


R










/} ¥ 4 '/7,}‘\

< FABELDYR

OG ANDRE

FABELVA.SENER

I FORTID OG NUTID

JEAN ANKER oc SVEND DAHL

—————

.

POVL BRANNER = NORREGADE
KOBENHAVN - MCMXXXVIII






FABELDYR
OG ANDRE FABELVASENER







A/
/ k\\\\* &

FPABELDY¥YR

OG ANDRE FABELVASENER
I FORTID OG NUTID

AF
JEAN ANKER oc SVEND DAHL

— -

JB

POVL BRANNER:- NOGRREGADE
KOBENHAVN - MCMXXXVIII






FORORD

DER eksisterer ikke paa Dansk — og vistnok heller ikke paa
andre Sprog — nogen moderne sammenfattende Fremstilling
af Fabeldyrenes og de ovrige Fabelveseners Historie, til Trods
for at baade Naturhistorikere, Folklorister, Religionshistorikere,
Sprogmend, Medicinalhistorikere, Kunsthistorikere og flere andre
lejlighedsvis vil kunne komme til at beskaftige sig med denne
seelsomme Verden.

Men netop i denne Emnets Relation til saa mange forskellig-
artede Forskningsomraader ligger naturligvis Vanskeligheden ved
at give en samlet Fremstilling af det, og vi har fuldt ud varet os
denne Vanskelighed bevidst. Saa meget storre Betydning har det
haft for os, at Bibliotekar ved Det kgl. Bibliotek, Lektor ved Uni-
versitetet, Dr. phil. Sigfus Bléndal har gennemgaaet Manuskriptet
til Bogen, saa at den har kunnet nyde godt af hans omfattende
kulturhistoriske Viden. Vi bringer vor Kollega vor bedste Tak for
denne Gennemlasning.

Vi finder Anledning til at understrege, at vi ikke har tilstraebt
Fuldstendighed, iser ikke hvor det drejer sig om virkelige Dyr
af overnaturlig Sterrelse eller mytisk Karakter. Man vil saaledes
ikke finde nogen Omtale af f. Eks. de japanske Revesagn, skont
de rummer visse Paralleller til de nordiske Myter om Ellefolk,
lige saa lidt som f. Eks. Eskimoernes store mytiske Sel eller lig-
nende Fremtoninger hos andre Folkeslag er taget med.

Med Hensyn til Stoffets Ordning har vi valgt at samle det efter
de forskellige Kulturepoker og ikke efter de enkelte Vasener. Det
kan derved ikke undgaas, at det samme Vasen omtales flere for-
skellige Steder i Bogen, men for den, der onsker at folge et enkelt
Veasens Optreden hos forskellige Folk eller til skiftende Tider, vil
Registeret ved Bogens Slutning kunne vise Vej.

Trods den betydelige Stofmengde, Bogen rummer, har vi segt
at gore den saa let leselig, at den forhaabentlig ogsaa vil kunne



paaregne Lasere udenfor faglige Kredse. Hvad Billedstoffet an-
gaar, har vi sogt at faa saa mange ikke tidligere almindeligt gen-
givne Billeder med som muligt, hvorimod vi ikke har fundet An-
ledning til at gengive meget velkendte Figurer, der let kan findes
i andre Boger. Vi takker Forlagsboghandler Povl Branner for hans
Liberalitet med Hensyn til Omfanget af Bogens Billedstof og dens
Udstyrelse i det hele taget.

Februar 1938.
Forfatterne.
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INDLEDNING

A »Loch Ness-Uhyret« for faa Aar siden dukkede op af den

stille skotske Bjergse, var mange Lagfolk og enkelte Lerde
tilbojelige til at tro, at man denne Gang virkelig stod overfor et
markeligt, hidtil ukendt Dyr. Men efter kort Tids Forleb var de
fleste blevet klar over, at det kun var den »Seslange«-Sensation,
der hvert Aar plejer at oplive Avisernes Spalter ved Midsommer-
tid, som denne Gang havde antaget en serlig anselig og troverdig
Skikkelse og havde fremkaldt en hel Hausse i Seslanger. Baade her
og dér skyllede de op i steerkt medtagen Skikkelse eller lod sig se
i korte Glimt over Havfladen, men inden Aaret var gaaet, var der
atter faldet Ro over Vandene, og kun en enkelt Fanatiker vandrede
hvilelost omkring Loch Ness med Kikkerten og Kameraet parat —
Seslangerne var vendt tilbage til Fabeldyrenes store Rige.

Ingen andre Fabeldyr hjemsoger ellers i vor Tid den civiliserede
Verden, men mange af dem lever endnu deres Liv i det stille — i
Rester af folkelig Tro, som religiose Symboler, som yndede Motiver
i dekorativ Kunst, som gangse Begreber i bevingede Ord og paa
mange andre Maader. Vi taler om at stige frem paa ny som Fuglen
Foniks af Asken, eller om at vogte paa noget som en Kerberos,
vore Drenge sztter Drager til Vejrs, Kunstnere bruger Kentau-
rerne, Tritonerne, Havhestene, Sfinkserne og mange andre Fabel-
vaesener til dekorative Formaal, og i Aventyr og Folketro kan
man endnu stede paa Lindorme, Varulve og Enhjorninger.

Om hele denne Verden af szlsomme Veasener vil der blive for-
talt i det folgende; det er ikke Hensigten at give en samlet Over-
sigt over dem alle, men blot at omtale de mere kendte blandt dem,
soge at efterspore deres Oprindelse og om muligt den Karne af
Virkelighed, de kan vere bygget over. Desuden vil vi saavidt
muligt folge deres Vandringer gennem Tider og Lande, thi om et
stort Antal Fabelvasener gelder det, at de genfindes i de skiftende
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Kulturer, i Reglen med visse Hovedtrak flles, men ellers udformet
forskelligt efter de vekslende Tiders og Steders Tankeszt og reli-

giose Forestillinger.
*

Naturkrefterne, de lunefulde og uberegnelige, som gor Livet
usikkert og fylder Sindet med Angst, er det Grundlag, som mange
Fabelvaesener hos Fortidens Folkeslag er bygget paa. Naar Torde-
nen rullede, eller naar Stormen piskede Havet op i al dets Valde,
var det Deemoner af fantastisk Skikkelse og overnaturlige Krefter,
som var paa Spil; mod disse Damoner ke&mpede andre, venlig-
sindede Veasener af lige saa fantastisk Natur. For disse Fabel-
vaesener og for de mange andre, som herer hjemme i Folketroens
og Mytologiens Verden, vil det kun sjzldent vere muligt at finde
noget Virkelighedsgrundlag. Om en Del af dem gelder det, at de
kan folges langt tilbage i Tiden, ja saa langt, at deres Oprindelse
taber sig i den Dunkelhed, som omgiver Menneskets forste Op-
treeden paa Jorden.

Fra naturhistorisk Side har der da ogsaa havet sig Roster for
den Opfattelse, at nogle af Fabeldyrene skulde have deres Grundlag
i de keempemassige Dyr, som i en tidligere Jordperiode har befol-
ket vor Klode, og om hvilke Traditionen da skulde veere over-
leveret fra de forste Mennesker til senere Generationer. Denne
Opfattelse har dog den Hage ved sig, at man maa helt tilbage
gennem Tertizrtiden til Jordens Middelalder for at finde de store
K@mpeogler og andre Jettedyr, som skulde vare Fabeldyrenes
Fedre, medens Mennesket med Sikkerhed kun kan folges tilbage til
Kvartertiden. Tanken om, at de store forhistoriske Dyr skulde
vare den Kim, hvoraf Fabeldyr udviklede sig, at Drager og Lind-
orme f. Eks. skulde kunne fores tilbage til Fortidens keempemeassige
Ogler, maa derfor siges at veere meget svagt begrundet. Man maa
hellere erkende, at man intet véd om det virkelige Grundlag for
adskillige af Sagndyrene, selvom det er sandsynligt, at der har
veeret et saadant, eller at Elementer fra Virkelighedens Verden i
al Fald er indgaaet som Led i Udformningen af dem.

Men hvor dunkel end Fabelvaseners Oprindelse i mange Til-
feelde kan veere, er der paa den anden Side ingen Tvivl om, at
virkelige Tildragelser eller Genstande ofte har bidraget til at stotte
Troen paa dem og holde dem i Live. Menneskets Trang til at ville
forstaa og forklare, hvad det ser, spiller her ind. For ikke saa for-
feerdelig mange Aar siden kunde man hos en af Beboerne i en jysk
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Landsby faa forevist en Samling merkelige »Forsteninger«. Der
var foruden Hamre og Okser ogsaa forskellige forstenede Dyr, ja
endog et forstenet Menneskehoved, Samlingens Pragteksemplar.
Hvad var da disse Markvardigheder? Intet andet end Flinte-
knolde, der under Vaksten havde antaget saa uregelmaessige For-
mer, at de med forneden god Vilje og Fantasi kunde siges at have
faaet en vis Lighed med de navnte Genstande. Lignende Forseg
paa Forklaring kan man stede paa snart sagt overalt. I Kinas Loss-
lag er det ikke ualmindeligt at finde Tender og Knogler af den
store, nu uddede Elefant, Mammutten, der levede i Istiden. Det er
den almindelige Tro hos Kineserne, at man her staar overfor Drage-
knogler — Dragen er Kinas sarlige Fabeldyr.

I et saadant Tilfalde, hvor man har selve den Genstand, Troen
knytter sig til, er det ikke vanskeligt at fastslaa den virkelige Sam-
menha&ng, og sommetider lykkes det ogsaa med storre eller mindre
Sikkerhed fra Skildringen af Fabeldyrets Udseende at slutte sig til,
hvilket virkeligt Dyr der ligger bag den af Fantasien udformede
Skikkelse. For atter at hente et Eksempel fra Kina vil vi et @jeblik
betragte de kinesiske Havmand og Havfruer. Om disse »Fiske-
mennesker« hedder det i et gammelt Skrift, at de lever i det ostlige
Hav, bliver 5—6 Fod lange, har @jne, Nase og Mund, Hender og
Fingre som hos Mennesker og endda i saa fuldendt Form som hos
den smukkeste Kvinde. De har ingen Skal, men Huden og Kadet
er lysegront som Jade, Haaret bledt som Dun og spillende i fem
forskellige Farver. De lever i enlig Stand ude i Havet, men fanges
de og anbringes i et Bassin, kan de parre sig ligesom Mennesket.
Og de er lette at fange, da de er ganske ufarlige.

Det er ikke vanskeligt at se, at disse Vasener maa vare Saler
eller Sekeer, som Fantasien har givet en Rakke menneskelige
Trek i idealiseret Form. — Det er forevrigt typisk for mange
andre af Fabeldyrene, at de er Blandingsvasener, der rummer Trek
baade fra Dyr og Mennesker eller er sammenstillet af Dele fra
forskellige Dyr — netop i denne Sammenstilling har Fantasien ret
kunnet boltre sig og naa de szlsomste Resultater.
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ET er ikke tilfeldigt, naar vi i det foregaaende et Par Gange

har hentet Eksempler fra Kina; thi netop her har Troen paa
Fabeldyr fra ®ldgammel Tid veeret vidt udbredt i alle Befolknings-
lag. Dette henger sammen med, at Damonerne her spiller storre
Rolle end hos noget andet Folk. Kineserne deler Naturen i to store
Grupper; den ene kaldes Yang, og den omfatter Lys, Varme og Liv,
medens den anden, Yin, er karakteriseret ved Morke, Kulde og
Dad. Verden er fuld af Aander, thi alt er besjelet, ogsaa mange
Ting, vi vilde henregne til de dede. Enten herer de til de gode
Aander, Sen, der stammer fra Yang, eller til de onde, Kwei, der
stammer fra Yin. Overalt svaermer Kwei'er omkring, og ingen véd
sig sikker for deres ulykkebringende Virksomhed. Men heldigvis
gives der ogsaa mange Recepter mod disse farlige Da@moner. Lys
taaler de ikke, og al Slags Stej og Spektakkel kan ogsaa forjage
dem. Et andet Middel mod dem er at alliere sig med Skabninger,
i hvilke Yang-Aanden har Overtaget. I de fleste Dyr er Yin frem-
herskende, men enkelte, deriblandt flere af Fabeldyrene, er fulde
af Yang og derfor gode Forbundsfaller.

Dette gelder saaledes om Dragen, Lung, Kinas Fabeldyr par
excellence. Derfor er det hensigtsmassigt at anbringe Gengivelser
af Drager paa Taget af Huset for at skaerme det mod D&monerne,
ganske som man hos os endnu bruger at sette en Hestesko over
Doren. Medens vi er vant til fra den europziske Myteverden at
betragte Dragen som et ondt og frygteligt Vasen, som Helten ind-
legger sig udedelig Hader ved at besejre, er Kinas Drage altsaa
en venligsindet Skabning, hvis magtige, heldbringende Indflydelse
man finder mange Vidnesbyrd om. Saa stor har Kinesernes Are-
frygt vaeret, at den er blevet Symbol for Kejsermagten, for selve
»Himlens Sen« og hans lyksalige Regimente. Kejserens Trone, som
er rigt smykket med Dragebilleder, kaldes Dragetronen, Kejser-
flaget er Dragebanneret, og i Landets Vaaben er det ogsaa Dragen,
der er det dominerende Element. Kejseren selv kaldes »den virke-
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lige Drage«, og et Par af Fortidens Kejsere har Folketroen end-
ogsaa gjort til Senner af Drager. Om Kao-ti, der et Par Hundrede
Aar for Kristi Fodsel grundlagde Han-Dynastiet, fortelles saaledes,
at hans Fader en Dag saa sin Hustru faa Besog af en Drage,
medens hun under et heftigt Tordenvejr laa og sov ved Bredden
af en Se. Hun dremte, at hun fav-
nedes af en Gud og fodte senere
Kao-ti. Denne Kejser var forov-
rigt en stor Elsker af Vin, og
naar han var drukken, bevogte-
des han altid af en Drage.

Dragen er tillige Symbol for
Foraaret og for de ostlige Him-
melegne (den blaa Drage), lige-
som dens Tilsynekomst er et
lykkeligt Varsel, der bebuder
Kejseres og andre fremragende
Mends Fodsel. Den Nat, da den
store Vismand Konfucius fodtes
(551 f. Kr.), steg saaledes to azur-
farvede Drager ned fra Himlen
til hans Moders Hus, hvor hun
saa dem i Dromme.

Den kinesiske Drage kan op-
treede i mange forskellige Skik-
kelser. Oftest fremstilles den som
et langstrakt, noget slangeagtigt
Dyr. Den har fire Ben, hvis Fod-
saaler minder om Tigerens, medens Kloerne nazrmest er hentet
fra Rovfuglene. Hovedet ligner en Loves eller Kamels, men det har
Horn af Form som Hjortetakker, @jnene er som Kaninens og
Orerne som Koens. Hele Dyret er bekledt med Karpeskel og er,
som man vil se, et typisk Blandingsvasen, sammensat af Elemen-
ter fra mange forskellige Dyr. Dertil kommer, at det — som
nevnt — optraeeder i saa mange Former, at man godt kunde dele
det i adskillige Slaegter og Arter, hvis man vilde bruge den syste-
matiske Zoologis Metode. Ogsaa vingede Drager forekommer, men
de er ikke almindelige i Kina, skont alle Drager tenkes at kunne
bevaege sig gennem Luften. Et Fellestrek for de forskellige For-
mer er det slangeagtige og ligesom andre Landes Drager barer
ogsaa de kinesiske Vidne om Slagtskab med Slangerne. Flere af

1. Drage imellem Skyer.
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de gamle Beretninger fremhaver dette Slagtskab, som naar det
hedder: »Skildpadder forvandler sig til Tyre, Slanger til Drager«
eller »de lerde mener, at Drager og Slanger er i Slegt med hin-
anden«. Ogsaa Krokodillerne har Del i Drageskikkelsen, baade Syd-
kinas Alligator og Gavialen; om den sidstnzvnte hedder det bl. a.:
»dens Aande frembringer Sky-
er og Regn; den er en Slags
Drage«.

Dragerne kan folges langt
tilbage i Kinas Kunst og Lit-
teratur. Fra saa tidlig Tid som
ca. 1100 f. Kr. har man Ud-
skaringer i Elfenben, som an-
tages at forestille Dragehove-
der, og Tegnet Lung, som jo
betyder Drage, horer til de
#ldste i den kinesiske Skrift.
I den gamle Litteratur stoder
man som nzvnt ogsaa paa
Dragen; Yi King, »Forvandlin-
gernes Bog«, omtaler f. Eks.
dens Betydning som Regn-
bringer, hvorom vi senere skal
hore nermere, og som Forvar-
sel for store Mands Komme.

Da Buddhismen trengte
frem i Kina, fulgte Beretnin-
gerne om de indiske slangelig-
nende Vandguder, Naga’erne
(S. 499) med og laante deres
kinesiske Slegtninge mange Trak. I Japan kendes Dragen ogsaa,
og her er den i sin senere Skikkelse en Blanding af — om man
saa maa sige — originale japanske Drager, kinesiske Drager og
indiske Naga’er.

Som dyrisk Vasen har Dragen dyriske Vaner og Tilbejelig-
heder. Dens Yndlingsfode er stegte Svaler, og derfor vogte den,
som har spist Svalekod, sig vel for at sejle ud paa Vandet. Fra
Dybet vil Dragen da maerke Vellugten og efterstrebe den ube-
tenksomme. Bambus holder den ogsaa meget af; naar ingen Menne-
sker er i Naerheden, elsker den at ligge i Bambuslunde og lytte
til Vindens Susen i Levet. Den formerer sig ved &g, som den

Fabeldyr 2

2. Skypumpe af Stov i Nordkina.
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Dag i Dag kan findes i Jorden i Kina (se nermere S. 19). Under
Parringen sker det, at Skamfelelse bemagtiger sig Dyrene, og de
bliver da til to smaa Slanger.

Dragens hyppigste Hjemsted er Vandet, og Dragetroen er i
det hele taget neje knyttet til Vandets Kredsleb i Naturen, saa-
ledes som dette i store Trak former sig i det himmelske Rige.
Om Efteraaret og Vinteren er Vindene torre og blaser gerne fra
Nord eller Nordest; de s&nker da Vinterkulde over Landets nord-
lige Provinser, medens de sydlige sukker under Torke paa Grund
af den sparsomme Regn. Da har Dragerne trukket sig tilbage til
deres Boliger i Floder og Seer eller i Havet. I den ovrige Del af
Aaret er sydlige og sydvestlige Vinde fremherskende, og de brin-
ger Varme og Vade og dermed myldrende Vakst ud over Riget.
I Nordkina kommer Regnen i Juni, bebudet af Hvirvelstorme, der
som Skypumper rejser Stovet i veeldige, spiralsnoede Sejler over
det udterrede Land. Da er det Dragerne, der ad disse »Dragerul-
ler«, som Hvirvelvindene kaldes i Japan, forlader deres Vinter-
bolig og snor sig op mod Himlen, hvorfra de store Regnguder
snart efter lader Vandet stromme ned over Jorden. Sommeren
over forbliver Dragerne i Luften for saa ved Efteraarstid, naar
Vinden skifter, at vende tilbage til det Element, der er deres Hjem
i den kolde og terre Aarstid. Det er derfor ganske logisk, at det
ved vedholdende Torke galder om at faa Dragerne til at stige
til Vejrs for at give Regn, f. Eks. ved at eftergore deres Billede
i Ler eller paa anden Vis, eller ved Processioner og store Ofre i
de mange Templer, som er rejst for dem.

Men hvis de magtige Herskere over Vandene alligevel ikke
lader sig blodgere, sker det, at man taber Taalmodigheden og
giver sig til at drille eller tirre dem til at gore det Arbejde, de
ikke har villet yde med det gode. Man kaster da. f. Eks. giftige
Planter, Aske, Trastykker, Sten eller Tigerknogler — Tigeren er
Dragens Dodsfjende — i Vandet paa det Sted, hvor Dragen tan-
kes at have sin Bolig. Om en serlig udspekuleret Maade at gore
Dragerne rasende paa for derigennem at vakke dem til Daad for-
telles i en Beretning, der stammer fra Ming-Dynastiets Tid (1368
—1644). Dragerne er meget vellystige og kvindekare; for at til-
trekke dem anbragte man derfor en negen Kvinde paa en For-
hejning i Landskabet, og saa snart der kom en Drage og vilde
omslynge hende, blev den ved magiske Midler hindret deri; der-
over vaktes dens Raseri, og en heftig Regn begyndte at falde.
Under deres Sommerophold i Luften kommer Dragerne af og til
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op at slaas, og saadanne Dragekampe er altid ledsaget af vealdige
Skybrud og Oversvemmelser. Men det sker ogsaa, at Dragerne
bliver torstige; saa suger de Havvandet til sig i Form af Sky-
pumper.

Ostens Drage, Vandguden, som gyder Vade og dermed Grode
over den udtorrede Jord, er saaledes et godt Eksempel paa, hvor-
ledes Folkefantasien rent bogstaveligt har formaaet at levendegore
det veeldige Luftens Skuespil, der oprulles for Folkets @jne under
Aarstidernes Skiften, og der kan neppe vere Tvivl om, at Hvir-
velstormene og deres synlige Folge af det, de har suget til sig, har
afgivet steerke Stottepunkter for Troen paa og Udformningen af
Fabeldyret, selvom dets Oprindelse sikkert ikke kan soges i disse
Naturfenomener.

Ogsaa andre Naturforeteelser end Storme, Regnskyl og Sky-
pumper s@ztter Kineserne i Forbindelse med Dragen. Dragespyt
har langt tilbage i Tiden veret betragtet som en af de kostelig-
ste af alle Parfumer og derfor varet en eftertragtet Vare. Det af-
sondres i Havet, hvor Dragerne lever i Flokke, og stivner i Solen,
hvorefter de haarde Stykker driver i Land. I frisk Tilstand er det
hvidt, men efterhaanden bliver det purpurfarvet og tilsidst sort.
Det, der her er Tale om, er aabenbart Ambra (graa Ambra), en
Slags Galde- eller Tarmafsondring fra Kaskelotten, som netop ofte
treeffes i Flokke i tropiske eller subtropiske Have. Ambraen er
graa eller graabrun; den forekommer i Kaskelottens Tarme og fin-
des drivende paa Vandet eller opskyllet paa Kysterne i Stykker
paa indtil et halvt Hundrede Kilo. Det meste af denne Vare, der
altid har veeret hojt vurderet, kommer netop fra Ost- og Sydasien
og benyttes paa Grund af sin Vellugt netop til Parfumer. Ogsaa
andre eftertragtede Ting tilskrives Dragerne, f. Eks. Rubiner, der
er forstenede Draaber af deres Blod.

Drageeg er smukke Stene, som findes i Bjergene eller ved
Flodbredderne. De gamle Beretninger fortaller om, hvorledes Dra-
gen kommer ud af et saadant Ag som en lille Slange, men i Lobet
af faa Ojeblikke har vokset sig stor. Men Dragezg kan ogsaa
vare rigtige Ag, nemlig nogle store Fugleag, som har ligget i
Kinas Jord fra fjerne Tider, og som nok kunde saette Fantasien
i Bevaegelse. Selv i den forhistoriske Tid synes Landets Befolk-
ning at have kendt dem; herpaa tyder i hvert Fald Fund af tal-
rige Skaller af dem paa en Boplads fra den yngste Stenalder, Yang
Shao-Kulturens Tid, i Nordkina. Som et Kuriosum kan navnes, at
man endogsaa engang har fundet et saadant &g drivende midt i

2'
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den store Flod Hoang-ho. Fuglen selv er forlengst udded; det er
en Struds, hvis latinske Navn er Struthiolithus chersonensis, saa-
ledes kaldet, fordi det forste A£g blev fundet ved Cherson i Syd-
rusland midt i forrige Aarhundrede. I Kina ligger Aggene begra-
vet i Losslagene, ofte flere Meter under den nuvarende Overflade
og ikke sjeldent flere sammen. Det drejer sig vel i disse Tilfelde
om Reder, der er blevet begravet af de Stevstorme, som afsatte
Lossen paa Fortidens Stepper. Aggene er ca. 18 cm. lange, lidt
storre end den nu-
levende afrikanske
Struds’ Ag og store
nok til, at det er for-
staaeligt, at de kunde
blive tillagt Dragerne.
Udenfor Kina er Tro-
en paa Dragezggene
nzppe naaet; naar det
hender, at der paa
kobenhavnske Apote-
ker sporges efter Men-
thol-Drageag, er det
blot en folkelig Mis-
forstaaelse af de Men-
thol-Dragées, som Le-
gen har anbefalet.

En Duft af Aventyr hviler over den moderne Udforskning af
det, Kineserne kalder Drageknogler. Fra gammel Tid har man paa
Kinas Apoteker kunnet kebe Lung Ku, Drageknogler, og Lung Ya,
Dragetender; begge Dele anses for at vare af stor helbredende
Virkning overfor mange Slags Sygdomme, fyldte som de er med
Yang, og de markeligste Anskuelser er i Tidens Lob fremsat om
dem i Kinesernes Apotekerbeger. De er blevet antaget for at vere
Ben, som Dragerne har skiftet, idet man troede, at Dyrene ikke
blot skiftede Hud, men ogsaa Skelet. Andre har ment, at Knog-
lerne stammer fra dede Drager, skont de som guddommelige Va-
sener jo skulde antages at vare udedelige.

I en Apotekerbog fra det 5 Aarhundrede fortzlles der, at der
er stor Forskel paa Drageknoglerne og deres medicinske Veardi:
»De slanke med brede Aarer stammer fra Hundrager, de tykke
med smalle Aarer fra Handrager. De femfarvede er de bedste,
de hvide og gule af ringere Vardi og de sorte de daarligste. I

3. Ag af Struthiolithus fra Lesslagene i Kina. (Ved Siden
af en Tendstikeske til Sammenligning.)



Fabelvasener hos Kineserne 21

Reglen er de, hvis Aarer lober paa langs, urene, og de, der er ind-
samlet af Kvinder, ubrugelige«. Det samme Skrift giver Anvisning
paa, hvorledes Medicin skal tilberedes af Knoglerne: »Kog forst
vellugtende Planter, vask Knoglerne to Gange i varmt Vand, riv
dem til Pulver og leg dette i Gazeposer. Tag saa et Par unge Sva-
ler, fjern deres Maver og Tarme, leeg Poserne ind i Svalerne og
heng dem op over en Brond. Naar Natten er gdaaet, tag saa
Poserne ud af Svalerne, riv Pulveret og bland det i Medicin til
Styrkelse af Nyrerne; Virkningen af dette Middel er, som var
det guddommeligt«. Nutildags geres der dog ikke saa meget ud
af Sagen; nu nojes man med at stode Knoglerne til Pulver og tage
dette udrert i Te.

Fra videnskabelig Side havde man lenge veeret paa det rene
med, at Drageknogler og Dragetender maatte vare jordfundne
Rester af uddede Dyr, men hvilke vidste man intet om. I 1899
rejste imidlertid en tysk Naturforsker, K. A. Haberer, til Kina.
Paa Grund af Bokseropstanden maatte han blive i Traktathavnene,
og for at udnytte Tiden gik han paa Jagt i Apotekerne og ind-
kobte en Mangde Drageknogler og -tnder, som senere blev under-
sogt i Europa og viste sig at veere Rester af Pattedyr fra Kvarter-
og Tertiertiden. Drageknoglerne har altsaa lige saa lidt som Drage-
spyt og Dragezg noget overnaturligt ved sig.

Men hvilket er nu det Virkelighedsgrundlag, hvorpaa den kine-
siske Drage oprindelig har udviklet sig? Herom kan intet sikkert
siges. Vi véd ikke engang, hvorvidt Forestillingerne om Dyret er
opstaaet i Kina eller bragt dertil andetsteds fra. Landet har jo i
Tidernes Lob modtaget Kulturstromninger baade fra Syd og Vest,
og umuligt er det ikke, at Dragen kan vare en Del af det Kultur-
gods, det store Rige ad disse Veje har erhvervet sig. Snarest skal
Urtypen maaske soges i de Drageskikkelser, som findes i de gamle
Kulturer i Eufrat-Tigris-Landet, og som vi i naste Afsnit skal
lere at kende: i alt Fald er det muligt, at den kinesiske Regngud
er rundet af samme Rod som disse.

Kineserne har adskillige andre Fabeldyr end Dragen, og et af
disse, Enhjorningen, Ki-lin, ligner Dragen deri, at det ogsaa fore-
kommer i mange andre Landes Folketro, og at det ligesom Dragen
er et Lykkedyr og anses for et godt Varsel. Derfor viste der sig
ved Konfucius' Fodsel ikke blot Drager, men ogsaa en Enhjerning,
og ligesom Dragen bebuder ogsaa Enhjerningen Fodselen af Fyr-
ster og Vismand. Den findes, sammen med Dragen, paa det Tappe,
hvori Kisten indhylles, thi den dode maatte gerne bidrage til, at
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fremragende Mand kunde fodes i Slegten, og fra gammel Tid
har man betroet Enhjerningen den Opgave at vogte Stormaends
Grave mod ondt, f. Eks. ved at smykke dem med dens Billede, en

Skik, der gaar endnu lengere tilbage end til Han-Dynastiets Tid.
Ligesom Dragen kan den kinesiske Enhjorning optrade i flere
Skikkelser, idet Kineserne kender hele seks Slags Enhjerninger,
der dog alle er af felles Oprindelse. I en gammel kinesisk Ordbog
hedder det om den: »Den har en Antilopes Krop, en Okses Hale
og eet Horn«, medens det i

7 et lidt senere Vark beskri-
Q\% (:é- vesksaale(g)elf: ;Dlen harHHe-
.\ ¢ :
M\Z/ stekrop sehale og Ilorn

af Kod.« Dette er et Par af
de bedste Beskrivelser, der
. findes af den; at den kun
, har eet Horn, modsiges af
/777 senere Forfattere, og der er
7 Beskrivelser og Afbildnin-
ger, som fremstiller Dyret
beklaedt med Skal, hvilket
dog maaske beror paa, at
Enhjorningen ofte kaldes
lin, og at dette Ord ogsaa
4. Kinesisk Enhjorning (Ki-lin). (Fra et kinesisk XN betyde SRS ey
Hesndskelft) s net Ki-lin er nemlig et Dob-
beltnavn, hvis forste Sta-
velse betegner Hannen, medens sidste Stavelse betegner Hunnen
(smlg. Navnet for den kinesiske Foniks (S. 23).

Det er meget sandsynligt, at et eller andet virkeligt Dyr ligger
til Grund for den mytiske Ki-lin, men hvilket det drejer sig om,
er ikke let at sige. Snarest maa det vel vaere et Pattedyr, som nu er
udryddet, og som i det gamle Kina har varet saa sjeldent, at der
tidligt har spundet sig Fabler omkring det. Man vil vaere tilbojelig
til at soge Forbilledet blandt de hornprydede Okser eller Antiloper,
f. Eks. den tibetanske Antilope Tschiru’en, men Bemearkningen
»Horn af Kod« kunde snarere lede Tanken hen paa Hjortene, hvis
Takker jo, for de »fejes«, er hudkledte. At der skulde vare Tale om
det eenhornede indiske Nasehorn, er neppe sandsynligt, thi Kine-
serne sammenblander ikke saaledes som Europzerne Enhjorning og
Nzasehorn. Den kinesiske Enhjorning kan derimod meget vel lige-
som Dragen tenkes at vaere kommet til Kina fra Indiens eller Me-
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sopotamiens gamle Kulturriger, hvor det eenhornede Fabeldyr har
spillet en stor Rolle; felles Traek saasom ensom Levevis og det, at
de ikke kan fanges, kunde nok tyde paa, at Ostens og Vestens En-
hjorning kan have felles Udspring.

Til Kinesernes Lykkedyr herer foruden Dragen og Enhjerningen
ogsaa Skildpadden og den saakaldte kinesiske Foniks, Fung-huang
eller Féng-huang, hvis Navn ligesom Enhjerningens er sammensat
af Betegnelser for Han og Hun; forevrigt kaldes den ogsaa Luan.
Meget tilfzlles med den euro-
peiske Fugl Foniks har den ki-
nesiske ikke, og egentlig passer
dette Navn kun daarligt til den.

Konfucius siger, at »naar Vel-
gerninger skal spredes blandt
Menneskene ved en Himlens Son
og almindelig Fred herske ved
ham, da er Enhjerninger, Fo-
niks'er, Skildpadder og Drager
Forleberne for hame«. I Serdeles-
hed er Foniksfuglen et Symbol
for mgteskabelig Lykke, og Bille-
der af den broderes derfor sam- s : oatys

7 5. Kinesisk Foniks. (Fra en kinesisk Ency-
men med Drager paa Kvindernes klopwedi fra det 16° Aarh.)
Brudekaaber. Miltens Sjzl, Shen,

d.v.s. den, som tilherer Yang-Princippet, afbildes som en Slags
Foniks.

De kinesiske Beskrivelser af Fuglen er uklare. I en Beretning
fra ca. 150 f. Kr. findes visse Trek, som kan passe paa Strudsen,
men senere optreeder den nermest som en Fugl, der er en Mellem-
ting mellem Fasan og Paafugl. Den sidstn@vnte har — man kunde
fristes til at sige naturligvis — maattet laane Fabelfuglen sine
smukke Halefjer; iovrigt har den fem forskellige Slags Fjer, glinser
af talrige Farver og kan synge i fem Toner. Den daler ofte ned
ved Menneskets Bolig og bringer Lykke til Huse, men helst skal
den da kunne sette sig til Hvile i sit Yndlingstre, Wa-tung- eller
Wu-tung-Traet, der identificeres med et Flasketre med opsvulmet
Stamme. I et kinesisk Skrift fra 2’ Aarhundrede f. Kr. angives den
at veere alle Fugles Ophav.

Hvilken virkelig Fugl, der danner Kernen i Forestillingerne om
Kinesernes »Foniksfugle, er lige saa vanskeligt at fastslaa, som det
er at finde det egentlige Grundlag for Enhjorning og Drage. Den
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pragtfuldt farvede Guldfasan, som netop har sit Hjemsted i Bjer-
gene i Hjertet af Central- og Nordkina, og som Kineserne i Aar-
hundreder har holdt i Fangenskab, kan aabenbart have spillet en
Rolle i denne Forbindelse. Iovrigt kan den Mulighed ikke udelukkes,
at man engang kan have kendt serlig smukke og sjeldne Bastarder
af Fasaner og Paafugle eller andre Honsefugle, opdrattede i de
kejserlige Dyreparker, hvor man iszr yndede at opdratte Fugle og
Fisk, og hvis Historie kan fores helt tilbage til Kejser Wu-Wang
ca. 1150 f. Kr. En nulevende japansk Fuglekyndig mener, at Fa-
belfuglen maa identificeres med Rheinhardts Fasan og Argus-
fasanen, Fugle, der forsaavidt indbyder til Legendedannelse, som
de er meget sky og vanskelige at iagttage. Visse Traek i deres Ud-
seende kan ogsaa med lidt god Vilje siges at stemme nogenlunde
med de gamle Beskrivelser af den kinesiske Foniks, som ifelge
disse blandt andet har en Hanes Hoved, en Slanges Hals, en Svales
Hage, en Skildpaddes Ryg og en Fisks Hale.

Enhjorningen er ikke det eneste Blandingsvaesen i den kinesiske
Fabeldyreverden. I et Skrift fra 3' Aarhundrede fortalles der om
Folk med Hestefodder, hvis »Sprog ligner vilde Gas' og Anders
Skrig; ovenover Knaene har de menneskelig Krop og Hoved, neden-
for Knzene er de haarede og har Hesteben og Hestehov; de stiger
ikke til Hest, men lober hurtigere end Hesten. De er tapre og mo-
dige i Kamp.« De Vasener, der her er Tale om, minder ganske om
den klassiske Oldtids Kentaurer, men om der er en Forbindelse
mellem disse og deres kinesiske Feller, lader sig ikke afgore, om
end det maa betragtes som meget sandsynligt. Ligesom Sagnene
vandrer nemlig ogsaa Fabeldyrene ofte viden om, og Hestemenne-
skene er ikke det eneste Spor, man i Kina kan finde af Islet fra
den vestlige Verdens Kulturer. Flere Steder i den kinesiske Litte-
ratur omtales nogle Dvargmennesker, der kemper med Traner; i
et Skrift fra 4’ eller 5 Aarhundrede hedder det om dem: »I Egnene
ved det vestlige Hav (Middelhavet) ligger Tranernes Land, hvor
Mendene og Kvinderne kun bliver 7 Tommer hoje. ... De knaler,
naar de hilser, og synes at flyve, naar de gaar, og de kan tilbage-
leegge tusind Mil paa én Dag. De er alle dannede og lever i Fred
med hinanden. De eneste Skabninger, de frygter, er Tranerne, der
kommer fra Havet; disse Traner, som flyver tusind Mil i ét Trak,
kan sluge dem. Dog modstaar Folk, som er tre Aar gamle, deres
Angreb«. Dette Sagn ligner i hoj Grad de klassiske Oldtidsfor-
fatteres Fortallinger om Pygmaerne. Ogsaa Araberne kendte
Myten om Dveargfolket, og maaske er den naaet til Kina ad Om-
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vejen over Arabien. I den arabiske Fabel og visse andre Variatio-
ner af denne optrader en skibbruden Mand af almindelig Menne-
skestorrelse og hjelper Dvargene mod Tranerne, der vil hakke
deres @jne ud, hvorfor mange af dem er eneojede. Maaske er det
fra denne vandrende Myte, Jonathan Swift har faaet Idéen til sin
Fortalling om Gullivers Rejse til Lilleput-Landet.

Ligesom Dvargmenneske-Sagnet er kommet til Kina fra Gre-
kenland, saaledes kan altsaa ogsaa Forestillingen om Kentaurerne,
Hestemenneskene, vere det. Men de kan lige saa vel stamme fra
gamle assyrisk-babyloniske Sagn, thi ogsaa i disses Fabeldyreverden
treffes nu og da Blandingen af Hest og Menneske.






FABELVASENER
HOS DE FOR- OG SYDASIATISKE
KULTURFOLK






ASSYRIEN OG BABYLONIEN

LANDET mellem Eufrat og Tigris, Mesopotamien eller Kaldza,
er i vore Dage goldt og ufrugtbart, naar undtages de Straek-
ninger, der ligger lige op ad Floderne, men i Oldtiden saa det helt
anderledes ud; da udnyttedes Flodvandet til Overrisling af de torre
Egne, og en talrig og driftig Befolkning kunde leve i de to mesopota-
miske Riger, Assyrien mod Nord og Babylonien mod Syd, og skabe
en rig Kultur, der kan folges helt tilbage til henimod Aar 4000
1. Kt
De skriftlige Vidnesbyrd om denne Kultur er affattet i en ejen-
dommelig Skrift, Kileskriften, der indhuggedes i Sten eller prage-
des i fugtige Lertavler, som derefter blev torret eller brendt. Af
saadanne beskrevne Lertavler har man efterhaanden fundet en
Meangde, for en stor Dels Vedkommende ganske vist i temmelig
odelagt Stand, men dog tilstraekkelige til at give os et godt Indblik
i den assyrisk-babyloniske Kultur og Folkets daglige Levevis. I
Resterne af det Bibliotek, som den assyriske Konge Assurbanipal i
det 77 Aarhundrede f. Kr. samlede i sin Hovedstad Ninive, har man
bl. a. fundet en Raekke Tavler med en Tekst, som efter sin Biblioteks-
signatur, d.v.s. forste Tavles Begyndelsesord, kaldes Enuma elis,
og som forteller om Verdens Skabelse. Her skildres det, hvorledes
»Dybets Moder, som skabte alt«, ogsaa frembragte elleve Uhyrer,
deriblandt »Stormkamper, gale Hunde, jagende Storme, Skorpion-
mennesker og Fiskemennesker«. Noget lignende forteller en baby-
lonisk Prest, Berosos, som i 3' Aarhundrede f. Kr. skrev en Baby-
loniens Historie, der desvaerre kun er kendt brudstykkevis gennem
senere graeske Forfattere. Efter hans Udsagn har der vaeret en Tid,
Kaostiden, da alt var Merke og Vand, og deri opstod en Rakke
merkelige Veaesener: Mennesker med to eller fire Vinger og to
Hoveder, hvoraf det ene kunde vare en Mands, det andet en Kvin-
des: endvidere Mennesker med Horn og Bukkeben eller med Heste-
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fodder eller (ligesom Kentaurerne) med Forkrop som et Menneske
og Bagkrop som en Hest. Ligeledes fandtes der Tyre med Menne-
skehoved, Hunde, hvis Krop bagtil endte i en Fiskehale, Heste med
Hundehoved, Mennesker og Dyr med Hoved og Krop som Hestens
og Hale som Fiskenes o.s fr., et helt Galleri af Blandingsvasener,
men nasten alle med det Fellestrak, at det er velkendte, eksiste-
rende Dyr, hvoraf de er sammenstillet; Fantasien har her ikke givet
sig Udslag i Dannelsen af helt nye Vasener, blot i selve Sammen-
stillingen.

Et andet merkeligt Blandingsvasen, som Berosos omtaler, er
et Amfibium, der steg op af Havet, Fiskemennesket Oannes, hvis
Billede er bevaret lige til Nutiden. Dengang en Mangde Menne-
sker af de forskellige Stammer, som befolkede Kaldaa, havde sam-
let sig i Babylon, hvor de levede uden Orden ligesom Dyrene, viste
dette merkelige, med Fornuft begavede Veasen sig; det kom op
fra det erytrziske Hav (den persiske Havbugt) dér, hvor det
grenser til Babylonien. Det havde en fuldstendig Fiskekrop, men
under Fiskehovedet var et andet, et menneskeligt Hoved vokset
frem, og fra Halen var Menneskefodder vokset ud. Det talte med
menneskelig Stemme, og man siger, at det levede hele Dagen blandt
Menneskene uden at tage Fode til sig og leerte dem at bygge Byer,
opfore Templer, opmaale Landet, give Love, kort sagt, hvorledes
man lever i et ordnet Samfund; det skrev ovenikebet en Bog om
Verdens Oprindelse og Statsdannelse og gav Menneskene den. Ved
Solnedgang dykkede Oannes atter ned i Havet for at tilbringe
Natten dér. At der her er Tale om et mytologisk Vasen, der bun-
der dybt i den babyloniske Opfattelse af Samfundets Tilblivelse,
er ikke vanskeligt at se; Skikkelsen er tilmed identisk med en ba-
bylonisk Gud.

En anden mytologisk Fremtoning af Fabelnatur er Gilgames,
som kendes fra et gammelbabylonisk Nationalepos, der ogsaa op-
bevaredes i Assurbanipals Bibliotek. Denne Gilgames, der er to
Trediedele af en Gud og en Trediedel af et Menneske, og som
derfor besidder overmenneskelige Krafter, drager ud paa en @ven-
tyrlig Feerd, under hvilken han meder szlsomme Vasener som
Skorpionmennesket og hans Kone og maa bestaa mange Kampe;
endogsaa med Himmeltyren maa han slaas, men han sejrer altid.
Han er altsaa en veeldig Jeger og er da ogsaa blevet jevnfort med
Nimrod, hvilket er Bibelens Navn paa en babylonisk dyrebetvin-
gende Sagnhelt.

Paa en Del af Farden ledsages Gilgames af sin Ven Engidu, en
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Slags Vildmand, der er kommet fra Bjergene, og skabt af Guderne;
det fortalles om ham, at

»hans hele Krop var dekket af Haar,

hans Hovedhaar var langt som en Kvindes. ..

han vidste intet om Land og Folk...

Sammen med Gazellerne @der han Urter,

han drikker sammen med Kvaget,

sammen med Vandenes Vrimmel fryder hans Hjerte sig«.

Atter her er altsaa Tale om et halvt dyrisk, halvt menneskeligt
Veasen, der ligesom de andre Blandingsvasener fra de babyloniske
Myter og ligesom de kinesi-
ske Fabeldyr er noje forbun-
det med hele det paagel-
dende Folks for os saa fjer-
ne og fremmedartede Tan-
kesaet.

Stersteparten af det me-
sopotamiske Galleri af Fa-
belvasener kender vi dog Lnf -
ikke fra Litteraturen, men 6. Babylonisk Segleylinder med Fremstilling af en
fra det store Billedmateriale, o
der i Form af Stengraveringer, Skulpturer, Relieffer m. m. er frem-
draget ved Udgravninger af Ruinerne af de assyrisk-babyloniske
Bebyggelser. Navnlig paa de saakaldte Skelstene og paa Seglcylin-
drene findes mange Billeder. Skelstenene er en Slags Skeder i Sten,
sat for at vise, at et Grundstykke af Kongen var skanket rentefrit
til en fortjent Embedsmand. Det cylinderformede Segl eller Rulle-
seglet var en markelig Foreteelse, som gaar helt tilbage til Baby-
loniernes Forgengere i Kaldea, Sumererne. Det var lavet af en
eller anden haard Stenart, hvori der indgraveredes Kileskrift og
Figurer, der gav Aftryk i den fugtige Lertavle, hvorpaa et Doku-
ment var skrevet, og tjente som en Underskrift eller Bekraftelse
paa dette. Enhver, der skulde bekrafte et Aktstykke, maatte have
sit serlige Segl, og Sarpreget udgjordes af Billederne og den til-
horende Legende. Det er derfor ikke merkeligt, at der er fundet
henved ti Tusind saadanne Cylindre, og at de har skaffet os Kend-
skab til et magtigt Billedstof. Seglcylinderen var gennemboret paa
langs og bares gerne i en Snor om Halsen, og Herodot fortaller,
at i Babylonien bar enhver et Segl, hvilket efter det for anferte
lyder meget rimeligt; man gik jo saa at sige med sin Underskrift
paa sig.
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Fremstillingen af Rullesegl var et Haandvark, fortrinsvis udevet
af den jevne Mand, og de viser os derfor en mere folkelig praget
Kunst end den, man treffer i Templer og Paladser. Yndede er
f. Eks. Scener, som skildrer Folkehelten Gilgames' Oplevelser og
Kampe med vilde Dyr sammen med Vennen Engidu, hvis nare
Tilknytning til Dyrene markeres ved, at han gengives som halvt
Dyr, halvt Menneske, idet Underkroppen med den lange, nedhan-
gende Hale er en Tyrs, Hovedet og Overkroppen et Menneskes.
Men talrige andre Blandingsvesener traffer vi i disse billedlige
Fremstillinger, en broget Skare, opstaaet ved, at Legemsdele fra
forskellige Dyr kombineres til groteske Skikkelser, der netop ved
denne Kombination forlenes med alle de forskellige Egenskaber,
som karakteriserer de Dyr, hvis Dele er benyttet; en Del af en
Love giver f. Eks. Styrke, et Stykke af en Fugl symboliserer Hurtig-
hed o.s.v., og saaledes skaber Fantasien Vasener med ganske
useedvanlige og overnaturlige Ferdigheder og Evner.

For en Dels Vedkommende er det farlige D&emoner, opstaaet
ved, at man ligesom Kineserne har forestillet sig Naturkrafter og
Naturmagter som levende Vasener, der — som Storm og andre
Naturkatastrofer, Sygdom og Dod — spiller en skabnesvanger Rolle
for Menneskene. Det er det ufattelige og hemmelighedsfulde, det
lunefulde og uberegnelige i Naturen, man saaledes har tenkt sig
levendegjort. Et Eksempel paa saadanne farlige Dmoner er Barne-
mordersken Labartu, der truede de smaa Born med Sygdom og
Ded; hun afbildes med Menneskekrop, Levehoved og Rovfugle-
fodder. At bek@mpe D&monerne lader sig dog gore; steerk Larm,
Amuletter, Symboler og Besvargelser kunde benyttes med Held i
mange Tilfelde, men der fandtes ogsaa Guder og gode Aander,
som kunde paakaldes. Jo mere menneskeligt et Blandingsvasen er,
des sterkere er det, og des bedre og mere velvilligt mod Menne-
skene. Og omvendt, jo mere dyrisk Skabningen er, des mere farlig
er den for Menneskenes Sundhed og Velferd. En saadan Trinfolge
synes i al Fald at fremgaa af de mange Kampscener, hvor man ser
forskellige Blandingsvaesener afbildet eller finder dem gengivet
sammen med Guder. I en af de beromteste af disse Kampscener
ser man et vinget Menneske jage et ligeledes vinget, hanligt, skal-
kledt Vasen med Lovekrop, Lovehoved og Leveforben, men med
Fuglebaglemmer og Fuglehale, altsaa et Fabeldyr, der naermest maa
henregnes til Griffene, som vi senere skal komme tilbage til. Bille-
det kaldes dog ikke Grifkampen, men Dragekampen, og det tydes
gerne som en Guds Kamp mod Merkets onde Magt fra Kaostiden,
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7. Assyrisk Dragekamp.

da Verden blev til. Det findes i mange Variationer; den oventor
beskrevne er et Vaegrelief fra Assurnasirpals Palads fra 9. Aarhun-
drede f. Kr. i Nimrud i Assyrien.

Blandt de Figurer, der ofte findes paa Skelsten og — omend
sjeldent — paa Seglcylindre, er nogle, der sandsynligvis er Gen-
givelser af Dyrekredsens Stjernebilleder. Kaldeerne var som be-
kendt ivrige Astronomer og Stjernetydere, og dette henger natur-
ligt sammen med, at Stjernehimlen opfattedes som Gudernes
Domeane, ja Guderne var i Virkeligheden selve de lysende Himmel-
tegn, Planeten Venus f. Eks. Himmeldronningens Astarte eller Istar.
Det var derfor ikke markeligt, at Planeterne og Dyrekredsens
Stjerner fulgtes med stor Opmarksomhed og afbildedes ved mange
Lejligheder. Naar vi treffer Billeder af det frygtelige Skorpion-
menneske med dets Menneskehoved og Skorpionkrop, er det sand-
synligt, at vi her staar overfor det Kompleks af Himmellegemer,
der kaldes Skorpionen. Stjernebilledet Stenbukken afbildes som et
Blandingsvaesen med Gedehoved og -forkrop og Fiskebagkrop og
-hale. I Figurerne af Stjernebilledet Skytten finder vi det antagelig
@ldste Billede, der er overleveret af det tidligere nzvnte Blan-
dingsvasen Kentauren. Dette merkelige, bueskydende Menneske,
hvis Krop gaar over i en Pattedyrkrop baaret af fire Ben, i nogle

Fabeldyr 3
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Tilflde med en Skorpion-
hale og med Vinger, er os
velkendt fra den graeske
Myteverden, men det er
altsaa betydeligt aldre.
Sandsynligvis er der ikke
nogen Forbindelse mellem
Grakernes og Kaldzernes
Kentaur; om Kineserne al-
lerede har faaet den fra
disse eller forst senere fra
Grzkerne kan — som for
8 Kntaur med Skorpionhale fra en babylonisk e R afgares.
) Skelstan, Et andet sammensat
Fabelvasen, som er os vel-
kendt fra graesk og iser egyptisk Kultur, Sfinksen, er ogsaa reprae-
senteret i den assyrisk-babyloniske Billedkunst. Medens den ®gyp-
tiske Sfinks, der sandsynligvis er den @ldste, i Regelen er af Han-
kon, afbildes den graske og den mesopotamiske som et hunligt
Vasen, nemlig som en Lovinde med Kvindehoved og Kvindebryst
og med Vinger; allerede paa Seglcylindre fra det 14 Aarhundrede
f. Kr. foreckommer et saadant Vasen. Senere findes det navnligt i
Assyrien som en Slags Dorvogtere, valdige Kolosser, der anbragtes
ved Indgangen til Templer eller Paladser som Beskyttere (Keruber
kaldte Hebrazerne dem), og nu, da de skal symbolisere Styrke og
Kraft, er de ganske naturligt blevet hanlige og har faaet et skagget
Mandshoved; serlig kendt er de vel fra Assurbanipals Palads. For-
ovrigt ombyttes Lovekroppen ofte med Kroppen af en Tyr, der
ligesom Loven ledte Tanken hen paa sterke Krafter, og som tillige
var Symbol paa den mandlige Guddom. Skikken at anbringe saa-
danne Vogtere ved Indgangen stammer antagelig fra det syriske
Folk Hetitterne, og da disse havde nzr Forbindelse med Agypten,
er det meget sandsynligt, at de har spillet en Rolle ved Sfinks-
Typens Overforelse fra Agypten til Assyrerne og Babylonerne.
Til disse sidste synes i Oldtiden Forestillingen om den bevingede
Love i serlig Grad at have veret knyttet; i hvert Fald er Loven
med Ornevinger i Profeten Daniels Drom ligefrem Symbol for det
kaldeiske Rige.
Det Blandingsvasen, som optrader i den tidligere nzvnte assy-
riske »Dragekampe«, synes ogsaa at stamme fra Hetitterne og at
veere kommet til dem fra Agypten. Det drejer sig om et af de
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9. Slangegrif fra Istarporten.

Fabeldyr, som kaldes Griffe, dyriske Vasener, der delvis bestaar
af Elementer fra Fugle. I dette Tilfelde er der Tale om en Love-
grif, fordi den har Levehoved og -forkrop, og saadanne Lovegriffe
kendes fra Babylonien saa tidligt som ca. 2700 f. Kr. Den egentlige
Grif, Fuglegriffen, den vingede Love med orneagtigt Hoved med
Top eller Kam, forekommer derimod ikke i Babylonien, men ken-
des fra Assyrien, og det er den, der ogsaa forefindes hos Agyp-
terne, hvor den endda kan folges helt tilbage til 4 Aartusinde f. Kr.

En tredie Griftype, Slangegriffen, er kendt baade fra Babylonien
og Assyrien og er endnu mere sammensat end de to andre Grif-
former. Slangegriffen er et skalkladt, vinget eller uvinget Uhyre
med Slangehoved, Lovekrop og Leveforben, Rovfuglebaglemmer og
Skorpionhale; den herer til Sagndyrene fra Kaostiden og har sik-
kert ligesom Lovegriffen skullet anskueliggore den damoniske
Magts Frygtelighed med sine forskellige Trek hentet fra de vilde-
ste og mest frygtede Dyr, man kendte. Den kaldes ogsaa Musrussu
(den rede Slange), og det beromteste Billede af den stammer fra
Istarporten i Babylon.

Denne Port er opfort af Babyloniens magtigste Konge Nebu-
kadnesar (omkr. 600 f. Kr.) og forte ind til Byens Hovedgade, den
hellige Vej eller Processionsgaden, kaldet saaledes, fordi den brug-

3.
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10. Hornslange. (Fra en Rejsebeskrivelse om Siam, forfattet af Jesuitermunke, 1686.)

tes til store Optog til ALre for Guderne. Paa Nebukadnesars Tid
naaede babylonisk Kultur et Hojdepunkt, og serlig blomstrede den
keramiske Kunst, der da ogsaa fandt rig Anvendelse i de emaille-
rede Teglsten med Relieffer, hvormed Istarportens Veagflader er
bekleedt. Reliefferne er sandfarvede eller gullige paa morkeblaa
Bund og fremstiller en Raeekke Dyreskikkelser, afvekslende Slange-
griffe og Uroksetyre. I en Indskrift siger Nebukadnesar selv:
»lstars Port har jeg bygget med glaserede Teglsten for Guden
Marduk (Byen Babylons Skytsgud). Valdige Bronzetyre og Slanger
har jeg opstillet ved dens Tarskel«; i en anden Indskrift hedder
det om Porten: »jeg lod den kunstferdigt fremstille af blaaglaserede
brendte Sten, hvorpaa Vildokser og Slanger var formet... den
samme Byport lod jeg udsmykke saa pragtfuldt, for at hele Folket
kunde undre sig«. Naar Slangegriffen har faaet Plads paa Porten,
er det ganske naturligt, thi den var Guden Marduks hellige Dyr;
paa Billeder af ham ses den ofte liggende ved hans Fodder. Den
er forovrigt identisk med den »Drage i Babylon«, som omtales i
Daniels Bog; Slangehovedet med den kloftede Tunge er ganske
typisk. Paa Portreliefferne er den afbildet med et Horn i Panden,
men Enhornetheden kommer blot af, at Dyret her ses i Profil;
andre Steder er den fremstillet med to Horn, og der er derfor stor
Sandsynlighed for, at Grundlaget for den, i al Fald delvis, maa
soges i den i Syrien og Nordafrika almindelige Hornslange (Cera-
stes), der var velkendt i Oldtiden, og som har et opstaaende, horn-
lignende Skl over hvert Oje. Bag Ojet har den babyloniske Slange-
grif et Par spiralformede Hudtraade, der nok kunde lede Tanken
hen paa de Traade, som man ofte ser belge omkring Hovedet paa
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Billeder af kinesiske Drager, uden at man dog derfor ter fastslaa
nogen Forbindelse mellem dem og Slangegriffen.

Der er dog andre Trak hos Slangegriffen, som ikke lader sig
fore tilbage til Hornslangen, men peger i en helt anden Retning.
Det er paafaldende, at Dyret paa én Gang er skalklaedt og haaret;
dette Trak understreger sammen med Rovdyrforlemmerne dets
Stilling som en Slags Mellemting mellem Krybdyr og Pattedyr.
Haarene sidder som et Bundt nedh@ngende Lokker paa Overgan-
gen mellem Hoved og Hals og som en Kam langs dennes Rygside.
Bagfodderne er kraftige Rovfuglefodder; den lange, slanke Hale
ender i en Brod ligesom Skorpionens. I visse Henseender kan
Istarportens Musrussu minde om de uddede Kampeogler, saaledes
i Bagfoddernes Udseende, Hovedets ringe Storrelse i Forhold til
Kroppen og Halsens overdrevne Langde. Men det vilde vare alt
for dristigt heraf at slutte, at dette Fabeldyr skulde vare bygget
op paa dunkle Erindringer fra Jordens Middelalder; allerede i Ind-
ledningen har vi paavist Uholdbarheden af saadanne Teorier.

Slangegriffens stadige Ledsager paa Istarportens Relieffer er
Uroksen. Skont den er et virkeligt Dyr, har den og lignende Figu-
rer alligevel spillet en Rolle i Fabeldyrenes Historie, nemlig i Sagnet
om Enhjorningen. Uroksen er ligesom Slangegriffen afbildet i ren
Profil, og derved er dens to Horn smeltet sammen, saa at det ser
ud, som om der kun var eet. Det er i det hele taget almindeligt, at
Dyrene afbildes set lige fra Siden, og ogsaa andre tohornede Dyr,
som Gazeller, Antiloper og Stenbukke, kunde derved komme til at
se ud som enhornede. At Tyrene paa Istarporten skal forestille
Urokser, er der i hvert Fald ingen Grund til at tvivle om, selvom
Kunstneren har tilladt sig visse Afvigelser fra Forbilledet. Men
han har nappe heller arbejdet efter levende Model, thi Uroksen
var sikkert udded — eller snarere udryddet — i Mesopotamien
omtrent 100 Aar for Istarporten blev til. At Uroksen har noget
med Enhjorningen at gore, er ligeledes temmelig sikkert; paa Assy-
risk hedder den remu (Biblens re’em), og dette gengaves i vor tid-
ligere Bibeloversattelse ved Enhjorning, en Overszttelse, der gaar
helt tilbage til den alexandrinske.

Her kan dog ogsaa Forveksling med Nasehornet have spillet
ind. Som vi allerede har nevnt ved Omtalen af den kinesiske En-
hjorning, har det enhornede indiske Nasehorn neppe spillet nogen
Rolle som Ophav til Kinesernes enhornede Fabeldyr, men dette
Naschorn var kendt i Assyrien og findes afbildet paa Salmanas-
sar II's Obelisk fra 9° Aarhundrede f. Kr., hvor Kunstneren dog
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11. Tyr fra Istarporten i Babylon.

narmest har fremstillet det som en stor Okse med et plumpt Horn
midt i Panden. I den senere Oldtid synes man overhovedet ikke at
have skelnet mellem Nasechorn og Enhjerning, men rigtigst vil det
vel vere at sige, at baade Nasehorn og Urokse kan gore Krav
paa Fadervaerdigheden til dette ligesaa beromte som sejglivede
Fabeldyr.

Der er over hele den mesopotamiske Fabeldyreverden noget
mere uvirkeligt, set fra vort Standpunkt, end over mange andre
Fabelvasener. Vi kender dem jo for en stor Del kun fra Billeder,
men mangler i det store og hele Kendskab til de Forestillinger, som
har knyttet sig til dem, til de Fortallinger om deres Liv og Skabne,
som vi kalder Myte. Dertil kommer, at den Sammenblanding af
vidt forskellige Dyreformer, som prager de fleste af dem, i saa
hoj Grad trodser den virkelige Dyreverdens elementzreste Love.
Alligevel blev flere af disse saa uvirkelige Skikkelser overtaget af
de Folk, som blev de gamle Osterlandes kulturelle Arvtagere, og
som formaaede at fylde de tomme Skabeloner med Mytens per-
lende Liv.



PERSIEN

de bjergrige Egne Nordest og @st for Mesopotamien var der

meget tidligt, maaske allerede i det 3’ Aartusinde f. Kr., treengt
et Folk ind, som kaldes Eranerne, og som tilherer den ariske Gren
af de indoeuropziske Folkeslag. Dets vigtigste Statsdannelse blev
det persiske Rige, der efterhaanden betvang de forasiatiske Kultur-
folk, ja en Tid endog Agypten, og det blev Perserne, som efter de
mesopotamiske Rigers Undergang mest direkte overtog den kultu-
relle Arv, disse Riger havde efterladt sig. Serlig markbart er dette
paa Kunstens Omraade, hvor Perserne dog ogsaa modtog Impulser
baade fra Agypten og Forasien og fra Grakenland.

Ligesom i den kinesiske og den assyrisk-babyloniske Religion
treffer man ogsaa i den persiske Forestillingen om to Slags over-
naturlige Krafter, der bek@mper hinanden, det gode Princip, Lysets
og Sandhedens Magt, og det onde Princip, Morket og Legnen.
Overst blandt de gode Aander rangerer Ahuramazda (Ormuzd),
medens de onde Aanders Anforer er Ahriman. Fra ®ldre Tid har
man flere Vidnesbyrd om, at der tillagdes Guder og Aander legem-
lige Egenskaber, f. Eks. forestillede man sig Ahriman som en Ugle,
men efterhaanden blev de mere og mere mteriske Vasener, deres
legemlige Form forflygtigedes, medens det moralske Modsatnings-
forhold mellem godt og ondt blev det dominerende Grundtrak i
Gudetroen, saaledes som den udformedes af den persiske Religions-
stifter Zarathustra (eller med den graske Form Zoroaster).

Fra den gamle Periode kendes kun faa persiske Billedvarker,
og forst Beroringen med de Nabolande, som kulturelt stod hojere,
satte Fart i den kunstneriske Udovelse. Et Hojdepunkt naaede
den under de store Konger, som opforte eller i hvert Fald paa-
begyndte Opforelsen af en Raekke store Paladser rundt om i Riget,
bl. a. i Persepolis og Susa. Det var ikke blot Teknikken — f. Eks.
Reliefplastik, Anvendelse af emailleret Tegl til Vagdekorationer,
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12. Relief fra Persepolis, forestillende en Sfinks. (Fra Carsten Niebuhrs Verk om hans Rejse
. til Arabien, Bd. 2, 1778.)

