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Introduktion

Formalet med denne base over grgnlandske fortellinger er at lette sggningen i den nedskrevne
mundtlige overlevering, der er s omfattende, at det kan tage pippet fra enhver begynder. Basens ca.
2280 fortellinger ma veere repraesentative for deres tid i de forskellige egne af Grgnland, og det er
min agt, at basen i fremtiden suppleres med manglende samlinger og spredte tryk — gerne ved

interesserede brugeres hjalp.

Alle forteellinger, der foreligger i dansk oversattelse pa tryk er blot indskrevet i resumé, der
naturligvis ikke kan bruges som kilder. Man ma ga til kilden selv, den trykte oversattelse, helst
ogsa den grgnlandske original hvis den findes.

Af de gvrige fortzllinger, dvs. handskrevne og nogle fa der kun er trykt pa grenlandsk, er flertallet
indskrevet i oversattelse til dansk. Lektor emeritus Christian Berthelsen har foretaget de fleste og
nu afdgde Apollo Lynge, Nuuk, en stgrre antal, Grethe Lindenhann nogle fa og Signe Asblom
ligesa. Der er huller i mange oversattelser, enten nar handskriften har veeret utydelig, serpraeget
dialekt har gjort sig geldende, eller nedskriveren, der kan veaere den samme som forteelleren, ikke
har haft magt over forlgbet. Igen er det sikrest at ga til kilden, som regel handskriftet, forudsat man
har de forngdne kundskaber i grenlandsk. Ellers ma brugeren gare opmarksom pa manglerne og

usikkerhederne i sin formidling.

I gvrigt har jeg ikke foretaget nogen selektion, dvs. fravalg af fortellinger pga. darlig kvalitet, med
mindre handskriften har vaeret direkte ulaselig. | sa fald har den kun faet et notat. Endelig er enkelte
mindre samlinger kun registrerede til senere opdatering, fordi de blev opdaget sa sent, at

bevillingerne var brugt.

Basens forteellinger er dateret til perioden 1823-1930’erne i Vestgronland; 1950’erne i N.V.
Grenland (Upernavik distriktet); 1903-1940’erne i Avanersuaq/Thule; 1885-1960’erne i



Ostgrenland, og 1860’erne -1960’erne i Sydgrenland, hvortil alle sydgstgranlendere (der var
udgbte og delte forteelletradition med ammassalikkerne) lidt efter lidt var emigrerede frem til og
med ar 1900. Hver enkelt forteelling er (sa vidt muligt) dateret i basen, og disse perioder navner jeg
kun hér, fordi datering i forhold til koloni- og missionshistoriens begivenheder i de enkelte omrader
(bar kendes og) er afgagrende for vurderingen af fortellingens indhold. Forteelleres og nedskriveres
identiteter er sjeeldent kommenterede i basen, skent ogsa disse kan vere vigtige at kende og ma, for
de flestes vedkommende opsgges i arkiverne (forteellerne til Arons illustrerede forteellinger er
identificerede og karakteriserede i Thisted 1999; Thorning et al. 1999).

Under arbejdet med basen har jeg forestillet mig talrige emner, som forteellingerne kunne taenkes at
kaste lys over i to etnohistoriske hovedgrupper: 1. Spejling af og referencer til velkendte "ydre”
historiske begivenheder og 2. de ”indre”, der belyser @ndringer i holdninger / forestillinger /
verdensbillede over tid, forarsaget af kendte begivenheder.

I rubrikken not (= notater) har jeg under Hist. (historie) og Kommentarer gjort opmaerksom pa savel
1. som 2. Disse bemaerkninger udtgmmer selvsagt langt fra alle fortaellingernes muligheder, men
jeg har af hensyn til begynderen her udvalgt enkelte eksempler pa begge kategorier, hvor savel teori

som metode kommenteres.

Visse retningslinjer

En mundtlig overlevering undergar andringer fra mund til mund afheaengig af talrige faktorer, sa
som fortellerens hukommelse, fortelle-evne, performance i samklang med tilhgrere,
fortzellesituationens kontekst i samtiden og fortzellerens egen forstaelse eller fortolkning af forlgbet.
Granlaenderne havde ifglge Rinks informanter et ideal om, at gamle forteellinger, hvis begivenheder
ikke kunne relateres til folk man selv eller andre kendte/havde kendt, skulle gengives ngjagtig som
de var fortalt. For de mere historiske og de blot underholdende eller anekdotiske forteellinger var der
en starre frihed (Rink 1866-71,11: 206). Basens varianter af samme forteelling viser os noget andet.

Der er netop tale om varianter (af hinanden). Der eksisterer ingen “oprindelig” fortelling 1 sin

! Emner, der optraeder i teksten, i Hist. eller Kommentar: Rejser, handelsrejser og flytninger (sgg fx pa: rejs*); Handel
(indbyrdes; med holleendere; med englandere/skotter, med KGH); Akilineq (landet pa den anden side havet);
stednavne; personnavne (det kniber med korrekt stavning af de gstgregnlandske); relationer mellem grgnleendere fra
forskellige omréader (vest, gst, syd, nord); generationsklgft (sjelden); relationer til gallunaat/gallunaag/de hvide/
europzer; herrnhut*; kristen*; omvendelse; seksualmoral; moral; anngiag; blodhzavn; sangkamp; profetbevagelser
(Habakuk; Maria fra Tasiusaqg, Gabriel el. Mathias); angakok/angakkog/angakkut/andemaner/shaman; initiation;
hekseri; ritual; tabu; navngivning, (sgg pa navn*); dadsrige*; havkvinde; manemand el. Manen; Asiaq; ander;
qgivittog/qivittut; symboler (iseer lys og pooq).



nagne enkelthed.? Relationerne mellem de handlende personer kan skifte karakter og der tilfgjes og
fjernes episoder (motiver), alt efter hukommelse, skift i fokus, eller til understregning af visse treek,
der drejer forlgbet i en bestemt retning. Friheden er stor i denne kunst, som Thisted har understreget
i sin Ph.D. afhandling (1993), og det er altid veerd at overveje, hvilken hensigt der kan ligge i
varianternes forskelle i relationer og sammensetninger af episoder (se fx analysen af varianter af
Kvinden der blev gift med en hund (Dog Husband) ndf.)

Yderligere giver det faktum, at forteellingerne var feelleseje mulighed for skjulte, implicitte
referencer til andre andre forteellinger. Vi ma huske, at inuits mundtlige overlevering foregik i fuld
offentlighed, at alle i teorien kunne forteelle fra den, og alle dermed kende den (i de lokale
versioner). Det beted, at forteellerne kunne “spille pa” dette kendskab i den dynamiske proces, hvor
indholdet undergar andringer i overensstemmelse med samtidig individuel og kontekstuel
fortolkning. Intranarrativitet kalder jeg dette feenomen i analogi med skrift-litteraturens
intratekstualitet (se ogsa Biesele1986:165-170; Sonne 1990 om @ndringer i Havkvinde-myten,
Thisted 1993, og min symbolanalyse af poog-komplekset nedenfor). Samme kendskab nar man
selvsagt ikke til som nybegynder i en handevending, og jeg tror ikke der er anden vej frem til netop
dén viden end at leese med bestemte emner for gje, leese andres analyser og det mest givende: selv at

analysere forteellinger i deres varianter.

Rinks opdeling i gamle, ogaluttuaat (mytiske) og nyere, ogalualaat, (historiske og anekdotiske)®
fortaellinger stemmer udmaerket overens med den overordnede opdeling, de fleste mundtlige
kulturer hylder, inklusive andre inuit (Bascom 1984; Morrow 1994; Rainey 1947:244f). En mere
gradueret og historisk bevidst kategorisering fremgar, som beskrevet af Thisted (1997:76; 2002:48-
54), af indledningen til forteellingerne fra: For meget, meget leenge siden; for leenge siden; i de ikke
rigtig gamle dage; for ikke sa ganske lenge siden. De farste to betegnelser deekker ogaluttuaat og
de sidste to hhv. tidlig kolonitid og blot et par generationer tilbage i tid. En tilsvarende kronologi
falges ikke i udskrifter af bandoptagelser fra savel @stgrenland som Thule omradet, hvor ofte blot
et —gooq, 'man forteller’, indleder bade oprindelsesmyter og andre fortellinger om begivenheder

fra sa vel far som i mands minde (Thalbitzer 1923).

2 Man narer ofte ubevidst den overbevisning, at den variant man harte, laeste, evt. analyserede som den farste og derfor
kender bedst, mé vaere den “oprindelige” eller “rigtige”. Det er ikke hensigtsmaessigt for analysen, som fx vist i Sonne
2006.

% andre betegnelser er oqalualaarutit, ogalualaaviit, oqaluppalaat; unikkaat.



I basen er den vestgrenlandske opdeling i tidsperioder ikke fulgt i rubrikken not. hvor det under
Hist. blot bemarkes om fortzellingen er historisk eller har en sandsynlig historisk kerne.
Historisk, dvs. udtrykker fortallerens opfattelse og forstaelse af fortellingens historiske

begivenheder.

Skellet mellem en historisk og en ikke-historisk fortelling (myte, anekdote, fabel osv.) er flydende i
lyset af den ovennavnte postmoderne synsvinkel, hvor enhver fortelling er en ”fortolkning”.
Thisted neevner den rytmiske form som en @ldre fortzlling kan opna, og som medvirker til en
fastholden ved en ordret transmission (2002:49). Basens fortellinger er imidlertid skrevet ned og
ligner sjeldent forteellende digte. Et skarpt skel, som Hastrup & Serensen drager, mellem hhv.
skriftlig (historisk) og mundtlig (mytisk) overlevering kan virke overbevisende i sin
strukturalistiske argumentation (1987), men udelukker en omfattende grazone af historiske
fortzellinger, der er gaet fra mund til mund, inden de blev nedskrevne. | granlandsk regi lever mange
af de nedskrevne mundtlige forteaellinger fuldt ud op til kriterier for de historiske om sted- og
tidfeestelse og kronologisk reekkefalge af begivenheder. En godt eksempel er forteellingerne om
fjeldgengeren, qivittoq’en Ikuunia i Sydgrenland, hvor visse begivenheder stemmer overens i
varianternes forskellige fortolkninger, og en enkelt version er naet helt til Ammassalik-omradet (seg

I basen).

En klar tid- og stedfaestelse giver pa den anden side ingen sikkerhed for, at fortzellingen er historisk.
Se fx en version af myten om den blinde dreng, der fik synet igen: Tutigaq, i Peder Kraghs samling.

Det er en felles inuit-myte som her bade tid- og stedfaestes lokalt.

En anden sag er den, at forteellinger om store historiske personligheder i fortiden kan antage mere
og mere ideologisk-mytisk karakter jo fjernere i tid personen befinder sig fra forteelleren.
Sammenlign fx forteellingerne om den store angakok fire generationer bagud, Naaja, der lever op til
ideologien, med de mere samtidige om Kaakaag, Kukkujooq, Georg og Maratsi, hvis uddannelser
virker mere “amateragtige”. Ingen af disse biografier er dog, skent historiske i udspring, fortalt i
sammenhangende forlgb.

I god overensstemmelse med mundtlig overlevering er de fortalt som man nu har husket de enkelte

tildragelser, og nar de fremstar som kronologiske forlgb pa tryk, er det indsamleren alias



redaktgren, der har ordnet dem (Sandgreen har endog sammenkomponeret sin ’@je for gje og tand
for tand” med en indfortolket tematik: en fortsat pligt til blodhavn, som kun den kristne dab kunne

seette ud af kraft).

I processen fra mundtlig til nedskreven fortelling gar meget tabt, mens andet kan vindes hvis
nedskriveren mestrer bade forteellingen og det skrevne sprog (Thisted 1992). Aron fx er en sadan
mester. Taet pa den mundtlige fortelling kom efterhanden Rink, da han fik laert sig sa meget
grenlandsk at han kunne nedskrive Hendriks fortellinger (Rink 1866-71,11, Thorning og Thisted
1996). Ligesa til dels Holtved (1951) i de fortzellinger han bade optog pa fonograf og skrev ned, og
Thalbitzer af hvis omfattende samling fra Ammassalik kun et mindre antal er publiceret (1923).
Holtveds transskriptioner er p.t. under ngdvendig revision, mens en revision af Thalbitzers

forhabentlig kommer det ad are.

Hvor teet disse forteellinger end kommer pa selve fortellesituationen, afspejler de dog ikke den
originale situation med tilhgrere osv. Performance-analyser egner disse fortellinger sig derfor ikke
til.

Tyvelse 30.06.05
Birgitte Sonne

Tilfgjelse i maj 2011

De fem farste fortolkningstekster blev udgivet enkeltvis pa nettet i 2005, hvor de har flydt rundt
uden forankring.

I nerveerende udgivelse er de samlede, let redigerede, tilfgjet basen, og forsynet med en felles
litteraturliste.

I basen henvises der ofte under rubrikken 'not’: til GTV (Grenlaendernes traditionelle
verdenshillede) der er under uarbejdelse. Med skam at melde, det er det stadig - i mit forsgg pa at
skrive en engelsk, revideret version til udgivelse.

Birgitte Sonne

Kulturoverseattelse

Oversattelse af tekster fra en kultur til en anden byder pa vanskeligheder, og des starre jo leengere

de to sprog og kulturer ligger fra hinanden, ogsa i tid. En komplet dekkende



oversettelse lader sig ganske enkelt ikke gare, og man beklager ofte de littereere tab en oversat tekst
ma lide. Helt anderledes inciterende bliver det med en anderledes synsvinkel pa fortellinger/tekster,
der genfortzlles (og nedskrives) i en anderledes kultur. De andringer fortellingen undergar tilbyder
fascinerende indblik i denne kulturs teenkemade, moral 0.m.a., idet tidligere ukendte begreber,
objekter, udtryk, vendinger, forstas pa egne preemisser og gengives med et for kulturen (og
forteelleren med sin viden og personlighed i sin samtid) karakteristisk forlgb. I princippet afviger
denne proces ikke fra den velkendte inden for samme kultur, hvor en fortaelling aendres i
genfortaellingen af de talrige faktorer sa som fortalleevne, samtidsfortolkning, kontekst, malgruppe,

situation, performance, litteraer nedskrift.

Betingelsen for sammenligninger af kulturforskellige gengivelser ma veere et godt kendskab til
”donor-kulturens” fortaellinger og tekster, der er genfortalt 1 en anden kulturel forstéelse og
forteelletradition. Kendskab til bibelske episoder og missionarernes udlegninger af samme er
saledes en forudsatning for dette fokus pa talrige grgnlandske fortallinger, hvoraf nogle er abenlyst
genkendelige, andre mere skjulte. Jeg skal give nogle enkelte eksempler i analyserne nedenfor,
henvise til kommentarer og tolkninger i basen (Sonne 2005), men i det fglgende alene koncentrere

mig om eksempler fra genforteellinger af nordiske folkeeventyr i granlandsk regi.

De nordiske folkeeventyr, der er nedskrevet i granlandsk fortolkning, ma fortrinsvis stamme fra
danske og norske handelsansatte, der blev gift med grgnlandske kvinder, lerte grgnlandsk, og
kvitterede med nordiske folkeeventyr, nar svigerfamilien og dens bopladsfealler underholdt med
grgnlandske forteellinger. Seminariets danske leerere kan veere andre ophavsmand, og endelig har
Atuagagdliutit bragt sddanne fortzellinger i omlgb siden "avisen"s farste nr. i 1861 (om fx
molbohistorier i Atuagagdliutit se Kleivan 1978).* Mindst troligt er det, at herrnhuterne skulle have
afveget fra deres bibelske fortellinger og underholdt deres proselytter med tyske folkeeventyr. Men

det er selvfalgelig ikke udelukket. Det kan undersgges.

”De store konger” fra 1976 er en serie folkeeventyr omplantet vidunderlig morsomt til grenlandsk
miljg, fortalt af Cecilie Filemonsen fra Sisimiut og oversat til livfuldt dansk af Jens Rosing. De er

resumeret og har faet deres kommentarer i basen, som forhabentlig gir lyst til at leese dem i fuld

* Der er trykt seks i nr. 50, d. 20. juli 1865, spalte 787-792, og en i nr. 51, den 17. august 1865, spalte 793-794, med ialt otte sm&
illustrationer.



udfoldelse. Kulturoversettelsen er sa let tilgeengelig og forngjelig, at jeg afstar fra yderligere
kommentarer hér.

Andre folkeeventyr findes mere spredt i basen. Jeg skal give et par eksempler til bedste.

Store Klaus og Lille Klaus

Umiddelbart genkendelig er "Store Klaus og Lille Klaus", der farste gang blev nedskrevet i 1823
med tilfgjelsen: "En europeeisk forteelling™ (Sonne 2005: id 151) og endog findes i en tidlig variant
fra 1903 hos polar-inuit i Thule (ibid.: id 1593). Begge har hvide mand i rollen som fine herrer, der
bliver narret, og om Thule-varianten forteller Uusaggaq, at den stammer fra meget gamle dage, da
menneskene var mange og havde hvide mennesker iblandt sig. Han har altsa ikke hart den af de
hvide selv, men af de &ldre i stammen, og skant de kan have handlet med bade forbirejsende
hvalfangere og ekspeditionsfolk er kilden formentlig den indgifte Hans, der boede i Thule-omradet
fra 1855-1860, stammede fra Qeqertarsuatsiaat / Fiskernasset, og kunne tale med sine nye
sleegtninge (Lidegaard 1986). For Hans som Kilde taler ogsa den tidlige og mere udferlige variant
fra Aasiaat, som rummer sa fremmede elementer som far, hgns og pileflgjter, at den ma stamme fra

Syd- eller Sydvestgrenland, hvor herrnhuterne holdt sddanne husdyr.

| Thule-varianten er det den mytiske anti-helt og lystlagner, Qasigiaq (Qasiassaq i V.Grl.), der er
blevet tildelt rollen som "Lille Klaus". Ganske som Qas. i en traditionel Thule-variant (ibid.) lyver
sig til en mangde gaver fra en familie, hvis afdgde barn han pastar at have opkaldt sit eget (ikke-
eksisterende) barn efter, snyder han i "Store Klaus og Lille Klaus"-varianten lystigt de hvide. Deres
skib bugner af eftertragtede varer, og han slar sin bedstemor ihjel, giver de hvide skylden, far en
maengde varer som kompensation, og slutteligt franarrer han en hvid mand alle hans ejendele ved at

lokke ham ned pa bunden af en sg i en tilsngret pose.

Ogsa i varianten fra Aasiaat af sydgrgnlandsk proveniens bliver de hvide narret. Blot hedder "Lille
Klaus" Pillingajaq, "Spilopmageren”, der ikke er sa usigelig tabelig som den traditionelle vest- og
gstgrgnlandske Qasiassaq og altsa heller ikke identificeres med ham. I modsatning hertil fremstilles
den traditionelle Qasigiaq i Thule ikke som tabelig (seg pa Qasigiaq og Rasmussen i basen), men
blot som en slem lggnhals, der straffes af sin kone. Man kan sa spekulere over, hvorfor hans lggne
ganske ustraffet bringer ham sa store rigdomme i "Store Klaus og Lille Klaus"-varianten. Det gar de

nok, fordi det er de hvide handelsfolk han snyder. Men tiderne kan skifte. Da Holtved en generation



senere fik Pualorsuags variant har holdningen til de hvide &ndret sig. | det mindste hos denne
forteeller, en outsider, der opfattede sig selv som gevaldig klog og ikke var synderlig vellidt af sine
landsmznd (). Omend de hvide bliver narret til at betale sig fra den paduttede skyld for Q.s moders
dad, er det derefter alle hans egne feller, der opfarer sig mere end tabeligt. Hver og en slar de
(ligesom Store Klaus og hér Q.) deres madre ihjel og bringer ligene ud til de hvides skib, fordi Q.
har fortalt dem, at de hvide kagbte hans dgde mor for de mange rare sager han bragte med hjem. Og
de hvide vil selvfalgelig hverken eje eller ha' alle de ihjelslagne madre (Sonne 2005: id 1403).

Disse tre grgnlandske versioner af Store Klaus og Lille Klaus udviser forskelle i tradition, historisk
situation og fortzeller-personligheder. P4 Aasiag-kanten har man ikke set den lighed mellem figuren,
“Logneren” og den finurlige Lille Klaus, der er faldet polar-inuit naturlig. Relationerne til de hvide
har samme karakter i alle tre versioner, og den snu lille granlanders relationer til disse hvide og
deres rigdomme afviger ikke fra Lille Klaus’ til rige folk og storebror i den danske fortalling.
Standsforskellene er gaet lige over. Kun Pualorsuags hoverende slutning er overraskende. Den viser
sig som en kraftig overdrivelse af den danske fortellings tabelige Store Klaus, som identificeres

med alle Pualorsuags egne landsmand.”

Storfjerteren (Prinsessen og det halve kongerige)

Et andet nordisk folkeeventyr overrasker ved at veere indsamlet i Ammassalik i 1919 (Sonne 2005:
id 586). Straks man laser forteellingen ved man, at kompositionen hverken er grgnlandsk eller
eskimoisk med sit indhold og reekke af forud teenkte pointer: En ung mand vil giftes med en smuk
pige, hvis far ikke vil af med hende, og undervejs til den udkarne mgder han ialt tre maend med hver
sin meget specielle feerdighed, som de har dyrket siden de &ldste tider. De slar falge med ham og
hjelper ham med hver sin feerdighed pa de strategisk rette tidspunkter til at fa den skanne ma.
Hendes far hedder da ogsa Kunnga (konge), den ene hjeelper er hurtiglgber, den anden kan hare,
hvad man taler om pa uhyre lang afstand, og den tredje er en mester i at sla prutter. Den sidste har
maske, maske ikke et traditionelt granlandsk forbillede i "Prutmesteren"” (ibid.: id 991), men de to
andre hjelpere er besynderlige og kan hverken identificeres med traditionelle amuletter eller
hjeelpeander. Hurtiglgberen er naturligvis en dygtig bueskytte i grenlandsk omtolkning (hurtiglgb

associerer til renjagt i indlandet), men han har siden meget gamle dage kun veeret optaget af at

®Se ogsé Inge Kleivans omfattende og grundige artikel om Store Claus og Lille Claus i tidsskriftet Grgnland 2005: 243 -275. Jeg har
ikke skrevet mit essay om efter leesningen af Inge Kleivans artikel. Den kommer langt videre omkring, men vi afviger ikke voldsomt
fra hinanden i hovedtrakkene. Blot er min karakteristik af Pualorsuaq mindre forstdende end Inge Kleivans.



ramme de allermindste myg, som han efterhanden har nedlagt en anselig bunke af uden dog
nogensinde at fa sin ihaerdighed kronet med det held at fa ram pa to pa een gang. Idéforbindelsen er
dels den, at myg generer bade rener og renjaegere, og dels har den danske vending, at sla to fluer
med et smak, faet sin groteske hér. Hjelperen med den oversanselige hgrelse har dog haft den
merkeligste beskeftigelse siden tidernes morgen: Han har samlet planter, bunker og atter bunker af
planter. Det ville ingen traditionel and eller mytisk skikkelse i sin vildeste fantasi finde pa. Jeg
getter at forbilledet ma vare folkeeventyrets hjalper, "der kan hgre graesset gro”, og at bunkerne af
bade myg og planter kunne stamme fra de spredte korn, som helten i visse folkeeventyr skal samle i
een bunke pa ingen tid. Det nordiske folkeeventyrs hjalpere klarer naturligvis opgaven, men i den
grgnlandske version har samlermanien absolut ingen anden funktion end at veekke latter.
Storfjerteren, som forteellingen har faet navn efter, har aldrig veeret beskeaftiget med andet end at sla
prutter, og det er ham, der med sine gevaldige udblaesninger sender store omkuldslaende og
draebende kampesten i hovedet pa forfalgerne. Disse er Kunnga, der vil ha' datteren tilbage, og hans
mend. Den unge mand far naturligvis ikke noget halvt kongerige, men pa god grenlandsk vis lever
han resten af livet i fred for fiender med sin smukke kone, hvis far og bopladsfeller sa snildt er
blevet udryddet.

Diskussion

Jeg skal overlade til folkloristerne at identificere det/de rette nordiske folkeeventyr og hellige mig
de spergsmal, som dette eksempel rejser, nemlig om fortellingens proveniens og fortallerens
identitet. Umiddelbart forekommer det usandsynligt, at nordiske folkeeventyr skulle have fundet
grobund i Ammassalik-distriktet allerede i 1919. Proveniensen ma veere vestgrgnlandsk. Pa dette
tyder da ogsa det faktum, at Knud Rasmussen, der ikke forstod ret meget gstgrenlandsk, selv har
skrevet fortellingen ned. Men det kan ikke afgares, om forteelleren har veeret praesten, Christian
Rosing, der sandsynligvis ogsa er kilden til fire andre fortaellinger, som Rasmussen fik i hans
handskrift i Ammassalik 1919 (sgg pa givittut og Christian Rosing), eller Kaarali Andreassen, der
havde veret pa Seminariet i Nuuk fra 1910-14. Mig bekendt har fortallingen ikke sat sig senere

spor i ammassalikkernes mundtlige overlevering.

Ironi er bergmt for at veere den trope, der er vanskeligst at identificere i tekster (Friedrich 1991;
Tyler 1988). Far man mistanke til, at en vending er ment ironisk, skal sa hele teksten laeses i det lys?

Eller kun en del af den? Storfjerteren er morsom, det ma man veere en uszdvanlig dgdbider eller fra



en anden klode for at tage fejl af. Min eneste a&rgrelse er den, at jeg ikke ved om jeg morer mig
ligesa kosteligt som datidens grenlandske tilharere, iseer dem der havde snuset kraftigt til dansk
kultur pa seminariet eller ad andre kanaler. Verbale vittigheder og morsomheder er noget af det
sidste man larer at goutere pa et fremmed sprog. De bygger pa dobbelttydigheder, her pa spillet
mellem det fremmede og det kendte, som man skal veere serdeles velintegreret eller akkultureret for
at kunne nyde i fuld udstraekning. Jeg vil rade ikke-grgnlendere (og mange unge grenlendere) til at
forhgre sig hos de &ldre grenleendere om denne eller hin fortelling skal tages pa ramme alvor eller

ej.

Et sidste punkt er mere kraevende at gare rede for: Hvorfor ser man straks, at Storfjerteren ikke
oprindelig er en granlandsk fortalling? Det er ikke blot Kunngas navn og hjelpernes besynderlige
evner, der veekker mistanken. Heller ikke, at den vidt anvendelige aktantmodel (fx Brandt-Pedersen
og Rann-Poulsen 1980) ikke ogsa kan bruges pa adskillige grenlandske forteellinger (fx
Kaassassuk). Det er opbygningen med formalet, heltens mal: gnsket om en bestemt ugift kvinde og
prgven som szttes af hendes far som betingelse. Grgnlandske helte, der ogsa klarer sardeles
vanskelige praver, far ingen kone som belgnning. Han kan fa sin rgvede kone tilbage, skabe fred for
hargende uhyrer eller haevnende fjender, opna adspredelse under en dyb sorg, eller, efter en
fuldbyrdet haevn, fa fred i sit eget sind (Vedr. grgnlandske fortzllingers opbygning se igvrigt
Thisted 1992 og 1997).

Ulven kommer

"Slaeder!" raber to bradres koner gang pa gang, og morer sig herligt, fordi deres maend hver gang
farer ud, opskreemte og haevngerrige. De har deres myrdede far at haevne og har fra ganske sma
treenet sig steerke til haevnen. Efter mordet, der foregik i "nord" er de flyttet til en gde egn endnu
leengere mod nord. Men konernes rab er lutter drilleri. Der er ingen fjender pa vej, og da der endelig
kommer fremmede, lader bradrene sig ikke lengere skreemme af konernes rab. De fremmede er to
mand med deres koner, der nar helt ind i huset, hvor de sa modtages som gaester. Om disse egentlig
herer til bradrenes fijenders slegt, fremgar ikke klart. Men bragdrene lider af indestengt havntrang
og da de desuden oprindeligt er sydlendinge, identificerer de velsagtens alle nordlendinge med
deres faders mordere. Brgdrene myrder derfor begge mandene, og da enkerne naste dag rejser
hjem, falger de efter og ender med at udrydde hele bopladsen (Sonne 2005: doc 1859).



Det kan ikke pavises med nogen sikkerhed, men konernes drilleri med det gentagne rab, der mister
sin virkning, minder pafaldende om vores fortelling om drengen, der raber "ulven kommer!" Den
har vaeret kendt i Grgnland og blev trykt pa grenlandsk i Kjer 1880: Atuainiutit, I, Kbh. Rosenberg,
og forteellingen om de to bredre er dateret til 1927. Skent lignende drilleri forekommer i andre
grgnlandske forteellinger, og denne fortaelling tager en ganske anden drejning mod en helt
anderledes morale end vores om “ulven kommer", bekraftes formodningen om pavirkning
yderligere, fordi de to brgdre i naste episode gar til angreb pa en ulvefamilie i indlandet. Den
overvinder de med ngjagtig samme lethed som nordleendingenes hele boplads. Narratologisk er da
drabet pa ulvefamilien blot en gentagelse af det farste massedrab, som det drilske rab om "sleder"
forvarsler. Endvidere afviger den lethed, hvormed bradrene klarer ulvene, ogsa fra den tilsvarende
episode i andre forteellinger, hvor protagonisten kun med ngd og naeppe klarer ulvehannen. Han
draeber forst ungerne, s med noget besveer moderen, og endelig med fare for sit eget liv, faderen
(Sonne 2005: id 103, 115, 144, 271, 1079, 1754).

Narratologisk skal det forsteerkende ulvedrab imidlertid sette de to brgdres naeste kraftprgve i
perspektiv. Endnu lengere mod syd i indlandet treeffer de nemlig en dreaegtig klodyr-hun (en
kukisog-hun), som de kun med stort besveer far draebt. Og hendes mage ter de slet ikke binde an
med. | erkendelse af omsider at have mgdt deres overmand, fortsetter de til deres sydgrgnlandske
hjemegn med fred i sindet. De er med andre ord omsider blevet resocialiserede.

Optreeningen til steerke haevnere har gjort de to bradre farlige for deres omgivelser. Dette sker gerne
med den slags haevnere i de grgnlandske fortallinger. De kan udvikle sig til lystmordere som fx
Kaassassuk, der kun i visse varianter resocialiseres til slut. De stammer fra omrader, hvor kristen
pavirkning laenge har gjort sig geeldende pa fortaelletidspunktet (se ogsa Thisted 1993; Sonne 2011).
Nar samme resocialisering lykkes for de to bradre har de tillige lant treek fra en anden optranet
kraftkarl, der ikke har resocialisering behov. Kunuk repraesenterer bl.a. denne type, der tveertimod at
blive en fare for sine omgivelser, befrir dem fra hele to tyranner. Den sidste er den farligste. Han
rgver andres koner og har en eller flere steerke hjelpere med unormal underkrop (Thisted 1993
bringer neesten alle Kunuk-forteellingerne i overseettelse). Ligervis befrier de to brgdre verden for
det dreegtige klodyr, der sammen med sin mage er sa aggressiv i denne fortzlling, at intet levende
kan eksistere pa den slette, hvor de holder til. De har m.a.o. afskaret det livsgdeleeggende han-

klodyr fra at formere sig.



Karakteristikken af disse klodyrs aggressivitet og specielt hunnens graviditet er sa pafaldende i en
grenlandsk overlevering, at en kristen pavirkning er sandsynlig. I min fortolkning personificerer
han-klodyret Djeevelen, hvis "ufgdte yngel™ bragdrene udraderer, og hvis livsgdeleeggende styrke

indgyder dem den frygt, som endegyldigt resocialiserer bradrene.

Pa denne baggrund er det egentlig mindre interessant, om "Ulven kommer" faktisk har inspireret til
denne forteellings udformning. Men er det tilfeeldet, forudskikker drilleriet i begyndelsen den
afsluttende episode, hvor brgdrenes overmod endegyldigt steekkes af det livsudslettende klodyr. Da
de klogeligt lader det veere, far deres koners letsindige drilleri ingen skeebnesvangre falger.

I gvrigt skal det tilfgjes, at granleenderne aldrig har set en ulv, en amaroq. Deres forfeedre, der
indvandrede fra Arktisk Canada, kendte amarog'en, og den grgnlandske amaroq har bevaret sin
evne som dygtig renjeeger i overleveringen, men er vokset til unyre dimensioner. Tilmed
identificeres ulve i fortzllinger fra 1860'erne undertiden bade med lgver og med stribede rovdyr,
hvis forbillede troligt er tigre (ibid.: id 1784, 1800). Og allerede i 1820'ernes Aasiaat kan de i
farlighed rangere pa linie med krokodiller! (ibid.: id 115) De grumme dyr nedlaeegges hyppigst af
sterke helte, men i een fortzelling far hovedpersonen rgvet sin sjel af uhyggeligt bralende ulve som
havn over hans drab pa deres unger (ibid.: id 91). Ulve er m.a.o. velegnede objekter for integrering
af fjerne landes vilde rovdyr, som kolonisterne har fortalt om, og grenlenderne formentlig set

tegninger af.

Konklusion om eksemplerne pa kulturoversettelse

Der er muligvis langt flere spor af nordiske folkeeventyr i de sene gregnlandske forteellinger end jeg
umiddelbart er stadt pa. Det vigtigste er heller ikke antallet og slet ikke, at de findes. Det
interessante er hvad de bruges til. "Store Klaus og Lille Klaus™ er meget tro over for sit danske
forleeg, der i sin komposition af episoder ikke afviger synderligt fra fx. Qasigiag. Men, bortset fra at
Lille Klaus' tricks er ligesd morsomme som Qasigiags, bruges den nordiske fortelling i de aldste
grenlandske varianter primaert til at gare tykt nar af de hvides dumhed. | den yngste Thule-variant
bliver dog granlaenderne selv skydeskive for fortellerens personlige misantropi. "Storfjerteren™ om
den unge mands frieri til kongens datter er absolut ogsa en morsom fortelling, hvis (de for os

pudselgjerlige) omtolkninger af bunkesamlinger og evnen til at hare graesset gro far sin eklatante



pointe i prutmesterens omkuldslaende udblasninger. Den er intet andet end morsom og bliver ikke
hgjtideligere af, at den forsyner traditionen med tre nye mytiske skikkelser fra de aldste tider. Trods
sine omtolkninger foregar denne forteelling dog i langt hgjere grad pa sit nordiske forlaegs

betingelser end "De to frygtlgse bradre".

I sin komposition viser "Kongens datter” en langt starre fortrolighed med eller indoptagelse af
kolonisternes kultur end de to andre forteellinger, hvoraf "Store Klaus og Lille Klaus" ganske vist er
meget tro mod det danske forleeg, men ikke afviger fra grgnlandske forteellinger i sin komposition.
Jeg vil derfor vove den pastand, at "Kongens datter" har kateketuddannelsen pa Seminariet som

kulturel baggrund, mens de to andre er af mere "folkelig" observans.

Holdnings@ndringer: Relationer til “andre” mennesker

En af fordelene ved en sggbar base er den relative lethed hvormed man kan finde varianter af
samme forteelling og analysere deres indbyrdes forskelle. Finde dem frem, ja, men analysen kan
som naevnt ikke bygge pa blot resuméer, hvor fulde oversattelser ikke er med i basen. Formalet
med analysen bestemmer hvilke faktorer man bgr overveje og inddrage i forbindelse med teksternes
tilblivelse, og — om de overhovedet egner sig i deres skriftlige form, evt. ubehjelpsomme sprog,
manglende konsekvens osv. til den gnskede analyse. | det falgende eksempel gnsker jeg at komme
under fund med visse @ndringer over tid 1 grenlendernes opfattelser af deres relationer til ’de
hvide”, gallunaat, ”danskere” til daglig, men som officielt oversattes til europaerere. Handels-
koloni- og missionshistorie er den ngdvendige og let tilegnelige baggrundsviden (husk at
yderomradernes fortaellinger er neermere traditionen” end de tidligere koloniserede dele af

Vestkysten), mens selve analysen af de relevante fortellinger kreever deres egen metode.

Metode
Vedrgrende metode er der frit valg pa mange hylder, sa jeg vil blot gentage det vigtigste
udgangspunkt, at ingen forteelling er en variant af een oprindelig fortelling. | et historisk perspektiv

er enhver variant et udtryk for en samtidig tolkning af dens indhold, hvadenten den er rig pa detaljer



eller blot lires summarisk af, fordi den i overleveringen har mistet sit incitament for fortaelleren. Er
der tilstraekkelig mange varianter, dvs. forteellinger der i udgangspunkt og overordnet forlgb handler
om det samme i genkendelig grad, kan sammenligninger af deres indbyrdes forskelle i relation til de
respektive kontekster vaere serdeles givende. Hvad angar genkendelighed er et af mine
sammenligningsgrundlag en oprindelsesmyte med en udbredelse fra Ammassalik over hele det
canadiske Arktis til Nordalaska og i syd til Sydvestalaska. Alaska-varianterne, der kun pa visse
feelles punkter adskiller sig markant fra de gsteskimoiske, indgar ikke i analysen, men der er ingen
tvivl om, at ogsa de er lokal-historiske varianter af samme felleseskimoiske myte: Dog husband,

eller Pigen der blev gift med en hund.

I mine sammenligninger fokuserer jeg pa a&ndringer i relationer mellem fortellingens agerende
personer, i deres handlinger, i handlingernes rekkefalge, udeladelser af hele episoder, tilfgjelser,
narratologiske brist og, farst og sidst, forteellesituationens kontekst og historiske situation i det
omfang den kan kendes (Basens dateringer og proveniens-angivelser er anvendelige afsat). Samme
metode er anvendt i Sonne 1990, der paviser &ndringer i myten om Havkvindens oprindelse og
argumenterer for de historiske arsager hertil, idet denne myte pa visse tidspunkter visse steder

kobles sammen med Dog husband.

Gronleendere, allat ("andre”) og qallunaat (europceere)

Det er i folks udsagn om "andre" og om relationerne til dem vi kan fa indsigt i deres selvopfattelse
eller identitet. Basen igennem har jeg kommenteret grgnleendernes syn pa deres relationer til de
forestillede veesner, sdsom menneskelignende dyr, fugle, planter og ander i naturen. De har hjemme
i den Anden Verden og kaldes under eet allat, fremmedartede. | forteellingerne mader vi det
gennemgaende treek, at rigtige mennesker og alle disse menneskelignende vaesners samfund ikke
kan integreres i hinanden. Dvs. dyr kan adopteres eller a&gtes, men i den sidste ende gar det galt; et
menneske kan have seksuelle forbindelser til en and, men ikke gifte sig med held: anden kan ikke
leve i dagslys blandt mennesker, og hvis mennesket flytter til andens samfund, tillades det enten
kun at flygte (og ma sa aflive sit afkom med ande-agtefellen) eller blot et enkelt besgg hjemme,
hvorefter man aldrig siden harer noget til dem). Dette treek er sa gennemgaende lige fra de tidligste
forteellinger, at det vanskeligt kan skyldes den lignende indstilling i kristendommen om arternes
adskillelse (En sammenhangende analyse i Sonne 1996). Men nar dette mgnster en sjelden gang
brydes, er der tydeligvis sket noget nyt i synet pa disse "andre". Det geelder fx forestillingerne om
kannibalske folk i Akilineq, som man i tidens lgh far meddelt et mere realistisk billede af. Flytter vi



fokus til relationerne til de hvide, gallunaat, ferst nordboere, sa ekspeditioner, dernaest
handelsskippere og hvalfangere, fra 1721 ogsa kolonisationens danskere og fra 1733
herrnhutmissionens tyskere, sker der interessante ting i fortellingerne - bade accept af og forsgg pa
at undvige ubehagelige fakta og en gradvis accept af en principiel ligestilling mellem gallunaat og

inuit.

Inuit, kalaallit og gallunaat.

| dag kalder granlenderne sig kalaallit. Det gjorde nogle af dem muligvis ogsa far kolonisationen,
dvs. hvis Hans Egedes oprindelige dagbogsnotater fra de tidligste missionsar stér til troende.® N&r
det undersgges, skal det huskes, at den udgivelse Louis Bobé forestod i 1925, har de oprindelige
notater fra arene 1722-1725 (H. Egede 1925), mens Hans Egedes egen farste-udgave fra 1738 (H.
Egede 1971,1) er redigeret af ham selv efter hjemkomsten i 1736. Sammenligninger er ofte givende,

ogsa af @ndringer i Hans Egedes forstielse af betegnelsen “kalaler”.

