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1 Indledning 1

1. INDLEDNING

1.1 VALG AF EMNE

1.1.1 BEGRUNDELSE FOR EMNEVALG

Det forekommer, at der er et behov for at beskaftige sig med katabasis-fanomenet i antik
religion. Dette fenomen, forstdet som en rejse til underverdenen, optreder ofte i1 kilderne og synes
dermed at have en central plads i sével greesk som romersk religion, mytisk og kultisk (for en
diskussion af katabasis som term, cf. afsnit 1.3.2). Derfor bliver en forstielse af fanomenet ogsa
centralt for forstaelsen af antik religion generelt, hvilket giver mulighed for at foretage en detaljeret
undersogelse, som samtidig har relevans for en mere overordnet diskussion. Pa trods af denne
centrale plads er katabasis et overset emne i forskningen, og der savnes en bred emneorienteret
gennemgang, som beskriver fenomenet pa tvars af kildeteksterne.

Til gengeld er de eleusinske mysterier og Demeter-nymnen, der traditionelt regnes for
hovedkilden til disse, blevet indgaende behandlet. Dette kan synes uheldigt i specialesammenhang,
men det viser sig hurtigt gennem lasningen, at der stadig er flere uafklarede spergsmal pa omradet.
En for mig at se ikke afsluttet diskussion er diskussionen om katabasis-faenomenets betydning og
plads. Derfor er hymnen pa trods af det store forskningsmateriale blevet valgt til udgangspunkt for
denne undersogelse (for en uddybende begrundelse, cf. afsnit 1.4.2), da det kildemassigt synes at
vare et solidt sted at pabegynde et forste led i en bredere undersogelse af katabasis-fanomenet i

antik religion.

1.1.2 KATABASIS SOM EMNE

Rejser til underverdenen, eller deres pendant til himlen, er et gennemgaende traek ved religioner
verden over.' En af de mest kendte myter er maske gudinden Isis' sogen efter Osiris i agyptisk
mytologi, sumeriske Inanna & Dumuzi og Babylons Ishtar & Tammuz. Ogsé helten Gilgamesh
foretog en sddan rejse. Andre eksempler er Izanagi & Izanami fra japansk mytologi, Quetzalcoatl

fra Mexico, islams Muhammed, finske Vdinamo6inen, Hermods forseg pa at hente Balder i nordisk

" De to former for rejse kan anskues som to varianter af samme faznomen, jvf. Kroll (1932) pp. 59-60. Der er i begge
tilfeelde tale om en rejse til 'en anden verden', blot er retningerne forskellige. I det felgende omtales kun underverdenen
vel vidende, at ogsé rejser opad / til himlen er at medregne i kategorien ture til det hinsides, der sdledes er at betragte
som en bredere kategori i forhold til ture til underverdenen.
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1 Indledning 2

mytologi, eventyret om Agnete og havmanden og fra Polynesien Mataora & Nuvarahu og Tane.”
Motiverne til disse rejser savel som hovedpersonerne kan inddeles 1 forskellige kategorier (jvf. p.
6), men fzlles for dem alle er selve rejsen, hvor grensen mellem de levendes og dedes rige
overskrides. I dedsriget bor de ktoniske guddomme og de afdede, forfeedrene, og ofte er rejsens mal
at hente en afded hustru eller slaegtning tilbage til de levendes verden.

Ogsa 1 gresk mytologi kendes ud over Kore—Persephone-myten (jvf. pp. 15f. for en forklaring pé
betegnelsen Kore—Persephone) mange eksempler pa katabasis-fenomenet, f.eks. i myterne om
Odysseus, Herakles, Theseus og Orpheus & Eurydike (jvf. ogsé afsnit 2.1.3). Igen er selve rejsen
feellesnaevneren, mens de rejsende og deres mal kan grupperes forskelligt.

Den graeske verden er inddelt i tre hovedomrdder: Olympen, underverdenen og menneskenes
verden.” Qua agerbrugskultur leegges der meget vagt pa underverdenen, selv om dens hersker,
Hades, i religionen omfattes af fortielse, savel verbalt som givende udslag i1 fraveret af templer til
og statslige kulter for denne gud. Sidstnavnte skyldes, at man helst undlod at nevne Hades ved
navn eller pd anden mide gore opmerksom pa ham. I stedet anvendes forskellige eufemismer,
hvilket er grunden til, at netop denne gud betegnes med s& mange navne.”

Der er selvsagt behov for kontakt mellem de forskellige dele af verden, mellem guder og
mennesker. Guder rejser til og fra menneskenes verden, men nogle mennesker kan ogsé rejse til og
fra gudernes og de dedes verden. Og akkurat som fremmede lande pd jorden kan beskrives via en
rejseguide, har ogsa denne verden sin egen topografi og sine egne indbyggere. Ruten dertil kan
beskrives i en rejseplan, ganske som til en lokalitet i menneskenes verden.’

For mennesker kreever det serlige evner at foretage denne rejse til dedens verden i levende live.
Forst efter deden kaldes alle dertil. I livet sker det lettest i dromme, da denne serlige tilstand kan

siges at vare en blanding af at veere levende og ded, en art mellemstadie, 'den lille dod'. Men skal

? Mange af disse eksempler er naevnt i Davidson (1975), idet bogens artikler besidder en stor geografisk spredning. Jvf.
ogsa Collins & Fishbane (1995), hvis bidragydere benytter sig af den komparative metode. Ogsa Neutzsky-Wulff
(1986) p. 93 nevner en del eksempler. Et opslag i Thompson (1975) giver et meget stort antal henvisninger: F80-F109
ombhandler rejser til og beseg i "The lower world".

Grenbech (1967) pp. 69-72 (Kemps kap. om kult) beskriver en indiansk Zuni-myte meget lig Kore—Persephone-
myten, blot er majsen i centrum i stedet for kornet. Cf. afsnit 3.3 for en kort praesentation af denne undersogelses
graeske variant i forhold til de neaerorientalske paralleller. Stroumsa (1995) p. 146 argumenterer for, at den jodiske
hekhalot-litteraturs brug af roden 77 (yrd) skulle vaere en sproglig kalkering af det greeske katofaive. Den jodiske
kultur kender dog ogsa katabasis-feenomenet for sen-antikken.

? Abusch (1995) p. 31, n. 36 (undersogelse af den mesopotamiske kultur, men relevant pa dette punkt ogsa for den
graeske) pointerer, at de tre dele af verden kan forbindes savel vertikalt som horisontalt. Derfor kan en rejse til
underverdenen bade ga fra gst mod vest (som i Odysseens Nekyia) og nedad. Kun sidstnavnte mulighed vil blive
behandlet i denne undersogelse, da Nekyia ikke inddrages. Inddelingen i tre dele er grov, og for en beskrivelse af
Tartaros som en fjerde del, cf. Sourvinou-Inwood (1995) p. 66, n. 165.

* Det ligger i selve navnet ITAoVTwV, som var det navn, Hades oftest gik under (pa ner, som det eneste af eftertiden
kendte sted, i kulten i Elis, hvor han blev dyrket under navnet Hades, cf. Paus. 6, 25, 2), at han og underverdenen
associeres med rigdom.

> Dette ser vi f.eks. i Aristoph. Ran. 108-63 (jvf. pp. 87f. for en behandling af denne kilde). Jvf. ogsi Ganschinietz
(1919) sp. 2367.
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1 Indledning 3

man foretage rejsen vagen, kreever det en sarlig konstitution. F.eks. synes katabasis-faenomenet
serlig knyttet til hero-beskrivelserne, da det ofte er sddanne halvt guddommelige personer, der
berettes om 1 myterne. Men ogsa guder som f.eks. Kore—Persephone optrader. Den forste dedelige
til at gore verket efter er Orpheus i sin segen efter Eurydike.

Der opstar sarlige kulter, hvor almindelige mennesker kan gennemleve en rituel ded og séaledes
fa del 1 den udedelighed, som ellers kun har varet heroer og andre delvist guddommelige beskaret
(vf. p. 92). En sédan er f.eks. de eleusinske mysterier. Man lader sig indvie (LvelcBo) som myste
(nbotne) af en lerer, en mystagog (Lvotoymyoc).® Katabasis-tematikken synes pa denne made at
have mange facetter.

Reminiscenser ses endog i grask kultur i dag, hvor betegnelsen ‘Adng anvendes i den graesk-
ortodokse kirkes liturgiske tekster for underverdenen eller helvede.” Undersoger man folketroen
narmere, f.eks. 1 form af folkesange, viser det sig, at sddanne rejser mellem de levendes og dedes
rige optreder. Underverdenens hersker hedder i disse sange Charos og beskrives som merk,

frygtelig og uhyre magtfuld (jvf. p. 67).

1.1.3 METODE OG METODISKE PROBLEMER

Denne undersegelse er centreret omkring katabasis-fanomenet bade i Kore—Persephone-myten,
som den fremstilles i Demeter-hymnen, og i den tilknyttede kult, de eleusinske mysterier.
Katabasis-fenomenets plads og funktion tolkes og diskuteres, og de for undersegelsen relevante
metodiske problemer overvejes. Trods det store materiale savel 1 graesk kultur som pa verdensplan
vil kun meget fa ikke-graske paralleller blive draget, og disse vil endda kun blive antydet.

I en undersogelse som denne kan en kombination af filologi og religionsvidenskab forventes at
give en sterk metodisk enhed, fordi tekstnarhed pa denne made parres med overordnet teori, der er
tilpasset studiet af teksters religiose indhold. Den primere synsvinkel og basis er historisk—
filologisk med fokus pa kildebehandlingen, og i forbindelse hermed inddrages
religionsvidenskabelige modeller.

At metoden pd denne made er en kombination af to forskningsfelter, har resulteret i en
indledning, som kan virke lang, men jeg har skennet, at det var nedvendigt, dels fordi det ved

fagkombinationer er serlig vigtigt at indkredse det metodiske felt og definere de anvendte termer,

8 Jvf. afsnit 1.3.3 for en behandling af disse tekniske termer.
7 Jvf. Oxford Greek-English Learner's Dictionary, Oxford 1988.
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1 Indledning 4

herunder, i denne forbindelse, isar begrebet katabasis, dels pga. emnets store bredde, der kraver en
indkredsning.®

Kore—Persephone, Demeters unge datter, roves bort fra sin moder til @gteskab med Hades. Hun
bortferes til underverdenen, de dedes rige. Bryllup og ded synes sdledes tet forbundet, og
undersggelsen vil vare centreret omkring diskussion om initiation og religios oplevelse. Hertil
kommer forholdet mellem mytens katabasis og de eleusinske mysterier.

Helt konkret betyder disse overvejelser folgende for projektet: I analysen og fortolkningen af
Kore—Persephones katabasis i Demeter-hymnen vil negleord og centrale passager blive fremhavet
med henblik pa en beskrivelse af katabasis-fanomenet ud fra en sproglig (filologisk) basis. I denne
forbindelse vil religionsvidenskabelige teorier om initiation og initiationsritualers struktur, herunder
rituel ded og rejsen til dedsriget, blive inddraget til yderligere belysning.

Fordi myte og kult anskues som taet sammenhangende storrelser, er det relevant at undersoge,
om mytens katabasis-billede ogsa stemmer overens med kultsiden, de eleusinske mysterier.
Grundlaget herfor er den sproglige forudgéende analyse. Der er i denne undersggelse to
hovedpunkter at tage hensyn til: 1) Katabasens centrale plads i myten indikerer, at fenomenet ogsa
har veret centralt i mysterierne. Spergsmaélet er i sa fald, hvordan en séddan katabasis kan vare
indgéet i ritualet. 2) Deler kulten mytens fokus pd kensmysterier (jvf. afsnit 1.3.3 for en definition
af denne term), og hvordan stemmer mytens beskrivelse af en kvindeinitiation overens med kultens
optagelse af initiander af begge kon? Ud fra undersegelsen af disse spergsmél, hvor konklusionerne
fra fortolkningen af myten i Demeter-hymnen vil blive anvendt, vil en konklusion blive draget.

Der fremsattes dermed som led i undersegelsen en teori om udviklingen af de eleusinske
mysterier og deres kerneindhold. Denne diskussion og vurdering er nedvendig pga. undersegelsens
pastand om katabasis-faanomenets centrale placering ogsa i kulten.

Det er ikke hensigten med denne undersogelse at gennemgé de enkelte eleusinske riter (jvf. dog
appendiks 2 for en liste over formodede kultiske elementer i Demeter-hymnen), herunder deres
indhold og raekkefolge, men derimod det bagvedliggende religiose idé-indhold, der karakteriserer
mysterierne.’

Man vil ikke hele vejen igennem undersegelsen kunne forvente en direkte forbindelse mellem

data og teori, da problemstillingen om oprindelig i forhold til senere kult er relevant. Det skyldes for

¥ Hertil kommer, at dateringsdiskussionen, selv om den er at betegne som en sidediskussion, er relevant for at illustrere
kildegrundlagets usikkerhed pé trods af den geengse forsknings godkendelse, hvilket er en metodisk vigtig pointe. Man
kan argumentere for, at den herer hjemme i selve undersggelsen, men den er blevet placeret i indledningen, fordi
diskussionen pa samme tid er relevant for vurderingen af Demeter-hymnen som kilde.

? Mange forskere er af den opfattelse, at hymnen (savel som arkaeologiske kilder i form af vasemalerier) ikke bererer de
dybere riter i mysterierne pga. mysteriernes pabud om hemmeligholdelse, jvf. f.eks. Mylonas (1961) pp. 227-29 og
Richardson (1974) p. 26. Alligevel antages det i denne undersagelse, at man ud fra myten og enkelte andre kilder kan
sige noget om mysteriernes inderste kerne, da myte og kult er taet forbundne. Selv om teksten skulle udelade omtale af
specifikke hemmelige riter i initiationsritualet, kan den godt anvendes til generelt at beskrive initiationens idé-indhold.
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1 Indledning 5

det forste, at alle kilder er fra historisk tid. Myten derimod rakker lengere tilbage. Hertil kommer
de mange kildemeassige usikkerheder omkring de eleusinske mysterier og beskrivelsen af deres
kerne. Derfor skal den fremsatte teori overordnet ses som en ordning af og forklaring til de

benyttede data, og malet er ikke at bevise, men at sandsynliggere den péstdede sammenhang.

1.1.4 MAL OG RESULTATER

Det vil i dette projekt blive sagt pavist, at katabasis, der er et udtryk for initiation og rituel ded,
har en central rolle savel i Kore—Persephone-myten som i de eleusinske mysterier. Begge er
centreret omkring kensmysteriet og den dermed forbundne kensliggerelse af verden, hvorfor myte
og kult pd dette punkt stemmer overens. Ogsd sammenhangen mellem kultens tilbud om et bedre
liv (for og efter doden) og dens agrare aspekter kan forklares herigennem.

Mytens fokus péa kvindeinitiation i form af bryllup ma have bestemt ritualet 1 den oprindelige
kult, hvilket passer med Demeter-kultens generelle fokus péd kvinder, men den eleusinske kult har
udviklet sig i en anden retning og ses sdledes i historisk tid at optage initiander af begge kon.
Ritualet ma derfor vare blevet andret til at kunne appliceres bade pa kvinder og mand.

Men pa trods af @ndringerne i ritualet er kernen (myten) forblevet den samme, hvorfor det, pga.
feelles principper for de to slags initiation, kan konkluderes, at myten ma have en spandvidde, der
har formaet at inkludere den forandrede kult. Oprindelig ma man formode, at en faktisk katabasis
har fundet sted med den enkelte initiand som akter, men senere, som kultens popularitet er vokset,
har det veeret umuligt den store mangde af initiander taget i betragtning. Det er ikke ualmindeligt at
se ritualer miste deres oprindelige betydning, efterhanden som kulten udvikler sig, selv om idé-
indholdet stadig bibeholdes. Katabasis er pa denne made forblevet en central faktor i kulten, og skal
inddrages, hvis man vil forsege at forstd mysteriernes kerneindhold.

At stte fokus pa den religiose oplevelse er neglen til en forstaelse af katabasis-fanomenet.
Undersogelsen af en katabasis i den eleusinske kult afgeres ikke udelukkende af, om arkaologerne
har fundet et katabasion under telesteriet i Eleusis eller ej. Dette er et udtryk for forskningens
generelle tendens til at regne faktorer som arkaologiske fund for 'fakta', mens myter kun har status
som 'historier'. Men i s& fald overses en faktor som den religigse oplevelse, fordi dens eventuelle
eksistens gores athengig af fund af nedvendige 'kulisser'. En del af problemet er, at dette syn ligger

indbygget i selve metoden.
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1 Indledning 6

1.2 FILOLOGI OG RELIGIONSVIDENSKAB - EN FORSKNINGSOVERSIGT
1.2.1 FORSKNING I KATABASIS

Malet med denne undersagelses forskningsoversigt er ikke at give en kronologisk fremstilling af
hele det store forskningsfelt, men derimod at naevne og tage stilling til enkelte centrale forskere og
vaerker.'” Tkke alle indgar direkte i undersogelsen, men har alligevel varet med til at forme de
metodiske rammer omkring denne.

Som navnt har ingen behandlet det greeske katabasis-fanomen i en monografi. Til gengeld
berorer en del varker emnet som baggrund for undersegelser af specifikke tekster, hvor en
katabasis er involveret, f.eks. Dieterich (1893), Kroll (1932), Clark (1979) og Lampakis (1982)."

Kroll (1932) er nyttig pga. sit store katalog over antikke katabaseis.'> Clark (1979) behandler
ganske vist emnet bredt, men har desverre ikke alt med, idet han kun inddrager de graske
katabaseis, som er relevante for Vergil. Hans forseg pa en kategorisering af de forskellige
katabasis-temaer gor til gengzld fremstillingen interessant."

Clarks opdeling af de forskellige katabaseis i "wisdom-" og "fertility-tradition" lader Kore—
Persephone-myten indga i kategorien "fertility-tradition",'* men man kan argumentere for, at den
faktisk indeholder begge temaer pga. forbindelsen til mysterieindvielserne (na&rmere bestemt pga.
vv. 480-82 og 486-84). Spergsmaélet er, om man overhovedet kan adskille de to kategorier sa skarpt,

som Clark gor.

' For en detaljeret, men overskuelig gennemgang af forskningen i de eleusinske mysterier generelt, cf. Burkert (1983)
pp- 248-97.

' Mange berorer, som Dieterich og Kroll, emnet i undersegelsen af kristendommens apokalyptiske redder. En kristen
tradition, der kan anskues som en efterkommer af antikkens katabaseis, lader Kristus selv foretage en sadan tur til
underverdenen. Historien kendes som descensus Christi ad inferna (inferos), jvf. Lampe (1961) s.v. katdBaotrg for
adskillige eksempler. Lampakis (1982) pp. 17-39 omhandler det antikke Grackenland.

Kun hvad det naerorientalske materiale angér, ser man en bred diskussion, som ganske vist ikke udelukkende er
koncentreret om katabasis, men dog pga. de flere meget centrale (og nert beslaegtede) katabasis-myter afsatter megen
plads til emnet (for en kort behandling af den graeske myte i forhold til de naerorientalske paralleller, cf. afsnit 3.3).
Katabasis-forskningen pé det klassisk filologiske felt kan siges at veere udsprunget af diskussionen inden for det
naroriententalske omrade, idet den graeske kulturs placering i dette sterre geografiske billede er blevet sagt beskrevet
(jvf. afsnit 3.3.1). To eksempler er West (1966) og Penglase (1994).

12 Kroll (1932) pp. 363-522 om antikken. Metodisk begér han dog den fejl at behandle materialet fra de forskellige
kulturer, som om det tilhorte et og samme verdensbillede. Kulturers og religioners s@regne treek indgér slet ikke i
overvejelserne. Tilsyneladende overvejer han ikke, hvorfor kampmotivet, som er hans undersegelses fokus, er s&
centralt i netop kristendommen, og om det skyldes et andet verdenssyn end de ellers inddragne kulturers.

1 Clark opdeler katabasis-materialet i to grupper: "the fertility-tradition" (eller "the vegetation-tradition") og "the
wisdom-tradition", eksemplificeret ved henholdsvis Inanna / Ishtar / Kore—Persephone og i den anden kategori
Gilgamesh / Herakles. Da Aeneas' katabasis i Aeneiden herer til "the wisdom-tradition", er det denne, Clark beskriver
mest indgdende. Aktorerne kan bade vare mennesker og guder (p. 15). I sidstnavnte tilfeelde tilherer myten som regel
"the fertility-tradition" (p. 16), i hvilken, hvad Clark kalder "the withdraw-motif", er et almindeligt element (p. 20).
Ogsa Bishop (1975) forseger sig med en tematisk inddeling.

"4 Clark (1979) p. 22.
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1 Indledning 7

Man savner i Clarks fremstilling en teoretisk organisation f.eks. pa et punkt som sammenhangen
mellem katabasis og initiation. Sidstnaevnte bereres kun kort i form af de eleusinske mysterier, som
Clark omtaler flere steder, og et afsnit om initiation generelt inden for kilder med katabasis-
tematikker ville vere péd sin plads, da dette emne er relevant for mange af teksternes
vedkommende. "

Selv om de ikke inddrages direkte i denne undersogelse, skal teorierne om shamanisme navnes,
herunder diskussionen om, hvorvidt man kan tale om en graesk shamanisme, da shaman-
beskrivelser generelt har mange trak til feelles med beskrivelser af katabaseis. '

Det bedste udgangspunkt for katabasis tages i Ganschinietz, da prasentationen af sdvel det
greeske som romerske materiale er meget grundig.'” Artiklen giver indblik i, hvor stort materialet til
dette feenomen er, og skerer et markant indsnit i forskningshistorien, selv om det efter 1919
fremkomne materiale, kilder og teorier ma hentes andre steder.'®

Ganschinietz navner Kore—Persephone som en katabasis-skikkelse med stor betydning for
grekerne pa grund af bandet mellem hendes skabne og de religiose tilhangeres.'® Demeter-hymnen
og de eleusinske mysterier nevnes ikke i det korte afsnit, der tales blot om en mysteriekult. Det er
saledes ikke for detaljerne i de enkelte eksempler, at artiklen er nyttig, men for samlingen af det
store kildemateriale. Burkert (1983) og Graf (1974) inddrages i denne undersoggelse i behandlingen
af den kultiske katabasis i mysterierne (jvf. diskussionen i kap. 3).

Til det arkaeologiske materiale i forbindelse med Kore—Persephone-figurens katabasis er Bérard
(1974) meget anvendelig. Og Zuntz (1971) er uomgangelig i1 diskussionen af selve Persephone-

figuren, som han ikke ser som oprindelig identisk med Kore-skikkelsen (jvf. ogsa note 116).%

1% Clark (1979) p. 78. F.eks. sammenlignes den periode pé et ar, der gar mellem Odysseus' forste mede med Kirke og
hans rejse til Hades, med det ar, der i de eleusinske mysterier skal g& mellem initiationen i de sma og store mysterier.
Hvad sammenhengen i ovrigt skulle vaere mellem de to, er uklar, og sammenligningen forbliver sveevende.

'® Reprzaesentanter for teorien om en graesk shamanisme er f.eks. Rohde (1925) pp. 135-78, Dodds (1951), Burkert
(1979) og, inspireret af Rohde, men kritiserende Dodds, Bremmer (1983). Imod er bl.a. Kirk, Raven & Schofield (1983)
p. 229. Diskussionen bergres af Stroumsa (1995).

7 For det graeske materiale, cf. Ganschinietz (1919) sp. 2395ff.

'® Dette kompenserer den tilsvarende artikel i Der Neue Pauly (1999) dog for. Delen om Grakenland og Rom er skrevet
af Fritz Graf, som i sin bibliografi n@vner nogle nyere verker om emnet. Men artiklen kan kun opfattes som et
supplement til Ganschinietz. Omfanget af Der Neue Pauly tillader heller ikke en sddan grundighed.

' Ganschinietz (1919) sp. 2396. Grafs artikel derimod naevner slet ikke Kore—Persephone (jvf. p. 14).

20 Zuntz (1971) f.eks. pp. 76 og 141. Som den ferende inden for forskningen i de sikaldte guldtavler og diskussionen
om det orphiske og pythagoraiske materiale og dettes indflydelse er bogen med til at belyse de generelle antikke
forestillinger om deden. Selv om dette materiales relevans for de eleusinske mysterier er omdiskuteret, idet en
indflydelse pa den eleusinske kult af nogle antages fra 5. &rh. f.v.t., vil diskussionen ikke blive berert i denne
undersoggelse, da fokus er pa den mere oprindelige kerne i mysterierne. Heller ikke diskussionen om, hvordan den
oprindeligt ikke-indoeuropeiske gudinde Persephone er blevet identificeret med Kore som Demeters datter, vil blive
berart (jvf. isaer Zuntz (1971) pp. 75-83). Identifikationen forudsattes i undersggelsen, og selv om formalet er at
klarleegge de eleusinske mysteriers oprindelse, vil denne oprindelsesdiskussion, som gér endnu laengere tilbage i det
pra-historiske, ikke blive inkluderet.
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1 Indledning 8

122 FORSKNING | DEMETER-HYMNEN OG DE ELEUSINSKE MYSTERIER
GENERELT

Undersogelsens filologiske udgangspunkt tages i Richardson (1974), dels fordi denne udgave
tekstmeaessigt er at foretraekke frem for Allen, Halliday & Sikes (1936), dels pga. Richardsons store
sproglige og indholdsmessige grundighed.”' Jeg er dog ikke altid enig med ham (jvf. f.eks. afsnit
1.5.2 og note 101 og 231). Hertil kommer Hvidtfeldt (1970), der er nyttig som modvegt til den
traditionelle forskning (jvf. afsnit 1.5.2.3).

Forskningen i de eleusinske mysterier deler sig i to grene, der kan anskues som modsat placerede
punkter pa en metodisk balancegang. Nogle konkluderer, at intet kan udsiges om mysterierne pa
baggrund af kilderne, fordi vi pga. tavshedspligten ikke ved nok om deres inderste kerne, mens
andre modsat tolker mere ind i kildematerialet, end det kan bere, og saledes fjerner sig fra det
filologiske grundlag.”® Den fornuftigste tilgang synes at vare den, som kombinerer forsigtighed
med et vist mod til at danne teori uden at have alle puslespilsbrikkerne.

Det arkeologiske udgangspunkt tages bedst i Mylonas (1961), et centralt veerk, fordi
fremkomsten af det arkaologiske materiale og de afsluttende udgravninger har haft afgerende
betydning for accept eller forkastelse af de tidligere teorier (jvf. diskussionen i afsnit 3.1.2).% I
fremstillingen inddrages Demeter-hymnen, men Mylonas' force ligger tydeligvis snarere inden for
arkaeologien end filologien.

Otto (1959) er nyttig pga. studierne af den religiose oplevelse forbundet netop med de eleusinske
mysterier og diskussionen af deres indhold. Hans anskuelse af denne oplevelse som det centrale i

mysteriernes initiationsritual vil blive inddraget.

1.2.3 MARKATET "FRUGTBARHEDSKULT"

Nilsson skriver, at forstaelsen af Kore—Persephones deling mellem den evre verden og dedsriget

er noglen til forstielsen af den eleusinske religion.”* Det er en vigtig pointe, blot skal myten og

1 Alle senere fremstillinger henviser til Richardson. Det gaelder ogsd den nyeste kommentar Foley (1993). Meget af
kommentaren er direkte gengivelse af ham (p. 28, n. 1), hvilket gor den mindre interessant. Dog anlegger Foley, hvis
tilgang til emnet er feministisk, af og til nogle interessante synsvinkler, som Richardson ikke har med. Andre
tekstudgaver og fremstillinger skal ikke navnes her, selv om de er blevet konsulteret.

2 Eksempelvis ser symbolforskningen, fortrinsvis drevet af jungianere som Kerényi, ofte ud til at lesrive sig meget fra
kildegrundlaget (jvf. for et eksempel note 211).

2 Mylonas erstattede selv sin forste bog The Hymn to Demeter and Her Sanctuary at Eleusis (1942) med den ovenfor
navnte, som bade preesenterer nyt materiale og udbygger teorier pabegyndt i det forste vark.

** Nilsson (1940) p. 50.
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1 Indledning 9

kulten ikke udelukkende tolkes som et agrart billede (jvf. afsnit 3.2.3). Nilsson er med denne
tolkning en god reprasentant for, hvad man kunne kalde teorierne om frugtbarhedskult.”

Trods det, at han ikke lengere anvendes i den religionsvidenskabelige forskning, inddrages han
stadig pa de klassisk filologiske studier, hvorfor det i denne undersogelse er vigtigt at fa taget
stilling til hele traditionen for en s&dan tolkning.*® Kategoriseringen "frugtbarhedskult" er fejlagtig,
fordi den langt fra er udtemmende. Det gor den unyttig, idet kategorien er sa stor, at den i
virkeligheden intet siger om det padgaldende fanomen, og alt for mange ritualer ender med dette
stempel uden videre forklaring.

Parallelt hermed klassificeres en stor mangde genstande i diverse arkaologiske samlinger som
havende varet "til rituel brug", uden at den beseogende oplyses nermere om hvilken. Man har
dermed sagt noget om fanomenet, men langt fra nok. Hvis man vil preve at forsté antik religion, og
anser det for et komplekst faenomen, er det derfor ikke tilstraekkeligt at lade sig ngje med sddanne
alt for simplificerende forklaringer. I sa fald gér den dybere forstaelse af den antikke idé om
"frugtbarhed" tabt, og det kan resultere 1 en betragtning af det graeske samfund som en "bondeidyl",
fordi alt synes at vaere "frugtbarhedsriter".”’

Den samme fare for overfladiskhed opstér, nar termer som symbol og allegori inddrages i
beskrivelserne. Ved anvendelsen af disse betegnelser skabes en afstand mellem det sdkaldte billede
og det, det forestilles at symbolisere. Kore—Persephone-figuren anskues som et "symbol" pa
arstiderne 1 stedet for at vare identisk med dem. En sddan afstand modsvarer denne underseggelses
anskuelse af myte og kult som verende to uadskillelige elementer, forenet i kultdramaet, hvor

myten far eksistens (jvf. naste afsnit), og symboltolkninger vil blive forsegt undgaet.

1.2.4 TEORIER OM INITIATION OG BESKRIVELSE AF MYSTERIEKULT

Hvad forholdet mellem myte og ritual / kult angér, leegger jeg mig op ad den danske skole, der

repraesenteres ved forskere som Grenbech, Pallis, Hvidtfeldt og Prytz Johansen.” Denne anskuelse,

3 Cf. eksempelvis Nilsson (1967) pp. 56-58, 471 og 476 og (1951-52) bd. 1, f.eks. pp. 570ff., inspireret af Frazer og
Mannhardts "Kornmutter und Kornmédchen". Cf. Burkert (1979) p. 139 for en kritik. Fortolkningen af Kore—
Persephone-skikkelsen som allegori pa arstidernes gang er udbredt, og billedet skal heller ikke afvises, blot dets flere
facetter indrommes, jvf. f.eks. Wilamowitz (1931-32) bd. 2, pp. 51f. For Nilssons teori, cf. Nilsson (1951-52) bd. 1, pp.
570-81 og (1940) pp. 42-64. For yderligere henvisning den af Cornford inspirerede teori om opbevaringen af sésaden i
beholdere under jorden, cf. p. 93.

%6 Nilssons undersegelser indeholder dog mange gode iagttagelser og oplysninger, som godt kan anvendes, selv om
hans teorier om frugtbarhed ikke accepteres.

27 P4 dette punkt folger bl.a. Deichgriber (1950) Nilsson.

*% Inden for gruppen af forskere, hvis teorier leegger vaegten forskelligt, folger jeg Gronbech og Pallis, jvf. Grenbech
(1955). Dette syn repaesenteres ogsé af Cambridge-skolen (Myth-and-Ritual-School), men den danske forskning er mere
nuanceret. Andre reprasentanter for denne anskuelse er Otto (1959), jvf. p. 85 i afsnit 3.1.4, og Vernant (1992) p. 28.
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1 Indledning 10

at de to sterrelser er lige og reprasenterer to sider af en (uadskillelig) enhed, forudseattes gennem
hele undersogelsen og vil ikke blive diskuteret.”’

Teorier om initiation og overgangsriter er yderst relevante for undersegelsen af de eleusinske
mysterier og hanger, som det vil blive vist, ssmmen med den implicerede katabasis. Betegnelsen
'overgangsrite' kan veere misvisende, idet den laegger vagt pa, at riten er en overgang mellem to
livsfaser. Udtrykket overser den forvandling, initianden gennemgar via ritualet. Der er snarere tale
om en gennemgang, hvorigennem vedkommende forandres.*® Initiationen skal derfor opfattes som
en metamorfose.

Van Gennep publicerede i 1909 en undersogelse af overgangsriters (rites de passage) felles
struktur, hvilket resulterede 1 en klassifikation af overgangsriten, hvis forleb blev inddelt i tre faser:
Separation (rites de séparation), transition (rites de marge) og inkorporation (rites de agrégation)
udtrykt i preeliminale, liminale og postliminale riter.”'

Modellen er stadig en af de mest anvendelige beskrivelser af fenomenet initiation. Umiddelbart
kan den synes blot at vare en registrering af, at alle ritualer har en begyndelse, midterdel og

afslutning, men van Gennep konkluderede som den ferste, at de mange fellestrek inden for en stor

Vernant beskriver p. 20 myter som bidragende til at forme "det begrebsapparat, hvormed grackerne helt naturligt
forestiller sig det guddommelige, opfatter det og taenker pa det".

Heroverfor star Hvidtfeldt, der inspireret af Robertson-Smith anser myte for sekunder ("accessorisk") i forhold til
ritual. I sin doktordisputats (Hvidtfeldt (1958)) indferer Hvidtfeldt en ny myte-typologi. Demeter-nymnen ma ifelge
denne kategoriseres som en myte af typen IV. Termen myte anvendes synonymt med ritualforklaring, en anderledes
definition i forhold til andre forskere, hvilket kan ses som en svaghed ved Hvidtfeldts system. Hvidtfeldts konsekvent
diakrone metode, som er strengt historisk orienteret, stir ogsa i modsatning til denne undersegelses synkrone, mere
fenomenologiske tilgang til materialet.

* Den velkendte inddeling i dromena, legomena og deiknymena vil heller ikke blive diskuteret, da den ikke er blevet
foretaget i antikken, men af den moderne forskning med bl.a. Foucart i spidsen, jvf. Foucart (1914) pp. 356-57, som dog
haevder at finde antikt forleeg. Ogsa nyere forskere gor brug af inddelingen, jvf. f.eks. Richardson (1974) p. 26, Mylonas
(1961) p. 261 og Nilsson (1967) bd. 1, p. 661. Sidstnaevnte argumenterer (ikke overbevisende) ud fra Demeter-hymnen
selv.

For en gennemgang af initiationsstadierne myesis og epopteia, cf. Richardson (1974) pp. 20-21, seerskilt om epopteia
pp. 26-30 og 310-14, og Dowden (1980). Det vil i denne undersegelse ikke blive diskuteret, hvilke elementer der harer
til hvilken grad, grundet fokus pa mysteriernes generelle idé-indhold. Den kultiske katabasis antages at finde sted pa
selve mysterienatten, men det er omdiskuteret, til hvilken initiationsgrad den skal regnes.

3% Udtrykket overgangsrite vil dog stadig blive anvendt i undersegelsen, da det er den af forskningen anvendte
betegnelse. Rite forstas som vaerende en del af det sterre ritual (et forleb, hvori de enkelte riter indgar).

