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Indledning.


Grímnir er et Odins-navn der betyder maskeret. Fordi den overflade vi ser, den måde verden først viser sig på, oftest ikke er hele historien. Fordi Odin rummer mere, end man umiddelbart ser. Den nordiske mytologi, som vi kender den i dag, er en sådan maske af sjove fortællinger med kvaliteter som digte og folkelige myter. Der ikke nødvendigvis giver mening i dybere forstand. Ikke kan antages at rumme en egentlig tro og en kosmologisk forståelse, der er relevant spiritualitet for os i dag. Hvis man skal tro de kristne mænd, som har formidlet mytologien til os, inficeret med kristne fortolkninger, og misforståelser. Samt en mandschauvinisme, der også langt hen af vejen er kristen arv. For de kristne er nordens myter overtro. Men faktisk syntes de kristne myter selv, ofte menings-forladte i dybere forstand, så der skal fortolkes og forvrides voldsomt for at få det som Jesus prædikede, til at være noget der passer med magten som kirkerne har udøvet den. Så det meningsforflygtigende og dogmatiske, bliver en indgroet del af de kristne religioners måde at forholde sig til tro på.


Men lad andre begribe som de vil. For mig som moderne asatro, er nordens myter tro på en aktuel mening og et nærværende formål med livet. Trofasthed til en bestemt måde at se verden på, en kosmologi der fanger og fokuserer glimt af hvad der gemmer sig under masken. Når vi ser dybere og ikke kun tager myterne bogstavelig, uanset hvor lidt de så hænger sammen på det plan alene. Men ser myterne som også symboler, der betyder mere end der direkte bliver sagt. Tro i hedensk perspektiv er ikke en helligånd der som en due kommer flyvende. Tro er et valg, noget man beslutter sig for. Påtager sig at være tro over for.


Den historie jeg fortæller her, er alene min forestilling om at skabe virkelighed. For heller ikke virkelighed er noget der bare kommer flyvende, det er ikke givet eller noget man kan udlede af den ydre verden. Virkelighed er en subjektiv kvalitet der ligger i den måde vi opfatter verden på, virkelighed er noget vi selv skaber. Så når vi taler om virkelighed, bør vi nok kalde det virkelighedsskabelse.


Dette er mit bud på en polyteistisk virkelighedsskabelse, der gør en kaotisk verden til noget der er hyre, er til at håndtere (i modsætning til det der er uhyre). Fortællingen er ikke stivnet sandhed, og slet ikke sandheden, i ental. Er ikke noget nogen skal adoptere eller overtage eller lade sig overtale af. Det er et kvad, noget man kan lade sig inspirere af, som man selv vil, når man væver sin egen virkelighed frem af alle mulighederne. Så dette er altså ikke en opsummering eller genfortælling af myternes overflade, dem er der allerede en overflod af, mere eller mindre gode. Dette er mig som søger ind bag fortællingens maske og samle mine tanker om en masse forskelligt der spiller sammen, og hvor en overordnet forståelse, er afhængig af at man forstår en masse isolerede ting, der måske først ikke virker til at hænge sammen, men hen af vejen, som man får flere og flere brikker på plads, bliver det også lettere at se et samle billede som en syntese. Det håber jeg ihvertilfælde. Jeg forsøger at formidle en fornyet forståelse af nordiske mytologi. Som den kan være, når man ser udover det bogstavelige.


En anden detalje der kan gemmes bag masken, er at myterne som vi har fået dem overleveret, ofte er ude af trit med den viden vi har i dag. Hvor vi ved så meget om hvordan tingene sker. Men måske forstår mindre, om hvorfor de sker. Men modsat kristendommens stivnede dogmatik, tror jeg ikke at hedensk tro kan tillades at være ignorantisk over for praktisk viden om verden, myterne ér viden om verden, og en lære om at begå sig i den. Så viden skal være i overensstemmelse med gældende indsigt for at være funktionel og virke optimalt. Altså for en moderne tro, være i overensstemmelse med den viden vi har i dag. Ikke fordi videnskab er mere sandhed end myter, de er begge historier vi forstår verden igennem, måder at gøre verden begribelig på. Når der er forskellige måder, er det ikke tegn på vi skal holde tingene adskilt, det er tegn på vi må finde ud af at forbinde og lade forskellighederne berige hinanden. Skabe en historie der favner begge måder. Fordi det er i dette nu og her, hedensk mytologi skal hjælpe os med at skabe et liv der er til at leve, værd at kæmpe for og mindes.


Derfor kalder jeg mig ny-hedensk. For jeg erkender, at selv om jeg har bestræbt mig for at formidle hvad der faktisk står i myterne, og være loyal over for magterne som de viser sig i traditionen, er dette ikke gammel sæd eller en ubrudt overleveret vikinge-kosmologi. Det er min personlige syntese af myter og runer, til en moderne fortolkning af hvad asatro er og kan være. Nu og her. Der medtager alle de erfaringer vi har høstet de sidste 1000 år, med kristendom, troløs videnskabelighed og en kapitalistisk tradition for, at voldtage og misbruge verden, hinanden og os selv.


Desuden, for mig er ideen om at troen skal være apolitisk, ganske absurd. Vi står med en række store og fundamentale problemer med menneskenes måde at være i verden på, og hvis ikke det vi tror og er tro over for, så som ære og anstændighed, ansvarlighed over for de valg man træffer (eller ikke træffer), skulle hjælpe os med at finde kursen i dette, ved jeg ikke hvad tro så skal være godt for. At stå vagt over sine egne, vor kultur og den selvspejlende bevidsthed slægterne har vundet, og værne om verdenstræet og den natur vi er del af, og er afhængig af. Det er asatro for mig.


Jeg indleder med et forsøg på at åbne døren til runerne, så meget at man kan høre deres hvisken for sig selv. Lære læseren om at kende runernes hemmeligheder. Hvilket ikke er gjort ved at man bare læser nogle sider i en bog, eller flere bøger. At lære runerne, fordrer man arbejder med dem, bruger dem, har dem i sine tanker. Lige som hvis man vil lære at køre på cykel, så må man op på cyklen og øve sig.


Derefter vil jeg bruge runerne, til at gennemgå myterne på en sammenhængende måde. Prøve at se ind bag overfladen, lede efter en dybere mening, og prøve at læse de norrøne myter som egentlig tro. En fortælling der her er disponeret efter rune-versene fra 'Det Anglo-Saxiske runedigt'. Disse vers er indskrevet i kapitlerne, og angives som ASr. Derudover klipper jeg en god del af gudemyterne med fortolkende kommentarer ind i fortællingen. Hávamál og Völuspá, samt Snorris Gylfaginning og Skáldskaparmál spredt ud over teksten. Andre gudedigte fra den ældre edda, sætter jeg ind som samlede fortællinger, så de kan findes i indholdsfortegnelsen.Forbindelse mellem myterne og de runer jeg placerer dem under, er selvfølgelig ikke entydig, de fleste af myterne kunne nok placeres andre steder. Den nordiske mytologi er ikke små adskilte kasser, det er en stor sammenhængende fortælling, der breder sig ud over alle grænser og definitioner. Lige som runerne ikke er adskilte tegn, men en hvisket sammenhæng der hele tiden fører videre, er kommende fra den foregående rune, og førende til den næste.


Alle de norrøne citater, er i min egen oversættelse. Jeg forsøger at oversætte ordret, så jeg videst muligt fanger hvad der præcis står. På bekostning af at jeg derved mister lidt af den poetiske kvalitet disse tekster har på norrønt, og ikke får alle bogstavrim og den oprindelige rytme med. Jeg beholder den oprindelige, forældede ordstilling, lader ord beholde den oprindelige kønslighed, frem for på moderne vis at gøre alt til intetkøn og neutrale objekter (så for mig er Muspelheim 'han' og Bifrost er 'hun' f.eks) og jeg undlader at 'modernisere' navne hensynsløst (Loki og ikke Loke, for når man oversætter navnet sådan, mister man at det afsluttende -i siger at han er noget aktivt, et subjekt, den som gør noget. I modsætning til når han kaldes Loka, da fortæller det afsluttende -a at han er objekt, den som bliver gjort noget ved). I prosateksterne skriver jeg første gang navnene som de står i kilderne, og går så de fleste gange over til de moderne versioner mange er vante til. Citater og norrøne ord, er omgivet af 'citationstegn', og norrøne ord følges så af oversættelsen omgivet af kommaer.


Jeg forsøger ved alle navne i myterne, konsekvent af tolke hvad navnet indeholder af betydning. Ud fra en ide om at navne i mytisk sammenhæng ikke bare er tilfældige betegnelser for noget ydre, men benævnelser der antyder et indre. Noget der medvirker til at gøre personen (eller tingen) til den han eller hun er. Med det sagt, så er det for mig lidt underordnet, hvad man kalder de enkelte runer (så længe vi forstår hinanden), det er mere tegnet og ikke mindst den indeholdte mønstergenkendelse der er det egentlige. Runens iboende mening.


Når R står med stort i slutningen er det en stemt snurrende r-lyd, en streg over bogstavet angiver at det er lidt udtrukket i lyden, og ð er et blødt d. Der er to slags æ i norrønt, ae som det normale æ, og så et oe eller oe (der vist udtales som en blanding mellem a og ø).


For for mig er formålet med at oversætte, ikke at redigere teksterne til moderne letlæselighed. Det er at lede efter den mening der gemmer sig i dem, så man derefter kan reflektere over, hvor meget betydning dette man læser har for en i dag, for sit eget forsøg på at finde mening med livet og i verden.


Tak til alle som har sparret med mig, både generelt, og omkring arbejdet med denne bog specifikt. Specielt tak til Gudrun Victoria Gotved, som har opmuntret mig til at dele mine tolkninger, og Denja Meins, som har gjort et kæmpe arbejde, både for at forbedre min lidt for personlige tegnsætning, og mangelfulde formuleringer, og i det hele taget gøre mit kringlede skriv lidt lettere at læse.










Yggdrasil.


De nordiske myter er for mig at se et sådan forsøg på at forstå verden, som et levende, voksende og selvbevidst gestalt væsen.


Jeg tror ikke at vi skal opfatte Yggdrasil som et konkret træ, sådan som Adam af Bremen f.eks gør, når han indikerer at Yggdrasil var det træ der stod i Uppsala. Jeg tror at Yggdrasil er en allegori, af livet på jorden (den tilværelse der også kaldes 'jordvejen') som element af, eller blad på, en altomfattende levende og animistisk organisme. At livet kan være, oftest er, et mere eller mindre frygtindgydende ridt gennem tilværelsen. Derved bliver træet i Uppsala, og alle de andre hellige træer der har stået (og står) alle mulige steder i norden, symboler på dette gestalte 'træ'.


En del af årsagen til misforståelsen om Yggdrasil, er nok at navnet knyttes sammen med ordet 'ask', og så har bastante fortolkninger konkluderet at det er fordi Yggdrasil er et aske-træ. Men der siges også om Yggdrasil, at det er eviggrøn, og det er et asketræ jo ikke. Desuden står der de fleste steder ask Yggdrasils, eller Yggdrasils ask, altså som om ask er noget der tilhører Yggdrasil, er en egenskab eller en handling 'træet' står for. Ask kan betyde andre ting end et asketræ, det kan være et skib eller en kriger, og det kan være et spyd. Alle tre betydninger der giver mere mening (for mig) end at tolke Yggdrasil som et konkret asketræ. Hvis man læser ask som en båd, bliver Yggdrasil det at sejle den båd gennem livet, og hvis man læser det som kriger, bliver Ygg en som kæmper for at beherske eller håndtere det frygtindgydende og gøre livet hyre, samt at beskytte livets gestalte organisme. Sidst, men absolut ikke mindst, hvis man tolker ask som spyd, bliver 'træet' da til den verdenssøjle shamaner bruger til at bevæge sig op og ned gennem livets mange niveauer. Den der også kaldes Irminsúl. Det spyd tegner samtidig så også Odins 'spydmærkede' indvielse til sig selv, som det at kaste et spyd henover nogen repræsenterer, både i kildeteksterne, og i de arkæologiske fund.


Jeg indrømmer at det er meget jeg går i kast med her. Så det ikke kan læses let eller hurtigt. En del er sikkert også kontroversielt, og anderledes end den standarttradition vi har omkring hvad myterne betyder. Måske det ligefrem fordrer man stopper op ind imellem, og give sig selv lov til at tænke efter. Sådan er der bare ting der kræver fordybelse at sætte sig ind i, ting man må tænke og føle sig grundigt igennem. Nogle gange må man arbejde, for at opnå det ønskede. Tag det i små stykker, et afsnit af gangen, og giv dig selv tid til at fordøje det, reflektere over hvad du er enig i, og hvad du ikke er enig i. For intet her er et indiskutabelt dogme, det er mine foreløbige tanker, og det er ikke meningen de skal gøres til dine tanker. Meningen er, at du skal blive inspireret til tænke dig frem til netop din forståelse. God vind på turen.