Gravering af Segleylindre — som Perserne larte af deres Naboer,
ogsaa Motiverne viser steerk Paavirkning udefra, iser fra Mesopo-
tamien. Saaledes treffes Sfinksen i oldpersiske Stengraveringer, og
i Form af en vinget Tyr med Herskeransigt kendes den som Deor-
vogter i Xerxes' Palads i Persepolis. Ogsaa Griffen med Leve- eller
Ornehoved er et hyppigt Motiv, f. Eks. i de Kampscener, som efter
assyrisk-babylonisk Forbillede udfertes til Forherligelse af Kongen,
der ses at stode sit Sveerd i Udyret. Nye Momenter er dog kom-
met til, idet Fabeldyret nu har faaet et Horn i Panden og er blevet
udstyret med Skorpionhale. Hornmotivet er i det hele taget i per-
sisk Kunst karakteristisk for de demoniske Skabninger, der reprz-
senterer det onde Princip, og skal vel opfattes som et Tegn paa
Kraft og Styrke, men forevrigt er det et almindeligt Trak hos
mange Folk, at onde Aander udstyres med Horn — vor egen Fan-
den med Horn og Gedebukkeben er jo et Eksempel i samme Ret-
ning. Fra de mesopotamiske Billeder har Perserne utvivlsomt hentet
det Trak, at de hornede Vasener ofte fremstilles eenhornede;
Tyre, vingede eller uvingede, med et Horn midt i Panden kendes
saaledes fra Susa og Persepolis, og her moder vi altsaa atter En-
hjerningen. Sandsynligvis er det den persiske Enhjorning, der har
vaeret Aarsag til Enhjorning-Sagnets Videreforelse til den klassiske
Oldtids Folk; i al Fald er det givet, at Grakeren Ktesias, som le-
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vede omkr. 400 f. Kr., og som
tilbragte 17 Aar i Persien,
forst som Krigsfange og se-
nere som Perserkongens hojt
ansete Livlage, har bragt Be-
retningden om den persiske
Enhjerning med til sit Hjem-
land, antagelig dels under
Indtryk af de billedlige Frem-
stillinger, han har set, dels
fra de gangse @mventyrlige
Fortallinger, han har hort om
Dyret, og i hvilke ogsaa
Trak laante fra Naschornet
er iblandet.

En merkelig Form for En-
hjorning kendes fra den per-
siske Litteratur under Nav-
net »det trebenede Asele.
Mest udferligt beskrives det
i det mytologisk-teologiske
Veark Bundehesh, der er skre-
vet i det mellempersiske
Sprog Pehlevi. »Dette Asel«
— hedder det — »har tre Fodder, seks @jne, ni Munde, to Oren
og eet Horn. Det er hvidt af Farve og ®der himmelsk Fode (d. v.s.:
intet) ... med sine seks @jne ser det alle, som udever onde Ger-
ninger, og slaar dem«. Hele Dyret er saa stort som et Bjerg og
dets Fodder saa enorme, at tusind Faar kan lejre sig under dem.
Dets Horn har gyldne Huller, af hvilke mindre Horn vokser frem.
Med Hornet odelegger det alle onde Dyrs Anslag, men dets vig-
tigste Opgave er dog at holde Vandet rent. Dukker det Hals og
Oren i Vandet, kommer Havet i Opror; naar det udsteder et Skrig,
bliver alle nyttige Vanddyr dragtige, hvorimod de skadelige taber
deres Foster, og naar det urinerer i Havet, renses Vandet.

Af denne Beskrivelse fremgaar det noksom, at denne trebenede
Enhjorning ligesom dens Fealler i andre Lande horer til paa de
gode Magters Side og er skabt til Menneskets Held og Lykke. For-
ovrigt omtales i Bundehesh ogsaa en anden Enhjorning, en Slags
Gedebuk med et stort Horn; den »ynder at holde til paa serlige
Bjerge ligesom Hestenc.
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13. Konge i Kamp med et eenhornet Dyr med
Skorpionhale. (Relief fra Persepolis.)
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14. Enhjerning overfaldes af en Leve. (Relief fra Persepolis.)

Ligesom Babylonierne har ogsaa Perserne Fremstillinger af
Dragekampe, og de findes saavel i Skulpturen som i Litteraturen.
En »Drage« eller et Uhyre ved Navn Azhi Dahika, en menneske-
lignende Drage med to Slanger voksende frem fra Skulderen, be-
skrives saaledes i en af de ®ldste Myter, der er bevaret om Drage-
kampe, nemlig i den gammel-persiske Religionsbog Avesta, og Be-
retningen lever videre i forskellige Legender, hvoraf det fremgaar,
at Dragen er en Konge, som efter at have hersket i tusind Aar be-
sejres og lenkes under det udslukte Vulkanbjerg Demavend, hvor
han skal leve til Verdens Ende. Skikkelsens Uhygge foroges ved,
at de to Slanger siges at blive fodret med Menneskehjerner. I
andre Fortzllinger er Dragen udstyret med Horn eller endog blevet
til et Uhyre med Stenh@nder. Der er nappe Tvivl om, at Skikkel-
sens Udformning er sket under Indflydelse af babyloniske Guder
og Damoner.

Denne Drage er ikke det eneste menneskeagtige Fabelvasen,
der forekommer i de @ldre persiske Skrifter. Et Sted omtales saa-
ledes et halvt menneskeligt Blandingsvaesen, nemlig en Skabning,
hvis Overkrop er som hos et Menneske, medens Resten af Krop-
pen er som en Okses, altsaa noget i Retning af Kentauren og sand-
synligvis stammende fra den babyloniske Form. Denne Skabning
har efter de persiske Forestillinger sit Hjem ved Havet og gyder
stadig indviet Vand i dette, hvorved mange skadelige Dyr drabes.
Endogsaa det forste Menneske, Urmennesket, som efter Persernes
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Opfattelse var opstaaet af den forste levende Skabning, Urtyren,
der rummede Kimene til alt levende, har et vist fabelagtigt Prag,
for saa vidt som det paa een Gang er Mand og Kvinde; forst af
dets Sad udviklede det forste Menneskepar sig. Lignende Tanker-
genfindes forovrigt hos Joderne, der sandsynligvis har overtaget
dem fra Graekerne. I al Fald forteller Platon i »Symposione, at det
forste Menneske var tvekennet, men af Zeus blev delt i to Haly-
dele, som derfor lenges efter hinanden. Til Grund herfor ligger
ikke nogen Viden om den Kendsgerning, at ethvert Foster paa et
meget tidligt Stadium er tvekonnet, men maaske en Forestilling
om, at det tvekonnede Veasen er mere primitivt end det serkon-
nede, og at de to Kons Forening ved Kopulationen kan forespejle
en Slags Genforening af to adskilte Halvdele.

For nu at vende tilbage til de egentlige Fabeldyr vil vi n&vne
de to veldige Fisk, som er skabt af Ahuramazda, og af hvilke den
ene er det storste af alle levende Vasener, medens den anden er
Hersker over alt levende i Vandet, lignende Forestillinger som
dem, vi senere skal se knyttet til det magtige Vanddyr hos Jo-
derne, Leviatan (S. 51). Ogsaa blandt Fuglene findes flere, som i
de persiske Myter er udstyret med overnaturlige Egenskaber; ser-
lig optreeder nogle af dem udstyret med Taleevne, f. Eks. den gud-
dommelige Fugl Karsiptar, der »taler avestisk i Fuglenes Sproge«. -
En anden merkelig Fugl er den udedelige Amru, som under for-
skellige Navne kan folges helt fra den persiske Oldtid op gennem
Tiderne. En af Myterne om den forteller, at der ved Havets Bred
vokser et Trz, som hvert Aar skyder tusinde Grene, og som kaldes
Alfro, fordi det baerer Froene til alle nyttige Ting. Saa snart disse
Fro er modne, kommer Fuglen og swtter sig i Traet; den ryster
nu Grenene, saa at Frugterne falder ned og med Havvandet fores
rundt til hele Jorden. Man kunde fristes til at tro, at der til Grund
for dette Sagn kan ligge visse Erfaringer om Fuglenes og Vandets
Betydning som Spredere af forskellige Frugters Fro. Hos den store
persiske Digter Firdausi, hvis Tusindaarsfest fejredes for nogle Aar
siden, omtales ogsaa denne Fabelfugl, og her er den Fosterfader til
Helten Zal, Fader til Helten Rustem. Den synes at vare identisk
med Ka@mpefuglen Rok, som vi vil treffe paa i de arabiske Aven-
tyr, og maaske ogsaa med den valdige Garuda, der omtales i indi-
ske Myter.



INDIEN

DA Arierne i det andet Aartusinde f. Kr. paa deres Vandring
naaede Indien, stodte de her paa en gammel Kultur, som man
forst i de aller seneste Aar har laert at kende gennem Udgravnin-
ger i Landskabet Sindh i Indusdalen i det nordvestlige Forindien.

15. Enhjorning paa en Seglcylinder, der stammer fra
Mohenjo-daro i Indusdalen.

Denne Kultur synes i Zlde
at kunne kappes med den
xgyptiske og sumeriske,
idet den antagelig naar til-
bage til henved Aar 5000
f. Kr., men dens Blom-
stringstid har veret Sekler-
ne omkring Aar 2000. Dens
Barere har sikkert varet
dravidiske Folk, som endnu
i ret ublandet Form lever i
visse Egne af Forindien. Det
Landskab, hvori de udgra-
vede Byer ligger, er i vore
Dage orkenagtigt og goldt,
men har i hine fjerne Tider
vaeret frugtbart og rigt paa
Plante- og Dyreliv. Fundene

viser, at det gamle Kulturfolk har haft en hejt udviklet Kunst; der
er fremdraget smukke Skulpturer baade af Mennesker og Dyr og en
Mangde Segl med indgraverede Figurer. Adskillige af disse fore-
stiller virkelige Dyr, saasom Tigere, Elefanter, Nasehorn og forskel-
lige Slags Okser, men der er ogsaa Fabelvasener, Blandingsformer
af Dyr og Mennesker, der minder om de babyloniske. Et af de Dyre-
billeder, man oftest traffer, er en Slags Enhjorning, en Tyr eller
maaske snarere en Blanding af Tyr og Antilope med et stort Horn
i Panden; af den Hyppighed, hvormed den er benyttet som Motiv,
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16. Ganega, Guden med Elefanthoved. (Skulptur fra Java))
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tor man slutte, at den har varet populer i Befolkningen. Om En-
hornetheden skyldes Profilstillingen, eller om man virkelig har villet
gengive et enhornet Dyr, er lige saa usikkert her som ved de til-
svarende assyrisk-babyloniske Skabninger; kun saa meget kan siges,
at der ogsaa er Eksempler paa, at Okser, skont set fra Siden, er
afbildet med to Horn.

Da dette blomstrende Kulturrige erobredes af de ariske Folke-
slag, gik det, som det plejer at gaa: de nye Herskere tiltvang sig
ganske vist Magten, men blev selv erobret af den gamle Kultur,
som de forefandt — paa samme Maade gik det jo Romerne med
den graeske Kultur, og saaledes vil det antagelig ogsaa gaa Japa-
nerne med den kinesiske. Et Rige kan synke i Grus, men en gam-
mel, dybt rodfestet Kultur med hundredaarige Traditioner vil ad
mangfoldige Veje fortsztte sit Liv og virke ind paa det erobrende
Folks Udvikling, saa at Kontinuiteten aldrig helt brydes, hvormeget
der end kan gaa i Lebet. Der er da heller ingen Tvivl om, at de
religiose Forestillinger, som fandtes i Indien i historisk Tid, og
som til Dels lever endnu i vore Dage i de lavere Befolkningslag,
rummer Elementer, der gaar tilbage til den gamle dravidiske Kul-
tur; det gelder saaledes efter al Sandsynlighed om Troen paa, at
Bjerge, Floder, Dyr, Treer o.s. v. er besjzlede, guddommelige eller
demoniske Vasener, og at Verden i det hele taget er opfyldt af
Smaaguder og demoniske Vasener af underordnet Karakter, over
hvilke de store Guder og D@moner rager op, en Tro, hvorom Inder-
nes gamle episke Digtervaerker, Mahabharata o. a., indeholder
mange Vidnesbyrd.

I en saadan Opfattelse maatte der ligesom hos Kineserne blive
en god Jordbund for Dannelsen af alskens Fabeldyr og andre over-
naturlige Vasener. Selv de store Guder tankes i Besiddelse af
fantastiske Skikkelser; Skaberen Brahman har f. Eks. fire Hoveder
og fire Arme, medens Vishnu, Opretholderen, har fire Arme og i
sine talrige Inkarnationer kan optrade bl. a. som Vildsvin med een
Hugtand eller som Tyr med to eller flere Horn; det tredie Medlem
af de store Guders Kreds, Odeleggeren Civa, har midt i Panden
et tredie Gje, der udsender den Flamme, som skal fortere Verden.

En Sen af Civa, der bar Navnet Ganega, og som stammer fra
nyere Tid, eftersom han ikke omtales i den @ldre Litteratur,
giver ikke de andre Guder noget efter med Hensyn til fantastisk
Ydre. Han er et Blandingsvaesen med Menneskekrop og med et
Elefanthoved, der kun har een Stedtand, og han ledsages af eller
sidder paa en Rotte. Han er de gode Raads og Paafunds Gud og
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beskytter La&rdom og Litteratur,
men han har ogsaa Interesse for
Bordets Glader og fremstilles
derfor med en velnzret Mave.
Elefanthovedet skal antagelig
symbolisere hans gode Aands-
evner, medens Rotten vel henty-
der til Evnen at kunne klare sig
i en snever Vending. Nogle My-
ter fortaller, at Ganeca var fodt
med et Menneskehoved, men mi-
stede det, da en Gud, over hvem
der hvilede en Forbandelse, saa
paa ham; Vishnu foer da straks
af Sted, bemaegtigede sig Hovedet
af en sovende Elefant og satte
det paa Drengen; senere skan-
kede han dog Elefanten et nyt
Hoved. Sin ene Tand mistede
Ganeca ved, at en Gud, der be-
segte ham, huggede den af, ogsaa
en Folge af en Forbandelse. Men
snarere er Tanddefekten maaske
fremkommet under Paavirkning
af den oldpersiske Kunsts mange
enhornede Dyreskikkelser, thi der 17. Garuda. (Skulptur fra et buddhistisk
foreligger i det hele adskillige e,
Vidnesbyrd om en saadan Paa-

virkning, hvortil der var rig Anledning, da det nordvestlige Indien
i et Par Hundrede Aar, lige til Perserrigets Undergang, stod under
Perserne.

Ligesom hos disse findes i de zldre indiske Kilder den Op-
fattelse, at det forste Vasen paa een Gang var Mand og Kvinde.
Det opstod af Havet i Kaostidens Morke og lignede en Mand. »Det
omfattede baade Kvindens og Mandens Vasen, der var sammen-
slynget i det. Det spaltede dette sit Vasen i to Dele; deraf opstod
Mand og Hustru. Derfor bliver enhver Mand ligesom en Halvdel,
og derfor udfyldes den manglende Halvdel af Kvinden. Han for-
ener sig med hende; saaledes avles Mennesker«.

Det vidt udbredte Mytemotiv, Dragekampen, som vi allerede
flere Gange har truffet Eksempler paa, genfindes ogsaa hos Inderne.
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I den @ldste af de hellige Boger Vedaerne, Rigveda, er det Kriger-
guden Indra, en rodskagget Kaempe, der svarer til Nordboernes
Thor, som med sin Kolle »Tordenkilen« efter en haard Kamp
knuser Hovedet paa Dragen eller Slangen, som har bemagtiget
sig Vandene og dermed fremkaldt Toerke og Misvaekst. Ved Drage-
drabet befriedes Vandene, saa at
de atter kunde frugtbargere Jorden.
Selve Billedet af den indiske Drage-
kamp stemmer overens med Perser-
nes (S. 42), og den Anskuelse, at
Drager hersker over Himlens Van-
de, er, som vi har set (S. 18), navn-
lig blevet udformet hos Kineserne,
men forevrigt treffer vi ogsaa hos
et Folk fra et helt andet Himmel-
strog, hos Pueblo-Indianerne i Mek-
siko, den samme Opfattelse, at Regn-
guden, som hersker over Vand og
Regn, har Skikkelse af en drage-
agtig Slange (Fig. 35, til venstre).
Den for nzvnte Krigergud Indra
har erhvervet en Del af sine Kam-
pekrafter ved at nyde en berusen-
de Drik Soma, som han satter stor
Pris paa, og som er rovet fra den
»tredie Himmel« og bragt til Jorden
iﬁ;ﬁl‘l"’i’;"%ff&ii‘;nﬁffhofv':ac'i"‘igrinef af Keempefuglen Garuda. Denne
skobillede i en Hule i Indien.) Fabelfugl er af guddommelig Natur
og Oprindelse, og selvom den under-
tiden omtales som en Orn eller Falk, fremstilles den dog som et
Blandingsvasen af Menneske og Fugl, med menneskelig Krop og
Lemmer og med Hoved, Nab, Vinger og Kloer som hos Ornen.
Vingerne er rode, Kroppen gylden, dens Flugt saa hurtig som Vin-
dens eller Tankens; »ingen Fugl kan i Fart maale sig med Garuda,
saa lidt som Aslet i Hurtighed kan maale sig med Hesten«. Alt
bliver slaaet med Radsel, naar Garuda, Fuglenes Konge, den forste
blandt Fugle eller kort og godt »Fuglen«, med udspilede Kloer og
Vinger saa store som to Byporte styrter sig ned fra Himlen
under et Vingesus saa voldsomt, at Skovens Trzer fejes mod
Jorden, og Havet kommer i Opror. Denne Karakteristik viser
Garudas Slegtskab med en anden, endnu mere kendt Fabelfugl,
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Arabernes Rok, hvis Krafter er saa store, at den kan bzre en
Elefant saa stor som et Bjerg. Det var paa Garuda, at Vishnu
— som foran fortalt — floj af Sted, da han i en Fart skulde skaffe
Ganega et Elefanthoved i Stedet for det mistede Menneskehoved.
Ogsaa en anden Gud, Krishna, benytter Garuda, naar han i et Nu
skal fores langt bort, og baade ham og Vishnu stetter den i deres
Kampe, for efter endt Tjene-
ste at drage tilbage til sit
Hjem »ved det ostlige Have.
Naar Garuda opfattes som
Vishnus vingede Barer, stam-
mer dette rimeligvis fra den
®ldre Skikkelse, »Solfuglen,
en Figur, som ogsaa forbindes
med »hans kare Sen, Paafug-
len med de skonne Fjer«. Paa-
fuglen opstod nemlig af en
Fjer, Garuda engang ofrede,
og et gennemgaaende Trak i
K@mpefuglens egen Karakteri- :

19. Brilleslange med menneskelignende Ansigts-

stik er, at den er »en Fug], trek. (Fra F. E. Briickmanns Rejsebreve 1742)
som har smukke Fjer, og som

@der Slanger«; disse har den nemlig faaet anvist til Fode, og Slan-
gerne har da ogsaa i Garuda en Dodsfjende, som forterer dem,
hvor den kan komme af Sted med det. Indiens Myteverden kender
ogsaa andre Rok-agtige Fugle i Slagt med Garuda og desuden en
Slags Sirener med smuk Stemme og med Menneskeansigt; de op-
samler de afsjelede Legemer af visse Vasener og »begraver dem
i Huler«.

Lige saa ildesindet som Garuda er mod Slangerne, er den
mod sine Halvbredre, Naga'erne, en Art slangeagtige, halvt
guddommelige Vasener, som bor i Underverdenen eller i Jer-
dens Vande, og som har spillet en stor Rolle i indisk Folke-
tro og Poesi lige fra de @ldste Tider til vore Dage. De bor i
stor Herlighed og Luksus paa Bunden af Have eller Seer og Flo-
der og ejer mange Kostbarheder, er altsaa en Slags Skattevogtere,
ligesom Dragerne i den kinesiske og europziske Opfattelse ofte er
det. I Reglen forestiller man sig Naga’erne som en Art Brille-
slanger, der dog efter Behag kan antage menneskelig Skikkelse,
hvilket de ynder at gore. Af Natur er de milde og venlige, men
naar de tirres, bliver de frygtelige. Myten om Naga'erne fore-
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kommer ikke i Vedaerne, men synes at have sin Oprindelse i
Folketroen, hvorfra den senere er bleven accepteret af den brah-
manske Religion. I de buddhistiske Egne Nord for Indien opfattes
de ofte som en Slags Regnguder; »naar den store Naga«, hedder
det f. Eks., »faar Regnen til at falde, kan alene Havet rumme
denne«. Som tidligere omtalt (S. 17), har Naga’erne i denne Egen-
skab influeret paa den kinesiske Regngud Dragen og laant denne
adskillige Trak. I Kunsten fremstilles de enten som almindelige
Slanger eller som Mennesker, der har to eller flere Brilleslange-
Hoveder voksende ud fra Nakken, eller endelig som Mennesker,
der bagtil gaar over i en Slangebagkrop. I senere Tid gengives de
undertiden som rigtige vingede og skzlkledte Drager med menne-
skelig Forkrop og et Par Hesteben, et hojst besynderligt Blandings-
vasen.

I den indiske Kunst optrader flere andre Fabeldyr som Motiver,
saaledes Kentaurer og vingede Okser eller Lover, men de er sand-
synligvis importerede fra Vestasien eller — for de vingede Dyrs
Vedkommende — fra Grakenland og er altsaa af ret sen Oprin-
delse. Ogsaa det frygtelige indiske menneskezdende Dyr, Marticho-
ras (S. 91), skyldes grask Fantasi.
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MKRING Midten af det andet Aartusinde f. Kr. eller lidt

senere traengte nomadiserende semitiske Befolkningselemen-
ter, Kvaeghyrder, ind i Jordanlandet Kanaan fra de omliggende
orkenagtige Egne; efterhaanden forenedes de indvandrede spredte
Smaasamfund til Stammer, der bevarede et vist Fallespreg og
en Folelse af Samhorighed paa Grund af deres ensartede Op-
rindelse, og saaledes lagdes Spirerne til det Folk, der kaldes
Israel.

Den semitiske Indvandring forte et Nomadefolk ind i et Land,
hvor forskellige Kulturer modtes. Geografisk set er Kanaan et
Granseland mellem Havet i Vest og Orkenen i Ost, og gennem
det gaar Hovedvejene mellem Agypten i Syd og Kulturlandene i
Syrien, Lilleasien og Mesopotamien. Det er derfor ikke markeligt,
at den vigtigste Kilde til Oplysning om Israels Kultur i @ldre Tid,
det Gamle Testamente, indeholder adskillige Vidnesbyrd om Kul-
turindflydelser fra flere forskellige Sider. Her genfindes f. Eks. den
babyloniske Skabelsesmyte i Fortellingen om, at Verden blev til
ved, at Jahve kampede med Kaoshavet og spaltede det og saa-
ledes bragte Orden og Lovbundethed til Veje. Denne Kamp frem-
stilles hos Babylonierne som en Kamp med og Sejr over en Drage,
Tiamat, der i Biblen er blevet til Rahab eller Livjatan (Leviatan):
»Mon Du ej klovede Rahab, gennembored Dragen, mon Du ej
udterred Havet, Stordybets Vande?«. Kampen antages at symboli-
sere Lysets Strid med Meorket og fortsaettes uden Opher; Kaos
truer stadig, og Livjatan ligger altid paa Lur i Havets Dyb —
»Livjatan, som Du danned til Leg deri« — og Dragen maa ned-
kampes. »Paa hin Dag hjemsoger Herren med sit haarde, veldige,
steerke Svaerd Livjatan, den flugtsnare Slange, Livjatan, den bug-
tede Slange, og ihjelslaar Dragen i Havete.

Forestillingerne om Vandenes Kaosuhyre har givet Anledning

4‘
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til, at dens Navn er blevet overfort paa store, frygtindgydende
Vanddyr. I Jobs Bog gives der saaledes en Skildring af Livjatan,
der — omend poetisk udsmykket — ingen Tvivl lader tilbage om,
at den er bygget over Nilens Krokodille. Den danske Bibelover-
settelse fra 1932 siger da ogsaa: »Kan du treekke Krokodillen op
med Krog og binde dens Snude med Snere?« Undertiden bliver
Dragen Betegnelse for Fjenden, f. Eks. Symbol paa den @gyptiske
Konge Farao, Agypten eller dets Magt, som naar det hedder: »Se
jeg kommer over Dig, Farao, £gyptens Konge, du store Drage,
som ligger midt i Dine Stromme, og som siger: Nilen er min, jeg
har skabt den selv«. Ogsaa her ligger det ner at tenke paa Kroko-
dillen som det Dyr, Dragemotivet er knyttet til.

I den senere jodiske Litteratur bliver Livjatan et fantastisk Se-
uhyre af enorme Dimensioner, og efterhaanden gaar Ordet over
til at betyde ethvert stort Havdyr, f. Eks. Hvalen, og anvendes
figurligt som Navn paa store Skibe, ja overfores til sidst til alt
stort og meagtigt. Talmud, to littereere Varker, der blev til i lerde
jodiske Kredse i Lobet af de forste fem Aarhundreder e. Kr., om-
taler baade en hanlig og en hunlig Livjatan, som er saa umaadelig
store, at Hunnen danner en Kreds omkring Jorden. For at disse
Uhyrer ikke skal formere sig og derved odelegge Verden, har
Gud kastreret Hannen; Hunnen har han derimod maattet drabe,
da dens Gejlhed var saa stor, at det for at undgaa, at den for-
plantede sig, ikke var tilstrekkeligt at nedsztte dens Konsdrift.
Det saltede Kod af den drabte Hun opbevares for paa den yder-
ste Dag at kunne tjene til Fode for de fromme. Ogsaa andre Ste-
der, f. Eks. i de jodiske Sagn, findes den Forestilling, at Livjatan en-
gang skal opades af de troende ved det store Gaestebud i Paradiset.

Det er ikke alene Livjatan, der efter Sagnene skal ®des paa
Dommedag. Denne Skabne maa den dele med sin Pendant paa
Landjorden, Behemot, Kongen over Landdyrene. I Biblen er dette
Ord dog endnu nzppe Betegnelse for et Fabeldyr, men blot et
Navn for Flodhesten, som i gamle Dage levede i Agypten neden
for Nil-Katarakterne ved Assuan, Grakernes Syene. I Jobs Bog
ophojes dette kraftige og frygtindgydende Dyr imidlertid til Lar i-
dyrenes Fyrste: »Se Nilhesten!... den er Guds ypperste Skab-
ning, skabt til at herske over de andre«. I Talmud, hvor Over-
drivelser er hyppige, svulmer ogsaa Behemot op og bliver til et
fantastisk Landuhyre, der daglig afgrasser tusinde Bjerge, som
dog hver Nat daekkes med frisk Greonsvar, for at Dyrets kolos-
sale Graadighed ikke skal odeleegge Verden. Dets Torst staar Maal
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med Sulten; det kan paa een Gang drikke alt det Vand, som Jor-
dan samler i et halvt Aar. Der findes to Behemot’er, en Han og
en Hun, og ligesom Tilfxldet er med Livjatan, er Hannen blevet
kastreret, og Hunnen er vel ikke blevet drabt, men dog berovet
Konsdriften. 1 den middelalderlige jodiske Litteratur findes en
Beretning om, at Jordens to magtigste Dyr, Livjatan og Behemot,
skal modes i en Tvekamp, som ender med, at begge saares dede-
ligt. Meerkeligt nok findes der i Syrisk et Ord bLehmot som Beteg-
nelse for en Kaempefugl; her maa altsaa Dyret fra Jobs Bog vare
blevet forvandlet til en Fugl. | moderne Sprogbrug er Ordet blot
Betegnelse for et meget stort og staerkt Dyr.

Den gammeltestamentlige Religion knasatte som bekendt det
Princip, at der kun er een Gud, og at denne er et rent aandeligt
Vasen; med ubgjelig Strenghed haandh@vedes derfor den Lov, at
Gudsdyrkelsen er billedlos, og det forbedes at tilbede nogetsom-
helst andet, det vere sig et Vasen, en Naturkraft eller et Natur-
fenomen; kun den ene, usynlige Gud maatte tilbedes. Dermed var
Vejen sperret for den Frembringelse af mere eller mindre fantasti-
ske guddommelige Skikkelser, som vi har truffet hos de tidligere
omtalte Folk. Selv i Biblen lader der sig dog eftervise Rester af
en oldsemitisk Dyrekultus, som naar man i Dan og Betel tilbad
Guldkalve, eller naar der tales om »Praster for Offerhojene og
Bukketroldene og Tyrekalvene«, eller det forbydes at @re de bukke-
lignende Demoner. Og i den jodiske Folketro huserede Damo-
nerne ganske som i anden Folketro, og ligesom Babylonierne antog
Joderne, at deres Hjemsted var Orkenen, der for Israeliten —
skont han selv oprindelig stammede derfra — efterhaanden var
kommet til at staa som et ugastmildt og forbandet Sted.

Et andet Levn fra den Tid, da Dyrekultus var almindelig, er
Forestillingen om, at nogle Guder og D@&moner har Horn; efter-
haanden som det overjordiske Vasen befries for sin Dyreham og
tilsidst antager rent menneskelig Skikkelse, bevares kun Hornene
som Tegn paa de overnaturlige Egenskaber. Ogsaa hos Joderne
finder vi saadanne Forestillinger, saaledes i den Enhjorning, som
omtales i Daniels Bog: »Bukken havde et anseligt Horn i Panden«.
Den er sikkert, ligesom Gengivelsen af Ordet Re’em ved »Enhjor-
ning« i de @ldre Bibeloversattelser (S. 37), opstaaet under Paa-
virkning af de mesopotamiske Profilbilleder af en Okse, antage-
lig Uroksen. I den danske Bibel overszttes Re'em nu ved Vild-
okse: f. Eks. hedder det i Jobs Bog: »Er Vildoksen villig at tralle
for Dig, vil den staa ved Din Krybbe om Natten?« I Talmud
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20. Agyptisk Vaegmaleri, forestillende en Oryxantilope set fra Siden.

vokser Enhjorningen naturligvis til et kempemeassigt Dyr, der
rager helt op i Skyerne. Desuden omtales der her en enhornet Okse:
»Den Okse, som Adam, det forste Menneske, havde ofret, havde
kun eet Horn i Pandenc; ligeledes omtales en Slags Hjort med eet
Horn, muligt en Antilope af Slegten Oryx, der ogsaa paa agypti-
ske Vagmalerier er fremstillet med eet Horn, ligesom den hos
Aristoteles (S. 104) skildres som enhornet.

Er saaledes Forestillingen om Enhjorningen Rester af en tidligere
Damon-Tro, gelder dette sandsynligvis ogsaa om den onde og listi-
ge Slange, der forledte de forste Mennesker til deres skaebnesvangre
Ulydighed mod Gud; det er meget troligt, at vi her staar overfor
en Udleber af en ®ldgammel Opfattelse af Slangen som et demo-
nisk Dyr, en Opfattelse, der findes hos mange andre Folk, og som
i den senere Jodedom og i Kristendommen gor Slangen til et Sind-
billede paa den Onde selv. Slegtskabet mellem Slanger og Drager
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har vi allerede fundet Vidnesbyrd om hos Kineserne, og i det
Gamle Testamente treffer vi denne Opfattelse i Skildringen af
Livjatan; desuden nevnes der et Sted, hvor der er Tale om Sydens
Dyr, nogle vingede Slanger, altsaa en Slags Drager, aabenbart den
samme Slags, om hvilke Herodot forteller, at de havde vist sig
i Agypten.

Et andet velkendt Fabeldyr, der ligeledes navnes et enkelt Sted
i Biblen, er Fuglen Foniks; i den danske Bibeloverszttelse gengi-
ves Stedet saaledes: »Saa tenkte jeg da: Jeg skal do i min Rede,
leve saa lenge som Foniksfuglen«. I den senere Jodedoms Skrifter
nevnes Fuglen ofte, og det fortelles f. Eks. om den, at den lever
i tusinde Aar, men naar dette Tidsrum er forbi, gaar der Ild i
dens Rede, saa at baade denne og Fuglen brander; dog bliver der
saa meget tilbage af den, som et Ag er stort, og af denne Rest
vokser den paany frem og lever videre. Fuglen er altsaa egentlig
udedelig, og hertil angives forskellige Aarsager. Saaledes skal Eva,
efter at have nydt Frugten af Kundskabens Tre, ogsaa have faaet
Dyrene til at ®de af det. Det eneste Dyr, der ikke vilde, var Fo-
niksfuglen, og derfor lonnedes den med evigt Liv. En anden Fabel-
fugl omtales i Talmud, nemlig en Kempefugl, der ligesom Behemot
og Livjatan skal spises af de fromme paa den yderste Dag. Den
er saa stor, at dens Hoved naar op til Himlens Hvelving, selv om
den staar i Vand, der er saa dybt, at en Okse er syv Aar om at
synke til Bunds deri. Den kan altsaa maale sig med den tidligere
nevnte Rok og herer til samme Type som denne og som Indernes
Garuda.

Joderne kender ogsaa menneskelige Fabelvesener. Filisterkem-
pen Goliath, som David nedlegger med et Slyngekast, kan dog
neppe henregnes til denne Kategori, men er blot et Symbol paa
en overmagtig Fjende. Rene Fabelvasener er derimod de Ke&mper,
der omtales i de jodiske Urtidssagn; deres Sterrelse er saa fanta-
stisk, at deres Laar alene maaler atten Alen. Efter visse Overleve-
ringer var ogsaa Adam, det forste Menneske, for saa vidt et Fabel-
vaesen, som han paa een Gang var baade Mand og Kvinde; Krop-
pen var felles, men den bar to Hoveder. Saa delte Gud Kroppen i
to og gav hver af dem en Ryg, og dermed var de to Ken sat ind
i Verden. Det er sandsynligt, at disse Forestillinger, der minder om
tilsvarende hos Perserne (S. 43), stammer fra Grakerne.






FABELVASENER HOS £GYPTERNE






ILDELTAET og det brede, frugtbare Dalstrog omkring Nilens
nedre Lob var Hjemstedet for den gyptiske Kultur, der i
Alde kan kappes med Mesopotamiens og de andre forasiatiske
Egnes. Hvor Kulturen gaar lengst tilbage i Tiden, er vanskeligt
at afgore; det taber sig i Forhistoriens Morke. Men den mgyptiske
Oldtidskultur er grundigere gennemforsket end de andre Landes,
og man kender ogsaa den religiose Opfattelse af Naturen langt til-
bage i Tiden. Paa sine ®ldste Stadier har denne Opfattelse ikke
adskilt sig fra den, vi paa tilsvarende Stadier kender fra Kine-
serne, Inderne og flere andre Folk. Der har alle Steder veeret den
samme Tro paa, at Naturen er levende og besjzlet, og som Folge
deraf den samme Dyrkelse af Naturgenstande, Bjerge, Planter,
Dyr o.s.v., som ogsaa — under Navnet Fetichisme — kendes fra
primitive Folks Religion i Nutiden. Et Udslag af denne Tro er
den mgyptiske Dyredyrkelse, der var baseret paa den Anskuelse,
at de guddommelige Vasener havde taget Ophold i Dyr, f. Eks.
Tyre, Krokodiller, Slanger o.s.v. Efterhaanden antog de store
Guder dog menneskelig Skikkelse, men Rester af den mere primi-
tive Opfattelse bevaredes i den Skik i billedlige Gengivelser at
fremstille Guden som et Menneske med Dyrehoved, nemlig Hove-
det af det til den paageldende Gud knyttede hellige Dyr. Saa-
ledes opstod de ejendommelige gyptiske Gudeskikkelser med Ko-
hoved, Krokodillehoved, Fuglehoved o.s. fr. Serlig omstridt har
Guden Sefs Hoved vearet. Det er blevet udlagt som Hovedet af
forskellige Pattedyr, f. Eks. Okapien, men der kan n@ppe veere
Tvivl om, at det — som fremstillet af den danske Zoolog Ad. S.
Jensen — er Giraffen, som har veret Forbilledet for det Dyr, der
har veeret viet denne Gud. Gudehovedets »Orer« maa i saa Fald
opfattes som Efterligninger af Giraffens afstumpede Horn.
Guderne kunde ogsaa legemliggores som det Fabeldyr, der kal-
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des Sfinksen, Loven med Menneskehoved, der netop har sit Hjem-
sted i Agypten, hvorfra den er blevet udbredt til Mesopotamien
og Persien; som vi senere skal se, kendes den ogsaa fra Grzken-
land. I adskillige Tilfelde er Sfinksen Billedet af Solguden; hyp-
pigst forestiller den dog ikke en Guddom, men Kongen, der efter
de =gyptiske Forestillinger var en Art guddommeligt Vasen og
Parthaver i den overjordiske Del af Tilvarelsen. I Reglen er Sfink-
sen da ogsaa af Hanken, og som oftest er den vingelos eller har

21. Guden Sets Hoved. 22. Hoved af en Giraf.

sammenfoldede Vinger. Lejlighedsvis traffes dog ogsaa hunlige
Sfinkser og saadanne med mer eller mindre udbredte Vinger, selvom
disse Typer forst rigtig kommer til Udfoldelse hos de forasiatiske
Folk og hos Grakerne. Undertiden bliver Sfinksens Menneskehoved
erstattet af et Falke- eller Hogehoved, saa at Fabeldyret nermest
maa henregnes til Griffene, og fra den mgyptiske Kunst kendes
desuden Eksempler paa Vaddersfinkser, uvingede Lover med Vad-
derhoved.

Sfinkserne fremstilles altid liggende med Forbenene strakt frem
og Hovedet havet. Fra Nakken og Skuldrene breder sig en stili-
seret Lovemanke, og de Sfinkser, der har Menneskehoved, berer i
Reglen det samme Hovedtej, som de mgyptiske Konger brugte,

23. Forskellige Fabeldyr (fra venstre Enhjorning, Slangegrif, Fuglegrif og Guden Sets Dyr)
fra Vegmalerier i Beni Hasan.
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enSlagsHaet-
te, hvis Flige
hang ned
over Brystet.
OverPanden
har Sfinksen
en Ur=us- |
slange, der /
varSymbolet

paa guddom_ 24. Den afdodes Sjeel i Form af en Fugl med 25 Deren til Graven
. Menneskehoved. (Fra en mgyptisk Papyrus med en Bennu ved den
melig Beskyt- (Dedebogen) i British Museum.) ene Side og den afdo-

telse. Sfinks. e
figurer opstilledes gerne i Reekker langs de Veje, hoved.(Fra en wgyptisk
der forte til Helligdomme, idet de antoges at "“Tyrus (Daecbosen) !
beskytte disse mod alt ondt. Man har flere

Steder fundet Rester af saadanne Sfinks-Alleer, f. Eks. ved Amons
store Tempel i Theben. Den mest beromte Sfinks og tillige den
storste af dem alle er den ved Gizeh i N&rheden af de tre storste
Pyramider; den stammer vistnok fra det 4 Dynastis Tid, d. v. s.
henved 3000 Aar f. Kr. Kun Hovedet rager op, Resten er dekket
af Orkensandet, men i sin fulde Storrelse maaler den 20 m i Hojden
og 55 m i Lengden, og den er med fremragende kunstnerisk Dygtig-
hed hugget ud i Klippen.

Grazkerne kendte, som for naevnt, ogsaa et Fabeldyr af Sfink-
sens Type, og det er dem, der har givet de tilsvarende xgyptiske
Vasener Navnet Sfinks, der altsaa er et graesk, ikke et agyptisk
Ord. Den Hieroglyf, der har Form som en Sfinks, betyder Nib
eller Neb, hvilket vil sige Herre.

Hvorvidt de gamle Agyptere har tillagt Sfinksen virkelig Eksi-
stens, faar staa hen; saa meget er i al Fald sikkert, at man har
Billeder, hvor Fantasidyr optrader sammen med eller i samme
Rolle som virkelige Dyr. I Jagtbilleder f. Eks. ses blandt Antiloper
og Gazeller ogsaa vingede Griffe — Fuglegriffe med Lovekrop og
Ornehoved — og desuden et love- eller panteragtigt Dyr, hvis Ho-
ved sidder paa en lang, slangeagtig Hals, saa at Dyret kommer til
at minde om Babyloniernes Musrussu eller om Fortidens Ka@mpe-
ogler; ogsaa Griffe, hvis Hale ender i en Lotusblomst, og Pantere
med et vinget Ansigt voksende frem paa Ryggen kendes fra Jagt-
billeder, og det samme gelder om Guden Sets Dyr, hvis Hale her
har Form som en Pil, der rager skraat opad. Som ovenfor navnt,
maa dette Dyrs Forbillede antages at veere Giraffen, som netop
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svinger Halen i Vej-
ret, naar den leber.
Enhornede Dyr er og-
saa reprasenteret paa
Billederne, dels som
Antiloper og Gazeller
set fra Siden, dels som
et plumpt Dyr med et
langt Horn foran paa
Nasen; det er utvivl-
somt Nasehornet, som
har varet Grundlaget

derfor.

26. Bennu og Hejre. (Fra en mgyptisk Papyrus (Dedebogen) <
i British Museum.) Den &gyptlSke

Kunst har desuden
frembragt et srligt Fabelvaesen som Kunsttype, en Fugl med et
Menneskehoved, i sit Ydre beslegtet med det tilsvarende Blan-
dingsvaesen hos Inderne og en Forleber for Grakernes og senere
Tiders Sirener; hos Agypterne kaldtes dette Vasen Ba og tjente
udelukkende til billedlig Gengivelse af de afdedes Sjzle. Derfor
findes Menneskefuglen kun paa religiose Billeder, der omhandler
Tilstanden efter Doden.

Foruden Ba kendes endnu en Fabelfugl fra det gamle Agyptens
Kunst og Litteratur, nemlig Bennu, et Ord, der maaske har veret
udtalt fennu eller fonnu, hvorved Tanken ledes hen paa den vel-
kendte Foniks, som vi har truffet baade hos Kineserne og flere af
de andre asiatiske Folk. Zgypternes Bennu er da ogsaa bleven sat
i Forbindelse med de Sagn, der er knyttet til Foniksfuglen, men
medens denne hos Kineserne minder om Fasanfugle, har den i den
@gyptiske Form mest Lighed med Hejrer. Ligesom Menneskefug-
len Ba var Bennu knyttet til de afdede og omtales derfor serlig i
det gammelaegyptiske Litteraturvaerk, der gaar under Navnet Dode-
bogen, fordi de dede fik det med i Graven, vistnok som en Slags
Vejleder i den anden Verden. Det ser ud, som om Bennu, der
serlig tilbades i Heliopolis, Solens By, er blevet sat i Forbindelse
med eller har varet Symbol for den opgaaende Sol. »Lad det
blive min Lod«, hedder det i Dedebogen, »at treede ind som en
Hog og komme ud som Fuglen Bennu, Morgenstjernen« eller »som
Ra’s Morgenstjerne«; Ra eller Re var Agypternes Navn for Solen
og Solguden. Bennu omtales ogsaa »som den, der fornyer sig selve
eller »den fornyede Sols Hjerte«, altsammen noget, der viser
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Slegtskabet med Sagnet om
den udoedelige Fugl Foniks, der
stadig stiger nyfedt frem lige-
som Morgenens Sol. Det ®gyp-
tiske Navn Bennu kan forev-
rigt ogsaa betyde Palmetre,
ganske som det graske Ord
Phonix senere er blevet Navn
paa Dadelpalmen. Helt klar er
Forbindelsen mellem den &gyp-
tiske Sagnfugl og den greske

27. Guden Ra og Fuglen Bennu i en Baad sam-
men med den afdede, (Fra en mgyptisk Papy-
rus (Dedebogen) i British Museum.)

dog ikke; sandsynligt er det, at den graske Foniks ikke uden vi-
dere er overfort fra det egyptiske Forbillede, men ogsaa har hentet
Impulser fra jodisk og anden forasiatisk Folketro, thi det blev
netop Grakernes Indsats paa mange Omraader at omsmelte alle-
rede eksisterende Forestillinger fra forskellige Kilder og give dem
en ny Form, den Form, der siden er blevet europzisk Civilisations

Almeneje.






FABELVASENER
HOS GRAKERNE OG ROMERNE

Fabeldyr






EN graske Kultur udviklede sig gradvis i Egnene omkring det

ostlige Middelhav, hvor det greske Folk, delt i mange Smaa-
samfund, var bosat saa langt vestpaa som til Sicilien og Sydfrankrig.
Racemessigt var Grakerne, som saa mange andre kulturskabende
Folk, aabenbart et sammensat Produkt, hvori ariske eller indoger-
manske Erobrerstammer, som traengte ind fra Nord, var blandet
med de paagaldende Omraaders oprindelige Befolkning. De @ldste
graeske Kulturforhold kendes fra Udgravninger og fra det litterere
Vark, som kaldes de homeriske Digte, der ganske vist maa an-
tages at vere yngre — fra 9—6’ Aarhundrede f. Kr. — end de Be-
givenheder, det skildrer. Fra senere Tider er der som bekendt over-
leveret mange forskelligartede litterere Varker og navnlig en bro-
get Mangfoldighed af kunstneriske Fremstillinger, og af alt dette
Materiale kan vi danne os et fyldigt Billede af Grakernes kultu-
relle Liv, ogsaa af deres Forestillinger om overnaturlige og virke-
lighedsfjerne Veasener.

Paa dette som paa saa mange Omraader sporer man hos det
lerenemme og aandeligt modtagelige graeske Folk en sterk Ind-
flydelse fra de @ldre Kulturfolk, det kom i Beroring med i Agyp-
ten og Forasien. Men Grakerne var ikke som f. Eks. de konserva-
tivt anlagte Agyptere mngstelige for at gaa udenfor de tilvante
Baner, de var tveertimod idérige og nyskabende, altid tilbojelige til
at videreudvikle og forny det Stof, de modtog andetsteds fra, og
deres livlige Fantasi og Kombinationsevne giver sig ogsaa Udslag
i de Fortzllinger og Myter, de har frembragt om jordiske og over-
jordiske Fabelvasener.

Da Romerne erobrede Verden og blev det herskende Folk, kom
de under en stark graesk Paavirkning. De ejede ikke Grzkernes
Aandslivlighed og nyskabende Fantasi, var mere praktisk og nog-
ternt indstillet, men de havde, ligesom Japanerne i vore Dage, stor
Evne til at uddrage af andre Folks Kultur, hvad de havde Brug for,
og de kom derfor til i mange Henseender at overtage og viderefore
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ikke alene den greske Kulturarv, men gennem denne tillige Dele
af Agyptens og Forasiens.

Til denne Kulturarv herer ogsaa Fabelvaesenerne, som ofte med
stor Grundighed beskrives hos de romerske Forfattere, men gen-
nemgaaende i temmelig uoriginal og ukritisk Genfortelling efter
graeske Skildringer. Efterhaanden som den romerske Kultur gaar
sin Oplosning i Mode, antager Fabelvesenerne dog mere og mere
overdrevne Former og fjerner sig efterhaanden sterkt fra det op-
rindelige Grundlag.

Ogsaa religiost kom Romerne under grask Paavirkning. Den
oprindelige romerske Religion, der var starkt preget af en vag
Legemliggorelse af Naturkrefterne, nermede sig lidt efter lidt
Grazkernes Opfattelse, efter hvilken Guderne i det store og hele
er rent menneskelige og ofte ikke altfor ophejede Vasener. For-
ovrigt var de religiose Forestillinger hos Grakerne af temmelig
broget Karakter og skiftende fra Sted til Sted; ligesom man ved
Siden af Troen paa de menneskelige Guder finder Rester af mere
primitiv Tankegang, hvorefter Naturgenstande som f. Eks. Stene
eller Treer kan vare besjelede og som en Slags overjordiske
Veasener vere Genstand for Tilbedelse. Dyrene synes dog at have
spillet ringe Rolle i denne Sammenhang, og nogen egentlig Dyre-
dyrkelse kan vanskeligt spores i noget af de greske Smaasamfund.

GUDERNE (MYTOLOGIENS FABELVASENER).

Flere graeske Guder staar dog i et vist Forhold til Dyreriget, ja,
man har ligefrem forestillet sig, at de kan optraede i Dyreskikkelse,
eller de tenkes sammensat af Dyr og Menneske. Agteskabets Gud-
inde Hera fik saaledes Koer som Offergave og har muligt oprinde-
lig veeret tiltenkt Skikkelse som en Ko. Det er vel i saa Fald en
Rest af denne Opfattelse, der afspejler sig i det Tilnavn, hun ofte
faar i digterisk Omtale: den kviesjede. Ogsaa Visdommens Gud-
inde Pallas Athene (Minerva) kunde i zldre Tid antage Dyreskik-
kelse; i de homeriske Digte sammenlignes hun ofte med en Fugl,
som naar det i Odysseen hedder om hende:

Selv hun svavede bort livagtig at se som en Svale,

og under Loftet hun satte sig op ved det sodede Rogslug.
Senere overtog som bekendt Uglen Rollen som hendes srlige
Symbol, vistnok fordi Klippen Akropolis i Athen, hvor hendes
Tempel stod, var Hjemsted for mange Ugler. Athen var forevrigt
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saa rig paa disse Fugle, at Graekerne sagde: »man skal ikke bringe
Ugler til Athen« i samme Betydning som vi siger: »man skal ikke
give Bagerbern Hvedebrod«.

Den gamle Gudeskikkelse Poseidon blev for Grakerne Havets
Gud, da de blev en sofarende Nation. Fra @ldre Tid var han der-
imod knyttet til Jorden som den, der fremkaldte Jordskalv, »Jord-
rysteren«, som man sogte at forsone ved at bringe ham Muldvarpe
som Offergave. Tyre og Heste er dog sarlig knyttet til ham, og i
hans Rolle som Jordrysteren synes man at have tenkt sig ham i
Skikkelse af disse Dyr, hvis Brol eller Vrinsken er den Larm, man ved
Jordsklv herer fra Underverdenen. Baade Heste og Tyre ofredes
til ham, iser sorte Tyre, der vel symboliserede det stormfulde Hav.

Tyren szttes ogsaa i Forbindelse med en anden gresk Gud,
nemlig Vinens og Frugtbarhedens Gud, Dionysos (Bacchus), der
teenktes at kunne optrade i Skikkelse af forskellige Dyr, navnlig
som Tyr, Love eller Panter, og af den @ldre Billedkunst ofte frem-
stilles ledsaget af et eller flere af disse Dyr; ogsaa Bukke horer til
hans Stab af hellige Dyr og ofredes ligesom Tyrene til ham. I det
Folge, der taenktes at ledsage ham, naar han var til Stede ved de
store losslupne Fester, som fejredes til Are for ham, optraadte
bl. a. Silener, Vasener, der kun omtales lidt i de litteraere Overle-
veringer, men er saa meget mere kendt fra Kunsten. I Kunstvarker
fra xldre Tid fremstilles de som Blandingsvasener af Menneske
og Hest, med Hestebagben og -hale og med spidse Hesteoren. Se-
nere faar Silenerne undertiden i Stedet derfor tildelt Bukkeben
og Bukkehorn og nermer sig da i Udseende til Guden Pan, der
gerne fremstilledes med laadne Bukkeben. Hos Romerne overfortes
de graske Forestillinger om disse Naturdemoner til Guden Faunus,
som efterhaanden spaltedes i flere Fauner, der ligesom Pan havde
bukkeagtige Bygningstrak. Alle disse Skikkelser har lige til vore
Dage spillet en stor Rolle i Kunst og Litteratur.

Ogsaa Satyrerne horte til Dionysos’ Felge. De var kaade og
hojst sanselige Vasener, senesterke og skaeggede, med spidse Oren
og Braknase og med en kraftig Hale bagtil; i senere Fremstillinger
kommer hertil yderligere dyriske Traek som Bukkeben og Horn i
Panden; Satyrerne glider da over i Panskikkelsen, og hos Romerne
identificeres de med Faunerne. De romerske Naturhistorikere om-
taler flere Steder Satyrer, og her synes det i alle Tilfelde at dreje
sig om Aber; hos Plinius Secundus, der levede 23—79 og skrev et
bindsterkt Vark om Naturen, hedder det saaledes om Satyrerne,
som han regner for en Slags Mennesker: »De lever i de ostlige
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28. Vasemaleri, forestillende Pan. der jager en Hyrdedreng. Til hejre en Billedstotte
af Priapus.

Bjerge i Indien, hvor de gor stor Skade. De ligner Mennesker, er
meget behandige og hurtige og leber med saa stor Hast paa to
eller fire, at man kun kan fange dem, der er gamle eller syge«.
Noget lignende fortaller Plinius’ Landsmand Alian, der levede
halvandet Hundrede Aar senere og skrev en meget ukritisk Bog om
Dyrene; han skildrer dem som haarede over hele Kroppen og med
en Hestehale ved La&nderne, »men naar de horer Jaegerne og Hun-
denes Goen, lober de op ad Bjergskraaningerne med utrolig Fart,
thi de er ovede i Bjergbestigning«.

Plinius’ Beskrivelse passer godt paa de halelose, behandige
Menneskeaber Gibbonerne, som netop lever i Indien; at Alian
udstyrer dem med Hestehale, maa opfattes som et Laan fra Mytens
Satyrer. De gamle Forfattere kendte ogsaa Satyrer i Afrika; de var
meget fredsommelige Vasener med venligt Ansigtsudtryk og liv-
lige Gebarder; man tager nappe fejl ved at tyde dem som Chim-
panser, saa meget mere som det berettes om dem, at de ikke havde
andet menneskeligt ved sig end Skikkelsen.

Ogsaa i Kunsten blandedes Satyrer og Aber sammen; man
brugte undertiden Trak fra Kappebavianen til Udformning af en
abelignende Satyrskikkelse med lang Bavianhale. En veritabel Pan
skal engang vare sendt til Kejser Konstantin fra Indien; den skil-
dredes som en Abe med Bukkehoved og Bukkeben, men desverre
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omkom den undervejs, saa at kun den afflaaede Hud naaede frem
til Kejseren. Medens der her er Tale om et rent Fabeldyr, kan en
anden Pan, der sendtes til Byzanz fra £tiopien og skildres ganske
som den fra Litteraturen og Kunsten kendte Pan, maaske nok refe-
rere sig til en Gorilla. Et Minde om Forbindelsen mellem Aberne
og Satyrerne og Pan er bevaret af Zoologien til vore Dage, nemlig
i det systematiske Navn, Linné gav Chimpansen, Pan satyrus; Sa-
tyrnavnet er for Resten ogsaa knyttet som Artsnavn til Oranguta-
nen, og de to Bukkeguder lever tillige i Navnet paa en Fasanfugl,
Hornfasanen eller Satyrhenen, hvis systematiske Navn er Trago-
pan satyra (Tragos betyder Buk).

Som tidligere omtalt blev Poseidon efterhaanden knyttet til
Havet, og her herte ogsaa hans Sen Triton hjemme. I Tidens Lob
oplostes denne Skikkelse i flere, ogsaa kvindelige; i Kunsten, hvor
de blev et yndet Objekt, fremstilledes Tritonerne som Mennesker,
hvis Krop nedenfor Hofterne lober ud i en — senere endog to —
Fiskehaler i Stedet for Ben. Det drejer sig altsaa om en Slags Hav-
mand og Havfruer, og Typen kan maaske vere inspireret af de
assyrisk-babyloniske Fiskemennesker. Tritons srlige Attribut var
den kegleformede Skal af en stor, i Middelhavet levende Havsnegl,
som derfor har faaet Navnet Tritonshornet. Paa dette Musikinstru-
ment tenktes Triton at blese for at faa Belgerne til at rejse sig
eller lzgge sig. Baade hos Plinius og Alian omtales Tritonerne; den
ellers saa lettroende Alian er dog ikke sikker paa, at de virkelig
eksisterer, men da Apollo skal have bevidnet det, ender han med
at sige: »naar saaledes den Alvidende (d.v.s. Apollo) siger, at der
findes Tritoner, sommer det sig ikke for os at tvivle derome.

Tritonerne holdtes ikke skarpt adskilt fra nogle andre mytiske
Havveesener, der kaldtes Kentaurotritoner eller Fiskekentaurer,
fordi disse teenktes at se ud som Tritoner, men paa Bugen havde et
Par Forben laant fra et firbenet Dyr, i Reglen Hesten. I Litteratu-
ren naevnes de kun sjzldent, men i Kunsten har de spillet en stor
Rolle.

FABELVASENER 1 DEN KLASSISKE OLDTIDS
SAGNVERDEN.

I den graeske Kulturverden levede en Mangde Sagn om Guders
og Menneskers selsomme Tilskikkelser. En Del af dem spandt sig
efterhaanden som hele Sagnkredse om visse serlig interessante Be-
givenheder, saasom Togtet til Troja, der i Udtog behandledes i de
homeriske Digte, eller samlede sig om serlig fremragende menne-
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skelige Skikkelser, Helte eller Heroer, blandt hvilke Herakles, Per-
seus og Theseus var nogle af de mest beromte.

I disse Sagn forekommer ofte fantastiske Veasener af dyrisk
eller menneskeligt Tilsnit, som gerne faar den lidet misundelses-
veerdige Rolle tildelt at blive drabt af Helten. Et af disse Vaesener
er forovrigt selv en Heros, nemlig Argos (paa Latin Argus), en
Kempe af overmenneskelig Styrke, der af Zeus’ Hustru Hera var
blevet sat til at vaage over en Medbejlerske til Zeus’ Gunst, som
af den skinsyge Hera var bleven forvandlet til en Ko. Argos
var velegnet til dette Hverv, eftersom han i Kunst og Digtning op-
treeder som et Vasen med talrige Gjne spredt over hele Kroppen,
saa at nogle af Ojnene altid kunde vaage, mens de andre sov. Dette
overdaadige Udstyr med Synsredskaber skaffede ham Tilnavnet
»den alt seende«, men kunde dog ikke redde ham fra tilsidst at
blive drebt efter Tilskyndelse af Zeus. Hera viste ham alligevel
sin Taknemmelighed for hans Vogtertjeneste ved at forvandle ham
til sin serlige Fugl, Paafuglen, der fik hans @jne spredt ud over
sin pragtige Hale. Man har villet tyde Sagnets Argos som den
stjernebesaaede Himmel, en poetisk, men unagtelig noget sogt
Forklaring. Hvorledes dette nu end forholder sig, saa har Argos-
Sagnet haft stor Levedygtighed og er et af Kunsten hyppigt be-
nyttet Motiv; bl. a. har Thorvaldsen behandlet Argos’ Drab i et
af sine Arbejder. Den Dag i Dag bruges som bekendt Udtrykket
»at vaage med Argusojne« til Betegnelse for en mistroisk eller
serlig anspendt Opmarksomhed. I Zoologien er Navnet blevet
knyttet til en indisk Fasanfugl, Argusfasanen (Argusianus argus),
hvis Han paa sine Armsvingfjer har en Rekke ojelignende Figurer
af lignende Art som Paafuglens.

En anden af Heras mange Medbejlersker var Lamia, en smuk
Jomfru, som Hera for at straffe hendes Forbindelse med Zeus fik
til at drebe de Born, hun fodte, eller Gudinden ryddede dem selv
af Vejen. Af Sorg og Harme herover trak den fortvivlede Moder
sig omsider tilbage fra Verden og blev til et hadefuldt Uhyre, der
til yderligere Straf var berovet Sevnens Gave. Oprort over sin
Skabne vendte hun sit Had imod lykkeligere Modre, hvis Born
hun revede og drabte; hun blev altsaa et Vasen af lignende Art
som den babyloniske D&mon Labartu (S. 32). Man forestillede sig
Lamia med Kvindeansigt og Slangehale, og i denne Skikkelse blev
hun for de graeske Modre og Ammer et godt Skremmemiddel over-
for uartige Born; Skikkelsen kendes ogsaa fra Romernes Damon-
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tro. Efterhaanden omformedes den til en Slags Vampyr eller ret-
tere flere Vampyrer, som under Navnet Lamierne i Form af forfo-
riske Kvinder tenktes at daare smukke unge Mand med alskens
Trolderi for at lokke dem til sig og udsuge deres Hjerteblod, lige-
som de fra senere Tider kendte Vampyrer gjorde. Lamia kan der-
for opfattes som Prototypen for disse og har maaske oprindelig
vaeret en lokal Guddom, der ikke vandt almindelig Anerkendelse
og derfor efterhaanden sank ned blandt de onde D@&moner. Digte-
kunsten har undertiden brugt den vampyragtige Lamia som Motiv:
saaledes er hun behandlet af Goethe i »Die Braut von Messina« og
af den engelske Digter Keats i »Lamia«. Zoologerne bruger i vore
Dage Navnet til at betegne en Slaegt af Trabukke.

Det lader sig ikke skjule, at de fleste andre onde Uhyrer, der
forekommer i Sagnene, ligesom Lamia er af Kvindekon. Et af dem,
Gorgo, angaves at holde til i det yderste Vesten. Hendes Stemme
var lige saa frygtelig, som hendes Ansigt var skrakindjagende med
dets lange, skinnende Hugtender og opspilede, lynende Ojne. Saa
grufuldt var det, at den, der blev ramt af hendes Blik, stivnede og
forvandledes til Sten. Det redselveekkende Indtryk foregedes ved,
at hun havde Slanger til Hovedhaar og Slanger ved sit Balte. |
Odysseen tenkes hun at leve i Underverdenen og omtales som
»Utysket med greesseligt Hoved«, medens dettes ildevarslende
Traek i Iliaden pryder Zeus’ og Athenes Aigis (&giden), der her er
et Slags Skjold eller Harnisk, udstyret med skrekindjagende Bille-
der: »Dér var det skremmende Hoved af Gorgo, Utysket det fele,
graesseligt, redsomt at skue«. Man forestiller sig ogsaa Gorgo med
Vinger, saa at hun blev i Stand til hurtigt at fare gennem Luften.
Senere blev hun ligesom Lamia oplest i flere Skikkelser; da kender
man hele tre Gorgoner, som var Sestre, og af hvilke den ene bar
Navnet Medusa. Efter Sagnet blev denne Medusa drabt af Perseus,
som paa lidet heltemassig Vis skar Hovedet af hende, mens hun
sov. Efter Drabet skete der det Under, at det Afkom, hun var
svanger med, sprang frem af det afsjelede Legeme, og blandt dette
Afkom var den vingede Hest Pegasus.

Gorgo og Gorgonerne har vaeret et yndet Kunstmotiv, serlig
Hovedet, Gorgoneion, der ofte blev brugt som Skreemmebillede og
f. Eks. anbragtes paa Bymure eller paa Skjolde og Brystplader i
den Hensigt at skremme Fjenden, noget lignende, som ken-
des fra de haslige Hoveder paa kinesiske Soldaters Skjolde. I den
senere Kunst forandres det stygge Medusahoved til et billedskent
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Kvindeansigt med
et ejendommeligt
stivnet Udtryk, og
i denne Form er det
gaaet over i den
nyere Tids Kunst.
Man kender al-
lerede fra Oldtiden
adskillige  Forseg
paa at tyde Gorgo-
nernes Gaade. Pli-
nius mente f. Eks.,

29. Antikt Medusahoved (Medusa Rondanini), (Kopi i aF det Va.l‘ €n Slag.s
Miinchen.) vilde Kvinder, hvis

Krop var indhyllet
i Haar, hvilket skulde have foranlediget Fortallingen om deres
Slangehaar og Slangebalte. Andre antog, at det drejede sig om en
Slags vilde og frygtelige Dyr, som var af et saa redsomt Ydre, at
alene Synet af dem var nok til at faa Folk til at forstene. I Nutiden
anses Gorgo for oprindelig at have veeret en Dodsdemon; iovrigt
har man serlig festet sig ved den fremtreedende Rolle, Hovecet
spiller i Sagnene, og har deraf draget den Slutning, at deres Op-
rindelse maaske skal soges i de rituelle Masker, som bruges i visse
Former af primitiv Gudsdyrkelse.

I Zoologien forekommer Navnet paa saavel Gorgo som Medusa.
En Gruppe af ottearmede Koraldyr, Hornkorallerne, der i Reglen
har grenede og steerkt farvede Arme, kaldes saaledes Gorgoniider.
Medusahoveder kalder man en Afdeling af Slangestjerner med
sterkt grenede Arme (Gorgonocephalus), og endelig barer som
bekendt den fritsvemmende Generation af Goplerne Navnet Me-
duser; bedst kendt blandt dem er vor almindelige Vandmand
med de talrige nedhengende Traade langs Randen af Svemme-
klokken.

Det Blandingsvasen, som kom til Verden ved Medusas Ded,
den vingede Hest Pegasus, har ofte veret behandlet i Billedkun-
sten. Vingede Veasener er velkendte fra den babylonisk-assyriske
Kunst, men Typen synes ikke, i al Fald ikke direkte, at vere over-
taget derfra. Om Pegasus fortelles senere, at den endte i Himlen
hos Zeus som Bearer af hans Torden og Lynild, hvorfor man har
villet opfatte den som et Symbol for Tordenskyen. I vore Dage er
den vingede Hest bedst kendt som Digternes Ridedyr, en Rolle,
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man dog ikke tiltzenkte den i Oldtiden, men som den forst fik paa
et senere Tidspunkt ved Kombination af forskellige graske Sagn.
Den, der synes at have udfanget Ideen, er den italienske Digter
Bojardo, som dede 1494. Zoologerne har knyttet Pegasus’ Navn til
en Fisk, som har vingeformet udbredte Brystfinner, smaa Bugfinner
og en rorformet forleenget Snude, der med god Vilje kan siges at
minde lidt om et Hestehoved.

