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O du Indras glansande 6ga,
Sprid ditt ljus i klyftornas dunkel,
Att de holjande skuggor
Radda flykta fran trakt till trakt.

Indisk bon.

For hvarje dag vinner Turanismen, det egendomliga medvetande som uttalar sig i de af Castrén
sakallade Altaiska folkens bade sprak och gudsmedvetande, en allt storre betydelse. Det ar ocksa dess
egendomliga natur, som gifvit nya stod for den asigten, att afven sprakmedvetandet har en oandlig
utveckling, dervid bestamningarna af syntetisk och analytisk blifva blotta genomgangsstadier sasom
flera andra. Vid slutet af denna genom artusenden sig strackande utvecklingskedja moter oss d& en
anad, afven af Bibeln framstalld enhet, sdsom den kalla hvarur andens alla féreteelser framqvalla. Och
ju langre forskningen gar, desto klarare ddagalagger hon, att alla jordens folk hafva dragit sitt stra till
det stora bildningsarbetet, som ar mensklighetens.

Sélunda far den turaniska anden sig anvisadt ett allt storre inflytande pa de orientaliska kulturfolkens
aldsta forntid genom lésningen af den bildskrift, som klippvaggarna vid Eufrat och Tigris visa fér vara
undrande blickar. Likt sagans i fortrollad somn férsjunkna riken hafva de sofvit sin flertusenariga sémn,
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under det rike efter rike omkring dem och folk efter folk forsvunnit, sdsom fotsparet i sanden bortsopas
af okenvindarna. Men de vakna igen och visa, att anden ar evig, om ock allt annat forgds. Genom den
fullstandiga utredningen af dessa inskrifter skall ett hittills icke anadt ljus kastas ofver Asiens forntida
lif. Annu &r icke afgjordt, hvilken roll dervid kommer att tilldelas Finnarne; men &fven andra &an
sprakliga forhallanden antyda, att de fordom statt i en liflig och ndra berdring med de Ariska och
Semitiska folken, och Mytologin ar i detta afseende icke minst vigtig.

Den komparativa Mytologin ar en af de allra yngsta vetenskaper, sa ung, att &nnu hdgst fa arbeten
deri finnas. Den stdder sina jemfoérelser och de resultater den vill draga ur dem pa psykologin, och
utgar ifrdn den satsen, att andens utvecklingsgang hos folken liksom hos individerna ar densamma. De
bérja hvardera med den sinnliga askddningen och forestallningen, hvarifrdn de sméaningom fortga till
begreppsbildning, som afven den har en oandlig, af férnuftets eviga lagar bestamd, utvecklingsgang.
Religionsforestallningarna blifva da vid denna process ett uttryck af, en index for den héjd af andligt
medvetande som hvarje folk har hunnit. Men det &r klart, att denna utvecklingsgéng i verkligheten blir
olika gestaltad af tusenfaldiga yttre omstandigheter. Det gifves val for alla folk blott samma sinneverld,
att med dess vexlande foreteelser goras till ett holje for tanken; men olikheten i landernas klimat och
fysiska beskaffenhet, olika historiska forhéllanden, och framfoérallt olikheten i sprak och det dermed
arfda andliga medvetandet gora sig pa ett mangfaldigt satt gallande. Man har derfore med ratta anfort,
att "gudsmedvetandet har sitt aldsta uttryck i spraket, och att de mytologiska grundéaskadningarna
isynnerhet finnas forebildade redan i detta, den alltomfattande urdikten hos hvarje folk."

Vi veta af historien, att hvarje folk omfattat hufvudsakligen en grundprincip, efter hvilken det
gestaltat hela sitt lif, eller sdsom man vanligen sager, att hvart och ett haft sin uppgift att utféra i
verden. Sa visar sig i Persernas verldsaskadning en oférmedlad dualism mellan anden och materien,
det goda och det onda, sammansluten hos Judarna i tanken pa Jehovah, den ene och ende, infor hvilken
betydelsen af det andra momentet, materien, nastan forsvinner. I Indien ar man medveten af samma
strangt sammanhallande enhet, men hon fattas sdsom immanent i verlden. Om nu samma grundprincip
aterfinnes hos ett annat folk, omfattad sdsom den ledande for deras religions-forestallningar, sa kan
man val tanka sig, att de uppstatt oberoende af hvarandra. Men om den befinnes vara genomférd hos
dem begge pa ett fullt motsvarande satt, i likartade forestallningar, hvilka dock s& mycket méste bero
af tillfalligheter, kan jag atminstone tills vidare icke annat inse, dn att dessa folk maste hafva statt i en
liflig och innerlig beroring. Om dertill dnnu kommer, att dessa grundaskddningar &aro liksom
forebildade i sjelfva spréaket, t.ex. i Samojedernas Num = himmel och gud, dkas sannolikheten af denna
beroring nastan till visshet, eller man kan for hvardera antaga en gemensam urkalla, hvarur de begge
druckit.

Det ar pa grund af ofvan framstéllda asigter, som jag i narvarande undersokning trott mig finna de
tydligaste spar af en innerlig och néra ber6éring mellan Inder och Finnar. Men huruvida den skett
omedelbart, tilltror jag mig icke nu att kunna afgora. Dertill fordras en foregaende jemforelse afven
med Perserna, afvensom en utredning af de Ofriga Asiatiska folkens, isynnerhet Chinesernas,
religionsforestallningar. Man har ndgongang fast uppméarksamheten vid det hos Orientaler och Finnar
egendomliga hopandet af oerhérda massor i tid och rum, lekandet med tusendetals &r och verld pa
verld. Latt insedt ar dock, att allt detta tillhér en stdndpunkt af utveckling, der medvetandet om andens
sanna vasende sdsom en inre makt 4nnu ej uppgatt, utan foérestallningen séker for sig askadliggora
hans oandlighet, hans allestadesnarvaro genom ett mangfaldigande af det sinnliga mattet.

Jag vill tillagga nagra ord om uppfattningen af den turaniska anden i Tyskland. Bunsen sager i sin
"Gott in der Geschichte",[1] att grundatskilnaden mellan det ariska och turaniska lifvet ar den, att det
forra hvilar pd en medveten, tankande uppfattning af verlden och det gudomliga, d& deremot det
sednare standigt fordrar att blifva forsatt i en viss inspiration, hanryckning, for att komma i gemenskap
med gudomen. Till f6lje deraf betraktar han vidare Turaniern sdsom den annu icke utpraglade Ariern,
eller med andra ord, Ariern ar den medvetna (besonnene), utpraglade Turaniern. Och i
ofverensstammelse dermed blir afven, vid framstallningen af mensklighetens historiska utveckling,
Turanismens betydelse den, att vara en férbindande lank mellan & ena sidan det chinesiska och a andra
det ariska medvetandet. Andra, sdsom t.ex. Wuttke, anvisa Turanismen en &nnu lagre plats, endast i
historiens forsal. Begge dessa asigter hafva dock icke tillrdackligt skal for sig. Ofverhufvud aterfinnes
hos hvarje naturfolk ett strafvande att genom konstlade medel forséatta sig i en inspiration, ett tillstand
olikt det vanliga. Bunsen sjelf anfor den berusande Somadrycken hos Iranier och deras stamforvandter,
samt besvarjelserna och trollformlerna i Zoroasters och Vedornas religion, jemte dylikt hos Greker och
Italer. Och hvad det ostorda dromlifvet betraffar, sa har det icke pa jordens rund funnits nagon
motsvarighet till den ariska Buddhaistens forsjunkande i det rena intet. Svarligen larer véal heller nagon
vilja péastd, att de Altaiska folken, deribland &fven Finnar, annu hafva att genomvandra ett
bildningsstadium af grekiskt medvetande, af medeltidens romantik, med alla dess former af
riddarvasende och langtan fran det jordiska, innan de kunde komma till det subjektivt-objektiva idealet.
Man synes €j vilja fatta, att andens utveckling i verldshistorien samtidigt kan ega rum hos olika folk och



afven folkgrupper utom den ariska. De turaniska folkens mest utvecklade sprédkmedvetande hojer sig i
jemnbredd med de ariska Indernas och Grekernas; ett bidrag for bevisningen att de gora det afven i sitt
gudsmedvetande vill narvarande jemforelse lemna. Noggrannare och mera utforliga undersokningar
skola adagaléagga, att finska folket fran aflagsna tider fattat andens sanna immanens i verlden, eller for
att tala modernt, att deras ideal ar det subjektivt-objektiva. Derfore kunde afven kristendomen utan
ndgon egentlig strid ansluta sig till deras fordna forestallningar.

I.

I den allmanna religionsutvecklingen intaga Indierna sin plats nast efter Chineserna. Den absoluta
reflexionen i sig, det i sig varande véasendet, som hos dem forblef sdsom ett allmént substantielt,
sarskiljer sig har i sina momenter, blir sdsom enhet af det oandliga och &ndliga det sanna varandet.
Grundtanken vid detta substansens sonderfallande i bestamningarna ar den, att det ar en verksamhet,
ett frambringande ur sig sjelf. Denna verksamhet ar tankandet. Indernas forestallningar om verldens
uppkomst arbeta sig derfére smaningom upp till fattandet af tanken sdsom den makt, hvilken ytterst ar
den bestammande. Detta uttryckes genom forestallningen om ordet, Om, som da har samma betydelse
som det af Johannes frén Orientens filosofi ldnade Ilogos-begreppet.[2] Hojdpunkten af den indiska
filosofin ar fattandet af det verlden genomgdende fornuftet sdsom den absolut Ende, hvilken ar
"hvarken vara eller icke-vara", utan den eviga processen, ofvergangen fran det ena till det andra.

Det ar dock klart, att medvetandet om denna substans, detta i sig obetingade vara, ej genast ar denna
tankebestamning, utan framtrader sdsom en allmén askadning, sdsom forestallning om en i
elementerna verkande allman makt.[3] Utvecklingen af den Indiska anden stracker sig nemligen genom
tiotal af sekler. Fran den yppigaste naturdskadning, hvaraf fantasin skapade en, rikedom och fullhet af
gestalter, som annorstades ej finnes, hojer hon sig smaningom till de mest abstrakta spekulationer.
Hojden af denna utveckling, vunnen, under artusendens forlopp, det inflytande den folkrika Ariska
stammens invandring i ett varmare klimat hade pad densamma, striderna mot och till en del afven
uppblandningen med for den fullkomligt fremmande folkslag, 1ata oss sluta till en skiftande mangfald i
uppfattningen af den ursprungliga principen. Den oerhorda massan af Indisk litteratur lemnar afven ett
tillrackligt bevis harfor. Det vore pa det hdgsta oratt, att ur en ensam skrift, ja tillochmed ett helt
tidehvarfs, vilja begripa vasendet af den Indiska verldsdskadningen. Veda-religionens tacksamma
hymner for Gudarnes hoga gafvor dro raka motsatsen till Buddhaismens kalla tillintetgérande af hvarje
andlig och kroppslig tillvaro. Vid undersokningen bor derfore afseende fastas vid denna historiska
utveckling.

Jag upptager da till forst de forestallningar om verldsskapelsen som forekomma i de &ldsta
religionsurkunderna, de heliga Vedas, hvilka ensamt for sig omfatta en utvecklingsperiod af tusende ar,
frén 1200-200 f. K. Grundtanken som genomgar alla de mangfaldigt skiftande forestallningarna &r, som
sades, medvetandet om den substantiella enhetens sarskiljande i bestamningarna, ur vasendets
utvecklande ur sig af den tillvarande verlden; hvilket medvetande allt klarare uttalas. I Vedorna
framstar vattnet sésom den forsta borjan hvarifran allt 1if utgar, ur-varat som i sig innehéller allt.
Vedans hogsta gudar hafva i det sitt upphof: Indra (= Surja, solen) hojer sig derur;[4] ridande pa ett
hafsvidunder stiger Varuna upp ur de boljande vattnen, och i deras skote alstras afven Agni.[5] Sdsom
denna alstrande forméga far vattnet namn af Moder, Modrar. Men Inderns fantasi stannade ej harvid.
Alstringsformagan, engang betecknad och namnd, antog full gestalt af qvinna. En hymn ur Sama-Veda
sager: Indra, dig, som ar den hogste af de hoga makterna, frambragte den gudomliga modren; den
herrliga gudamodren frambragte dig till herre ofver de himmelska hararna och till en beromd
herrskare ofver man.[6]

Anmarkningsvard ar den omstandigheten, att dessa trenne gudar stallas i spetsen for skapelsen
sasom representanter af de makter, af hvilka de aro personifikationer. Det heter harom i Rig-Veda: tre
aro gudomligheterna, jorden, luften och himmelen deras riken. For olikheten af sina verk hafva de
skilda benamningar och skilda lofsénger; och uppenbarelserna af dessas (de tres) makt aro de andra
gudomligheterna.[7] De attributer som tillkomma de trenne antyda afven tillrackligt deras harkomst.
Indra, "den blaa luftens gud", thronar i den hogsta himmeln; med sitt vapen, blixten, krossar han Vritra,
inholjaren, de svarta molnen som betacka himmelen, och Ahi, ormen. Varuna = Omfattaren, forst det
luften omslutande himlahvalfvets, sedan hafvets och vattnets gud, har utbredt stjernorna och fast
sjustjernan pa himmeln. Agni, eldens gud, uppstar i plantorna och offerveden, tillfér menniskorna
naring, renar dem och &r en géast i hvarje hus.[8] De tvenne sista utbildas val, da de betraktas sarskildt,
hvar for sig till verldens skapare. Hymnerna saga: O Indra och Agni, genom Eder blef hela denna verld



bildad. — O Agni, verldens herre, gudarnes hufvud.[9] — Varuna har banat solens stig, ménen vandrar
efter hans lagar, han ar Alltets rorelsebringande makt.[10] Men detta oaktadt ar dock Indra den hogste
guden, "fodd forran andra ododliga." I Sama-Veda heter det: O Indra, det finnes ingen gud hogre an du,
ingen mera maktig an du ar; o Indra, himmelens 6ga, herren ofver alla ting med sjal och utan;
allsméaktig.[11] En hymn ur Rig-Veda yttrar om honom: Vi prisa dig sdsom herrskaren 6fver allt det som
rores, o Indra, sdsom herrskaren ofver allt det som ar ororligt. Ingen ar dig lik i himmelen eller pa
jorden; han ar ej fodd och skall ej fodas.[12] En annan: du uppratthaller hela verlden.[13] Alla dessa
egenskaper gifva mig anledning antaga, att namnet Indra ursprungligen begagnats for att beteckna
den blott sdsom dunkel kédnsla anade enheten i universum. I finska Mytologin har Ukko yli-jumala blifvit
en beherrskare af himmelen, dskans och blixtens gud; men det héarledes af jum = Samojedernas Num,
som icke blott betecknar den synliga himmeln, utan ingar sdsom den substantiella enheten i de krafter
som verka i himmelen, i jorden, i det strandlosa hafvets dunkla fjerdar. Denna asigt vinner ytterligare
stdd genom sjelfva ordets betydelse. Enligt Lassen[14] betyder Indra den "blaa luften", enligt Roth[15]
den "lysande, glansande", d.a. samma kannetecken som for Num = himmel. Det ar en antydning af, att
luften betraktades sdsom det forsta elementet, urenheten.