! Van Gennep (1960) pp. 10-11 og 21. Van Genneps interesse i religionens rolle i forhold til de enkelte segmenter i
samfundet og overgangene mellem dem korresponderer med denne undersogelses sigte pa en beskrivelse af de
eleusinske mysterier som en gennemlevelse af en overgang (jvf. bade kap. 2 og 3).
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1 Indledning 11

mangde forskellige ritualer skyldes, at de er dele af et enkelt, generelt fanomen.>* Teoriens force er
dette fokus pa strukturer og beskrivelsen af de enkelte faser.”

Jeanmaire (1939) og Brelich (1969a) er banebrydende inden for initiationsforskningen pa det
greeske omrade (jvf. note 187 angdende forstnevnte).* Hertil kommer Graf (1974) og (1993) og
Lincoln (1981).> Burkert (1987), en komparativ undersogelse af de eleusinske mysterier og
yderligere fire antikke mysteriekulter, er en grundig indfering i disse kulters terminologi og danner

grundlag for definitionen af de greeske mysterie-betegnelser (jvf. afsnit 1.3.3).

1.2.5 FENOMENOLOGI OG KOGNITIONSTEORI

Denne undersggelse anvender fenomenologien i1 dens 'moderate' form, f.eks. 1 form af Burkert,
Bianchi og Lincoln,”® fordi katabasis-faenomenet, trods denne undersogelses fokus pa Demeter-
hymnen og de eleusinske mysterier, pa samme tid er et generelt traek ved religioner verden over (jvf.
p. 1f). Fenomenets idé-indhold, som seges beskrevet i undersegelsen, kan tenkes at have
sammenhang med de andre forekomster af samme faenomen, hvorfor en sdédan sammenheng ikke
skal udelukkes, selv om den ikke undersgges naermere her. Mange feenomenologer anvender ogsa
van Gennep,”’ hvorfor inddragelsen af hans teori stemmer godt overens med indragelsen ogsé af
feenomenologien. Begge soger at kortleegge tvaerkulturelle strukturer.

Faren ved den fenomenologiske model er, at den store ophobning af eksempler, som det kan ses
hos f.eks. Eliade, ender med kun at blive overfladisk behandlet. Denne undersegelses forankring i

filologien skulle sikre, at noget sadant ikke bliver tilfaldet.

32 Van Gennep (1960) gennemgar pp. 89-92 de eleusinske mysterier og paviser det samme menster. Hans
rekonstruktion af ritualerne bygger pa antagelser, som i dag anses for meget usikre, hvorfor det er nodvendigt med en
kritisk indstilling til hans analyse, som dog, alt dette taget i betragtning, er temmelig interessant. Grunden til, at han
ikke naevner Kore—Persephone-myten i denne forbindelse, er hans fokus pa ritualerne frem for deres mytiske baggrund.
Til gengaeld er van Gennep den forste til at se pa disse antikke mysterieritualer samlet, og som varende et udtryk for
overgange (p. 92), i stedet for at behandle enkelte sekvenser uden for deres kontekst, en tilgang, han opponerer imod
(pp- 88-89).

% Ogsé Pettazzonis elev Bianchi er vasentlig, fordi han kan siges at overfore van Genneps klassifikation p antikken,
jvf. f.eks. Bianchi (1986). Richardson (1974) bererer ikke diskussionen om initiation i sarlig grad, jvf. dog p. 17, hvor
forskellen mellem den oprindelige initiation for udvalgte grupper og de senere eleusinske mysteriers papeges.

3 Lincoln (1981) p. 129, n. 5 kritiserer forskningen for at overse Jeanmaires forskning, der hverken er navnt i Burkert
(1983), en ellers grundig oversigt, eller Graf (1974). Richardson (1974) omtaler dog Jeanmaire, men afviser ham (p.
17). Lincoln angiver som &rsag hertil, at uviljen mod teorien om kvindeinitiation skyldes det faktum, at de eleusinske
mysterier, som er det mest beremte ritual associeret med Kore—Persephone-myten, i historisk tid var &ben for begge keon
og ikke kun piger (jvf. diskussionen i afsnit 3.2.4). Det skal dog navnes, at Graf (1993) pp. 30-31 behandler Jeanmaires
teori.

% Lincoln (1979) indgar i en revideret udgave i Lincoln (1981). Det under mig meget, at Dowden (1989) ikke behandler
myten om Kore—Persephone, hvilket ellers synes temmelig oplagt.

%% Selv om Lincoln i sine undersggelser tager afstand til sin lzerer Eliade og Chicago-skolen, er han stadig at
karakterisere som fanomenologisk i sin tilgang (jvf. p. note 266). Bianchi definerer selv sin (og sine italienske
kollegers) tilgang som "comparative-historical", jvf. Bianchi (1986) p. 61.
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Som noget nyt inden for religionsvidenskaben diskuteres i disse &r den sdkaldte
kognitionsforskning og dennes relevans, men dens anvendelse pa det religionsvidenskabelige felt er
endnu i sin vorden. Denne forskning, der har sit udspring bl.a. i en skikkelse som Noam Chomsky,
studerer fanomenet kognition pa et tveerfagligt niveau.*® P4 det religionsvidenskabelige omréade
optraeder indtil videre forskere som Pascal Boyer og Lawson & McCauley.”” Ogsé Neutzsky-Wulff
soger at beskrive fenomenet religion pé et tvaerfagligt grundlag, og selv om han ikke er officielt
anerkendt 1 akademiske kredse, er der mange, ikke mindst erkendelsesteoretiske, observationer og
pointer at hente i hans varker.*’

Kognitionsforskningen kan ses som et alternativ eller hjelpemiddel til den
religionsvidenskabelige fenomenologiske metode, som klassiske filologer allerede benytter sig af,
idet den bl.a. forseger at forklare de grundliggende ens strukturer i ritualer verden over.

Hvor oplagt det end synes at inddrage kognitionsforskningen i denne undersogelse, vil det ikke
blive gjort, da et sddant projekt ville vere alt for omfattende. For det ferste er forskningens
inddragelse i1 religionsvidenskaben ny og omdiskuteret, og for det andet kraever de tvaerfaglige
teorier en storre indsigt i alle de involverede felter, end der kan opvises her. Derfor vil kun en kort
perspektiverende bemarkning blive indskudt til sidst i undersegelsen (kap. 4), fordi meget tyder pa,
at denne forsknings resultater peger i samme retning som konklusionerne af mine egne

undersogelser og senere vil kunne bruges til at fore disse et skridt videre.

1.3 FOREL@BIG INDKREDSNING AF BEGREBER
1.3.1 HVORFOR (RE-)DEFINITION?

Grundbegreberne er en vigtig del af enhver undersogelse, og deraf folger, at de skal overvejes og
defineres. Dette er sarlig nedvendigt, ndr man kombinerer metoder, fordi den samme term ikke
altid bruges ens 1 forskellige videnskabelige sammenhange. Det giver desuden altid en metodisk

sikkerhed at diskutere termerne for ikke at risikere forkert brug og misforstaelser. Mange termer

*" Det viser f.eks. Bianchi (1986) og (1976) p. 3.

% Allerede inden for religionsvidenskaben selv har forskere som Victor Turner, Mary Douglas og Clifford Geertz tolket
ritualer som "mental aktivitet" (Klausen (1999) p. 73), men kognitionsforskningen kan siges at fore denne tolkning et
skridt videre via f.eks. moderne neurologis resultater. Reprasenteret er felter som neurovidenskab, biologi, studier i
kunstig intelligens, lingvistik, psykologi, antropologi og filosofi. To oversigter er Kappe (1990) og Klausen (1999).
Sidstnaevnte undersgger eksplicit kognitionsforskningens relvans og muligheder inden for religionsvidenskaben.

39 Jvf. f.eks. Boyer (1994) og Lawson & McCauley (1990). Ogsa biologerne Maturana & Varela (1987) skal navnes,
selv om deres sigte er mere erkendelsesteoretisk.

0 Jvf. Neutzsky-Wulff (1985), (1986), (1988) og (2000).
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indeholder flere betydningsnuancer alt efter sammenhangen, hvorfor en indledende (re-)definition
er med til at klargere og pracisere deres brug i den specifikke sammenhang.*'

Vigtigst i denne undersogelse er det at fa defineret katabasis. Hertil kommer en overvejelse af,
hvordan termen anvendes. Religionsvidenskaben anvender i denne forbindelse to kategorier: Emic
og etic (af phonemic og phonetic), ogsa kaldet actor's and observer's categories.** Forskellen pa de
to synsvinkler er, hvorvidt et givent faenomen betragtes med kulturens egne gjne eller
videnskabeligt (i.e. udefra). Dette har iser relevans for katabasis-begrebet, som det er denne
undersogelses hensigt at anvende som et generelt (og tvarkulturelt) begreb, dvs. oprindeligt et

specifikt graesk, dvs. et emic-begreb, men anvendt pa en etic-made.

1.3.2 KATABASIS SOM TERM - EN FOREL@ZBIG DEFINITION

Der eksisterer to graeske betegnelser for en rejse til underverdenen: kotdBoocig og k&BodoC.
Betegnelsen katdPaoctg ses flest gange i den overleverede litteratur i betydningen "nedstigning til
underverdenen" (k. eic “Adov).” Betydningen af k&Bodog er bredere, men ordet anvendes til
gengeeld i mysterie-kontekst (k. tfic Kopng, men ogsd om andre guddomme).* Ingen af ordene
anvendes dog udelukkende i mytisk eller religios betydning.

Etymologisk kan man opstille felgende skelnen: xatédfoocig ma pga. forbindelsen til verbet
Batvelwv betegne selve nedstigningsakten, mens xd&0odog mé angive selve vejen ned til
underverdenen eller stedet, hvorfra der stiges ned. Sidstnavntes betydning er séledes mere
topografisk orienteret.

Ingen af de graeske ord optraeder i denne undersogelses kildemateriale,” men jeg har valgt at tale
om katabasis-fenomenet, da xatdfoocig for det forste optreder hyppigst og for det andet
etymologisk legger vagt pa selve akten. Ser man forskere anvende en grask term for begrebet, er

det som regel ogsd denne.*® Som naevnt ovenfor er det dermed hensigten at anvende et udtryk fra en

! Jvf. ogsa Burkert (1987) p. 7.

2 For en uddybning af disse begreber, cf. Lloyd (1990) pp. 7-8. Jeg er ikke stodt pa danske overszttelser af nogen af
betegnelserne for de to kategorier.

3 F.eks. Isokr. 10, 20; Strab. 8, 6, 12; Hdt. 2, 122 og Cic. Att. 13, 31, 2. Alle eksemplerne beskriver ture til
underverdenen, savel mytiske som kultiske.

* F.eks. Herod. 1, 56 om selve den kultiske procession og Plut. Mor. 2, 378¢ om Kore i forbindelse med Thesmophoria-
festen.

* Demeter-hymnen nzvner hverken ordene xotéBocic / kéBodog eller de hermed forbundne verber. Kirkefaderen
Asterios nzvner dog et katoBdoiov i Eleusis (jvf. afsnit 3.1.2), og i hvert fald een orphisk version af Kore—
Persephone-myten indeholder denne term (jvf. note 111). Helt fremmed er termen derfor ikke.

% Jvf. f.eks. Ganschinietz (1919). I en parentes efter opslagsordet angives de graske ord xotéBacic og k&Bodog side
om side i nevnte rekkefolge (RE indeholder en lille saerskilt artikel om x&Bodog forfattet af Nilsson (Nilsson (1919)),
men denne beskriver i modsatning til Ganschinietz’ store artikel kun termen i en meget snaever kontekst.). Jvf. ogsa
Stroumsa (1995), iser p. 146, Graf (1974) f.eks. pp. 127ff. og Kingsley (1995) eksempelvis pp. 38 og 41. Stroumsa, der
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specifik kulturel kontekst tvaerkulturelt som en generel term. Begrebet bruges som antydet allerede
spredt i forskningen, men det ville veere optimalt at vedtage en sddan brug indbyrdes, fordi der er
behov for et felles begreb. Og katabasis synes at vare det mest deekkende, 1 hvert fald sa lenge
forskerens udgangspunkt er den antikke kultur.

Graf definerer katabasis saledes: "K. ist, als spezielle Auspriagung der Jenseitsreise, die (myth.)
Erzdhlung oder die (rituelle) Inszenierung einer Reise in die Unterwelt mit dem Ziel, entweder
einen bestimmten Bewohner (einen Toten, eine Gottheit oder ein Ungeheuer) oder das von den
Unterirdischen gehiitete Zukunftswissen, oft auch einfach prizise Information {iber das Leben nach
dem Tod zu erhalten."*’

Graf opremser 1 sin artikel en del antikke eksempler herpd, men naevner ikke Kore—Persephone,
hvilket virker overlagt de mange andre eksempler taget i betragtning.*® Muligvis kan det skyldes, at
hun er en gudinde, hvorimod alle skikkelserne i eksemplerne er mennesker (dedelige eller delvist
guddommelige), eller at hun ikke tager derned efter noget, men tvinges. Hvorvidt det betyder, at
Graf ikke medtager guddomme 1 sin definition, er uvist. Efter min bedemmelse indeholder Kore—
Persephone-myten en af de katabaseis, som har sterst betydning i antik greesk religion, hvorfor den
nedvendigvis ma vere at indregne 1 en definition af fenomenet.

Den forelgbige definition i denne undersggelse er folgende: En katabasis kan defineres som en
mytisk eller rituel rejse til og fra underverdenen foretaget af en person (menneske sdvel som
guddommeligt vaesen) med det formal at opna eller erhverve sig noget dernede.

Definitionen er med vilje gjort bred, saledes at den ikke kun passer pa det eleusinske meonster.
Selv om Kore—Persephone ikke frivilligt drager til underverdenen og ikke umiddelbart kan siges at
have et personligt mal med bortferelsen dertil, vil det i denne undersegelse blive vist, at man
alligevel kan tale om et indirekte formal (med gudinden som passiv akter) og dermed inkludere

myten 1 definitionen.

i sin artikel anvender begrebet tvaerkulturelt, betegner katabasis som "the widely used term for the descent to the
underworld" (p. 146), men sa bredt, som han antyder, har jeg ikke set den anvendt. Clark (1979) anvender til gengeeld
konsekvent ordet katabasis som generel term for ture til underverdenen. Et eksempel pa termen brugt uden for den
graeske (og romerske) kontekst udger Haavio (1952) p. 87, der skriver om Vdindmoinen i finsk mytologi.

*7 Graf (1999) sp. 327. Hvad han pracist mener med "Inszenierung", er ikke til at afgore. Hvis ordet er at forsti som
tilvejebringelsen af kulisser, sdsom en kunstig underverden, er dette et punkt i hans definiton, som jeg ikke er enig i, jvf.
afsnit 3.1.2 og 3.1.3. Jeg har i stedet valgt at forsta det bredt som en rituel iscenesettelse, der ikke nedvendigvis
behever indeholde kulisser.

Clark (1979) p. 32. definerer pé folgende made, idet han skelner mellem faktiske katabaseis og visioner af
underverdenen: " ... a catabasis can be defined as a Journey of the Dead made by a living person in the flesh who
returns to our world to tell the tale. Such Journeys in the flesh are to be distinguished from mere Visions of the
Otherworld."

* Graf (1999).
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Af de tilsvarende termer om rejsen tilbage til jorden anvendes anabasis, vel vidende, at flere
tekster taler om Kores anodos,49 men da der ikke er nogen klarhed, er den term, der modsvarer

katabasis blevet valgt, sdledes at denne pa samme made laegger vagt pa handlingen.

1.3.3 ANDRE RELEVANTE TERMER

Hvad angar termerne mysterier (mysteria, myste, orgia, teletai osv.), anvendes den gengse
opfattelse som fremlagt af Burkert.”® I undersogelsen anvendes de gengse danske
religionsvidenskabelige termer, bygget over den latinske oversattelse af mysteria osv., i form af
begreberne initiation, initiere, initiand / initieret.”!

Mysteriekulters funktion tolkes som varende initiation®® af medlemmerne (mysterne). Initiation
vil ofte fremsta som en rituel dgd, hvormed der menes, at initianden gennemgar en dedsoplevelse i
ritualet, dvs. der rituelt for derpa at genfodes som et nyt menneske, en initieret. Endnu et trek
karakteriserer dog mysterierne: Tavshedspligten. Meget kort kan disse (Lvothpia) defineres som
karakteriseret ved to elementer: Initiation og tavshedspligt.”

I undersegelsen vil desuden begrebet kensmysterier blive brugt. Det er ikke en
religionsvidenskabelig, men en ad hoc-term og betegner, at de pageldende mysterier er centreret
om de to kon i1 form af overgangen fra barn til voksen eller, mere bredt, kensliggerelsen af verden,
hvor principperne mandligt og kvindeligt overferes pa denne (jvf. pp. 65 og 97).>* Et andet ord
herfor kunne ogsa vere seksualmysterier, men i undersggelsen anvendes termen k@nsmysterier.

For at skelne den rituelle ded fra den, der afslutter livet, anvendes termen biologisk ded for
sidstnevnte. Dette skal ikke tages som en vurdering af, at der ikke er biologiske apekter af rituel
ded, sdsom fysiske @ndringer i kroppen under initiationen, men blot som den mest dekkende term,
det har veeret muligt at finde.

Igennem hele undersegelsen betegnes Demeters datter Kore—Persephone, medmindre konteksten
ikke tillader, at enten det ene eller andet navn navnes. Benavnelsen kan synes klodset og

omstendelig, men den skyldes den vigtige pointe, at gudinden i de eleusinske mysterier netop

* F.eks. Plut. Mor. 2, 378¢ om Thesmophoria-festen og Demeters sorg i tv Kopng ké0odov.

%0 Jvf. Burkert (1983) pp. 248-49 og (1987) pp. 7-10. Her gennemgaes bl.a. roden my(s)-.

>! Denne overszttelse stammer fra antikken (jvf. f.eks. Suet. Nero 34, 4 om Eleusis) og gar saledes igen i moderne
religionsvidenskabelig sprogbrug, jvf. Burkert (1983) p. 248.

2 Cf. Graf (1993) p. 30 angaende kategorien initiation.

>3 Hopfner (1930) sp. 1209-10 knytter eksplicit begrebet til de eleusinske mysterier. Forste gang det graeske ord Spyio
appliceres pa initiationen i forbindelse hermed er i Demeter-hymnen vv. 273 og 476.

> Termen er inspireret af Neutzsky-Wulff, men er blevet tilpasset omsteendighederne i denne undersegelse, hvorfor den
ikke kan forventes vare identisk med definitionen hos forfatteren selv. Angaende seksualitetens centrale rolle i
mysterier, jvf. Neutzsky-Wulff (2000) nr. 4. Jvf. ogsé note 374.

printet ud fra www.chresteria.dk



1 Indledning 16

inkorporerer begge personae, hvilket ogsa vil blive klart i forbindelse med tolkningen af Demeter-
hymnen.
Hvad der undervejs maétte optreede af andre termer, vil blive beskrevet og defineret de

pageldende steder.

1.4 PRASENTATION AF KILDER

1.4.1 GENERELT OM KILDEMATERIALET TIL KATABASIS-FAENOMENET

Kildematerialet til katabasis i grask religion er meget spredt. Kun fa kilder udgeres af hele,
afrundede beskrivelser, mens langt de fleste er indforstiede hentydninger og fragmenterede
stumper. Arbejdet med at kortleegge katabasis-fanomenet i de graeske tekstuelle kilder er saledes et
arbejde med et vaeld af meget spredte oplysninger, der findes i tekster fordelt over savel mange
arhundreder som litteraere genrer.

Vi har i de skriftlige kilder ikke at gore med forfattere, som har sat sig for at beskrive grask
religion for udenforstdende. Deres publikum er grask, hvorfor hentydninger og kort navnelse er
nok til at bringe en 1 forvejen kendt sterrelse ind 1 konteksten. Derfor stir vi med sd mange af disse
for os 'halve' oplysninger, som det kan vare svart at stykke sammen og indplacere 1 et storre
billede.

For de eleusinske mysteriers vedkommende mindskes antallet af oplysninger om mysteriernes
kerne desuden pga. tavshedspligten. Oplysninger om faenomenet og dets funktion og plads i det
religiose system ma derfor laeses ud af andre, ofte mere littereere sammenhange. Der er mange
kilder at arbejde med til mange af aspekterne. Dette gaelder dog ikke katabasis, hvor kun en enkelt
kilde ud over Demeter-hymnen er direkte oplagt, nemlig Asterios (jvf. behandlingen heraf i afsnit
3.1.2).%

Et generelt problem 1 studiet af greesk religion er, at der ikke eksisterer en decideret religios
litteratur skrevet af praster, som det f.eks. er tilfeeldet for oldtidens Indien, dvs. tekster, hvis formal
har veret direkte anvendelse i de aktuelle religiose ritualer. Selv om en stor del af litteraturen er
opstdet 1 en religios kontekst, er det stadig 'litteratur', forstdet som forfatteres egenhandige
produktion, frem for nedskrevne kultiske tekster.

I arbejdet med myte og kult, m& man imidlertid kunne regne med en vis konvention. At der hos

grekerne eksisterede et vaeld af mytevarianter, er ikke ensbetydende med, at det var tilladt for

>> En samling af nasten hele kildematerialet til de eleusinske mysterier er foretaget af Carsten Weber-Nielsen, cf.
Weber-Nielsen (1998).
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digterne selv at opfinde nye. Publikum har varet interesseret i at here myten genfortalt, ikke i
digterens egne pafund.”® Kreativiteten mé i sidanne tilfeelde formodes at have bestiet i maden,
hvorpa det mytiske stof arrangeres snarere end i selve stoffet. Man reddes som forsker derfor pé
samme tid af fortaelletraditionen, fordi de relevante elementer er til stede, selv om de kan vare
byttet rundt.

En anden gruppe af kilder er de arkaologiske, og i omraddet mellem arkeologi og filologi de
epigrafiske.’’ Da denne undersogelse i sit udgangspunkt er filologisk, vil de skriftlige kilder
fortrinsvis blive benyttet og andet materiale kun inddraget i de sammenhange, hvor det er absolut
nedvendigt, af pladshensyn. Det er dog vigtigt at huske, at mange af de oplysninger, vi har om det
antikke graeske hverdagsliv, sasom bryllups- og begravelsesritualer, stammer fra arkaologiske
kilder, isaer fra vasemalerier.

Kriteriet for udvelgelsen er folgende: Pga. fokus pa katabasis, anvendes udelukkende de kilder,
som kan sige noget om herom (herunder initiation og rituel ded) og belyse kultens forhold til
myten. Da kun Asterios-kilden udtaler sig direkte om en kultisk katabasis og derfor er den eneste
oplagte, ma ogsa andre kilder inddrages, som ikke navner katabasis, men dog indirekte kan hjalpe
til at belyse emnet. Studieobjektet er ikke den eleusinske kult i et bestemt tidsafsnit, men katabasis
som fenomen, og derfor er kilderne, pd grund af den religiose tendens til konservatisme, blevet
udvalgt desuagtet deres kronologiske placering (jvf. ogsa dateringsdiskussionen afsnit 1.5.2).®

Ved inddragelsen af hver enkelt kilde vil dens anvendelighed blive vurderet pa baggrund af dens
eventuelle tendens. Der ses i denne forbindelse helt bort fra det filosofiske materiale fra Platon og
frem til nyplatonikerne, da dette, pa trods af dets radder i religiose sammenhange, kan anskues som
en videreudvikling heraf og derfor ikke er relevant. Det er nermere at betegne som filosofisk

genbrug af det oprindeligt religiose materiale.”

°6 Her kan drages en parallel til historierne fortalt omkring lejrblet hos sikaldt primitive folkeslag. Den velkendte myte
hores igen og igen og konstituerer saledes verden og stammens identitet.

°7 Mylonas (1961) behandler de arkaologiske. De epigrafiske inddrages i hej grad af Clinton (1974) og Pakkanen
(1996).

*% Jvf. Burkert (1987) p. 4. Burkert sammenligner i sin fremstilling fem mysteriekulter (heriblandt de eleusinske
mysterier): "This approach may be criticized as ahistorical. What is covered is a period of about a thousand years, and
shifts, changes, and revolutions were constantly occurring at the social, political, and intellectual levels. Yet there were
traits of identity maintained through continuous tradition, and it is important to keep sight of these in studying the
ancient mystery cults." Men man skal ogsa huske, at sene kilder ikke nadvendigvis er ensbetydende med, at de er
upalidelige, hvilket f.eks. Derveni-papyrus'en vidner om.

> Enkelte henvisninger hertil vil dog forekomme for at belyse religiose sammenhaenge.
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1.4.2 DEMETER-HYMNEN SOM DENNE UNDERS@GELSES PRIMARE KILDE

Demeter-hymnen er valgt som primeer kilde i denne undersegelse af to grunde. Dels udger den
en af de lengste, sammenhangende katabasis-fremstillinger,”® dels hanger Kore—Persephones
identitet teet sammen med bortravelsen til underverdenen og tilbagekomsten til verden ovenfor.
Denne gudinde synes saledes at vaere indbegrebet af en katabasis-figur. Det kan opfattes som en
svaghed ved kilden, at selve katabasen ikke beskrives sarlig indgaende, men til trods herfor ligger
den alligevel hele fortellingen igennem som en red trad, den evrige handling drejer omkring, og er
derfor, trods sin umiddelbare usynlighed, central.

Hymnen 1 dens nuvarende form med det store eleusinske midterafsnit knytter sig tydeligvis til
stedets lokale kult, centreret omkring Demeter og Kore. Derfor ma, hvis myte og kult stemmer
overens, katabasis-elementet formodes at vare centralt ogsa i de eleusinske mysterier og disse,
akkurat som myten, udspille sig omkring bortferelsen og tilbagekomsten af Demeters datter. Det
tyder, som det vil blive vist, mange elementer pa.

Ud over at vaere hovedkilde til de eleusinske mysterier kan Demeter-hymnen saledes ogsa regnes

for en hovedkilde til katabasis-fenomenet. I afsnit 1.5 vil den blive vurderet nermere.

1.4.3 VURDERING AF GRUPPEN AF KRISTNE KILDER

Et sarligt problem udger de kristne kilder, der har skabt stor splittelse blandt forskerne. Er de
kristne kirkefaedre alt for tendentigse til at vaere palidelige, eller kan deres oplysninger anvendes til
at belyse aspekter af kulten? Iser Mylonas tager i sin bog om Eleusis sterkt afstand fra dette
kildemateriale.®’ Han konkluderer efter sin gennemgang af udvalgte kirkefaedres hovedpunkter, at
beskrivelserne ikke beviseligt kan knyttes til den eleusinske kult. Selv om de kristne forfattere selv
tilskriver Eleusis mange af oplysningerne, ser Mylonas dette som beroende pd misforstaelse og
uvidenhed fra deres side.®”

Ingen af disse faedre var selv indviet i mysterierne, og ingen havder i deres skrifter, at de har

deres oplysninger fra folk, som var initierede, pointerer Mylonas.” Sammenblandingen af

% Ogsa Aristoph. Ran. giver en lang, sammenhzngende fremstilling af faznomenet, men er ikke blevet valgt som
primer kilde, da det i denne forbindelse uundgéelige spergsmal om komik i grask religion ville komme til at fylde for
meget. Til gengeld er udvalgte vers medtaget som supplerende kildemateriale (jvf. afsnit 3.2.1).

1 Mylonas (1961) pp. 287-316. Han har viet et helt appendiks til behandlingen af Klemens fra Alexandria, Hippolytos,
Tertullian og Asterios.

52 Mylonas (1961) p. 288.

5 Mylonas (1961) p. 287. Han fortsaetter: "It is indeed strange that statements of ex-initiates were not available." Og
han overvejer, om det mon skyldes, at de indviede, der blev omvendt til kristendommen, stadig holdt de eleusinske
gudinder i @re og séledes ikke ville udlevere mysteriernes indhold. Efter min mening skyldes det snarere, at ingen

printet ud fra www.chresteria.dk



1 Indledning 19

oplysninger er sandsynligvis sket i trdd med tidens almene synkretisme, hvorfor man ikke sa neje
har skelnet mellem, hvad der foregik i de enkelte kulter. Dette, m& man formode, er der stor
sandsynlighed for.*!

Oven i tendensen til ssmmenblanding af oplysninger kommer den faktor, at forfatternes mal ikke
har veret at beskrive de pageldende kulter og deres religiose skikke for at karakterisere disse, men
for at miskreditere ved at udstille detaljer som absurde og obskene og pd denne made sette dem 1
modsetning til kristendommen. Denne sterke farvning md man, hvis man velger at godtage det
kristne kildemateriale, hele tiden have for gje under behandlingen.®

Konsekvensen heraf bliver, at de teorier, moderne forskere har baseret pad de tidlige kristne
kirkefaedres udsagn (fra det 2. arh. e.v.t. og frem), ifelge Mylonas ikke er holdbare, men derimod
spekulative.® Med denne dom afvises temmelig mange forskeres undersogelser, da det netop er
kirkefeedrene, som er blevet anvendt til at forsege at rekonstruere mysteriernes kerne og
handlingsforlebet under selve initiationen i telesteriet i Eleusis.

Mylonas har sdledes ret i, at de kristne kilder er problematiske, men derfor behover
konsekvensen ikke veare udelukkelse fra gruppen af anvendeligt kildemateriale. Under alle de
forargede beskrivelser og tendentigse drejninger ma befinde sig en kerne, som vi kan bruge til
noget. Tvaertimod kan man forvente at finde oplysninger her, som grundet tavshedspligten ikke
forefindes 1 de andre (ikke-kristne) kilder.

Som et tilsvarende eksempel pa et forsog pd bagtalelse kan den romerske karikatur 1 form af det
sakaldte spottekrucifiks fremhaves.®” Billedet forestiller et korsfastet menneske med aselhoved og
en tilbedende mand. Umiddelbart ser det ud, som om denne ved tegningen karakteriserede religion
ma have noget med et korsfaestet @sel at gare. Men ud fra vor resterende viden kan vi afskrive aslet
som ren latterliggarelse. Det betyder dog ikke, at vi ikke kan bruge de andre elementer fra billedet
til noget, nemlig korsfastelsen af guden, korset og sagar aslet.

Og dét er netop pointen, at latterliggerelsen bygger pa en kerne, hvis elementer er solide.®® Ellers
ville det ikke vaere nar sd latterligt. De, der ser krucifikset, og tilsvarende de, der laser

kirkefedrenes skrifter, ma netop formodes at genkende denne kerne og herudfra forsta

omvendt kristen ville veere bekendt at vedkende sig sine tidligere tilharsforhold — og da slet ikke, nér man tenker pa,
hvilken propaganda kirken lancerede imod hedenskabet.

% Mylonas' argument er, at netop de eleusinske mysterier i det 2. arh. e.v.t. og frem stadig havde deres store betydning
og anseelse, hvorfor det ogsa oftest var disse, som blev navnt af feedrene i deres kamp mod hedenskabet (p. 287).

% Jyf. Pakkanen (1996) p. 9. Bogen indeholder en god fremstilling af kildekritik og mange metodiske overvejelser.

% Mylonas (1961) p. 316.

67 Teksten lyder: ANEEAMENOX. EBETE OEON. Tegningen fra en mur pa Palatin er den forste, kendte billedlige
fremstilling af Kristi korsfastelse.

% Hvad denne problematik angar, kan vi treekke pa erfaringen fra laesningen af komedier, hvor lignende forhold ger sig
geldende f.eks. inden for et omrade som ritualparodi.
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latterliggerelsen i dens fulde mening. Derfor vil kristne kilder blive inddraget i denne undersegelse,

selvfolgelig med den omtanke, det krever.

1.5 INTRODUKTION TIL DEMETER-HYMNEN

1.5.1 HYMNENS FUNKTION OG KONTEKST

Den homeriske Demeter-hymne er, som den felgende diskussion om datering vil vise, en sver
tekst at arbejde med, nar det gaelder dens indplacering sdvel kronologisk som sprogligt. Herunder
herer bl.a. debatten om, hvorvidt hymnen skal ses som traditionel, mundtlig epik eller som en enkelt
digters arbejde.”” Der vil i undersegelsen ikke blive taget stilling til alle facetter af hymnens mulige
kontekst, blot skal de bredere aspekter af tekstens baggrund, sdsom funktion, seges fastslaet mhp.
analysen og tolkningen.

Hymnens funktion og samtidige kontekst regnes for usikker. Der er mange indikatorer pd, at de
homeriske hymner har varet anvendt som prooemier til laengere episke recitationer, og dette er
traditionelt vurderingen af Demeter-hymnens funktion.”” Den behever, som nogle indvender, ikke
vaere en undtagelse herfor pga. sin lengde, da dette er at undervurdere de antikke tilhereres
koncentrationsevner.”' En sadan teori indplacerer séledes hymnen i en mundtlig tradition (jvf. det
modsatte synspunkt p. 24).

Det regnes derimod for sikkert i forskningen, at den ikke er blevet reciteret 1 forbindelse med de
cleusinske mysterier.”” Hvis den har varet brugt til recitation, har det snarere veret til en
konkurrence i forbindelse med en anden religios fest. Hvilken, vides ikke bestemt.”” Blot ma
konteksten vere eleusinsk grundet tekstens store Eleusis-afsnit. Hymnen kan derfor siges at
indeholde aitia for flere af de eleusinske riter.

Det betyder selvfolgelig ikke, at myten, som er indeholdt i hymnen, ikke har varet brugt under
mysterierne. Vi har blot ikke sddanne kultiske tekster overleveret. I stedet mé vi sage at udskille de

hentydninger til kulten, der trods alt ma vare at finde i Demeter-hymnen og dens mytegengivelse.

% Richardson kommer ikke ind pa dette, det homeriske spergsmal, som heller ikke vil blive diskuteret narmere i denne
undersogelse. Dog vil spergsmalet om mundtlighed eller skriftlighed blive berart kort i forbindelse med
dateringsdiskussionen, note 89.

" For en diskussion af hymnen som genre og dennes funktion, cf. Bremer (1981) og Wiinsch (1916) sp. 140-56. Det er
dog usikkert, om de homeriske hymner skal behandles som een homogen gruppe, som det kunne lyde af denne korte
omtale. Dertil er de indbyrdes sproglige forskelle for store. For forskningen i hymnerne, cf. Allen, Halliday & Sikes
(1936) pp. XCIIIff.,, Richardson (1974) pp. 3-4 og Cassola (1975) pp. XVII-XXI.

I Jvf. Richardson (1974) p. 4 og Forstel (1979) n. 409.

72 Jvf. Richardson (1974) p. 12.

7 Richardson (1974) pp. 6 og 11-12 foreslar Balletys-legene.
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Hymnens status i antikken er ikke sikker, men f.eks. det faktum, at den findes citeret i det orphiske

fr. 49 (jvf. p. 31), tyder pa en bredere anvendelse.”

1.5.2 DATERING

1.5.2.1 INDVENDING IMOD RICHARDSONS ARGUMENTER FOR DEN GANGSE
DATERING

Langt de fleste forskere, heriblandt Richardson, er enige om en datering af hymnen til 7. &rh.
fv.t., en datering, der dog langt fra er sa ligetil, som det kunne lyde.”” Kun religionshistorikeren
Hvidtfeldt taler for en helt anderledes datering til 4. &rh. f.v.t.”® Denne vurdering skal, pa trods af
Hvidtfeldts isolerede position i debatten, ikke betragtes som en fejlvurdering, men kan bruges til at
give et indblik 1 de svere aspekter og den vidde, hymnen besidder, og som gor den s vanskeligt
daterbar. Disse besvarligheder diskuteres som oftest ikke, da dateringen synes fastlagt en gang for
alle.

