Frugtbarhedsmyten Qivaaqiarsuk

Af Arnaq J. Grove

Gamle gronlandske fortxllinger kan til
tider virke indforstiet for os moderne
lzesere, og det kan derfor vare et pro-
blem at fa det fulde udbytte af lesnin-
gen. Fortallinger der engang har varet
udbytterige og ligefrem udfordrende for
tilhereren, kan give moderne lesete en
rekke problemer med overhovedet at
forsta meningen, eller med at afkode
symboler og antydninger. Forstielses-
problemer kan dels skyldes afstanden til
forgangne tiders tankegange og begte-
ber, dels at en fortelling maske tilhorer
en fortellestil der netop skal vere
krevende for publikum, feks. ved at
overlade en rekke konklusioner, antyd-
ninger og visualiseringer til den enkelte
modtager, som selv mi tenke, afkode
symboler og antydninger, lave egne slut-
ninger og se tingene for sit indre gje og
ore. Med andre ord stiller fortellestilen
krav til sine tilhorere og derved got dem
aktive i fortzxlleprocessen. Fortallesitu-
attonen bliver en fzllesskabssituation.
Publikum her er kontrolinstans for den
mundtlige fremforelse, mens fortzlle-
ten ma spejle sig i deres reaktioner og
udtryk. At komme ind i fortzllingen og

iser den verden den udsprang af og
blev fortalt i, vil blive en tilgift for os
moderne mennesker. Iblandt de ned-
skrevne gronlandske fortzllinger findes
der en rxkke episodet, detaljer og te-
maer, som vi fascineres af, men dybere
og storre sammenhzng kan i reglen
vere svarere at forstd for moderne la-
sere.

Fortzllingen (Qivaagiarsuk, fortalt af
Simon Nielsen, er et eksempel pa en
fortzlling, der stiller krav til modtage-
ren. Den findes i flere forskellige versio-
ner, bla. fortalt af Aron fra Kangeq! i
1850°erne, samt en dansk version udgi-
vet af Knud Rasmussen® En mundtlig
udgave fortalt af Simon Nielsen ogsi
fra Kangeq, optaget pd bind i 1961 af
KNR, er nedskrevet og oversat af
Arnaq Grove®. I den gir flere temaer
igen, som kendes fra de gvrige versio-
ner. Endnu en vetsion findes fortalt af
Eli Sivertsens version (se note herom)
og har titlen Ogalutiuaq Nukappiatogqa-
mik, fortzllingen om en gammel ung-
karl, ligesom versionet af Qujaavaarsuk,
den kerkomne, rummer dele af Qivaa-
qiarsukfortzllingen.
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Umiddelbart giver de gamle ned-
skrevne versioner af Qivaagiarsuk
spredte indtryk. Hvad angir Arons og
Rasmussens handler det kort fortalt om
en lille spinkel mand, der bide er uszd-
vanlig sterk og god forserger for kvin-
derne, men samtidig kan have visse
mindre syrnpatlske trek, som nok fot-
nemties i alle versioner. Feeks. sejler Qi-
vaaqiarsuk sine kvinder ud til et sker, sd
de kan samle rodtang, mens det er lav-
vande, men da hejvandet til sidst var
ved at oversvgmme og drukne kvin-
derne, og de forsegte at sta pa teerne pa
deres sxkke med mdtang for at holde
hovedet oven vande, sa Qivaaqiarsuk alt-
imens rolig til, glad og lettet over at der
nu blev ferre munde at mette®. T Arons
og Rasmussens versioner har Qivaa-
qgiarsuk ogsa for vane at tage ind til fjor-
den — ikke for at fange saler, men for at
sla pd isfjelde. Han er betaget af den lyd,
han kunne fremkalde ved at sla pa et is-
fjeld med sin fangeblxre Lyden minder
om fjeldenes kzlven og bragen og far
ham til at dromme om dengang, han
boede i Kangersuneq, inde i Godthabs-
fjorden. I disse versioner er indlandet
forbundet med overnaturlige vasener
sisom indlandskempen, tuneq, og hans
mede med qungussutariag, havmanden,
der fotst viser sig som en boble i havet.
Generelt ligger der i disse antydninger
en opfattelse af det som mystikkens
land.