Vi atervanda till férestallningen om urvattnet. Den dunkla kénslan af en allt genomgéende enhet, som
héari fann ett tillfredsstallande uttryck, kan i langden ej forblifva stdende dervid. Gudarne, om ock deri
egande sitt ursprung, hdja sig som sjelfstandiga individer derofver. Denna motsagelse maste hafvas.
Fantasin uppkallar da ur forestallningen om vattnet en ny, den om Soma. Soma, saften af en vext som
offrades at gudarne, ar den allt genomtrangande lifskraften, det samma som Amrita,
ododlighetsdrycken, ododlighet;[16] och denna kraft, soma, finnes i vattnet.[17] Soma-offret tjenar
gudarne till naring; utan njutandet at ododlighetsdrycken vore de endast forgangliga naturvasenden. Vi
hafva salunda har gatt ett steg langre i utbildningen af medvetandet om den i allt genomgéaende
enheten, till en svag antydning af den blott af sig beroende anden.[18] Och denna andlighet uttalas
snart. Soma, heter det i Sama-Veda's hymner, alltets herre, verldens sjalf i solens person, upplyser
himmelen och jorden.[19] P& ett annat stalle: O méaktige Soma, gudarnes fader (sésom det ursprungliga
vasendet); Soma ar fader till solen, till Indra, afven till Vishnu — denne ar har en underordnad gud —;
skaparen af forstand, himmel, jord, eld, sol, skaparen af Indra.[20] Soma, sdsom upphofsman till Indra,
sammanfaller salunda sjelf med begreppet forstand: i en hymn sdges nemligen Indra vara frambragt i
de sammanskockade skyarnes region genom Forstandet.[21]

Forestallningen om Soma, hvilken sédsom den allménna lifsprincipen, narande och uppehéllande,
genomgar skapelsen, har nu héjt sig till den om sjalen, anden. Upanishaderna utveckla medvetandet
om denne allt klarare. I ett samtal fragar en Brahman sina larjungar hvad de dyrka sdsom sjalen.
"Himmelen", svarar en, med ett svagt minne af den forsta uppfattningen af det gudomliga; "solen",
sdger en annan, och sa vidare luften, det etheriska elementet, vattnet, jorden. Brahmanen upplyser
dem da: I betrakten den allménna sjalen som om han vore ett individuelt vasende. Han, som dyrkas
sasom den allménna, ar i alla vasenden, i alla sjalar.[22] Detta samtal vittnar for 6frigt pa ett afgjordt
satt om den ursprungligen dunkla kénslan af en verlden genomgdende enhet, hvilken man forlade i
elementerna och hvilken jag ofvan ansett betecknas med namnet Indra. Dettas innehall, i bérjan icke
uttaladt, blir har sjal. Hvad denna sjal ar och huru han verkar, bestammes vidare. "De kalla honom
Indra, Mitra, Varuna, Agni; det som ar En kalla de vise pd manga satt", heter det i en hymn ur Rig-
Veda.[23] "Sasom gnistorna tusenfaldigt framga ur lagan, sd utgd alla vasenden ur den oforanderlige
och vanda tillbaka i honom; sdsom spindeln later tradarna utgé ur sig och drager dem tillbaka, sdsom
plantorna skjuta ur jorden, sa framgror verldsalltet ur det eviga vasendet", siga Upanishaderna.
Vedanta Sara tillagger: "Ur den i villfarelsen héljda anden uppstar ethern, ur ethern vinden, ur vinden
elden, sa vattnet, jorden";[24] en bekraftelse pa att luften = ethern = Indra &r det forsta.

Men tydligast framhélles andens ké&nnetecken, vasendet af den ena oédndliga sjilen uttalas Kklart i
foljande ord ur Upanishaden Aitareja Aranjaka, horande till Rig-Veda:

I begynnelsen var detta allt endast Sjal; intet annat, af hvilken beskaffenhet som helst, fanns till,
verksamt eller overksamt. Han tankte: Jag vill skapa verlden; sa skapade han denna méngfaldiga verld;
vatten, ljus, forgangligt och vattnen.[25]

Hvilket framsteg! I forestallningen om sjalen, liksom i den om Soma, var enheten annu blott den
verksamma lifsprincipen, som omedvetet arbetar sig fram, likt vextens lif. Har har for medvetandet
uppgatt en hogre enhet, tanken, som med full sjelfbestéamning later ur sig framga en ordnad verld. Vi
hafva dermed genomgatt det forsta stadiet af den Indiska verldsskapelseteorin. Det blott och bart
sinnliga, elementerna samt vext- och djur-lifvet, dro fornekade sdsom absoluta. Bakom dem upptrader
den tdnkande anden sdsom den verkande principen. Och nu blir detta vunna resultat upphofvet till en
hel verld af de mest fantastiska forestallningar. Med Inderns alla andra folk 6fvertraffande sinnlighet,
med den rika utbildningen af poesi och filosofi under en tiderymd af mer an tvatusende ar, ar det
naturligt, att dessa forestallningar om verldsskapelsen skola antaga de mest olika former. Jag behofver
i detta afseende blott hanvisa till Grekerna. Men under alla de brokigt skiftande gestalterna ligger dock



den tanken till grund, att det ar den tankande anden som ur sig frambringar verlden genom sin vilja.
Han vore en tom abstraktion, om han ej utginge ur detta Enda, "som ej kan tankas eller med nagot matt
bestammas", om han ej sage sig sjelf i verlden. Manga af de forestallningar som framstallas i en
sednare tids skrifter, i Manus lagar, i de filosofiska afhandlingarna Puranerna, ja afven i de till
Vedorna, horande Upanishaderna, torde forst hafva funnits i en ursprungligare form i Vedorna. Man vet
att delar af dessa heliga bocker gatt forlorade.[26] Manu hade for sina 6gon lagar, traditioner fran den
Vediska tiden, med hvilka han bragte sina laror i 6fverensstammelse; och dylika traditioner fortlefde
afven bland folket.[27]

Hvad som kunde gifva anledning till tvifvel, huruvida den sednare tidens forestallningar aro endast
utbildningar af forut redan forefunna, ar den omstandigheten, att en fullkomlig omhvalfning férsiggatt
med Indernas religion efter afslutandet af Veda-bockerna. Dessas tre hogsta gudar, Indra, Varuna och
Agni hafva fatt sin plats i en lagre himmel, och 6fver dem throna nu de spekulativt fattade Brahma,
Vishnu och Siva, alla utgéende ur, rattare olika gestaltningar af den absoluta enheten, Brahm. Dessa
aro dock endast nya namn for de aldre. Vishnu och Siva aro natur-gudar likt dessa, hvilkas dyrkan
sasom de hdgsta i en sednare tid utbredde sig bland folket. Den Brahmaniska spekulationen sokte stélla
dem i ett system, skapade den tredje Brahma, och fick sdlunda en dubbel olymp,[28] i det den bibeholl
alla de gamla i Vedorna forekommande forestallningarna. Brahma forekommer redan i ndgra hymner af
Sama-Veda, der han, sdsom annars Indra, sammanfaller med solen,[29] samt i Upanishaderna; i
allménhet skonjes 6fvergangen i de yngsta delarna af Vedan. En sddan omgestaltning af gudaverlden ar
hos Inderna till och med lattare forklarad an annorstades. Det p& en vidstrackt yta utbredda talrika
folket sondrade sig i en mangd stammar, hvilka i sina bergdalar lefde oberorda af andra under
arhundraden. Olika elementdra gudar uppstodo sdlunda pa skilda hall, och att s& var fallet, kan
historiskt bevisas. Vid Brahmanernas bemodanden att sammansluta alla dessa i ett system, maste
derfore deras forra betydelse forandras, ja afven tidigare genom de skilda stammarnes slutliga forening
till en storre enhet. For ofrigt visar sig en dylik vexling i de mytologiska forestallningarna hos alla folk.
Medvetandet ar underkastadt en daglig utveckling, anden far ett annat innehall, derfore framstar hela
verlden i ett dallrande skimmer, der hvarje begransning flyter tillsammans i det hela.

Vi hade vid utvecklingen af medvetandet om den immanenta enheten kommit till medvetandet derom
sasom en tankande ande. Denna egenskap hos "den stora sjalen", Mahan atma, af hvilken gudarne &ro
blott delar, finner sitt uttryck i ordet Om = verldsalltet = Ur-Brahma. Sammansatt af aum = avam =
tad = pron. det, beteckna de tre bokstafverna symboliskt de tre hogsta gudarne, hvaraf det ar en
sammanslutning.[30] Manu's lagar saga: det mystiska enstafviga ordet ar den hogste guden.[31] Men
det ar tillika ordet ofverhufvud, ett uttryck for tanken, fornuftet, som ur sig skapat verldsalltet. Det ar
forestallningen om detta immanenta fornuft, hvilken sélunda uttalar sig i en hymn ur Rig-Veda: "Sésom
kornet renas i sallet, bildas ordet i de vises sjal." Det ar der vittnesbordet for sanna vanner, ty all deras
styrka ar uti det heliga Ordet.[32] Denna ordets makt askadliggores afven i Vatchaspati, rostens herre,
och Brahmanaspati, andaktens gud, som kallas gudarnes fader.[33] "Den ene gamles ord, hans som
grundade himmel och jord, frambragte forst af allt den vordnadsvarda Soma".[34]

Sasom verlden férut utvecklat sig ur vattnet, ur Soma, ur sjalen och slutligen ur den tankande anden,
sd ar nu det outgrundliga ordet, tad, den forsta principen, ifrdn hvilken allt uppstar. Den enklaste
forestallningen harom finnes i Chandogya Upanishad: "I begynnelsen fanns detta allt ej till; Det (Tad)
var varande; det forandrade sig, det blef ett agg; detta lag ett ar; det klyfde sig; de bada skalen voro
guld och silfver; silfret ar jorden, guldet himmelen".[35]

Har moter oss nu den bekanta forestallningen om verldsagget, som trognare an hvarje annan visar
oss Indernas uppfattning af verlden, ej sdsom ett utom skaparen stdende, utan sdsom nagot hvartill han
sjelf forvandlat sig. Och denna forestallning aterkommer hérefter i en mangd af vexlande former.
Indern kan ej fasthalla, att det ar tanken som skapar, och att detta 4r en abstraktion af honom sjelf.
Han sager derfore: tanken, det, antog forst gestalt sasom Purusha (anden), Viraj, Vishnu, Brahma,
Narayana; denne bildade sedan verlden ur ett agg. Han ar dock ingen judisk Jehovah; detta namn ar
endast ett tunnt holje, en sldja for tanken, och han forsvinner, uppgar helt och hallet i skapelsen.
Puranerna, den sednare tidens utbildade filosofi, &ro rika pa framstéllningar af denna art. Det heter i
Matsya Purana: Narayana (den hogste anden) foddes ensam och, férsankt i begrundning, langtande att
skapa en mangfaldig verld, skapade han forst vattnen, i hvilka han inkastade ett fré. Detta fro blef efter
tusende ars forlopp ett stort dgg liksom af guld, glansande som tiotusende solar. Han intrangde sjelf
deri, genomtrangde det, skapade af dess tvenne delar himmel och jord.[36] Medvetandet att denna
skapare ar endast det af tanken fattade fornuftet i verlden framlyser i den teori, som star i spetsen for
Manus lagar: Denna verld var forsankt i morker; ofattlig, berofvad hvarje bestamd egenskap, utan att
kunna fattas af forstdndet eller blifva uppenbar, tycktes den helt och hallet vara forsjunken i somn.

D& framstod Herren, som ar till genom sig sjelf, och som ej kan fattas af de yttre sinnena, gorande
fornimbar verlden och de fem elementerna, lysande med den klaraste glans, och skingrade morkret.



Sedan han i sin tanke beslutit, att l1ata utgd ur sitt vasende serskilda skapade varelser, frambragte
han genast vattnen, i hvilka han nedlade ett fro.

Detta fro blef ett 4gg, glansande sdsom guld, lika lysande som stjernan med tusende strélar, och i
hvilket foddes han sjelf, alla vasendens urfader.

Af honom, som ar den ofattliga eviga orsaken, som existerar och icke existerar har blifvit frambragt
den gudomlige mannen (Purusha), berémd i verlden under namn af Brahma.

Sedan han drojt i detta agg ett ar, skiljde Herren, endast genom sin tanke, agget i tva delar.

Och af dessa tva delar bildade han himmelen och jorden; i midten satte han luften, de atta
himlatrakterna och det bestandiga forvaringsrummet for vattnen.[37]

Dessa har i forkortad form anforda utdrag ur Puranerna kunde méangfaldigt férokas. Det vore dock
ofverflodigt, ty de utgéra ej ndgon utveckling af medvetandet om den absoluta enheten, som jag laggt
till grund for min undersokning. Medvetandet derom sésom om honom, "hvilken har sitt ursprung i sig
sjelf, hvilken ar Vara och Icke-vara", blandas med forestallningarna om Purusha, som an foddes i
vattnet, hvarur han sedan lat verldsagget och verlden uppstd, an sjelf fick sin forsta tillvaro i detta agg.
[38] Klarast uttalas detta medvetande, sa vidt mig tillgangliga kallor gifva vid handen, i borjan af
Vishnu Purana. Det sages der: Den absolut Ende, ofattlig for forstandet, har sin tillvaro sdsom ande och
materia, i hvilka han ingdr sdsom den allménna sjélen, verldens substans. Derpd aterkommer den
vanliga forestallningen: af elementerna bildades med det osynliga forstandets tillhjelp ett agg, hvilande
pa vattnet, i hvilket Alltets herre tog fornimbar form sdsom Brahmé.[39]

Vi hafva uppnatt héjdpunkten af den Indiska spekulationen. Den i sig varande substansen ar hvarken
Vara eller Icke-vara, utan den eviga processen mellan bada, Svadha, Sjelfsattande. Till denna hojd af
djerf spekulation, "jemforlig endast med de Eleatiska tankarena i Grekeland eller med Hegels filosofi"
uppsvingar sig foljande hymn ur Rig-Veda:

D& fanns hvarken Vara eller Icke-vara; hvarken verld eller luft eller ndgot derofvan. D6d fanns icke;
ej heller da ododlighet; icke heller skilnad mellan dag och natt. Blott Det (Tad) andades utan
andedragt, ensamt med henne (Svadha = Sjelfsattande), som uppehalles uti honom. Morker var det;
froet, som var inholjdt i hylsan, brast slutligen sonder genom eftersinnandets makt. Forst bildades
langtan i hans sinne, och det blef den ursprungliga alstrande saden; langtan, hvilken den vise,
profvande i sitt hjerta, fattar sdésom bandet mellan Icke-vara och Vara.[40]

Jag har hittills vid undersokningen af denna medvetandets utveckling genom de olika
skapelseteorierna alldeles lemnat asido en del forestallningar, hvilka soka forklara hvarfore skapelsen
skedde. Vi ledas ofver till dem af de anforda orden. I den ena bodde langtan, karna, karleken, detta
band mellan det som ar och icke ar. Denna langtan genomstrommar hela skapelsen. "Den af Brahma
frambragta elden Onskade att vara mangfaldig och alstra"; vattnen likasd. Men denna langtan &r
ingenting annat &n den abstrakt fattade enhetens, tankens nodvandiga fordran pa en mangfaldig verld.
Utan denna vore den gj till, den har sin verklighet endast i och genom mangfalden. Sjelf sattandet var
frdn boérjan och fortfar &nnu sdsom sédant i skapelsens allmanna langtan. Denna ursprungliga langtan
askadliggores i gestalten af en qvinna. "Maja, som ar Brahma's langtan, begar, ar evig; forganglig ar
hon, som utgor de lefvandes viljolust. Brahma i forening med Maja har frambragt verlden, i det Maja
antog femtio gestalter.".[41]

Frdga vi huru denna forestallning uppstatt, ligger svaret nara till hands. Ofvanfére sdgo vi huru
urvattnets alstrande féorméga antog bendmningen moder, och dermed var gvinnogestalten fardig for
forestallningen. Denna harkomst bevisas i en Upanishad genom dessa ord: Brahmamaja ar ett haf med
méktiga vagor och valdiga strommar; hon &r lifvets fullhet och tillika den afgrund hvari allt sjunker ned,
ett haf af ljus, skugga och morker, de lefvande valtra sig sa lange i dess hvirflar, som de veta sig
sondrade fran den ande, hvilken séatter allt i rorelse. Hon framstér saledes har sdsom det forsta,
hvarifrén allt utgar, sdsom moder till skapelsen. Och detta ar afven uttaladt. "Forr an allt skapadt var
Maja; i henne var dunkelhet, i hvilken begaret hvilar. — Brahma var fordjupad i langtan".[42]

Vi hafva har en ny serie af forestallningar om verldsskapelsen, laggd till den forra, eller rattare
sammanvafd dermed. Men de std ej i strid med hvarandra, aro ej uttryck af skilda verldsaskadningar,
utan genomféra begge den grundtanke jag ofvan sokt framhalla. Fran Maja hafva gudar och verld sitt
ursprung; likasa fodes i dgget Brahma, och jord och himmel uppstd af dess begge delar. De bara
derfore begge endast vittnesbord om rikedomen och friskheten hos Inderns fantasi, som kladde sina pa
djupet slumrande tankar i alla dessa och tusende andra skiftande gestalter.