Et ars tid efter ankomsten 1 1721, nemlig10. juli 1722 beretter han, at ’kalal” er det de "Wilde”
kalder sig selv (1925: 48, min fremhavelse, BS). Han refererer en ikke alt for venlig besked fra sine
egne ansatte om fangstrettigheder inde i en af fjordene, hvor de, selv pa fangst, har madt
gronlendere pd sommerfangst: ” ...De samme lod sig forlyde, at vore Folch maatte nu herefter iche

komme derind, eftersom Kalale, saa kalde de sig selfv, ville nu der sgge sin Neering med Skigtterie

og Fiskerie, eller om vore Folch endelig ville komme der ind igien, skulle de iche gigre dennem
noget Ondt eller hindre dem i deres Neering (ibid. min fremhavelse, BS). Beskeden bliver farst
gennemskuelig mht. hvem der ikke vil ggre hvem noget ondt i Hans Egedes senere redaktion af
notatet, hvor det er kolonisterne der venligst skal afholde sig fra at ggre kalalerne ondt (1971,1: 59).
Vigtigere er det tidlige tidspunkt for benavnelsen, kun et ars tid efter ankomsten i 1721. En maneds
tid senere d. 19. august 1722 har han en disput om Skabelsen med en granlender, der ikke vil give
Gud @ren men ... Kallach, saa kaldte han det ...” som han p4 Egedes opfordring tegner sammen
med dennes kone. Fra dem nedstammer ”... alle kalalerne, i.e. Grenlaenderne ...”, refererer Egede,
der til gengeld viser gronlenderen billeder af Adam og Eva og forteeller ham den ”sande” myte (H.
Egede 1925: 51). Granlaenderens myte er velkendt fra sennen, Poul Egedes dagbager, der beretter,

at det farste rigtige menneske, en slags plantemenneske, en keempe med traeer som skaeg, gar

® Hans Egede startede missionen i Granland naer det nnuveerende Nuuk i 1721. Hans sgnner Poul og Niels var pd det
tidspunkt hhv. 12 og 10 &r gamle. Poul blev senere uddannet teolog i Kbbh. og virkede som missionar i Grgnland fra
1735 til 1740. Niels fungerede som koloni- og hvalfangstbestyrer i sammenlagt 42 ar indtil 1782.



omkring pa den gde jord efter en omvaltende stormflod. Han besvangrer en tue. Den fader et
pigebarn, der vokser til og sammen far de en masse bgrn, der gifter sig med hinanden, osv. (P.
Egede 1971: 96f; 1939: 67). | Hans Egedes egen redaktion af sine dagbgger i 1738 staver han
navnet pa det farste menneske Kallak og kalder alle efterkommerne kallaler (1971,1: 61f). Ca. et ar
senere, 18. - 19. juli 1723 far missionsstationen ifalge Bobés udgave geester sydfra, der fortzller
om mange forladte huse langt sydpa, hvor der tidligere boede Kablunacher [gallunaat] ... i.e. de

Norske ... ” men som nu bebos af kalalerne, ... saa kalder de sig ...” (H. Egede 1925: 86, min
fremhaveles, BS). Der er tydeligvis tale om nordboernes @sterbygd, som Egede er ufravigeligt
overbevist om, ma findes omme pa gstkysten. Samme ar den 25. august 1723 er han selv pa rejse
sydpa for at treeffe efterkommere af nordboerne. Vejret er ikke leengere gunstigt og valget star
mellem at fortsette, overvintre pa stedet, eller vende om. De lokale grgnlendere bryder sig ikke
om at hange pa de fremmede vinteren over og frarader dem desuden at fortsette til gstkysten, bl.a.
fordi "kalalerne” dér er mordere og kannibaler alle til hobe (ibid.: 98). Derefter henviser Hans
Egede ikke oftere til kalaler, hverken i de oprindelige eller redigerede notater. Men flere maneder
tidligere i sit forste forsgg pa at skrive en katekismus pa grenlandsk i april 1723 er der udelukkende
tale om “Inuith”, vel at mearke i betydningen mennesker generelt, dvs. inklusive gallunaat
(ibid:132-140). Ydermere, i sin egen redaktion af dagbagerne til udgivelse efter hjemkomsten i
1736, refererer Hans Egede kun til "’kalaler” pa de ferste to datoer, 10. juli 1722, om den uvenlige
besked inde i fjorden og 20. august s.a. om forfaderen Kallak (1971,1: 59, 61f). 18. og 19. juli 1723
kalder han dem grgnlaendere (1971,1: 99) og den 25. august er de kannibalske kalaler pa gstkysten
nu blot ”... de Folch der ... [bor] pa den anden side.” (ibid. s. 110). Heller ikke i Perlustrationen,
Hans Egedes Grgnlandsbeskrivelse fra 1741 og redigeret efter sgnnen Pouls hjemkomst i 1740, er
der kalaler. Overalt er bruges betegnelsen “gronlendere”, bortset fra et kapitel om nordboerne, der
ifolge islandske kilder kaldte dem “skraelinge” (H. Egede 1925: 316; 1971,2: 6f). Sammesteds, i en
note (ibid.), citerer han ord til andet den version af myten om gallunaats (europzernes) oprindelse,
som Poul har optegnet og bragt under datoen januar 1737. Den slutter siledes: ” ... Af dette Mord
[pa en gallunaag] blevf stetze Krig mellem Kablunzt og Innuit (saa kalde de sig self), omsider fik
de Sidste Overhaand og edelagde de andre alle sammen.” (P. Egede 1971: 47f; 1939: 37, min

fremhavelse BS). Poul Egede tilfgjer selv yderligere den kommentar, at granleenderne blev kaldt

skraelinger” i de islandske kilder (ibid.), mens han en del ar senere, i sin ordbog fra 1750 forklarer,
at karalek var de forhenveerende kristnes betegnelse for en granlender. Med andre ord,



kalalek/karalek/kalaaleq kunne veere er en overlevet grenlandsk udtale af skreeling. Det er den
nugzldende antagelse efter arelange diskussioner blandt alskens fagfolk.

Hvorfor, ma vi sperge, opgiver Hans Egede hurtigt betegnelsen “’kalaler” flere steder 1 sin egen
redaktion af relationerne til udgivelse? Det samme ses i hans ordlister fra hhv. 1722 og 1725, hvor
’kalale” optraeder i betydningen menneske i den forste men er erstattet med inuk i den sidste
(Bergsland & Rischel 1986). Far og sgn, Hans og Poul Egede har sikkert diskuteret spgrgsmalet.
Poul, der missionerede fra 1734 til 1740, farst to ar i Nuuk-omradet, dernaest i det nyetablerede
Christianshdb/Qasigiannguit pa sydkysten af Diskobugten, har intet at meddele om kalaler” i sine
dagbgger, som han redigerede til udgivelse i 1741. Som det fremgar af ovennavnte myte nedskrevet
af Poul, kalder grenlenderne sig selv inuit i relation til de fremmede, gallunaat. I samme betydning
regner de “alleene sig selv for mennesker”, dvs. inuit, (P. Egede 1971: 75; 1939: 55), naermere
betegnet ordentlige, moralske personer i modsztning til de bandende og drikfeldige ansatte ved
kolonierne, der farst efter flere ar i Granland blev skikkelige. Disse utysker havde endda kendskab
til Gud underforstar en udgbt grenleender nar han i samme kontekst ironisk bemarker: ...
Maaskee, naar vi fik den Kundskab, bleve vi og u-menniskelige [inu-ppalunnginngorpugut ?] (P.
Egede 1971: 98; 1939: 68). Inuit er rigtige mennesker i modsetning til de fremmede, gallunaat,
som det ogsa fremgar af den &ldste optegnelse af granlandske gloser fra midten af 1600-tallet
(Petersen & Rischel 1985: 157). Men igen, hvorfor bevarer Hans Egede betegnelsen “’kalaler” pa de
to farste datoer i 1722 i den dagbog han selv har redigeret? Formentlig fordi det er hvad han faktisk
har hart — men muligvis ikke helt har forstaet? Om det er ham selv eller grgnlenderen der mener at
“kalaler” er flertal af ” Kallach™ alias alle kalalers stamfader, kan ingen laeser gennemskue. Hvis det
er grenlenderen, ma det veere folkeetymologi, for sprogligt er der ikke ingen klar forbindelse
mellem kalak og kalaaleq. Ifglge den nugeldende ordbog betyder kalak “en rigtig gronleender” og
kalaaleq “en grenlander”. Rigtig grenlander, nach ja, men i dag med den bibetydning, at jeg er
maske ikke sa klog som dig (Naja Trondhjem pers. medd.), eller i norsk-danske Kim Leines
gronlandske omgangskreds: en skide grenlender”, men ment som bade en ros og en han
(Romanen Kalak). Ingen kan vide om denne dobbeltbundne betydning var aktuel i 1722. Kalak
forekommer ikke ordbggerne far den senest reviderede i 1990 (Berthelsen et al.). | Schultz-
Lorentzens reviderede fra 1967 findes dog kalavik, ogsa i betydningen en &gte (-vik) grgnlender
(kalak), der pa dette sted blot konnoterer en “ublandet” grenlaender. En sadan var retslig og

gkonomisk aktuel det farste halvandet arhundrede af kolonihistorien, men fra 1964 blev det



udskeldte fadestedskriterium geeldende, og en ublandet granlender har allerede pa det tidspunkt
veeret stort set umulig at opspore blandt de levende. Dog har samme ordbog ogsa kalagssivoq
(kalassivoq), at opfare sig som en grgnlender og vare bekendt med grgnlandske skikke. Dén
betydning er teet pa den aktuelle dobbeltbundede for sa vidt som den sidestilles med gavagssivoq
(gavassivoq), at opfare sig som en gavak, en sydlending, dvs. molboagtigt. Preecis hvad
gronlenderen 1 1722 har underforstaet ved at kalde Vorherre ’lille’ (mickekau) og Kallach ’stor’
(angekau) i samme rolle som verdens skaber, kommer nok aldrig for en dag. Da han pa opfordring
har tegnet Kallach og hans kone med kridt pa bordet og forklarer, at fra dem nedstammer alle
’kalaler”, viser Hans Egede ham til gengzld ”... Adams og Evas Billeder, som jeg af Skabelsens
Historie far hafver teignet for dem, at det var de samme 2de, som hand malede pa bordet for mig,
men disse 2de Mennisker var igjen skabte af een anden, som er starre, end de, som er Gud (hvilchen
ieg for at faye mig effter deris Forstand, kallede Méle angekau, i.e. den store Soel, efftersom de
iblandt nefvner Soelen paa Himmelen ved det Nafvn Male).” (Hans Egede 1925: 51f)

| Egedes reviderede dagbog far granlenderen forevist adskillige, allerede tegnede figurer fra
Skabelsens historie og en noget lengere forklaring pa Guds udgdelighed (i modsetning til afdgde
Kallach og dennes kone). Men Male angekau er ved eftertanken klogelig udeladt (Hans Egede
1979,1: 61f). Vi kan vanskeligt konkludere andet end at kalak var et grgnlandsk ord pa Hans Egedes
tid. Seerdeles grgnlandsk endda, for det forekommer ikke i de andre inuit-sprog.

Hvor og hvornar kalaaleg/kalaallit bliver visse granlenderes felles betegnelse for sig selv, er knap
sa vanskeligt at besvare. Heller ikke at give et bud pa, hvorfor det slar an. En ordliste fra 1654,
Reesens, der deekker Nuuk-omradet og sydpé til Paamiut, naevner ingen “kalaler”, kun inuit
(mennesker) og gallunaat (fremmede) (Petersen & Rischel 1985). Endog Grgnland, Invin Nuna,
(Inuit Nunaat) optraeder (ibid.: 168), selv om der neppe dengang var den erkendelse af noget
nationalt feellesskab mellem alle inuit i Grgnland, som nyere tids Kalaallit Nunaat bl.a. udtrykker.
Inuit Nunaat drejer sig om tilhgrsforholdet til landet, inuit er landets ejere eller beboere, i
modsetning til de udefra kommende fremmede (opdagelsesrejsende og hollandske
handelsskippere), der kom om sommeren og rejste bort igen. Hans Egede er den farste der
udtrykker sig pa skrift om “’kalaler”, mens Poul Egede holder sig til inuit indtil ordbogen af 1750,
hvor karalek ” betegner en indfed Grenlender”. Pa det tidspunkt ma betegnelsen vare udbredt, i det
mindste i Godthab/Nuuk omradet (P. Egede 1750: 68). Det bekraftes for sa vidt af en note om



kalaallit, som han har tilfgjet aret 1734 under redigeringen af sin leengere dagbog, der udkom i
1788. Noten skildrer en uoverensstemmelse om rettigheden til landet. Poul haevder den danske
konges ret, granleenderne deres egen. De kalder Grenland ”...Kalaallit Nunaat — kallalernes land.
Sadan kalder de sig selv.” (P. Egede 1988: 49). Dateringen star nappe til troende, for sa vidt som
det er en tilfgjet note under redigeringen, og Poul i sin dagbog for det kortere tidsrum fra 1734 til
1740 aldrig har nzevnt andet end at grgnleenderne kalder sig selv inuit. 1 1734 er Poul igvrigt netop

kommet tilbage som uddannet teolog og missionar til Godthab/Nuuk.

I Fabricius’ noget senere ordbog angér skellet snarere identitet: ’kalalek/karélek: ... en indfedt
gronlender (hans nationalnavn, hvorved han skilles fra Udlendinger).” (Fabricius 1804: 159)
Kleinschmidt leegger ogsa veegt pa det nationale skel men understreger betydningen af ejerskab nar
han i sin kommentar til kalaleq henviser til inuk, menneske, der ogsa betyder en grgnlender, men
mere specifikt en ejer, inua, nemlig af landet, Grgnland (1871: 165, 100). | forteellinger fra Nuuk
egnen forekommer kalaaleqg/kalaallit, skiftevis med “inuit” i nordbo-fortallinger hos bade Kristian
Hendrik og sennen Aron fra 1859. Det sker tilsyneladende i fleeng, mens det i Sameks samtidige
nordbofortaelling kun erstatter ”inuit” pa det sted, hvor nordboerne diskuterer om en kunstfeerdigt
udfert haevnbad er en isskodse eller en bdd med grenlendere: ”Eh kalaallit”, nej det er gronlaendere!
indvender en nordbo et par gange, men forgaeves. Deres hgvdings holder skrasikkert pa isskodsen,
der bliver nordboernes endeligt.(Rink 1859-63, I: 14: Sonne 2005: id 487). Abenbart ma kalaallit da
vaere grenlandsk udtale af skreeling/skreelling og af sydgrgnlandsk oprindelse, for sa vidt som
Samek er en fanger fra Qaqortoq,. Men da nedskriveren er missioner, pastor Nissen (Rink 1866-
71,1: 362), kan vi ikke vide hvad Samek selv har sagt.

Ser vi bort fra ordet, kalaalegs oprindelse, og fokuserer pa arsagen til udbredelsen, er
kristendommens globale myte om alle menneskers feelles oprindelse et kvalificeret geet. |
modsatning til alle tidligere gallunaat, forblev kolonisterne blev i landet. Tilmed var de af den
overbevisning at alle mennesker er Guds skabninger, som det fremgar af Hans Egedes farste
katekismus fra 1723. Det farste menneske, Adam, er en inuk skabt i Guds billede, og fra ham
nedstammer alle inuit (H. Egede 1925: 72-74). Ligesa i alle senere grgnlandske oversattelser af
Genesis til og med 1990- udgaven af Testamentitogaq (Det gamle Testamente). Man far derfor det
indtryk, at der er opstaet et behov for et nyt skel mellem kolonisterne, gallunaat, og granlandere,

nar nu inuit i kristen betydning ingen forskel gar. Det drejer sig mindre om identitet i moderne



betydning som om fangst og fiskerettigheder, rettigheder som allerede i 1722 fremkalder
betegnelsen kalal, og snart efter understreges af at Kallach er den jordfgdte granleender, kalalernes

forfader, hvis evner siges langt at overgd Hans Egedes skabergud.

Blandt arsagerne til den videre udbredelse af kalaaleq, retter Robert Petersen gjnene mod
herrnhuterne, fordi den helt frem til engang i 1900-tallet er mest udbredt fra Godthab og sydpa.
Deres proselytter i Nuuk var immigrerede sydlaendinge, deres mission etablerede nye stationer i det
sydligste Grgnland, og de bragte betegnelsen med til deres missioner i Labrador, dog kun i

betydningen en grenlander, ikke en inuk (R. Petersen 1961).” Ikke desto mindre naevner

herrnhuternes historiker, David Crantz sa sent som 1770, at grenlenderne hedder kalaler, men at de
kalder sig selv inuit. Senere fik kalaaleq naring som national-betegnelse i seminariekredsenes
‘nationalisme’ og blev udbredt, dels med de feerdiguddannede kateketer og dels via trykte
grgnlandske forteellinger, Kalaadlit Ogaluktualliat (Grgnlandske forteellinger) fra omkr. 1860 (Rink
1859-63). Men i den nordlige landsdel (fra Sisimiut og norpd) vandt kalaallit farst frem i lgbet af
1900-tallet (R. Petersen 1961; Fleischer 2002).

Summa: kalaaleq og kalak er laneord, der fra farste feerd blev foreviget pa tryk i den udgave af
Hans Egedes dagbgger, som laesekyndige i dansk har haft almindelig adgang til siden 1738 sa leenge
der var eksemplarer for handen, og igen efter 1925. Mens kalaaleq formentlig er en grgnlandsk

udtale af skreeling, fortaber kalaks oprindelse og oprindelige betydning(er) sig i market.

Oprindelsen til og betydningen af gallunaag, en europaer (eller “hvid mand”) er ogsa et uafklaret
spgrgsmal. Blot er det ikke et laneord. Bade granlendere og de fleste inuit i arktisk Canada bruger
betegnelsen gallunaat om euro-amerikanere. Etymologisk skulle ordet bade kunne betyde ”dem
med de store gjenbryn” og “bleghuder” (R. Petersen 1958). Glosen forekommer i nedskrift farste
gang i den grgnlandske ordliste fra 1654, da bade nordboere og opdagelsesrejsende kunne have
givet ophav til betegnelsen. Den &ldste kilde for de canadiske inuit er nedskrevet af herrnhuterne pa
Labradors atlanterhavskyst, hvor de oprettede missioner fra 1770. Den naste kilde stammer fra
Iglulik i 1823 og dernast ved graensen mellem Canada og Alaska pa nordkysten, hvorfra man
brugte en anden betegnelse for de *hvide’, i 1837 (se Sonne 1990: 20). En mere usikker kilde

stammer fra handelsstationen Churchill pd Hudson’s Bays sydvestkyst. Den er dateret sa tidligt som

" Robert Petersens forslag, at kalaaleq skulle veere en sydgrgnlandsk udtale af kareler, vinder ingen tilslutning i dag.



1774/75, da engleenderen Graham oplerte fire unge inuit til tolke og i brugen af skydevaben
(Williams 1992: pers. medd.; Williams & Glover 1969: 236). Graham nedtegnede ogsa 30 gloser af
deres sprog, blandt andet: "A European [=] Coblunac" (ibid. s. 238). En s& hurtig spredning af
glosen i lgbet af bare 4-5 ar fra herrnhuternes inuit pa Labradors atlanterhavskyst til dem pa
Hudson’s Bays sydvestkyst virker overraskende. Blot foreligger der to muligheder for, at Graham
ikke har nedskrevet denne glose i 1774/75. For det farste modtog han frem til den ferste publikation
af gloselisten i 1791 stadig oplysninger fra de engelske ansatte ved Churchill (Williams 1992: pers.
medd.). Det gger sa den mulige sprednings-periode til ca. 20 ar. Den forekommer dog stadig for
kortvarig ud fra vort kendskab til de indbyrdes kontakter mellem datidens inuit pa
Labradorhalvgens atlanterhavskyst og Hudsonbugtens sydvestkyst. Mere problematisk er det dog,
at Graham efter sin hjemkomst kan have fundet glosen hos Crantz (1770), som han citerer i anden
sammenhang (ibid. s. 221ff). Men den er ikke kalkeret efter Crantz', idet Crantz ikke naevner ordet i
ental og i flertal staver det anderledes: Kablunat (Crantz 1770: 314f), dvs. i en vestgranlandsk
"ortografi". Desuden afspejler flere gloser i Grahams liste inuktitut (canadiske inuits dialekter), dels
i et par tilfeelde med "h" i stedet for vestgrgnlandsk "s" og dels i ordet for "woman: "Sheneley", der
i senere gloselister fra Cumberland Sound og @stgrenland optraeeder som glosen for "hustru™ pa
&ndesproget® (Boas 1901-07: 354; O. Rosing 1957-61, I: 94; Victor & Robert-Lamblin 1989-93, II:
256). Muligheden for at Kablunag/Coblunac har betegnet euroamerikanere i bade Grgnland og
Canada fgr 1654 er saledes til stede og kunne skyldes indbyrdes kontakter, der ifglge arkeologerne
formodentlig fortsatte frem til ca. 1600. Saledes kan heller ikke spargsmalet om gallunaag-glosens
oprindelse og udbredelse forelgbig gives andet sikkert svar, end at den er ikke er et laneord og er

naet langt videre omkring end kalaaleq.

Qallunaat og gallunaatsiaat

Alt i alt udsiger de granlandske fortellinger meget forskelligt om danskerne og de indbyrdes
relationer fra de koloniseredes synspunkt. Jeg skal behandle visse &ndringer i granlendernes syn pa
europaeerne som de kommer til udtryk i to differentieringer: Den ene mellem gallunaat (europaeere,

de hvide) og gallunaatsiaat (nordboere), og den anden mellem gallunaat og inuit eller kalaallit.

® Den Anden Verdens sprog, der ikke var hemmeligt, men bedst kendt af angakokkerne, fordi de hyppigst talte med de
dade, hjelpednder og andre inuat.



Gregnlendernes nordbofortaellinger (sag nordbo™ i basen) er grundigt gennemgaet og analyseret af
Inge Kleivan (1982), Jette Arneborg (1991; 1993; 1997) og Kirsten Thisted (2001). Alle tre
tilslutter sig Helge Ingstads hypotese, der placerer forteellingernes udspring i de fgrste missionerer,
Egedernes vedholdende spgrgsmal om de forsvundne nordboere (Ingstad 1960, cf. Arneborg 1991).
Kleivan og Arneborg gar i dybden med pavisningen, mens Thisted bygger videre pa arsagerne til, at
disse fortellinger blev sa populere, at de fortsat genkaldes i nyere grgnlandsk litteratur.

De farste gallunaat, som Thulekulturens inuit, har mgdt i Grenland, var nordboere.

De farste udvandrede i 985 fra Island til det sydlige Vestgranland, men alle forsvandt, af arsager,
der endnu diskuteres, farst fra Vesterbygden bag Nuuk engang i 1300-tallet og fra @sterbygden
omkr. 1450. Inuit, der kom fra Canada til Thuleomradet i 1200-tallet, bredte sig ned langs bade
vest- og gstkysten i de falgende arhundreder. Men hvor, hvornar og hvor ofte de traf pa nordboere
debatteres fortsat. Arneborg kan ud fra arkaologiske fund kun sandsynliggere at de foregik pa
nordboernes fangst- og handelsrejser i Nordgrenland (1991; 1993), mens Gullgv har fundet bade
arkeaologisk og historisk belzeg for at det ogsa skete i selve nordbo-omradet i Sydgrgnland (1997;
2003). Eet moade, et krigerisk sammensted, formentlig i 1370’erne, er omtalt i en islandsk annal for
1379, som historikerne faester en vis lid til. Det handte et ikke nermere angivet sted, enten pa
vestkysten, eller — en anden foreslaet mulighed - i nordboernes Vinland, pa den anden side Atlanten.
Ved dette made draebte ’Skraellingene” (inuit eller indianere) 18 nordboere, tog to drenge til fange
og beholdt dem som slaver (Kleivan 1984: 552; Arneborg 1991; 1993; 1997). Der har altséa veeret
treefninger, men den tiltro man har neeret til grenlendernes egne forteellinger om, at deres forfedre
udryddede nordboerne, er smuldret. Rink var den farste der fattede mistanke. Han genkendte et par
af forteellingerne fra Labrador, hvor de ikke handlede om nordboere, men om indianere. Nordboerne
matte veere en senere udskiftning (Rink 1866-71, I: 359). Holtved undersggte alle kendte varianter
af forteellingen og kom til samme resultat (1943). Andre fortellinger og episoder fra
overleveringen, inklusive den canadiske, genkendes relativt nemt i nordbofortallingerne. Den
pastdede udryddelse har med andre ord nemt kunnet falde pa plads i forteelletraditionens
verdenshillede. Pa den anden side, hvis de grenlandske nordbo-fortzellingers indhold er pure
opspind, hvad har sa sat fantasien i gang? Som sagt tyder alting pa at Egederne med deres
vedholdende spargsmal plantede ideen. Kleivan forfglger hypotesen med overbevisende
grundighed, bl.a. med henvisninger til forteellernes egen samtid, hvor de synlige ruiner og nye

nordbofund pa troveerdig vis har kunnet stedfaeste begivenhederne. Arneborg gennemgar



omhyggeligt de islandske kilders palidelighed, citerer i deres helhed tidlige grenlandske
nordbofortaellinger nedskrevet pa dansk og dernzst de fleste af de grenlandske i deres danske
oversattelser. De kan placeres i to traditioner, en sydlig fra Paamiut og sydpa og en nordlig fra
Nuuk og nordpa. Med en folkloristisk metode mener bade Kleivan og Arneborg at kunne pavise en
udvikling af fortellingerne fra korte forklarende sagn til lange episke beretninger. Thisted betvivler
nytten af metoden (2001: note 27), en tvivl jeg tilslutter mig, fordi det beror pa tilfeldigheder og
kommunikationens kontekst, om man forteller en lengere historie eller blot henviser til en del af
den som forklaring pa dette eller hint. Bortset fra at fortellingerne ikke kan bruges som historiske
kilder til mgderne mellem nordboere og granlendere, har de stor veerdi som udsagn om
grenlendernes opfattelse af deres relationer til kolonisterne i forteellernes samtid. Kleivan behandler
emnet og det er Thisteds vasentligste &rinde i lyset af teorier om magtrelationer. Hvorfor, sparger
Thisted, tog grenlenderne sa velvilligt imod idéen om deres udryddelse af nordboerne og lod den
udfolde sig i adskillige fortaellinger. Hun ser svaret i den tilfredsstillelse grenlenderne matte fa ved
tanken om at de engang havde staet pa lige fod med gallunaat. Det lod sig vanskeligt gare i
samtidens hierarki med de danske koloniherrer, nalagaat, dem der skulle adlydes, pa toppen. Endog
i nyere gronlandsk litteratur skimtes fortsat *opreret’, hvor der med gallunaatsiaat, nordboere,

underforstas Grgnlands postkoloniale gallunaat, danskere (Thisted 2001).

Jeg skal i det falgende blot supplere med tre iagttagelser, der kan veere af mere principiel nytte. Den
ene er en mindre tilfgjelse til Arneborgs analyse af Egedernes egne udsagn, der stgtter plantnings-
hypotesen. Den anden viderefarer Thisteds analyse af oprindelsen til og spredningen af den sarlige
betegnelse gaallunaatsiat for nordboerne i modsetning til gallunaat, europaeere. Den tredje
forfglger endringer i myten om gallunaats oprindelse, der kun i enkelte varianter forbindes med

nordboerne.

“Plantningen”

Af grgnlandske nordbofortallinger fra 1700-tallet refererer Hans Egede ganske kort til én, som han
fik fortalt engang far 1736. Sgnnen, Poul Egede resumerer i januar 1737 i flere detaljer den myte
om kvinden der blev gift med en hund, som han tidligere (hvornar?) har faet om nordboernes
oprindelse. | begge forteellinger udrydder grgnleenderne nordboerne. Den yngre sgn, Niels Egede,
fik derimod en helt anden forteelling om ukendte pirater (N. Egede 1939: 268f). De drabte alle

nordboerne bortset fra nogle kvinder og bgrn, som grgnlenderne sa optog blandt sig. Denne



forteelling, som Niels Egede farst nedskrev i 1769 efter mange ar i Grgnland, kan ikke yderligere
tidsfeestes og vandt ingen starre udbredelse (se Kleivan om mulig oprindelse og Thisted om den
manglende popularitet). Ud fra disse kilder alene ma den eventuelle plantning veere sket tidligt i
missionsforlgbet. Det tyder, som Arneborg paviser i detaljer, Egedernes dagbgger pa. Hun neaevner
bemaerkninger for drene 1725 og 1727 i Poul Egedes 1788-dagbgger,® hvor Poul begge steder
foreholder granlaenderne at deres forfeedre har udryddet nordboerne. Det var onde grenlaendere,
forsvarer en skrakslagen granlender sig og far til sin beroligelse bekraftet at de nulevende er
skikkelige (P. Egede 1988: 35, 37). Dateringerne er (som Arneborg understreger) ikke ngdvendigvis
palidelige, men allerede i Hans Egedes oprindelige (altsa uredigerede) dagbogsnotater for 17.
februar 1723, dvs. blot 1'% ar efter ankomsten til Grenland, er der ’bid’. Hér har Hans Egede en
passus om grenlendernes overleverede minder om nordboerne. Den refererer ikke til dagens
begivenheder, men til det han indtil denne dato har forhgrt sig om (pa et temmelig ufuldkomment
grenlandsk). Og folk er ikke enige. Nogle mener at nordboerne dgde af sult. Det fremgar af en eller
anden grgnlandsk vise eller et digt om deres sorg og grad over skibenes udebliven med ’tilforsler’
(H. Egede 1925: 65). Andre grenlendere siger, at nordboerne blev slaet ihjel af ”de Wilde” ...
hvilkchet vel kommer over et med det, som de Grgnlandske Antiqviteter [de islandske skrifter]
omformelder.” (ibid.) Selv mener Hans Egede, at nogle af nordboerne ma have overlevet og blandet
sig med grgnlaenderne. For han ved, formentlig fra publicerede uddrag af 1654-ordlisten (Bergsland
& Rischel 1986), at de bruger enkelte ord som bade i “Benevnelse” og “Bemrchelse” er norske.™?
Han har endog allerede faet sin antagelse om integreringen af nordboere bekraftet: ”... De Wilde
selfv negter dette aldeles iche, naar som vi hafver sagt, at de ere de afdede Norskes Beorn etc. ...”
(ibid.; de ’norske’ ord navnes i Perlustrationen, Hans Egedes Grgnlandsbeskrivelse, ibid.: 385).
Hvad, ma vi sperge, betyder 'negter ikke’ i denne situation? Grenlaendere er som bekendt heflige
folk, der ngdig udtrykker tvivl om andres udsagn, og naeppe dengang Hans Egedes. Han talte i
mange henseender, der angik bade tro og viden, ingen modsigelser. Hvilke andre indremmelser der
skjuler sig under Egedes “etcetera”, far std hen i det uvisse. Ligesa ordlyden af den sang eller det

digt, der efter indholdet at demme tyder pa et utroveerdigt godt kendskab til nordboernes skaebne i

®der dakker teenageérene 1721-1728, &rene som missionar fra 1734 til hjemrejsen i 1740 og spredte
grenlandsrelaterede begivenhederder frem til 1788. (P. Egede 1988).Poul Egedes mere detaljerede dagbgger for
missionarene 1734 til 1740 er udgivet i 1741 (i fotokopi redigeret af Finn Gad i 1971) og af Ostermann i 1939.
1% |slzndingene stammer som bekendt fra Norge.



Grgnland, nemlig kontakten med Norge, der ophgrte engang i 1300-tallet.* Sammenligner vi nu
med Hans Egedes reviderede dagbogsnotat til denne 17. febr. 1723 i 1738-udgaven, er der &ndret et
og andet. Antagelsen om en opblanding af granleendere og nordboere, dens begrundelse i norske ord
og grgnlendernes manglende nagtelse af blandet nedstamning er gledet ud. Kun udryddelsen af
nordboerne star tilbage, denne gang af grenlendernes forfedre, der sa ikke laengere er "Wilde”.
Dette bekraftes, dels af en oplysning om fordums stridigheder lokaliseret til et velkendt bjerg,
Pisissaarfik, inde i fjorden, og dels af en dreng der ganske uopfordret er plumpet ud med, at
grgnlendernes egne forfeedre har udryddet nordboerne. Drengens far tysser skraekslagen pa ham, og
Hans Egede ma berolige dem med at det vidste han godt og at han absolut ikke ville havne sa
foreeldet en sag. Hvorefter de ” ... fortalte os det alt sammen.” ( H. Egede 1971,1:80f). Alt det,
abenbart, som Egede godt vidste i forvejen? Meget vand har givet naring til planten’ i de forlobne
ar fra den oprindelige dagbogsoptegnelse i 1723 til Egedes redaktion efter hjemkomsten i 1736.
Hverken den navnte begivenhed ved Pisissaarfik, der genkendes i en senere, fyldigt nedskrevet
variant pa genlandsk (Sonne 2005: id 492), eller drengens fortalelse kan dateres til andet end
engang mellem 1729 og 1736. Det ses af den &ndring, pavist af Arneborg (1991), der er sket af
Hans Egedes opfattelse af grgnleendernes rolle i nordboernes forsvinden fra den forste
Grenlandsbeskrivelse (Perlustrationen) i 1729 til den seneste i 1741. 1 1729 er norboerne enten dgde
af sult, gaet til i indbyrdes konflikter, eller udryddet af granlendernes forfedre (H. Egede 1729:
5).12 1 1741 er der i det samme afsnit kun én mulighed tilbage, den sidste, som Egede mener
bekrafter de islandske kilders udsagn (H. Egede 1925: 316).

| 1729-udgaven af Grgnlandsbeskrivelsen er altsa de tidligste, ureviderede dagbogsoplysninger fra
17. februar 1723 tilfgjet den mulighed, at nordboerne selv udryddede hinanden, mens
overensstemmelsen mellem de islandske kilder og grenlendernes udryddedelse af nordboerne er
udeladt. Sidstnaevnte udryddelse er sa blevet enerddende i 1741-udgaven, formentlig stattet af
tilfgjelserne om den dbenmundede dreng og Pisissaarfik episoden i den reviderede ugave af
dagbogen af 1738. Dog, tilfgjer Egede 1 1741, findes der ingen "historiske” beretninger derom fra
grgnlendernes side (H. Egede 1925: 316). Hvilket jo vitterlig ikke passer, for sa vidt som han ikke

blot pa samme side (ibid.) citerer sin sgns nedskrift af qallunaats oprindelsesmyte der ender med

' En situation der heller ikke var Hans Egede selv fremmed, da han sommeren far, med familie og nogle f&
tilbageblevne ansatte i stor angst matte vente meget leenge pa skib hjemmefra. Sultedgden truede, men ved noget af et
lykketreef fandt forsyningsskibet ind til havnen den 8. juni 1722 (H. Egede 1925: 25-28).

12 p3 nettet laeser man hypigt, at denne udgivelse skete mod Hans Egedes vilje. Det er ikke sandt. Det skete uden hans
vidende, men ikke uretmassigt, bemaerker Bobé i sin introduktion til H. Egede 1925: IX).



grenlendernes udryddelse af dem, men ogsa i sin egen redaktion af dagbggerne i 1738 refererer til
forteellingen om begivenheden ved Pisissaarfik med samme udgang (H. Egede 1971,1:80f).
Allerede far 1737 har planten altsa slaet rod i den traditionelle overlevering. Hvad angar myten om
gallunaats oprindelse er den en variant af den falleseskimoiske om kvinden der blev gift med en
hund og blev mor til forskellige ikke-eskimoiske folk, reale og/eller forestillede. Bade i Canada og
Grgnland har gallunaat faet deres naturlige placering i denne myte (se Sonne 1990). Som regel
sendes de bort over havet pa en kamiksal, oftest med besked om at fremstille dejlige ting
(handelsvarer), med tydelig reference til de handelsskippere og hvalfangere, der kom i
forsommeren, handlede, og sejlede bort i det begyndende efterar. Hans Egede gengiver al korthed
netop denne variant (H. Egede 1925: 397), der ogsa er den gengse i Grgnland (Sonne 2005: id),
men i Poul Egedes version, hvor gallunaat identificeres med nordboerne, sendes de ikke ud over
havet. De forbliver i Grgnland, hvor pa et tidspunkt en af dem i hanligt overmod opfordrer en
grgnleender til at skyde sig, ikke som et opret menneske men liggende i foregivet skikkelse af en
alk. Hans ringe fidus til grenlenderens traefsikkerhed gares selvfglgelig til skamme. Da
grenleenderen rammer nordboen dgdeligt, giver det anledning til de stridigheder der ender med
nordboernes udryddelse. Udfordringen er ingen unik episode i overleveringen, hvor den hyppigt
forekommer i diverse forteellinger om konkurrerende konfrontationer med fremmede (se fx
kommentar til Sonne 2005: id 9). Hans Egedes henvisning til stridigheder ved Pisissaarfik,
bueskydningsfjeldet, bygger pa en tilsvarende episode. Flere konkurrencer placeres til et sadant
fjeld i overleveringen, bl.a en nordboforteelling fra ca. 1860, hvor to venner, en grgnlender og en
nordbo konkurrerer i bueskydning, fordi nordboen har faet den tabelige idé, at den der ikke rammer
et fjernt, aftalt mal, skal styrtes ned ad fjeldet. Det bliver jo hans egen skabne, men da den var
selvforskyldt, fortsztter det fredelige forhold mellem grgnleendere og nordboere. Pa dette tidspunkt,
ca. 120 ar lengere fremme i kolonihistorien skal der mere til at yppe kiv. I de sydlige varianter pga
en grenlender, der uopfordret og uretmaessigt myrder endnu en nordbo (Sonne 2005: id 408, 487,
1820), mens der i Nuuk og omegn pahaftes den gamle feelles inuit fortelling om Navaranaaq (se
Holtved 1943). Hun satter splid mellem de to parter (i Canada inuit og indianere), der ender i
blodige opgar og nordboernes endeligt. En enkelt, Uunngortoq, redder sig sydpa (ibid.: id 244,
1820)., men bliver dog i sydgrgnlandske varianter slutteligt dreebt. Skylden for udryddelsen er nu
flyttet til granleenderne selv, en svigefuld ungme eller en uforsigtig fanger. Thisted begrunder denne

og andre &ndringer, i fx Arons variant der viser medfglelse for nordboernes skabne, i



kolonisationen og kristningen som fakta, der endnu i 1700-tallet var til diskussion (Thisted 2010:
291).

Langt kortere fortalt har Hans Egede dbenbart fra det gjeblik han blot nogenlunde kunne gere sig
forstaelig pa grenlandsk forhart sig om nordboernes skaebne og luftet den viden han havde fra de
islandske kilder (der er nedskrevet flere hundrede ar efter de omtalte begivenheder). Den er
abenbart blevet godtaget: ”... de fortalte os det alt sammen.” Fgjer vi hans uredigerede
dagbogsnotater fra de forste ar (H. Egede 1925) til de senere redigerede, nemlig savel de to udgaver
af Grgnlandsbeskrivelsen/Perlustrationen, som dagbggerne i hans egen udgivelse (1738), kan

hypotesen om plantningen vanskeligt bortforklares.

Et forbehold

Pa den anden side behgver plantningen ikke veere den eneste forklaring pa nordbo-fortellingernes
tilblivelse. Saledes giver lokaliseringen af Poul Egedes myte om gallunaats oprindelse langt fra
Vesterbygdens Pisissaarfik, nemlig til Kap Farvel allersydligst i Grgnland anledning til andre
overvejelser. Gullgv har konstateret sporadisk tilstedevarelse af thulekulturens grgnlendere i
@sterbygden sa tidligt som i 1300-tallet. Det drejer sig om en gassi, et inuittisk fest- og
ceremonihus med udgravet rund bund og spor af teltoverdaekke er udgravet naer Herjolfsnas, mens
en anden inuit-tomt fra samme arhundrede er udgravet leengere inde bag Kap Farvel ved den
tidligere boplads Anorluitsoq (Gullgv 2003). Vi kan saledes ikke aldeles udelukke, at de varianter af
visse nordbo-forteellinger, der lokaliseres til ruter i det sydligste Grgnland (spec. om Uunngortoq),
har noget pa sig om tidligere samvaer. Men disse varianters sikre lokalkendskab, isar i dem der er
fortalt ved Nuuk, siger ligesa vel noget om de sydligste granlenderes veldokumenterede rejser og
flytninger i 1700- og 1800-tallet mod nord til og med Kangeq, Noorliit og Uummannag
(herrnhuternes stationer i Nuuk og i Godthabfjorden).*® (Sonne 2005: id 490, 492)

Qallunaatsiaat

Nar der med nordboerne i nyere grgnlandsk litteratur, som Thisted papeger, skal underforstas de
postkoloniale danskere, skal det huskes at europaeere/danskere (gallunaat) og nordboere
(gallunaatsiaat), jo ikke hedder det samme. Med tilhanget —tsiaq, flertal —tsiaat, der betyder de

temmeligt/knap sa gode eller ligefrem ildesindede, leegges der netop afstand til disse gallunaatsiaat,

3 Thalbitzer, W. 1914: The Amm. Esk., I: 702f. 705-07, 332, 708, omtaler gstgranlandernes kendskab til nordboere —
formentlig via kontakter med sydgrenlendere, som de handlede med ved arlige sammenkomster.



som forfaeedrene havde udryddet til forskel fra samtidens kolonister som, til grenleendernes lettelse,
ikke falte sig forpligtet til at haevne fortidens drab. Holder vi os til Sonnes base, indfgrtes skellet
engang i midten af 1800-tallet, hvor gallunaatsiaat sa smat pipper frem i fortallinger fra Nuuk-
egnen, undertiden i afskrifter, undertiden kun pa tryk men ikke i de originale handskrifter, hvis de
findes. Den falgende analyse er m.a.o. et godt eksempel pa, at man bade skal checke de registrerede
data og handskrifterne i arkiverne. Foruden, som altid, orientere sig i allerede skrevet litteratur om

emnet.