Fortzlleren Simon Nielsen (ca. 1900)
er fodt i Kangeq og har vitket som lerer
og kateket flere steder i Gronland, iser i
den nu nedlagte bygd Qoornoq i Godt-
hibsfjorden, og han blev siden semi-
natielerer i Nuuk indtil sin ded i
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1970’erne som 68-arig. Af hans andre
fortaslhnger er der bl.a. Usjoog, ltequtili,
Ulnafk, Isigaarseeraq, Nannlersaarnt som et
blevet optaget pa band i 1950-60%erne.
Simon Nielsens mundtlige fortelling
Qivaaqiarsuk ma siges at hete til den
gamle fortzllestil, som stiller krav til til-
horeren om at »indlaese« egen viden om
fortallingens univers i forteellingen. Nér
fortzllingen serveres i en knap og anty-
dende stil, m& man ty til egen viden og
soge bagom og forstd betydningen af
symboler. Det fordrer indlevelse og
»lesning mellem linierne«. Med andre
ord kan man sige at denne type fortel-
ling i meget hej grad stiller krav il til-
horerens egen deltagelse, egen tanke-
virksomhed og evne til selv at bidrage
med billedet og anden forestillingsevne.
Simon Nielsens fortallestil, som vi mo-
der den i hans Qivaagiarsukfortelling,
er et eksempel pa, at fortellerens kunst
i afgmende grad bestir i at bruge antyd-
ninger, symboler og den mere implicitte
stil som et instrument til at styre til-
hotetens bevidsthed. Kunsten bestar
ogs4 i at bygge bro mellem det umiddel-
bare og sanselige, og det usanselige og
skjulte, der bagved kan rumme en me-
get dybere mening. Tag f.eks. blot for-
tellingens titel, Qivaaqgiarsuk. Navn sig-
nalerer verdier og egenskaber hos pet-
sonen. En »qivaaqi« betyder en ulk, til-
haenget »-arsuk« rummer bide noget =r-
verdigt og noget negativt, sidan som
stoornaarsuk« oprindeligt var den hoje-
ste hjzlpeind, og med tiden et endt som
et bandeord. Andre synonymer pa en
ulk er »naarissoqe, »den med den sunde
mave, eller kanajoq, kanioq og pé ost-
gronlandsk »nassuttoog, »den med et




stort horn«. Man kan vist med rette sige,
at Qivaaqi er en art fisk nermest af
skind og ben, kroget og usken at se p,
og med en tyk mave — faktisk finder
man her en ikke uinteressant metafor pa
den personbesktivelse af Qivaaqiarsuk,
vi meder i Knud Rasmussens versioner,
»..ussel af legemsbygningy, eller som
Aron fra Kangeq beskriver ham vangu-
tipalaannguaq saarnartaq, altsd en
mand med et noget solle udseende, et
skrog af skind og ben. Som person gi-
ver han et mindre sympatisk indtryk.
Béde ulken og personen rummer altsi
en modsztning i statur og natur: begge
er tynde og uskenne, men rummer alli-
gevel tilmed pé hver sin made en frugt-
barhed: den sunde mave (fiskens) og
fangeren der skaffer fede. — I Simon
Nielsens fortzlling er navnet Qivaagi-
arsuk metafor pa frugtbarheden, hvilket
jeg senere skal vende tilbage til.