Graekernes Trang til at ville forklare og skabe Sammenh#ng
fornaegter sig heller ikke paa Fabelvasenernes Omraade. Derfor
teenkte de sig, at de forskellige fantastiske Uhyrer var avlet af an-
dre, at de med andre Ord maatte have Foreldre ligesom Menne-
sket. En sarlig Rolle som Utyskemoder spiller Blandingsvasenet
Echidna, som bl. a. tenktes at vaere Moder til den for omtalte
Gorgo. Oventil var hun Kvinde, men forneden Slange, og efter Be-
retningerne holdt hun til i en Klippehule, som ifolge Herodot skulde
findes i Skythien eller det sydlige Rusland, hvor Herakles oplevede
et Aventyr med hende: »Her fandt hane, fortzller Herodot, »i en
Grotte et Vasen, som var halvt Jomfru og halvt Slange; Over-
kroppen fra Bagen var som en Kvindes, men det ovrige som paa
en Slange«. Omsider skal hun vere blevet draebt af den altseende
Argos som Straf, fordi hun overfaldt de forbipasserende.

I Australien lever et primitivt Pattedyr, Myrepindsvinet, som
har en lang rerformet Snude, Pigge som Pindsvinets og sterke
Gravekloer, saa at det i en Hast kan grave sig ned i Jorden. Paa
dette Dyr har Zoologien, uvist hvorfor, heftet Navnet Echidna.

Et af de mest beromte, eller rettere berygtede, Born, som man
har tillagt Echidna, men som dog ogsaa antages at have anden
Oprindelse, er Havuhyret Skylla, af hvis Udseende og Vasen
Odysseen giver en malende og drastisk Beskrivelse:

»Dér (d.v.s. i en Klippehule ved Kysten) har Skylla

sin Bolig, det frygtelig glammende Udyr,

og hendes Rost er skingrende klar, som Bjef af en nyfodt
Hufid . : -

Seks Par Fodder i alt hun har, vanskabte til Hobe,

seks fremstikkende Halse dertil, og paa hver af disse
sidder et grueligt Hoved, hvori tre Rader af Tander,
talrige, teet ved hverandre, bebudende Doden den sorte.
Lige til midt paa Livet hun sidder i Hulen fordybet,

men fra det redsomme Svalg hun frem sine Hoveder stikker:
gridsk om Hulen hun snuser, og der hun fisker sig jaevnlig
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baade Delfiner og Szler, ja fanger endog af de store

Hajer, hvoraf Amfitrite, den brusende, fostrer saa mange.

End har aldrig en Skipper sig rost, at han der med sit Fartoj

leb i Behold forbi; i hvert af Gabene Skylla

berer en Mand, som hun rev fra den moerkeblaastavnede
Snaekke«.

Med Tabet af seks af sine Mand, der bortsnappedes af Skylla,
slap Odysseus dog igennem og undgik ogsaa at blive opslugt af
Stremhvirvlerne ved Karybdis, der laa i et Bueskuds Afstand fra
Skyllas Klippebolig. Ligesom Echidna szttes ogsaa Skylla under-
tiden i Forbindelse med Herakles, idet Helten som sadvanligt om-
bringer Uhyret, der dog bagefter voksede sammen og blev levende
igen.

Myten om Skylla er ofte behandlet i Digtningen, hvor hun
gerne er blevet Typen paa en blodterstig og grusom Kvinde. Den
bekendte Sentens, at den, der undgaar Karybdis, falder i Skyllas
Vold, stammer ikke fra Oldtiden, men skyldes Digteren Gautier de
Lille, som levede i det 12' Aarhundrede. I Kunsten fremstilles
Skylla gerne som et Vasen, der foroven er Kvinde, medens Under-
kroppen, der barer et eller flere Hunde- eller Ulvehoveder, ender
i en eller flere Fiskehaler; dog kendes ogsaa andre, endnu mere
fantastiske kunstneriske Fremstillinger.

Allerede i Oldtiden henlagdes Sagnet til Straedet ved Messina
mellem Italien og Sicilien, en Opfattelse, der stadig har Talsmaend.
Selve Fortallingen er blevet tydet paa flere forskellige Maader;
ligger der overhovedet noget virkeligt til Grund for den, drejer
det sig antagelig om Skipperhistorier, som med den szdvanlige
Tendens til Overdrivelse har pustet visse lagttagelser eller Fano-
mener saaledes op, at Kendsgerningerne er blevet ganske skjult
derunder. Karakteristiske Trek ved Skyllaskikkelsen er dens
mange Halse og Hoveder og det, at den for at gribe sit Bytte
straekker Forkroppen ud af sin Hule; disse Trak kunde lede Tan-
ken hen paa Blaksprutter, som netop ligger i Skjul paa merke
Steder og lurer paa Bytte. I Oldtiden kendte man godt disse Dyr,
Polyper som man kaldte dem, fra Middelhavet; de Bleksprutter,
der lever her, bliver ganske vist ikke saa store, at de er farlige for
Mennesket, men i de store Have treffes Eksemplarer, som er saa
kolossale, at Kroppen alene — bortset fra Armene — kan blive
6 m lang og Armene indtil 10 m. Slige Kemper kan naturligvis
hamle op med andre store Havdyr; man kan da ogsaa paa Huden
af indfangede Hvaler finde Merker af Blaksprutternes Sugekopper,
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30. Herakles i Kamp med den lerneiske Hydra. (Kobberstik i et fransk Verk, ,Musernes
Tempel®, 1733.)

et Vidnesbyrd om de Gigantkampe der finder Sted i Havenes Dyb,
naar Hvaler, og da navnlig Kaskelotter, jager Bleksprutterne, hvis
Kod de aabenbart sztter stor Pris paa, eftersom man i Hvalernes
Mave kan finde Masser af Blaksprutternes Hornkaber. Odysseens
Beretning om, at Skylla fanger Delfiner, behever da ikke at vare
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det rene Digt, ja end ikke Hajfangsten lader sig helt forvise til
Fablernes Verden, hvis man da kan tro visse fra vore Dage stam-
mende Skildringer af Kampe mellem Haj og Blaeksprutte, som var
anbragt i samme Klippebassin. Det er naturligvis ikke udelukket,
at man i Oldtiden kan have haft Lejlighed til at iagttage meget
store Blaksprutter; i hvert Fald finder man hos de gamle zoologi-
ske Forfattere Fortallinger om et Ke&mpeeksemplar, hvis Arme var
30 Fod lange, hvilket stemmer godt nok med Nutidens foran an-
forte Erfaringer. Resterne af dette Kampedyr, der omtales hos
Plinius, vejede efter hans Opgivelse 700 Pund. Han fortzller ogsaa,
at »intet Dyr i Vandet er farligere for Mennesket end Polypen, thi
den styrter sig over skibbrudne og Dykkere, omslynger dem med
sine Arme, udsuger dem med sine Sugekopper og trekker dem nede.
Plinius siger endvidere, at det er forkert, naar man tror, at Poly-
perne bider Armene af sig selv, hvorimod »det er rigtigt, at afbidte
Arme vokser ud igen ligesom Halen hos Firbenene«. Denne Oplys-
ning er ganske korrekt, og maaske er det Kendskabet til Blak-
spruttearmenes Udhelingsevne, der har givet Anledning til For-
teellingen om den drzbte Skyllas Restaurering.

At Bleksprutternes uhyggelige Fremtoning har formaaet at
sette Oldtidsmenneskets Fantasi i Svingninger er ikke merkeligt,
og antagelig er det ogsaa til dem, man maa henfere Sagnene om
Kamperne med de hundrede Arme (Hekatonkeirerne eller Centi-
manerne), ligesom et andet graesk Sagndyr, den lernaiske Hydra
(Vandslange) aabenbart har sit Udspring fra Bleksprutterne. Efter
Sagnet horte ogsaa dette kaempestore Uhyre til Echidnas Afkom;
det holdt til i Sumpene ved Lerna Syd for Argos, hvor dets Bolig
fandtes paa en Hoj ved en Kilde under en Platan. Efter de fleste
Beretninger var det udstyret med ni Hoveder, af hvilke det ene
var udedeligt, men Antallet opgives iovrigt noget forskelligt, og
paa Billedvaerkerne varierer Tallet af Hoveder fra tre til tolv. Hy-
draen var en stor Plage for Egnen, som den brandskattede ved at
drzebe Folk og F& med en saa dedbringende Gift, at den selv paa
Afstand var livsfarlig, ja blot Beroring med dens Aande var ded-
bringende. Herakles gjorde sig derfor i hej Grad fortjent ved at
nedlegge Udyret, men at gore dette var ikke saa lige til, thi hver
Gang Helten havde hugget et Hoved af det, voksede der straks
to nye ud i Stedet. Han maatte derfor have en Medhjlper til at
brende Saaret paa Halsen ud med Ilden fra brendende Grene,
hvorved Genvaksten hindredes, saa at Kampen endelig kunde
slutte med Afhugning af det sidste Hoved, det udedelige, som blev
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begravet under en stor Klippeblok. Det drabte Uhyres Blod og
Galde var meget giftig, og Herakles brugte sidenhen disse Vadsker
som en virksom Pilegift.

Ser man bort fra den i Sagnene saa sterkt fremhavede Giftig-
hed, som kan tenkes at hentyde til det sundhedsfarlige ved de
sumpede, af Malaria hergede Egne omkring Lerna, bliver der til-
bage et stort Dyr med mange Hoveder, som kunde gendannes,
naar de var kappet af. Dette Forhold ger det naturligt at sege
Mytens Udspring i en Kamp med en stor Blaeksprutte, hvis Arme

31. Herakles og lolaos i Kamp med den lerneiske Hydra. (Maleri paa en attisk Amfora fra
6' Aarh. for Kr. i Museet i Louvre.)

ligesom i Sagnet om Skylla er blevet til Halse med Hoveder paa.
Paa gamle Billeder af Kampen mellem Herakles og Hydra ser man
da ogsaa ofte det fantastiske Vasen fremstillet som en Slags
Bleeksprutte med Armene endende i Hoveder. Det Dyr, Zoologerne
i vore Dage kalder Hydra, har intet af Navnefallens Gyselighed
ved sig, men er tvaertimod et nydeligt og ganske uskyldigt lille
Vasen, Ferskvandspolypen, som er bekendt for sin store Evne til
at regenerere ved Knopskydning. Det er naturligvis denne Evne,
der har skaffet Dyret det gamle Uhyres Navn.

Som Fader til den lern@iske Hydra navnes Urtidsuhyret Tyfon
(Tyfoeus eller Tyfaon), der efter Sagnene udlagges som faderligt
Ophav til flere af Echidnas Bern. Han var i Besiddelse af enorme
Krafter, havde hundrede Dragehoveder med ildsprudende @jne,
kolossale Hender og Fodder og en Stemme, hvis Styrke og Klang
var meget vekslende; snart frembragte den forstaaelige Lyde, snart
vilde Brol, som gav Genlyd i Bjergene. I Tidernes Begyndelse
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maatte Zeus kempe med dette umenneskelige Monstrum om Herre-
demmet over Verden og sejrede tilsidst ved Hjelp af sit Lyn, som
han brugte med en saadan Kraft, at Jorden skjalv og kom i Brand,
hvor Kampene rasede. Resterne af den sammenstyrtede Tyfon blev
af Zeus nedstyrtet i Underverdenen eller begravet i en eller anden
vulkansk Egn, som Iliaden henlegger til et Sted, der sedvanligvis
henfores til Forasien: »naar Zeus i sin Vrede pisker med knitrende
Lyn den Jord, som dekker Tyfoeus, hist ved Arimabjerg, hvor
man siger, Tyfoeus blev nedstodt«. Senere flyttedes Skuepladsen
for Kampens Afslutning til Italien, hvis vulkanske Omraader tank-
tes at huse den slagne, ildspyende K&mpe; navnlig tenkte man
paa Atna eller de lipariske Oer.

Tyfon er typebeslegtet med det onde Vasen — Djevelen —
der traeffes i visse forasiatiske Religioner, og maa opfattes som en
Personifikation af edeleggende Naturkrefter, navnlig Vulkanismen.
Da Grzkerne traadte i nermere Forbindelse med Agypterne, iden-
tificeredes Tyfon med den gyptiske Gud Set (S. 59), der ogsaa
var et ondt Vasen, bl. a. Ophav til de hede Orkenstorme. Tyfon
opfattes da ogsaa som en Stormdzmon, en Luftens Drage med
Slangevindinger, der foder de hergende Hvirvelstorme, og maaske
er det hans Navn, der genfindes i typhoon (udtalt taifun), den
engelske Betegnelse for de odeleggende Hvirvelstorme i de ost-
asiatiske Farvande. Naar Zoologerne har knyttet Navnet paa det
gamle Uhyre til en Skarnbasse Geotrupes typhoeus, er det natur-
ligvis dets Tilhold under Jorden, der har foranlediget dette. Den
paageldende Skarnbasse ser iovrigt ogsaa mere frygtindgydende
ud, end Skarnbasser plejer, idet Hannen har tre fremadrettede
Horn paa Brystskjoldet.

I den gamle Billedkunst er Zeus' frygtelige Modstander kun
sjeldent afbildet, og ingen Navneunderskrift angiver udtrykkeligt,
at det er ham, der er fremstillet i de Billeder, som menes at fore-
stille Tyfon, og som gerne viser en vinget Mandsskikkelse med
Slangehale eller med Slanger i Stedet for Ben.

Blandt hans Afkom med Echidna navnes ogsaa et Uhyre, der
er sammensat af Elementer fra flere Dyr, og hvis Navn Chimaira i
vore Dage i Udtrykket »en Kimare« er gaaet over til at betyde et
Fantasifoster, navnlig anvendt om en fantastisk Idé, der ikke lader
sig realisere, men er og bliver et Luftkastel. Sleegtskabet med Tyfon
viser sig deri, at Chimaira tenktes at vere ildspyende; forovrigt
var dette edeleggende Udyr efter Iliaden fortil bygget som en
Love, bagtil som en Slange og i Midten som en Ged:
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»ej var det rundet af Menneskers 4t, fra Guder det stammed;
Love foroven, i Midten en Ged og en Slange forneden,
og i forferdelig Mangde det Ild udspruded af Gabete.

Det taenktes at holde til i Lykien, et Landskab i Lilleasien. hvor

32. Kimeere og Delfin. (Maleri paa et Fad fra Rhodos i Museet i Louvre.)

forskellige Lokaliteter bar Chimairas Navn, og Sagnet stammer
antagelig fra disse Egne, hvis vulkanske eller naftaholdige Jord-
bund kan have givet Myten dens Islet af Ild. Uhyrets Skikkelse
forestillede man sig enten som i Iliadens Fremstilling i Form af en
(Ged med Lovehoved og Slangehale, eller man tenkte sig det blot
som en Love eller med et Gedehoved omgivet af flere andre Hove-
der. I Kunsten er det fremstillet som en Love med Slangehale og

Fabeldyr 6
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med et Gedehoved voksende frem paa Ryggen, og i denne Form
brugtes det f. Eks. som Skjoldmarke, sandsynligvis for at virke
frygtindgydende ligesom Medusahovedet. Det gedeagtige spiller,
som man vil se, en fremtreedende Rolle i Chimairaskikkelsen, og
man har deraf sluttet, at Bezoargeden, som endnu lever paa Kreta
og i Lilleasien, men i Oldtiden var langt hyppigere, har Andel i
Mytens Opstaaen.

Chimairas sammensatte Skikkelse har givet Anledning til, at
man i vore Dages Biologi bruger Navnet Kimere om et Individ
— Plante eller Dyr — sammenblandet af forskellige Organisme-
typer. Saadanne Kimarer kendes navnlig fra Planteriget og kan
opstaa ved de pludselige Andringer i en Celles arvelige Anlag, vi
kalder Mutationer, som naar et Stykke Appelsin har en anden
Farve og Beskaffenhed end de ovrige Stykker, hvoraf Frugten er
sammensat. Hos Bananfluen, det lille Dyr, Arvelighedsforskerne
har undersogt saa grundigt, kender man flere Kimarer, f. Eks.
Individer, der er Han i den ene Side af Kroppen, Hun i den anden.
Endnu sterre Afvigelser mellem de i Kimeren sammenvoksede
Typer kan opstaa ved Podning, hvorved der kan dannes Blandings-
produkter mellem to forskellige Arter. De kendes sarlig fra Plante-
riget, hvor en Guldregn, Adamsguldregnen, der har tre Slags Blom-
sterklaser, kan nzvnes som et Eksempel blandt mange paa en Pod-
ningskimaere. Ogsaa Dyr har man dog af og til kunnet pode sam-
men, f. Eks. to forskellige Arter af Haletudser, der efter Sammen-
podningen forvandlede sig til Froer med Forparti af den ene, Bag-
parti af den anden Art. Nutiden kan altsaa ogsaa opvise Blandings-
veesener, og her drejer det sig ikke om Fantasiprodukter eller
Sagnskikkelser.

I Zoologien er Chimairas Navn knyttet til en Fisk, Havmusen
(Chimara monstrosa), som har en lang, piskeformet, slangeagtig
Hale og i det hele taget et ejendommeligt Ydre, der kan blive helt
grotesk, hvis Dyret torres uden forneden Omhu.

Et andet Blandingsvasen fra den graeske Sagnverden er Uhyret
Minotauros, der tenkes at have Skikkelse som en Mand med Tyre-
hoved. Det havde hjemme paa Kreta, hvor det var fodt af en
Kongehustru efter Forbindelse med en Tyr. Forfaerdet over Mis-
fostrets uhyggelige Udseende lod Kongen en Bygmester opfore en
Bygning, Labyrinten ved Knossos, der var saa indviklet konstrueret,
at Bygmesteren selv neppe kunde finde Udgangen. Her blev Uhy-
ret indesparret, og det fortalles, at Athen med visse Mellemrum
maatte ofre syv Jomfruer og syv Ynglinge til det, indtil det blev



Fabelvaesener i den klassiske Oldtids Sagnverden 83

dreebt af Theseus, som frivillig havde tilbudt at gaa med i den
levende Afgift. Minotauros’ Faengsel med det indviklede System af
Gange og Rum skulde vare opfort efter et agyptisk Forbillede,
men i Virkeligheden har Labyrinten aabenbart aldrig eksisteret
paa den angivne Plads. Derimod findes der andre Steder paa Kreta
gamle bjergvarkslignende Stenbrud, som maaske kan have Andel
i Sagnet om det vildsomme Bygningsvark, hvis Navn som bekendt
er overfort som et geengs Ord til vort Sprog. Den gamle Kunst har
ofte gengivet Theseus’ Kamp med Minotauros, som med sit Tyre-

33. Kerberos. (Maleri paa en Hydria fra Caera. (Fra Museet i Louvre.))

hoved paa Menneskekrop kan minde om visse forasiatiske Blan-
dingsvaesener af demonisk Natur.

Mindelser af lignende Art findes i Fortallingerne om Kekrops,
der efter gamle Sagn var den forste Konge i Attika. Han frem-
stilledes oprindelig som Menneske foroven, Slange forneden, men
antog senere ren Menneskeskikkelse. Hans szrlige Fortjeneste var
at have indfert ordnede Samfundsforhold blandt de vilde Stammer
i Attika, og i denne Henseende saa vel som ved sin blandede Natur
bringer han Babyloniernes Fiskemenneske Oannes i Erindring, om-
end en Forbindelse mellem de to Figurer ikke lader sig paavise.

Heller ikke lader det sig gore at forbinde de sfinksagtige Dor-
vogtere, som kendes fra den assyrisk-babyloniske Kunst, og soni
Joderne kaldte Keruber, med det Vasen, som var Dorvogter i

6*
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Grakernes Underverden, og som de kaldte Kerberos, og Ligheden
mellem Ordene Kerub og Kerberos er kun tilfeldig. Den graske
Vogter var en frygtelig Hund, som nok lod Folk slippe ind i
Underverdenen, men ikke tillod dem at komme derfra igen. Med-
virkende til at skabe dette Udyr kan det have varet, at den dodes
Bloddele efterhaanden gaar i Oplosning, saa at kun Knoglerne bli-
ver tilbage, ligesom naar en Hund @der Kodet af Benene. Kerberos-
skikkelsen varierede en Del; i nogle Tilfelde teenkes den blot med
eet Hoved, i andre med to eller tre, ja i visse digteriske Fremstil-
linger endogsaa med 50 eller 100, eller den fremstilledes som en
Blanding af Hund og Love eller Slange. Den angaves at vare avlet
af Tyfon og Echidna, og et af Herakles’ Arbejder var at hente det
glubske Dyr op fra Underverdenen, hvad der lykkedes ham, saa-
ledes som han selv fortzller i Odysseen:
»Ogsaa han skikked mig hid engang for Hunden at hente,
dette han holdt for den haardeste Dyst af alt, hvad han
paabed;
dog jeg hentede Hunden og bragte den med mig fra Hades«.

Lignende Forestillinger om en Hund i Underverdenen genfindes
i den nordiske Mytologi (S. 144), uden at der dog kan paavises
nogen Forbindelse mellem den og Kerberos. I vore Dage cr dette
Navn gaaet over til at bruges om enhver serlig vagtsom og frygt-
indgydende Hund (»en ren Kerberos«), og derfra er Udtrykket fort
videre til at betegne en streng eller uhoflig Dorvogter i det hele
taget.

En anden mytisk Hund med et eller flere Hoveder omtales i
Sagnet om Geryoneus eller Geryones, en fantastisk udseende
K@mpe, som har hjemme i det fjerne Vesten i det rede Land,
hvor Solen gaar ned. Han ejede her store Hjorde af rodt Kvaeg,
som bl. a. vogtedes af Hunden Orthos eller Orthros, der opfattedes
som en Broder til Kerberos. Dens Herre Geryoneus bestod af tre
sammenvoksede Kroppe, baaret af seks Ben, eller han tenktes at
have een Krop med tre Hoveder; undertiden blev han dog opfattet
som tre serskilte Personer, der var Brodre. Baade Hunden Orthros
og dens Herre blev drabt af Herakles, der skulde bortfore Kvaeget.
Geryoneus er ofte afbildet i Kunsten med sine tre sammenvoksede
Legemer; den italiske Kunst giver ham dog kun een Krop, men
tre Hoveder; paa det ene af vore to beromte Guldhorn fra Galle-
hus, der er af nordisk Oprindelse, findes ogsaa et trehovedet Vea-
sen, muligt stammende fra Geryoneus, men vel snarere en trehove-
det Jaette.
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Medens det for de hidtil omtalte Sagndyrs Vedkommende er
vanskeligt eller umuligt at paapege noget Slegtskab med lignende
Skikkelser fra de forasiatiske eller gyptiske Folks Myter, vil vi i
det folgende omtale forskellige Fabeldyr, som vi allerede tidligere
er stodt paa andetsteds, og som derfor med ret stor Sikkerhed
kan antages at vare importeret til Greekenland fra Nabolandene.

Det galder i fremtredende Grad om Sfinksen, som vi har
truffet i Agypten,
i de mesopotami-
ske Riger og i Per-
sien. Den greeske
Fantasi gav den
xldgamle Figur
fornyet Livskraft,
og det i en saa-
dan Grad, at nep-
pe nogen anden
Kunsttype er ble-
vet forlenet med
en saadan Bestan-
dighed. Hertil bi-
drog navnlig, at
Fabeldyret blev
draget ind i de
graeske Sagnkred-
se og udstyret i e T
med Myter, der
z 5 34. Sfinks. (Maleri paa et korintisk Drikkekar i Museet
iser samlede sig i Louvre.)
om Sfinksen ved
Theben i Bootien. Uhyrets Oprindelse angives noget forskelligt,
men almindeligvis antog man, at det ligesom saa mange andre onde
Vasener var avlet af Tyfon og Echidna, hvis Afkom i dette Til-
felde blev et Vaesen af Hunken med Lovefodder og Lovehale, men
med Kvindehoved og Fuglevinger. Om Sfinksen ved Theben hed
det, at den boede paa et Bjerg og af Muserne havde lert en Gaade,
som alle forbipasserende Vejfarende fik forelagt til Gatning, hvil-
ket ikke var nogen Speg, eftersom man blev drabt, hvis man ikke
kunde gette Gaaden, der lod saaledes: Hvem er det, som om Mor-
genen gaar paa fire, om Middagen paa to og om Aftenen paa tre
Ben? Til sidst gettede Gdipus rigtigt, at det var Mennesket: Barnet
kravler paa alle fire, den voksne gaar paa to Ben, men Oldingen
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maa stotte sig til en Stok. At Gaaden var lost, tog Sfinksen sig
saa ner, at den drebte sig selv ved at styrte sig ned fra Bjerget.

Fra gammel Tid har man segt at tyde Sfinksens gaadefulde
Skikkelse paa forskellig Vis. Ret nzrliggende var det at tillegge
den allegorisk Betydning, f. Eks. som Udtryk for Styrke (Love-
kroppen) forenet med Klogt (Menneskehovedet), eller man segte
mere realistiske Forklaringer og satte Fabelvasenets Oprindelse i
Forbindelse med virkelige Tildragelser og Forhold. Herpaa beror
det sikkert, at man mente at genkende Sfinksen i visse Abearter
fra Afrika eller Indien, f. Eks. de smukke vestafrikanske Nonne-
aber, og derfor skildrede disse Dyr som langhaarede, redbrune
Sfinkser, der var blide af Gemyt, meget leerenemme og ikke ulig
dem, man kendte fra Afbildninger. Sfinkser i Betydningen Aber
omtales hos Plinius og Alian, og gennem disse gamle naturhisto-
riske Forfattere er Navnet overfort til vore Dages Zoologi, hvor
det benyttes som Artsnavn for den vestafrikanske Bavian, Mandril-
len, Cynocephalus Sphinx, og tillige som Betegnelse for en Gruppe
Sommerfugle (Aftensvaermere), fordi Larverne ofte sidder med
Forkroppen loftet og derved kan faa en vis Lighed med en lig-
gende Sfinks.

Det odeleggende i Sfinksens Vasen gav ogsaa Anledning til
Forklaringsforseg og kom tillige til Udtryk i Kunsten, hvor Sfinks-
fremstillinger gaar langt tilbage i Tiden. De har i Reglen Kvinde-
bryst og er vingede, men der kendes ogsaa vingelose graske
Sfinkser, medens romerske Sfinkser af yngre Dato undertiden har
Mandshoved. Markelig nok er den gamle Verden ikke ene om
Sfinksskikkelsen; fra Mayakulturen paa Yucatan kendes nemlig
Eksempler baade paa hanlige og hunlige Sfinkser og forevrigt ogsaa
paa andre Blandingsvasener, som minder en Del om de @gyptiske
og lilleasiatiske.

Om den uhyggelige Gaadegeetning i sin Oprindelse skal sattes
i Forbindelse med Overleveringer om noget odelaggende i Sfink-
sens Natur, lader sig vanskeligt afgore. Maaske er det blot en
senere Tilsetning, skabt af den graske Fantasi for at stimulere
Interessen for den i sig selv saa hemmelighedsfulde Figur, der i
sidste Instans muligt skal opfattes som et af de Symboler, hvor-
med Mennesket til alle Tider har omgivet den Gaade, der knytter
sig til Livets Ophor.

Et andet af de Fabelvasener, vi ligesom Sfinksen har fundet
repraesenteret hos de assyrisk-babyloniske Folk, og som ogsaa fore-
kommer i Kinesernes Fabelverden, er Kentauren. Oprindelig syn s
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Kentaurerne ganske vist hos Grakerne blot at have varet tankt
som vilde og lovlese Vasener, der tumlede sig tojleslose i Bjerge-
nes ode Skovegne. Allerede i de homeriske Digte skildres »Bjerge-
nes vilde Kentaurer«, der havde deres Hjem i Thessaliens Skove,
hvorfra »de laadne Kentaurer« fortreengtes af den thessaliske Folke-

35. Billeder af Blandingsveesener fra et Maya-Haandskrift i Dresden. Til venstre en Maya-
Gud med Tapirnese, Slangetunge og Slangekrop, til hejre en Gudinde, hvis Hoved fortset-
tes i en Fuglehals og et Fuglehoved, som har en Fisk i Nebbet.

stamme Lapiterne. Men senere udformes Kentaurerne til det Blan-
dingsvaesen, der minder om den tilsvarende Skikkelse hos Kine-
serne (S. 24): fortil Menneske, nedentil og bagtil Hest eller, sjald-
nere, Asel. Sagnene om dem samler sig is@r om Kampen med
Lapiterne, der begyndte ved et Bryllupsgilde hos disses Konge.
Forskellige Forklaringer er fremsat angaaende Kentaurskikkelsens
Oprindelse; nogle har villet opfatte den som Personifikation af
Skyerne, andre som en Levendegorelse af Bjergenes Vildbekke
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eller voldsomme Stormvinde; atter andre har ment, at den skyldes
Grakernes oprindelige Ukendskab til Ridekunst, saa at de kan
have betragtet Rytteren hos fremmede Folkeslag som et af Menne-
ske og Hest sammensat Vasen. Hvorom alting er, synes den graske

36. Maleri af Aristofanes paa en Skaal, forestillende en Kentaur, der rover en Kvinde

5. Aarh. f. Kr

Kentaur at have sit Udspring i Grakenland, og nogen sikker For-
bindelse mellem den og de tidligere omtalte Kentaurer kan ikke
paavises. I den @ldre graske Billedkunst fremstilledes Kentauren
som en Skabning, der fortil var et helt Menneske, men bagtil lob
ud i en Hestebagkrop; senere @ndredes Typen til en Hestekrop,
der ved Bringen gaar over i en menneskelig Overkrop, og det er
denne Type, der for os staar som den karakteristiske.
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En Serstilling indtager Aselkentaurerne (Onokentaurerne), om
hvilke Alian siger, at de til Lenderne er skabt som et Menneske,
men »Ryggen, Siderne, Bugen og Bagbenene ligner mest Aselet og
er askegraa som hos dette Dyr«. Henderne bruger de baade som
et firfeddet Dyr til at lobe paa og til at gribe med; derved bliver
»Fodderne til Heender, og saa gaar den ikke, men sidder nede.
Den sidste Bemarkning kunde tyde paa, at Aber har spillet ind i
Udformningen af Aiselkentaurerne. Disse omtales ogsaa i den
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37. Grif. (Vasemaleri i rhodisk Stil fra Museet i Louvre.)

alexandrinske Bibeloversattelse, hvor nogle Dyrebilleder paa Ba-
bylons Ruiner tydes som Aselkentaurer, og herfra er de vandret
over i det pseudozoologiske Skrift Fysiologus, som spillede saa stor
en Rolle i Middelalderen (S. 189).

Det er som sagt sandsynligt, at den graske Kentaur er opstaaet
paa greesk Grund uden Paavirkning udefra. Derimod er der al
Grund til at tro, at Grakerne fra Orienten har overtaget Griffen,
der i Kunsten blev et lige saa yndet Objekt som den gaadefulde
Sfinks. Det var nesten altid Fuglegriffens Type, der fremstilledes,
den vingede Love med Ornehovedet, men man treffer ogsaa Griffe
med Fuglekrop, og i nogle Tilfelde drejer det sig om Lovegritfe,
som Grakerne sandsynligvis har lert at kende fra Perserne, der
atter har faaet dem fra Babylonierne (S. 35). Griffen var Symbol
paa den guddommelige Magt og anvendtes som Vogter af Hellig-
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domme eller anbragtes paa Monter, senere ofte som Vagdekoration
og som Ornament paa Vaser eller andre Kunst- og Brugsgenstande;
serlig hyppig er den paa Vaaben og Krigsudstyr, hvad der passede
godt til det sterke og stridbare Vasens Natur. Paa graeske Sarko-
fager ses ofte to Griffe' som Vogtere af den dode.

Ganske naturligt maatte der i Greekernes Fantasi opstaa Sagn
om saadanne markelige Skabninger, ligesom der gjorde det om
Sfinksen. I serlig Grad var det Griffen som Vogter af Helligdomme,
man beskaftigede sig med, og det er ikke merkeligt, at man har
villet gore Navnet Grif til rodbeslegtet med Ordet Kerub, som jo
ogsaa var Betegnelsen for Vasener, der vogtede Helligdomme. Hos
Herodot forekommer, som vi senere skal se, nogle guldvogtende
Griffe i det hoje Nord, men tillige har han en Fortzlling om nogle
guldgravende Myrer, der holder til i en Orken og er storre end
Rave, men mindre end Hunde; indfangede Eksemplarer af dem
skulde findes hos Perserkongen i hans Dyrepark. I Virkeligheden
beror det hele paa en Misforstaaelse af nogle indiske Fortellinger,
der handler om en Slags Murmeldyr, men Sagnet om de guldgra-
vende Myrer holdt sig langt ned i Tiden og varieredes af Ktesias,
som henlagde det til Indien og erstattede Myrerne med Griffe;
disse gik over i Alians Skildring, og hos ham er Griffen derfor
blevet til et indisk Dyr, der er firfoddet ligesom Leverne, har
disse Dyrs sterke Kloer og Vinger paa Ryggen. Han beskriver
omhyggeligt Fjerenes Farve: »Halsen er smykket med morkeblaa
Fjer, som Ktesias fortzller; Munden er af Form som O rnens, og
Hovedet er som Kunstnerne maler og fremstiller det«. Den bygger
Rede paa Bjergene, og at fange en voksen Grif er umuligt. »Inder-
nes Naboer Baktrierne forteller, at Griffene vogter det Guld, som
findes dér. De graver det ud og bygger deres Rede deraf, men det,
der falder ned, tager Inderne«. Inderne forteller derimod selv, at
Griffene keemper mod Guldsegerne af Angst for deres Unger —
en tiltalende naturlig Forklaring midt i alt det @ventyrlige — og
de gaar ikke af Vejen for Kampe med andre Dyr og besejrer dem
let; »men Loven gaar de ikke los paa ligesaa lidt som paa Elefan-
ten«. Senere Beretninger om Griffene kan i Virkeligheden fores
tilbage til de Kilder, som her er navnt; saaledes stotter Plinius
sig i det veesentlige til Herodot. Efterhaanden blev Beretningerne
mere og mere blandet sammen, og Romerne formaaede endda ikke
altid at holde Grif og Sfinks ude fra hinanden, men forvekslede
dem undertiden.

Lovegriffen, der var en vinget og behornet Love med Fuglebag-
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lemmer og Fuglehale, findes som nevnt af og til i greesk Kunst.
Typebeslegtet med den er, som omtalt S. 40, den Drage med Skor-
pionhale, der findes afbildet paa Ruinerne i Persepolis, og Ligheds-
punkter med dette Fabelvaesen har det frygtelige indiske Dyr
Martichoras (Menneskesderen), som paa Grundlag af en Beretning
hos Ktesias omtales hos de gamle grask-romerske Forfattere, selv
hos den ellers ret forsigtige Aristoteles. »Kun i Indien findes, om

38. Martichoras. (Fra J. Jonstones Veerk om de firfoddede Dyr, 1657.)

vi tor tro Ktesias, et Dyr ved Navn Martichoras, som i hver Kabe
har tre Rekker Tander«. Det er omtrent saa stort som en Love,
men afviger fra dette Dyr ved at have Skorpionhale og Ansigt og
Orer, der ligner Menneskets. »Desuden lober det saa hurtigt som
Hjorten, er vildt og @der Mennesker«. Senere naturhistoriske For-
tattere fabler videre paa dette Grundlag, f. Eks. Plinius og iser
Zlian, som udstyrer Halen med Pigge og gor dens Stik dedeligt.
Naar Dyret bliver forfulgt, afskyder det Piggene som Pile og kan
ramme selv paa lang Afstand; de afskudte Pile er en Fod lange
og drzber den, de traeffer; kun Elefanterne drzbes ikke af dem.
Alian oplyser ogsaa, at Ktesias har set dette Dyr i Persien, hvor-
til det var bragt fra Indien som Gave til Perserkongen, »om man
ellers vil anse Ktesias for et tilstraekkeligt Vidne i saadanne Sager«.
Allerede i Oldtiden opfattedes det frygtelige Dyr undertiden som
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Tigeren, og det rummer i sit Vasen en god Portion af den Rad-
sel, der omgiver dette Rovdyr, om hvilket et indisk Ordsprog
sagde, at alene et af dens Halehaar kunde bringe et Menneske
Daden.

Griffene var ikke de eneste Skattevogtere i den klassiske Old-
tids Fabeldyreverden; ogsaa Slanger eller Drager tenkte man sig
ofte i samme Funktion. Oprindelig brugte Grakerne Ordet Drage
om enhver stor Slange, og hvilken Form Fabeldyret end ikledes,
forbliver det slangeagtige et vasentlig Trak i dets Skikkelse, lige-
som det var det hos de kinesiske Drager. Men medens de kinesi-
ske Drager var venligsindede Veasener, havde Slanger og Drager
ellers i den gamle Orient et ilde Ry paa sig som Inkarnation af -
onde Aander eller Demoner; denne vidt udbredte Anskuelse har
vi f. Eks. fundet Vidnesbyrd om hos Agypterne og navnlig i Israel,
hvor Slangen ligefrem er blevet Reprasentant for de onde Magter,
Syndens og Dedens Ophav, en Opfattelse, som gennem det Nye
Testamente trengte ind i Kristendommen. Muligt bunder denne
Opfattelse i Kendskabet til de giftige Slangers Farlighed, og Gre-
kerne og Romerne delte aabenbart til en vis Grad Orientens Mening
om Slangen, eftersom den saa ofte indgaar i det Fantasibillede, de
dannede sig af onde Uhyrer, saaledes som vi har set det hos Vase-
ner som Gorgo og Chimaira. Men ved Siden heraf traffes Slangen
eller Dragen i den klassiske Oldtid i en anden Rolle, nemlig som
et Jorddybets Vasen, der er i Stand til at lofte Sloret for skjulte
Hemmeligheder og rebe disse gennem Orakelsprog, saaledes som
Tilfeldet oprindeligt synes at have varet med de hellige Slanger
i Asklepiostemplet, hvor syge sogte Helbredelse. Thi Slangerne har
ejendommeligt nok, skont langt fra serlig intelligente, fra gammel
Tid haft Ry for Visdom. Naar Asklepiosslangerne blev Sindbille-
der paa Liv og Sundhed, har maaske ogsaa Slangernes Hudskifte
bidraget dertil, thi efter Hudskiftet fremtraadte Dyrene ligesom i
en ny og forynget Skikkelse.

Endnu en Rolle har Slanger og Drager ofte faaet tildelt i den
klassiske Oldtid, idet de som foran navnt optraadte som en Slags
vogtende Skytsaander, der vaagede over verdifulde Ting af for-
skellig Art eller over Skatte og Kostbarheder, ikke alene Kostbar-
heder i almindelig Forstand, men ogsaa andre Ting af hej Verdi,
som naar Dragen Python, der iovrigt er en Levning fra et eldre
Jordorakel, tenkes at vogte Oraklet i Delfi. I Reglen var det dog
mere haandgribelige Vardier, det drejede sig om, iser gyldne Sager,
saaledes som Tilfeldet var med den Drage, der vogtede Traet
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med de gyldne Abler i Haven hos Nattens Dotre Hesperiderne,
eller den af Jason drebte Vogter af Vaedderens gyldne Skind. Den
udbredte Tro paa, at Drager eller Slanger saaledes har Skatte i
deres Varetagt, kan ikke finde Stottepunkter i nogen Forkerlighed
hos Slangerne for skenne eller skinnende Genstande; man maa
snarere teenke paa deres Tilbejelighed til at soge Ly paa skjulte
Steder og i Smuthuller under Jorden, med andre Ord Gemme-
steder, hvori det var rimeligt at henleegge Skatte.

Der er saaledes Mods@tninger nok i Opfattelsen af Slangens
og derigennem af Dragens Natur og Vasen, men i Brydningerne
mellem de forskellige Synsmaader slaar Dyrets ilde Ry igennem
og bliver i Europa det herskende, og Kristendommen sammen-
smelter dem som sagt i sit Billede af Slangen som det onde
Vasen, der er sarlig farligt paa Grund af dets Klogskab og
Snedighed.

Det frygtindgydende og ondsindede hos Dragen gor det natur-
ligt, at dens Drab bliver en Heltedaad ligesom Drabet af de tid-
ligere omtalte Uhyrer. Ogsaa de Drager, der var Bevogtere, kunde
den samme Skabne ramme; f. Eks. tenktes den delfiske Drage at
blive drebt af Apollo, som derved blev Herre over Helligdommen,
medens Hesperidernes Drage efter Myterne drabtes af Herakles
og af Zeus eller Hera blev anbragt paa Himlen som Stjernebille-
det Dragen. Drabsmotivet er ligeledes velkendt fra den narmere
Orients Kunst (S. 32, 42, 47). Henimod Slutningen af Oldtiden har
man adskillige Eksempler paa en ejendommelig Sammenblanding
at xgyptiske og grask-romerske Synspunkter i Kunsten, og her-
ved er aabenbart Urformen for den fra Kristendommen kendte
Dragekamp, hvori St. Georg optreder, frembragt (S. 199). Paa
visse Relieffer fra denne Periode ser man nemlig en fuldt rustet
romersk Feltherre, som til Hest stoder sin Lanse i en Krokodille,
og hele Scenen har en umiskendelig Lighed med senere Fremstillin-
ger af St. Georgs Kamp med Dragen. Men den romerske Kriger
er ikke noget rigtigt Menneske; han har nemlig Hogehoved og
kan derigennem identificeres som den =gyptiske Gud Horos, der
bekempede den onde Gud Set (S. 59) og alt andet ondt, her alt-
saa Krokodillen, ganske vist i den for en @gyptisk Gud hejst
besynderlige Rolle som Rytter og ifert en lige saa fremmedartet
Dragt.

Som saa mange andre rzdselvaekkende Dyr blev Dragen fra
gammel Tid brugt til Dekoration paa Krigsudrustning; i en Beskri-
velse af Kong Agamemnons Skjold hedder det f. Eks. i Iliaden:
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»Uden om Buklerne sad i Ring den truende Gorgo

med det forferdende Blik tilligemed Baven og Redsel.
Remmen paa Skjoldet var klaedt med Selv, og henover denne
skod en staalblaa Slange sig frem; tre Hoveder knejste
op fra den enkelte Hals, og til Hobe de drejed sig bagud.«

Denne Anvendelse af Dragen som psykisk Kampmiddel kan
folges videre frem i Tiden; ogsaa Romerne brugte Dragetegnet,
nemlig som Marke for en Herafdeling, Kohorten. Herfra stam-
mer i Virkeligheden den moderne Betegnelse Dragon, selvom
denne Vaabenart ganske vist direkte er opkaldt efter et serligt
Skydevaaben. Hos Romerne anvendtes Dragetegnet senere hen
ogsaa af Kejseren, og denne romerske Skik blev fulgt af nyere
Tiders Herskere, som ved at efterligne Romerne sogte at oge
Glansen om deres Trone.

I selve den ydre Skikkelse, man tillagde Dragerne, er der en
Del Variation. Medens de drageagtige Vasener i de gamle Oster-
lande almindeligvis tenktes som firbenede, vingede Dyr, gik
Grakernes Forestillinger, ligesom Agypternes, oprindelig i Ret-
ning af slangeagtige Vasener, der dog ofte udstyredes med Vin-
ger. Dette gjaldt ikke blot de med Luftens og Skyernes Drager
beslegtede mytologiske Dyr, der tanktes at vare Forspand for
den Vogn, hvorfra Agerdyrkningens Gudinde Demeter lader sine
Velsignelser spredes over Jorden, men det gelder ogsaa nogle som
virkelig eksisterende Vasener opfattede Slanger, der omtales af
de gamle Forfattere, som i det hele taget har mange Beretninger
om Slanger, ofte af sterkt overdreven Storrelse. Seslanger kendte
Grzkerne ogsaa, saaledes de rigtige Havslanger, som lever i det
indiske Hav, men af Fantasien overfortes til Middelhavet uden
dog samtidig at antage saa fabelagtige Dimensioner, at de i den
Henseende kan konkurrere med den moderne Tids Seslanger. Det
nezrmeste Modstykke til disse maa snarere soges i nogle af Alian
omtalte indiske Havuhyrer, som skulde kunne blive en halv Stadie
(ca. 100 m) lange, og blandt Mytologiens store Sedyr, f. Eks. de
Havdrager, der tanktes som Ridedyr for nogle af Havets gud-
dommelige Vasener.

Storre Rolle i Litteraturen spillede de vingede Slanger, der
serlig er kendt gennem folgende, fra Herodot stammende Skil-
dring: »Man fortalte mig, at der et Sted ved Byen Buto i Arabien
fandtes vingede Slanger. Jeg rejste derfor dertil og saa en utrolig
Mangde Knogler eller Rygrade af Slanger i tallose storre og mindre
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Hobe. Stedet, hvor denne umaadelige Mangde Benrade findes,
ligger i en Dal, der er omgivet af Bjerge, og som aabner sig ud
mod Agyptens store Slette. Det fortalles, at de vingede Slanger
om Foraaret flyver fra Arabien mod Agypten, men ved Udgan-
gen af Dalen modes af Ibiserne, som ikke lader dem slippe igen-
nem, men drazber dem... Slangerne ser ud som Snoge. Deres
Vinger er ikke fjerkledte, men ligner mest Flagermusenes«. Senere
forteller Herodot, at nogle Trzer, der bazrer Rogelse, bevogtes
af vingede Slanger,
som er smaa og har
brogede Farver; det
er samme Slags som
dem, der drager
mod Agypten, og
om hvert Tra sid-
der en hel Mang-
de. Disse Slanger,
der ogsaa omtales
andre Steder i den
klassiske  Oldtids
Skrifter, har nappe

= o 39. Agyptisk Fugl, der ®der vingede Slanger. (Fra Sebastian
andet med Over Miinsters Kosmografi, 1572.)

troens Drage at

gore, end at de kan have bidraget til at give dette Fabeldyr Livs-
kraft. Det reelle Grundlag for dem er sandsynligvis de smaa indi-
ske, broget farvede Ogler, der kaldes »Drager« (latinsk Draco),
og som paa begge Sider af Kroppen har en af Ribbenene stottet
Svaevehud; ved Hjzlp af den kan de foretage lange Spring fra
Gren til Gren, men flyve kan de ikke, og den Invasion til Agypten,
Herodot taler om, og som han mente at finde bekraftet ved Fundet
af de dreebte Fredsforstyrreres Skeletter, maa derfor anses for ude-
lukket. Derimod er det ikke utaenkeligt, at lagttagelsen af Skelet-
terne kan vaere rigtig; Skeletdele af fossile Hvirveldyr er ingen
Sjeldenhed i visse Jordlag fra den @®ldre Tertiertid i Agypten,
hvor de nogle Steder kan findes i Hobetal og ved Foraarstid efter
Regnskyl, f. Eks. i Fayum, kan blottes i saa stor Mangde, at en
med moderne Forsteningslare ukendt lagttager som Herodot nok
kunde faa det Indtryk, at han stod overfor »en utrolig Mangde
Knogler af Slanger«. De vingede Slanger, som ifolge de gamle For-
fattere optraeder i Agypten, er forevrigt ogsaa blevet opfattet som
Grashopper, der jo i store odeleggende Svarme kan hjemsege
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Nillandet. Visse Afsnit af Herodots Fortzlling kan godt passe paa
Grashopperne, f. Eks. hans Bemerkning om, at de holdes i Skak
af de Fugle, vi kalder Ibiser. I denne Forbindelse kan det navnes,
at nogle mgyptiske Figurer af vingede Slanger er forsynede med
ejendommelige Vinger, der minder om Insekternes.

Beslaegtet med de slangeagtige Fabeldyr er det uhyggelige Kryb,
der forte Navnet Basilisken, d. v. s. Kongeslangen. Hos Grakere
og Romere forestillede man sig det som et med overnaturlige
Egenskaber begavet, ulykkebringende Vasen. Plinius forteller, at
det var en Slange, som horte hjemme i Kyrenaika i Nordafrika,
og som blev tolv Tommer lang; paa Hovedet havde den en hvid
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40. Basilisk. (Fra Sebastian Miinsters Kosmografi, 1572.)

Plet, der lignede et Diadem. Dens Blik er drebende, og dens Hvis-
len faar alle Slanger til at flygte. »Naar den kryber, bugter den
sig ikke saa meget som andre Slanger, men lofter fra Midten Krop-
pen til Vejrs og gaar lige fremad. Beroring af den, ja alene dens
Aande drzber Buskene, faar Urterne til at visne og Stenene til
at spreenges. Sagnet forteller, at da en Rytter engang havde draebt
en Basilisk med et Lansestod fra Hesteryggen, trengte Giften op
gennem Lansen og drabte ikke alene Rytteren, men ogsaa Hesten.
Dette odeleggende Uhyre, som selv Konger ofte onskede at se
ded, bliver selv et Offer for Vaselens Gift. Saaledes opfylder
Naturen sit Onske om, at intet Vasen skal vere uden en Fjende,
som kan bek@&mpe det«. Man kaster en Vasel ned i Basiliskens
Hule, som let kendes paa de afsvedne Omgivelser. Den draber
Basilisken ved sin Lugt og omkommer samtidig selv, og saaledes
ender denne indbyrdes Kamp i Naturen. Basilisken kunde dog efter
Sigende ogsaa yde noget godt, idet dens Blod skulde kunne afgive
virksomme Trylle- og Lagemidler.

Senere Oldtidsforfattere fojer ikke meget nyt til denne Skil-
dring, bortset fra, at Alian forteller, at man skal have et godt
Veern mod Basilisken i Hanen, som den er saa bange for, at den
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skalver ved Synet af den; ved Lyden af Hanegal dor den under
Krampetrakninger. Derfor forte Rejsende i Lybien Haner med sig
for at afverge de Farer, der truede fra det szlsomme Dyr. I Lobet
af Middelalderen fik det tilsat forskellige Ingredienser fra oriental-
ske Sagn og blev derigennem @ndret noget, men dets Position blcv
efterhaanden saa grundfastet, at det i Overtroen har kunnet fort-
sette sit Liv helt ned mod vore Dage.

Kongenavnet hidrorer vel enten fra dets Magt over andre Slan-
ger eller fra dets Hovedprydelse, der sammenlignedes med et Dia-
dem eller en Krone. Det oprindelige Forbillede for Dyret maa
sandsynligvis seges i Giftslanger, hvis Giftighed er potenseret ind-
til det bizarre i Basiliskuhyret; det rummer Trek, der minder om
den indtil 70 ¢cm lange Hornslange (S. 36), som er almindelig i
Nordafrika, serlig i Kyrenaikas Orkener, og om de store afrikan-
ske Giftsnoge af Brilleslangernes Slagt; visse Former blandt dem
betragtedes af Agypterne som hellige, og deres Billede var Konge-
verdighedens Symbol. Hvad Basiliskens Fjende »Vaselen« angaar,
vil det vaere naturligt at teenke paa mindre Rovdyr af Maarernes
eller Desmerdyrenes Familie. Disse Dyr var ansete for at kunne
tage Kampen op med Giftslanger; Faraorottens snarraadige og
modige Kamp med den frygtede Giftslange, som Grakere og
Romere kaldte Aspis, blev saaledes besunget af den graeske Digter
Oppian i et Epos, der har sin moderne Pendant i Kiplings Skil-
dring af Ricki-ticki-tavis Kamp med den indiske Brilleslange.

*

En Dyregruppe, som fra gammel Tid har givet mange Bidrag
til Folkenes Myter og Sagn, er Fuglene. Mest kendt blandt dem
alle er vel Foniksfuglen, men der er mange andre Fugle i Fabel-
dyrenes Rige. Maaske er Fuglenes Rolle i denne Henseende blevet
begunstiget af en udbredt Tro paa, at Menneskets Sjal har Skik-
kelse som en Fugl. Denne Opfattelse findes blandt andet hos Indo-
germanerne, og ogsaa i Grakenland gor den sig geldende; saa-
ledes ligger den sikkert til Grund for den Karakteristik af de dede,
som kommer til Udtryk i disse Linier af Odysseen: »Trindt ham
skingred et Skrig af Dedninger, ret som af Fugle, naar man har
skremmet dem ope«, og den genfindes lejlighedsvis 1 den senere
klassiske Litteratur; Plinius fortaller f. Eks., at »Aristeas’ Sjel
skal i Prokonnesos vare flojet ud af hans Mund i Skikkelse af en
Ravne.

Fabeldyr 7
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Iseer lever dog Tanken om Sjzlen som Fugl i de talrige For-
vandlingsmyter, som — navnlig i Tilslutning til Heltesagnene —
lader Fugle opstaa ved Forvandling af Mennesker. Af saadanne
Herofugle findes der en hel Raeekke, som i Reglen uden Vanskelig-
hed kan identificeres, deriblandt Diomedesfuglene, opkaldte efter
den homeriske Helt Diomedes, hvis Grav skulde findes paa en O
i Adriaterhavet ud for Apuliens Kyst, hvor hans til Fugle for-
vandlede Ledsagere holdt til. Disse Fugle graver i Folge Plinius
Huler i Jorden og indretter her deres Reder. Dette Trzek og visse
andre Forhold passer paa Gravanderne, som netop legger Ag
i Jordhuler, og som ganske rigtigt er kendt fra Apuliens Kyst-
egne.

Andre Herofugle tiltrak sig Opmarksomheden ved — i Analogi
med menneskelige Kamplege — at udkempe Kampe paa det Sted,
hvor deres Helt var jordet. Dette galder endogsaa om de meleag-
riske Fugle, skont de efter Sagnet var opstaaet af Kvinder; de var
nemlig Helten Meleagros’ Sestre, som efter Broderens Dad sorgede
saa staerkt, at en medlidende Guddom forvandlede dem til Fugle
med taareformede Tegninger paa Fjerene. Meleagros’ Grav er efter
Plinius beromt for de Kampe, som udkzmpes der af disse Fugle,
der »stammer fra Afrika og er en Slags puklede, brogede Hons«.
Det er ikke vanskeligt heraf at slutte, at det har drejet sig om
Perlehons (Numida meleagris); saadanne blev bl. a. holdt i Fangen-
skab som hellige Dyr ved Meleagros’ Grav, og de er netop kendt
for deres stridbare Natur og Tendens til at komme i Klammeri
med hinanden.

Beromt for deres Kampe var ogsaa Memnonsfuglene, sandsyn-
ligvis Brushaner, hvis Hanner i Parringstiden opferer ejendomme-
lige Kampe paa serligt udvalgte Pladser, som de Aar efter Aar
vender tilbage til, naar de efter Overvintringen i Sydasien og
Afrika atter drager til deres Ynglesteder. Sagnet gik, at disse Fugle
var den trojanske Helt Memnons forvandlede Kampfaller, som
ved hans Gravhej opferte Kamplege til hans Are. Plinius siger
dog blot om dem, at der »hvert Aar fra Atiopien kommer nogle
Fugle til Ilion (Troja) og kemper med hinanden ved Memnons
Grav, hvorfor de kaldes Memnonider«. Helt fabelagtig Karakter
antog efterhaanden de stymfaliske Fugle, som Herakles efter Sag-
net dels drabte, dels fordrev til andre Egne fra Bredderne af
Stymfalos-Seen i Arkadien, hvor de holdt til i uhyre Sverme og
aabenbart ikke har varet behagelige Gaster, siden man tiltenkte
dem Vinger, N&b og Kloer af Malm og mente, at de kunde af-
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skyde deres Fjer som Pile; ja, de omtales undertiden endog som
menneskezdende, hvorved deres Skikkelse faar noget blodtorstigt
over sig, saa at Tanken ledes hen paa Sirenerne.

Disse Fugle med Menneskehoved er ligesom de stymfaliske
Fugle af rent mytologisk Natur; de kendes ogsaa fra indiske
Myter (S. 49), men er som Type i Kunsten sandsynligvis over-

4l. Greesk Vasemaleri, der viser Odysseus' Sejlads forbi Sirenernes 0.

taget fra Aigypten (S. 62). Szrlig kendt er de paa gresk Omraade
fra Odysseens Beretning om, hvorledes Odysseus ved sin Snild-
hed lykkeligt undgaar deres lokkende Kalden, som forer den forbi-
passerende i Fordaerv:

»med deres klingende Sang, Sirenerne vil ham forkogle,
siddende hist paa en Eng; trindt ligger paa Stranden
en Bunke
smuldrende Menneskeben; al Hud er fra Benene visnet«.
Det homeriske Digt, som kun kender to Sirener, belyser for-
ovrigt ikke Sagnet om dem nzrmere; det forudsattes aabenbart
bekendt. Af de mange billedlige Fremstillinger fremgaar det imid-
7.
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lertid, at Sirenerne er typiske Sjzlefugle, Dodsdemoner, personifi-
cerende nogle af de talrige omkringflagrende Sjzle, der ligesom
andre Dodsaander soger at bevare Tilknytningen til Livet ved at
udsuge Blodet af de levende. Thi lige fra Oldtiden og helt op i den
nyere Tid ansaas Blodet for at vaere Sjzlens og Livskraftens egent-
lige Sede, og de blodsugende Veasener, Sirener, Vampyrer o. a.,
faar derfor nye Livsmuligheder ved at suge Blodet og dermed den
livsbetingede »Psyke« ud af Mennesker. Forst med dette in mente
forstaar man Sirenefigurernes Anvendelse ved Ligferd og ved
Grave, hvor de opstilledes, for at
den dedes husvilde Sjzl kunde
finde et fast Tilholdssted. Senere
brugtes de ogsaa rent dekorativt,
og Typen @ndres efterhaanden:
Fuglen med Menneskehoved, der
er let kendelig som Sjzledzmon,
faar flere menneskelige Bygnings-
treek, saasom Arme og Kvinde-
bryst, eller bliver lejlighedsvis
rent menneskelig eller fremstilles
som bevingede Jomfruer med
Fugleben og Fuglehale. I denne
halvt af Fugl, halvt af Kvinde
_ sammensatte Skikkelse minder de
B PSRttty Yk o8 o billedlige Fremstillinger af de
haarfagre, menneskerovende Har-
pyier, hvis Rolle som Menneskefugle dog ikke lader sig bevise di-
rekte gennem overleverede Indskrifter.

[ den gammelkristelige Mytologi genfindes Fuglene som Sjzle-
nes Manifestation i det hinsidige. I Roms Katakomber ses de af-
dedes Sjzle f. Eks. afbildet som Fugle, og de gamle Martyrlegender
lader den fra Legemet frigjorte Sjal svinge sig til Himmels i Skik-
kelse af en Due. Fuglens, specielt Duens, Vej til Kristendommen
som Sjzlens Symbol er allerede banet gennem Evangeliernes Be-
retninger om en Episode ved Kristi Daab, der i Matthsusevange-
liets Version lyder: »og han saa Guds Aand fare ned ret som en
Due og komme over ham«. Heri ligger en Mindelse om Grzkernes
Tanker om Guder i Fugleskikkelse (S. 68), og hvad s#rlig Duerne
angaar, sattes de i Forbindelse med Kearlighedsgudinden (Venus)
som Dyr, hun satte stor Pris paa — »Afrodites Legetoj« kaldes de
ligefrem hos Alian, der ogsaa antyder, at Gudinden kan antage
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Dueskikkelse, ligesom han omtaler, at Duer, hvide Turtelduer, er
helliget Afrodite og Demeter.

De kristelige Forfattere giver Sagnets Sirener en ny Betydning
ved at udlegge dem som denne Verdens Farer og Fristelser, der
vil lokke Menneskene bort fra den rette Vej, — sarlig Vellystig-
heden, der var et fremtraedende Trzk i den livshungrende klassiske
Sireneskikkelse — eller de tydes som Vranglere eller verdslig Vi-
denskab, hvorfra den samme Fare truer.

Den menneskeagtige Bestanddel af Sireneskikkelsen har givet
Anledning til, at dens Navn i Zoologien er indgaaet i den systema-
tiske Betegnelse for Sekoerne, Sirenia, hvorved der hentydes til
disse Dyrs formodede havfruelignende Udseende. Paa denne Bag-
grund maa ogsaa Navnets Tilknytning til den aaleagtige, kun med
Forlemmer udstyrede Gellepadde, Siren, ses, medens Sagnet om
Sirenernes Sang toner i Lyden fra det klagende Signalinstrument,
Sirenen, som — Sefareren Odysseus til Thukommelse — har sit
seerlige Virkefelt paa Skibsfartens Omraade.

Sjzleagtige Trak af mere omfattende Karakter indgaar i den
klassiske Oldtids beromteste og mest sejglivede Fabelfugl Foniks,
eftersom den sandsynligvis har Tilknytning til Agypternes gud-
dommelige Bennu (S. 62), og ligesom Tilfeldet var med denne, er
der ogsaa for Foniks’ Vedkommende en vis Tilbojelighed til at
betragte den som en Solfugl og udstyre den med Attributer, som
bringer den i nermere Forhold til Solen.

Graekernes og Romernes almindelige Opfattelse af den overna-
turlige Fugl er forevrigt af lignende Art som Jodernes (8. 55);
der eksisterer kun eet Individ ad Gangen, og efter et langt Liv dor
det en naturlig Dod eller brender op, hvorpaa der af Resterne op-
staar en ny og forynget Foniks; som allerede tidligere naevnt
(S. 63) er dette Navn et graesk Ord, og det brugtes ogsaa om Dadel-
palmen. Herodot skildrer Fuglen efter et Billede, han har set af den,
saaledes: »dens Fjer er dels gyldne, dels rode; i Figur og Sterrelse
har den mest Lighed med en @Orn. Utroligt forekommer det mig,
hvad man forteller om dens Snildhed, at den skal drage fra Ara-
bien, bringe sin (dede) Fader, indlagt i Myrrha, til Solgudens Tem-
pel (i Heliopolis i Agypten) og begrave ham dér«. Denne s@lsomme
Begivenhed skulde gentage sig hvert femte Hundrede Aar, og skont
Herodot har sine Tvivl om Rigtigheden af det, skildrer han dog
indgaaende, hvorledes Fuglen udhuler en Myrrhastamme til Trans-
port af den dede Fader. Samme eventyrlige Historie genfindes hos
adskillige andre Oldtidsforfattere, medens atter andre fortaller, at



102 Fabelvasener hos Grazkerne og Romerne

den gamle Foniks braender i sin Rede, hvorefter den nye Fugl op-
staar af den gamles Aske. I denne Form er Sagnet gaaet over i
»Fysiologus«, og for Kristendommen bliver Foniksfuglen fra forste
Fard ganske naturligt Symbolet paa Opstandelsen og det evige
Liv; det fyldigste og sikreste Eksempel paa Opstandelseshaabet
kalder Kirkefaderen Tertullian den, og han tilfejer: »skulde Menne-
skene vel kunne gaa til Grunde, naar Arabiens Fugle er visse paa
Opstandelsen ?«

Sagnet varieres af de gamle Forfattere og udsmykkes efterhaan-
den med en Del Enkeltheder, bl. a. hos Plinius. Han finder Fuglens
Historie temmelig fantastisk, men fortaller dog adskilligt om den:
den er den eneste i sin Art i Verden; ingen har set den mde; i
Arabien er den helliget Solen, og naar den bliver gammel — den
lever i 540 Aar — bygger den sig af Kviste af vellugtende Trasorter
en Rede, i hvilken den dor efter at have fyldt sit sidste Leje med
duftende Stoffer. Af dens Ben og Rygmarv opstaar derpaa en Slags
Orm, som udvikler sig til en ung Fugl, der tager fat paa at stede
den gamle til Hvile.

Den Alder, Foniks opnaar, angives noget forskelligt, men 500
Aar er dog den Periode, der nevnes som den almindelige, selvom
man ogsaa finder angivet 1461, 7006 eller et endnu laengere Aare-
maal. I disse lange Tidsrum har man villet se et Bevis paa, at
Foniks skulde veere det astronomiske Symbol paa en cyklisk Pe-
riode eller Sjelen i et leengere historisk Tidsrum, en Slags Epoker-
nes Tidsaand, der lod sig s@tte i Forbindelse med £gypternes gud-
dommelige Sjzlefugl Bennu.