Runer.


Runerne er hemmeligheder, der når man kommer bag om deres overflade, giver os en nøgle til at åbne forståelsen af myterne med. På den måde, er også de en maske. Men på overfladen ser runerne sådan her ud i min opstilling: først runetegnet, det navn jeg bruger, der næsten konsekvent starter med runens lyd-værdi (kun ælgiR og iNG er undtagelser), så følger de rekonstruerede navne som de måske har lydt i jernalderen, og derefter det norrøne navn hvis det findes (det gør det kun, for de 16 runer der er med i den yngre futhork). Samt runens lydværdi, man kan bruge hvis man vil skrive med runer, og til slut runens mening på moderne dansk.


Navne bliver en hel lille fortælling skrevet i runetegn, således at f.eks Thors navn starter med Thurs, det er det han er født ind i, jættekraften som han griber, og vender mod uhyrligheden selv. Denne begyndelse bruger han til at værne arven, Odal, både arvelandet og den kultur der er hans. Det fører ham til bestandig at være på vej, Raid, rullende på sin gedetrukne vogn gennem verden. Havde Thor heddet Tor, som mange miskalder ham, da havde han kun haft Tyrs offer at sætte mod stormløbet fra jætterne, og vores verden ville have set meget anderledes ud.


[image: ]Fe, Fehu, f. Kvæg, rigdom.


[image: ]Ur, ÚruR, u. Urokse.


[image: ]Thurs, ThurisaR, th(þ). Torn, jætte.


[image: ]Asur, AnsuR, a. As, mund.


[image: ]Raid, Raidu, r. At ride, vogn.


[image: ]Kauna, Kauna, k. Fakkel, byld.


[image: ]Gyfa, Gebu, g. Gave.


[image: ]Wynjo,Wynju, w. Vimpel, glæde.


[image: ]Hagal, HaglaR, h. Hagl.


[image: ]Naud, NaudiR, n. Nød(vendighed).


[image: ]Isa, ÍsaR, i. Is.


[image: ]Jara, Jára, j. År, høst.


[image: ]Yhwar, ÍwaR, y. Taks, ekstase.


[image: ]Peorth, Perthu, p. Lodkast.


[image: ]ælgiR, AlgiR, R. Elg.


[image: ]Sol, Sowílu, s. Sol.


[image: ]Tyr, TíwaR, t. Tyr.


[image: ]Birkan, Berkana, b. Birk.


[image: ]Øhwar, EhwaR, e, ø. Hest.


[image: ]Mannar, MannaR, m. Mand, menneske.


[image: ]Lagur, Lagur, l. Vand, sø.


[image: ]iNG, Ingwar, ng. Ing (Freyr).


[image: ]Dag, DagaR, d. Dag.


[image: ]Odal, Óðila, o. Arv.


Jeg plejer at sige runerne er mønstergenkendelser, for det er den bedste beskrivelse jeg kan komme på, af den magiske evne til at se mønstre i ens virkelighed. Afgørende for en menneskelig eksistens og for vores oplevelse af verden. Lys at se sig selv i, gennemskue sine egne iboende tankemønstre med, og dermed reflekterende en af menneskets højere måder at være bevidst på, noget der definerer os som mennesker. Evnen til at tænke abstrakt og sammenfattende, og artikulere dette i symboler. Så at den abstrakte forståelse kan deles med andre og udvikles i fællesskab. Gøres frugtbar.


Mønstergenkendelse som måde at strukturere analytiske tænkning og en uendelighed af muligheder, variation og alternativer, dette nye selvspejlende tilbyder mennesket. 24 tegn der symboliserer 24 forskellige måder livets energier virker på, og tilsammen skitserer de en global forståelse, og en måde at forstå alting på, helt generelt. Samtidig er runerne også en lære i det at tænke i mønstergenkendelser. Udvikle evnen til at se når ting i verden kan forståes overordnet og overvejet, i sammenhæng. Så man kan få øje på den forbindende mening, der nogle gange kan være svær at se, når man står midt i livets kaotiske strøm af løsrevne begivenheder. En øvelse, et redskab, til at genkende sammenhænge i det der uden denne evne, ville være et uhyre gab af ubegribelighed.


Jeg må dog erkende dette er ikke en ideel betegnelse, for mange har en tendens til at opfatte disse 'mønstre' som noget passivt, en ydre kasse af begrebsliggørelse. Det er ikke sådan jeg mener det, og ikke sådan jeg oplever runerne. Jeg tror folk misforstår, fordi vi er opdraget til at opfatter verden, som noget tilfældigt, noget der er uden iboende formål og mening. Men for mig er runerne levende kraft, der interagerer med verden og alle de som bruger dem. De vokser kontinuerligt ved at blive brugt og være levende, og som alt levende har de et primært formål, at leve, fortsætte med at være til, udvikle sig. Alle strukturer der er komplekse nok, bliver levende, på hver deres måde. Runerne fortæller om en verden der er et levende, animistisk eller besjælet alt, verdenstræet, og shamanisme og runelære er nogle af de bedste måder at forholde sig til denne kendsgerning på.


Så det spirituelle kan fint argumenteres frem inden for rammerne af videnskab og dens skepsis over for alt der lugter af 'overtro'. Altså en tro på det noget der er over og bagved en måde at tænke på, der reducerer alt til tilfældige sjæleløse, meningstomme ting. Moderne idevidenskab nærmer sig selv at adressere hvorledes kompleksitet fører til fremkomst af nye gestalte niveauer med egenskaber, der ikke fandtes på lavere planer. Så som liv, hensigt, bevidsthed. Men det ville blive meget langt og omstændigt, hvis alt det skulle diskuteres her, fordi der er så meget som videnskaben endnu nægter at overveje, og en spirituel rejse starter med at man er villig til at tro, acceptere, respektere, det levende alt, og runerne som aktive entiteter. Vælger at se nordisk mytologi som tro, på en levende verden med iboende mening og formål.


Jeg ved at den tro jeg fremlægger her, er komplekst og langt udover en simpel mekaniske forståelse. Men jeg vil hævde, at fiksering på enkelthed og forsimpling er manglende forståelse af, at verden er kompliceret og indviklet, og af hvad nordisk mytologi belærer os om. Kendinger og skjaldevers er jo ikke ligefrem enkle at forstå, båndslyng og gribedyr er ikke lette at finde hoved og hale i. Forkærligheden for gåder og legen med det indviklede, som det f.eks udtrykkes i Vafthrudnismál, (ind)vikler med styrke's mål, tror jeg er en bevidst hensigt. En måde at træne sig til at se komplekse sammenhænge. Som runernes mønstergenkendelser. Disse udtryk er skabt sådan, fordi formen i sig selv er en øvelse i at forholde sig til det komplekse. I Skáldskaparmál siger Snorri at 'at tvetydige udtryk har man meget for at kunne kalde det tåbelige (der er tåbeligt), og det der er udtrykt for entydigt eller overhårdt'. Et forsøg på at adressere, når forsimpling i udtrykket, indikerer forsimpling i tankegangen.


Ordet runer betyder hemmeligheder eller hvisken. Ikke hemmelig som noget fordækt eller skjult. Bare hemmeligt som noget man skal komme til, skal have indhentet viden om, før man kan fatte og favne. Ikke hvisken som noget man ikke må høre, men som noget man må lægge øret til og lytte opmærksomt, for at fange. På den måde er denne fremstilling også esoterisk. Den giver mest svar på det, man selv har fundet spørgsmålet til.


Som sagt er det en god ide ikke alene at læse om runer, men også at gøre dem håndgribelige og nærværende, lege med dem og trække runer til forskellige spørgsmål. Jo klarere spørgsmål, jo klarere svar får man som regel også. Derfor er det også afgørende at, når man trækker runer og beder dem om svar, man formulerer spørgsmålet således man ikke skubber ansvaret over på runerne. Ikke spørger om 'skal jeg skifte job' eller 'skal jeg slå op med min kæreste'. Det valg og det medfølgende ansvar er altid ens eget, og runerne kan ikke vælge for dig. Det de kan gøre, er at hjælpe med afklaring, med at se et overordnet mønster og svare på hvad konsekvenserne vil blive, hvis man man vælger dette eller hint.


At lave runetræk, kræver selvfølgelig man har et runesæt. Hvis ikke man allerede har det, er det lave sig et sådan sæt også en god måde at få en fornemmelse for runerne på. En enkel måde er at finde en gren og lade den tørre så skiverne ikke sprækker efterfølgende, og derefter save 24 skiver af grenen. Hvis man gerne vil have skiverne bliver lidt aflange, så der kommer en tydelig op/ned retning, så saver man bare lidt skråt. Disse skiver sliber og pudser man så, til de bliver tilfredsstillende glatte at røre ved (eller man lader være med at pudse, hvis man gerne vil have dem rå). Så kan man brænde runetegnene ind med et bøjet søm sat fast i en korkprop, og varmet op over en olielampe fyldt med husholdningssprit (det brænder renere end olie, der soder slemt). Eller man kan male tegnene på, eller tegne dem med en spritpen, skære eller ridse, eller hvad nu man selv syntes. Det er jo en billig proces, hvis ikke man er tilfreds første gang, så prøver man bare igen. Til slut kan man give brikkerne et lag olie, almindelig madolie virker fint, det er nærmest fortryllende som træet pludselig kommer til live der. Til sidst finder man en passende pose at putte sit runesæt i, og så kan man gå i gang med at samtale med runerne. Øve sig i, både det at stille spørgsmål, og høre og tolke svaret.


I forståelsen af runerne, er der nogle strukturer der kan hjælpe. Først det at de 24 runer er delt op i 3 ættir, ætter eller familier. Grupper af hver 8 runer, der handler om forskellige niveauer af den individualisering runerne hvisker om. Først æt handler om den personlige udvikling, det at lære sig selv at kende som enkeltvæsen. Anden æt handler om det at man er et socialt individ, i samspil med andre. Tredje æt handler om forholdet til dét der er udover mig og os, relationen til verden som helhed og de overpersonlige magter der er i den. Hvis man kan huske hvilken æt en rune tilhører, vil man være hjulpet et stykke af vejen med at huske hvad den står for. Når jeg lærer folk runerne at kende, er der en ting andre ikke har bemærket, eller bare vælger ikke at fokusere på. Selvfølgelig skal man lære hele runerækken, før eller siden. Men til en begyndelse kan man faktisk nøjes med at lære sig to runer. Til denne øvelse er det nyttigt, hvis man udstyrer sig med blyant og papir, så man kan få rejsen ind i hænderne. Tegne synlighed. Tegn først Kaunas kile, og Isas stav, i hver sin ende af papiret.


'I begyndelsen var der et gab af ubegribelighed, Ginnungagap. I den søndre ende af det, var Muspelheim, en verden af ild, og i den nordre ende Niflheim, en verden af tåge og is.'


Kauna er ilden der starter med en gnist der fyger fra Ginnungagab, et lyn der slår ned og derfra breder sig, som ild eller betændelse. Noget der fortærer og forandrer, eller lutrer. Som kvinden der føder børn og giver livet fornyet videre. Isa er is, kulden der fikserer og fastholder, og tankens spyd der, som Gungnir, trænger gennem alt. Ikke lader sig stoppe i kastet. Som mandens stav, når den spreder sæden. Disse to tegn er de grundlæggende former i runernes billeder. Kaunas vinkel eller kile, hvor to skrå streger mødes i noget der ligner en mors favn ... eller skødet. Isas stående stav, vølen der er den mandige kraft når den er rejst og klar til at ... trænge ind. Alle de andre runer kan dannes af disse to, eller dele af dem. Alene ved at se hvor meget der er af ild og is, i hver rune, og hvordan disse elementer forholder sig til hinanden, får man en fornemmelse af de forskellige runer. Prøv selv at udfylde gabet mellem Kauna og Isa, med de resterende runer, mens du ser dem som ild og is. Mit bud på en sådan række ser sådan her ud:


[image: ]Fe bliver da en lodret stav, den faste hensigt der er i livets strøm, hvorfra to halve kiler skyder ud og op, fra der hvor de hænger sammen med staven, fra jorden og op mod himlen. Et billede af livet, der springer ud, spreder sig, er verdensaksen, anima mundi eller verdenssjælen som ide der står tværs gennem alt, en vilje til være og gro, og fra det, skyder nye skud. Livet der vokser og folder sig ud.