Simon Nielsens mundtlige version er
kort og stram i sin opbygning. Het bor
Qivaagiarsuk i Kangeq. En dag tager

han afsted — denne gang mod ost®. Un-
der en tur ind mod indlandet meder han
to kajakmand. Mens han undrende be-
tragter dem og finder dem fremmedar-
tede, roder den ene af dem i sine gem-
mer, og se, hvor han nu rekker Qivaaqi-
arsuk et morkt stykke narhvalhud! S
ror han afsted i kajakken, kommer
hjem, bringer mattakken op — men selv
spiset han intet af den. Konen spiser
den, fir voldsomme mavepinsler og li-
der en smertelig dod. Nu da konen er
ded, s gir Qivaaqiarsuk i gang med at
skaere hendes mave op, temmer mave-
sekken for indhold, puster den op, og
giver sig si til at torre den i ro og mag,
S& tager Qivaaqiarsuk pd ny afsted pa
fuld fart derudad. Ikke for at tage pi
fangst, men for at sli den oppustede
maveszk mod de isskosser han meder
pa sin vej langt ud mod vest ud pa havet.
Det drejer sig om at sprenge maveszk-
ken, hvilket ogsé lykkes tredje gang, Ef-
ter dette vender Qivaaqiarsuk kajakken
og roer energisk tilbage mod kysten.
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Foran sig ser han en sort tigebanke og
bliver meget bange for en faretruende
fralandsvind, der ma veere pa vej. Dette
gentager sig hver af de steder, han har
provet at spraenge mavesakken, men
hver gang viser »den sorte tagebanke«
sig 1 virkeligheden at vare en flok szler,
der flygtende farer afsted ind mod ky-
sten. '

Det er ultrakort fortalt, hvad Simon
Nielsens version handler om. Hvem er
s& disse kajakmand, og hvorfor mon
han ikke selv spiser denne delikatesse?
Hvilken viden sidder han mon inde
med, nir han handler som han ger:
Hvotfor roer han si energisk hjem?
Undlader han bevidst at kommentere

gaven overfor sin kone, og er hun totalt

uvidende om, hvad der ligger bag ideen
med mattakken, mens manden fuldt ud
har forstiet betydningen? Hvad et for-
maélet med at spreenge denne mavesaxk?
Og hvad er det egentlig Qivaaqgiarsuk er
s& bange for, nir han frygter bdde storm
og antydningsvis frygter et farligt
vaesen?

Kajakmandene kan forstis som frem-
mede vasener, der i fremtredelsesfor-
men ser ud som rigtige mennesker. I
Arons version bespger en yngre og en
zldre kajakmand Qivaagiarsuk, og de
»trak deres meget renlige kajakker op et
sted, hvor folk ikke normalt plejer at
sxtte deres fodder« (frit oversat). Det er
netliggende at opfatte disse kajakmaend
som strandvaesener eller »store ildfolke,
innersuit, der dels er som mennesker i
deres fremtredelsesform, og dels kan
vare gode eller onde ander, hhv. alliit
(de nederste) og qulliit (de overste). I Si-
mon Nielsens fortzlling kan man sige,
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Vat de jsnske kajakmaend har den funk-

tion at vaere et bindeled mellem den fysi-
ske verden (rigtige mennesker) og den
andehge verden med de afdede slagt-
ninge, altsd forfedrene, som gerne ser
slegtens videreforelse for at opretholde
balancen i naturens gang. I dette sam-
fund bringer efterkommere jo ikke blot
sIzcgten videte sidan mere konkret, men
sorger ogsd for dens ovetlevelse ved at
skaffe fode i det daglige, ligesom de
ogsd er dem der videreforer traditio-
nerne: samfundets tankeszt, levevis og
veerdier, herunder ogsa forhold til natu-
ren.