De fleste af de anforte Foniksperioder med deres runde Tal
kan dog lades ude af Betragtning i denne Henseende og maa op-
fattes som Forseg paa legendarisk U kning ved Hjzlp af im-
ponerende Talstorrelser. Den enesteﬁmikstideme, der hviler
paa astronomiske lagttagelser og derfor™ar spillet en Rolle i Tids-
regningen, er de 1461 Aar, der svarer til det saakaldte »store a&gyp-
tiske Aar« eller Sothisperioden, fordi Agypterne regnede Aaret til
365 Dage, saa at de aarlig tabte et kvart Dogn, og dette blev i Lobet
af den nzvnte, efter Hundestjernen Sirius (Agypternes Sothis) op-
kaldte Periode til et helt Solaar paa 3654 Degn; en af Plinius’
Hjemmelsmand kunde derfor havde, at »Foniks’ Liv stemmer over-
ens med Varigheden af det store Aar, og naar det er fuldendt, be-
finder Aarstider og Stjerner sig igen i samme Ordenc.

Hundestjerneperioden har dog nappe oprindelig haft nogen
Forbindelse med Sagnet om Foniks, men er forst senere blevet

¥
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knyttet dertil. Lige saa konstruerede virker de Skildringer af Fug-
lens Udseende, man finder i Oldtidslitteraturen, hvor den efter-
haanden i visse Retninger beskrives saa indgaaende, at man med
ret stor Sikkerhed kan fastslaa, hvilken Fugl det er, der har maat-
tet laane sin Farvepragt til Foniks — iovrigt den samme Fugl, som
ogsaa kan antages at have haft Betydning for Udformningen af Ki-
nesernes Foniks (S. 24). Allerede hos Herodot fremhaves, som vi
har set, Foniksfuglens Farver af Guld og redt paa en Maade, der
bringer Guldfasanen i Erindring, men ganske vist maa man da se
bort fra, at han sammenligner den med en @rn. Guldfasanpraget
treeder endnu tydeligere frem hos Plinius, som siger, at »dens Hals
glinser med Guldfarve, medens den ievrigt er purpurfarvet; Halen
er himmelblaa med nogle rosenfarvede Fjer imellem; Hovedet er
nedentil smykket med en Kam, oventil med en Fjerbusk« — alt-
sammen Trak, som — bortset fra Kammen under Hovedet — pas-
ser ganske godt paa Guldfasanen, der i Oldtiden kun sjzldent blev
bragt til Europa fra Asiens fjerne Egne, og hvis Tilsynekomst der-
for var en Sensation, som da der ifelge Plinius i Aaret 47 e. Kr.
blev bragt en »uzgte Foniks« til Rom og fremvist offentligt. »Denne
Kendsgerning bevidnes«, siger Plinius, »af Statsarkivet, men ingen
tvivlede om, at denne Foniks var uzgte«. Tvivlen skriver sig na-
turligvis fra, at den fremviste Fugl opferte sig som en almindelig
dodelig Fugl og savnede de Attributer i Form af Straalekrans og
Rede af kostelig Myrrha, som den rigtige Foniks skulde have.

De billedlige Fremstillinger af Foniks, som er overleveret fra
den gresk-romerske Oldtid, viser dog hverken Skribenternes Guld-
fasan eller Agypternes Hejre. Det er en ren Fantasifugl, ofte af-
bildet med Straalekrans om Hovedet paa Menter, hvor den op-
traadte som Sindbillede paa Evighed eller Foryngelse, ofte en Slags
Foryngelse af Tiden, idet den synes at skulle indvarsle en ny Tids,
en Guldalders, Oprindelse. Det er i denne Rolle, Foniksfuglen fra
Hedenskaben gaar over i den kristelige Kunsts Symbolik som Ud-
tryk for Opstandelseshaabet og det evige Liv (S. 153).

Ogsaa et andet af de mest kendte og udbredte Fabeldyr ind-
gaar i Kristendommens Galleri af Sindbilleder, nemlig Enhjornin-
gen, som vi har truffet langt tilbage i Tiden hos forskellige oriental-
ske Folk, medens den derimod ikke spiller nogen navneverdig
Rolle i den graesk-romerske Kultur. Den forste Beskrivelse af den
paa gresk Grund findes i den for omtalte Skildring af Indien
(S. 41), som Grakeren Ktesias skrev, og som blev den Hovedkilde,
hvoraf senere Forfattere oste deres mere udsmykkede Beretninger.
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Ktesias forteller paa Grundlag af, hvad han har hert under sit
mangeaarige Ophold i Persien, at der i Indien lever vilde Asler, saa
store som eller storre end Heste, med purpurredt Hoved og merke-
blaa Ujne og hvide over hele Kroppen. I Panden har de et halv-
anden Fod langt Horn, forneden hvidt, foroven purpurfarvet og i
Midten sort, og disse brogede Horn lader Inderne indfatte i Guld
og bruger dem som Drikkekar, fordi man ved at drikke af dem
undgaar Kramper, faldende Syge og andre Sygdomme, ja endogsaa
derigennem beskyttes mod Forgiftning, idet den Gift, man har
faaet i sig, braekkes op. Disse Dyr er efter Ktesias’ Fremstilling saa
hurtige, at hverken Heste eller Hjorte kan sammenlignes med dem,
og ingen overhovedet kan indhente dem. Naar Dyrene har Unger
og de jages, hvilket kun sker i Indiens vidtstrakte, ensomme Egne,
hvor de lever, gaar de los paa Jegerne og stoder med Hornet, som
er i Stand til at gennembore alt; de sparker og bider ogsaa kraftigt
og er derfor meget vanskelige at fange. Deres Kod smager bittert
og er uspiseligt. Med denne osterlandske Fortelling har den greske
Forfatter startet det Sagn, som skulde komme til at spille saa stor
Rolle i den skolastiske Middelalder og helt op i den nyere Tid.
Det rummer Trak, som er laant fra Persernes vilde £sel (Onager),
men dog is@r er inspireret af ubestemte og fabelagtige Efterret-
ninger om det staerke indiske Dyr, det eenhornede Nasehorn: at
dette sammen med Uroksen har Andel i Enhjorningens Skabelse,
har vi allerede tidligere (S. 38) navnt, ligeledes at der ogsaa ‘kan
vaere Tale om Indflydelse fra de eenhornede Profilbilleder af Dyr
paa Relieffer i Persepolis og andre forasiatiske Byer (S. 40).

Hos de folgende klassiske Forfattere genfindes Ktesias’ Enhjor-
ning, selvom ogsaa egne lagttagelser undertiden anfores, og der i
Billedet af det indfejes Trek af Dyr, hvis Eenhornethed er nok
saa omdisputabel som det indiske Nasehorns. Aristoteles fortaeller
saaledes, at »eenhovede Dyr med eet Horn findes, omend de er
sj@ldne, f. Eks. det indiske 4£sel. Eet Horn og to Hove har Oryx.
Det sidstn@vnte Dyr er en Slags Antilope, der som alle tohornede
Dyr kan tage sig ud som eenhornet, naar det ses i Profil, medens
der med det »indiske &sel« sikkert menes Nasehornet, hvis tre
Teer kun er skilt saa lidt fra hinanden, at det kan se ud som een-
hovet. Det var utvivisomt et Held for Enhjorningens fremtidige Livs-
kraft, at Aristoteles lod Dyret faa Plads i sine Varker. Havde han
undladt at omtale det, eller havde afvist det som fabelagtigt, vilde
dets Historie, med Aristoteles’ store Autoritet in mente, nappe
veere blevet saa lang, som Tilfaldet er.
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Den graske Geograf Strabo, der levede ved vor Tidsregnings
Begyndelse, omtaler, at der i Indien skal findes »Heste med eet
Horn og Hoved som en Hjort«, medens Plinius endog kender syv
Slags eenhornede Dyr, deriblandt, foruden det indiske Asel, Oryx,
der »snart har to, snart eet Horne, og indiske Okser »med uspaltede
Hove og eet Horng, og endelig det Dyr, han kalder Enhjorning (la-
tinsk: Monoceros), hvilket aabenbart er Nasehornet, som »skal
vaere det mest ubandige Dyr med Hoved som Hjortens, Krop som
Hestens, Fodder som Elefantens og Hale som Vildsvinets. Det bro-
ler meget staerkt og har midt i Panden et to Alen langt, sort Horn.
Man skal ikke kunne fange dette vilde Dyr levende«.

Hos Alian findes Ktesias’ Fortalling om det indiske Asel, og
han fremhaver sarlig det Trak, at de af Hornet lavede Bagre be-
skytter mod Gift. Forevrigt skal indiske Fyrster selv i vore Dage
vaere tilbojelige til at drikke af Nasehornspokaler, fordi de mener,
at Drikken da skummer over, hvis den indeholder Gift. Et andet
Sted siger Alian, at den indiske Enhjerning (Monoceros) kaldes
med et Navn, der minder om den arabiske Betegnelse for Nase-
horn, og at den »midt imellem @jenbrynene har et Horn, som ikke
er glat, men er forsynet med naturlige Vindinger og er sort af
Farve. Dette Horn skal ogsaa vare meget spidst«.

Af hele dette kaotiske Stof af mere eller mindre ukontrollerede
Efterretninger om og Beskrivelser af eenhornede Dyr vokser efter-
haanden Sagnets Enhjorning frem. I Begyndelsen indgaar som
vaesentlig Bestanddel det indiske, senere ogsaa det afrikanske Nease-
horn, der ganske vist har to Horn, men af forskellig Sterrelse, idet
det bageste altid er meget mindre end det forreste og undertiden
saa lille, at Dyret kan synes at vaere eenhornet. Men hvorom alting
er, Nasehornspraget er det overvejende hos Oldtidsforfatternes
Enhjorning, ja ofte skelnede de overhovedet ikke mellem denne
og Nasehornet.

Ikke alene i Ydre, men ogsaa i Sind og Vasen er Enhjorningen
af blandet Natur. Paa den ene Side er den, som vi har set, et vildt
og sterkt Dyr, der elsker at strejfe om i Ensomheden, og som
frygtlos og modig ikke gaar af Vejen for nogen Hindring. Det er
Naschornets Natur, der her skinner igennem, saaledes som det
skildres hos Alian, der fortzller om dedelige Kampe, ikke alene
mellem Hannerne, men ogsaa imellem de to Ken; »Dyrets Styrke
breder sig gennem hele dets Krop, men Hornets Kraft er uover-
vindelig. Det elsker ensomme Grasgange og strejfer alene om-
kring«. Nasehornet berommedes overhovedet for sin Styrke, og
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Oldtidens Skribenter sparede som szdvanlig ikke paa udsmyk-
kende Overdrivelser: det dristige Dyr levede i evig Krig med Ele-
fanten om Vandingsstederne og hvassede sit Horn mod Klipperne
for bedre at kunne spratte Bugen op paa sin store Fjende. Paa
Baggrund af saadanne Skildringer af dette som Enhjorning for-
kleedte Nasehorn er det forstaaeligt, at de ®ldre Overszttelser af
det Gamle Testamente, som navnt S. 37, kunde gengive Navnet
paa det sterke og vilde Dyr Re’em ved Enhjerning, forevrigt ogsaa
ved Ngsehorn. Dog kan ogsaa Uroksen, som den fremstilledes
paa de mesopotamiske Profilbilleder, have spillet ind her. Men
under alle Omstendigheder befastedes derigennem Enhjerningens
Ry for Styrke og Vildskab

Et helt andet Trak hos Enhjerningen end Vildskaben kommer
allerede til Udtryk hos Alian, som fortaller om Nasehornet, at
»naar andre Dyr nermer sig det, finder det sig gerne deri og er
ganske blidt, men Dyr af sin egen Slags kan det ikke forliges
med ... men i Parringstiden parrer det sig med Hunnen og bliver
tamt, og de holder sammen; men naar denne Tid er forbi og Hun-
nen dregtig, bliver den indiske Cartazonon atter vild og seger
Ensomheden«. Denne Skildring har sikkert veeret af Betydning for
den Opfattelse, man senere dannede sig af Enhjorningen, og barer
maaske Kimen i sig til den allerede hos Eustathios (4 Aarhun-
drede) paaviselige Fabel om, at det stridbare Dyr ved Synet af en
Jomfru bliver saa medgorligt, at det kan fanges, skont dette ellers
er umuligt. Det blide og sagtmodige, det mere gazelle- og antilope-
agtige, som dermed er antydet, og som svarer til Kinesernes Op-
fattelse af Enhjorningen som et venligsindet Dyr (S. 21), genspejles
i Kristendommens Anvendelse af den som Sindbilledet paa for-
skellige eftertragtelsesvardige Dyder — forovrigt en Parallel til den
@ldre Buddhismes Opfattelse af Nasehornet som et Dydens Sym-
bol, et Forbillede til Efterfolgelse — »kun alene, som Nasehornet,
kan man vandre«, siger Gotamo Buddha.

Hermed er da i det store og hele Grundvolden for det sejglivede
Sagn om Enhjorningen blevet til. En sarlig Betydning for dette
som for flere andre Fabeldyrs Skabne fik det opbyggelige Skrift
»Fysiologus«, som vi allerede et Par Gange har n@vnet, men hvis
egentlige Blomstringstid forst falder i Middelalderen.
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HAVETS FABELDYR

Til den grask-romerske Sagnverdens Dyr herer ogsaa adskillige
Havvasener. Vi har allerede tidligere omtalt Havguden Poseidon
og hans Sen Triton, der efterhaanden blev til flere Tritoner, en
Slags Havmand og Havfruer. Men Grakernes Fantasi befolkede
Havet med mange andre szlsomme Skikkelser, og heri er intet
markeligt, naar man betenker, hvor ganske ringe Kendskab man
i hine Tider, som forevrigt langt frem i Tiden, havde til Livet i
i Havet, i al Fald til den Del deraf, som laa udenfor den aller-
nermeste Kystzone. Fra et Sted hos Plinius kan man slutte, hvor-
ledes Kendskabet til de storre Havdyr blev til: »Under Tiberius’
Regering«, forteller han, »efterlod Havet ved Ebbe paa Stranden
af en O i den lugdunensiske Provins (i Frankrig) paa een Gang
mere end 300 forbavsende store Havdyr... det samme skete paa
Santonernes Strand (ved Bordeaux), og her fandtes desuden Se-
elefanter og Sevaddere, som i Stedet for Horn havde en hvid Plet
af Form som et Horn, og tillige mange Nereider«. De Soelefanter,
der her er Tale om, er sikkert Hvaler, af hvilke man i Oldtiden
synes at have kendt flere Arter, f. Eks. Pothvalen og Finhvalen;
deres Storrelse har vakt Forbavselse, og iser de magtige Knogler,
som ganske naturligt er bleven sat i Forbindelse med store Hav-
uhyrer fra Myternes Verden. Et af disse, der var udsendt af Posei-
don, efterstrebte Kongedatteren Andromeda, men blev drabt af
Sagnhelten Perseus. »Knoglerne af dette Havuhyre«, siger Plinius,
»har Marcus Scaurus ladet bringe fra den jodiske By Joppe til Rom,
hvor de blev forevist sammen med andre markverdige Ting; de
var 40 Fod lange, Ribbenene var hejere end en indisk Elefant og
Rygraden 11/> Fod tyk«.

Soveaedderen, som navntes i det foregaaende Citat af Plinius, er
omtalt flere andre Steder, saaledes hos Alian, der gor den til en
farlig Rover: »Hanvedderen har et hvidt Baand om Panden...
Ved det valdige og umaadelige Bolgeslag, den frembringer, naar
den svemmer, faar den Skibe til at kentre, idet den ved sin Kraft
ligesom rejser en Storm; ogsaa Mennesker, som staar ved Bredden,
rover den fra det torre Land«. Plinius er ikke blidere i sin Omtale
af den: »Vadderen rover og myrder som en Bandit. Snart lurer
den i Skyggen af et storre Skib, som ligger for Anker, og venter
paa, om ikke en eller anden skulde faa Lyst til at tage et Bad,
snart lofter den Hovedet over Vandet, opdager Fiskerbaadene, naer-
mer sig dem uset og senker dem«. De hvide Figurer paa Hovedet
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og Tilbejeligheden til Roveri lader formode, at det er Spaekhugge-
ren, der dolger sig bag den uhyggelige Fremtoning. Denne Tand-
hval, der netop har en hvid Plet bag Ojet, lever ganske vist i vore
Dage ikke i Middelhavet, men enkelte Beretninger i Litteraturen
tyder paa, at den lejlighedsvis er optraadt i dette Farvand i Old-
tiden; Kendskabet til Dyret har dog aabenbart ikke veeret stort,
og af og til er det blevet forvekslet med Delfinen (Springeren),
saaledes som naar der i Asops Fabler fortzlles om en Krigstil-
stand mellem Delfiner og Hvalfisk. Forevrigt er Delfinen alminde-
lig i Middelhavet, og den var i Oldtiden et anset og yndet Dyr,
om hvilket der spandt sig adskillige Sagn; blandt andet skulde det
have Menneskeforstand og vare opstaaet ved Forvandling af virke-
lige Mennesker.

Medens Sevadderen saaledes kan identificeres med et virkeligt
Dyr, stiller Sagen sig anderledes for Nereidernes Vedkommende.
Det er en Slags Havfruer, Dotre af Havguden Nereus og Doris,
som i rent menneskelig Skikkelse tanktes at optrade i Poseidons
Folge og at befare Havet dansende paa Bolgerne eller ridende paa
Delfiner, Tritoner, Havdrager, Seheste o.s.v. Iliaden opregner 34
Nereider: »trindt flokkedes Havets Gudinder, en og hver Nereide,
saa mange som leved i Dybet«. Herodot, der fortzller, at
Magerne fik en Storm til at legge sig ved at foretage Besvargelser
og ofre til Nereiderne, tilfojer meget koldsindigt: »eller ogsaa
lagde den sig frivilligt af sig selve. Nereiderne og Myterne om dem
var yndede Motivkilder for Oldtidskunsten, og de levede saa staerkt
i Datidens Fantasi, at man ofte var tilbojelig til at tro paa deres
Eksistens; saaledes paastaar Plinius, at det ikke drejer sig om
nogen Fabel, »kun er deres Krop bekledt med Skal, ogsaa hvor
den har menneskelig Skikkelse«. Man har deraf villet udlede, at
Nereiderne skulde have Fiskehale, hvilken Prydelse dog vistnok
maa forbeholdes Tritontypen.

Plinius har flere Beretninger om Fund af Nereider: »En Gene-
ral i Gallien skrev til Kejser Augustus, at man dér ofte saa dede
Nereider paa Strandenc, og et andet Sted »har man set en deende
Nereide og i lang Afstand hert de Jammerskrig, hun udstedtec,
men samme Forfatter fortzller ogsaa om en Havmand, »som i hele
sin Krop fuldstendig lignede et almindeligt Menneske«. Muligt er
der i alle disse Tilfeelde Tale om Saler, hvad de omtalte Dodsskrig
kunde tyde paa; hvorom alting er, Nereiderne lever den Dag
i Dag i den greske Folkefantasi, og deres Navn er i Nuti-
dens Zoologi bevaret i Betegnelsen for en Gruppe af Havets
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Borsteorme, Nereidae, hvorat en Art er almindelig ved vore
Kyster.

Et af Nereidernes Ridedyr er Sehesten, som egentlig er Navnet
paa en Fisk, der lever i varmere Have, ogsaa i Middelhavet; den
horer til Naalefiskene, har en lang, finnelos Hale og nedadbejet
Hoved, saa at den fortil kommer til at minde om en Hests Hoved
og Hals. I Oldtiden var den velkendt og ned Ry som Lagemiddel;
den omtales da ogsaa af Oldtidens storste farmakologiske Forfatter
Dioskorides (1’ Aarh. e. Kr.) og navnes af de naturhistoriske For-

43. Sohest. (Fra Aldrovandis Verk om Monstre, 1642))

fattere. Havets Hersker Poseidon brugte imidlertid Heste til For-
spand, som det f. Eks. skildres i Iliaden:

»Dér i Aaget han bandt sine to rapt flyvende Heste,
Mankerne var af det pureste Guld og at Malm deres Fodder«.

Efterhaanden omdannedes imidlertid denne Hest til et Blan-
dingsvaesen, som bedre passede til det vaade Element: dens Bag-
krop blev til en lang Fiskehale. Det er Kunsten, der har Ansvaret
for denne Metamorfose, der endog i visse Tilfelde gik saa vidt,
at Hesteforlemmerne blev til Svommefodder, ja hele Dyret kunde
undertiden naerme sig den virkelige Sehests Udseende. Baade denne
Fisk og Fabeldyret kaldtes Hippocampus, og i Zoologien baerer
Sehesten den Dag i Dag dette Navn. Bekendte moderne Fremstil-
linger af So- eller Havheste har vi i Gauguins og Niels Skovgaards
Skulpturer, henholdsvis i Svemmehallen og i Grennegaarden ved
Kunstindustrimuseet.

Havhesten er kun et enkelt blandt de Fabeldyr, Kunsten skabte,
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naar den fremstillede Scener fra de Myter, der var knyttet til
Havet; man finder dér flere andre Typer, saasom Hav- eller Seo-
panter, Segrif og Sedrage. Hos de naturhistoriske Forfattere er
dette sidste Dyr identisk med den giftige Fisk Fj@singen, som er
berygtet for de Giftpigge, den har paa Geallelaaget og i Rygfinnen.
Trachinus draco hedder den i den systematiske Zoologi, og den
barer altsaa stadig Dragenavnet. Allerede Aristoteles, Oldtidens
storste Naturforsker, anforer, at mange Fisk »paa grundt Vand
drebes af Dragens Stik«, og Alian sammenligner den med Navne-
broderen fra det faste Land og siger, at den »i Hovedet ligner
Landdragerne ... den har ogsaa Skal, som... ikke er meget for-
skellige fra dem paa Dragernes Hud; fra denne vokser ogsaa skarpe
Pigge frem, og disse indeholder Gift, og det er ikke godt at rore
ved demc.

Dette er jo en ret nogtern Beskrivelse af den Fisk, som Se-
dragen egentlig er, men i Reglen var de gamle Forfattere mere
fantasifulde i deres Skildringer. I lavvandede Bugter af det indiske
Hav lever Dugongen, en Sgko, som afgresser Algevegetationen
paa Havbunden. Dens Forlemmer er korte Klumpfodder eller Luf-
fer, Baglemmer mangler, og bagtil leber Kroppen jevnt ud i en
Hale, som ender i en flad, halvmaaneformet Udvidelse, en Svemme-
vifte. Denne ejendommelige Skabning har man kendt i Oldtiden;
den tidligere nevnte grazske Geograf Strabo har saaledes en Be-
retning om szlsomme Havdyr, der levede ved @en Taprobane
(vistnok Ceylon), og som aabenbart er Sekeer. Hans Kilde er en
gresk Sefarer og Filosof Onesicritus (omkr. 300 f. Kr.), som Strabo
ganske vist kalder en stor Legnhals, men dog ofte citerer. Strabo
skriver: »Onesicritus fortaller f. Eks., at amfibiske Monstrer lever
omkring den (DJen); nogle af dem ligner Koer, andre Heste, atter
andre ligner andre Landdyr«. De senere zoologiske Forfatteres Om-
tale af Sekeerne bliver efterhaanden mere og mere eventyrlig,
selvom Plinius endnu er ret maadeholden, naar han skriver: »I
Havet ved de indiske Kyster lever Dyr, som ligner Tamkvaget,
men har Hoveder som Heste, £sler eller Okser; de gaar i Land
og xder Planter«. Dette sidste er dog en Overdrivelse; Dugonger
gaar neppe frivilligt paa Land. Alian legger derimod som szd-
vanligt ikke Baand paa sig, naar han skal skildre @en Taprobane
og de mazrkelige Havdyr, som lever der, »efter hvad der fortelles,
med Hoveder som Lover, Pantere og andre Dyr«. De merkeligste
har dog »Skikkelse som Satyrer. De har ogsaa Kvindeansigt, fra
hvilket der ha&nger Torne ned i Stedet for Lokker ... De har meget
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lange, snoede Haler, men i Stedet for Fodder har de Klosakse eller
Luffer... om Natten afgrasser de Markerne, thi de ®der Gras ...
og ynder ogsaa nedfaldne Palmefrugter (Dadler), hvorfor de slyn-
ger sig om Traerne og ryster dem«. Trods de mildest talt kraftige
Overdrivelser i denne Skildring er der dog nappe Tvivl om, at
Dyrene ogsaa i dette Tilfeelde maa fores tilbage til Dugongen, lige-
som de kinesiske Havmaend og Havfruer (S. 11) sikkert er skabt
med Sekeer eller Szler som Grundlag.

KAMPER, DVARGE
og
ANDRE FABELMENNESKER

Endnu skal omtales en Gruppe Fabelvasener, som ofte fore-
kommer i den klassiske Oldtids Litteratur og indgaar i dens Sagn,
nemlig menneskelige Vasener af uszdvanlige, enten meget store
eller meget smaa, Dimensioner. I de fleste Tilfeelde gaar Fore-
stillingerne ud paa, at der i fordums Tid har eksisteret Vasener af
menneskelig Skikkelse, men forlenet med overnaturlig Storrelse og
Styrke.

For nogle af disse Fremtoninger, som ikke er af rent mytologisk
Natur, lader der sig paavise en vis historisk og naturhistorisk Bag-
grund. Den Realitet, som saaledes kan delge sig bag Sagnene, kan
f. Eks. bestaa i, at Traditionen om primitive og barbariske Folke-
slag i den forhelleniske Tid er bevaret, men af Fantasien i Tidens
Lob er blevet omdigtet til Beretninger om vezldige og krigeriske
Kamper. Trangen til Overdrivelse, der er saa vesentlig en Faktor
i mange Fabeldyrs Udviklingshistorie, gor sig i ganske serlig Grad
geldende i Keempernes og Dvargenes Rige; ved at forstorre eller
formindske Personerne i sin Fortalling gjorde Fortalleren denne
interessant og stillede sin Helt eller sig selv i Relief.

Ved Siden af Forestillingen om Fortidens Ke&mper som en Race,
vaesensforskellig fra de nulevende Mennesker, treffes ogsaa den
Opfattelse, at Menneskeslegten efterhaanden er degenereret og i
Feerd med at gaa sin Undergang i Mode; oprindelig var Menneskene
af nasten keempemassig Storrelse, men lidt efter lidt gik det ned
ad Bakke. Saadanne Anskuelser kommer bl. a. til Orde hos Plinius:
»Med Hensyn til Menneskeslegten i Almindelighed kan man iagt-
tage en stadig Formindskelse af Legemsstorrelsen, og at Sennerne
sjeldent er storre end deres Fadre, idet Livskraften fordaerves,
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efterhaanden som Tidspunktet for den almindelige Undergang nar-
mer sig. [ et Bjerg paa Kreta, der havde aabnet sig ved et Jord-
skalv, har man fundet en Krop paa 37 Alen, som efter nogles Me-
ning er Levninger af Orion, efter andres af Otus. Paa Grundlag af
nogle fundne Rester mener man, at Orestes, som efter Oraklets
Bud blev taget op af Graven, har veret syv Alen hgje.

De af Plinius nzvnte Skikkelser er Sagnfigurer og Fortidshelte,
som Fantasien efterhaanden havde forlenet med overmenneskelig
Sterrelse. Orestes var Sen af Agamemnon, Grekernes Forer i Kri-
gen mod Troja, og skal efter at have naaet en meget hoj Alder
vaere blevet begravet i Byen Tegea i Arkadien, hvorfra hans Ben
efter et Orakelsvar senere blev fort til Sparta, den Begivenhed,
Plinius hentyder til. Herodot forteller, at da en Smed i Tegea
engang vilde grave en Brend i sin Gaard, stedte han paa en Lig-
kiste, som var syv Alen lang; da han ikke vilde tro, at der havde
levet saa store Mennesker, aabnede han Kisten og saa, at Liget
virkelig udfyldte hele Kistens Lengde.

De fundne Rester har naturligvis intet at gore med de Heroer,
som man var tilbejelig til at tilskrive keempemassig Storrelse, ej
heller med Mytologiens Titaner og Giganter, men de anforte Eks-
empler afslorer en anden Aarsag til Kempemyternes Tilblivelse
og Levedygtighed; Fund af store Knogler stammende fra Fortidens
Dyreverden gav nemlig disse Myter bestandig ny Nering. Saaledes
forholder det sig sikkert ogsaa med Orestes’ K@empeskelet, selvom
det ikke lader sig afgore, hvilket Dyr det har tilhert. Som oftest
er det Knogler af store Pattedyr, der tydes som Skeletrester af
Kamper, navnlig Mammut og Mastodont, der er uddede i forholds-
vis sen Tid, men om hvis tidligere Eksistens Oldtidsforfatterne
intet vidste. I de fleste Tilfalde er det ganske vist ugorligt til Fulde
at godtgore Sagnenes Opstaaen ad denne Vej, men ofte nok be-
rettes der om Fund af store Knogler, som szttes i Forbindelse med
guddommelige eller heroiske Skikkelser; is@r maatte de homeriske
Digtes store Galleri af Helte holde for. Saaledes forteller den
graeske Forfatter Pausanias (2° Aarh. e. Kr.), at en Fisker med sit
Net havde trukket et keempemassigt Skulderblad op af Havet, og
at det stammede fra Pelops, Sagnhelten, efter hvem Peloponnes er
opkaldt. Ifolge samme Forfatter fandtes der engang paa Stranden
ved Milet et ti Alen langt Skelet, som Kejseren lod begrave, da det
formodedes at hidrere fra den homeriske Helt Aias, Sen at Kong
Telamon; til Forskel fra en Navnebroder kaldtes han »den store
Aias«, hvad man forstaar, naar man herer Iliadens Ord om ham:
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frem han rager i Skaren med Hoved og magtige Skuldre«.

Fra Oldtiden kender man ogsaa et Eksempel paa, at der ligefrem
har eksisteret Samlinger af Keempeknogler. Den romerske Histori-
ker Suetonius, der levede i forste Halvdel af 2’ Aarhundrede e. Kr.,
forteller nemlig i sine Kejserbiografier, at paa hans Tid fandtes
endnu paa @en Capri i Kejser Augustus’ Villa en Samling af saa-
danne Ben, altsaa aabenbart en Del store forstenede Knogler, som
Kejseren havde ladet opbevare. Af dyrisk Oprindelse maa ogsaa
den kempestore Mennesketand have vaeret, der omtales af den
hellige Augustin, som forevrigt sluttede sig til den pliniske An-
skuelse, at Menneskenes Legemshojde stadig aftager. Den navnte
Tand havde Knuder ligesom et Menneskes Kindtander, men var
saa stor som hundrede af disse; sandsynligvis har det varet en
Tand af den uddede Elefantsleegt Mastodonten, hvis Kindtender
med deres ujevne Tyggeflader overfladisk set kan have en svag
Lighed med Menneskekindtender.

Sikrere end i de her navnte Tilfelde lader Knoglefundenes
Forbindelse med Sagnenes Kamper sig dog eftervise i Myterne
om de homeriske Kykloper, saaledes som den osterrigske Forste-
ningsforsker Othenio Abel har gjort det. Ordet Kyklop hentyder
ikke til Sterrelsen, men betyder blot et Vasen med runde Ojne,
og Grakerne kendte hele tre Slags; den ene var en Art Natur-
demoner af guddommelig Oprindelse, den anden nogle kampe-
agtige Bygmestre, der var Smedekunstens Gud Hefaistos’ Fealler,
og som taenktes at have opfort visse forhistoriske Bygningsverker
med veeldige Mure af store Sten, medens den tredie Slags er de
Kykloper, som omtales i Odysseen, hvor de skildres som en Slags
raa og voldsomme K@mper, »overmodige Voldsmande«, der bor i
Huler og lever som Kvagavlere i uordnede og lovlese Samfunds-
forhold paa en @, som man senere har identificeret med Sicilien.
Den storste og vaerste af Kykloperne var Polyfem, en usedvanlig
raa og ryggeslos Menneskeader, der forterede flere af Odysseus’
Faeller, efter at denne sammen med nogle af sine Folk var blevet
indespaerret i Kempens Hule:

»Bolig den var for en grasselig Mand; afsondret fra alle
enlig han vogted sit Kvag, kom aldrig i Menneskers Samkvem,
men i sit ensomme Liv han pensede stedse paa Voldsdaad.
Reddelig stor var Risen af Vakst, han ligned i Sandhed
ej brodedende Mand, men heller en knejsende Bjergrygs
skovbevoksede Aas, som haver sig over de andre«.

Fabeldyr 8
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Tilsidst lykkes det dog Odysseus ved List at slippe bort med
Resten af sine Folk, efter at han har blindet Polyfem ved at stikke
hans Gje ud med en glodende Stav: Kykloperne havde nemlig kun
eet Oje, hvilket fremgaar af Sammenhangen, selvom det ikke ud-
trykkelig siges; det sad midt i Panden. Odysseens Polyfemsagn er
iovrigt ikke enestaaende: Eventyr af lignende Indhold kendes fra
forskellige andre Steder i Verden.

En Del af, hvad der fortzlles om Kykloperne i de homeriske
Digte, beror naturligvis paa fantasi-
fulde Overdrivelser og Omskrivninger.
Muligt er det Iagttagelser af og Ople-
velser med primitive Folk, som ligger
til Grund for Fortllingen, Oplevelser,
der f. Eks. i hjemvendte Sefolks Mund
har faaet et sterkt Skeer af Skipper-
historier over sig. Een Ting er der
imidlertid, som ikke uden videre kan
bortforklares, nemlig Kyklopernes En-
ojethed; sligt hitter man ikke let paa,
med mindre man har et reelt Grund-
lag at bygge paa, men et saadant sy-
nes da ogsaa at forefindes. I mange
Huler paa Sicilien kan man finde Re-

2 ster af nogle smaa Elefanter, der le-

Nesehullorne, dor Hgnor o By vede i Istiden, men nu er uddede, og

midt i Panden. man har flere Eksempler paa, at Skelet-

dele af dem er blevet opfattet som

Knogler af Kemper, endog af selveste Polyfem; den graske Filosof

Empedokles (ca. 492—432) fra Akragas (Girgenti) paa Sicilien be-

rettede om Fund af saadanne Knogler og saa deri et Vidnes-

byrd om, at der tidligere havde levet kaempestore Mennesker
paa Oen.

Imidlertid er der ved Hovedskallen af en Elefant den Ejen-
dommelighed, at den set forfra i sin Midte fremviser et stort Hul,
der ser ud som to sammensmeltede Ojenhuler paa en menneskelig
Hjerneskal. Hullet hos Elefanten har dog intet med Ojehuler at
gore, men er i Virkeligheden Naseborene, hvorimod Ojehulerne
har deres Plads paa Kraniets Sider. Der er dog intet merkeligt i,
at man i Oldtiden med det mangelfulde anatomiske Kendskab til
Dyrenes Bygning kunde opfatte Hullet som Qjenhule, og da Pan-
den ovenikebet hvelver sig frem over det, kan hele dette Elefant-
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kranie overfladisk se ud som et enojet Menneskehoved og saaledes
sandsynligvis vaere det egentlige Grundlag for Kyklopsagnene.

Foruden Kykloperne kender Odysseen flere andre kempestore
Folk, saaledes Giganterne, en Slegt af vilde og overmodige Kam-
per, som blev styrtet i Ulykke af deres Konge, »han; som i forrige
Dage behersked de fraekke Giganter, men i Fordaerv han styrted sit
Folk og sig selv ved sin Daarskab«. Senere bliver de til mytiske
Vasener af guddommelig Ekstraktion, Senner af Gaia og Uranos,
og de rejser sig til Kamp mod de olympiske Guder, men besejres
og begraves under Jorden i vulkanske Egne, hvor Kampen mentes
at have fundet Sted; men endnu kunde f. Eks. Jorden paa de
flegraeiske Marker ved Neapel rystes af de fangne Giganters
Krampetraekninger. Visse Steder tmnktes ildelugtende Kilder at
stamme fra Blodet af Giganterne, hvis Ben man ogsaa ofte mente
at finde, — ligesom for Kyklopernes Vedkommende drejede det
sig vel om store Knogler af uddede Dyr. Gigantkampen (grask:
Gigantomachien) var et yndet Emne for Digtning og Billedkunst:
i @ldre Tid fremstilledes Giganterne i rent menneskelig Skikkelse,
men senere fik de et mere fantastisk Prag, idet deres Ben omforme-
des til Slangeben, som endte i Slangehoveder eller Slangehaler.

Et andet homerisk Kempefolk, der ogsaa omtales i Odysseen,
er Laistrygonerne. 1 visse Henseender minder de om Kykloperne;
ganske vist er de ikke ensjede, men de er ligesom Kykloperne
menneskeadende, hvilket bl. a. viste sig i deres Konges Fremferd
mod en af Odysseus’ Mand:

»selv den ene han greb og beredte ham fluks til et Maaltide.

De staar ikke paa saa primitivt et Trin som Kykloperne, men har
dannet Samfund og bor i Byer; alligevel er de raa og vilde:

»Stene fra Klippen saa tunge, som knap nogen Mand kunde
slabe,

kasted de ned; og et frygteligt Gny fra Skibene denned,

Vraalet af deende Mand og Braget af splintrede Skibec,
hedder det om deres Fremfaerd mod Odysseus’ Skibe. Allerede i
Oldtiden var man tilbojelig til at henlegge disse Kempers Bopzl
til Sicilien; der har dog ogsaa veeret dem, der har villet soge deres
Hjemstavn i de nordlige Lande, fordi det om Laistrygonernes Land
hedder, at

»baade Dag og Nat tat folger hinanden i Sporete,
¢t Fenomen, der kunde opfattes som en Hentydning til de lyse
Netter i det hoje Nord.

8.
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Den Tanke har veret fremsat, at Sagnkamperne skulde kunne
have deres Rod i forhistoriske Menneskeformer, men efterhaanden
som man gennem Fund i forskellige Egne af Verden har lert det for-
historiske Menneske mere og mere at kende, er denne Hypotese ble-
vet stedse usandsynligere; de Rester, man har fundet, har nemlig al-
drig afsloret Menneskeracer af serlig hoj Legemsvaekst og har ikke
bekraftet Plinius’ Tro paa, at Mennesket i Fortiden skulde have ve-
ret hojere end i Nutiden; stik imod denne Degenerationsteori tyder
moderne lagttagelser paa en stadig, omend ringe Tiltagen af Le-
gemshojden i vore Dages civiliserede Samfund; fortsettes denne
Udvikling i tilstrekkeligt lange Tidsrum, skulde man altsaa engang
kunne naa til et Stadium, der med Grund kunde betegnes med

45. Pygmeer i Kamp med Traner. (Billede paa et gresk Drikkehorn.)

Navnet Kempe. I vore Dage bruges dette Ord, der efterhaanden i
-vort Sprog har fortrengt det mldre Ord Jaette, som bekendt blot
om Individer af paafaldende Hojde og Drojde, som oftest udviklet
saaledes som Folge af en kronisk Sygdom, der kaldes Akromegali,
eller Ordet anvendes i Reklamesjemed om de serligt fore Repre-
sentanter for det svage Kon, der fremvises paa Markeder.

Til den modsatte Yderlighed med Hensyn til Legemsstorrelse
gaar Oldtidslitteraturens Fortallinger om Dvergfolket Pygmaeerne,
hvis Navn genfindes i det graeske Langdemaal pygme, der svarer
til Afstanden mellem Albuen og Haandens Knoer hos en Mand af
Gennemsnitsstorrelse. Disse Smaaveesener beskrives i Iliaden som
en Race af smaa Folk, der lever i de sydlige Egne, hvor Tranerne
soger hen i Vintertiden, idet de

»flyve med skingrende Skrig af Sted til Okeanos’ Vande,
Dod og Forderv at bringe Pygmaiernes Puslingeslegter«.

Det er dette Tema, Pygmsernes Kampe med Tranerne, som senere
Forfattere serlig har behandlet, og som ogsaa prager de tidligere
(S. 24) omtalte Skildringer af Dvargmenneskene i den kinesiske
Litteratur, der utvivlsomt har overtaget Sagnet fra Grakenland,
maaske via Arabien, i hvis Litteratur det ogsaa forekommer. Det
er fremdeles disse Tranekampe, der har interesseret Billedkunsten:
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navnlig paa Vasebilleder kan man finde dvargagtige M@&nd med
store Hoveder, hvis Ansigtstrak og tette, krusede Haar leder Tan-
ken hen paa Negre, i Ferd med at slaas med de stridslystne Fugle,
vaebnede med Koller, Lanser eller Bue og Pil.

Pygmeernes Hojde angives noget forskelligt; ofte anfores Maal
svarende til 21/s Fod, men altid drejer det sig om usadvanlig lav-
stammede Mennesker. Derimod er der Divergenser med Hensyn
til deres Hjemsted. Herodot har en — aabenbart paa bestemte
Efterretninger stottet — Fortalling om, at nogle Folk, som var
draget paa Opdagerferd i Afrikas Orken, blev fanget af »nogle
smaa Mennesker af mindre end almindelig Vakst« og fort til en
By, »hvor alle var af samme Storrelse som deres Forere, men sorte
i Huden. Forbi denne By lob en stor Flod fra Vest til Ost, og i
denne lod enkelte Krokodiller sig til Syne«. Efter alt at demme er
det Floden Niger, der hentydes til, og Dvargfolket er uden Tvivl
Forfedrene til de nulevende afrikanske Pygmeer, nogle Dvaerg-
stammer, som har deres Hjem i Centralafrika og sikkert tidligere
har beboet langt storre Dele af det morke Fastland end i vore
Dage; deres Hojde ligger omkring 1!'/2 m. Aristoteles mener da
ogsaa, at de afrikanske Pygmaeer eksisterer, skont Fortallingen om
dem aabenbart har varet anset for en Fabel: »Saaledes drager Tra-
nerne«, siger han, »fra Skythernes Land til de Sumpe, hinsides
Agypten, hvorfra Nilen udspringer. I denne Egn lever ogsaa Pyg-
meerne, et lille Folk, som ikke er en Fabel, men efter troverdige
Forsikringer findes i Virkeligheden og er en Slags Mennesker, der
er smaa ligesom deres Heste, og som bor i Hulere.

Ogsaa Agypterne har aabenbart kendt Pygmaerne, som findes
afbildet i Skulpturer i Grave ved Sakkara, der er anlagt mere end
3000 Aar for vor Tidsregnings Begyndelse. Disse Figurer har de
nulevende afrikanske Dvargnegres Racetrek, og der er intet usand-
synligt i, at den =gyptiske Befolkning i hine fjerne Tider kan have
haft Forbindelse med de smaa Mennesker.

Afrika er dog ikke det eneste Sted, hvor man mente, at der
fandtes Pygmaer, thi efter Oldtidsskrifterne skal der ogsaa have
levet Dvergfolk andre Steder, f. Eks. i Indien. Efter Ktesias maalte
de hejeste blandt de indiske Pygmeer to Alen, men de fleste kun
en halv. Kenne var de ikke; de var sorte, havde langt Haar, som
naaede dem til Knzene eller endnu lengere, og de havde storre
Skag end alle andre Mennesker; deres Ansigtstreek var stygge og
forskennedes ikke af den stumpe Nase. Deres Husdyr var smaa
som de selv, Faarene saaledes ikke storre end Lam.



118 Fabelvaesener hos Grazkerne og Romerne

Fra nu af og swmrlig fra Alexander den Stores Tid spillede
Pygmaeerne en Rolle i de yndede Skildringer af Indiens Vidundere.
Plinius kender saaledes de indiske Pygmaer og forteller, at de ikke
bliver over 21/4 Fod hoje. »Rygtet siger, at de ved Foraarstid samler
sig til en Haer, som, vabnet med Pile og ridende paa Vaddere og
Geder, drager til Havet for at odelegge disse Fugles (d.v.s. Tra-
nernes) Ag og Unger. Dette Togt varer tre Maaneder og er ned-
vendigt, for at deres Fjender ikke skal blive saa talrige, at de ikke
kan modstaa dem«. Som man ser, gaar Sagnet om Tranekampene
igen i denne Skildring af Indiens Pygmaer..

46. Byzantinsk Relief, forestillende en Kriger, muligt en Arimasp, i Kamp med en Grif.
(Fra det byzantinske Museum i Athen.)

Ogsaa for disse ligesom for de afrikanske Dveargfolk kan der
findes et Virkelighedsgrundlag. I visse Egne af det sydlige Asien,
nemlig paa Andamanerne, Filippinerne og i Malayas Indre, lever i
vore Dage nogle smaa Folk, Negritoerne (»smaa Negre«), som har
meget mork Hudfarve, sort, kruset Haar 0og negeragtige Ansigts-
treek. Ogsaa de kaldes undertiden Pygmaer paa Grund af deres
lave, i visse Tilfelde dvaergagtige Vakst, og de har sandsynligvis i
tidligere Tider vaeret udbredt over storre Omraader end i Nutiden.

Af de talrige Fabelmennesker, der omtales i den klassiske
Litteratur, kan der iovrigt vere Grund til at nevne Arimasperne,
der ifelge Herodot er ensjede ligesom Kykloperne. »Mod Nord i
Europa (hertil ogsaa henregnet Nordasien) er det sikkert, at der
findes overordentlig meget Guld. Hvordan det indvindes, véd jeg
ikke bestemt, men det forteelles, at enojede Arimasper rover det
fra Griffene. Jeg tror dog ikke paa, at der skulde gives ensjede
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Mend, som ellers skulde have samme Natur som Mennesker«.
Denne noget dubisse Historie har Herodot fra et ®ldre Digt, som
tilskrives Aristeas fra Prokonnesos, og han fortzller senere, at
Arimaspernes Navn er skytisk; »hos Skytherne betyder »arimac
nemlig een og »spu« Dje«. Fablen om det enojede Folks Kampe
med Griffene om Guldet er ofte behandlet i den senere Litteratur
(S. 90), ligesom det har vaeret Genstand for kunstneriske Frem-
stillinger, der viser Arimasperne som rigt kledte Barbarer, til
Fods eller til Hest, i Feerd med at kempe med de guldvogtende
Griffe. Deres Hjemstavn er det nordestlige Skythien eller sand-
synligvis det ostlige Altai; men hvilket Folk Sagnet egentlig refere-
rer sig til, kan neppe afgores; dog er Guldet sikkert reelt nok,
eftersom Altai ogsaa i vore Dage er kendt for sine Guldminer.

I de nordlige Egne, ner ved Sagnfolket Hyperboraeerne, i hvis
Land Aaret kun har een Dag og een Nat, bor der efter visse Over-
leveringer Mennesker, der har Hundehoveder og geer som Hunde.
Andre Kilder henforer dem dog til Indien og Afrika; det sidste
gor f. Eks. Herodot, der forteller, at de agerdyrkende Lybieres
Land er rigt paa vilde Dyr, deriblandt »Hundehovederne og de
hovedlose, hvis @ine sidder paa Brystet, i det mindste efter hvad
Lybierne forteller, og de vilde M@nd og vilde Kvinder og en
Mengde andre fabelagtige Vasener«. Det fremgaar ikke heraf, om
Herodot opfatter Hundehovederne som Mennesker eller Dyr; andre
Forfattere skildrer dem snart som Aber, snart som en Slags Menne-
sker, saaledes Plinius, der med Ktesias som Kilde forteller om
Mennesker med Hundehoveder, der lever i Indiens Bjergegne, kle-
der sig i Dyreskind, goer i Stedet for at tale, er vabnet med Kloer
og lever af Jagt og Fuglefangst. Ktesias angiver deres Antal paa
hans Tid til over 120.000. Grundlaget for dette Fabelfolk er aaben-
bart Aber, sandsynligvis Bavianer, der i Zoologien stadig barer
Sleegtsnavnet Cynocephalus, det graske Ord for Hundehoved; i
gamle Dage var de anset for hellige Dyr, f. Eks. i Agypten, hvor
de senere blev Symbol for Videnskab og Skrivekunst. I vore Dage
lever Bavianerne i Afrika og Arabien, og i Arabernes Litteratur
forekommer ogsaa Sagn om Hundehovedfolk (S. 126). Eftervirkning
af den Nimbus, der omgav Bavianerne, kan spores endnu, som
naar afrikanske Savannefolks Frisurer formes efter Hamadryas-
bavianens Paryk.

En Mzngde andre Fabelmennesker udover dem, vi har n@vnet,
optreeder i Oldtidslitteraturen; iser har Plinius samlet en smuk
Buket, der — som s@dvanlig, naar det gelder Vidundere — saerlig
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henfores til Indien og Afrika. Men ogsaa andetsteds fra kendes szl-
somme Skabninger: i Skythernes Land lever der saaledes »vilde
Mennesker, hvis Fodder er drejet bagud, og som laber forbavsende
hurtigt«. Mindre fantastisk lyder det, naar han forteller, at der
i Albanien (Landet Vest for det kaspiske Hav) lever Mennesker,
der »har havblaa Gjne, og hvis Haar bliver graat allerede i Barne-
alderen, og som ser bedre om Natten end om Dagen«; dette kan
jo passe godt paa Albinoer, Mennesker, som lider af medfedt
Mangel paa Farve-
stof i Hud, Haar
og Ojne, saa : t de
har hvidligt Haar
og redlige Ojne,
som er emfindtli-
ge for staerkt Lys.
Medens der altsaa
her kan findes
et Virkeligheds-
grundlag, er dette
nappe muligt,naar
det drejer sig
om Skiapoderne
47. Fabelmennesker (Skyggefod, Kyklop, Hundehoved o. s. v.). (Skyggefgdderne)'

(Fra Sebastian Miinsters Kosmografi, 1572.) i Slags Menne-
sker, der efter Plinius skal leve i Indien, og som kun har eet Ben,
med hvilket de kan gore uhyre lange Spring. Navnet Skyggefodder
har de deraf, at de, naar det er meget varmt, leegger sig paa
Ryggen og skygger for sig med Foden. Fantastisk er ogsaa et :ndet
indisk Folk, som mangler Hoved, men har @jnene siddende paa
Skuldrene, altsaa lignende Vasener som dem, Herodot omtaler fra
Lybien, eller »et Folk, som i Stedet for Nase blot har et Par Hul-
ler«; begge de sidstnevnte kunde dog maaske vere Orangutaner.
Men hvad skal man stille op med det indiske Folk, der har Orer
over hele Kroppen, eller med dem, der lever ved Ganges’ Kilder, og
som »ingen Mund har, er ruhaaret over hele Kroppen ... og kun le-
ver af Luft og Dufte, som de indsuger gennem Nzaseborene . . . dog
skal en altfor sterk Duft kunne blive dedbringende for dem«. Man
faar af hele dette pliniske Galleri et Indtryk af den Eventyrglans,
der for Oldtidens Mennesker stod om Indien og Afrika, og man
forstaar, at der for ham intet mearkeligt er i — med Henblik paa
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Orkenens Luftspejlinger — at fortelle, at der »i de ode Egne af
Afrika ofte for de rejsende viser sig menneskelige Skikkelser, som
straks forsvinder igen«. Det falder ganske naturligt, naar den gamle
Romer slutter det Afsnit af sin Naturhistorie, som omhandler
merkelige Mennesker og Folkeslag, med at sige, at saadanne Vese-
ners Skabelse har Naturen endnu ikke fuldbragt; »hver Dag og
hver Time frembringer den utallige nye Ting«.
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har en Hale, medens Myten om Sirenerne antagelig delger sig bag
el-Kazwinis Fortzlling om, at der paa visse havomskyllede Oer
lever Dyr, som ligner Mennesker. De rider paa Strudse og lever
af Ligene af druknede Mennesker, som Havet kaster op paa
Stranden.

Efter Arabernes Mening er Havet i det hele taget rigt paa Vid-
undere. Blandt disse er der Fisk af Skikkelse som en Ko; modsat
alle andre Fisk foder de Unger, som dier. Bag disse Skildringer
ligger sikkert de graeske Beretninger om det indiske Havs Sokger.
En anden merkelig Slags Fisk er nogle, der kan forlade Vandet og
klatre op i Traerne og suge Saft af Frugterne, til de falder berusede
ned paa Jorden. I det rode Hav skal der leve en Fisk saa stor, at
Slaget af dens Hale kan bringe et Skib til at gaa til Bunds. Heller
ikke Seslanger mangler naturligvis i Havets Vrimmel af levende
Vasener; ved Kinakysten skal nogle af dem kunne naa en Langde
af 100 m.

Ogsaa Luftens Drage kender el-Kazwini og det i en Form, som
minder en Del om den kinesiske. Den skal forekomme i det kaspi-
ske Hav, hvorfra den hzver sig op som en sort Sky, hvorfor nogle
mener, at det er en sort Vind, der dannes af Havet og derpaa stiger
til Vejrs ligesom f. Eks. en Hvirvelvind eller Skypumpe, der traek-
ker Stovet til sig. »Men andre mener, at det virkelig er et meget
stort Dyr, som lever paa Havets Bund og skader de ovrige Dyr i
Havet. Saa sender den almagtige Gud en Sky, som treekker Dragen
op af Vandet og bortferer den. Dette Dyr ligner en sort Slange
med lys Glans, og dets Hale kan ikke strejfe en stor Bygning eller
et Tre uden at anrette Skade«. Skydragens Tyfonnatur fornagter
sig med andre Ord ikke i de arabiske Versioner af det graske Sagn
om denne Stormens Damon (S. 80).

De menneskelige Skabninger af fabelagtig Natur, som omtales
i de arabiske Skrifter, er overvejende de samme, som kendes fra
den klassiske Oldtids Litteratur. Aberne geelder saaledes ofte for
Mennesker, som naar el-Kazwini forteller, at der paa Java lever
Folk, som ligner Menneskenes Born, bortset fra, at deres Karakter
mere er som vilde Dyrs; ingen forstaar deres Sprog, og de springer
fra Tree til Tre. Til samme Kategori maa henregnes de Folk med
Hundehoveder — efter nogle Forfattere Lovehoveder — der flere
Steder omtales som levende paa Qerne i det indiske eller kinesiske
Hav, og som vel ligesom de af Ktesias omtalte (S. 119) har vaeret
Bavianer. Efter visse arabiske Sagn er Bavianerne iovrigt Jeder,
som var blevet forvandlet til Dyr, fordi de havde krenket Sabba-
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tens Hellighed. Til Aberne maa ogsaa henfores de arabiske Sagn,
der skildrer »Folk af rodlig Farve, hvis Ansigt sidder paa deres
Bryst«; sandsynligvis drejer det sig ligesom med Plinius’ hovedlese
Folk (S. 120) om Orangutaner, der oftest bzrer Hovedet meget
langt nede mellem Skuldrene.

Kempe- og Dvergmyter er dog swrlig yndede som Tumle-
pladser for Fantasien, og hos Araberne finder man ligesom hos
Grakerne Forestillinger om Fortidskemper knyttet til Fundet af
fossile Knogler af store Pattedyr. En af el-Kazwinis Kilder, Abu
Hamid, som levede i det 12° Aarhundrede og paa sine mange Rejser
faestede sig ved alle de merkelige og paafaldende Ting, han traf
paa, udlegger nogle store Knogler, han saa i Ungarn, som Rester
af et i Koranen omtalt, sagnagtigt Keempefolk, med andre Ord en
lignende Tydning, som Elefantknoglerne paa Sicilien gav Anled-
ning til (S. 114). Det er aabenbart Knogler af Mammuten, der her
er Tale om, thi el-Kazwini siger, at man tillige »i Jorden fandt
Tender, der var hvide som Sne og lignede Elefanternes Stedten-
der«. Men som saa ofte i slige Beretninger er Dimensionerne sterkt
overdrevne; Hjerneskallen var som en Kuppel, og Lengden af
Underkaben opgives til intet mindre end 9 m, hvad man nok tor
kalde en Overdrivelse af stort Format, selv naar det drejer sig om
Mammutkeber.

Sagnet om Pygmeerne og deres Kampe med Tranerne kender
Araberne ligeledes. El-Kazwinis Kilde forteller, at han havde hort
derom af en Mand, der havde besogt en By, som laa paa en O i
det indiske Hav, og hvis Indbyggere var omtrent /2 Meter hoje;
de fleste af dem var svagsynede. Den fremmede blev fort til Kon-
gen og indesperret i et Slags Fuglebur, som han dog let bred ud
af, og siden forte han en behagelig Tilveerelse blandt de smaa
Mennesker. »Da saa jeg en Dage, forteller han, »at de rustede sig
til Kamp. Ved Tegn lod de mig forstaa, at de havde en Fjende,
som angreb dem, og nu var det just ved den Tid, da han kunde
ventes at komme. Det varede da heller ikke ret leenge, for en Skare
Traner viste sig ovenover dem, og deres Svagsynethed skyldtes
netop, at Tranerne huggede dem i @jnene med Neabbet. Da greb
jeg en Stok og gik les paa dem, saa de floj op og drog bort, og nu
viste de smaa Folk mig stor Arbedighed«. Som Stette for Hi-
storiens Paalidelighed henviser den lerde Araber til, at Aristoteles
i sit Skrift om Dyrene har en Beretning om Tranernes Traek til
Nilens Kilder (S. 117).

Vender vi os nu atter til Fabeldyrene, genfinder vi hos Araberne
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saa velkendte Skikkelser som Basilisk, Enhjorning, Feniks o. fl.
At de klassiske Skildringer af et saa frygteligt Vasen som Basi-
lisken har tiltalt Arabernes Sans for det merkvardige, kan ikke
undre. Den beromte Laerde Abu-Sina (latinsk Avicenna), der levede
980—1037, opfrisker de graeske og romerske Legender om dette
Udyr, som efter hans Opgivelse er omkring en Meter lang, medens
den i de klassiske Fremstillinger maa nojes med tolv Tommer. Den
lever i Nubien, og Avicenna udmaler omhyggeligt dens overmaade
store Giftighed, saaledes som han fandt den beskrevet hos sine
Forgengere.

Araberne var et Folk, der gjorde mange og lange Rejser, baade
i Handelsgjemed og af andre Grunde, og de havde derfor rig Lej-
lighed til at leere fremmede Egnes Dyreliv at kende og faste Op-
marksomheden ved alt, hvad de saa af serlig fremmedartet og
besynderligt. Det indiske Nasehorn, en af Grundtyperne for En-
hjorningen, omtales — bl. a. under Navnet karkadann — i arabiske
Skrifter om Rejser i Indien og Kina. Det hedder om det, at det
midt i Panden har et Horn, som er sort med en hvidlig Figur i
Midten. N@sehornet er mindre end Elefanten, men ligesom hos
Zlian og andre Oldtidsforfattere skildres det som starkere end
noget andet Dyr, ja selv Elefanten flygter for det. Hornet er meget
efterspurgt hos Kineserne, som laver Belter af det, og Prisen retter
sig efter, hvor smukt udformet dets hvidlige Figur er. Denne kan
nemlig variere en hel Del; snart ser den ud som et Menneske, snart
som en Paafugl, snart som en Fisk eller som andre Skikkelser. De
Figurer, der her er Tale om, er dog rimeligvis frembragt af kine-
siske Benskerere i det paa langs gennemskaarne Horn.

Versionen om Hornets Evne til Paavisning af Gift, saaledes
som vi kender den fra Ktesias (S. 104), har hos Araberne faaet en
seregen Udformning. Ostens Fyrster har, fortzlles der, Knive med
Skafter af dette Stof, og naar Knivsbladet skerer i giftig Mad,
dekkes det af Sved. Ogsaa Legenden om Enhjerningens Indfang-
ning ved Hjzlp af en Jomfru (S. 106) har en serlig Form hos arabi-
ske Forfattere, idet den Kvinde, der lokker Dyret, her ikke kan
veere en Jomfru, thi det siges, f. Eks. i Naturhistorikeren Damiris
Verk »Dyrenes Live fra det 14° Aarhundrede, at det sky Dyr
drages mod Kvinden for at die hende. Et andet, endnu mere blidt
Trazk i Enhjorningens Karakter skildres af el-Kazwini: den laegger
sig gerne til Hvile under de Traer, hvor Duerne bygger Reder, og
synes at befinde sig vel ved at lytte til deres Kurren; til Gengeld
foler Duerne sig saa trygge overfor det ellers saa vilde Dyr, at de
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ofte smtter sig paa dets Horn og faar Lov til at sidde der i Fred,
da Enhjorningen bliver liggende ubevagelig for ikke at skremme
Duerne bort. Samme Forfatter kender iovrigt, ligesom de klassiske
Skribenter, flere andre enhornede Dyr, bl. a. i det sydostlige Europa
»et kraftigt og hurtigt Dyr af Sterrelse som en Buk. Paa Hovedet
har det et eneste Horn, som ligner Nesehornets (karkadann)«.
Dets Hurtighed beremmes som ganske enestaaende, og det synes
at veere en eller anden Antilopeform, maaske Saigaantilopen i Syd-
rusland, der hentydes til.

Arabernes Trang til Overdrivelse, navnlig af Dimensioner, for-
negter sig heller ikke i deres Fortellinger om Enhjorningen. El
Damiri forteller saaledes, at den — trods sin Styrke — ikke kan
lofte Hovedet paa Grund af Hornets overordentlige Vagt, medens
det i andre arabiske Skrifter oplyses, at Dyret ofte paa sit Horn
berer flere Elefanter, som det har gennemboret. Beslegtet med
disse Overdrivelser er el-Kazwinis Fortelling om Enhjerningen, der
ikke kan befri sit Horn for Kroppen af den drabte Elefant og
derfor maa sulte ihjel eller do af Forraadnelsen — hvis det da ikke
ender med, at den keempemessige Fugl Rok (S. 130) opdager En-
hjerningen med dens Elefantbytte og slaar ned paa den og bort-
forer det hele som en Lakkerbidsken for sine Unger!

I visse Tilfzelde medforer Arabernes refererende Virksomhed
nogen Konfusion, idet de sammenblander Trek, hentede fra for-
skellige af de klassiske Fabeldyr. Sagnet om Foniksfuglen udpyntes
f. Eks. med den forklarende Tildigtning, at der er to saadanne
Fugle, en Han og en Hun, som stikker Ild i Reden ved at gnide deres
Nazb mod hinanden. »Begge Fugle brender op og forvandles til
Aske, og naar der saa falder Regn paa Asken, opstaar der af denne
en Orm, paa hvilken der vokser Vinger ud, saa den bliver til en
Fugl«. Foruden denne Udvidelse af Foniks-Historien sammenblan-
dedes den ogsaa med Oldtidens Beretninger (S. 195) om Salamande-
ren, der ejede saa stor Modstandskraft mod Ilden, at den kunde
gaa uskadt ind i Flammerne og slukke dem, eller som Plinius siger:
Salamanderen er saa kold, at den slukker Ilden som et Stykke Is.
I disse Kroniker fandt Araberne ligefrem et Bevis paa Foniks-
fuglens Eksistens, fordi de mente, at det ildfaste Stof, der var
fremstillet af Mineralet Asbest, var lavet af Foniks' Fjer.

Foniksmyten spredes og udviskes yderligere ved at afgive Stof
til Arabernes serlige Vidunderfugl, den keempemeassige Anka, der
iovrigt er typebeslegtet med Grakernes Grif, Persernes Amru og
Indernes Garuda. Den almindeligste Version af Sagnet om denne
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veeldige Fugl gaar ud paa, at den har eksisteret i en fjern Fortid,
men man meder dog ogsaa den Paastand, at den sammen med
andre merkelige Dyr kunde ses i de fatimidiske Kalifers Dyre-
park; den Beskrivelse, der gives af den, viser, at der her er Tale
om en i Ovrezegyptens Sumpegne forekommende Hejreart, altsaa
en Fugl af samme Slags som den, hvori Agypternes Bennu legem-
liggjordes. Et enkelt Sagn forteller, at Ankaens Bjerg laa i det
Land, som tilherte et i Koranen omtalt Folk, Gravens Folk. Men
en arabisk Forfatter beklager sig forevrigt over, at hvor han end
kom i Verden, viste det sig altid, at Folk mente, at Kempefuglen
levede i Egne, der laa saa langt borte som muligt fra deres eget
Hjem. Dette falder godt i Traad med, at Damiri siger, at den drager
til det yderste Vesten og paa sin Flugt opseger de fjernestliggende
Steder. Han forteller ogsaa, at den legger Ag saa store som Bjerge,
og at dens Navn kommer af, at den paa sin Hals har noget hvidt,
ligesom en Halsring, medens andre udleder Navnet af dens lange
Hals. Naar Aggene er som Bjerge, kan det ikke undre, at el-Kaz-
wini tillegger den en saadan Sterrelse, at den kan tage Elefanter,
ligesom en Glente tager Mus. Naar den flyver, lyder det som en
larmende Strom eller som en kraftig Torden. Den kan leve i 1000
Aar og parrer sig, naar den er 50 Aar gammel. Engang har den
levet blandt Menneskene og anrettet stor Skade blandt dem, men
da den gik saa vidt at reve en Brud, blev den forvist til en for
Mennesker utilgengelig @, hvor der kun levede Rovfugle, Elefan-
ter, Naschorn og andre vilde Dyr.