[image: ]Ur er en hel stav der følges af en halv stav, knyttet sammen med en enkelt kilevinkel. Som vilje der tænder en ny vilje. Mest fiksering og fastholdelse (af vilje) her, men stadig behøves et indslag af levende ild for at hænge sammen. Muspels omskabende og lutrende ild som den manifesterer sig i Surt. Uroksens horn der trodsigt sænkes, urkraften og livet der breder sig, vokser og føder noget nyt.


[image: ]Thurs er når verdensaksens stav ikke skyder livet udaf, men her vender det ind mod staven, en Kauna der favner dele af det mandlige. En oprindelige balance, en stav og en kile, lige meget is og ild. Jættekraften, der i kraft af den balance er overmægtig, og kan ukontrolleret gøre og være det hele, og har vilje til at fylde det hele. Være alt. Tornen der både river hul, og laver adskillende hegn.


[image: ]Asur er lidt det samme som Fe, bare omvendt i hvordan kilestykkerne vender i forhold til staven, nu pegende ned mod jorden, som gudernes opmærksomhed mod verden. Ild og is der mødes, i nattehimlens syn af stjernerne. Anledning til refleksion og undren. Fyrretræet, og det hellige rum der peger op mod himlen og frem mod den selvspejlende bevidsthed, artikuleringen afstedkommer.


[image: ]Raid er halvanden kile, sat op på en stav, ilde der holdes sammen af isen. Det dynamiske der ruller, som ild der flammer op, og vand der løber nedaf. Den shamanistiske rejse af livet op og ned af verdensaksen, der her er blevet til Yggdrasil, livets træ. Vi er alle blade der rider på dette træ, og den frygtindgydende rejse gennem livets og dødens forbundne kredsløb.


[image: ]Kauna er så alene ilden og mennesket der først er bare sig selv som et punkt, og derefter vokser ud og bliver mere og mere. For mig også det feminine personificeret ... som noget der brænder, eller bylden som billede af noget der svulmer op, som den gravides mave. Kvindens skød som både svulmende venusbjerg og hul, skede. Alt efter hvordan hun vender det.


[image: ]Gyfa er ren ild, to kiler der mødes i midten. To ilde der vender hver sin vej, kan noget forskelligt. To viljer der vil noget forskelligt, men forbindes gennem gaven. Det at give og modtage, som bånd der binder sammen og skaber forbundethed. At man trods forskelle og sammenstød, sammen kan mere end nogen af de to måder, endog mere end summen af de to, gestalteringen.


[image: ]Wynjo er som Thurs, men her med ilden øverst, det at indrette sig på omstændighederne som afgørende. Banneret der viser hvad vej vinden blæser. Verdensstavens bærende ide, som en lille Kauna slutter sig til, løftet op, så ilden er toppen, er evig brændende fornyelse. Vist som et flag der vajer frit i vinden, og samtidig er forankret til staven, så det hele ikke bare blæser væk.


[image: ]Hagal er to stave, endnu mere is end Ur, og stadig forbundet med den halve kiles øksehug der forbinder de to slags lodrette viljer. At stå så stejlt over for hinanden, man nogle gange kun kan mødes i krigens ødelæggelse. En enkelt skråstreg der skærer igennem og siger, at trods strid, er dette også mødet med en helt og aldeles anden, en som ikke er underlagt mig eller mit.


[image: ]Naud er at der kun er en stav, forskellene i viljerne er til at overse, om så isen stadig fylder mere end ildens halve kiles hug igennem. At være forenet og bundet sammen af nødvendighed. Ellers nidstagen, når vi hver især stædigt står midt i krigen og en verden forvandlet til en slagmark, og nøden når livet ikke forbinder, men den skrå stregs ild brænder en selv over og afskærer fra frugtbarheden.


[image: ]Isa er for mig det maskuline. Ask's strittende stamme, lem, sværd eller lanse eller hvad nu vi kan komme på af symboler for dette. Et spyd fastfrosset i flugten. Istappen der hænger truende spids, så længe den kan forblive frossen i sin fiksering. Der står man så, stolt og stædig oprejst midt i vinterens kulde og al modstand. En mand som har gjort alt det nødvendige, så vinter bliver tid til eftertanke. Mindet.


[image: ]Jara er to Kauna, to ilde, der åbner sig mod hinanden ... men forskudt af tiden og årets hjul og alle former for afstand. Året der ikke bare går, men ruller rask og prøver at nå til at bide sin egen hale. Ilde der fletter sig ind i hinanden, forbundet som to mennesker der danser sammen. Ved festen, f.eks når arbejdet er gjort, og høsten af det man såede, er sikkert bjærget i hus.


[image: ]Yhwar er den skæve balance ... to halve kiler, siddende i hver sin ende af staven. En der peger op og ud i verden, en der peger ned og ind i ånden. Taksens bue der rammer begge veje ... det du sender ud, rammer dig selv. Ekstasens veje til indvielse og skridtet ud af almindeligheden. Her hvor vi er halvvejs gennem læren, og rejsen ændrer karakter, bliver flertydig og betinget.


[image: ]Peorth er en stav, med en hel kile i både top og bund, Isa der strækkes (eller skubbes sammen) af de to kiler. Bægeret der rummer livets uforudsigelige ustyrlighed. Det evige lodkast, det er at tage chancer i livet og vælge hvad man kan og vil satse på. Trods al den usikkerhed dette medfører, er det kaotiske betingelse for at valget og den frie vilje kan eksistere.


[image: ]ælgiR er en stav der penetrerer og løfter ilden, og en kile der omslutter og åbner op mod himlen. Runen tegner også den position hvorfra henvendelse til det hellige udsendes, rank stående med rejste arme. Elgens gevir som symbol på suveræniteten når krop og tanke er vokset sammen, og man kender sig selv så godt man ikke lader sig true. Signalerer styrke så, det ikke kan betale sig at angribe.


[image: ]Sol er ren ild, og tegnes af halvanden kile ... lidt som Raid, men nu uden støtte at nogen stav, frit flyvende lys og kraft. Inspirationens lyn der siksakker sig og rammer ... både himmel og jord. Her er det ikke nødvendigvis kun sig selv man søger at beherske. Den gyldne sjæl der svæver som solskin, livets lys, prana. Eller det at væve livstråde sammen til stof, at seide.


[image: ]Tyr er som ælgiR, men med ilden oven på isstaven og nu åbner sig ned mod jorden, og brænder af og på, det livet koster. Skæbnepilen der rammer i hjertet og forandrer alt. Igen Isa der trænger ind i Kauna, men her ikke trænger igennem, fanges i sine egne valgs og løfters konsekvens. Her bides noget fra det mandlige, et offer der må gøres for at det uhyre kan løftes frem og lænkes og isoleres.


[image: ]Birkan er to kiler, to ilde der finder plads på staven. Moderen som skærmer sine børn, til den tid hvor hun må give slip og lade dem være frie til at træffe egne valg, og vokse ved at møde konsekvenserne. Som Frigg må lade Balder dø, for at han kan lære at styre sit overmod og ugennemførlige idealisme. Når runen er lagt ned, tegner den brysters svulmen (af nærende mælk) som bjerge.


[image: ]Øhwar er to stave der forbindes af en kile der åbner sig opad, som en skål. Samler de muligheder hesten og mennesket der rider den, har tilsammen. Ekvipagen kan noget, de ikke kunne hver især. At sidde sikkert i sadlen, på shamanens hest. Sleipnirs dobbelte mængde ben, der lader den glidende slippe mellem menneskenes og gudernes (og alle andres) verdener.


[image: ]Mannar er dynamisk balance, to stave der står over for hinanden som i Hagal, men nu forbundet ligeværdigt af to hele kiler øverst. To flag der vender hver sin vej, så det altid er den anden som syntes at pisse mod vinden. Mennesker forbundet på kryds og tværs. Ens eget forløste højere selv, der nu anes som potentiale guderne har givet, og at det sammenfattende at bevæge sig gennem livets mange niveauer.


[image: ]Lagur er mest stav og is, der øverst oppe kammer over og kaster sig brændende af vilje ud i vandfaldet, hvor det ophobede forløses. Dykker søgende ned i søens dybder, hvor Jörmungands blokerende isstav, som en dæmning gør at vand og energi hobes op og samler kraft. Til en faseovergang, når presset slår gennem ved en enkelt skråstregs åbning, udover alle grænser og begrænsninger.


[image: ]iNG er to kiler, og to ilde der mødes ... den kan tegnes som her, så de skærer ind i hinanden og viser det guddommeliges interaktive natur. Eller så de låser sig sammen til en rhombe, lukker sig om sig selv, og afgrænser det hellige rum. Den lighed med guder vi fik skænket som potentiale, og som nu er ved at være realiserbar for de søgende sjæle. Freyr-kraften supplimeret.


[image: ]Dag er som Gyfa to kiler der mødes i midten, men nu afgrænses ildene af to stave. Fortid og fremtid, og det nu vi lever i midt imellem. Ild og is i ny, oplyst, balance. Sanduret der er væltet, tidens gang der ikke længere er væsentlig, den nye dags ånd er udover dette. Livet der trods Ragnarök går videre og løber ind i den nye dag, de nye gestalte muligheder ... den nye generation, der afløser den foregående.


[image: ]Odal er tre kiler, tre ilde der stables. Tre generationer, ætten. Den arv af natur og kultur, land og samfund, vi har varetaget og bidraget til, og nu giver videre. Noget der må opretholdes. Livets og dødens kredsløb, en retvendt og en omvendt Sol, iNG og det guddommelige, balancerende på toppen af Kaunas svulmen, vi står alle på skuldrene af fortiden. Runen viser den lange rejse, gennem livets evolution og sjælens udfoldelse og kulturens modning. En proces hvor man fra tid til anden må gennem døden, for at blive 'atterbåret'. Så at ansvaret for at forvalte arven, uværgeligt, må gives videre igen og igen.


Bemærk at der bare er Isa som udelukkende består af is og maskuline elementer, mens der udover Kauna er Gyfa, Jara, Sol, Ing og Odal der består alene af skrå streger, af ilden og det kvindeliges overmægtige kraft. I sig selv er det maskuline fikseret i dette ene, staven, spyddet, mens det kvindelige kan have mange former og måder at være på, så mange at det kan være forvirrende og foruroligende for den mandlige forståelse. Så at han må syntes at 'på hvirvlende hjul er kvinders hjerte skabt'. (Hávamál).


Denne struktur er en jeg selv finder på, der er ingen kilder til systemet bag runernes udseende. Så vær fri til at lege videre med det. Lad dette være nok til et begyndende runekendskab, og brug denne gennemgang som huskeliste til runernes betydning. Lav eventuelt dine egne noter, med tanker om de enkelte runers mening. Lad os nu gå videre, og se på runerne i sammenhæng med mytefortællingerne (og lidt moderne kosmologi).










Begyndelsen.


Völuspá begynder med:


Lydhørhed beder jeg alle


hellige beslægtede,


større og mindre


slægter Heimdals;


vil-du at jeg, Valfader,


vel fortæller


forne beretninger folks,


dem som fremmest jeg mindes.


Heimdal, dalar er noget der laver fordybning (dale) i verden, jeg vil mene at navnet her må forståes som 'den som sætter spor i verden'. Alle hans beslægtede er ifølge Rigsthula mennesker af alle stande, men nok mere specifikt, er de som søger at sætte spor og gøre forskel. Når der nogle steder står Heimdallr betyder det 'den som vandrer i verden'. Vølven, som måske er den samme vi møder i Balders drømme, moder til de tre thursemøer eller skæbnenornerne, spørger om Valfader, Odin som valens fader, vil at hun fortæller menneskenes (eller det selvspejlende bevidste som dette ses i forskellige folks) fortid. Eller måske snarere at hun fremsiger, gør til tænkbar og håndterlig virkelighed, ved at artikulere det.


Völuspá som et sprogligt spyd af indvielse og bevidstgørelse, Valfaders vilje slynger viende ud over menneskene. Her symbolsk, svarende til det han gør mere konkret i v23. Val betyder 'de døde', de som på den måde vælges på slagmarken. Der i videre forstand er livet på jorden, jordvejen. Der også samtidig er Helvejen, vejen der fører til døden. Dette er de menneskelignende folks beretninger, myter om verden og livet og alting. Fra det første vølven mindes at have hørt om, til ind i fremtiden. Nok ikke mindes som noget hun personligt har oplevet, eller som noget nogen menneskelig væsen har oplevet. Men som verden som gestalt væsen, Jord eller Gaia, har oplevet og på mystisk vis har bevaret mindet om. Som Vølven kender til at kontakte. En viden, menneskene kan få glimt af, gennem drømme og visioner.