‘Meget i denne fortzlling handler i
bund og grund om frugtharhed pa flere
planer. Mastak, »qilalukkap qernertap
mattassua, er et stykke morkt narhval-
hud, eller, for at vare nejagtig, hud af
en fuldvoksen narhval, forstis i forste
rackke som et (har)rensemiddel, en »uutu-
ersaat«. I Arons version, f.eks., overrak-
kes mattakken af en zldre mand med
ordene »tassagooq una ittorma uutuet-
saataata ilaac, dvs., det ber er et stykke zy’
min bedste fars rensemiddel til hirrodderne’.
Senete giver den yngste af kajakman-
dene leaaqlarsuk et lyst stykke mattak
med ordene »mimn bedstemors rense-
middel til hirrodderne«. I samme vet-
sion et Qivaagiarsuks kone ikke meget
for hverken de mystiske kajakmand el-
ler deres gaver: et merkt og et lyst
stykke narhvalhud. Aron antyder ogsa i
parentes (i bogstavelig forstand), at mat-
tak-stykkerne kanske kunne vare hel-
bredelsesmidler, »katsorsaataanersut«.
Det merke stykke forstis som symbolet
pé den mandlige frugtbarhed, det lyse
som det kvindelige. I Arons fortzelling




er der tale om bade den mandlige og
kvindelige frugtbarhed, mens Simon
Nielsen ngjes med den mandlige, det
morke stykke. I forste rekke er narhval-
huden symbol pa rensemiddel til
hirredderne, og i anden rxkke den
mandlige og den kvindelige frugtbar-
hed. Tenk pa Havets Moder, hvor so-
dyrene hidherer fra hendes hér som no-
get utej. Nar menneskene har forbrudt
sig mod tabureglerne bliver hun vred og
tager sedyrene vek fra dem. Det morke
stykke narhvalhud bliver, i Simon Nielsens
version, brugt for at signalere til kvin-
den om at »rense sig« og frigive sine ev-
ner for at blive frugtbar og derved
bringe slegten (og feden) videre. Men
sadan gar det ikke, og manden, ja, han
synes ikke at hjzlpe hende meget pi vej.
I stedet dor hun af de voldsomme mave-
smerter, som sterke spendinger mellem
mattakkens enorme kraft og hendes
endnu sterkere indesluttethed, der kom-
mer til at hindre dens virkning. Indi-
rekte bliver hun dermed skyldig i at sleg-
ten, dens overlevelsesmuligheder, bliver
i mere end én forstand forhindret, lige-
som traditionerne ogsa hindres i at blive
bragt videre.

Frugtbarheden hos kvinden er af-
gorende for det eskimoiske samfund:
far man ingen (drenge)bern, far man
maske ingen fode, sa far man heller ikke
sikret sin alderdom. Frugtbarheden i na-
turen er ogsa grundigt indarbejdet i da-
tidens tankegang i en forstéelse, men vel
iser i form af taburegler, leveregler og i
opdragelsen. Der fortalles ikke eksplicit
om kvindens ufrugtbare tilstand i nogen
af versionerne. Men sdvel i de gvrige
versioner som i Simon Nielsens er det

netop, hvad det handler om, nar man-
den si at sige tager mavesakken ud pa
sin kone og bruger den. Han ma jo ogsa
formodes at have gjort mavesakken til
sin amulet eller hjxlpeiand, indfanget
konens &ndemanerevner og frugtbar-
hed i den oppustede blere. Det er med
denne blere eller mavesxk han prover
lykken: at bringe frugtbarheden i natu-
ren tilbage. Med andre ord udfordrer
den lille, snedige mand jo de store mag-
ter! Den idé havde han for lengst regnet
ud, og derfor gik han ganske malbevidst
igang med at 4bne konens mave op ved
hendes ded for at »stjxle hendes kraft«
og selv bruge den.