Araberne opfattede aabenbart Anka som en Slags Rovfugl, og
det samme er Tilfaldet med Fuglen Rok, som kendes fra »Tusind
og een Nat«, og som ikke gav Anka noget efter i Storrelse. Dens
Hjemsted henlagges i Modsatning til Ankas oftest til de ostlige
Dele af Verden, nemlig til de yderste kinesiske @Qer. Dens kaempe-
massige Storrelse fremgaar af, at den kan heve Klippestykker saa
store som Huse, bortfore Nasehorn og Elefanter, og at Sefarende
sommetider kunde se den som et i Luften frit svevende Bjerg i
det fjerne; dette sidste kunde maaske tyde paa, at en eller anden
Luftspejling har bidraget til at holde Liv i Myten om Fuglen Rok,
hvis Hjemsted saaledes egentlig skulde vare de fjernere Dele af
det indiske Hav. Ifolge el-Kazwini er dette da ogsaa Tilholdssted
for en Fugl, der er saa stor, at Folk, naar den er ded, bruger Halv-
delen af dens Nab til at lave et Skib af. Om Roks fantastiske
Sterrelse vidner ogsaa en Historie, der beretter, at en Kobmand,
som havde levet l&enge blandt Kineserne, ejede en Pennepose af en
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Rokunge, og at den var stor nok til at kunne tage ni Seekke Vand.
Hans Skildring af, hvordan han fik fat i denne sjeldne Skat, min-
der meget om Sindbad Sefarerens Historie om Rokagget. Fantasien
henforte ogsaa Kempefuglen til Madagaskar, hvor f. Eks. den be-
romte venetianske Rejsende Marco Polo mener, at dens Hjemstavn
er, og dette staar maaske i Forbindelse med, at man virkelig paa
denne @ har fundet Skeletdele af en stor udded Fugl, Apyornis,
hvis velbevarede Ag er tre Gange saa store som Strudsag.

48. Persisk Tegning af en Rok, der bwrer Elefanter i Neeb og Kloer. (Fra et Haandskrift af
Tusind og cen Nat.)

Blandt de gamle Sagn om Vidunderdyr var et af de mest sejg-
livede Fortellingen om de guldgravende Myrer i Indien (S. 90),
og det genfindes da ogsaa hos el-Kazwini og en senere arabisk For-
fatter fra det 15 Aarhundrede. Begge beretter om de uhyre store
Myrer, som gravede Guld ud af Jorden, og om hvorledes Inderne
rover det kostelige Metal, mens de farlige Dyr hviler sig i deres
underjordiske Huler, hvorefter de skyndsomst forfejer sig bort af
Frygt for, at Myrerne skal komme frem og opsluge dem.

Endnu mere levende var blandt Araberne Forestillingen om
Dragerne, ikke blot de for nevnte Skydrager, men ogsaa en Art
kempemeassige Slanger. Det var iser — som det saa ofte er Til-
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feldet med Fabeldyr — til fjerntliggende Egne, man henlagde disse
Drager, og navnlig til de asiatiske Eventyrlande; efter el-Kazwini
skal der paa et Bjerg paa Java »leve store Slanger, af hvilke nogle
sluger Mennesker, Koer og Bofler«, medens andre endog kan ned-
svelge Elefanter. Samme Forfatter, som ikke med Urette er blevet
kaldt »@stens Plinius«, forteller ogsaa, at der i det kinesiske Hav
lever vaeldige Slanger, som gaar op paa Land og sluger Bofler og
Elefanter. Saa ruller de sig sammen paa en Busk eller en Klippe
og »maser Benene i deres Bug, saa at man tydeligt kan here Knog-
lerne blive knust«. Forbilledet for disse Drager kan efter denne
Skildring veere de asiatiske Kvealerslanger, Pythonerne, der gennem
Afstanden af Fantasien er blevet forstorret op til det ukendelige,
selvom Pythonerne i sig selv er af betydelig Storrelse, indtil 9 m
lange. Af mere tvivlsom Art er en anden Drage, om hvilken
Avicenna forteller, at den paa Halsen har lange, tykke Haar,
ganske som en Hestemanke, og i begge Kaber tre lange, frem-
staaende Tender.

I det hele og store var Arabernes litterere Virksomhed paa det
naturhistoriske Omraade som navnt overvejende af refererende
Karakter, ogsaa for de fabelagtige Vaseners Vedkommende, men
gennem denne Virksomhed tilforte de den efterhaanden opblom-
strende vesteuropziske Kultur et, ganske vist ofte noget fortegnet,
Billede af den klassiske Oldtids Forestillingskredse paa disse som
paa mange andre Omraader.

Ogsaa ad andre Veje sivede Kendskabet til den gamle Middel-
havskultur efterhaanden ud over det vaagnende Vest- og Nord-
europa, oprindelig navnlig gennem de Brudstykker af klassiske For-
fatteres Skrifter, der var Genstand for Klostrenes Afskrivervirk-
somhed, senere gennem den direkte Beroring, Vesteuropa iser
under Korstogene opnaaede med Levanten. Men de vesteuropiske
Folkeslag, og fremfor alle Germanerne, havde i Forvejen deres egen
Verden af Fantasivaesener og Fabeldyr, og med denne blandedes
nu Elementer fra den klassiske Oldtid og gav den fornyet Styrke
og Livskraft.



FABELVASENER
HOS DE GAMLE GERMANER






OLKESLAGENE i det nordlige og vestlige Europa, Germa-

nerne, som senere skulde komme til at spille saa stor en
Rolle i Menneskehedens Kulturudvikling, levede i Oldtiden saa
langt fra Kulturcentrerne omkring Middelhavet, at de forst blev
inddraget i Historien i Tiden omkring vor Tidsregnings Begyn-
delse. Indenfor den germanske Verden var Norden den Del, der
laa lengst borte fra Kulturudviklingens egentlige Skueplads, og
derfor holdt den germanske Kultur sig lengst og i mest selvstaen-
dig Form i disse Egne, serlig paa det afsondrede Island, hvor de
islandske Slagtssagaer vidner om en Kultur af saa seregen Karak-
ter, at den ikke kan kaldes falles-germansk. I det hele taget fik
Kulturen hos de forskellige germanske Stammer et indbyrdes af-
vigende Praeg, efterhaanden som de skilte sig ud fra hverandre,
selvom man maa regne med en indbyrdes Paavirkning mellem dem
og tillige maa anse det for sandsynligt, at Indflydelser fra hojere
staaende Nabofolk har gjort sig gzldende.

I hvilket Omfang Forestillinger om det overnaturlige i en fjern
Fortid er tilfort Germanerne og Norden fra den forasiatisk-syd-
curopziske Kulturverden lader sig dog neppe med Sikkerhed af-
gore. Som for andre naturnere Folk gelder det ogsaa for de gamle
Nordboer, at Naturens Frembringelser, deriblandt Dyrene, spillede
en stor Rolle i deres Tro og Overtro, saa at man ligefrem i Sten-
og Bronzealderen kan paavise en Dyrkelse af Naturfanomener eller
Symboler for disse, som f. Eks. Oksen. Senere bliver det menneske-
lige mere fremtraedende i de mytologiske Forestillinger, og de per-
sonlige Guder erobrer Forerskabet. Selv disse ophojede Vasener
teenktes dog ikke altid i Menneskeskikkelse, men mentes ofte at
kunne antage Form af Dyr, at kunne klede sig i Dyreham, en Op-
fattelse, der minder om Grakernes i @®ldre Tider (S. 68). Evnen
til Hamskifte havde Guderne dog ikke Privilegium paa; den til-
skreves ogsaa i visse Tilfelde Mennesker, der ved at antage Skik-
kelse som et eller andet Dyr blev i Stand til at udfore et eller andet
seerligt Hverv, som naar Bodvar Bjarke i en Bjorns Skikkelse kaem-
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pede for Rolf Krake. Dyrene havde saaledes en fremtraedende Plads
i Forestillingerne om det overnaturlige, en Plads, de har bevaret
lige ned til vore Dages uddeende Folketro. Overhovedet opfattede
de gamle Nordboer vel ikke Naturen mindre beaandet og poetisk
end Grakerne, men de savnede den greske kunstneriske Skaber-
evne og kunde derfor ikke give deres Forestillinger det plastiske
Udtryk, som kunde blive Udgangspunktet for en videre Udvikling.

Blandt dem, der ejede Evnen til Hamskifte og benyttede den i
stor Udstrakning til serlige Formaal, maa forst og fremmest nav-
nes Odin; han kunde ligesom Zeus i den graeske Mytologi antage
alle mulige Skikkelser, menneskelige eller dyriske, saaledes som det
anfores i Ynglingasaga: »Odin skiftede Ham; da laa Kroppen lige-
som sovende eller dod, men han var da Fugl eller Dyr, Fisk eller
Orm og foer i et Nu til fjerne Lande i eget eller andres Arinde«.
Men ogsaa andre guddommelige eller overnaturlige Vasener kunde
@ndre Form: Loke optreeder som Laks eller Sel, Flue eller Loppe,
Jaetten Tjasse antager Orneskikkelse, de halvt guddommelige Svane-
jomfruer ejer en Svanekledning, medens Gudinder som Frigg og
Freya kleder sig i Fjeder- eller Falkeham — Flyvefardighed var
altid en Menneskenes @nskedrom med Fuglen som det store For-
billede. For de to Gudinders Vedkommende drejer det sig aaben-
bart om en virkelig Ham til at smutte ind i og afklede sig, efter-
som Loke lejlighedsvis laaner eller stjzler dette Flyveudstyr.

Ogsaa Odins mytiske Ravne har muligt deres Udspring i denne
Tro paa Gudens trolddomsagtige Evne til at @ndre Skikkelse og
kan maaske fores tilbage til den vidt udbredte Antagelse, at Sjzlen
kan optreede i Dyreskikkelse og saaledes forlade det sovende
Legeme og opleve alskens Eventyr. Almindeligvis forestillede man
sig vel nok de dedes Sjzle i et levende Menneskes Skikkelse, men
man tenkte sig ogsaa, at de kunde vise sig som Dyr, gavnlige
eller skadelige, som Hund, Ulv og Bjorn, alt efter det paagel-
dende Menneskes gode eller slette Karakter. Den eldgamle Dyre-
symbolik, som afspejler sig i denne Opfattelse, udstrakte sig ogsaa
til levende Mennesker, der mentes at vaere i Besiddelse af en oftest
usynlig Varneaand eller Fylgje — egentlig den paagzldendes Sjal
— der, i Reglen i Dyreskikkelse, i Dromme kunde vise sig for
andre eller for vedkommende Menneske selv.

Levende Mennesker tilskrev man, som allerede nzvnt, ofte
Evne til at forvandle sig til forskellige Dyr, der stemte overens
med den paagzldendes Karakter: den tapre blev Bjorn eller Orn,
den listige R&ev o. s. v. I vore Dage nojes vi med at sammen-
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49, Mareridt. (Tegning af N. A. Abildgaard.)

ligne vore Medmennesker med saadanne Dyr, men et Minde om
Fortidens Tro paa Hamskiftet lever endnu i Talemaaden »at holde
sig i Skindet«. Denne Tro har haft serlig Livskraft i Sagnet om
Varulven og spores desuden i de Forestillinger, der knytter sig til
Mareridtet.

Det fysiologiske Grundlag for Tanken om Mareridt ligger i den
Folelse af Tryk (Tyskernes Alpdruck, Alp — Mare) eller den Angst-
fornemmelse, som kan opstaa under Sevnen. Denne Fornemmelse
af en Byrde forklarede man sig da simpelthen som stammende fra
et Tryk udevet af et tyngende Vaesen af menneskeagtig eller dyrisk
Skikkelse, og dets Herkomst forklarede man paa en Maade, som
skriver sig fra Sjeletroen og Tanken om Sjzlens Evne til i for-
mummet Skikkelse at foretage Eskapader. Man mente nemlig, at
visse dertil serlig udrustede, troldkyndige Personer optraadte som
en Slags Nattens Damoner og plagede andre Veasener, ikke blot
Mennesker, men ogsaa Dyr. Lykkedes det at faa Maren at se, viste
den sig at kunne antage mange forskellige Dyreskikkelser, som
Slange, som Hest o.s.v. Det var mest Kvindesyssel at optrede i
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Rollen som Mare, og saa indgroet var vore Forfeedres Tro paa dette
Uvaesen, at det i den gamle norske Eidsiva-Kristenret fra det 12’
Aarhundrede hedder: »Hvis det om en Kvinde bliver bevist, at
hun rider en Mand (nemlig som Mare) eller hans Tjenestefolk,
da skal hun bade tre Mark Selv; kan hun ikke det, skal hun vere
fredlos«.

Som et Menneske i Forkleedning minder Maren meget om Var-
ulven (d. v. s. Mandulv), der om Dagen er et almindeligt Menne-
ske, men om Natten kan antage Ulveskikkelse og i denne dyriske
Tilstand kan anrette alskens Ulykker. Forestillingen om dette
Dobbeltvaesen er vidt udbredt — i Indien er karakteristisk nok
Ulven ombyttet med en Tiger — og kan muligt stamme fra lagt-
tagelser af uforklarlige Raserianfald, saaledes som de f. Eks. kend-
tes fra Berserkerne (d. v. s. Bjorneskindsserker), der altsaa kan
siges at veere vaesensbeslegtede med Varulvene. Det maatte vare
et anstrengende Liv at optrede som Natteulv, og det gik heller
ikke sporlost hen over den, der gjorde det; om den i Egilssaga
omtalte Kveeldulv hedder det da ogsaa, at han efter sine natlige
Anstrengelser var saa udmattet, at han maatte leegge sig til Sengs.
I Betragtning af den Kraftudfoldelse, der kravedes af Varulvene
var det ganske naturligt, at man szdvanligvis kun tankte sig
Meand optrede i denne Skikkelse, medens Kvinderne fik overladt
den mere passive Rolle at udove Mareridt.

FABELMENNESKER
OG MENNESKEAGTIGE FABELVASENER

Ligesom hos andre primitivt indstillede Folk treeffes hos de
gamle Nordboer en udbredt Tro paa, at Naturens Krafter og
Elementer bevages af et iboende mytisk Veasen, der er en Slags
Personliggorelse af den paageldende Foreteelse. Helt styredes
Naturkrefterne dog ikke af disse Vasener, thi over det hele raa-
dede de store Guder, Aserne, der til Gavn for Menneskene sogte
at ave de tojleslose Elementer, som, hvis de var overladt til sig
selv, ofte kunde anstifte Ulykker; det var derfor almindeligt at
tenke sig dem levendegjort som Jaetter, eller som de ogsaa kald-
tes, Turser, Rimturser, Riser eller Trolde, altsammen Betegnelser
for vilde og voldsomme Fjender baade af Aser og Mennesker.
Man tenkte sig dem som kempestore Skikkelser, udrustede med
veldige Krefter, morke af Lod og Haarfarve, undertiden med

S T S
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flere Hoveder og Hender. Selv Jattekvinderne var som oftest
meget uhyggelige at se til, men de kunde dog ogsaa vaere saa fagre,
at de var i Stand til at besnere deres Mods#tninger, de lyse og
skonne Aser. Efterhaanden drev man Forestillingerne om Jetter-
nes frygtelige Udseende ud i Yderligheder, og det gelder ikke
mindst netop de kvindelige Jetter, der beskrives som udstyret med
300 eller endog 900 Hoveder uden Haar paa og med gule Katte-
sine eller med eet @je midt i Panden. De kan have Nab og Kleer
af Jern, og Tanderne kan vere som koldt Jern, eller to alenlange
Tander kan rage ud af Munden paa dem, kort sagt, de er i gru-
fuldt Udseende fuldt paa Hojde med de tilsvarende Fremtoninger
i den graeske Fabelverden, Gorgo, Skylla og andre.

Ligesom Mennesker og Guder kan Jetterne optreede i Dyre-
ham, saaledes som det fortelles om den foran navnte T jasse
(S. 136), der kunde antage Orneskikkelse. Det samme gjaldt Jetten
Hraesvelgr (d. e. Ligsluger), der sad i @rneham ved Himlens Nord-
rand og frembragte Vindene ved sin Basken med Vingerne.

Om de Forestillinger, man gjorde sig angaaende Jetternes Stor-
relse, giver Fortellingen om Orvar-Odd et Begreb. Han var ikke
nogen ren Mandsling, eftersom han tenktes at have en Hojde af
12 Alen:; ikke desmindre naaede han kun til Kneet paa Jaette-
pigen Hildegunn, som derfor ganske naturligt antog ham for et
Barn og vilde leegge ham i Vuggen hos et Jettebarn. Med disse
Jaetternes overnaturlige Sterrelsesforhold maatte naturligvis folge
magtige Legemskrafter, og det var derfor rimeligt nok, at Jet-
terne — kyndige i Bygningskunst, som de var — kunde paatage
sig Opforelsen af store, onskvaerdige Byggearbejder, hvorom Folke-
sagn fra alle germanske Lande vidner. Store Volde eller lignende
Jordansamlinger og Hobe af meagtige Klippeblokke taenkte man
sig frembragt af Jetter, og de blev kaldt »Teufelsmauerne, fordi
man efter Kristendommens Indforelse mente at behage Gud ved
at erklere alt, hvad der herte Fortidens Hedenskab til, for djae-
velsk. Og dette var for saa vidt rimeligt nok, thi Jetterne maatte
som Reprasentanter for hedenske Myter naturligt staa i lige saa
fjendtligt Forhold til Kirken, som de havde gjort til den heden-
ske Tids Gudeverden. Derfor moder vi over hele Norden mange
Sagn, som beretter om, hvorledes Jetter kaster store Sten eller
Klippeblokke efter Kirkerne, og i god Overensstemmelse hermed
blev Djavelen selv ofte gjort til en Jatte.

Paa denne Maade tilfortes der Jattetroen nye Impulser, og
andre Stottepunkter for den skabte man sig ved at udlegge storre
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eller mindre afrundede Fordybninger i Jorden som Jatternes Kedler
eller Gryder, iser de af roterende Sten — oftest under Vandfald —
frembragte Udhulinger i Klippegrunden, der endnu i vore Dages
Geologi benzvnes »Jettegryder«. Til denne Kategori af formodede
Vidnesbyrd om Jetternes Eksistens horer ogsaa Fortellingen om,
at enkeltstaaende Klipper er forstenede Jtter; som Morkets Vase-
ner ynder de Natten og dens Gerninger, medens Dagens Lys er
dem vederstyggeligt, og rammer Solens Straaler dem, bliver de
straks til Sten.

Jeetternes Virkefelt var i Reglen Fjzlde og Bjerge, men de kan
ogsaa ferdes i Havet. Selve Havets Gud Agir eller Aige, der
ogsaa kaldtes Hle, var en Slags Jette; det forste Navn er for-
resten bevaret i Flodnavnet Ejderen, der egentlig er Ages Dor,
Doren til Havet, medens Navnet Hle genfindes i Laso. Agir
havde dog saa meget af Guden i sig, at han ikke var ond som en
Jaette, men ganske lystig og godmodig; anderledes var det med
hans Kone, Ran, thi hun fangede de druknende i sit Net — de
»foer til Ran«. Parret havde ni Dotre, der er Personifikationer af
Bolger, og hvis Navne er forskellige Betegnelser for saadanne,
f. Eks. Bylgja og Duva (den duvende).

Men som for nevnt var Bjergegnene Jatternes almindeligste
Tilholdssteder, og deres egentlige Hjem var en vild Fjeldstrak-
ning hejt mod Nord, Jotunheim (Jeettehjem). Den ldste Beret-
ning herom er maaske egentlig Odysseus’ Fortelling om det frygte-
lige Keempefolk Laistrygonerne (S. 115), hvis Rige netop siges at
ligge hojt mod Nord. Efterhaanden som man begyndte at trenge
frem i Ishavet, blev Jatternes Rige et virkeligt Land, som iser
henlagdes til de ede Egne omkring Floden Vina (Dvina); og som
det altid gaar, jo mere Kendskabet til de nordiske Lande voksede,
des lengere bort forskedes Jotunheim.

Trods al Overdrivelse og alskens senere fantastisk Udsmyk-
ning har Jetterne eller Troldene dog adskilligt menneskeagtigt
ved sig, og man skal da ogsaa oprindeligt have forestillet sig, at
de var Mennesker, som i ®ldgamle Dage havde forladt de be-
boede Egne. Ligesom i Sydeuropa (S. 111) fandtes nemlig i Norden
den Antagelse, at der har levet Keemper i Fortiden, og denne An-
tagelse stottes her som deér af den Kendsgerning, at man stoder
paa gamle Bygningsveerker opforte af saa store Sten, at alminde-
lige Mennesker ikke — i hvert Fald ikke uden Kunstgreb — har
kunnet magte dem. I Norden er det serlig Fortidens Grave, der
har spillet en Rolle i saa Henseende; de mentes opfort af Kemper
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og kaldes jo den Dag i Dag Kempehoje og Jattestuer. Allerede
Saxo drog af disse Gravsteders Eksistens den Slutning, at der
engang maatte have levet Kemper i Danmark.

Ligesom de graske Sagnhelte med overnaturlige Legemsmaal
og Krafter maatte ogsaa de tilsvarende germanske udstaa svere
Kampe med andre Kemper eller med Uhyrer som Trolde og Dra-
ger. I det oldengelske Epos om Beovulf (Bjovulf), der stammer
fra ca. 700, har Helten saaledes en sejrrig Kamp med en Se- eller
Sumpjatte, Trolden Grendel, der ved sit Tilholdssted minder om
den lernmziske Hydra. Ogsaa Nordens ypperste Sagnhelt, Sigurd
Faavnesbane (vore Folkevisers Sigvard Snarensvend og Tyskernes
Siegfried i Nibelungenlied), der er Hovedpersonen i den eldre
Eddas Heltekvad, og som efter Vélsungasaga var saa hej, at selv
de lengste Kornaks paa Marken kun naaede til Dupskoen paa
hans Sverd, ogsaa han maatte udstaa Kampe bl. a. med en anden
beromt Sagnkampe Starkad (forvandsket til Staerkodder); som
den ypperste beholdt Sigurd Valpladsen efter at have slaaet et
Par Tender ud paa sin Modstander. En af disse Tander skal efter
en middelalderlig islandsk Saga veje 6 Ore (2 Lod Selv) og hange
i Klokkestrengen i Lund Kirke i Danmark. Det er nok en Mammut-
tand, der i dette Tilfelde ligesom andre Steder Mastodonttender
(S. 113) er blevet opfattet som stammende fra en K@mpe, og be-
meldte Tand er maaske identisk med den 6 Tommer lange Tand,
som den tyske Ridder Henrik £Ameltorp ifolge Ryd-Aarbogen 1253
forte fra Danmark til Tyskland og dér foreviste som en Se-
veerdighed.

Kempernes Modstykke, Dvargene, kunde efter nordisk Myto-
logi markeligt nok takke en Kempe for deres Tilblivelse, nemlig
Urjatten Ymer, som blev undlivet i Tidernes Morgen. Af hans
Krop opstod Jorden, og Maddikerne, som var i Kroppen, blev til
de smaa Dverge, der — som Snorre siger — fik Liv »som Maddi-
ker i Muld«. De holder da ogsaa til dybt i Jorden eller i Hoje og
store Sten: de er undersmtsige, nermest af Sterrelse som Bern,
haslige at se til og jordfarvede af Lod. Som de kunstferdige
Smede, de er, har de efter de gamle Sagn frembragt skonne Kleno-
dier. Overfor Guder og Mennesker var de underjordiske uven-
ligt sindede, nermest onde. Men Dveargene er kun en enkelt Klasse
af en hel Raekke forskellige Skabninger, der kan sammenfattes
undeér Betegnelsen Elverfolk eller Ellefolk, smaa luftige, ofte gog-
lende og drilagtige Vasener, der tilhorer den Natur, som omgiver
Menneskene. I Danmark er de knyttet til Skovene, i hvis Lavnin-
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ger eller Moser man om Aftenen kan se Ellepigerne danse, og de
har en mere eller mindre klar Tilknytning til Elletreer; i Norge
kaldes de tilsvarende Vasener Huldrefolk og er fortil skenne at
skue, men bagtil robes de af den Kohale, de berer. Felles for
Elverfolkene hvad enten de forekommer i nordisk eller anden ger-
mansk Tro, er deres Karakter af luftige, ofte usynlige Vasener,
der bor i Jorden, Trzerne, Elvene og fardes i Luften omkring
Menneskene. De opfattes ikke som en Naturbesjeling, men som
en skjult Verden, der lever bag ved Naturen (se S. 214).

Til Elverfolket, hvis store Rolle saavel i Mytologien som 1 Folke-
troen og Digtningen er velkendt, horer ogsaa Alferne, der er lyse,
skonne og farverige, ligestillede med Aserne. Dette gelder dog kun
Luftalferne; der findes nemlig ogsaa efter Snorres Edda en anden
Slags Alfer, som kaldes Svartalfer og er jordboende. Et Vasen af
lignende Type som Alferne var Nokken, der horte hjemme i Van-
dene, iser i Seer, men ogsaa i Aaleb og Elve, ja endog i Havet,
og som snart tenktes at vere af menneskeligt Udseende, snart
— ligesom i Nutidens Island — af Skikkelse som en graa Hest,
Damhesten (S. 222). Nokken er ikke som Alferne god og venlig,
men et listigt Vaesen, der lokker Menneskene til sig, ligesom Elver-
pigerne gor; det Menneske, der havde veret i Ellefolkenes Flok,
var som bekendt bagefter ustyrlig og fortumlet, »ellevild«.

Til Vandenes Verden af Fabelvasener horer ellers forst og
fremmest Havmanden, Marmalen (Marmennill), og Havfruen, Mar-
gvgen, der oventil ser ud som Mennesker, men nedentil leber ud
i en Fiskehale. Manden har Spaadomsevne; Havfruens menneske-
lige Del er som oftest skon af Udseende, hvilket dog ikke gaelder
den i Kongespejlet, et af en norsk Gejstlig i det 13’ Aarhundrede
skrevet Vark, omtalte Margyge. Dette Uhyre havde nemlig »spids
Pande og brede @jne, stor Mund og rynkede Kinder«, og det
havde store Patter, lange Arme og Hender med en Hinde mellem
Fingrene ligesom Svemmehuden mellem Taerne hos Svemmefugle.
Fra Bezltestedet nedefter var hun skabt som en Fisk med Skel,
Finner og Hale. Muligt bygger Troen paa disse Havmaénd og Hav-
fruer paa lagttagelser af visse Blaksprutter.

Et andet i Gronlandshavet levende Uhyre var det, som kaldtes
Havstramber (stramb betyder noget tykt, ligesom opsvulmet) og
i Kongespejlet beskrives som »stort af Vazkst og hejt. Det har
vist sig staaende oprejst paa Havets Overflade; det har set ud,
som havde det et Menneskes Skuldre, Hals og Hoved, Ojne, Mund,
Nazse og Hage. Men ovenfor Ojnene og Brynene lignede det mest
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et Menneske med spids Hjelm paa Hovedet«. Det havde ingen
Arme og blev smallere fra Skuldrene nedefter, saa at det fik Form
som en Istap, men ingen har set, hvorledes dets nederste Del er
formet. Sandsynligvis er Virkelighedsgrundlaget for dette Veasen
ogsaa Blaeksprutter eller maaske Hvaler; under Parringen staar
Hvalerne oprejst i Vandet, og der er intet usandsynligt i, at Sefolks
Fantasi kan have ikledt disse store og merkelige Havdyr en delvis
menneskelig Skikkelse.

Fra Kongespejlet, der er rigt paa alle Slags »mirabilia«, stammer
ogsaa Beretningen om de gale Mennesker, gelf, i Irland, som efter
at have mistet Forstanden lober til Skovs og dér lever som vilde
Dyr; fortsettes dette Liv i tyve Aar, vokser der Fjer ud paa deres
Krop ligesom paa Fugle; dog bliver Fjerene ikke saa store, at de
kan flyve, men i Treernes Toppe kan de ferdes nasten lige saa
hurtigt som Aber eller Egern.

MYTISKE DYR OG FABELDYR

Blandt de Vasener, de gamle Germaners Fantasi befolkede Ver-
den med, er der et helt Galleri, hvis Medlemmer er af almindeligt
dyrisk Udseende. De menneskeagtige Guder var ogsaa i den For-
stand menneskelige, at man tankte sig dem omgivet af en Dyre-
verden af samme Art som den, der lever paa Jorden. Odin havde
saaledes en rapfodet Hest, Slejpner, paa hvis Ryg han i Hast kunde
fare rundt i Verden, thi den var hurtigere end alle andre Heste,
en Egenskab, der illustreres ved, at den teenktes udstyret med
otte Fodder. Overhovedet spiller Dyrene stor Rolle for Guderne
som Midler til at komme hurtigt og bekvemt af Sted, og navnlig
gelder det om Hestene; for Solens Vogn er saaledes spandt to
Heste, medens Dag korer med Skinfakse, Nat med Rimfakse. Vel-
kendte er ogsaa Thors Bukke, der foruden at vaere gode Traekdyr
har den udmerkede Egenskab at kunne slagtes og spises og der-
efter blive levende igen, naar blot Huder og Knogler blev bevaret.
Endnu merkeligere er Freys Ridedyr, der ogsaa bruges som For-
spand for den Kerre, han kerer i, nemlig Galten Gyldenbeorste,
som kan fare gennem Luften og over Havet; et andet lige saa
markeligt Forspand er Gudinden Freyas, idet hun benytter to
Katte til at trakke sin Vogn.

Ogsaa som Leveranderer af Mad og Drikke maatte Dyrene
spille en Rolle for Aserne med deres rent menneskelige Fornaden-
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heder. Navnlig gjaldt det om at have rigeligt med Fode i Odins
Gildesal Valhal, hvor de faldne Helte samledes om ham, og det
voldte ingen Vanskelighed, thi Galten Saehrimner kunde man hver
Dag slagte og koge, og dog var den om Aftenen atter hel og le-
vende ligesom Thors Bukke. Mjod var der heller ingen Mangel
paa; det flod i Mengde ud af Yveret paa Geden Heidrun, som fik
Kraft til denne overvaettes Produktion ved at xde Kviste af Trazet
Larad.

Ogsaa et andet Tre voksede i Gudernes Hjem, nemlig Verdens-
traeet, Asken Yggdrasil, der egentlig er et altomfattende Symbol
paa hele Verdensordenen med dens gode og onde Krefter; disse
faar bl. a. Udtryk gennem den Kreds af Dyr, som holder til paa
eller teerer paa det hellige Tre. En af dets Rodder gnaves saaledes
af en ond Drage eller Slange, »Ormen« Nidhug, og en talles
Mengde andre Orme. I Traets Lov sidder bl. a. en klog Orn, og
op og ned ad Stammen lober et vaeevert Egern, Ratatosk, som slad-
rer til Ornen og Nidhug om alt det stygge, de siger om hinanden.

Yggdrasil er sejgt og modstandsdygtigt overfor alle de Angreb,
der rettes mod det, men tilsidst vil det komme ud for svere Ry-
stelser og falde, Gudernes Styre ophore og Verden forgaa. Til
Tanken om Verdens Undergang, Ragnarok, er knyttet den Fore-
stilling, at en Raekke af Verdens frygteligste Uhyrer, som hidtil
har veret holdt i Ave, skal deltage i den sidste Strid mellem godt
og ondt; saaledes ser Jaetteulven Skoll sit Snit til at sluge Solen,
medens en anden Ulv, Maanegarm, paa samme Maade slukker Maa-
nens Lys. Garm er ellers Navnet paa en veeldig Hund, der har
hjemme i Underverdenen, hvor den — i Analogi med Grakernes
Kerberos — tjener dette uhyggelige Steds frygtelige Herskerinde
Hel som Dervogter. Den er blodig omkring Bryst og Svelg og
tenkes at vaere lenket til en Klippehule, Gnipahulen, men ifelge
Voluspa (Velvens Spaadom, det forste Digt i Eddakvadene) river
den sig los i Ragnarok:

»Garm goer hojt

foran Gnipahulen,
Lanken slides sonder,
Ulven leber;

meget véd jeg af Frasagn,
frem ser jeg lengere,
over Kampguders
haarde Ragnaroke«.
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Garms Rolle som Vogter i Dodsriget har bevirket, at man lige
indtil Navnet har villet aflede den af Kerberos, en Tydning, der dog
neppe er holdbar.

Den frygteligste af de Skabninger, der river sig los ved Ragna-
rok, er Fenrisulven, som efter Myterne var et af den onde Lokes
Born og til Seskende havde Hel og den senere omtalte Midgaards-
orm. Fenrisulven var paa Grund af sin Farlighed ved List blevet
lenket af Guderne med et Baand, som Dvarge havde bundet af
Kattetrins Lyd, Kvinders Skag, Bjerges Rodder, Bjornes Sener,
Fiskes Aande og Fugles Spyt; denne szlsomme Lenke, dannet af
de sterkeste og flygtigste Ting, meegtede den ikke at sonderslide.
For yderligere at uskadeliggore den havde Guderne sparret dens

50. Del af Gosforthkorset (i Cumberland, 9. Aarh.) med en Fremstilling af Vidars Kamp
med Fenrisulven.

Gab op med et Svaerd, hvis Od sad fast i Underkazben, medens
Hjaltet stemte mod Overkaben, en Foranstaltning lige saa virk-
ningsfuld som senere Tiders Mundkurv. Men ved Ragnarok sender-
bryder Bastet sin Lanke og »leber frem med opspilet Gabg, som
Snorre siger, »Underkaben langs Jorden, Overkaeben ved Himlenc;
fra dens Ojne gnistrer Ild, og var der Plads dertil, vilde den gabe
endnu hejere. Den er Gudernes valdigste Modstander og sluger
selveste Alfader Odin, men saa er det ogsaa ude med den; Vidar
drazber den og flenger Gabet paa den. Forestillingen om et bundet
Uhyre, der slipper los ved Verdens Ende, kendes ogsaa fra andre
Folkeslags Myter; vi har f. Eks. (S. 42) hort om Persernes Drage
Azhi Dahika, der ligger leenket under Bjerget Demavend indtil
Dommedag. Ligeledes har man i Fenrisulven med dens koncentre-
rede Ekstrakt af Vilddyregenskaber villet se en Analogi til den
Drage, som ifolge Rigveda drebes af Krigerguden Indra, Indernes
Thor (S. 48).

Denne Analogi kan dog lige saa godt — eller daarligt — knyttes

Fabeldyr 10
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til et andet af Lokes Born, Midgaardsormen, Typen paa det onde
Veasen i Slangeskikkelse. Den kaldes ogsaa Jormungand og er en
frygtelig, giftspyende Slange, som af Guderne er blevet kastet ud
i det dybe Hav, der omflyder Jorden med Menneskenes Bolig,
Midgaard. Her voksede den til et Havuhyre, en Seslange, om man
vil, af saadanne Dimensioner, at den omsp@nder hele Jorden,
hvilket illustreres ved, at man tenker sig den bide sig selv i Halen.
Verdensslangen er velkendt fra Myten om Thors Fiskefangst, og
ved Ragnarok bliver da ogsaa denne hammersvingende Gud dens
Modstander. Den velter sig frem af Havet og seger op paa Land,
mens dens Hale pisker Brendingen langt ind over Kysten, og dens
Edder legger sig som en Gifttaage hen over Havet. Thor gaar kekt
frem mod den og undliver den, men efter Kampen magter han kun
at gaa ni Skridt, saa styrter han dod om af al den Edder, Slangen
har spyet ud over ham. Dette er, som man vil se, det xldgamle
Dragekamp-Motiv, der har saa vid en Udbredelse, og set paa denne
Baggrund er det neppe noget rent Tilfzlde, at Troen paa Seslan-
gen har haft serlig Grokraft i Landene omkring de nordlige Have.
Det store Havuhyre minder forovrigt noget om Jodernes Livjathan
(S. 51), og det jordomslyngende i Figuren kan maaske fores til-
bage til den Tro, man visse Steder moder, at Jordskalv frembringes
af en Fisk eller Slange, der omspander Verden, et Trek, som
undertiden ogsaa knyttes til Livjathan.

Midgaardsormen er ikke den eneste Drage, der forekommer i
Germanernes Myter, og Ligheden mellem de nordiske og de sydlige
eller ostlige Folkeslags Dragesagn er saa stor, at den synes at
pege mod en felles Oprindelse saa langt tilbage i Tiden, at den
ikke nermere lader sig efterspore; men givet er det, at Dragetroen
er noget meget fundamentalt i Folkenes Myteverden rundt om paa
Jorden. Ser vi bort fra den kinesiske Drage, er Dragerne i Alminde-
lighed onde Skabninger, 0g dette er ogsaa Tilfeldet med de ger-
manske Folks Drage; den ruger over sine Skatte, som den har gemt
i Huler og Grave, og at drebe Uhyret er her som andetsteds Hel-
tens ypperste Daad. Undertiden er der noget sjeleagtigt ved Dra-
gen, idet man tenker sig den opstaaet ved Forvandling af et Menne-
ske, som naar det om en af Jomsvikingerne Bue hin Digre hedder,
at han i Slaget ved Hjorungavaag sprang over Bord og trods sine
afhuggede Hender tog sine to Kister fyldte med Guld med sig;
i Skikkelse af en stor Slange laa han derefter paa Fjordens Bund
og bevogtede sin Skat. Helten Beovulf maatte tilsidst lade sit Liv
i Kamp med en skattevogtende Drage, der boede i en Gravhej,
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men om Natten floj ud og spyede Ild over Landet; det gik ham
som Thor: vel drebte han Udyret, men han omkom selv i Luerne
fra den Ild, Dragen spyede ud over ham. Om dennes Oprindelse hed
det, at den egentlig var en Mand af adel Byrd, som berovet sin
Slegt stod alene i Verden, hvorfor han gemte sit Arvegods i Jorden
og lagde sig til at ruge over det. Historien om Mennesket, der
vogter sine Skatte »som en Drage«, er altsaa af meget gammel
Dato og gaar tilbage til Opfattelsen af den dede som liggende i en
Slags Dvaletilstand sammen med sit hengemte Jordegods.

Talrige andre Sagn forekommer i den germanske Folketro og
Heltedigtning om Kampe med Drager. Sigurd Faavnesbane har saa-
ledes faaet sit Tilnavn efter at have drabt Dragen Faavne; ogsaa
den var egentlig en Mand, som havde omskabt sig til et stort Gift-
kryb og i denne Skikkelse vogtede sine Skatte. lovrigt synes
Faavne i Modsatning til Beovulfs Drage at have haft Ben, eftersom
Sigurd siges at have saaret den bag Skulderen. At Heltenes Kampe
med det i bogstavelig Forstand edderspandte Fabeldyr har nydt
en overordentlig Popularitet i de gamle Vesterlande som Sind-
billede paa Heltedaadens Klimaks, er der ingen Tvivl om, og helt
ned i Middelalderen skyder denne Popularitet nye Skud i den
Yndest, som Fortellingerne om Tristrams, Arthurs og Lancelots
Dragekampe ned, og det Bidrag, de gav til Udformningen af det
middelalderlige Ridderideal. Og samtidig fik Ostens Dragemyter
Liv i ny Skikkelse i de kristne Legender om Englen Mikaels og St.
Jorgens (Georgs) Sejre over Drager (S. 199—201).

Ligesom i Kina forekommer ogsaa i Norden nu og da vingede
Drager; vi har allerede nzvnt et Eksempel i Beovulfs Drage, der
om Natten flyver rundt og udspyer Ild. Maaske gaar denne Fore-
stilling om et flyvende og ildspyende Uhyre tilbage til Iagttagelser
af Kometer og Ildkugler, der farer hen over Himlen. Det er isar i
det nordlige Tyskland, at Troen paa Ilddragerne har vaeret ud-
bredt; man mente, at hvert Hus havde sin Drage, der om Natten
foer op gennem Skorstenen og flej ud for at samle Skatte.

Den Redsel, der i Almindelighed omgav Dragerne, kan maaske
have veeret benyttet af de nordiske Vikinger, naar de anbragte
slangeagtige Figurer paa deres Skjolde, ligesom Grzkerne brugte
Billeder af Uhyrer som Dekoration paa deres Krigsudstyr. Der-
imod er de »Drageslyngninger«, man har villet finde i Vikinge-
tidens kunstneriske Udsmykning, nzppe andet end baandagtige
Dyrefigurer, der ikke behover at have nogen Tilknytning til Dra-
gerne. Ej heller som Betegnelse for storre Krigsskibe med et ud-

10*
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skaaret Dyrehoved i Forstavnen gaar Navnet Drage tilbage til den
hedenske Tid, men kommer forst frem efter Aartusindskiftet; det
oprindelige Navn var Orm (»Ormen lange« er vel det mest beromte
Eksempel) svarende til den @ldre Betegnelse for det Fabeldyr, der
senere fortrengtes af den egentlige Drage.

De gamle Germaners Verden af Fabelvasener er — selv hos
Nordboerne, hvor den fik sin storste Udvikling — ikke saa rig og
saa facetteret som de sydligere Folkeslags, og svarende til Nord-
boernes hele Indstilling og til den nordiske Natur er der noget
mere skaebnetungt og uheldssvangert over mange af de Myter og
Sagn, som knytter sig til deres Fabeldyr, end over de tilsvarende
hos Sydens mere lystseende Folk. Bergringen mellem de to Ver-
dener er kun lidet fremtreedende for vor Tidsregnings Begyndelse;
forst derefter begynder efterhaanden Vekselvirkningen eller rettere
Paavirkningen sydfra i hojere Grad at gore sig geldende, i Forst-
ningen fornemmelig formidlet gennem Kristendommens Fremtraen-
gen mod Nord.



FABELVASENER UNDER
DEN VESTEUROPAISKE KULTUREPOKE
EFTER KRISTENDOMMENS SEJR






DEN gennemgribende Omvurdering af alle Forhold, der fulgte
med Kristendommens voksende Herredemme, udstrakte og-
saa sine Virkninger til Fabeldyrenes og de andre Fabelvaseners
Verden. Ikke blot derigennem, at de gamle Guder og hele den
gamle Mytologi med dens Islet af Forestillinger fra Dyreriget
maatte falde, men ogsaa derved, at mange af de overleverede Be-
retninger om Fabelvasener kom i Smeltediglen for at tilpasses til
den nye Aandsmagts Ideologi og udlegges paa en Maade, der
kunde tjene dens Tarv. Et serlig karakteristisk Eksempel i saa
Henseende er Skriftet »Fysiologus«, som ved den Udbredelse, det
fik, bidrog meget til at sprede Kendskabet til en Rekke Fabeldyr
ud over Verden og festne dem i Folkebevidstheden nesten indtil
det uudryddelige. Naar kirkelige eller kirkeligt pregede Skrifters
Opfattelse af visse Fabeldyr kunde faa en saa afgorende Betydning
for disse Veaseners videre Skabne, som Tilfeldet var netop med
Fysiologus, henger det sammen med den altdominerende Stilling,
Kristendommen og dens Organer efterhaanden fik indenfor Aands-
livet, samtidig med, at det selvsteendige Studium af Naturen, der
allerede under Romervaldet havde veret lidet fremtredende, nu
sygnede mere og mere hen og — bortset fra spredte Tilleb — forst
igen begyndte at gore sig geldende henimod Middelalderens Slut-
ning. De kirkelige Lardes refererende og kommenterende Beskaf-
tigelse med de bevarede Rester af den klassiske Oldtids Litteratur
blev nesten eneraadende i det kulturelle Liv det meste af et Aar-
tusinde igennem, og herved skabtes der en gunstig Jordbund for
Trangen til at fortabe sig i det mystiske og eventyrlige i Stedet
for at se paa Tingene selv og bygge paa Erfaringens Resultater.
For Fabeldyrenes Vedkommende blev Middelalderen da ogsaa en
Blomstringstid som aldrig for, men denne Udvikling foregik lang-
somt og gradvis, alt som Kristendommens Fremtraengen blev ster-
kere og sterkere.

Et af de sidste Steder, hvor der var blevet drevet Naturforsk-
ning i storre Stil i Oldtiden, var Alexandria i Agypten, som under
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Ptolemaerne i det 4 og 3’ Aarhundrede for Kr. var vokset op til
et Centrum for gresk Aandsliv og Videnskab. Paa dette Mode-
sted mellem gresk, gyptisk og forasiatisk Kultur, eller maaske
i Syrien, menes Fysiologus at veere opstaaet, antagelig i 3’ eller 4
Aarhundrede efter Kr. Det lille Skrift, hvis Titel betyder Natur-
forskeren, bestaar af et Udvalg af de vidunderlige naturhistoriske
Beretninger, der da var geengse, tilsat symbolske Fortolkninger af
den opbyggelige Art, som Kristendommen havde bragt ind i Litte-
raturen. Ogsaa den gyptiske Dyresymbolik har sikkert sin Andel
i Skriftet, og det er nazppe noget Tilfelde, at denne Krydsning
mellem den hedenske Oldtids fabelagtige Naturhistorie og Kristen-
dommens Udlegning af Naturens formentlige Billedsprog kom til
Verden netop i, eller i al Fald i Nerheden af, Agyptens gamle
Kulturland.

Fysiologus er det vigtigste og mest karakteristiske Udslag af
Senantikkens og Middelalderens symboliserende og moraliserende
Naturhistorie og fik i disse Tidsafsnit en overordentlig Udbredelse
og en Betydning, hvis Omfang vi vanskeligt kan forestille os, selvom
dens Virkninger kan spores endnu frem til vore Dage. Fra Grask
blev Fysiologus oversat til de nermere orientalske Sprog, til Latin
og derefter til de fleste kristne Kultursprog, endog til Islandsk; af
den sidstnevnte Oversettelse er bevaret to Brudstykker, begge fra
Begyndelsen af det trettende Aarhundrede. Oprindelig var Bogen
nermest en populer Larebog eller Eksempelsamling for ulerde
Gejstlige, som fra dens Fortzllinger kunde hente Stof til deres For-
kyndelse; senere blev den en Folkebog af verdsligt Tilsnit og af
en mere almindeligt moraliserende Karakter, og isprengt Beret-
ninger, der ikke herer hjemme i den oprindelige Fysiologus, gik
den nu, navnlig i Frankrig, under Navnet Bestiarius.

Foniks, Grif og andre Fabelfugle

For de kirkelige Forfattere maatte det naturhistoriske Stofs
Virkelighedsgrundlag naturligt veere af underordnet Betydning, og
ingen brod sig derfor om kritisk at belyse de markverdige Beret-
ninger i Bogen; man tillod sig tvaertimod frit at eendre dem eller at
brodere videre paa dem. Den graske Kirkefader Basilius (ca. 330—
379) tilstaar da ogsaa aabenhjertigt, at det ikke kommer an paa at
undersoge, om Griffen eller Enhjorningen virkelig eksisterer, men
derimod paa at forklare, hvad deres Betydning er efter den rette
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Tro. Tidligt var Kirkens Mand begyndt at udforme en dunkel
Symbolik paa Grundlag af den hellige Skrift, og allerede i Clemens
af Roms bekendte Brev fra Aar 95 til Menigheden i Korinth bruges
Foniksfuglen som en Art Bevis paa Opstandelsens Virkelighed;
efter at have fortalt Historien om Fuglen, vasentlig efter Plinius
og Ovid, siger han: »Er det da saa stort og forunderligt, om Al-
verdens Skaber bevirker deres Opstandelse, som har tjent ham
helligt i den gode Tros Sikkerhed, naar han endog ved en Fugl
viser os sin Forjattelses Storhed?«

Det er saaledes ikke nye Toner, der anslaas, naar Fysiologus
bruger Fabelfuglen som Symbol for Kristi Opstandelse og lader
dens to med vellugtende Sager fyldte Vinger betyde det Gamle og
det Nye Testamente, som er fyldt af den guddommelige Lare. Selve
Sagnet om Foniks fortelles i Fysiologus i en Form, der afviger en
Del fra de tidligere refererede @ldre Beretninger, og som iovrigt
varierer noget i de forskellige Tekster. Det lyder omtrent som
folger: Foniksfuglen lever i Indien. Naar den er 500 Aar gammel,
drager den til Libanon og fylder sine Vinger med vellugtende Urter.
Derpaa begiver den sig til Heliopolis, hvor den brznder sig selv
paa Alteret i Soltemplet. Men af Asken opstaar Dagen efter en
Orm, som paa den anden Dag udvikler sig til en ung Fugl; paa den
tredje bliver den til en Foniks ligesom den gamle og drager bort
til sit oprindelige Hjem. Dermed har Fonikssagnet i det vasentlige
faaet den Form, i hvilken det er mest kendt, og som hovedsagelig
er det Grundlag, hvorpaa det fores videre til senere Tider med
Selvopbrendingen som det swrligt karakteristiske Trak. Ogsaa
som Bevis for Kedets Opstandelse brugtes Myten om Feniks, som
allerede nevnt, i Fysiologus og derefter f. Eks. af Tertullian (se
S. 102), og i det hele taget bredte Fortzllingen om denne Fabelfugl
sig viden om med Fysiologuslitteraturen og med de kirkelige Skrif-
ter, der oste af denne Kilde.

Thi vel blev Fysiologus Aar 496 ved et Kirkemode i Rom
stemplet som kattersk — til Trods for, at undertiden hellige Mand
af stor Anseelse, deriblandt Salomon, udpegedes som Skriftets For-
fatter — men alligevel ser man Gang paa Gang gejstlige Larde
paaberaabe sig den som Autoritet, og det meste af Middelalderen
igennem havde den som ortodoks Larebog i Moral en Position saa
grundfastet, at den ogsaa fik Betydning som en af Tidens vigtigste
Kilder til naturhistorisk Viden. Na&ppe nogen anden Art af Vaerker
forefindes i saa mange Haandskrifter som netop Bestiarierne, hvori
Fysiologus’ Beretninger efterhaanden udsmykkedes med nye Trek,
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for Foniks' Vedkommende f. Eks., at den antznder Ilden, hvori
den brender, ved at baske med Vingerne eller paa anden Maade.
Til Udbredelsen af Beretningerne og den Tillid, man naerede til
dem, bidrog det, at de fandt Optagelse i en stor Encyclopadi, for-
fattet af Isidor af Sevilla (d. 636), der dog ogsaa fra andre Kilder
hentede Stof til sine Dyrehistorier. Disse genfindes i den forste
sammenfattende Naturhistorie fra Middelalderen, Thomas af Cant-
imprés »Liber de naturis rerume, som stammer fra det 13° Aarhun-
drede og navnlig er kendt gen-
nem Konrad af Megenbergs tyske
Gengivelse »Buch der Natur« fra
Midten af det folgende Aarhun-
drede. Selv en paa flere Maader
saa selvstendig Aand som Do-
minikaneren Albertus Magnus
(Albert af Bollstidt), ligeledes fra
det 13 Aarhundrede, optog en
Del af Fabeldyrene i sin Bog om
Dyrene.

For ham var Hovedkilden dog
ikke Fysiologus, men selve de
klassiske Oldtidsforfattere, navn-
51. Foniks. (Fra et Bestiarhaandskrift i hg Aristoteles. Allerede e

" Arsenalbiblioteket i Paris.) Maurerne i Spanien havde Vest-
europa faaet et narmere Kend-
skab end for til Oldtidslitteraturen, og senere havde Korstogene bi-
draget yderligere hertil. Men mange af de virkelige Vasener, som
fandtes omtalt hos de gamle Forfattere, blev mistydet, idet man
— seerlig paa Grundlag af Dyrenes Navne — sogte at danne sig
_ et Billede af dem ud fra den meget begrensede Erfaring, man sad
inde med, og derved i Virkeligheden kom til at skabe nye Fabel-
dyr. Forst i Renzssancetiden begynder en Kritik, baseret paa et
mere aarvaagent Studium af den klassiske Oldtids Forfattere, kom-
bineret med lagttagelser af Naturen selv, at virke oplesende paa
Myterne om Fabeldyrene og fortrenge de mest urimelige af dem
fra den naturhistoriske Litteratur.

Men selvom den egentlige Naturhistorie saaledes forholdsvis
hurtigt fik Bugt med en stor Del af Fabeldyrene, fortsatte disse dog
uanfegtet deres Tilverelse i Folkenes brede Masse, som hele Mid-
delalderen igennem og lenge efter beherskedes af de Forestillinger,
der indpodedes af Gejstligheden. Og der er intet maerkeligt i, at




Foniks, Grif og andre Fabelfugle 155

det faldt Menigmand naturligt at tillegge disse Dyr virkelig Eksi-
stens; thi naar Dyr som Lever og Tigere var til, Dyr, som kun
meget faa Europzere i hine Tider selv havde set, hvorfor skulde
saa de Fabelvasener, man ogsaa kun kendte paa anden Haand,
ikke kunne eksistere? Dertil kommer, at Middelalderens Menne-
sker ofte levede i en Atmosfare af religios Hojspanding, der ikke
blot fandt Udlesning i Hekseforfolgelser, Flagellantgalskab og an-
den Massesuggestion, men som ogsaa gjorde Sindene modtagelige
for alle Slags Forestillinger om salsomme og uhyggelige Vasener.

Og disse Vaesener havde man ovenikebet mange Steder for Jje
i Form af de Billeder eller Figurer, den kristelige Kunst skabte af
dem. I meget gammel Tid havde denne Kunsts Udevere overtaget
dem fra den hedenske Oldtid og videreudviklet dem gennem Be-
retningerne i den kirkelige Litteratur; saaledes var der efterhaanden
paa Grundlag af Tidens religiose Forestillinger i Forbindelse med
Overleveringerne fra den klassiske Oldtid frembragt et stort Galleri
af fantastiske Figurer, hvis oprindelige Formaal har varet at tjene
som Illustration til den sindbilledlige Fortolkning, der kom til Ud-
trvk navnlig i Fysiologus- og Bestiarielitteraturen. I Lobet af det
11" og 12° Aarhundrede treenger hele denne Sveerm af allegoriske
Figurer ind i den kirkelige Ornamentik og eges, serlig fra det 12’
Aarhundrede, med Motiver, som ikke stammer fra den kristne Old-
tid, men som alene henter sine Impulser fra den hedenske Oldtids-
kultur; i en saadan Grad bredte disse Skikkelser sig paa de kirke-
lige Bygningers Vagge og Vinduer, at det vakte Forargelse hos
adskillige. Et Eksempel herpaa er Bernhard af Clairvaux’ Bekla-
gelse over de »latterlige Uhyrligheder« og »vanskabte Skenheder,
saasom »Pattedyr med Slangehale«, en »Krop med flere Hoveder«
eller en »Fisk med Pattedyrhoved«, der smykker Cisterciencer-
ordenens Moderkloster i Cluny. Allerede paa dette Tidspunkt var
Kunstsymbolikken gaaet langt ud over Fysiologuslitteraturen og
havde frembragt et Formroderi, som selv den gammelorientalske
Kunst neppe kan opvise Magen til, ja, saa tidligt som i Miniatur-
malerier i Bibelhaandskrifter i det 10’ Aarhundrede kan Evangeli-
sterne findes fremstillet som Blandingsvasener af Dyr og Menne-
sker — Mennesker med Dyrehoved eller omvendt, hvis man da
ikke gaar saa vidt som at fremstille dem summarisk i den saakaldte
»Tetramorf«, et enkelt Vasen med fire Kroppe og fire Hoveder,
sammensat af Menneske, Okse, Orn og Love.

Den egentlige Dyresymbolik trivedes navnlig i den romanske
Kunstperiode, da de kirkelige Bygningers Opforelse forestodes af



156 Den vesteuropziske Kulturepoke efter Kristendommens Sejr

Munkene, som var fortrolige med de kristne Sindbilleder og deres
Anvendelse. I den gotiske Periode tabte den sig efterhaanden; den
kirkelige Bygningskunst var nu i Henderne paa Lagfolk, som gav
deres Fantasi frie Tojler og behandlede det overleverede Stof med
stor Vilkaarlighed; Resultatet heraf var en Mengde merkelige,
men fra et allegorisk Synspunkt lidet betydningsfulde Skikkelser.

En meget gammel Fremtoning i den kirkelige Kunst er Foniks,
der ligesom adskillige andre Elementer er overtaget fra den he-
denske Kunst, men har faaet tillagt den nye, fra den kirkelige
Litteratur stammende Opgave at symbolisere Opstandelsen og det
evige Liv. I den ®ldre Periode indenfor den kristelige Kunst gen-
gives den undertiden i Forbindelse med eller siddende i et Palme-
tree, hvilket vel kan henfores til det tidligere (S. 63) omtalte Forhold,
at Foniks paa Grask ogsaa betyder Palmetr®, og som ogsaa giver
sig Udslag i Litteraturen; »de retfardige gronnes som Foniks« er
f. Fks. en Passus af en gammeltestamentlig Salme, der mere natur-
ligt vilde lyde »grennes som Palmenc. I Lobet af Middelalderen
blev Foniks et i Kunsten hyppigt anvendt Sindbillede, ofte sammen
med Kristus som Symbol paa hans Opstandelse eller Fodsel, me-
dens den i andre Tilfzlde maa opfattes som ensbetydende med
Genfodelsen ved Daaben eller som Udtryk for det kristne Haab
om det evige Liv.

Ikke alene i Kunsten er der saaledes en varierende Opfattelse
af Fabelfuglens billedmassige Betydning; ogsaa i Litteraturen kom-
mer der, som tidligere navnt, nye Trek til under Indflydelse fra
Oldtidsforfatternes Skildringer, og efterhaanden gaar Sagnet —
serlig i den allegoriske Kunstpoesis Blomstringstid i det 13’ Aar-
hundrede — ogsaa over i Digtekunsten, der lader Jomfru Marie
vaere den Ild, hvori Foniks, som Kristus, forynger sig. I Fortellin-
gen om Sagnhelten Parcival s@ttes Foniks’ Opbrending og For-
yngelse i Forbindelse med Gral, ja man ser endog Sagnet overfort
til et asiatisk Fabelfolk, om hvilket det fortelles, at de gamle lader
sig opbreende for at genopstaa af llden i forynget Skikkelse. I
Middelalderens Kerlighedslyrik er Foniks et ikke ualmindeligt
Billede: den Ild, der opbrender Fuglen, sammenlignes f. Eks. med
den Glod, som forterer den elskende, men som samtidig forynger
ham. Men i det hele taget har dette Billede af lldens lutrende og
foryngende Kraft helt ned i nyere Tider ovet Tiltrekning paa Dig-
terne — vi kender det fra Shakespeare og herhjemme fra Grundt-
vig — og denne digteriske Brug af Foniks har bidraget til at bevare
Kendskabet til den som Symbol og til at overfore det paa andre
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Omraader af Kulturlivet. Ogsaa i den Sagnkreds og mytiske Digt-
ning, der i Middelalderen blomstrede op omkring Alexander den
Stores imposante Erobrerskikkelse, forckommer blandt mange
andre Mirabilia Foniks, en Fugl med straalende Farver og »med
en Top paa Hovedet, der ligner Paafuglens«, som det hedder i den
franske Alexander-Roman fra Slutningen af det 12° Aarhundrede.
Den eneste Rejsende, som foregiver at have set Fuglen, er
vistnok Middelalderens Ktesias, Jehan de Mandeville; hans i det
14’ Aarhundrede forfattede Rejse-
veerk blev overordentlig meget
lest, fyldt som det var med fan-
tastiske Historier, der udgaves
for Selvoplevelser, selvom vi nu
kan konstatere, at de fieste af
dem er hentet fra forskellige
littereere Kilder. Foniks paastaar
han at have set to-tre Gange;
»dens Vinger er purpurfarvede,
Ryggen blaalig; og den frembyder
et lysteligt Skue, naar Solen skin-
ner paa den og faar den til at
glinse og spille i alle Farver«. - 2
Selvom adskllhge af Fabeldy_ 52. Foniks. (F[:n il Jon;;;r)ws Verk om
rene, som tidligere omtalt, efter- O
haanden aflivedes af den naturhistoriske Forskning, var Foniks-
sagnet for livskraftigt til at dele denne Skabne, og helt ned i det
18’ Aarhundrede vil man kunne finde Fuglen omtalt og afbildet i
den naturhistoriske Litteratur. I et midt i det 17° Aarhundrede for-
fattet, meget udbredt Kompilationsveerk af den skotsk-polske John
Jonstone er den dog anbragt blandt Fabelvasenerne, og det samme
er Tilfeldet hos »Zoologiens Fader«, Konrad Gesner; i hans beromte
Vark »Dyrenes Historie« fra 1551—58 berettes ganske vist adskil-
lige selsomme Ting, men alt i alt fremtreder Fabeldyrene dog her
i en sterkt reduceret Skikkelse og under en kritisk Synsvinkel.
Fysiologuslitteraturen spillede nu ikke la@ngere nogen synderlig
Rolle, og i Lobet af det 17° og navnlig det 18’ Aarhundrede frigor
man sig mere og mere for Overleveringerne fra den klassiske Old-
tids og fra den kirkelige Litteratur. Aristoteles og de andre gamle
Autoriteter har ikke lenger den Magt over Sindene som for, lagt-
tagelse og Erfaring treeder mere og mere i Stedet, og man faar
gennem Selvsyn et stigende Kendskab til levende Vasener fra hele
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Jordens Kreds. Ved Begyndelsen af det 18’ Aarhundrede var Fabel-
dyrene i det store og hele udryddet fra den naturvidenskabelige
Litteratur. Endnu kunde dog Videnskabsmand give Udtryk for
Troen paa dem; Holberg skildrer f. Eks. omhyggeligt Foniksfuglens
Udseende, selvom han tager Afstand fra Tanken om, at den aldrig
skulde spise — »intet Creatur kand leve uden Fode«, siger han.
Men ellers var Fabeldyrene nu mest henvist til Folketroen, hvor
de til Gengzld fastholdes med stor Sejghed. Da Linné saaledes i
Hamburg afslorede et Fabeldyr, som forevistes i denne By, fik han
i den Grad Folkestemningen mod sig, at han skyndsomst maatte
fortraekke.

Lige ned til vore Dage har Folketroen og Folkeeventyrene
vernet om mange af Fabeldyrene, men ellers er det nu serlig i
Digtekunst, i Heraldik og Billedkunst, man treeffer deres selsomme
Skikkelser, og blandt disse er atter Foniks en af dem, som, i god
Overensstemmelse med sin uforgengelige Natur, har vist sig mest
livskraftig. Herhjemme har Blicher i »Trakfuglene« benyttet Foniks-
sagnet i sit Digt om Silkehalen, som han — vel paa Grund af dens
sterke Farver og Top paa Hovedet — kalder »Nordens Phenixe,
og, som tidligere nevnt, har Grundtvig haft en serlig Forkerlig-
hed for Fuglen, ganske naturligt, eftersom Tanken om Genfodelsen
alle Dage optog ham sterkt, og Foniksmyten var i dyb Overens-
stemmelse med hans Livssyn. Hans Interesse for denne Myte bragte
ham til i 1840 at udgive et gammelt angelsaksisk Digt om Fuglen
i fri Gengivelse, og her genforteller han Sagnet om den med stor
poetisk Kraft:

Naar i Skersommer Solstraalen tender,
en Straale kommer Solfuglen braender
derind paaskraa, med Reden sin
hvor Feniks bygger og svangrer Luften
i Palmeskygger, med Sedmeduften

i dunkle Vraa, af Kransen fin,

da vokser Heden saa Virakskyer

i Foniksreden hans Pris fornyer
saa overbrat. paa Jordens Kreds.