Metodisk set er en sadan diskussion ogsd med til at understrege, hvor usikker en datering kan
veaere, selv om der, nar den forst er foretaget, bygges undersogelser og argumentationer op med den
som base. Forskere anvender som en del af metoden andre forskeres resultater som sikre antagelser
for selv at kunne bygge videre pa forskningen. Men det er vigtigt at holde in mente, at disse
grundantagelser ikke nedvendigvis er sa solide og indiskutable. Andringer i dette fundament kan
derfor have folger for den herpa baserede teori.

I dateringsdiskussionen har jeg valgt at tage udgangspunkt i Richardsons kommentar, da han, i
modsetning til flere andre, ikke leegger skjul pa sin tvivl mht. dateringen. Han fastslar ikke en
sikker terminus post quem, men skyder pa et tidspunkt efter anden fjerdedel af det 7. arhundrede
fv.t. som det mest sandsynlige.”” En sikker terminus ante quem er lige si svar at finde, men

tidspunktet mé ifolge Richardson ligge for Athens overtagelse af Eleusis.

™ Jvf. Richardson (1974) pp. 68-73 og Foley (1993) p. 151. Cf. Richardson (1974) pp. 68-73 angéende hymnens
indflydelse pé senere litteratur.

> Richardson (1974) pp. 5-11. Den samlede vurdering ligger mellem 700 og 550 f.v.t., jvf. eksempelvis Allen,
Halliday & Sikes (1936) pp. 111-14, Mylonas (1961) pp. 3 og 64, Foley (1993) p. 29, Wilamowitz (1931-32) bd. 2, p.
47, Andersen (1995) p. 50, Parker (1991) p. 6 og Cassola (1975) p. 31. Dateringen hos Walton (1952) falder ogsa inden
for denne tidsperiode, men han satter den til efter Athens overtagelse af Eleusis, som traditionelt antages at vere i
slutningen af det 7. arh. f.v.t., og ser hymnen som bevidst eleusinsk propaganda herimod.

76 Hvidtfeldt (1970), jvf. iser pp. 7-12 og 59-61.

77 Richardson (1974) p. 6.

printet ud fra www.chresteria.dk



1 Indledning 22

Hvornér denne overtagelse fandt sted, ved man imidlertid ikke med sikkerhed, men forskerne
daterer den generelt til slutningen af 7. drhundrede f.v.t.”® Dog slar Richardson fast, at Athens
interesse for de eleusinske mysterier vokser betydeligt i det 6. arhundrede f.v.t.” Sammen med det
faktum, at der i hymnen ingen spor er efter flere karakteristika for kulten, som kendetegnede den
under Athens kontrol, tyder det ifelge Richardson pd en terminus ante quem midt i det 6.
arhundrede f.v.t.*

Den sidste fastsattelse er med andre ord et skon ud fra et meget usikkert grundlag, hvilket ogsa
kan ses pa inddragelsen af hans argumentum e silentio. Lingvistiske og stilistiske undersegelser
giver derimod et mere 'objektivt' og solidt grundlag at bygge videre pa, men i dette tilfaelde hjelper
sadanne kun Richardson til en fastsattelse af terminus post quem."!

Gennem grundige sproglige og stilistiske analyser konkluderer han, at hymnen er forfattet senere
end, og indeholdende en bevidsthed om, Theogonien og muligvis ogsa lliaden og Odysseen.® Hertil
kommer et antal ord og vendinger, som ikke ellers ses i tidlig epik, et traek, denne tekst deler med

Den homeriske Aphrodite-hymne.** Sidstnavnte sprogelementer angives pp. 43-46 i to lister.*

8 Der er dog megen indbyrdes uenighed. Cf. eksempelvis Richardson (1974) pp. 6-7 kontra Mylonas (1961) pp. 63-64.
7 Richardson (1974) p. 7.

% Richardson (1974) p. 10. Richardson modificerer dog (pp. 10-11): "It is of course possible that this interest or control
dates from the Solonian period, the time of the struggle for Salamis, and perhaps also of the building of the Archaic
Telesterion. If this were the case, one would feel justified on these grounds in raising the date to ¢. 600. But there is no
positive evidence." Disse 'manglende' karakteristika er folgende: Eumolpos n@vnes i hymnen (vv. 154 og 475), men
ikke forfaderen til praestesleegten kerykerne. Heller ikke processionen ad den hellige vej fra Athen til Eleusis omtales.
Triptolemos har ingen fremtraedende plads, men navnes blot i raekken af eleusinske adelsmaend, hvilket fuldsteendig
modsvarer hans betydelige stilling i attisk litteratur og kunst. Dette galder ogsd magtforholdet mellem Keleos og
Eumolpos.

81 Afsluttende indvender han imod sin terminus post quem-fastseettelse, at det kan synes usandsynligt, at hymnen, som
har de fleste karakteristika for traditionel epik, skal dateres sa sent som 6. &rhundrede f.v.t. (p. 11, n.1, med henvisning
til Stiewe (1954), som af stilistiske grunde i modsatning til Richardson fastholder en datering til tidligt i det 6. arh
f.v.t.). Men Richardson modsatter sig dette argument i en, som han selv siger, mere personlig end videnskabelig
bemarkning: "Unfortunately, the boundary area between oral and literary epic is too uncertain to allow any firm
conclusion on this basis. It may, however, be worth stating a subjective opinion, which is that on grounds of style and
language a seventh-century date seems to me definitely preferable to one in the sixth century. In terms of style the
Hymn seems closer to the Delian Hymn to Apollo, to the Hymn to Aphrodite, and to the poetry of Alcman, than to the
second part of the Apollo hymn, for which a sixth-century date seems probable, or to what survives of Stesichorus, for
example. How subjective such opinions must be is obvious, especially as the dating of the other hymns is also
uncertain." (p. 11) Sproglige og stilistiske overvejelser bliver sdledes ogsé det afgerende for Richardson, men han er
yderst forsigtig og forbeholdende i sin udtalelse.

%2 Richardson (1974) p. 5. Samme sted oplyser han, at han med de fleste andre forskere antager dateringen af sével
Iliaden og Odysseen som Theogonien til sidst i det 8. arh. f.v.t.

Hvad angar analysen af hymnens epitheta, ma han, selv om han ikke selv skriver det noget sted, have laest Gaisser
(1974). Gaisser konkluderer ligeledes (p. 136), at hymnen i stil er teettere pa Hesiod end pa de andre hymner og uddyber
denne lighed. Hun omtaler ogsa digterens forkaerlighed for sammensztninger med moAv- og -otepavog (p. 137). Hun
konkluderer (p. 137): "On the basis of the noun-epithet expressions we may say that the Hymn to Demeter, while deeply
indebted to traditional modes of expression as exemplified in Homer, contains many examples of non-Homeric usage.
Only a small number of these are to be referred to linguistically new words or to more general linguistic phenomena
such as the use of the digamma. The rest seem to result either from a loosening of the bonds of Homeric word-
association or from the creation of new formulae."

% Richardson (1974) p. 5. Cf. ogsa Heitsch (1965) pp. 38ff. og 112 og Humbert (1936) p. 146.
% Richardson (1974) p. 30: "It is clear that there are a considerable number of words and phrases which do not occur
elsewhere in early epic. Equally, the great majority of expressions used do have definite parallels elsewhere."
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Richardson forseger desvarre ikke at forklare denne tilstedevarelse, men koncentrerer sig om
det store flertal af ord og vendinger, som har paralleller hos Hesiod eller Homer. At han ikke lader
hymnens sene sproglige elementer veje tungere i sine overvejelser, er tankevakkende, nr der er
tale om en forsker, som legger sa meget vaegt pd disse sprogundersaggelser.

Jeg har gennemgaet listerne (en liste med ord og en med former og meninger af ord). Det drejer
sig om ialt 111 forekomster 1 hymnen, hvortil skal regnes yderligere 16 steder fremkommet under
gennemlasningen af hans kommentar (jvf. appendiks 1).* Regner man p& hyppigheden i det
generelle billede, viser det sig, at det faktisk er ca. i hvert fjerde vers, at disse s@regne traek
optraeeder. Det forekommer at vere for mange steder til, at det er acceptabelt med den manglende
forklaring.

Mange af ordene i listerne optraeder kun denne ene gang og er altsa at beskrive som hapax
legomena. Hertil kommer en stor del, som kun optreeder i Demeter-hymnen pa dette tidlige
tidspunkt, Richardson daterer den til, hvorefter de forst ses igen hos senere forfattere.®
Henvisningerne er fordelt sdledes, at storstedelen er til forfattere fra 5. &rh f.v.t. Der findes ogsd en
del henvisninger til gloser belagt 1 hellenistisk tid og 1 sent graesk. Saledes er 3. &rh. f.v.t. ganske
godt repraesenteret. Fé steder henvises der ligefrem til forfattere efter ar 0, oftest Hesychios.

Skyldes alle disse usadvanligheder ifelge Richardson blot overleveringen, der saledes skulle
have bibragt hymnen et hellenistisk islat?®’ Eller er forklaringen, at Richardson trods alle forbehold

er sa sikker pa dateringen, at han helt har overset sine egne lister?

1.5.2.2 RE-VURDERING AF DATERING?

I lyset af ovenstdende gennemgang af Richardsons sproglige undersogelser er det nerliggende at
stille spergsmalet, om ikke noget i disse undersogelser kunne tyde pa, at hymnen skal dateres

senere? Hans lister indeholder som navnt mange henvisninger til forfattere fra 5. arh. og feerre, men

Med tidlig epik mener Richardson Homer, Hesiod, hymnerne, den sékaldte kyklos, inskriptioner m.v. (p. 43). Han
regner abenbart over en kam alle de homeriske hymner til denne gruppe.

% Disse burde vaere naevnt i hans lister, da hans egen beskrivelse i kommentaren af de pagaldende ord og vendinger
ikke afviger fra beskrivelserne af de andre ord i listerne. Kriterierne for udvaelgelse synes at vaere de samme. Men disse
16 steder giver ikke et andet billede, hvis de tilfgjes, hvorfor undersegelsen ogsa kan gennemferes uden. Tvaertimod
bekraefter de monsteret, dog med den, i forhold til de to lister hyppige, tendens, at ca. 1/3 af forfatterne, som Richardson
henviser til disse steder i sin kommentar, stammer fra det 3. arh. f.v.t.

% Disse forfattere skrives i listerne i parentes efter angivelsen af det graeske ord og er angivet repraesentativt — hvis man
laeser kommentaren, angiver Richardson som regel flere navne her.

¥7 Den forholdvis hyppige optraden af atticismer i hymnen skyldes ifolge Richardson mestendels attisk overlevering
eller middelalderlig korruption og lader det ikke muligt ud fra rent sproglige betragtninger at konkludere, at digteren var
attisk (modsat Voss og dem, der siden har fulgt ham). (Richardson regner dog selv med, at hymnen har kunnet vaere
beregnet til recitation i Eleusis, og tilskriver hymnen "some slight Attic colouring” (p. 56).) Betyder hans manglende
kommentar til de to ordlister, at han mener, at samme forklaringsmodel skal anvendes her?
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stadig en del, til 3. arh. f.v.t. Derimod er der kun fa til tiden herefter (2. arh. f.v.t. og helt op til 5.
arh. e.v.t.), og disse kan forklares som forfattere, der er pavirket af hymnen.

Men 5. og 3. arh. opviser for mange tilfelde til, at dette kan vaere forklaringen for deres
vedkommende. I sa tilfelde skulle hymnen vare kendt af alle helt op i1 3. arh. f.v.t., og det er der
ikke beleg for, selv. om Richardson opremser mange eksempler i sit kapitel om hymnens
indflydelse pé senere litteratur.®® At afvise tekstelementer som interpolationer er en mulighed, men
skal bruges som den allersidste udvej i forklaringsprocessen, og at afvise et sa massivt opbud af
elementer som i dette tilfeelde, synes uholdbart. Med andre ord er det yngste velpraesenterede
tidspunkt i hymneteksten 3. &rh. f.v.t.

Kunne man tenke sig en digter 1 hellenistisk tid med et meget indgédende kendskab til Hesiod og
Homer og i dette lys se de hyppige s@regenheder som sproglige pavirkninger fra hans egen tid?
Dette ville ogsd forklare de mange henvisninger hos Richardson til forfattere fra 5. arh. f.v.t. En
datering til 3. arh. forudsatter selvfolgelig en skriftlig tilblivelse.*

Hvad angér diskussionen om Athens overtagelse af Eleusis, har denne ingen betydning og
hindrer dermed ikke den sene datering. Hymnen indeholder de detaljer, digteren har udvalgt og det
er svart at gisne om, hvorfor noget er med og andet ikke. At lade sddanne gisninger danne videre
teori om datering synes usikkert. En forklaring kunne vare, at man i det 3. arh. f.v.t. selvfolgelig
vidste, hvornar Eleusis var kommet ind under Athen, og hvilke treek der var nye ved kulten.
Digteren har muligvis villet beskrive de gamle, mere 'oprindelige' treek ved mysterierne, idet netop
deres hoje alder var tegn pé deres status.”

Som det er fremgéet, er en datering af Demeter-hymnen uhyre sver pga. tekstens meget
sammensatte sproglige billede. Richardsons egne underseggelser og lister peger oven i kebet i en
anden retning end den traditionelle. Hertil kommer hymnens meget litteraere preg, som skinner
igennem den sikre brug og kreative genbrug af traditionelle episke elementer. Disse ting tvinger til
overvejelsen, om ikke den skal dateres senere, end det traditionelt er sket, og muligvis sa sent som
til 3. arh. f.v.t. I hvert fald mangler en vigtig forklaring i den havdvundne datering, hvis forskerne
vil bibeholde denne.

Denne sidediskussion om datering far ikke de store konsekvenser for undersggelsen af katabasis,

da fokus er pa mytens og kultens (gennemgéaende) kerne og ikke pa et bestemt historisk tidsafsnit.

% Richardson (1974) pp. 68-73.

% Burkert (1977) p. 442 bedemmer ligeledes hymnen til at vare pavirket af den voksende skriftlighed pga. sma
variationer i de episke formler. Han taler dog for den gangse datering, men kritiserer Richardson for ikke at tage stilling
til spergsmalet om mundlighed—skriftlighed.

% Clinton mener ogsa, at digteren ikke har navnt Athen, fordi han simpelthen ikke har haft nogen interesse heri, og han
bruger denne iagttagelse i sin argumentation for, at hymnen i stedet herer til den eleusinske Thesmophoria-fest (jvf.
afsnit 3.2.4), cf. Clinton (1980) og (1993) p. 112.
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Selv om hymnen, hvad jeg er tilbajelig til at tro,”' skal dateres s sent som 3. arh. f.v.t., kan den
godt afspejle flere hundrede ars mytisk tradition og derfor anvendes 1 dette @rinde. Beskrivelsen af
Demeters tette forhold til sin datter og dennes katabasis kan med stor sikkerhed regnes til den
oprindelige del. Der vil séledes 1 underseggelsen slet ikke blive gjort forseg pa at udskille @ldre fra
yngre hymne-elementer.

Men diskussionen er, 1 trdd med denne undersogelses kritik af den gengse metodes behandling
af katabasis, god til at illustrere de mange usikkerheder inden for punkter, som traditionelt regnes

for sikre i forskningen, og derfor er den vigtig at have med.

1.5.2.3 HVIDTFELDTS EFTERPR@VELSE AF HYMNENS KILDEVARDI

En datering til hellenistisk tid (4. arh. f.v.t. eller senere) opstilles som navnt af Arild Hvidtfeldt i
hans undersogelse af Demeter-hymnens kildeveerdi.”” Hans pointe som religionshistoriker er, at en
sadan efterprovning ikke er blevet foretaget 1 tilstrekkelig grad, hvad man ellers altid skal ifelge
religionsvidenskabelig metode, ogsa i de tilfzlde, hvor en datering er sikker.”

Hvidtfeldt kritiserer forskningens tendens til cirkelargumentation i og med, at de andre kilder til
de cleusinske mysterier vurderes ud fra Demeter-hymnen, der er blevet udvalgt som den bedste
kilde, idet deres oplysninger males i forhold til hymnens.”* Herudover forstis og (sommetider)
dateres ogsa det arkeologiske materiale fra udgravningerne i Eleusis ud fra hymnen, f.eks. af
Mylonas.”

I sin undersogelse af hymnen finder Hvidtfeldt mange synkretistiske elementer i teksten,”® som
man normalt ikke regner for at vaere eksisterende pa et sa tidligt tidspunkt, man traditionelt daterer

den til. Konsekvensen for Hvidtfeldt er, at man som daterende forsker ma foretage et valg: Enten

°! Dette fremszttes dog ikke som en underbygget pastand, da jeg ikke selv har foretaget de nodvendige videre
undersogelser.

%2 Hvidtfeldt (1970) p. 60 gar i sin analyse ud fra, hvad der ogsé er almindeligt antaget blandt filologer, at hymnen
handlingsmaessigt pé trods af de to sammenvavede historier er een sammenhangende storrelse. At Hvidtfeldt p. 9 uden
at uddybe taler om "hymnens datering til 8.-7. arhundrede" er underligt, da ingen daterer den til 8. arh. Maske har det
sneget sig ind, fordi han har tenkt pa dateringen af Homer og Hesiod.

% Hvidtfeldt (1970) p. 10. Hans fremstilling udkom i 1970. Siden har Clinton (1986) og (1992) segt at bevise hymnens
mangel pé kildeveerdi i forhold til de eleusinske mysterier, men ellers har ingen mig bevidst foretaget sddanne
indgaende undersogelser.

* Hvidtfeldt (1970) pp. 8-9.

% Mylonas (1961). Hvidtfeldt (1970) problematiserer p. 10 hans dateringsmetode, eller i hvert fald dens tendens til
ringslutning: "En del af hans dateringer og tolkninger kan derfor ikke igen, omvendt, benyttes til stotte for den
havdvundne datering af hymnen."

% Hvidtfeldt (1970) p. 59. Et eksempel er Demeters besog i Eleusis, som ifolge Hvidtfeldt er modelleret over den
samme historie om Isis som amme i Byblos, cf. Hvidtfeldt (1970) pp. 50-52. Pga. Isiskultens sene kildemateriale kan
man dog ogsd modsat havde, at det er hymnen, der er forleegget for Byblos-historien, jvf. Penglase (1994) pp. 150-52.
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fastholder man den traditionelle datering, men mé ved siden af forklare de synkretistiske track,”’
eller ogsa mé& man, som Hvidtfeldt selv gor, foretage en senere datering af hymnen.”®

Spergsmaélet er, om hans kritik holder. Som filolog savner man 1 hans fremstilling en inddragelse
af sproglige undersegelser, der er kernen i enhver datering, og dette er det vigtigste kritikpunkt.”
Men pa trods af denne mangel er kritikken relevant og stetter kravet om en re-vurdering af
dateringen. For hvis denne alternative datering er rigtig, skrider hele grundlaget for mange andre

100

dateringer, fordi disse tager udgangspunkt i hymnens gangse datering.  Hvidtfeldts sterste

fortjeneste ligger i denne pamindelse om at vere kritisk over for egen metode.

1.5.3 ENDELIG VURDERING AF DEMETER-HYMNEN SOM KILDE

Det kan konkluderes, at Demeter-hymnen i sin overleverede udformning ikke har haft en kultisk
funktion. Alligevel ma man regne med at kunne hente oplysninger 1 teksten om kulten, grundet dens
indhold af Kore—Persephone-myten. Handlingen kan endvidere ikke forventes at folge almindelige

skonlittereere regler, da der er tale om en kultisk betinget myte.101

Da den sandsynligvis i sin
udformning har veret beregnet til offentlig recitation, kan direkte naevnelse af de hemmelige riter
ikke forventes.

Dette betyder imidlertid ikke, at man helt skal se bort fra den littereere udformning, der kan
forventes at give sig udslag i stil snarere end digterisk omformning af det mytiske indhold (jvf. p.
17). Det mytiske materiales konservative karakter lader os endvidere undersege en tradition, som
rekker langt tilbage tidsmaessigt, hvilket ger, at undersegelsens grundlag ikke skrider pga.

usikkerheden i dateringen.'” Som kilde er det ogsd en stor fordel, at teksten er s lang og

7 Hvidtfeldt (1970) pp. 60-61. Konsekvensen er ifolge ham, at dateringen for en tilstedevarelse af synkretistiske
tendenser da ma rykkes tilbage i tid. Han opstiller selv en sdédan mulig forklaring.

% Hvidtfeldt (1970) p. 61. En sidan sen datering giver netop plads til en synkretisme uden ekstra forklaringer.

% Hvidtfeldt var ikke uddannet filolog, men lzste alle sine kilder p4 originalsprogene. At han besad et indgdende
kendskab til graesk, viser enkelte sproglige bemarkninger (eksempelvis p. 44), hvilket gor det mere beklageligt, at en
generel sproglig vurdering mangler. Men, som han selv skriver, er fremstillingen kun en forundersogelse.

1% Hyidtfeldt (1970) p. 61.

1% Jvf. ogsd Hvidtfeldt (1970) p.11. Man kan heller ikke regne med, at de mytiske elementer nodvendigvis er
sammenknyttet i samme reekkefolge som de rituelle, hvilket Richardson i nogen udstrakning ser ud til at gere, f.eks.
Richardson (1974) pp. 24 og 233, jvf. note 231 i afsnit 2.2.9.

192 Modsat Hvidtfeldt, der med sin strengt historiske vinkel pointerer, at man, nar en datering er valgt, ma gore sig klart,
pracis hvad det er for en tidsperiode i mysteriernes historie, man underseger, vil det i denne underseggelse blive antaget,
at katabasis-motivet formodentlig har veret centralt igennem hele kultens eksistens, hvorfor det ikke i s& hgj grad er
nedvendigt at lagge sig fast pa et bestemt tidsafsnit.
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forholdsvis sammenh@ngende. Den er heller ikke tendentios som f.eks. kirkefadrenes skrifter (jvf.
afsnit 1.4.3).'%

Hvad enten man valger at datere hymnen til det 7. eller 3. arh. f.v.t., kan den siges at vare en
kilde forholdsvis taet pad de mere 'oprindelige' eleusinske mysterier, idet de af Athen tilfojede traek til
savel myte som kult ikke optraeder. Det antages saledes, at Athens indblanding ikke har givet de
store @ndringer, hvad den religiose kerne angér.

I forbindelse med vurderingen er det desuden vigtigt at gere sig klart, til hvad teksten bruges
som kilde, da dette bestemmer undersggelsens fremgangsmade. Demeter-hymnen behandles i denne
sammenhang som et historisk levn med henblik pd en undersegelse af en mytisk og kultisk
tradition. I denne forbindelse kan den forventes at udsige mere om den mytiske tradition end den

kultiske (jvf. redegorelsen for kult—-myte-forholdet pp. 9f.).

19 Afhaengigt af, om man er tilhaenger af f.eks. Waltons teori (jvf. note 75), kan en eventuel tendens hejst ses som
varende pro-Eleusis og contra-Athen. Men dette berorer ikke hovedmyten om Kore—Persephone, som stort set er den
samme begge steder (jvf. afsnit 2.1.3). Forskellen ses i detaljer som Triptolemos' betydning o.lign.
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2. ANALYSE OG FORTOLKNING AF DEMETER-HYMNEN MHP. KORE-
PERSEPHONES KATABASIS | MYTEN

2.1 MYTEN OM KORE-PERSEPHONES KATABASIS

2.1.1 RESUME AF MYTEN, SOM DEN FREMSTILLES | HYMNEN

Folgende resumé medtager kun de vasentligste trak:

Demeters datter lober legende om pa engen sammen med Okeanos' detre, da hun pludselig far
pje pd en uhyre smuk Narcissus-blomst. For hende er den et fint stykke legetoj, og hun er
fuldsteendig uvidende om den aftale, hendes fader Zeus har indgéet med sin broder Hades om at
gifte hende bort til ham. Hendes moder Demeter ved heller intet herom, men befinder sig langt
borte fra Nysa-sletten, hvor det hele sker. Narcissen, som er s& vidunderlig, at ingen nogen sinde har
set magen, har Gaia ladet vokse frem pd Zeus' bud som en del af planen.

Da Kore—Persephone raekker haenderne frem for at plukke den, gaber jorden pludselig, og Hades
kommer farende pé sin gyldne vogn for at gribe pigen og fere hende ned til sit underjordiske rige.
Hun satter sig til modvarge, men kan intet gore bortset fra at skrige hejt og rdbe om hjelp. Hun
kalder pa sin fader Zeus, men ingen herer hende bortset fra Hekate, som sidder i sin grotte, og
Helios, der modtager ofre et sted langt borte. Ogsd Demeter horer dog genlyden af hendes rdb, som
de kastes tilbage fra bjergtoppene pa turen til underverdenen, men hun ser intet. Det gor kun Helios.

Demeter gribes af en voldsom sorg og laengsel efter at se sin datter igen. Ni dage seger hun
forgeves efter hende pé jorden med fakler i haenderne. P4 den tiende gar Hekate til hende for at
forteelle om rabet, hun herte fra sin grotte. Sammen drager de til Helios, den altseende, for at here,
hvad der er sket. Han kan fortelle, hvem der star bag bortferelsen, og prever at berolige og troste
Demeter med forsikringen om, hvor god en svigersen hun far i den magtfulde Hades. Men intet kan
dulme sorgen, som nu tilmed ogsd kombineres med vrede mod Zeus.

Demeter trekker sig vaek fra de andre olympiske guder og flakker leenge om i menneskenes
verden forklaedt som dedelig, sd ingen genkender hende. Hun hverken spiser, drikker eller vasker
sig af sorg. En dag kommer hun til Eleusis, hvor hun forkleedt som en gammel kvinde meder
kongen Keleos' detre ved en brend. Hun fortaller, at hun er fra Kreta, hvor hun blev revet af
pirater, hvis kler hun atter undslap, og at hun ingen kender 1 landet. Pigerne fortaller deres moder
Metaneira om kvinden, som hun kalder til huset.

Pa dertersklen viser gudinden et glimt af sin virkelige skikkelse, og Metaneira byder hende sin
stol, men hun bliver tavst stdende med blikket i jorden, indtil lambe henter en anden stol, som hun

dekker med et gyldent skind. Efter at have taget plads forbliver Demeter tavs og dakker sit ansigt

printet ud fra www.chresteria.dk



2 Katabasis i Kore—Persephone-myten 29

med slaret. Forst ved lambes spogefuldheder smiler hun. Demeter afviser vin, men byder Metaneira
at blande bygmel, vand og mynte til drikken kykeon, som hun indtager.

Metaneira ansatter Demeter, der stadig spiller rollen som den gamle kvinde, som amme for sin
sen Demophoon. Gudinden har i sinde at gore ham udedelig ved at salve ham med ambrosia, puste
sin guddommelige a&nde p4 ham og om natten laegge ham pa ilden. Dette sker skjult for familien,
som dog godt kan se, hvor gudelignende drengen efterhdnden bliver.

Men Metaneira lurer en nat pd, hvad der sker, og forpurrer dermed hele forehavendet. Hun
skriger hojt af frygt for sin sen og vaekker Demeters vrede. Gudinden rager ham ud af ilden og
setter ham brutalt fra sig pa gulvet. Atter viser hun sin sande skikkelse, men denne gang afslerer
hun ogsa sin identitet. Hun udtrykker sin vrede over menneskenes dumhed og uforstand, som nu er
skyld 1, at Demophoon ikke bliver udedelig, men blot vil vinde evig berommelse 1 form af arlige
kamplege. Dernast pabyder hun Eleusis' indbyggere at opfere et tempel til hende, angiver stedet og
lover at indfere en kult, gennem hvilken eleusinierne atter kan forsone sig med gudinden.

Metaneira er sunket sammen 1 reedsel. Hendes detre vaekkes af postyret og kommer ilende til for
at se, hvad der sker. Naeste morgen indvies ogsd kongen og de eleusinske mand i begivenhederne,
og templet opfores.

Da templet er ferdigbygget, setter Demeter sig sergende i det og ivaerksetter for at straffe og
presse Zeus en hungersned, som rammer hele verden, idet hun ikke lader kornet spire af jorden.
Menneskenes liv er truet og dermed ogsa gudernes eksistens, hvorfor Zeus efter forgeves at have
sendt andre guder til Demeter for at fa hende fra sit forehavende tvinges til at handle. Han sender
Hermes til underverdenen for at overbevise Hades om, at han skal lade Kore—Persephone rejse med
Hermes tilbage, s& hun kan blive forenet med sin moder og hungersneden ophere. Den unge hustru
sidder 1 sovevarelset og er ulykkelig, alt imens hun tenker pa, hvordan hun skal fa sin moder at se
igen.

Hades adlyder Zeus, men giver for afrejsen Kore—Persephone en granatablekerne at spise, sa
hun er bundet til underverdenen. Hermes forer hende til templet i Eleusis, hvor moder og datter
genforenes til begges store glede. Kore—Persephone forteller Demeter hele historien, og denne
sperger, om hun har spist noget i underverdenen, hvilket hun kan bekrafte. Derfor er hun nedt til at
blive 1/3 af dret hos Hades og 2/3 hos sin moder og de andre olympiske guder. Denne fordeling
fastsettes af Zeus.

Rhea sendes af Zeus til de to gudinder for at bede Demeter om atter at ladet kornet spire og dem
begge om at slutte sig til de andre guder pd Olympen. Hun adlyder, og markerne grennes igen.

Dernest lerer hun de eleusinske adelsmaend sine mysterier og stiger med sin datter op pa Olympen.
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2.1.2 RELEVANTE VERS | HYMNEN

En genneml@sning af hele hymnen ligger til grund for den folgende analyse og fortolkning,
hvorfor de udvalgte, relevante ord og passager ogsa er spredt gennem hele teksten. Dog felger her
en liste over de sammenhangende passager, som enten direkte beskriver eller har teet forbindelse til
katabasis-problematikken. Disse kan opdeles i direkte handling og genforteelling:

DIREKTE HANDLING: 1-39 (bortferelsen), 334-85 (Hermes' tilbagehentning af Kore—
Persephone), 445-47 (Zeus' godkendelse af delingen), 463-66 (udbygget gentagelse af 445-47).

GENFORTALLING: 77-87 (Helios), 385-433 (Demeters udspergen og Kore—Persephones
beretning).

Demophoon-episoden i Eleusis-afsnittet har indirekte relevans for katabasis pga. den indferte

kult og omfatter vv. 231-91. Hertil kommer vv. 480-82 og 486-89 i slutningen af hymnen.

2.1.3 MYTE-VARIANTER

Myten om Demeter og Kore—Persephone var en af de mest udbredte i det antikke Grackenland,
hvorfor den omtales og gengives 1 en del kilder, forste gang hos Hesiod, men selv pé dette tidlige
tidspunkt ser den ud til at indgd i en allerede eksisterende tradition.'™ Hos Homer findes den
derimod ikke omtalt, hvilket dog ikke nedvendigvis betyder, at myten ikke var kendt. Kore navnes
ikke. Det gor til gengeld Persephone, i forbindelse med Hades som underverdenens herskerinde,
men hendes navn sammenkzdes ikke med Demeters.'*

Den homeriske Demeter-hymne er den langste bevarede gengivelse af myten. Dens gudegalleri
er homerisk-hesiodisk. De mange versioner og deres indbyrdes forhold skal ikke diskuteres her, da
underseggelsens fokus er pd myten i Demeter-hymnen, og kun meget relevante varianter vil blive
inddraget undervejs.' F.eks. har Apollodoros et resumé af hymnen, men treekker ogsa pé andre
myte-varianter.'"’

Vigtigt i denne sammenhang er det derimod at pdpege, at ens traek gar igen pd tveers af de
mange versioner. Disse varianter skyldes ofte de enkelte versioners lokale preeg. Mytekomplekser er

som levende organismer, der forandrer sig og vokser (jvf. pp. 52f. og 98). Det er f.eks. meget

1% Hes. Th. 912-14. Det er sigende om mytens store udbredelse, at Nilsson folte sig nodsaget til at navne den (og
Demeter-hymnen), som den eneste myte, i sin kultoversigt, jvf. Nilsson (1967) bd. 1, p. 469: "In die Demeterreligion
greift der Mythos ungewdhnlich tief ein."

"5 1 det hele taget er Demeters rolle lille i den homeriske tradition, cf. Lord (1966) pp. 242ff. for en beskrivelse.
Persephone naevnes dog Od. 11, 217 som datter af Zeus, men heller ikke her optreeder Demeter.

1% For en oversigt over mytevarianterne, cf. Foerster (1874), Malten (1909), Richardson (1974) pp. 74-86 og Graf
(1974) pp. 151-81.
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almindeligt, at de forskellige versioner lokaliserer bortferelsen til den egn, den pagaldende kilde er
tilknyttet, ligesom de store variationer over navne ogsa skyldes dette generelt lokale praeg.
Men under disse varianter findes en gennemgaende basishistorie. Et felles traek er frem for alt

108 At en

bortferelsen og den tilknyttede katabasis, som séledes kan siges at veere kernen i myten.
blomst er lokkemidlet, gar igen de fleste steder. Ogsa barnet, som Demeter opfostrer, kendes, blot er
navnet ikke altid det samme, og i nogle versioner der han, da Demeter bliver afbrudt i sit
forehavende (jvf. p. 59). Sidst skal misvaksten og den efterfolgende hungersned navnes. Hvad
dette tema angir, er det pafaldende, at det findes de fleste steder bortset fra de orphiske versioner.'"

Orphicismen er et stort felt, som pga. afgrensnings- og pladshensyn ikke kan fa en
fyldestgorende behandling her. Dog skal blandt de orphiske kilder Berliner-papyrusen fra 1. édrh.
f.v.t. neevnes (P. Berol. 13044 = Kern fr. 49). Grunden hertil er mere filologisk end mytevariant-
orienteret, da denne papyrus indeholder spredte citater fra Den homeriske Demeter-hymne og derfor
anvendes som stette for handskriftet M (Leidensis BPG 33H) i arbejdet med teksten.''® Fr. 49
nevner ikke Kore—Persephones katabasis, men ordet x&0odog ses i en (orphisk) fragmentarisk
kontekst i linie 120 (Kerns inddeling).'"!

Eet skal dog slas fast, hvad angar de orphiske versioner. Ganske som man 1 forskningen i
orphicisme generelt har opgivet at tale om en enkelt, homogen orphisk beveagelse, er der heller ikke
tale om een orphisk version af myten, men snarere en vifte af versioner, hvis kerne, som de andre

versioners, ligeledes er Kore—Persephones katabasis. Maltens konstruktion af en oprindelig orphisk

myte er siledes opgivet af forskningen i dag.'"?

"7 Bibl. 1, 5.

1% En undtagelse er dog Plut. Thes. 31, 4 og 35, 1-2, hvor personerne er blevet gjort til dedelige mennesker.

1997 disse indferer Demeter agerbruget for forste gang og kan dermed umuligt fremkalde en misvaekst af noget endnu
ikke-eksisterende, jvf. Richardson (1974) p. 84.

"% Kun dette ene handskrift fra primo 15. arh. fundet 1777 i Moskva i en stald "inter pullos et porcos" (fra finderen
Chr.F. Matthaeis forord) indeholder hymnen. Hertil kommer, at det i overleveringen af de homeriske hymner generelt
star alene, jvf. Wiinsch (1916) sp. 152. Hymnetekstens lakuner skyldes dels manglende sider i M's forleeg, dels at M
selv indeholder en v-formet revne (hvilket bererer vv. 387-404 og 462-79). For en facsimile af hdndskriftet og revnen,
cf. Goodwin (1893).