Jag har sammantrangt denna forsta afdelning till den yttersta korthet, som det varit mig majligt.
Méahénda har den derigenom pa sina stéllen blifvit dunkel. Men afsigten var icke heller att gifva en



fullstandig framstallning af den indiska mytologin 6fverhufvud. Mitt syfte var endast att uppvisa, huru
medvetandet om den ende och i verlden inneboende guden smaningom har gestaltat sig i olika former.
En ofversigt af denna allmanna utbildning ar tillracklig for jemforelsen med det finska
gudsmedvetandet, huru detta later elementerna och den ordnade naturen, ja &fven gudarne uppsta;
med ett ord, huru den forklarar verldens uppkomst.

Att gangen af undersdkningen i det f6ljande blir ndgot annorlunda beror deraf, att flera
biundersokningar dessforinnan aro nodvandiga.

II.

"Grundvilkoret for hvarje religion, som fortjenar detta namn, sdger Castrén i inledningen till sin finska
Mytologi, ar att den erkanner individens beroende af hogre makter, hvilka den antingen med karlek
eller fruktan, antingen i templets hvalf eller i djupet af sitt hjerta vordar och tillbeder. Det gifves
hvarken i Hogasiens oknar eller pa sjelfva Sibiriens 6dsliga tundror nagot folk, som ej skulle erkanna
tillvaron af vissa hogre, menniskan ofverlagsna makter." Alla dessa Schamanismen mer eller mindre
hyllande folk erkanna "den subjektiva viljans beroende af en objektiv."

Det ar hari vi finna en utgdngspunkt for var undersokning. De flesta af de finska folken ega nemligen
ett ord, som de begagnat for att uttrycka denna forestallning om en 6fversinnlig makt, infér hvilken alla
dodligas hjertan maste bafva. Detta ord ar jumala, Lapparnes jubmel, Esternas jummal, Livernas jumal,
[43] Syrjanernas jen, jemel, Tscheremissernas juma, Samojedernas Num.[44] Numera har detta ord hos
de flesta ofvergatt till den abstrakta betydelsen af gud i allm&nhet; men hos dem alla kan man ga
tillbaka till en tid, da det blott tjenade till att beteckna den synliga himmelen med alla dess fenomener
af aska, blixt, dunder, regn, snart afven sdsom namn for den makt, hvilken gaf sig i dem tillkéanna. Ja,
hos Samojederna benamnes an i dag himmelen Num, ehuru ordet tillika betyder gud. Till sin stam ar
det gemensamt for alla de finska folken, och att en utveckling i dess betydelse fran den ursprungliga af
himmel férsiggatt, bevisar det nara sammanhanget med en mangd andra ord i de finska spraken, hvilka
hénféra sig till de himmelska foreteelserna. Sa i Ostjak. nai eld, Obd. dial. sol, Ung. nap sol; Ostjak.
mim, ném det 6fra, undre Surg. dial. jom regn, Ugr. Ostj. niim det 6fra. Likaledes i Syrjan. gym &ska,
Fin. jymy, jumu; Kamass. Samoj. niim aska, ni tak, det o6fra; Ostjak Samoj. nup, nop, nom, lom gud. I
forbigadende vill jag namna, att afven Baskerna kalla gud jainkoa, jinkoa,[45] jon, jaine.[46]

De vexlande foreteelserna pa det vida himlahvalfvet deltaga sélunda i det helas namn, alldenstund de
aro endast olika yttringar af samma hemlighetsfulla gudamakt, hvars enhet i dem alla forestallningen
anar. Men att aningen om denna enhet, om den objektiva makten o6fverhufvud i verlden, stracker sig
langre, bevisar Samojedens svar till Castrén vid ishafvets strand. Pa den forres fraga: hvar ar Num? —
svarade han endast helt kort: der! pekande pa hafvets dunkla yta. Afven jorden betecknas ndgongéng
dermed. Och detta ar just grundvalen for alla de finska folkens egendomliga verldsdskadning, att det
tillvarande utvecklat sig ur en enda princip, den i allt verkande ur-kraften, hemlighetsfull och ofattlig.

Ett ytterligare stod for denna asigt ar den allmanna seden hos de altaiska folken, att aldrig
omedelbart dyrka Num, Juma, ej heller afbilda honom. Castrén omtalar, i sitt utlatande ofver den
etnografiska delen af Schrenks resa till de Samojediska tundrorna, dennes yttrande om Num, att han
"ser och vet allt, men ar for upphéjd att vilja skdda ned pa det arma menniskoslagtets oden," utan att
motséga atminstone detta.[47] Den kraft som bor i de enskilda naturforeteelserna blir en makt, den
man tillber och dyrkar, men bakom dem alla stdr sdsom upphofvet den hemlighetsfulle Num,
outgrundlig i sitt djup. Berattelsen om Jumalabilden hos Bjarmerna kunde synas sdsom en motsagelse
hartill, men mahéanda tillhér han en tid, da juma redan blifvit antingen en abstrakt benamning, eller
serskildt en askans eller krigets gud. I alla héndelser utvisar sjelfva grundbetydelsen himmel, att detta
omatliga nagot ej som sadant kunnat afbildas, utan forst, dd ndgon serskild foreteelse eller person
dermed betecknades. Dyrkan af himmelen sasom det hogsta, det forsta vasendet ar forofrigt gemensam
for ménga af Orientens naturfolk. Klemm séger, att Chineserna dyrka himmelen sdsom ‘alla tings
fader', men floder, vindar, elden, hafvet hafva sina genier, dem man hembar gudomlig dyrkan.[48] Och
Kongfutse larde: "Det hogsta vasendet betecknas under den synliga himmelens sinnebild"; dock
framstéaller man detsamma &afven under solens, manens och jordens serskilda sinnebilder.[49] Saledes
himmelen &fven hos dem det allt genomgdende. Under skilda namn tilldelas den gudomlighet &fven af
Mongoler, Tunguser, Ostjaker, Mordviner och Turkar.[50]

Sjelfva denna forestallning om himmelen sadsom det forsta gudomliga vasendet ar sadlunda gemensam,
icke blott for de turaniska folken, utan &afven for ostasiens bebyggare, af hvilka, sdsom W. Schott



uppgifver, Chineserna kalla himmelen #jan, Japaneserna ten. Men den aterfinnes, enligt Castrén, afven
hos Perser och andra ariska folk.[51] Det synes sjelffallet, att naturbarnet skall tillegna gudomliga
egenskaper at det hoga, lysande hvalfvet, som ofverallt moter dess 6ga. Men har ar fragan, om denna
forestallning ar ursprunglig hos de altaiska stammarne. En undersokning af ljudkombinationen Num
upplyser oss derom. Vi hafva redan sett den talrikt forekomma hos de egentligen finska stammarna,
hos Ostjaker och Samojeder; hos de sistnamnda ar otvifvelaktigt Jenissei Samoj. ngd gud (nga-faddi =
klar rand vid horisonten, gudsfall), Tawgy Sam. nga, ngua gud, Jurak Sam. nga underverldens gud, af
samma stam. I sistnamnda dialekt betyder neml. jam haf, och det ar bekant, att konsonanterna j och n,
ng i Finskan och Samojediskan ofta vexla om med hvarandra, t.ex. jake, fin. noki sot. Att stamvokalen
kan vexla mellan a, o, u, bevisar utom det ndmnda samt ordet num, nom, mangfaldiga exempel.
Salunda betyder talet 100 i Votjak. sju, Syrjan. sjo, Finsk, sata, sét, Turk. jos, jiis, Samoj. jur.[52] (Afven
i sanskr. heter 100 sata). Betydelsen af haf och underjordens gud ar tillika en bekraftelse pa
uppfattningen af Num sdsom den i allt narvarande gudomen. Ty Jurak Sam. nga, underjordens gud, ar
hos Tawgy Sam. en himmelens gudom.[53] Det sistnamnda och formen jam leder oss genast till
Lapparnes underjordiska herrskare och gud jabme, med ett eufoniskt b sdsom i Jubmel. Helt séakert hor
till samma stam Tungusiskans gja, ajama — god, med; en vanlig forslagsstafvelse.

Inne i dessa jemforelser kan jag ej lemna ondmnd en, som har sjelfmant erbjuder sig. Castrén anfor,
att konsonanterna j och w ofta i de altaiska spréken sattas framfor en begynnande vokal sdsom
aspirationer, stundom afven h, k, s, och att alla dessa afven kunna med hvarandra vexla plats.[54] Med
denna lag till stod finna vi mahanda forklaringen af bendmningarna pa flera finska folk. Ryssarne
omtala fran 11 seklet ett folk jam, jemer, hvilket enl. Lehrberg och Sjogren ar detsamma som Hém-eet,
Héimélédiset. Deraf far man, med utbyte af h mot s, Sabme-lads, Lappar, och den svenska bendmningen
pa Samojederna. Men redan Franzén jemfor det Lappska Sabme med Suomi[55] och Lehrberg anfor
flera former, Same, Some, afven den ryska och svenska benamningen Sumer, sdsom af enahanda stam
med Suomi, men alla liksom jam, ham hanférande sig till suo, sumptrakt.[56] Nagon svarighet vid ofvan
framstallda asigt erbjuder forklaringen hvadan Germaner och Svenskar hafva fatt benamningen Finnar.
Enligt Diefenbach betyder det nordfrisiska finne, anglos. och fornnord. fen, sumptrakt,[57] och det ar
icke antagligt att de utan skal uppkallat folket sa. Men huruvida det héarleder sig deraf, att Finnarne
bebodde sumptrakter, eller att man d&, som ofta nu, forklarade Suomen maa = Suomiehen maa, ar
svart att afgbra. Da likval Suomi, Same, tyckes vara samma ord som Jur. Sam. jam, haf, kan man val
icke forneka allt sammanhang med suo; men att m hor till ordets stam bevisas af alla dess olika former.
Derfore sager afven Sjogren afgjordt om Arvidsons och andras antagande af Suomi sdsom en forkortad
form af Suomen maa, att det ar att gora vald pd den enkla stammen och detsamma, som att forklara
Hameen maa likbetydande med brollopsgasternas land, af haa, miehen, maa.[58] I stallet for
"karrbebyggare," som man forklarat Finnarnes namn, skulle saledes ofvan gifna forklaring innebéra en
paminnelse om "Guds utvalda," eller "himmelens soéner," bendmningar som endast Judar och Chineser
hittils varit nog ansprakslosa att tilldela sig.

Men jemforelserna stanna ej har. Tungus. ajama god namndes. Att det forsta a ar endast ett eufoniskt
tillagg synes af Mongoliskan. Med den férut ndimnda vexlingen af konsonanten j mot s fa vi neml. Mong.
sam, Tibetan. sang, hvilka bada i dessa sprak betyda god. Det ar just med anledning haraf som Castrén
jemfor Tibetanarnes Sang-fu, det godas kalla, med Finnarnes Sampo; det Tibet. Sangfu uttalas neml. af
Mongolerna Sampo, och fu kélla, upphof, motsvarar ater det finska pd4.[59] Det aterfinnes afven under
olika former hos andra altaiska folk: Tungus. bulak, Burat. buluk kalla, Sojot. pas, Kojbal. bas hufvud,
Kamass. Samoj. phéru kélla; tydligast visar sig slagtskapen i det Ungerska 3, fej hufvud. Att ater, med
kannedom om huru ofantligt ofta de begynnande aspirationerna h, s, j, nj byta plats med hvarandra i de
altaiska spraken, forneka identiteten mellan det Tungus. gjama god och samma folks njan, njangnja
himmel,[60] &r omdjligt. Begge ater std bade i ljud och betydelse i det innerligaste samband med
Samojedernas jama, Lapparnes jabme, Fin. juma-la, Sam. Num = himmelen, himmelens gud, ur-
gudomen. Och betydelsen af det mangomtvistade Sampo vore salunda etymologiskt, icke blott det
godas Kkalla, utan afven himmelens hufvud, guds hufvud, hélla, ursprung = solen! Har hade vi saledes
att soka losningen pa denna i finska Mytologin hittils oforstddda gata, som pa detta satt uppfattad
sprider ljus oOfver manga dunkla stdllen i Finnarnes urgamla dikt. Och markvardigt nog
ofverensstammer denna forklaring med allt hvad om Sampo i Kalevala-dikten sadges, d& man neml.
serskiljer sednare tiders tillagg. Alldenstund denna fradga star i narmaste sammanhang med narvarande
undersokning, vill jag har i korthet framlagga de ytterligare bevis, som ur Kalevala latteligen kunna
hemtas fo6r ofvanndmnda &sigt. Det sednaste af Lonnrot sinnrikt framstéllda allegoriska
tydningssattet[62] torde, liksom de foregdende, icke for en noggrannare profning vara héllbart.
Allegorin ofverhufvud afvensom har det abstrakta begreppets bildning tillhora ett mera utveckladt
medvetande an den finska dikten ger tillkanna.