Fra denne ophejede Symbolik er der i Sandhed et langt Spring
ned til den Anvendelse, der gores af Foniksmyten i vore Dage,
hvor Tanken om Fornyelsen efter Opbrendingen har knyttet
Fuglens Navn til Brandforsikringsselskaber eller gjort det til
Betegnelse for et kendt Cigarmearke.
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Men i Folkesagn og Folkeeventyr holdes Foniks endnu i Are,
og her lever ogsaa Mindet om et andet fugleagtigt Fabelvasen fra
gammel Tid, Griffen. Om den forteller den for navnte Rejsende
Mandeville, at den »fortil er
skabt som en Orn, bagtil
som en Leve«. Den er otte
Gange storre end Leven og
bortferer med Lethed en
harniskkledt Rytter og hans
Hest; dens Kleer ser ud som
Okse- eller Kohorn, og man
kan lave »meget gevec
Drikkekar af dem. Saadanne
solvbeslaaede Drikkehorn,
der angaves at vare forfaer-
diget af Kloer af Griffen eller 33 Grif. (Fra :]'M?:f:;\‘:th‘l‘“[i‘;‘;f;‘“ i o
Gam, som den i Middelalde-
ren kaldtes i Norden, var ikke ualmindelige. Man paastod ogsaa,
at de hellige tre Konger havde givet Jesusbarnet et Klohorn af
denne Art som Offergave, og man knyttede lignende Forestillin-
ger til dem som til Horn af Enhjerning og Nasehorn, nemlig, at
de kunde afvaerge Virkning af Gift. De Grifkleer, som man ofte
i Middelalderen opbevarede i kostbart Udstyr som store Skatte,
har sikkert i Reglen varet Kloer af store Orne.

Kendskabet til den grumme, af Orn og Love sammensatte Grif

54. Grif. (Fra J. Jonstones Verk om Fuglene, 1650.)
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fik Middelalderen ligesom for de andre
Fabelvaseners Vedkommende fra den
klassiske Oldtid; Dyret kendes forovrigt
ogsaa fra det tidligere nzvnte Alexan-
dersagn, hvor Helten foretager en Him-
melfart i en ild- og vandtet Vogn for-
spendt med Griffe. Fra Oldtidslitteratu-
ren vandrede Legenden ind i Middel-
alderens Skrifter og banede sig ogsaa
Vej til den @ldre naturhistoriske Littera-
tur; helt op til 1772 findes Griffen af-
bildet hos Jonstone, skont Billeder af
den i naturhistoriske Vearker ellers var
ret sjeldne. Allerede tidligere var dog
Tvivlen om Dyrets virkelige Eksistens
kommen frem, og Konrad Gesner tror
f. Eks. ikke rigtig paa de gamle Histo-
rier, han samvittighedsfuldt refererer,
1 om Kempefuglene Grif og Rok; det er de
55. Grif-agtig Figur pas en Karm-  »l€tf@erdige« Grzkere, som har givet
sten i K°'§‘l’£:i°r;l; k(:'indmlev Griffen dens Navn, fordi ingen andre

' Folk kender den eller nogensinde har
set den. Gesner fortaller ogsaa om en Guldsmed i Ziirich, som
havde faaet et stort, glat Horn leveret som Kloen af en Grif, for
at han kunde forarbejde det til et Drikkehorn, men i Virkelig-
heden mener Gesner, at det snarere var Hornet af en eller anden
fremmed Okse eller Boffel.

I Fysiologuslitteraturen omtales Griffen som den storste af alle
Himlens Fugle og siges at have sit Hjem i Osten ved en Bugt af
Okeanos, medens to flyvende Griffe udlegges som Airkeenglen
Mikael og Jomfru Maria, ja, i visse Tekster som f. Eks. i den
gamle syriske Overszttelse moder man den eventyrlige Historie
om Kampefuglen, der rover unge Elefanter eller barer Hest og
Rytter af Sted gennem Luften, lignende Forestillinger altsaa som
dem, der knyttes til Arabernes Kempefugl Rok. I andre Fysiologus-
overszttelser er Griffen sat i Forbindelse med Strudsen, og denne
Fugls store £g gik i Middelalderen ofte for at vare Grifeg og
opbevaredes som Kuriositeter, opstillede paa guldforsirede, ud-
skaarne Fodder. Som oftest er dog @rnen den Fugl, man knytter
Griffen til, og Marco Polo siger ligefrem, at det ikke er sandt, at
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Griffen er en Blanding af Leve og Orn, den er simpelthen en
kempestor Orn.

Allerede tidligere (S. 35) har vi omtalt Griffremstillingerne i
den assyriske og @gyptiske Kunst, hvorfra Dyret gik over til den
graeske (S. 89); ganske naturligt maatte det da ogsaa dukke frem
i den kristelige Kunst, og det optraeder her som Symbol i to helt
forskellige Retninger. Nogle Steder er det nemlig i kirkelige Dekora-
tionsarbejder brugt som Sind-
billede paa Kristus, og paa sam-
me Maade opfattes det i Dan-
tes digteriske Skarsildsfantasier
og hos Danteillustratorer som
f. Eks. Botticelli. Men oftere fik
det sterke og vilde Vasen den
Opgave at symbolisere Djeve-
len, som fremkaldte onde An-
faegtelser hos det syndige Men-
neske. Og oftest er det maaske
blot den fra Oldtiden kendte —
Opgave som Vogter af Hellig- 56. Sirener. (Fra et Bestiarhaandskrift i
domme, der gaar igen i-den Arsenalbiblioteket i Paris.)
kristelige Kunsts Anvendelse af Grifmotivet; i Grinderslev Kloster-
kirke i Salling findes f. Eks. paa Korets Sydside en Portal, Preste-
deren, hvor der i Karmstenene paa den ene Side er udhugget en
Love, paa den anden Side en grifagtig Skikkelse, der vel ligesom
Leven maa opfattes som Indgangens Vogter. Et serligt Hjemsted
har Griffen fundet i den almindelige dekorative Kunst, hvor den
viser sig fra det 16’ Aarhundrede og siden er et hyppigt anvendt
Ornament i malede Friser eller Relieffer og desuden almindelig i
al Slags dekorativ Plastik og i Tekstilkunsten.

Ogsaa i Heraldikken fandt det frygtindgydende Vasen en
Tumleplads; med sit af to Kongeskikkelser blandt Dyrene sammen-
satte Legeme var Griffen nasten selvskreven til denne Rolle. Den
optreeder her altid i Profil, ofte med Horn, og s@rlig hyppigt som
Skjoldbzrer. I Forbindelse hermed kan det navnes, at den ogsaa
forekommer paa Ordensdekorationer, saaledes paa den mecklen-
burgske Griforden, der stiftedes 1884, men ikke er uddelt siden
1919.

Ligesom Foniks og Griffen er ogsaa andre Fabelfugle be-
varet gennem Folkeeventyrene, f. Eks. i den norske Myte om

Fabeldyr 11
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Fuglen Dam, der er saa vealdig, at den @der fire Tonder Rug
til Davre, har Nakkefjer saa tykke som en halvvoksen Bjelke-
gran og kan bare megtige Byrder gennem Luften. I danske Sagn
om den fornevnte Gam er det ligeledes Kraftudfoldelsen, som er
det dominerende Element; den kan saaledes flyve med en stor Tyr
i Klgerne. Som et Vasen, der holder til i Havet, optrader den i
Visen om Germand Gladensvend, og dens Rok-agtige Karakter
treeder endnu tydeligere frem i Sagnet om den store Vildmoses
Tilblivelse: i gamle Dage kunde man fra Vesterhavet sejle ind i
Vildmosen og derfra atter ind i Limfjorden, men saa havede der
sig af Havet en magtig Fugl, som ved sine Vingeslag kastede Sand
ind i Udlebet, saa at det lukkedes, og Mosen blev til; kun med
Aarhundreders Mellemrum kommer den frem af sit vaade Element.
Denne Gam minder i sin stormskabende Valde om den gammel-
germanske Jatte i Orneham Hrasvelgr (S. 139), og forevrigt har
den ogsaa en vis Lighed med en Tordenfugl, som efter nordameri-
kanske Indianeres Opfattelse fremkalder Uvejr.

Ikke saa frygtindgydende i Sterrelse og Kraft som Griffen, men
paa sin Vis farlige nok var Sirenerne, disse forlokkende Veasener,
der fra Odysseus’ Fabel tidligt var blevet optaget af Kirkefadrene
som et Billede paa de Farer, der i Form af verdslig Lyst truer den
Kristne, saa han dysses i Ro og bliver et let Bytte for Syndens
Magt eller for alskens Vranglere (se S. 101). Som typisk Sjzlefugl
henvises Sirenen iovrigt i den kristelige Symbolik ogsaa til det
hinsidige og omformes i denne Egenskab til den kristne Dodsengel,
som bortforer Sjelen, medens Sirenesangen bliver til de himmelske
Hearskarers Sang. Ved en Misforstaaelse kom Sirenerne ind i den
alexandrinske Bibeloversattelse, og de optraeder ogsaa i Fysiologus-
litteraturen, endda i flere Skikkelser, af hvilke den almindeligste
er det fra gresk Kunst kendte, halvt af Kvinde, halvt af Fugl
sammensatte Vasen, medens man senere ofte opfatter Sirenerne
som en Slags Havfruer, hvis kvindelige Overkrop leber ud i en
Fiskehale. I denne Form optraeder de i flere Fysiologusoversattel-
sers Tekst og Billeder og i middelalderlige Skulpturer og Malerier.
Sammen med Kerberos, Minotauros, Kentaurerne o. fl. herer de
med til det Galleri af Fantasiskikkelser, som Dante laaner fra den
klassiske Oldtids Mytologi og gor til symbolske Udtryk for mora-
liserende Tanker — Sirenerne er hos ham et Billede paa sanselig
Lyst —, og gennem Dantes Digtning genoplives disse Veasener,
ikke mindst som Motiver til allegoriske Fremstillinger i Billed-
kunsten.
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Men som ovenfor sagt, er Sirenerne oprindelig Sjzlefugle og
altsaa Udtryk for den mldgamle og vidt udbredte Forestilling om
Sjaelens Tilknytning til Fugle (S. 97), den samme Forestilling, som
i kristelig Symbolik gor Duen til Billede paa Helligaanden, og som
i Folketroen er bevaret i Sagnene om de skibbrudnes Sjzle i Fugle-
skikkelse eller om Natravnen, det i Jorden nedmanede Menneskes
Sjel, hvis Vingeslag ved Nattetid frembringer en Susen i Toppen
af Traerne omkring Husene. Af den samme Forestilling om Sje-
len som Fugl har vi den Dag i Dag bevaret Rester i det gangse

57. Sirene. (Fra et islandsk Fysiologus-Haandskrift fra Begyndelsen af det 13. Aarhundrede,
som findes i den Arnamagn#anske Samling.)

poetiske Udtryk: den vingede Sjel, og til samme Oprindelse kan
Englenes Vinger vel ret beset fores tilbage.

For os staar Sirenerne dog forst og fremmest i det, man kan
kalde deres klassiske Skikkelse som de farlige, forlokkende Vase-
ner, og i denne Form er de beslegtede med de blodsugende Vampy-
rer eller med Elverpiger og andre fortryllende Vasener, som af
deres Ofres Liv bortkogler Aar, der flyver vaek som Sekunder. I
Samklang med denne Opfattelse af Sireneskikkelsen er vor Tids
Anvendelse af Navnet som Etikette for skenne og forferiske, men
falske Kvinder. Om Sirenesangen mindes vi — som nvnt S. 101 —
den Dag i Dag ved Navnets Brug som Betegnelse for Signalappara-
ter. Naar man derimod i Lagevidenskaben taler om Sirenedan-
nelse, er det den havfrueagtige Sireneform, der tenkes paa; thi
det drejer sig her om menneskelige Misfostre med sammenvoksede
Ben.

I den zoologiske Litteratur fandt Sirenerne selv ikke Indpas,

11*
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og deres Eksistens benmgtes af Gesner. Derimod omtales flere
Steder den anden Art af Kvindefugle, som kendes fra gresk Myto-
logi, Harpyierne (S. 100), Personifikationen af de voldsomme Stor-
me; disse Fugle, der i Ydre minder om Sirenerne, og som tenktes at
bortfere Mennesker, findes endogsaa afbildet i det oftere omtalte
Veark af Jonstone.

Medens Myterne om Feniks og om Sirenerne hviler paa @ld-
gamle Traditioner, er der andre fabelagtige Opfattelser vedrerende
Fugle, som er af langt yngre Dato,
og som har haft en kortere Levetid,
fordi de Misforstaaelser af Naturen,
som danner Grundlaget for dem, i
Lobet af nogle faa Hundrede Aar
er blevet opklaret. En af de ejen-
dommeligste af denne Art Kroniker
er den i Middelalderen udbredte
Historie om, hvorledes et Par Gaa-
se-Arter, Bramgaasen og dens nare
Slegtning Knortegaasen, kom til
= Verden. Disse Fugle, som man den-
58. Andeberende Tre med Frugter gang nappe opfattede som to for-
o f‘;f::;n‘jgbfi;t‘:;i?‘;";,:'nf;‘_‘)'k"" skellige Arter, yngler i fjerne nord-

lige Egne som Grenland og Spits-
bergen, men gaster om Vinteren sydligere europwiske Have og
ses da f. Eks. ved de britiske og skandinaviske Landes Kyster. I
Middelalderen kendte man ikke deres Ynglepladser, som forst er
blevet opdaget i de senere Aartier, og derfor kunde den Myte
danne sig, at Gassene paa en eller anden Maade opstod i Treer
eller af Tra. Myten kendes ikke fra Oldtidsforfatterne og anses
ofte for at vaere af skotsk eller irsk Oprindelse. I skriftlig Over-
levering synes den at kunne folges tilbage til det 11’ Aarhundrede
i Vaerker af Pietro Damiani, Kardinalarkebiskop af Ostia (d. 1072),
som skriver, at »Fugle kan frembringes af Traer, som det sker paa
@en Thilon i Indien«, hvor de skal opstaa af ®blelignende Frugter.
Den ®ldste mere detaillerede Beretning synes dog at stamme fra
den middelalderlige engelske Historiker Gerald de Barri (Giraldus
Cambrensis); i et Vark fra Slutningen af det 12’ Aarhundrede for-
teeller han om Fuglene, der af Naturen frembringes paa den marke-
ligste Maade, idet de opstaar af Trz, som ligger henkastet paa
Stranden. Det forste Anlaeg til dem ser ud som Gummi, men der-
efter haenger de ligesom Tang ned fra Treet, heftet til det med
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59. Det andebmrende Tre med »Frugter« og forneden Ander, der er kommet ud af disse.
(Fra Aldrovandi: »Ornithologiae« Tom. 3, 1603.)

Nabbet. De er omgivet af Skaller, for at de bedre kan vokse, og
naar de efterhaanden har faaet Fjer, falder de enten i Vandet eller
flyver bort. »Jeg har ofte«, skriver Giraldus, »med egne Ojne set
mere end tusind af disse smaa Fuglekroppe h@nge ned fra et
Stykke Trz paa Stranden, omgivet af Skaller og allerede udfor-
mede. De yngler ikke, leegger ikke Ag som andre Fugle og ruger
heller ikke, lige saa lidt som de synes at bygge Rede nogetsteds.
Derfor spiser Biskopper og andre Gejstlige i visse Egne af Irland
uden Skrupler disse Fugle i Fastetiden, fordi de ikke er Kod eller
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fremgaaet af Kod. Men derved begaar de en Synd; thi om en
Mand havde spist af et Ben af Adam, vor forste Fader, som ikke
var fodt af Kod, vilde vi dog sikkert ikke anse ham for uskyldig
i Nydelsen af Kod«. Giraldus’ Formaning hjalp imidlertid ikke,
dertil var det altfor bekvemt at have saa velsmagende en Und-
tagelse fra den sedvanlige Fastespiseseddel til Raadighed, og efter-
haanden blev den benyttet saa ivrigt ogsaa af den lavere Gejstlig-
hed, at Pave Innocens III 1215 maatte udstede en Bulle, som for-
bod at spise Gassene i Fastetiden. Men endnu i det 17° Aarhun-
drede forteller Ole Worm, at de i Fastetiden i stort Tal fores fra
Normandiet til Paris og szlges som Fisk, og at Doktorerne ved
Sorbonne har erkleret, at de virkelig er Fisk og ikke Fugle, en
Opfattelse, som lige til vore Dage skal have holdt sig paa Irland,
hvor de derfor stadig betragtes som lovlig Fastespise.

Historien om Gassene traeffes i Lobet af Middelalderen rundt
om i Litteraturen. I det 13’ Aarhundrede fandt den Indpas i Bestia-
rierne, hvorimod dens Rigtighed samtidig benzgtedes af Albertus
Magnus, som endog erklerede, at han havde set Fuglene legge
Ag og udruge dem. En anden af Fabelens Modstandere var den
meget fuglekyndige Kejser Friedrich II af Hohenstaufen, som en-
gang i Begyndelsen af det 13’ Aarhundrede skal have udsendt Rej-
sende til Norden for at hente raaddent Skibstre med de Orme eller
Muslinger, hvoraf Gassene skulde krybe ud. Herved blev det kon-
stateret, at det hele var et Sagn, og Kejseren drog den meget rig-
tige Slutning, at denne Art af vilde Gas maatte have deres Ruge-
pladser i meget fjerne og afsides Egne.

Alligevel gik Fabelen videre i forskellige Versioner. En af de
pudsigste af disse findes hos Mandeville, der — som sadvanlig
paa anden Haand — fortzller om et Tre, hvis Frugter man, naar
de er modne, skarer i Stykker for inden i dem at finde et lille
Dyr »af Kod, Ben og Blod«, der ligner et lille Lam uden Uld.
Fabelens Udbredelse fremgaar ogsaa af, at Sindbad Sefareren i
»Tusind og een Nat« forteller en lignende Myte, og den er maaske
til syvende og sidst af orientalsk Oprindelse; i hvert Fald findes
der paa nogle omkring 3000 Aar gamle Lervarer fra Mykene og
Kreta Figurer, som viser Udviklingen af andelignende Fugle fra
Bladene af en Vandplante eller et Tre.

Endnu i det 16° og 177 Aarhundredes Litteratur er Historien
levende. Olaus Magnus henferer den i sit store Vark fra 1555
om de nordiske Landes Naturforhold til Orkneerne, hvor der
paa Stranden vokser Traer med skalbzrende Frugter; naar dizse
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falder i Vandet, kommer der Ander ud af dem, som snart efter
faar Vinger og flyver hen til andre vilde eller tamme Ander.
Aldrovandi, som 1599—1603 udsendte et Vark om Fugle, lader
Geaessene med deres Nab haenge paa selve Trzet i nogen Tid, for
de dratter i Vandet, og ganske naturligt fik de derfor Navnet
Traeges, medens det maerkelige Tra, som ogsaa han henferer til
Orkneerne, blev kaldt anatifera arbor, det andebarende Tre.
Af Sebastian Miinster, en tysk Munk, som midt i det 16’ Aarhun-
drede skrev en stor Kosmografi, blev ingen ringere end vor egen
Saxo Grammaticus gjort til Hjemmelsmand for det fuglebarende
Tras Eksistens, og derfra gaar Saxo videre hos andre Forfattere
som Autoritet for Historien, men det hele er en Skrene, thi der
findes intetsteds i Saxos Vark nogen Omtale af Traet eller Ges-
sene. Hos den samvittighedsfulde Konrad Gesner voksede Traet
med Gaasefrugterne i Skotland; han mente dog ogsaa, at Fuglene
kunde opstaa af »Orme, der som en Slags Svamp vokser frem af
Tree, der ligger og raadner i Vandet, eller undertiden ses under
Vandlinien paa Skibe, som hales paa Land«. De omtalte »Orme«
er de samme Vasener, som allerede Giraldus havde set, og det er
i Virkeligheden en Slags Smaakrebs, Langhalse, hvis skalbarende
Krop er fastet til Underlaget ved en Stilk; det, som har bragt
Fantasien ind paa Tanken om Fugle, er deres fjerformede Fodder,
der rager frem mellem Skallerne og kan give lagttageren Indtryk
af noget dunkladt. Fabelen har sat sig Spor i det zoologiske Navn
paa en af Langhals-Arterne, der kaldes Lepas anatifera, den ande-
barende Lepas, og i det danske Navn paa disse Dyr »Andeskalc,
medens paa Engelsk Bramgaasens Navn »the Barnack« eller »Bar-
nacle Goose« er blevet overfort til Langhalsene og senere til hele
den Gruppe Krebsdyr, hvortil disse horer, Rankefodderne, som nu
paa Engelsk hedder »Barnacles«. Naar en usandsynlig Avishistorie
i vore Dage ofte kaldes en »And«, kan det maaske vaere en Reminis-
cens fra Fabelen om det fuglebazrende Tre, men snarere er dog vel
Forklaringen paa Udtrykket den, at det drejer sig om en Historie,
der dukker op og hurtigt forsvinder igen ligesom en And, der
tumler sig i Vandet.

Enhjorningen. Hornets Betydning som Symbol.

Blandt Fuglene er Foniks utvivlsomt det Fabeldyr, der har naaet
den videste Udbredelse og storste Popularitet. En tilsvarende Stil-
ling indtager indenfor de firfoddede Dyrs Gruppe Enhjorningen,
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60. Det hvide Neesehorn. (Fra W. C. Harris’ Verk om Sydafrikas Jagtvildt, 1840,)

det eenhornede Vasen, som vi har fundet Vidnesbyrd om baade
hos Kinesere, Babyloniere, Persere, Joder, Indere og Grakere, og
som vi derfor ogsaa som en Selviolge finder omtalt i Fysiologus
og Bestiarierne. Noget forskellige er Beskrivelserne her, ligesom det
er Tilfeldet med Foniks, men i det vasentlige skildres Enhjornin-
gen som et lille, Gedekid-lignende Dyr med et spidst Horn midt
i Panden. Det er saa vildt og hurtigt, at Jagere kun kan fange det
paa en szrlig Maade: ved at sende en ren — efter nogle Over-
leveringer kappeklaedt — Jomfru hen til det; derved bliver det saa
blidt og medgorligt, at det laegger sig ved hendes Barm eller i
hendes Skod og slumrer ind, og Jageren kan da fange det og fore
det til Kongens Slot. Det er, som man ser, den fra Eustathios stam-
mende, ogsaa af Araberne kendte Fabel (S. 106), der her gaar igen,
og den afviger unagtelig meget fra den paa Ktesias’ Beretning
grundede Opfattelse (S. 104), der har hentet Ingredienser fra Nase-
hornet og gor Enhjorningen til et stort og staerkt Dyr, som ikke
er bange for at keempe med Elefanter. Falles for begge Versioner
er dog Forestillingen om Dyrets Vildskab og Hurtighed, som gor
det vanskeligt at jage, og naar Fysiologus lader Jagtudbyttet til-
falde Kongen, stemmer dette med Alian (S. 106), der forteller det
samme om Ungerne af den eenhornede Cartazonon (Nzsehornet).

Megen Skarpsindighed er anvendt paa at udfinde Oprindelsen
til Kroniken om Jomfruens Indflydelse paa Enhjorningen. Nogle
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har paa en noget sogt Maade villet aflede den fra Alians Beret-
ning om Cartazonons Blidhed overfor Hunnen i Brunsttiden. Sand-
synligere er det, at Legenden kan fores tilbage til en orientalsk
Overlevering om, at Nasehornet kan indfanges ved Hjzlp af Vel-
lugt eller af en smukt kledt Jomfru, eller den bunder maaske i
Virkeligheden i gamle seksuelt betonede folkelige Forestillinger om
unge Kvinders s@rlige Evne til at virke blidgerende paa store og
farlige Dyr.

I Overensstemmelse med Fysiologus opfattede den @ldste Kri-
stenhed narmest Enhjorningen som et Slags Gedekid og gjorde
det til Sindbillede paa Frelseren, medens Jomfruen naturligvis var
Jomfru Maria. Hornet udlagdes som Symbol paa Korset, Frelsens
Tegn, og maaske hanger dette sammen med den gamle, allerede
hos Ktesias foreckommende Anskuelse, at Hornet af Nasehorn og
Enhjerning kunde beskytte mod Gift enten ved at vise Reaktion,

aar det kom i Narheden deraf, eller ved ligefrem at kunne uskade-
liggore Giften. I visse graske Fysiologustekster hedder det endog,
at Enhjerningen kan gore Vand, i hvilket Slanger har gydt deres
Gift, drikkeligt ved at gaa ud i Seen og med sit Horn gore Korsets
Tegn over det forgiftede Vand; der er her noget beslegtet med
Persernes merkelige Enhjorning-Form, »det trebenede Asel«, hvis
seerlige Opgave det netop var at holde Vandet rent (S. 41). Lig-
nende giftsvaekkende Egenskaber som dem, man tillagde Enhjor-
ningen, overforte man senere paa Krucifikset, der kunde temme
Giftdyr som Drager og Lindorme. Forestillingen om Hornets Kraft
mod Giften holdt sig hele Middelalderen igennem — en Forfatter
fra det 14" Aarhundrede erklerer endog med egne Ojne at have
set dets Evne til at rense Vand — og langt videre frem i Tiden,
og det var derfor intet Under, at Hornet eller Stykker deraf blev
en sterkt sogt Handelsvare, der fandt Anvendelse f. Eks. som
Probérskeer, la&nkede med Selvkader til Saltkar eller Drikke-
bagere. Ogsaa hele Bagere blev fremstillet af Enhjorninghorn, men
de var saa kostbare, at kun fyrstelige Personer kunde tillade sig
at anskaffe dem eller benytte dem som Gaver; andre maatte ofte
nojes med en Stump af Hornet til at laegge i Drikken eller med
at anbringe Billeder af Hornet som symbolsk Prydelse paa Begeret.

Ner beslegtet med denne sarlige Anvendelse af Hornet er
dets Funktion som Lazgemiddel, sarlig overfor Febersygdomme. I
Middelalderens Litteratur omtales forskellige Dele af Dyret som
legende, ja den hellige Hildegard af Bingen fra det 12° Aarhun-
drede gik saa vidt, at hun tillagde alle Dele af det Vardi som
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61. De hellige tre Konger bringer Gaver til Jesusbarnet, bl. a. et Drikkehorn,
(Fra Niels Hemmingsens Postil, 1576.)

Medicin, lignende Tanker, som man i Indien gjorde sig om Nase-
hornet, og som antagelig er fort til Vesteuropa af Araberne. Efter-
haanden, og sazrlig i det 16° Aarhundrede, bliver det dog over-
vejende Hornet, som tilskrives helbredende Evne, hvad enten det
legges i Vand, som derefter drikkes, eller det stodes til Pulver,
der spises. Igennem lange Tider nod dette Lagemiddel stor An-
seelse, hvilket neppe var uden Sammenhang med dets Kostbarhed;
ogsaa i vore Dage findes der jo Mennesker, som tror, at jo dyrere
en Medicin er, des virksommere maa den vere.

Gennem Forsog havde man allerede i det 16" Aarhundrede sogt
at fastslaa Hornets Virkning som Modgift, og i det folgende Aar-
hundrede herer man flere Gange om lignende Forsog. Herhjemme
udfertes et Eksperiment med Enhjorninghorn saaledes 1614 af
Caspar Bartholin, dog med negativt Resultat, hvorimod et andet
Eksperiment, udfert i Kebenhavn 1636, syntes at godtgere det
pulveriserede Horns omend ikke helbredende, saa dog gavnlige
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Virkning overfor Sublimatforgiftning — at den heldige Virkning
kunde skyldes den Melk, hvori Pulveret blev udrert, tenkte man
ikke paa. Mange andre Forseg blev tydet i samme Retning. Der-
imod maatte Royal Society i London erkende, at man ikke kunde
finde nogen Modgift-Virkning ved et Drikkekar fremstillet af
Nesehornets Horn; som n@vnt havde man fra gammel Tid til-
lagt dette lignende Egenskaber som Enhjorninghorn, ligesom der
jo er mange andre Vidnesbyrd om Nasehornets Andel i Legenden
om Enhjerningen.

I Lobet af det 18’ Aarhundrede dalede Enhjerninghornets An-
seelse som Lagemiddel imidlertid steerkt (se S. 185), og det for-
svandt nu fra de officielle Medikamentfortegnelser, hvori det en
Overgang havde figureret. Naar den engelske Karikaturtegner
Hogarth giver Enhjorningen en fremtredende Plads paa et Billede
fra 1745 af en Kvaksalvers Butik, turde dette vare et Vidnesbyrd
om, at Hornets heje Vurdering i Lagekunsten var forbi. Derimod
blev man endnu ved at bruge det i Kredse, som holdt fast ved
gamle Skikke og Ceremonier; saaledes skal der lige til Revolutio-
nen 1789 ved det franske Hof vare anvendt Redskaber af Enhjor-
ninghorn til at preve den kongelige Mad for Gift. Og i Ostasien
kunde endnu paa dette Tidspunkt Narhvaltender szlges til hoje
Priser under Navn af Enhjerninghorn; Japanerne betragtede dette
som et ypperligt Legemiddel og efterspurgte det saa starkt, at den
svenske Botaniker Karl Peter Thunberg kunde sikre den ekonomi-
ske Basis for sine Studier af Japans Planteverden ved at swlge
»Enhjorninghorn«. Fra en anden af sine Rejser fortaller han, at
Hornet af det hvide Nasehorn i Sydafrika bruges mod visse Syg-
domme og som Middel til at afslore Gift. Endnu i vore Dage skal
Troen paa Nmsehornets Horn som virksom Medicin trives hos
visse Folkeslag; saaledes skal Abessinierne endnu for et Par Aar
siden under Krigen med Italien have kebt Horn i pulveriseret Form
hos kinesiske Mirakeldoktorer for at bruge det som en Slags »Tap-
perhedsmedicin« til at indgyde Soldaterne Mod. At de stakkels
Abessiniere maatte kobe Midlet i dyre Domme, siger sig selv, og
saa havde Kineserne endda efter Sigende kobt det i London, hvor-
til det var indfert fra oversoiske Pladser.

Hverken Enhjorning eller N@sehorn er dog ene om at levere
Horn med Virkning som Modgift. I den senere Middelalder og
Renssancetiden anbragte man f. Eks. ofte Horn af Hornslangen,
Cerastes (se S. 36), indfattet i fint Guldsmedearbejde, paa Bordet,
saa at alle Maaltidets Deltagere kunde holde Oje med det og se,
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62. To Oryxantiloper (Oryx capensis), den ene med Hornene i ren Profil. (Fra W. C. Harris’
Verk om Sydafrikas Jagtvildt, 1840.)

om det skulde begynde at »svede«, Tegnet paa, at der var Gift i
Narheden. Vid Udbredelse har i det hele taget denne Tro paa
Hornets giftafvergende Evne haft; i det vestlige Nordamerika lever
endnu den Dag i Dag den Overtro, at Drikke nydt af Kohorn er
uskadelige. Og alt dette er i Virkeligheden blot et Led i den ald-
gamle Tro paa Horn som en Slags magiske Beskyttelsesmidler; de
opfattes som et Symbol paa staerke Krafter, laant fra de Vasener,
de har tilhert, og derfor har Horns Anvendelse som Amuletter
altid varet vidt udbredt.

De Skikkelser, hvori Enhjorningen optreeder i Middelalderen og
senere hen, veksler, som det allerede fremgaar af det foregaaende,
ikke saa lidt. Medens man i den forste kristne Tid gerne tillegger
Dyret et Udseende og en Storrelse som et Gedekid, blev det hos
andre kristelige Forfattere overensstemmende med Ktesias' og
Alians Skildringer opfattet som et Nasehornet narstaaende Va-
sen eller endog ligesom hos mange Oldtidsforfattere helt identifice-
ret med dette. Noget saadant galder f. Eks. Tertullian og Isidor
af Sevilla; sidstn@vntes store encyclopadiske Vark fra det 77 Aar-
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hundrede fik Indflydelse langt frem i Tiden, og hans Sammen-
blanding af Nasehorn og Enhjerning blev derfor afgerende for
Opfattelsen, ikke mindst blandt Munkene og i den lavere Gejstlig-
hed. Selvom han ikke ligefrem identificerede Enhjorningen med
Nasehornet, tillagde han den samme Styrke som dette og for-
teller om dens Kampe med og Sejre over Elefanter, en Kronike,
der siden hen fandt Vej til Bestiarierne.

I den senere Del af Middelalderen fik Dyret ofte et antilope-
eller gazelleagtigt Preg, og de Antilopeformer, der kan have haft
Indflydelse paa denne Udvikling, er sandsynligvis iser Oryxanti-
loperne eller Spydbukkene, der kan have n@sten lige Horn, og
som skont tohornede ofte af Oldtidsforfattere omtales som een-
hornede. Ogsaa den tibetanske Antilope, Tschiru eller Orongo, som
vi (S. 22) har nevnt som muligt Grundlag for den kinesiske Enhjor-
ning, kan der vere Grund til at tenke paa i denne Forbindelse;
den synes at have varet kendt allerede i Oldtiden og har i al Fald
helt op mod vor Tid givet Anledning til Efterretninger om, at der
lever Enhjorninger i Tibet (S. 179).

Men hermed er Middelalderens Enhjorning-Skikkelser ikke ud-
tomt. Der findes Fremstillinger af Dyret, efter hvilke det nermest
minder om en Hest og opfattes som Symbol f. Eks. paa Jomfrue-
lighed og Kyskhed. I Reglen var det da hvidt af Farve, saaledes
som bl. a. den italienske Maler Moretto har malet det paa sit
bekendte Billede »Den hellige Justina« (ca. 1530). En helt anden
Skikkelse faar det i nogle Beskrivelser, der skildrer det som et
Blandingsveasen, saaledes i Rudolf af Ems’ i det 13° Aarhundrede
forfattede Verdenskronike: »det har Krop som en Hest, Hoved
som en Hjort, Fodder som en Elefant, Hale som et Svin og et
Horn i Panden«; her genkender man Trak af den graeske Geograf
Strabos Beskrivelse af de indiske »Heste med eet Horn og Hoved
som en Hjort« (S. 105).

I det 16' og 17° Aarhundredes Skrifter figurerer Enhjorningen
sammen med adskillige andre eenhornede Dyr; Caspar Bartholin
anforer f. Eks. ikke mindre end otte forskellige storre Dyr af denne
Kategori, men maa dog tage Afstand fra verserende Beretninger
om, at ogsaa Rensdyret skulde vare eenhornet, hvilket fik den
tidligere navnte meget velmenende, men unwgtelig ligesaa ukriti-
ske Kompilator John Jonstone til at soge at forlige de modstridende
Anskuelser ved at bringe et Billede af en Hjort, hvis to Horn var
snoet sammen til eet! Historien om en eenhornet Hjort i de nord-
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lige Lande er iovrigt at betragte som en Udleber af Casars Beret-
ning fra den hercyniske Skov om en okseagtig Hjort med et enkelt
Horn midt i Panden.

63. To forskellige Typer af Enhjorning. (Fra J. Jonstones Veerk om de firfeddede Dyr, 1657.)

Efterhaanden som Enhjorningen i Lobet af Middelalderen var
vokset mere og mere i Styrke og Voldsomhed, kunde den nok
synes at blive noget vel farlig som Fangstgenstand for en svag
Jomfru, og det er derfor meget naturligt, at en anden Fangstmaade
efterhaanden dukker frem; man benytter her dens varste Fjende
Loven, thi naar den forblindet af Raseri forfolger Dyrenes Konge.
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og denne har skjult sig bag et Tre, styrter Enhjorningen lige los
paa Treet og jager sit Horn ind i dets Stamme, hvorefter den uden
Fare kan drabes. Muligt er denne Myte om Mods#tningen mellem
Love og Enhjorning ikke af saa forholdsvis ny Dato, men har
tveertimod sine Rodder tilbage i en fjern Fortid. Den minder nemlig
om Relieffer paa Ruinerne af Paladset i Persepolis (Fig. 14), hvor
Profilbilleder viser et eenhornet Dyr, der anfaldes af en Love; ogsaa
paa endnu zldre Figurer fra forasiatiske Segleylindre kendes de to

64. Hjort med Takkerne snoet omkring hinanden. (Fra J. Jonstones Verk om de
firfeddede Dyr, 1657,)

Dyr i fjendtlig Stilling mod hinanden. Maaske er Grundlaget for
Myten gamle ogsaa fra Nordens Hedenold kendte — Forestil-
linger om Solens Forfolgelse af Maanen, der ofte symboliseredes
ved et hornet Dyr; tilsidst opader Solen Maanen, ligesom Loven
setter Tenderne i Enhjorningen. En Omformning af Myten har
vi i det velkendte Folkeeventyr om den tapre Skradder, hvor
Skraedderen ligesom Loven gemmer sig bag et Tre, i hvis Stam.12
Enhjerningen da spidder sit Horn.

I Betragtning af de mange Legender og Fortzllinger om Enhjor-
ninger og de billedlige Fremstillinger af Dyret, som serlig op-
traadte i allegoriske Figurer, maatte det dog forekomme mearkeligt,
at det aldrig var lykkedes med Sikkerhed at faa afgjort, hvordan
det egentlig saa ud, eller i hvilke Egne af Jorden dets Hjemstavn
laa. Selv om Enhjorningen sagdes at veaere vild og sky, kunde den
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jo dog fanges, og der foreligger da ogsaa Beretninger om Eksem-
plarer i Fangenskab, men de er ganske vist saa modstridende, at
de savner al Vaerdi som Beviser for Dyrets Eksistens. I de fleste Til-
feelde, hvor disse Beretninger overhovedet har et Virkelighedsgrund-
lag, drejer det sig sandsynligvis om lagttagelser af storre Patte-
dyr med Horn, og ikke sjaldent har, som tidligere omtalt, Nase-
hornet sikkert vaeret den virkelige Kilde til Beretningen. Det gelder
f. Eks. den danske Alexanderkronike; den er ganske vist et meget
eventyrligt Skrift, men ikke desto mindre behover dens Omtale af
Enhjorningen ikke at vaere ren Fantasi. Naesehornet kan godt danne

65. Enhjerning dreebes cfter at have segt Tilflugt hos en Jomfru. (Fra et Bestiarhaandskrift
i Bibliothéque Nationale i Paris.)

Grundlaget for den, naar det hedder, at der i Indiens Skove findes
»usigelig store Slanger oc andre store Bester, som haffde eet stort
Horn for i deris Pande«. I hvert Fald er de Enhjerninger, Marco
Polo omtaler fra Sumatra, utvivlsomt Nasehorn, thi han siger, at
de er nasten lige saa store som Elefanter, har Fodder som disse
og foran paa Hovedet midt i dette et eneste stort Horn. lovrigt
ligner Hovedet Vildsvinets og bares s@nket mod Jorden. »Det er
et overordentligt grimt Dyr og ligner ikke i mindste Maade det,
hvorom man hos os fortller, at det fanges i Skedet af en Jomfruc.
En helt anden Skikkelse har de to Enhjerninger, som Ludovico
di Varthema (Vartomannus) i 1518 berettede om, og som han havde
set i Mekka, hvortil de var sendt som Gave fra Kongen af Atiopien
til Sultanen, der foreviste dem for Folket som Vidunderdyr. Den
ene af dem, som var langt hojere end den anden, lignede en Hest
paa 2!/> Aar og havde i Panden et temmelig langt Horn. En fransk
Kirurg Louys Paradis havde ogsaa set en levende Enhjerning,
nemlig i Alexandria i 1573, og han beskriver den som bavergraa
og sterre end en stor Mynde.
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Som man ser, er disse forskellige, indbyrdes saa sterkt afvigende
Meddelelser om iagttagne Eksemplarer af Dyret ikke just egnet
til at styrke Tilliden til dets Eksistens, men i Datiden var denne
dog hevet over al Tvivl, og hos de naturhistoriske Forfattere figu-
rerer Enhjorningen da ogsaa lige frem til de seneste Udgaver af
Jonstones Verk, hvor der gengives Billeder af de forskellige Typer,
deriblandt den hesteagtige, som efterhaanden var blevet den al-

66. Enhjorning. (Fra Konrad Gesners Verk om de firfoddede Dyr, 1551.)

mindeligst anvendte indenfor Billedkunsten. Allerede Konrad Ges-
ner havde dog fremhzvet det ejendommelige i, at Dyret aldrig
var blevet set i Europa og heller aldrig fremvist i de romerske
Arenaer, hvor ellers alskens markelige Dyr fra alle mulige Egne
blev fort frem. Alligevel turde Gesner ikke betvivle, at det virkelig
var til, thi dels havde man jo de mrvardige Oldtidsforfatteres
Beretninger at holde sig til, og dels kunde man paa ethvert Apotek
overbevise sig om Hornets Eksistens. »Lad os derfore, siger han,
lade det forblive derved, at de er et Produkt af Indien, Arabien
og Morernes Land, og lad os tro paa de Rejsendes Beretninger
om, hvorfra Hornene kommer«. Pudsigt nok afbildede Gesner —
efter Olaus Magnus — Narhvalen med et langt spidst Horn i
Panden, men han falder ikke paa at sette dette Vasen i Forbin-

Fabeldyr 12
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delse med Enhjorninger og nzrede forevrigt ogsaa en vis, ikke
uberettiget Skepsis overfor den svenske Biskops Historier om Nar-
hvaler og andre markelige Havvaesener.

Gesner vovede altsaa ikke at give sin Tvivl frit Leb, og heller
ingen af de talrige Forfattere, der i de folgende halvandet Hun-
drede Aar omtalte Enhjorningen, formaaede at frigore sig for
Traditionens Overmagt. I Tiden fra 1550 til 1700 behandledes
Enhjorning-Problemet i henved 25 storre eller mindre Verker, og
blandt disse i et for sin Tid fortrinligt Skrift fra 1645 af Thomas
Bartholin, den bereomte danske Anatom. Allerede hans Fader,
Caspar Bartholin havde erklaret, at saa lange hele Jorden ikke
var gennemforsket, var der endnu Haab om at finde en hel Enhjor-
ning, og saa lenge turde man ikke benzgte dens Eksistens, en i
og for sig uangribelig Logik. Men jo mere Udforskningen af Jorden
skred frem, uden at man stedte paa Eksemplarer af Dyret, desto
lengere bort maatte dets Tilholdssteder tenkes forskudt, og det
er ganske karakteristisk, at medens man i Oldtiden gerne opfat-
tede det som et indisk Dyr, blev det senere i Reglen henfort til
det langt mindre kendte Afrika, bl. a. til de vilde og utilgangelige
Bjerge i Abessinien (eller med det gamle Navn Atiopien), Maane-
bjergene, som allerede Ptolemaus havde kaldt dem. De fleste af
de Enhjorninger, som paastodes at vare set, angaves da ogsaa at
veere kommet fra Atiopien, et Land, der lige op mod vor Tid
bevarede et Sker af Mystik over sig, ogsaa fordi det var et kristent
Rige. Abessinierne havde deres egen Oversettelse af Fysiologus,
og deres Land huser adskillige serpragede og vilde Dyr, deriblandt
to af dem, vi allerede flere Gange tidligere har nevnet som »Fadre«
til Enhjorningen, Nasehornet og Spydbukken eller Oryxantilopen.
Navnlig den sidstn@vnte er sikkert Skyld i, at forskellige Rejsende,
iseer spanske og portugisiske Missionzrer i det 16’ og 177 Aarhun-
drede, haevder at have set Enhjorningen i de abessinske Bjergegne.
En Beretning om en saadan Rejse, skrevet af den portugisiske Jesu-
itermunk Jeronimo Lobo, er szrlig blevet kendt gennem en en-
gelsk Oversettelse fra 1735 af Samuel Johnson; her optrader
Enhjerningen dog ikke i nogen antilopelignende Skikkelse, men
»som en smuk, velproportioneret Hest af redbrun Farve og med
en sort Hale, der hos Dyr fra nogle Egne af Landet er lang, fra
andre Egne meget kort«.

Ogsaa til et andet vildt og lidet tilgengeligt Land henforte man
ofte Enhjorningens Hjemstavn, nemlig til Tibet, hvor det etter en
kinesisk Rejsende fra 11" eller 12° Aarhundrede skulde vare hyp-
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pigt forekommende. Senere horer man vedblivende om den tibetan-
ske Enhjerning, ja, saa sent som i forste Halvdel af det 19" Aar-
hundrede, da Troen paa Dyrets Eksistens efter en Nedgangstid i
det 18’ Aarhundrede blusser op
paany. Flere ansete Rejsende og
Naturforskere var nu tilbeje-
lige til at mene, at der virkelig
kunde findes Enhjerninger i Ti-
bet, og Legenden aflivedes forst
af den beromte russiske Op-
dagelsesrejsende Przevalskij, da
han i sidste Halvdel af det 19’
Aarhundrede under sine Under-
sogelser i Centralasien fastslog,
at den tibetanske Enhjerning i
Virkeligheden er identisk med
den tidligere omtalte Antilope
Tschiruen; naar en Flok af disse
Dyr iagttages paa Afstand, kan
nogle af dem, set fra Siden, nok
tage sig ud som eenhornede,
idet de to lange, kraftige, svagt
krummede Horn i Profil smel-
ter sammen til eet. Nogle af
Mongolerne troede da ogsaa, at
Orongoen — som de kalder Dy-
ret — virkelig kun har eet Horn
i Panden, hvis de da ikke mente,
at Enhjorninger kun fandtes i
saa ringe et Antal som en eller
to blandt Tusinder. Betegnende er det, at de ifelge Przevalskijs
Udsagn nzrede en Mangde overtroiske Forestillinger om den
medicinske Vardi af Dyrets Blod og om Hornets magiske Egen-
skaber, ligesom Hornene i stort Antal medtoges af Pilgrimme, som
havde besogt Tibet, og solgtes til hoje Priser.

Przevalskij er ikke den eneste Rejsende, der har sogt at lose
Enhjorningens Gaade. Adskillige andre, navnlig engelske Rejsende,
har helt op i forrige Aarhundrede varet tilbojelige til at tro, at
Enhjorninger kunde findes ikke blot i det indre Asien, men ogsaa
i Afrika; serlig fra Sydafrika hores der om dem lige fra Midten
af det 16° Aarhundrede og is@r i Slutningen af det 18’ og ferste

12¢

67. Kranium af Tschiruanti-
lopen. Man ser,hvorledes Hor-
nene i Profil let vil kunne op-
fattes som eet. (Fra Sven
HedinsVerk om Centralasien,
1904.)
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68. Amerikansk Enhjorning. (Fra Olfert Dapper: »Die Unbekante Welt«, 1673.)

Halvdel af det 19° Aarhundrede. En af Ophavsmeandene til disse
Beretninger var en svensk Rejsende Anders Sparrman (1783), som
stottede sig til lagttagelser af enkelte Horn og forskellige Udsagn
fra Indfedte. Hans Opfattelse blev yderligere udviklet af den engel-
ske Geograf John Barrow, som i Aarene omkring 1800 berejste
det indre af Sydafrika og blandt de Indfedte fandt en udbredt Tro
paa Dyrets Eksistens; da han ydermere paa Klippevaegge fandt
Tegninger af et antilopelignende Dyr med et enkelt Horn i Panden,
gik han ud fra, at han her stod overfor de Indfedtes Fremstilling.
af Enhjoerninger, men i Virkeligheden drejede det sig om primitive
Gengivelser af Antiloper, maaske af den sydafrikanske Spydbuk
Oryx capensis, set i Profil; betegnende er det, at Hornet paa disse
Tegninger synes at udspringe fra den ene Side af Panden, netop
saaledes som en primitiv Tegner vil gengive et tohornet Dyr set
fra Siden. Ogsaa en saa prominent Rejsende som Livingstone troede
paa den afrikanske Enhjerning, og endnu saa sent som i 1862 ud-
talte den engelske Afrikarejsende William Balfour Baikie i et Brev
offentliggjort i et engelsk Tidsskrift under Overskriften »In Search
of a Unicorn«, at hans oprindelige Skepsis var rystet, og at han
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maatte stille sig paa dette Standpunkt: saa leenge det ikke er bevist,
at Enhjorningen ikke eksisterer, er der endnu Mulighed for at finde
den i de uudforskede Dele af Afrikas Indre — som man ser, et
lignende Raesonnement som det, Caspar Bartholin havde benyttet
i det 17° Aarhundrede.

Det er ganske naturligt, at Enhjerning-Problemet fulgte med
over til den nye Verden, hvis Opdagelse netop skete i Enhjoerning-
troens Glansperiode. N&ppe var Europaerne kommet til Amerika,
for der begyndte at komme Beretninger derfra om Enhjerninger.
Senere henfortes de (af Olfert Dapper 1673) til Granseegnene ved
Kanada, hvor hestelignende Dyr med et langt, lige Horn i Panden
mentes at leve i det ensomste Vildnis; hele Beskrivelsen af deres
Levevis minder saa meget om Alians Omtale af Enhjorningen, at
Ligheden ikke kan bero paa Tilfzldigheder.

Men ikke blot til forskellige Egne af Jorden henforte man saa-
ledes til skiftende Tider Enhjorningens Hjemstavn, ogsaa i Jorden
mente man Tid efter anden at stode paa Levninger af den, sarlig
Hornet, men ogsaa i visse Tilfeelde hele Skeletter eller Dele deraf.
Jordfundne Knogler blev, som vi tidligere har omtalt, ofte opfattet
som Rester af Fortidskemper (S. 112) eller antaget for at stamme
fra Skeletter af Hannibals Elefanter, men af og til henfortes de
altsaa til Enhjorningen og gav Anledning til den Opfattelse, at
Dyret vel engang havde levet her paa Jorden, men var omkommet
ved Syndfloden, og at dette var Grunden til, at dets Eksistens nu
ikke med Sikkerhed kunde godtgeres. Allerede Konrad Gesner
havde veeret inde paa denne Tanke, men fra ortodoks Side modte
den sterk Modstand, thi stod der ikke i Biblen, at Noah tog
Eksemplarer af enhver Dyreart med sig i Arken? I Overensstem-
melse hermed kan man paa middelalderlige Miniaturer finde Gen-
givelser af det Indre af Arken med smukt opstaldede Enhjorninger.

Troen paa, at nogle af de fossile Skeletter af ukendte Dyr
kunde hidrore fra Enhjorninger, lod sig dog ikke udrydde, og
undertiden mente man ovenikebet at vere saa heldig at finde et
helt Skelet. I Aaret 1663 fandt saaledes den som Opfinder af Luft-
pumpen beromte Magdeburg-Professor Otto von Guericke i et
Kalkbrud ved Byen Quedlinburg i Sachsen en Hob fossile Tander
og Knogler, som han uden smaalig Hensyntagen til anatomiske
Love sammenstillede til et Skelet af en Enhjorning. Et Billede af
dette »rekonstruerede« Fabeldyr sendte han til Filosoffen Leibniz,
og Figuren af det blev senere offentliggjort, blandt andet i et af
Leibnizz Varker fra 1749. Leibniz havde forovrigt haft Lejlighed
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til selv at studere et lignende Skelet, der senere var fundet i en
Hule, Einhornloch i Harzen, og folte sig paa Grundlag af disse
Fund overbevist om Dyrets Eksistens. Ogsaa i anden Henseende
har Guerickes Manipulationer med de jordfundne Rester Interesse,
for saa vidt som de maa betragtes som det w®ldste Forseg paa
Rekonstruktion af et fossilt Pattedyr, og det er meget karakteri-
stisk, at det netop var Enhjerningen, der maatte holde for.

I hele det Virvar af indbyrdes modstridende Beretninger eller
Afbildninger og af mere eller mindre misforstaaede eller omdigtede
Kendsgerninger, som danner Enhjorningens Saga gennem Tiderne,
er der dog en Slags Holdepunkt i selve Hornet, den Del af Dyret,
som man bogstavelig talt havde mellem Handerne, eller om hvis
Eksistens man — for at bruge Gesners Ord — kunde overbevise
sig paa ethvert Apotek. Var det end en sjzlden og kostelig Vare,
saa var den dog en Realitet, og mere end noget andet har den
bidraget til at give Fabeldyret saa lang en Levetid. Men ogsaa
naar det gelder Hornet, staar vi overfor en Rakke forskellige
Muligheder; vi har allerede i det foregaaende omtalt Eksempler
paa, at det, der gik under Betegnelsen Enhjorninghorn, kunde
stamme fra Nasehornet, eller at det kunde vare Antilope- eller
Gazellehorn eller endelig vare Narhvalens Stodtand. Og de jord-
fundne Enhjorninghorn, som navntes foran, har sandsynligvis
ogsaa kunnet vare af forskellig Natur: til Tider kan det have
drejet sig om Drypsten eller forstenet Tre af Form som et Horn,
men oftest har det vel nok veret Stedtender af Mammuten, hvis
Rester man ret hyppigt stodte paa, og som tidligere omtalt, ogsaa
har haft Betydning i andre Fabeldyrs Historie. Endnu i vore Dage
findes der ikke sjzldent Skeletdele eller Tander af denne Istidens
store Steppeelefant, f. Eks. i Loss-Lagene i Nedre Ostrig, hvor
Bonderne stadig, naar de finder en Mammuttand, siges at kalde
den Enhjerninghorn.

Efter Udgangen af det 14' Aarhundrede vandt dog Narhvalens
lange, snoede Stedtand mere og mere Indpas som »@gte Enhjor-
ninghorng, til Trods for, at den er hvid og ikke sort, saaledes som
Zlian og Plinius havde beskrevet Hornet. Allerede fra det 12° Aar-
hundrede kendes Billeder af Enhjerninger, hvis Horn ligner Nar-
hvaltender, og fra samme Tid er Beretningen om, at de skandinavi-
ske Sefarere under Sigurd Jorsalfar bragte et Eksemplar af den
merkelige Tand med til Miklagaard, hvor den blev anset for at
vere et Enhjorninghorn. Men endnu lenge efter var man ikke
klar over, at saadanne Horn i Virkeligheden stammede fra Nar-
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Enhjorning, atbildet sammen med en »Kempetand« (sandsyn-
1749.)

69. Rekonstruktion af fossil
ligvis af Mammut). (Fra G. W. Leibniz’ Veerk »Protogaeas,
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hvalen. Forst i det 17 Aarhundrede paaviste den store danske Old-
forsker Ole Worm Sagens rette Sammenhang. I 1636 var han kom-
met i Besiddelse af et Kranium af en Narhval med en lang Sted-
tand i Overkaben, og det var da ikke vanskeligt for ham at konsta-
tere den absolutte Lighed mellem de gengse Enhjorninghorn og
Tanden. Denne findes kun hos Narhvalhannerne og i Reglen kun
i den venstre Overkabe; undtagelsesvis kan der dog komme en
Tand af lignende Art til Udvikling ogsaa i den hejre Side af
Keaben. Stodtanden er 2—3 m lang, tilspidset og rettet lige frem-
efter, og paa Overfladen har den en Del spiralsnoede Furer med
mellemliggende Ribber, der dog taber sig ud mod Spidsen, hvor
den er glat og blank.

Kuriest nok karakteriserer &lian Udseendet af Enhjorningens
Horn med et grask Ord, der kan betyde enten Ringe eller Spiraler.
Den forste Oversazttelse leder Tanken hen paa den tibetanske
Antilope Tschiruen, hvis Horn har ringformede Fortykkelser,
medens man ved den sidste Oversattelse kommer til at tenke
paa Narhvalens Tand, som i saa Fald maa have varet kendt i
Sydeuropa allerede i det 3’ Aarhundrede.

Lange for Ole Worm fremkom med sin Opdagelse, havde man
haft uklare Formodninger om, at de nordlige Have husede »Hav-
enhjorninger«; allerede Albertus Magnus havde hentydet dertil,
og i det tidligere nevnte Vaerk (fra 1555) af Olaus Magnus om-
tales disse Vasener som Havuhyrer, »der i Panden har et meget
stort Horn, hvormed det kan gennembore og odelegge Skibe, som
det stoder paa, og derved ombringe mange Mennesker«. I et af
den beromte Korttegner Mercators Vearker fortelles endog (1607),
at Tanden af »Fisken Nahual«, som lever i Nordens Have, under-
tiden salges som Hornet af Enhjorningen. Men forst Ole Worm
leverede det uomstedelige Bevis for de to Tings Identitet.

Dette betod dog — som det fremgaar af det foregaaende —
ingenlunde, at Enhjorningens Saga var ude, saa lidt som at Hornets
Rolle som Lagemiddel eller Giftafslorer var forbi. Mystikken om
det var ganske vist havet, men dette medforte blot, at Varen i
rigeligere Mangde end for strommede ud over Markedet. Tidligere
havde Enhjorningen — ogsaa det jordfundne »unicornu fossile« —
vaeret sin Vaegt vaerd i Guld. Et godt Vidnesbyrd om, hvor hojt
det endnu i det 16° Aarhundrede vurderedes, er Historien om, at
Sultanen af Tyrkiet skulde have skenket Filip II af Spanien tolv
Enhjorninghorn, hvad Caspar Bartholin dog betvivler, fordi ingen,
end ikke Sultanen, efter hans Mening kunde vare rig nok til at
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eje tolv saadanne Horn. Naturligvis maatte de heje Priser fore til
Forfalskninger; saaledes skal Stodtender af Elefanter og Hvalros-
ser kunstigt vare blevet rettet ud og solgt som Enhjerninghorn,
og det pulveriserede Horn forfalskedes saa ofte, at man maatte
skaffe sig en Raekke Prover og Kendetegn til Afgerelse af, om
Pulveret var gte eller ej. Men fra omkring Aar 1625 faldt Prisen
med den stigende Tilforsel mere og mere, og i Begyndelsen af det
18 Aarhundrede var den i Europa naaet saa langt ned, at Enhjor-
ninghorn nu kun betaltes med faa Dalere pr. Pund.

Uafhangig af denne Hornets Prisnedgang og samtidig dalende
Anseelse som Vidundermiddel havde det formaaet at gore sig
geldende som et til verdifulde Kunst- og Brugsgenstande anvende-
ligt Klenodie. Enhjorningen var ifolge hele sin Natur et aristokra-
tisk Dyr, og dets Horn passede derfor godt til at indgaa i fyrste-
lige Skatte. Et smukt hjemligt Eksempel herpaa har vi i de olden-
borgske Arvekongers Kroningsstol, som under Frederik III blev
fremstillet af »Enhjerninghorn«, altsaa af Narhvaltand, og som
toges i Brug for forste Gang ved Christian V’s Kroning i Frederiks-
borg Slotskirke 7° Juni 1671. Den guldbeslaaede Stol, som nu op-
bevares paa Rosenborg, regnedes i Samtiden for at veere sin Vagt
veerd i Selv og kunde glede sig ved et helt internationalt Ry.

Naar Kroningsstolen blev udfert i Enhjorningtand, som man
siden Worms Tid ofte sagde i rigtig Erkendelse af Materialets
Natur, var det utvivlsomt ikke alene, fordi der endnu stod en
Nimbus af noget sjeldent og kosteligt omkring det; sandsynligt
er det, at ogsaa den aartusindgamle Tradition om Hornets verdi-
fulde Egenskaber har spillet ind — »et ®delt Lagedom mod Gifft
at giore sicker«, som det hed i et Lejlighedsdigt fra Kroningsaaret
— og ligeledes de @ldgamle Forestillinger om Dyrets ukuelige Mod
og Styrke og dets Relation til den jomfruelige Renhed.

Det var ogsaa disse Forestillinger, der — i Forening med Enhjor-
ningens Optagelse i den kristelige Symbolik — banede den Vej til
den fornemme Opgave at vare Skjoldholder i det engelske Vaaben,
hvor den anbragtes i Jacob I's Tid (1603—25), ligesom den allerede
midt i det 14’ Aarhundrede var blevet optaget blandt Hosebaands-
ordenens Insignier. I det hele taget fandt Dyret megen Anvendelse
i Heraldikken; adskillige Vaabenskjolde baade herhjemme og i
andre Lande er prydet med dets Billede, som her er Symbol paa
Karakterens Renhed, der overvinder Lasterne, ligesom Enhjorning-
hornet modvirker Giften, eller paa den uovervindelige Styrke. Den
sidstnevnte Symbolik forte ogsaa med sig, at man debte Skibe
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med Dyrets Navn; det storste af de to Skibe, hvormed Jens Munk
9" Maj 1619 lagde ud paa sin skabnesvangre Fard for at finde
Nordvestpassagen, var saaledes en Fregat, der forte Navnet
»Enhjerningen«, og i Forbindelse med denne Brug af Navnet staar
det, at en af Gaderne i Nyboder blev opkaldt med det samme
Navn; senere er den dog debt om og hedder nu St. Paulsgade.

Enhjorningens Rolle i
den kristelige Symbolik
har vi tidligere (S. 169)
berort; ogsaa her i Lan-
det findes der Vidnes-
byrd om den. Et Kalk-
maleri af en Enhjerning
med et langt spidst Horn
i Panden ses f. Eks. i
Elmelunde Kirke paa
Meen, en gammel Sten-
kirke, vistnok Qens @ld-
ste, hvis Hvealvinger i
Kor og Skib er smykket
med Kalkmalerier, stam-
mende fra anden Halvdel
af det 15 Aarhundrede. Paa denne Tid maa Legenden om Fabel-
dyret da antages at have varet velkendt ogsaa blandt Legfolk her
i Landet, maaske hovedsagelig gennem den danske Bearbejdelse
af den vidt udbredte Folkebog Lucidarius, som gav en Oversist
over Datidens Tro og Viden; den kendes i Haandskrift — senere
ogsaa som trykt Bog — netop fra Slutningen af det 15 Aarhun-
drede, og i det Afsnit af den, der omhandler »thee underligee dywr,
ther @r paa jordhen«, optreder ogsaa Enhjerningen,- skildret
vaesentlig i Overensstemmelse med Fysiologus.

En Anvendelse af Enhjorningsymbolet, der staar i Forbindelse
med Hornets Brug som Lagemiddel, var Dyrets Anbringelse paa
det Vaaben, Londons Apotekerforening valgte, da den stiftedes
1617, og dette har i Tidens Lob fort med sig, at adskillige Apoteker
baade i England og andetsteds har baaret Enhjerningens Navn; i
Tyskland findes endnu Eksempler herpaa. Ogsaa et dansk Apotek,
det i 1707 oprettede Christianshavns Apotek, har et Enhjorningho-
ved som Bomerke, og den Dag i Dag kan man se et hestelignende
Hoved med et langt spidst Horn i Panden over Apotekets Ind-
gangsder, hvor det i sin Forgyldning straaler med en ydre Glans,

‘!
f * "-;

70. Enhjorning (Kalkmaleri i Elmelunde Kirke
paa Meaen.)
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Billede fra Eventyret om den tapre Skreedder. (Tegning fra 1882 i en dansk Bernebog.)
som ikke svarer til den afblegede og skyggeagtige Tilveerelse, der
ellers i vore Dage er Enhjorningen som Sindbillede beskaaret.
Heller ikke i Nutidens Litteratur spiller Fabeldyret lengere
nogen Rolle, selv om det kan ske, at man stoder paa dets Navn
i en eller anden Sammenligning eller Allusion, som f. Eks. naar
Bengt Berg kalder en af sine Boger, der handler om det i Bengalen
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levende indiske Neasehorn, »Paa Jagt efter Enhjorningen«. Men i
Fortiden var det anderledes; da faldt det Digterne naturligt at
benytte sig af den udbredte Kendskab til Dyrets sindbilledlige
Betydning. I middelalderlig Poesi kan forekomme en Vending som
den, at Hjertet er fanget af den elskede ligesom Enhjorningen af
Jomfruen, eller Digteren kan sammenligne sig selv med dette Dyr,
som ofrer sit Liv af Kerlighed til den kyske Jomfru. Ogsaa i
Shakespeares Varker optrader det, f. Eks. i »Timon fra Athenc,
hvor Timon siger: »Var Du Enhjerningen, saa vilde Hovmod og
Vrede odelegge Dig og gere Dig til et Bytte for Dit eget Raseric.

Indenfor Billedkunsten er det gaaet paa samme Maade som i
Litteraturen: heller ikke her har Enhjerningen kunnet holde den
Stilling som yndet Motiv, den i fordums Dage havde. Ogsaa paa
dette Omraade er Legenden om den i Tidens Lob gledet mere og
mere ud af Bevidstheden, og i nyere Billedkunst er den — bortset
fra Illustrationer til A£ventyret om den tapre Skradder — nappe
benyttet af andre end den schweiziske Maler Arnold Bécklin, der
i det hele taget med sin Hang til Mystik oftere har anbragt Fabel-
vaesener af forskellig Art paa sine Billeder. I et af dem »Schweigen
im Walde« optraeder Enhjorningen, vel sagtens som Symbol paa
Stilheden, inspireret af den gamle Forestilling om, at Dyret yndede
Ensomheden, den samme Forestilling, som har medfort, at man af
og til har sammenlignet det med en Filosof, der seger bort fra den
larmende Verden. Men alt i alt er det eenhornede Fabeldyr i vore
Dage ikke blot opgivet af Videnskaben, det er ogsaa saa godt som
helt fortraengt af den moderne Europzers Bevidsthed, og dog har
han bevaret et »lysende« Minde om det i det Stjernebillede, som
barer dets Navn, og som har sin Plads paa Himlen mellem den
store og den lille Hund.