Man kan i fortzllingen se en forsté-
else af kvindens ufrugtbarhed som en
indeslutning og tilbageholden af det na-
turlige 1 formeringen. De sammen-
snorrede og indesparrede krefter i
kroppen forhindrer frigivelse af hendes
seregne evner og krefter og hindrer
hendes muligheder for at give vakst, i
en sterk spanding, og ufrugtbarheden
bliver en folge af denne tilstand. Den
leesning gaelder alle versionerne af Qi-
vaaqiarsuk. Men ufrugtbarheden viser
sig ogsa at vare serlig farlig for kvinder
med shamanistiske evner. Besidder man
disse szregne evner, gxlder det om at
bekende dem for sine omgivelser og
bruge disse evner, bl.a. for ikke at miste
dem totalt, miste kraften til andeflugt el-
ler blive andenrangs shaman. En anden
fare der er forbundet med manglende
dbenbaring af disse saeregne krefter er,
at kraften kan sla indefter, dvs. fare ind
i én selv, s4 man der af det. I Simon
Nielsens version er det langt fra ekspli-
cit fortalt, men det er faktisk, hvad der
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ligger bag teksten: at kvindens kraft er
faret ind i hendes mave. Derfor har Qi-
vaaqgiatsuk travlt med at fjerne mave-
sekken pa hende og indfange kraften i
den oppustede maveszk. Og ikke blot
det, han ger ogsi hendes spznding
szetligt voldsomme. Derfor er braget sa
enotrmt, da det blev sprangt, og derfor
er selerne si uendelig mange, da de slip-
per ud af gemmestedet og farer afsted
til kysten.

Symbolerne opbygges lag pa lag pa
sammé made, som vi har set i eksemplet
med rensemidlet til hirredderne. Hvor
Qivaagiarsuk har sprxngt konens mave-
sk, fir han p3 vej tilbage til kysten oje
pa en frosttige. Ved synet af endnu en
sort frosttige siger Qivaagiarsuk »Kii-
sami taassumarsuupl« Frit oversat:
»Omsider denne uhyggelige vill« — un-
derforstiet »gore kil pa migl« Hvad vil
den uhyggelige ham, og hvem et ved-
kommende? Vi har altsi at gore med
frosttige, fralandsvind og et tredje ele-
ment, som et en frygtindgydende »pet-
son« miske, og som er ude efter Qivaa-
qgiarsuk. Selvom vi miske forstdr visse
sammenhznge i teksten, er det langt fra
eksplicit, hvordan de skal ses og skabe
det egentlige billede af begivenhederne.
Fot den indviede tilhoter skabes storm
af forskellige magter for at straffe. Med
storm straffes den ulydige eller den, det
har forbrudt sig mod tabuerne som at
berore den afdede. For at forstd Qivaa-
giarsuks frygt for stormen og frygt for

den uhyggelige, ma man indlese sin vi-

den om Immap Inua, Havets And. Og
her m4 man erfare, at.det til tider kan
vaere vanskeligt at skelne mellem Havets
og Luftens And. Men begge eristand til
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skabe storm og dermed ogsa misfangst.
I dette tilfzlde viser Qivaaqiarsuks angst
sig at vare ubegrundet »den sorte tige-
banke« viser sig hverken at vaere tige-
banke eller frosttge, et frygtindgyden-
de »vasen« eller en faretruende esten-
vind, men viser sig senere at vare
uanede mengder af szler. Men eksplicit
far vi fortalt, at Qivaagiarsuk hat haft
sine grunde til at frygte netop disse
magter, der kan straffe mennesker, der
har brudt tabureglerne, f.eks. ved at be-
rore lig, '

Der er en vis parallelitet mellem
frugtbarhed og ufrugtbarhed hos kvin-
den og naturen. De flygtende szler, der
et pa vej ind mod kysten, er de fangst-
dyr som Qivaaqiarsuk har formdet at
skremme vazk fra deres gemmested
dybt nede i havet langt, langt ude mod
vest, da han sprenger sin afdede kones
energifyldte mavesaxk i stykker. Bragct
er sd hojt, at lyden alene formar at jage
havdyrene tilbage til kysten. Publikum
ma selv tenke sig til, at Havets Moder
eller Havets Magthaver har veret vred
og taget fangstdyrene vaek fra kysten en
tid, fordi der har vatet brud pa tabureg-
lerne Det enorme brag kan forstds som
51ge bry&a sammensn@rmgen hos kvin-
dens frugtbarhedsgivende szde, nemlig
maveszkken. Ved at sli den oppustede
mavesxk mod isen sprenger han den,
hvorved der skabes en voldsom sanse-
maessig udladning, hvorved spandin-
gerne bliver udlest og lyden spredes
langt, langt vaek. Her realiseres frugtbat-
heden, mengdevis af smé og store sort-
sider og blsider skremmes vak fra det

uendehgt fjerne og vender tilbage til ky-



sten, omridet hvor menneskene et, og
hvor deres eksistens er naturligt af-
hzngig af netop denne dyreart.