Opkomsten af betegnelsen gallunaatsiaat i nordbofortellinger kan lokaliseres til Nuuk-omradet og
senest i 1859, for sa vidt som samtidige varianter fra Uummannak i nord og Qagortoq i syd pa det
tidspunkt udelukkende bruger betegnelsen gallunaag/gallunaat (Sonne 2005: id 518, 487, 1820,
1821).* Men péfundet kan ikke med abslolut sikkerhed placeres hos nogen bestemt person eller
kreds, nermere betegnet enten herrnhuternes tyske eller den kongelige danske mission. Skent de
farste forekomster af betegnelsen forekommer i forteellinger nedskrevet af herrnhut menighedens
medlemmer, foreligger netop disse forteellinger ikke leengere i original. Nogle kan kun laeses i
afskrifter og andre kun pa tryk, der har haft sddanne afskrifter som forleeg. Baggrunden er den, at
hele Rinks farste samling (NKS 2488, 11) blev skrevet rent af seminarieelever pa den danske
missions seminarium i Godthab/Nuuk, hvorefter originalerne blev kasserede. Af disse afskrifter
blev enkelte udvalgt til tryk pa grenlandsk, hvorefter som regel ogsa de pageeldende afskrifter blev
kasserede. Vi kan m.a.o. ikke afgare om det er nedskriverne eller afskriverne der har indfgjet

gallunaatsiag/gallunaatsiaat.

Mistanken falder ved farste blik pa herrnhuterne. | ordbggerne optraeder gallunaatsiaq forste gang i
herrnhuten Kleinschmidts fra 1871 (s.137). Han uddannede hjalpelaerere (kateketer) hos
herrnhuterne, indtil interne stridigheder om hans yndlingselevs moralske vandel farte til hans afsked
i 1859 (Wilhjelm 2008: 555). Derefter var han leerer pa den danske missions seminarium i Nuuk.
Netop denne elev, Abraham, bruger i sin nordbofortalling som den ferste betegnelsen gallunaatsiaat
med ufravigelig konsekvens fra farst til sidst. Den er sendt til Rink i 1859 og trykt samme ar (Sonne

2005: id 490). Derimod er der endnu slinger i valsen hos kateket Kristian Hendrik og Aron, far og

' Motzfeldt nedskrev to varianter pa dansk fra Qaqortoq. I den ene kalder han nordboerne “de norske”, men nzvner én
gang den grgnlandske betegnelse: gallunaag. I den anden forkommer gallunaaq adskillige gange (Sonne 2005: id1820,
1821). Pastor Nissens nedskrift pd grenlandsk af Sameks variant, der ikke blev afskrevet pa seminariet, men mangler i
original, fordi den blev trykt (oprindelig registreret af Rink i NKS 2488, 111, nr. 241) har heller ingen gallunaatsiaat
(Sonne 2005: id487).



san, begge af herrnhutmenigheden pa Kangeg. | deres nordbofortzllinger, ogsa indsendt i 1859,
vrimler det med gallunaag/qallunaat, mens gallunaatsiaat kun forekommer sporadisk, fire gange i
Kristian Hendriks og syv gange i Arons tekst (ibid.: id 492). Hverken Abrahams eller Arons
varianter, der blev trykt, eksisterer altsa i original eller afskrift, mens Kristian Hendriks, der ikke
blev trykt, stadig forefindes i afskrift (ibid.: doc 244). Er et da ned- eller afskrivere, der har plantet
gallunaatsiaat?

For at de indfgjede gallunaatsiaat skylde afskriverne taler for det farste en senere nordbo-fortelling
nedskrevet af Aron og indsendt i 1863, da afskrivningerne var ophgrt. Den findes endnu bade i
original og pa tryk og den navner udelukkende gallunaag/gallunaat (ibid.: id 358). For det andet
beerer Abraham Eliasens trykte udgave overskriften: gallunaatsiaanik, ”om gallunaatsiaat”, mens
der i hele teksten kun forekommer gallunaag/qallunaat. Tilfeeldigvis findes afskriften endnu med
den naevnte overskrift. Eliasen var kateket, uddannet pa Ilulissat seminarium og virkede i det
Niagornag ner Uummannag. Skent han efter eget udsagn har laest og genkendt de tidligere trykte
nordboforteellinger har han ikke anvendt deres galunaatsiaat i sin tekst (ibid.: id 518). Overskriften

ma skyldes en ’fremmed’ hind.

Imod at afskriverne pa det danske seminarium har indfgjet qallunaatsiaat taler muligvis den variant,
som Rink nedskrev i oversettelse pa dansk efter mundtligt forleeg, da han i 1864 havde lert sig
tilstreekkelig godt grenlandsk. Skent saerdeles aktiv i danskernes “kultukreds” i Nuuk har han ikke
anammet skellet mellem gallunaaqg og gallunaatsiaqg. Fortzlleren bruger tilsyneladende kun
gallunaaqg, som Rink konsekvent oversatter til dansker” (ibid.: id 408). (Der er ingen nedskrift pa
grgnlandsk af denne variant og fortelleren er ikke identificeret)

Nettet strammes efterhdnden om herrnhuterne og med dem Kleinschmidt, der med sit virke pa det
danske seminarium fra 1859 kan have plantet gallunaatsiaat hos nogle af afskriverne. Det er sa et
spgrgsmal om den praktiske afstandtagen til de veemmelige gallunaat, som -tsiaat udtrykker er

indfort fra toppen af hierarkiet eller de ’jeevne’ gronlendere. Under alle omstendigheder slar den

rod blandt de fremtidige kateketer, de ”fremmede blandt deres landsmaend” (Thuesen 2007).

Mest forbavsende er det nok, at skellet mellem gallunaat og gallunaatsiaat allerede i 1903 har

manifesteret sig hos Inughuit i Avanersuag, Thule, der endnu ikke var koloniserede. De havde haft



kontakter med diverse ekspeditioner, hvalfangere og ikke mindst Robert Peary og hans mand, som
betjente sig af lokale folk pa gentagne grenlands- og nordpolsekspeditioner i 1890’erne. Men deres
kontakter med grgnlendere syd for Melvillebugten havde indtil da veeret relativt fa. Og dog, som
altid nar den slags maerkveerdigheder optraeder i tidlige inughuit forteellinger, getter jeg, at de
stammer fra sydvestgrgnlenderen Hans Hendriks ophold fra 1855-60 (Lidegaard 1985). Han
voksede op i Qegertaasuatsiaq / Fiskenasset som medlem af herrnhutmenigheden, hvor betegnelsen
gallunaatsiaat saledes allerede kan have vundet indpas fer 1855.

Lidt overraskende er det i gvrigt at Amaanalik, nar hundebgrnene skal sendes ud i verden bruger
betegnelsen gallunaatsiaat, men ikke gallunaat, og tilmed gallunaatsiaat i en positiv betydning. De
skal blive ufarlige, i modsetning til tornit (Holtved 1951,1: 69), sandsynligvis folk af Dorset
kulturen, som man i hendes oprindeligt baffinlandske baggrund var i konflikt med, efter sigende
havde udryddet og havde mange fortaellinger om (ibid. id 1291). | den sammenligning var

gallunaatsiaat neeppe sa forfeerdelige. Og betegnelsen bredte sig ikke til arktisk Canada.

Hos inughuit mgder vi gallunaatsiaat i to forteellinger, den ene om kvinden der blev gift med en
hund, den anden om et krigerisk sammenstgd med gallunaatsiaat. De udryddes eller flygter, men
efterlader et drengebarn, der adopteres af inughuit. Rasmussens ene forteller, Masaatsiaq prever
vist at kombinere de to forteellinger, der indledes med et kort resumé af oprindelsesmyten om
Kvinden og Hunden og fortsetter med en leengere ’historisk’ skildring af nordboernes vikingetogter
til Thule-omradet i fortiden. Derefter gar endelig den egentlige fortzelling om adoptivbarnet i gang.
Rasmussen indfletter desuden selv flere kommentarer om en mulig historisk kerne (Sonne 2005: id
321). Den bekraftes for sa vidt i dag af udgravede nordbogenstande i bade Avnanersuaq og det
overfor liggende Ellesmereland. Men inughuits egne forfaedre, der farst kom til Thule fra kobber og
nattilik inuits kyster en god bid l&engere mod vest i forste halvdel af 1700-tallet (Fortescue 1986),
har ikke haft chancen for at treeffe nordboere. De fik i 1818 den farste kontakt med gallunaat ved
John Ross’ ekspedition, og i sidste halvdel af 1800-tallet handlede de med hvalfangere, der kom op
langs vestkysten, lagde ind ved Kap York, satte over Baffinbugten i isfyldt farvand og jagede
hvalerne ned langs Baffinlands gstkyst. Holtveds ene forteller, den ikke alt for sprudlende
Pualorsuagq, forteeller blot adoptiv-historien (ibid.: id 1730), der i begge varianter understreger en
frygt for adoptivdrengens haevn. Den gares ganske til skamme med det fine venskab der udfolder
sig mellem denne og hans plejebror. Séret heles staks efter konflikten, og sa er den ikke lengere -

hos Pualorsuaq. Rasmussens fortaller spinder en noget leengere ende om den hvide dreng, der trods



sin udvikling til en fortreeffelig fanger lenges sa meget efter sin oprindelige kulturs malk og sede
spiser, at han flyver hjem. Som bevis har man fundet noget af hans tgj efterladt ved Kap York. Man
flyver jo nggen. Ingen angakokker flyver med tgj pa (ibid.: id 321). Heller ikke de to varianter af
Kvinden og Hunden om de hvides ophav giver anledning til fortsatte fjendtligheder. Den ene har en
besynderlig slutning, der bryder med det vanlige skel mellem land og hav i inuits verdensbillede,
der normalt ogsa markeres i denne mytes varianter. | den her navnte bestar Kvinden og Hundens
afkom af gallunaat, gallunaatsiaat, inuit, ulve og eqgillit (en slags hundemennesker, indianere). Da
de har draebt deres morfar, sender moderen dem alle bort pa bade af kamiksaler, alle sammen, ikke
blot de hvide, der bor pé sddanne skibe af den form, men ogs& inuit, der normalt er kystboere™ og
tilmed de to indlandsracer, ulve og eqqillit. Til sidst dgr kvinden og hunden selv af sult (ibid.: id
629). Hér lades i det mindste heller intet spor tilbage. Sa vidt Holtveds fortzller, mens Rasmussens
kun kerer sig om de hvides skabne. Kun de sendes ud over havet, og vel at mearke inden

morfaderen draebes af det resterende afkom, inklusive inuit. Hvormed man forstar, at der absolut

ikke er grund til yderligere fjendskab mellem inuit og gallunaat eller gallunaatsiaat (ibid.: id 1550).
Hvorfor inuit selv er med i kuldet har jeg ingen anden forklaring pa, end at alle inughuit varianter
ender med at slette alle spor efter mesalliancen mellem kvinden og hunden. En ligesa vaesentlig
forskel fra de vestgranlandske nordbofortallinger, hvor nordboerne udryddes af Grgnland, er der
ikke skyggen af stridigheder om retten til landet i dem fra Avanersuaq. De sendes enten bort over
havet i deres kamiksale-skibe, eller kommer pa kortvarige besgg i dem. Kolonihistorien er heller
ikke den samme. Knud Rasmussen bevagede indremission til at placere en missioner i 1909,
oprettede selv med sponsorer i ryggen en handelsstation i 1910, fik indfart lokalt selvstyre med et
fangerrad fra 1927 (lovfaestet 1929), og dette rad fortsatte deres virke efter statens overtagelse af
Avanersuag som koloni i 1937. Modsetningsforholdet til danskerne fik fgrst vind i sejlene, da
oprettelsen af Thulebasen i 1953 afstedkom tvangsflytningen af Uummannags beboere til Qaanaaq
uden varsel, og uden forklaring. Det skete pa kolonistyrets ordre kort forinden hele Grgnlands
kolonistatus blev ophavet i 1953, &ndringen, der ville have kraevet hgring i fangerradet og
medbestemmelse. Om dette overgreb har genindfart gallunaatsiaat som en underforstaet term for
gallunaat er dog ikke troligt. Qallunaatsiaat tilherte en fortid uden lzengere varende landgang og
boszttelse. En fik adgang til landet, adoptivdrengen, men han fik “vinger” af lzengsel efter maelk og

sade sager (Chonning’?).

' Far de sidste indvandrere kom fra Baffinland okr. 1860 havde inughuit hverken kajakker eller konebéde. De klarede
sig med hundesleade, isfangst af sadyr, isar hvalrosser, og udnyttede ikke indlandets veesentligste fadeemner, grred og
rener.



Kvinden og Hunden, med og uden nordboere

Varianterne af myten om gallunaats og andre racers oprindelse i mesalliancen mellem en inuit
kvinde og en hund giver rig lejlighed til at dykke ned i diverse aspekter af grenleendernes relationer
til sdvel besggende hvalfangere og de bosatte kolonister. Blandt basens varianter identificeres
afkommets europeiske unger kun med nordboere i Avanersuaq og i Vestgrgnland kun i Poul
Egedes variant fra senest 1737. Dette i modsatning til den tidligst nedfeldede variant, som Hans
Egede fik. Den falger det gaengse forlgb, hvor jeg her indfletter konstellationernes kulturelle

betydninger:*°

En rendemaske af en giftemoden pige der nagter at gifte sig. Til sidst snerrer hendes far, at hun kan
fa en hund til mand. Hunden fglger invitationen og pigen nedkommer med et kuld unger af
forskelligt udseende. Da de efterhanden larmer uudholdeligt bliver hele den hundske familie flyttet
over til en gde @. Hunden svemmer frem og tilbage med mad fra sin svigerfar, der, treet af hundens
manglende evne til at forsgrge sin familie, en dag drukner eller forsgger at drukne hunden med sten
i madposen i stedet for kad. Derefter opfordrer bgrnenes mor sit afkom til som havn at &de deres
bedstefar, da han selv kommer over til dem med mad. Hundefamilien har nu slet ingen forsgrger,
hvorfor hun sender nu sine bern ud i verden, ofte i flere hold til hver sit miljg, som andre”
menneske- og anderacer. I de gronlandske og canadiske versioner er den ene race “de hvide”, som
moderen sender ud til havs pa en kamiksal med besked om at lave dejlige ting. De hvide rangerer
m.a.o. pa linie med flere kendte anderacer, men sjeldent med inuit selv i de tidligste versioner.
Inuit, ”rigtige mennesker” kommer i Canada forst med i yngre varianter, nar inuit leenge har blandet
blod med og pa andre mader faet tettere relationer til gallunaat. Samarbejdet med de hvide giver
sig i ferste omgang udslag i en identifikation af hundebgrnenes mor med sgdyrenes mor,
Havkvinden. Senere, da kristendommen vinder udbredelse, inkluderes inuit i hunde-konens
blandede kuld (Sonne 1990). | Grgnland inkluderes inuit kun i den variant Hans Egede selv har
hert, i en af de gstgranlandske, der er fortalt af Sofie Jargensen (ibid.: id 1317), og hos inughuit."’
Hvorfor inuit hos inughuit er med til at senderrive deres bedstefar og sendes ud i verden er mig som

sagt noget af en gade. Sofie inkluderer muligvis inuit fordi hun er vokset op i en blandingskultur af

'° Sgg i basen: Tartunegi; Lyon 1824: 360, 363; Boas 1964: 229; Bergsland 1987:47f (N. Alaska); Lantis 1946: 267f
(Nunivak, S.V. Alaska).

" og en gstgranlandsk version, der i 1919 blev nedskrevet af den unge Sofie Jargensen, Hun var barnedgbt, serigst
troende, og voksede op ved handelsstationen i Ammassalik med overvejende uddannet vestgrenlandsk personale, hvor
faderen var ansat som kiffagq (Sonne 2005: id1317).



akkulturerede vestgrgnlendere (missionar, hjeelpeprest, kolonibestyrer med familier) og
gstgranlandske kiffat-familier pa handelsstationen i Tasiilag/Ammasslik. Hun er i gvrigt den eneste
der kalder mytens inuit kalaallit — af vestgrgnlandsk oprindelse. Men i Hans Egedes variant er der
en klar adresse. Hér bestar kuldet udelukkende af inuit og hundehvalpe, hvoraf de farste bliver i
landet mens de sidste sendes over havet pa en gammel sko med ordene: ... Farer hen og bliver
Kablunaker af eder. Deraf kommer det, sige de, at Kablunakerne leve stedse pa sgen, og skibene er
ligesa dannet, som Grenlandske Skoe, runde for og bag.” (H. Egede 1925: 397; 1979,2: 117). 1 al
sin enkelthed meddeler denne forteelling at inuit, ikke gallunaat har hjemme i Grenland.
Kontroversen om retten til landet titter frem, ogsa her. Qallunaat har hjemme pa deres skibe, de er
umiarsuarmiut, skibsboere, som de endnu hedder i en sen farce om fortidige oplevelser pa et
europeeisk handelsskib (fx Sonne 2005: id 1447).

Poul Egedes variant, der identificerer gallunaat med nordboerne, har tydeligvis kraevet en del
a@ndringer for at fa fortaellingen til at passe med de plantede “fakta”. For det forste ma der tilfojes en
episode om de stridigheder der farer til nordboernes uddryddelse af landet. For det andet kan de i
begyndelsen vanskeligt sendes over havet med besked om at lave fristende ting. De ma i farste
omgang forblive i landet. Arsagen til fjendskabet er fortalleren ogsa forsigtig med. Det opstar ikke
af gallunaats medskyld i drabet pa deres inuit morfar. Morfaderen bliver end ikke dreebt. Kuldet
bestar nemlig kun af hundehvalpe og gallunaat, og da morfaderen kommer med kad, vader en
gallunaaq ud efter det, men, tilbage pa land overfaldes han af hundene, der bade ader kadet og
gallunaaq’en. Morfaderen lever videre uden for fortellingen, mens hunde-familien, dvs. gallunaat
(hundene hgrer man ikke mere til) fortsaetter livet dernede i syd, hvor sa en af dem foranlediger
konflikterne med sin tabelige udfordring til en forbiroende grenleender. Sammenlignet med den
inughuit variant, hvor skylden for drabet pa bedstefaderen fjernes fra bade gallunaat og
gallunaatsiaat, fordi de sendes til havs, inden morfaderen bliver adt af det resterende afkom, ma
Poul Egedes forteller altsa finde en anden placering af denne skyld, fordi gallunaat forbliver i
landet. Han udskifter morfaderen med en gallunaaq, der bliver dreebt — af hundene. At man slet
ikke i Sydgrgnland har haft sleedehunde, der uden tgjr ville angribe hvem som helst, der kom
vadende med en stor klump ked, har fortzelleren naeppe teenkt pa. Under alle omsteendigheder har
qallunaat har ingen grund til heevn over andet end hundene. Havde det ikke veret for qallunaaq’ens
idiotiske udfordring, var det aldrig kommet til konflikt. Og idiotisk er den fordi, som alle kan vide,

inuit langt overgar gallunaat i jagtfeerdigheder.



Basens gvrige varianter af Kvinden og Hunden identificerer ikke de affgdte gallunaat med
nordboere. Det geelder Hans Egedes (se ovf.), den tidligste variant indsendt til Rink fra 1820’erne
(Sonne 2005: id 125), Luutiviks fra 1867 (ibid.: id 53), Rasmussens fra 1902-04 (ibid.: id 1606), og
alle de gstgrenlandske (ibid.: id 1082, 1083, 1084, 1132, 1317). | dem alle sendes gallunaat til havs
med serlige feerdigheder, oftest til at fremstille alt muligt med haenderne. De fremstillede sager kan
kun veere de eftertragtede varer, som sommerens handelsskippere og hvalfangere udbgd. Desverre,
bemarker dog den tidligste gstgrenlandske variant, hindrede storisen dem i at komme ind til
Amassalikkerne, der var ngdsaget til at kebe varerne hos sydgrgnlenderne (oftest af
sydgstgranlendere som mellemhandlere og til sidst, da sydastkysten var affolket, ved udstedet
Paamialluk naer Kap Farvel). Jern stod hgjest i kurs. Qallunaat fremstiller det, slutter varianten, af
mennesker der kastes i store transmeltningsgryder. Farst bliver de hvide, sa rade, sa sorte (ibid.: id
1132)!

De allerfleste varianter gar ellers ikke af vejen for at lade gallunaat deltage i mordet pa morfaderen.
Der klaeber noget hundsk ved dem. Poul Egedes nordbo-variant og den ene fra Inughuit er
undtagelser. Ligesa en tredje, der er ganske interessant, fordi noget forhindrer fortzelleren, Markus, i
at holde rede pa hele forlgbet. Man ser pa det neermeste andringerne blive til undervejs (ibid.: id
610). Jeg geetter at indsamleren, Knud Rasmussen, den grgnlandiserede dansker der noterede
forteellingen ned i 1904, bragte Markus ud af fatning. Fornaerme danskerne skal han i hvert fald ikke
nyde noget af. Han lader gallunaat blive sendt til havs, ikke blot fgr drabet pa morfaren, men af
selveste denne morfar, der dernast, pa datterens opfordring drabes af de tilbageveaerende hunde.
Ergo pahviler der ikke gallunaat nogen skyld for dette drab. Hele skylden placeres i realiteten hos
datteren, der ellers, i andre varianter, har en forstaelig grund til havn, det vaere sig faderens svigt
som forserger, hans mord eller mordforseg pa hunden. Men Markus’ variant fjerner ogsé enhver
skyld fra bedstefaderen. Han kommer troligt med al den mad ungerne behgver. Han forsgger ikke,
med eller uden held, at drukne hunden. Det er end ikke ham der i vrede over at hun ikke vil giftes
tilbyder hende en hund til mand. Hunden forsvinder blot ud af forlgbet pa et tidligt tidspunkt, og det
er en ondsindet bopladsfalle der foreslar hende aegteskabet med en hund. Datteren har m.a.o.
absolut ingen grund til at lade sine tilbageblevne hundebgrn sgnderrive og &de deres morfar. Hun
skammer sig da ogsa, star der, og man aner hos fortalleren et forstaeligt nag mod de unge

grgnlandske piger der afviste dygtige unge grgnlandske fangere og foretrak en dansk kiffaq ved



kolonien pa fast lgn. Der var jo, i min fortolkning, noget hundsk over disse larmende, libidingse
danskere, der hang pa deres svigerfamilie, nar det drejede sig om grenlandsk mad. I Markus’ variant
skiller de sig ud ved deres meget store ansigter, der kunne hentyde til den stille skraek de veekker, for
sa vidt som de dgdsensfarlige eqqillit, der sendes til indlandet, har ligesa store ansigter. Resten af

kuldet bliver ophav til egnens hunde.

De mange a&ndringer der placerer al skyld pa datteren, der ikke vil giftes med en ordentlig
grenlandsk forsgrger, ma have fjernet fortellerens fokus fra forlgbets elementaere logik. |
begyndelsen, da pigens mor, finder det nyfadte kuld bag huset, opdeles hundebgrnene efter
udseende i fire racer. Hun lader de to racer dg og serger for de tilbageveerende, et rigtigt
menneskebarn og en hund med menneskeansigt, indtil de kan spise selv og udsattes pa gen. Men
denne blandingsrace skifter udseende flere gange undervejs og til slut er den blevet til to racer, rene
hunde og de eqgillit med hundebagkrop og menneskeansigt. Maske et par gentagelser og lutter

grenlandske tilhgrere ville bringe forteellingen pa rette kurs.

Konklusion og Metodediskussion

I grenleendernes syn pa gallunaat giver flere differentieringer sig til kende i historiens lgb. Thisted
fokuserer pa uligheden, kolonisternes selvbestaltede herredemme, som grgnlenderne efterhanden
forsigtigvis, men langt fra helhjertet underkaster sig. Som en del af det hierarkiske kompleks giver
spgrgsmalet om retten til landet tilsvarende anledning til konflikter, specielt jagt- og fangst-
rettigheder. I myten om gallunaats oprindelse sendes de, med én undtagelse, bort fra landet, ud til
havs med ferdigheder i at fremstille ting, som de formentlig gerne ma komme tilbage med — pa
besgg. Farlige kan gaesterne dog veere ifglge de varianter, hvor de har deltaget i mordet pa deres
inuit-morfar. I andre varianter fjernes omhyggeligt denne skyld, fx i Poul Egedes, hvor gallunaat
identificeres med nordboerne. Hundene far skylden for det farste drab — oven i kabet pa en
gallunaaq, men til slut elimineres gallunaat fra landet pga egen dumhed.

I de senere nordbofortaellinger fra ca. 1860 skal der mere til: Enten endnu et mord, denne gang
uberettiget, pa en nordbo (Sonne 2005: id 408, 487, 1820) eller en grgnlandsk kvinde der setter
splid mellem de to parter (ibid.: id 244, 490, 492). Den oprindelige skyld er sa smat flyttet over pa
grenlenderne, der sa alligevel kommer i deres gode ret, nar de efterhanden far sat skel mellem

gallunaat og gallunaatsiaat.



I dbenlyse konfrontationer om jagt- og fangstrettigheder kommer for fgrste gang i de historiske
kilder Kalak/kalaler i spil. Skant en forbindelse til kalaaleg/kalaallit er uklar, er den konstekstuelle
betydning, det “nationale” der indebarer retten til landet, den samme. I betydningen af kalaaleq
ligger tillige den erkendelse, foreslar jeg, at i kristent regi er alle mennesker, inuit, af samme
oprindelse. Med kalaaleq seetter man derfor et nyt og tydeligt skel. | traditionens regi, i varianter af
Kvinden og Hunden er der, bortset fra Sofie Jgrgensens, ingen kalaallit. Inuit ger fyldest, nar de
optraeder i kuldet hos enkelte fortellere: i Avanersuaq af usikre grunde, hos den akkulturerede Sofie
Jargensen under vestgrgnlandsk pavirkning efter ar 1900, og i Hans Egedes korte resumé. | inuits
mytiske tid er der endnu ingen kalaallit. Kun inuit og sa disse gallunaat der sendes bort, udstyret
med feerdigheder, der betinger samtidens udvekslingsrelationer med inuit.

Granlaenderne har gerne havdet allemands ret til at fange, jage og fiske hvor som helst i deres land
(fx Dalager 1915: 11). Med data fra Maniitsoq papeger Robert Petersen, at det i praksis var knap sa
enkelt. Ved grredelve havde enkelte familier eneret saleenge de brugte stedet. Havde man investeret
i grej som fx net til fisk eller szler, respekterede de andre placeringen af nettet. Pa vinterbopladsen
herskede regler for deling af bade byttet og resourcerne. Deleregerne gjaldt alle szler undtagen
smasaler, men den der fangede for meget af uanset hvilke seler i forhold til familiens behov og de
andre fangere, blev ildeset. Han teerede pa de falles resourcer og gjorde sig stor pa andres
bekostning med sine rigelige kadgaver, der satte modtagerne i nedvardigende
taknemmelighedsgzld

(R. Peteresen 1963. Se ogsa fx fortellingen om de lovende kajakdrenge der vaekker misundelse, i
Sonne 2005: id 72). | @st- som i Vestgrgnland forestillede man sig tilmed en personlig salkvote,
som fangeren kunne disponere over livet igennem. Den dygtige fanger der ikke holdt made
risikerede derfor en tidlig ded (Birket-Smith 1924: 449; F. Lynge 1981, nr. 408, 409, s. 155;
Rasmussen 1979, nr. 26, 27, 357, 362, 497; Robbe 1994: 316; J. Rosing 1970: 81). Endelig var det
ikke hvem som helst der kunne sla sig ned pa en hvilken som helst vinterbloplads. Beboernes
kendskab til resourcernes mangde og deres egen formaen i at udnytte dem var vaesentlige grunde
til, om man afviste eller bgd forbirejsende fremmede velkommen ved en given boplads (Dalager
1915: 11). De velkomne havde ikke blot ret men pligt til at bidrage med fangst til feellesskabet. Da
Hans Egede og hans folk ved ankomsten i 1721 valgte deres eget sted, Habets @ ud for Nuuk,
magtede grenlenderne naeppe at sende dem bort. Men velkomne var de ikke (Gad 1984: 147). De

betgd konkurrence i jagtmuligheder, de delte ikke ud af al deres medbragte mad, og snart mgdte de



uvilje hos familierne, der var taget ind til deres fiskepladser i fjorden om sommeren. Jo, de matte
nok udnytte resourcerne, men de skulle ikke tro de havde farsteret og haevde den med vold (se ovf.).

I kolonihistoriens lgb har retten til resourcer i land og kystvandet gang pa gang veeret kilde til
konflikter mellem kolonistyre og grenlendere. Jagtrestriktioner og fredningsbestemmelser indfart
ovenfra har, hvor berettigede de kunne veare, sjeeldent vakt almen begejstring. Heller ikke den
tilladelse faeringerne i 1927 fik til at anlaegge en fiskerihavn ca. 50 km syd for Nuuk,
Faeringehavn/Kangerluarsoruseq. Deres fiskerettigheder blev dog begreenset til en mindre del af
udhavet, bag skaergarden. Men da Grgnlands medlemskab af EF stod for dgren og blev en realitet da
Danmark stemte ja i 1972, blev situationen kritisk. EF’s andre fiskerinationer ville fa ret til at fiske
bag en tremilegraense hele Grgnland rundt. Grgnleenderne stemte nej til EF, men de kunne ikke som
feringerne, der havde faet hjemmestyre i 1948, umiddelbart seatte deres vilje igennem. Kravet om et
grenlandsk hjemmestyre voksede, ogsa af andre grunde (se E. L. Jensen 1977), og da det blev
vedtaget i 1979 gik forhandlingerne om en udmeldelse med samt en brugbar associeringsaftale i
gang. Den faldt endelig pa plads i 1985. Indenfor den nye graense, der blev 200 sgmil, fik EF-
fiskere fortrinsret til at kebe de internationalt fastsatte kvoter, som grenlaenderne ikke selv har
kapacitet til at opfiske.'® Kritik af biologernes kriterier for fastsattelsen af kvoter er dog ingenlunde
forstummet, det veere sig af fisk eller sgdyr. Talrige rapporter, analyser og debatbager har set
dagens lys, bade for og imod grenlendernes praksis og synspunkter (fx Kjeld Hansen 2001 +
omtaler pé nettet, og fra en antropologisk synsvinkel Roepstorff 2003).*° Landjagt pa rener og
moskusokser er underlagt lignende restriktioner, men at Grgnland var grgnlendernes land har for sa
vidt aldrig veeret debatteret, og slet ikke pa niveau med de kontroverser og langsommelige politiske
forhandlinger om land- og jagtrettigheder, der blev fert i Canada og Alaska, de sakaldte Native
Claims. Kolonistyrets sprogpolitik og mere end noget Grgnlands geografi, en i arhundreder
vanskeligt tilgengelig sluttet @, har medvirket til at konsolidere opfattelsen af Grgnland som
grgnlendernes land. Andre medvirkende faktorer har vaeret kolonipolitikken der afsondrede landet
fra fremmed adkomst og begraensede erhvervsudviklingen. De relativt fa resourcer, der kunne
udnyttes med profit virkede heller ikke tillokkende, da landet endelig blev abnet for investeringer
udefra i 1953. Men retten til undergrunden, som danskere og udlendinge har veret interesserede i
fra de tidligste ekspeditioner til i dag, er et anderledes gmtaleligt emne, hvis farste bestemmelser i
hjemmestyreloven fik de mest oppositionelle granlandere til at stemme nej. Arelange tovtraekkerier

'8 Unionstraktaten (Maastricht) af 2005 har ikke &ndret denne OLT (associations) aftale.
19 Leser man fransk er Pierre Robbe 1994 et godt supplement.



med stykvise indrgmmelser er omsider endt med en tilkendelse af grgnleendernes ejendomsret til
undergrunden med Selvstyreloven i 2009. Nu er det op til grenleenderne selv at blive enige om
erhvervsudviklingen, i fiskeri og fangst versus fremmed olie- og mineraludnyttelse, dvs. de
overordnede modstridende interesser i udsigterne til fortsat bloktilskud versus selvbarende

gkonomi.

Med denne nutidige problemstilling har vi bevaeget os meget langt fra de seneste fortaellinger i
basen, ca 1930 i Vestgronland (1950’erne med Vebak i det sydligste Gronland), 1940erne i
Avanersuaq og 1970’erne i Ostgronland.. Ikke detso mindre falder den i trdd med bade de her
udvalgte fortzellinger, konstaterbare tendenser og udviklinger gennem arene i andre skriftlige kilder
(Langgard 1998, 2004, Thuesen 1988) og, ikke mindst, de tidligst noterede navne som
grenlenderne har givet deres land: invin nunaat i Reesens ordliste af 1654, hvor modsetningen er
gallunaat, og Kallaallit Nunaat, som er blevet navnet, da Poul Egede kommenterer en diskussion

med nogle granlaendere om den danske konges eller deres egen ret til landet.

Skulle man nere den overbevisning, som fx Rink bragte i omlgb (1866-71,11:206), at
oprindelsesmyter forteelles ugendret fra generation til generation i en mundtlig overlevering, er man
forhabentlig blevet klogere af denne analyse. Den bygger som man kan se videre pa de tidligere
publicerede analyser af grgnlendernes relationer til gallunaat, der ogsa inkluderer nordboerne. Ud
fra omtrent de samme synsvinkler har basens muligheder iser lettet sammenligninger af &endringer i
relationerne mellem parterne athangigt af kontekst og ’budskab”. For nu at gentage
metodebeskrivelsen 1 indledningen ligger ingen kronologisk “oprindelig” fortelling til grund for
sammenligningerne. Den findes ikke. Men nar jeg som udgangspunkt bruger det gengse forlgb i
hovedtrakkene er det pd den baggrund, at jeg allerede har anlyseret og klarlagt dette forlgbs
relationelle og kulturelle betydninger. Som fx de kulturelle fakta at hunden hos inuit er en darlig
forsgrger der fodres af mennesker og ikke deler med nogen; at den er et tamdyr, dvs. tettere end de
vilde dyr pa inuit, der ofte giver den lov til ligge i husgangen; at den far flere unger ad gangen; at
mord og mordforsgg skal haevnes (undtagen mellem nert blodbeslagtede 1?) og at haevnen tilfalder
offerets efterkommere, hér det hele blandede kuld, der har medvirket i mordet pa deres morfar. En
enkelt variant har jeg af disse grunde ’kasseret’. Den er fortalt af Thalbitzers hovedinformant,
Teemiartissaq, der i starten lader hunden bringe ked til sine svigerforeeldre, hvorefter det farst

senere bliver omvendt. Om det er Thalbitzer der har misforstaet noget, eller Teemiartissaq har vaeret



sa forankret i sin kulturs seedvaner, at “agteskabet” ikke ville kunne komme i stand uden hundens
“brudetjeneste”, skal veere usagt. Selve denne usikkerhed gar dog denne variant uegnet til
sammenligninger (Sonne 2005: id 1082). Hundens videre symbolbetydninger har jeg udeladt, for
dog ikke denne gang at blive beskyldt for vulgeer-freudianisme. Om end de ville tilfgje en ekstra
dimension er de ikke ngdvendige i denne sammenhang. Forskydningerne viser sig ogsa uden dem,
0g gar sig - starre eller mindre - geeldende ved sammenligninger i hver eneste variant. De flytter
vaegten fra et budskab til et andet. Jo flere varianter man har til sammenligning, med samt deres
historiske kontekster og fortelle- eller nedskrivningssituationer, des tydeligere falder

forskydningerne i gjnene og tilbyder variation i tolkningerne.

Europaernes handelsvarer

Som myten om qgallunaats oprindelse forudskikker, kommer disse efterkommere af en
grenlenderinde og en hund tilbage til Grgnland i deres "store konebade" med kunstfardigt

forarbejdede og eftertragtede varer til salg. Det myldrer med sadanne varer i de grgnlandske



fortzellinger, hvor de efterhanden i den grad har erstattet brugsgenstande af granlandske materialer,
at man fx. harer et hgjt metallisk kling-klang, da Aqissiaq sender grydemanden hovedkuls ned over
den stejle fjeldside. Ogsa den traditionelle grydemand har abenbart faet udskiftet sin gryde af
fedtsten, der ikke gir megen lyd fra sig, med een af jern (Jeg skylder lekt. Chr. Berthelsen denne
lagttagelse).

Jern var fra begyndelsen den mest eftertragtede vare, idet de stumper man kunne finde i
nordboruiner i Syd- og Sydvestgrgnland langt fra kunne deekke behovet langs hele vestkysten.
@stgranlenderne kunne fra 1600-tallet nu og da have held til at redde sig noget jern fra et
europaisk skibsvrag, men heller ikke det var i leengden tilstraekkeligt at demme fra deres
beklagende kommentar til den variant af gallunaats oprindelsesmyte, som Holm fik i 1885: Den
megen drivis ud for Ammassalik hindrede desverre gallunaat i at komme ind med deres jernkram,
hvorfor ammassalikkerne matte kabe det af sydestgranlenderne, der kgbte det i Sydgranland
(Sonne 2005: doc 1132).

Farkolonial handel med europaeere i Vestgrgnland

Mens kilderne rigeligt dokumenterer grenlaendernes handel med hvalfangere i kolonisationens
farste arhundrede (Gullgv 1983; 1987) er oplysningerne mere sporadiske om samme handel i det
halve arhundrede inden 1721.

En del syd- og sydvestgrenlandske fortellinger beretter om handel med europaiske handelsskippere
og senere, hvalfangere, i perioden op til kolonisationens begyndelse. Men afspejler disse
forteellinger vitterlig denne handel, der fandt sted sidste halvdel af 1600-tallet igennem med
hollandske og dansk/norske skippere (Bobé 1915-17: 259-65. s. 266: 1713 gar holl. over til primart
hvalfangst.), eller refererer forteellingerne blot til kolonitidens "snighandel” med farst hollandske og
senere, britiske hvalfangere? | 1777 led stersteparten af den hollandske hvalfangerflade skibbrud pa
hjemvejen, hvorefter skotske og engelske hvalfangere overtog hvalfangsten ved Grgnland, hvor de
regelmaessigt trodsede forbudet mod at handle med grgnleenderne. Om hyppige samvear mellem de
briter og granleenderne vidner endnu i dag dels de "grenlandske danse"”, kalattuut, der er af
uafviselig skotsk-engelsk oprindelse, og dels ganske mange erindringer fra Upernavik distriktet (sag
iseer pa Marteeraq i basen).



Svaret afhaenger i farste reekke af den betydning man skal lzegge i den enkelte fortaellings egen
datering, der ofte lyder som sa: "Det var fgr gallunaat bosatte sig i landet." Dette "land" kan jo
enten betyde samtidens kendte Grgnland som helhed, dvs. fra Sydegstkysten til Upernavik. Eller det
kan veere begraenset til fortzellerens eget velkendte omrade, der maske farst blev koloniseret pa et
forholdsvis sent tidspunkt. For den farste betydning, hele vestkysten, taler de teette
handelsforbindelser som syd- og sydvestgrenlenderne plejede pa rejser nordpa til Diskobugten far
kolonisationen (Gullgv 1983). Og for den anden betydning det sene tidspunkt for nedskrivningen af
forteellingen, da rejserne var hgrt op. Der kan dog veere yderligere hjelp at hente til dateringen, hvis
forteelleren gar rede for sit sleegtskab til begivenhedernes "gjenvidner", og vi tilmed kan identificere
dem som voksendgbte i kirkebggerne. Det kunne man fx undersgge med navnet pa ophavet til en
forteelling herrnhuternes dgbte Hendrik har hgrt og genfortalt til Rink i 1867.

Tinusuk

Beretningen er fortalt ved Nipisat-sundet over for Nuuk af en sydgranlender pa gennemrejse pa et
ukendt tidspunkt, idet den kan vare overleveret gennem flere slaegtled, inden Hendrik hgrte den. At
den opfattes som vaerende af nyere dato ses dog af det udsagn, at forteelleren var oldgammel og hans
endnu levende mor sa tussegammel, at hun var svundet ind til babystarrelse, skulle beres i rygpose
og ikke lengere selv kunne sanse eller forteelle noget. Pakasi/Pakaasi, som sydgrgnlaenderen
hedder, genfortzller derfor sin mors beretning om dengang, man i hendes ungdom arligt handlede
med en europzer kaldet Tinusuk dernede i syd, og det var altsa far gallunaat bosatte sig i landet.
Han var meget afholdt, han holdt meget af grenleenderne og kom tilbage ar efter ar, indtil han
engang efter en overvintring, fordi han ikke havde udsolgt sine varer, sejlede hjem med overlast og
led skibbrud. Derefter varede det mange ar, for der atter kom europaiske handelsfolk til det sted pa
sydkysten (Sonne 2005: id 1765).