Djeevel, Satyr og Kentaur.

Enhjerningen var omgivet af Allegorier, og som oftest var det
eftertragtelsesverdige Egenskaber — Mod og Styrke, Renhed og
Kyskhed — den brugtes som Sindbillede paa. Et enkelt Sted, i det
provencalske Bestiarie, er den dog anvendt som Billede paa Djeeve-
len, der kun kan besejres af Dyden, ligesom Enhjorningen betvin-
ges af Jomfruen. En anden, rent ydre, Lighed mellem Djzvel og
Enhjerning er, at de begge taenkes udstyret med Horn, fra gammel
Tid Symbol paa Styrke, hvad enten denne virker i det godes eller
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ondes Tjeneste. Men
modsat Enhjerningen
berer Djavelen to
Horn, et i hver Side
af Panden.

Iovrigt gelder om
Morkets Fyrste det
samme som om En-
hjorningen, at man
teenkte sig ham i flere

forskellige Skikkelser.

Ei} m 72. Den hellige Margrethe pisker to Djevle. Fra Dron-
de s kendt_e ning Marias Psalter. (Haandskrift fra det 14. Aarhundrede.)
horer det halvt dyri-

ske Vasen med Bukkefodder og Bukkehorn, med spidse Oren og
med en Bukkehale, som i de senere middelalderlige Fremstillinger
forlenges og mere kommer til at minde om en Abehale. Hvad
Hornene angaar, er de jo velkendte fra flere af Oldtidens Fabel-
veesener, bl. a. fra Satyrerne, med hvilke Kristendommens Djzvel
i det hele taget frembyder adskillige Lighedspunkter. Dermed an-
tydes det demoniske hos ham, hans Relation til det dyriske, det
sanselige i Menneskenaturen, og han staar i et lignende fjendtligt
Forhold til Menneskene, som Satyrerne gjorde det efter den @ldre
graeske Opfattelse.

Hestefoden, som man ogsaa ofte tillegger Fanden, synes at
stamme fra et andet af Oldtidens halvt dyriske Vasener, Ken-
taurerne, der fra den klassiske Litteratur og Kunst var fort videre
til Middelalderen; i Fysiologus optraadte de i Form af Aselkentau-
rer, aabenbart under Paavirkning af den alexandrinske Bibelover-
settelse, der havde opfattet Dyrene paa Babylons Ruiner som
Sirener og Aselkentaurer (S. 89). I den senere Middelalder benyt-
tede den kristelige Kunst undertiden Kentaurfigurer som udvendig
Dekoration paa Kirkebygninger eller i Kirkernes Indre, som Regel
dog paa eller ved Indgangsportalen, hvor Blandingsfiguren med
dens Bue og Pil formodentlig skal symbolisere det verdslige Livs
Fristelser eller de dyriske Lyster i Mennesket. Ogsaa her i Landet
har vi Eksempler paa denne Anvendelse af Kentaurskikkelsen; saa-
ledes ses den i Landet (Lundby) Kirke paa Taasinge, Jens @®ldste
Kirke, indhugget i Granit paa den udvendige Side af den oprinde-
lige Sydders Indfatning, som nu er flyttet til Vaggen mellem
Taarn og Skib. Undertiden udlzgges Kristendommens Kentaur som
Djzvelen selv, der hidser de sanselige Lyster og forleder til Agte-
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skabsbrud, en Synd, som af en svunden Tids Moralpradikanter
blev kaldt for »Satanshingsten«; Springet fra denne Betegnelse til
»Manden med Hestefoden« er, som man ser, ikke langt.

En smregen Form af den kentauragtige Skikkelse er det fra
Sagatidens Island kendte Uhyre finngdlkn, en Dyrekrop med
Menneskehoved, store Klove og lang Hale. En islandsk Heovding
i det 11" Aarhundrede skal have drabt et saadant Uhyre og ladet
Kampen fremstille kunstnerisk i sin Hal; rimeligvis har han ejet

73, Asclkentaur. (Fra et Bestiarhaandskrift i det Kgl. Bibliotek i Bruxelles.)

et fremmed Relief med Fremstilling af et Kentaur- eller Grif-lig-
nende Uhyre kempende med et Menneske, og maaske har et saa-
dant Relief vaeret Oprindelsen til Sagnet om finngalkn.

Kentaurerne lever dog ikke i Billeder alene, men omtales under-
tiden som virkeligt eksisterende Vasener; f. Eks. sker dette hos
Mandeville, der skildrer dem som Blandinger af Menneske og Hest
eller Tyr og tillegger dem en sarlig Lyst til at &de Menneskekod.
Nogen Plads i den naturhistoriske Litteratur har de dog aldrig
formaaet at skaffe sig, og i Nutiden er deres Rolle indskraenket til
at vaere et nu og da benyttet Motiv for Billedhuggere. Ligesom
Enhjorningen har Kentauren faaet sit Navn knyttet til et Stjerne-
billede, det samme, som ogsaa kaldes »Skyttenc.
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Gorgo og Sfinks.

Ogsaa andre af den hedenske Oldtids mytiske Vasener gen-
findes i den ®ldste Kristenhed og senere i ret uforandret Skikkelse,
men fornyet gennem det Idéindhold, som Kristendommen knyttede
til dem. I Fysiologusteksterne omtales undertiden Gorgo, det fra
den greske Sagnverden kendte, kvindelige Uhyre med det radsels-
fulde Aasyn, der bringer Doden over dem, som ser det, hvorfor
man med bortvendt Ansigt maa athugge det forstenende Hoved,
som derefter med sikker Virkning kan bruges til at lamme Drager
og andre Uhyrer. Dette Hoved, Gorgoneion eller Medusahovedet
(S. 73), anvendte den kristelige Kunst som dekorativt Motiv paa
Sarkofager; serlig efter Ren@ssancen vandt det Indpas i denne
Rolle, men modsat den oprindelige Opfattelse fremstilledes det nu
som et smukt Kvindehoved uden noget afskrazkkende ved sig; i
denne mildnede Form forekommer det allerede i 5 Aarhundrede
f. Kr., og saaledes findes det f. Eks. ogsaa paa Herluf Trolles og
Birgitte Gjoes Gravmeale i Herlufsholms Kirke, maaske som et
Sindbillede paa en brat Ded. Denne Medusahovedets Andring fra
det heslige til det skenne er parallel med den Udvikling, som
ogsaa Satyrskikkelsen gennemgik i Graekenland, da den ®ldre Tids
plumpe og grimme Fremstillinger aflostes af Billedhuggeren Praxite-
les’ og hans Efterfolgeres skonne og ungdomsfriske Satyrer.

Foruden Gorgo anvendtes som Gravfigur — baade i den senere
Middelalder og i Renassancen — et andet velkendt Fabelvasen fra
Oldtiden, nemlig Sfinksen; sandsynligvis er denne Anvendelse in-
spireret af den gamle @gyptiske Forestilling om, at Sfinksen beskyt-
ter det Sted, paa hvilket den er anbragt. I den nyere Tids Kunst
blev Figuren brugt i rent dekorative Ojemed alene; sarlig har
Barokken yndet dette Motiv. Herhjemme kendes et Eksempel paa
en saadan Dekoration fra Rokokoslottet Eremitagen i Dyrehaven,
hvor fire kvindelige Sfinkser fra Ramperne ved Trappen stirrer ud
over Sletten. Den Forestilling, vi Nutidsmennesker forbinder med
Begrebet Sfinks, er forst og fremmest knyttet til den Gaade, som
Sfinksen i Theben gav de Vejfarende at geette (S. 85); for os staar
Sfinksen derfor som det gaadefulde Vasen, og Navnet er ligefrem
blevet en Betegnelse for det uudgrundelige; naar et Menneske
ikke er til at blive klog paa, kalder vi ham eller hende en Sfinks,
eller vi kan tale om et sfinksagtigt Udseende, hvis vi staar over-
for et Ansigt, der intet rober om den paageldendes sjzlelige
Indhold.
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Basilisk og Salamander.

Noget narmere Virkeligheden end de just omtalte Fabeldyr
bevager sig paa en vis Maade Sagnet om Basilisken. De gamle, fra
Oldtiden stammende Beretninger om den genfindes temmelig uan-
dret hos middelalderlige Forfattere som Isidor og Albertus Magnus.
Ogsaa til Bestiarie-
litteraturen baner
den sig efterhaan-
den Vej og skil-
dres her som et
Vasen, fra hvilket
der udstrommer en
Gift saa kraftig, at
den forderver Luf-
ten og derved kan
dreebe alt levende,
ikke alene Urter
og Buske, men og-
saa Frugterne, som
under den giftige
Lufts Paavirkning
falder ned af Tra-
erne og raadner

ja Fug-
74. Basilisk, der ser sit Spejlbillede. (Fra Joach. Camerarius’ op, J endOg ug
Samling af Ordsprog og Sindbilleder. 1677.) lene, der styrter

dode ned fra Luf-
ten. Den, der traffes af Dyrets dodbringende BIlik, foler sig som
gennemtraengt af Ild og omkommer under svare Pinsler: dog maa
Basilisken selv de, hvis Mennesket ser den forst. Dyrets Blik kunde
ogsaa vendes til Ulykke for det selv; hvis man under Jagten
paa det benyttede et blankt Skjold og kunde faa det anbragt saa-
ledes, at Basilisken saa sig selv i det, blev den et Offer for sit
eget magtfulde Blik. Dette fortalles i al Fald i visse Beretninger
om Alexander den Stores merkelige Oplevelser i Indien, hvor han
netop i dette Ojemed skal have ladet fremstille et syv Alen langt
og syv Alen bredt Skjold.

Ogsaa den gamle Historie om Basiliskens Frygt for Hanen gen-
opfriskes: kun Hanen kan temme og uskadeliggore den, og for
Hanegalet maa den frygte og flygte ligesom senere Tiders Aander
og Spogelser. Men nye Historier fajes til i de middelalderlige Frem-
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75. Basilisk. (Fra J.J. Scheuchzers Veerk »Rejser i Alpernes, 1723.)

stillinger, iser Legenden om Udyrets Oprindelse, og som dets Op-
hav angives just dets Fjende Hanen; naar denne er syv — eller efter
nogle Bestiarier — ni Aar gammel, legger den et — ofte misdan-
net A g i Godning, og af dette udruger en Skruptudse det frygte-
lige Giftkryb. Hverken Albertus Magnus eller Konrad Gesner tager
dog denne Historie for gode Varer, og Gesner afviser ogsaa den
Tanke, at det skulde vaere Basiliskens Uddunstninger, der frem-
kaldte Besvimelser eller endog medferte Doden hos Folk, som steg
ned i Bronde eller andre Fordybninger i Jorden. Saadanne Steder
havde man nemlig oftere fundet Dyret; f. Eks. berettes der i 1212

Fabeldyr 13
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om Fund af en Basilisk i en Brond i Wien, og dette Fund er bevaret
til vore Dage, hvor Geologen E. Suess har afsloret det som en
Sandstenskonkretion.

Troen paa Fabeldyret var i det hele taget meget sejglivet hele
Middelalderen igennem, og helt op i det 16’ Aarhundrede er der
her i Landet Eksempler paa, at Folk paastod at have set Basilisken,
som sarlig sattes i Forbindelse med raadnende Ting. Ogsaa Legen-
den om dens Udrugning af et Haneazg havde trods de lerdes
Skepsis megen Livskraft i sig; det islandske Fabeldyr skoffin, der
har mange Lighedspunkter med Basilisken, kommer til Verden af
et Haneag, og i danske Folkesagn berettes om Tudsens Udrugning
af Basilisken og om dens Opstaaen af raadnende Ting eller af
Haneag i Staldgedning. Foruden Skruptudser navnes ogsaa Slan-
ger som dem, der ved deres Rugen bragte Dyret til Verden; rime-
ligvis har netop Fundet af Slangemg, f. Eks. Snogens 3 cm lange
Ag, der udklekkes i Moddinger eller Dynger af raadnende Plante-
dele, bidraget til at holde Legenden levende.

Ogsaa Dyrets Ydre er praeget af dets Oprindelse, idet det ofte
beskrives eller afbildes med et Hanehoved, som barer en Krone
eller Kam, og Benene har Hanefodder. Kroppen er skzlkledt og
ender i en lang Slangehale. I de middelalderlige Kirkers arkitek-
toniske Udsmykning forekommer Basilisken hyppigt — undertiden
som Fodskammel for den tronende Kristus — og den maa sikkert
her opfattes som Sindbillede paa Djzvelen; i Overensstemmelse
hermed bliver den gamle Legende om Vzaselens Sejr over det gif-
tige Dyr (S. 96) Symbol paa den Sejr, som selv det svageste Menne-
ske ved Bon og gode Gerninger kan vinde over Djavelen. Naar
Middelalderens Troubadourpoet kan sammenligne sig med Basili-
sken, er det derimod et Udtryk for den eksalterede Tankegang,
at den elskede Genstand for ham er det Spejl, hvis Beskuelse
bringer ham Dgaden.

Forseg paa i forretningsmassigt @jemed at udnytte den Uhygge,
der omgav Basilisken, savnes ikke; entreprenante Folk spekulerede
i den Overtro, som gjorde dede Eksemplarer af Dyret til en efter-
spurgt Vare, og fremstillede dem af tornede Rokker; naar disse
indtorres, faar de en aparte Form, og saadanne Praparater, ud-
styret med Glasojne, blev forevist for Penge eller solgt til Samlere
og indgik paa denne Maade i mange Naturaliekabinetter.

I Nutidens Zoologi er Basiliskens Navn bleven knyttet til en
Ogleslegt af Leguanernes Familie; den lever i det tropiske Amerika,
og det drejer sig om ganske uskadelige Vasener, men de kan se
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temmelig afskrazkkende ud, idet Hannerne paa Nakkepartiet har
en hjzlmformet Udvakst og henad Ryggen og en Del af Halen
en hoj Hudkam stottet af Benstraaler.

Sammen med Basilisken falder det naturligt at omtale et virke-
ligt Krybdyr, til hvilket man i Middelalderen knyttede fabelagtige
Forestillinger, nemlig Salamanderen. Den herer med til Fysiologus’
Dyreverden og skildres her som et Vasen, der kan slukke Ild, hvis
den kommer i Beroring med dette Element. Som de andre Fysiolo-
gus-Fabler stammer ogsaa denne fra Oldtidsforfatterne, bl. a.

76. Udterret Rokke, der udgaves for Basilisk. (Fra H. J. Bytemeisters Katalog over et
Naturalickabinet, 1735.)

Aristoteles, der forteller, at det var en almindelig Tro, at Salaman-
deren kunde slukke Ild ved at gaa igennem den. Alian udmaler
denne Dyrets mearkelige Evne endnu mere, og Plinius fortaller
endogsaa, at det er »saa koldt, at det slukker Ilden lige saa godt
som Is«, samtidig med at han skildrer det som »det grasseligste
af alle Dyr« paa Grund af dets forferdelige Giftighed.
Allerede i Oldtiden havde der dog rejst sig Roster mod Troen
paa Salamanderens ildslukkende Evne; Dioskorides benzgtede den
fuldstendig, medens Galen mente, at Dyret nok kunde holde Stand
mod Ilden en Tid, men dog til sidst maatte omkomme ligesom
ethvert andet levende Veasen, der brander. Men Legenden beva-
rede uanfagtet heraf sin Livskraft, og i Middelalderen kan Sala-
manderen findes omtalt som en Slange, der lever i Ilden, ovenikebet
— som det undertiden tilfojes — ligesom Fisken i Vandet, hvis

13%
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man da ikke gaar saa vidt at paastaa, at den ligefrem ernerer sig
af Ilden. I Talmud bliver det endda til, at den opstaar af en Ild,
som har brendt uafbrudt i 7 Aar, og her fortalles der, at man
kan vaerge sig mod Ild ved at smore sig ind med dens Blod. Bedst
var det naturligvis, hvis man havde Toj af Salamanderstof, og
Beretninger om en saadan Vare forekommer da ogsaa; f. Eks. for-
teller Marco Polo, at der i Rom opbevares Toj lavet af samme
Stof som Salamanderen. Lig-
nende Beretninger om Toj,
hvortil »Slangen Salaman-
dra« har leveret Materialet,
kan findes i andre middel-
alderlige Skrifter, og da der
fortalles, at dette Toj ikke
angribes af Flammerne, men
ovenikebet renses ved at
ligge i Ilden, er der al
Grund til at tro, at Histori-
en skyldes Forveksling med
Asbest.
77. Salamander i Flammer. (Fra et Bestiarhaand- I den kristelige Symbo-
skrift i Arsenalbiblioteket i Paris.) lik Blev Saldmanderen Sym-
bol paa Sjzlene, der lutres i Skarsilden, ligesom Dyret — ifolge
Konrad af Megenberg — renses og forskennes af sit Ophold i
Ilden. Middelalderens Digtekunst benytter det som Billede paa
Djevelen, vHelvedssalamanderen«, eller sammenligner den Ild,
hvori Salamanderen opholder sig uden at tage Skade, med det
Karlighedens Baal, hvori Digteren med Glaede befinder sig. I det
16’ Aarhundrede forte den franske Konge, Frans I Salamanderen
i Flammer som sit Marke; bl. a. findes det i Guldtryk paa de
skonne Bogbind, han lod udfere af sort Kalveskind.

I det folgende Aarhundrede begyndte man at gore Forseg med
Salamandre for at faa afgjort, om de virkelig kunde holde Stand
imod eller endog slukke Ild. Thomas Bartholin fortzller om et
saadant Eksperiment, udfert i Rom hos hans Ven Fr. Corvinus,
med en Salamander, der var sort med gule Pletter, aabenbart den
i Mellem- og Sydeuropa almindelige Landsalamander. Den kunde
opholde sig to Timer i en ikke altfor kraftig Ild, og den klarede
sig ved draabevis at afsondre en Fugtighed, der virkede dempende
paa Heden. Dette Forseg, der unagtelig var temmelig ubarmhjertigt
overfor det arme Dyr, kunde altsaa til en vis Grad siges at tale
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i Favor af den gamle Fabel, og i denne er der i hvert Fald den
Kerne af Sandhed, at Salamanderen, naar den tror sig i Fare, fra
Kirtler paa Siden af Kroppen kan afsondre en malkeagtig Vadske,
som vel i nogen Tid kan skarme den mod Paavirkning af Gleder,
men naturligvis ikke kan give den de absolut flammetaalende, end-
sige ildslukkende Egenskaber, som Sagnet har tillagt den.

Dragen.

Af helt andre Dimensioner end Basilisk og Salamander er det
Fabeldyr, vi nu skal omtale, Dragen, men ligesom disse er det af
krybdyragtig Natur. I den vesteuropiske Kulturkreds er der ingen
Mangel paa onde og ulykkebringende Fabelvasener, men mere end
noget andet er Dragen blevet Typen paa et saadant, overhovedet
vel det mest kendte og frygtede af alle de Veasener, der er ilde-
sindede overfor Mennesket.

De ®ldste Spor af Dragesagnet peger mod Forasien (S. 21), og
herfra har det sandsynligvis bredt sig mod Ost til Kina og mod
Vest til Europa, hvor Dyret overtog Grakernes Betegnelse for
Slange (draco). Til Dragesagnets store Udbredelse bidrog det For-
hold, at Uhyret i Kristendommens Begrebsverden kom til at staa
som det serlige Symbol paa onde og fjendtlige Magter.

Ogsaa Slangen i Almindelighed er — som tidligere omtalt —
efter kristent Tankesat et farligt Vasen, som det gelder at varge
sig imod. Ved List og Klogskab forstaar den at skjule sine forra-
deriske Hensigter og bliver derved en farlig Frister og Bedrager.
Saaledes forener Kristendommen de to @ldre Opfattelser af Slan-
gen: den onde og den kloge Skabning. Dens listige Natur gor den
til et Sindbillede paa Tvetungethed og bestemmer dens Rolle i de
forste Menneskers Syndefald. De billedlige Fremstillinger af dette
har den kristelige Kunst iovrigt overtaget fra hedenske Forbilleder,
der skildrer Herakles' Rov af Hesperidernes gyldne Abler; den
Slange eller Drage, Ladon, som bevogtede disse Abler, snor sig
paa de antikke Figurer omkring Stammen paa det vidunderlige
Livstree netop som Slangen omkring Kundskabens Tra i Edens
Have.

Ganske naturligt forer Opfattelsen af Slangen eller Dragen som
det ondes Symbol efterhaanden til, at den bliver udlagt som den
Onde selv. Saaledes fremstilles den hos Gregor den Store, og
Augustin siger, at Djevelen »er Love eller Drage, Love paa Grund
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78. Det mangehovedede Uhyre i Johannes' Aabenbaring. (Fra et fransk Haandskrift fra det
13’ Aarhundrede.)

af sine dristige Angreb, Slange paa Grund af sin Snedighed«. I
Johannes’ Aabenbaring viser Djavelen sig som Guds varste Fjende
i Skikkelse af en red Drage med syv Hoveder og ti Horn. Sarlig
i Middelalderen blev Jevnferelsen af Morkets Fyrste med Dragen
almindelig, og Dj®velen gik ligefrem under Navnet »Dragen« eller
»Fjenden«. Ogsaa i den kristelige Kunst afspejler denne Opfattelse
sig; blandt de mange Sindbilleder, Kunsten benyttede til Frem-
stilling af den Onde og hans Anstiftelser, indtog Dragen en frem-
treedende Plads; i dennes Skikkelse ligesom i andre Dyreskikkelser
formummer han sig under sine Angreb paa det af onde Anfagtel-
ser hjemsogte Menneske. Det var efter Middelalderens Opfattelse
Djzvelens kereste Syssel at anstifte Katteri, og denne Synd blev
derfor i middelalderlige Legender og Mysteriespil ofte anskuelig-
gjort netop ved en Drage. Paa et kostbart Metalbind fra det 13’
Aarhundrede, hvori et Evangelichaandskrift i det Kongelige Biblio-
tek, der gaar under Navnet Dalbybogen, er indbundet, er der ind-
graveret en af Keruber omgivet Kristusskikkelse, der satter sin
Fod paa den besejrede Drage.

Paa en vis Maade toner Dragefiguren ogsaa frem i middelalder-
lige Kirkebilleder af Helvede, thi dette Syndernes Pinested blev
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gerne fremstillet som det aabne, ildspyende Gab af et drageagtigt
Uhyre; blandt de Syndere, som befinder sig i Gabet, er der ikke
sjeldent Munke og andre Gejstlige, undertiden endogsaa Bisper og
Paver, til Understregning af, at end ikke Kirkens Mand l'unde
unddrage sig Syndens Straf, som er lige for alle.

Seerlig beromte og livskraftige var nogle af de Drager, hvis
Figurer paa Festdage blev baaret i kirkelige Processioner og tenk-
tes at forestille Uhyrer, som var drabt af en eller anden Helt,
hvorved de fik et serlig legendarisk Sker over sig. Forbilledet for
disse kristne Dragedrabere er Heltene i de gamle hedenske Sagn
om Dragekampe, som vi tidligere har omtalt flere Eksempler paa.
Under Kristendommens Indflydelse omformedes disse Myter til
Legender om hellige Mand eller Kvinder, der optreeder som Be-
friere ved at besejre Dragen og derigennem kommer til at staa
som Idealbilledet paa det kristne Heltemod i dets hojeste Potens.

Den fornemste Plads blandt disse kristne Kemper indtog ube-
stridt St. Georg — vor St. Jorgen — som efter en gengs Version
stammede fra Kappadokien i Lilleasien. Han var en Kriger af for-
nem Herkomst og naaede hoje Grader indenfor Haeren, men under
Diokletians Kristenforfolgelse i Aaret 303 maatte han i Nikomedia
lide Doden for sin Tro. Om hans Dragedrab forteller den fra det
13* Aarhundrede stammende »Gyldne Legende«, at han i Syrien
besejrede en Drage, der brandskattede Landet og krevede Menne-
sker som Offer; ved denne Daad frelste han den skenne Prinsesse
Kleodolinde, der ved Lodtreekning var bestemt til at overgives i
Dragens Vold. Paa Grundlag af denne Legende vandt St. Georg
sin store Berommelse som kristen Krigerhelt, og ganske naturligt
har man segt at udfinde, hvilken historisk Personlighed der kunde
teenkes at dolge sig bag Legenden og vere berettiget til Helte-
navnet, men sikre Resultater er man aldrig naaet til.

Baade Katolikker og Muhammedanere ophejede Helten til Hel-
gen, og ganske sarligt blev han Rytteriets Helgen. Adskillige Riger
kaarede ham til deres Skytshelgen, saaledes i 1222 England, hvor-
for man undertiden har villet tildele ham engelsk Herkomst. Endnu
saa sent som ved Angrebet paa Zeebriigge, der fandt Sted paa
St. Georgs Dag (23’ April) 1918, kempede de engelske Soldater
under Feltraabet »St. Georg for England!«, ganske som Hearene i
Middelalderen paakaldte ham eller en anden af de kristne Helgener.
Naar St. Georgs Navn knyttes til den nevnte Aprildag, staar det
i Forbindelse med, at han ogsaa var Vaarens Helgen; desuden over-
tog han i Middelalderen Rollen som Beskytter mod eller Bekemper
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79. Arkeenglen Mikael. der draber Dragen. (Granitrelief i @ster Starup Kirke ved Kolding.)

af Farsoter, og hans Navn blev derfor ofte anvendt til de Hospita-
ler, der optog Spedalske eller syge med andre epidemiske Syg-
domme. Ved de fleste Byer her i Landet fandtes saaledes St. Jor-
gensgaarde til dette Brug, og selvom de nu er nedlagt eller omdan-
net til Alderdomshjem o. lign., er det gamle Navn mange Steder
bevaret og har givet Anledning til, at Sagnet har henlagt Heltens
Dragekamp dertil; det galder f. Eks. Svendborg og Holstebro, hvil-
ken sidste By endnu ferer Billedet af Kampen i sit Vaaben.
Fremstillingen af St. Georgs Kamp med Dragen blev et af den
kristelige Kunsts Yndlingsmotiver — her hjemme fra kan blandt
mange andre Eksempler nevnes en St. Jorgenskamp i Skulptur fra
omkr. 1500 i Roskilde Domkirke. Men lige saa lidt som selve Grund-
tanken i Myten er dette Billedmotiv af original kristen Oprindelse.
Som omtalt (S. 93) har det nemlig til Forbillede en Fremstilling af
den @gyptiske Gud Horos’ Kamp med en Krokodille. Dette Kryb-
dyr har i det hele taget en vis Relation til den europziske Drage,
ligesom Tilfeeldet er med den kinesiske Drage; Krokodilleskind er
saaledes i flere Kirker i Sydeuropa udstillet som Rester af Drager.
Men St. Georg er langt fra den eneste Dragebetvinger i de
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kristne Legender; den kristelige Litteratur navner ikke mindre end
38 Helgener og 4 Helgeninder som optreedende i denne Rolle. Blandt
disse er St. Mikael, £Arkeenglen, der i Johannes’ Aabenbaring be-
sejrer Satan, Dragen med de syv Hoveder; i den kirkelige Kunst,
f. Eks. i middelalderlige Haandskriftillustrationer (Miniaturer),
fremstilles han som en vinget Mandsskikkelse til Hest og ses at
hugge Hovedet af Dragen eller stode den tilbage i Svovlpelen. Lige-
saa paa et Relief i Oster Starup Kirke ved Kolding. Ogsaa St. Mikael
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80. Dragen fra Rhodos. (Fra Athanasius Kirchers Veerk om den underjordiske Verden, 1665.)

opnaaede et stort Ry og fik sin szrlige Dag, Mikkelsdag (29° Sep-
tember), der til de seneste Tider har varet en folkelig Festdag,
ofte knyttet til Hosten.

St. Mikael indtager en Serstilling blandt de kristne Drage-
betvingere ved at vare et overnaturligt Veasen; alle de ovrige
horer nemlig ligesom St. Georg til blandt de dedelige Mennesker.
Saerlig i Frankrig dyrkes adskillige Helgener, der har undlivet
Drager. Saaledes blev la Gargouille, der har hjemme i Rouen,
drabt af St. Romain, da den hergede Egnene ved Seinen. I Taras-
con bares endnu paa Festdage i Procession gennem Gaderne Bille-
det af den frygtelige Tarasque, efter hvem Byen har Navn, og
som siges at veere blevet drebt af den hellige Martha. Og i Aix
la Chapelle forevises endog et fossilt Hvirveldyrkranium som Hove-
det af Dragen, der blev ombragt af den modige Helgeninde. I dette
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Vieerk om den underjordiske Verden, 1678.)

Tilfeelde har man altsaa haft et haandgribeligt »Bevis« paa Uhyrets
Eksistens, og fra saadanne mistydede Genstande har sikkert adskil-
lige lokale Dragesagn deres Udspring. Maaske gzlder dette ogcaa
om den i Schillers bekendte Ballade forevigede Drage fra Rhodos,
som ifelge Overleveringen skal vare bleven drabt 1345 af Ordens-
ridderen Deodatus (Dieudonné) de Gozo. Efter Beskrivelsen var
dette Uhyres Krop saa stor som en Hest eller Okse; den lange
Hals bar et Slangehoved, hvis Oren lignede Muldyrets, Munden
havde skarpe T@nder, Ojnene lynede som Ild, de fire Fodder havde
Bjernekloer, Halen var som en Krokodilles og hele Kroppen daekket
af Skal. Dyret havde to korte Vinger, og naar det halvt lebende,
halvt svaevende paa Vingerne bevagede sig fremad, var det hur-
tigere end Hesten. Efter at det var drabt, blev dets Hoved op-
bevaret som Relikvie, ogsaa efter at Tyrkerne havde erobret Qen,
og midt i det 17° Aarhundrede havde den franske Rejsende Theve-
not Lejlighed til at se det. Efter hans Beskrivelse at demme har
det vistnok drejet sig om et Kranie af en Flodhest, aabenbart en
Forstening fremdraget af en Hule paa @en, og muligvis er det dette
Fund, der har dannet den oprindelige Baggrund for hele Sagnet.

Det er altsaa ikke blot i Kina (S. 21), at Dragetroen har kunnet
finde Stotte i Fremdragelsen af jordfundne Knogler af store, uddode
Dyr, og naar f. Eks. de tyske Sagn paa dette Omraade nasten altid
henviser Drager og Lindorme til at bo i Huler eller Fjeldklofter,
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haenger det — som den osterrigske Geolog Abel har fremhavet —
sikkert sammen med, at mange af de mellemeuropaiske Klippe-
huler er sikre Findesteder for Skeletrester af Istidens Pattedyr,
navnlig Hulebjornen. Naar man fremdrog saadanne Rester, var det
i og for sig ganske rimeligt, at man satte dem i Forbindelse med
Dragesagnene, som Munkene kendte fra deres Lasning af de klassi-
ske Oldtidsforfattere, og som fra Klostrene fandt Vej ud i den
brede Befolkning. Disse Fund har ogsaa deres Andel i de mange
Stednavne med Ordet Drage, som findes i Mellemeuropas Bjerg-
egne, hvor nogle af »Dragehulerne« endnu er kendt som Finde-
steder for Rester af Hulebjornen; i en af disse Huler har man end-
ogsaa efter en Beretning fra det 17° Aarhundrede fundet et helt
Skelet af en Drage.

Ogsaa andre dyriske Genstande er blevet sat i Forbindelse med
eller udgivet for at veere Dele af Drager. I et Kloster ved Innsbruck
opbevaredes i det 15—18 Aarhundrede en »Dragetunge«, stam-
mende fra en Drage, der efter Sagnet var drebt af en Kaempe,
som efter nogle Overleveringer var selve Klostrets Grundlegger.
Denne »Tunge« findes den Dag i Dag i et Museum i Innsbruck,
men allerede i det 16° Aarhundrede blev den afsloret som det, den
er: Snudespidsen, det saakaldte Rostrum, af en Svaerdfisk. I den
samme Egn findes en Forekomst af Jordolie, som stammer fra
Fiskerester i Jorden, og denne Olie, Ichtyol, er kendt som et verdi-
fuldt Laegemiddel. I @ldre Tider indgik den i Dragesagnene som
»Thyrseblod«, d. v. s. Kempeblod, og opfattedes som det Blod,
der havde flydt under Kempens voldsomme Kamp mod Uhyret.

Om de Ting, der opfattedes som Rester af Drager, gelder (et
samme som om dem, der blev henfort til Enhjerningen: de var
saa sjeldne, at de fik stor Vardi, og ganske som med det een-
hornede Fabeldyr gik det ogsaa her: foretagsomme Folk fabrikerede
hele Eksemplarer af Drager og solgte dem til Indlemmelse i de
Naturaliekabinetter, som var paa Mode i fornemme Kredse.

I den naturhistoriske Litteratur optreder Dragerne som virke-
ligt cksisterende Vasener bl. a. hos Konrad Gesner, der antog
visse fossile Tender for Dragetaender, og som i Afsnittet om Slan-
gerne i sin store Zoologi afbilder flere forskellige Slags Drager,
hvis Eksistens han ikke tor benzgte. Ulisse Aldrovandi udgav 1540
en Bog »Om Drager« som et Led i sit omfattende naturhistoriske
Verk, og heller ikke han betvivler deres Virkelighed. Flere af det
16’ Aarhundredes Naturhistorikere forteller iovrigt, at de har set
smaa Drager, og efter Afbildinger at domme kan det muligvis have
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drejet sig om noget medtagne Eksemplarer af den lille indonesiske
Ogle, som i vore Dages Zoologi forer Dragenavnet (Draco) videre
(S. 95). Et andet zoologisk Navn, der staar i Forbindelse med
Drager, fores af visse forstenede Koraller, Dracontia, som formen-
tes at stamme fra Hovedet af Drager. Og i Botanikken er Navnet
knyttet dels til en Slags Katteurt, der kaldes Dragehoved, dels til
en Art tykstammede Trzer af Konvalfamilien, der vokser paa de
kanariske @er og kaldes Dracaena draco eller paa Dansk Drage-
blodstreer, fordi den Saft, der flyder ud, naar man skeerer i Stam-
men, af Dioskorides blev beskrevet som Drageblod. Endelig har
Astronomien lige fra Oldtidens Dage benyttet Dragenavnet til et
Stjernebillede, der paa mldre Kort afbildes som en Slange.

I Lobet af det 177 Aarhundrede gik Dragerne ligesom de fleste
andre Fabeldyr mere og mere ud af den naturhistoriske Litteratur,
men i Sagnene beholdt de den Plads, de fra gammel Tid havde
haft. De germanske Sagn véd f. Eks., som tidligere nzvnt (S. 146),
at berette om Drager, der ruger over Guld og Skatte i Hoje eller
Seer og undertiden har veret set flyvende som gloende eller ild-
rode aflange Skikkelser af Form som et Lassetre eller — mere
ubestemt — som en lang Stang.

Efter Kristendommens Opfattelse af Dragen er det kun natur-
ligt, at der forekommer Sagn om Drager, der har maattet fortrakke
fra deres seedvanlige Tilholdssted, fordi der i Naerheden af det blev
bygget en Kirke, hvis Klokkes Ringen de ikke kunde taale at hore.
Den Drageform, der hyppigst omtales i danske Sagn, nemlig Lind-
ormen, soger dog netop i seerlig Grad sit Tilhold ved Kirker, men
forekommer iovrigt ogsaa under Gaarde, i Bakker, i Skove eller
Seer. Lindormene er slangeagtige Vasener, saa store, at de kan
naa tvaers over en Vej, spende omkring en Kirke eller bare en
Stud af Sted i Munden. Om nogle Lindorme, navnlig dem, der
holdt til ved visse Kirker som en Trusel for disse eller for Sogne-
folkene, fortzlles det, at de er blevet bekampet eller draebt ved
Hjelp af Tyre, et Trak, der ogsaa kendes fra Alpernes Drager.
Ejendommeligt for Lindormene er det, at de ofte tenkes at holde
til under Jorden, og dette galder navnlig om dem, der forekom-
mer i Sagn fra det nordlige Jylland, Thy og Hanherred; her kunde
man ligefrem heore Udyret under Jorden, eller man vidste at for-
telle, at det krob gennem Landet mod Vest for at komme frem
ved Bulbjerg. Det er neppe tilfeldigt, at disse Sagn stammer netop
fra Egne, hvor Kridtundergrunden ligger tet ved eller helt op til
Overfladen, og Indstyrtninger af underjordiske Huler derfor kan
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82, Jomfruen og Lindormen. (Tegning af Niels Skovgaard i Axel Olriks Udgave af
Danske Sagn og Aventyr (udg. af Foreningen »Fremtiden«), 1928.)
forekomme. Forevrigt er Nordjylland ogsaa et af de Omraader her-
hjemme, hvor man hyppigst marker Jordskelv, og Sagnet om Lind-
ormens Rumsteren under Jorden minder netop om andre Landes
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et

83. Flyvende Drage. (Fra J. J. Scheuchzers Veerk »Rejser i Alperne«, 1723.)

Myter angaaende det under Jorden lankede eller nedstyrtede
Uhyre, der er knyttet til vulkanske og jordskalvheergede Egne.

Troen paa Lindorme har holdt sig sejgt i de nordiske Lande.
Herom vidner ikke alene Sagnene, men ogsaa saadanne Beretnin-
ger som dem, den kendte svenske Folkemindeforsker G. O. Hyltén-
Cavallius indsamlede i Smédland og offentliggjorde 1884 i et lille
Skrift »Om draken och lindormen«. Han afviser ikke helt Tanken
om, at slige Dyr kan eksistere, og fortaller om Folk, der har modt
dem; deres Lazngde anslaas til 3—6 m og Tykkelsen til at vere
som en Mands Laar. Saa interesseret var han i Sagen, at han til
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den, som skaffede et friskdraebt Eksemplar, udlovede en Belonning
paa fra 100 til 1000 Kr., alt efter Eksemplarets Storrelse og Tilstand.
Der vides intet om, at den svenske Forsker fik Anvendelse for sine
Penge, — det har aabenbart alle Dage varet lettere at faa en Drage
at se end at fange den. Bedre gik det ikke den Mand i Nordsjal-
land, som omkring 1910, mens han var ude at flytte Heste i Marken,
saa »et Dyr med et Hoved som en Torsk, med hvide Ringe om
Ojnene og sorte Pletter. Til hans Forfardelse sprang Slangen i
Vejret og fortsatte i Spring over Ejendommens Rakvark ind i
Kornmarken, og her forsvandt den ved en lille Dam«. Om Histo-
riens Modernitet vidner det, at Manden forst troede at staa over-
for et Cykledak; naar han angiver Langden til ca. 5 Alen, er der
ingen Tvivl om, at Uhyret er et Fabeldyr, skabt af en opskremt
Fantasi.

Bortset fra saadanne isolerede Tilfelde kan man nappe lengere
tale om en blot nogenlunde udbredt Tro paa Drager i de nordiske
Lande. Derimod lever den endnu i vore Dage hos Befolkningen i
visse Egne i Schweiz. Allerede hos Gesner forekommer Beretnin-
ger om Alperne som Hjemsted for de »flyvende Slanger, som af
den gemene Mand ogsaa kaldes Drager«, og efter Sagn fra det 17’
Aarhundredes Begyndelse saas de flyve med langsomme Vingeslag
fra en Hule paa Bjerget Pilatus ned over Dalen. Den Dag i Dag
mener Beboerne i Berner Oberland, at Alpetoppene huser drage-
agtige Vasener, som her gaar under Navnet »Stolleorme« eller
»Tetzelorm« og skildres som 1—2 m lange, tykke Slanger med to
korte Ben. De siges kun at komme frem, kort for et Regnskyl efter
en langvarig Torke satter ind. Engang i 1828 fandt man virkelig
i en udterret Sump et dedt Dyr af det beskrevne Udseende, men
desvaerre blev ‘det ikke oplyst, hvilken Dyreart det senere for-
svundne Skelet havde tilhort. I 1935 lykkedes det en tysk Presse-
fotograf at tage et Billede af det mystiske Vasen, men trods alle
Anstrengelser har man ikke senere kunnet faa Oje paa, endsige
fange det, og Fotografiet var for uklart til at identificere Dyret
efter.

Foruden i Folketroen bevaredes Forestillingen om Dragen langt
ned i Tiden gennem dens Anvendelse som Kunstmotiv. Navnlig
den kristelige Kunst benyttede den hyppigt, ikke alene som for
nevnt i Fremstillinger af Dragekampe, men ogsaa som symbolsk

- Udtryk for Dj@velen; i den romanske Kirkearkitektur vrimler det

med Drager. De fantastiske Dyrehoveder, som findes udsavet paa
Gavlspidserne af nogle norske Stavkirker, forer ogsaa Betegnelsen
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84. Drage. (Fra J.J. Scheuchzers Veerk »Rejser i Alpernes, 1723)

Dragehoveder, men har nappe haft nogen symbolsk Betydning;
de stammer vistnok fra den yngre Jernalders Dyreornamentik og
er af rent dekorativ Art.

I mange danske Kirker findes et eller andet Sted anbragt en
udhugget Orme- eller Slangefigur, og ofte staar dette i Forbindelse
med et til den paageldende Kirke knyttet Lindormesagn. Man
skelnede iovrigt i Kunsten gerne mellem Lindormen, der som Regel
fremstilledes med to Ben, og de egentlige Drager, der fik fire Ben.
Fra den kirkelige Kunst er Dragerne vandret over i den verdslige;
et moderne Eksempel herhjemme fra har vi i Joakim Skovgaards
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af Folkesagnene inspirerede Dragespringvand paa Raadhuspladsen
i Kebenhavn.

En s#rlig Tumleplads fandt Dragerne i Heraldikken; Oprindel-
sen hertil er det fra Romerne stammende Dragetegn i Herskernes
Krigs- og Kongesymboler, hvorfra Tegnet fortes over til mange
adelige Slegters Vaaben. Dyret fremtreder her gerne med en ogle-
agtig, skeelkledt Krop, en lang Slangehale og to Par Ben, der min-
der om Ornens og ender i fire Taer med skarpe Kloer; paa Krop-
pen sidder et Par Vinger, der ligner Flagermusens, men er for smaa
til, at de vilde kunne bare Dyret. Som det fremgaar af denne
Beskrivelse, er Heraldikkens Drage helt losnet fra enhver Forbin-
delse med de anatomiske Grundlove, der gelder for Hvirveldyr-
legemets Bygning; thi intet Hvirveldyr har mere end to Par Lem-
mer, hvad enten de er udformet som Ben, Vinger eller Finner.
Denne Drage er et rent Fantasifoster, og selv om man vilde tenke
sig, at et eller andet virkeligt Dyr ligger til Grund for de Sagn
og Myter, der har dannet sig omkring Dragen, kan man i al Fald
med Sikkerhed sige, at som den heraldiske Drage ser det ikke ud.

Nogle mindre kendte Fabeldyr, serlig fra Fysiologus
og de wldste trykte naturhistoriske Varker.

Foruden Beretninger om Fuglen Foniks, Enhjorningen, Dragen
og de andre »store« Fabeldyr indeholder Fysiologus ogsaa en Del
Stof om nogle andre Fabelvasener, der ikke i saa hoj Grad som
hine har fastnet sig i den almindelige Bevidsthed, og som derfor
heller ikke har haft saa steerk en Livskraft. Blandt disse mindre
kendte Fremtoninger tilhorer flere Havet og vil derfor blive om-
talt i det Afsnit, som omhandler dette Elements Fabeldyr (S. 224);
her vil vi derimod beskaftige os med nogle, der er knyttet til
Landjorden.

En af de markeligste Historier i Fysiologus vedrorer et Vasen,
som kaldes Myreloven, hvis »Fader er skabt som en Love, dens
Moder som en Myre. Faderen lever af Kod, Moderen af Plante-
fode. Disse to avler Myreloven, som er en Blanding af begge, efter-
som den fortil er som Loeven, bagtil som en Myre. Paa Grund af
disse to Egenskaber kan den hverken @®de Kod som sin Fader
eller Plantefode som sin Moder og maa derfor de af Sult«. For-
tellingen om denne besynderlige Fremtoning brugtes bl. a. til mora-
liserende Betragtninger over Veardien af at holde sig paa den ene

Fabeldyr 14
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rette Vej og ikke paa een Gang tjene baade Gud og Djzvelen
eller fore dobbeltunget Tale.

Fabelen synes at vaere opstaaet gennem Forsog paa at forklare
et Sted i Jobs Bog, der efter den moderne danske Gengivelse
lyder: »Loven omkommer af Mangel paa Rov, og Leveungerne
spredes«, medens den graske
Overszttelse gengav det her
anvendte hebraiske Ord for
Love ved Myrelove: »Myre-
loven gik til Grunde, fordi
den ikke havde Fode; Love-
unger forlod hinanden«. Der-
imod har Fabelen neppe, som
af nogle antaget, Forbindelse
med det gamle, stadig verse-
rende Sagn om de guldgra-
vende Myrer (S. 90) og lige
saa lidt med Beretninger om
det Insekt, vi nutildags kal-
der Myreloven (Myrmeleon);
egentlig er det Larven, som
hedder saaledes, og naar man
har villet sette den i Forbin-
delse med Fysiologus-Fabe-
len, er det, fordi dens Mund
er helt tillukket. saa at den
maa skaffe sig Naring ved at udsuge sine Ofre med sine Kind-
bakker og K&ber, der danner et Par hule Kroge.

Neasten lige saa lojerlige som Fysiologus’ Myrelove er en Del
af de Figurer af Dyr, som findes i de forste trykte Verker af
naturhistorisk Karakter, Varker som Mainz-Udgaven af Hortus
sanitatis (Sundhedens Have) 1491, Konrad von Megenbergs Buch
der Natur (Augsburg-Udgaverne 1475 og 1499) eller Albertus
Magnus’ Thierbuch ( i tysk Oversattelse fra 1545). De Illustratio-
ner af Dyr, som pryder disse Varker ser for adskilliges Vedkom-
mende ved forste Ojekast ganske gaadefulde ud — Pattedyr med
Vinger, Fisk, der vandrer rundt paa Ben, o. s. v. — men man
bliver snart klar over, at det drejer sig om Misforstaaelser ira
Tegnerens Side. Og der er i og for sig intet meerkeligt i, at Kunst-
nerne blev overveeldede af alt det Stof, de blev sat til at illustrere;
ofte stod de jo her overfor Beskrivelser af Vasener, de aldrig selv

85. Billede af »Strudse« med Hestesko i Nebbet.
(Fra »Hortus sanitatis«, 1491.)
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havde set, og hvor de derfor ikke havde stort andet Holdepunkt
end det fra Oldtiden overleverede Navn i Forbindelse med en
Tekst, der gav et ganske uklart eller forvansket Begreb om det
paagzldende Dyrs Natur. Saaledes maa det forklares, at f. Eks.
Strudsen blev afbildet som et med Vinger udstyret Hovdyr, thi
et af de klassiske Navne for

dette Dyr var Struthio came- s

lus — der forovrigt ogsaa bru- ,\

ges som Artsnavn i Nutidens /
Zoologi —, og da dette Navn
betyder Kamelspurv, var det
ganske naturligt for Tegnerne
at skabe et bevinget Patte-
dyr med Kamelfodder, et Bil-
lede, der passer godt til den
Beskrivelse, som flere af Old-
tidsforfatterne havde givet af
Strudsen: »Et sandt Uhyre,
halvt Fugl, halvt Kamel«; selv
Aristoteles havde opfattet den
som en Overgangsform mellem
Pattedyr og Fugl, og Illustra-
tionen var altsaa i bedste
Overensstemmelse hermed.

Pudsigt nok afbildes Strud-
sen under sit andet Navn Struthio (der betyder Spurv) som en
almindelig — men ingenlunde om den rigtige Struds mindende,
snarere orneagtig — Fugl med en Hestesko i Nabbet; der hen-
tydes hermed til de fra Oldtiden, f. Eks. Plinius, kendte Beretnin-
ger om Fuglens Slugvornhed. Billedet af denne jernzdende Fugl
holdt sig leenge, helt ind i det 177 Aarhundrede, i den naturhistori-
ske Litteratur.

Et andet Eksempel paa, hvad Tegnerne kunde konstruere paa
Grundlag af de klassiske Forfatteres Skildringer, er de @ldste Bille-
der af Alpernes Fjeldrype, Lagopus mutus, der havde veret en
hojt skattet Delikatesse for Gourmanderne blandt de gamle
Romere, og om hvilken Plinius forteller, at den »smager sardeles
godt: dens Ben ser ud, som om de var overtrukne med Hareuld«.
Derfor gav han den det graske Navn Lagopus, der betyder Hare-
fod, og som er ganske betegnende, men Folgen blev, at de Kunst-
nere, der illustrerede Hortus sanitatis og den tyske Overszttelse

14*

86. Billede af en Fjeldrype (Fugl med Hare-
hoved). (Fra »Hortus sanitatis«, 1491.)
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af Albertus Magnus, og som aabenbart aldrig havde set en Fjeld-
rype, fremstillede den som en Fugl med et Harehoved.

Disse Eksempler kunde let forsges med flere, og for nogles
Vedkommende gaar Misforstaaelserne tilbage til de Dyrebilleder,
som fandtes i de middelalderlige Haandskrifter, og som Illustra-
torerne af de wldste trykte Veaerker naturligt nok stettede sig til.
Efterhaanden som Kendskabet til den virkelige Dyreverden vok-
sede, forsvandt imidlertid flere og flere af de konstruerede Former,
saa at den zoologiske Litteratur tilsidst blev renset for denne Type
af Fabelvaesener. En enkelt Gang i nyere Tid er der dog dukket et
konstrueret Dyr op i den videnskabelige Zoologi, idet en Slags
Spindeldyr, som en osterrigsk Zoolog beskrev og afbildede under
Navnet Gibocellum, viste sig at vere lavet af ham selv. Det var
hans danske Fagfelle William Serensen, der gennemskuede Falsk-
neriet og aflivede dette enestaaende »Fabeldyre.

Fabelmennesker og menneskeagtige Fabelvesener.

I den klassiske Oldtids Litteratur — og ikke mindst hos Plinius
_ forekommer et helt Galleri af markeligt udseende Mennesker
eller Folkeslag, der sagdes at leve i fjerne Egne af Verden og is@r
i Vidunderlandet Indien (se S. 120). Fablerne om disse Folk gik ikke
i Glemme, men gentoges af kristelige Forfattere. I sin Bog »Guds
Stat« finder saaledes den hellige Augustin Lejlighed til at omtale
en hel Del af dem, og bl. a. derigennem fandt de Vej til Middel-
alderens Litteratur, ligesom de kan findes afbildet paa middelalder-
lige Verdenskort. For en fantasifuld Forfatter som Mandeville vir
Beretningerne om disse besynderlige Skabninger naturligvis keer-
komment Stof: i hans Skildringer af fremmede Egne forekommer
de fra Oldtidsforfatterne kendte Mennesker med Hundehoved, der
paa Greesk kaldes »Cynocephaloi«, og han omtaler desuden —
nermest efter Pliniuss Monster — en Rakke andre merkelige
Folkestammer: hovedlose, neselose, tvekennede, med et enkelt Oje
midt i Panden eller med Horn i Panden, o. s. v.

Helt op i det 18' Aarhundrede treffes saadanne Fantasiskikkel-
ser endnu i Litteraturen, men efterhaanden gik det dem ligesom
de ovrige Fabelvasener: det stigende Kendskab til de eksotiske
Lande maatte nodvendigvis gore deres Eksistens mere og mere
usandsynlig. Kun i et enkelt Tilfelde har Troen paa merkelige
Fremtoninger af denne Art holdt sig haardnakket lige op i Nu-
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tiden. Der tenkes her paa de ejendommelige Skovmennesker, som
Marco Polo i det 13’ Aarhundrede havde hert om paa Sumatra,
og som kaldtes Orang-pendek. De skulde veere halvt menneskelige,
halvt abeagtige, men allerede Marco Polo var klar over, at de i
Virkeligheden var smaa
Aber, som de Indfedte
fangede og barberede
Haarene af undtagen paa
de Steder, hvor ogsaa
Mennesker har Haar eller
Skzeg; derefter torrede
de Kroppene og prapa-
rerede dem med Kamfer
og andre Krydderier og
solgte dem til Handels-
mand, som sendte dem
til alle Dele af Verden.
Denne Marco Polos fuld-
steendig rigtige Opfattel-
se, at Orang-pendek ikke
er andet end en hasarde-
ret Speg fra Malajernes
Side, blev imidlertid i
Tidens Leb glemt, og i
den sidste Snes Aar har
Videnskaben beskaftiget
sig meget med dette for-
modede  »missing-link«

mellem Abe og Menne. % Stornessske. (s Joc. Bonlr Verk om Or
ske, indtil det endelig i

1932 lykkedes at faa fastslaaet, at det drejer sig om Marekatte,
som de Indfedte laver til »Mennesker« ved at barbere dem, affile
deres Tander og fjerne Halen.

I dette Tilfelde var Skovmandene altsaa i Virkeligheden Aber,
og det er sandsynligt, at adskillige andre af de i Tidernes Lob
fremkomne Historier om Skovmennesker ogsaa, saaledes som bl. a.
Gesner tenkte sig, er baseret paa Mistydninger af Aber. Derimod
har den Skovdjavel, som i 1531 skulde veere fanget i Sydtyskland,
sikkert — ligesom de af »Kongespejlet« omtalte »gelt« i Irland
(S. 143) — veeret et stakkels sindssygt Menneske, der har forvildet
sig ud i Skovene og levet et halvt dyrisk Liv i Ensomhed.
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Ogsaa i de germanske Folks Myter forekommer Skovmend og
Skovfruer; de herer til det store Galleri af Vasener, der kan sam-
menfattes under Betegnelsen Elverfolk eller Ellefolk (se S. 141), og
som alle — i al Fald efter dansk Opfattelse — er knyttede til
Skoven. Ellefolkene maa vel nermest forstaas som et billedligt
Udtryk for den Puslen, det Liv, der pludseligt kan opstaa i den
ellers saa stille Skov og virke skremmende paa den ensomme Van-
drer; den opskreemte Fantasi har af Hvirvelvindens Susen i Tree-
erne eller andre Lyde i Forbindelse med Taagedannelser o. lign.
skabt Forestillinger om Luft- eller Stormvasener, som holder til i
Skovene og er fijendtlig sindede eller drilagtige mod Menneskene:
Elverpigerne danser den unge Hyrde til Dode, naar han har ladet
sig lokke ind i deres Kreds, Ellekonen splitter Hostakkene med
en Hvirvelvind, Ridderen, der afviser Elvermoens Karlighed, styr-
ter dod om o. s. fr. Serlig udbredt er Troen paa, at Elverfolkene
kan paafore Menneskene Sygdom. I Sverige og Norge kaldes Nelde-
feber ofte Elveblast, fordi Elverfolk tankes at have blest den over
paa den syges Hud, og Elveskud er en vidt udbredt Betegnelse for
en pludseligt opstaaende stikkende Smerte eller drabende Sygdom.

Den Uhyggefolelse, der omgiver Elverfolkene, er dog for intet
at regne mod den, som er knyttet til Heksene, de Kvinder, som
ved Damoners Hjzlp udover Trolddomskunster. De er i Slagt
med Oldtidens Lamia og andre onde Kvinder, der paa natlige
Udflugter i Fugles eller andre Dyrs Skikkelse anrettede Ulykker
mod Menneskene. Efter den middelalderlige kristne Opfattelse
stod Heksene i Ledtog med Djzvelen, og da Kirken i det 13' Aar-
hundrede officielt havde knzsat Troen paa Heksenes virkelige
Eksistens, var Baggrunden skabt for den Hekseforfolgelse, cer
serlig i det 16’ og 177 Aarhundrede hargede Europa som en Pest
og bragte mange uskyldige paa Baalet efter langvarig Tortur af
den frygteligste Art.

En lige saa ulykkelig Skabne ramte som oftest de Stakler, der
blev udpeget som Varulve. Vi har tidligere nzvnt (S. 138), at
Varulvetroen — der ligesom Heksetroen kan fores tilbage til den
klassiske Oldtid — er beslagtet med Forestillingen om den Nattens
Plageaand, der kaldes Maren, og med den gamle Tanke om Ham-
skifte. Serlig i de nordiske Lande var Troen paa Varulv og Mare
staerkt udformet, og Sagnene siger om dem, at de oftest kommer
til Verden ved, at den frugtsommelige Kvinde for at kunne fode
uden Smerte foretager visse Ceremonier, som dog har den sorge-
lige Folge, at det Barn, hun feder, bliver en Varulv, hvis det er
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en Dreng, og en Mare, hvis det er en Pige. Om Dagen ser Varulven
ud som andre Mennesker, men er dog i Reglen kendelig paa en
Haartot mellem Skulderbladene eller paa sine sammenvoksede
Ojenbryn. Den dyriske Natur kommer forst frem hos det voksne
Menneske; naar Morket falder paa, kan det omskabes til en Var-
ulv, som strejfer om paa tre Ben, medens det fjerde fungerer som
Hale. Det er navnlig frugtsommelige Kvinder, dette blodterstige
Vasen efterstreeber; det galder nemlig for det om at faa fat paa
et ufodt Foster; thi hvis Varulven draber et saadant og @der dets
Hjerte, kan den Forbandelse, der fremkalder Varulvenaturen, he-
ves. Langt ind i det 19° Aarhundrede siges svangre Kvinder af den
nordsjellandske Almue at have frygtet for at gaa alene ud i
Middagsstunden eller i Morkningen, og endnu til vore Dage har
Kendskabet til Varulvens serlige Kendetegn, de sammenvoksede
Gjenbryn, holdt sig. I visse slaviske Egne som Volhynien og Hvide-
rusland lever Troen paa Varulve den Dag i Dag, ligesom den gjorde
overalt i Europa i den senere Middelalder og de nermest folgende
Aarhundreder. Der er derfor intet merkeligt i, at Olaus Magnus
kan fortelle om de mange Mennesker, der i Preussen, Livland og
Litauen ved Juletid forvandles til Ulve og anretter saa mange
Ulykker paa Kvaeg og Mennesker, at de gor mere Skade end rig-
tige Ulve. I det 16 Aarhundrede var retslig Forfolgelse af Var-
ulve et nasten lige saa hyppigt Fenomen som Hekseprocesserne
og ofte af samme uhyggelige Karakter. Serlig var Frankrig den-
gang sterkt hjemsogt af Varulvene, og forst da en af dem ved
Navn Jean Grenier 1603 i Bordeaux af nogle Lager blev afsloret
som et sindssygt Menneske, begyndte Troen paa dem at vakle. Der
kan ikke vaere nogen Tvivl om, at der er en vis Forbindelse mel-
lem Forestillingen om Varulve og den Sindslidelse, der kaldes Ly-
kantropi, og som ytrer sig ved, at den syge tror at vere en Ulv;
i Middelalderen antog denne Lidelse undertiden en helt epidemisk
Karakter. Heller ikke kan der vaere nogen Tvivl om, at der er et
vist Sleegtskab mellem Varulve og Hekse; for de forste drejer det
sig om Tilfredsstillelse af Blodterst, medens de sidste ofte beskyl-
des for at soge Udlosning for en sygelig seksuel Ophidselse.

I de nordiske Landes Sagn har Varulven som tidligere navnt
(S. 137) sit kvindelige Modstykke i Maren, der om Natten satter
sig paa Brystet af sovende og giver dem en Fornemmelse af Tryk-
ken eller Sammensnoring. I Reglen er det Mand, der er Genstand
for dette »Mareridt«, men ogsaa med Heste kan Maren husere og
flette Haarene i Manke og Hale sammen i »Marelokker«, saa de
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nesten ikke er til at rede ud igen. I Norden har Maren ikke egent-
lig Dyreskikkelse, omtales hejst som et lille loddent Dyr, hvor-
imod den i Tyskland kunde optrade i Form af forskellige mindre
Dyr saasom Katte, Hunde eller hvide Mus, og her var den ikke altid
af kvindelig Natur, men kunde — ligesom forevrigt ogsaa Var-
ulven — forekomme indenfor begge Kon.

En anden Nattegest, nesten endnu mere uhyggelig end Var-
ulven og ligesom denne blodsugende, var efter middelalderlig og
senere Overtro Vampyren. Oftest er det en afded, som om Natten
forlader Graven for at suge Blod af de levende, og maaske staar
Forestillingen om den i Forbindelse med visse sygelige Tilstande,
som kan forekomme i Brystkirtlerne hos Mand. Naar disse Kirtler
svulmede op og blev rede, tog man det som Tegn paa, enten at
Maren havde veret paa Spil, eller at Vampyren havde suget Blodet
af dem. Forestillingen om et saadant blodsugende Vasen gaar, som
vi tidligere har set (S. 100), helt tilbage til den graske Oldtid; alle-
rede dengang taenkte man sig, at de dede eftertragtede Blodet,
som man troede var Barer af Livskraften. I den senere Vampyrtro
genfindes dette Trazk, idet man mente, at hvis man aabnede en
Grav og fandt den dedes Krop liggende frisk og redmosset deri,
da var den paagzldende en Vampyr. Og da gjaldt det om at vaerge
sig imod hans natlige Udsugning ved at hugge en Pzl igennem
Liget, skeere Halsen over paa det eller, allermest radikalt, opbraende
det. Vampyrtroen var udbredt i Middelalderen, men holdt sig mere
eller mindre livskraftigt langt senere, muligt stottet af Til-
feelde, hvor man havde begravet skindede, hvis Legemer ved
senere Aabning af Graven viste sig at indtage forvredne Stillin-
ger og bare blodige M@rker af Kampen for at slippe ud af Kisten.
I 1730’erne vakte en Opblussen af Vampyrtroen i Serbien stor
Opsigt og gav Anledning til en Masseopgravning af Lig og til Frem-
komsten af en hel Litteratur. Intet Under derfor, at vort Navn for
det blodsugende Vzsen er et serbisk Ord (vampir); i den zoologi-
ske Navngivning er det blevet tildelt visse Slaegter af blodsugende
Flagermus, der lever i Sydamerika, og i overfort Betydning er det
som bekendt gaaet ind i Sproget som Betegnelse for en Kvinde,
der beregnende anvender sin Magt over M#ndene til at udsuge
dem.

Medens baade Varulve, Hekse og Vampyrer maa henvises til
Overtroens Verden, har andre af de fra Oldtiden stammende fabel-
agtige Menneskeformer mere Beroring med Virkeligheden. Det
geelder bl. a. Pygmaeerne, de smaa Mennesker, der fra Oldtids-
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litteraturen fortes over i de middelalderlige Forfatteres Skrifter,
uden at der fojedes synderligt nyt Stof til Legenderne om dem.
Naturligvis finder man dem ogsaa hos Mandeville, der forteller,
at de er af en Armlengdes Hojde og i Reglen kun bliver 6—7 Aar
gamle, gifter sig, naar de er et halvt Aar og avler Born i det andet
Aar. Ogsaa den ®ldgamle Fabel om deres Kamp mod store Fugle
gengives hos Mandeville, som forovrigt yderligere omtaler et andet
»stakket« Folk, lidt hojere end Pygmaerne; disse Vasener spiser
aldrig, men lever af Lugten fra et Able, som de altid forer med
sig. Maaske er det ikke helt tilfeldigt, naar den ellers saa fantasi-

89. Dveergenes Kamp med Tranerne. (Fra Olaus Magnus’ Verk om de nordiske Folk, 1555.)

fulde Forfatter nevner netop to Slags dvergagtige Folkeslag, thi
ogsaa i Nutiden forekommer saadanne paa to forskellige Steder i
Verden: i Afrika og Sydasien; begge Steder lever der Dveaergstam-
mer, hvis Hojde er omkring 137 cm og i al Fald ikke overstiger
150 ¢cm. En tredje Gruppe Pygmaer optreder i Olaus Magnus’
Skildringer af de nordlige Lande; men her drejer det sig sandsyn-
ligvis om de greonlandske Eskimoer; i al Fald siger han, at de
kaemper sejrrigt med storre Mennesker, hvilket jo meget vel kunde
passe paa Skrelingernes Forhold til Nordboerne i Gronland.
Historien om Pygmeaernes Kamp med Tranerne er han mere skep-
tisk overfor, men paa den anden Side tor han ikke benwmgte den,
da den findes hos en saa anset Forfatter som Plinius. I Forbindelse
med Olaus Magnus’ nordiske Pygmeaer kan der vaere Grund til at
omtale, at den svenske Zoolog Sven Nilsson i 1830’erne gjorde sig
til Talsmand for den Opfattelse, at Skandinavien oprindelig havde
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vaeret beboet af et lappisk Folk, identisk med Overleveringens
Dvearge.