Kalevala-sangerna utgora nu till storre delen en skildring af 6msesidiga hartag mellan Kaleva- och
Pohjola-folket; det &r derfore ingenting underligt att dessa krigstdg upprepas. Men en
anmarkningsvard omstandighet &r den, att Louhi innesluter i berget bdde Sampo och solen jemte



manen. Vid hvardera tillfallet utbredde sig med anledning deraf olyckor och mérker 6fver Kalevas folk.
Att lefva utan Sampo var att lefva ett fattigt lif, utan sol ett dystert och moédosamt. Kalevas hjeltar
besloto derfére hvardera gangen att aterforskaffa sig denna det godas kalla. Afven i det enskilda visar
sig en Ofverensstammelse dem emellan. Bade Sampo[62] och solen[63] benamnas kirjokansi, det
brokiga locket, kirjorinta, det brokiga brostet. Mangt och mycket i fornsdngerna synes val vid forsta
ogonkastet strida emot en sddan uppfattning, men motsagelserna losas latt, d@ man besinnar de
mangfaldiga omgestaltningar dessa sanger under tidernas lopp lidit. Minnet af hvad man tankt sig
under Sampos namn har férsvunnit, men medvetandet derom sdsom nadgonting stort och forunderligt
gvarlefver annu. Sdsom Sampo for det narvarande beskrifves ar det ett oting, ty de skilda delarna
kunna aldrig sammanfogas till ett helt, &ldre och yngre forestallningar blandas om med hvarandra. Sa
uppfattade afven Castrén Samposangerna, atminstone till en borjan. Han anser att berattelsen urspr.
var af mytisk natur, och att den historiska inkladnaden &r tillaggd forst af en sednare tid.[64] Afven
Schiefner yttrar sig harom: att Sampomyten "har att tacka sitt ursprung en sinnrik uppfattning af
storartade naturforeteelser, kan val numera icke latt betviflas".[65] Upplysande ar det harvid att
jemfora gamla och nya upplagan af Kalevala. I den forra ar det Ilmarinen och Wainamoinen, som soka
att ater tanda ljuset, i den sednare spelas denna roll af Ukko, ilman ukko, som dock tydligen &r blott en
annan benamning for Ilmarinen. Att han, enligt egen utsago,[66] hamrat himmelens lock och fast solen
och manen derpd, tjenar sdsom en ytterligare bekraftelse, ty pa samma satt ar det blott han som kan
smida Sampo; att ater forfardiga ett dylikt ting af en svanfjader, ett kornfr6 m.m. borde val for
Wainamoinen icke hafva fallit sig s& svart. Mahanda &aro de sista forestdllningarna spar af den
skandinaviska gudasagans inverkan i en sednare tid, ty de aro uppenbarligen tillagg, hvilka med det
Ofriga ej std i ratt sammanhang. Schiefner har i de ryska och skandinaviska sagorna uppvisat likheten
med forestéllningarna i Kalevala och Kalevi-poeg. Men man kan dock icke endast pd grund af dessa
likheter antaga, att de bada finska folken frén sina tidigare boningsplatser i ostern medfért hogst fa
egendomliga myter och hemtat sina gudar och sin sagoverld frd&n Germanerna.[67] Ty forst och framst
ar annu icke bevisadt, huru mycket af detta sagostoff bor tillskrifvas de finska folken i Ryssland, och for
det andra aro dylika forestallningar gangse hos alla folk, beroende af deras bildningsgrad. Detta
fornekar dock ej tillvaron af lanade forestdllningar, uppblandade med de ursprungliga. En annan
omstandighet, hvaraf man ofta finner sig oOfverraskad, ar att se solen namnas, der man af
sammanhanget hade vantat Sampo. Sa t.ex. N. Kal. XLIII. 350, sjunger Waindmoinen, sedan Sampo
forgatts i hafvet:

Sina Pohjolan emant3,
Tunge turmiot kivehen,
Pahat paina kalliohon,
Vaivat vuorehen valitse,
Ela kuuta kulloinkana,
Aurinkoa milloinkana!

Dermed oOfverensstamma afven de ord Wainamdinen yttrar, da han ser spillror af Sampo vaggas pa
vagen mot hans hembygds strander:

Tuost[68] on siemenen sikio,
Tuosta kynto, tuosta kylvo,
Tuosta kasvu kaikenlainen,
Tuosta kuu kumottamahan,
Onnen péiva paistamahan,
Suomen suurille tiloille![69]

P& grund af det namnda och afven det f6ljande anser jag, att man med Sampos namn betecknat solen;
derfore sta afven dylika uttryck qvar, ehuru nu oforstddda. Mahéanda moéter oss har forofrigt, vid
beskrifningen om huru Sampo splittras sonder, minnen fran férestallningarna om verldens uppkomst ur
det sondersplittrade verldsagget. Hvad ar val heller mera egnadt att framkalla forestallningen om ett
agg, an den glansande solskifvan! Vi hafva likartade forestallningar hos Inderna. Den osynliga, annu ej
tillvaro egande urgudomligheten bildar genom sin tanke ett 4gg, hvari han sjelf ingar. Genom hans vilja
splittras det sonder, hvarvid spillrorna bilda verlden. P& samma satt 4r Sampo har den glansande
solskifvan, det godas kalla, hvari det goda sjelft, Sam = Num = Jum = den ursprungliga, for tanken
ofattliga gudomligheten gifvit sig en verklighet. Denna solskifva ar ett agg som splittras sonder, och ur
spillrorna framgar hela skapelsen sdsom delar af Sam = Num, d.d. en fullstdndig immanens. Jag
aterkommer langre fram till dessa forestallningar. Nu vill jag blott omnamna, att 4ggets identitet med
solen afven papekas i en Estnisk folksang. Sdngarn omtalar huru han fann ett 6rnbo, hvarur han tog det
tredje agget och bar det till sin bat. Agget foll i hafvets djup, alldeles sdsom Sampo, och splittrades mot
klipporna; af skarfvorna uppstodo fartyg. Men dgget bragte solen att smaélla (paisomaie), ménens sken
att tillvexa. Ur gulan uppsteg en hog 0, ur karnan de andra holmarna.[70] Vi finna haraf huru



mangfaldt skiftande gestalter en ursprungligen gemensam forestallning antar i den sig standigt
panyttfodande folktraditionen. Sédsom ytterligare stod for det ndmnda vill jag annu anféra, att Inderna
vid solformorkelser tro, att demonen Rahu, ljusets fiende, uppslukar solen. Siva har dock afhuggit hans
kropp, derfére kommer solen fram da hon passerat Rahus svalg. Begreppet om ett fangslande
aterkommer afven i berattelsen om Bala och Vritra, tvenne demoner, som i djupa klyftor halla fangslade
de himmelska korna, de regngifvande skyarna.[71] Det paminner derjemte om de finska uttrycken kuu
syddéddn, kuu syntyy, samt kuumet, som instanger manen, hvarpd Kave befriar den.[72] Agricola ater
sager att manen uppslukades af kapeet; enligt en annan tradition foranledes dess formorkande af en
gudomlighet Rahkoi,[73] ménne = Rahu? I den finska sagan om Leppapolkky berattas ater att solen,
méanen och morgonrodnan hallas fingslade af tre drakar. Dessa dodas af tre ynglingar med tillhjelp af
en varg, hvarpd himlaljusen atergifvas at verlden.[74] Utrymmet férbjuder att nu vidare underséka den
hérmed néra sammanhangande, af Castrén uttalade, af Collan fasthéllna asigten, att i finska dikten
skonjas tydliga spar af forestallningar om en ljusets strid med mérkret. Den hanfor sig ratteligen afven
till en jemforelse med den persiska verldsaskadningen, som helt sakert kommer att kasta ett mycket
Kklarare ljus ofver dessa forestallningar. Jag slutar derfére har endast med nagra ord ur Wainamoinens
afskedssang, der paminnelsen om soitto otvifvelaktigt ar ett sednare tillagg, d& man under Sampo
tankte sig blott ndgonting obestamdt, som skaffade lycka:

Taas minua tarvitahan,
Uuen sammon saattajaksi,
Uuen soiton suoriaksi.
Uuen kuun kulettajaksi,
Uuen paivan paastajaksi.

Efter denna afvikning for utredningen af Sampos betydelse och dermed sammanhangande
forestallningar, atervanda vi till hufvudfragan. Vi hafva funnit att ordet Num, jemte dyrkan af himmelen
sadsom en hogsta gudom, var utbredd 6fver en stor del af nordliga Asien. Men afven hos den ariska
stammen i s6der aterfinnas bade ordet och betydelsen. Hos Inderna &ar jama, liksom det Lappska
Jjabme, namnet pa doédens drott; i Vedorna d.v.s. i den &ldsta tiden &r han likval en himmelens furste,
frambragt af ljus och molndunkel; ja han ar solen sjelf sdsom alstrande lifskraft. Samma hamn och
person aterfinnas i Persernas Vendidad och heliga sagor. Jima, som han har kallas — en aldre form for
Dschem, sammansatt med schid, herrskare, till Dschemschid — ar den gyllene tidens furste. En
paminnelse om Wainamoinen moéter oss i berattelsen om denne. Ormuzd uppmanar neml. Jima att féra
skapelsen till trifsamhet och lycka, och skanker honom dervid en gyllene vinge och staf. Da trader Jima
fram, vand mot middagssolen, och sager: vidstrackta heliga jord! rér dig, 6ppna dig (sdsom en
fodande), du boskapens, hastars och menniskors amma! Och jorden strackte sig ut. Ytterligare skall
Jima plantera en stor tradgard, for att fora utvalda menniskor dit.[75] Hvem erinrar sig icke har
Wainamoinen, som ur det brustna agget bildar verlden, och sedermera besar jorden genom Pellervo.
Huruvida forofrigt det Indiska jama har ndgot sammanhang med sanskr. ordet dscham, som enl.
Bothlingk och Roth betyder jorden, kan jag ej nu afgora. Hos Hebreerna mota oss jom dag och jum
himmel, Tyskar och Svenskar hafva ordet himmel, arfdt fran deras gemensamma forfader Germanerna.
[76] Men alla dessa ord std, sa vidt jag kanner temmeligen enstaka, utan tillfredsstallande forklaring i
de ariska, mig veterligen icke heller i de semitiska spraken. En urdldrig beréring mellan den Turaniska
och Ariska stammen torde derfére dessa, liksom manga andra omstandigheter, gifva tillkdnna. Men
man finner latt hvilkendera som varit den egentliga egaren till namnda ord. Ty under det Inderna
fafangt soka tolka betydelsen af Jima sédsom "tvillingsbroder," latin. gem-inus, gem-ellus, fastes dervid i
hela norra Asien samma begrepp. Vigtigare ar dock, att alla ariska folk ega ett annat, ur deras sprak
latt forklaradt, ord som betyder himmel, gud, neml. af sanskritstammen div = dis lysa. Denna heter i
sanskr. déva-s gud, littov. dieva-s, pers. daéva-s, grek. di-os, div-os, latin. deu-s; sanskr. ordet djaus
himmel motsvaras ater narmare af grek. zeus, forngerm. tius, gen. tivis, tysk. teuf-el, svensk, djefvul.
Da de flesta ariska folk fran 6n Ceylon till Atlantiska hafvet bibehallit detta ord; dd ménga af dem intet
annat ega, for att uttrycka begreppen himmel, gud, eller sedan kristendomen lart betrakta den
hedniske guden sasom de onda andarnes furste, djefvul, kan man véal med allt skél anse detta ord
sasom ursprungligen tillhorande arierna. Men att de sjelfva skulle skapat sig tvenne ord for samma
begrepp, ar icke antagligt. Det ar afven pa grund haraf som Schott anser det finska ordet taivas himmel
vara af ariskt ursprung; sanskr. daiva-s betyder afven gudomlig.[77] Dock har han forut i detta fall gjort
jemforelse med det finska taiv-un, taip-ua bdjas.[78] Det skulle fora oss for langt att folja detta ords
vandringar genom Asien. Jag vill blott namna det anmarkningsvarda, att hufvud betyder i Ienis. Ostjak.
tjy'e, Jur. Sam. ngaewa, Tamas. Sam. ngaivua; hufvudhud Samoj. tdi, tuaja, ngaewanjaes; Jen. Ostj. toai
det O6fra — tjoi himmel, des 6ga, Karagas. tére himmel; Kojbal. djén gud, tang morgonrodnad, Burat.
tenger himmel; Samoj. t4, tdng hogt berg, td-men ofvan, Mandschu. ten = Chines. fjan himmel. Har det
ariska déva-s, det finska taiva-s sitt urhem i China? Hafva de begge druckit ur samma kélla, som flodar
ur morgonrodnadens land?

Vi hafva sdsom resultat af det foregdende en hos alla turaniska folk utbredd forestallning om en



ofverallt, i jorden, i hafvet, i himmelen och dess foreteelser boende gudomlig urmakt, kallad med skilda
namn Jum, Num, Sam. Det ar forut namndt, att detta urvasende sasom sddant ej &tnjot ndgon serskild
dyrkan, ej heller afbildades; det var for hogt och oatkomligt fér dodligas boner. Hari visar sig en stor
ofverensstammelse med Indernas urvasende, som ur sig utvecklar, allt varande, som ar o6fverallt och i
allt, i naturen, i gudar och menniskor, utan att sjelf kunna fornimmas. Detta urvasende kommer hos
Inderna till verklighet i vattnet, narmare bestamdt egentligen i luften, som genom fortatning ofvergar
till vatten, hvarpa det heliga verldsidgget vaggas fram; en uppfattning som igenfinnes afven hos
Tibetanarne. Ty ocksé der drifves luften tillsammans af en hvirfvelvind, den fortatas, och deraf uppsta
sedan berg, lander m.m.[79] I fullkomlig 6fverensstammelse harmed yttras i den finska folkdikten, med
dess egendomlighet att betrakta upphofvet till ndgot sdsom dess moder:

IIma on emoja ensin, Vesivanhin veljeksia 0.s.v.[80]

Det aterklingar har den urspr. forestallningen om Num, som &ar afven i hafvet, eller rattare hafvet ar
Num enligt Samojedens utsago, och Jur. Sam. jam betyder haf. Och pa det andlésa hafvet vaggas
luftens jungfru, da hon pa sitt kna bar det skimrande verldsdgget, som rullar ned deri. Denna luftens
jungfru, som synbarligen ar ingenting annat an luften sjelf personifierad, kallas afven uttryckligen

Vanhin luonnon tyttarista, och
Ensin ema itseloita.[81]

Det ar har ratta stallet att framhalla, hurusom hela den egendomligt finska verldsédskadningen liksom
koncentreras kring ett enda betydelsefullt ord, synty. Allt i verlden kan forklaras, om man blott far reda
pa dess ursprung, det som gifvit upphof dertill. S& &r det med de spada blommorna pa marken, med
skogen, blasten, ja smartan och pldgorna; sjelfve aro de intet annat &n yttringar af den makt, som gifvit
dem upphof. Alla enskilda foreteelser i verlden hanfora sig salunda ytterst till ett ursprungligt vasende,
hvarifrén de alla, afven "de med skaparkraft begafvade andarne, gudarne, framtradt".[82] I hela detta
betraktelsesatt ligger den mest uppenbara oOfverensstammelse med Inderns; dessa synty-sanat
forekomma ocksa i ofantlig mangd och utgéra sjelfva grundvalen for det finska medvetandet.
Betraktade med stor vordnad for sin helighets skull, hafva de &nda till vara dagar bevarats i folkets
sinne, ehuru ofta allt minne af deras betydelse redan forsvunnit.