Først var der ingenting. Ingen rum, ingen tid. Bare et gab af ubegribelighed. Ginnungagap. En verden uden nogen til at begribe den. Ginn oversættes oftest som betydende mægtig, sådan læses det traditionelt her, eller fortrylle, forblænde, som det læses i Gylfaginning. Et alt, der som udgangspunkt var tomt for betydning, et mægtigt gab. Bare var der, i det grænseløses forblændelse, 'noget' der ikke var tomhed, var vilje, hensigt, ånd. Var liv, i en konkret forstand, ved at det eksisterede. Men var noget man må tænke sig til at indse, da det ikke kan fanges med sanserne. Noget man må være bevidst omkring for at favne. For asatro er animisme og tro på verden som en levende organisme. Rummende en iboende vilje, til at vokse og gro og folde sig ud. Som et træ, verdenstræet. Der endnu ikke blev kaldet Yggdrasil, og endnu ikke blev begrebet som noget. Men bare var væren. Der i sin oprindelse, var ubegribelig.


I hedensk perspektiv er dette ubegribelige, et polyteistiske flertydigt noget. Det der skiller den spirituelle åndelighed, fra en videnskabelige tro på, at alt bare er tilfældigt, dominobrikker der vælter den næste i rækken.


Dette ubegribelige 'noget' omgås nærmest i tavshed hos de kristne fortolkere af den nordiske mytologi. Med højst et 'kraften den, der til sendte heden' som Snorri udtrykker det, og så må en god kristen jo tænke sig, der snakkes om deres specifikke gudsoplevelse. Men forståelsen af den levende verdensånd eller Gaia (i den forstand James Lovelock bruger navnet, om en integreret, selvregulerende organisme) mister sin mangfoldighed i mening og brugbarhed, når det indespærres i en monoteistisk kristen gud.


Hvis vi tager en lille astronomisk afstikker, så kalder vi i dag gabet en singularitet, der folder sig ud i et begyndende 'Big Bang'. Der ikke var et bang, fordi der er ikke noget lyden kunne forplante sig gennem, og heller ikke var begyndelsen, fordi der var noget næsten ubegribeligt før Big Bang. Noget moderne kosmologi påstår er rumtid og et felt af energi, ikke fuldstændig ensartet, fordi der forekom 'kvante-fluktuationer'.


Men så en dag, eller det var vel en nat, for alting var mørkt, men for 13.800.000.000 år siden, eksploderede et punkt i eller af dette felt's energi, eller rettere udvidede sig 'hurtigere end lyset', i det vi kalder inflationen. Der kun varede en brøkdel af et øjeblik, hvor punktet udvidede sig fra at være på størrelse med et atom, til at være på størrelse med en basketbold. Så når Einstein påstod der ikke kan være noget der er hurtigere end lyset, da tog han måske fejl. Måske, også fordi vist er målt udstrålinger fra pulsarer, der tilsyneladende er hurtigere end lysets. Og måske, fordi tanken løber så hurtig, som man selv kan forestille sig.


Men derefter slappede det hele lidt af, og blev en langsommere voksende kugle af proto-plasma der var organiseret i et netværk af tråde af energi (som nornespind), og der hvor disse tråde mødtes og slog knuder (fordi før-big-bang energifeltet ikke var helt ensartet), det var der hvor der senere opstod stjerner og galakser. Det var begyndelsen på vores verden, som en virkelighed der næsten var til at forstå, eller i hver tilfælde er til at regne med. For meget senere, for lidt over 100 år siden, var der en mand som hed Einstein som sagde at E = MC2, og det betyder at der var energi og der var stof, og at disse to ting egentlig er det samme. Samt at der er C, lysets hastighed. Men det er senere, for i begyndelsen var der ikke noget lys. De første sole opstod først et par hundrede millioner år efter skabelsen, og det var blå kæmper. Så man kan godt forestille sig at Ymir var en blå kæmpe, han kaldes jo Bláin i Völuspá, og det siges at af Bláins ben blev menneskene skabt. I disse stjerner fusionerede brint, der først var stort set det eneste stof der fandtes, til helium og alle de andre slags stoffer der findes i dag. Af Blåens ben er verden skabt, og på den måde er vi alle skabt af stjernestøv. Verdens vilje blev levende, først i ikke-biologisk forstand, som kompleksitet i galaktisk størrelsesorden. Om så universet var meget mindre dengang, og rummet var meget varmt og fyldt med energi, og ikke mest tomhed sådan som det i dag har udviklet eller udvidet, sig til.


Men energi kan altså blive til stof. Vi ved ikke helt hvordan, men vi ved hvordan man kan få stof til at eksplodere i energi. Det er det atombomber gør. Disse to ting, energi og masse som vi hidtil har kendt det i vores univers, kalder vi også for baryonic matter, og det kan man regne med, for hele vores almindelige verden består af det. Problemet med det er bare, at regnestykket ikke går op. Der er slet ikke nok af det, til at holde sammen på kosmos. Der må mere til. I dag siger vi at der også er noget der hedder sort stof, der er helt anderledes end det stof vi ellers kender til. Det er nemlig stort set usynlig, og det er kun dets virkning vi kan se. For disse specielle thurser er alle steder (også inde i os selv), og holder sammen på det hele som naturkræfter, og der bliver hele tiden mere og mere af det, uden vi ved hvor det kommer fra. Der er nu så meget sort stof, at der faktisk er lidt mere af det, end der er af energi og almindelig stof tilsammen. Måske man kan sige at hvis energi og stof er placeret på hver sin side af verdens kreds, så er sort stof placeret midt imellem dem, som en mellemting mellem stof og energi.


Men der er stadig problemer, for selv med sort stofs hjælp, falder det hele alligevel fra hinanden, hurtigere og hurtigere. Hvilket det sådan set ikke burde gøre, når man tænker efter og regner på det. Men det gør det alligevel. Der er noget der skubber alting væk fra alt andet. Det kalder vi i dag for sort energi. Måske det er det der ligger over for sort stof, på verdens kreds, og dermed også ligger midt mellem energi og stof. Eller det er resultatet af de andre tre ting, en ikke-materiel energi, tilsvarende det vi kalder bevidsthed eller psykisk energi. Hvis det er universets bevidsthed, er det guddommeligt stort og mægtigt, faktisk er der mere af det, end der er energi og stof og sort stof tilsammen. Sort energi er i stand til at skubbe alting fra hinanden. Så kun det psykiske kan forbinde det. Kun fantasien kan forestille sig det.


Tilbage til myterne. Hvis vi går bort fra at se Yggdrasil som bare et træ i bogstavelig forstand, og bruger fantasien og fortolker træet som gestalten af det livsudfoldende univers, så er det her dets biologiske fødsel skal nævnes, livets begyndelse, fordi 'træets' biomekaniske væren er til på et meget tidligt tidspunkt som liv på et elementært plan. Det er heller ikke er helt let at forklare hvad præcis liv er (og hvornår det er liv, og hvornår det er kompleks kemi), der er små hundrede forskellige forsøg på en definition, blandt andet den tekniske 'Levende organismer består af én celle eller flere celler, der har et stofskifte og kan opretholde en indre ligevægt (homøostase), ligesom de kan vokse, reagere på stimuli og formere sig. De kan desuden tilpasse sig deres omgivelser gennem evolution i løbet af flere generationer'. Dette er så liv i den forstand vi kender det til dagligt, og i forhold til det er virus ikke levende når det er i dvale og ikke lige i gang med at smitte nogen, og computere bliver aldrig levende, uanset hvor intelligente de bliver, og når man bliver syg og ikke kan opretholde homøostase eller for gammel til at kunne formere sig, så er man ikke længere i live på den måde. En anden er 'Liv er samspil og udveksling: Alt, som lever, lever ikke alene eller for sig selv', den virker mere relevant for den sammenhæng vi ser tingene i her. Gylfaginning har:


Ask Yggdrasils


tåler møje


mere end mennesker ved;


hjorte bider ovenfra,


end på siden rådner,


gnaver Nidsluger nedefra.


Livet i biologisk forstand, er gnavende af sig selv, og truer sig selv. Det med at det har et stofskifte, betyder at noget af livet æder liv. Dræber for selv at leve. Og uanset om livet gør dette, så er en del af forståelsen af liv, at det kan dø. Faktisk er det en af definitionerne på hvad der er liv, at det kan (og vil) dø. Derfor er det vigtig vi lærer os de myter der fortæller om at balancere sammenhængene. Samt kender til Ragnarök, magternes dom, der altid følger når livets balance bryder sammen, er brugt op, og den daglyse kreds skifter til dødens skyggenat. I den næste tid.


Alt dette er så meget før det menneskelige, at det næppe sætter spor i vores myter. Kun som svage antydninger af andre virkeligheder, andre verdener, værende i livets træ. Så lad os komme ned på jorden eller i det mindste til en begyndelse, ned i Ginnungagap, det oprindelige mægtige gab.










Første æt.


Individualiseringen. Verden bliver begrebsmæssigt til, som den gør for alle mennesker. Fra undfangelsens ubegribelighed og det første liv som følende foster, til fødslens begyndelse ind i et enormt kaos af mangfoldighed. Kaos er et andet ord for gab.


Tilværelsen i den fysiske verden, diverse muligheder, niveauer af bevidsthed og mange forskellige slags måder at være mere eller mindre menneskelig på. Et rod der først er ganske uoverskueligt og ustyrligt, og kun langsom bliver noget man individuelt kan forholde sig til. Bliver noget man kan begynde se mønstre i, og mening med. Skabelserne, i flertal, i mange niveauer, der er mange lag i den fulde fortælling om nordens kosmologi, når man ser udover bare at tage dens myter bogstavelig. Her ser vi de forskellige aktører med de masker de kan iklæde sig, træde ind på scenen. De individuelle roller hver især påtager sig, eller pålægges. Af omstændighederne eller skæbnen. Disse to hænger sammen, og forudsætter hinanden. At leve på jordvejen, den materielle eksistens, er at være inden for de rammer ens konkrete liv giver en at udfylde. Men samtidig et valg at træffe, om hvad man vil gøre med sit liv.


Først æt handler meget om, at få tag på tingene. Håndtere det at være levende; værende et personligt selv; med sin egen naturs vilje; få fat i at artikulere og at udtrykke sig på sin måde; begribe at alt altid er i forandring (så man selv må være fleksibel); fange hvad man brænder af, og brænder for; knytte bånd og forbindelser; og finde sin egen forankring, hvorfra man kan flagre frit.
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Det første der kan begribes, på en af mennesker forståelige måde, er at livet blev levende som vi har begreber for det, biologisk, levende i vores verden, som et træ, eller som en ko.


Jeg mindes jætter


urtid i fødte,


de som fordum mig


fostret havde;


ni mindes jeg verdener


ni i træet


måltræet navnkundigt


for muld neden.


Det første folk vølven mindes, er jætterne. Hvilket ikke betyder, at de var det første levende. Før dem var der jo plante og dyreliv. Og Surt. Men Völuspá er mest folkenes historie, og jætterne var de første som myterne kalder menneskelignende. Udover dette, eller før dette, så mindes vølven ni verdener eller grene i måltræet. Det træ alting må ses i forhold til, udmåles af. Yggdrasil, som den udfoldende gestalt af alt levende. Men selvfølgelig mindes vølven ikke, som at hun selv husker dette, mere mindes som noget der erkendes gennem at man tænker over det, efter det er sket.


Disse ni verdener er der mange ideer om. At de er ni verdener liggende i lag oven på hinanden, eller at det er tidligere verdener end den der er til nu. Jeg tror, det drejer sig om forskellige virkelighedsplaner, bevidsthedsniveauer, måder at opfatte på, sådan som det illustreres i Alvíssmál. Hvor der dog kun fremtales 6 'verdener' for hver dobbeltvers med spørgsmål og svar, ud af de 7 forskellige folks virkeligheder der omtales i digtet. Måske fordi de to resterende er ikke menneskelige, og derfor ikke ordsatte, virkeligheder, de er træets og koens. Eller fordi der er flere lag af menneskelig virkelighed, tidligere måder at være menneskelig på, fra Australopithecus og til forskellige tidligere arter inden for slægten homo.


'Før var det morgen ældre end jord var skabt, der Niflheimr var gjort, og i hans midte ligger brønd den, der Hvergelmir hedder'.


Sådan fortæller Snorri i Gylfaginning. Men i dette tidligste 'før', var det altså ikke bare vores jord der ikke var skabt, det var alle planeter, sole og galakser. Alting. Hvis vi ser myterne som helt bogstavelig kosmologi. Eller det var begreberne om verden der ikke var skabt, hvis vi lader myterne betyde mere end det bogstavelige.