I Norden har Middelalderens og senere Tiders Folketro bevaret
et vist Kendskab til disse, selvom de ofte — som i Folkeviserne —
glider over i eller fortraenges af Alfer og Ellefolk. I danske Sagn
levede de dog videre som smaa, lyssky, blege Menneskevasener,
der holdt til i Heje (derfor ogsaa ofte kaldt Bjergfolk) og her
ovede deres kunstferdige Smedehaandvark (S. 141).

Iovrigt kunde virkelige Dvarge — Mennesker med abnormt
ringe Hojde, en Meter eller derunder — optrade lige saa vel i For-
tiden som i vore Dage. Saadanne Tilfelde af Dvaergvakst kan
skyldes Sygdom i de Kirtler med indre Sekretioner, der har Ind-
flydelse paa Vaksten; det kan ogsaa — hos dem, der har usad-
vanlig korte Lemmer — dreje sig om Forstyrrelser i Vaksten af
Brusken, og endelig er der den ®gte Dvargvaekst, hvor medfedte
Faktorer har fremkaldt en ensartet Formindskelse af alle Dimensio-
ner, saa at det lille Menneske er som en formindsket Udgave af
et velproportioneret normalt Menneske. Serlig kendt fra tidligere
Tid var den Anvendelse, Fyrster og Adelige gjorde af Dvaerge
som et forlystende Element i Husstanden; engang i det 17’ Aar-
hundrede skal en saadan lille »Hofnar«, der kun var 56 ¢m hoj,
af Hertuginden af Buckingham vare blevet skenket til Dronningen
af Frankrig og sendt til hende emballeret i en Postej.

Vender vi os derefter til Dvaergenes Mods@tning Kaemperne,
saa har Troen paa deres Eksistens — som tidligere n@vnt — fundet
sterk Stette gennem de Beviser, man mente at finde i de store
Knogler, som nu og da blev fremdraget af Jorden. Saa leenge Kend-
skabet til Fortidens Dyreverden var forsvindende ringe, og man
var ude af Stand til at identificere disse Knogler, var det natur-
ligt nok, at man bl. a. opfattede dem som Rester af serligt store
Mennesker, og navnlig fra det 16’ og 17" Aarhundrede findes mange
Beretninger om Fund af K@mperester, hvis rette Natur forst en
senere Tid har formaaet at afslore, om de paageldende Knogler
da er bevarede.

Allerede i Oldtiden havde man henfort slige Fund til Giganter
eller Sagnhelte som Orestes og Ajas (S. 112); efter Kristendommens
Gennembrud blev det ofte den hellige Kristoforos, der traadte i
Stedet i denne Henseende, og jordfundne Skeletdele af Mammuten
og andre store Pattedyr opbevaredes som Relikvier efter ham;
navnlig i Spanien skal dette have varet almindeligt.

Vanskeligere stillede Sagen sig i den nye Verden, hvor man
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ikke havde Mulighed for at henfere Levninger af store uddede
Dyr til bestemte Fortidskemper. Da man saaledes engang i det
18’ Aarhundrede i Ny England havde fundet en stor Tand og
Knogle, maatte man nejes med at lade dette Fund i al Almindelig-
hed tjene som Bevis for, at der engang havde levet en Slegt af
Kemper paa Jorden.

Et Vidnesbyrd om Kampetroens Udbredelse og Popularitet i
tidligere Tid afgiver de Legender om Kamper, som mange Byer
havde knyttet til sig, og ofte synes disse Fabler netop at skrive
sig fra Fund af store Knogler eller andre Skeletdele som foran
nevnt. En af disse By-K@mper, Luzernkempen, som barer Byens
Vaaben, har ligesom Baselkempen antagelig sin Oprindelse fra
nogle fossile Knogler, der blev fundet i Schweiz 1577 under Rod-
derne af en af Stormen valtet Eg. Den lerde Felix Plater under-
sogte disse Knogler og kom til det Resultat, at de maatte hidrere
fra en Kempe, der havde veret 16—19 Fod hej. Skeletdelene op-
bevaredes, og i Slutningen af det 18’ Aarhundrede blev den Tanke
fremsat, at de stammede fra en eller anden Elefantart, men allige-
vel bley Platers Tydning af dem adskillige Aar senere brugt som
Bevis for, at der havde levet Keemper paa Jorden.

En anden By-K@mpe er Antigonus, der var knyttet til Antwer-
pen, og som efter Sagnet skal vaere blevet undlivet af en Helt,
hvis Kamp med Giganten er foreviget i en Figur, der staar foran
Byens Raadhus. I Antwerpens Undergrund findes der mange Skelet-
dele af Hvaler fra Tertizertiden, og de Fund af Kamperester i
Byens Omegn, hvorom der berettes i Slutningen af det 16" Aar-
hundrede, og som sandsynligvis staar i Forbindelse med Antigonus-
Sagnet, drejer sig, som den tidligere navnte osterrigske Geolog
Abel antager, sikkert om Dele af saadanne Hvalskeletter.

De mest beromte By-Kemper er utvivlsomt Londons Gog og
Magog, hvis mere end fire Meter hoje Statuer staar i Guildhall.
Navnene stammer fra jodiske Overleveringer og findes i det Gamle
Testamente, hvor de bl. a. betegner Folk, der har hjemme i fjerne
Egne af Jorden, medens andre Steder i Biblen Gog er Navn paa
en Fyrste, der hersker over Folket Magog; muligt kan hans Navn
folges helt tilbage til assyriske Indskrifter. Nogen dybere Tilknyt-
ning til disse bibelske Beretninger har de to londonske Kamper
dog nzppe, og Legenderne om dem er af ukendt Alder. Det for-
teelles bl. a. om dem, at de som de eneste overlevende af en ellers
udryddet Race af Kemper blev fort til London og posteret som
Dorvogtere ved Indgangen til Kongens Palads.

Blandt de Tilflde, hvor man har segt at identificere jordfundne
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Knogler med en bestemt Fortidskempe, er den i sin Tid meget om-
talte Fremdragning af Resterne af Teutonerkongen Teutobochus,
som faldt i Kampen mod den romerske Feltherre Marius i Slaget
ved Aquae Sextiae (Aix i Provence) 102 f. Kr. I 1613 fandt man
i Landskabet Dauphiné nogle store Knogler, som en driftig Kirurg
forte til Paris og her og flere andre Steder fremviste for Penge;
for at stimulere Interessen udsendte han en Piéce, hvori han for-
sikrede, at de var fundet i et 30 Fod langt, underjordisk Grav-
kammer med Paaskriften Teutobochus rex. Sagen vakte megen
Opsigt, og de Lerde kunde ikke blive enige om, hvorvidt det
virkelig drejede sig om Knogler af en Kempe; forst langt senere
har man kunnet henfore disse Skeletdele, der endnu findes i Jardin
des Plantes i Paris, til den store uddede Elefantform Dinotherium.

Rester af en anden Kampe, Kremsksempen, blev fundet
1645 af de svenske Tropper, der foretog Udgravninger til Fast-
ningsanleg ved Krems, et Sted, hvor der i det hele taget er fun-
det mange Dyrerester fra Istiden. Levningerne af denne formodede
K@&mpe havnede forskellige Steder; en Tand og nogle andre Styk-
ker er bevaret til vore Dage og har kunnet bestemmes som Rester
af en Mammut.

For Nutiden lyder det besynderligt, at man helt ind i forrige
Aarhundrede endnu kunde vare i Vildrede med saadanne Jord-
funds sande Natur, men Forklaringen ligger — som foran berert —
i det ringe Kendskab til anatomiske Forhold og navnlig til For-
steningernes rette Karakter, der raadede i Videnskaben, lige til
den beromte franske Zoolog Georges Cuvier i Begyndelsen af det
19" Aarhundrede bragte Klarhed til Veje, idet han i et stort Vark
om forstenede Knogler analyserede adskillige af de ovenfor navnte
Fund af K@mperester og paaviste, hvilke Fortidsdyr det i Virkelig-
heden drejer sig om. Ligeledes afslorede han »Syndflodsmenne-
skete«, et Skelet, som var fundet ner Oeningen ved Bodenssen 1726
og af en schweizisk Lage J. J. Scheuchzer var blevet tydet som et
Barneskelet fra Syndflodstiden — »en gammel Benrad af en arm
Synder, druknet under Syndfloden«. Cuvier kunde imidlertid godt-
gore, at det var Skelettet af en Ke&mpesalamander, der nu bzrer
Navnet Andrias Scheuchzeri og tilherer en udded Dyregruppe.

Et Forhold, der havde bidraget til at stotte Kempetroen, var
den tidligere navnte gengse Anskuelse, at Menneskeslegten i
Tidens Leob var degenereret og forhen havde veret adskilligt
hojere end nu. F. Eks. skriver Erich Pontoppidan 1753, at man
maaske kunde »tilskrive hiin efterhaanden og langsom udartede
Kjempe-Slegt endeel af de i sildigere Tiders Historier forekom-
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mende Eksempler paa uszdvanlig Storhed, Styrke og Helte-Gjer-
ninger. Den deraf sardeles beromte Konge Harald Haarderaade,
som gjorde saa stor Opsigt i Graekerland, foregives at have vearet
fem Alne lang efter Norsk Maal«, ligesom »Starkadi Tand« siden
skal veere brugt som Knebel i en Klokke (S. 141) og »Eigil Skalle-
grime hans Hoved-Skal« siges at vare fremvist som et Vidunder
paa Island, baade for sin Storheds og Vagts Skyld, og fordi den
var saa haard og tyk, at man ikke kunde hugge den igennem med
en Okse.

Det Lys, Cuvier kastede over Ke&empernes egentlige Natur, tog
efterhaanden Livet af dem i Videnskabens Verden, ligesom man
her forlengst er klar over det uholdbare i Teorien om den aftagende
Legemshojde. Men i den folkelige Opfattelse vedblev det at staa
som en naturlig Tanke, at der engang havde eksisteret Mennesker
af serlig store Dimensioner. Her i Norden har Folketroen endnu
bevaret adskillige Spor af den gamle Tro paa Jatterne, de store
troldeagtige Vasener, ofte af hasligt Ydre, der var Guders og
Menneskers Fjender. Og Beretninger om Fund af Rester af over-
naturligt store Mennesker dukker stadig op; i en dansk Avis har
man saa sent som i 1935 kunnet lese et Telegram fra Paris om
8 kempemassige menneskelige Skeletter, fundet af Arbejdere, der
var ved at anlegge Vej et Sted i Hojalperne; det storste Skelet
var 270 cm og skulde altsaa betydeligt overgaa den storste hidtil
maalte Legemshojde, der med Sikkerhed er fastslaaet, nemlig
253 cm.

Saadanne Tilfzlde af Kempevakst kan skyldes medfedte Aar-
sager eller bero paa Forstyrrelser i Hjernevedhanget, Hypofysen,
et Organ med indre Sekretion, hvis Afsondring har Indflydelse
paa Vaksten. Det sidste var ejensynlig Tilfaldet med den island-
ske »K@&mpe«, som fremvistes paa en Medicinerkongres i 1935 i
Kobenhavn og maalte lidt over 220 cm.

Forinden vi forlader de menneskelige Fabelvasener, kan der
vaere Grund til at minde om, at blandt de Flod- og Seaander, der
efter germansk Folketro horer til i de ferske Vande, og af hvilke
nogle havde Skikkelse som en Hest (Damhesten, S. 142), fandtes
ogsaa et menneskeligt Vasen, Aamanden; efter Sagnet kraver h n
hvert Aar et Offer i Form af et Menneskeliv, og sker det, at han
et Aar intet faar, krever han — som Aamanden i Odense Aa —
neste Aar to. Endnu graadigere i deres Fordringer var Havjet-
terne, keempestore, vilde og blodterstige Vasener, der gerne bragte
Skibe til at kaentre og derved fik Tabet af mange Menneskeliv paa




90. Fire Kemper, sammenlignet
med et normalt Menneske (den
mindste Figur). (Fra Athanasius
Kirchers Veerk om den under-
jordiske Verden, 1665.)

Samvittigheden; de kunde undertiden vere ifort Orneham eller
optraede i Smlskindsdragt og med Szlhoved, men ogsaa have en
rent menneskelig Skikkelse og dermed nerme sig til de fra den
nyere nordiske Folketro velkendte Havmand og Haviruer. Den
beromteste af de danske Havjatter var Trolden i Storebalt, som
forst blev uskadeliggjort, da han vilde angribe det Skib, der med-
farte Hovedskallen af Roskilde Domkirkes Skytshelgen, Pave
Lucius; denne Relikvie havde saa stor en Magt, at Uhyret maatte
forsvinde i Dybet.
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Havets Fabeldyr. Havmand og Havfruer. Seslanger.

Forestillingen om menneskeagtige Vasener, der — saaledes som
Havjetterne — lever i Havet, er ldgammel og vidt udbredt. Vi
har tidligere hort om Babyloniernes Fiskemenneske Oannes (S. 30)
og om Kinesernes Havmend og Havfruer (S. 11), og selv de op-
rindelige Indbyggere i Nordamerika, deriblandt Meksikos gamle
Kulturfolk, har kendt lignende Vasener; paa samme Maade som

91. Havmand. (Fra J Jonstones Verk om Fiskene, 1602.)

Oannes udferte de kulturelle Velgerninger, f. Eks. ved, saaledes
som Sagnene fortaller, at bringe Indianerne til Amerika fra Nord-
asien. Ogsaa Grakerne kendte de med Fiskehale udstyrede menne-
skelige Vasener, og herfra gik de over i den middelalderlige Folke-
tro; en Skikkelse som Tritonen findes allerede paa oldkristelige
Sarkofager, og Sirener med Fiskehale optrader som navnt (S. 162)
i Fysiologuslitteraturen; de kendes bl. a. fra et Billede i den island-
ske Fysiologus (Fig. 57) og blev af den kristelige Kunst benyttet
som Sindbillede.

Blandt det gamle Nordens Havmennesker har vi tidligere navnt
Marmealen og Margygen (S. 142) og just omtalt Havjztterne, og
Troen paa disse onde Veasener holdt sig ogsaa efter Kristendom-
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92. Indisk Havmenneske. (Fra G, Petruccis Forsvarsskrift for Athanasius Kircher, 1677.)
mens Sejr, grundet som den var paa Radselen for det oprorte Havs
voldsomme og odeleggende Krefter, der altid lurede paa de Se-
farende. Men ved Siden heraf tznkte man sig ogsaa Havet beboet
Fabeldyr 15
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.2 ' af Vasener af en skon-
nere menneskelig Skik-
kelse, Havmendene og
Havfruerne, som efter-
haanden fortrengte de
®ldre Forestillinger om
de vilde Havjatter. De
kan hos os folges til-
bage til de middelalder-
lige Folkeviser; beromt
er Visen om Havfruens
Spaadom og navnlig den
sent tilblevne Agnete-
Vise, hvor Havmanden
er et blidt og lokkende
Se oy Veasen, medens han i en

93. Havfrue, der viser sig for Fiskere. (Fra J. B. Robinets %
Afhandling om Naturen, 1768.) n()gCt aldre PCI‘]OdeS
Eventyr endnu minder
om de grumme Havjetter. Derimod tanktes Havfruerne nasten
altid som venlige af Karakter, og de hjzlper gerne Sefolk, der er i

Havsned.

Havfolket ejede Kvag, og de hvide eller blakkede Havkoer
kunde undertiden ses graessende paa Stranden, hvor Mennesker da
kunde faa fat i dem, saa at de kunde blive Ophav til en ejendomme-
lig Besaetning af Kvag; sandsynligvis er det Swler, der ved deres
Ophold paa Land har givet Stodet til Sagnene om Havfolkets Kvag.

I senere Digtning har Havmand og navnlig Havfruer oftere
veeret benyttet, smukkest af H. C. Andersen i hans beromte Even-
tyr om den lille Havfrue. Ogsaa i Billedkunsten er Mennesket med
Fiskehalen et hyppigt Motiv. I flere af vore Kirker findes Billeder
af Havfruer, saaledes paa et Kalkmaleri i Majbelle Kirke paa Lol-
land, forestillende Vorherres Skabelse af Havet og dets Beboere,
blandt hvilke en fiskehalet Kvindeskikkelse, eller man ser hende
som et dobbelthalet, langhaaret kvindeligt Vasen paa et Kalk-
maleri i Vigersted Kirke paa Sjzlland. Men heller ikke den profane
Kunst savner Fremstillinger af de skonne Havfruer:; fra vor egen
Tid er det mest nerliggende Eksempel Erich Erichsens snart ver-
densberomte lille Havfrue paa Stenen ved Langelinie, inspireret af
H. C. Andersens Eventyr. Og som heraldiske Figurer optrader
baade Havmand og Havfruer med enkelt eller dobbelt Hale i
forskellige europaiske Familiers Vaabenskjolde.
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Allerede fra Oldtiden kendes Beretninger om, at Havfruer eller
Nereider er set eller fanget (S. 108), og lignende Efterretninger fore-
ligger ogsaa fra senere Tider. Typisk er Fortzllingen om en i det
6’ Aarhundrede fanget Havfrue, som man segte at bibringe Menne-
skelivets Goder, ja hun skal endog vere blevet debt og betragtet
som en Helgen. Serlig kendt og sejglivet er Historien om den Hav-
frue, som 1430, efter at en voldsom Storm havde fremkaldt Over-
svommelse i de lavtliggende Egne ved Edam (Eidam) i Holland,
blev fundet af nogle Piger fra denne By i det af Vand og Mudder
opfyldte Terran. Hun blev senere fort til Haarlem, hvor hun levede
i adskillige Aar og lerte at spinde og at tilbede Korset. Derimod
kunde hun ikke lere at tale, eller i al Fald var der ingen, der
kunde forstaa hende. Eftersom hun kunde lare at spinde, kunde
hun ikke vaere nogen Fisk, men paa den anden Side var hun heller
ikke nogen Kvinde, thi hun havde jo kunnet leve i Vandet og ved-
blev at fole sig staerkt tiltrukket af dette sit egentlige Element. Der
er blot den Hage ved Sagen, at de ®ldste Beretninger om Hav-
fruen fra Edam viser, at hun deri er omtalt slet og ret som en
Kvinde, og sandsynligvis er det blot en skibbruden, der er skyl-
let paa Land og blevet Offer for den folkelige Fantasis Trang til
Mystik.

Af en helt anden Art er de markelige Skabninger, som under
Navnet Semunke — eller for at gore det endnu finere, Havbiskop-
per — omtales hos naturhistoriske Forfattere. Allerede hos Konrad
von Megenberg optreeder en »monachus marinus«, et Vasen, hvis
Hoved mindede om et kronraget Munkehoved. Men navnlig i det
16’ Aarhundredes Litteratur forekommer Semunke flere Steder
baade i Omtale og Afbildning. Til de mest beromte horer den, der
midt i det 16’ Aarhundrede under Christian III's Regering blev
fanget i Oresund. Beskrivelser og Billeder af den spredtes ud over
Europa og fandt Optagelse i naturhistoriske Varker; bl. a. finder
vi den i Afsnittet om Havets Dyr i Konrad Gesners nogle Aar efter
dens Fangst udkomne »Dyrenes Historie« (1558). De samtidige
Billeder viser virkelig en paafaldende Lighed med en Munk, og det
er meget forstaaeligt, naar den franske Naturforsker Guillaume
Rondelet i sit Vaerk om »Havets Fisk« (1554) stiller sig tvivlende
overfor de cirkulerende Billeders Troverdighed og mener, at »Teg-
nerne har fojet et og andet til, for at Sagen skulde anses for at
vaere saa meget mere vidunderlig«. Denne Skepsis kunde dog ikke
treenge igennem og lose Semunkens Gaade.

Herhjemme havde Fundet vakt stor Opsigt, og Historieskriverne

15%
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anferte det som en meget bemearkelsesvaerdig Begivenhed. Efter
Anders Serensen Vedel skal den vare sket i 1545; under dette Aar
skriver han i sine Optegnelser, der stammer fra 1588: »En underlig
Fisk i Munckelignende fangen i Oresund, vaar 4. alne laang«. Nogle
Aar senere (1595) henlegger Arild Huitfeldt Fangsten af Semun-
ken til 1550, eftersom det i den senere Folioudgave af hans »Dan-
marks Riges Kronike« (1650—52) hedder: »Aar 1550 blev fanget
udi Oresund en underlig Fisk, fortes til Kiobenhavn til Kongen;
han havde et Hoved, som et Menneske og paa Hovedet som en
Munkekrands; han havde Klader paa af Skjzl som en Munke-
kappe, og lod Kongen samme Fisk begrave«. At Christian III lod
»Munken« begrave, kunde synes markeligt; men flere Beretninger
samstemmer deri og nevner som Grund, at det skete for ikke at
give Folk »alt for frugtbart Stof til forargelig Tale«, hvilket sikkert
vil sige, at man under den steerke Spanding mellem Katolicisme og
Reformation ikke onskede at skenke de netop besejrede Katolikker
et saa selsomt Jertegn til at opskremme Befolkningen med.

Langt ned i Tiden vedblev Historieskrivere at fortelle om So-
munken, og Holberg gaar endog saa vidt, at han i andet Bind af
sin »Danmarks Riges Historie (1733) tillegger den en vis politisk
Betydning, idet han mener, at Kongen ved at sende et Billede af
den til Kejser Karl af Spanien sikrede sig Kejserens Bevaagenhed
og 1550 kunde slutte et Forbund med ham. Meget pudsigt bemzar-
ker Holberg forevrigt, at Munkens »Klader af Skizl vare dannede
som en Munke-Kaabe, saa at man skulde tenke, at Munkene, som
siden Reformationen ikke funde deres Regning meer at vare paa
Landet, havde sogt at etablere sig udi Havet blant de Skaanske
Sild«.

Det menneskelige i Semunkens Vasen understregedes i flere
Beretninger; det fortzlles saaledes, at den levede i tre Dage og
gav dybe Udaandinger eller Suk fra sig, som vilde den udtrykke
Sorg og Bedrevelse; tale gjorde den derimod ikke, eller — som
Franskmanden Pierre Belon siger i et beromt Vark om Havets
Dyr (1553) — »on ne parla«, man talte ikke med den.

Omtrent tre Hundrede Aar hengik, for Somunkens Gaade blev
lost. Det skete, da en magtig tiarmet Blaksprutte i December 1853
var drevet op paa Kattegats-Kysten ved Aalbak, og dens Horn-
kaber var bleven sendt til Zoologen Japetus Steenstrup. Han
kunde af disse Kaber slutte sig til, at Blaksprutten maatte have
vaeret usedvanlig stor, og han kom nu paa den Tanke, at »So-
munken« kunde have varet en saadan kaempemassig Blaksprutte,
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94, Flyveblad fra 1546 om den i Danmark fangne merkelige »Fisk« (Semunk).

idet Munkens Hoved svarede til den bageste Del af Blaksprutten,
Armene til Dyrets to lange Fangarme, der paa Figuren delvis er
skjult bag Kroppen, medens Munkens nederste Del er de otte Arme
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omkring Blekspruttens Mund. Da Steenstrup 1855 offentliggjorde
sin Tydning og illustrerede den med et Billede af en Bleksprutte,
der var stillet paa Hovedet, kunde enhver se den slaaende Lighed
mellem dette Billede og de gamle Figurer af Semunken.

Fra denne seregne Form for et Havmenneske vender vi tilbage
til de egentlige Havmand og Havfruer, der ofte fik tillagt Evnen
til at forudsige kommende Begivenheder. En s#rlig kendt Fabel af
denne Art beretter P. H. Resen i anden Del af »Kong Frederichs
den Andens Kronicke« (1680): En Bonde paa Samse fortalte, at der
nogle Gange »udi Marcken ved Stranden som hand boede var kom-
men til hannem en smuck deylig Qvindis Person men neden hos
Fodderne skicket oc skabt som en Fisk oc haffde alvorligen oc
strengeligen befalet hannem at drage ofver til Kongen oc lade
hannem vide at som Gud haffde nu velsignet hans Dronning saa
var hun fructsommelig med en Sen, hvilcken der skulde blifve hans
Liffs Arfving i Danmarck, ophoyes til den Kongelige Crone oc
blifve en ypperlig Herre iblant alle Konger oc Forster udi denne
Norder-Verden.

Hvor rodfastet Troen paa disse Vasener har veret endnu i det
18’ Aarhundrede, viser den udferlige Omtale, Erich Pontoppidan i
anden Del af sin »Norges naturlige Historie« (1753) ofrer Havman-
den eller Havstramben, Havfruen eller Margygen og deres Barn,
Marmete eller Marmeale; de er, siger han, »ofte, men ey altid en
Digt« og deres »Varelse er muelig og rimelige, hvilket bl. a.
godtgores ved flere beedigede Beretninger om Folks Mode med
dem.

Det var ikke alene i de nordiske Have, man formente at treffe
Havmennesker. Helt ovre ved Molukkerne blev der fanget et hav-
frueagtigt Vasen, som afbildedes i et Verk, der udkom i Amster-
dam 1717. Denne »See-wyf«, et Monstrum af sirenelignende Skik-
kelse, var henved 1.5 m lang og havde Form omtrent som en Aal.
Den levede i et Kar Vand i fire Dage og syv Timer og gav nu og
da smaa Skrig fra sig ligesom en Mus, men var ikke til at formaa
til at indtage Fode, skont man lokkede den med Smaafisk, Skaldyr,
Krabber og lignende. Og rundt om fra andre Kanter af Verden
dukkede nu og da i Tidens Lob Beretninger op om lagttagelser af
Havmennesker, ofte bilagt med Figurer, og man kan ikke frigore
sig for den Tanke, at Selerne med deres store, alvorsfulde QOjne
med det slorede, melankolske Blik kan have ligget til Grund for
adskillige af disse Beretninger; der er ofte blevet tillagt Salernes
Fremtoning et vist Sker af Menneskelighed, og det er for saa vidt



231

Havets Fabeldyr. Havmand og Havfruer. Seslanger




232 Den vesteuropaziske Kulturepoke efter Kristendommens Sejr

ikke uden Grund, naar Jakuterne ved Baikalsoen kalder dem
»Vandmennesker«, Adam Oba.

Naar Pontoppidan anser det for rimeligt, at der eksisterer Hav-
vaesener, som ligner Mennesker, anforer han som en Slags Forkla-
ring den Analogi, som »sees imellem adskillige andre Species af
Land- og Vanddyr. Har man dog Havheste, Hav-Keer, Hav-Ulve,
Marsviin, Selhunde etc.«. Dermed sluttede han sig til en gangs
Anskuelse, der kan spores tilbage til Oldtiden, gaaende ud paa, at
Havets Dyr paa en vis Maade er en Gentagelse af Landjordens.
Denne Idé gav sig Udtryk i en Tendens til at opkalde Havdyr efter
Landdyr, og — som det ofte gaar — bemzagtigede Sproget sig Tan-
ken, hvilket i denne Sammenhzng vil sige, at Navnet ofte blev be-
stemmende for den Forestilling, man gjorde sig om Dyrets Ud-
scende. Derfor fik mange af de Havdyr, man kun kendte af Navn,
tillagt et ejendommeligt Udseende, starkt praget af det Landdyr,
hvis Navn de havde laant. Forovrigt kaldtes fordum alle Havdyr
uden videre med Fallesbetegnelsen »Fisk«, paa samme Maade som
vi endnu taler om Hvalfisk, skent vi vel véd, at Hvalerne er Patte-
dyr. Naar derfor en Tegner i det 15 eller 16’ Aarhundrede skulde
afbilde en ottearmet Blaksprutte, Octopus eller Polyp, som den
kaldtes, og han ikke havde stort andet at holde sig til end en Be-
skrivelse af dette Dyr som en »Fisk« med otte Ben og skarpe
Kaber, ja saa tegnede han ganske naturligt en ottebenet Fisk med
et frygtindgydende Mundtoej. Saaledes opstod ogsaa det ejen-
dommelige Billede af Sepindsvinet, Echinus, der viser en-Fisk med
Hovedet kranget ind under Bugen, thi Albertus Magnus havde be-
skrevet Dyret som en »Fisk« med Munden paa Undersiden, Gattet
paa Rygsiden og Pigge i Stedet for Fodder. Mange af de andre
merkelige Figurer af Havdyr, som findes i den wldre Tids natur-
historiske Litteratur, er blevet til efter samme Fremgangsmaade,
f. Eks. Soharen, Sehesten, Havhunden (den Haj, der hos Plinius
kaldes Canis maris) og den samme Forfatters Havsvin, Porcus ma-
rinus, en Fisk, der gengives som et Svin med Snabel, Borster og
Fiskehale.

Nogen lang Levetid kunde disse fantastiske Skikkelser dog lige
saa lidt opnaa som de Landdyr af tilsvarende Art, vi tidligere
(S. 210—12) har omtalt. Jo mere Kendskabet til Havets Dyreverden
ogedes, des mindre Plads blev der for dem, og allerede de fortrin-
lige Skildringer af Havfaunaen, som de tidligere navnte Fransk-
meand Rondelet og Belon gav omkring Midten af det 16 Aarhun-
drede, ryddede i ikke ringe Grad ud iblandt dem. Men samtidig
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96. Billeder af Havdyr, bl. a. Haviruer, Semunk og Sehest. (Fra Konrad von Megenberg:
»Buch der Nature, 1495.)
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fremkom ganske vist fra nordisk Side et Vark, som — trods
adskilligt veerdifuldt Stof — bidrog til at forege Uklarheden
ved at give Beskrivelser og Billeder af en Rakke mere eller
mindre fantastiske Vasener, som skulde findes i de nordiske
Have. Det var Olaus Magnus’ oftere nevnte Skildring af Norden,
og til hans Galleri af markelige Havuhyrer herer den noksom
bekendte »store Seslangec.

For vi gaar nermere ind paa dette Havets Fabeldyr par excel-
lence, vil vi dog kortelig omtale nogle i Fysiologus-Litteraturen
forekommende Havvasener, der vel ikke har spillet saa stor en
Rolle som Seslangen, men som dog ikke kan forbigaas i en Skil-
dring af Havets Fabeldyreverden.

Rent Fabelveesen er et i visse Fysiologus-Tekster optraedende
Dyr, der er Anforer for alle Fisk i Havet og fortil er skabt som en
Hest, fra Hofterne og bagud som en Fisk, altsaa af lignende Ud-
seende som den i Oldtidslitteraturen omtalte Sehest (S. 109).

I Bestiarielitteraturen forekommer undertiden et andet Fabel-
~ vasen, en stor Fisk, Serra, med valdige Vinger, som den kan spile
ud og bruge, hvis den vil forfolge Skibe; naar den bliver tret, fol-
der den Vingerne sammen igen og driver tilbage til det Sted, hvor-
fra den kom. I sin Jagt paa Skibene synes den ikke at folge noget
bestemt Formaal, kun en Lyst til at boltre sig, hvilket kunde lede
Tanken hen paa Delfiner, medens Vingerne kunde veere et Trek
fra Flyvefiskene.

Rimeligvis maa Serra dog opfattes som et rent Fabelvasen. Men
i andre Tilfelde drejer det sig i Fysiologus og Bestiarierne om
virkelige Havdyr, der blot faar tillagt fabelagtige Egenskaber eller
Dimensioner. Et Eksempel herpaa er den i nogle — sandsynligvis
dog uzgte — Fysiologus-Afsnit omtalte Sugefisk, Echeneis, en lille
Fisk, der trods sin ringe Storrelse skal vere i Stand til at fastholde
store Skibe for fulde Sejl, saa at de ikke kan rokke sig fra Stedet.
Myten herom kendes allerede fra Oldtiden, hvor navnlig Plinius
har udtrykt sin Beundring for den merkelige lille Fisk, Skibsholde-
ren eller Remora, som man kaldte den; det sidstnzvnte Navn er
iovrigt i Zoologien blevet brugt som Artsnavn for den i Middel-
havet almindelige Sugefisk, der hajst bliver 1/ m lang. Skent Troen
paa dens Ke&mpekrafter fra Plinius fortes over i Middelalderens og
senere Tiders Litteratur, blev den dog ikke accepteret af alle; Erich
Pontoppidan f. Eks. tror ikke paa Historien om »den liden Fisk,
som af saadan Fabel kaldes Remora, og er af Storhed ikkun som
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en Sild«. Hvorfra Fabelen har sin Oprindelse, er vanskeligt at af-
gore; helt utenkeligt er det vel ikke, at den maa seges i de mod-
gaaende Bevagelser i Vandet, og som kan virke hemmende paa
Skibenes Fart.

Medens Skibsholderen imponerer ved trods ringe Sterrelse at
kunne udfolde vaeldig Kraft, svulmer et Dyr som Hvalen i Fysiolo-
gus op til rent fantastiske Dimensioner. Den omtales under det
greeske Navn Aspidochelone, der egentlig betyder Havskildpadde;
i den islandske Fy-
siologus er det vil-
kaarligt forkortet til
Aspedo. Om dette
Vasen fortelles, at
det, naar det er sul-
tent, aabner sit Gab,
og ud deraf strom-
mer da en Vellugt,
som bevirker, at
Smaafiskene samler
sig i Hobetal om-
kring det og bli-
ver nedsvalget med
Vandet. Dyret er
umaadeligt stort, saa
stort, at det tager sig
ud som en hel O, og : .
derfor h@nder det, 97. Skibshold:;e(x;rg:;::;n;)é(:i;nd;m:g;falrzg;rlus Samling
at forbisejlende So-
folk kaster Anker ved den formodede @, gaar i Land paa den og
giver sig til at teende Baal for at koge deres Mad, men saa snart
Uhyret marker Varmen, dukker det ned under Vandet og trekker
Skib og Sefolk med sig i Dybet.

Et noget lignende Vasen omtales i Kongespejlet under Navnet
hafgufa; det minder noget om Jodernes Livjatan og er en Fisk af
utrolig Sterrelse, »ligere et land end en fisk«, hvorfor det ogsaa an-
tages, at der i Havet kun findes to saadanne Fisk, og at de ikke kan
faa Afkom med hinanden; dette maa siges at vere hensigtsmaessigt
i Betragtning af den umaadelige Mangde Fode, de behover, og som
de skaffer sig paa lignende Maade som Aspidochelone ved, at store
og smaa Fisk lokkes ind i deres Gab, som ikke er mindre end en
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Fjord eller et stort Sund. Historien om den ©-lignende Hval eller
Fisk er vidt spredt i Litteraturen, og Olaus Magnus undlader na-
turligvis ikke at bringe den til Torvs sammen med sine mange an-
dre fantasifulde Beretninger om Dyrene i de nordiske Have.

En vis Lighed med de nys nevnte kaempestore Havvasener har
et andet Havuhyre, der i Folge Erich Pontoppidan skal optrede ud-
for den norske Kyst et Par Mil til Havs paa stille, varme Sommer-
dage. Han anser det for at vere det storste eksisterende i sin Art
og nzvner flere Navne for det; bl. a. kalder han det Kraken, Hor-
ven, eller Ankertrold. Fiskerne forteller, at de, naar de paa serligt
varme Sommerdage er nogle Mil ude fra Land, undertiden ser dette
Monstrum skyde op til Havets Overflade som en Rakke smaa
blinde Sker paa tilsammen en Fjerdingvejs Omkreds. Endelig rej-
ser sig nogle glinsende Spidser og Takker, som bliver tykkere, jo
hojere de kommer op over Vandet, og undertiden kan blive saa
lange som »maadelige Skibsmaster«. Det er sandsynligt, at Oprin-
delsen til denne Fabel skal soges i de store Bleksprutter, der lever
i det nordlige Atlanterhav, hvor de flere Gange er iagttaget, ogsaa
— som omtalt under Somunken — ilanddrevet paa Kysterne. Alle-
rede Plinius fortaller om en Blaksprutte af usedvanlig Sterrelse,
som ogsaa ved den kraftige Stank, den udsender, minder om Kra-
ken; om denne hedder det nemlig, at den ligesom Aspidochelone
ved en staerk Lugt lokker Fiskene til sig, saa at der altid er Mu-
lighed for rig Fiskefangst i dens Narhed; en norsk Fisker kunde
derfor, siger Pontoppidan, overfor en anden, der havde haft god
Fangst, bruge Udtrykket: »Du maa have fisket paa Kraken.

Som det vil ses, er der adskillig Lighed mellem Fysiologuslittera-
turens store O-lignende Hval og den norske Krake; de forskellige
gamle Beretninger om hastigt opdukkende og ligesaa hastigt tor-
svindende Oer kan passe paa dem begge, ja man kan med god
Grund antage, at der foreligger en Sammenslyngning af Motiver
fra begge Vasener. Men Myten om Kraken har tillige Berorings-
punkter med den store Seslange, hvis Tilbojelighed til at vise sig
i blikstille, varmt Vejr ofte fremhaves. Det er da ogsaa, som vi
senere skal se, sandsynligt, at en Del af Beretningerne om Seslan-
ger skriver sig fra lagttagelser af lignende Art som dem, der har
givet Anledning til Sagnet om Kraken: Nordatlantens Keempeblak-
sprutter. Dette stemmer godt overens med, at Seslange-Eventyrene
i seerlig Grad stammer fra de nordiske Folk, som forevrigt i deres
Mytologis Midgaardsorm havde et Vesen af lignende Type.

Ogsaa den ®ldste littereere Beretning om Seslanger findes —
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naar vi ser bort fra den klassiske Oldtids Litteratur — hos en nor-
disk Forfatter, og det er som tidligere naevnt Olaus Magnus, vi
her maa give Ordet: »De, der for at handle eller fiske sejler ved
Norges Kyster, beretter enstemmigt en i Sandhed markverdig
Historie, nemlig at en Slange af uhyre Storrelse, 200 Fod eller mere
lang og 20 Fod tyk, holder til paa Klipper og i Huler ved Bergens
Kyster. Om Sommeren paa de lyse Neatters Tid kommer den ud
af Hulerne for at opade Kalve, Faar og Svin, eller ogsaa staar den
til Havs for at fortere Polyper, Krabber og lignende. Den har Haar

98. Den norske Seorm rever Besgtningen fra et Skib. (Fra Olaus Magnus’ Verk om
de nordiske Folk, 1555.)

paa en Alens Lengde hangende ned fra Halsen, skarpe Skel af
sort Farve og skinnende flammende @jne. Den anfalder Skibene
og rever Mennesker, idet den lofter sig i Vejret som en Sejle og
opsluger deme«. 1 dette Uhyre er aabenbart fabelagtigt Stof fra
flere Sider blandet sammen, men Hovedtraekkene i de tallese se-
nere Beskrivelser af Seslanger er allerede til Stede, og det er ogsaa
veerd at legge Mearke til, at Manken allerede omtales her.

Olaus Magnus’ Seslange eller den norske Seorm, som den ofte
blev kaldt, blev snart beromt og gav Anledning til Fremkomsten
af en hel Litteratur. Som et Naturens Vidunder fandt den
Optagelse i den norske Prast Petter Dass’ poetiske Beskrivelse af
Tromss Amt »Nordlands Trompet« (1739); han kunde ikke tale af
Selvsyn, men Folk, som havde set Dyret,

»Fortalle, hand ligger i Leengden udstrakt,
Som hundrede Las var paa Havet udlagt,
Som Meoding paa Ageren ode.
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Mig tykkes hand lignes maa Behemots Magt,
Samt og Leviathan, som holdes foragt

Ald Vaaben og bevende Spidse;

Thi Jernet er hannem som Stilker og Hor,
Og Kaaber som Qvisten der raadner og doer,
Det Gud os beskriver til visse«.

Dass forteller ogsaa, at Dyret forfolger Baadene paa Havet,
men har aabenbart sarlig festet sig ved det mest karakteristiske
Trak: den paafaldende Storrelse.

Dette Trek var ogsaa et Serkende for det ofte omtalte Hav-
uhyre, som Hans Egede saa i Havet ved Gronland 1734. Herom
forteeller han (1741): »et forfaerdeligt stort Hav-Dyr, som 1734
blev seet i Seen udenfor Colonien paa 64 Gr. og var af denne
Gestalt og Skikkelse. Det var et saa overmaade stort Bast, saa
dets Hovet ragte sig lige jevnt ved Skibets Mers, der det kom op
af Vandet, og Kroppen var nok saa tyk omkring som Skibet, og
vel 3. 4 4. gange saa lang. Det havde en lang spidtz Snude, og blaste
som en Hvalfisk, havde breede store Laller, og Kroppen syntes at
vaere begroet med Skizl, og var meget runken og ujevn paa Huden.
Den var ellers skabt nedentil som en Orm, og der det gik under
Vandet, kastet det sig bag over, og rejste saa Stierten op af Van-
det, en heel Skibs lengde fra Kroppen«. Hans Egedes Son Paul for-
teeller, at denne Seslange var tre Gange oppe over Vandet, og i sin
Journal 1734—40 har han under 6’ Juli 1734 en Beretning om den,
der lyder omtrent som Faderens, dog med Tilfojelse af, at »om
Aftenen derefter fik vi et meget sterkt Veir«. Uhyret blev tegnet
af Missioner Bing, som senere ifolge Pontoppidan har fortalt, at
»dette Dyrs Oyne syntes rodagtige og derhos ligesom brendende
af Ild«. Sandsynligvis har det varet en Hval, som forfulgt af Spaek-
huggere er sprunget op af Vandet.

Paa Pontoppidans Tid var Troen paa Seslangens Eksistens for-
ovrigt almindelig blandt Sefolk og Fiskere, og selv siger han, at
hans Tvivl er ham betaget ved tilstraekkelige Beviser, saa at han
foler sig sikker paa, at »Ormen« virkelig er til; heldigvis holder
den sig i Dybet undtagen i Juli og August, da den kommer op til
Overfladen, naar det er fuldsteendig Havblik. Selv har han ikke
set Dyret, men han har forskellige, delvis beedigede Udsagn at
holde sig til, og han kan ydermere bringe et Billede, tegnet af en
af hans Hjemmelsmand. Paa Grundlag af disses Udsagn anslaar
han Dyrets Lengde til 300 Alen og mener endog at kunne konsta-
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tere, at »See-Slangernes Slagt, ligesom andre Fiskes, er adskilt i
flere Species«, hvad der forsaavidt kan have sin Rigtighed, som
det sikkert er flere forskellige store Havdyr og andre Foreteelser
paa Havet, der har givet Anledning til de fra Tid til anden opduk-
kende Beretninger om Seslanger.

Men hvilke har det veeret? Vi har flere Gange nzvnt de store
Blaksprutter, men ogsaa en Rakke andre Tydninger er fremsat,
og den hollandske Zoolog A. C. Oudemans kan i sin Bog om Uhy-
ret anfore ikke mindre end 23 forskellige Forklaringer. Dog for-
kaster han dem alle til Fordel for sin egen Teori, der gaar ud paa,
at Seslangen, som han giver Navnet Megophias megophias, er
et stort, langstrakt Havpattedyr, der er besleegtet med Slerne —
nermest en Selove — og har hjemme i Atlanterhavet. Det sidste
turde veere den sikreste Del af Teorien, eftersom saa godt som alle
Observationer af Seslanger stammer fra dette Ocean; derimod er
Tanken om, at der skulde eksistere en iovrigt ukendt, stor Sel-
form, meget dristig og kan neppe heller siges at have ret mange
Tilhengere.

Det har ogsaa vaeret antaget, at Soslangen kunde vaere en af de
store Ogler, der befolkede Havene i Jordens Middelalder, som
f. Eks. Svaneoglen, der da skulde have fortsat sin Eksistens indtil
vore Dage, skont hele denne Krybdyrgruppe ellers maa anses for
forleengst at veere udded. Teorien blev aktuel paany, da et Seuhyre,
efter et Par Gange tidligere at have vist sig, i Efteraaret 1933
paany dukkede op i den skotske So Loch Ness og saas eller mentes
at vaere set af adskillige Mennesker. Nogle af de Billeder, der frem-
kom af Uhyret, havde en vis Lighed med Figurer af rekonstruerede
Svaneogler, men baade Billeder og lagttagelser var for usikre til at
give Basis for en endelig Losning af Problemet, og desvarre synes
Dyret ikke mere at ville vise sig. En dansk Forfatter, der nylig
har besogt Egnene omkring Seen, skriver spogende: »Sergeligt nok
lykkedes det mig ikke at komme i Snak med nogen, der sely har
set, snakket med eller pillet ved Monstrumet. Dog maa jeg huske
at sige, at flere af de gode Inverness-Borgere, som jeg kommer i
Berering med, kender en eller flere, der har hort om en eller anden,
der selv har set Uhyret«. Dette maa vistnok siges at vere karak-
teristisk for de fleste Seslange-Historier: det er vanskeligt at faa
fat i Ferstehaands-Meddelelser, hvorimod der altid er nok af
Anden- og Trediehaands.

Den for omtalte Zoolog Oudemans er ikke den eneste Lerde,
der har beskzftiget sig med Seslangens Gaade; i Tilfzeldet
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100. Loch Ness Uhyret. Fotografi af R. K. Wilson i »Daily Mail« 1933.

Loch Ness og ved flere tidligere Lejligheder har Videnskabsmaend
veeret mobiliseret enkeltvis eller i storre Tal, ja, det er endog hendt,
at Problemet er blevet sat paa Dagsordenen i de lerde Selskaber.
I August 1817 indleb der saaledes Efterretninger om, at en Se-
slange flere Gange var set ved Kysten af Ny-England ner ved
Boston. Den skulde veere meget stor, bevaege sig med utrolig Fart
og kun vise sig i klart og stille Vejr, saaledes som det gerne er
Seslangers Skik. Foranlediget af disse Rapporter nedsatte Linné-
Selskabet i Ny-England et Udvalg til at undersoge Sagen, en
Mengde Stof blev indsamlet og en lengere Beretning affattet,
hvoraf det endog fremgik, at Udvalget mente at have fundet So-
slangens Unge i Form af en meterlang Slange, som en Arbejder
havde drebt i Narheden af Kysten; den var omhyggelig blevet
undersogt og dissekeret af Udvalget, der beskrev den som en helt
ny Art under Navnet Scoliophis atlanticus og fremhavede, at dens
Lighed med Seslangen var saa stor, at den maatte vere af samme
Art som denne. At den lille var en Unge af den store, fremgik bl. a.
af, at den havde en Rekke Pukler langs Ryggen, et Trak, der min-
dede om de fra forskellige Sider fremkomne Beskrivelser af den sto-
re Slange. Desvearre viste det sig senere, at disse Pukler eller Knu-
der paa »Ungen« skyldtes en Sygdom i Dyrets Rygsoajle, og at den
lille deformerede Slange maatte opfattes som et noget misfarvet
Eksemplar af en i Nordamerika almindelig sort Landsnog, Coluber
constrictor. Det var altsaa en lovlig usandsynlig Historie, det

Fabeldyr 16
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lerde Selskab havde serveret, og Sagen skal have foranlediget, at
man i Amerika kalder en »Roverhistorie« for »a snake storye, en
Slangehistorie.

Ogsaa i Europa har Naturhistorikerne lejlighedvis behandlet
Problemet ved deres Mader. Saaledes blev det diskuteret ved det
fjerde skandinaviske Naturforskermode i Kristiania i 1844, hvor
flere af Datidens kendte nordiske Zoologer fremkom med Indleg
om deres Opfattelse angaaende »Seormens« Eksistens. Det oply-
stes her bl. a., at et svommende Elsdyr engang af flere Tilskuere
var blevet »aldeles bestemt antaget for et saadant Uhyre, indtil
Dyret gik i Land, og saa-
ledes viiste sin hele og
ikke misforstaaelige Skik-
kelse«. Resultatet af Dis-
kussionen blev en Udta-
lelse om, at man betvivlede Seslangens »Tilverelse som et for
Naturforskerne ubekjendt stort Dyr af Reptiliernes Classe«. En
saadan Skabning var i det hele taget aldrig blevet nermere under-
sogt eller set af tilstraekkelig fordomsfri eller kyndige lagttagere,
hvorfor »om man end ikke afgjorende vilde negte dens Tilveerelse,
denne dog maatte betragtes som ubeviist og aldeles usikker«.

Ved Forhandlingerne fremkom enkelte Forslag til Forklaring af,
hvad der kunde ligge til Grund for de fremkomne lagttagelser. I
flere Tilfeelde har det sikkert, som tidligere navnt, drejet sig om
en af det nordlige Atlanterhavs Kempeblaksprutter; de er ikke
blot iagttaget ved Skandinaviens, men ogsaa ved New Foundlands
Kyster, og de kan naa en saadan Sterrelse, at Armene alene maaler
en Lengde af henved 10 m; driver de omkring eller svommer i
Havoverfladen, kan de synlige Partier af dem derfor straekke sig
over et stort Areal. Under Svemningen kommer Halespidsen op
over Vandet, og de bagefter i Vandlinien bolgende korte Arme lig-
ner da en lang Slangekrop, som bugter sig af Sted. De to lange
Arme hos disse tiarmede Blaksprutter spiller dog aabenbart ingen
Rolle i denne Forbindelse, eftersom de under Svemningen holdes
sammenrullede. Det er i denne Forbindelse af Interesse, at den
danske Zoolog Adolf S. Jensen under et Togt med det norske Hav-
undersogelsesskib »Michael Sars« 1902 Nord for Shetlandseerne
opdagede et mindre Eksemplar af en saadan Blaksprutte, Archi-
theutis dux, flydende halvded i Havoverfladen, og det slog da
straks ned i ham, at Sefolk vilde kunne antage et saadant Dyr for
en Seslange. Aaret efter blev der paa samme Skib ved Island gjort

101. »Seslangeungen« fra Boston, Scoliophis atlanticus
(ca. Vs af naturlig Sterrelse).
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en anden lagttagelse, som forteller en Del om Blaksprutternes
Rolle i Seslange-Historier. Paa Huden af en just fanget Kaskelot
saa man nemlig en Del lange parallelle Striber, som ved n@rmere
Eftersyn viste sig at vaere Aftryk af en Blakspruttes Fangarme,
idet de indeholdt talrige ringformede Mearker paa indtil 27 mm’s
Diameter, som Blekspruttens Sugeskaale havde efterladt. I Hva-
lens Mund fandtes da ogsaa et Stykke Bleekspruttearm paa 17 cm’s
Tykkelse som Vidnesbyrd om den rasende Kamp, der havde fun-
det Sted mellem de to Havets Giganter, og som kan opstaa, n.ar
Kaskelotten jager sit
kereste Bytte Blaek-
sprutterne. For Ojen-
vidner til en saadan
Kamp kan Bla?ksprut- 102. Bleeksprutte svommende i Havets Overflade.
tens Arme, der om-

klamrer Hvalen, nok tage sig ud som en Slange, og saaledes maa
sikkert de Historier tydes, der forteller om Kampe mellem
Hval og Seslange; det er dog nappe den rette Slutning paa Dra-
maet, der berettes, naar det f. Eks. hedder, at »Slangen hvirvlede
sit Offer rundt atter og atter i omtrent femten Minutter og trak
saa pludselig Hvalen hovedkuls til Bunds«.

Ogsaa paa anden Maade spiller Hvaler en Rolle i Seslange-Be-
retninger. | flere af de Tilfelde, hvor Seslangen skildres eller af-
bildes som et slangeagtigt Dyr, der bugter sig af Sted i Overfladen
af Vandet — f. Eks. en Figur hos Erich Pontoppidan, visende en
Rakke Bugter af en Krop, der haver sig over Havfladen (Fig. 99) —
drejer det sig sikkert om en Flok Marsvin, der har svommet paa
Linie i Vandskorpen, og som set i Afstand selv for en kyndig lagt-
tager kan tage sig ud som et enkelt langstrakt Dyr, der bugter sig
frem som en Slange, idet Fantasien tilfojer de Dele af »Slangekrop-
pen«, som er skjult i Vandet. Allerede den norske Naturforsker
Peter Ascanius (1723—1803) har vaeret klar over dette; i et Verk, der
udkom 1805, fortzller han nemlig, at Marsvin i stille, varmt Vejr
svommer i Rekke efter hinanden for at lege og tumle, og at de da
ligner en Kede af smaa Forhejninger, som flyder paa Vandet; og
— siger han — »Fiskere, som ser dem paa lang Afstand, an-
tager denne Samling for et maegtigt Dyr og gav det Navnet So-
slange«. Et lignende Indtryk kan ievrigt fremkaldes af en Flok
Fugle, der i Rakke flyver hen over Havfladen; naar Flokken
er saa langt borte, at Enkelthederne udviskes, kan det — som ad-
skillige Tagttagelser godtger — endog se ud, som om »Slangen«

16*
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hever og senker Hovedet og undertiden viser Antydninger af en
aaben Mund.

Blandt de Havdyr, som af og til har ageret Seslanger, maa end-
videre nevnes Hajerne. I flere Tilfzlde er det godtgjort, at den
storste af alle nulevende Fisk, den store Haj Brugden, som kan
blive 12—15 m, efter nogle Angivelser endog over 20 m lang, og
som altsaa kan kappes med Hvalerne i Storrelse, er blevet antaget
for en Seslange. Den lever i Atlanterhavet og Middelhavet og op-
treeder ikke sjeldent to eller flere sammen, tumlende sig eller paa
stille, varme Dage hvilende sig i Havets Overflade, og naar de
svemmer to og to efter hinanden, kan de nok frembringe Illusio-
nen om Seslanger. Ved enkelte Lejligheder har ogsaa dede Hajer
af denne Art spillet samme Rolle. Serlig beromt er Historien om
»Dyret fra Stronsa«, der i Ry kan kappes med Semunken. I Okto-
ber 1808 drev paa Qen Stronsay, en af Orkneerne, et dedt Seuhyre
i Land; efter Maalinger, foretaget af stedlige Folk, skal det have
haft en Lengde paa 16—17 m og en Tykkelse af omtrent 3 m; det
var udstyret med Manke og fik tillagt flere andre af de for Se-
slanger typiske Egenskaber. Nogle Stykker af det efterhaanden af
Storme og Forraadnelse steerkt medtagne Dyr blev undersogt af
en skotsk Naturforsker, der mente at kunne fastslaa, at det drejede
sig om et Vasen af samme Slags som de Seuhyrer, der var bleven
iagttaget eller omtalt af Egede og Pontoppidan, og som hidtil ikke
havde opnaaet Borgerret i den systematiske Zoologi. Nu blev »Dy-
ret fra Stronsa« henfort til en helt ny Slegt, som efter de graeske
Betegnelser for henholdsvis Hav- og Vandslange fik Navnet
Halsydrus, hvortil fajedes Artsnavnet Pontoppidani efter den For-
fatter, som forst havde beskrevet Dyret. Ret l@nge bevarede det
dog ikke sin Plads i Videnskaben, thi da Resterne af det blev grun-
digt undersogt af en serlig sagkyndig, viste de sig at stamme
fra en Brugde, og »Dyret fra Stronsa« blev altsaa til et strandet
Eksemplar af den store Haj, som ogsaa senere har givet An-
ledning til Seslange-Historier, naar den drev i Land.

Den Interesse, Seslangerne altid har veeret omgivet af, har na-
turligt nok fristet til forretningsmassig Spekulation i Folks Nys-
gerrighed og Godtroenhed. Ofte er der blevet forevist konstruerede
Seslanger eller Seslangerester, ikke blot i primitiv Form paa Mar-
keder og lignende Steder, men ogsaa i mere hojtidelig Stil, som da
Dr. Albert Koch i 1845 i New York udstillede et henved 35 m
langt Skelet af et fossilt Dyr under Navnet Hydrarchos Sillimanni.
Det skulde dreje sig om en udded Havslange, og Koch paastod, at
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Skelettet, der i det vaesentlige bestod af Hovedskal og Hvirvelsojle,
var fundet i Jorden i en Stilling, som viste, at alle Knoglerne havde
tilhort et enkelt Dyr. Det blev dog senere fastslaaet, at han havde
udgravet dem flere forskellige Steder i Alabama, og Skelettet, der
ogsaa blev fremvist i Europa, var i Virkeligheden sammenstykket
af forskellige Dyreknogler, serlig af en Slags tertizre Havpattedyr,
Zeuglodon, der er i Slegt med Hvalerne.

Der kunde vel nevnes endnu flere andre Dyr, der har optraadt
i Seslangers Skikkelser eller er blevet opfattet som saadanne, men

103. Hydrarchos Sillimanni, udstillet paa Broadway i New York 1845 af Dr. Albert C. Koch.

ikke alene Dyr kan i Vandet tage sig ud som langstrakte slange-
lignende Legemer; det samme gelder ogsaa om dode Ting som
Drivtommer og navnlig om store Tangplanter, der ligger og skvul-
per op og ned i Bolgerne. Flere Gange er det heendt, at saadanne
Planter er blevet antaget for Seslanger og har givet Anledning til
‘pudsige Situationer. I Aaret 1849 iagttoges saaledes fra et Skib i
det sydlige Atlanterhav i en haly engelsk Mils Afstand noget lang-
strakt, der syntes at bugte sig gennem Vandet. Lengden ansloges
til ca. 10 m, og man mente at se et Hoved, der loftede sig et Stykke
over Vandet og i Nakken havde en Slags Manke. Kaptajnen lod
en Baad sette ud for at fange det formodede Uhyre; selv tog han
Plads i Forstavnen vebnet med en Harpun. Nogen Kamp blev det
dog ikke til; thi da man kom Genstanden paa nzrmere Hold, af-
slorede den sig som en megtig Tangplante, og det Hovede, man
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havde troet at se over Vandspejlet, var i Virkeligheden dens rod-
lignende Hefteorganer.

Visse Havalger bliver overordentlig store; f. Eks. kendes fra
Sydamerika en Form, der kan blive over 300 m lang, og det er
meget forstaaeligt, at hele Eksemplarer eller Brudstykker af saa-
danne Planter kan blive opfattet som Seslanger. Det skete f. Eks.
engang midt i forrige Aarhundrede for Folkene paa et Skib, der
laa for Anker i Table Bay ved Kapstaden; de troede endda at
kunne se Haar paa »Uhyrets« Hoved, og de mest skarpsynede
blandt de forskrazkkede lagttagere erklerede, at de kunde se dets
O jne og skelne dets frygtelige Trak. En heftig Ild blev aabnet imod
det, og det blev truffet flere Gange, saa Stumperne rog af det;
Saarene syntes at vare saa alvorlige, at Dyret efter at have rundet
en Pynt blev liggende ganske stille som dedt. Baade blev nu sat
i Vandet for at komme det paa nazrmere Hold og iagttage Blod-
badets Virkninger, men til Sefolkenes store Skuffelse viste det sig,
at de havde keempet mod en valdig Havalge, der havde ligget og
gynget op og ned i Bolgerne, indtil den kom ind i Bugtens stille
Vand og faldt til Ro. Med denne sandfaerdige Tildragelse har vi
nermet os de Seslangekroniker, som har deres Oprindelse i mere
eller mindre »fugtige« Skipperes Tilbojelighed til at spinde en
Ende. Fra denne Kilde stammer adskillige af de Seslanger, som
optraeder i Aviser rundt om i Verden i »Agurketiden«, og som gor
det berettiget at kalde Seslangen det mest sejglivede af alle
Fabeldyr.

*

Vor Vandring gennem Fabelvasenernes Verden er til Ende.
Mange s@lsomme Skikkelser har vi medt paa vor Vej, Vidnes-
byrd om en Mentalitet, vi vanskeligt forstaar. Men det maa ikke
glemmes, at naar vi ser tilbage over svundne Tiders Fabelmenne-
sker og Fabeldyr, ser vi paa dem med al den naturvidenskabelige
Ballast, som de sidste hundrede Aars Forskning har tilvejebragt.
Udrustet med denne Viden er det vanskeligt for os at satte os til-
bage til Fortidens Standpunkt, men kunde vi det, vilde vi indse, at
mange af Fabeldyrene i Virkeligheden er fremgaaet af en naturlig
Trang til at udsmykke en fattig og usikker Viden om Dyre- og
Menneskelivet. Hertil maa fojes den menneskelige Fantasis Trang
til at gaa ud over Virkelighedens og Hverdagens Granser og skabe
noget, der er helt uden for Naturens almindelige Love.

Og allermest virksom ved Fabeldyrenes Dannelse har vel i



Havets Fabeldyr. Havmand og Havfruer. Seslanger 247

fjerne Tider den Folelse af Redsel veret, som altid har grebet det
primitive Menneske overfor Naturens store Skuespil, hvad enten
det ytrede sig i Elementernes Rasen eller i Skabningens Mangfol-
dighed. Af en opskremt Fantasi og Angstfelelse er mange af de
oprindelige Fabler om besynderlige Vasener fremgaaet, og paa
den samme Folelse bygger den Standhaftighed, hvormed Folke-
troen lige op til vore Dage har fastholdt flere af de gamle Fabel-
vasener.
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105. Hydra med 7 Hoveder. (Fra Konrad Gesners Vierk om Dyrene (Bindet om Havdyr), 1604.
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JEAN ANKER OG SVEND DAHL

LIVETS UDFORSKNING

I FORTID OG NUTID
Kr. 11.50, indb. Kr. 14.50.

UDDRAG AF ANMELDELSER.

Lektor Sophie Petersen i Gymnasieskolen:

Det er en ganske ualmindelig interessant, velskreven og i Ordets bedste
Forstand populer Bog, der foreligger her...enhver Naturfagslerer beor
lese den og anvende den i sin Undervisning. ..

Cand. mag. Kommunelerer Hakon Jorgensen i Kobenhavns Kommuneskole:

...Bogen, der er saa livligt skrevet og omhandler en Rakke Emner,
der har saa stor Interesse, vil sikkert glede mange, og jeg vil anbefale
den til alle biologisk interesserede Larere og Leererinder. ..

Dr. med. Harald Okkels i Berlingske Tidende:

...Det er en Bog, der staar himmelvidt over den almindelige Genre
af »Populaer Videnskab« — den er Kulturhistorie, Filosofi, Botanik, Zoologi,
Anatomi og Lmgevidenskab behandigt samarbejdet til en hejere Enhed.
Forfatterne har haft en heldig Haand.

Dr. med. Tage Kemp i Sind og Samfund.

...en underholdende og let lest Fremstilling af Biologiens Historie.
Det er lykkedes Forfatterne at begranse og ordne det store og vanskeligt
overskuelige Stof paa heldig Maade; ved Lasningen af Bogen faar man,
uden at det virker tort eller trettende, en Raekke veerdifulde faktiske Op-
lysninger, og de velvalgte Illustrationer bidrager yderligere til at gore
Bogen interessant ...

Folketingsmand, Lektor Hartvig Frisch i Social-Demokraten:

__Forfatterne har i hej Grad forstaaet at holde Laserne i Aande ved
ikke blot at demonstrere de epokegorende Fund, der Skridt for Skridt
bringer Legevidenskaben og Biologien fremad, men ogsaa at tegne korte
og klare Rids af de store Forskeres Liv...Bogen fortjener Opmearksom-
hed i vide Kredse, fordi den er morsom, indholdsrig og klar.

Fyns Stiftstidende:

Denne Bog rammer med eet Slag en forsvarlig Pl gennem den gamle
Overtro, at Videnskab skulde vere uudholdelig Lesning for Leegfolk. ..
Bogen er stor, statelig og rigt illustreret, netop saadan som den ber vere
for at faa de mange i Tale, og skrevet i et livligt og behagelig klart Sprog.

Overlaege Fr. Liitzhoft i Dagens Nyheder:

...en Vejledning, der baade er overordentlig smukt og interessant
skrevet, tilgengelig uden swrlig store Forudsmtninger, og — hvad der har
veret vanskeligst — velafgrenset og tilpas fyldig affattet.

Overleege, Dr. med. Th. E. Hess Thaysen i Hospitalstidende:

Man legger Bogen fra sig forbavset over den store Viden Forfatterne
legger for Dagen og beundrer Klarheden og Kortfattetheden i Femstillin-
gen . .. Bogen vil sikkert faa en vid Udbredelse. ~
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