P& den standpunkt af utveckling Finnarnes mytologiska forestallningar hunnit genomskimrar &nnu
natursidan hos de flesta gudagestalter. Det vore orétt att harvid, liksom négra gjort, kalla den finske
sangarns fantasi fattig och sparsam. Likt Indern &lskar han att hélja hvarje gudomlighet i en skimrande
slgja af de mest glansande farger. Man behofver blott erinra sig Pohja jungfrun, som sitter vid
regnbagens rand i en hvitglansande dragt, vafvande pa en gyllene vaf med en vafsked af silfver, eller
Ilmarinen, som vandrar vid himlaranden i blda strumpor och brokiga skor, utrustad med en
eldgnistrande skjorta och héallande i handen det blixtrande Kaleva-svardet, allt erinringar om honom
sdsom himmelens eller luftens gud. Och lika lysande framstallas Wellamos mor och skogens jungfrur.
S& hopar afven den éaldsta indiska dikten, pa sina gestalter allt hvad i foreteelsernas verld finnes
lysande och sként. Men detta bevisar for dem begge endast en sd mycket stérre brist pa inre andlig
skonhet, hvarigenom formerna blifva dimmiga och genomskinliga, samt pa det hogsta obestamda. Med
andra ord, dessa folk lefva i sina aldsta dikter ett ungdomligt friskt naturlif, hvarigenom utbildningen af
de eleméantdra gudarne till sedligt handlande individer, sddana vi moéta hos Grekerna, annu ej
forsiggatt; fantastiska former skymma annu undan de menskliga konturerna. Med ratta anmarker Rein,
att manga af dessa sdsom dimmiga gudomligheter betraktade naturkrafter "med afseende & sin
skapande eller rattare fodande formaga tillades qvinnonatur".[83] Vi aterkomma derigenom till
begreppet om synty. I de forut anforda orden

Ilma on emoja ensin o.s.v.

ligger redan en hel skapelseteori. Luften ar det forsta, vattnet har sitt ursprung derur, och sa vidare
hela den ofriga skapelsen. I 6fverensstammelse dermed har afven ilma forvandlats till en gvinna, den
pa hafvet svafvande Ilmatar, sdsom nyss namndes, urmodren, som ger boérjan och upphof till allt,
saledes afven moder till gudarne. Men sasom personifikation af luften, det forsta, ar hon tillika det
osynliga urelementet sjelft, eller "det forsta af sjelfstandiga vasenden", sdsom hon sjelf sdger, ensin
ema itsel6itd. Hon ar dock for dimmig, fér abstrakt, att med anledning baraf fortfarande forblifva sdsom
urvasendets forsta inkarnation. Dertill fordrar hvarje myt en manlig princip; hon ater ar alstrandet
sjelft. Kraften ater, som later henne framalstra verlden, tillhér den osynliga urmakten. Men de mytiska
forestallningarna fordra en representant af denne, en den fornamste ibland gudarna, motsvarande
Indra och Brahma, eller Zeus i olympen. Denna plats har man hittills tilldelat Ukko. Castrén yttrar
harom: "om Ukko kan man nastan saga, att han ar en formlds gud, icke olik Indernas Brahma, och
Judarnes Jehovah. Hans tillvaro visar sig i molnens aska, i storm och ovader, i blixten, som ar hans
svard, och i andra utomordentliga naturfenomen, men utom sin uppenbarelso har han ingen hogre
bestammelse. Man ar tillochmed oviss om, huruvida han haft det for de flesta oOfriga gudar



gemensamma utseendet af en menniska".[84] Det ar uppenbart Juma som harmed &syftas, den andliga
makt, som star bakom tingen. Sednare har likval Castrén, i likhet med Lencqvist och andra, ansett att
Ukko ar namnet pa Finnarnes hégsta gud, en herrskare pa himlahvalfvet ofver aska, blixt, regn m.m.,
med andra ord en ofvergud; ehuru denna benamning troligen forst begagnats som ett "vordnandsfullt
epithet" for den hogste. Sjelfva grundbetydelsen af detta ord sdsom gammal anférvandt, och alla de
brokigt skiftande forestallningar man forknippar dermed gifva dock tillkanna, att Ukko ar endast ett
tillnamn for den redan sdsom person fattade himmelens gud. Kladd i blda strumpor och brokiga skor,
forsedd med en eldgnistrande skjorta, vandrar han vid himlaranden langs molnets kant. Regnbagen ar
hans stridsbdge, hvarifrdn han skjuter sina brinnande kopparpilar, blixten &r hans svard. Han rader
afven o6fver vindar, sné och hagel, och ar likasa eldens herre, sdsom synes af ménga stéllen i Kalevala.
[85] Allt detta hanfores i en mangd varianter, afvensom i gamla upplagan af Kalevala, till Ilmarinen. Att
Ukko ar endast ett tillnamn, bevisas ytterligare af den omstandigheten, att det pa de allra flesta stallen
begagnas adjektivt, tillsammans med ett annat ord, och kan utbytas mot vanha. S& i den bekanta
sammanstallningen: Oi ukko ylijumala. Redan Lencqvist omnamner Porthans betankligheter att deraf
gora en serskild gud. Han anfor det bevisande faktum, att namnet ukko tilldelas bade bjérnen, som i en
sang tilltalas med:

Ukkoiseni, lintuiseni,
Kaunoiseni, kultaiseni,

samt Tapio, skogens konung. Denne maste nemligen asyftas med f6ljande bén:

Anna ucko uuhiansi,
Anna oinahat omansi,

och straxt derpa:

Ucko kullainen kuningas,
Tuuvos ilman tuusimata,
Varomata vaaputtele.[86]

Ganander anfor:
— ainonen Tapio, Metan ukko halliparta, Ota kullat kullistasi j.n.e.[87]

Lencqvist papekar afven huru ofta det tilldelas Wainamoinen; ja det sages uttryckligen Ukko vanha
Wainamoinen. Det alldagliga samtalsspraket begagnar Ukko till hvilken alderstigen man som helst, och
Ganander yttrar sig: Ukko betyder nu i finskan appellative en gammal gubbe eller man. Det ligger
afven i flera finska folks forestallning en djup vordnad for den hogste, som formar dem att i stallet for
hans namn begagna sig af en omskrifning: den gamle, den faste. Detta framtrader annu tydligare hos
Esternas wanna taat, wanna isa; En dylik vordnadsfull omskrifning begagnade Finnarne afven da de
anropade bjérnen: mesikdimmen m.fl. Om saledes pa grund af det anforda ukko maste betraktas endast
sasom ett tillnamn, bora vi se oss om efter en annan representant for den osynlige, i allt narvarande
Jum.

Enligt fleras antagande, bland dem &afven Castréns, motsvaras det begrepp denne faster vid Ukko,
d.v.s. en himmelens och askans gud, af Esternas Taara, som hos dem afven bendmnes wanna isa, eller
blott den gamle. Synbarligen hafva vi i det sednare ett binamn for Num, Jum. Taara ar patagligen
detsamma som Tschuvaschernas Tora; de Ugr. Ostjakerna bendmna himmelens, &skans, ja hela
verldens gud Térem, Tiirm. Ganander omtalar Lapparnes Tiermes, en O6fvergud som beherrskar
vindarna, dskan, hafvet, samt "menniskjors halsa, lif och d6d".[88] Esternas krigsqud Turris, at hivilken
en sang uppmanar att offra en hornforsedd bock "till spjutoffer, till det skyddande svardets brud",[89]
kallas &fven Ukko, och hor patagligen till samma stam. Att han dyrkats &fven af Finnarne under namn
af Turisas, framgar ur Agricolas gudaforteckning i foretalet till Psaltaren, ofvers. till finska.[90]
Maéhanda star det finska tora, strid, i sammang harmed.

Man har, sésom bekant, angédende ursprunget till dessa benamningar lange varit tveksam. Undsr det
Thunmann[91] anser den svenska i ljud och betydelse 6fverensstammande benamningen p& en af
Skandinavernas hogsta gudar, Thor, vara ett 1lan af de finska folken, motsdges detta af Riths och
afgjordt af Jakob Grimm i hans Deutsche Mythologie. Castrén afgor ingenting derom.[92] I flera smarre
afhandlingar[93] antar Schiefner, dock endast pa grund af émsesidiga likheter, att Finnarne af de
Germaniska kulturfolken emottagit Thordyrkan. Detta skél &r dock ej tillrdackligt; likasa icke heller de af
Grimm anférda. Han antager neml. att benamningen 7Thor uppkommit genom sammandragning af
Thonar, gam. sachs. Thunar, anglos. Thunor = Donar. Dessa sednare aro val af samma stam som déna,
dana, dunder, donner, beslagtade med stammen ton, men sammandragningen ar hogst problematisk.
Forofrigt visar han att ordet ofta forekommer hos Skandinaver och Germaner, men ndgon motsvarighet
hos beslagtade folk i Orienten kan han ej uppvisa; och dock glommer han detta icke i andra fall, t.ex.



vid stam. Zio. Det vigtigaste han anfor &r, att dfven Kelterna hafva ett ord Taranis, betydande &skans
gud.[94] Tillsvidare star derféore denna benamning temmeligen enstaka hos de ariska folken. Vanda vi
oss ater till nord-Asien for att soka nyckeln till denna gata, sa moter oss en stor méangd ord, hanforande
sig till himmelen, morgonrodnaden, gud, solen, och till ljudet mer eller mindre beslagtade harmed. Jag
har ofvanfore vid jemforelserna med taivas anfort flera. Ytterligare finnas i Karagassiskan, som numera
ofvergatt till en Tatarisk dialekt, orden djérak, tjdrak ljus, klyfta, tjorormen ga, fara, Burat. oktargoi
himmel, enl. Schott sannolikt af ok hog och targoi = Turk. tangry den andliga himmeln, Mongol.
tenggeri, tegri hvarje elementar ande;[95] likheten med fjarak ar omisskannlig. Tydligast visar sig dock
detta i Karag. tére himmel, dér &ska. Alla dessa bendmningar af Taara, Tora, Tiermes, Turisas torde
derfére kunna anses sasom egendomligt finska benamningar, tillegnade den hdogste under
forestallningen af den vordnadsvarde gamle eller dundraren. Det visar sig afven har samma utveckling
som vid ordet Num, ifrdn himmel till betydelse af gud, ehuru Tora serskildt blifvit en askans gud.
Derigenom upploser sig afven motsagelsen af flera urvasenden. Visar det sig att denna stam aterfinnes
hos de aldsta Arierna, sa antyder mahanda afven denna omstandighet en urkalla, hvarur de Ariska och
Turaniska folken utgatt.

D& salunda Ukko &r blott ett tillnamn fér himmelens, askans och blixtens gud, d& vidare Turisas =
Tére serskildt blifvit en krigets beherrskare, och Jum betecknade det osynliga urvasendet eller hade
den abstrakta betydelsen af gud i allmanhet, maste ndgon annan intaga platsen sasom gudomens forsta
inkarnation. Denna plats sdsom den fornamste i den finska gudaverlden innehar — Wéainamoéinen, och
narmast honom Ilmarinen och Lemminkainen.

Da jag staller dessa namn i spetsen for hela den finska olympen, ar det ingalunda med férbiseende af
den lifliga strid, som, egentligen efter Kalevalas forsta framtradande 1835, fortsattes i mera &n tio ars
tid angdende uppfattningen af denna dikt i dess helhet, och serskildt de namnda gudahjeltarna. Bade
Lonnrots[96] och Reins[97] historiska betraktelsesatt, att Wainamoéinen var en "hjelte, forbattrare af
Finnarnes sjofart och akerbruk" m.m., Castréns hanvisning till Lappland,[98] och Collans asigt, att
"hela striden med Lapparne, savidt den ingar i de episka sangerna, ar fattad sdsom en ethiskt mythisk
strid, icke sdsom en historisk",[99] alla dessa olika asigter &ro upptagna till bedommande af Rob.
Tengstrom i Fosterlandskt Album for 1845. Vederlaggningen af dem stoder sig pa en utlaggning af den
episka folkdiktens natur. Denna kan neml. icke for den historiska forskningen gifva nagra fullt sikra
data. Handelserna koncentreras kring flera eller farre af folkets gunstlingar, hvarvid férhallanden, som
i tiden ligga &rhundraden aflagsnade fran hvarandra, utan betankande hanforas till samma person. Med
afseende & hjeltarnes namn kan heller ingenting afgjérdt sidgas. An ar det de gamla gudarne, hvilka
blifvit menniskor och kring hvilka man grupperar historiska data, &n ater verkliga hjeltar, som man
staller i de fordna gudarnes férhallanden. Allt detta ar fullkomligt sannt. Men, heter det vidare, Collans
pastdende om Wainamoinens gudomlighet synes mindre tillfredsstallande. Och vidare: hans forklaring
ar "mindre antaglig 4n ndgon af de foregaende, saval emedan den tillerkdnner den finska mythen
individuela, personliga gudar, hvilket ar emot dennas natur, som emedan den for sagan forutsatter en
mythisk grund. Alltid berér, hvad hon kan beratta ytterst pa iakttagande af menskliga férhallanden, och
huru fantastisk hon &n méa synas, star hon dock alltid pa verklighetens botten." Pa ett annat stélle:
"Ofverallt erinras vi om, att sagan lefver i fantasin, obekymrad om rummets topografi och tidens
kronologi, hvilkas bestamdhet hon sallan underkastar sig: diktens sanning ar den enda hon
efterstrafvat".[100]

Hvad den forsta invandningen betraffar, kan man val icke forneka Ukko, Tjermes, Taara individuel
gestalt. Nedanfor skall visas huru personbildningen gar &n langre. Angdende ater sagan, det egentliga
stoffet i den episka folkdikten, skilja val redan bréoderna Grimm denna fran mahrchen salunda, att den
forra ar mera historisk, den sednare mera fritt poetiskt skapande. "Mahrchen ar dels genom sin yttre
utbredning, dels genom sitt inre vasende dertill bestamdt, att innefatta den rena tanken af en barnslig
verldsaskadning".[101] Och pa ett annat stalle: "hvad som s& mangfaldigt och standigt anyo har fréjdat,
rort och lart, det bar inom sig sin nodvandighet, och har sakert sitt ursprung ur denna eviga kalla, som
gjuter sin dagg 6fver allt lif, och om afven blott en ensam droppe, som ett litet blad har uppfangat, dock
skimrande i den forsta morgonrodnaden".[102] Mahrchen ar sdlunda det skimrande skalet kring de
ursprungligt mytiska forestallningarna. Af detta slag aro dock méanga bland Suomen kansan Satuja, der
Kalevalas hjeltar upptrada, och beréattelsen om verldens uppkomst i bérjan af den episka folksangen,
jemte allt som star i sammanhang dermed, torde val ingen kunna frénkadnna den djupaste mytologiska
halt. Det synes tydligt, att pastdendet mot Collan utgar fran ett antagande af den finska episka diktens
identitet med Tyskarnes Sage, ehuru det just var detta som skulle bevisas. Collan torde derfore komma
sanningen narmare da han sager, att man i var forndikt likalitet bor soka helt och héallet myt, som blott
historisk sanning. "Myten ligger numera i bakgrunden och framskymtar endast da och d&, och det
episka har blifvit det hufvudsakligen framstdende elementet".[103] Ett sddant undanskymmande af de
tidigare mytiska forestallningarna och gudarnes forvandling till menskliga individer aterkommer
Ofverhufvud i hvarje aldre folkdikt, som under olika bildningsstadier omgestaltas af den skapande
folkfantasin. P4 samma satt hafva Persernas mytiska forestallningar om en strid mellan det godas och



det ondas rike i Schah-Name sammanblandats med striderna mellan tvenne fiendtliga folk. Den
ursprungliga guden Jima har dervid 6fvergatt till en fullt mensklig hjelte Dschem. Att man afven i
utlandet utan nagon tvekan anser den finska diktens hjeltar sdsom gudar, visar sig ofta. Bland andra
sager Julius Ceesar, Prof. i Marburg, derom: "Kalevalas hjeltar bara mycket tydligare an den helleniska
eller tillochmed den tyska folkdiktens hjeltar prageln af en gudomlighet, — som sammanflyter med
naturkroppen och dess verkningar pé& menniskolifvet; de aro ursprungligen elementédra gudar".[104]
Och pa foljande sida: "deras gudomliga vasende, deras forhallande till elementerna springer hundrade
ganger i 6gonen, och dock aro de hjeltar, hvilka underordna sig sjelfva under de egentliga gudarne
Jumala, Ukko, Hiisi."