Forstielsen af mennesket og frugt-
barheden er knyttet til geografien, nemlig
til det uendelige store hav ud for Gren-
lands vestkyst, kysten og indlandet.?
Mens kystlandet er beboelsessted for
menneskene, er det det uendelig store
hav mod vest, der forsyner kystbefolk-
ningen med feode, mens landet mod ost
udger det magiske og kraftfulde ind-
land, hvor der findes 4ndevasener, som
menneskene eventuelt kan bruge i deres
ferden. Geografien er desuden vasent-
lig i grenlandske fortallinger i og med
den bruges til at skabe identitet hos den
der fortzller. Qivaagiarsuk bor siledes i
Kangeq, tager ud mod gst, ender i vest
og kommer tilbage igen.

Der er ogsa en rakke andre paralleli-
teter mellem menneskets og naturens
frugtbarhed. Feks. patalleliteten mellem
sprengningen af den oppustede mave-
sek og undfangelse, den »levende« is-
skosse, der ligger og vugger i vandet,
den voldsomme udladning ved undfan-
gelse og spraengning af »ballonen«. I en
forstand realiseres frugtbathed, nar
manden bruger sin styrke og bryder alt
det, som kvinden holder tilbage i sig,
nir han sprenger mavesakken. Han ud-
nytter sin kones enestiende stzerke
krefter der tilbageholdes, til den vold-
somme spzndingsudladning, der kre-
ves for at sikre naturens frugtbarhed.
Forstelsen af naturens frugtbarhed gi-
ver et indirekte indblik i forstielsen af
den menneskelige frugtbarhed, og om-
vendt. Det er denne parallel, som Qi-
vaaqiarsuk udnytter. Det giver pa sin vis

som et svar pa sporgsméilet om, hvor-
dan et liv bliver til, et spergsmal der ikke
besvares af biologiens besktivelse af li-
vets tilblivelse og udvikling. Den model
kan kun forklare den materielle side og
ikke den bevidshedsmassige, andelige
side af livet.

For at forsta Simon Nielsens Qivaaqi-
arsuk ma man digte med, se og here det
fortalte for sig. Et txt patlob mellem
kommunikationspartnerne er pikrevet
i denne form for mundtlig fortelling, si
fortazllingen kan blive til et meningsfyldt
hele. Her spiller det mundtlige gren-
landske sprog en rolle m.h.t. dets kvali-
teter og rolle for bevidsthedsudform-
ningen hos den enkelte modtager. Uden
at komme nzermete ind pé kvaliteterne i
det mundtlige sprog kan det blot undet-
streges, at fortelleren herigennem hat
en rekke muligheder for at skabe indle-
velse, nerver, perspektivskift, udtrykke
indre forhold eller styre bevidstheds-
formning hos kommunikationspartne-
ren, altsid tilharerskaren. Det er ikke
bare en appel til den intellektuelle for-
mden, men det gzxlder ogsa viljen til at
indgd i1 tankegangen. Tilhoreren mi
spge bagom en hel rekke symbolske be-
tydninger (mattakken, mavesxzkken,
frosttigen, stormen), allusioner (»det
frygtelige vesen« er vel en hentydning
til Havets Moder, Havets And). Det er
nedvendigt at spille med og mod og
forsege at afkode symboler, hentydnin-
ger og antydninger for at f3 tilstrekkelig
udbytte af fortzllingen. Med andre ord
er Simon Nielsens Qivaagiarsuk en ale-
gorisk myte. Allegori er fortellinger med
metaforer og symboler som materiel,
hvor man ser f.eks. kontroversielle te-
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maer erstattes med en mere acceptabel
og sammenhangende tankerxkke i
symbolfortzllingens form. Allegori fin-
des sivel som en &ben eller lukket form.