M er fejlfyldt og ofte direkte umetrisk, hvorfor de to eksisterende papyri giver vigtige rettelser, dog kun pa fa steder.
Den allerede omtalte papyrus kraver forsigtighed, da citaterne af M ofte afviger meget fra M's egen laesemade, idet der
synes at vaere tale om en bevidst tilpasning til den pagaeldende kontekst. Richardson (1974) p. 79 anvender i sin
gennemgang af de orphiske versioner fr. 49 som en basis, hvorudfra de andre versioner vurderes. Den anden papyrus
(P. Oxy. 2379) er fra 3. arh. e.v.t. og indeholder kun hymnens vv. 402-7, men illustrerer gennem sine sikre
emendationer til M alligevel tydeligt handskriftets mangler.

Hvad fr. 49's status inden for rekonstruktionen af de orphiske mytevarianter angar, er Richardson (1994) og Graf
(1974) uenige. Mens Richardson bruger fragmentet som udgangspunkt for sin rekonstruktion (jvf. Richardson (1974) p.
79), vurderer Graf det til at indeholde en sekunder kontamination (jvf. Graf (1974) p. 157).

! Richardson (1974) p. 81 anslar meningen af linien (... 30ev KéBodog Aéy<e>t<on.>) til at vaere "whence the
K&B0dog is said to have taken place here™ eller "'the place is called K&Bodoc™. Orph. Hy. 18, 14-15 placerer
begivenheden i Eleusis. For en beskrivelse af fr. 49's ssmmenvavede homeriske og orphiske elementer, cf. Kriiger
(1938).

"2 Jvf. Malten (1909).
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Et andet punkt i undersggelsen af myte-varianter omfatter myter med det samme bortferelses- og
katabasis-tema, men tilskrevet andre skikkelser end Kore—Persephone. Motivet gengives i myter

omkring f.eks. Helena og Ariadne.'"

Demeter lider i en myte en lignende skebne som sin datter,
idet hun forfolges og voldtages af Poseidon under sin sogen efter datteren.'"*

Katabasis-temaet overferes ogsd inden for selve Kore—Persephone-myten pa Demeter, som
nogle kilder lader foretage en katabasis for at bringe sin datter tilbage, hvilket lader til at have varet
en selvstendig mytevariant. Et andet element, der isa@r findes i de romerske kilder, men som ogsé
har veeret kombineret med historien om Demeters egen katabasis (optraedende fortrinsvis i1 graeske
kilder), lader Kore—Persephone enten blive i underverdenen eller vare uvillig til at vende tilbage til

115

/ med sin moder.” ~ Dette tolkes af nogle som tegn pd gudinden Persephones uafthangige eksistens

af Demeter p4 trods af, at Demeter selv optrader i flere af disse kilder.''°

To forhold kan séledes konkluderes pd baggrund af denne korte gennemgang af mytevarianter.
For det forste er katabasis-faenomenet ikke udelukkende specifikt for Kore—Persephone-skikkelsen,
men ma vere et bredere mytetema, ogsé hvad angar kvindelige hovedpersoner, dermed ment, at det

ikke kun er Theseus, Herakles og andre mandlige helte, som foretager en sddan rejse (generelt

knyttes feenomenet, som navnt, i forskningen til den graeske hero-kult). Man ma derfor kunne tale

'3 Mest beromt er selvfelgelig Paris' bortforelse af Helena til Troja, men ogsa andre siges at have bortfort hende, f.eks.
Theseus og Peirithous i feellesskab (Hes. fr. 280 og 281 edd. Merkelbach & West). Ariadne bortfares som bekendt fra
Kreta af Theseus alene. For en opremsning af kildematerialet, cf. Nilsson (1950) pp. 528-32 (Helena 528-32; Ariadne
523-28).

Clark (1979) pp. 128-45 tilskriver med stette i Nilsson disse to kvinde-skikkelser en oprindelse som
vegetationsgudinder, der siden er blevet til dedelige mennesker i myten. Dette udger forbindelsen til Kore—Persephone-
figuren, jvf. Clark (1979) p. 22. Myterne indeholder ikke nogen tydelig katabasis (der er dog labyrinten i Ariadne-
historien), men Clark konkluderer (p. 145), at de begge er varianter over et katabasis-tema. Hertil kommer en tydelig
katabasis i myten om Peirithous, der seger Theseus om hjelp til at bortfore Persephone fra underverdenen, for at han
kan gifte sig med hende. For en opremsning af kildematerialet, cf. Clark (1979) pp. 125-27, n. 2 og 5. Ogsa mange
vasemalerier fremstiller denne myte. Cf. ogsa Sowa (1984) pp. 127 (Helena) og 131 (Helena og Ariadne).

14 paus. 8, 25, 5-6, cf. Kerényi (1977) pp. 31-32.

'3 Cf. iser Harrison & Obbink (1986) — en meget oplysende artikel om P. Barc. 158-61 og Verg. Georg. 1, 39 og deres
betydning for mytevarianterne med Demeters egen katabasis og Kore—Persephones uvillighed til at vende tilbage. Cf.
ogsé Zuntz (1971) pp. 400-2 og Richardson (1974) p. 77. F.eks. Brevis Expositio bd. 3.2, p. 213 (Servius, edd. Thilo &
Hagen) kombinerer Kore—Persephones uvillighed med Demeters egen katabasis: "In infernum descendit Ceres, ut filiam
reciperet; illa matrem sequi noluit." Dette skrift tages af Harrison & Obbink (1986) p. 76 som et bevis pa eksistensen af
en mytevariant indeholdende Demeters katabasis.

Alle kilderne til begge mytetreek er opremset i artiklen, inddelt i henholdsvis sikre og mere usikre (men dog mulige)
kilder. Felles for disse kilder er deres sene datering — de tidligste kilder er fra hellenistisk tid (selv om traditionen nok
er &ldre). Dateres Den homeriske Demeter-hymne til 3. arh. f.v.t., er dette ikke et problem, men for forskere, som
fastholder den gengse datering, mé materialet skennes at vaere for sent og kan i sd fald kun anvendes i en bredere
diskussion om varianter. Det skal dog her slas fast, at Demeter-hymnen selv ikke indeholder tegn pa hverken en
katabasis foretaget af Demeter eller uvillighed fra Kore—Persephones side til at blive genforenet med sin moder. Zuntz
(1971) p. 400 tolker dette tema som en orphisk version.

16 Zuntz (1971) pp. 400-2 ser, ligesom Foerster (1874) pp. 45 og 59-63, denne version afbildet pa pinakes fra Lokri
(kap. I, V) som en af forskningen overset variant af myten, hvori Demeter ikke har nogen plads. I stedet haenger den
ifelge Zuntz sammen med en mere generel forestilling om Hades, der henter de dede pa sin vogn, kombineret med
bruderovet. Han henter saledes iser gerne unge piger, ganske som han hentede sin kommende dronning Persephone. 1
denne variant har hun efter sit giftermal med Hades intet at gore i verden ovenfor. For en kritik af denne teori, cf.
Harrison & Obbink (1986) p. 78.
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om katabasis som et generelt myte-element. Nar hovedpersonen er kvindelig, herer fanomenet til
den generelle forestilling om en forsvindende og genkommende gudinde.

For det andet, og vigtigst i denne sammenhang, kan man med stor sikkerhed antage, at en
katabasis er et gennemgéende trek i alle versionerne af selve Kore—Persephone-myten, hvorfor en
sddan er at betegne som et kernepunkt. Ogsa bryllupstemaet gér igen, selv i1 de varianter, som ifelge
Zuntz udelader Persephone som Demeters datter.

At Demeter selv i en mytevariant foretager en katabasis, er forstaeligt, nar man tenker pa, hvor
tet knyttet hun er til sin datter. Dette kan mdske ogsd vare med til at bevise, at hendes
tilbagetraekning i Demeter-nymnen kan tolkes som en parallel til datterens katabasis, idet de to

gudinder foretager sig det samme (i.e. dobbeltmotivet i myten, jvf. afsnit 2.2.6).

2.2 ANALYSE OG FORTOLKNING AF KATABASIS | DEMETER-HYMNEN

2.2.1 BEMARKNINGER TIL ANALYSEN - FORTOLKNINGEN

Kore—Persephones katabasis er centrum for folgende analyse og fortolkning af Demeter-
hymnen.''” Et problem er de fa konkrete oplysninger, teksten giver pa dette punkt. Til gengeeld
drejer hele handlingen sig herom, hvorfor det, hvis alle disse forbindelser mellem selve katabasen
og handlingens andre akterer analyseres, alligevel vil vaere muligt at tegne et billede af denne. Det
er tilmed nedvendigt, fordi katabasen griber s& meget ind i resten af handlingen. En stor del af
tolkningen vil siledes blive foretaget pd baggrund af, hvad man kunne kalde 'indirekte
beskrivelse'.''*

Dette forhold opdeler naturligt analysen i forskellige emneafsnit. Ud over Kore—Persephones
katabasis og de hermed forbundne afsnit om hendes initiation og identitetsskifte (herunder ogsa en
behandling af underverdenen og dens hersker, Hades, jvf. afsnit 2.2.3) vil der forekomme afsnit om
Zeus' rolle som instigator (afsnit 2.2.2) og Demeters reaktioner og deres betydning (afsnit 2.2.6).
Dette skyldes, at savel iscenesattelsen af katabasen som moder og datters tette forhold er vigtige
elementer i forstaelsen af selve Kore—Persephones katabasis.

Hertil kommer behandlingen af mytens relevans i forhold til de eleusinske mysterier. Hymnens

Eleusis-afsnit kreever en sarlig vurdering (afsnit 2.2.8), fordi det knytter den pan-hellenske myte til

"7 For en gennemgang af generelle temaer og motiver i Demeter-hymnen og de andre homeriske hymner, cf. Sowa
(1984). Bogen indeholder tre meget nyttige appendices. Sowa paviser ogsd de mange teette paralleller mellem Demeter-
hymnen og Den homeriske Aphrodite-hymne (jvf. ogsé p. 22 i afsnit 1.5.2.1).

"8 Dette udtryk skal ikke forveksles med afsnit 2.1.2's opdeling af de relevante vers i "direkte handling" og
"genfortelling".
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Eleusis og de lokale mysterier. Demophoon-episoden vil blive gennemgéet som sarlig relevant
(afsnit 2.2.9), men ogsé afsnittet om Kore—Persephones endelige fordeling mellem de to verdener
har relevans for kulten (afsnit 2.2.7).

De forskellige afsnit vil, s& vidt det er muligt, blive placeret kronologisk, da der pga. den
fremadskridende fortaelling ellers er fare for at miste forudsatninger fra foregdende handlingsafsnit.
Til sidst vil en opsummering blive foretaget med en efterfolgende bred tolkning af hele det i1
analysen fremkomne billede.

Graeske ord og udtryk fra hymnen anfores i de former, hvori de er gengivet i den graeske tekst.'"”
Kun hvis ord anvendes eller gennemgaes generelt, vil grundformer blive angivet. Der sattes ikke
citationstegn omkring graeske citater, da det dels er forstyrrende pga. hyppigheden, dels ikke synes
neodvendigt, fordi den graeske skrift i forvejen udhaver citaterne. Hvor kendte leksika er blevet

anvendt, angives de (her og i kap. 3) i forkortet form (LSJ, LIMC, Frisk, Chantraine, Smyth).

2.2.2 ZEUS' ROLLE SOM FADER OG INDSTIFTER AF SIN DATTERS AGTESKAB

Zeus er initiativtageren til hele planen om agteskab og introduceres v. 3 som den, der giver
(ddkev) Kore—Persephone vak til Hades. Som pigens fader er det hans ret og pligt at udvalge
hendes kommende @gtemand, og det skal pointeres, som det ogsa bliver to gange i hymnen (vv. 83-
87 og 363-69), at Hades ikke er noget darligt parti, tvaertimod.'*® Vi herer dog ferst eksplicit i v. 79,
at hun er givet bort til ham som brud (6¢ piv 8wk’ "Atdn Bokepny kexkAficBon &xortiv'?'), men
alle tilherere har selvfelgelig vidst lige fra starten, at det var agteskab, det drejede sig om.

Det er sdledes Zeus, som pé sin side 1 kampen styrer slagets gang, idet han instruerer alle andre
aktorer fortellingen igennem og lader disse handle for sig. Selv om hans vilje pad denne méde er
synlig og star over for Demeters 1 en tvekamp, som hele fortellingen drejer omkring, fremstar han

122

selv som en fjern og tilbagetrukket figur. ™ Eksempelvis lader Gaia som startskud til planens

% Som tekstudgave er Richardson (1974) blevet benyttet, da den er konservativ og meget tro mod teksten, idet
konjekturerne oftest meddeles i det kritiske apparat. Desuden er hans andet apparat med episk analyse nyttigt til at vise,
i hvor stort omfang digteren benytter sig af disse udtryk og formler.

1207 den episke tradition er Kore—Persephone datter af Zeus og Demeter, cf. Hes. Th. vv. 912-14.

121 Udtrykket Oadepnv &xottiv angiver Kore—Persephones blomstrende alder og ungdommelighed og er billedet pa en
ung brud. Adjektivet anvendes hos Homer ofte i forbindelse med sgteskab, f.eks. Od. 6, 66 og 20, 74. Jvf. ogsd Rehm
(1994) p. 17, n. 29. Lincoln (1979) p. 224 overseatter adjektivet med "nubile, ripened" og bemarker, at hun grupperes
med Okeanos' detre, som er BaBvkoAmolg (v. 5). Jvf. ogsa afsnit 2.2.4 og 2.2.5 for en underspgelse af Kore—
Persephones epitheta.

122 Cf. Richardson (1974) p. 56. Over for Zeus og hans medsammensvorne stir Demeter helt alene. Hun assisteres dog
af Hekate, som ikke vil blive inddraget i denne undersegelse, da hendes rolle i forhold til katabasis-problematikken i
hymnen er perifer. Til gengeld optreeder hun i vasemaleri som assistent ved Kore—Persephones anabasis og i
forbindelse med bortferelsen (jvf. omtale af de arkaologiske kilder p. 57). Cf. Richardson (1974) pp. 155-157. Denne
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udferelse den spektakulaere Narcissus vokse frem Atog BovAtiot (v. 9), og ogsa Hades handler ud

fra Awog €vveoinot (v. 30).'%

Hymnens forste 11 vers forlober i et heasblesende tempo uden sterre ophold.'**
Hovedpersonerne og plottet udtrykkes i1 en enkelt relativ-s@tning (vv. 2-8), hvis efterfelgende anden
relativsaetning (vv. 8-11) ogsa indeholder fremspiringen af blomsten. Hovedaktererne praesenteres
alle i lebet af de forste ni vers. Det er ikke rollelisten, som skal overraske publikum, der jo er
bekendt med myten i forvejen, men derimod behandlingen af stoffet.

Dramatikken udtrykkes i tempoet, gennem hvilket tilhereren kan fole pigens overraskelse. Der
ligger ogséd en spanding gemt i kontrasten mellem blomsterkatalogets og de legende pigers ro og

idyl (vv. 5-7) og chokket og angsten ved bortferelsen (vv. 16ff).'*

Digteren har skabt en sorgles og
idyllisk kulisse som baggrund for den voldsomme handling, der séledes antydes allerede i selve
blomsterkataloget i kraft af Narcissen (prasenteret med spondaer) — idyllen er kun midlertidig.
Digterens beskrivelse spiller pd mange fine tangenter, savel sprog som stilistik og metrum.

En anden fjernhed, der i modsetning til Zeus' kun er galdende for og under bortforelsen, er
Demeters, udtrykt i vooeiv Afunepog (v. 4),'*° som spiller pi to betydninger. Det graske udtryk
beskriver hendes fysiske fraver fra stedet, hvor bortferelsen sker, men dette fysiske fraver er tillige
med til at understrege hendes uvidenhed om Zeus' initiativ. Det er denne sidstnevnte form for
fjernhed, som vakker Demeters vrede.'*’

Zeus' iscenesettelse af Kore—Persephones katabasis sker ikke ud fra nogen grusomhed, men pa

mange punkter som iscenesattelsen af et almindeligt graesk bryllup, blot med guddommelige

aktarer. Zeus arrangerer som fader til pigen aftalen med den kommende svigersen og @gtemand og

oprindeligt lille-asiatiske gudinde optraeder forste gang hos Hes. Th. vv. 409-52, men har ikke noget med Kore—
Persephone at gore pa dette sted.

12 Det graeske ord évvesinot angiver, at det er Zeus, som har foreslaet Hades dette agteskab. Der er dog den lille
forskel mellem disse to eksempler, at Gaia beordres eller handler ud fra Zeus' vilje, mens Hades reagerer pé hans forslag
om giftermal. Det skal desuden tilfajes, at Gaia ogsé ensker at behage Hades (yopilopévn moAvdéxtn v. 9), som
saledes stilles pa lige fod med sin broder, hvilket juxtapositionen af de to udtryk i verset ogsa viser. (Man kan méske
ligefrem pasta, at der laegges en smule mere veegt pa Hades i kraft af det konjunkte participium (over for den
instrumentale dativ).) Bade Gaia og Hades handler dog i overensstemmelse med Zeus' vilje. V. 9 nevner saledes alle de
tre 'medsammensvorne' bag Kore—Persephones bortferelse.

124 Cf. Richardson (1974) p. 56.

12 Det mellemliggende afsnit (vv. 8-16) udger en form for overgang. Spaendingen stiger ved Gaias mellemkomst og
den fantastiske blomst, som ingen har set magen til, men de frygtelige konsekvenser bliver ikke klare, for Kore—
Persephone forsegger at plukke den. Chokket kommer séledes i et enkelt vers (v. 16), som indeholder hele den hidtidige
spending. De to modpoler, idyllen og det voldsomme chok over bortferelsen, stilles over for hinanden via den staerke
interpunktion midt i verset (mevOnpuepng). Dette styrkes af alle tekstudgavers kraftige interpunktion i v. 16, som pa
denne made ogsé syntaktisk (8¢ er anvendt i den sidste af de to setninger) opstiller modszatningen mellem den kendte
verden af leg og sammenbruddet heraf. Narcissen, en blomst, som hverken er neevnt hos Homer eller Hesiod, er
associeret med deden og navnes ofte i forbindelse med begravelser og underverdenen, for henvisninger cf. Richardson
(1974) pp. 143-44. Scenen med blomsten og jorden, der abner sig, leder tankerne hen pa folkeeventyrenes Sesam,
sesam, luk dig op! Blomsten er i dette tilfzelde neglen.

126 Dette voo@Ly gentages v. 72 af Demeter selv (voo@Lv épeio).

2" Den resulterer ogsa i en af Demeter selvvalgt fijernhed (voogiobeico v. 92), idet hun i sin sorg trackker sig tilbage
fra de andre guder (jvf. analysen p. 51).
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128 \72
Nar aftalen er

har valgt godt for sin datter. Dette svarer til det graske bryllups £€yyon (forlovelse).
indgaet, er hans rolle officielt udspillet, hvilket kan vare med til delvist at forklare hans fjernhed 1
forhold til handlingen, som 1 hymnen forst gar i gang, efter at aftalen mellem Zeus og Hades er
faldet pa plads.'”’

V. 3's juxtaposition af fpragev og ddkev viser, hvor tet knyttet de to handlinger er, idet
verberne angiver to sider af samme proces. Et oprindeligt (voldeligt) element i bryllupsritualet var
netop bruderovet.*® Derfor skal den voldsomme handling fra Hades' side ikke tolkes helt s&
oprerende, som det umiddelbart kan se ud for den moderne laser, men er udtryk for et aspekt af det
for alle velkendte ritual (jvf. ogsa pp. 38f., 45f. og 691f.).

Selve udferelsen af katabasen og brylluppet (for en gennemgang, jvf. afsnit 2.2.3) og med denne
ogsd planlegningen heraf tilferes 1 myten dog karakter af en snu plan 1 kraft af blomsten som
lokkemiddel (86Aov v. 8). Sowa pointerer, at greenserne mellem bortferelse (tvang) og forferelse
kan vere flydende: "The presence of Trickery in the theme of Rape demonstrates how difficult it is

to draw a line between Rape and Seduction."'

Denne hemmelige planlegning er med til at
understrege sdvel moders som datters overraskelse over planens udferelse, idet begge er helt
uvidende. Zeus er klar over, at Demeter ikke frivilligt vil gd med til et sddant &gteskab.

At Demeter bergves muligheden for at deltage i sin datters bryllup, fraviger dog den gaengse
graske tradition, inden for hvilken moderen spiller en stor rolle i overbringelsen af datteren til det
nye hjem hos svigerfamilien.'*? Demeters vrede over at blive udelukket er saledes ganske forstielig
for det graeske publikum, og hymnen, sével som alle de andre myteversioner, sympatiserer da ogsé
hele vejen igennem med hende. Dette udelukker imidlertid ikke, at Zeus ger alt med de bedste
intentioner for sin datter.

Scarpi observerer, at hymnen benytter den for manden typiske bryllupsterminologi, &yeiv (v.

20) og apmdlewv (vv. 3, 19, 56, 81 og 414) med kvinden som objekt, hvilket understreger brudens

passivitet.'> De udtryk, som normalt bruges til at betegne, at en kvinde gifter sig, anvendes ikke.

128 Cf. Redfield (1982) pp. 186ff. og Rehm (1996) p. 11 (og iser n. 3). Bryllupsritualet var opdelt i mange riter, jvf.
Rehm (1996) pp. 11-21 for en gennemgang af disse. Anden halvdel af et bryllup, som bestar i €xdooig (overforslen af
bruden til hendes nye hjem) og frem for alt deflorationen, betegnes y&pog. Cf. Ogsa senere pp. 38, 64, 66 og 71. For et
eks. pa billedet af Zeus som en omsorgsfuld fader, cf. Il. 16, 458-61, hvor han serger over Sarpedon.

129 Men fjernheden kan ogsa skyldes fortalletekniske &rsager. Mytens (og den eleusinske kults) fokus er pd Demeter og
Kore—Persephone, hvorfor Zeus-figuren automatisk pa trods af sin rolle som initiativtager far mindre opmarksomhed.
139 Bruderovet og bortferelsen som udtryk for den traumatiske side af initiation diskuteres nzermere afsnit 2.2.3. For en
beskrivelse af verbet aprmdicerv, cf. pp. 37f.

B Sowa (1984) p. 135. Sowa gennemgar pp. 134-35 "the motif of Disguise or Trickery", som ofte optrader i
bortfarelsesscener.

132 Jvf. Redfield (1982) p. 189 og Rehm (1994) pp. 7 og 22 om kvinders dominerende rolle sivel i forbindelse med
bryllups- som begravelsesritualer. Demeter udferer riten, hvor brudens moder barer en fakkel, alene og efter, at Kore—
Persephone er forsvundet. Scarpi (1976) pp. 119ff. forstar dog det, at Zeus ignorerer Demeter under planlaegningen,
som vearende typisk for athenske agteskabsprocedurer. Men dette rorer ikke ved den afvigelse fra det normale menster,
at Demeter som brudens moder ikke far lov at deltage i brylluppet.

133 Scarpi (1976) pp. 120-21.
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Scarpi konkluderer, at Persephone-figuren som den evige Kore (jvf. afsnit 2.2.4) ikke uden besvar
kan indsattes 1 en &gteskabelig kontekst, hvilket illustrerer gudindens to-sidede vaesen, der siledes
beskrives ogsd gennem hymnens ordvalg pa et sa centralt punkt som brylluppet.

Allerede fra undersegelsen af Zeus' rolle bliver det klart, at Kore—Persephones katabasis er lig
med hendes bryllup med Hades arrangeret af Zeus. Iscenesattelsen har karakter af en snu plan og
afviger fra det gaengse greeske bryllupsritual pé det punkt, at moderen holdes helt udenfor. Den unge
piges passivitet afspejles desuden i ordvalget (jvf. ogsa naste afsnit), men det er en passivitet, som

er typisk for kvindens position i det graeske bryllupsritual.

2.2.3 KORE-PERSEPHONES KATABASIS OG BRYLLUP

Kore—Persephones katabasis er som antydet i forrige afsnit ganske ufrivillig, hvilket
understreges i alle tekstens beskrivelser. Heendelsen lokaliseres i hymnen til Nysa-sletten (v. 17)."*
Hades ankommer pa sin vogn til jorden gennem den dbning, der fremkommer, da "jorden gaber"
(xbve de xOmv gvpvayvia v. 16) pa det sted, hvor Gaia har ladet Narcissen vokse frem. Han griber

pigen, anbringer hende pé sin vogn og ferer hende af sted (vv. 17-20). '*°

For den unge pige bryder
alt sammen, idet hun rives bort fra den kendte verden.

Det voldsomme 1 situationen understreges gennem hele hymnen i ordvalget. Vigtigst er verberne
apmélewv og Pralecor (v. 68).°° Helios benytter forstnaevnte verbum i sin genfortelling til
Demeter og Hekate (v. 81), men ser samtidig meget positivt pa haendelsen og seger at overbevise
Demeter om den @re, det er at f4 Hades til svigersen (vv. 82-87), idet han pa denne méde prover at
forklare Zeus' bevaggrunde (jvf. p. 36 angdende den lignende sammenstilling i v. 3)."*” V. 68
anvender Hekate participium af verbet Bi&lecBoun (i passiv betydning om Kore—Persephone).

‘Apndllewv anvendes entydigt i voldelige sammenhange, ofte om revere, og har hos Homer

betydningen "gribe hurtigt" og "fore med sig". Senere far det betydning af "overmande" og

"behandle med vold"."*® BiélecOan betegner ikke specifikt bortforelse, men en generel anvendelse

13 Cf. Richardson (1974) ad v. 17. Nysa-sletten kendes fra en del kilder og har en tendens til at blive lokaliseret flere
steder i Grakenland. Det er frem for alt en mytisk lokalitet. I modsatning til Den Rhariske Slette, som er knyttet
specifikt til Eleusis, har den ikke noget med Eleusis eller den eleusinske kult at gore. Cf. ogsé Kerényi (1977) pp. 34-35.
133 Cf. Richardson (1974) ad v. 16 for andre versioner. Faelles for mange af disse er netop yéopo yiic.

13 For en gennemgang af disse nogleord i hymnen, cf. Sowa (1984) pp. 124 og 307 (appendiks IIT).

7 Dette kan ganske vist til dels skyldes den episke tendens til naesten ordret gentagelse i genfortaellingsscener, men det
synes ikke overdrevet ogsa at udlede ovenstaende pointe af afsnittet, iseer ikke da det voldsomme tydeligvis pointeres
flere gange i hymnen.

B8 Jvf. feks. 1. 3, 444; 12, 445, Od. 10, 48 og Aisch. Th. 259, Xen. An. 4, 6, 11, Soph. Aj. 2 og Plut. Phil. 15, 2. LSJ
angiver, at LXX Ju. 16, 9 og Plut. Ant. 28, 1 skal oversattes med "captivate, ravish", men ingen af henvisningerne
implicerer voldtegt. Richardson (1974) oversatter bade vv. 3 og 19 (cf. ad loc.) med rette verbet med "carried off".
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af vold."’ Verbet udtrykker, at Hades griber pigen og forer hende bort med vold. BiélecOan kan i
dette tilfeelde (v. 68) oversattes med "tvinge". Ingen af verberne implicerer nedvendigvis voldtagt.
Til trods herfor er det blevet diskuteret, hvorvidt man kan udlede denne betydning, hvilket méa

betyde, at verberne i s fald tolkes i en snaver betydning.'®

Man mé antage, at de pageldende
dermed mener en voldtagt pd vejen ned til underverdenen, da verberne enten anvendes af hymnens
forteller til at beskrive selve bortferelsen eller af aktorer, som har hert eller set denne. Som antydet
ovenfor er dette ikke den umiddelbart mest nerliggende udlaegning, men det kan pé den anden side
heller ikke udelukkes.

Spergsmalet er da umiddelbart ogsé ganske relevant pga. bortferelsesscenens voldsomhed, men
det vil veere fornuftigt som moderne leser at stille sig selv det spergsmal, om vi reagerer som

moderne mennesker eller prover at forsti scenen ud fra den antikke kontekst.'"!

Det synes ofte at
vaere chokket over voldsomheden, der far disse forskere til at udlede, at Kore—Persephone dermed
ogsé voldtages af sin bortferer underve;s.

Men Hades er jo hendes kommende @&gtemand, som pé natten for gamos-ritualet skal sta for
deflorationen. Scenen i underverdenen viser ham som omsorgsfuld, idet han beder hende vare ham
venligt stemt. Hvorfor skulle han vare interesseret i at terrorisere sin nye hustru? Hades-skikkelsen
er mork og kan opfattes som truende, men ikke grusom. En sddan udtydning af grusomhed vil i
hvert fald vere at udlede for meget af teksten (jvf. ogsa p. 34).

Pa vasemalerier med bryllup som tema ses den sakaldte XEK-gestus (xelpo €mi kopm®), som
betegner, at brudgommen griber om brudens handled, idet han ferer hende af sted til det nye

hjem.'** Selv om dette tydeligt viser brudens underordning under sin kommende mand, udtrykker

disse vasemalerier ogsd sterke folelsesmassige band mellem de to parter, som regel ved, at

39 Jvf. f.eks. 11. 22, 229. LSJ's angivelse af Ar. Pl. 1092 kan virke misvisende, da situationen er den, at det er en kvinde,
der udever magten.

140 Cf. eksempelvis Passman (1993). Passman skriver (p. 55) generelt om antikkens kvinder, at de ofte dede unge som
folge af indespaerring i familiens hjem, mangel pa nring og for tidligt indstiftede agteskaber: "Marriage repeatedly
was equivalent to death, and the symbol of Kore, the bride of Hades, ruler of the realm of the dead, played out in
reality." Og (p. 58): "The implication [af at erotik og a&gteskab i den patriarkalske verden holdes adskilt] is that the only
proper marriage will be rape, because it must be against the desire of the woman;" En sadan tolkning virker overdrevet,
men er typisk for mange feministiske behandlinger. For en definition af det engelske "rape", hvis betydning er tvetydig,
cf. Sowa (1984) p. 121. Sowa inkluderer i termen sével bortferelse som eventuelle seksuelle intentioner bag denne.

! Vernant (1992) kommer i sin indledning pp. 8 og 15 ind pa den relevante overvejelse, at man som forsker skal passe
pa ikke at presse sit eget af den kristne kultur farvede syn ned over antikken, hvis kultur pad mange punkter var helt
anderledes.

142 Cf. Jenkins (1983), Foley (1993) p. 81 og Rehm (1994) pp. 14 og 35-42. Rehm gennemgir i kap. 2 bryllups- og
begravelsesikonografi for 5. arh.'s vasemaleri. XEK-motivet findes séledes ogsa i forbindelse med begravelser (jvf. note
258 1 afsnit 2.3.2). Rehm navner p. 36 en afbildning af Hermes, der med denne gestus forer Kore—Persephone tilbage til
Demeter. For en gengivelse af det arkaologiske materiale, cf. Sutton (1981) pp. 242-52. Jenkins (1983) p. 139 beskriver
ogsa forskningen omkring bryllupsriten, hvor bruden loftes. Van Gennep (1960) pp. 185-86 beskriver en loften af
initianden over jorden som en transitionsrite. Vedkommende tilherer i loftet tilstand hverken den profane eller sakrale
verden, men befinder sig midt imellem. Dette geelder bruden, som det ogsa ses i Demeter-hymnen, savel som liget, der
ligger til skue (jvf. senere for yderligere inddragelse af van Genneps teorier).
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brudgommen vender ansigtet tilbage mod sin brud.'*® Underkastelsen kan saledes, ud fra et antikt
synspunkt, ikke tolkes entydigt som undertrykkende eller implicerende en anvendelse af vold,
hvorigennem mend demonstrerer deres magt over kvinder.

At der selvfolgelig til et bryllup herer fuldbyrdelsen af seksualakten, burde ikke overraske
nogen, heller ikke feministerne. Og arrangerede @gteskaber var en ubetvivlelig del af den antikke
kvindes liv. At konkludere, at en sddan institution generelt er undertrykkende, ber hvile pa grundig
undersogelse, hvis ikke det blot skal ses som et moderne synspunkt presset ned over antikke
forhold.

Voldsomheden i hymnen skyldes snarere fokus pa Kore—Persephones traumatiske oplevelse af
bruddet med sin gamle tilverelse og indferelsen i en ny. Oplevelsen kan siledes anskues som en
overgang: Hun er lykkelig i sin tilvaerelse som ung pige med leg og sorgleshed (jvf. afsnit 2.2.4 om
Kore), hvorfor et opher af dette liv nedvendigvis ma feles som en katastrofe, en ded fra sin tidligere
eksistens, som desuden ma paferes hende af en anden. Hun er maske nok moden til dette skridt (jvf.
f.eks. v. 79's Badepnv, som indikerer hendes giftefeerdige alder), men en anden ma tvinge hende til
dernast at fore det ud i livet.'*

Van Genneps teori om overgangsriters struktur er meget anvendelig i denne forbindelse.
Overgangsriter indgar i en stor gruppe af ritualer heriblandt bryllups- og begravelsesritualer. Disse
bestdr dog ifelge van Gennep ikke udelukkende af overgangsriter, men har ud over denne
feellesneevner hver deres sarpreg. F.eks. indeholder bryllupsritualer ogséd sakaldte
frugtbarhedsriter.'*> Brylluppet er ifolge van Gennep en af de vigtigste overgange'*® og bestér af et
meget kompliceret monster af overgangsriter,'”’ som er fordelt pa to hovedceremonier: Forlovelse
og agteskab.

Han papegede som en af de forste, at brylluppets typiske element af modstand fra brudens side
mod at blive overfort til brudgommen, ikke skal tolkes som et historisk levn af bruderovet, men
som udtryk for den emfase, der i forste del af initiationen leegges pa separationen.'*® En sadan
bortravelse vil med andre ord kunne ses i samfund pa tvers af riternes historiske udvikling, fordi
dens tilstedevarelse skyldes overgangsriters generelle struktur. Emfasen pé separation genfinder vi
ogsa hele hymneteksten igennem. Riten fremprovokerer en krise, som er nedvendig for skiftet 1
identitet (jvf. ogsd afsnit 2.3.2, pp. 65f.).

Kore—Persephones reaktion er ganske forstdeligt chok og modstand. Hendes uvillighed

understreges 1 gentagne beskrivelser (eksempelvis déxovooav vv. 19 og 72, desuden dexoalopevnv

143 Rehm (1994) p. 36.

14 For eksempler pa brudens modstand mod at blive fort bort af sin zegtemand, cf. Foley (1993) p. 81, n. 8.
15 Van Gennep (1960) pp. 10-11 og 117.

16 Van Gennep (1960) p. 116; kap. 7 pp. 116-45 omhandler forlovelse og bryllup.

"7 Van Gennep (1960) pp. 116-17.
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vv. 30 og 344 i dativ). Hun jamrer under bortferelsen (6Aogpupopévnv v. 20) og skriger hejt pa
hjeelp (idynoe v. 20).'* Mere specifikt kalder hun pé Zeus (kexhopévn notépo. Kpovidny Hmatov
Kol aprotov v. 21), hvilket gentages v. 27 og derfor far emfase.

Det er bemarkelsesverdigt, at hun kalder pd Zeus og ikke pa Demeter, moder og datters taette
forhold taget i1 betragtning. Men da pigen ikke ved, at han er iverksatteren af hele planen, er det
ham, sin fader, hun kalder pa som sin beskytter og familiens overhoved, hvilket virker ironisk og
giver en spaending i handlingen. Det beskrives dog vv. 35-36, at hun haber pa at fa sin moder at se
igen."’