Man bar naeppe betvivle den historiske kerne i denne beretning om selve handelen, der er
interessant i sig selv, fordi den stemmer overens med en hypotese fremsat af Gullav om hollandsk
handel i det sydligste Grgnland i arene op til ar 1770: Den blev drevet af handelsskippere, der
forsynede sig med frisk drikkevand pa Kap Farvel gen, og de kom ikke for at drive hvalfangst, men

kun for at handle med sydgragnlanderne (se ogsa Bobé 1915-17). Men efter 1700 forvaerredes



isforholdene og hvalfangerne, der farst pa det tidspunkt entrede Davis Straedet, kunne ikke komme
til land farend ved Fiskenasset (Gullgv 1987: 79f).%

Fortzellingen stetter som sagt denne hypotese, men den stiller nogle problemer, som i sa fald farst
skal lgses. For det farste er begivenheden ikke utvetydigt stedfestet, omend den med en vis
sikkerhed ma placeres syd for dialektgreensen ved Naajarsuit, hvor den dialekt herskede, som var sa
karakteristisk for de tilrejsende man i Nuuk kaldte ’sydleendinge” (Gullav 1983: 248; 1987: 86).
For det andet er der et par usandsynligheder: Hvorfra vidste man egentlig, at denne handelsmand
led skibbrud pa hjemvejen, nar der farst mange ar senere igen kom europziske handelsfolk til
stedet? Det skyldes vel de lokales kvalificerede geet, fordi skipperen aldrig kom tilbage fra sin feerd
med den overbelastede skude. Det andet tvivisomme punkt er Pakasis mors unormalt hgje alder, der
matte settes til ca. 150 ar, hvis handskriftens forteller havde faet fortallingen fra Pakasi. Det har
han ifglge fortallingens ordlyd ikke, og den kan have varet genfortalt over sa mange generationer,
at man pa fortelletidspunktet omkr. 1860 har grebet til den narratologiske kenning, som ogsa i
andre forteellinger fungerer som begrundelse for at datere ny viden til en fjern fortid. Det sker fx i
hos Poul Egede, hvor en grgnlender vil vide om Gud var den samme som det farste menneske.
Denne blev sa gammel og overlevede sa mange koner, at man darligt kunne hoppe(?) over deres
grave (P. Egede 1971 :158; 1939 :105). Samme middel til "tidsfzstelse” ses i én af de talrige
forteellinger om rejser til Akilineq (Canadas nordgstkyst), hvis beboere traditionelt enten er
fjendtlige kannibaler, eller fremmede man ikke kan blande blod med i varige agteskaber. Det kan
man dog netop i den naevnte Akilineg-fortelling, hvor heltens bror bliver gift derovre og bliver
boende hos sine nye sleegtninge, der er overordentlig geestfri og venlige mod de grgnlandske geester.
Helten vender hjem, bliver usandsynlig gammel, overlever endog sine tiptipoldebgrn, og det er fra
ham (rettere hans bror), at sleegtskabet med de canadiske inuit stammer (Sonne 2005: id 1801).
Fortzellingen er fra Ny Herrnhut i Nuuk, hvor man pa fortelletidspunktet i 1867 leengst har hert,
leest og ved selvsyn set, at der bor rigtige mennesker derovre, som er ens stammefraender fra
gammel tid og aldeles ikke svarer til den traditionelle opfattelse af Akilineg-boerne (Lidegaard
1999; Atuagagdliutit 1865 og 1867; Petersen 2000).%

% Endnu i 1722 havde en handelsskipper drevet en givtig handel med sydleendinge ved Kap Farvel (H. Egede
1971,1:49; 1925:109f).

21 | Hans Egedes Perlustration fra 1741 oplyses det s.2, at folk fra Disko l&engst ude pd vinterisen ved en revne med
abent vand har mgdtes og rabende kunnet samtale med folk fra den anden side revnen. Oplysningen lyder trolig, men
har ikke kunnet verificeres.



For en anvendelse af det sammen "trick” med den hgje alder taler, at forteelleren er den samme
Hendrik der genfortalte Pakasis beretning om den europeiske handelsmand fra sin mors ungdom.
Den fortelling har da formentlig varet overleveret sa laenge pa Nuuk-egnen, at den mytiske trope
for hgj alder har fundet sin naturlige plads i beretningen og givet den samtidens karakter af bade en

sand beretning og en rigtig forteelling med et forklaret handlingsforlgb.

Fremmede sager

Man har en fortaelling om nogle hollendere, der led skibbrud ud for Cook-gerne og reddede sig i
land pa Kangeq (Sonne 2005: id 47). De havnede midt i blandt forfeedrene til de forteellere, der
leverede Rink de allerfleste forteellinger. Aron, der har illustreret denne forteelling, daterer den til
ngjagtig 1708! (Thisted 1999: 443). Hvordan han har baret sig ad med at regne det arstal ud sa sent
som i 1860'erne skal ingen kunne sige. Men han har givet ment, at begivenheden indtraf far
kolonisationen af Nuuk-omradet i 1721, fordi forteellingens (morsomme) pointe er det komplette
ukendskab man dengang havde til visse europaiske varer. Problemet er blot at forteellingens
navngivne person hedder Store Jehu, et indiskutabelt dabsnavn, som han farst kan have faet nogen
tid efter 1739, idet herrnhuterne, som Kangeg-boerne tilsluttede sig, ferst debte deres allerfarste
proselyt med navnet Samuel i 1739. Men Jehu kan jo vare blevet dgbt som a&ldre, og det er derfor i
herrnhuternes arkiv, hvor deres dgbtes bopzl, omtrentlige alder, grenlandske navn og dabsnavn er
anfart, at vi har mulighed for tilnsermelsesvist at verificere eller afkrafte Arons arstal (hvilket jeg

overlader til interesserede laesere).

Bortset fra dateringsproblemet tyder forteellingen ligesom den foregaende fra Sydgrenland pa, at
forholdet til hollenderne ikke ufravigeligt var sa darligt som danske kilder ynder at understrege. De
melder om konflikter, der ogsa afspejles i flere fortallinger, hvor grenleenderne fremstar som snu,
heksekyndige og fysisk overlegne helte (Ga ikke glip af den festlige farce: Pukkitsulik i Juuas
variant, ibid.: id 1447). Men den sydgrgnlandske forteelling om handelen med Tinusuk skildrer
forholdet som ren idyl, og i Kangeq-forteellingen om de skibbrudne giver gragnleenderne dem efter
en kort a&ngstelig prevetid husly og far lov til at bjerge hvad de kan fra vraget. Store Jehu vrager
kleedesstof som ikke viser sig vindtet, til fordel for en bunke aviser og far af dem syet sig en
anorak. Desverre regner det den dag han har den pa for farste gang. Og pa illustrationen af denne
oplgsende hendelse leeser man, som Kirsten Thisted bemaerker, arstallet 1708 pa avisstoffet (ibid.).



Granlaenderne havde vitterlig gavn af de varer holleenderne solgte dem. Det pointeres bl.a. i en
forteelling fra Kangaamiut om to venner og deres familier, der flere gange var ved at sulte ihjel.
Men da de fik kabt sig krudt og hagl fra skibene, sultede de aldrig mere (Sonne 2005: id 400). Gavn
ma man ogsa have haft af hollendernes hvalfangst, skant den kan have betydet eb dek konkurrence
om dyrene. En vis hollender blev saledes betegnet som "hvalrgveren" i Diskobugten (P. Egede
1971: 86; 1939: 61). Men hvalfangerne, der kun var ude efter spaekket, havde nappe brug for
keempedyrenes mangder af kad, og abenbart heller ikke for deres leekre hud, mattakken, som de
smed ud til fri afhentning. Neer Kangaamiut skete det ved et sted kaldet Uummannaq (optraeder ikke
pa nutidens kort over egnen) ifglge et par fortzellinger (fortalt af Iver Berthelsen ved Nuuk, men
begivenhederne foregik i hans barndom ved Kangaamiut). Kraftig malurt blandes dog i beaegeret i
den sidstnaevnte af de to forteellinger, fordi sygdom breder sig blandt mattak-spiserne, der
konkluderer at hollenderne ma have forgiftet hvalhuden (Sonne 2005: id 1804).

Kort sagt, et vist forbehold var latent over for holleenderne, hvoraf enkelte bade viste vilje og havde
held til at overvinde det. Regulere handelspartnerskaber mellem enkelte grenlendere og hollandske
kaptajner er der tilmed ogsa forteellinger om. Og som vi skal se i det fglgende, lever de
tilsyneladende op til de forventninger en grenlaender ville stille til en handelspartner blandt sine

egne landsmeend.

Handelspartnerskaber

Hans Egedes beskrivelse af granlendernes handel med hinanden kunne tyde pa, at kebers behov for
en bestemt vare alene afgjorde, hvem han handlede med: Salgeren prasenterede sin salgsvare og
dét han gnskede til gengeld i en trommesang, hvorefter den, der gnskede at kabe, slog
trommesangeren "pa hans bag". Slaget var bindende uanset vardiforskellen mellem varerne
(1971,2: 92; 1925: 382). Egede beskriver denne byttehandel som en leg, men ikke om den foregik
pa lokalt plan eller involverede gaster fra en anden boplads. Maske var der tale om en slags lokal
"Asking feast™ i stil med eskimoernes i Alaska (fx Fienup-Riordan 1994). Verdiforskellen er
muligvis blevet tydelig, nar de to har faet de byttede varer i handen og kvaliteten ikke viser sig at
leve op til forventningerne. Men nar handelen ikke kunne ga om, var det velsagtens fordi dens

indgaelse var et bindende ritual i modsetning til den "lumpne Articul”, som forarsager store tab i



bestyrer Lars Dalagers butik. Grgnlaenderne falger reglen indbyrdes, anvender den ogsa overfor
ham og den foreskriver at en handel altid kan ga om, hvis den ene part er utilfreds med byttevaren
(1915: 21). Kreditgivning er ogsa almindelig blandt grgnlenderne indbyrdes, hvis den solgte vare
fx er en kajak, en bgsse eller andet af lignende hgj veerdi. Kravet pa efterbetaling bortfalder kun,
hvis kaberen dgr (ibid.) Ikke desto mindre kan Dalager i gode tider gere favorable handler med
grenlenderne og fa masser af spak for blot et par pilespidser af jern (ibid. s. 82f). Pa det tidspunkt
(for Instruksen af 1782) har kolonihandelen endnu ingen faste priser, og det er maske sadanne
udsagn sammen med det af Hans Egede naevnte, der leder bl. a. Gad til den antagelse, at
grenlenderne selv ingen faste priser havde og at keber og s&lgers behov var eneradende i den grad,
at varernes veerdi var underordnet (Gad 1984: 138). Nej, faste priser var der ikke, men behov har
tydeligvis ikke veret den eneste vardimaler for begge parter i en handel. For det farste var en kajak
i hgjere kurs end andre genstande eller rastoffer, og for det andet var det jo ikke sikkert, at bade
szlger og keber altid var i lige stor forlegenhed for de varer man byttede. Fx naevner Dalager
tilfelde, hvor en velstaende grenlender kunne udsuge den fattige ved at tiltuske sig dennes kedel,
vandspand, kajak og fiskesngre for bare den kniv eller de pilejern, som den fattige pa det tidspunkt
manglede (1915: 80).

Savidt de sparsomme Kilder til den lokale handel. Men hvordan foregik den interlokalt? Glahn
omtaler grgnlendernes handel med hinanden pa det store samlingssted, Taseralik i 1760'erne, og
Dalager de varer syd- og nordlzendinge udvekslede leengere mod nord, fordi man ikke kunne skaffe
sig dem lokalt. Fedtstensgryder og hvalbarder var mangelvarer i hhv. nord og syd (Glahn 1921: 42;
Dalager 1915: 81f; Gullgv 1983). Men forholdet mellem kagber og seelger bergrer Glahn og Dalager
ikke hér, hvor man kunne fa det indtryk, at alle handlede tilfeeldigt med alle, fordi behovet for en

vare alene afgjorde hvem man handlede med.

Med tanke pa de veldokumenterede handelspartnerskaber i 1800-tallets Nordalaska (Burch 1970)
havde man gerne vidst, om lignende partnerskaber regulerede handelen mellem de indbyrdes
ubeslagtede granlendere, der boede langt fra hinanden og kun mgdtes pa samlingsstederne. Ifglge
Burch foregik udvekslinger ikke efter det fri markeds principper mellem sadanne partnere i
Nordalaska, der pa forhand havde indgaet en aftale med en gaveudveksling. Behov-kriteriet var
heller ikke pa tale i den friere tuskhandel, hvor der var faste priser i forhold veerdimalere som fx et

skind af en baever eller en harsal (Nelson 1899: 230ff). Mindre handelsvante grupper kunne endog



’kobsla” sa endelost lange, at handelen undertiden endte uden resultat (ibid.). Handelspartnere
sggte til gengeaeld at opfylde hinandens gnsker bedst muligt og helst i et forlgb, der satte de to i
skiftevis taknemmelighedsgeeld til hinanden. Blev den for stor over leengere tid pa den ene side,
oplastes partnerskabet. Men fungerede det efter forventningerne og udviklede sig til et nert venskab
mellem de to, kunne de gnske venskabet styrket med et konebytningsforhold eller et aegteskab

mellem hinandens bgrn.

Maske var det lignende partnerskaber, der farte til de eegteskaber mellem unge

syd- og midtvestgrgnlendere, som Glahn ogsa omtaler. Og han omtaler dem meget positivt, fordi
de i endnu hgjere grad end samvaeret pa samlingspladserne svaekker den gensidige fjendtlige
holdning mellem syd og nord, som altid er latent og har faet ny naering med herrnhuternes forbud
mod, at deres proselytter begiver sig pa handelsrejser til disse pladser, hvor de ufravigeligt vil
komme i darligt hedensk selskab (Glahn 1771: 261-265).

De granlandske fortellinger byder ikke pa mange oplysninger, der kan tolkes som vidnesbyrd om
handelspartnerskaber efter modellen hos inupiat i Nordalaska. | det mindste er det sveert at fa gje pa
dem, nar vi ved sa lidt om de sociale relationer mellem indbyrdes fremmede, der handlede med
hinanden i Grgnland. Derimod er der et par fortellinger om udvekslinger med europaiske
kaptajner, der viser at forudsetningerne var til stede i det grenlandske samfund for etablering af

handelspartnerskaber i lighed med dem i Nordalaska.

Den ene fortelling er nedskrevet af Rink (Sonne 2005: id 1739) og utvivisomt fortalt af lver
Berthelsen, der daterer den til hvalfangertiden for den danske kolonisation (Thorning & Thisted
1996: 317). Stedet er Kangaamiut, hvor Kiinaki ar efter ar handler med een bestemt
hvalfangerkaptajn, og forholdet mellem de to udvikler sig sd venskabeligt, at folk begynder at kalde
kaptajnen for Store Kiinaki. De bliver altsa navnefaller og det giver sig udtryk i, at de ikke lengere
handler men i stedet gir hinanden gaver uden betaling. En vinter dgr Kiinaki, hvorefter hans navn
bliver tabu. Hans sgn, der om foraret ser det farste hvalfangerskib ankomme, og kan genkende det
som Store Kiinakis, har derfor svaert ved at besvare sin mors spgrgsmal om hvis skib det er.
Omsider siger han det, hvorefter moderen brister i grad. Ogsa Store Kiinaki sgrger, da han
ankommet hgrer om dgdsfaldet, hvorefter han udnavner sgnnen til Kiinakis arvtager i

handelsvenskabet. Og saledes fortseatter familien med at udveksle gaver med Store Kiinaki.



Kiinaki-forteellingens klare skel mellem navnefellers gaveudveksling og handel med fremmede er
ikke til at tage fejl af. Dette skel er nappe opstaet med hvalfangernes komme med varer, som
grenlenderne uden videre kunne erhverve sig i byttehandler uden ngdvendigvis at knytte sig
naermere til de enkelte hvalfangere. Hgjst sandsynligt har grenlendere pa samme vis kunnet handle
med fremmede grgnlendere pa samlingspladserne uden pa forhand at have indgaet et
handelspartnerskab efter mgnsteret i Nordalaska. Men hvis "kemien"” mellem de to indbyrdes
fremmede har veeret i orden fra den farste byttehandel, eller de af andre grunde har haft interesse i
at styrke forholdet, har de jo kunnet gare det i gentagne handler for efterhanden at ga over til at give
hinanden gaver. Relationen kunne besegles med et navnefallesskab som i forteellingen om Kiinaki,
med et konebytningsforhold, en adoption, en navngivning af en nyfadt efter en af partnerens dede
slegtninge, eller et &gteskab mellem de to handelsvenners bgrn. Disse var de traditionelle
muligheder for at knytte slaegtslignede band til ikke-slegtninge (Guemple 1971; Nuttall 2000), og
forteellingen om Kiinaki levner absolut ingen tvivl om, at gaveudveksling er idealet frem for
ordiner byttehandel. I et gavebytteforhold ger man sig umage for at opfylde hinandens gnsker,

endog de uudtalte gnsker, og det kan bl.a. vaere sadanne behov Glahns beskrivelse henviser til.

Den anden forteelling har endnu videre sociale perspektiver, selv om fortellerne gennem
generationerne nappe har kunnet modsta lysten til overdrivelser. Dens hovedperson, den statelige
storfanger Niumak ("handelsmanden™) er en historisk person,? der sattes i relief af sin splejs af en
feetter EQungisog. Denne er ligesom Niumak en udmeerket fanger, og begge har hjemme Narsarmiut
lidt nord for Kangaamiut. De flytter meget rundt i omegnen efter fangst bade vinter og sommer og
lider derfor aldrig ngd. Det ger heller ikke Niumaks store hushold af kvindelige sleegtninge, der er
flyttet ind til ham, da de blev enker. Men deres arbejdskraft under forsommerens ammassatfangst
og som baerere under eftersommerens renjagter er sa sandelig ogsa en vigtig forudsetning for
Niumaks rigdom, som han igvrigt er meget gavmild med, nar folk fra omegnens bopladser kommer
strammende under hungersngd. Som det vist er fremgaet er Niumak tillige en stor handelsmand.
Han sgrger altid for at kunne stille de mange kvinders tobakshunger, selv om han ikke selv nyder
andet end mos i sin pibe. Og sa er han kvik i paeren: En vinter i dyb sne opdager han nemlig, at
raevene forsyner sig af hans forrad, som de finder vej ind til gennem en leekage i skuret. | stedet for
at lukke hullet szetter han straks en snare op, og da hvalfangerne kommer i forsommeren, kan han

%2 To versioner af en anden fortzlling findes i Sonnes Base 2005 om Niumak med hans datters selvmord i fokus og
stridigheder med besggende sydlendinge (seg pa Niumak).



tilbyde den hollandske kaptajn, som han altid handler med, flere konebade fulde af eftertragtede
reeveskind. | det hele taget har Niumak sa meget til salg, at alle husholdets kvinder ma tjene som
barere ned til konebadene, mens han selv efter sin vane ved alt ”’slavearbejde” blot leder og fordeler
det. Kaptajnen kalder man Arnapalusi, "den kvindekere", hvorfor de samme damer sikkert ogsa har
gjort tjeneste pa skibene, hvor hele flokken overnatter. Dette naturligvis til styrkelse af
handelspartnerskabet, der igvrigt ogsa omfatter Equngisoq. Han er en stor elsker fortzlles det til slut
i forbindelse med en dansefest nede i Appamiut, bedre end Niumak, hvorfor Equngisoq sikkert pa
sin made har medvirket til at holde de mange kvinder i Niumaks hushold ligesa velforngjede som
tobak-skafferen Niumak pa sin (Sonne 2005: id 212).

I socialantropologiens terminologi er Niumak en typisk "big man", der ved dygtighed, gavmildhed
0g organisationstalent forstar at udnytte nye handelsmuligheder og undga anslag fra andre, der
nages af misundelse. Vi kender typen fra Nordvestalaska, hvor russiske handelsvarer fra Sibirien og
engelske fra stationer ved McKenziefloden gav anledning til en interkontinental handel af
vidtraekkende geografisk omfang og etniske graenseoverskridelser (Fx Burch 1988: 236). Den
afsluttende episode i Niumak-fortaellingen om dansefesten i Appamiut antyder tilmed, at Niumak
ikke kun tog derned for at danse. Han har sikkert haft europaeiske varer med til salg. Det er
sandsynligt, dels fordi Appamiut var et samlingssted under lomviefangsten, og dels fordi det i
forbindelse med denne episode naevnes, at (den historiske) Habakuks sgn, Daniel, brugte hagl endnu
nogen tid efter at Niumak var dgd, men som Niumak havde tilhandlet sig hos hvalfangerne. Og
bemzrk: pa Daniels tid omkr. 1800, kunne man endnu ikke kabe skydevaben og ammunition ved de
danske kolonier (Sonne 2005: id 399).

Konklusion

Bade fortzellingen om Kiinaki og den foregdende om en farkolonial handel med en europaeer i
Sydgrgnland, setter handelen med de hollandske hvalfangere i et noget andet lys, end de danske
kilder til den tidlige kolonitid. Her er holleenderne utvetydigt danskernes konkurrenter hvis ufine
handelsmetoder og stedvise vold mod grgnlenderne fremhaves. Men englebgrn var hollenderne
ikke alle til hobe. En blev kaldt hvalraveren og p& Dalagers tid (1740'erne) hed de béde
janerveitsiak'er (iangavitsiat ?: de temmelig blege), men ogsa irsiker (ersik- : frygtindgydende)
(Dalager 1915: 78). Ikke desto mindre har flere af dem har abenbart formaet at opbygge

handelsrelationer, der var lige tilfredsstillende for begge parter. Interessant er det i gvrigt, at den Big



Man struktur, der kendes hos yup’iit og inuit fra de resourcerige omrader i Alaska, ikke var
utenkelig i Grgnland. Blot kan vi af forteellingerne om Niumak ikke se, om han i lighed med big
men i Alaska ogsa var under socialt pres til at dele ud af sit overskud til andre end sine mange
kiffat.

Demografi og Flytninger: Handelsrejser og immigrationer

Forteellingernes nordlendinge, sydlendinge og ”verdenshjorner”

Orientering om fortzellingens lokale udgangspunkt for rejser kan vaere afgarende for forstaelsen af
bade forlgbet og relationerne mellem dets personer. Fx betyder i "sydlendinge™ Upernavik-
distriktets folk i inughuits forteellinger. Nordvestgranlendere kalder vi dem. Fra Diskobugten og
sydpa refererer ”sydleendinge” oftest til granlendere med hjemstavn syd for Nunarsuit (neer
Qassimiut). Undertiden betyder syd- og nordleendinge, der mgdes i samme forteelling blot at de bor

hhv. syd og nord for hinanden.

Administrativt skelnes der fgr 1953 mellem landsdelene Nord- og Sydgrenland med graensen ved
Sisimiut. I andre kilder betegner Nordgrgnland undertiden inughuits omrade, og for ikke at forvirre
begreberne ungdigt, benavnes i basen denne region (= Qaanaag kommune) Avanersuaq / Thule

eller Thule omradet og de derboende folk inughuit el. polar inuit el. polareskimoer.

Vedr. "verdenshjerner” er de gstgranlandske spejlvendte af de vestgrgnlandske. Det giver
problemer nar en oversatter ikke har opdaget, at de grgnlandske benavnelser ikke retter sig efter
solens bane. De retter sig efter havet: Man star pa kysten med fronten mod havet og ser til hgjre og
til venstre, fremad-nedad og bagud-opad. Retningen til hgjre hedder altid de samme, ligesa venstre

osv. uanset pa hvilken kyst man star. Mod hgjre hedder det avannamut, til venstre kujamut eller



gavunnga; bagved eller oppe bagved kangimut eller pavunga, og fremad eller foran nedefter kimut
eller samunnga.

| Vestgregnland passer disse betegnelser med vores nord, syd, gst, vest. Og sadan er de oversat i
diverse ordbgger. | @stgrgnland er det omvendt. Avannamut er stadig mod hgjre, men det er altsa
mod syd i vores geografi. Hele terminologien spejlvendes. Ikke alle oversettere er opmarksomme
pa det. Selv gamle grgnlandskyndige danskere som Rasmussen og Jens Rosing plumper i (fx
Rasmussen 1921-25, I: 252f = id 1342; J. Rosing 1963: 218 i oversattelse af O.Rosing1957-63,1:
128 = id 1674). Grgnlendere har ingen problemer. De orienterer sig som de plejer, med ansigtet
mod havet, uanset om det er i Vest- eller @stgranland. Det opdagede jeg, da jeg kom i tvivl om
oversettelsen af retningerne et par steder i nogle gstgrgnlandsk fortellinger og forhgrte mig hos
indsamleren, vestgrgnlenderen, Otto Sandgreen. Hans havde optaget fortzllingerne pa
gstgrgnlandsk, men udgivet dem pa vestgrgnlandsk og kunne ikke hjzlpe mig, for det havde han
aldrig teenkt over. Hos Rasmussen kommer fejltagelsen lidt morsomt til orde i et upubliceret notat
efter forteellingen "Ilimagéq Paulinerdlo gatangutigit”, hvor han i syd- og gstgrenlaendernes
betegnelser mener at kunne se et slags bevis for at gstgrenlaenderne er kommet syd om Kap Farvel
til @stgrenland i modsatning til tesen om at de er kommet norden om:

" ... forgvrigt kaldtes de sydligere @stboere for "avangarnitsatat” af Angmagssalikboerne, mens
disse kaldtes "gavangarnitsat” af de fgrstnaevnte!” (sydgstgrenleenderne) (KRKB 1, 4(11), Dagbgger
fra den littersere Grgnlandsekspedition 1902-04)

Udrabstegnet viser KR's undren. Men for ham betyder "avangarnitsatat" de nord for boende og

"gavangarnitsat” de syd for boende. For gstgrenlaenderne er det omvendt.

| basen har jeg i rubrikken, Kommentarer gjort opmaerksom pa sadanne spejlvendinger, nar jeg har

opdaget dem.

Vil man bruge basens til undersggelser af fortellingernes rejser, mod syd eller nord, anbefales en
stgrre sggning pa syd* eller nord* sammen med rejs* (der ogsa vil ramme mange tilfzlde af “rejse
sig op”). En del af rejserne er selvsagt mytiske med livlige forestillinger om folk og natur i egne

fjernt fra forteellerens lokalitet. Andre er af gode grunde historiske.

Historisk baggrund:



Grenlaendernes rejseaktiviteter var omfattende og livlige, indtil kolonisationens anlaeg af
handelsstationer og missioner efterhanden kunne deekke folks behov senest i gst 1894. Keeden af
sesonbestemte samlingssteder, hvor fangst el. fiskeri tillod store koncentrationer af mennesker,
spendte fra Ammassalik til Diskobugten. @st- og sydestgrenlendere mgdtes midt pa sydestkysten,
ved Illuluarsuit / Skjoldungen; syd- og sydestgranlendere pa gen Aluk ud for Grgnlands
sydgstligste punkt, i Pamialluk i Sydgrenland, pa gerne ud for Nanortalik under forarets
klapmydsfangst og ved det falles afrejsested Nunarsuit lidt lngere nordpa (Gullgv 1983). Flere
steder undervejs nordpa fra Nuuk (Baals Revier) var der desuden handelsmuligheder med
hollandske skippere og hvalfangere og nar Sisimiut og i Diskobugten kunne man deltage i de lokale
grenlenderes hvalfangster. H. C. Gullgv er den nulevende forsker der ivrigst har udforsket og
klarlagt de sydligste grenlenderes handelsrejser til Sisimiut egnen og Diskobugten og tillige
immigrationen til Nuuk omradet sydfra efter affolkningen dér under koppeepidemien 1733-34.
Hans fokus p.t. er iser flytningerne til Sydgrgnland fra Sydestgrenland frem til ar 1900 (Gullgv &
Kapel 1979/80; Gullgv 1979; 2000; Jensen 2003).

Ogsa en senere epidemi i 1800 i Sisimiut trak folk nordpa fra syd. Maske ikke sa langt sydfra som

den farste. Sgren Thuesen har denne immigration under lup til en udgivelse om Sisimiut.

| basen ma "sydlendinge" siges at vaere overrepraesenterede. En sggning giver langt flere “hits” pa
sydleendinge / *ydlaending* end nordlendinge Det skyldes at:

1. De fleste forteellinger i Rinks omfattende samlinger er fortalt ved Nuuk og omegn af immigrerede
sydlendinges efterkommere, der endnu havde slagtninge i syd.

2. Flertallet af dem der tog pa de kendte handelsrejser til Sydbay og Diskobugten og tilbage var
muligvis sydlendinge. Eller maske var det blot dem man lagde mest maerke til. Der kom ogsé folk
nordfra til bade hvalfangst og handel de to steder, men det er uklart, om deres rejser var lige sa
lange som sydlendingenes, der kraevede overvintring undervejs. Folk der kom nordfra virkede
heller ikke sa anderledes pa midtvestgrgnlaenderne - fx i sprog - som sydlendingene. Som Niels
Egede refererer en grgnlenders karakteristik om sydlendinge, der kommer til Diskobugten: De er
sa enfoldige og tabelige at selv dem der bor nord for synes det. Men nar de har omgaedes vores folk
en tid, bliver de langt skarpsindigere end andre (1971:52-53; 1939:158-159).



De talrige fortellinger om sydleendinges rejser nordpa (og oftest hjem igen) har en del forskellige
temaer. Selve handelen er kun et tema i relativt fa fortellinger. Den geelder knive, barder til
fiskesngrer, tobak, krudt, kugler og perler, til gengeeld for reeveskind, selskind og spak. Oftere
handler disse rejseeventyr og -beretninger om fangst af farlige dyr, endog storhvaler, nasten altid
om sociale relationer mellem de rejsende og de lokale folk de mgder undervejs (positive, negative,
konkurrerende), og flere gange om sydlaendinges flytninger eller flugt fra en blodhaevn. Adskillige
af dem er navngivne og historiske personer, der optraeder i flere varianter og kan efterspores i

herrnhuternes kirkebgger.

Denne korte introduktion til de sakaldte sydlendinges afdeling af grenleendernes "demografi og

flytninger" i historiens lgb giver kun en smagsprave pa mulighederne.

Geelder det faglig litteratur og kilder til dette og andre emner i Grgnlands historie ma jeg henvise til
egen litteratursggning - i biblioteker, deres baser og arkiver - ud over de fa titler der undervejs er

fyldt op med i basen.

Handelskontakter over Melville Bugten til inughuit

@sgrenlenderne matte for kolonisationen handle sig til jern hos sydgstgrenlenderne. | Thule-
omradet, Avanersuag, hvor intet drivtemmer lander, var det snarere tree der var eftertragtet, da man
fik hvalfangerne at handle med fra ca. 1820 ved Kap York. Man foretrak selvfglgelig redskaber af
smedejern for dem af det spragdere meteorjern, som man selv kunne skaffe sig ved Savissivik (indtil
Peary tog meteoren med til USA i slutningen af 1890’erne). Men trae var sa decideret en
mangelvare, som man farst fik dokumenteret adgang til i handelen med hvalfangerne. Stabil og
tilstreekkelig har denne handel naeppe veeret i hele det resterende 19. arhundrede, skal vi tro en
enkelt kilde der navner, at der var stor mangel pa tree i 1870'erne (Ulloriaq 1985:16). Det kunne
betyde, at det tree man ved kunne hente i Hayes’ depot var sluppet op (Petersen 2003b:275f, 291).
Under alle omsteendigheder synes handelen med hvalfangerne ikke at have indvirket stort pa de
forteellinger, der omtaler indkab af tree i gamle dage. Den foregik ifalge overleveringen med

gronlendere sydpa i Upernavik-distriktet.?® Hvad handler da disse fortallinger om?

% Den farste opdagelsesrejsende, der ndede Thule-omrédet, Baffin, mgdte ingen mennesker dér i 1616 (Rasmussen
1921-25,111:127). De nordligst boende vestgranlendere var efter sigende fer 1740 bekendt med omradet og det smalle
Smith Sound over til Amerika (Sml. ogsd med forteellingen Iviangersooq i Sonnes base 2005). Men Hans Egede, der
viderebringer denne viden, tilfgjer ingen frasagn om mader med mennesker i Thule pa dette tidspunkt (H. Egede
1971,2:2). En senere forteelling af historisk karakter beretter om Ilulissat-boen Uteriitsogs rejse ca. 1770 nordpa gennem



Kassak, Qissuk og Avoovak
Hovedpersonen hedder enten Kassak, Qissuk (”tra”) eller, i to varianter, Avoovak. Da Avoovaq
ogsa er navnet pa helten i en anden fortelling, giver den muligvis et praj om, hvorfor

identificeringen er sket.

Man kabte tree i syd ved Upernavik, indtil folk dernede havde vist deres fjendtlige sindelag,
forteeller den tidligste version, som sydvestgrenlenderen Hans Hendrik genforteeller (Lidegaard
1986:48f). Den stammer altsa fra senest 1860, men afviger sa lidt fra geengse fortzllinger om besgg
hos fjendtligsindede mennesker eller menneskelignende ander, at der ikke er megen historisk kerne
at opdage: Angakokken Kassak, siges det, tilhandlede sig tree hos nogle venlige "sydlendinge™ i
Upernavik. Deres bopladsfaller var dog fjendtlige, og Kassak slap kun hjem af disse grunde: fordi
han pa sine varters rad havde overskaret bindingerne pa deres sleeder; fordi han kunne hekse deres
enlige nattevagt i savn; og fordi han med bue og pil magtede at draebe en dnde-hund, der forfulgte
ham sammen med den ene slade, hvis bindinger han — den traditionelle episode tro - selvfglgelig
ikke havde faet skaret over. Derefter ophgrte trehandelen med "sydlendingene” — og muligheden

for at fremstille kajakker.

Man studser noget over forteellingens bue og pil, der ikke var en del af inughuits materielle kultur,
far Hans Hendrik var rejst i 1860, og indvandrerne fra Baffinland ankom og indfarte dette vaben.

Men det forbliver uvist hvem har indfert det i forteellingen.

I Nivikkanas variant hos Rasmussen fra 1903, hvor navnet er Qissuk, dvs. "tre", er ophgret af
treehandelen med folk i syd egentlig ikke eksplicit pa tale.

De fjendtlige sydlendinge bor nemlig syd for dem, han handler med: Qissuk besgger med sin kone
tre bopladser pa sin rejse mod syd. Pa den nordligste leerer han folk kunsten at fange pa glatis. Pa
den naeste kaber han treebakker hos en venlig eneboers nermeste naboer. De advarer ham mod den
sydligste boplads, som han da ogsa ma flygte fra pa samme made som i "Kassak". Blot er ande-

hunden Qissuks egen amulet, der skreemmer forfglgeren fra at angribe ham (Sonne 2005: 1568).

et beboet Upernavik-distrikt, og over Melvillebugten til Avanersuaq, hvor han kun finder et tomt, traelgst hus
(referencer i brgdteksten). Tidligste sikre mgde med polar-inuit er Ross’ i 1818. Se ogsa Petersen 2003b.



Endnu forteelling hos Rasmussen om treehandelen i syd er fortalt af Uusaqgag. Hovedpersonen
hedder her Avoovang / Avoovak, der tydeligvis har lant treek fra "tree"- manden Qissuk: Avoovak
har mange fjender, men nar han star pa sin barneble af hundehalsskind bliver han som tre, og
fjendernes vaben efterlader kun ar som knaster i tree. ZEndre skikkelse til en uigenkendelig anden
kan han ogsa, og dermed forvirre sine fjender, der vil ham til livs pa et hgjt bjerg. Kun hans gjne
viser sig senere at veere sarbare, og de mand, der rammer ham dér, er ikke "sydlendingene™
(nordvestgrgnlendere), der i denne fortelling ikke er fjendtlige. Det er hans egne rejsefeller, der
sarer og drukner ham i et andehul pa hjemvejen. Derefter smadrer hans kone, som han netop har
skaffet sig hos "sydlendingene”, alt det indkebte tra i raseri, og den draebte A. selv far havn over
sine fjender, forst i skikkelse af en s&l og siden som raev. Derefter beslutter han sig til at tage
ophold pa skift i alverdens dyr for endelig at blive genfadt som et menneske (ibid.: id 1523).

I denne fortalling er det sa ikke fjendskabet med "sydlendingene” men et indbyrdes fjendskab
mellem inughuit, der ender i mangelen pa tree, for sa vidt som forbindelsen afbrydes, da Avoovaks
’sydlandske” enke har smadret traeet og drager hjem igen

De afsluttende episoder om "sjaelevandringen” fremhaver A.s status som uovervindelig helt. En helt

kan ikke bare ende som reev, men mé tilbage til menneskelivet igen.?*

En helt er Avoovak sa sandelig ikke i en ellers lignende variant, hvor samme "Sjeelevandring”
glimrer ved sit fraveer. Pualorsuaq fortalte den til Holtved i 1930'erne eller 1940'erne (ibid.: id 630).
Hér skaffer A. sig en mangde fjender, fordi han draeber mennesker og bruger dem som hundefoder.
Fjenderne kan dog ikke ramme ham, fordi A. ved hekseri @ndrer retningen pa deres kastede vaben.
Senere drager han med rejsefeeller sydpd, hvor man skaffer sig koner og tree, og pa hjemvejen bliver
A. skubbet ned gennem et andehul. Han dukker flere gange op, smilende, hvorefter han draebes af
en af sine rejsefeller. A.s nyerhvervede kone smadrer rasende alt det indkabte tree, vender hjem til
sine egne, og nu ter ingen af rejsefaellerne fange seeler ved andehuller af angst for A., der
selvfalgelig kan havne sig i skikkelse af en sel. Det bliver derfor i skikkelse af en raev at A. ma
lokke sin banemand ud pa tyndis og i druknedgden. Og dermed slutter denne variant, hvis grumme
forlgb nok kan tilskrives Pualorsuags egen misantropiske personlighed. Hans fortellinger ngd ikke

noget ry for trovaerdighed, men Holtved fandt dem interessante for netop deres dramatiske fantasier,

# »Sjzlevandringen” er hyppigst en selvstendig fortelling hos de fleste inuit (For Grenland seg Navagiaq i basen)



der afspejlede, mente Holtved med rette, et forferdeligt liv i fattigdom pa samfundets margin
(Holtved 1951, I: 15-20).

Hvem er da denne Avoovak, der for det farste er Kassak / Qissuk overlegen i forvandlingsevner, og
for det andet ikke mgder fjender i syd men kun blandt sine egne. Om ham er der kun nedskrevet een
anden fortzelling, der sikkert stammer fra Baffinland, fordi den er fortalt af Amaanalik (Sonne 2005:
id 674). Den slutter med sjelevandringsmyten, men ellers handler denne Avoovak overhovdet ikke
om nogen rejse sydpa efter tree, og han har heller ingen tree-evner. Til gengeld kan han gere sig
usynlig for sine fjender, bl.a. en ondsindet lillebror. Evnen skyldes ikke at han er angakok, men at
hans foraldre har gjort ham til det vestgrgnlenderne kaldte en angalartussiag, en der er bestemt til
at vende hjem. De har iklaedt ham hans farste barnedragt og lader ham sta pa sin barneble, mens de
raber: "Kom hjem, kom hjem!" Desuden har forzeldrene til hans forsvar skaret en masse remme op i
sma stykker som de har haftet pa deres gafler (her er en fornyet oversattelse pakreaevet). Fjenderne
kan da intet gare ham, og lillebror, der er flygtet op pa et hgjt bjerg, ma dg deroppe, fordi han ikke

kan komme ned igen.

Trods flere dunkle punkter i denne fortelling, bl.a. de ituskarne remme, bygger Amaanaliks
”Avoovaq” p& samme fodsels-symbolik som poog-komplekset, som jeg behandler indgaende til slut
i denne serie af eksempler. Pooq betyder i andesproget mor” og star for bl.a. fosterhinde,
modersak og sejrsskjorte, der som amulet kan ggre sin ejer usynlig, nar han angribes. Han bliver
usynlig som i moders liv. En forste barnedragt har samme funktion i overleveringen og i ”Avoovak”
forsteerker den farste ble symbolikken. Den ggres endnu tydeligere med en feelles inuit-analogi
mellem husets rum og moderhulenen. Det sker i scene, hvor lillebroderen inde i huset udmaerket
gennem tarmskindsvinduet kan se Avoovak uden for pa mgddingen. Men da lillebror er kommet

udenfor (= blevet fodt), er Avoovak blevet usynlig for ham inde 1 ’sin mor”.

Den hele fgdsels- og poog-symbolik i Amaanaliks ”Avoovak” ma vere den intranarrative forklaring
pa, at han i Uusaqgags "Avoovak" ogsa bliver uigenkendelig stdende pa sin barneble. Jeg betragter
altsd Amaanaliks Avoovak som en af baffinleenderne indfert forudseetning for Usaggags variant (og
for Pualorsuags, der ikke bidrager noget til analysen). Nar Avoovagq hos Uusaqgaq alligevel kan
draebes af sine egne rejsefeeller skyldes det hans “achilleshal”, gjnene, der er poog-ejerens eneste

sarbare punkt (se analysen ndf.). Samme fadselssymbolik begrunder tillige tilfgjelsen af myten om



"sjeelevandringen" hos bade Amaanalik og Uusaqgag, med dens forvandlinger (genfadsler) fra
dyreart til dyreart og endelige genfadsel som et menneskebarn. Og da Avoovak i Amaanaliks
forteelling har fjender blandt sine egne, har dette fjendskab erstattet fjendskabet med

"sydlaendingene” i Uusaqqgaqs identifikation af "Kassak" / "Qissuk™ med "Avoovak".

Hvorfor er sa Kassak / Qissuk, der ma flygte fra de sydlandske leverandgrer af tra, blevet
identificeret med en Avoovaq? Det sker for alvor kun i Uusaqgags variant fra 1903, hvor Avoovaq
dels har tree-egenskaber og dels henter bade tree og en kone — til besegling og fortsattelse af
udvekslingsrelationen —hos sydlendingene. Men fordi han har fjender blandt sine rejsefeeller der
myrder ham, gdelaegges forbindelsen. Enken smadrer tzeret og rejser hjem. Og Avoovak ma
sjeelevandre gennem alle verdens dyr for at komme tilbage til menneskelivet. Han vender hjem, dvs.

han er en angerlartussiaqg, som det forudsiges i den beskyttelse hans babyble giver ham.