Metaforen er her enkel og forkortet

sammenligning. Sagt p4 en anden made,
mi man selv finde negle til at afkode
tekstens indhold.

I Simon Nielsens Qivaaqiarsuk op-
treder myten tilsyneladende som en
skamtsom fortzxlling, Men netop i alle-
goriske myter benyttes den umiddelbare
skemtsomme fortalling til at formidle
en bagvedliggende og mere alvorlig me-
ning mied den. Bag ordenes bogstavehg—
hed ligger den skjulte mening og m af-
kodes for at forsta den dybere mening
med fortzllingen. At lese allegorisk be-
tyder at lase én historie ind i en anden.
En myte kan fortzlles for at overbevise
andre om et synspunkt, belere os om en
sag, hylde eller anklage en person osw.
Almindeligvis brugtes visse fortellinger
til at blive fortalt igen og igen, og rum-
mede tit en viden som tilhetreren alle-
rede kendte. Det er netop pointen, at
garnmel viden blev fortalt mange gange
i en form, der netop ikke serverede alt.
Det et her appellen til den enkeltes egen
viden, egen evne til at tzenke og slutte
drsager og sammenhaenge samt egen
forestillingsevne ligget.

Frugtbarhedsfiguren Qivaagiarsuk
genopretter balancen i naturens gang.
Simon Nielsens version af Qivaagiarsuk
er en interessant fortzlling, der viser os
en fortzllefigur, der nermest ender med
at besidde guddommelige krefter. Vel
skaffer Qivaaqiarsuk fangstdyrene til-
bage til kysten til glede for menne-
skene, men opleves denne ulkelignende
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petson som et idealmenneske af den
grund? I anden rakke handler fortzllin-
gen ogsi om menneskets placeting i
verden. Vi ser gennem beskrivelsen af
den bade koldsindige og ihzrdige
mands geren og laden hvem han er. Ma-
den 'fbr'tx]'l’ir'igen fortzelles pa i denne
mundtlige version viser os vejen til at
tegne et billede af ham som person og
ser, hvilke kraefter et menneske kan
have. Et billede af mandens rolle og
hans natur som danner baggrunden for
en forstielse af Qivaagiarsuk. Fortellin-
gen viser os en eksistentiel mulighed, vi
ser et menneske, der i hej grad et besat
af sin id¢, ofrer ganske skruppellost sin
egen kones liv, satser sit eget, han szttet
sig ligefrem op imod de hinsides, evige
guddommelige magter — og vinder! En
skruppellos figur der realiserer hojst
markvardige ideer. En »ulk« — en
kroget fisk, der dog har en umadelig
sund mave, passer sdledes som den
tigtige metafor for fortaelhngens over-
ordnede tema: frugtbarhed pi flere
planer

Det handler om liv, at skabe liv og
frugtbarhed. Og her er spargsmilet om
livets opstaelse og hvordan man kan
forholde sig til det et ontologisk spotgs-
mal, alts3 frugtbarhed, spendinger og
fotlasning. Det ontiske sporgsmal stiller
fortzlleren, nir Simon Nielsen indleder

_ myten med at undre sig over sxlbestan-

dens aftagen og stillet et dbent sporgs-
mal til sine lyttere i 1960’etne, om dette
mon skyldes overfiskningen. Her drejer
det sig blot om en teknisk anvisning pa
fangst dvs. om et materielt sporgsmal
til den materielle verden (ovetfiskning),
og altsi ikke den dndelige verden. Men




den detalje et blot fortzllerens tekniske
greb til at styre sine lyttere ind i den
andelige verden.