Niflheimr betyder tågeverdenen, og i moderne perspektiv må det være de tåger af partikler der opstod, 'var gjort', og gennem en hvirvlende sammentrækning gradvist blev til stjerner og planeter. Hvergelmir betyder hvirvlende skrigende. Igen et symbolsk billede, på kræfter der er uhyre og uden for almindelighedens rækkevidde. Men også et fint billede på vores galakse som en hvirvlende strøm af energi. ASr har:


Fe (rigdom) være frodighed


for enhver;


stadig den mand enhver


må bort skænke,


hvis han vil for herren


dømmes hæder.


Fe er kvæg som rigdom, livet der betyder frodighed. Men stadig må rigdom skænkes bort, hvis man vil have ære. Over for alle guder og hver mand, og ikke bare den kristne 'herren', og være del af livets strømmen. At være ringspreder er den gamle betegnelse for lederen som spreder rigdom. For munkene som nedskrev disse runevers, er det ikke overraskende for herrens skyld. Hvormed der også er frit slag for den kristne kirke til at mene, rigdomme skal skænkes bort til dem, så de kan ophobe og fastlåse frodigheden i deres skattekister og bruge guldet til at udsmykke deres kirker. Frem for at lade rigdommen cirkulere, og skabe overskud og glæde for folk flest.


Og dermed er vi kommet til livet som det er på vores planet, 'Jörð', Jord. Først livets opståen. Videnskaben ser livet som at være en forunderlig tilfældighed, der måske ikke er sket andre steder i universet end netop her. Men i et større perspektiv er det nok uundgåeligt at liv opstår, fordi det er en konsekvens af at universet er, eller efterhånden bliver, så komplekst at det nødvendigvis må blive levende, bliver et verdenstræ. Hvis ikke man vender dette om, og mener det hele starter med en universel ånd eller vilje til kompleksitet, noget der findes før tid og rum, og skabte altet. Kvantemekanikken påstår jo at årsag og virkning, ikke behøver komme i den rækkefølge, så det er nok lidt af begge dele. På den tredje side set, er livet ikke uundgåeligt, det kan dø og slukkes, både individuelt og som fænomen på Jord, og måske universelt. Verdenstræet kan dø, som vi kan se det truet af de måder vi opfører os på nu, og det vil dø hvis ikke vi vander træet med hvidt slam, som nornerne. Så, i hedensk perspektiv, er liv noget vi må kæmpe for, og anstrenge os med.


Jord er 'asynja', en af dem aserne ynder, og det er specielt Odin hun nævnes som havende et forhold til. I Gylfaginning siger Snorri:


'Jorden var datter hans og kone hans. Med hende gjorde han den første sønnen, end det er Asa-Thor'.


Snorri har ellers lige fortalt at jorden er gjort af Ymirs krop, så når der her siges den er Odins datter eller partner, må det være jord i en anden betydning. Vel at Odin gjorde jorden begrebsmæssigt (så vi skal nok ikke tage det med datter helt bogstaveligt). Men hun er gudinde eller 'dis', en som giver die, til alt jordens liv, og betydning og bevidsthed til jorden, som en gestalt identitet.


I Skáldskaparmál siges (et citat af skjalden Hallfreðr):


Sandheden måler sværdet


hastigt modtagende striden,


nåle-håret bærer


vente-kvinde under sig Tredje.


Hvorefter Snorri konkluderer:


'Her er det fremsat, at Jord er kaldet kone Odins i skjaldeskab.'


Det er udtrykket 'biðkván', ventekvinde, Snorri læser, som at Jord er Odins kone. Måske fordi hun venter på Odin, mens han er hos Frigg, eller måske fordi Jord venter på det Odin tilføjer livet. Hun kaldes 'barrhaddaða', nålehåret, fordi jorden har hår af jordens planter, herunder fyrretræernes nåle. Det er navnet 'Tredje' der fortæller os, at det handler om Odin. Vi kender 'Hárr, Jafnhárr, end øverst er Þriði', Grå, Jævngrå og Tredje, fra Gylfaginning, hvor de er de tre Borrssønner. Almindeligvis oversættes navnene til Høj, Jævnhøj og Tredje, men vi kender jo Odin som 'Háva', høj, fra Hávamál, og hvis det er den samme som Hárr, da må det blive Loðurr, som Jord er ventekvinde til, og Snorri som tager fejl her. Det er altså ikke entydigt, men jeg tror, det er Odin som er tredje og nævnes som under(lagt) jorden og den fysiske eksistens betingelser. Så længe han er levende på den måde, træder jordvejen.


Vores forfædre kaldte det første livs frodighed for Audumbla. En rigdom af mumlen, der var alle steder rundt omkring, og de sagde at det var en ko der, som disen Jord, gav die til livet. I dag ved vi livet først opstod som encellede organismer, bakterier, men de er så små at menneskene ikke fik øje på dem før langt senere. Så kom der planter (udtrykt ved billedet af verdenstræet Yggdrasil) og så dyr. Koen. Snorri fortæller i Gylfaginning:


'Da der rimen dryppede, at der var af ko så, der Audhumbla hed'.


Andre steder kaldes koen for Audumbla. Traditionelt forbindes navnet med ordet 'humala' der betyder hornløs, måske fordi Tacitus skriver, at germanerne havde hornløs kvæg. Men jeg tror det er en rigdom af liv, der er alle steder omkring, flyder som havet. 'Aud' betyder rigdom, 'umb' betyder omkring, og la er 'lá', søen nærmest stranden (og blod, og hår). Så må man selv afgøre, om det er mest realistisk at moderkoens navn er kommet fra et latinsk ord der refererer til en forfatter man nok ikke kendte dengang, eller det klinger fra jordens allestedsnærværende mumlen af liv. Ordene Snorri bruger er 'næst', næst, og så 'þar varð af kýr sú', der var af ko så, de læses oftest som om at der næst efter Ymir var skabt en ko. Men det kan også læses, som der står at næst ved der hvor Ymir opstod, var der en ko, og ikke noget om hvordan og hvornår hun blev skabt. For mig repræsenterer Audumbla det før-menneskelige liv, al-naturer, der nærer og favner alle levende væsner. Der fortælles videre:


'Fire mælkeåer rendte fra yver hendes'.


Da siges der, at Audumbla ikke er en tamko, et objekt man kan malke. Det er den vilde naturs frit flydende frugtbarhed. Så selv om hun repræsenterer det dyriske, så er hun selv langt mere end kun ét dyr, for hun er den gestalte enhed af alt animalsk liv. Noget der vokser så rigt og kompleks, at det nødvendigvis må føre til mere.


Man kan tolke de fire mælkeåer symbolsk, som der er tale om de fire måder at nære sig på: der er mikroskopisk liv der optager føden kemisk (inklusiv svampe, for vi må huske på at den egentlige svamp er mycelium, et netværk af mikroskopiske tråde), der er planternes måde med at spise lys og luft ved hjælp af fotosyntese, der er måden med at spise planter, og så måden med at spise de som spiser planter (og andre dyr). Disse fire måder, tegner livets hjul, solkorset, og for Aurgelmir og livets fælles strøm, er der ingen tanke for døden, den er ikke rigtig virkelig for dem, det er som celler der hele tiden udskiftes. Livets strøm løber kontinuerligt.


Naturens inderste orden er ifølge evolutionsteorien, den stærkestes overlevelse. For enhver pris. Et stærkt og simpelt pricip, der virker godt i forhold til at få videregivet generne. For det meste. Indtil det meste ikke gælder længere, nåril noget forandrer sig pludseligt. Og livet må bryde sammen eller bryder fri, sprænger sig ud over genetisk programmeret betingethed. Når katastrofen rammer (som den meteor der dræbte dinasauerne), og livet må finde på noget andet, end en på forhånd givet og biologisk bestemte orden. Grow or die, det ser jeg som livets første bud, og måske universets inderste vilje. Fe er først og fremmest at overleve, længe nok til at give sin DNA videre. Livet som en strøm af vilje til at leve og forplante sig. Fordi det betinger hele ens biologi at man skal og må. Livet som en forudsætning, ureflekteret, ikke-individualiseret. Det at være til, som den ultimative rigdom, sådan begynder livet på jordvejen. Inden i og et med mor, sådan starter det menneskelige. Rejsen begynder med livets undfangelse, og nogle gange ender den der. Fordi det ikke kommer videre end den første rigdom. Der er, på animistisk vis, at inkludere og integrere, hvert eneste væsen som svømmer i livets gestalte strøm.


Fe er ikke valg eller vilje, det er at være levende som plankton der flyder frit i havet, græsset der gror som det bedst kan. Flokken eller sværmen der drives af vind og vejr, lever i og med den rå naturs overmægtige omstændigheder. Denne inderste sammenhørighed må man ikke bare acceptere, man må lade den være del af alt hvad man ellers er og efterfølgende kommer til at være. For at dyret trives, er forudsætning for alt andet man kan blive til, og som sagt, livet kan ende der, uden at have nået videre i individualiseringen. Eller livet kan ende i Ældes træthed og tyngde og ved den reservation alderen giver. Ved at liv bliver gentagelse. Fører til at vælge fra, turde sige nej, ikke for enhver pris. Livet kan blive så træt og sølle, at man mister viljen til at deltage. Ikke orker mere, end bare ligge sig ned og lade det strømme væk. Lade det være opgivet, til livet giver en et bedre bud, næste gang man atter fødes til livet på jordvejen. Den begyndende bevidsthed har affektiv magt til, at bryde alle bånd, selv skæbnetråden kan den skære sig selv fri af. Intet er garanteret, og det gælder begge veje. Skæbne i de tre thursemøers skikkelse, er overmægtig i, hvordan de spinder vores livstråd, hvilke kort vi får at spille med. Men det individualiserede menneskelige er også overmægtig i, at det bestemmer helt selv, hvad man gør med omstændighederne, hvordan vi udfylder den ramme vi er givet og spiller vores kort. Om vi spiller vores kort. Tesen om at overleve, for enhver pris, er overskredet af det menneskelige. Nu handler det om, hvordan man lever, og valget er en ny rigdom, noget det er værd at gøre noget ud af.


Regnet til Eddaen, skønt kun kendt fra pergament-håndskrifter fra det 1500 århundrede, er Gróas Galder, groerens-trylleremse, fra det digt der kaldes Svipdags-kvadene. En tekst der fortæller om tryllesange der kan hjælpe til visdom og magt. Ni hemmeligheder den døde moder giver til sin søn Svipdag, pludselig dag. Som trylleord der måske kan beskytte ham, give bevidsthed til den virkelighedsskabelse der er nødvendig i livet, og hjælpe med at fuldføre en opgave givet ham af hans 'onde' stedmoder, nemlig det at vinde som kone valkyrien Menglöð, halsrings-glød, af Lyfjaberg, læge-bjerg.



Gróas Galder.


Sønnen kvad:


Vågn du, Groa,


Vågn du, gode kvinde,


Vækker jeg dig (ved) dødens dør;


hvis du det mindes,


at du din søn bød


til mindehøjen komme.


At han har hendes tilladelse til at vække hende, i gravhøjen, er nok betingelse for den dødes gode vilje.


Moder kvad:


Hvad er nu ondt


min eneste søn,


hvad er-dig nu ondt båret,


så du på moder kalder,


så til mulden er kommet


og af sanghjemmet svunden.


Hun er klar over dette betyder han har problemer, hvorfor skulle en søn ellers kalde på sin mor. Hun er nu kommet til mulden, til jorden og de levendes sted, fra 'ljóðheimum', sanghjemmet, svunden, hvor ljóð nok mere præcis er tryllesange, en ikke nærmere specificeret efterlivsverden (der klinger af tryllesange).


Sønnen kvad:


Hæslig spillebord


skød for mig den snedige kvinde,


hun som favner min fader;


der bad hun mig drage,


til komme-ingen ved,


møde Menglød.


'Leikborði', spillebord, skal nok forståes, lige som når der i Völuspá omtales 'tavl', at det er spillereglerne, de givne omstændigheder, der henvises til.


Moder kvad:


Lang er færden,


langstrakt er rejsevejen,


langstrakt er menneskets sager;


hvis det var,


at du din vilje byder,


og slingren da skyldtes på skæbnen.


Nok at livets rejse er lang, og komplicerede er menneskenes sager, men hvis man gør sit bedste kan resten kun skyldes skæbnen, og den må man bare acceptere.


Sønnen kvad:


Galdre du mig galder,


som goder giver,


bjerg du, moder, magt;


på vejene alle


klog at være må,


tykkes-jeg for ung mand.


Det er ikke filosofi han kommer efter. Han beder om trylleord som kan hjælpe rent konkret, give goder. Magt på vejene, til at han kan virke klog, omend han syntes ung. Allerede dette, at han ikke uden videre regner med, at han allerede ved alt, er vel ret forstandigt af en ung mand.