Det enkleste svar pa identifikationen kan veere det faktum, at inughuit i mangel af tree matte ty til
dyreknogler som materiale til deres redskaber og slaeder (Ulloriaq 1985:104-106). Tolkningen
bliver da den, at Avoovak, dengang forbindelsen til "sydleendingene™ blev afbrudt og han matte

gennemvandre alle dyr, med sine tree-egenskaber har forvandlet alle dyrearternes knogler til "tree".

Hvilke andre reale historiske begivenheder, der kan have spillet ind pa identifikationen er mere end
usikkert, men jeg skal give et par mulige bud. Omkr. 1860, da baffinleenderne slog sig ned med
kajakker, umiak og en righoldig mytologi, var handelen med hvalfangerne ved at ebbe ud (Gilberg,
pers. medd.; ifelge Rasmussen dog forst ved arhundredskiftet 1921: 519f) og Hayes’ depot blevet
tomt (se ovf. Petersen 2003b). Stabil adgang til trae fik man farst med oprettelsen af Rasmussens
Thulestation i 1910, og i den mellemliggende periode har man sa overvejende veret henvist til at
bruge knogler i stedet for tree. Flytningen af fjendskabet med "sydlendingene” i Kassak/Qissuk til
et indbyrdes fjendskab mellem inughuit indbyrdes, som den baffinlandske "Avoovak's
broderkonflikt formidler, kan afspejle flere kontroverser. Fgrst den - med dgdelig udgang - der
opstod mellem baffinleendernes leder Qillarsuaq og en af inughuits andemanere. Dernast den splid,
der opstod mellem baffinleenderne indbyrdes under deres mislykkede forsgg pa at na tilbage til
deres hjemsted i det canadiske Arktis. De fa overlevende, der slap tilbage til Thuleomradet, kunne

forteelle om hungersngd, mord og kannibalisme (Ulloriag 1985).



I den sammenhaeng matte interessen for de fjerne "sydlendinges” fjendskab bliver mindre

patreengende.

Hvad der end er sket, fastholder alle varianterne (undtagen Amaanaliks ”Avoovak™) en forestilling
om, at man engang har kebt trae i syd, hvorefter kontakten blev afbrudt. Ifglge Hans Hendriks
"Kassak" forklarer "sydleendingenes™ lumske angreb ikke blot et brud med "sydleendingene”, men
ogsa hvorfor inughuit ikke leengere har kajakker pa Hans Hendriks tid, dvs. fgr baffinleenderne slog
sig ned. Rasmussen fik i 1903 den anden forklaring, at en haergende sygdom havde udryddet alle de
gamle, der mestrede kajakbygningens kunst (Rasmussen 1921: 556). Faktisk kan Hans Hendriks
forteelling afspejle en association mellem falgerne af to epidemier, dels den som ramte det nordlige
Upernavik distrikt i 1814 og dels den som Ross i 1818 eller en hvalfanger snarest efter bragte til
Thule (Rasmussen 1921-25,111: 127-133; Petersen 2003b:275). Upernavik-epidemien fik Tuluag
med husstand til at flygte nordpa til inughuits omrader, mens kolonimyndighederne remmede hele
den gvrige befolkning langs kysten fra Kittorsaq sydpa til Upernavik. Thule-epidemien nogle ar
senere ramte muligvis ogsa den indvandrede Tuluag, der selv medbragte kajak og kunne have lart
inughuit at bygge en sadan (Sonne 2005: id 839, 1961; Petersen 2003a: 28f; 2003b: 275). Hvorom
alting er, har der ganske enkelt ikke varet flere at opretholde kontakter med, da Upernavik
norddistrikt var blevet folketomt, (Petersen 2003a: 28f; 2003Db).

Men har der fgr 1800 vaeret kontakter mellem inughuit og nordvestgrgnlendere? Arkeeologerne
siger nej (Sgby 1985:183). Inughuit fortalte Ross i 1818, at der ingen mennesker boede syd for dem
(Weyer 1932:166; Petersen 2003b). Men da var den nordlige del af Upernavik-distriktet jo ogsa
blevet folketomt. Robert Stein, der var med pa en af Pearys ekspeditioner, har nedskrevet inughuits
navne pa steder langs Melvillebugten ned til og med Kullorsuag, som var det sydligste punkt for
deres bjernejagter (Stein 1902:197; cf. Sgby 1985:184). Medlemmerne af den Littereere ekspedition
(1902-04) fik modstridende oplysninger, idet man meddelte Moltke, at man pa bjgrnejagter sydpa
altid straks burde vende om, nar man hgrte sydlendingenes hunde gg, for sydlendingene var
ondskabsfulde kannibaler (Moltke 1960:159; cf. Sgby 1985:184). Rasmussen derimod fik berettet
om store opbud af slederejsende og tilstadende fodgaengere, der fulgte en bred revne i isen
("Havets Mund") ned til Holms @, et stykke nord for Kullorsuaq, hvor man af ”sydlendingene”
kabte tree for fugleskindspelse og spaksyltede sgkonger (1919: 66f).



Fra den anden side, fra Upernavik-distriktet, byder overlevering og kilder pa lige sa kraftige
uoverensstemmelser. Moltke harte dér i 1903 om de onde polar-inuits fjendtlige sindelag. Dem
skulle man ikke opsgge. Rasmussen derimod fik et sagn om en slags kontakt, hvor man ganske vist
ikke mgdtes fra syd og nord, men havde set hinandens sleedespor og lagt gaver til hinanden pa skift.
Nordvestgrgnlenderen lagde noget tree ved det forladte bosted, og da han kom igen naste ar, havde
inughuit byttet treeet ud med et bundt hvalrosteender (Rasmussen 1919: 68; cf. Sgby 1985: 185). | en
naesten enslydende variant er bytteobjekterne en gravid hund og et knippe narhvalstender (ibid. s.
54-56).

Denne forteelling er gjensynlig naet sa langt syd pa som til Kangaamiut, hvor Jens Kreutzmann i
1860 har genfortalt Kangaamiut-boen, Qipisupaks fortaelling om Ilulissat-boen, Uteriitsoq, der
rejste til det nordligste Grgnland, Avanersuag. Qipisupak skulle selv have hgrt beretningen af
Uteriitsogq, og mangelen pa tree deroppe er atter understreget. Den hersker endog pa straekningen
mellem Upernavik og Melvillebugten, hvor de lokale tarrer deres teltskind sa stive, at de ingen
teltsteenger behgver. Og nord for Melvillebugten, der karakteriseres ved sin ubeboelige kyst og rige
forekomster af hvid- og narhvaler, treeffer U. pa et forladt hus helt uden tra, hvor han udskifter en
husstgtte af narhvaltand uden snoning med en af sine egne teltstenger. Pa gulvet ligger et stort
hoved, som han aldrig har set mage til, fuldt af talg (moskusokse-kranium?), og uden for huset ser
han spidsslebne narhvaltender, hvis spidser er omviklet med talgmeettet skind. Det ma have veret
beboernes jagtvaben slutter han (Sonne 2005: id 218). Ogsa Qipisupaks / Qipisogs barnebarn,
(opkaldt) Hans Egede, omtaler i korthed denne rejseoplevelse (ibid.: id 399). Vi er hermed tilbage
til omkr. 1770, hvor Qipisoq ifalge samme Hans Egede bl.a. rejste med Anders Olsen sydpa for at
hjeelpe ham med anlaegget af Qagortoq / Julianehab (i 1774).

Oplysningerne om inughuit i Kreutzmanns fortaelling kan for sa vidt vare rigtige nok, men det sene

forteelle-tidspunkt udelukker en sikker vurdering af dens historiske kerne.

Selv mener Rasmussen i en kommentar til sin variant om handelsudvekslinger ved Holms @, at
nordvestgrgnlendere og polar-inuit har haft tilgreensende jagtomrader ved denne g, hvor de har set
hinandens slaedespor, men aldrig turdet treeffe hinanden. En menneskealder tidligere kan
Upernaviks missionar fra 1833 til 1841, pastor @stergard dog bekrafte en tidligere kontakt ud fra

de oplysninger han fik fra egnens folk. De havde fer i tiden levet tettere pa inughuit, og deres feedre



havde kendt dem (Ostermann 1937: 98; cf. Sghy 1985:185). @stergard har dbenbart talt med de
nordvestgrenlaendere, der blev flyttet til Upernavik i 1814. Blot giver udsagnet hverken sikkerhed
for, at deres faedre ligefrem har kendt diverse inughuit personligt, eller at Tulugaq fra Upernaviks
norddistrikt gjorde det, da han med husstand flygtede fra epidemien til Thule-omradet i 1814.
Omend han nappe godvilligt har sat kurs mod evt. fjendeland, tyder en enkelt iagttagelse pa, at
familien holdt sig for sig selv i et stort hus med treeveerk () medbragt hjemmefra (Petersen 2003b:
275). Men afsondringen forblev ikke alvorligere end at familien fik efterkommere med inughuit
(Petersen 2003a: 28).

Det er ukendskabet til kajakker for 1860’erne, der s&tter fokus pa Tulugaq. Havde han levet da man
fik tree i handelen med hvalfangerne efter 1820, kunne han have laert inughuit at bygge kajak. En
ganske anden mulighed, som ogsa Robert Petersen er inde pa og argumenterer mere vidtreekkende
for (2003b) er den, at inughuits forfeedre er kommet til Thule uden kajak. De kobber- og nattilik-
inuit, som inughuit udvandrede fra (Fortescue 1986), brugte kun kajakker til renjagt i sger.
Mangelen pa tree i Avanersuaq til kajakskeletter — og sger - har i sa fald vaeret medvirkende til, at
denne jagt helt blev opgivet til fordel for den givende isfangst pa hvalrosser, fuglefangsten (til
inderkledning) og bjgrnejagten (til yderkledning). En helt tredje mulighed er sa den, at
forteellingen om rejser sydpa efter tree gar tilbage til en kobber-inuitsk fortid langs den arktiske kyst
i Canada, hvor man ogsa matte skaffe sig trae pa rejser til skovomrader i syd (Burch 1978).

Slutbemaerkning

Laengere kommer jeg ikke med disse problematiske indicier pa inughuits rejser mod syd efter trae
far 1800. Jeg kan blot konstatere, at handelen med hvalfangerne, der mindes med enkelte markante
episoder i flere andre forteellinger, ikke har sat sig synlige spor i dem om en fortids treehandel med
grgnlendere syd for Melvillebugten. Tveertimod er det snarere udfasningen af handelen med
hvalfangerne fra midten af 1800-tallet, baffinleendernes nogenlunde samtidige ankomst, og en gget
realistisk viden om nordvestgrgnlenderne, der har gjort sig geeldende. Troligt er desuden
forestillinger om fjendtlige nordvestgronlendere/”sydlendinge” blegnet under indtrykket af
inughuits reale og mere alarmerende indbyrdes stridigheder. De kan meget vel have adresse til
baffinlaendzgrne med deres kontroverser, deres Avoovak-fortaelling, deres traeredskaber, kajakker og
umiakker.

% Jeg skylder Rolf Gilberg tak for kopier af nogle af de her anvendte kilder.



Far-kristen religion og kristendom

Dette afsnit preesenterer ingen analyser. Det karakteriserer kun missionens varierende indflydelse pa

de relevante fortallinger i starre treek.



Samlingerne af granlandske fortaellinger er righoldige kilder til den far-kristne religion, som jeg
tillader mig at kalde traditionel.? Isar de gst- og sydestgrenlandske er tat pa traditionen,?” hvor
kristne pavirkninger kun i begraeenset omfang har gjort sig geeldende via handelsudvekslingerne med
syd- og sydgstgrgnlendere mange ar far Ammassaliks kolonisation i 1894. Mere dokumenterbart
sggte Konebadsekspeditionens styrmand, Johannes Hansen (Hanséraq) en halv snes ar tidligere at
sprede det kristne budskab i 1884-85 (Meldgard 1972; Thalbitzer 1933).”® Holms og Thalbitzers
forteellinger er repraesentative for denne periode. Desvarre eksisterer Holms samling kun i den
danske oversettelse som den unge Johan Petersen leverede mundtligt som tolk til nedskriveren.
Selvsagt egner den sig derfor ikke til sproglige analyser, men at afskare dem fra enhver
sammenligning med andre fortaellinger ville veere at smide barnet ud med badevandet. Thalbitzers
bidrag heemmes kraftigt af hans usikkerhed i den gstgrgnlandske dialekt, der har affgdt et starre,
sjeldent afklarende, noteapparat. Ter man habe pa en kyndig revision engang ad are? Bade Knud
Rasmussen og Jens Rosing har benyttet sig af den kateketuddannede gstgranlender Kaarali
Andreassens nedskrifter. Han skrev farst for Rosing-praesterne i Ammassalik, dernast for
Rasmussen og han var en ivrig indsamler, der gnskede at hgjne respekten i Vestgrgnland for sine
feellers tidligere forestillingsverden, som hans far, andemaneren, angakokken Missuarniannga havde
praktiseret i. Uddannelsen pa Seminariet i Nuuk slar igennem nu og da, bl.a. i Kaaralis flittige
fremhavelse af hjelpeanden, toornaarsuk, der af de farste missionzrer blev betegnelsen for
kristendommens djeevel. Ogsa Kaaralis kone, Johanne Andreassen, leverede nedskrifter til
Rasmussen, begge pa blandinger af vest- og gstgranlandsk. | den barnedgbte Odin Maratsi alias
Saajoogs forteellinger fra 1960’erne til Jens Rosing er det isaer i symbolikken jeg er stadt pa kristen
pavirkning, som det fremgar af kommentarer i basen til hans fortallinger. Endelig har Otto
Sandgreen indskrevet sin egen fortolkning af haendelserne i tre angakokkers livsforlgb i @je for gje

og tand for tand (lzes forordet), mens hans anden udgivelse fra Ammassalik, Georg Quppersimaans

% Det er muligvis stadig en akademisk dedssynd at bruge betegnelsen ’traditionel” efter hele diskussionen siden
1960’erne om opfundne traditioner og den tabelige antagelse, at traditionelle kulturer skulle veere statiske. Jeg finder
udtryk som pree-kolonial, tidlig kontakttid og far-kristen for tunge at danse med i alle deres grammatiske former og
erklerer hermed, at traditionel i min brug henviser til disse historiske tider. | forbindelse med konstruktioner af etnisk
identitet og selvrepraesentation kommer opfundne, genfundne osv. traditioner til deres fulde ret. Se fx Fienup-Riordan
1990.

%’ De absolut &ldste og yderst kortfattede myter hos Egederne er endnu ikke kommet med i basen og mé forelgbig
findes via stikord i 2. udgaverne i Medd. om Grgnland (1925 (Hans Egede) og 1939 (Poul og Niels Egede).

%8 \edr. dgdsriger har jeg i forteellingerne kunnet konstatere samme tendens i @stgrgnland som har gjort sig geeldende i
Vestgrgnland (Sonne 2000): Det kristne budskab om himmel og helvede bevagede angakkut / angakokker / shamaner
til rekognosceringsrejser til de to dadsriger, himlens og det undersgiske, for at erfare og kunne forteelle om tilstandene
dér. Med fortsatte pavirkninger blev det himmelske dgdsrige mere og mere himmelsk og det undersgiske mere og mere
lidelsesfuldt.



selvbiografi: Min eskimoiske fortid, skal tages med et andet gran salt. Georgs enkelte fortaellinger er
ganske vist i god overensstemmelse med traditionens idealer, men ikke alle skyldes hans egne

oplevelser (Pierre Robbe, pers. medd. Sara Helms, pers. medd.).

Fortaellingerne fra Avanersuag, Thule, dvs. Rasmussens og Holtveds, er ogsa teet pa traditionen, der
farst for alvor blev grundstadt med mission og kolonisation fra hhv. 1909 og 1910. Hér skal man
imidlertid, som naevnt flere gange tidligere, veere opmarksom pa at der er to traditioner, inughuits
og de efter 1860 indvandrede baffinleenderes. Amaunalik er repraesentant for baffinleendernes, og
hendes forteellinger kan med fordel sammenlignes med dem som Boas indsamlede (1964; 1901-
07).% Inughuits sandsynlige nedstamning fra kobber-inuit kan ligeledes forfalges i
sammenligninger med deres traditioner hos Jenness, Rasmussen 1932 og Métayer. Udbyttet skal jeg

ikke garantere for og Robert Petersens forelgbige forsgg (2003b) giver ikke de store lgfter.

Kraftigere pavirkninger og reaktioner pa missionen viser sig selvsagt i de - i forhold til missionen -
relativt sent indsamlede vestgregnlandske fortellinger. De egner sig i hgjere grad end de
gstgrgnlandske til analyser af @ndringer, forudsat man har et godt begreb om savel den far-kristne
religion som koloni- og missionshistorien. Kendskab til nedskriverne er en yderligere fordel og det
kan anbefales at laese Kirsten Thisteds artikler og hendes introduktioner og kommentarer til
udgivelserne af Hendriks forteellinger (Thorning & Thisted 1996), Jens Kreutzmanns nedskrevne
forteellinger og illustrationer (Kreutzmann 1997a, 1997b), og de fortaellinger som Aron illustrerede
og selv nedskrev de fleste af (Thisted 1999; Thisted, Thorning og Grove 1999).

Af seerskilt interesse er visse omvendelses-forteellinger som dem om Akamelik og Imaneq, der viser
grenlandske tolkninger af kristne billeder og budskaber (Fortallingerne om Imanegs omvendelse
indgar i denne vejlednings symbolanalyse: Pooq ... osv.). Tilsvarende grgnlandske tolkninger findes
ogsa i forteellinger om rejser til fjerne egne med menneskeadere, legemlige misdannelser,
incestugse forhold og store "syndere" i kristen forstand. Sadanne fjerne egne befinder sig oftest
langt mod syd i forhold til et mere “civiliseret" udgangspunkt, fx Nuuk, eller, med det sydlige
Grgnland som udgangspunkt, bagude pa den gstkyst som de sydgstgrgnlandske immigranters

foreeldre og bedsteforaldre forlod blot et par generationer far forteelletidspunktet.

%% B&de undertegnede (Sonne 1990) og Robert Petersen (2003b) har hhv. benyttet sig af og teoretiseret over den store
lighed mellem Amaanaliks fortellinger og de baffinlandske.



Rejser til det fjerneste nord er mere optaget af den harde kulde, det meget marke, og farlige
keempedyr. Det ubeboede indland har dog ogsa et rigt udbud af keempedyr, ander (se Grgnnow
2009) og — mere udbredt - i senere tid, givittut (flertal af givittoq), fjeldgaengere, der i tildels har
erstattet de mange indlandsander med deres egenskaber og positioner i fortallinger helt frem til
nutiden. Forskellen er dog den veesentlige, at givittut i en del forteellinger menes at have solgt deres
sjeel til djeevelen og blevet evigt lidende pé jorden. Anderne, der i den grad harer den far-kristne
tradition til i bade missionarers og grenlenderes opfattelse lader sig ikke pa samme vis pavirke af
kristendommen. De forsvinder blot ud af verdensbilledet undtagen pa udsatte steder, hvor man
indtil for nylig og maske stadig kan treeffe dem (s@g bl.a. pa Vebaks fortellinger fra Sydgrenland i

basen).

Som eksempel pa en detaljeret behandling af et emne inden for traditionel religion se neaestfalgende:
Pooq, pose, "mor™, en livsmetafor” en leengere analyse af et begreb, pooq, der i symbolbetydninger
viser sig eksistentielt vaesentlig i de fleste eskimogruppers ritualer, verdensbilleder og
shamanideologi. | @stgrenland omtolkes dette kompleks i kristent regi med fortellingen om den
etbenede keempe, der skaffede sig jern fordi han var de hvide handelsskippere overlegen. Og i
overgangen til den kristne dab viser samme symbolkompleks sin levedygtighed i to velkendte
forteellinger, en om den fgrnaevnte Imaneq og Kaarli Andreassens om sin far, Missuarnianngas
sidste seance.

Pooq. pose, ”’mor”’, en livsmetafor
En symbolanalyse

Indledning
Med denne symbolanalyse vil jeg demonstrere det felt, hvor jeg personligt har haft sterst gleede af

min base. Symbolet hedder pooq, pose, og indgar i betegnelsen for en searlig gstgrenlandsk



angakok-grad, angakkok puulik, der har beskeftiget mig i baghovedet i &rtier.*® Der er tale om en
nggle- eller rod-metafor, der etablerer sammenhange mellem mange forskellige kulturelle
elementer (Ortner 1973; Fernandez 1991). Jeg forfglger de elementer, der indgar i initiations-myten
til angakkoq puulik i savel basens fortellinger som i andre tekster alle inuit og yup’iit (S.V.
Alaska). Pa denne vis er det lykkedes mig at komme under fund med konnotationer og
sammenhange, som jeg naeppe nogensinde ville have opdaget og iser kunnet fastholde pa anden

Vis.

Fordi man oftest selv kan tage de fleste kilder i neermere gjesyn via basens oplysninger, gar jeg
undervejs i teksten ofte noget hardhaendet til vaerks med mange henvisninger og noter.

Optakt

28. August 1738 ligger Poul Egede med falge vejrfast under storm ved Hunde Ejland-gerne. Han
taler med folk om dgden, som vi alle bestandig n&ermer os mere og mere, hvorpa en af dem siger:
”Det er med Mennisken, ligesom med en opblast Blere, der lidt efter lidt taber den Vind som er udi

den, indtil saa leenge der pé Slutningen ingen er meere.” (P. Egede '71: 93; 1939: 65).

Denne - ogsa for os helt indlysende — metafor, pose med luft er liv, var et basalt symbol i
grgnlendernes preae-kristne fangstkultur, men skant vi forstar tankegangen, er det et symbol med
helt anderledes vide konnotationer og analogimuligheder i inuitkulturerne end hos os. Det er m.a.o.

et kulturbundet og ikke noget universelt/globalt geeldende symbol.

Den blere grenlaenderen ovf. har haft i tankerne kunne veaere en avataq, en fangstblere, bogstaveligt
”det ydre” eller "udvendige” (af noget), n@rmere bestemt en pose af et helt selskind, der pustes op,
sngres til og lukkes med en prop. Bundet til harpunlinen haeemmer den det harpunerede sgdyrs flugt
under vandet og med tre sadanne blarer af uafharede remmeszlsskind pa harpunlinen kom
thulekulturens inuit pa kastehold af sadyr sa store som blahvaler. Sgdyr af mindre dimensioner, der

kunne sinkes med en enkelt blere blev til lettelse for hjemtransporten pustet op via et rgr ind

%0 | en gammel artikel (Sonne 1986b) fandt jeg enkelte mytiske paralleller til denne angakok-grad i Alaska, men
hverken rituelle eller mytiske i Canada, fordi jeg fordrede, at det samme sa&t af komponenter skulle veere til stede som i
@stgrenland. Anderledes gik det, da jeg tog udgangspunkt i symbolbetydningerne af poog-elementerne inden for inuits
verdensbillede. Da dukkede adskillige overensstemmelser op ogsa i Canada.



stukket ind i kadet ved snit naer struben (J. Rosing 1963: 32). Luft i pose eller krop konnoterer da
bade liv og opdrift og er et centralt billedskema eller gestalt (Lakoff & Johnson 1980) i inuits pose-

metaforik.

Det er imidlertid ikke avataq som glose der er udgangspunktet for det kompleks af betydninger, der
skal forfglges i denne analyse. Det er pooq, "pose” i daglig tale, specielt ’sejrsskjorte”, men i
andesproget “mor”. I dette sprog kommunikerede inuit, iseer angakokkerne, med alle ikke-
mennesker, dvs. manemand, havkvinde, anderne, de dade, dyr i menneskeskikkelse, kort sagt alle
der havde hjemme i den ”Anden Verden”, den normalt usynlige verden (Rumligt set var der tre
indbyrdes forbundne andre verdener”, een bag den synlige i menneskers mellemverden, een under
jord og hav, og een bag himmelhvealvingen). Hvor grundleeggende en metafor pooq har veeret ses
deraf, at glosen beted “mor” i alle inuits &ndesprog uanset forskelle i andre metaforer og arkaiske
gloser, som karakteriserer dette sprogs dialekter fra Grgnland til Alaska (O. Rosing 1957-61, I: 94;
Kroeber 1899a: 323; P. Egede 1971:54; 1939: 41; Boas:1901-07: 353; Rasmussen 1930: 78; 1931.:
312; Therrien 1987: 129; Victor & Robert-Lamblin 1989-93, 11: 256). Denne falles betydning kan
ga tilbage til thulekulturens udbredelse i 11-1200-tallet, da den fra N. @. Sibirien, gerne i
Beringsstraedet og Nordalaska dels naede mod gst til Arktisk Canada og Grgnland og dels mod syd i
Alaska til Stillehavet (undtagen Aleuterne). Forestiller man sig sammenfald i pooq’s metaforik hos

alle inuit og yup’iit bliver man, som vi skal se, heller ikke skuffet.

Andesprogets optik er “den Anden Verdens”, der gennemgaende vender op og ned og ud og ind pé
den normalt synlige verden. Den slags omvendinger kan fx anskueliggeres ved sammenligning af
sejrsskjorte med pooq i betydningen “mor”. Barnet der fodes i sejrsskjorte er kommet ud til denne
verden af sin mors indre, hvor det har ligget i vand omgivet af denne sak. | @stgrenland beted en
fadsel i sejrsskjorte medfgdte angakokevner, som det var veerd at udvikle. Tilsvarende lod man hos
kobber-inuit den nyfadte kigge ind igennem sin moderkage, ogsa en poog, hvis man ville give
barnet angakok-evner. Metaforisk har barnet, der er kommet ud, gennem moderkagen set ind i sin
forrige, den anden, indre verden, der er usynlig for almindelige mennesker. "Den Anden Verden”
deekker m.a.o. bade andernes skjulte verden og den indre verden i mennesker, som fosteret ser i sin
mor. Angakokker har evnen til at se ind i dem begge. Denne evne, at se det der er usynligt for
andre, er det ene af to epiteter (eller kenninge) for en angakok i hele eskimoomradet. Det andet er



evnen til at na frem til steder der er utilgeengelige for andre. Det fremgar ogsa af roden i glosen,
angakkoq’s etymologi, en rejsende: angala- (Fortescue, pers. medd.; Fortescue et al. 1994:31f).

De to fgrstnaevnte eksempler pa en poog, en fangstbleere og en sejrsskjorte er valgt som de
indledende, fordi det i vestgranlandske fortaellinger iszr er fangstblaren der er et billede pa liv
mens det i @stgrenland (og til dels i Nordvestgrgnland) er sejrsskjorten og moder-konnotationerne,
der dominerer. En anden grund er den, at de to billeder, en pose med luft i og en pose med et foster i
ikke er identiske. Fosteret treekker ikke vejret, selv om det er levende. Nar det fades, fyldes bade
dets lunger og tarme med luft. Andedraet og tarmluft er begge aktive aspekter af poog-komplekset,
ligesom ogsa evnen til ikke at ande er det, dvs. til at holde vejret leenge, under vand. Dette er
sgdyrenes evne i modsetning til landdyrenes, hvalrossens i modsetning til isbjernens, de to store
arktiske dyr, der i inuits mytopoesi netop karakteriseres ved denne modsatning. Isbjgrnen ander
heftigt, i myte som i virkelighed (Sonne 2005: id 1445, 129, 839; Born & Rosing-Asvid 1989: 82),
hvalrossen holder vejret lzenge under vand. Den slags kenninge understreges ekstra tydeligt i
mytens keempeudgaver af sadanne dyr. Den farlige keempehvalros aaverpak eller aaffaffaq i hhv.
@st- og Vestgrgnland har sin fonologiske og analoge genpart i S.V. Alaska asverpak, der slet ikke
synes at treekke vejret (O. Rosing 1957-61, I: 80; J. Rosing 1963:188; Kleinschmidt 1871: 59;
Sonne 1988: 11, 335 nr. 27). Stik modsat keempeisbjgrnen, der fx i en populer forteelling suger
helten lige lukt ind i sit indre, nar den ander ind. Det lykkes helten at skere sig ud, pilskallet, af den

skoldhede indre varme, som abenbart nzres af det voldsomme andedraet (fx Sonne 2005: id 129).

Med disse to kenninge har vi allerede nermet os en lgsning pa det problem, at hverken ritualet eller
myten til indvielsen til angakkoq puulik, tiloyder den mindste forklaring pa, hvorfor den kaldes
puulik, “med pose”. Der forekommer ingen poser, ikke een genstand eller synligt symbol pa en
poog. Men initianden bliver indviet af en isbjgrn og en hvalros i samarbejde, og i een variant af
initiationsmyten forteeller tilhgrerne initianden, at de to dyr, der neermer sig som flammer over
havet, skal vaere hans ”’poser” (ibid.: id 1850).

Markante modsatninger der settes i spil med hinanden, kan holde sammen pa den hele kosmologi.
De har ofte en verdensomspandende mytisk funktion. Det geelder, skal det vise sig, ogsa isbjern og
hvalros i mod- og samspil. Det interessante er imidlertid i farste omgang de analogier, som

modsetningens egenskaber aktiverer. Nar Bourdieu (1990) modstiller tgrt og vadt i sin konstruktion



af kabylernes verdensbillede, har han fat i en basal modsatning, der ogsa karakteriserer andre
modsatninger i deres kultur. Tert versus vadt giver ikke ner samme genklang i inuits
verdensbillede. Inuit kan dele basale modsetninger med andre kulturer, men ikke den. Land versus
hav er en af de mere velkendte hos inuit og nordvestkystindianere, men hos inuit er det ikke en
modsetning som alle andre modseetninger kan reduceres til. Reglen om at landdyr og sgdyr skal
holdes adskilte i fangst som konsum, brydes fx i den serstilling som hvalrossen indtog hos inuit i
Cumberland Sound. Her skulle hvalros selvsagt holdes adskilt fra rensdyr, men hvalros matte heller
ikke komme i bergring med szl (Boas 1901-07: 122). Hvorfor? Svaret fglger senere. Ligesa mine
bud, dels pa angakkoq puulik initiation-dyrenes kosmologiske konnotationer og dels pa det netveark
af analogier som poog-symbolerne, med og uden andedraet/luft giver anledning til.

Metodisk refererer analysens symbolbetydningerne til inuits materielle kultur, gkologiske
betingelser, kropssymbolik®! og shaman-kosmologi. Sociale og socialmoralske aspekter lades ude af
betragtning, ikke fordi de er uinteressante eller med et andet fokus irrelevante, men af to grunde.

For det forste kan poog-komplekset mytopoetik forfelges uden begrundelser i de sociale forhold i
sig selv. For det andet har inuits poog-kompleks ikke tidligere veeret analyseret. Det ma forfglges
ad lange veje og er derfor rigeligt pladskreevende. Udgangspunktet er elementerne i ritual og myte
til initiationen til angakkoq puulik, men da kun offentligt anerkendte angakokker kunne gennemfare
denne initiation, ma vi, for ret at kunne placere den i angakok- kosmologien, farst skitsere

lerlingeinitionernes felt i samme kosmologi.

Lerlingeuddannelsen

Kort fortalt bestod uddannelsen til angakkoq idealt af en leengere sggning efter hjelpeander
omkranset af to initiationer, en ’privat’ og en offentlig. Under den farste oplevede lerlingen i et
ensomt mgde med et andedyr at dg og komme til live igen. Den skulle helst finde sted tidligt i den
periode hvor lerlingen i hemmelighed sagte, traf og fik hjeelpeander. Under den offentlige initiation
praesenterede han sine hjelpeander og faerdigheder. I Ostgronland gik en sékaldt “forlesning”,
ueerineq, hvor leerlingen blev rasende eller besvimede og blgdte ud af mundvige, gjenkroge o.l.
forud for praesentationn. Hjeelpeanderne pressede pa, mente man. Nu ville de ikke hemmeligholdes

leengere.

31 Jeegerfolk har et detaljeret detaljeret kendskab til dyrs og fugles anatomi som parallelliseres til menneskers
tilsvarende lemmer, indvolde og kropsfunktioner.



Den ’private’ initiation kunne forberedes pé forskellig vis, men selve ritualet gik ud pa at hidkalde
en initiationsand, oftest ved gnidning af en sten i solret bevaegelse mod en stenflade. | mgdet med
den initierende and, mistede lzerlingen bevidstheden eller “dode” for ved opvagningen at have
erhvervet sig det indre lys, der kun kunne ses af indviede angakokker og, vigtigere, den Anden
Verdens veesner.*? Ander blev tiltrukket af det og meldte sig som fremtidige hjzlpednder: “Hvor er
du tiltreekkende! Skal jeg ikke veere den der kommer til dig?” kan anden indlede bekendtskabet (fx
Sonne 2005.: id 1270).%* Samme lys gav samtidig leerlingen syn for asia elle silap aappaa (den
”Anden Verden”, af et par) der blev virkelig for gjnene af novicen (og angakokken) efter en kort
overgang fra det normale syn, hvor det ligesom delte sig i lag for ens gjne (ibid.: id1233, 1287,
1676, 3* 1701; Boas 1901-07: 133).

Det fremgar mindre klart af udsagn og fortzllinger fra Vestkysten om dette lys-syn, qgaamag,
spillede samme centrale rolle dér som i @st- og Sydgrgnland, men ogsa hos inuit i Canada var lyset,
gaamanig, angakokkens angakua, forudsetningen for at virke som angakok, dvs. som mellemmand
mellem denne og den Anden Verden (Boas 1901-07: 33; Rasmussen 1929: 112f, 199, 122; 1932:
28,36; Weyer 1932: 431; Saladin d’ Anglure 1990a; 1990b).

Hvor kommer da dette lys fra? Fra den ”Anden Verden” er det enkle svar. Det kommer fra de dede i
himlen, fra manen, eller fra visse stjerner, eller — sandsynligvis - fra ildfolkene, innersuit (store ild)
under stranden, hvis vinduer lyser i genspejlingen fra fuldmanen (Rasmussen 1979: nr. 166; H.
Egede 1971,1:236f; 1925: 207; P. Egede 1971: 96f; 1939: 67; Thalbitzer 1933:192).

Lyset fra de dede ses, nar de kaldes ned fra himlen ved gnidning af deres grave. De ankommer som
en regnbue, et lyn i aftenskearet, farste kortvarige sollys efter midvinter, eller en lysstribe oppefra,
og kan fare op igen som nordlys (Sonne 2005: id 1907, 187, 82, 1211; 1254; 2283).

%2 Sonne 2005: id55, 74, 159, 1803, 2283; 967, 971, 1703, 985, 986, 987, 1153, 1222, 1236, 1241, 1703, 2032, 2088;
Thalbitzer 1930: Rasmussen 1921-25,1:22-24; Rosing 1963:174.

Foruden syn og gjne konnoterer ”lys” i mange situationer en magnetisk tiltreekning: Manelysets flodbalge s®tter havet i
bevagelse, treekker sedyr mod kysten og efterlader et fyldt spisekammer af tang og muslinger ved ebbe. ”De store ild”, innersuit
tiltreekker bade sgdyr og mennesker: Innersuit rgvede ofte en enlige kajakmand pa havet og han kunne opleve tiltrekningen fra
innersuit som en stzerk strem imod land. Stremmen far strandlandet til at haeve og senke sig som under tidevand, men i langt
hurtigere rytme, "idet havet abnes og lukkes ligesom en mund" (Rasmussen 1979, nr. 167). Mytopoesi i renkultur! Da lzerlingen,
Naaja, der allerede har faet ”lyset” mader to innersuit: fgles det som om de rykkede ham til sig af sig selv (Sonne 2005: id1219);
Bussemanden, Den Store Ild, der kommer lysende over havet og ind pa taerskelen til huset med de larmende unger, treekker dem til
sig som en magnet og breender dem ihjel (ibid. id1334). Solens tiltreekning pa Ménen, der forfalger hende i evig forelskelse, skyldes i
min fortolkning, at hendes lys er kraftigere end hans (Sonne 1990:15).

% Da Ajijak under sin farste rigtige seance preasenterede alle sine hjelpeénder synlige, var det i et flimrende lys, der
gjorde tilskuerne svimle (J. Rosing 1963: 228; Sonne 2005: id1676). Jeg tolker det som ’synsovergangens” lys.



Nordlysene er de himmelske dgde der hos alle inuit spiller bold med et hvalroskranium (MacDonald
1998: 149ff).* Kanak blev selv fart til himmels af dem dengang han blev initieret, farst ved manens
hund deroppe, som han besvimede ved synet af, dernast ved manemanden selv, da han fik dennes
syn gennem kighullet, hvor Manen holder gje med, om folk overholder deres tabuer pa jorden
(Sonne 2005: id 159).% Dette verdenssyn i fugleperspektiv (ibid. id 1312: sila “alverdens viden” — i
Jens Rosings oversattelse,1963: 242) var et udvidet lys-syn, som en angakok ogsa kunne opna
under den farste seance, hvis det lykkedes ham at fa trommen til at danse op pa sin ryg og
fremkalde en isnende fornemmelse i nakkehulen (Sonne 2005: id 1206, 2283, 967, 1312,
Rasmussen 1938: 110; Thalbitzer 1933: 51). Ajijak, der var blevet "forlgst” i utide og matte til
manen for at fa suppleret sine hjelpeander inden den offentlige indvielse, havnede uheldigvis hos
nordlysene pa vej til manen (Sgg pa Ajijak og nordlys* i basen). De hedder ganske vist ikke
nordlys, arsarnerit, i teksten. De hedder quulummiin (quulummiut) dvs. ‘sports- 0g sangkamp-
folkene’ (quulumig- hold athletic or song festival + -miut; Fortescue et al. 1994: 316), og den
seance Ajijak gennemfgrer genkendes i de canadiske inuits ilimmarneq, andeflugt under seance.
Den gik altid til nordlysene (ifelge informanter 1 1970’erne), lystige folk, der spillede bold med den
forngjede angakok og hans bindeband, indtil disse remme faldt ned pa gulvet i kunstfaerdigt bundne
figurer, fx et sleedespand med forer (Rasmussen 1929:129-131; Oosten, Jarich et al. 1999: 125;
Saladin d’ Anglure 2001: 86f, 156-159; 1990b). For Ajijak var oplevelsen knap sa forngjelig. Han
reddede livet i sidste gjeblik ved at tilkalde sin frygtindgydende dedningeand, og hans ene
bindeband klaskede blodig ned pa trommen eller (i en anden variant) snoede sig som en rasende og
klaskede op ad veeggen. Samme ritual, samme boldspillere. Quulummiin kan ikke veere andre end

nordlysene.

Da Ajijak i anden omgang nar frelst forbi nordlysene til ménen, hvor han fir “verdenssynet” og de
manglende hjalpeander, sender en (sen) variant ham undervejs igennem endnu en initiation ved den
frivolt dansende Indvoldsrgverske, Nalikkatteeq med sit falliske hundehoved i skridtet. Han treekker

pa smilebandet, hun skeerer straks hans indvolde ud, og han vakler videre til mdnemanden, der i tide

% | @stgranland var forestillingen om nordlysene lidt anderledes ifglge Holm og Thalbitzers informant, Teemiartissaq
(Holm 1972:121; Thalb. 1914,1:82; 1932). De opstod, nar aborterede fostre og nyfadte, der var blevet drabt straks efter
fadslen, spillede bold med deres efterbyrd. Dette billede kan skyldes den forestilling, at man (angakokken) kunne hente
barn til ufrugtbare kvinder hos Manen. Dgdfadte fostre og draebte nyfadte var ikke gjort til rigtige mennesker via
navngivining og herte derfor endnu hjemme i den ”Anden Verden”.

% Rinks oversattelse er en sammensatning af flere versioner, hvoraf alle undtagen den sydgstgrgnlandske Sahras findes
i arkivet (og basen). Sahras, som jeg har brugt hér, ma udsondres vha. de andre. Sgg pa Kanak i basen).



far hentet fadet med indvolde og tvunget ham til at fortaere dem rub og stub. Denne
Indvoldsraverske var bade i @stgranland og hos nattilik/netsilik-inuit i Canada en stjerne i
narheden af manen (MacDonald 1998:49; Sonne 2005: 1676; Thalbitzer 1941: 713f; Ruttel 1917:
39f).

Lysene nedefra, fra ”de store ild” i strandens underverden, innersuit, var muligvis initiatorerne pa
Vestkysten. Hér gned initianden initiator-anden op til sig inde i en klippehule i en stejl fjeldvaeg ved
kysten, og netop via abninger i fjeldveegge kom man ned i innersuits land. I en sidan “angakok-
gvelseshule” medtes Sahras onkel med innersuit, som han tilmed kunne vise frem under sine
seancer (Sonne 2005: id 1783). | de &ldste kilder kaldes hulens initiator toornaarsuk (P. Egede
1971: 28, 1939: 24; N. Egede 1971:68, 1939:168), men hvem denne toornaarsuk var (og der var
mange) er umuligt at blive fuldstaendig klar over, fordi Hans og Poul Egede fra starten
identificerede toornaarsuk med Djavelen, og granlenderne snart kaldte enhver toornaq
(hjeelpeand) for toornaarsuk (toornaq + arsuk, lille, kr, szrlig) (se Sonne 1985; 1986a). Nar derfor
Jens Kreutzmann af blandet dansk-grenlandsk herkomst i 1860’erne kalder bussemanden, Den store
ild (Innersuaq), for toornaarsuk (Sonne 2005: id237), er det ikke noget indicium pa at initiatoren i
klippehulen er en ”ildmand”. Kun sammenfaldet i forestillingen om indgangene til innersuits land

tyder pa det.