Ingen reagerer pd Kore—Persephones fortvivlede rdb (vv. 22-29). Kun Hekate og Helios n&vnes
som vidner, men Hekate sidder i sin grotte og kan derfor intet se, kun here rdbene, og Helios

befinder sig langt vaek for at modtage ofre. Han ser til gengeeld alt,""

men siger intet til Demeter,
for hun selv henvender sig. Generelt er hans rolle hos Homer, at den informationssegende selv er
ansvarlig for at opsege ham, og i dette tilfeelde billiger han desuden Zeus' handling. Demeter herer
dog genlyden af sin datters stemme (v. 39), men ved ikke, hvad der er sket.

Vv. 33-35 beskrives Kore—Persephone som seende hele verden, for hun fores ned under jorden.
Selve turen gennem jorden ned til underverdenen navnes slet ikke.'”* Vi ved ikke, om Hades i den
eleusinske version benytter den abning, jorden frembragte ved siden af Narcissen, eller en helt
anden indgang (jvf. pp. 30f. for yderligere diskussion af nedgangsstedet til underverdenen).

Det kan synes underligt, at scenariet beskrives, som om Kore—Persephone ser verden oppefra i

og med, at den forestdende rejses retning er nedad. Richardson foreslar, at jord, himmel, hav og sol 1

18 Van Gennep (1960) pp. 123-129 (serlig 123-24).

149 For en nzrorientalsk parallel i den mesopotamiske Geshtinannas skrig ("cosmic scream"), cf. Penglase (1994) p.

141.

130 Helt praecist sin moder og de andre guder, hvilket indikerer, at hun haber at se sin 'gamle verden' igen. Og dette hab
troster hende i sorgen (& vopévng v. 37). At ordet, der anvendes, er et ord for sorg (ofte over afdede) indeholder en
pointe. [ og med at hun foler sorg pa dette tidlige tidspunkt i forlebet og ikke udelukkende chok, indikeres det, at hun
godt ved, hvad det hele drejer sig om, for sorg er en folelse, man har, nér noget eller nogen er veek. Hvis Kore—
Persephone pa dette tidspunkt, trods habet om det modsatte, har indset, at hendes gamle verden er vaek, ma hun ogsa
have en anelse om, hvad der skal ske. Som ung pige er hun klar over, at hun pa et tidspunkt skal have en mand (jvf.
ogsa p. 55 for en behandling af akterernes forudviden i hymnen). Dog, for v. 37's mulige senere tilkomst i forseget pa at
lappe en lakuna, cf. Richardson (1974) ad v. 37. For yderligere diskussion af v. 37, jvf. ogsé senere note 152.

51 Helios' rolle er hos Homer generelt den altseendes (eksempelvis Il. 3,277, Od. 11, 109 og 12, 323). Senere i hymnen
beskrives han ogsa som vearende en oxomog (v. 62), og vv. 69-70 far vi at vide, at han ser med sine stréler, som nar
allevegne hen.

132 Richardson (1974) ad vv. 33ff. navner, at man pga. den store betydning af Kore—Persephones katabasis i den
eleusinske kult skulle forvente, at denne blev naevnt i hymnen efter beskrivelsen af turen op i luften. En sadan kunne
oprindelig vaere omtalt efter v. 36, hvis vi med Hermann og Richardson accepterer en lakuna pé dette sted (efter v. 37
ifolge Hermann; Richardson mener, at verset er korrupt), en forklaring, som synes fornuftig, ikke mindst fordi udtrykket
Sppa. pev odv i v. 33 ikke falges op i den eksisterende tekst. Richardsons forslag til indholdet af denne lakuna er
folgende: "...'but when she was entering the gaping earth and realized that she was being carried down to the
underworld, then indeed she despaired and cried out still more vehemently than before." (ad v. 37, pp.160-61) En anden
mulig forklaring er, at selve ankomsten til underverdenen med vilje ikke na&vnes, pa samme made som stedet for
bortferelsen ikke henlaegges til en kendt lokalitet, men til en mytisk.
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2 Katabasis i Kore—Persephone-myten 41

stedet skal ses samlet som et udtryk for den verden, der ligger over underverdenen.'> Forklaringen
er god, men kan tilfgjes et par detaljer: Fortalleteknisk kraeves det, at Kore—Persephone fores op 1
luften eller 1 hvert fald er et stykke tid ovenfor underverdenen, si bjergene kan give genlyd af
hendes stemme, for ellers kan Demeter (og de andre) ikke here hende.

Hertil kommer, som en vigtig del af forstdelsen, hymnens fokus pa 'mellemtilstanden’, dvs. den
liminale tilstand, Kore—Persephone befinder sig i, mens hun svaever mellem de to verdener (i.e.
mellem jorden og underverdenen, svarende til skellet mellem barn og voksen). Denne tilstand er
farlig, og hun er klemt og angst. Og frem for andre 'tilstande' er det denne, som betones hele
forteellingen igennem. Derfor synes hun sammen med Hades at befinde sig i den sé leenge, og derfor
beskrives den frem for rejsen ned gennem jorden.

En forsker, der som en videreudvikling af van Genneps model sarlig har undersogt

liminalitetsfasen, er Victor Turner.'™*

Liminaliteten er ifelge ham at beskrive som et
ingenmandsland, et limbo, som initianden skal igennem under overgangen fra den gamle til den nye
identitet. Kendetegnende for denne fase er antistruktur (mangel pd orden) i modsetning til den ikke-
liminale tilstands struktur (orden), hvorfor den indeberer fare og sarbarhed for initianden.

Turner arbejder med tre tilstandsformer: Initialtilstanden, liminaltilstanden og finaltilstanden,

hvoraf liminaltilstanden er den centrale i overgangsritualet.'>

De tidligere omtalte separationsriter
friger initianden fra initialtilstanden. Ved hjelp af denne model er det séledes lettere at forstd
hymnens gennemgaende fokus pa uvillighed, tvang, kaos og angst, fordi denne emfase, frem for at
beskrive kvinders undertrykkelse, skyldes en central del af den unge piges initiationsritual.

En beskrivelse af forholdene i underverdenen indferes forst med fortsattelsen af myten vv. 334-
85 efter det store Eleusis-afsnit. Hermes sendes ud pa sin egen katabasis for at overtale Hades til at

156 Han ankommer til Hades'

lade Kore—Persephone ga og derpéd bringe hende tilbage til Demeter.
bolig (d6pwv v. 342), hvilket sammen med v. 379 (diex peydpwv) er den eneste beskrivelse, vi far,

af underverdenens indretning. Ellers navnes kun et af dens navne “Epefoc (vv. 335, 349, 409),"’

133 Richardson (1974) p. 159.

'* Turner (1967) og (1969).

135 Jvf. Turner (1969) p. 95: "Liminal entities are neither here nor there; they are betwixt and between the positions
assigned and arrayed by law, custom, convention, and ceremonial." Kap. 5 (pp. 166-203) omhandler liminalitet "as both
phase and state". Om forholdet til van Gennep, cf. Turner (1967) pp. 93ff. og (1969) pp. 166ff. De eleusinske mysterier
navnes kort i Turner (1967) p. 108. Ud over de tre tilstande (faser) i initiationsritualet regnes der ogséd med overgangene
mellem liminaltilstanden og de andre tilstande, hvorfor vi ialt far fem faser: Initialtilstanden, overgangen til
liminaltilstanden, liminaltilstanden, overgangen til finaltilstanden og finaltilstanden, jvf. Schjedt (1992) p. 11.

1% Hermes er p4 mange mader guden for katabaseis i kraft af sin rolle som psychopompos. Han er et bindeled, en
budbringer mellem de to verdener (cf. iseer Herm. 572), og det er siledes naturligt, at det er denne gud, Zeus sender ud
pa en opgave af en sddan karakter. Jvf. Iris' rolle som budbringer pé jorden. Rudhardt (1978) p. 9 tager Demeter-
hymnen som bevis pé, at Hermes er den eneste gud, der kan overskride greensen til underverdenen.

157 1.SJ er misvisende, hvad denne glose angar. Der er ikke belag for at antage, at Erebos skulle udgere en passage
mellem underverdenen og jorden, jvf. Richardson (1974) p. 264.
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2 Katabasis i Kore—Persephone-myten 42

dens merke i modsetning til lyset i verden ovenfor (vv. 337, 402, 446, 482) og beliggenhed under
jorden (V1o kevOeor yaing vv. 340 og 415).

Ogséd karakteristikken af dens hersker Hades er meget sparsom, hvilket stemmer udmerket
overens med antikkens generelle forseg pa at undgé at omtale denne gud (jvf. p. 2). Han benavnes i
hymnen med den poetiske form af navnet, "Atdwvetg (forste gang v. 2) og i ferre tilfelde

158

'grundformen’ "A1dng (v. 347 dog et suspekt attisk “Aidn). > Hans mange epitheta falder i to

forskellige betydningsgrupper, henholdsvis omhandlende hans position som hersker over de dede
og beskrivende det faktum, at han har s4 mange tilnavne.'”

Dog viser v. 347's kvavoyoita, at han af udseende er merkhdret, hvilket stemmer godt overens
med det indtryk, man far af ham som varende lige s& merk som sit rige. I det hele taget synes han
grundet den sparsomme karakteristik at falde 1 eet med dette og beskrivelserne af dets morke og
dysterhed.'® Det understreges derimod flere gange, at han er en magtfuld skikkelse. Det viser ogsa
de T, der folger med positionen som hans hustru (jvf. afsnit 2.2.5 om Persephone).

En beskrivelse af Hades, som ved siden af adjektivet om hans merke hér er den eneste, der gar
pa hans udseende, findes i vv. 357-58's udtryk peidnoev oppiorv: Hades "smiler med sine
ogjenbryn".'®! Man ma forestille sig, at denne grimasse skal forstis som en blanding af argerlighed
og velvidenhed om, at han alligevel ikke vil miste sin hustru helt. Smilet, omend forceret, stér i
kontrast til den normale beskrivelse af den dystre gud, men udtrykket giver ham ogsé et skar af
snuhed. Man kommer derfor i Demeter-hymnen usadvanlig tet pa denne gud trods de fa
beskrivelser, og billedet tegnes mindre sinistert end normalt.

Hades og Kore—Persephone befinder sig, da Hermes ankommer, i sovevarelset, hvor de sidder

sammen pa egtesengen (Mevov €v Aexéecot oLV aidoln mapakoltt v. 343, om Hades). Dette

138 Chantraine papeger usikkerheden i tydningen og henviser til Frisk, som angiver to forklaringer. Selv halder han dog
til roden &- F1d(-ou:) — "usynlig". Dette stottes af Beekes (1998) pp. 17-19: "There can be no doubt, then, that "Aid(c:)-
was the 'Invisible', the 'Unseen', God of the Dead." (p. 19) Senere grask har &dng i betydningen "uset, usynlig", jvf.
Plat. Gorg. 493b, Kra. 403a og Phd. 79a.

'9 Digteren har en forkaerlighed for sammenszatninger med moAv-. I forhold til Hades-skikkelsen hos Homer navnes
guden Hades, modsat hans rige, langt oftere i hymnen (af indlysende grunde). For en liste, cf. Richardson (1974) p. 138.
Hos Homer fremhaves derimod riget (eksempelvis Od. 11, 150: d6pov “Atdog elow), og ikke personen. Selve navnet
"Hades" betegner dog guden. Han navnes flere steder sammen med Persephone (eksempelvis Od. 11, 47). Beekes
(1998) p. 18 opregner i en liste alle forekomster af “A13- hos Homer. Alle steder panzr eet refereres der med navnet til
guden (og ikke hans rige).

10 Riget kommer med tiden ogsa til at hedde Hades, cf. eksempelvis Beekes (1998) p. 18. Dette ma skyldes, at
genitiven, som oprindeligt har betegnet, at riget tilherer Hades, efterhdnden 'glemmes'.

11 Cf. Richardson (1974) ad vv. 357f. og det episke apparat. Udtrykket 6ppOoty kendes fra Homer dog oftest med éni
eller Omo, f.eks. Il. 1, 528; 13, 88, dog Od. 12, 194. Generelt bruges det mest i forbindelse med Zeus' nik (verbet
vevutalelv). Men ingen andre steder kombineres udtrykket med verbet pedav, hvorfor hymnens udtryk er et godt
eksempel pa digterens selvstandige brug af episke formler. Hades beskrives ikke som smilende andre steder,
tvaertimod, jvf. Richardson (1974) ad vv. 357f.
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2 Katabasis i Kore—Persephone-myten 43

rum har i brylluppet en central plads som sted for deflorationen og navnes (paner husets megaron)
som det eneste af rummene i Hades' bolig, da kun dette har relevans for fortellingen.'®

Udtrykket aidoin mapaxoitt viser Kore—Persephones undselighed og respekt over for Hades,
hvis hustru hun lige er blevet.'® Hun er dog stadig uvillig (mOAL" dexalopévn v. 344) af lengsel
(60w v. 344) efter sin moder.'®*

Da hun efterfelgende (vv. 359-71) af Hades far pabud om at rejse med Hermes tilbage til sin
moder, springer hun glad op (vv. 370-71). Hades beder hende (vv. 360-69) samtidig vere ham
venligt stemt (fniov ... pévog kol Bvpov €xovoa v. 361) og ikke vere sa ked af det (undé ...
dvoOvpaive v. 362), hvilket stotter opfattelsen af, at han ikke skal ses som en grusom skikkelse.
Han opremser dernest for at treste og formilde hende alle fordelene ved @gteskabet, men Kore—
Persephone reagerer ikke herpd. Hun kan kun tenke pa at skulle gense sin moder.

Et meget vigtigt element i katabasis-beskrivelsen er granateblekernen (poific koxkov v. 372),

165

som Kore—Persephone indtager i underverdenen (vv. 371-74).” Hades omgar pa denne made Zeus'

166

pabud og giver hende den A&6pn  (v. 372), og for at hun ikke skal blive hos sin moder hele tiden

(vv. 373-74). Det er grunden til, at hun siden ma dele sit &r op mellem underverdenen og Olympen

(cf. afsnit 2.2.7). Meningen med udtrykket épqt & vopncog i v. 373 er mere usikkert.'®’

12 Det benzevnes dog ikke med betegnelsen 6GAoytog, men indikeres blot ud fra beskrivelsen af agtesengen. Jvf. Eurip.
Suppl. 1022, hvor Euadne ved at springe pé sin mands ligbél haber at komme til "Persephones brudekammer"
(Depoepovag &g [HEw] Bardpovg ed. Collard). Stedet for hendes selvmord (katabasis) er netop den eleusinske
helligdom.

19 Adjektivet aidotlog anvendes ogsa om bade Kore—Persephone og Demeter v. 486. Cf. Redfield (1982) p. 191
angaende en antik greesk bryllupsskik, hvor kvindelige festdeltagere skal preve at 'redde' bruden: "Virginity is precious
and is not abandoned voluntarily. Hence the elements in the wedding ceremony which imply that the wedding is after
all a rape ... The bride is expected to be unwilling, to take with her into marriage a certain virginal modesty; that is one
of the two necessary ingredients of that contradiction in terms, the chaste wife." Richardson (1974) ad vv. 214f.: "oidd¢g
in Homer is normally felt by a person towards someone else, or in a situation of which he is 'ashamed'. Here it is a
quality distinguishing those who are royal. This suggests that it is the reverence which they arouse in others, and which
makes them 'reverend'." Demeters 'halve' epifani veekker ligeledes aidmg hos Metaneira (v. 190).

1% For den sidste del af periodens vedkommende (vv. 344-45) afviser Richardson alle emendationer og satter crux,
hvilket synes berettiget, da ingen af lgsningsforslagene er tilfredsstillende. De fleste udgivere emenderer ifolge Voss og
Ilgen og lader s@tningen ga pa Demeter, jvf. Allen (Oxford-udg.), Allen, Halliday & Sikes (1936), Gaisser (1980),
Foley (1993), men det virker underligt, hvis hun skal navnes her i scenen i underverdenen i en enkelt setning, som ikke
bliver fulgt op. Verset efter indledes ordvekslingen mellem Hermes og Hades. Det er mere sandsynligt, at
formuleringen gar pa Kore—Persephone, eller, som Richardson foreslér, pa et 8e®v BovAn (jvf. Richardson (1974) ad
vv. 344-45), men meningen er stadig dunkel.

' Hos Apollod. 1, 5, 3 findes samme historie. Ovid Met.5, 535-38 fortzller, at Kore—Persephone plukker frugten i
haven og spiser syv af dens kerner (i Fas. 4, 607-8 siges hun at have spist tre). Disse kilder er ganske vist sene, men der
er heller ikke her nogen tvivl om granatablets og fodeindtagelsens vigtighed. For en mesopotamisk parallel henholdvis
til Inannas fedeindtagelse og selve granatablekernen, cf. Penglase (1994) pp. 143 og 157-58.

1% Adverbiet Aé0pn forstas bedst sammen med #3wxe og angiver i sa fald, at Hades skjuler sin handling for Hermes. At
der legges vaegt pd denne omstendighed, viser gentagelsen v. 411. Ogsa i Demophoon-afsnittet bruges A&Bpo. om
Demeters opfostring af drengen (jvf. p. 60).

17 Verbet vaopav udtrykker en (evt. distribuerende) bevagelse og forstas udmarket, som at Hades handterer
ablekernen. Denne betydning er baseret pA Ruhnkens konjektur til &uet €, med den enklitiske udgave af det personlige
pronomen, som dermed mé henvise til kernen eller Kore—Persephone. Passow tolker pronomenet som sigtende til
Persephone i betydningen "auf sie einen Anschlag machend" (jvf. Gemolls kommenterede tekstudgave). M selv har
laeseméden et €, og den accentuerede form (med refleksiv betydning) lader udtrykket ga pad Hades selv (og kan
betyde, at han overvejer situationen). Hermann, i sin accept af Santens rettelse &uopig, forstar udtrykket som, at Hades
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Bindingen til underverdenen kan skyldes to ting: Fodeindtagelsen generelt eller den specielle
frugt. 1 dette tilfelde er der tale om en kombination af begge elementer. Undersoger man
fenomenet fra en bredere vinkel, stoder man pé en generel opfattelse af, at fodeindtagelse i de

dades rige er farlig, idet man bindes til stedet.'®

Et méltid (eller felles indtagelse af drikke) forener
de implicerede, som det ogsé sker f.eks. i gastevenskabet. Relevant for denne sammenhang er iser
maltidet i forbindelse med bryllupper.'® Kore—Persephone bindes siledes til underverdenen /
dedsriget.

Selve granatablet indeholder et vaeld af betydninger. Forst og fremmest er det knyttet til
frugtbarhed pga. dets mange kerner. Skallen med frugtkedet ses som en beholder for kernerne, der

170 Det er kernerne, der besidder

er det vigtige 1 denne sammenhang (som en livmoder med foster).
kraften.'”' Derfor er det netop en kerne, Kore—Persephone indtager. Ud over den blotte
fodeindtagelse spiser hun derfor en frugt, der er typisk for det graeske bryllup, for frugtbarhed og
keerlighed.'”” Kore—Persephones indtagelse af kernen kan derfor bl.a. tolkes som et skift fra tvang til
forforelse.'”® Granatablet er pa denne made pga. dets vald af betydninger udtryk for agteskabet

mellem Hades og Kore—Persephone.'”

deler &blet i to, hvoraf han selv spiser den ene halvdel. Men som Allen, Halliday & Sikes (1936) rigtigt indvender (ad
loc.), findes der ikke belag for, at levendes fodeindtagelse i underverdenen skal deles med dens indbyggere. (De
skriver, at Hermann accepterer Ruhnkens rettelse, men dette er ikke rigtigt.) Matthiae, og efter ham Allen, Halliday &
Sikes og Richardson, accepterer M's laesemade og tolker Hades' handling som "peering round him" med belag hos
Homer, f.eks. Il. 4, 497. Dette stemmer godt overens med A&0p1, men, som Richardson selv indvender (ad loc.),
betoner dette adverbium betydningen kraftigt nok alene. Jeg finder Ruhnkens konjektur mest sandsynlig (den er et
meget lille indgreb i teksten) og forstar udtrykket som, at Hades bevager kernen rundt om Kore—Persephone for at
binde hende til stedet. Sddanne cirkler er almindelige i rituel betydning. Burkert (1977) p. 441 foreslar, hvad der ogsa er
vaerd at overveje, at verbet forstds abstrakt og udtrykket derfor oversattes med "'in Bezug auf sich Gedanken
bewegend', 'damit' Kore nicht fiir immer bei der Mutter bleibe". Men mange opstiller en sddan forklaring til et magisk
ritual, der skal binde Kore—Persephone yderligere til underverdenen, f.eks. Bonner (1939), der tolker udtrykket som, at
Hades "forer kernen rundt om sig". Det er dog mest sandsynligt, at cirkelbeveegelsen udferes omkring Kore—
Persephone, da det er hende, der skal bindes til stedet. Jvf. Richardson (1974) ad loc. for en opremsning af andre
lignende teorier.

1 Denne opfattelse findes hos de fleste af verdens folkeslag. Allen, Halliday & Sikes (1936) opremser p. 169 en del
ikke-graeske eksempler. Lincoln (1981) p. 85 paralleliserer granateblekernen med Navajo'ernes majskage, der indgar i
ritualet for pigers forste menstruation.

19 Cf. Rehm (1994) p. 17. Bruden fik desuden kort efter sin ankomst til det nye hjem noget at spise, f.eks. granatable.
Dette kan tolkes som en inkorporerende rite.

170 Scarpi (1976) p. 98, n. 197 skriver, at ordet k6xkog desuden kan betyde "testikel" (og pa denne méade ligeledes
henvise til mandlig frugtbarhed), men denne betydning er sen (AP 2.222 (Strat.) og kraever ifelge LSJ en pluralisform.
1 Cf. McCartney (1925) pp. 75ff. og Rehm (1994) p. 40, n. 54. McCartney angiver i sin artikel en del eksempler pa
granatablets ssmmenheng med frugtbarhed og karlighed i grask litteratur. Hertil kommer granataebler som en del af et
bryllupsritual hos Alkm., fr. S5 (b) 13-14 (ed. Davies).

172 For et eksempel pa granataeblet i bryllupssammenhaenge i kunsten (en statue i kore-form), cf. Redfield (1982) p. 190,
jvf. ogsa afsnit 2.2.4, note 187.

Ogsa til det moderne graeske bryllup findes en skik, hvor bruden enten (sammen med brudgommen eller alene) spiser
af eller slynger et granatable mod gulvet, sa det smadres, cf. Lawson (1910) p. 559. For flere moderne eksempler, cf.
Wood (1869).

173 Jvf. Foley (1993) p. 109. For en tolkning af bryllupsritualets funktion som vaekkelse af brudens seksualitet, cf.
Thomsen (1992) pp. 101ff. Jvf. ogsa afsnit 2.2.2, p. 36 angéende bortforelsen anskuet som forforelse.

17 De afbildes ofte i kunsten med dette som attribut. For eksempel pa afbildning af den aktuelle scene i hymnen, cf.
Richardson (1974) p. 276.
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Andre antikke associationer til granatablet er blod, hvilket skyldes dets merke rade farve indeni,
og dod. Liv og fedsel (eblet som en livmoder) er sdledes tet forbundet med ded, og der kendes
eksempler pa granatabletraer plantet pa grave.'” Granatablet var derfor ogsa i sig selv forbundet
med underverdenen og de dede. Sammenfattende kan det derfor siges, at granatablet i hymnen
associeres til savel liv og agteskab som ded, to elementer, som i myten er tet forbundne, idet
egteskab ses som en (rituel) ded. Kore—Persephone spiser kernen og inkorporerer dermed alle disse
betydninger i sit vasen.

I den 'direkte' beskrivelse af situationen i underverdenen, angives der intet om Kore—
Persephones reaktion pa at fa kernen tilbudt, blot at hun spiser den. Forst i sin egen genfortaelling af
handelserne til Demeter (vv. 405-33) siger hun, at hun blev tvunget (&xovoov 8¢ Pin pe
npoonvaykaooe ndcacdot v. 413). Det er naturligt, at hun i sin egen fortelling optoner elementet
af tvang, fordi hun prever at forsvare fodeindtagelsen over for sin moder. Uanset om dette er
tilfeeldet eller ej, stdr hendes bundethed til Hades og underverdenen ikke til at endre for nogen, end
ikke Zeus. Transformationen fra ung pige til kvinde og hustru er irreversibel (jvf. dog 2.2.7 og p.
66).

Pé dette punkt vil det vaere nyttigt at opsummere, hvilke oplysninger der nu er fremkommet om
katabasis: Haendelsen kan ikke anbringes geografisk, idet sivel sted som tid er mytisk.'”
Forbindelsen fra underverdenen til verden ovenfor etableres gennem en abning i jorden, og rejsen
sker pa en gylden vogn trukket af heste, men hvilken nedgang, Hades benytter pa vejen tilbage,
oplyses ikke. Om underverdenen ved vi kun, at den er et merkt sted, som huser Hades' bolig, der er
indrettet som en typisk homerisk konge-bolig.

Kore—Persephones uvillighed betones kraftigt igennem hele hymnen. Der er her tydeligt tale om
en ufrivillig katabasis. Den er ganske vist aftalt og planlagt af Zeus og Hades med henblik pa
bryllup, men Kore—Persephone ved intet herom. For hende er det en traumatisk oplevelse, da hun
hentes af underverdenens hersker og feres til hans bolig i dedsriget.

Det mest karakteristiske ved Kore—Persephones katabasis er hendes chokerede tilstand,
uvillighed over for sin nye tilvaerelse som hustru, fortvivlelse og sorg. Kun granatablekernen kan
binde hende til underverdenen og Hades 1/3 af aret. Hun glaedes ikke over det @gteskab, det ellers
er en ung piges skebne at skulle indga 1, hvilket af familien geres klart, lige fra pigen er helt lille.
At brylluppet vil komme, kan derfor ikke overraske hende. Men dets pludselige indtraeden i form af

et sammenbrud af hendes hidtidige verden, kommer som et voldsomt chok.

173 Cf. Allen, Halliday & Sikes (1936) p. 169.
176 Dog naevnes Eleusis senere i hymnen og i forbindelse hermed Demophoon, hvis forbindelse til Kore—Persephone
alligevel knytter denne lokalitet til undersegelsen af hendes katabasis (jvf. behandlingen heraf i afsnit 2.2.9).
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Man kunne som moderne leser enske sig en mere detaljeret beskrivelse af selve turen til
underverdenen og begivenhederne dernede forud for Hermes' ankomst, men dette har dbenbart ikke
varet vigtigt for de antikke tilhorere, som kendte hele historien og kunne relatere en begivenhed
som brylluppet til deres eget liv.'”” Den antikke tilhorers forhdndsviden har udfyldt disse, for os
moderne mennesker at se, tilsyneladende huller i fortzllingen.'™

Man kan heller ikke lade vaere med at overveje, om det er et ulykkeligt agteskab, Kore—
Persephone indgir i. Men, som det er blevet vist, skyldes betoningen af voldsomheden og
fortvivlelsen snarere fokus pd den vanskelige overgang mellem de to forskellige former for
tilvaerelse 1 stedet for pa livet som hustru og kommende moder. Derfor er vaegten lagt herpa og ikke
pa, at hun som hustru finder ud af, at det hele ikke var sé slemt alligevel.

Hvad dette angér, kan Kore—Persephone anskues som prototypen pa den unge giftefeerdige pige
(jvf. afsnit 2.2.4), og hendes bryllup som brylluppet. For de antikke tilherere ville det vaere ret
ulykkesbringende for alle andre unge piger, hvis hendes agteskab var ulykkeligt. Men det er slet
ikke mytens hensigt at tage stilling til graden af lykke 1 det beskrevne agteskab. Fokus er pa selve
egteskabets indgaelse som initiation, og derfor er det den traumatiske side af bryllup og overgang
fra pige til kvinde, der er spa@ndende for en digter at beskrive for tilhererne. Dette identitetsskifte,
som er resultatet af katabasen, beskrives i de to felgende afsnit, hvor gudindens to roller,

henholdsvis som Kore og Persephone, vil blive behandlet.

2.2.4 KORE: DEMETERS DATTER FZR INITIATIONEN

Kore—Persephone introduceres i teksten som Demeters datter (v. 2). Hymnens forste del (indtil
Hermes sendes til underverdenen vv. 334ff.) omtaler hende, panzr v. 56,'”° som kobpn (vv. 8, 27,
66, 333), Buydtnp (vv. 2, 201, 304), 6e& (v. 34), 1éxog (v. 71), maig (v. 77) og axortig (v. 79). 1
tekstens anden del forekommer xo0pn ogsa (vv. 439,'*" 445, 493), men ikke ner s& hyppigt, idet

navnet Persephone nu optreeder de fleste steder (jvf. neste afsnit).

77 Jvf. Rehm (1994) p. 7, der behandler samme situation i forbindelse med tragedieopforsel.

178 Man kan overveje, om disse punkters eventuelle eksplicitte beskrivelse i hymnen ville vere at rebe dele af
mysterierne, men denne diskussion om enkelte elementer fra hymnen i mysterierne er for stor at begive sig ind pa her
(for en diskussion af katabasis i kulten, cf. kap. 3). Mod en sddan antagelse, kan det ogsé anferes, at det fortiede bryllup
var en sd hverdagsagtig begivenhed, at alle alligevel kendte den, hvilket snarere er grunden til, at det ikke beskrives i
teksten.

171 dette vers anvendes navnet Iepoepévn (i akk.). For en diskussion heraf, cf. naste afsnit.

180y, 439 ses som det eneste sted den attiske form kopnv. Alle andre steder anvendes det episk-ioniske ko0pn.
Richardson (1974) ad v. 439 mener, at brugen af formen her kan vare ganske tilsigtet, idet en ionisk digter kan have
anvendt den attiske kulttitel med vilje. Denne forklaring er at foretraekke frem for forskere som f.eks. Mitscherlich (cf.
Richardsons noteapparat i hans tekstudgave), der mener, at vv. 438-40 skal betragtes som en interpolation.
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Richardson har i sin tekstudgave valgt at skrive koOpn med lille begyndelsesbogstav, hvilket er
velvalgt, da det nzermere er en betegnelse end et navn.'®! En dansk overszattelse kunne vare Pigen,
for dette er, hvad hun er — en ung pige (billedet pa alle unge piger, jvf. p. 37), et billede, som
understottes af hendes epitheta.'™ Anvendes navnet Kore pa dansk, glemmer man nemt dette. Man
kan sdledes argumentere for den tolkning, at hun faktisk ikke har noget navn i hymnens forste
del."®?

Hendes barndomsverden understreges af hele scenen péd engen (vv. 5-7) for opdagelsen af den
fatale Narcissus (vv.8ff.). Hun og nymfe-veninderne leger (mailovcav v. 5) sorglest, og hun
plukker blomster (&voeo T' alvopévnv v. 6). Man forestiller sig de lebende piger med flagrende
kjoler'®* og blomster i heenderne, som skal bruges til blomsterkranse og anden udsmykning. Méske
leger de endda, at de skal giftes og smykker sig som brude, men ingen forestiller sig, at et bryllup er
sa nert forestaende, som alle tilhererne ved.'®

Ogsa vv. 15-16 beskriver et legende barn. For Kore—Persephone er den fatale Narcissus et
vidunderlig stykke legetoj, kaAdv &0vppo,'™ og hendes legende, lyse tilvaerelse star i skarende
kontrast til den sinistre og respektindgydende Hades' merke (introduceret vv. 16ff.). Demeters
datter beskrives sédledes pa alle punkter som en (gifteferdig) pige. Ikke at vaere voksen vil i det

antikke Grakenland for en pige sige ikke at vaere gift.'’

'8! Graensen mellem betegnelse og navn er dog flydende, og det ses anvendt som navn f.eks. i attiske kult-indskrifter i
form af Kopn og Anpuntpog Kopn (dorisk Kopa, Kapa, aolisk Kopa), cf. Richardson (1974) ad v. 439.

'82 De adjektiver, som indtil v. 334 knyttes til Kore—Persephone, giver ogsa billedet af en ung pige i en alder til at kunne
blive en kommende hustru: taviceupov v. 2 (Richardsons emendation), ke AvK@OTLSL v. 8, YALKEPOV BGA0OG €1deT
KVOPNY V. 66, TovieeUp® v. 77, Bodepnv &xortiy v. 79, Badvldvolo vv. 201 og 304, evomdo v. 333. Adjektiverne
Badepnv og Babuvidvoro angiver som navnt ovenfor (p. 39) hendes gifteferdige alder. Det er ikke kun Okeanos' detre,
som betegnes med Ba®0Cmwvog, men ogsd Kore—Persephone selv. Paus. 3, 16, 1 satter kopat, brugt om unge praestinder
i et tempel for Hilaeira og Phoebe, lig mapBévot, og Diod. Sik. 5, 5, 1 skriver om tragediedigteren Karkinos, at denne
omtaler Kore som mop0évog. Mange latinske kilder til myten foretager denne sammenstilling af gudinden med
betegnelsen virgo, jvf. f.eks. Claud. D.R. 1, 131, Ov. Fas. 4, 417 og Met. 5, 376.

'8 Cf. ogsa Lincoln (1981) p. 79 og n. 33. Turner (1967) skriver p. 96 om initiander: "... often their very names are
taken from them and each is called solely by the generic term for 'neophyte' or 'initiand"."

"% Ogsd Keleos' detre beskrives pa denne made. Disse kan antages at have samme alder som Kore—Persephone.
Demeter ensker dem (ironisk nok hendes egen situation taget i betragtning) vv. 135-37 et godt @gteskab. Scenen med
detrene er preget af samme barnlige stemning, cf. is@r vv. 174-78, og bringer Kore—Persephones leg pa engen i
erindring.

%5 Sowa (1984) benavner pp. 135-44 en gruppe af bortferelsesfortzllingerne "The Maiden Abducted While Dancing
and Picking Flowers". Temaet karakteriseres p. 143 som "a story of violent sexual awakening". Det optreeder mange
steder i antikke tekster, bl.a. Eur. lon 887-96, hvor Apollon v. 891 med en gestus, der ligner XEK (jvf. afsnit 2.2.3, p.
38), bortferer Kreusa for derpa at voldtage hende i en hule.

1% Cf. Od. 18, 323 om &6vppo som et barns legetes.

%7 Jeanmaire (1939) pp. 268-82 og 301-5 fastslar pa baggrund af lingvistiske analyser, at Kore—Persephone-myten
beretter om arkaisk greesk kvindeinitation, idet ordet koOpog' betegnelse af en ung dreng pa tersklen til sin initiation til
mand overferes pa den tilsvarende feminine form xo0pn (en tolkning, som f.eks. ogsé i nogen grad ses hos Frisk, jvf. p.
921). Jeanmaire satter kvindeinitiationen i forbindelse med Thesmophoria-festen, som de eleusinske mysterier ifolge
ham siden er udsprunget af. Dette synspunkt stettes af Wilamowitz (1931-32) bd. 2, p. 52 og Speiser (1928). Ogsa
Redfield (1982) p. 190 ser kore-statuetypen som et billede pa den gifteferdige pige.
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En oplagt parallel er at finde i en tidlig attisk gravinskription, hvor en afded pige karakteriseres

som den evige ugifte pige, fordi hun er ded for sit zgteskab.'™®

225 PERSEPHONE: INITIERET - HADES' HUSTRU OG UNDERVERDENENS
HERSKERINDE

Navnet Hepoegovera / Tlepoepdvn'™ anvendes overvejende i sidste del af hymnen efter v. 334
(vv. 337, 348, 359, 360, 370, 387, 405, 493).190 Tilsvarende ses kore-betegnelsen kun tre steder (vv.
439, 445, 493). Hun benavnes desuden "sengekammerat", mopaxoitt (v. 343), hvilket pa dette
punkt i hymnen ikke er overraskende. Ogsa de tilknyttede epitheta giver nu et andet billede end 1

hymnens forste del.'”!