Moder kvad:


Da galer jeg dig først,


det siger altid-nytte


det gal Rind ranet;


at du af skulder skyder


det der dig slemt synes,


selv leder du selv dig.


At man ikke bekymrer sig om det man ikke kan gøre noget ved, men koncentrerer sig om det man selv har magt over. 'Rani', ranet, kan evt. læses som navn (på Odin, som i Saxos fremstilling ranede Rind).


Da galer jeg dig andet,


hvis du færdes skal


viljeløs på vejen;


Urds låse


holde der alle mægtige,


hvor du en vanære ser.


At man er viljeløs er vel, at man ikke kan være sikker på, at få sin vilje (eller bare at nogen interesserer sig for den). Urds låse er nok fortiden, der låser en til det man udspringer af, og det må man se det mægtige i, selv når fortiden var vanære. Intet er så skidt det ikke er godt for noget. I det mindste har man lært, hvad man ikke skal gøre.


Da galer jeg dig det tredje,


hvis dig folk


falder mod livstruende:


Horn og Ruðr


snoende til Hel imens,


end mindskes de for dig.


'Horn', horn, og 'Ruðr', den røde, er elve, som snor sig til Hel, til døden. Beherskelsen her (kan ikke gennemskue hvad rådet egentlig er, det skal man nok vide noget mere om Horn og Rudr for at kunne, måske det er at sno sig, og gå udenom de truende folk) vil gøre, det livstruende mindskes for Svipdag.


Da galer jeg dig det fjerde,


hvis dig fjender står


rede på galgevej;


hu uegent hver


til hjælp dig,


og drejer dem til forsonet sind.


At han forvirrer ventende fjender, få dem til at tro de er forsonede, det hjælper ham til at gøre deres hu uegnet til kamp, og undgå at de angriber ham.


Da galer jeg dig det femte,


hvis dig lænker lægges


båret på bøje-lemmer;


løsegalder lader jeg dig


for læg over kvæde,


og springer da lås af lemmer


(og af fødderne lænker).


'Boglimum', bøjelemmer, er arme og ben. Sidste linje er sikkert en senere tilføjelse, den er overflødig da det samme siges i linjen før, og den passer ikke rimmæssigt.


Da galer jeg dig det sjette, hvis du på sø kommer


værre end mænd ved;


stilles og søen


går der i kværnen sammen


og lader dig i fredelighed fare.


Sø værre end mænd ved, må være et ubegribelig slemt uvejr, eller måske et ukendt hav. Ordet 'lúðr', kværnen (specifikt dens kasse), er en henvisning til den oversvømmelse der druknede Ymirs slægt, undtagen Bergelmir og hans kone, som reddede sig ved at sejle i en lúðr. Således skal sønnen i fredelighed fare.


Da galer jeg dig det syvende,


hvis dig søger rivende


frost på fjældet højt;


højvinters kulde


meget dit kød farer,


og holder et legeme i live.


'Hávetrar kulði', højvinterkulde, har Finnur Jónsson som 'hræva kulði', ligkulde, uanset er det meget koldt. Da er det afgørende at man holder kroppen i bevægelse, så den genererer varme nok til at holde en i live.


Da galer jeg dig det ottende,


hvis dig ude finder


nat på skyggeveje;


at den fjerne magt dig


til mén gør


kristen død kvinde.


Den fjerne magt er vel kristendommen og den kristne verden (der er set som en kvinde, umandig). Trods de sene afskrifter, placerer dette vers digtet som oprindelig hedensk (ellers er, som Finnur Jónsson syntes, ordet kristen her mistænkeligt).


Da galer jeg dig det niende,


hvis du ved den spydudstyrede


ord skifter jætten;


mål og mandsvid


skal der på mund og hjerte


rigeligt være givet.


Hvis du skal ord skifte, med 'naddgǫfga jǫtun', spydudstyret eller bevæbnet, jætte, skal du prøve at klare dig med mål og mandsvid, snarere end på rå kraft, da vil rigeligt være givet.


Far du nu aldrig,


der hvor fare tænkes,


og stille der mén for lysten;


på jordfæstet sten


stod jeg inden døre,


mens jeg dig galder galede.


Der er vel få steder, hvor fare ikke kan tænkes, eller hvor der ikke kan stilles mén i vejen for lysten (kærligheden). Der menes nok at han ikke ligefrem skal søge fare og mén. Groa har måske, som nogle dværge, problemer med at tåle solskin, siden hun helst holder sig inden døre. Finnur Jónsson skriver 'jarðfǫstum stęini: sten, der står fast og går noget ned i jorden; når Gróa siger dette, mener hun, at hendes ord vil stå lige så fast, som den sten, hun står på. Man kan henvise til løfter, aflagde med foden på en sten.'


Moders ord


bær du, søn, videre


og lader der i brystet bo;


rigelig lykke


skal-du i livet have,


medens du mine ord om mindes.


Moderens ord, er langt hen af vejen almindelig sund fornuft, og hvis man husker på at dette bør man gøre, er det nok lettere, at finde ud af hvordan man konkret gør det. Så hvis han mindes hendes ord, tager dem til sig, efterlever dem med fornuft, da vil han have rigelig lykke i livet.
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Koen var dyrisk groende græssende betingethed, i modsætning til det menneskelige. Og så her uroksen, stædig og selvhævdende stridsrede. Det instinktive der ved ilden i sig selv, ved inderlighed, når et nyt niveau. Brugen af ilden, der mere end noget andet løftede mennesket til, at være noget udover det resterende liv. Have et anderledes lys i sig.


Surt, som den første ildsjæl, ånd der er villende sit individuelle eget, sig selv, ville mere end bare den affektive automatik og sine geners overlevelse. Brænder af lyst og længsel. Fysisk overlevelse for enhver pris, det er biologisk bestemt, ilden i sjælen vil for evigt søge udover den begyndelse. Man er væsen som brænder så meget for sine ideer og mål, at man er villige til, at hærge verden med ild og ødelæggelse for at gøre det man tror på.


Selvstændighed, inkarneret først ikke i specifikke folkeslag, men i individer, som er det de er og dyrker det nye de skimter, i trods, i modstand mod flokkens ensretning og konformitet.


Ilden er ødelæggende, den bærer døden, og dødserkendelsen, med sig. Opslugende omskabende, og når alt brændbart inden for rækkevidde er brugt op, da brænder ilden ud. Dør. Det er prisen for at rase vildt, og ilden ved det godt selv. Surts-ilden er vilje der fornemmer muligheder, aner sig mål udover det, der bare følger ved en betingelsesløs efterleven af den genetiske programmering, en første fornemmelse af det menneskeliges mulighed. Som en ild der brænder sig selv op, flammen i bålet der brænder træ og krop til aske; betingelsen ved at leve på jordvejen, der før eller senere gør mennesker til lig på ligbålet (at begrave kroppen ubrændt, er bare en langsom måde at lade den opløsning ske på). Døden er Helvejen. Med mindre ilden allierer sig med nogen eller noget som fodrer den. Fordi de tror de har tæmmet ilden, taget kontrol over den. Mens ilden, den bare venter. På chancen for at bryde ud, brænde frit og sprede sig, med et skrigende hyl af luften der suges ind i infernoet og nærer flammerne.


Når børn driller og mopper hinanden, da er det naturlig test af styrke og dominans, evolutionære mekanismer der udspiller sig. Det bliver først unaturligt, hvis ikke man vokser udover det, lærer at moderere det, udvikler sig til andet og mere end denne naturligt, altfortærende, brændende trang til at manifestere individuel overlevelsesinstinkt, der er på trods af alt, og i konkurrence med alle, inklusiv sine artsfæller. Rovdyrets natur, ulvesindet, den stærkestes overlevelse på bekostning af de som ikke er stærke på den måde, som den stærke er stærk på, en måde der i værste fald brænder alt alternativt op, svider jorden fattig og gold og lutret menneskenaturen til kamp for livet i trods og vold og aggressivitet, så intet kan få lov til at stå imod denne inderste betingethed.


Livets første faseovergang, fra at være diende, til at være glubsk ædende. Alt man kan få fat på, kommer i munden, bidt i, prøvetygget og smagt på.


Udover urokse, betyder Úr også, flager der falder af jernet under smedningen. Opvarmning i ilden, og at smelte metal, både bronze og jern, i højovne, lutre noget i essen. Hele processen. At bag ved væren, er omskabelse, nedbrydning, entropi, det at orden forvitrer og går under hvis ikke det evindeligt opretholdes og genskabes og fornyes. Kraften der omskaber og forvandler alt. Her er vilje, ofte som modvilje til at være fikseret og fastsat, kontrærhed. Mod det stivnede, begrænsede. Gnisten der flyver af ilden, ud i kulden. Ilden der brænder skoven og rydder marker, ligets hastige vej gennem jordvejen til Hel-lågen. Primale forskelle, der bag masken af at være modsætninger og kontraster, oftere er komplementerende kræfter, der glider over i hinanden. Ild og is, jord og luft, feminint og maskulint, hyre og uhyre, liv og død. Af det levende, sprang en flage. Snorri beskriver det i Gylfaginning som:


'Først var dog den verden i syd-halvdelen, der Muspell hedder. Han er lys og hed'.


'Så er Surtr nævnt, som der sidder på landsende til landværner. Han har luende sværd, og i enden verdener må han fare og hærge og sejre alle guder og brænde hele verden med ilde'.


Nu har vi så fundet ud af at der var noget før begyndelsen, før først. Før big-bang. Men Muspel må nok fortolkes som først, i en begrebsmæssig forstand. Noget der var mere end livet som et træ, eller det animalske liv som en ko. Mere end instinkt og lineær effekt, var leg kredsende om hensigt. Inderst i sjælen, som en hviskende anelse. Noget og nogen som havde en ny slags virkeligheds-oplevelse, der yppede eller løftede verden, som den var før den kunne begribes, til at være noget man kunne have en ide om og med, og på den måde, foreløbig endte eller omskabte ubegribeligheden. Fyldte tomheden med noget.


Dette er dét noget, der er 'kraften den, der sendte ilden'. Verdens første griben ud efter at begribe og ville noget. Udover bare at være til. Være vilje. Ild der omskaber. Og Muspel får sønner, Surt er vel den første af dem, der er levende på en måde, der af myterne må regnes som nærmest menneskelignende i sind. Som ide, men i lidt mindre konkret og fysisk grad end Ymir, måske, siden ildens verden nævnes her i begyndelsen, før den fysiske skabelse han repræsenterer.


Muspel betyder undergangsgørende ved ild, og ordet er hankøn, lige som Surt omtales som 'han' Så måske det har fået Snorri til at se Surt som Lucifer, og ilden som negativ bare. Faktisk er alle nyundfangne pattedyr hunkøn, hankøn opstår først senere, gennem en kemisk omprogrammering, og jeg må være lidt skeptisk over for denne kønslighed, for hvordan ser man på en ild om den er hankøn eller hunkøn? Er det et spørgsmål om hvor vredt den brænder, hvor meget den ødelægger? Surts navn betyder den som er sortbrændt af ild (og det destruktive i den brand i tanken Ur er), og det gør vel 'ham' til objekt for ilden, og som sådan burde Surt vel være feminin ud fra norrønt. Jeg vælger at se Surt som proto-antropomorf natur, der udtrykker ildens dynamiske væren, og som et væsen der er ældre end Ymir og de inkarnerede (og bindende) instinkter. I ilden strømmer alting frit og absolut ubundet. Måske forholdet mellem Surt og Kauna, skal ses på samme måde, som forholdet mellem vølven og staven, Isa, at de begge 'rider' det element der hører det modsatte køn til, og at denne overskriden de kønslige grænser, er del af basis for deres magt. Generelt er det på grænsen mellem virkeligheder, magten til at beherske de forskellige verdener findes.


Som vi forstår det i dag, var der på det allerførste stadie ikke biologisk liv, kun kræfter i galaktisk format. Hvor næsten alt der opstod, også øjeblikkelig blev ugjort, af de rasende kaoskræfter, der herskede på dette stadie. Så følger singularitetens inflation i ild, en drastisk udvidelse af et enkelt punkt nærmest øjeblikkeligt, ud i det ubegribeligt tomme intet (hvilket Kauna viser som et punkt der breder sig ud), ikke engang rumtid er der uden for denne voksende boble af protoplasma. Kun et mægtigt ubegribeligt næsten-intet. Dernæst en gradvis nedkøling. Der tillader edderdråberne kan fortættes og skabe partikler og fast materiale. Ud fra denne urvilje til, at være til og vokse og gro, opstod stadig mere komplekse former for væren. Jeg har i langt tid indsat Ymir her, men i erkendelse af, at Surt var før og end ikke er en jætte (der jo er de ætter der stammer fra Ymir), ser jeg nu Surt som kommende før Ymir og jættekraften, som det første urvæsen som satte sig selv ud over det diende dyriske og det fællesbevidste, på den opslugende, forbigående måde ild gør det. Solpletter i sindet på de første reflekterende væsner. Eller begyndende ideer i det gestalte livs underbevidste. Surt er siddende til værn ved lands ende, og lands ende, er jo også lands begyndelse, afhængig af perspektivet ... hvorfra man ser det. Surt værner begyndelsen, der også er enden. Er ildens omskabelse, der hvor liv og død mødes i et kredsløb.