Til gengeeld er der ingen tvivl om hvem initiatoren var i den ideale gstgrgnlandske initiationsmyte.
Initiatoren var ferskvandets isbjgrn, eller hund, i sjeldnere fald en vandkalv, der ogsa kaldtes sgens
hund, eller indlandsisens keempe(r) (Chr. Rosing 1946: 4; sgg i basen: sgens troldbjarn). Nar dette
dyr dukkede op af en sg eller et vandfald og naermede sig initianden, besvimede han/hun og
vagnede senere op nggen i solnedgangen. Af flere varianter fremgar det, at dyret har adt og kastet
leerlingen op igen, og af dem alle at han/hun far sine klaeder pa igen, inden hjemkomsten. Men hvad

skulle forbinde disse dyr med den Anden Verdens lys?

Marie Louise Grandorf har i sit speciale tolket denne mytiske sekvens pa spandende vis i
opposition til religionshistorikernes gengse fenomenologiske karakteristik af initiationens faser
som en dad og genfadsels-proces (2004; 2005). Uden at modsige Grandorfs tolkning, der ikke
udelukker min, skal jeg leegge veegt pa sekvensens seksuelle konnotationer, fordi det er dem der

giver starst kosmologisk genklang.



Min pastand er den, at to af initiationsdyrene, isbjgrnen og hunden er falliske metaforer for manen.

For det farste er dyrene ikke almindelige eksemplarer af deres art. De er i overstgrrelse og dukker
op i ferskvand. Hverken isbjarne eller hunde har hjemme i ferskvand. De falliske konnotationer er
iseer tydelige i opstigende vand i to varianter.>’ | een varsler Ferskvandets Bjarn sin lodrette
opdukken i sgen ved en opstigende sgjle af vand, der flere gange lgfter sig til vejrs og bryder
sammen (Sonne 2005: id 1241).% | en anden dukker initiations-hunden ud af et vandfald, der
pludselig lgber opad (ibid.: id 1236). Disse omvendte faenomener er ikke helt sa naturstridige i det
arktiske, hvor fuldmanen kan sprange islaget pa sger ved hgjvande og sende kaskader af vand til
vejrs (N. Egede 1943: 52). Inuit, der udmarket kendte manefasernes indflydelse pa tidevand og
relaterede kvinders menstruation til manens faser, har alle, men grgnlenderne i udpraeget grad (eller
fordi der er flest kilder), tillagt manemanden en frugtbargerende indflydelse pa verdens gang
(Weyer 1932: 384f; Rasmussen 1929: 73-75; Thalbitzer 1926: 56-63). Hvis han bliver draebt, vil
tidevandets vekslen mellem ebbe og flod ophare, og selerne - sommetider endog fuglene - ikke
leengere fade unger (Sonne 2005: id 350, 555, 596, 752, 1353). Det er ham der fremkalder unge
pigers menstruation (seg pa Besgg pa Manen i Sonnes base 2005), han voldtager dem, hvis de sover
pa ryggen (P. Egede 1971: 41, 42; 1939: 34), han henter den mishandlede eller sterile kvinde op til
sig og sender hende gravid tilbage til jorden (fx Sonne 2005: id 1128; 179), og det er i hans hus
angakokken kan hente bgrn til barnlgse par (ibid. id 1347; Ruttel 1917:40).

Det er en aggressiv seksualitet den gstgrenlandske Manemand ofte udfolder. Hans magt til at holde
jordelivet i gang sidder i hans vében, den lanse, hvormed han bade driver fangst*® og om foraret kan
true med at smadre langhuset (Sonne 2005: id 1343, 1344, 1353). Som straffende stedfortreeder kan
han sende sin hund, en hund uden pandehud (ibid. id 1347) der som s&dan og ligesom talrige andre
mytiske hunde hos inuit er af fallisk karakter (Sonne 1990; Saladin d’ Anglure 1990b). Og Manens
hund identificeres undertiden med Ferskvandets bjgrn, der ligesom Manen kan straffe tabubrud

%7 Af bitter erfaring ved jeg, at man, iser mand, selv i vor “frigjorte” kultur veemmes ved tolkninger der inddrager
mandlig seksualitet. Vulger-freudianisme afviser man det med. Menstruation, vagina og fadsler giver mindre kvalme.
Franske forskere er friere stillet . Saladin d’ Anglure er den forsker i inuits kosmologi, der kraftigst har sléet til lyd for
seksuelle tolkninger. Fx 1986: 70f;1990: 88f. Se ogsd Therrien 1987 og Gessain 1973. Oosten (1982) maner til
besindelse og finder med flere gode argumenter de seksuelle tolkninger for ensidige, hvilket jeg medgiver uden derfor
at afskrive dem. Flertydighed er dog symbolikkens vesen, ikke mindst i fiktionens righoldige verden.

% Der er ligheder ogs& med sgens eller indsgens penis, som kan kaldes op af enlige kvinder til at forlyste sig ved. Den
belgnner dem undertiden med fangst til gengeeld: Sonne 2005: id595, 1360, 1716.

% Den metaforiske @kvivalens mellem fangst og seksualakt er seerdeles grundigt og etymologisk pavist i Therrien 1987:
chap. 1V: La caractére erotique de la chasse.



med hagl, sne, lyn, torden og jordskalv (Ruttel 1917: 216; Sonne 1990: 15, der yderligere bekraeftes
af Victor & Robert-Lamblin 1989-93, 11: 334, 387).*° P4 et dramatisk tidspunkt under en seance,
hvor flere angakokker samarbejdede i at fordrive den straffende manemand, hgrte man hans hunde
g i luften og ferskvandets bjgrn brumme under isen (Sonne 2005: id 1343). Manens sne, specielt
nar han puster den ud fra sit indre gennem et rar (ibid. id 440; Rink 1866-71, I: No 15) ligner
sldende en ejakulation,* ligesom en almindelig @gtemands "hund’ med redt hoved (uden pandehud)
kaster sad op til fgde for fosteret i moders liv med jeevne mellemrum (Sonne 2005: id 1597, 588; se
ogséa en umisforstaelig tegning heraf i Saladin d’Anglure 1990a: 46). Selv ligner den gstgregnlandske

Manemand en isbjern, kleedt som han er i bjarneskind fra top til ta (seg i basen: besgg pa manen).

Endelig tolker jeg dyrets fortaering og opkast af leerlingen som analog med seksualakten. Dyret
stiller sin sult og kaster op. Resultatet er en fgdsel. Nar jeg vover den sammenligning skyldes det, at
den metaforiske analogi mellem de to slags sult pa hhv. mad og sex er genkommende (0gsa) hos
inuit, som fx i talrige versioner af myten om Manens og Solens oprindelse fra Grgnland til Alaska. |
skam over at have veeret genstand for sin brors incestugse elskov afskerer Solen sit bryst og kaster
det for fodderne af Manen med ord som: ’Siden du finder smag i mig, s @d dette med” (fx P.
Egede 1971:17; 1939:16f; sgg i basen: solen og manen; Boas 1901-07:173; Rasmussen 1929: 81;
Saladin d’ Anglure 1990a:90; Nelson 1899 og Gubser 1965 cf. MacDonald 1998: 274, 276, ®ldre
inuit i Nunavut regner igvrigt utroskab for analogt med at stjeele kad og spise det, Saladin
d’Anglure 2001:119). Derfra er det efter min mening rimeligt at tolke forteeringsinitiationen ved
rovdyret som en reproducerende seksualakt: Manens hund eller bjgrn stiller sin appetit pa leerlingen,
kaster ham op igen og denne “koncipering” far hurtigt felger: initianden véagner til live, negen som

en nyfadt baby.*

Bortset fra usikkerheden mht. om toornaarsuk-initiatoren er en innersuad, peger lerlingens lys

tilbage pa den Anden Verdens lys, iseer himmelverdenens med manen og hans falliske dyr,

“0 Det nytter ikke at ville generalisere nogen af teksternes forskellige opfattelser af hvem, der rdder over vejret:
Indvoldsraversken, Manen, Asiag, eller endog Ferskvandets bjarn. Det skifter med kontekst og fortzeller. Der er heller
ikke noget generaliserbart hierarki at gjne mellem disse mytiske skikkelser. Fx var alene de lokale vestgrgnlendere,
som Niels Egede omgikkes i 1760’erne, uenige om manens personlighedstrek. Nogle mente han var et fornuftsvasen,
der kunne ggre dem godt eller ondt som den ville. Andre, at han var herre over vejret (sila) og sendte storm og uvejr i sit
farste og tredje kvarter (N. Egede 1939: 261)

“ | en sen version af Besgg pa Ménen beskrives sneen som en grumset vaske, der kommer farst nar han lader sit vand
ned over jorden (Sonne 2005: doc.350). Manens falliske konnotationer, der inkluderer hans hund, pisk og hyppige
identifikation med isbjern (eller isbjorn med ménen) er en fremhavet pointe i Saladin d’Anglures symbolanalyse
1990b.

%2 Jeg tilslutter mig m.a.o. den gaengse forstéelse af initiationen som en nyfadsel med denne tolkning.



indvoldsrgverskens stjerne tet pa manen og nordlysenes dede under den. Meteorer er inkluderede
som lys-givere i Canada (MacDonald 1998: 144). Overordnet sagt er kilden til angakokkens lys,
hvormed han kan se den anden, ellers usynlige verden, netop denne Anden Verdens lys der ser ind i

denne verden, nar dén - i nattemarket - er usynlig.

Angakkut puullit, initiationsritualets myte

I Grgnland, historisk tid, var angakkog-puulik traditionen oprindeligt begreaenset til @stgrgnland.
Herfra har den med ca. 200 ars rejseaktiviteter og immigrationer frem til ar 1900 sat sig spor i
vestgrenlandske kilder og fortallinger, hvis proveniens alle er Syd- og Sydvestgranland (se Sonne
1986b).

Initiationen til puulik eller poorsinnaaleq (med evne til at hylle sig ind) ifglge den gstgranlandske
betegnelse (O. Rosing 1957-61, I: 84f; J. Rosing 1963: 190f), foregik under en offentlig seance.*?
Initianden var allerede tidligere blevet offentligt initieret som angakok fremgar det alle relevante
tekster der na@vner noget om det** bortset fra to.* Initianden blev ikke bundet, dvs. han skulle ikke
pd andeflugt (P. Egede 1971:13; 1939:14; Sonne 2005: id1683).*® Publikum hgrte en brummende
bjern ankomme og treekke initianden med sig ud og bort. Efter en rum tid kom han tilbage (varslede
en hjelpeand), vagnede op og lod tilskuerne fa syn for sin mishandlede krop. I det mytiske
mellemspil havde bjgrnen slebt ham ned til den ventende hvalros ved stranden, hvorefter de pa skift
kastede ham/hende ud over havet. Pa et fjernt sted derude forlod dyrene deres kastebold og overlod
hjemturen til ham/hende selv. Undervejs ud mistede angakok’en sit kad enten til isbjergene stykke
for stykke, eller til dyrene som ad det og enten kastede det op eller sked det ud igen. Som en tredje
mulighed blev initianden voldtaget” af de to dyr, der i stafet-kastene henholdvis bed og med

*3 To undtagelser (sgg pa puulik i basen) er Kaakaags mislykkede forsgg, hvor hun alene pa en kystklippe harer bjarnen
komme, men forstyrres af sin svoger der dukker op med et fraekt tilbud. Efter sigende havde Kaakaaq aldrig holdt en
offentlig seance, hvorfor denne variant er umulig at bedgmme (Sonne 2005: id1245). Det samme gelder Georg
Qupersimans forteelling om sin initiation til puulik, der lykkedes (ibid.: id1170). Heller ikke han havde (efter sigende)
optradt som angakok og genfortalte igvrigt gerne andre angakokkers forteellinger som egne oplevelser (Pierre Robbe,
pers. medd.).

“»Der ere mange Angekut, men ikkun faae Angekut Poglit, og de som skal blive det, maae tilforne vare gemene
Angekut ... ” lyder fx det &ldste udsagn ved en forbirejsende angakok sydfra til Poul Egede i 1735 (P. Egede 1971: 13;
1939: 14).

** Holm (1972: 132) placerer puulik-initiationen i begyndelsen af angakok-uddannelsen og fortaringen ved
Ferskevandets bjgrn i slutningen. Der ma veere sket en ombytning. Nar Kaarali modsiger sig selv i sin generaliserende
tekst, er det fordi han har trukket pa forskellige folks udsagn (O. Rosing 1957-61, I: 84f; J. Rosing 1963: 190f).

“® Med panden sngret fast mod udstrakte knz og haenderne bundet pd ryggen. Uheldigvis har Hans Egede i sin
Perlustration (1971,2: 112f; 1925: 394) broderet pa udsagnet i sit forlaeg, der er P. Egede 1971: 13; 1939: 14, og ladet
puulik-initianden binde pa bade hander og fadder. Samme fejl er gaet ind i oversettelsen af Perlustrationen til fransk
(H. Egede 1763), som det fremgar af Merkurs overszttelse af stedet (1991: 237)



stadtenderne stak ham/hende i kensdelene, og som en fjerde bade voldtaget” og edt. Undervejs
tilbage fik initianden kad pa skelettet igen, af sig selv, stykvis eller ved at genfinde dem pa
isbjergene.*’ Uitsatiranngitseq mistede sit ene gje derved, fordi han - uden sine gjne - “oversa” det
farste gje (Victor & Robert-Lamblin 1989-93, 11: 251). @jnene var ogsa det sidste der faldt pa plads,
inden Akku naede tilbage (Holm 1972: 132). Hans omdgmme som angakok fik et gevaldigt og
gjensynligt tiltreengt laft efter denne seance (Sonne 2005: id1683).

Initiationens elementer er da disse: En offentlig seance, ingen binding med remme, isbjgrn og
hvalros, rejse over havet, tab af initiandens kad til de to dyr eller isbjergene, skelettets
reinkarnation, og et udvalg af kropslige funktioner sa som fortaring, opkast, affaring og seksuel
vold. Bortset fra den manglende binding tilhgrer de alle den midterste, liminale fase med sit
ustrukturerede rod af blandede modsetninger til fornyelse eller skabelse af noget nyt (Turner 1964;
1974; Schjedt 1986). Dad og genfadsel er den feenomenologiske karakteristik af denne universelle
proces (se Schjgdt 1986 for diskussion og referencer), men fordi det er i den liminale fase at den
kulturelle egenart er i spil (ibid.) er det dens elementer inden for deres egen symbolverden vi ma
interessere os for. Vi savner dog ganske elementet pooq og ethvert umiddelbart forstaeligt bud pa,

hvilken betydning der 13 i dette at kunne hylle sig ind.

Betydninger af pooq

”Mor” var som sagt betydningen af pooq i alle inuits andesprog og sejrsskjorte den specielle
betydning i daglig tale i bade @st- og Nordvestgrgnland (H. Lynge 1955: 64f; 1967: 42). Endnu en
betydning stammer fra Poul Egedes samtale med den faromtalte andemaner pa gennemrejse fra det
sydligste Grgnland om angakkut puullit: "Angekut Poglit, d.e. Angekut med Seekke paa, deris
Sjeele" (1971: 13; 1939: 14). Samme forestilling udtrykkes atter et par arhundreder senere i denne
gstgranlenders erkleering: "Hér er Menneskene ikke skabt som | (kristne), de bestar udelukkende af
smaa Blarer og har derfor mange Sjele ..." (Chr. Rosing 1946: 39). Denne gstgranlender

opponerer abenbart mod de kristnes forestilling om en eneste sjal, der kan frelses eller fortabes.

“7(Sonne 2005: id1203, 1245, 1170; 1984, 340, 2070. Tre versioner, der ikke er fortallinger, afviger i detaljerne: Poul
Egedes resumé af en forbirejsende angakoks generaliserende beskrivelse (P. Egede 1971:13; 1939:14), Holms af en
beskrivelse af Akkus initiation (Holm 1888:133; 1972:132) og Kaarali Andreassens generaliserende gengivelse af
initiationen, hvor initianden ikke bliver &dt men kun mister bevidstheden (O. Rosing 1957-61, 1:84; J. Rosing
1963:190).



Med disse to udsagn om pooq i betydningen "sjeel" melder spargsmalet sig, om pooq etymologisk
skulle veere beslaegtet med iglulikkernes sjeleboble, pullag, der er en oppustet boble et sted i den
nedre del af kroppen. Denne boble rummer kropssjalen (tarniq) der smutter ind i boblen, nar den
nyfadte treekker vejret, og som rejser bort til dedsriget, nar andedrattet ophgrer (Saladin d'Anglure
1986:39; 1990a: 82-84, 88, 94, 96; Boas 1901: 353). Svaret er at pooq og pullaq er besleegtede men
ikke etymologisk identiske. Bade pooq og pullaq treekker pa fadslens semantiske felt og associerer
til "sjeel" eller ”liv”’. Med et pullalliuvunga (jeg er pullallik) identificerer angakokken sig som et
endnu levende, luftfyldt menneske,® fordi han skal tilbage til de levende, nar han besager
Havkvinden nede eller de dgde i himlen oppe, der kunne antage ham for en af de dede pa vej til
dedsriget (Rasmussen 1929: 127,130). Der er ogsa stor overensstemmelse mellem selve billedet af
boblen med dens luftige mini-person og barnet i sin moderlige fosterhinde. Men pooq er dannet af
roden pugi-, pullaqg af roden puvi-. Begge rgdder er verbale former og pugi- betyder "at stige op til
overfladen”, puvi- "at svulme op™ (Fortescue et al. 1994). | inuit-dialekterne er der ganske vist sket
en vis sammenblanding i betydningerne af ord, der er afledt af de to redder (M. Fortescue, pers.
medd.), men forskellen i grundbetydninger synes fastholdt i de navnte associationer til hhv. pooq
og pullag. Fosteret kommer til verden, ud af sin pooq, det dukker op i det fri. Den nyfadte treekker

vejret med et skrig og dets pullag svulmer op som en boble, der fyldes med luft.

Jeg skal holde mig til den semantiske sammenblanding af puvi- og pugi- og medregne alle luftfyldte
poser til livsmetaforen, pooq, inklusive fangstblerer og poser der omhyller et menneske hvadenten

det ander eller som fosteret i sin vandfyldte seek nok lever men ikke ander.

Den klareste parallel til iglulikkernes pullaqg er Blerefestens urinblaerer i Sydvestalaska. Blaererne
fra alle nedlagte dyr blev gemt og var genstand for arets vigtigste kult af 5 dages varighed i
november eller december. Til lejligheden blev bleererne pustet op, bemalede med familiens
sleegtssymboler, haengt op i kultrummet, beveertet, underholdt, og til slut givet tilbage til deres rette

*® Knud Rasmussen oversattelse ”stadig af ked og blod”, er vestlig metaforik. Det er vejrtreekningen, det oppustede,
som pullallik henviser til. Erkleringen pullalliuvunga, jeg er pullallik (en med pullag), minder besnzgrende om puulik
(en med pooq). Skulle pullalik betegne en angakok af hgjere grad? Det mener Amaanalik, barnebarn af indvandrerne til
Avanersuaq fra arktisk Canada omkr. 1860, hvis repertoire af forteellinger stammede derovre fra. De angakokker der
magter at rejse til Havkvinden og ordne hendes har til frisettelse af de indesparrede sgdyr, er pullallit (pluralis).
Almindelige (mennesker der praktiserer som) angakokker klarer det ikke. De bliver kildet af Havindens far under hans
skind og vil snart efter hjemkomsten dg (Holtved 1951,1:63). Men vi ved ikke, pa hvilken vis og evt. ved hvilken
initiation en pullalik adskilte sig fra en angakok af den jeevnere slags.



miljg. Renernes blarer blev braendt i et stort bal pa stranden, sadyrenes punkterede og proppet ned
gennem huller i havisen. Luftboblerne, der steg op til overfladen, varslede godt for deres rejse ned
til deres undersgiske landshy og senere genkomst til fangstfelterne i fornyet skikkelse. Ogsa balet
pa stranden frigav renernes “’liv” til fornyet reinkarnation. Men det er isar punkteringen af
sedyrblaererne, deres sjele-rejse og de opstigende bobler, der til forveksling ligner dadsprocessen
ved Iglulik, hvor pullag'en punkterer, dens luft stiger til vejrs, og boblens sjeel begynder sin rejse.
Blot var det kun dyrenes, ikke menneskers reinkarnerende frisjel, der var indesluttet i urinbleren.
Om sjelen havde et fast sted i menneskekroppen, vidste man ikke (Lantis 1946:197; se ogsa
Morrow 1984; Fienup-Riordan 1994: Index, Bladder Festival). Til gengaeld kan oppustningen af
dyrebleererne sammen med det rituelle svedebad under Blarefesten tolkes derhen, at det var

fangerne selv, der gav af deres eget liv til genoplivelse af sedyrene (Oosten 1990).*

Mikrokosmoi

Huset som mikrokosmos er en almindelig analogi jorden rundt. Et endnu mindre mikrokosmos er
moderhulen som et hus hos inuit (Rasmussen 1981-82, 1V: 19-20; 1952: 166; Saladin d’ Anglure
1986: 38, 46) og mindre endnu er ifelge Saladin d’Anglure iglulikkernes pullaq den luftfyldte
sjeeleboble, der overlapper i semantiske betydninger med poog. Da "luft" hedder sila, der ogsa
betyder "verden™ og "det udenfor (huset el. teltet)", og da "sjeelen™ er et diminutivt genbillede af sit
menneske, slutter Saladin d'Anglure, at ethvert menneskes "liv", den besjelede og oppustede boble,
er et miniaturebillede af verden (Saladin d'Anglure 1986:39; 1990a:84, 88, 94, 96).

Flere billeder statter rimeligheden i tolkningen af sila som en boble med luft og liv. Verden som et
&g kender vi fra Grenland, hvor &g opfattes som indvolde (Sonne 2005: id356; Rasmussen

* Talrige eksempler pa rituel brug af urinblerer o.a. indre hinder — udover de i denne tekst naevnte — dukker op i
faglitteraturen alle vegne, nér man har faet gje for dem. Blot nogle fa eksempler: En umiak-amulet, en udstoppet fugl,
fik en ny indpakning af hvalrosmaveskind til det &rlige sgszetningsritual af hvalfangst-umiakken i N.V. Alaska (Weyer
1932:311). Hos baffinlnderne blev bl.a. en nedlagt isbjgrns urinblare haengt op pa en oprejst stav ved offergaverne i
de tre tabuerede dggn efter drabet (Boas 1964:188; Boas 1901-07:124 tilfgjer: galdeblere, brissel og milt). I N.V.
Gragnland herskede den overbevisning, at hvis man (som &ldre) fangede en remmesel eller en isbjarn eller en hvalros
uden galdeblere, var det et varsel om ens egen snarlige dgd (H. Lynge 1967:88). | beskrivelser af alaska-eskimoernes
store jagt- eller nytarsfester i Lantis 1947 forekommer en del oppustede blarer, og taettest pa puulik-mytens struktur
blot med andre personae agentes og enkelte omvendinger er myten om dagslysets oprindelse hos McKenzie inuit: |
Grenland opstar dagslyset, fordi to gamle kellinger skaendes om de helst vil leve i marke uden dad eller i lys med ded
(P. Egede 1971:80;1939:57f), og i Canada fordi en ravn og en rav velger hhv. dag og nat i deres skanderi, men hos
McKenzie inuit, fordi — efter en leengere kendt Alaska-fortaelling om dagslyset der blev stjalet —en reev og en ravn i
stafet-lab gennem magrket kaster den tilbageerobrede pose med lys til hinanden. Treette af lgbet bider og stikker de hul
pa blzren og dagslyset strammer ud (Rasmussen 1942:71-73). Blaren er en urinblare. | puulik-myten er det initianden,
der bidt og stukket i kansdelene af ishjgrn og hvalros og kastet som stafet-bold over havet, ma finde hjem i sit blinde
marke.



1938:132), dvs. fostre i hylstre, som jeegerfolk kender i alle stadier fra deres nedlagte og parterede
fugle og pattedyr. | samme tankegang hed luftrummets sila i gstgrenlandske andesprog “dets
mave”, naarta, af samme rod som dagligsprogets “foster” og ”hun er gravid”, naartivog. Inuit i
Canada havde gjort en keempeskikkelse ud af denne vom, Lillemave, Naarjuk, en keempebaby med
en penis sa stor at fire mennesker kunne sidde pa den og med en evne til at klappe sig stor og lille
efter behov. Naarjuks kropslige udfoldelser, der sender blast, storm, sne og regn ud i luftrummet
tolker Saladin d’ Anglure bade i billedet af en skrigende, pruttende og tissende baby og af en penis
med samme evne til at skifte starrelse. @stgranleenderne havde en tilsvarende mytisk skikkelse, en
babydreng, som nedbgrens inua, Asiaq engang havde stjalet og holdt som sin mand. Hun kunne
klappe den stor, men skyndte sig af skam at gere den lille igen, hvis der kom gester. Og ifglge een
version var den leveringsdygtig i bade sne (sad) og regn (tis) jorden (Sonne 2005: id1355; 1016;
2012; 1200). Feelles kultur-gods &benbart.>® Det viser sig tillige i de respektive &ndesprog, hvor
hhv. naarjuk og naarta er roden i gloser for degnets liminale overgange, tusmgrke og morgengry,
og naarta som metafor for sila var af afggrende betydning for de gstgrenlandske angakokker
(Robert-Lamblin 1996: 123). Hvordan det skulle forstds naevner Robert-Lamblins informant ikke,
men forklaringen ma veere den, at overgangene var de tidspunkter hvor angakokken, hvad enten han
Ia besvimet eller var pa besag i den Anden Verden, skulle sgrge for at hhv. vagne og bryde op for at
na hjem i tide. Det omvendte forhold gjorde sig geeldende for ander pa besgg i denne verden (sgg i
basen pa naarta med eksempler i O. Rosing 1957-61,1: 92,109; J. Rosing 1963: 242; QUpersiman
1972: 59-61). Lysningen jager alle ander pa flugt, ogsé hos inuit. | andre kontekster var
andesprogets glose for sila blot udestedet, aniivik (O. Rosing 1957-61,1: 87). Mens inuit med deres
Naarjuk gjensynligt fremhavede sila-mavens mandlige aspekter var de kvindelige mere fremme i
Grgnland, hvor naar- i dagligsproget er roden i bade naartu (foster) og naartivoq (hun er gravid)
(V.Grl. hhv. naartu og naartuvoq). Dér lyder et godt sydgrgnlandsk rad til fanger, hvis kone er
gravid, at han straks bgr lukke luften ud af sin fangstblaere, hvis det begyndte at tordne. Ellers
eksploderer hendes underliv (Rasmussen 1979, nr. 476). Sila’s maverumlen associeres til luften i
”mor” (po0q), der videre identificeres med fangerens livssymbol, hans fangstblare. Et “knaldgodt”

eksempel ma man sige, pa semantisk overlap mellem gloser af hver sin rod, pugi- og puvi- .

%0 Robert-Lamblin (1996:123) afviser ligheden mellem de to baby-skikkelser med den begrundelse, at Asiaq dominerer
sin babymand og videre selv er underordnet den altdominerende Mane, mens Naarjuk eller Sila skildres som den
altdominerende inua i arktisk Canada. Men en sadan hierarkiske positionering er et kunst(ind)greb i inuits
verdensbillede. Det er overensstemmelserne i (krops)metaforikken der er vaesentlig som udgangspunkt for en kulturs
analogier.



Andesprog og dagligsprog spiller p& hinanden i betydninger som konnotationer med denotationer
og metaforer med ord. De skaber kognitiv sammenhang i kraft af de feelles kilder de gser af. Hos
inuit som i s& mange andre kulturer, inklusive vores egen, er kroppen med dens dele, funktioner og

sanser en af de allervigtigste (Ortner, Fernandez; Lakoff & Johnson).>*

Hvilke evner opnaede en angakkog-puulik?

Kilderne giver ingen entydige svar pa spargsmalet om de evner en initiation til puulik formidlede. |
@stgranland verserede flere opfattelser. Nogle lagde vagt pa erhvervelsen af isbjgrnen og
hvalrossen som transportander (O. Rosing 1957-61, |: 84f; J. Rosing 1963: 190f). Andre pa den
beskyttelse de to dyr som "hylster" gav mod aggressive ander, dyr og fjender under transporten
(ibid.), en forestilling, der bekraeftes af et par sydvestgranlandske kilder (Sonne 2005: id1468,
1850).%% Et par fortzllinger med puulik-elementer tillegger hovedpersonen evnen til at svamme
under vandet og dykke ned til havets bund (ibid.: id 1127, Rink i Thalbitzer 1914: 314) og et af de
&ldste udsagn hevder, at kun angakkut puullit evnede at slippe forbi Havkvindens vagthund og ind
i hendes hus (H. Egede 1971,2: 119, note).

Rejse-evner

Alle de ovennavnte udsagn handler om rejser. Teknisk set var der i Grgnland, Canada og
Nordalaska i hovedsagen to slags, ilimmarneq, andeflyvning, hvor angakokken blev sngret sammen
med remme, og fod-rejser uden remme (Rasmussen 1929: 124-131;1952: 166). Flyvningen kunne
ga til himmels eller horisontalt til lande uden for synsranden. Fodrejser hyppigst til underverdenen
under havet. Med den sakaldte glideflugt var det imidlertid muligt at na over havet til skellet bag
synsranden og derfra enten til himmels eller til underverdenen. En enkelt fortelling, der bryder
dette overordnede mgnster, skal for en gang skyld ikke havne i en fodnote. Navnene pa dens
hovedpersoner, Puulineq og llimageeq (Ilimmageeq, mestrer andeflugt, formentlig) ma referere til

de to rejsetemetoder, som man i @stgregnland tenderede at sammenligne, idet nogle regnede dem der

*! Angdende opfattelserne af personen Sila eller Ella som et sansende vasen, se Saladin d’ Anglure 1986; Fienup-
Riordan 1994.

52 En alenestéende kilde navner, at Kaakaag, hvis hun var blevet en angakkoq puulik havde kunnet skille et menneske
ad ved alle dets led, sette det sammen igen og puste det til live. Den feerdighed behgvede man dog ikke en smertefuld
rejse tur-retur over havet for at opna. Kaakaaq tilegnede sig den senere via et sddant eksperiment pa en vipstjert (Sonne
2005: id1261) og samme evne demonstrerede desuden Ajijak med blot en isbjgrn som poog/hylster og hjeelpeand (ibid.:
id1674, 1696; J. Rosing 1963: 191).



mestrede dndeflugten for de sterste, andre puullit for enten de starste eller blot en grad lavere.*®
Puulineq er angakok og hans lillebror Ilimageeq uddanner sig ligeledes til angakok for at finde sin i
mange ar forsvundne storebror. Han opnar lys-synet og ser sporet efter Puulinegs anderejse: en lang
udspilet tarm, som vinden stormer igennem. Dette billede pa en poog, en beskyttende, halvt
gennemsigtig tunnel-pose, der her straekker sig fra kyst til indland og gennembleses af kraftig
(med?)vind, vender vi tilbage til. Vigtigst i nuvaerende sammenhzang er malet for Puulinegs rejse
gennem denne tarm. Det fjerne indland, hvor han har giftet sig ind i en andefamilie. Det tyder pa, at

en puulik ikke udelukkende var henvist til vandvejen i forestillingsverdenen.

Den forestilling at isbjarn og hvalros tjener angakok puulik’en som transportander, stettes kun, og
kun til dels af nogle varianter af forteellingen om Tuttus kone eller Tuttuarsuk (sgg i basen pa:
Tuttu*), en syd- eller sydgstgrgnlandsk andemanerske, der undertiden ma ty til endnu en hjlpeand
for at na helt frem til Havkvindens land. Det var en rejse ligesa smertefuld som initiationen og kan
maske blot betragtes som en sadan, idet ingen af de gvrige dokumenterbare angakkut puullit brugte

isbjarnen og hvalrossen som transportander pa senere rejser (se ndf.).

Hans Egedes generalisering, at kun angakkut puullit klarede at besgge Havkvinden/Havets
Mor/Sassuma Arnaa, holder, som generaliseringer flest, heller ikke stik. Talrige vestgragnlandske
forteellingers angakokker, puullit eller ej, klarer rejsen, kampen med og rensningen af Havkvinden.
Det kan have vearet en aldre forestilling i Syd-Sydast- og @stgrenland, hvor Egedernes informant
til puulik i 1735 stammede fra. Vi kan ikke vide det, for i den nedskrevne gstgrenlandske
overlevering, er malet kun Havkvinden i to forteellinger: en om Naaja, der ikke blev puulik (Sonne
2005: id 1196) og "Den Blinde", Uitsataganngitsog/Uitsatiganngitsog, der mistede sit ene gje under
initiationen til puulik. Han fglger sammen med sine (andre) hjeelpeander farst de dedes vej og

dernaest en videre udgrening til Havkvinden (ibid.: id 1354, 29).

Tre andre besgg gar ikke sa langt derudad. Akku, Maratsi og Kukkujooq er hver iser mere
interesserede i at besgge de dede undervejs til Havkvinden, og det bebrejdes bade Akku og

Kukkujooq af deres hjaelpeander, at de hermed har afskaret sig fra nogensinde at na frem til

%% Rasmussen opfatter navnet som Paalineq eller Paaleeq (Sonne 2005: id1359), og hovedpersonen i Hendriks lignende
forteelling hedder ligeledes Paalineq (ibid.: id85). Men redaktaren, eller redaktarerne af den danske oversettelse (ibid.:
id946) mener navnet mé veere Puulineq, ligesom ogsd Hother Ostermann har laest dette ud af handskriften (Rasmussen
1939:30). | Paaleeg-fortellingen hedder lillebror Keligilik. Mit forslag er Qiligilik, en der er bundet (til ilimmarneq)
som synonym for Ilimmageeq i Aadaaruta’s sydgstgrenlandske variant.



Havkvinden. Langst ud farst, s kan man siden besgge de dede undervejs (ibid.: id1324; 1287).
Kukkujooq kan flyve, men han er ikke puulik, og han har (efter sigende) end ikke afslaret sig
offentligt som angakok. Han ma ga en lang, ubehagelig og sumpet vej til dedsriget (ibid.). Akku,
der var initieret til puulik, rejste med sine andre hjelpeander, ikke bjgrn og hvalros, under havet til
dedsriget dernede. Maratsi, der ikke var puulik gjorde ligesa. Begge kom frem i sakaldt glideflugt
over bunden (J. Rosing 1963: 277;181, 182) hvis vi skal demme ud fra deres rejsetgj,
tarmskindsanorak og kamikker eller kamikstrgmper. Maratsi kamiksaler blev endog slidt op og
matte repareres undervejs. Ingen af dem blev bundet som til andeflugt (Sonne 2005: id 1697, 1324).
Som alternativ til andeflugten, ilimmarneq, var glideflugt anvendlig til savel over- som underverden
og var i Ammassalik bl.a. associeret til enten en fjordsael med blgdende fodsaler (J. Rosing 1963:
181; Otto Rosing 1957-61, 1. 82f) eller til egingaleq, (V.Grl. equngasoq), mesterflyveren
stormfuglen som hjalpeénd (J. Rosing pers. medd.; 1963: 89).>*

Med denne glideflugt har vi faet fat i en snip, der tillader os at treekke pa sammenligninger med
inuit ved Igloolik i Canada. Hér blev ligeledes kun angakokker bundet til andeflugt, mens dem der
skulle til Havkvinden rejste i kamikker og vanter, men ellers nggne. For den jeevne angakok var
rejsen yderst lang og besvaerlig med farlige passager, hvorimod den store angakok gled ubesveeret
derned gennem en tunnel, der blev holdt aben af hans afdgde navnefaller. Tunnelen ikke var
viidere, end at han kunne bremse med handerne undervejs (Rasmussen 1929:124-131). Denne
forskel i rejse-evner hos store og mindre angakokker minder steerkt om den forskel Amaanalik
fremhaever mellem almindelige angakokker og angakkut pullallit i sin sydbaffinlandske version af
ritualmyten (Sonne 2005: id626). | de grenlandske forteellinger skelnes der ikke mellem store og
smé angakokker mht. til rejsens vanskeligheder.>® Beskrives denne rejse er den er altid besverlig og
foregar altid ubundet (sgg pa Havkvinden i basen). Til gengeeld minder tunnelen pafaldende om
Puulineq’s vindblaste tarm og rejse-pakleedningen til dels om Maratsis og Akkus til deres
undervandsrejser, kamikker eller inderstremper og tarmskindsanorak, der i @stgrenland hgrer med i

poog-komplekset (herom en hel del mere senere). Begge praktiserer glideflugt til underverdenen,

* Fjordszlen er en standszl, der maver sig hen over isen (bevagelse over “land”) ud til havet, hvis frosten har lukket
dens andehuller (Muus et al. 1981: 411f). Vedr. stormfuglen, den skeevmundede: i en sen sydvestgrgnlandsk variant
bliver angakokken, Tuttus Kone, sendt over isen af isbjgrn og hvalros til horisonten, hvor dyrene forlader hende.
Herefter bryder en storm isen op, og hun redder sig op pa et ishjerg, hvorfra hun transporteres til Havkvindens land pa
en sadan skeevmundet hjeelpeénds smalle kajak (Sonne 2005: id1445).

% Kukkujooq fik dog, fordi han ikke var stéet offentligt frem som angakok, af sin hjalpednd anvist den besveerligste
rute til dadsriget i havet (Sonne 2005: id1287) i modsatning til den lettere langs havbunden.



Akku i samme udstyr ogsa til himmellandet, dvs. over havet til horisonten og op.>® Det kunne
derfor teenkes, at en angakkoq puulik pr. definition mestrede glideflugten, men det kan vi ikke slutte
ud fra fortaellingerne. Maratsi, fx, der ”gled” nedad, var ingen puulik, og han flgj direkte op til
himmellandet — fortalte hans barnebarn, Odin Maratsi i 1961 (ibid.: id 1698).

Om en angakkoq puuliks rejse-evner kan vi da kun konkludere, at han altid rejste ubundet, men deri
ikke adskilte sig fra andre angakokker der rejste til dedsriget eller Havkvindens hus. Endvidere at
han, selv om han ikke kunne flyve, ikke var afskaret fra at rejse til himmels og muligvis (som
Puulineq) heller ikke over land. Spargsmalet er sa om man kunne besidde bade en puuliks og en
ilimmarsinnaasoqs evner? @stgrenlendernes tendens til at kontrastere de to typer tyder pa ne;j.
Forteellingerne forhindrer imidlertid ikke dem der kan flyve, som fx Naaja, i at rejse ubundne til
Havkvinden, hvorfor Hans Egedes note om, at kun en angakkoq puulik (beskyttet i sin indpakning)
kunne passere hendes farlige hund, heller ikke holder vand i gstgrenlandsk regi — i den kristne
eftertids, fx Saajooqs/Odin Maratsis forteellinger. Vi kan finde frem til strukturerende analogier,
men ikke regne med at de styrer alle forestillinger. Tilbage star imidlertid ideen om den beskyttelse

en pooq yder. Og med dette symbol havner analysen pa langt sikrere grund.

Usynlighed

En pendant til forestillingen om at en angakok med pooq kunne pakke sig ind som beskyttelse mod
aggressive vasner finder vi i den nordvestgrgnlandske fortelling om en pooq i betydningen
sejrsskjorte. Kuungaseq blev ganske enkelt usynlig, ikke for sin lille redselsslagne sgn, der var med
ham ude, men for den ishjarn, der oprejst pa teet hold pludselig sa sig forvirret omkring, opgav at
angribe Kuungaseq og bare luntede vaek. Kuungaseq havde gemt sig i sin pooq, der var hans
amulet, sagde han. Samme pooq havde Kuungaseq ganske glemt at fjerne fra sin kajak, da gamle
Nulooq lante den. Nulooq var ikke dgbt, og da man ikke kunne bruge hinandens personlige
amuletter uden at komme galt af sted, mistede han ganske orienteringen ude i den Iante kajak. Han
roede hid og did, som om han befandt sig i en lukket pose, sagde man. Han mistede sine sansers

brug og tossede rundt som i blinde (Sonne 2005: id852, 853). Nulooq blev ramt af preecis den

% Rasmussen, der lader Akku flyve i sin gengivelse af hans tur til himmellandet, har misforstaet noget (Sonne 2005:
id1818, fortzellingen er nedskrevet i notater pa dansk, KRH, kasse 52, nr. 2, haefte 418), for Akku kunne faktisk ikke
flyve. Séledes meddeler en aldre kilde kategorisk, at fordi Akku ikke havde blgdt under sin forlgsning magtede han
ikke at blive bundet til andeflugt (Sonne 2005: id1312). Dette bekraftes af en senere beskrivelse af Akkus seancer, hvor
han altid starter siddende pa gulvet i skraedderstilling (Rasmussen 1938:124), dvs. ikke med panden bundet mod
udstrakte kne.



modsatte virkning af den beskyttelse amulettens ejermand ngd, usynlig som Kuungaseq blev inde i
sin ”mor” 1 forhold til bjernens “andet” syn, og uden selv at miste syn eller forstand.
Usynliggarelsen er ogsa en sldende modsatning til lzerlingens indre lys, gaamag, der netop
synliggjorde ham for den Anden Verdens ander. Med pooq var det usynlighed (i den Anden
Verden) angakokken opndede. Yderligere er modsatningen slaende mellem den poog han som en
angakkoq puulik kan hylle og gemme sig i for aggressive ander, nar han var ude i deres verden og
forestillingen om angakokken som poog, som legemsvarmende hylster for sine hjelpeander under
seancen inden dere (Sonne 2005: id 1198, 392, 1148, 1463, 1687). Hos canadiske inuit var
angakokken tilsvarende et hylster (eller en “mor”), puuq (VG pooq) for sine hjelpeander
(Williamson 1974: 48).>" Det understreges tillige et par gange, at puulik-initianden er blind (for
denne verden?) pa hjemturen. Enten mister han et gje, fordi det er sveert at finde det uden gjne, eller
ogsa er gjnene de sidste der falder pa plads (Sonne 2005: id 1984; Holm 1972:132). Symbolikken
har endog farvet forteellingen om Akkus forlgsning, Akku, der jo senere blev en angakkoq puulik.
Forlgsningen sker, mens man leger blindebuk (Sonne 2005: id 1312).>®

Isbjgrnens og hvalrossens kosmologiske konnotationer
Jeg skal begraense mig til de konnotationer, der er relevante for analysen af angakkog-puulik
komplekset.