Men liksom i de flesta folks mytologier, sa insndrja sig afven i den finska de maéangfaldigaste
forestallningar i hvarandra. Ett folk, som vandrat under arhundraden frén mellersta Asien till Suomis
sjoar, som kanske strofvat fran sdderns yppiga dalar sdésom nomader o6fver Kirgisernas sandiga stepper,
méhé&nda afven téltat mangen vinternatt pa de 6dsliga tundrorna vid ishafvet, hos ett sddant folk méaste
forestallningarna om allt i verlden vexla i det oandliga. Man kan derfore med fullt skal antaga, att dessa
vexlingar och de deraf beroende olika bildningslagren skola aterspeglas afven i fornsangerna. Den
flyktigaste lasning maste ocksa upplysa derom, att arhundraden ligga emellan den tid, d& de tva forsta
sdngerna af Kalevala aro diktade, och den d& de sednare bildats. Afven Castrén yttrar i sin granskning
af den nya Kalevalaredaktionen, att myten om verldsskapelsen stdr der sasom ett helt och hallet
isoleradt fragment. Utom den hemlighetsfulla skymning, som verldens morgon i dessa, liksom i alla
folks uraldsta myter, sprider ofver tingen, bevisas det afven deraf, att Wainamoinen forst har en helt
annan gestalt, &n d& han sdsom en gubbe fikar efter Ainos hand. Tron pa honom sdsom heligare an
vanliga menniskor har forsvunnit, och nu vagar folkfantasin gyckla med den aldrige. Att den allménna
utvecklingen af de fordna gudagestalterna i myten till folkhjeltar afven egt rum hos Finnarne, bevisar
den ytterligare forminskning de slutligen undergatt i sagorna. Jemfor man Ilmarinens person med den
af samma namn i Satuja, s& ar afstdndet omatligt. Och grunden till denna férvandling ar icke blott
kristendomen, som trampar under fotterna hvad hedendomen ansdg stort och hogt, utan denna
sednares egen utveckling. Det som i en tidig barndom tillfredsstéallde andens behof af en gud, det maste
i en mera utvecklad alder byta form; froet ar detsamma, blommorna som uppspira derur vexla endast
gestalt och farg.

Har ar ej stallet att undersdka de spar af historiska tilldragelser, som forekomma i fornsangerna,
eller att granska de olika asigterna om laget af Pohjola m.fl. orter. Da af det foregaende torde framga,
att dessa sanger innehalla en massa af mytiska forestallningar fran en uraldrig tid, vill jag anféra de
serskilda bevis som de lemna for Wainamoinens, Ilmarinens och Lemminkainens gudomlighet. Man har
velat bortjafva dylika stéllen med anledning af smarre motsagelser, eller med antagande af, att de
tillhérde en sednare tid, d& sdngarne icke mera kande forfadrens betraktelsesatt. Pa det forra skalet
forklarar Rein hela den bekanta kosmogoniska forestallningen om verldsagget for ett 1&n utifran.[105]
Dylika motsagelser forekomma dock i hvarje folks gudalara, och i Indien sammanblandas de skilda
gudarnes verksamhet och epiteter pa ett fabelaktigt satt. Och om det &fven ar fallet, sdsom Loénnrot
uppgifver i foretalet till nya Kalevala-upplagan och sdsom man af varianter ser, att pa skilda orter an
den ena, an den andra af de bekanta hjeltarna namnes i den andras stalle, sa ar dikten likval sa rik, att
skilda stallen forfullstandiga hvarandra. Skarpsinnigt sager derfore Collan om Wainamoinens och
Ilmarinens gudomlighet, att det vore tillatet tvifla derpa, om deruti lage nagonting orimligt.[106] Och i
allmanhet maste man hafva starka motskal for att rentut férneka sangens utsago, ty det galler ju att
bedémma, hvad sadngarena sjelfva tankt. Jag vill derféore har upptaga de enskilda stallen som bevisa
Wainamoinens och Ilmarinens gudomlighet, under de rubriker som Collan redan 1836 uppstallde, men
betydligt forokade.

For det forsta tilldelas dem epithetet ikuinen, idn-ikuinen, evig, evardlig;[107] 2:0 gudomlig makt,
skaparemakt. Ty om afven utmarktare menniskor kunde frambringa mangt och mycket i verlden genom
ett trollord, sdsom i allménhet en schaman, sa star dock Wainamoinen i spetsen for hela detta
skaparslagte. Enligt gamla upplagan af Kalevala ar det han, som vid aggets bristande i stycken,
frambringar allt genom sitt blotta skaparord. Eller gifves det val nagot hégre bevis pa gudomlig makt
an dessa ord ur den vises mun:

Munasen alanen puoli
Alaseksi maa emaksi!
Munasen ylanen puoli
Ylaseksi taivaseksi!

Mi munassa valkiata

Se paiva paistamahan!
Mi munassa ruskiata

Se kuuksi kumottamaan!
Munasen muruja muita



Ne tahiksi taivahalle!

Det ar ett vardigt motstycke till de sublima orden i Genesis: varde ljus! Och icke heller Wainamoinen
lemnar skapelsen at sitt 6de, utan vakar med karleksfullt 6ga ofver dess fortkomst. Beskrifningen
fortsattes huru

Siina mies meret lukevi,
Uros aallot arvelevi;
Kussa paatansa kohotti,
Siihen saaria saneli;
Kussa katta kaannahytti
Siihen nienta sivoeli j.n.e.

Hela detta stalle ar val i nya upplagan forandradt, men Lonnrot har sjelf for mig medgifvit, att de
flesta varianter har hafva Wainamoéinen i stallet for det sednare Ilmatar. Afven i upplagan af 1849 ar
det Wainamoinen som fullbordar skapelsen, derigenom att han later Pellervoinen besa jorden med trad
och orter. Detta vasende ar synbarligen endast vextlifvets personifikation, som fatt sin tillvaro genom
Wainamoinens vilja, och ger ingalunda tillkdnna ndgon bristande formaga. Pa samma satt ar det, da
den skyhdga eken skymmer sol och méne; Wainamdinen tanker och begrundar, genast finnes der
tillreds nagot vasende som utfér hans tanke. Hvarhelst en brist i skapelsen finnes, ar hans ande genast
fardig och i stdnd att hjelpa. Sjelf kallar han sig &fven skapare, da han med foljande ord besar jorden:

Mina kylvan kyyhattelen,
Luojan sormien lomitse,
Kéaen kautta kaikkivallan
Talle maalle kasvavalle,
Ahollen ylenevalle.[108]

Fragmenter af gamla sanger namna afven Wainamoinen sasom

Kaiken mailman takoja,
Urnan kannen kalkuttaja,[109]

och i en anteckning af Lonnrot heter det:

Se on vanha Wainamoinen
Maan ja taivosen takoja,
Ilman kannen kalkuttaja.

I allmanhet tillskrifves dock detta Ilmarinen. Den forre sager om sin broder att han ar en smed, som
sd skickligt hamrat luftens lock, att intet spdr af hammarn synes derpa.[110] Afven hans syster tilltalar
honom sdsom takoja ién ikuinen,[111] hvilken bendmning &6fverallt forekommer. Sjelf sdger han om sig,
da han smider verktyg for att fangsla Pohjola karingen:

Ei tuo kumma ollekana,
Jos olen takoja tarkka,
Kun olen taivoa takonut,
Ilman kantta kalkutellut.[112]

Och detta motsages icke af [lmarinens forklaring o6fver ursprunget till hans makt:

Kauan katsoin Luojan suuhun,
Partahan jalon Jumalan
Ennen taivoa takoissa,[113]

ty sdsom vi fa se erkannes alltid beroendet af den osynliga Jumala, han som foretradesvis ar luoja.
Hvad annat én den hogsta grad af skapande formaga tillkdnnagifva afven foljande ord af Wainamoinen
sjelf under taflingen med Joukahainen:

Omat on meret kyntaméani m. m. och
Olin ma miessa kolmantena,
Ilman pielta pistamassa,
Taivon kaarta kantamassa,
Taivoa tahyttamassa.[114]

Det tredje beviset for de tvenne omnamndas gudom ar, att de begge stigit upp till himmelen. I 47 run.
af nya Kalev. upplagan berattas, huru itse ilman suuri luoja, Ukko, blef missmodig, sedan Louhi
instangt sol och méne. Han vandrade derfére omkring langs molnets rand och 14t en blixt glansa genom



rymden, for att luftens jungfru skulle vagga den, tills deraf blefve en ny sol. Men samma skildring
hanfores i den aldre edition till Wainamoinen och Ilmarinen. Det heter nemligen att de begge stego upp
pa det sjette glansande hvalfvet, pa den nionde himmelen. Der lato de begge blixten ljunga, eller sdsom
det heter:

Iski tulta Ilmarinen,
Valahytti Wainamoinen, —
Miekalla tuliteralla.

Och da en qvinna fragade dem hvarifran de voro, svarade Wainamdoinen:

Keskiilmalta olemma,
Keskitaivahan navalta.[115]

Dessa ord, hvilka gifva tillkdnna ett ursprung liknande Ukkos — ty han benadmnes ofta taivahan
napanen, — hantyda en hogre stallning &n menniskornas. Det tillkommer icke heller ndgon annan an
dem, som hamrat himmelens hvalf, uppstallt luftens pelare, med ett ord dem, som ordnat och verkstallt
skapelsen, att &fven halla den vid makt. Detta stalle bekraftar derfére fullkomligt ett féregaende, der
Wainamoinen och Ilmarinen sagas hafva varit med om skapelsen. Luftens jungfru vaggar afven den
gnista deras blixt har tandt; alltsa ett dem underordnadt vasende.

Men Wainamoinen benamnes afven uttryckligen gud,[116] skapare.[117] Lencqvist yttrar, att
"fornsangerna icke framstalla ndgon annan gud, hogre &n Wainamoéinen." Han anfor tillika huru en af
Karelarnes vise under katholska tiden, tillfragad hvilka som voro Finnarnes hégsta gudomligheter utan
betankande svarat: Itse vanha Wainamoinen ja Neitsy Maaria emonen. Fran den tiden harstamma afven
dylika boner som:

Itse ilmoinen Jumala,
Itse vanha Wainamoinen,
Itse seppa Ilmarinen
Tassa myoskin tarvitahan;[118]

hvilka alla, bade boner och bendmningar, blott kunna stallas till ett 6fver menniskan stdende
vasende.

I ett hafte synty-sanat, som i manuskript blifvit mig godhetsfullt meddeladt af Prof. Lonnrot, heter,
det s. 9 om Ilmarinen:

Hiki tippu lugjan paasta,
Kaste kasvoista jumalan.

P& ett annat stalle anfér Lonnrot att afven Wainamoinen blifvit kallad gud.[119] Hvem annan &n den
som skapat dem kan val heller utbrista i en sa herrlig hymn som denna, under det att den tillika
innehaller ett slags maktord:

Terve kuu kumottamasta,
Kaunis kasvot nayttamasta,
Paiva kulta koittamasta,
Aurinko ylenemaésta!

Nousit kullaisna kakena,
Hopeisna kyyhkylaisna,
Elollesi entiselle,
Matkoillesi muinaisille.

Nouse aina aamusilla
Taman paivanki perasta,
Teepa meille terveytta. —
Kay nyt tiesi tervehena,
Matkasi imantehena,
Paata kaari kaunihisti,
Paase illalla ilohon![120]

Men det sista beviset, sjelfva inseglet pd Waindmoinens sanna gudomlighet, &r hans férsvinnande for
den kristna religionen. Redan 1836 anfor Castrén detta vigtiga faktum,[121] som sednare &ar upptaget
afven af Fab. Collan. Att Wainamoéinen ar representanten for Finnarnes hela verldsaskédning, att han
ar hufvudpersonen i den hedniska gudaverld, som deras egendomliga ande har skapat, framgar val af
intet tydligare an deraf, att han maste lemna sitt folk, d& det begynner omfatta kristendomen. Vid sitt



forsvinnande beger han sig afven till de "héga urmodrarna, till de 1dga himlarna."

Med allt det anférda synes det dock anmarkningsvardt, att Castrén i sin Mytologi kallar Waindmoinen
och Ilmarinen icke gudar utan heroer. Om man afven afgjordt antager, att en stor del af fornséngerna,
och alla de som beskrifva friarefarder, hafva verkliga handelser till grund, sa atersta dock otaliga andra
stallen, hvilka gifva en annan uppfattning. Jag har ocksa anfért manga stallen ur Castréns skrifter, der
han gillar den ofvan framlagda asigten. Det oaktadt heter det i Mytologin, s. 289, att "det torde vara
bragt till fullkomlig klarhet, att Waindmoéinen, Ilmarinen och Lemminkéinen ej, sdsom man ofta varit
frestad att antaga, spela rolen af gudomliga vasenden, utan framtrada blott i egenskap af hogre
begéfvade menniskor eller heroer." Denna slutsats begrundas annu ytterligare genom utsagon, att de
endast "soOrja for sin enskilda lycka i familjen" och soka lyckliggora sitt folk genom erofringen af Sampo.
Detta géaller dem dock blott sddana de upptrada i friare-farderna. Hvad det andra pastdendet betraffar,
att de "blott genom mattet af sin styrka, sin vishet, sitt hjeltemod skilja sig ifrdn vanliga menniskor", att
de hafva denna makt endast genom ordets, vishetens gudomliga makt och ofta afven hindras i sina
féorehafvanden, s& méste man jemfora detta med férhdllandet i andra mytologier. Afven der upptradda
gudarne under menskliga férhallanden, och inskrankas ratt ofta da de vilja utféra nagot, sa t.ex. Zeus
af odets beslut. Och hos Inderna ar detta ndgonting alldagligt. Att ater skaparkraften ligger i ordet, i
visheten, bevisar endast for hogheten af den finska religionen. Ordet ar urmakten, urgudomligheten
sjelf, som forlanar afven gudarne tillvaro och lif; han ar den andliga kallan, hvarifran allt harleder sig,
= Num = Indernas Brahma, frén hvilken och till hvilken all ting &r.