Så det hænger altså ikke helt sammen at regne Ymir for det første væsen, og der står i Völuspá også at 'tidlig var aldre', ikke 'først var aldre'. Så også dét taler for, at Audumbla var først, og Surt den første, som var mere end affektivt fællesværen, var i bevidsthed, hvad end skikkelsen rent fysisk var. Uroksen, som personlig vilje i det levende. Denne ende, eller begyndelse, drives af dette mystiske 'kraften den, der til sendte heden', skriver Snorri i Gylfaginning. Måske dette er Surt selv, den som er brændt sort af skabelsens store ilde, eller det er verdens iboende vilje til kompleksitet, til at være, mere. Være liv, ligefrem, for de ord Snorri bruger er 'kvikudropum kviknaði,' rindedråber tilskyndet, kunne også oversættes som livsdråber levendegjort, kvikr betyder levende. En før-menneskelig vilje og livskraft, Audumbla er inkarnation af, og symbol på, og som finder de første gnister til en anderledes personlig bevidsthed, med Surts opståen, som livsflammens første antropomorfe (i ånden) barn. Den første ildsjæl. ASr:


Ur(oksen) være frygtløs


og over-hornet,


frygteligt dyr


fægter med hornene


berømt mose-kæmper;


den er modigt bæst.


Mosen er det vilde land, 'lands ende', man må kæmpe sig igennem. Dér, hvor også Fenrirs hylen lyder fra. Både bogstaveligt kæmpe sig igennem, men også i overført betydning, at man må kæmpe sig udover det dyriskes instinktive vilde reageren, vinde for sig muligheden for at vælge og agere efter eget vilje. Fægte med hornene, er måske at brydes med hormonerne og instinkterne, holde sig fri af den gabende ubegribeligheds edderdråber, der forgifter sindet, binder og begrænser det. Bestemmer reaktionen. Det er nok i den forstand Surt er en ildsjæl, et væsen så brændende at edderen ikke kan ramme. Det er også bemærkelsesværdigt, at de dråber der opstår hvor heden og kulden mødes, her hedder 'edder'. Mens den tilsvarende væske efter Balders død er 'tårer'. Alting er afhængig af den sammenhæng det ses i, og af, hvem som ser det.


Surt er overhornet, mægtigere end alle, og 'han har luende sværd, og i enden verdener må han fare og hærge og sejre alle guder og brænde hele verden med ilde', lægger Snorri til. Verdener står i flertal, således der måske er tale om flere ender, forskellige epoker, der afløser hinanden hen af vejen. Som metallet skiles fra slaggen i eksistensens højovne, og som jern bliver hærdet i smedjens ild. De horn han fægter med er, måske, det luende sværds flammer, der i Völuspá kaldes 'sól valtíva', sol for de døde guder. De som har vandret jordvejen, og nu er gået videre, ind i ilden og en tid i en mindre materiel eksistens. Frygtelig må han forekomme, specielt for de som ikke kender til, hvad han er for en størrelse. Først og fremmest er han modig, dristende dette at være helt sin egen, i en verden hvor alt først er sammenhængende og flyder ud i hinanden, og kontinuerligt brændes op og forandres i ildens esse. Surt er dristighed der frygtløst bærer solen i sin hånd, og svinger gudernes død som sværd. Helleristninger af en mand med en hånd som et solhjul, eller store hænder og et sværd, er måske tidlige billeder af Surt. Snorri udtrykker det som at Muspel 'er han og ufarbar dem, som der er udlændinge og ikke ejer der odel'.


Evolutionsteori, mener det moderne menneskelige var først skabt anatomisk, blev først menneske af ydre (for ca. 200.000 år siden), og at det fuldt menneskelige sind og bevidsthed, kom langt senere. Der er forskellige bud, men det må være startet et sted, med en gnist, der langsomt spredte ilden. Selv om nogle ideer (Julian Jaynes, 'The Origin of Consciousness in the Breakdown of the Bicameral Mind') siger, at selvspejlende bevidsthed som noget der manifesterer sig socialt, er relativ nyt, 3-4000 år, må sådanne egenskaber være dukket op som glimt i enkelte individer meget langt tilbage. Hvor de udtrykte sig som indre stemmer, fra en ukendt gud, eller en ildfyldt kraft. Antropologerne siger, det skete for ca 65.000 år siden. Bare på måder vi ikke kan spore som andet end forbedrede redskaber og tilløb til kunst. Før de sætter aftryk i Mesopotanien og de tidligste græske kulturer, og disses fortællinger og myter.


Og det må have været ensomt i begyndelsen ... eller i enden af den gamle mådes dominans, at se verden så meget anderledes end alle omkring en, om så det gjorde en til shaman og vismand, eller det stemplede en som galning. Det brændende bærer undergangen i sig.


At ville (og kunne) mere end naturens fysisk betingede orden, det biologisk givne og genetisk bestemt, være mere end reagerende, være vælgende, mere eller mindre bevidst. Dette indebærer så også en høj grad af kontrærhed, en sætten sig selv ud over det eksisterende og det vanlige og vende dét blinde øje til normer og regler. Samt en villighed til at slås, mod alt og alle, som fornemmes at være en hindring, ønsker at begrænse den første selvspejlende ild-oplyste gyldne udfoldelse af sin egen eksistens. Modstand mod alle, som vil lænke eller spænde en til opgaver, man ikke selv vil, ikke selv tror på.


Jeg har læst, at når man spænder en okse for, når den skal trække et læs, da prøver den først en gang, noget skødeløst, at trække det. Hvis det ikke går, så prøver den igen, med alt sin kraft, og hvis det stadig ikke går, så prøver den ikke igen, uanset hvor meget den bliver lokket og truet og pisket, for den ved den ikke kan, og vil ikke prøve forgæves endnu en gang, vil ikke tage en kamp den ikke kan vinde. Så hellere lade sig piske til døde.


Det er uroksens måde, Surts arv, der ligger dybt i både dyrets og mennesket natur; at enten tænder ilden, eller også gør den ikke. Dét mere, der er udover uskylden og det dyriske, der jo bare er en begyndelse. Den oprindelige kilde til menneskets tilværelse, og uden vagtsom opmærksomhed over for dyret og drifterne, da bliver dette basale vildt og destruktivt. Mens hvis man frygter dyret og ilden og holder det tøjret så stramt, at det dør, da mister man dét i sig selv, som føler enhed med altet, og stræber og føler og længes. Så det er ikke enten eller, ikke ånd og ild stillet overfor natur og kød, som modstridende kræfter. Det nye er, et både og, noget komplementerende, samt en medfølgende første erkendelse af altings forbundethed. Dyret, såvel som ilden, må fodres og plejes og respekteres for, hvad det er, fordi mennesket også er et fysisk væsen med materielle behov, der må imødekommes for, at livet kan folde sig ud. De færreste tænker på kulturen og det spirituelle, når de er ved at kvæles eller sulte ihjel. Dér er rummet en dobbelthed i dette, mellem materiel liv og åndens lys, dét 'noget' der brænder gyldne flammer og forvandler den rå overlevelse, spænder mellem praksis og teologi, mellem det at være et dyr og så gudernes virkelighedsmegin, magt til at skabe virkelighed, dét som den tyske nonne Hildegard af Bingen for tusind år siden erkendte, som det basale i eksistensen, og kaldte ‘Guds ildfyldte kraft’. Dette både og, fremstillede Hildegard således:


'De gudløse tror Gud vil dem ondt.


De fægter med arme og ben, værger for sig, siger Gud ikke findes. De taler vredt om ham, så snart de fornemmer hans kærlighed. Gud har ikke med mig at gøre, siger de og fornægter deres åndedræt. De gudløse tænker forbløffende meget på Gud. Men hvorfra kommer regnen til marken og børnenes kraft til at gro? Hvorfra livet? Hvorfra døden? Hvorfra det, selv de, ikke begriber med deres fornuft? Hvorfor ikke kalde det Gud, som er guddommeligt?


De gudelige tror mennesket vil dem ondt.


De fægter med arme og ben, værger for sig, siger mennesket ikke er værdigt at kaldes menneske. Mennesket i al sin djævelskab har ikke med mig at gøre, siger de og fornægter deres eget blod. De gudelige tænker forbløffende meget på den menneskelige brist. Men hvorfra kommer kraften til at pløje markerne og så, hvorfra kraften til at undfange og føde? Hvorfra det, selv de, ikke tør betegne som andet end menneskets ansvar?


Hvorfor ikke kalde det kærlighed, som er menneskeligt?'


Rose Marie Tillisch: 'Viriditas'.


Snorri fortæller i Gylfaginning, om forbundetheden mellem himmel og jord:


'Er dig ikke sagt det, der guderne gjorde bro fra jorden til himlen, der hedder Bifrost? Hende må-du set have. Kan være, at den kalder du regnbue. Hun er med tre kulører og meget stærk og gjort med list og kundskab mere end andre værker. End så stærk som hun er, da må hun brydes, når Muspells-magter farer og ride hende, og svømme heste deres over store åer. Således komme de frem. Da mælte Gangleri: Ikke tænkes mig guderne gjorde af troende broen, hvis hun skal brydes magtes, der de magter dog gøre som de vil. Da mælte Gråhår: Ikke er guderne dadel værdig for dette værk. God bro er Bifrost, men ingen ting er så i denne verden der sig magte holde, da der Muspells-sønner hærge.'


At der siges, at være tre farver i regnbuen, er måske fordi tre er et helligt antal i nordisk mytologi, reelt set er der vel uendelig mange, da det vi ser er et spektrum. Men de tre farver symboliserer måske ildens røde, planternes grønne og havets blå.


'Brænder ild over Bifrost?


Gråhår siger: Det, som du ser rødt i buen, er ild brændende. Op på himlen måtte gå rimthurser og bjergriser, hvis alle være farende på Bifrost, dem der fare ville. Mange steder er på himlen fagre, og er der alt gudelig værn for.'


Måske dét, at det røde i Bifrost er brændende ild, både er årsag til, at den kan være et værn imod de (jordiske jætter) som uønsket vil fare af broen, og hvorfor regnbuen må bryde sammen, når Muspels sønner rider, da de magter at gøre ilden til noget altødelæggende.


Ur er egoistisme, at være ét mig som vil leve, som mig. Leve min individuelle lyst og længsel. Der langt hen af vejen egentlig stadig er genernes programmering, råbt ud, med personlig betoning, men det er man indifferent over for, for jeg føler sådan og sådan, og så er det sådan det er for mig.


Både ild og is, er også allegorier på sindets måder. Ild at fortære og forandre de rå data til en lysende betydning for en selv personligt. Is at fastholde forbifarende indtryk og øjeblikkelige begivenheder, som minder. Med tiden, opstår der af disse to, nye måder at se på, og man kommer måske til at se dette opbrændende perspektiv som farligt fattigt og ensomt. Slemt svært at overskue, om ikke for andet, så fordi disse egocentriske følelser har det med, at vokse sig komplekse og mangfoldige i sine muligheders uendelighed, og blive stadig mindre og mindre entydige at forholde sig til.


Eksempel på disse brydninger i ens eget indre, mellem det man brændende ønsker og den opståede situations inerti, er Busluboen, Buslas bøn eller anmodning.



Busluboen.


Her ligger Hring konge,


fyrste Gøter,


enerådendest


alle mænd;


agter du søn din


selv at myrde,


du må eksempelløshed


spørges vidt.


'Fádæmi', eksempelløshed, er vel det der sjældet sker, Finnur Jónsson har 'den uhørte gerning'. 'Fréttast', spørges, kan betyde at det vil blive omtalt ... eller at folk vil spørge til fornuften i denne handling. Først må vi se, at dette ikke er en bøn i den forstand vi bruger ordet, eller en logisk argumentation. Det er en magisk fremsigelse af emotionalitet og vilje, til at således vil det blive, hvis ikke du følger min anmodning (og opgiver din egen vilje).