Barnets uskyldige verden er erstattet af forstand og hellighed, og
adjektiverne beskriver en kvinde af respektindgydende status.

Skiftet i navn (eller navngivningen, om man vil) folger sdledes Kore—Persephones status- eller
identitetsskifte. Eksempelvis savner Demeter v. 333 sin evdmido xkovpnv, mens Hermes v. 336
sendes af sted for at bringe I[Tepoepovelav (v. 337) tilbage. Skiftet sker, som navnt, ved dette punkt
1 handlingen (v. 334), nemlig brylluppet, som vi intet horer om i teksten.

Religionsforskeren Bruce Lincoln foreslar for at gere dette billede komplet, at hymnens afsnit,
hvor Hekate optreder, afvises som interpolationer (vv. 51-58 og 438-40), idet v. 56 indeholder
navnet Persephone pa et for tidligt sted i forhold til teorien om navneskiftet.'”> V. 439 indeholder
desuden hymnens eneste attiske form Kopn. Hvis de to afsnit afvises, anvendes i hymnens anden
del kun betegnelsen xovpn eet sted (v. 445), hvor gudinden kan siges atter at patage sig rollen som
initiand i forbindelse med fordelingen mellem de to verdener.

At vv. 438-40 afvises af nogle som suspekte, er rigtigt, men dette er ikke tilfeldet med vv. 51-

58.% Lincolns argument er, at disse afsnit ikke fojer noget til historien, og han mener, at ogsi de

lingvistiske undersogelser peger pa teorien om interpolation. Lesningen er méske umiddelbart

188 peek (1955) bd. 1, 68: cepa Ppactkheiog: / kope kexkAéoopan / aiel, / dvti Yauo mopd Bedv 10010 / Aoy oo’
Ovopo. Indskriften er fra 6. &rh. fv.t.

1% Navnets etymologi er dunkel, og roden synes at vare pree-gresk. Eust. til Od. 10, 491 forbinder ordets anden del
med @ovog og Beiverv. Cf. Chantraine og Frisk; ogsa Brauninger (1937) sp. 945-48 opregner en del forslag til
etymologier.

1% Den homeriske form er altid IMepoepovera og optrader 1 hymnen i vv. 337, 348, 359, 370, 493, mens vv. 56, 360,
387, 405 angiver den hesiodiske form ITepoe@dvn. Attiske prosa-inskriptioner anvender ®eppépartto (ogsé Aristoph.
Ran. v. 671), og dekreter Kopn, cf. Richardson (1974) ad v. 56.

T hymnen optraeder folgende epitheta: ayviv v. 337, oidoin v. 343, dyavnv v. 348, daiippovt v. 359, Tepiopmv v.
370, meprcadng vv. 405 og 493 og sammen med Demeter cepval T aidolod 1€ v. 486. Adjektiverne dryodn og ayvn
findes ogsd hos Homer ( hhv. Od. 11, 213, 226, 386 og 635). Hymnens beskrivelse af Kore—Persephone stemmer godt
overens med det homeriske billede af den magtfulde dronning, cf. Lord (1966) p. 242.

21 incoln (1981) p. 79.

'3 Richardson siger intet i sit kritiske apparat, og det ser ud til, at Lincoln er lidt for hurtig i sin vurdering.
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tillokkende, men det er farligt i en tekst som Demeter-hymnen pa en indholdsmassig baggrund at
afvise elementer 1 fortellingen som uvedkommende, da vi har at gere med en kultisk betinget
fremstilling, hvorfor kultelementer antagelig presses ind forskellige steder i historien. Hertil
kommer, at en myte som navnt ikke kan forventes at folge de geengse skonlitteraere regler.

Hvad det sproglige argument angér, kan Kopn-formen anskues som en attisk kulttitel, der er
medtaget dette ene sted (jvf. note 180). Hvis man beholder teksten, som den er, a&ndrer v. 56's
tilstedevaerelse heller ikke det klare faktum, at navnet Persephone optrader talrigt i hymnens sidste
del, men kun navnes en enkelt gang i den ferste, hvorfor teorien om navneskiftet godt kan
opretholdes.

Positionen som Hades' hustru ferer flere tuuad med sig.'” Disse opremser Hades vv. 364-69:
Hun vil komme til at herske over alle (deondéccelg ndviov omoéca {hel T kol €pmel v. 365),
blive tildelt de sterste aresbevisninger (TIHOG peyiotoag v. 366) og fa havn over alle, som ikke
viser hende den fornedne respekt og dyrkelse (T®v 8 &d1KNOAVIOV TIG1G E6GETOL HLOTO TAVTO
ol KeV U1 BVOLOLGL TEOV HEVOG TAACKOVTOL EVAYEMG EPOOVTEG EVULOIUO dDPAL TEAODVTEG VV.
367-69).

Disse Tipai tegner et billede af Persephone som den frygtede herskerinde i dedsriget, magtfuld
og straffende over for menneskenes forseommelser af hendes kult. Det var med dette navn, athenerne
betegnede underverdenens herskerinde. I rollen som Demeters datter kaldte de hende Kore.'”> Der
synes sdledes ogsd for antikkens mennesker at vaere tale om to separate roller, ndr man betaenker,
hvor forskellige de to beskrivelser af henholdsvis Kore og Persephone er. Men der er tale om to
sider af samme gudinde (jvf. p. 56).

Dette kan laeses ud af v. 493, som er specielt, fordi det indeholder begge titler, avtn [Demeter]
Kol koLpn meptkodAng Iepoepdvera. Verset indgar i digterens afsluttende tiltale (vv. 490-95) af
Demeter og Kore—Persephone. De to betegnelser for sidstnaevnte kan sattes side om side, da begge
aspekter af denne gudinde er vigtige for hendes karaktertegning og aktuelle funktion. Versets
samlede benavnelser af Kore—Persephone afslutter pa denne made historien ganske smukt, idet de
to gennem hele hymnen separate verdener endelig sattes side om side. Det kan p& denne baggrund

konkluderes, at hymneteksten i brugen af navne og epitheta stetter teorien om kvindeinitiation.

% Gudernes Tipai kan anskues som deres identitet og angiver den enkelte guds magtomrade. Hades' tuun er at herske
over 1/3 af verden (vv. 85-87), og han kan, som det sker i hymnen, uddele Tyt til andre, forudsat at disse Tipat er en
del af hans egen Tiuf. Demophoon (jvf. behandlingen af denne episode p. 62) er den eneste dedelige, som i hymnen
tildeles tyun (vv. 259-67) i dette tilfeelde i betydningen "ere". Cf. Martin (1986) pp. 24-25. Diskussionen om Ty vil
ikke blive behandlet yderligere i denne undersegelse. For yderligere behandling, cf. Rudhardt (1978).

%5 Jvf. Brauninger (1937) sp. 946.
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2.2.6 MODER-DATTER-FORHOLDETS CENTRALE ROLLE

I dette afsnit undersoges to sammenknyttede punkter. Dels beskrives Demeters reaktion pa sin
datters bortferelse og det efterfolgende forseg pé at f4 hende tilbage, dels soges forholdet mellem
moder og datter klarlagt. Det tette forhold mellem de to resulterer i det sakaldte dobbeltmotiv, hvor
moder og datter synes som ekkoer af hinandens handlinger og reaktioner (jvf. note 206).

Vigtigt at sla fast pd dette punkt i undersogelsen er, at sdvel moder som datter er hovedpersoner i
myten. De spejler ofte hinanden, men een signifikant forskel eksisterer: Mens Kore—Persephone kan
beskrives som den passive hovedperson, er Demeter den handlende. Deres tatte forhold taget i
betragtning bevirker det, at de i endnu hgjere grad opfattes som een, fordi de pd denne made
komplementerer hinanden (jvf. senere 1 afsnittet).

Demeter karakteriseres hele vejen igennem pé trods af sin lammende sorg som en uhyre
magtfuld skikkelse. Hendes magt til at hindre kornet i at spire pd markerne tvinger selv Zeus til at
give efter for hendes krav.'"”® Som gudinde for frugtbarhed og afgreder, iser for kornet, er hendes
velvillighed neglen til opretholdelsen af livet, bade for guder og mennesker."’

Da Demeter horer genlyden af sin datters fortvivlede réb, gennemtreenger en 6&b &yog (v. 40)
hende. Udtrykket giver billedet af en fysisk smerte, som fra et stik med et vaben, og er meget
sigende ogsa for Demeters folgende sorg og fortvivlelse. Hun reagerer uhyre kraftigt og beskrives
f.eks. v. 50 som &xmyepevn. Dette verbum anvendes generelt om sorg over afdede. De andre
elementer 1 Demeters sogen, faste, fakler og afholdelse fra at vaske sig, er ogsé kendetegnende for
sorg og begravelse.'” At det drejer sig om en moders dybe sorg, viser udtrykket xcoOpnv Thv
gtexov v. 66 (jvf ogsa pp. 60f.).

9

Helios beder hende forgaeves vv. 82-83 stoppe sin péyov yoov og &mintov xorov,'” men det

har ingen effekt. Reaktionen pa Helios' oplysninger og consolatio er en mere voldsom sorg, &og

1% Hendes direkte naegtelse af at adlyde Zeus afviger fra det typiske homeriske billede, hvor Zeus altid er everste
autoritet, og viser, at hymnen udfolder sig i en kontekst, som ganske vist er kalkeret over Homer, men som tilherer
Demeter og har denne gudinde som autoritet. Jvf. ogsé Foley (1993) p. 111.

"7 Hun karakteriseres v. 269 som &@ovétolg Bvitoiot T dveap kol x&ppo. Menneskene giver hun afgroder (og sine
mysterier), og fordi disse afgreder dels oftres til guderne, dels holder menneskene i live, sé de kan oftre, er hun det ogsa
for guderne.

For en gennemgang af hendes epitheta hymnen igennem, cf. Goldammer (1969) pp. 360ff. Etymologien bag navnet
Demeters forste del er dunkel. Ordets anden del er unnp, farstedelen muligvis 8@, en bestridt form af yf, cf.
Chantraine, Frisk og Hamp (1968) og (1969). Hymnens vv. 47, 211 og 492 (vok.) har formen An®, som ikke ses hos
Homer eller Hesiod. Chantraine (s.v.) betragter den som et hypokoristikon til Anpntnp.

%8 Ogsa hendes peplos' merke farve er typisk for begravelsesritualet, jvf. vv. 42, 182-83, 319, 360 og 374. For den
merke farve i forbindelse med begravelser, cf. Rehm (1994) p. 24. Elementernes ritualrelevans skal ikke diskuteres her,
cf. Richardson (1974) pp.165-67. Cf. Richardson (1974) pp. 216-17 for interessante eksempler pé, at aischrologia
anvendes til at afbryde sorg. En kort behandling af Tambe findes p. 98. Demeter teenker slet ikke pa sig selv. Alle behov
er undertrykt af det ene behov, at se sin datter igen.

"% Adjektivet émintog regnes af LSJ for synonymt med émhotog ("forfaerdelig"), men Richardson (1974) ad v. 83
bemerker med rette, at det ofte ses opfattet som &nietog ("bundles, enorm™).
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aivotepov kol kOvtepov? (v. 90), og en vrede, xooopévn (v. 91), som hun nu ved at rette mod
nogen, nemlig Zeus. Hun traekker sig tilbage fra de andre guders selskab, voogpiobeica (v. 92), som
et forste led 1 sin plan om afpresning, og feerdes 1 lang tid blandt menneskene 1 forkledning (vv. 93-
94), indtil hun kommer til Eleusis.

Det er en vigtig faktor i hymnen, at Demeter serger som et menneske, idet hun i Eleusis aflegger
sine guddommelige tegn og patager sig menneskeskikkelse. Hendes voldsomme sorg og vrede
treekker hende over 1 de dedeliges verden, hvor hun ganske vist ikke mister sine guddommelige
kreefter, men skjuler disse og indgér som en gammel kvinde i Keleos' husholdning.*"!

Denne episode skal selvfolgelig sorge for, at gudinden kommer til Eleusis, hvor hun skal
grundlaegge kulten, men en pointe synes ogsd at vare, at det guddommelige traeder ind 1 de
dadeliges verden, hvilket netop er, hvad der sker for initianderne i1 de eleusinske mysterier, hvor de
tilsvarende moder det guddommelige.””* Som grundlaegger af mysterierne giver det god mening, at
Demeter selv gennemgar provelser pa et menneskeligt plan.

Andet og afgerende led i afpresningen er den misvakst med efterfolgende hungersned, hun
iverksatter fra sit nyopferte eleusinske tempel, hvor hun sidder i sorg (vv. 303-13). Hun skjuler
afgraden under jorden, si den ikke vokser op (vv. 306-7).

Hungersned-motivet er meget sterkt i hymnen. Dette motiv, en hungersned forirsaget af en
guddoms vrede eller forsvinden, er velkendt savel i Graekenland som andre steder.”” Beskrivelsen
o1voTaTov & €VvianTov kol kovtatov vv. 305-6 er den samme, som bruges om Demeters sorg v.
90, blot er adjektiverne her superlativer. Hungersneden kan siledes ses som kulminationen pa den
tiltagende sorg og vrede, og den tvinger Zeus til at handle (v. 313) mod sin egen beslutning.
Misvaksten er eskatologisk, fordi dens fortsattelse vil betyde selve verdens opher, hvilket vv. 310-
13 og Rheas ord v. 469 ogsa vidner om (jvf. diskussionen af en eskatologi-forstaelse 1 afsnittet om
initiation som kosmisk begivenhed pp. 56 og 69 for Lincolns teori om initiation som "a cosmic

event").

2% Hunden karakteriseres forst og fremmest ved skamloshed, hvilket ogsd ses hos Homer, hvor adjektivet flere steder
anvendes om kvinder, f.eks. Il. 8, 483 og Od. 11, 427. Betydningen er her enten (som med Richardson) "sver at
udholde" eller "skamles" i betydningen "utgjlet", idet Demeter overmandes s& meget af sorg, at hun ikke kan teenke pa
andet. Udtrykket anvendes ogsa om hungersnaden v. 306, jvf. senere, denne side.

21 Jyf. ogsa Foley (1993) p. 88 og Lada-Richards (1999) p. 97.

2 Hendes omflakken har to funktioner. Dels ses dette motiv i sammenhznge, hvor en guddom rejser rundt mellem sine
kultsteder, jvf. f.eks. Apollon i Ap.Hymn. vv. 140ff. At kun Eleusis naevnes i forbindelse med Demeters omflakken,
skyldes n&rmere hymnens tilknytning til dette sted, end at hun ikke i myten besoger flere byer. Dels kan motivet ses
som en afspejling af datterens tilsvarende liminale tilstand (limbo), jvf. pp. 52f. for en behandling af dobbeltmotivet.
Jvf. Sowa (1984) p. 125 angéende denne omflakken som et af hymnens store temaer.

23 For eksempler, cf. Richardson (1974) pp. 258-60. Andre mytevarianter kan ifolge ham have gjort Kore—Persephones
forsvinden ansvarlig for misvaeksten (p. 258). Demeter-hymnen kombinerer to separate historier: Demeters besag i
Eleusis med efterfolgende indferelse af kulten og hungersned-motivet (p. 260). For diskussionen om versioner, hvor
kornets gave gives for ferste gang, og som derfor savner hungersned-motivet, cf. p. 31 og Richardson (1974) pp. 259-
60.
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Under adskillelsen foler Kore—Persephone som navnt en staerk lengsel, m60oc, efter sin moder
(v. 344). Gensynet beskrives nasten som en sammensmeltning. Moder og datter falder 1 hinandens
arme, sorgen herer op, og de foler en gensidig gleede (vv. 434-37). De beskrives desuden som
havende pd@pova Bvpdv (v. 434), hvilket understreger det tette forhold.”™ Teksten er i stykker
(vv. 387-404), men v. 386 lader os ane styrken af deres folelser for hinanden, idet en af dem
sammenlignes med en manade, der iler frem, f{t&’ Aiite pouvag 8pog ké&ta ddokiov Han. 2 Selv
om betegnelsen heorer Dionysos-kulten til, passer udtrykket godt til de nasten utemmelige folelser
mellem de to.

Som resultat af og et billede pa den lykkelige genforening beskriver hymnen vv. 454-56, hvad
der vil komme efter misvaekstens opher. Billedet er meget smukt, idet fravaeret og savnet, savel
Demeter og Kore—Persephone imellem som af de manglende kornspirer, erstattes af fylde og hest.
Moder og datter er forenet, og verden dermed reddet fra undergang.

Demeters treekken sig tilbage kan ses som svarende til datterens forsvinden, blot har Demeter i
modsatning til Kore—Persephone selv kontrol over situationen. Der er her tale om et eksempel pa

det i starten navnte dobbeltmotiv, som gér igen flere steder.”’®

Det er ikke kun handlinger, der pa
denne méde deles af de to, men i hej grad ogsa felelser og reaktioner. Et sldende treek ved moder og
datters forhold er netop de usadvanligt steerke band de to imellem, hvilket far dem til at reagere
nasten som een.

Pé grund af gudindernes tette sammenknytning kan man tale om, at der sker en overforsel af

datterens reaktion pé bortferelsen og @gteskabet til Demeter. Da hun selv er sa passiv en karakter,

294 Cf. Redfield (1982) p. 197 for en diskussion af ordet dpoppoctvn, som bl.a. er betegnelsen for agteskabelig lykke.
Ordet, og adjektivet i v. 434, har at gore med kommunikation mellem to, som forstar hinanden.
% Det er ikke klart, hvem af de to udtrykket henforer til, men det refererer mest sandsynligt til Demeter, hvilket
Richardson ogsa antager, cf. Richardson (1974) ad loc. Det folgende vers omtaler nemlig, hvad Kore—Persephone til
gengeeld gjorde (E1ép[wBev). Den homeriske betydning af ordet kan ifelge Richardson vare "en gal / vild kvinde" (ll.
22, 460), men maenadebegrebet forbundet med Dionysos kendes ogsa, jvf. Il. 6, 132ff. Under alle omsteendigheder
beskrives Demeter med disse preedikater som uteemmelig og vild, idet hun udtykker, hvad man kunne kalde 'det
utemmeligt kvindelige', og besidder en magt, som selv Zeus ma bgje sig for, jvf. ogsa brugen af 'hundeadjektiverne' vv.
90 og 306. Jvf. ogsa Bremmer (1999) p. 79. Rehm (1994) p. 113 sammenligner hymnens udtryk med Eur. Suppl. 1001,
hvor Euadne iler til sin mands ligbal for at kaste sig pa det. Ogsa her er der tale om en kvinde, som er ukontrollabel.
296 Cf. iser Burkert (1979) pp. 138-42. Han taler om "duplication of motifs" (p. 139), hvilket f.eks. ses ved, at bade
moder og datter forsvinder / treekker sig vaek og mé hentes tilbage igen. Burkert preesenterer som stette herfor
arkaologisk materiale i form af statuetter. Han mener dog ikke, at denne duplikation ses i det tilknyttede ritual, men
udelukkende i myten, hvilket synes at vare en for grov skelnen. Selv om duplikationen méske ikke ses direkte udtrykt
rituelt, f.eks. 1 kultdramaet (vi ved det ikke!), er der tale om et s& grundliggende mytisk element, at det umuligt kan
undga at pavirke det tilknyttede ritual. Dette motiv er ifolge Burkert helt seeregent for Graekenland, og han omtaler
ligefrem de naerorientalske paralleller som mindre komplicerede (p. 140). At Burkert i denne forbindelse ser
muligheden af et levn af pige-ofringsritualer inden for tidlig modergudinde-kult, kan jeg ikke tilslutte mig.
Ofringsmotivet udtrykker initiationens rituelle ded, ikke et historisk levn af menneskeofring, jvf. ogsé Brelich (1969b).
Jvf. ogsa Otto (1959) pp. 317-18, der benavner motivet "Wesensverdoppelung" (p. 318). For en behandling af dette
dobbeltmotiv som varende unikt greesk, set i en narorientalsk kontekst, cf. afsnit 3.3.2. Som en stette herfor kan ogsa
fremheaves de greeske mytevarianter, hvor Demeter selv foretager en katabasis for at hente sin datter tilbage (jvf. pp.
32f.). Jvf. ogsé Foley (1993) p. 118.
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anvendes moderfiguren til at vise hendes tilstand.*”” Kore—Persephones egne tanker og folelser
herer vi ikke meget til (bortset fra hendes skrig og rab om hj&lp), for moder og datter er genforenet,
og hun forteller sin egen version af historien. Dog far vi et glimt af hende, som hun sidder
utrestelig af hjemve 1 underverdenen (vv. 343-45).

Demeter overtager derfor i kraft af sin rolle som den aktive og handlende nogle af sin datters
reaktioner. Hendes voldsomme sorg og vrede kan sdledes tolkes som summen af Kore—Persephones

og hendes egen (tilmed er disse folelser i forvejen ekstra betonet i hymnen, jvf. afsnit 2.2.3).2%

Foley iagttager, at hymnen fokuserer pa moderens historie frem for datterens.””

Dette kan skyldes
to ting: Dels er det Demeters handlinger, som udger aitia for kultens riter,”'® dels sattes hun, i lyset
af ovenstaende tolkning, som den handlende automatisk i centrum, mens datterens passivitet har
tendens til at placere denne handlingsmaessigt 1 baggrunden.

Set 1 forhold til den eleusinske kult og dennes initiatoriske kontekst kan man argumentere for, at
moder og datter indtager rollerne som mystagog og myste. Disse er dog ikke helt klart adskilte pga.
delingen af folelser og reaktioner de to imellem. Men selv om Demeter gennemgér provelser, der
svarer til Kore—Persephones og den eleusinske initiands, er hun tydeligt den aktive i forholdet, og
hun forestar savel den afbrudte initiation af Demophoon som indferelsen af mysterierne (for en
sammeligning mellem Kore—Persephone og Demophoon, cf. afsnit 2.2.9).

Nogle forskere mener, at moder og datter er identiske, og ser dem som udtryk for den samme
gudinde.”!" Antikken synes imidlertid, som navnt, pi mange punkter at have set dem som to
forskellige, men der er ingen tvivl om deres uhyre tette sammenknytning, hvorfor diskussionen om
en eller to gudinder pd mange mader synes at vere en strid om ord. Det vigtige er ikke, hvorvidt de
er een eller to, men at de herer si tet sammen.'?

Kore—Persephones tilhersforhold til dedsriget deles umiddelbart ikke af Demeter, men derimod

er kornet og underverdenen tt sammenknyttet.””> Og fordi kornet er indbegrebet af Demeter,

7 Det er antageligt ogsa derfor, forskerne er delt i spergsmélet om, hvorvidt det er Demeter eller Kore—Persephone,
som er at regne for mysteriernes forste initiand. Pga. gudindernes taette sammenknytning er det ikke muligt at foretage
en enten-eller-afgarelse, idet bade moder og datter udferer handlinger, som afspejles i ritualet, og begge svar har derfor
deres berettigelse. Den bedste lasning synes dog at veere den, der inkluderer begge gudinder og ser dem som to aspekter
af et samlet billede pa den forste initiand. For teorien om Demeter som den farste, jvf. f.eks. Lincoln (1981) p. 89 og
Lada-Richards (1999) pp. 60 og 97-98.

2% Jvf. ogsa Foley (1993) pp. 127-28. Foley beskriver det p. 127 (i psykologiske termer), som at ego-granserne mellem
de to skikkelser ikke er udviklet, i og med at vi ser dem afspejle hinandens reaktioner.

29 Foley (1993) p. 83.

219 Demeters indtagelse af kykeon er initandens, hendes latter initiandens latter o.s.v. (jvf. appendiks 2).

21 Cf. iseer Kerényi (1977) pp. 27-33. For en behandling af alle Kore—figurens aspekter, cf. ogsa Jung & Kerényi (1973)
pp- 101-55. Kerényis inddragelse af Dionysos i myten og de eleusinske mysterier synes dog overdrevet. I det hele taget
savner man en vurdering af kildematerialet (cf. kritik af denne metode p. 8 og note 22).

?12 De benzevnes flere steder o Bed, cf. f.eks. Plut. Alk. 19, 2; 22, 3 og Paus. 1, 38, 3, alle eksempler i forbindelse med
de eleusinske mysterier.

213 Demeter er dog ikke ganske fremmed for dedsriget, hvilket visse af hendes kulttitler viser, men der er ingen tvivl
om, at hendes datter er den teettest knyttede hertil, jvf. Otto (1959) pp. 322-23, som jeg er enig med. Cf. modsat Zuntz
(1971) pp. 399-400, der argumenterer for, at Demeter intet har at gare med underverdenen. Ud fra guldtavlernes omtale
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opstar en sammenheang alligevel. Hun knyttes séledes til underverdenen gennem kornet og sin
datter, og cirklen sluttes. De forskellige elementer ender med at vaere uadskillelige ligesom moder
og datter. Moders og datters tette forhold ses ogsd af det faktum, at der findes lignende
bortforelses- og a@gteskabshistorier om Demeter (jvf. p. 32).

Dobbeltmotivet er séledes meget steerkt i myten, og de to gudinder tegner samlet en model for
kultens initiander og deres formodede provelser gennem initiationen. Den ene gudindes natur og
reaktioner kan ikke forstas uden den andens.

I neste afsnit vil det blive undersegt, hvordan Kore—Persephones fordeling mellem
underverdenen og Olympen udger den mytiske faktor, som muligger kulten og eksistensen af

dennes initiation.

2.2.7 DEN CYKLISKE INITIATIONS BETYDNING

Fordelingen mellem de to verdener (vv. 398-403 og 445-47) godkendes af Zeus med det
traditionelle nik (veVdoe v. 445) og fastsettes dermed af ham, selv om han er blevet narret af Hades
med granataeblekernen.

Vv. 398-403 er en del af Demeters tale til sin datter efter genforeningen.”'* Teksten er usikker,
men indeholder alligevel ord nok til at forsta, at der er tale om fordelingen. Det forudgaende v. 394
indeholder ordet Bpodpunc, og Demeter lader i de folgende vers til at sige, at Kore—Persephone, hvis
hun intet har spist i underverdenen, kan vere sammen med sine foreldre og de andre olympiske
guder. Men hvis hun har, m& hun bo 1/3 af &ret under jorden og de to andre pa Olympen. Dette
bekraefter vv. 445-47, som anvender udtrykket tnv tprtétny potpav (v. 446) sat over for TG dO®
(v. 447).

Vv. 401-4 indeholder en meget interessant formulering, som indikerer katabasis-fanomenets
centrale karakter i myten, idet Kore—Persephones fremtidige situation beskrives: Om fordret
(udtrykt ved adjektivet fopivo[iot] v. 401), nar jorden er fuld af blomster, vil hun atter stige op fra
dedsriget (&m0 Lopov MepdeVTOg / AvTig Gvel vv. 402-3) som et stort under (uéyo Badpa v. 403)
for savel guder som mennesker (for en behandling af dette udtryk i1 forbindelse med Demophoon,
cf. p. 59). Dette under bestar i1 arets cyklus og muligheden for initiation i de eleusinske mysterier

(jvf. senere 1 afsnittet).

af Persephone som y086via i betydningen "herskerinde i dedsriget" kontrasterer Zuntz denne titel til Demeters
benavnelse som x06via, der betegner hende som "gudinde over den afgredebringende jord".
4 Versene er indeholdt i en af M's omtalte lakuner, jvf. note 110.
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Delingen forudgribes saledes og er i teksten vv. 401-3 ikke udtrykt potentielt, men reelt —
futurisk. Kore—Persephone har endnu ikke fortalt sin moder, at hun har spist granateblekernen, men
Demeter har allerede angivet muligheden for en deling og sperger i naste vers (v. 404), hvordan
Hades har overlistet hende (tivi 80A®). Pa trods af tekstens darlige forfatning pa dette sted kan det
udledes, at Demeter tilsyneladende ikke reagerer specielt pa sin datters oplysning om, at hun har
spist kernen.”"

Denne stemning af forudbestemthed preger ogsé historien pd mange andre punkter, iser hvad
angar scenen i underverdenen. Kore—Persephone synes ganske enkelt ikke at kunne undga at spise
kernen. Alle synes at have en forhdndsviden om fodeindtagelsen, som er en form for 'offentlig
hemmelighed', hvilket star i modsatning til A&Bpn vv. 372 og 411. Det kan ogsé undre, at Zeus i
sidste del af historien ikke er @rgerlig over, at den oprindelige plan mé @ndres.?'°

Selvfolgelig giver digteren publikum den handling, de forventer, men det forklarer ikke, at han
lader personerne i historien forudgribe fordelingen. Med andre ord gelder denne forudbestemthed
ogséd inden for fortellingens egne rammer. Fordelingen er helt central i myten, hvilket stottes af
formuleringen i vv. 401-3, og visheden om dennes nedvendighed finder vej ind 1 selve fortellingen.
Ogsé pé dette punkt brydes de skenlitterere regler om handlingens logik, som ma vige for at give
plads til denne omstaendighed, der er sa uhyre vigtig for kulten (jvf. p. 26 og ang. anabasis, p. 89).

Nilsson har med sine teorier om frugtbarhedskult selvfelgelig ret i, at Kore—Persephones
cykliske kata- og anabasis er udtryk for arstidernes gang. Men det er vigtigt at pointere, at mere er
indeholdt i myten end blot en iagttagelse og beskrivelse af kornets vaeksteyklus (jvf. ogsé afsnit
3.2.3), hvilket ogsa vil blive tydeligt i diskussionen af den tilknyttede kult (kap. 3).

Arets gang og indferelsen af agerbruget opstir ikke i Demeter-hymnens myteversion, men
Kore—Persephone kan siges at ga ind i en allerede eksisterende cyklus. Hendes anabasis vil som
sagt ske om foraret, hvilket ma betyde, at hun tilbringer vinterperioden i underverdenen. Men da
hun forst er blevet anbragt i denne cyklus, bliver hun eet med den. Man kan fornemme, hvordan
hendes komme i myten nasten treekker foraret med sig.

Dette har en konsekvens, der bergrer Kore—Persephones rolle som prototype og vidner om

217

initiationens kosmiske betydning.” " Lincoln beskriver i sin konklusion tre pastande, som er typiske

1% Richardson (1974) p. 285 afviser med rette forslaget om en lakuna efter v. 403.

*1% Han kan ganske vist ikke handle anderledes pga. Demeters afpresning, men vi herer intet om hans 'personlige’
reaktion pa afpresningen. Hans rolle er blot en mediators. Dette kan skyldes den generelle fjernhed, som prager Zeus-
figuren i hymnen (jvf. p. 34 herom), men har sikkert ogséd med forudbestemtheden at gore.

27 Lincoln (1981) pp. 82-83 og 90. Lincoln skriver p. 90: "For her part, the mythic Persephone undergoes the same
dramatic transformation that we noted in the Tiyyar, Navajo, Tiv, and Tukuna ceremonies. As a result of her initiation,
she changes status — from girl to woman, and in the process her very being is transformed as she becomes fertile,
productive, experienced, and whole. Moreover, it is not just this one initiand who is transformed; the entire world is
remade as a result of her initiation. (...) Persephone's initiation, like that of Changing Woman or the Mother of Timbo
(and like that of every Navajo or Tukuna woman who assumes these roles in the course of her initiation), is perceived as
a cosmic event."
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for kvindeinitiation generelt: Denne initiation péstar 1) at transformere pigen til kvinde, 2) at forny
samfundet og 3) at forny kosmos.”'® Han opstiller en typologi over initiationselementer,”'” hvoraf
man ofte ser en kombination af flere typer inden for det samme ritual. Myten om Kore—Persephone
indeholder typerne 2) "identification with a mythic heroine", 3) "cosmic journey" og 4) "play of
opposites".**’

Identifikationen med en mytisk heltinde har det feelles treek de forskellige ritualer imellem, at

22! TInitianden bliver

heltinden er en kvindelig kultur-hero, som bringer civilisatoriske gaver.
simpelthen prototypen i sit ritual og beriger gennem sin initiation hele sit samfund. Hun forlader
med andre ord den aktuelle historiske tid og traeder ind i den tidlese mytiske eksistens, i hvilken hun
gennemgdr en irreversibel forandring, fer hun vender tilbage.””*

Den unge pige, som gor Kore—Persephone kunsstykket efter til sit eget bryllup eller den
eleusinske initiand (jvf. afsnit 3.2.4 for en diskussion af de to former for initiation), fornyer pa
denne made selv verdens cyklus. Denne cyklus, som kvinden er sa integreret i pga. sin evne til at
fode bern, knyttes selvfolgelig til hende (jvf. ogsa p. 65).

Et vigtigt spergsmal til fordelingen er, hvorfor Kore—Persephone overhovedet vender tilbage til
sin moder. Hvordan kan overgangen til den nye eksistens — brylluppet, navngivningen,
fodeindtagelsen, som er irreversibel, tillade hende efterfelgende at tilbringe 2/3 af éret i den verden,
der udgjorde hendes tidligere eksistens som Kore — Pigen, en eksistens, hun synes at have mistet
uigenkaldeligt? Spergsmaélet er et af de vigtigste til mytens handling.

Svaret skal sages 1 mytens forhold til kulten. Hvis Kore—Persephone var blevet i underverdenen,
havde den dedelige initiand ikke kunnet gore turen efter, og hun baner séledes vejen for initianderne
og ma derfor nedvendigvis vende tilbage til verden. Dette forklarer ogsa yderligere de mange
situationer i teksten, som praeges af forudbestemthed. Fordelingen skal ske, og heri ligger neglen til
Kore—Persephone-skikkelsen, hvis identitet forst er hel, nér den inkorporerer begge former for

eksistens. Gudindens kata- og anabasis geres derfor cyklisk.”*’

¥ Lincoln (1981) p. 105.

1% Lincoln (1981) pp. 94-99.

2% Lincoln (1981) p. 99. Jvf. ogsa afsnit 2.3.2 p. 69.

! Lincoln (1981) pp. 95-96 opremser en del eksempler. Her skal kun nzvnes de mest oplagte paralleller: Navajo-
stammens Changing Woman og Tukuna-amazonindianernes Ariana er begge de gudinder, som bringer majsens gave til
menneskene.

2 Lincoln (1981) p. 96. P4 dette punkt er Lincoln enig med sin lzerer Eliade, som elaborerede dette tema meget, cf.
f.eks. Eliade (1993). Lincoln skriver (p. 96): "Her acts are no longer those of a specific woman at a specific point in
time, limited in their range and power. They become the timeless acts of a divine being, ever repeated, ever renewed,
infinite in their scope and eternal in duration. In becoming the goddess or culture heroine, the girl shatters the temporal
restrictions of her own existence and becomes a being who is beyond death, beyond aging, beyond time." Initianden
bliver med andre ord guddommelig. Selv nar hun er vendt tilbage igen, kan hun aldrig blive den samme som for.

23 Det er et felles treek ved sadanne katabasis-myter, at en skikkelse som den forste gar vejen til dedsriget og vender
tilbage, for at andre kan gentage rejsen, jvf. f.eks. Orpheus og forholdet til orphicismen.
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Kata- og anabasis er siledes i myten taet sammenknyttede, og kulten laegger forstaeligt den
storste (i.e. mest synlige) vaegt pa anabasis (jvf. p. 63). Denne vagt afspejles ogsa i de
arkeeologiske kilder i form af vasemalerier.””* Det er desuden vigtigt for den eleusinske kult, at
Kore—Persephone afleveres af Hermes i Eleusis, hvorfor man, som en modifikation af den tidligere
analyse (p. 40), kan sige, at hun foretager sin anabasis her (modsat hendes katabasis, som vi ikke
ved, hvor sker).