I sjelfva verket visar afven den fortsatta framstallningen att Castrén ej ville fasthalla denna asigt. Ty
sedan han undersokt Wainamoinens harkomst, visat huru han genom egen kraft framtradde i dagen
och sedan deltog i skapelseverket, yttrar han: "i sjelfva verket synes mig hans gudomliga dyrkan ej
kunna betviflas;[122] och vidare: denna skapareforméga ar hans natur medfédd, och synes, om nagot,
hafva bort berattiga honom till ett gudomligt anseende hos vara fader, liksom samma &ra afven i det
fall, att han och hans kamrater Ilmarinen och Lemminkainen endast skulle hafva fullandat
skapelseverket, icke heller hade bort kunna dem bestridas".[123]

Inkonseqvensen i de anforda yttrandena torde derfore bora tillskrifvas den omstandighet, att
Castréns forelasningar i den finska mytologin aro utgifna af annan hand, utan att han sjelf fick 6fverse
och fullborda dem, och detta galler isynnerhet den sista afdelningen. Hela den vidare framstallningen
tilldelar &fven alla de tre namnda en ursprunglig gudomlighet, sa att de tillhopa bildat en gudatrilogi af
jordens, luftens och vattnets gudomligheter. Jag behofver derfore har upptaga endast resultatet af
Castréns undersokning, som gor det pa det hdgsta sannolikt, att Ilmarinen ursprungligen dyrkats
sasom en luftens gud, Lemminkainen = Ahti, med sitt ostadiga vasende, lieto, sdsom hafvets.[124] Den
har ofvan gifna bevisningen om hjeltarnes gudom galler egentligen Wainamoinen och Ilmarinen.
Lemminkainen upptrader dock standigt i jembredd med dem; han ar identisk med Ahti, Kaukomieli,
Saarelainen. Langre fram anforas ytterligare bevis. Huruvida Wainamoinen varit jordens gudomlighet
ar dock ej lika klart. Castrén sager: "Om Ilmarinen och Lemminkéainen aro menniskovordna gudar, sa
maste detta naturligtvis i s& mycket hogre grad galla om Waindmoinen, emedan han i alla afseenden
vida oOfvertrafffar dessa sina vanner." Man har velat harleda hans namn fr. wein 1. ween emonen.
Lencqvist anméarker dock att han alltid skildras sdsom en man, och vid Wainadmoinens sang kommer
veen emantd sjelf for att lyssna derpa. Castrén jemfér Waina, som enligt Agricola afven skrifves
Aineméinen, med Tatarernas aina, jordens andar, hvarigenom hans egenskap s&som en jordens
gudomlighet bekraftas. Ett ytterligare stod ar, att enligt Lonnrot namnet afven uttalats som
Ainemoinen;[125] och &sigten bekréaftas indirekte deraf, att fornfinnarne haft "gudomligheter for alla
moéjliga elementer, men for jorden allena saknas" en sadan. Och hvad annat innebar Wainamoinens fard
till Wipunens graf for att erhalla ursprungsord, &n en antydan om hans harkomst fran jordens inre? Der
ligger hans makt bevarad. Vi paminnas om en jordens gud afven deraf, att det &r Wainamoinen som
ordnar jordens yttre utseende, bildar uddar och holmar, bugtar, stranderna, samt ytterligare forser
marken med véaxtlighet. Mdhanda hanvisar oss slutet af Kalevala sangerna till samma jordiska hem, ty
det heter att han seglar bort till de 6fra jordemodrarna,

ylaisihin maa-emihin, alaisihin taivosihin.

Visserligen kan man forsoka en annan derivation af vanha, ty i Estn. kallas han Wannemunne, och
gammal heter der vanna; i sa fall vore han den personifierade urfadren sjelf.

Till en bekraftelse af den ofvan framstéllda asigten, att Wainadméinen, Ilmarinen och Lemminké&inen
varit den finska mytens forsta och hogsta gudagestalter, gudomlighetens forsta inkarnationer for att
tala indiskt, tjenar den afven af Castrén upptagna estn. sagan.[126] Deri sdges: "Wanna issa bodde i sin
hoga himmel; i hans sal lyste den majestatiska solen. Hjeltarne hade han skapat, for att begagna sig af
deras rad, deras konstfardighet och deras styrka." Den aldste bland dem var Wannemuine. Han hade
danat honom gammal, med gratt har och skédgg, och férlanat honom alderdomens vishet; men hans
hjerta var ungt, och han egde diktens och sdngens gafva. Wanna issa betjenade sig af hans kloka rad,



och om sorgen fordystrade hans panna, spelade Wannemuine for honom péa sin underbara harpa, och
sjong sina éalskliga sdnger. En annan var Ilmarine, i den basta mannaalder och af manlig kraft, med
vishet pé sin panna och eftertanksamhet i blicken. Honom var konstnarsformagan beskard. Den tredje
var Lammekiine, en gladlynt yngling, full af 16je, alltid munter, béjd for hvarje ofverdad. Alla ansago de
sig for broder och den gamle kallar dem sina barn. Sagan beréattar vidare huru denne, medan hans
soner sofvo, skapade verlden, och da de vaknat, "gnuggade de sig i 6gonen och skadade verket an med
forvaning. Men den gamle var trott af arbetet med verldens skapelse och lade sig att hvila. Da tog
Ilmarine ett stycke af sitt basta stdl och hamrade ut det till ett hvalf, spande detta till ett talt ofver
jorden, och haftade stjernorna af silfver och manen dervid; fran den gamles forstuga tog han lyktan och
fastade den med en forunderlig mekanism vid taltet, sd att den af sig sjelf gar upp och ned." Och
Waindmoinen stdémde upp en fréjdesédng till sin harpa, blommor och vexter spirade fram, och
sangfaglarna stamde in i hans qvade; Lammekiine strok jublande kring skog och backar. Da — sade den
gamle: Jag har skapat verlden som ett liflost stycke; det ar eder sak att forskona densamma.

Genom denna saga blir mycket i den finska myten forklaradt. Att den ater, atminstone till sina
grunddrag, varit gemensam for Finnar och Ester innan dessa annu sondrade sig till skilda folk, bevisa
icke blott namnlikheterna, utan den omstandighet, att alla detaljer, som om de namnda gudarne
anforas i fornsdngen, genom den estniska sagan sammanslutas till ett helt. Blott med dess tillhjelp kan
man ocksa ratt férstd hvarfore t.ex. Wainamoéinen och Ilmarinen vid solens och ménens fangslande
draga o6fver himmelen, for att s6ka godtgéra denna brist. De hafva &nnu vard om denna ordnade verld,
som den gamle ofverlemnat i deras hénder. Hvilken skon betydelse far ej derigenom éafven
Wainamoinens sang, till hvilken hela naturen lyssnar. Den var férut stel och utan lif; férst da den hor
den gudomliges rost ljuda genom rymden, far vinden sitt sus, faglarna sina sanger och afven menniskan
sangens gafva, sdsom en variant sager.[127] Det ar anden, som besjalar den déda massan och skanker
den uttryck.

Att de tre gudarne aro broder antyder afven den finska dikten uttryckligen. Det heter nemligen i en
variant, mig godhetsfullt meddelad af Prof. Lonnrot:

Iri neito impi neito,
Kalevalan kaunis neito
Saip' on kolme poikalasta,
Yhen vanhan Wainamoisen,
Toisen seppo Ilmarisen,
Kolmannen on Joukahaisen,

der den sistnamnde helt sakert ar densamme som Lemminkainen. Iri heter annars ilman impi, Kave
luonnotar. Ursprungsorden anfora de tre elementerna hvarifran allt uppstatt; men de tre gudarne &ro
blott dessas personifikationer. Sa sages:

Itsestansa ilma syntyi,
Ilmasta vesi erosi,
Veesta manner maatelihe.[128]

Efter dessa bevis, att de i Kalevalas narvarande form sasom folkhjeltar upptradande Wainamdéinen,
Ilmarinen och Lemminkainen ursprungligen dyrkats sdsom gudar, atervander jag till utvecklingen af
det finska gudsmedvetandet. Jag har redan anfort flera af de olika skapelseteorier, som i synty-sanat
framtrada. De bekrafta alla, att Finnarne fran uraldrig tid anat en genomgaende enhet i universum; ty
sorgfalligt beskrifva de, huru ur luften uppstar vattnet, ur detta jorden, och sa vidare vexter och djur.
De hanfora salunda allt till en enda ursprungskalla, hvarifran utvecklingen tagit sin bérjan. Jag skall i
det foljande framhalla de vexlande former, i hvilka denna utveckling gestaltat sig; har vill jag forst
narmare undersoka den redan tidigt utbildade forestallningen om en skapare, luoja, en personlig
ursubstans.

Som bekant har man mycket tvistat derom, huruvida hos fornfinnarne funnits medvetandet om en
enda skapare. Det har dervid med dem gatt sasom till en bérjan med Inderna. Man forklarade hvarje
uttryck, som gaf tillkdnna en dylik uppfattning, sdsom en foérestéallning inford med kristendomen och
utbildad under dess inflytande. Eller ocksa pastod man, sasom Max Miller om Inderna, att
monotheismen varit folkets ursprungliga religion, hvarifran det smaningom affallit. Om man med
monotheism forstar tron pa en utom och 6fver verlden staende Jehovah, ar ingenting mera oriktigt. Ty
Inderns hela verldsdskadning utgar just derifradn, att den evige har sin enda tillvaro i tingen, att han
med tusende ogon blickar fram ur verlden. Indra, Varuna och Agni, de tre forsta elementargudarna,
Brahma, Vishnu och Siva likasa, aro endast olika skepnader af den ende, som uppenbarar sig i dem
alla. Det fornuftiga i verlden ar det sanna gudomliga; derfore tilltalar honom afven en sednare tid i de
sublimaste hymner: Han var den ensamt fodde herren ofver allt det som ar. Han grundade jorden och
denna himmel. — Han, hvars skugga ar ododlighet, hvars skugga ar dod. — Han, hvars makt de snoiga



bergen, hvars makt hafvet forkunnar. For hvilken dessa trakter aro som vore de Hans armar. — Han,
till hvilken himmel och jord, stdende fast genom Hans vilja, se upp, darrande invartes. — Ofver hvilken
den uppgéaende solen skiner. — Han, som &r gud éfver alla gudari[129]

Finnarne hafva icke sa tydligt utsagt hvad luoja ar, men ur fornsdngerna framgar dock tillrackligt
klart, huru de forestéllt sig honom. Redan d& Wainamdéinen, hans forsta inkarnation, langtar att fodas,
anropar han ylijumala om bistdnd. Vid alla mdjliga besvéarjelser, der man anropar smarre
gudomligheter, tillagges ytterst en bon till den allrahogste, om allt det andra icke hjelper. I synty-sanat
framhalles han uttryckligen, sdsom vid jernets ursprung:

Tuo ukko ylinen Juoja,
Itse ilmojen Jumala
Ilmasta veen eroitti,
Veesta maati manterehen.

Ukko llmoinen Jumala
Hieroi kahta kammentansa
Vasemmassa polven paassa;
Siita syntyi kolme neitta,
Koko kolme Luonnotarta
Rauan ruostehen emoiksi,
Suu sinervan siittajiksi.[130]

P& ett annat stdlle sjunger Wipunen for Waindmoinen de "djupa ursprungsorden om tidens
begynnelse."

Kuinka lugjansa Iuvalla,
Kaikkivallan vaatimalla
Itsestansa, ilma syntyi,
Ilmasta vesi erosi,

Veesta manner maatelihe,
Manterelle kasvut kaikki.[131]

De anforda orden framhalla val & ena sidan, att verldens utveckling skedde enligt skaparns vilja, men
afven & den andra, att denna skapare sjelf maste hafva funnits i elementerna, da luften kunde uppsta
"af sig sjelf." Ofverallt i ursprungsorden och lu'ut hénféres den yttersta makten till skaparen. Helt
sékert skulle man icke i en sednare tid med sddan hemlighetsfullhet begagnat sig af dessa trollformler,
om luogja betecknat de kristnes gud. I veren sulku-sanat (manuskript, for hvilket jag har att tacka Prof.
Lonnrots godhetsfulla meddelande) sages:

Jumaloista tunti tullo,
Apu eineisten emista;
Varjele vakanen Juogja,
Katso kaunonen jumala,
Jott'ei vietaisi vioille;

och pa ett annat stélle:

Tulonen jumalan Iuoma,
Luoma /ugjan valkiainen, samt
Rauta on jumalan luoma.

Dylika yttranden, hvaraf framgar att allt i verlden ar skapadt af den hogste guden, finnas i mangd i
Kalevala. Joukahainens moder tilltalar sadlunda vagen, manen, solen, da hon séker sin son:

Oi tiehyt jumalan luoma,
Kuu kulta jumalan luoma,
Oi paivyt jumalan Iuoma,
Etko nahnyt poikoani?

P& samma satt yttras vid besvarjelser:
Hoi mato jumalan luoma,[132]
och Wipunen sOker besvarja Wainamoinen:

Lahe nyt liika liikkumahan,
Ennen paivan nousemista,



Koi jumalan koittamista,
och langre fram
Tullessa jumalan tunnin;[133]

hvilka sistnamnda tillika innebara, en antydan om det onda, mérkret, som vid solens uppgang maste
fly.

Det ar 6fverflodigt att anfora flera exempel ur det namnda torde ogensagligt framga, att hos Finnarne
begreppet om en enda skapare, som star 6fver bade verld och gudar sasom deras forsta upphof, varit
ursprungligt. Afgjordt yttrar derfore Snellman i en recension: "i Kalevala-dikten forekomma nu vidare
s& manga uttryck, hvilka hantyda pa medvetandet om en enda skapare, en hogsta gud, den sanne, — att
hvar och en som skrifver 6fver finska mytologin, men helt och hallet 6fverser detta forhallande, kan
pastas hafva forfarit utan sakkannedom".[134] Gudarne sjelfva erkanna derfore alltid, att deras makt
ytterst ar ett 1&n af skaparn. S& anropar Wainamoéinen yli-jumala, da han langtar att fodas; Ilmarinen
erkanner skaparen ofver sig, da han sager sig hafva lart konsten att smida genom dessa ord:

Kauan katsoin /uojan suuhun,
Partahan jalon jumalan,
Ennen taivoa takoissa,
Ilman kantta kalkuttaissa.[135]

Men hurudan denne ene och hogste skapare ar, framlyser bestamdare. Utredningen af ordet juma
och de redan anforda skapelse-teorierna visa, att allt tillvarande utvecklar sig, det ena ur det andra,
hvarigenom skaparn sjelf finnes i allt. Manga stallen i Kalevala bekrafta denna uppfattning. Ilmarinen
sade att han, for att lara sig smida, sett skaparn i munnen. Derifrén ledas vi helt naturligt 6fver till
foljande:

Silloin virsikas Wipunen,
Tuo vanha vaka-vakeva,
Jonk' oli suussa suuri tieto,
Mahti ponnetoin povessa,
Aukaisi sanaisen arkun,
Lauloaksensa hyvia,

Noita syntyjéa syvia,
Ajan alku-luottehia.[136]

Och i féoregéende rader sages:

Ei sanat salahan joua,
Eika Iuottehet lovehen,
Mahti ei joua maan rakohon,
Vaikka mahtajat menevét.