Hav, Land og Strand

Indgangen til og udgangen af den liminale fase karakteriseres af binaere modsetninger og selve den
liminale fase af manglende struktur. Ishjgrnen, der ikke blot kan ga, men ogsa svemme og dykke
forener kategorierne land og hav i sit beveegelsesmanster. Men hvalrossen? Den dykker og
svgmmer lenge under vand, og noget landdyr er den bestemt ikke. Og dog. Den er i hgj grad ogsa
et strand-dyr. Ligesom andre sgdyr gar den pa land, dvs. pa stranden eller sandger for at fade sine
unger. Den holder til der i sin lange harfaldningsperiode, og til forskel fra andre sgdyr kan den ga
med sine bagluffer (Muus et al. 1981: 386f, 405-407). Det afspejler sig i beskrivelsen af

%" | Ammassalik blev hjeelpednder ifglge en enkelt kilde s& afhangige af disse opvarmninger under seancerne at de blev
dybt irritable straks efter deres ejers, eller “menneskes” dgd, indtil de fik knyttet sig til en ny angakok (Sonne 2005:
id1247). Bemeark at faglitteraturens tidligere skel mellem den rejsende og den besatte shaman (Eliade 1964) er
irrelevant for denne forestilling om hans besvimede krop som livgivende hylster for de hjeelpeénder, der ikke er med
ham pé andeflugt.

%8 puulik-initiationen kendes ikke fra kilderne til inuit i Canada. Men der er mange overensstemmelser i symbolik. BI. a.
associeres ishjarn til syn versus usynlighed og dens pels til beskyttelse mod aggressive ander (Saladin d’ Anglure
1990b).



keempehvalrossen, aaffaaffaqg, der godt nok har faet fantasifulde horn i panden eller pa ryggen, men
tillige korte ben (Kleinschmidt 1871: 59). Med denne menneske- og landdyr-evne er den noget for
sig i forhold til de gvrige havdyr. Det ses som navnt hos inuit i Cumberland Sound, hvor den indtog
en serstilling i systemet af bergrings- og spisetabuer, der skilte landdyr fra havdyr (Boas 1901-07:
122).

Hvalrossen er mere hav end land og isbjernen mere land end hav.>® Det understreges ikke blot i den
faromtalte modsztning mellem ishjgrnen med det heftige andedrat og hvalrossen, der kan holde
vejret lenge under vand. Det fremgar ogsa af isbjernens betegnelse i andesproget den “vandrende”,
pisuttuartog (Grgnland), pisukti (Canada) og den fik saleleeder i gave, nar man havde nedlagt den
og rituelt sendte dens sjeel hjem igen (Sgby 1969/70). En myte om indgaelsen af denne
overenskomst, salelader, til gengeeld for bjgrnens kad og skind, og gaveritualet blev igvrigt fortalt i
@stgrgnland (Sonne 2005: id 1806). Og det demonstreres fx i den populare vestgrgnlandske poog-
forteelling, Katerfarsuk, der ikke skildrer nogen initiation til puulik. Den kontrasterer blot isbjarnens
med hvalrossens egenskaber i en fortelling om den, der ler sidst .... Hovedpersonen, en foraldrelgs
dreng uden ordentlige redskaber, bygger kajak med en muslingeskal, og en &ldre bopladsfelle, der
egentlig har ondt af ham, kan ikke neere sig for at skremme ham forklaedt som isbjgrn. Drengen
haevner sig i en anden poog. Ifgrt en hvalros-hud ude til havs lader han sig harpunere af den gamle,
dykker med harpunen, treekker den ud og svemmer vaek under vandet. Senere giver han den
drillevorne gamle hans fangstgrej tilbage i alle meaendenes skadefro pasyn. Det skal dog fremhaeves
aht. en analyse lzengere fremme, at en hvalros-pooq kan udskiftes med remmesals-pooq (eller
omvendt?) i denne vestgrenlandske fortelling (Sag i basen: Katerparsuk el. Katerfarsuk). Skal man
dykke og opholde sig leenge under vand er det hvalrossens pooq / hudpose man har brug for. Nar

ishjarnen beveeger sig til havs over leengere straek er det pa isflager og svemmende i overfladen.

I initiationsmyten til puulik kommer dobbeltheden frem i begge dyr. De falges fra havhorisonten
mod land, i en version med isbjgrnen over isen og hvalrossen neden under den (Sonne 2005: id

2070). Hvalrossen bliver pa stranden, mens bjgrnen gar op efter initianden i seancens hus og slaber

% Dette "mere” fremgar ogsa af deres alter ego’er i dyreverdenen. Isbjernen omskabes til en raev og hvalrossen til en
ulk, hvis tabuerede kvinder ved Iglulik stirrer direkte pa dem (Saladin d'Anglure 1990a: 91f). | @stgrenland er deres
andet jeg hhv. en snerype (landfugl) og en havlit (en sg- og strandfugl) (Victor 1989-93, II: 241). Alt i alt har
hvalrossen en serlig affinitet til stranden: i virkeligheden; i myten som ulk, der holder til pa lavt vand; som sgfugl ved
kysten; i sin venteposition i puulik-myten



ham ned til den ventende hvalros, osv. Langt ude pa havet, et uvist sted, forlader de ham. Hvor? og

hvorfor?

Det er et szrligt sted, et overgangssted, et liminalt omrade i kosmografien ligesom (for)stranden,

hvor hvalrossen venter, er det liminale mellem land og hav.

Farst stranden, specielt forstranden forvandles forstranden dagligt fra land til hav og tilbage igen i
kraft af tidevandet. Herfra lader ritualmyterne angakokken, der ikke flyver eller foretraekker ruten
over havet til himlen, na frem til de andre verdener, himlen eller underverdenen. Og den dgde kan
skifte opholdssted efter behag mellem himlens og underverdenens dgdsriger, hvis hans lig har ligget
tre dage ved hgjvandsmarket inden det blev kastet i havet (Sonne 2005: id 1324).

Dernast det andet overgangssted. Kun i een version af puulik-myten naevnes det: gilaap sillia,
Melkevejen der er sa tiltrekkende og en gjenslyst. Den ses pa lang afstand, den er endepunktet for
de to dyrs transport af initianden og ellers umulig pa nogen anden made at komme frem til (Sonne
2005: id 1203). Malkevejen er skillelinien mellem himmel og mellemverden, “’the Divider” ved
Igloolik i &ldre tid, stedet hvor vindene mgdes og kraftige vinde blaser, og analogt i Vestgrgnland
som den midterlinie pa langs ad det nedlagt dyrs bug hvor man skerer det op til partering
(MacDonald 1998:91f). Poul Egede kalder den siblia (sillia) (P. Egede 1988: 80). Pa breddegrader
sa hgje som Igluliks, godt 69 grader nord, dvs. pa hgjde med det nordlige Disko, ses Malkevejen
aldrig i sin helhed (ibid. s.10). Det ma betyde at den pa de sydligere breddegrader, hvor bl.a.

Ammassalik, Nuuk og Poul Egedes Christainshab / Qassigiannguit ligger, ses lige over horisonten.

Bag en dyb klgft i himlen bor isbjernen og hvalrossen som naboer. Det forteller en myte, der i god
overensstemmelse med angakkoq puulik traditionen er gstgrgnlandsk:

En kvinde har sovet et helt degn, da hendes mand laegger hende hen i fordybningen ved vinduet og
forsgger at veekke hende. Hun dnder, men sa gar hendes bevidsthed (sila el. ande/anerneq?) fra
hende, ud og ned gennem hendes (ude)tgj, der er lagt op i den omvendte konebad pa stillads (det er
vinter og frysende koldt) og videre ud over havet. Langt ude, hvor landet stadig skelnes bagude —
som bare en stejl klippevaeg — ma hun springe over Malkevejen, himlens graense, sigdlia/gilaap
sillia, en dyb klgft eller revne, og hun er ner ved at falde bagover. Heldigvis klarer hun at falde

forover og undgar derved at styrte ned i revnen. Hun fortsatter gennem luften. Da landet bagude er



gledet af syne, er hun fremme ved to huse, der tilhgrer hhv. en ishjern og en hvalros. Hun gar ind i
det ene og ser, at det er isbjgrnens, hvor snart naboen kommer ind for at kebe en rem. Da bjgrnen
ikke vil selge, river hvalrossen remmen itu, og da konen nu Igber ind i hvalrossens hus, fglger
begge dyr efter og forfglger hende rundt og rundt inde i huset, indtil et hul abner sig i hushjarnet og
hun flyver ud. Hun kaldes hjem lidt efter lidt af sin familie, der synger serratit, tryllesange, og
vagner op, lige inden hendes mand skal til at sleebe hende ud til begravelse (Sonne 2005: id 1234).

Der er meget pa spil i denne myte, intranarrativt. Kontroversen om remmen henviser til aftalen
mellem mennesker og bjgrne om saleleeder for kad og skind. Bjgrnefar indgar aftalen. Hvalrossen er
her svigerseon (en ”fremmed”) i en familie med mange bjernesenner (inuit identificerer sig absolut
hellere med isbjgrn end med hvalros). Bjgrnen i nabo-myten vil ikke szlge til hvalrossen, som
mennesker abenbart heller ikke kan indga aftaler med. Iturivningen er kenningen for en sterk
mands indesteengte raseri (seg i basen pa rev* / riv* itu / stykker / stumper), og samme iturivning
henviser til puulik-initiationen, hvor initianden netop ikke skal bindes. Forlgbet er ogsa puulik-
mytens, hvor isbjgrn og hvalros, i modsatning til deres gaengse relation, samarbejder. Da farst
kvinden kommer ind pa hvalrossens gebet, i hans hus (analogt med stranden i puulik-initiationen),
gar de to uvenner i kompagniskab. De farer hende ikke ud over noget hav, men jager hende rundt
og rundt og ud i gennem et hjgrne ved taget som en angakok, der letter og slipper ud pa &ndeflugt.®
En andeflugt uden binding? Den gar da ogsa ligesa treegt som puulik-initiandens hjemtur og lykkes
kun stykvist, fordi familien synger hende hjem med serratit, magiske sange. Kvinden bliver dog

ikke en angakkoq puulik. Hun er blot undervejs til et af dgdsrigerne blevet sendt tilbage til livet.

I to huse bage Melkevejen bor abenbart puulik-initianderne. De ma veere et stjernepar, der viser sig
over horisonten pa et bestemt tidspunkt af aret. Ifglge myten er tidspunktet vinter (hvor konebaden
ligger pa stillads) og midvinter er et kvalificeret geet, fordi det var pa det tidspunkt, at kvinderne i
Igloolik hverken matte spise hvalros- eller isbjerneked (Rasmussen 1929: 195). Hos alle eskimoer
er netop dette tidspunkt, nytar, knyttet til stiernen Altair med en mindre i fglge, Tarazed. Under eet

kaldes de Aagjuuk (total) hos nattilikkerne, det fonologisk tilsvarende Aassuutit i Vestgrgnland (i

% Starten p& en rejse til over- eller underverden foregér ofte i en sadan cirklende, spirallerende bevagelse. Mane og Sol
steg oprindeligt til himmels i spiral i overensstemmelse med den arlige cyklus de siden da har fulgt. De to sma
foreeldrelgse angakokker borer sig snurrende vej ned gennem gulvet til underverdenen (Sonne 2005: id1649). Boring af
huller og ildboring med buebor er den naermeste analogi, der ogsa kan forklare, at angakokken ma cirkle omkring en del
gange inde i huset, inden en udvej &bner sig i hjgrnet af taget, og at han derpa flyver bort i en regn af gnister (J. Rosing
1963: passim)



alm. pluralis) og Aattik el. Aagjik i @stgrgnland (endnu med totals-endelse). Men identifikationen af
naboerne isbjgrn og hvalros med Aagjuuk er getvaerk, fordi flere stjernepar har navne, er markeret
med myter og kan overvejes (MacDonald 1998). Tidspunktet, overgangen til det nye ar er blot et
serdeles fristende geet, fordi ogsa dette er “liminalt”. Sikkert er det imidlertid, at puulik-initiatorerne
mades og skilles pa kosmografiens liminale positioner, pa stranden og bag Malkevejens vindbleaste
klgft i himlen.

Hvalrosser i himlen? Hvad skal havdybets dyr dog déroppe?

Isbjern og hvalros som himmelvasner

Med sin primeere relation til land som ogsa til Manen er ishjgrnen tet associeret til
himmelverdenen, hvor den som mytisk skikkelse, der forfalges af hunde, desuden figurerer i
stjernekonstellationen Taurus (ibid.: 57-59, 68-71). Mere uventet har ogsa den mytiske hvalros
tilknytning til himmelverdenen. |1 S.V. Alaska overvintrede de som nordlysene i himlen, hvor de
spillede bold med et menneskekranium, og engang bragte en foraldrelgs dreng med sig derop. Han
fik indsigter i alle fire vinde og kom tilbage til jorden som en stor angakok (Lantis 1946: 199, 272f).
Hos de gvrige eskimoer var det omvendt himlens dede mennesker der spillede bold med et
hvalroskranium, hvorfor samme kranium eksempelvis kunne erhverves som hjelpeand til
transporten derop (P. Egede 1939: 35; 1971: 44). | Canada havnede pa Lyons tid (1822-23) de
iglulikker, der blev draebt af hvalros eller bjern, i himlen (Lyon 1824: 372) og ligeledes omkr. 1735
de sydgrgnlandske angakkut puullit (der jo havde vaeret "draebt" af hvalros og isbjgrn), nar de
endegyldigt dede. De levede endog for sig, i den gverste himmel (af to), hvor de dannede et rad,
som jordiske andemanere kunne udsperge (P. Egede 1971: 13f; 1939: 14). Endelig s& “verden” ogsa
lidt anderledes ud pa Lyons tid (1822-23), et arhundrede far Rasmussen besggte hans informanters
efterkommere ved Igloolik. Lyon hgrte om Havkvindens far at han boede i et stralende hus for sig
selv med en skildvagt af hvalrosser og isbjgrne sa rasende, at ingen angakok kunne treenge igennem
den. Havkvindens vagt kunne de klare. Hun boede for sig pa havets bund (Lyon 1824: 376). Pa
Rasmussens tid var faderen flyttet ind til hende (Sonne 1990). Men faderens tidligere stralende hus
kan darligt veere andet end et himmellegeme. Han bliver da ogsa kaldt Anautalik, en mytisk
skikkelse der svarer til grenleendernes ”Den store ild”, Innersuag, som jeg kommer tilbage til,
senere, nar problemet er lgst med den pooq, der hverken har sat sig aftryk i initiationsmyten eller

fortzellingen om kvinden pa besgg hos initiatorerne.



Hvorfor pooq?

Hvorfor bibringer initationsrejsen ved isbjern og hvalros angakokken en beskyttelse som et usynligt
foster i moders liv? For en overfladisk betragtning er der selvfalgelig tale om en slags ded og
nyfadsel, eller skelettering og under hjemturen en reinkarnation, som initianden ofte selv ma
effektuere ved fuld bevidsthed. Intet billede melder sig af en fosterhinde, en oppustet blaere eller
lignende ved lasning af ritualmyten i alle dens versioner. Men vi har mgdt Puulinegs vindfyldte
tarm, der mindede om iglulikkernes tunnelforbindelse til Havkvinden for storangakokker.
Malkevejens vindfyldte klgft kunne vaere en anden association. Men lad os forelgbig ngjes med
tarmene. Dem genfinder vi i den gstgrenlandske fortelling om Manens barn, som Holm indsamlede

ti &r far kolonisationen af Ammassalik.

Manens barns tarmskindsanorak

| "Manens barn" (Sonne 2005. id 1128) gelder det en anden betydning af puulik'ens usynlighed,
nemlig evnen til at svemme under vandet. Den forbindes med "posen's beskyttelse mod fjender og
betydningen bekraftes yderligere af den gstgrenlandske glose for "at svemme": puummippoq (at
gare noget med pooq, Rink i Thalbitzer 1914: 314; Qupersiméan 1972: 105), og det vestgrgnlandske
puumippog (holde hovedet under vand/”bo i vand”). Denne evne formidles af den

tarmskindsanorak, som Manen foraerer sin sgn med en jordisk kvinde.

Sennens fader, Manen, er som bekendt hele jordelivets befrugter. Besvangringen smitter endog af
pa familiens hund, der fader en hvalp samtidig med kvindens nedkomst. Hvalpen bliver naturligvis
drengens keeledyr, og med deres samtidige fadsel kunne den betragtes som hans alter ego
(Laugrand & Oosten 2002; J. Rosing 1957: 244). Puulik-komplekset fuldendes af de to madgaver,
som Manen foraerer sin sgn som tegn pa sin faderveerdighed: forlufferne af en hvalros og
skulderpartiet af en isbjgrn. De tjener drengen som hans farste faste fade. Udover puulik-gaverne
far drengen en fjerde, skaebnesvanger gave af sin manefar: en hundepisk. Med den pisker drengen
sin hvalp ihjel (1), senere ogsa et barn, hvis mange sgskende naturligvis vil haevne drabet. Men
manebarnets moder, der har lart sin sgn at holde vejret med ansigtet under vand (puumippoq),
bygger hus til familiens overvintring pa en klippeg med stejle bjergvaegge ned til vandet. Da
fjenderne kommer pa havntogt, ifarer sgnnen sig sin lille tarmskindsanorak, springer i havet og

fortsaetter under vandet sa langt ud at han, da han dukker op, ikke kan nas med harpunerne.



Fjenderne satter efter ham i deres kajakker, men han dykker igen, og fremkalder en kraftig nordost
ved at rabe fra roden af farst rartang og dernaest langstilket bladtang. Kajakmaendene opgiver deres
havnakt for skyndsomt at sege mod land, og manesgnnen river uset deres arer fra dem nedefra,

hvorefter de en for en keentrer og drukner.®*

Det er usedvanligt voldsomme begivenheder Manens seksuelle forbindelse med en jordisk kvinde
afstedkommer i denne version.®? Hans adkomst til hende er — som i s mange andre varianter - et
tabubrud: hun henter vand, skant hun i lange tider gang pa gang har mistet de bgrn hun fader. Dvs.
hun er ustandselig under tabu, ogsa mod at ga udenfor. Under tabu er man sarbar for den Anden
Verdens tilnaermelser forstaet pa den made at det virker som en invitation til dens skikkelser, hvis
man bryder det. Derfor tiltreekker vandhentersken Manen, der sandt at sige er en farlig forbindelse.
Som vi har set ender akten med at involvere hele det rumlige verdensbillede i kraft af Manens
fader-gaver: hvalrosluffer, isbjgrnebov, tarmskindsanorak og pisk, der alle er poog-elementer
undtagen muligvis den asociale pisk. Manen har hjemme i himmelverdenen, den gverste, over
himmelhvalvet, gilak. Mytens mennesker bor pa jordplanet med havfladen og luftrummet, sila,
oven over. Via en klippeg som traedesten inddrages havbundens underverden, hvorfra storm rabes
op i sila fra en tangplantes rod. Der ma veere noget sarligt og verdensomspaendende ved disse poog-
elementer. De forekommer netop heller ikke i andre beseg pd manen” varianter, hvor gasten er en
kvinde eller i andre versioner af en velkendt forteelling om undervandssvemmende havnere, som jo
her er blevet komponeret ind i Manens barn. Manens sgn med en jordisk kvinde klarer sig kun godt
hos inughuit, hvor han bliver en stor bjgrnejeeger (Sonne 2005: id 616).

I alle andre versioner fra Canada og Grgnland dgr moderen og sgnnen, eller kun sgnnen, eller han
tages op til Manen. Det lykkes ikke Manen at blive integreret i menneskers samfund som fader til
en levende sgn. Og undervandssvemmernes havn er i alle andre versioner retfeerdig i modsetning
til manesgnnens destruktive haevn (Boas 1901-07: 197-200; Rasmussen 1929: 85f; 1931: ; sgg i

basen pa Manens barn; svgmme under vandet som en szl).

Den rituelle poog, tarmskindsanorakken

81 Undervandssvemningen med dens fremkaldte storm og aggressive udfald afslutter diverse fortzllinger, hvor manen
ikke er indblandet. Sog i basen pa: svemme under vandet som en s&l. "Manens barn” er en effektiv kobling af den
feelles inuit-forteelling om en kvinde, der befrugtes af Méanen, og heevn-fortellingen om at svemme under vandet.

%2 Det er sveert at afgare om overdrivelsen (sammenlignet med andre mane-fortzllinger) blot skal understrege hvor
umoralsk tabubruddet er, eller om en deemonisering af manen har taget sin begyndelse under indirekte kristen
pavirkning. | yngre versioner af en serlig type manefortzellinger far helten fuldt og helt krammet pd manemanden (seg i
basen: Manguaraq).



Anorakken af tarmskind hgrer sandsynligvis til den feelles thulekulturs udstyr, der indtil for nylig
har veret i flittigt brug hos yup’iit i S. V. Alaska og estgrenlenderne. Begge steder er klimaet
overordentlig fugtigt. De var syet af opskarne, rensede og terrede tarme, fortrinsvis af remmesel, i
yup’iits gutskin parkas med tarmene pa tvers, i gstgrenlendernes ikiaq pa langs (Bujis 2004: 46-
48). Fra nord til syd i Alaska var den angakokkens ”shamandragt” (Merkur 1983: 3, note 17; Lantis
1946: 203; Fienup-Riordan 1994: 204; 306), i S.V. Alaska blev den baret af alle deltagerne i
forskellige ritualer (Fienup-Riordan 1994: 270, 280, 291, 294, 298, 303), og af angakokken i mange
lag (5 oven pa hinanden) eller pa en saerlig made, nar han rejste til den undersgiske verden (ibid. ss.
308-09, 312). I samme udstyr, fem tarmskindsparkaer ovenpa hinanden, dukkede af og til en serlig
seelmand op pa havet. Fangede man den, forvandlede den sig til en to ar gammel remmesel, og da
tidspunktet for forvandlingen forudsagde fangerens livslengde, var det ikke alle der havde mod til
at binde an med den (ibid. s. 83). Tarmskindsparkaen tjente som en rituel beskyttelsesdragt,
konkluderer Fienup-Riordan, dvs. mod de farer ceremonierne indebar, hvor man abnede passager
fra den anden til denne verden, som det skete under (ibid. 5.260). Denne idé om beskyttelse virker
mere end bekendt med tanke pa den beskyttende, gstgrenlandske poog. Ogsa den neere association

til en remmesal-mand for sa vidt som tarmskindsanorakken blev syet af tarme fra remmesal.

I Grgnland optradte angakokkerne generelt halvnggne i blot deres husbukser, naatsit, hvorfor det
egentlig er overraskende at treeffe enkelte tilfeelde i de gstgrenlandske historiske fortaellinger, hvor
angakokken har ifgrt sig sin tarmskindsanorak. Maratsi gar det, da han skal pa besgg i dedsriget
under havet. Desuden rejser han i fodtgj, kamikker, hvis saler bliver slidt under den sakaldte
glideflugt (Sonne 2005. id 1697). Akku, der var en angakkoq puulik, foretog samme rejse i
tarmskindsanorak og glidende i skindstramper uden kamikker, men uden andet end kamikstremper
til sin himmelrejse (ibid.: i1d1324, 1818). Og den heksekyndige Kunnak var ifgrt tarmskindsanorak,
da han helbredte Maratsis sgster, Asaajik, for helvedesild (ibid.: id1664). Vinden i poog-
komplekset, fx den der susede gennem Puulinegs lange tarm, er ogsa med. Kunnak helbreder ved
kraftig pustning og der star bleest om tarmskindsanorakken der blafrer om bade Kunnak og
angakokken Akku under sadant brug (ibid.; id 1684). Mest slaende forekommer den tankeoverfarsel
mellem pose og tarmskindsanorak, der manifesterer sig i forteellingen om dengang Akku ved sine
hjelpednder i en sangkamp draebte sin modstanders lille barn. Barnet var endnu et pose-barn® i sin

mors anorak-hatte, amaat. Akkus modstander havde opfert sig mere end upassende, drabet var en

% hendes pose-barn er Jens Rosings oversattelse af amaarissaa, amaat-vasen. | myterne tjener amaaten, rygposen, som
et middel til genoplivelse, dvs. som en ”mor” i betydningen et moderliv (fx Sonne 2005: id96).



haevn, der fremstilles som retfeerdig, og Akku havde til lejligheden ikleedt sig sin tarmskindsanorak.
Normalt var sangduellerende mand halvnggne, dvs. i husbukser, hvorfor tarmskindsanorakken ma
betyde noget serligt. Det gjorde den ogsa. Den forbindes i teksten med den ekstase, som Akku
arbejdede sig op i for at kunne tilkalde sin steerke hjelpeand fra en af ydergerne til ssmmen med en
anden hjlpeand at udfare sjeleranet pa posebarnet (ibid.: id 1684). En sadan hjelpeand fra
ydergerne var netop en eqgingaleq, ”’den skaevmundede” der som bekendt kunne associeres bade til

glideflugt og til angakkoq puulik.

Det lader sig ikke afgere, hvor ofte eller ved hvilke lejligheder gstgranlandske angakokker og
heksekyndige (ilisiitsut) holdt seancer i tarmskindsanorak. Maske var den primeert forbeholdt
helbredelse ved voldsom pustning (eller hvis sygdommen slar ud i blaerer som ved helvedesild?) og
rejser til undersgiske mal. At demme ud fra anden overlevering er det absolut en mulighed. Ikke
blot pga. af parallellen til shamanens tarmskindsparkaer pa undersgiske rejser i det geografisk fjerne
(og dog Thule-kulturelle) S.V. Alaska,®* men ogsé fordi tarmskindsanorakken netop i “Ménens
barn” er til undervandssvemning. Endelig forteller den sydestgrenlandske Sahra om sin morbrors
seancer, at han undertiden lod tilhgrerne se sine hjaelpeander blandt innersuit, storfangerne under
stranden, der skyede alt fra kategorien ”land”. Disse innersuit var altid, bdde mand og kvinder, ifort

tarmskindstgj (ibid.: 1783).%

Normalt tjener tarmskindsanorakken som overtraek, men i Ammassalik bar men den tillige ofte
inderst, som undertgj (QUpersiman 1972:168-171). Tettere kan man darligt komme pa en
sejrsskjorte. Ogsa i fortzellinger tjener tarmskindsanorakken til beskyttelse som en pooq i overfart
betydning af en sejrsskjorte. Det er heltens fgrste barnedragt, som han finder frem og tager pa i
farens stund: Fx far Kempefalken i farste angreb kun fat i rygstykket af denne tarmskindsanorak, i
andet kun i forstykket, fordi den ikke ser helten inde i den (ibid.: id 379). Eller stikvaben preller af
pa den (Sonne 2005: id 517, 519, 1128, 1447). Som nysyet i en handevending er den et symbol pa
hurtiglagb, en flyvende letbenethed, som helten udnytter til sejr i en boldkamp mellem to bopladser
(ibid.: id 69, 241, 357).

% En sen beskrivelse med tegning af en shamanseance til &ndring af vejret fra Nelson Island papeger to vigtige rituelle
genstande, en luftfyldt tarmskindsanorak i det ene hjgrne og en oppustet fangstbleare i det andet. Dvs. sdvel en ”ydre”
som en “indre” pooq (Orr & Orr1995: 310)

® Innersuit, der som storfangere altid havde skind, spaek og hvalrostander at salge, fik ry for at klede sig i det dejligste
europziske tgj (Sonne 2005: id1849, 2050).



Beskyttelse, usynlighed og hurtiglgb a la glideflugt er konnotationerne ogsa her.

Delkonklusion. Om poog som pose” vi forelebig naet sé vidt, at den pooq, der refereres til i titlen,
angakkoq puulik, kan associeres til en tarmskindsanorak fremstillet af remmeselens tarme alias en
postnatal sejrsskjorte eller anden inderskindspose fyldt med vand, luft eller associeret til kraftige
vinde (tarmluft fx. Se ogsa Saladin d’ Anglure 1986: 71: en prut kan hos inuit i Canada opfattes som

tab af liv).%

Remmeseelen i almen praksis, rituel praksis og metaforik

Idet vi fastholder den teette association mellem pooq og remmesalens tarme som materiale til
tarmskindsanorakker kan man, med udgangspunkt i anvendelser af remmeselens skind, det ydre
som de indre, og via dette dyrs serskilte arscyklus, na frem til dets ssmmenbindende kosmologiske

position.

Foruden til tarmskindsanorakker blev remmesalens tarme anvendt til vinduer, der sendte lyset ind
om dagen og lyste ud i market nar lamperne indenfor var teendte. Dens skind blev skaret op til
remme til alskens formal sa som harpunliner der forbandt jeegeren med bade fangstbleare og bytte,
piskesnerte®” der drev sleedehundene frem i skagler af remme, bindeband i tgj (se ogsé Laugrand &
Oosten 2006), fodtgj og poser, sammensurringer af flerleddede redskaber, af enkeltdelene i slaeder, i
kajak- og umiag-skeletter og adskillige andre formal. Til salelaeder var remmesalens skind det

absolut foretrukne.

Med et sa mangfoldigt brug i praksis kan det ikke undre, at remmeselens ydre og indre skind gang
pa gang figurerer som forbindende snor mellem denne og den ”Anden Verden”. Fx betegnede en
oprullet harpunrem pa gulvet det ”andehul”, som Havkvinden skulle dukke op i fra sin nedre verden
og som angakokken ville forfaglge hende ned igennem for at draebe alias rense hende rituelt til
fornyet liv (fx Boas 1964: 196; Sonne 2005: id 627). Videre var gilaneg-remmen til divination®® af

remmesalsskind. | et enkelt, overraskende udsagn har denne rem endog utvetydige navlestrengs- og

% Hans Egede navner i sin forste "Perlustration”, at i gunstig vind satte man sejl af tarmskind i konebaden (H. Egede
1925: 34)

¢ Undertegnede fokuserer pa piskens snert, mens Saladin d’ Anglures fokus er pa piskens handtag, der ved Igloolik
skulle fremstilles af en isbjarns penis-ben (1990b) og konnoterede manddom og fangstevner.

% Remmen var i den ene ende bundet til en stok, som udspgrgeren haevede ved hvert spargsmal, og var i den anden
ende bundet om fx patientens hoved, hvis tyngde afgjorde svaret, ja eller nej.



poog-konnotationer: Hvis den (endnu?) nulevende Aupilaarjuk praktiserede gilaneq, ville han
referere til sin lillebror i andesproget som ”’spadbarn-fzlle” (glosen pa inuktitut staves med et tegn
mit skriftsystem ikke har), fordi de var indbyrdes forbundne med navlestreng til deres felles pooq,
dvs. mor (Saladin d’ Anglure 2001:15). Samme idé om poog-navlestreng mgder vi i to myter. Den
farste beretter om oprindelsen til menneskers biologiske reproduktion, hvor den farste lille baby
klatrer fra jorden op i sin mor ad en lgst heengende rem i de kamikker, som hun har lant af sin mand
men glemt at sngre (Boas 1901-07: 483). Den anden falger den vidt berejste Kiviog ud til fjerne
lande. Langt ude i det dbne hav hvor der ikke er landkending, steder han pa havets midte. Den
ligner udspandte, ligesom vandfyldte remmesalstarme og befinder sig forud for en stramhvirvel,
som er havets navle (Sonne 2005: id 595).

Eksemplerne star i kg. Jeg har allerede navnt flere: den gstgrgnlandske angakoks midler til
“ekstase”, smeldeskiven, var af séleleder og kunne erstatte trommen, nar han bearbejdede den
udspandt i handen for at opna indsigt i Anden Verden og tilkalde sin hjelpeander (Sonne 2005: id
1312, 1695). Angakokken der skulle pa andeflugt blev snaeret med remme til andeflugt, og foregik
rejsen til fods, ubundet, fordrede den kamikker eller kamikstrgmper med saler af remmeszalsskind
0g evt. en tarmskindsanorak. Maratsi fik pa et tidspunkt magten over en “troldsnere” der opferte sig
som en levende piskesnert. Den ggede hans kunnen kolossalt, bl.a. til at na frem til sa fjerne
rejsemal som dgdsrigerne i havet og i himlen (Sonne 2005: id 2291). Pisken driver sleedehunde

frem. Den annoncerer rejse, og mere end det, skal det vise sig.

Remmeszalens arlige cyklus er speciel. Den er en af standselerne (der ikke migrerer), men om
vinteren er den en udhavssel, fordi den ikke laver andehuller i isen. | Gragnland treekker den fra
fjordene ud til det dbne hav, sa snart isen leegger sig, (Muus et al. 1981:416). Umiddelbart far de to
sammenhangende vintre indtraf efter Tamboras enorme vulkanudbrud pa Sumbawa, Indonesien i
1815, fik angakokken Naaja et for ham klart forstaeligt varsel om det, der var i vente. Det kom fra
to remmeseler, der i l&engere tid holdt hovedet over vandet inde i Sermilikfjorden og pa skift sagde:
unga (hér?) og ikka (dér? dér i syd?) (Victor & Robert-Lamblin 1989-93,11: 141-142). De to
remmesaler fortaeller muligvis, at der ikke bliver abent vand eller fangst dette ar, hverken i den ene
eller den anden retning, eller de symboliserer hver sin vinter, der holder sammen. Om foraret efter
normale vintre lader remmeszlen sig fange langt ude ved iskanten bade i virkeligheden (Muus et al.

1981: 416; hvis man kan na sa langt ud) og i fortellinger om harde vintre, nar sultedagden truer. |



disse fortellinger gar vinteren pa hald, isen er brudt op, og udhavet, hvor remmesalen holder til,
kan nas i kajak. Det skal der en vis styrke til pa et tidspunkt, hvor alle er afkreftede af sult. Manden
der redder dem alle har derfor skjulte krafter, er en inuittisk ”Askeladden”, der hele aret dovent har
overladt al fangst til sin kones mange bradre (Sonne 2005: id 1486, 39, 397, 224). Ved Iglulik er det
allerede ved nytar remmeselen lader sig fange. Dobbeltstjernen Aagjuuk angiver ikke blot, at aret er
vendt, men ogsa at nu treekker remmeszlen ind fra det dbne hav til tungen af nyis fra havstokken,
hvorfra den kan fanges (MacDonald 1998: 48). Dette ma veere den tatteste forbindelse mellem
remmesal, nytar, tabuet mod at spise hvalros- og bjernekad, og den dobbeltstjerne, hvor muligvis

puulik-mytens isbjern og hvalros har hjemme.

Endnu mere besnarende er en forbindelse mellem remmeszl og en ceremoniel bussemand. Den
tilherende myte blev fortalt fra @stgrenland til S.V. Alaska. Hos iglulikkerne hedder skikkelsen
Anautalik i 1822-23 ”ham med kellen”, Havkvindens far, der boede i et stralende hus bevogtet af
isbjerne og hvalrosser (Lyon 1824: 362), omkr. 1900 hende med kellen” (Boas 1901-07: 497f), og
hos Rasmussen hundrede ar efter Lyon, Unatautilik, ”’ham med pisken” (Rasmussen 1929: 217f).
Denne mytiske skikkelses kalle eller pisk bestar af en hel, levende remmesel. | Grgnland blev han
kaldt Innersuag, Den Store Ild (Sonne 2005: id 237, 1024, 1599, 1734, 1334, 660),*° og i den
feelles myte tiltreekkes han af larmende bgrn, som han med sin remmesel slar ihjel. De voksne, der
har veeret hjemmefra til en fest, haevner sig senere ved at tiltreekke ham med samme slags larm og
heelde kogende spakolie ned over ham eller remmeszlen. | versionen hos Boas, hvor skikkelsen er
en kvinde, skoldes hun til dgde af kogende vand, men bliver derefter som and inuits velgarer, der
kan tilkaldes for slukkede lamper under en seance. Begivenheden far tilmed tildelt eren for, at
seancer herefter altid skal forega i marke (op.cit.). Hos iglulikkerne (i 1922-23, op.cit.) bliver
remmeszlen drabt, manden slipper vaek, og han har aldrig siden generet folk, nar de festede i

festhuset, gassi, vinterens store fest-igloo (ibid.).

Remmesalsmanden ma vere en bussemand, der optraeder under en fest. Mistanken bekraftes bade
af den beskrivelse af ”skremmeédndelege” uden angakokker, som Rasmussen kommenterer den
gstgrenlandske variant med (Sonne 2005: id 1334) og af en variant fra McKenzie-inuit. Her bestar
Anautaliks pisk af et helt skrabet remmesalskind fyldt med is, og bgrnene leger alene i ceremoni-

eller festhuset, gassi, hvor senere stedets shamaner med de voksne som tilskuere tager affere og

% De to versioner id237 og 1024 af hhv. Jens og Kristoffer Kreutzmann, har muligvis haftet forteellingen pé et andet
ild-fanomen, der fremkommer nar kampesten lgsnes og ruller ned ad bjergsiden.



bagefter finder den skoldede hud og isklumperne i husgangen (Rasmussen 1942: 130-132).
Besleegtet er desuden varianten Den store Ild (itgiirpak) fra S. V. Alaska, skent den hverken har
kelle eller pisk, men til gengzeld en vaeldig hand (med en mund pa hver finger), som det lykkes de
voksne at guillotinere (Fienup-Riordan 1994: 85, 146f).

Det er imidlertid kun fra S.V. Alaska, fra gen Nunivak, vi har en utvetydig kilde til remmesealen
som rituel bussemand. Det foregik under nytarets Blaerefest. Nede i husgangen truede tre sl-
mennesker efter hinanden. Farst en szrlig sjeelden szl med sin unge reprasenteret ved en vante pa
hovedet (handen med mundene?), dernaest en remmesals-mand, der foregav at voldtage kvinderne,
der sad nede i tunnelen. Den tredje, en remmesels-mor med sin unge foregav at ede barnene, der
blev skubbet ned i indgangen til hende (Lantis 1946: 186). Festens hgjdepunkt for de mindste! |
samme kultur, hvor kilderne er tat pa traditionen, indtog remmeszalen som fangstdyr en absolut
serstilling blandt alle sadyrene. Det var den der ankom farst om foraret, hvor hver familie indledte
fangstseesonen med et starre kajakritual, og det var i den kultur en mands rang el. prestige som

fanger alene maltes pa det antal remmesaler han havde nedlagt i arets lgb (ibid.: 193f, 248).

En forbindelse mellem vinterfest og et remmesals-vaesen som bussemand er uomgangelig i
ritualbeskrivelsen af blarefesten pa Nunivak. Det er de samme mytiske grundtreek om stgjende
barn, haevnende foraldre, og kraftige associationer til lysende himmellegemer, der forteelles om
bussemanden fra Alaska til @stgrenland, og kun i den eneste nedskrevne version fra S.V. Alaska
har han en a&edende hand i stedet for en remmesal som vaben. Ritualmytens versioner fra Nunivak,
McKenzie og Igloolik peger pa vinteren som tidspunktet for ceremonien eller seancen, det tidspunkt
hvor remmeszalen traekker ind til Iglulik, endnu ma hentes i udhavet bag isen i Grgnland og afventer
foraret ved Nunivak. Og helt derude eller endnu lzengere danner remmesalstarme navlestreng af en
slags til havets stramhvirvlende navle. En fgdsels- og nytarssymbolik, der veekker genklang i poog-

kompleksets metaforik.

Tilbage star det endnu at undersgge bussemandens pisk af en hel remmeszl.

Hverdagslivets hundepisk udmarkede sig ved en overordentlig lang sngre, der i den gvedes hand
snoede sig elegant og knaldende hen over hundene. Et snert over ryggen satte fut i spandets dovne



individer, men kun den utilregneligt hidsige kusk ville piske en hund til dede. Haengning eller

midlertidig kveelning med en rem var metoderne, nar situationen kreevede det.