At Demeter instruerer de eleusinske mand i sine riter, kan ses som en del af lgsningen, der
skyldes Eleusis-afsnittets tilstedeverelse. Dette har intet med Zeus' handling at gere, men er en sag
mellem Demeter og indbyggerne i Eleusis. Det er kun Demeter, ikke ogsd Kore—Persephone, som
gor dette (v. 483), hvorefter de begge stiger op til Olympen (v. 484).

Dette skyldes endnu en gang, at Demeter er den handlende af de to hovedpersoner. Hun er ogsé
kultens overhoved, fordi hun er moderen og Kore—Persephone hendes datter. Det betyder ikke, at
datteren ikke er vigtig, men hendes passive rolle forhindrer hende i at vare med til at lere
menneskene riterne. Hendes gave til initianderne er at g& foran og vise dem vejen gennem de
omstendigheder, der péafores hende. I de to naste afsnit vil det blive undersegt, hvordan den pan-

hellenske myte knyttes til Eleusis og de eleusinske mysterier.

2.2.8 VURDERING AF ELEUSIS-AFSNITTETS RELEVANS

Episoden om Demeter i Eleusis er placeret som et stort midterafsnit (vv. 96-302), tilsyneladende
'péklistret' resten af handlingen, som set ud fra almindelige skenlittereere regler godt kunne undveare
begivenhederne i Eleusis, idet intet af det, som sker i dette afsnit, umiddelbart synes at have direkte
relevans for fortellingen udenom.””

Ganske vist sidder Demeter sorgende i det tempel, byens indbyggere har opfert til hende, men
det kunne lige s godt vaere et andet af hendes templer. Efter v. 302 nzevnes Eleusis dog,”*® hvilket

viser, at det store afsnit ikke 'forsvinder helt sporlest', idet digteren tager hensyn til dets eksistens

2 Man kan tale om et gennemgéende anodos-motiv (sadan benzvnes det generelt), jvf. iseer Bérard (1974) for en
samling og beskrivelse af meget materiale. Ogsa Nilsson (1951-52) bd. 2, pp. 611-23 har en ekskurs om Kore—
Persephones anodos pa vaser. Hertil fojer Zuntz (1971) p. 82, n. 3 en enkelt vase. Bremmer (1999) p. 85 gor
opmarksom pé en redfigursvase (APM inv. no. 2588) fra ca. 380 f.v.t., som afbilder Hades' bortforelse af Kore—
Persephone. For en undersegelse af bortfarelsesmotivet i forbindelse med bryllupsritualet i vasemaleriet, cf. Jenkins
(1983). Opslag i LIMC under "Hades" og "Persephone" viser, at myten ofte er gengivet i vasemaleri, jvf. iseer "Hades"
82-92, 122-34 og "Persephone" 249-56.

225 Afsnittets myte er aetiologisk for gudindernes stilling og status og grundlaeggelsen af kulten, jvf. Foley (1993) p. 84.
2267, 318 ankommer Iris til byen og templet (jvf. note 156); v. 356 navnes byen igen; vv. 473-75 nzevnes de eleusinske
konger, som Demeter laerer sine riter. Vv. 490ff. naevnes Eleusis derimod pé lige fod med andre af Demeters
helligsteder og indtager séledes her ikke nogen sarlig plads, som kan have forbindelse til midterafsnittet i hymnen.
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videre frem, men i forhold til dets sterrelse og handlingsmaessige indhold virker det forbavsende
usynligt i resten af hymnen.

Det er lykkedes digteren at passe afsnittet ind i resten af historien, sa det falder naturligt, idet
tilherernes forventning om, at Eleusis kommer med i historien, kan fornemmes i teksten.”?” Det kan
derfor godt forsvares at behandle hele hymnen som en kompositorisk enhed (jvf. note 92).
Begivenhederne 1 Eleusis synes dog stadig at here til en anden sfare end resten af handlingen,
hvilket er med til at oge afstanden mellem de to dele af teksten, men det giver ogsd en spanding,
som er betydningsbarende.

Mens selve myten om Demeter og Kore—Persephone foregér i en verden af guder, hvor
menneskene ikke spiller nogen direkte rolle, og er pan-hellensk af karakter, fokuserer Eleusis-
afsnittet pd det lokale, en lokal kult med lokale navne. Og som en vigtig forskel foregar handlingen
i menneskenes verden, hvor gudinde og mennesker interagerer, idet Demeter viser sig savel
forklaedt som en gammel, dedelig kone som i sin guddommelige skikkelse i de to epifanier (jvf. p.
51 angéende betydningen af forklaedningen).

Eleusis-afsnittets integration taget i betragtning opstdr spergsmalet om, hvilken sammenhang
der er mellem de to tilsyneladende (indholdsmaessigt) separate dele af hymnen. I diskussionen herer
det 1 denne undersogelse forst og fremmest hjemme at bestemme afsnittets relevans for selve
katabasis-problematikken. Afsnittet navner intet direkte om Kore—Persephones bortforelse til
underverdenen, selv om Demeter dog sidder sergende herover henholdsvis 1 Keleos' hus og templet,
men er indirekte relevant for undersegelsen af katabasis, idet mystens initiation og dennes kultiske
elementer behandles. Og hvis Kore—Persephones initiation foregar i form af en katabasis, ma man
overveje, om det samme er tilfaeldet i kulten.

Det skal ikke diskuteres her, pracis hvor i mysterierne afsnittets hentydninger til kult skal
indplaceres (jvf. appendiks 2). Blot skal en skikkelse og episoden omkring denne fremhaves som

serlig vigtig for spergsmalet om katabasis og initiation: Demophoon.”®

227 Isaer introduktionen af afsnittet fremmer denne fornemmelse. Det indferes v. 96 via en temporal bisztning (tptv ¥’
O71¢), som star i modsaetning til v. 94's moAvv xpdvov anvendt om gudindens omflakken. Setningen antyder et
vendepunkt 1 historien, og partiklen ye setter fokus pa Eleusis, jvf. Denniston (1954) pp. 114-15. Det er en elegant
made at integrere afsnittet i selve myten pd, samtidig med at dets relevans antydes.

Ogsa slutningen af afsnittet, hvor eleusinierne gér hjem fra det feerdigbyggede tempel (vv. 301-2), s& Demeter kan
sidde alene i sit nye tempel og historien fortsatte med myten om den bortforte datter, er fint indpasset, idet overgangen
synes meget naturlig.

2% Episoden med Iambe (vv. 195-205) er ogsa interessant i denne forbindelse, men skal kun naevnes forbigaende, da
den ikke er direkte relevant for katabasis-diskussionen. Den virker knap sé oplagt som Demophoon-episoden, men
reprasenterer ikke desto mindre et vigtigt element i initiationen, det aischrologiske, og knytter an til diskussionen af
Klemens' synthema og indholdet af xictn (jvf. p. 97 for en kort behandling).
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2.2.9 DEMOPHOON SOM PARALLEL TIL KORE-PERSEPHONE

Demophoon udger en parallel til Kore—Persephone, idet begge omfattes af Demeters
moderfolelse.””” En vigtig forskel (og pointe) er dog, at Kore—Persephone er guddommelig og
udedelig, mens Demophoon er (og forbliver) dedelig, idet guddommelig- og udedeliggorelsen slar
fejl.

Drengen er et onskebarn og en efternoeler, hvilket understreges flere gange 1 hymnen (iser vv.
164-65). Det alene gor ham speciel, men tilmed opstar gudelignende trek ved Demeters omsorg,
under hvilken han bliver daipovt icog (v. 235) og Oeotol émxel (v. 241) til foreldrenes undren
(LEYOL OO V. 240).”° Gudinden giver ham ikke 'menneskefeode' (v. 236), men smerer ham ind i
ambrosia &g €l Beod éxyeyodta (v. 237), bleser sin sede dnde pad ham og vugger ham pa sit sked
(v.238).

Alle disse ting karakteriserer en keaerlig (her guddommelig) moder og star i modsatning til sidste
del af Demeters behandling, som er anderledes voldsom, idet hun om natten leegger drengen pé
ilden, som var han en fakkel — vOktog 8¢ kpOmTeoKe TLPOG PEVEL RUTE BOAOV / AABpO QLAWY
vovémv (vv. 239-40). Tekstens iterative former vidner om en gradvis forvandling, der kraever tid og
arbejde fra Demeters side. Alt dette sattes 1 verk af Demeter for at gere Demophoon udedelig
(Gyhpov T aBGvoTov Te v. 242), idet det dedelige braender bort i ilden. >

232
32 Denne

I andre versioner af myten omkommer drengen i ilden ved Metaneiras mellemkomst.
dad skal ikke kun ses som en straf eller nedvendighed, fordi Demeter er blevet forstyrret under

processen, men som afspejlende en rituel dod. Doadelige vasener méd de for at kunne genfodes som

9 Selve episoden med Demophoon udgeres af vv. 231-91 (der ses her bort fra den indledende anszttelse som amme og
den efterfolgende opfarelse af templet). Opfostringen af drengen udger en pause i gudindens segen efter sin datter. Der
er mange teorier knyttet til netop dette afsnit i hymnen, og kun de vil vil blive berert her, som har relevans for
undersggelsen af katabasis.

230 p3 dette punkt kan der drages en parallel til Kore—Persephone, der beskrives som péyo 8odpia i sin arlige opstigen
fra dedsriget (jvf. p. 54). Deal & Rubin (1980) pp. 14-15 paralleliserer bl.a. ud fra dette graeske udtryk Kore—
Persephone, Demophoon og Narcissen. Artiklen er en Lévi-Strauss-inspireret strukturalistisk analyse af Demophoon-
episoden med mange gode pointer. Men parallellerne, hvoraf den overordnede er mellem Kore-Persephones bortforelse
og Demophoon-episoden, streekkes ofte langere, end teksten kan holde, som f.eks. i dette tilfaelde, hvor Narcissen
settes pa linie med de to personer. Ganske vist er den som blomst associeret med ded, men mere ber man nok ikke
tilleegge billedet.

3! Andre myter indeholder lignende eksempler pa born, hvis dedelige del braendes vzk, f.eks. Achilleus i Apoll. Rhod.
Arg. 4, 869-79. For andre eksempler, cf. Dietrich (1982) p. 453 og Frazer (1921) bd. 2, pp. 311-17 (appendiks "Putting
Children on the Fire").

Furley (1981) pp. 84ff. og Burkert (1983) pp. 256-64 paralleliserer Demophoon-episoden med de eleusinske
mysteriers holokaust-offer i form af en gris for hver initiand. Men der er, som det vil blive vist, grund til at antage, at
episoden ogsé raekker dybere ind i initiationsritualet. Richardson (1974) pp. 24 og 233, med samt Furley (1981) pp. 81-
82, argumenterer for, at episoden pga. dens placering i hymnen (mellem kykeon-afsnittet og indferelsen af gudindens
orgia) kun kan have veret tilknyttet det indledende mysterieritual. Dette er ikke holdbart, da man i en kultisk betinget
myte ikke kan regne med, at reekkefolgen af henholdsvis mytens og kultens elementer er ens (jvf. ogsé note 101). En
sadan teori ber derfor understottes af andre argumenter. Richardson omtaler dog ogsa teorierne om en dybere mening
med afsnittet, 1 form af fodslen af kodpoc, jvf. pp. 232 og 234.

2 F.eks. Apollod. Bibl. 1, 5, 1.
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udedelige. I1d er det mest voldsomme af elementerne og ses ofte brugt i rituelle renselser. I hymnen
serger Metaneira derfor over sin sen, som var han ded, idet deicac’ i v. 246 angiver, at hun frygter
for hans liv, og x@kvoev v. 245 anvendes iser om sorg over afdede, hvilket ogsé tydeliggores af
Metaneiras slaen sig pa larene.” Hertil kommer y6ov kol kfdea Avypé v. 249.7*

Der er en grund til, at behandlingen med ild udferes A&6pa, idet den dedelige familie ikke har
forudsaetninger for at forstd, hvad der sker. En sadan (instinktiv) forstaelse ser drengen i hymnen ud
til selv at besidde, idet hans reaktion vv. 290-91 pa at overga fra Demeters til sine sgstres varetegt
er negativ (ToD 8 00 peIAloceTo OVpOG v. 290).

Denne mods&tning mellem guddommelig og dedelig indsigt indferer, ud over at modstille guder

. . . . . 235
og mennesker, ogsd en kontrast mellem indviede og uindviede.

Dette afspejles i hymnen.
Metaneira, en parallel til den uindviede, kan ikke lade vaere med at udspionere Demeter i hendes
initiation af drengen og forstyrrer saledes gudinden i hendes forehavende, fordi hun tror, der er
noget galt (vv. 242-50).

Demeters plan forpurres pga. Metaneiras uvidenhed og uforstand, hvilket gudinden ogsé pépeger
i sin tiltale af hende (vv. 256-58), hvor dedelige generelt skoses for sidanne dumhedskarakteristika.
Pga. dppadinorv (v. 243), som har udvirket, at hun har set ting, hun ikke kan forsta, misforstar hun
Demeters handling og skriger hojt af frygt for sit barns liv.

Det er dette fejltrin (Metaneira siges at &do8n v. 246), som giver anledning til pabudet om
opferelsen af Demeters tempel og indferelsen af kulten (vv. 270-74 og 476-79, en beskrivelse af

236
8.

denne vv. 480-82 og 486-89) i form af 6pyio oepvé vv. 476-7 Demophoon mister muligheden

for at blive udedelig, men fér i stedet evig @re og berommelse gennem kamplege (vv. 259-67).’
Der er flere sporgsmdl til fremstillingen, hvis man vil forsege at parallelisere Demophoon med
Kore—Persephone. Hvorfor omfattes de begge af Demeters moderfolelse? Hvorfor har de to bern

forskelligt ken? Og endelig, hvilket er det vigtigste spergsmaél, hvorfor mislykkes Demeters forseg

23 Verbet bruges f.eks. om Thetis, da hun herer om Patroklos' ded som et forvarsel til Achilleus', Il. 18, 37. For en
opremsning af forskellige former for serge-gestus, cf. Rehm (1994) pp. 22-23.

24 For dette udtryk, cf. isar Il. 5, 156, hvor det bruges om den sorg, de to senners ded vil pafere Phainops. For k8o,
cf. LSJ 2b — om sorg specielt over afdede. Ogsd Demeter bliver v. 82 af Helios bedt om at stoppe sin péyav yoéov.

3 For diskussionen om initianden som barn af Demeter, cf. Richardson (1974) pp. 235-36. Teorien om Amphidromia,
som siden Frazer (1921), cf. hans appendiks, er blevet diskuteret indgéende, vil ikke blive behandlet her. Richardson
mener ikke, at historien primeert sigter til denne ceremoni, selv om den godt kan have visse ligheder med den, jvf.
Richardson (1974) pp. 231-32. Furley (1981) p. 74 afviser ganske rigtigt teorierne om Amphidromia-ceremonien pa
baggrund af for store forskelle mellem denne ceremoni og myten. Dels er barnet Demophoon allerede navngivet, dels
deltager hele familien i cermonien, mens Demeters ild-behandling af drengen sker hemmeligt. Cf. ogsa van Gennep
(1960) p. 52.

236 y7y. 273-74 antyder i kraft af verbet iAéiokoro0e (v. 274) en indferelse af kulten set som forsoning med gudinden.
Hele Demophoon-episoden er i hymnen grundlaget for opferelsen af templet og senere, efter hungersneden, indferelsen
af kulten 1 Eleusis. Som naevnt i foregédende afsnit (p. 57) synes to historier at veere flettet sammen i hymnens tekst. Cf.
afsnit 3.2.1 for en gennemgang af hymnens karakteristik af de initierede.

7 Cf. Richardson (1974) pp. 245-47 angdende Balletys.
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pa at udedeliggore drengen? Hvis de to bern skal ses som paralleller, synes det problematisk, at den
enes initiation afbrydes.

Der er flere ting at bemarke til moderfolelsesmotivet. Forst og fremmest har Demeters tagen
Demophoon til sig at gere med hendes tilbagetraekning til de dedeliges sfere. Hun skjuler sin
guddommelighed og serger som et menneske. Hendes moderfolelse, som er sa sterkt et element,
overfores pa drengen. Hertil kommer, at hendes funktion 1 Eleusis-afsnittet er som grundlegger af
sine mysterier, hvor den initiation, Kore—Persephones katabasis representerer, overfores pa
menneskene. Derfor sgger hun at udedeliggore, i.e. initiere, Demophoon.

At det dedelige barn er en dreng, stemmer i hymnen overens med, at det ogsa er de eleusinske
mand, hun lerer sine riter. Det er sdledes via mandene, kulten indferes (men foranlediget af en
kvinde, Metaneira). Demophoon synes pa denne méde i hymnen at udgere det logiske led mellem
Kore—Persephones kvindeinitiation og initiationen i den eleusinske kult, som var &ben for begge
kon.

Som et andet aspekt af dette moderfolelsesmotiv indeholder hymnen en parallel mellem Demeter
og Metaneira, der karakteriseres som uforstandig i sin dedelighed. Spergsmaélet er imidlertid, om
hendes reaktion pa at se sit barn ligge i ilden er sa meget anderledes end Demeters reaktion pa sin
datters bortforelse. Begge reagerer instinktivt ud fra en moderfolelse, som ingen rationelle
argumenter eller forklaringer kan tale til fornuft (som Helios taler til Demeter, taler Demeter til
Metaneira).

De to forleb (selve myten om bortferelsen og episoden i Eleusis) indeholder hver en sergende og
fortvivlet moderfigur, men rollerne tilfalder to forskellige personer. De handler begge pga. et barn,
som nogen gor noget ved imod deres vilje.**

En negle kan hentes 1 Demeter-figuren. Gudinden er den aktive hovedperson i hymnen (i begge
dele af historien). I den forste ses hun i rollen som den sergende moder, og det er dette
moderaspekt, der leegges vagt pa, ogsé selv om en del af den voldsomme sorg skyldes en overforsel
af Kore—Persephones reaktion.

I Eleusis-afsnittet er hendes primare rolle derimod ikke den sergende moders, men at veare
stifter af en kult. Og som den manglende datter 1 dette afsnit erstattes af Demophoon, overfores ogsa
det fremherskende sorg-element pa en anden, nemlig Metaneira, da Demeter ikke bade kan fungere
som kultstifter og sergende moder pa samme tid.

En sddan overforsel af elementer (som beskrevet pp. 52f.) er et almindeligt treek 1 myte-

sammenhange, hvilket ogsd kan give sig udslag i ombytning af roller. Som et mytekompleks

28 Der er ganske vist den forskel, at Demeters datter er uvillig over for sin bortferelse, mens Demophoon trives ved sin
nye amme, men det endrer ikke ved de mange andre oplagte parallelle treek de to historier imellem.
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vokser, far det en tendens til at blive brudt op i flere stykker, hvorfor de forskellige aspekter af en
myte kan udspaltes 1 sdvel flere historier som akterer.

I spergsmélet om, hvorvidt man kan tale om en dybere parallel mellem Demophoon og Kore—
Persephone, er det storste problem, at drengens udedeliggarelse afbrydes. Pa et overfladisk plan er
de begge bern i et drama, hvor deres meadre frygter for dem. Men i kraft af deres forskellige natur
synes parallellen at blive dybere. Kore—Persephone er helt igennem guddommelig / udedelig, mens
Demophoon befinder sig pé greensen mellem dedeligt og udedeligt. Vi ser saledes en forskubbelse 1

de to personer fra udedeligt til dedeligt.”*

Demophoon kan dermed siges at knytte den pan-
hellenske myte om kvindeinitiation til de eleusinske mysteriers initiation af begge kon, fordi han er
den forste dedelige, som Demeter forseger at initiere.

Initiation er en transformation, hvilket vi ser hos begge skikkelser — begge er et péyo Oadpa.”*
Et meget vigtigt feelles trek er overgangen til en ny identitet. Kore bliver til Persephone gennem
katabasis og agteskab, og Demophoon kunne have skiftet status fra dedelig til udedelig ved at
blive breendt i ilden. Da det ikke sker, tildeles han i stedet Tiun (aere). Richardson bemarker, at
denne @resbevisning knyttes til hans dedelighed, mens initianderne loves en bedre skabne ogsé
efter doden.*"!

Dette har han ret i, for parallellen besverliggores af, at drengens initiation ikke fuldferes,

242

hvorfor man skal vare varsom med at prove at straekke den for langt.”*” Man ma blot konkludere, at

der er en lighed mellem drengens og den eleusinske initiands rolle, ligesom Metaneiras opfersel kan

. . . C. 243
siges at ligne den ikke-initieredes.

9 Lincoln (1981) pp. 81-82 ser derimod Demophoon-skikkelsen som Kore—Persephones modsatning. Ikke blot har de
forskellig alder, men mens Kore—Persephone initieres til den voksne kvindes modenhed, forseger Demeter at give
Demophoon udedelighed; hun initieres af et familiemedlem, han af en fremmed. Han skriver (p. 82): "... between them
they define what initiation should and should not be." Herimod kan indvendes, at det synes at ligge langt fra en
mysteriekult som den eleusinske at veere dogmatisk, jvf. Rohde (1925) p. 228 og Burkert (1983) p. 294, hvilket heller
ikke graesk religion kan siges at vere, jvf. Vernant (1992) p. 19. Men overvejelserne om, hvorvidt parallellen holder, er
relevante, da det, at udedeligerelsen slar fejl, er en sver faktor at forklare, som ogsa Richardson (1974) papeger p. 234.
0 Deal & Rubin (1980) skriver p. 16 i en opremsning af elementer fra hymnen, som ikke passer ind i deres parallel-
skema, om en forskel pa Kore—Persephone og Demophoon: "Persephone remains unchanged in the underworld, while
Demophon, anointed with ambrosia (237) and stimulated by the presence of Demeter, grows miraculously." Forfatterne
synes ind i mellem at vare s optaget af deres eget opstillede handlingsskema (pp. 10-11), at noget kun regnes som en
parallel, hvis det star pa den rigtige plads heri. Kore—Persephone er alt andet end uforandret i underverdenen. Vi herer
ganske vist ikke om det, men hun og Hades bliver gift. Demeters behandling af Demophoon svarer saledes til Kores
transformation til Persephone. Begge gennemgér en forandring.

! Richardson (1974) p. 234.

2 Richardson (1974) papeger dog i denne forbindelse (p. 234): "At the same time one should remember that one
cannot expect the relations of myth to ritual to follow the rules of strict logic and it may be wrong to press the details of
the story too far. Heroes in general are notably ambiguous when it comes to their status after death." Han konkluderer
desuden p. 28 og ad v. 254, at den oprindelige myteversion omkring Demophoon-skikkelsen ma vare den, hvor drengen
der og dermed har fuldfert sin initiation og rituelle ded.

3 Jvf. ogsa Lada-Richards (1999) p. 93, n. 187. Metaneira anskues dog her som en form for initiand, men hendes rolle
er snarere, som navnt, den ikke-initieredes. Den berering, hun har med Demophoons initiation, er som familiemedlem,
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2.3 OPSUMMERING, DISKUSSION OG KONKLUSION: DEMETER-HYMNENS
KATABASIS-BILLEDE | MYTEN

231 OPSUMMERING OG VURDERING: KATABASIS-FAENOMENETS PLADS |
MYTEN

Demeter-hymnens katabasis-beskrivelse er teet knyttet til Kore—Persephones overgang fra pige til
kvinde. Hun bortferes, rives ud af sin gamle barnetilverelse og inds@ttes gennem egteskabet med
Hades i en ny. Overgangen til denne nye status anskueliggeres i form af rejsen til underverdenen,
det nye navn og de tildelte timai. Selve katabasen og den dertil herende anabasis gennemfores
cyklisk.**

Dermed gives katabasis-faenomenet den mest central tankelige plads i myten og sattes pa
samme tid i taet relation til den efterfolgende anabasis. Faktisk er det denne side af cyklen,
opstigningen, der beskrives som péyo Oavpa, hvilket viser den store vaegt pad netop genkomsten.
Hvorimod katabasen gennem myten forbindes med sorg, udleser gudindens anabasis glade og
betagelse. Men de to rejser er nodvendigvis uadskillelige.

Katabasen er siledes en initiation bestdende i en rituel ded — Kore—Persephone bortfares til og
giftes 1 dedsriget. Daden er det bedste billede pa, at noget slutter, og alting (i initiationen den
tidligere eksistens) gar tabt. Hertil er knyttet den traumatiske oplevelse af den gamle verdens
sammenbrud. Denne angst og sorg har i hymnen faet en sterk emfase, séledes at accepten af den
nye tilverelse kun skinner igennem i alles accept af fordelingen mellem de to verdener.

Men ikke desto mindre bestar gudinden Kore—Persephones identitet netop af disse to sider. Nar
forst tersklen fra barn til voksen er overskredet, kan initianden ikke g tilbage, idet initiationen
sikrer en irreversibel overgang mellem de to stadier af tilverelsen. Kun gudinden, som inkorporerer
begge sider i sin natur formar dette, og ved at gere det cyklisk banes vejen for alle andre initiander.
Men heller ikke hun kan gé fuldstaendigt tilbage. Ogsé hun er blevet uigenkaldeligt forvandlet og
ma blive 1/3 af aret 1 dedsriget. Hun bevager sig sdledes pa grensen mellem de to verdener og
barer hele tiden, ndr hun befinder sig pa den ene side, den anden i sig.

Kore—Persephone representerer prototypen pa antikkens unge piger, og hendes initiation og
katabasis kan siges at vare prototypen pa een form for katabasis, fordi den i sin gentagelse virker
som et forbillede. Den unge pige har hidtil leget med sine seskende 1 huset, og legen har givet af og

til haft seksuelle undertoner og drejet sig om tilverelsen som voksen kvinde, men en del af

hvorfor hun ogsé skal igennem riter omkring drengens rituelle ded. Disse sker i form af sorgen over ham, som var han
ded. Sddanne sergeriter er vigtige for familien og kan anskues som en del af initiationen.
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forberedelsen af hende er ogsé 'skreemmeriet': Nar du skal giftes, sker 'det, du ved nok'.**> Den unge
piges fascination af den voksne kvindes verden bestar bade af frygt og nysgerrighed. Hun frygter sit
forestdende bryllup, men er ogsé nysgerrig efter at se, hvad der skal ske.

Forberedelsen har flere faser. Man ma formode, at den kvindeinitiation, myten ser ud til at
afspejle, ikke har udgjort selve brylluppet (gamos), men en forberedelse af pigen til dette.
Brylluppet er ikke foregaet i kulten, men inden for hjemmets sfaere (0ikos). At myten selvfolgelig
omhandler dette, er klart, da det er bryllup, pigen skal geres klar til ved at lade hende forsta, at hun
nu mé de (som pige) for at kunne forvandles til kvinde og forestd en kvindes pligter.

I brylluppet ses pigen saledes som reprasenterende et offer, idet hun defloreres, en bledning,
som er forvarslet i menstruationen. Deflorationen er en ded, som forer til nyt liv, og initianden er
efter initiationen 'en to gange fodt'. Det nye liv viser sig ogsd helt konkret ved, at den nygifte kvinde

pé et tidspunkt bliver gravid.**®

For forskeren synes kvindeinitiationer mindre dramatiske end
mandeinitiationer, fordi de i hej grad er knyttet til forandringerne i den unge piges egen krop, men
ikke desto mindre er oplevelsen uden tvivl dramatisk for pigen, der for forste gang meder det
seksuelt mandlige.

Vi skal i tilgangen til denne opfattelse serge for ikke at presse vort eget moderne syn ned over
antikken, for ellers bliver antikkens kvinder let demt undertrykte og udnyttede. Vi star over for
ideen om, at et menneske fades til sin funktion, sin skabne, en id¢, der pa det tidspunkt ikke blev
sat spergsmélstegn ved. En pige fedes til engang at blive hustru og moder. At hun ved siden af at
glaede sig ogsa frygter det nye liv, skal ikke tages som et udtryk for, at hun ikke vil det, men fordi
det er skremmende at skulle skifte identitet. Den mindre autonome rolle, som hun indtager, behever
ikke indebaere undertrykkelse set fra hendes synsvinkel (jvf. pp. 691tf.).

Kore—Persephone-myten fokuserer forst og fremmest pd kensligheden set fra den kvindelige
initiands side. Denne har to sider: Dels ses den religiose oplevelse ud fra denne myte som varende
seksuel, og initiationen dermed som et kensmysterium, dels udstraekkes denne keonslighed ogsa til
hele verden, idet jorden opleves som et modersked, jvf. initiationens kosmiske virkning. At hele
verden opfattes seksuelt, er ikke underligt, seksualitetens store drivkraft og styrke taget i

betragtning.

¥ Penglases afvisning af, at Demeter-hymnen skulle omhandle initiation (jvf. Penglase (1994) pp. 155-57), mé anses
for at veere en ikke holdbar teori (jvf. pp. 101f.).

I modseetning til i dag, hvor de to ken opdrages side om side, var medet med manden et andet for den antikke pige,
og det forestdende bryllup blev ventet badde med spanding og frygt. I Aristoph. Ach. 253-56 priser Dikaiopolis
skemtende den mand, der engang vil fa hans datter til hustru. Han driller ikke pigen med, hvad der vil ske til brylluppet,
men med det efterfolgende samliv. Jvf. ogsa Thomsen (1992) om "Fescennini" og "Fescennina iocatio". Selv om bogen
omhandler Catul, er den relevant pga. Catuls inddragelse af det greeske materiale. Catullus 62 beskriver brudens
modvillighed mod at forlade sin moder, gifte sig og miste sin mgdom, jvf. vv. 21-22, 24, 39-47 og 59.

6 Jvf. f.eks. Plat. Mx. 238a som eksempel pa, hvor grundliggende denne opfattelse er.
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Kvindens kraft forbindes pad denne made til &rets gang og sadekornet, og hele hendes
forvandling fra pige til kvinde beveager sig inden for denne sfaere, hvilket ogsa er tydeligt i hymnen,
hvor Kore—Persephones anabasis og genforening med sin moder er (indirekte) arsag til
hungersnedens opher.*"’

De seksuelle egenskaber overfores saledes pa naturen (verden) og de religigse forhold. Vi er vant
til at anvende betegnelsen "frugtbarhed" i meget begranset forstand, f.eks. nar vi siger, at et ritual
sikrer markens eller kvindens frugtbarhed (jvf. ogsa afsnit 1.2.3). Men det er vigtigt at forsta, at liv
betyder hele verdens eksistens — initiandens oplevelse har som n@vnt kosmisk virkning.

Et naerliggende billede pd kensmysteriet inden for en agerbrugskultur er seedekornet (jvf. afsnit
3.2.3). Det kommes 1 jorden og der (begraves) for at kunne spire. Det hestede korn terskes og
males, som initianden mé knuses gennem initiationen, for at den gamle eksistens kan de og vige

pladsen for en ny. Ogsé jorden, der plajes af ploven, er en velkendt seksuel metafor.**®

Igen hentes
billedet fra agerbruget. Den menneskelige seksualitet bliver pd denne made overfort pa resten af
verden, der opfattes som varende 'den store seksualitet', mens samvaret mellem mand og kvinde
tilsvarende er 'den lille seksualitet'. De to ender som uadskillelige og spejler sé at sige hinanden.**
Mytens tilknytning til Eleusis antyder, at disse forhold overferes pad den eleusinske kult. Kore—
Persephones kvindeinitiation paralleliseres i Demeters (afbrudte) initiation af Demophoon.
Initiationen appliceres m.a.o. pa en sdvel dedelig som mandlig initiand. Selv om dennes pdbegyndte
initiation sker i ild og ikke i form af en katabasis, knytter initiationen alligevel Kore—Persephones

katabasis (initiation) til de dedelige initiander i de eleusinske mysterier.

2.3.2 DISKUSSION AF INITIATION OG KORE-PERSEPHONES SARLIGE RITE DE
PASSAGE

Demeter-hymnens fa oplysninger om Kore—Persephones forlovelse og bryllup indeholder flere
genkendelige elementer fra van Genneps skema. Den praliminale tilstand, tilvaerelsen som barn,
vises ved pigens leg pa engen. Jorden, der abmer sig, og bortforelsen (bruderovet) er en
separationsrite. Demeters sorg over sin datter”” og dennes traumatiske oplevelse af begivenhederne

herer med til separationen, der, som Turner har papeget (jvf. p. 41), er central i initiationen.

7 Lincoln (1981) p. 91 konkluderer, at kvindeinitiation generelt er mere udbredt i agerbrugskulturer.

2 Dette er en meget anvendt seksuel metaphor, jvf. f.eks. Soph. OT 1211-12, 1257, 1485, 1497 og Ant. 569. Cf. ogsi
Taillardat (1965) §§171-78.

2 For en beskrivelse af seksualitetens store rolle og kennenes betydning, jvf. Neutzsky-Wulff (1985) p. 129-30 og
(2000) nr. 2-4. Jvf. ogsa afsnit 3.2.4, note 374.

0 Om sorg, cf. van Gennep (1960) pp. 146-47. Dette element har en tydelig parallel i begravelsesritualer, der ogsé er
at betegne som overgangsriter.
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Transitionsriter navner teksten ikke, 1 og med at brylluppets gamos-del slet ikke beskrives. Kun
navnes de nye timai, som felger pa brylluppet og er en del af inkorporationen, hvortil ogsé herer

indtagelsen af granatablekernen.”’

Et element som navngivningen mi ligeledes ses som en del af
denne.
Calame gengiver en anvendelse af det van Gennepske skema pa myten, hvor Kore—Persephones

1.2? Dette ma bero pa en misforstaet

tilbagekomst til Demeter tolkes som ritualets inkorporerende de
opfattelse af, at indholdssidens tredeling i bortferelse, ophold hos Hades og tilbagelevering svarer
til initiationens tre faser. Men hvis man ser pigens anabasis som inkorporerende, gar hele meningen
med skemaet tabt, fordi det i sa fald ikke er en inkorporation i en ny status, men udtryk for, at hun
vender tilbage til sit udgangspunkt (tilvaerelsen hos sin moder), og det er netop malet med
overgangsriter at bringe initianden sikkert fra en status til en anden ved en irreversibel overgang. At
Kore—Persephone vender delvist tilbage til sin tidligere tilveerelse ma derfor ses som et element i
myten, der star uden for skemaet (jvf. det folgende).

Det serlige ved gudinden Kore—Persephone i forhold til van Genneps skema er, at hun passerer
frem og tilbage gennem disse riter 1 sin arlige cyklus. Som navnt (i afsnit 2.2.7) er initiationens
irreversibilitet, som 1 myten afspejles gennem hendes nye navn og nye status og iser umuligheden i
at vende fuldstendigt tilbage til moderen, til dels ophavet, fordi gudinden som forbillede for
kultens initiander er nedsaget til at vende tilbage, s disse kan gere turen efter. Selve fordelingen
mellem de to verdener dret igennem kan derfor ikke indpasses i skemaet, men ma tolkes som et
udtryk for, at hele skemaet gennemfores arligt. Den delvise oph@velse af irreversibiliteten gelder
kun Kore—Persephone, ikke de dedelige initiander.

Bremmer pépeger, at det i historisk tid udelukkende er aristokratiets unge piger, der deltager i
initiationsritualer i Greekenland.?>® Det ser saledes ud til, at kvindeinitiationen kun har overlevet 1
denne klasse. Generelt er udviklingen ifelge Bremmer den, at det ritual, der, efter at ritualet
omkring puberteten er forsvundet, overtager hele funktionen af at omdanne en ung pige til kvinde,

er selve bryllupsritualet.”®* En kult, hvis funktion er kvindeinitiation med Kore—Persephone som

»! Van Gennep (1960) behandler p. 165 i kap. om begravelser fodeindtagelsen i dedsriget. Som inkorporationsrite
sidestiller han fenomenet med maéltider som generelle inkorporationsriter, f.eks. i en familie. Den specifikke situation i
dedsriget ses ofte i form af et tabu i fortellinger om rejser til denne lokalitet.