Norrøn ordbok har 'busl' til at betyde tumult. 'Bósa', kvindekær, er fosterbror til 'Herraud', Hærrød, som er kong Hrings søn, og kongen har taget dem begge til fange, og truer med at dræbe dem. Hvorfor ved jeg ikke, måske forklaringen ligger i deres navnes betydning, at de unge mænd har forårsagt strid (hærrødnet) og intriger omkring kvinder. Kongen opsøges så om natten af Bóses troldkyndige fostermor Busla.


Hør du bøn Buslas,


brat må hun synge,


så at høres skal


om verdener mange,


og u-nytte alle,


dem som på hører,


end dem dog fjendtligst,


som jeg vil fortælle.


Denne 'bøn' er så fuld af had og fjendtlighed, at den vil være skadelig for alle som hører den, men dog mest for kongen hun fremsiger den til. Det at selve tanken kan være skadelig, ikke mindst når den fremsiges, er central for norrøn kultur.


Så skal jeg trykke


dig på brystet,


at hjerte dit


hugorme gnave,


end øre dine


aldrig hører


og øjne dine


ud-dreje snoes,


uden du Bósa


frelse yder


og ham Herraud


vrede op giver.


Det er nogle ret ... overbevisende ... beskrivelser.


Hvis du sejler,


slides rebene,


end af styre


springer krogene,


revner tjældene,


driver segl over,


end styretovene


alle slides,


uden du Herraud


vrede op giver


og så Bósa


byder til forlig.


'Slitni', slides, er at de slides over. Jeg ved ikke nok om vikingeskibe til at kende det rigtige ord for 'krókar', krogene, det er formodentlig trækroge som roråren er fastgjort til. 'Aktaumar', styretovene, er nok de tove man styrer sejlets drejning med.


Hvis du rider,


forstyrres tømrene,


haltes heste,


end affældig krikker,


end veje alle


og gangstier


trædes alle


i troldehænder for dig,


uden du Bósa


bjærgning yder


og Herraud


vrede op giver.


At vej og gangstier 'trædes i troldhænder' er vel, at man må gå i frygt for, at trolde (eller sin egen troldskhed) skal gribe en.


Så dig i hvile


som i halm-ilde,


end i højsædet


som på hav-bølge;


dog skal dig siden


syntes værre,


end hvis du vil med møer


mands glæde have,


vil-så du da veje-af;


eller vil du talen længere?


Man må overveje hvad det nøjagtigt er, at være 'veje-af' når man vil mands glæde med møer have. Formentlig at der er gode veje til glæden, en uskyldighed kongen må respektere, og så de mindre rette måder, og disse må vejes mod hinanden.


Trold og alfer


og trylle-norner,


beboere, bjergriser


brænde dine haller,


hade dig rimthurser,


heste trampe dig,


strå stange dig,


end storme gal-gøre dig,


og ve være dig,


uden du vilje min gør.


'Búar', beboere, er nok de, som bor i gravhøjene, de døde. 'Vei', ve, er her vel smerte, som i 'ak og ve'.


Kommer her ledsagere seks,


sig du mig navn deres,


alle ubundne,


jeg må dig synliggøre:


gætter du ikke rådet,


så at mig ret syntes,


da skal dig hunde


i hel gnave,


end sjæl din


synke i vanære.


De seks ledsagere, er seks grupper af seks runer der følger digtet. At de er ubundne er vel at de er sluppet fri, til at gøre skade. Det 'hel' der bruges her, står med lille, så det er nok ikke Hel som egennavn, men mere ubestemt død. Ordet 'víti', vanære, kan også betyde Hel, Finnur Jónsson oversætter det således, jeg vælger den mere almindelige oversættelse 'vanære'.


Dernæst sluttes der med en 6x6 runer, de er (så vidt jeg kan se):


RAThKMU IIIIII Y YYYYY TTTTTT IIIIII LLLLLL


Meningen tror jeg er, det første er 'råd komme'; Isa-runerne er nok for at fastholde; Yhwar er for at overskride almindeligheden, få kontakt til magterne vel; Tyr er for at ofre eller tvinge til at afgive noget; igen Isa for at fastholde dette; og Lagur for at ophobe, samle kraft sammen til at der kan ske et gennembrud, trykket kan frigives i en faseovergang (at kong Hring frigiver Herraud og Bósa, og opgiver sin vrede til dem).










[image: ]Thurs - ThurisaR/Thurs. Th. Torn, jætte.


OEBPS/images/15_11.jpg





OEBPS/images/15_12.jpg





OEBPS/images/15_10.jpg





OEBPS/images/15_15.jpg





OEBPS/images/15_16.jpg





OEBPS/images/15_13.jpg





OEBPS/images/15_14.jpg





OEBPS/images/14_7.jpg





OEBPS/images/14_4.jpg





OEBPS/images/14_3.jpg





OEBPS/images/14_6.jpg





OEBPS/images/16_1.jpg





OEBPS/images/14_5.jpg





OEBPS/images/14_2.jpg





OEBPS/images/14_1.jpg





OEBPS/images/33_1.jpg





OEBPS/nav.xhtml




		Indholdsfortegnelse



		Indledning



		Yggdrasil



		Runer



		Begyndelsen



		Første æt



		Fe - Fehu/Fé. F. Kvæg, rigdom

		Gróas Galder









		Ur - ÚruR/Úrr. U. Urokse

		Buslubœn









		Thurs - ThurisaR/Thurs. Th. Torn, jætte



		Asur - AnsuR/Áss. A. Aserne, mund

		Alvíssmál









		Raid - Raidu/Ræið. R. Ride eller rulle, vogn



		Kauna - Kauna/Kaun. K. Fakkel, byld



		Gyfa - Gebu (Gifu på svensk, Gjöf på islandsk). G. Gave



		Wynjo - Wunju (anglo-saxisk Wyn). W, V. Vimpel i vinden

		Völundarkviða









		Anden æt



		Hagal - HaglaR/Hagall. H. Hagl



		Naud - NaudiR/Nauðr. N. Nød



		Isa - ÍsaR/Íss. I. Is

		Sörla þáttr



		För Skírnis









		Jara - Jára/Ár. J. Høst, årets hjul

		Gróttesöngr



		Thrymskvida









		Yhwar - ÍwaR/Ýr. Y

		Vafþrúðnirsmál









		Peorth - Perþu. P. Lodkast

		Sígrdrífamál









		ælgiR - AlgiR. -R. Elg

		Balders drømme









		Sol - Sówilo/Sól. S. Sol

		Grímnismál









		Tredje æt



		Tyr - TíwaR/Týr. T. Tyr

		Hymiskviða









		Birkan - Berkana/Bjarkan. B. Birketræ



		Øhwar - EhwaR. Ø. Hest



		Mannar - MannaR/Maðr. M. Mennesket

		Rigsthula









		Lagur - LaguR/Lögr. L. Sø, ophobning

		Hárbarðsljóð









		iNG - IngwaR. -NG. Ing (Freyr), det guddommelige

		Lokasenna









		Dag - DagaR. D. Dag(en)



		Odal - Óðila. O. Arv, adel

		Fjölsvinnsmál









		Efterskrift



		Kolofon









Page List





		5



		6



		7



		8



		9



		10



		11



		12



		13



		14



		15



		16



		17



		18



		19



		20



		21



		22



		23



		24



		25



		26



		27



		28



		29



		30



		31



		32



		33



		34



		35



		36



		37



		38



		39



		40



		41



		42



		43



		44



		45



		46



		47



		48



		49



		50



		51



		52



		53



		54



		55



		56



		57



		58



		59



		60



		61



		62



		63



		64



		65



		66



		67



		68



		69



		70



		71



		72



		73



		74



		75



		76



		77



		78



		79



		80



		81



		82



		83



		84



		85



		86



		87



		88



		89



		90



		91



		92



		93



		94



		95



		96



		97



		98



		99



		100



		101



		102



		103



		104



		105



		106



		107



		108



		109



		110



		111



		112



		113



		114



		115



		116



		117



		118



		119



		120



		121



		122



		123



		124



		125



		126



		127



		128



		129



		130



		131



		132



		133



		134



		135



		136



		137



		138



		139



		140



		141



		142



		143



		144



		145



		146



		147



		148



		149



		150



		151



		152



		153



		154



		155



		156



		157



		158



		159



		160



		161



		162



		163



		164



		165



		166



		167



		168



		169



		170



		171



		172



		173



		174



		175



		176



		177



		178



		179



		180



		181



		182



		183



		184



		185



		186



		187



		188



		189



		190



		191



		192



		193



		194



		195



		196



		197



		198



		199



		200



		201



		202



		203



		204



		205



		206



		207



		208



		209



		210



		211



		212



		213



		214



		215



		216



		217



		218



		219



		220



		221



		222



		223



		224



		225



		226



		227



		228



		229



		230



		231



		232



		233



		234



		235



		236



		237



		238



		239



		240



		241



		242



		243



		244



		245



		246



		247



		248



		249



		250



		251



		252



		253



		254



		255



		256



		257



		258



		259



		260



		261



		262



		263



		264



		265



		266



		267



		268



		269



		270



		271



		272



		273



		274



		275



		276



		277



		278



		279



		280



		281



		282



		283



		284



		285



		286



		287



		288



		289



		290



		291



		292



		293



		294



		295



		296



		297



		298



		299



		300



		301



		302



		303



		304



		305



		306



		307



		308



		309



		310



		311



		312



		313



		314



		315



		316



		317



		318



		319



		320



		321



		322



		323



		324



		325



		326



		327



		328



		329



		330



		331



		332



		333



		334



		335



		336



		337



		338



		339



		340



		341



		342



		343



		344



		345



		346



		347



		348



		349



		350



		351



		352



		353



		354



		355



		356



		357



		358



		359



		360



		361



		362



		363



		364



		365



		366



		367



		368



		369



		370



		371



		372



		373



		374



		375



		376



		377



		378



		379



		380



		381



		382



		383



		384



		385



		386



		387



		388



		389



		390



		391



		392



		393



		394



		395



		396



		397



		398



		399



		400



		401



		402



		403



		404



		405



		406



		407



		408



		409



		410



		411



		412



		413



		414



		415



		416



		417



		418



		419



		420



		421



		422



		423



		424



		425



		426



		427



		428



		429



		430



		431



		432



		433



		434



		435



		436



		437



		438



		439



		440



		441



		442



		443



		444



		445



		446



		447



		448



		449



		450



		451



		452



		453



		454



		455



		456



		457



		458



		459



		460



		461



		462



		463



		464



		465



		466



		467



		468



		469



		470



		471



		472



		473



		474



		475



		476



		477



		478



		479



		480



		481



		482



		483



		484



		485



		486



		487



		488



		489



		490



		491



		492



		493



		494



		495



		496



		497



		498



		499



		500



		501



		502



		503



		504



		505



		506



		507



		508



		509



		510



		511



		512



		513



		514



		515



		516



		517



		518



		519



		520



		521



		522



		523



		524



		525



		526



		527



		528



		529



		530



		531



		532



		533



		534



		535



		536



		537



		538



		539



		540



		541



		542



		543



		544



		545



		546



		547



		548



		549



		550



		551



		552



		553



		554



		555



		556



		557



		558



		559



		560



		561



		562



		563



		564



		565



		566



		567



		568



		569



		570



		571



		572



		573



		574



		575



		576



		577



		578



		579



		580



		581



		582



		583



		584



		585



		586



		587



		588



		589



		590



		591



		592



		593



		594



		595



		596



		597



		598











OEBPS/images/cover.jpg





OEBPS/images/24_4.jpg





OEBPS/images/24_5.jpg





OEBPS/images/22_4.jpg





OEBPS/images/24_2.jpg





OEBPS/images/22_5.jpg





OEBPS/images/24_3.jpg





OEBPS/images/20_4.jpg





OEBPS/images/22_2.jpg





OEBPS/images/22_3.jpg





OEBPS/images/24_1.jpg





OEBPS/images/20_2.jpg





OEBPS/images/20_3.jpg





OEBPS/images/22_1.jpg





OEBPS/images/20_1.jpg





OEBPS/images/15_8.jpg





OEBPS/images/15_9.jpg





OEBPS/images/15_6.jpg





OEBPS/images/15_7.jpg





OEBPS/images/15_4.jpg





OEBPS/images/15_5.jpg





OEBPS/images/15_2.jpg





OEBPS/images/15_3.jpg





OEBPS/images/15_1.jpg





OEBPS/images/21_5.jpg





OEBPS/images/23_3.jpg





OEBPS/images/25_1.jpg





OEBPS/images/23_4.jpg





OEBPS/images/21_3.jpg





OEBPS/images/23_1.jpg





OEBPS/images/46_1.jpg





OEBPS/images/21_4.jpg





OEBPS/images/23_2.jpg





OEBPS/images/21_1.jpg





OEBPS/images/21_2.jpg