Har forefaller det visst som skulle Wipunen goras identisk med urgudomen. Hos honom ar neml.
makten, och Wainamoinen maste uppslukas af honom, forsanka sig i urvasendet, for att erhélla den
hogsta visheten. Men Wipunen erkanner sjelf ofver sig skaparen, och sjunger de betydelsefulla orden,
"luften foddes af sig sjelf pa skaparns 6nskan." Och med djupaste vordnad yttrar Wainamoinen, da han
stammer blodflodet:

En puhu omalla suulla,
Puhelen jumalan suulla,
Josp' on mulla suu suloinen,
Suloisempi suu jumalan,
Jospa on kaunoinen kateni,
Kasi luojan kaunihimpi.[137]

Men af begge dessa stallen framgar pa det tydligaste, hvari den egentliga skaparkraften bestar. De
maktige forsvinna, men makten blir qvar; den finnes i skaparens mun, ar hans ord, anden. Vi hafva sett
huru detta ord i Wainos mun ar maktigt att af dggets spillror bilda hela verlden, pa ett satt, som i
hoghet mater sig med det verldsbekanta varde! Ordet, det symboliska uttrycket for tanken ofverhufvud
i allt skapadt, blir salunda urgudomens sanna tillvaro. Ordet finnes i allt, och om man kanner
ursprungs-ordet, sa ar man herre 6fver tingen. Det finnes vél intet kraftigare bevis, att Finnarne ansett
anden, fornuftet i verldsordningen, vara den egentliga skaparen, fran hvilken gudar och verld leda sitt
ursprung, och hvilken betecknats med den opersonliga benamningen jumala. I hvarje enskildhet
genomskimrar derfére nagot af den hogste; i hvarje trad, i hvarje gren, i hvarje grasstra, ja i hvarje
daggdroppe ler derfore en huld genius, som skanker den lif och glans. Ehuru icke utgédende fran samma



princip, ger likval Lonnrot en traffande skildring af denna verld med millioner gudar,[138] som val
kunna mata sig med de 330 millioner man raknar i Indien.[139] Vi hafva ett indirekt bevis harpa i det
spekulativa, begrundande lynne, som sa starkt utmarker Finnen. Det objektiva ofverhufvud har for
honom en betydelse, derfore soker han 6fverallt bakom foreteelsen dess sanning, synty, kraften som
verkar deri. Och denna fordran forklarar afven latt bristen pa egentligen historiska sanger. De
tillfalliga, men afven bevisligen ofta blodiga, sammandrabbningarna med andra folk hafva icke lemnat
mera betydande spar efter sig i sdngarens minne. De voro visserligen lifsyttringar af folket, men dess
sanna lif 1dg i andens verkningar och i sdngens makt. Derfére ar afven sangarkungen den hogste i
verlden.

Denna forklaring vinner ny styrka genom jemférelse med forh&llandet i Indien. Afven der spelar
historien, héndelsernas yttre sida, en underordnad roll. Millioner &r hopas pa& hvarandra utan
betanklighet, och forskaren har den yttersta svarighet att i denna rorliga massa fa en fast punkt. Och
denna foreteelse ar betingad deraf, att Indern i allt soker vasendet, soker den osynlige Brahma, som
ser genom tingen. Hos dem &terfinnes afven forestallningen om sdngens allmakt. Gunadhya fortaljer
sina himmelska sagor, hvar vid alla djur forsamla sig for att afhéra dem. Gratande std de der och hora
péd; men Gunadhya aflade sin kroppsliga gestalt, och &tervande till sin himmelska boning sdsom Sivas
tjenare.[140]

Men hos Finnarne, liksom i Indien, skapar fantasin en mangfald af former, for att askadliggéra huru
den ende osynlige luoja ur sig utvecklar verlden. En bland dessa ar den bekanta forestallningen om
verldsagget, hvarur himmel och jord blifvit bildade, sa att hvarje spillra deraf &ar en spillra af det ena,
som fanns till frdn begynnelsen. Denna forestéllning &r uraldrig, &fven Esterna hafva svaga minnen
deraf. Bland annat sdges i en sang, att piihha linnu bygger sig bo, ligger p& aggen och fordelar de
spada ungarna, en pa himmelen till mane, den andra till sol pa luftens hvalf, den tredje som en sten pa
angen.[141] Denna forestallning ar otvifvelaktigt fran uraldrig tid, ty endast de aldsta kulturfolken af
arisk stam kanna den, hos de ofriga har den redan férsvunnit. Hos Inderna ar det Brahma, som later sig
fodas i dgget och under namn af Purusha fullbordar skapelsen. Mahénda var &afven den finska
forestallningen urspr. sadan, att Waindmoéinen framgick ur &gget; ty det ar han som af urmaterien
bildar uddar och o6ar, med ett ord utfor urvasendets vilja. Det heter afven att hans moder i sjuhundrade
ar irrade omkring pa de vida vattnen, utan att kunna framféda honom. Och dnda skedde det endast
genom hans vilja. Brahmas 4gg vaggas pa hafvet i tusende &r innan det &r moget, och da framtrader
han sjelf derur, latande agget brista sonder. Forestallningen om en menniskas framtradande ur ett 4gg
aterfinnes afven bade hos Finnar och Ester. De sednare beratta huru Linda uppvexte ur ett agg,[142]
och dylikt forekommer afven i Kanteletar.[143] Benamningen Sampo, guds ursprung, som tilldelades
solen, antyder ocksa forestallningen om urvasendets fodelse i solen. Att dter himmelens guldglénsande
skifva gifvit férsta anledningen till tanken pa ett 4gg, synes af Indernas hymner. I Rig-Veda séages: i
begynnelsen uppstod kéllan till det gyllene ljuset.[144] Och Manus lagar framhélla, huru i begynnelsen
genom urvasendets tanke uppstod ett dgg, glansande sasom guld, lika lysande som stjernan med
tusende stréalar.

Annu andra beréringspunkter finnas, som harmed std i sammanhang. I finska mytologin finnes neml.
ett ord, Kave, hvartill man forgafves i finskan soker en etymologisk forklaring. I Nya Kalevala heter
Kave luonnon tytti och ensin ema itsel6itd,[145] pa andra stallen ater séages:

Kave ukko pohjan herra,
Ikainen iku Turilas.[146]

Vidare berattas huru han efter 30 somrar befriar sig ur sin moders skote. Ordet ar sdledes ett
appellativ, i sednare fallet for urgudomens forsta inkarnation. Och markvardigt nog finna vi en
anknytningspunkt héarfér i Indien. Bhrgu, den "lysande gldnsande," enl. Kuhn blixten, framgar ur
Brahmas hjerta som klyfver sig, hans son ar Kavi. "Det ligger nara till hands, att forbinda denna
askadning af det sig klyfvande hjertat med den af det bristande dgget, ur hvilket verlden blef skapad".
[147] Och enl. Ganander forstds ofta med Kavet "en maéktig forste i manan, som hjelpte den mot
kuumets anslag".[148] I den finska forestdllningen fattas sdlunda Kave sdsom héarstammande fran
urmodren, eller frdn det lysande himlaklotet, = dgget. Forsoka vi etymologiskt underséka ordet, sa
finna vi val i Jen. Sam. kabe, d6d, Tungus. kovi, kuvi, lycka, Ostj. kava, kevi, hammare, kavi, gok, Burat.
kube, del, kubdnam, dela. Narmare sammanhang har dock Jenis. Ostj. kip, farfar, Ayp, son, ja med det
forra betecknas afven manen. Alla dessa kunna dock icke utan vidare forklara det finska kave; man kan
hos Germaner, Greker och Romare &nnu mindre finna ndgon motsvarighet, hvarigenom det kunde
forklaras for ett 1an. Enda utvagen blir derfore att enl. omnamnda myt vanda blicken till Indien. Der
moéta oss sanskrit orden kav, pldja, kavil, fara, eld fran godsel, och slutligen kavi klok ténkare, vis.
Bothlingk och Roth tillagga, att det brukas om "urtidens vise fader, som nu omsvafva solen som andar".
[149] Det sattes saledes afven har i forbindelse med himlaljusen. I Schah-name omtalas konungaslagten
Kawja eller Kajanider; kava forklaras vara en solens anférvandt, och kawus betyder den forstédndige.
[150] Latinska ordet cav-ere, akta sig, vara klok, star harmed i samband.



Fréan forestdllningen om &gget, som "likt ett fr6 inkastades i vattnen", uppstar latt den om
verldstradet. Eller kan val ndgot annat menas med eken, puu jumalan, som

Ojenteli oksiansa,
Levitteli lehviansa
Latva taytti taivahalle,
Lehvat ilmoille levisi,
Piatti pilvet juoksemasta,
Paivan peitti paistamasta,
Kuuhuen kumottamasta.[151]

Ur froet till detta trad utbildas hela verlden. Man finner det latt, ty d& det hugges i spillror, flyta
dessa vida omkring, och dit de hinna, der uppstar evardlig lycka. En pdminnelse om Sampo och agget,
som splittras. P& andra stallen ater beskrifves huru solen och méanen hangde pa tradets grenar, och
afven Ilmarinen faster sin nysmidda sol i ett hogt trad. Hos Esterna har minnet haraf redan till en del
bleknat, men tydliga spar finnas &nnu qvar. Tamme laul berattar huru eken, som trangde genom
himlahvalfvet, falles. Deraf gores ett badhus; men framfor tréskeln var manen, ofvanfor solen, och
stjernorna dansade derinne.[152] Och huru skaparns ande genomstrommar allt, huru han bor i sitt
verk, skonjes tydligt af den framstéllning, som finnes i Kalevipoeg, slutet af VI sangen. Den
himmelshoga eken beskrifves omstandligt. D& den andteligen nedhugges, bildas af dess spillror den
maéaktiga Suomibryggan, fartyg och stader, men afven en koja for sangarn, der han virkar sina sanger.
Och till honom strommar fran Taaras eviga salar, fran skaparns rika kéalla hvad han behofver for att
fullanda sin vaf.

Att verldstradet, skapelsens mangfald, liksom himmel och jord ur dgget, bildas genom ordets makt,
framgar ur Wainadmoinens sang. Det heter neml.

Laulo kuusen kukkalatvan,
Kukkalatvan, kultalehvan.
Latvan tyonti taivahalle,
Puhki pilvien kohotti,
Lehvat ilmoille levitti,

Halki taivahan hajotti.
Laulelevi, taitelevi;

Laulo kuun kumottamahan
Kultalatva kuusosehen;
Laulo oksille otavaan.[153]

Nu ar det visst fallet, att verldstradet forekommer hos de flesta germaniska folk. Men dels upptrader
det ej hos dem s, att af dess spillror skapelsen framgar, dels finnas liknande forestallningar afven hos
andra finska folk, hvilka gora det sannolikt, att denna férestéallning varit gangse hos Finnarne langt forr
an de kommo till Europa. I Tatarernas sagor omtalas nio larktrad, som vexa ur samma rot, och en
inskrift star pa tradet: "da Kudaj skapade jord och himmel, d& foddes afven detta larktrad".[154] Men
om Ofverhufvud denna bild &r mindre utférd, sd bor jag anmarka att detsamma afven, sa vidt jag kunnat
se, ar fallet med Indernas verldstrad.

Jag har forut framhallit Indernas forsok att askadliggora ur-anden, som genomstrommar hela verlden,
i soma, Persernas haoma. De finska sagorna likasom Kalevipoeg omtala skalar, fyllda med maktiga
drycker. Den ena af dem ger styrka och lif, den andra forlamar. Inderna saga, att soma finnes i vattnet,
men den ar egentligen en lifvets dryck, som afven gudarne maste njuta, for att ej sdsom blotta
naturvasenden forgas; motsvarande saledes Grekernas nektar. I en afhandling af A. Kuhn,[155] som jag
genom Hr Statsradet Schiefner i St. Petersburg godhetsfullt fatt mig tillsénd, d& redan trenne ark af
denna undersokning voro tryckta, sager en Upanishad, att gudarne sitta under verldstradet och dricka
soma ur den heliga kallan. Bundehesch namner: "nara tradet jat-bés vexer den hvita hom, i kallan
arduisur, den som é&ter deraf blir odddlig." I nédrmaste sammanhang hdrmed star Skandinavernas
verldstrad, asken Ygdrasil, och Urdar-brunnen, ur hvilken Odin dricker vishet. Men att afven
forestallningen om lifvets dryck hos Finnarne ej behofver vara ett lan fran Germaner, bevisar dess
forekommande hos de asiatiska folken. Tatarernas sagor omnamna ofta lifsvattnet, som finnes i ett
guldfat pa tolf qvarters djup i jorden. Fatet ater ar nedgrafdt vid roten af en bjérk med guldblad och
gyllene bark. Der hade Kudaj stallt en hjelte till vaktare.[156]

Annu aterstar att férklara orsaken till verldens uppkomst. Indern séger: tad = ordet var till och kande
langtan i sitt sinne; langtan blef ett fro, som brast genom eftersinnandets makt. Och vidare: Maja, som
ar Brahmas langtan, karleken, frambragte verlden. Hvilken forvanande likhet med Wainamoinen, som i
sin moders skote eftersinnar och langtar att blifva fodd. Och Ilmatar, Kave luonnotar, urelementet,
afven hon ledsnar att vara till ensam pa de vida fjordarna, med "den gungande vagen framfor sig, den



klara himmelen bakom"; afven hon langtar att blifva till ndgot. Namnet Maja, forvillelse, ger tillkdnna
denna langtans natur; det ar ett affall fran det urspr. varandet sdsom endast en ténkt enhet.
Ofvergdngen till tillvarons méngfald sker sdlunda, att "karleken &r bandet mellan vara och icke vara"!

Vi hafva genomgatt Finnarnes forestallningar om verldsskapelsen och funnit, att de saval med
afseende & den genomgédende grundtanken, som &fven de vexlande bilderna i hufvudsak
ofverensstamma med Indernas. Den storsta olikheten ar den, att spekulationen i Indien genom en
flertusenarig kultur stigit till en ovanlig hdjd. Men mé&nga andra dn de hér ndmnda foéreteelserna leda
oss till Orienten vid undersokningen af Finnarnes forntid. S& yttrar Jakob Grimm, den forste som i
utlandet faste blicken vid Kalevala: "jag vill synnerligen anmarka (i det finska epos) en liflig, sinnrik
naturkédnsla, sddan man nastan blott i indiska dikter antraffar den." Och dd han omnadmner huru
Wainamoinen drifver omkring pa hafvet, skapande vikar och oar, tillagger han: "hvem padminner ej
denna kosmogoniska forestallning om den indiska sagan om Brahma och Vishnu, hvilka, sittande pa ett
blad och sugande pa sina tdr, skapande draga genom hafven?[157] Afven Acvinerna, ljusbringarne
fodda af ljus och molndunkel, kunna latt sammanstéallas med Koit och Emarik, koitto och hamara."

Jag vill dock med hela denna framstallning ingalunda pastd, att Finnarne omedelbart af Inderna
emottagit sina mytiska forestallningar; 6verensstammelsen antyder i min tanke endast en innerlig och
maéktig beréring. Men huruvida den egt rum forran Inderna och Zend-folket dnnu skiljt sig fran
hvarandra, d.v.s. med de ursprungliga Arierna, eller om bade dessa och Finnarnes stamférvandter st
ur nagon gemensam urkalla, 4r en frdga, som nu ej torde kunna afgéras. Ogenséagligt visa dock
Finnarnes mytologiska férestallningar, att de af alla altaiska folk, s& vidt man hittils kdnner, bibehallit
det mesta af en urdldrig bildning, som blomstrat langt férr 4n de europeiska kulturfolkens. Anor betyda
visst i och for sig icke mycket; hvarje folk har derfore med ratta blott den betydelse dess narvarande
bildningsgrad skanker. Men i forfadrens traditioner ligger en annu verkande makt, och den
verldsdskadning, som fortplantats fran generation till generation, ar harvid den icke minst vigtiga.
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