Noter

1. Grove, Arnaq & Kirsten Thisted m.fl.: Taama allat-
tunga, Aron (1999), Amakkiorfik (s.348 ff »Oqal.
Qivaagiarsummik«), og Thisted, Kirsten: Siledes
skriver jeg, Aron (1999). Desuden findes en version
fortalt af Eli Sivertsen fra Aasiaatdisteikt, i Krags
samlinger, Det Kongelige Bibliotek, som »Ogqalut-
tuaq nukappiatoqqamike, fortzlling om en gammel
ungkarl, NKS 2488, 4*, V. Afskrift nr. 713,

2. En kort version findes pd dansk hos: Rasmussen,
Kaud: Inuit Forteller. Red. Af Margrethe Seby
(1981): 30-32. Det fremgir ikke hvilken fortzller der
har fortalt oprindeligt. Iflg. Birgitte Sonne bruger
K.R. H.J.Rinks »Eskimoiske Eventyr og Sagn«, Sup-
plement, 1871, Sagn nr. 54, s. 93-95, som kilde.

3. I Ph.D.-athandling med titlen Nedskrivning af nyere
gronlandsk mundrlig fortelletradition. En undersegelse af
det mundtlige fortzllesprog og dets retoriske kom-
ponenter med udgangspunkt i Qivaagiarsuk fortalt
af Simon Nielsen, samt litteract analyse og tolkning
af den. KU, Okt. 2000.

4. T Arons (gronlandske) version si Qivaaqgiarsuk pi
sine kvinder, der vat ved at drukne i havet og detrfor
ribte om hjalp, og gik ind i huset (gentagne gange).
I Rasmussens stod han rolig og glad og s p4, hvot-
dan de ynkelig omkom... Knud Rasmussen bruger
Rink (1871) som kilde til denne danske version af
Qivaaqgiarsukteksten. KR og Rink bruger begge
Arons grenlandske vetsion som deres kilde.

5. ell. rettere »Isigaarsetaaq.

6. Eksempel pd mundtligheden: umiddelbart en ubety-
delig detalje fremhaves lydligt v.h.a. intonation og en
pause. Pi lydbindet betones »mod est« og indram-
mes ved hjzlp af en betydelig pause, hvotved ordet
fremheves. Der bliver lagt op til et eller andet uden
at dette bliver fulgt op senete hen i fotlobet. Man
fornemmer en betydning, en mening, med at »mod
ost«, dog uden at man umiddelbatt forstdr grunden
til, hvotfor det bliver fortalt. For den indviede til-
horer rummer denne retningsangivelse konnotatio-
ner i og med, at »@st« ofte forbindes med indlandets
mystik, som ogsd bliver lidt mere udfoldet i andre
versioner. Det siger ogsd noget om ord og sztninger,
der umiddelbart kan vitke ubetydelige eller over-

fladige godt kan have en mening, Man kan forestille
sig, at denne detalje (mod est) i tidligere tider har
varet et tema, der har vaeret mere udfoldet og i
denne version er ovetlevet i form af en detalje —
sddan som den slags sker ved mundtlige ovetleverin-
get.

7. Undetforstiet: dengang bedstefaderen var barn,
(Rink, 1871).

8. At de geografiske begreber omkring retningsangivel-
ser i gronlandsk er karaktaristisk og bemerkelses-
verdigt, skal jeg ikke komme nzrmere pi i denne
tekst, blot antyde hvordan steder og retninger be-
skrives detaljeret, ligesom man gér ud fra sig selv og
sit stisted nu og her for at angive retningen. Retnin-
gen beskrives med afsenderens stisted, hvorudfra vi
ser med. Et andet intetessant punkt et, at visse be-
greber i gronlandsk tetningsangivelse stammer fra
begreber fra den menneskelige ktop. Feks. Timi
(krop), timinni (est for mig, retningen mod indland),
avatinni (vest for mig, Avat: arme, ben), ilummut (fra
vest mod ost, indad. Tlu: indre dele af ktoppen),
silammut (fra st mod vest).
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