I fortzellingerne er pisken oftest et dedbringende vaben - mod mennesker - i handen pa
Manemanden, pa Den store Ild, pa helten og/eller hans modstander (sgg pa pisk* i basen).
Flyvende fart (som sleedehundenes) er en anden, sjeldnere forekommende, konnotation. Kawdlag
skulle efter sigende have tilbagelagt en betragtelig afstand pa ingen tid i udhungret tilstand, i kraft
af sin amulet, en hundepisk (Sonne 2005. id 839). Samme ideforbindelse ses i Maratsis livlige
troldsngre, der gav ham adgang til fjerne rejsemal (op. cit.). Noget skaft har denne snare ikke,
hvorfor det ma veere snerten og dens uregerlige, ormeagtige bevagelser der er den afgerende
analogi. Vi har mgdt den rituelt i angakokkens binderem, der falder ned i vilde snoninger, eller
lander i feerdigformede i figurer bestaende af lokker. I ”Den blinde der fik sit syn igen”, hekser den
unge mands mor/stedmor/bedstemor liv i de remme, han har skaret sig af det remmeszlsskind, som
hun havde udtrykt gnske om til (fx) brikseskind. Remmene snor sig op og pisker ham blind, en
poog-konnotation, som oven i kebet hans mor” effektuerer (fx ibid.: id 149).”° Senere havner han

sig ved pa hendes egen opfordring at binde harpunremmens ene ende om livet pa hende, harpunere

en stor hvidhval og lade den treekke hende til havs. Det var mig der brugte min mor som
fangstbleere tilstar han senere i flere granlandske versioner (sgg i basen pa: Tutigag). Som vi ved er
fangstblaren et poog-symbol, og denne gang forsterket med remmen som navlestreng. Endelig har
de snoende bevagelser alene en frugtbargerende virkning i skikkelse af den ”havorm”, som den
sterile Qujaavaarsuk har hentet langt mod syd i udhavet og bruger som pisk pa sin kones bare ryg.
Konen er netop blevet besvangret af en gammel fangst-uduelig ulkepilker, men befrugtningen bar
kompletteres med de fangeregenskaber, som havormen tydeligvis tilfgrer i rigeligt mal (fx ibid.: id
1445).

Konkluderende om isbjarn, hvalros og remmesal i kosmos
Hvis Den Store Ild eller Manden med remmesalen har varet identificeret med den skikkelse, der

boede i det stralende hus bevogtet af isbjern og hvalros (muligvis alias Aagjuuk), er det den tetteste

"0 | versioner fra iglulik og netsilik/nattilik inuit danner denne fortelling optakt til M&nen og Solens oprindelsesmyte,
hvorved kontrasten mellem den blinde dreng og den altseende mane forsteerkes. | sin analyse af isbjerne-symbolik
understreger Saladin d’ Anglure tillige, at den blindede unge mand i alle versioner skyder en isbjarn ved sin sgsters
hjeelp. Moderen benzgter at han har ramt den, men afslagres da han er blevet seende (1990b). Isbjern, mane, syn og lys
er teet forbundne elementer — i Grgnland som i arktisk Canada. Men det er remmesalens biologiske og kosmologiske
poog-konnotationer, der “forklarer” denne genkommende og umiddelbart besynderlige indledning, hvor drengen
blindes af en rem, der slynger sig mod hans gjne.



kosmiske konstellation af elementerne i puulik-kompleksets isbjagrn, hvalros og remmesel. Under
alle omstzendigheder har remmesals-skikkelsen hyppigst stjerne- eller himmellys-status, nar den

identificeres med Den store ild.

I angakkoq puulik-kosmologien gar forbindelsen utvetydigt mellem verdensrummets kategoriale

overgange, fra den beboede kyst ved overlapningen mellem land og hav over havet til horisonten og
Malkevejen, himlens greense mod hav. Initiatorerne, isbjgrn og hvalros signalerer, i deres positioner
bag Malkevejen, en overgang i tid, om vinteren og med stor sandsynlighed nytar. Disse overganges

kreativitet udtrykkes tillige i selve andesprogets pooq, “mor”, dvs. fosterets mor.

Ud over den beskyttelse som pooq’en yder, opnar initianden rejseevner. Utvetydige puulik-
fortzellinger angar rejser til havets underverden, og glosen puulik er iser associeret til rejser under
vandet. Men nar den gstgranlandske angakkoq puuliks glideflugt er i fokus kan den bringe ham

frem til begge verdener, oppe og nede.

Det verdensomspandende rum far samme omrids i to af de aldste udsagn om angakkut puullit: En
angakkoq puulik er den eneste, der kan traenge forbi Havkvindens vagthund og ind i hendes hus,
meddeler Hans Egede (1971,2: 119, note). Og sennen Poul (hvis informant formentlig ogsa er
kilden til faderens udsagn), at angakkut puullit efter dgden havner i den hgjeste himmel, hvor de
kan sparges til rads (P. Egede 1971: 12f; 1939: 13) Begge udsagn er alenestaende, men ikke
indbyrdes modstridende og — som vist - heller ikke stridende mod andre kilder til denne
angakokgrad, dens erhvervelse, formidlede evner og kosmologiske position. De kan blot ikke

generaliseres.

Verdensomspandende er ogsa pooq (moderhule med foster), pullaq (sjeleboble) og &g som

billeder pa verden en miniature.

Remmeselen spiller ingen rolle i selve initiationen til puulik, men dens rituelle og mytiske
konnotationer kan vanskeligt undvaeres til forstaelse, ikke blot af det billedynglende symbol, pooq,
men ogsa og iser af de forbindelser der kan knyttes mellem denne og de andre verdener.
Tarmskindsanorak a la sejrsskjorte og fosterhinde, som der star blaest om under andemaning, er den

teetteste association. Sejl af tarmskind fanger vinden og giver umiakken fart. Andre igjnefaldende



billeder er et langt beskyttende hylster som en udspaendt vindfyldt tarm, de udspilede, vandfyldte
“navlestrenge” i havets midte, og Melkevejens kloft, hvor vindene modes. Alle disse billeder
alluderer mere eller mindre direkte til remmesalstarme (og tarmluft), som peger pa pooq i dens
associationer til ‘'moder’, fadsel og angakkoq puulik. Remme af remmeselens skind kan
analogiseres til navlestreng som forbindelse til den ”Anden Verden”, de associeres til rejser i
luftrummet, saler af remmeselskind til undervandsrejser og den levende piskesngre af samme slags

skind til bade himmel- og undervandsrejser (som der kun er eet eksempel pa).

Lerlingens farste initiation var kosmologisk mindre omfattende med sin begraensning til land med
ferskvand, stranden og himlens nattelys. Manen er prominent i den gstgrgnlandske initiation,
ildfolkene, innersuit under forstranden, muligvis i den vestgrgnlandske og de himmelske dgde
overalt. Om denne initiation gav adgang til andet en denne verdens ”Anden Verden”, dvs. ogsé til
over- og underverden, kan ikke afggres. | det mindste har jeg ikke kunne afdaekke klare

retningslinier.”

Holder vi os til @stgrenland kunne puulik-graden kun opnas af angakkut der allerede var staet
offentligt frem. Initiationens sansemetaforer var smerter og blindhed, den gav med konnotationerne
usynlighed og modersak angakokken en beskyttelse som i moders liv pa farefulde rejser. Muligvis
forlenede den ogsa initianden med evnen til glideflugt, dvs. med ubesvaret adgang til bade himmel-

og underverden.

De himmellegemer, der var associeret til gstgrgnleendernes puulik-initiation, kan ikke identificeres
med sikkerhed ud over deres position bag Melkevejen pa et bestemt tidspunkt af vinteren pa det
gstgrgnlandske firmament. Hvis deres position i forhold til manen og dens faser spiller ind, fremgar
det ingen steder. Arstiden i puulik-mytens varianter ligger ikke fast. Den veksler mellem vinter og
forar. Kilderne til iglulikkernes tarmlignende vej til havkvinden peger pa midvinter, remmeszlens
epiteter i realia og som skremmeand i myte og ritual ligesa. Det samme ger den myte vi nu skal

analysere og som samtidig er tilpasset en ny tid med europziske handelsfolk eller kolonisatorer.

" Det gstgrgnlandske udsagn, at en blgdende forlgsning alene gav flyve-evner, bekraftes fx ikke af den
sydvestgregnlandske forteelling om lzrlingen, der efter en forberedende initiation pa en praktiserende angakoks sked fik
“lyset” i en grav og derefter straks kunne flyver over havet til landet pa den anden side, Akilineq (Sonne 2005: id1907,
370). Kanak blev lerlinge-initieret i himlen, hvortil han blev hentet op pa de dedes sumpede vej af nordlysene (ibid.:
id157). Den gstgranlandske Kukkujooq leerte at flyve af en gés pa et uvist tidspunkt i et ikke synderlig idealt
uddannelsesforlgb (ibid.: id1271).



Den etbenede keampe i puulik-kompleksets akkulturerede kosmos

Ittuku er det gstgrenlandske navn pa en etbenet keempe i en fortzelling (Sonne 2005: id 1325), der er
sammenlignelig med "Ménens barn” (se ovf.). I begge fortellinger forekommer elementerne
hvalros, isbjgrn og remmeszlstarme i teet reekkefaglge og tillige en draebende pisk. Hovedpersonen i
dem begge er sgn af en usaedvanlig far, og den ene far, Den etbenede keempe, Ittuku, er
sandsynligvis ligesom den anden far, Manen, et himmellegeme. Den om manens barn blev fortalt ti
ar far kolonisationen af Ammassalik, den om Ittuku ca. 15 ar efter, og den inkluderer handel med
skibe sydfra, dvs. tildragelser fra kolonitiden. Det overrasker derfor ikke, at der er i lgbet af netop

disse 25 ar er sket visse omrokeringer i den kosmologiske diskurs i forhold til ”Manens barn”.

Referat

Fortzellingen blev skrevet ned i 1919, dvs. 25 ar efter kolonisationens start i Ammassalik af Knud
Rasmussen. ’Den lille ostgronlender”, Tunutoorajik flygter med sin kone bort fra usande rygter om
at hans elskede feetter vil ham til livs (forventningen er hermed sat om mange farer, en lykkelig
genforening og felles udryddelse af fjendtlige ander; seg Kumallaat eller Asalooq i basen. Men
sadan gar det aldeles ikke). Flygtningene nar en g langt mod syd over for et ubeboet fastland og fra
gen ses intet andet land end en mindre g. De slar sig ned hos gboerne, den etbenede keempe Ittuko /
Ittuku / Illuku og hans kone. Ittuku har smukt forarbejdede redskaber og kleeder (brynje?) af jern.
Kladt i jern raber han til forbisejlende skibe om sommeren. Svarer de ham, lader han dem passere.
Hvis ikke, og de derfor ma have ondt i sinde, haler han dem i land med sin lange piskesnert, som

han slynger om masten. Han losser alle deres varer og leegger bunker af bjgrneskind i stedet.

Da skibstraekket er forbi, kommer efterarstreekket af fugle. Ittuku har i tide stivet sine husstatter af
imod flokkenes skarn, der dratter ned om huset i dynger, spearrer for udgangen og knakker
Tunutoorajiks kajak. Ittuku renser alt skidtet vaek og reparerer kajakken med et snuptag, hvorefter
Tunutoorajik kan tage pa fuglefangst. Fuglene inviterer ham oven i kgbet til at jage sig. Han draber
fugle i maengde, og Ittuku bliver stum af raseri, fordi han plejer at snakke med fuglene. Overtalt til
at smage pa det leekre, kogte fuglekad tillader han dog Tunutoorajik at fange alle de fugle han

lyster. Fuglene treekker bort, kulden satter ind og snart med en styrke, der fryser Tunutoorajiks tis

til istapper, inden det nar jorden.



Da isen kan baere overalt, tar Ittuku alene ud pa fangst ved iskanten langt, langt ude og kommer
hjem med indvolde af en remmesel (meerkelig del af fangsten at tage med hjem. Velkommen i
puulik-komplekset!). Tunutoorajik far heller ikke lov at komme med naeste dag. Han er ikke hurtig

nok, skgnner Ittuku.

Det bliver marketid. It. afstiver igen sine husstatter. Neeste morgen hgrer man bulder og brummen
uden for. Da dyrene i dette treek kun kan nedleaegges af folk, der er ualmindeligt behandige, ma
Tunutoorajik blive inde, men han inviteres med ud til flaningen og parteringen af de mange

isbjgrne, Ittuku har nedlagt.

Naeste gang It. afstiver husstgtter, kommer hvalrosserne, der kravler frem overalt og hen over huset
(med deres kluntede gang pa lave “ben”). Dem kan Tunutoorajik med sine almindelige kraefter
klare, og Ittuku slar dem ihjel blot med sin pisk. Lette at partere er de ogsa, fordi deres skind fryser

og spraekker i den harde kulde.

Tunutoorajiks kone fader derefter en sgn med eet ben. Faderen kan jo kun veare Ittuku og “de
fejrede begivenheden med megen glaede.” Sennen vokser hurtigt til, godt hjulpet af Ittukus
formularer. Han bliver snart steerkere end Tunutoorajik, og da havets overvettes store keempebjgrn
truer beboerne pa fastlandet, drager sennen fulgt af Tunutoorajik ud for at dreebe den. Denne
“Havets bjern” overvintrer pa en fjords dybeste bund, hvor den er stor nok til at kunne bunde,
treekker med mellemrum vejret i sit enorme andehul, sé vandet skvulper op og fryser til isbjerge,
mens hele konebade og isbjerge suges ind i dens nasebor. Da sgnnen far vaekket bjarnen med lyde
som en remmeszl og den stikker sit kempehoved op af vandet, ser dens gjne ned pa det lille
keempemenneske. Men den dgr sa snart sgnnen har faet ramt den i farst den ene og sa den anden
armhule. Naeste helte-udflugt geelder en keempefalk, der truer fastlandsbeboerne. Den kommer
flyvende med en isbjarn i naebbet, slipper den, griber sgnnen i kleederne og flyver til vejrs. Han
smyger klederne af sig, men da falken ser hans nggne krop, lader den klaederne falde, griber og flar

sgnnen itu og bringer ham til sin rede, hvor ungerne river ham i stumper og forteerer ham (ibid.).

Tolkning
At poog-komplekset med remmesalstarme, ishjarn og hvalros star sa steerkt passer fortreeffeligt

med det gennemgaende tema: med eller uden tgj, dvs. beskyttende pooq. Ittuku er kleedt i



europeaeernes uigennemtraengelige jern som han skifter ud for det traditionelle bjerneskind (der er
Manens ’to]’ i Ostgronland). Remmesalstarmene konnoterer pood, men bruges i forteellingen ikke
til andet end at markere midvinter. Fuglene daekker alt til i skidt, vinterkulden havet med is l&engere
end gjet reekker, Tunutoorajik klarer ikke de adrzatte ishjerne, men nok at fla pelsene af dem og
sagtens de vraltende hvalrosser, havdyrene hvis skind brister i den vinterkulde de sjeeldent gar pa
land i. Den etbenede sgn klarer ikke Kempeisbjgrnens skind. Det kan hans tobenede heltekolleger
heller ikke. De far ram pa keempedyret i gjnene (Sonne 2005: id 144; Saladin d’ Anglure 2001: 66f),
eller far med sten slaet et sarbart hul pa det is-panser, der deekker den sakaldt Isgroede bjarn (ibid.:
id 422, 94, 2038), eller de suges ind i maven af dens andedraet og ma skeere sig ud (ibid.: id 117,
1071, 129, 350). Den etbenede sgn rammer den noget ureglementeret i armhulerne, der ellers er
stedet hvor falken eller grnen, der har giftet sig med en menneskepige, sares dgdeligt af sine svogre
(seg i basen pa: hval grn). Dens fjerdragt kan abenbart ikke gennembores af en pil. Keempebjgrnen
har med sarbare armhuler indtaget keempefuglens plads. Forskydningen er sigende, fordi
kempefuglen hér markerer sin overlegenhed med den isbjern den ankommer med i klgerne, og
tilmed bliver heltens overmand. Det er en sardeles overraskende slutning sammenlignet med
episoden i et par forteellinger (ibid.: id 1610), hvor helten farst dreeber falkeungerne og slipper fra
fuglen i sidste gjeblik, og i en anden klarer frisag, fordi falken kun har klgerne i heltens
tarmskindsanorak, som skjuler indholdet for dens gjne (ibid.: id 379). Hvorfor, ma vi sparge, bliver
den etbenede sgn i stedet dens bytte og fade for dens unger? Fordi han er sa ubeteenksom at smyge
sig ud af sine Kleder, da keempefalken flyver af sted med ham. Helten er nggen, helt uden nogen

form for poog. Og hvorfor gegr han sa det? Han ma have faet tildelt en ny rolle i verdensbilledet.

Vi ser farst pa faderen, Ittuku, (felle-rest), et halvt menneske flaekket pa langs, som navnet betyder.
| fortellingerne er halvmennesker stjerner, der kommer pa besgg og har det indlysende sveert med
balancen. “Fadet halder jo” udbryder halvmennesket med skraek, nér han far serveret mad i dette
fad, og styrter veek, ud over isen, over isflager, videre i kajak og op, eller ind over land og op fra en
skreent (ibid.: id103, 1977, 1788). Stjerner tilbageleegger jo hele himmelbuen, en halv verden pa

bare en nat.

Som himmellegeme kunne Ittuku med sin pisk enten veaere Manen eller Den store ild, mens hans
styrkelse af husets statter bringer tanken hen pa Indvoldsrgversken, fordi hun har magt til at

omstyrte bjerget eller stgtterne, der holder himmelhvelvet oppe. Ogsa hun har i @stgrgnland



stjernestatus som part i dobbeltstjernen Aajuuk (se ovf.). Der er lant treek af alle tre til denne ny
konstruktion. Ittukus g langt mod syd, hvor solen viser sig igen kort efter midvinter, med kun en
lille @ til nabo peger pa en dobbeltstjerne. Det kunne vere Aajuuk, der i Ammassalik mentes at
hjeelpe solen op i bane igen (O. Rosing 1989), men Siulliit (Aucturus) er en anden mulighed
(MacDonald 1998: 76f).

Vigtigere end forsgget pa at identificere Ittuku som een bestemt traditionel skikkelse™ er
forteellingens sammenlignelighed med ”"Ménens barn”. Forudsat at Ittuku, hvad alt tyder pa, er et
himmellegeme, er de begge himmelske skikkelser, der far barn med en jordisk kvinde. Begge
udstyrer barnet med saerlige evner, begge fortellingers forlab styres af puulik-kompleksets
elementer, ishjgrn, hvalros, remmesal(starme) og -pisk, men der er sa sandelig forskel pa udfaldet.
Manens sgn spreder lutter fordeerv, ender uden for samfundet, og forlgbet understreger i serlig
kraftig grad den traditionelle Manes uintegrerbare status. Det sker i sammenkoblingen af de to
fortzllinger, den ene om kvinden, der befrugtes af Manen og den anden om undervandssvemmeren
der haevner sig. Ittukus sgn frelser (ordret) folk pa fastlandet (mennesker) fra den frygtelige

kaempebjgrn, men bliver selv offer for keempefalken og forteret af dens unger.

Det er mig umuligt ikke at se Kristus-legenden gengivet i Ittuku-fortaellingens poog-kosmologi.
Europaeerne der har bragt bade den og deres uovertrufne poog-materiale, jernet, til Grgnland
introduceres allerede i starten. Barnets fgdsel, der viser at det er sgn af en himmelsk far, fejres med
glaede (julen), han besejrer den onde nedefra med de kraefter samme far har givet ham (modstar
Djeaevelen), men han far ingen hjalp fra denne far i styrkeprgven med kempefalken ovenfra, hvor
hans mors mand (Josef) i skikkelse af Tunutoorajik, kun kan se til. Med Ittukus vilje ofres han og
rives ihjel nggen, som den nasten nggne Kristus pa korset. Dette billede af den nagne, korsfaestede
Kristus i leendeklaede ma have gjort et vist indtryk pa folk, hvis angakokker rejste til himmels i blot
natsit (husbukser) og som lagde sa stor vaegt pa indhylninger, daglige som rituelle. Hele

forteellingen har diverse puuat som sammenflettende tema.

Til alt dette skal dog fgjes, at Ittuku mere ligner en medierende dansk overhgjhed end VVorherre

selv. Han er meget renlig og fingernem (epiteter for bade gallunaat og innersuit i forteellingerne).

"2 | det hele taget har mytiske skikkelser det med at l&ne traek af hinanden afhangigt af kontekst eller situation som fx i
Ostgronland, hvor Méne, Ferskvandets bjern og hund, Indvoldsreversken, Asiaq, (plus de fire vinde) alle hersker”
over vejr og vind.



Han reparerer Tunutoorajiks kajak i en handevending, men bruger ikke selv kajak (kolonisterne
forstar sig ikke pa kajakfangst. Det gar innersuit i starre grad end mennesker). Han foretraekker at
svinge sin store pisk og tvinge mistenkelige handelsskibe til handel efter egen prisseattelse
(Danskerne farte streng justits med andre europeiske hvalfangere og deres forbudte handel). Han
har alt i jernkram,” endog klaeder/ pooq af beskyttende jern, men ingen tarmskindsanorak selv om
han henter materialet til den ude ved iskanten. Endelig har han et for datidens grgnlendere
besynderligt forhold til fugle. De star ham s& ner. Han taler med dem. De ma ikke jages. Heldigvis
opponerer bade Tunutoorajik og fuglene selv som efter traditionel grenlandsk/inuittisk tankegang
tigger om at blive jaget. Med en farste smagspreve slutter denne kontrovers om fugledrab og
jagtrestriktioner med sejr for det granlandske synspunkt. Relationen til koloniherrerne er blevet

integreret i en kristent pavirket kosmologi.

Dette muntre indslag om, hvem der egentlig star de spiselige fugle naermest, kaster et uhgjtideligt
skeer over forlgbet trods alle teenkelige ligheder med Jesus-forteellingen.

Er det alvor eller ironi? Aner man en opposition? Til syvende og sidst er det aldeles umuligt for en
udenforstaende i en anden tid at afggre, hvad fortelleren har villet sige med denne variant, eller
hvor bevidst han har varet om sit eventuelle budskab, endsige hvordan tilhgrerne har taget imod.
Jeg skal derfor afsta fra en tolkning, der foregiver at tage udgangspunkt i fortallerens intentioner.
Kun papege, at den ommgblering der er sket fra Manens barn (fortalt 10 ar fgr kolonisationen) til

Tunutoorajik (fortalt i alt 25 ar efter), giver mening i kristent regi, som falger:

Traditionens Manemand reagerer pa et tabubrud som en invitation til et faderskab, der ikke lykkes
pga. den pisk han, foruden puulik-gaverne, udstyrer sin sgn med. Sgnnen udvikler sig ved sin
moders (pooq’s) hjelp til alles fordeerv. Der er ingen styr pa tingene, nar Manen far lov at blande

sig sa direkte i samfundslivet.

Ittuku, der i udseende har et personificeret himmellegeme som mytisk model, behersker med sin
hurtighed, styrke og pisk ikke blot puulik-kompleksets elementer, men ogsa det nytilkomne
element, de hvides handelsskibe, der treekker forbi som de fgrste. Han styrker sin sen med

overjordiske kraefter, men da denne har frelst folk fra bjgrnemonsteret og keempefalken truer, er det

7 Jern var den mest eftertragtede europeeiske handelsvare, som gstgrgnlaenderne inden kolonisationen i 1894 tiltuskede
sig i handel med sydgstgrgnlandere, der selv kabte det i arlige samkvem med sydgrgnlandere (se ogsa Sonne 2005:
id1132).



kun den overmenneskelige san, ikke alt folket, der gar til grunde. Det kan betragtes som et offer i
kristent regi. Er da keempefalken, hvis bytte er en (almindelig) isbjarn, stjerneskikkelsen Ittukus
alter ego? Er Gud, Koloniherre og Ham med pisken (Den store ild eller Manen), nu i jern-pooq,
blevet eet vaesen? Dette mytopoetiske sammenrend af muligheder er alle i spil under denne

kosmologiske nyskabelse.

Fra angakkoq puulik til kristen

Mens en tolkning af Tunutoorajik med sandsynlige kristne elementer ender i et spil af muligheder,
er en anden brug af puulik-komplekset under kristen indflydelse nemmere at fa hold pa. Det
associeres i tre tilfeelde til en beslutning om at blive dabt.

Aviaralak Pritas fra Godthab-egnen afbrad ganske enkelt sin initiation til puulik af skreek for den
ishjgrn og hvalros, da de n&ermede sig som to flammer fra vest og tilhgrerne fortalte at de skulle
vaere hans “poser”. Derefter overgav han sig til daben (Sonne 2005: id 1850). Missuarniannga
gennemfgrte initiationen og havde nar havde mistet livet derved, men efter tre aftners seancer og
efter yderligere tre dage kom tilbage til det igen (ibid.: id 1313. Efter en periode med seancer for
sjov meldte han sig til dabsundervisningen, hvor han fortalte praesten alt om sin angakok-tilverelse
og dermed satte den ud af kraft. Har puulik-initiationen nu faet en slags status af af-initiering, af en
initiering til en ny identitet? Missuanianngas tre degns ded og ”genopstandelse” til et nyt liv og en
ny identitet som dgbt kunne tyde pa det. Angakokken Imanegs omvendelse i 1768 i Pisuffik

(Gullgv 1986) er i herrnhut-traditionens ene version ikledt en tilsvarende symbolik.

I den naevnte Imaneq-forteelling er der ingen isbjgrn eller hvalros, kun hans hjzlpeand, den
smilende havmand, en havkempe. | udhavet skerer den bade Imaneq og kajakken over pa langs, og
dernaest i flere stykker, som den kaster hid og did omkring sig. Begrundelsen er den, at Imaneq af
hovmodighed har ventet for lzenge med at helbrede en syg tjenestepige og ikke har skiftet kamikker
efter hendes begravelse. Kamikkerne “ryger”, nedsatter sigtbarheden, og han far havstremmene
imod sig, erkleerer havmanden. Imaneq bliver dog hel og levende igen, dels fordi hans dgde
bedsteforaeldre kommer til hjeelp nedefra (dedsriget) og dels fordi han er en angerlartussiag, dvs. en
person der i kraft af visse ritualer fra tidlig barndom er bestemt til at vende hjem igen, hvis han
skulle komme af dage pa havet i utide. Kajakken er gaet til. Han har kun sit lille siddeskind fra

kajakken at ride over bglgerne pa, mens bedsteforeldrene, der farer ham mod land, advarer ham



mod at slukke sin tgrst ved sprudlende ferskvand pa de isbjerge de passerer. Ellers vil han aldrig na
hjem. Og hjem kommer han efter et par forhindringer, farst til en naboboplads, der ved hvordan han
rituelt skal bringes tilbage til livet, og siden i fuldt live til sin egen boplads. Men han er ikke
leengere den samme. Det gar slgjere og slgjere med hans seancer. Han forstyrres af et voldsomt lys
fra gst, siger han. En aften besvimer han, da lysstralen nar helt ned til ham, og han ligger uden
andedreet sa lenge, at man tror ham dgd. Det gentager sig, og hver gang hans ande er vak, er han i
himlen hvor han erfarer den vidunderlige tilstand deroppe og larer sig flere salmer. Nu er det pa
tide at blive dgbt meddeler han sin husstand og sender to sgnner med to kammerater afsted for at
forhgre sig hos de to missioner i Nuuk, den danske kongelige og den tyske herrnhut-mission. Der er
endnu isleeg, men isen abner sig for kajakmandene, der ubesveret nar frem og med genfortaellinger
af Imanegs dremme kan overbevise missionarerne om, at den store angakok er moden til daben.
Det sker sa senere pa foraret. | tilgift viser to af de fire illustrationer, som Aron har tegnet, at
Imaneq pa vej ind i kajakken, og mens genoplivningsritualet star pa, er ude af stand til at se. Han
har sin fangstblaere trukket ned over hovedet (Sonne 2005: id 506).

Det er netop den sidstnaevnte detalje, der umiddelbart bringer tanken hen pa puulik-initiationen, og
illustratorens sydgstgrgnlandske afstamning styrker den. Vi ser den blindede initiand inde i sin
“pose” pé vej tilbage.” En fangstblare-pooq som fosterets livssymbol. Dertil kommer hans eneste
transportmiddel til hjemturen, et lille siddeskind — til glideflugten. Men lyset, der giver ham indsigt
i den himmelske salighed kommer ikke som optakt i form af to flammer fra havhorisonten i vest (i
de sydvestgagnlandske varianter). Det kommer efter initiationen” fra est og lofter hans and(e) til
himmels. Isbjgrn og hvalros er som navnt heller ikke aktarer. Det ville kaste et fremmed skeer over
denne “historiske” fortaelling, fordi isbjernen sjeldent treeffes pa de kanter, hvor Imaneq og
fortzelleren bor. Imaneq parteres af sin egen hjelpeand i udhavet, der straffer ham for hovmod og
tabubrud og smider stykkerne langt fra hinanden som var han et mordoffer, der skulle hindres i at
komme tilbage i anden og haevne sig pa sin morder. Til alt held kommer da bedsteforaldrene fra det
nedre dedsrige ham til hjelp.

" Fangstblaren over hovedet er Arons tilfgjelse. Det navnes ikke i fortzellingen, og illustrationen kom ikke med i de to
farste publikationer af fortellingen, i 1861 pa grenlandsk og i 1866 pa dansk. | 1867 indsendte Nis Mikias en
generaliserende beskrivelse af bl.a. en angerlartussiaq’s hjemkomst, hvor denne trykte fortaelling genkendes i detaljerne
men ogsa har en tilfgjelse om denne fangstblare over hovedet. Da bade Aron og Kristian tilhgrte herrnhuternes
menighed pa Kangeq, Nuuk, og Nis Mikias den danske i Nuuk, treekker Aron og Nis Mikias maske pa en falles
forestilling om, at den hjemkommende kun ville na tilbage til fornyet liv med sin fangstbleaere over hovedet.



Bade straf og hjeelp kommer nedefra, fra den underverden som angakokvasenet og alle tabuerne i
den kristne diskurs ensidigt blev henvist til. Denne deemoniserede verden er Imanegs sa lenge han
stadig er angakok, hvorefter himmelverdenens lys sperrer for den indsigt han ved sit eget indre lys,
gaamaneq, plejer at opna under sine seancer. Spgrgsmalet er blot hvem denne havmand egentlig er.
I en anden, yngre, version af Imaneq smiler denne hjelpeand ikke spor, tveertimod. Den muntre
forteeller, Jaakuarag, ger to generationer senere tykt nar af den alvor dette vaesen leegger for dagen
som straffe-and — i en fjern, hedensk fortid. Men ufarligt er det ikke at smile af ham, der hos

Jaakuaraqg hedder Avinngag, ”flekkeren” (Sonne 2005: id 470), neermere betegnet, lemming.

Hvorfor lemming? Denne gnaver lever i Nord- og Nordgstgrenland og arktisk Canada, men ikke pa
de indtil 1925 beboede steder i Grgnland (Muus et al. 1981: 370).” En vis viden om lemmingens
vaesen og vaner som et snetunnel- og jordrende-gravende dyr, ma grenlendernes forfeedre have
medbragt fra arktisk Canada. Denne viden, omend den nu er glemt, spores umiskendeligt i en falles
inuit fortelling om manden der har en avinngaq som amulet. Gjort levende i munden pa sin ejer
gennemborer den hans fjender fra mund til anus (Rasmussen 1929:151f; sgg pa lemming i basen).
Hos kobber og iglulik inuit naerede man yderligere de forestillinger om vinterens dobbeltkloede
lemminger (Muus et al. 1981: 370), at de var himmelveesner, der levede mellem stjernerne og
undertiden faldt ned pa et menneske, som dermed fik serlige angakok-evner (Rasmussen 1929:
113; 1932: 23). Samme iglulikker forbandt tilmed lemmingen med pooq i overfart betydning. Til at
afveerge hvalrossens angreb pa fangstblaren under fangsten feestnede de en tarret, nyfadt, dvs.
(naesten) harlgs lemming inde i fangstblzaren til hvalrosfangst (Boas 1901-07: 152 + note om mulig
parallel i Alaska; Rasmussen 1929: 186, 235-237). Af alle arktiske pattedyr fgdes kun lemminger
og hermeliner (nasten) harlgse (Muus et al. 1981: 370f), hvorfor det ma vere det
menneskelignende ved dette foster i en pooq, der er virksomt.”® Det gar rimeligvis hvalrossen som
Kuungaseqs isbjgrn. Ligesom Kuungaseq blev usynlig for isbjgrnen i sin pooq, kan hvalrossen ikke

se fangstblaeren, der er udstyret som pooq med indhold.

Ingen kan ane om sadanne specielle lemming-associationer ligger halvglemt bag Imaneqs
Avinngag. Navnet alene, “opdeleren” eller “fleekkeren”, kan forklare dens adfaerd. Mere

interessante, men ikke lige indlysende er andre skildringer af samme smilende havkaempe i

"> hortset fra det nordgstlige omrade, hvor Clavering traf en lille gruppe inuit i 1823.
"® Saladin d’ Anglure nzvner et andet, emisk, menneskelignende traek: lemming (og hermelin) kan rejse sig og holde
balancen pa to ben (1990b)



vestgrgnlandske forteellinger, hvor den i een fortelling befrugter en steril kvinde (ibid.: id1613), i
en anden, ’Qivaaqiarsuk”, giver et godt rad til fjernelse af sterilitet (ibid.: 1d69), og med
konnotationerne smil og seksualitet deler treek med en latterveekkende havkempe, afbildet i
Pangnirtung, Baffinland (Saladin d’ Anglure 1986:73; den tilherende fortelling, se 1990b). I
”Qivaaqiarsuk™ er poog-billederne gennemgaende. Qivaagiarsuk, der elsker lyden af kelvende
isbjerge, opdager et sadant i en klippespalte og hamrer henrykt lgs pa det med sin oppustede
fangstbleere. Dranet kommer, og snart efter dukker en stor boble op af vandet, med havkeempen
indeni. Denne forteller ham, at hans kone er ufrugtbar fordi hun er angakok i det skjulte og bar sta
offentlig frem. Qiv. glemmer budskabet, kalder andre andevaesner frem fra dybet med sin hamren,
og da senere hans kone dgr, skarer han hendes mavesak ud. Den rummer hele hendes skjulte
angakok-kraft. Han tarrer den og bruger den bade som kridhvid fangstblare og til at fremkalde en
endnu flottere lyd fra isfjeldet. Lyden lokker endnu en havdybets and op, der inviterer ham med
hjem, hvor han bliver svigersgn, storfanger og familiens helt i kamp mod fjender. En noget dunkel
afslutning skildrer et mgde med en tuneg/indlandskaeempe der kan minde om Indvoldsraversken,
hvorefter Qiv. vender hjem. Alt i alt er der mere pa spil end det hjalper at fordybe sig i for

naervarende.

Det vasentlige i vor sammenhang ma vere de genkommende poog-symboler: fangstbleere af
mavesak, med en skjult angakok-kraft, der tager pladsen op for det gnskede foster, og den
befrugtende havmand, der dukker frem i en boble. Der er initiationspotentiale i denne havmand, der
viser slegtskab med den ekstra-befrugtende havorm i fortaellingen om Qujaavaarsuk og, i
oververdenen, med Ménen.”” Endelig far vi her pa falderebet en hgjst mulig forklaring pé
isbjergenes hyppige tilstedevarelse i puulik-versionerne: De formidler forbindelse til
underverdenens veasner og bekreafter dermed den tendens vi har mgdt hele vejen gennem analysen,

at angakkut puullit oftest var associeret til havet og rejser under og langs ad dets overflade.

Konklusion og Diskussion

" Gang pé gang spiller isbjerge en igjnefaldende rolle i fortaellinger med poog-elementer. Puulik-initianden mister i
enkelte versioner sit kad til isbjerge, eller hans gjne fryser til isbjerge (blindheds-epitetet). Puulik-angakokken Tuttus
kone redder sig op pa et isbjerg, da isbjern og hvalros har forladt hende ved horisonten og en efterfalgende storm bryder
isen op. Monsterbjarnen er neermest et levende isbjerg. Imanegs bedsteforeeldre advarer ham mod at drikke ferskvand
fra et ishjerg, og Qivaagiarsuk har en helt speciel forkerlighed for drgn fra isbjerge, fremkaldt med livfyldte poog-
blerer. Via klippespalten, som isbjerget er fastklemt i, gar drenene lige igennem til havets underverden. Jeg har ingen
feelles deekkende tolkning at tilbyde ud over den, at isbjergene med det stgrste volumen under vand har en direkte
forbindelse til havets dybder.



I alle de ovennaevnte sandsynlige og mulige overensstemmelser med puulik-initiationen i
forteellingen om den historiske Imanegs omvendelse er der foregaet en del transformationer, som
her er sggt begrundet i gkologi (havmanden som erstatning for isbjgrn og hvalros), den kristne
diskurs pa fortelletidspunktet og, mere problematisk, i forestillinger og metaforer hos canadiske
inuit fra ca. 1820 til ca. 1920 plus enkelte &ldre, nulevende menneskers erindringer. Tiden vil vise,
om andre grgnlandske kilder end dem, der her har veeret til radighed, kan underbygge hypotesen om
den smilende havmand som en lemminge-skikkelse med samme konnotationer som i arktisk
Canada. Bortset herfra er det uomgangeligt, at Imaneg-fortaellingen er skaret over samme laest som
initiationsmyten til angakkoq puulik. Det afgarende er parteringen og samlingen af Imaneq. Det var
ikke ellers forudsatningen for at na hjem som angerlartoq. Hér - som i tilfeeldet med
Missuarniannga — bliver den fortolket som en initiation til den dab, der forvandler den tidligere stor-

angakok til et nyt, kristent menneske.

Denne initiation tilsigter ikke at @ge endsige viderefare Imanegs eller Missuarnianngas angakok-
evner. Den fungerer tveertimod som en af-initiering, en eliminering af tidligere alliancer og evner.
Imanegs seancer mister deres styrke og Missuarnianngas deres alvor. Dette i modsatning til gaengs
fortolkning af initiationer, hvor initianden ikke mister noget essentielt andet end sin tidligere status.
Han/hun far (blot) tilfert noget ekstra, det "’hellige”, eller en magisk evne (Schjedt 1986), og
processen siges at veere irreversibel (ibid.). Betragtet som en af-initiering ser det ud til at et
omvendelses-forlgb til en ny, uprevet tilveerelse, kulturmadets, skal tolkes anderledes end de

forventede statusovergange inden for samme kulturelle tradition.

Nu skal det indvendes, at initieringer i grgnlendernes angakok-ideologi i almindelighed ikke er
irreversible. Rgbes uddannelsen offentligt inden den er afsluttet, mister laerlingen bade sine
erhvervede hjelpeander og muligheden for at skaffe sig nye. Bliver han alvorligt syg mens
uddannelsen star pa, kan en sadan offentliggarelse redde hans liv, men fremtiden som angakok er
dermed forskertset. Den vordende angakok, forlyder det, der op til ti gange uden held havde sggt at
gennemfare den farste offentlige seance matte opgive at fungere som angakok (Rink 1866-71,11:
201). Daben eliminerede angakok-evnerne og oplgste relationerne til hjelpeanderne. Det bedste
middel dertil var ogsa her offentliggarelse, dvs. at forteelle missionzren alt om sit angakok-liv under
dabsforberedelsen. I grgnlandsk regi var muligheden for at slippe ud af angakok-status’en derfor

ikke epokegarende ny. Men hvorfor i kraft af en puulik-initiation?



Missuarnianngas af-initiering sker pa eget initiativ og ligner Kristi efterfalgelse med et puulik-
initiationsritual, der varer hele tre dggn og efter opvagningen yderligere tre dage inden han kom til
kraefter igen. Imaneq — fortallingen falger et andet mgnster: Han straffes af sin hjaelpeand for
misligholdelse af sine forpligtelser som angakok og et begaet tabubrud, og det, der hjelper ham
tilbage til livet, er ikke hans tidligere angakok-evner, men dem han vinder med parteringen, de dade
bedsteforaldres hjelp og hans status af en angerlartussiag. Folk pa nabobopladsen klarer de
ritualer som sikrer en sadan ’hjemkommens” genoplivelse, hvorefter han mé igennem talrige
besvimelser/initiationer, forarsaget af det nye lys fra gst, der giver ham lyst til daben og adgangen
til den: de mange salmer han leerer i himlen. Hans angakok-lys er blevet overvundet af et nyt som

har givet ham syn for en anden "Anden Verden.”

Men igen: Hvorfor bruger man en angakok-initiering, en af de farligste, som af-initiering? Den
enkleste forklaring ma veere andesprogets betydning af poog, moder.

I overensstemmelse med feenomenologien fodes man pa ny efter deden via en ”mor” — 0g i sterre
overensstemmelse med udtalt gstgrenlandsk tankegang — opnar man som puulik beskyttelse mod
aggressive ander. Netop sadanne kan hjalpeander forvandle sig til, nar deres menneske eller herre
ikke leengere vil vide af dem, endsige tilbyde dem varme i sin krop. Kaakaags tiltagende vildelser
kort far daben blev tolket som hendes sarlige hjeelpeands angreb. Den blindede hende (J. Rosing
1963: 296f). Kukkujooq troede hans sidste stund var kommet, da en lysende tingest som en
braendende lampe styrede direkte mod ham ovenfra, mens han var ene ude i et pludseligt anfald af
kajaksvimmelhed. Da tingesten ndede kajakspidsen, splintredes den i en regn af morild, hvorefter
Kukkujooq kom til sig selv, lettet roede hjem og videre med hele familien til dabsforberedelse
naeste dag (Sonne 2005: id 1288). Endelig var puulik-ritualet den beremmeligste starre initiation en
angakok kunne gennemfgre efter at han var staet offentligt frem. Skulle en stor-angakok skaffe sig

en helt ny identitet var en puulik-initiation een oplagt mulighed.
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