52 Calame (1997) p. 122. Calame angiver desvaerre ikke, hvorfra han har denne tolkning, men lader blot dens almene
udbredelse forudsat.

253 Bremmer (1999) p. 71. Flere eksempler angives pp. 69-72. Bremmer opremser p. 69 de typiske elementer i disse
ritualer.

24 Bremmer (1999) p. 71. En graesk bystat, som ogsa i historisk tid har bibeholdt riter omkring pubertet, er Sparta. For
en uddybning, jvf. Brelich (1961) p. 278 og Bremmer (1999) pp. 70 og 73, der ogsé nevner bruderovets centrale
placering i det spartanske bryllupsritual (p. 73).
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model, ma derfor ifolge Bremmer here til pra-historisk tid. Teorier om denne funktion i historisk
tid er dog blevet opstillet angdende de graeske Thesmophoria-fester (jvf. afsnit 3.2.4).°

Ligheden mellem bryllups- og begravelsesritualer er sldende, 1 og med at begge grupper udger
former initiation,”® og der grund til at antage, at den gir langt tilbage i tiden.””’ Mange falles
elementer gir igen i antikkens ceremonier omkring bruden og den dede, f.eks. vaskningen og
indsmeringen med olie, pakladelsen, udsmykningen, bekransningen og fakler. Ogsa granateblet er
som navnt typisk for begge ritualer.>® I Kore—Persephone-myten ses netop den teette sammenhang
mellem initiation (i form af bryllup) og ded, idet katabasen / initiationen beskrives som en rituel
ded.

Den greske litteratur indeholder mange eksempler pd, at dette tema, bryllup — ded / begravelse,
beskrives og anvendes.” Sophokles anvender udpraget temaet i Antigone,*® men ogsi i
Euripides' Hercules Furens jamrer Megara over sine tre dede senner, som nu er tvunget til at gifte
sig med underverdensvaesener og fi Hades til svigerfader.®' Der er ogsd mange paralleller at finde i

de moderne graske sergeviser, moirologia, som kort skal navnes her, da det vidner om faenomenets

dybe redder og persistens i den graske kultur.>**

3 I denne undersogelses afsnit 3.2.4 vil det blive sandsynliggjort, hvordan dette billede af kvindeinitiation kunne
overfores pa den eleusinske kults initiander af begge kon.

256 Dette er tilfaeldet ikke blot i det antikke (og moderne) Graekenland, men over hele verden. Van Gennep beskriver p.
152 en begravelsesceremoni fra Indien. Som en del af ritualet foretages en forlovelsesceremoni mellem den dede og
underverdenen ("ceremony of 'betrothal', or 'union of the deceased with the population of the lower world™) ledsaget af
bryllupssange og fest. Ofte optraeder tilsvarende, i forbindelse med initiationer af levende, riter, hvor initianden
begraves, og der serges og drikkes gravel.

Politis (1914) 217, 14-20 er et moderne grask eksempel pa, at de, der er dede for @gteskabet, til begravelsen klaedes i
bryllupstej. Pigen i den graeske folkevise ma i stedet for sin jordiske eegtemand gifte sig med deden, Charos. For en
meangde paralleller til temaet bryllup & ded, cf. Alexoiu & Dronke (1971). For en behandling af deden anskuet som et
bryllup, cf. Lawson (1910) pp. 546-61. Angéende ligheden mellem bryllups- og begravelsesritualer, cf. Danforth (1982)
p- 33 og Rehm (1994) iser p. 29.

37 Jyf. Alexiou & Dronke (1971) p. 830.

¥ Dode en pige for sit agteskab, blev en loutrophor, som er eksplicit knyttet til denne bryllupsvaskning, ofte opstillet
pé hendes grav (scenerne i vasemalerierne er ofte naesten ens, idet kun smé detaljer skiller afbildningen af ded og
levende). Ogsa studier af den for begravelsen typiske lekyth-vase viser disse treek (eksempelvis Rehm (1994) fig. 9).
XEK-motivet, omtalt p. 38, optraeder ogsa i forbindelse med begravelser, idet den dede fores til underverdenen, ofte af
Hermes. Jvf. Rehm (1994) pp. 30-42 for en gennemgang af alle de her navnte treek.

29 Cf. Alexiou & Dronke (1971) pp. 825ff. for mange antikke eksempler.

260 Ant. 574-75, 653-54, 804-5, 810-16, 891-94, iszr 1204-5 og 1240-41.

' HF 476-84.

262 politis (1914) 207-22 falder alle i kategorien pLotpoddyia Tov KéTm KOGHOL kot Tov X&pov. Zuntz (1971) pp. 400-
2 opstiller en lignende teori pa baggrund af det antikke kildemateriale (jvf. note 116 i afsnit 2.1.3). Denne teori har som
det centrale ogsé almindelige dedelige pigers bryllup med deden og danner séledes en antik parallel til det nygraeske
materiale. Alexiou & Dronke (1971) pp. 846ff. behandler graeske folkeviser.

For en behandling af termen moirologia som omfattende flere former for afsked, herunder bade med den dede og
bruden, cf. Alexiou (1974) pp. 118-22. Alexiou foretager i dette afsnit en interessant parallel-opstilling af moderne
graeske sergeviser sunget henholdsvis for en ded og en brud, der forlader sit barndomshjem. Ligheden i udtryksméade er
slaende. En sadan sammenlignende opstilling ses ogsé hos Danforth (1982) pp. 86-89. Pp. 80-81 citerer han ligeledes en
vise, hvori en ded mand siges at gte deden — den sorte jord er hans hustru: "MV’ wfjte oG TOVTPELTINKO KOl THPO
KoAN yovalko. / TIRpo Ty TAdKa Tebepd, Th podpn YAG Yovalka, / Kt adTe TO AovorETpoda T& " m
yovalkadEpelo.”
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Forestillingen om dedsriget ‘Adng og dets hersker Xépog ligner meget den homeriske. Stedet er
dystert, morkt og trosteslost, og ofte beskrives oplesningen af liget, som spises af slanger, fugle og
Charos selv.’®® Et enkelt sted navnes Charos' kvindelige ledsager Xapévtiooa,*®* en reminiscens
af Persephone. I Sangen om den dede broder, Tov vekpov adeA@ov, kan ses en rest af myten om
Kore—Persephones tilbagevenden fra dedsriget.”*®

Lincoln har foretaget en analyse af Kore—Persephone-myten, hovedsagelig som den er fremstillet
i Demeter-hymnen.?®® Styrken ved denne analyse er Lincolns faenomenologiske vinkel, som lader de
mange fellestrek verden over blive synlige. Dens storste svaghed er Lincolns opfattelse af religion
som et vaern mod en 'kedelig hverdag' (jvf. senere), hvilket ogséd farver hans syn pa kvindeinitiation.
Han er dog nyttig for mange gode enkeltbetragtninger.

I analysen, hvor van Genneps model anvendes og diskuteres, argumenteres der overbevisende
for, at myten herer hjemme i kategorien kvindeinitiation og derfor er udtryk for et 'gammelt lag' i de
eleusinske mysterier.”*’ Det er derfor dette lag, som underseges, idet fokus er pa myten og ikke den
tilknyttede kult.

Lincoln anvender ikke termen katabasis, men forbinder dog ture til underverdenen med
initiation, idet initianden i et af hans eksempler omtales som verende i underverdenen i den tid,
vedkommende holdes isoleret.”*® Initianden gennemgér "literal or figurative death and rebirth" og

befinder sig i limbo mellem to forskellige former for status.*®” Ogsé ideen om initiation som en

263 Politis (1914) 222 giver et eksempel pa den sergelige tilvaerelse. En dod ung pige i Hades savner sin familie, som
hun mener mé serge meget, men de har alle glemt hende. Livet gar videre, men ikke for hende.

264 politis (1914) 220.

265 yisen gengives i Politis (1914) 92 og omtales af Ambatsis (1968) pp. 62-66 (her findes ogsa en overszttelse). En
parallel til myten om Kore—Persephones bortforelse findes ogsa i Danforth (1982) p. 129: "Z10 mpdoivo Aelddio kol
ota kitpivo / pag kAEwov v ‘EAEvn, pog v nnpove / — A& pavoéeg, ‘EAEvn W, va g Byddovpe. / — A vo
PwVaE®, kol TAG VO TNA0YNO®;/ TO 6ToHe BOVA®UEVD, LOVTNAL 6TO A, / KL orDTOG O mkpo-Xdpog Bapodoe
kovtokiég." I modsatning til Kore—Persephone kan Eleni ikke rabe om hjalp, da terkledet, som bindes om den dedes
hage for at undga, at underkaben falder ned, forhindrer hende.

Alexiou (1974) p. 197 viser, at sammenhangen mellem menneskenes og kornets liv og dad ogsa er til stede i moderne
tid: "Etopdit Lov KaBoploTo KL AYoupoBepLoLEVD, / ToV 6 dyovpobepioave ToL Xdapov ol Bepiotddec.” Ogsa Det
Ny Testamente anvender dette billede, jvf. Joh. 12, 24. Cf. ogsé Danforth (1982) p. 97.

268 Lincoln (1981) indeholder en senere bearbejdelse af Lincoln (1979). Analysen er i vasentlige traek den samme.

Tre af hans eksempler er nutidige ritualer, et er uddedt, men huskes stadig af det pageldende samfunds nulevende aldre
mennesker, og endelig er Kore—Persephone-myten det &ldste eksempel, som Lincoln grundet kildematerialets ringe
status ogsa er meget forsigtig med at drage definitive konklusioner ud fra. Der mangler hos Lincoln en stillingtagen til
dateringsspergsmalet, men dette skyldes muligvis, at han som antropolog er vant til en anden kildevurdering og meget
yngre kilder.

7 Denne problemstilling behandles mere indgaende i afsnit 3.2.4 og skal kun lige nzevnes her. Cf. Lincoln (1981) pp.
72-73.

Lincoln (1981) pp. 99-101 forseger en omformulering af van Genneps tredelte model. Forslaget er interessant, fordi
det saetter forkus pa forskellene mellem mande- og kvindeinitiationer. Men da Kore—Persephone-myten som det eneste
af Lincolns eksempler faktisk passer ind i van Genneps model, vil dette forslag ikke blive diskuteret yderligere her. Det
er dog vigtigt, at gore sig klart, at kvindeinitiationer generelt er mere introverte og derfor tilsyneladende mere
udramatiske. En sddan skelnen ses ikke hos van Gennep.

268 Lincoln (1981) pp. 77-78 og 97. Lincoln (1979) pp. 227-28 skriver, at et sadant sprogligt udtryk anvendes af mange
forskellige folkeslag.
%9 Lincoln (1981) p. 78.
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transformation findes hos Lincoln.””® Hertil kommer, som en stotte for min tolkning, en opfattelse
af, at Kore—Persephone er initiandernes mytiske forbillede.””!

Lincolns vigtigste pointe er dog hans beskrivelse af initiationens kosmiske betydning (jvf. p. 56),
fordi den forklarer, hvor stor virkning myten og ritualet har, til forskel fra betegnelsen
"frugtbarhedskult".  Tilsvarende er den misvaekst, Demeter forarsager, eskatologisk, og
genforeningen af moder og datter skal forstis som genoprettelsen af verden.*’*

Det kan til gengaeld undre, at Lincoln afviser, at Kore—Persephone-myten skulle kunne tolkes

273 - - . . . :
7 Hans indvending er, at Hades er pigens onkel sivel pA medrene som faedrene side

som et bryllup.
og derfor ikke kan gifte sig med hende. En onkels rolle er derimod ifelge Lincoln at beskytte sin
niece eller neve. Men taget 1 betragtning, at Zeus og Demeter har et barn sammen, og at incestugse
forhold blandt de greeske guder generelt ikke er unormalt, synes han at afvise @gteskabstolkningen
pa et meget tyndt grundlag. Brylluppet er tveertimod, som det er blevet vist, en meget vigtig del af
Kore—Persephones initiation, og hun omtales i forhold til Hades i utvetydige termer for en hustru
(gvf. vv. 79 og 343).

Lincolns beskrivelse af temaet "play of opposites" (modsatningen mellem mandligt og
kvindeligt) er det svageste punkt i hans typologi over initiationselementer (jvf. ogsd pp. 55f.).2™
Ganske rigtigt bliver den unge pige i madet med det mandlige forst hel og i stand til at inkorporere

bade kvindeligt og mandligt,””

men at det grundliggende forhold de to ken imellem er en kamp,
synes at vare en overdrivelse.”’® Der er snarere tale om to modsztninger, som tilsammen udger en
helhed, hvilket de fleste mytologiers opdeling af verden efter mandlige og kvindelige principper
ogsa er et tegn pd (jvf. afsnit 3.2.4).

Lincoln anskuer kvindens (for os at se) underordnede rolle som neglen til en forstaelse af

271

forskellen pd mande- og kvindeinitiationer.””" Kvinden besidder ikke de samme muligheder som

manden,”’® hvorfor hendes initiation tilsvarende ma 'maskeres' som varende af stor betydning i et
forseg pa at kompensere for dette — hendes position er saledes betydningsfuld kosmisk, ikke

. 2
socialt.””’

2 1 incoln (1979) p. 233: "She will never be Kore, 'the maiden', again. She has matured, become sexualized, died, and
been reborn. Initiation has transformed her, and the myth expresses this in a striking image."

"L Cf. Lincoln (1981) p. 106 og n. 42 for en interessant moderne parallel til Navajo-stammen.

2 Lincoln (1981) pp. 83 og 90.

" Lincoln (1981) p. 77.

™ Denne typologi opstilles af Lincoln (1981) pp. 94ff.; "play of opposites" behandles pp. 97-98.

275 Lincoln (1981) p. 98.

276 Dette synspunkt kommer ofte til udtryk og er grundliggende for Lincolns teori, cf. f.eks. Lincoln (1981) pp. 92-93,
97 og 101-6.

7 Lincoln (1981) p. 101.

8 Lincoln (1981) p. 102: "The only status that is independently theirs, if status it be, is that of a woman."

™ Lincoln (1981) p. 104-5: "To put it in different terms, women's initiation offers a religious compensation for a
sociopolitical deprivation. Or, to put it differently still, it is an opiate for an oppressed class. Debarred from office,
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Maske skyldes dette syn, at han, trods sine beskrivelser af den mytiske tid, legger mere vagt pa
den profane verden og dens magt end pd den religigse (jvf. p. 82 angdende dichotomien helligt —
profant). Dette hanger godt sammen med hans generelle forstielse af ritual og religion, som
ligeledes er pessimistisk. Ritualer, og religion i det hele taget, er til for at give mening i en ellers
kedelig hverdag.?® Dette er en alt for undervurderet rolle at tilkende religion.

Lincoln vurderer kvindeinitiation pd folgende vis: "Women's initiation is a highly ambiguous
rite. To put it in extreme terms, it is simultaneously a ritual of sacrifice and an apotheosis, with the

"281 Dette er en

initiand at once the community's lamb-led-to-slaughter and its deity-in-the-making.
rammende beskrivelse, men ikke, som Lincoln forstar det, fordi der er tale om to separate sider:
Kvinden som offer for manden og, som kompensation, ophgjet til kosmisk status. I initiationen er
offeret, 1 form af jeg'ets / det tidligere menneskes deod, derimod tet forbundet til genfodslen som et
nyt menneske. Det ene er en forudsetning for det andet. Der er ikke tale om modsatninger.

Det har vaeret relevant flere gange gennem analysen at berere diskussionen om kennenes forhold
1 det antikke Grazkenland, fordi mange tolker bortferelsen af Kore—Persephone som
kvindeundertrykkelse. Selv om den antikke graske kvindes position var underordnet manden (forst
fader og siden ®gtemand), er det ikke ensbetydende med, at hun ikke har haft 'plads til at udtrykke
sig', som f.eks. Bremmer ellers konkluderer.***

Rehm kontrasterer 0ikos, som er kvindernes domane, med polis.283

Det er to separate sfzerer, og
vi herer oftest om sidstnevnte. At denne domineres af mandene, mens kvinderne styrer
forstnavnte, kan ikke tages som et generelt udtryk for, at forholdet mellem de to er en kamp.***
Man skal selvfolgelig pd den anden side heller ikke tro, at dette forhold var problemlest, men man
skal veere meget varsom med at overfere vores kensopfattelse pa antikken. Feministernes tendens til
at trekke den amerikanske kvindesag ned over det antikke Graekenland er abenlys og far mange til
at tage afstand til denne forskning.”®> Men ogsé mere 'moderate' fremstillinger som f.eks. Bremmers
indeholder dette syn pd den antikke kvinde som undertrykt.

Jenkins konkluderer ud fra sin ikonografiske undersegelse af bortferelsesmotivet: "To the

question Is there a life after marriage? we may conclude that there is, once the bride has suffered

excluded from positions in which independent power may legitimately be exercised, confined to the lowest social
statuses, women have never had an easy time of it in any culture that has ever existed." (p. 105)

0 Lincoln (1981) pp. 107-8.

! Lincoln (1981) pp. 108-9.

82 Bremmer (1999) pp. 80-81, hvor den graeske mytologi og religion karakteriseres som kvindefjendsk. Bremmer
haevder p. 69, n. 2 at veere den forste fremstilling af graesk religion med et separat kapitel om "gender" (pp. 69-83), men
selv om det er et godt initiativ, virker konklusionen en smule overdrevet.

2 Rehm (1994) pp. 8-9.

¥ Gode eksempler pa handlekraftige kvinder, der ikke virker undertrykte ses hos Aristophanes, f.eks. i Lys.

85 Jvf. f.eks. Passman (1993), hvis gennemgaende pointe er, at Kore—Persephone-myten er en advarsel til kvinder om at
indga eegteskab.
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the rituals that signify her death and rebirth."**® Konklusionen er rammende og beskriver pracist,

hvad det er i brylluppet, Kore—Persephone-myten setter fokus pa.

2.3.3 KONKLUSION: KATABASIS SOM SPATIAL BESKRIVELSE AF INITIATION

I foregdende analyse og tolkning er Demeter-hymnen blevet anvendt som kilde til feenomenet
katabasis, hvilket har fort temaer som initiaton, bryllup og rituel ded med sig. Hymnen har vist sig
at veere en god kilde pé dette punkt, da Kore—Persephones katabasis og efterfelgende anabasis er
uhyre centrale i historien. Dette kan siges 1 nogen grad at opveje det problem, at de konkrete
oplysninger er sa fa.

Mytens katabasis beskriver Kore—Persephones initiation og kan anskues som et spatialt udtryk
for denne initiation, idet afstanden mellem de to former for identitet beskrives som en rejse mellem
to verdener. De folelses- og erkendelsesmaessige omstaendigheder ved den unge piges initiation
beskrives via dette spatiale billede, dvs. at initiationens virkning er udtrykt i spatiale termer. Pa
denne made gengiver myten i en mytologisk sprogbrug de rituelle processer, som man ma forestille
sig, at den tilknyttede kults medlemmer gennemgar.

Det er ogsd vigtigt at bemerke, at initiationen er en rituel ded, idet Kore—Persephone giftes 1
dodsriget med dettes hersker. Som vi skal se, gar dette motiv igen ogsd i den bredere initiation, som
ikke har at gore med overgange mellem barn og voksen (jvf. diskussionen i kap. 3). Man kan derfor
karakterisere Kore—Persephone-myten som et generelt mytisk udtryk for rituel ded.

Det kan indvendes, at Kore—Persephones initiation kun til dels sker i form af en katabasis, idet
selve deflorationen og gamos-ritualet foregar nede i underverdenen, men begge elementer skal ses
som led i samme ritual, hvor katabasen tolkes som separationen og indtraedelsen af
liminaltilstanden, der er sd vigtig for initiationen og danner basis for det identitetsskifte, denne
medferer. Det er derfor berettiget at inkludere begivenhederne i underverdenen i betegnelsen
katabasis og se dette motiv som et samlet udtryk for initiation.

Dette indebaerer ikke, at katabasis skal tolkes som et 'symbol' eller et 'rent billede' i en allegorisk
forstand. Myter anvendes i1 kultsammenhange, ikke som 'en god historie', men til at definere kultens
verdensbillede og det univers, ritualerne udfolder sig inden for.”®” Det er derfor relevant at sperge,
om ogsa de tilknyttede mysterier indeholder en katabasis.

Myten tegner billedet af kvindeinitiation i form af forberedelse til brylluppet og selve dette. Men

der er grund til at tro, at katabasens principper ogsa kan appliceres pa en initiation, som ikke er

% Jenkins (1983) p. 142.
27 Jyf. Vernant, note 28 i afsnit 1.2.4.
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tilknyttet overgangen fra barn til voksen eller et bestemt keon. En sddan undersggelse i forhold til de

eleusinske mysterier vil blive foretaget i naste kapitel.
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3. DISKUSSION OG UNDERSYGELSE AF KATABASIS | DEN ELEUSINSKE KULT OG
DEN KULTISKE KERNE MED INDDRAGELSE OGSA AF ANDRE KILDER

3.1 KATABASION | DEN ELEUSINSKE HELLIGDOM OG EKSISTENSEN AF EN
KATABASIS | MYSTERIERNE

3.1.1 INDLEDENDE BEMARKNINGER OM MYTE-KULT-FORHOLDET

I det foregaende kapitel er det blevet vist, hvordan myten fremstillet i Demeter-hymnen skaber et
univers, som mysteriernes initiander indgar i under initiationen. Overgangen fra Kore—Persephone
til den eleusinske initiand kan tolkes som Demophoon-skikkelsen (jvf. p. 62) og Demeters
nedstigen 1 de dedeliges sfere (jvf. p. 51). Initiationen kan derfor teenkes at indeholde de samme
folelsesmassige forhold (som beskrevet i afsnit 2.2.3 og 2.3.1).

To problemer er til stede ved den forestdende undersogelse af den eleusinske kult og dennes
forhold til myten: Dels viser udgravningerne under telesteriet, at der ikke har eksisteret en kealder,
som initianderne har kunnet stige ned i under det af mange forskere formodede kultdrama. Dels
forekommer hymnens kvindeinitiationstema at sté i et modsetningsforhold til det faktum, at kultens
initiander var af begge kon. De to problemer er forbundne, idet begge herer ind under spergsmaélet
om, hvor taet kulten kan siges at veere pa myten, og om en katabasis kun herer til kvindeinitiation
eller ogsé er overfort pd den eleusinske kult.

Disse to indvendinger, mod henholdsvis eksistensen af en kultisk katabasis og sammenheang
med mytens kvindeinitiation, er hyppige i forskningen og vil blive behandlet i dette kapitel.
Debatten om, hvorvidt myten i hymnen narmere beskriver Thesmophoria-festen, hvis centrale myte
ogsa er Kore—Persephone-myten, og hvis ritual indeholder en kultisk katabasis (jvf. afsnit 3.2.4), er
relevant i denne sammenhang.

Man kan med andre ord sige: Mens den i hymnen beskrevne mytiske katabasis anses for pavist i
foregéende tolkning (jvf. afsnit 2.3.3), er den kultiske katabasis pa dette punkt i underseggelsen kun
en antagelse. Derfor bliver undersogelsens naste skridt at inddrage andet kildemateriale 1 et forsog
pé at belyse denne problemstilling, da Demeter-hymnen i sig selv ikke er tilstreekkeligt vidnesbyrd.

Graf opstiller med henvisning ogsa til Burkert en reekke relevante problemer i forbindelse med et
sadant projekt, at overfore myters indhold pa de tilherende kulter.”*® Det kan diskuteres, hvorvidt vi

kan udlede initiations- eller ritualstrukturerne direkte af fortellingens strukturer (Grafs udtryk), eller

8 Graf (1993) p. 31. Graf refererer til forskningens interesse for initiationsstrukturer i myter, der ikke direkte kan
henfores til tilknyttede antikke institutioner. Han navner parentetisk, at den samme seggen inden for littereere vaerker har
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om der maske snarere er tale om grundliggende tankemenstre, der gar igen savel i myte som i ritual.
I forvejen er det tilmed sveert at skelne initiationsstrukturerne 1 fortellingens egen struktur.

Konsekvensen bliver for Graf, at man enten (ad anden vej) mé pdvise, at den pageldende myte i
antikken hang sammen med den pageldende religiose institution, eller man ma sege efter yderligere
steder i selve kilden, der peger mod denne institution. Sidstnavnte opgave udferes ifelge Graf ikke
altid med den pékraevede metodiske strenghed og omhu.

Grafs overvejelser er relevante, ogsa selv om det, for Demeter-hymnens vedkommende, ma
regnes for tilstraekkeligt pavist, at den er knyttet til Eleusis og de eleusinske mysterier og derfor
afspejler denne kults initiationsstrukturer.”® De metodiske overvejelser er af en lignende karakter,
ndr man vil undersege, 1 hvor stort omfang myten gér igen 1 den tilknyttede kult. Derfor soger ogsé
Graf i sin disputats at klarleegge, om en kultisk katabasis har fundet sted i mysterierne (jvf. naste

afsnit).2”

3.1.2 EKSISTENSEN AF ET KATABASION | ELEUSIS

Den kristne kirkefader Asterios (biskop fra Amaseia i Lilleasien) fra det 4. arh. e.v.t. adresserer

retorisk i sin 10. preediken®”’

det attiske folk og stiller en raekke spergsmadl til deres religion, hvis
kerne han mener udgeres af de eleusinske mysterier: OV kepdAoiov THg ONg BpNOKeELAG TA €V
‘EAevotve pvotnpie ... [ flere (retoriske) speorgsmél uddyber han, hvad vi mi antage for
mysteriernes kendetegn, og navner her 10 xatofdoiov 10 oxotelvov — "den merke (hemmelige)
nedgang (til underverdenen)".””

Asterios skrev denne praediken til sin kristne, lilleasiatiske menighed, som befandt sig langt fra
Eleusis, hvorfor man ikke kan forvente en serlig stor viden om mysterierne hos den. Tidsmaessigt er

der tale om en periode, hvor kristendommen har faet fodfeste og den 'hedenske' gudsdyrkelse

forfolges af kirken. I modsetning til Klemens preges Asterios' skrifter ikke af indgédende kendskab

veret knap sa udbytterig, hvilket arbejder som Rehm (1994) og Lada-Richards (1999) dog er med til at modbevise. Men
han har ret i, at en sddan segen besvarliggares af de pagaldende forfatteres litteraere tilgang til det religiose indhold.
¥ Det er kun Clinton, som forsgger at bevise noget andet (jvf. afsnit 3.2.4).
0 Graf (1974) p. 127: "Nun soll gefragt werden, ob hinter dem ganzen Komplex der eleusinischen Eschatologie die
rituelle Darstellung einer Katabase stehe, in deren Verlauf der Eingeweihte etwas erfahren hétte {iber das Jenseits." Det
skal dog bemeerkes, at han i artiklen (1999) sp. 328 setter spergsmalstegn ved, om katabasis som rituel erfaring har
optradt i andre mysteriekulter end Isis-mysterierne, og hvorvidt fenomenet skal tolkes som "symbolsk dedserfaring".
! Homilia 10, 9 (324) ed. Datema (p. 140).
2 0bk kel 10 KATOBAGLOV TO GKOTELVOV KO ol GERLVOL TOD 1EpoPAEVTOV TPOC TV iépetoy cuVTVXiaL, LOHVOL
TPOG LoVNy; OV, ol Aapmadeg oBfévvovial, kol 6 ToAVG kol dvopiBuntog 8fpog THy cwtnpioy adTtdv elval
Vopi{ovot o €V T® oKOTEY Topd TAV 300 TPATTOUEVC,;

Adjektivet oxotelvov's mening er nok snarere grundbetydningen "merk" end "hemmelig", da der senere i kilden tales
om de slukkede fakler. Som en del af mysterienattens haendelser er denne nedgang heller ikke hemmelig for
initianderne, men sker snarere i morke.
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til den graeske verdens religion.””> Men man kan pa den anden side indvende, at der ikke behover at
vaere tale om forstehdndsviden hos Asterios. Oplysningerne kan vare kommet fra andre, bedre
informerede kristne.

Et nyttigt spergsmaél at stille 1 forbindelse med kildevurderingen er, om det er rimeligt at antage,
at Asterios selv har fundet pa det, han skriver. Svaret herpa mé vare nej. Hvis hans forseg pé at
miskreditere mysterierne skulle virke, ma man mene, at de udstillede detaljer ogsd med stor
sandsynlighed mé vere sande (jvf. p. 19). Det er derfor oplagt at antage, at Asterios ikke ville tale
om et katabasion, hvis ikke kulten havde noget med katabasis at gere.

Pé den anden side kan det ikke udelukkes, at oplysningerne skulle vere ungjagtige, da det er den
lokale menighed med dens mangel pa viden om mysterierne, der er hans mal for denne prediken,
hvilket Asterios md have varet bevidst om. Men det kan ikke afgeres med sikkerhed.

Et andet relevant spergsmal er, om han kan have overfert Thesmophoria-festens kathodos og
anodos pa de eleusinske mysterier.””* Asterios omtaler mysterierne som hele det attiske folks
religiose grundlag, og tager man 1 betragtning, hvor udbredt netop Thesmophoria-festen var i den
greeske verden, kan man ikke udelukke muligheden.

Dette er imidlertid ikke grund nok til helt at afvise kilden. Selv om muligheden for en
misforstielse hos Asterios foreligger, kan det dog heller ikke afvises, at oplysningen skulle here til
de eleusinske mysterier. Kore—Persephone-mytens centrale plads i mysterierne taget i betragtning er
det meget sandsynligt, at kulten i hvert fald har haft noget med en katabasis at gere. Man ma pa
denne baggrund konkludere, at Asterios er en om ikke pélidelig, s& dog sandsynlig mulig kilde, og
fordi den er den eneste, der omhandler katabasis, krever den en behandling.

En analyse af det for denne undersegelse centrale ord katofdociov viser, at betegnelsen
udelukkende er belagt hos sene forfattere.””” Thesaurus Graecae Linguae (TGL) definerer

kotoPdoiov som "Descensus, Locus ubi descenditur", men henviser ogsa til artiklen om

% Mylonas (1961) p. 314. Det er Mylonas' hovedargument for at afvise Asterios, at denne kan have misforstaet, til
hvilken graesk kult oplysningen herte, hans ringe kendskab til grask religion og den store afstand til Eleusis taget i
betragtning.

% Under Thesmophoria-festen benyttedes underjordiske kamre (uéyopor) til anbringelse af ofringerne, og festens 1.
dag kaldes derfor anodos, og nogle gange kathodos, jvf. Deubner (1932) pp. 52 og 54 og Nilsson (1906) p. 321, n. 1.
Cf. ogsa Dahl (1976) p. 71.

295 1.SJ, som sztter ordet lig glosen katéBooic, henviser for korafdoiov's vedkommende til Dam. Isid. 1, 31 og Suid.
s.v. TopOuftov. Damascius (5.-6. arh. e.v.t.) beskriver i et ikke-kristent citat et katabasion i forbindelse med en
Apollon-helligdom. Denne udgares af en fo8poc, et gravet (eller i hvert fald bearbejdet) hul i jorden. Om dette ligger
under selve helligdommens gulv eller laengere nede ad en klippeskraning med helligdommen everst, lader prap. og
verbets sammensatning med Ond og akk. ikke afgere. Dog tyder bemarkningen, at fugle ikke kan flyve henover det
pga. giftige uddunstninger, p4, at dette katabasion skal lokaliseres udenfor og ikke under gulvet, hvilket er et eksempel
pé et katabasion, som ikke skal forstds i Mylonas' betydning (jvf. senere i dette afsnit). Der er dog tale om et hul, dvs.
en arkitektonisk indretning (jvf. p. 77 angéende Trophonios), og ikke et nedgangssted, for de indviede er ifolge
Damascius i stand til uskadte at ga ned i hullet lige til dets inderste krog. Kilden navner desvarre ikke noget om den
rituelle funktion. Suidas (10. arh. e.v.t.) nevner i forbindelse med Kallimachos en nedgang (xatapfdoiov) til Hades'
rige, hvor Demeter under sin segen efter Kore af indbyggerne pa stedet skulle have féaet besked om bortferelsen.
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kotéBacig for betydningen "Locus quidam sub altari".**® Denne swrlige betydning findes

udelukkende hos oldkirkelige forfattere og passer med den kontekst, en kirkefader som Asterios har
forstéet den 1. Men ordet er heller ikke s@rlig hyppigt belagt i denne periode. Da det samtidig i ikke-
kristen sammenhang er en sent belagt glose, opstir spergsméilet, om Asterios udelukkende har
forstaet ordet i denne betydning, dvs. troet, at der var tale om et sadant locus sub altari, eller om
han har forsegt at applicere en term fra sin eget kirkelige sprog pa en anderledes omstendighed ved
de eleusinske mysterier. Dette er en nedvendig overvejelse.

Undersgger man den fysiske udformning af disse oldkirker, bliver det klart, at betydningen af
katabasion ikke er helt entydig, idet der findes flere former for rum: Nogle tidlige kirker havde en
krypt forbundet med kirkerummet via en trappe, som kunne vare placeret i forbindelse med alteret.
Selve krypten kunne vere placeret under koret 1 kirken eller direkte under alteret (i sa fald betegnes
den i den senere litteratur confessio). Dette confessio var i 4. arh. e.v.t. et rum eller en niche i et
monument over en martyrgrav og placeres forst i 5. rh. e.v.t. i forbindelse med alteret.”’ I andre
oldkirker, som var uden krypt, ser man under alteret, et hulrum, der skal skabe den optiske illusion
af en trappe ned til en krypt. Sterrelsen af dette rum kan variere.

Sophocles anferer i sit byzantinske leksikon kotofdciov som vearende lig kotdfocig og
anforer, med henvisning til oldkirkelige forfattere betydningerne: "descent, stairs or steps leading
down to a place".*”® At ordet skulle betegne selve krypten, nevnes ikke, hvilket man ellers skulle
forvente at se tydeligt angivet, hvis dette er tilfeldet, da betegnelsen kpOmtn (lat. crypta) er gammel
og almindeligt anvendt for et sdidant underjordisk rum.

Ordet synes snarere at betegne stedet pa jorden (ogsad nedstigningen, jvf. de omtalte trapper),
hvor nedgangen skal foregd fra, end selve det underjordiske sted, ogsa i en oldkirkelig kontekst.
Sammenligner man de tre leksikalske angivelser, er de alle enige om betydningen "nedstigning" og
"nedstigningssted". Kun TGL angiver, at der kunne vare tale om selve krypten, og det endda kun i
forbindelse med den illusoriske trappe under alteret. De i ordbogen forst angivne betydninger er
imidlertid de to andre.

Bade LSJ og Sophocles angiver i en parentes efter opslagsordet, at dette er lig katdBacic. Man
kan dertil foje, at ordet xatafdoctov i sin neutriske udformning ma angive ikke handlingen fra
verbet kotaPaivery, som kotdPoocig lader til at gere (jvf. afsnit 1.3.2), men en konkretisering eller
tingsliggerelse af denne, et sted, hvor den indeholdte verbalhandling foregér, fordi neutrumsformen

generelt kan tilskrives denne tendens.*”” Dette betyder imidlertid ikke, at en sidan konkretisering

29 T denne artikel star uddybende: "Locus sub altari in quo collocabantur sanctz reliquie, sic dictus quod ad eum
descenderetur."

27 Jvf. Lexicon fiir Theologie ud Kirche s.v. "krypta" og "confessio".

%% Sophocles (1887) bd. 2, s.v. kataBéciov.

% Jvf. Smyth §851.1.
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kun kan tolkes som et rum. Det er mere narliggende, at betegnelsen angiver stedet, hvorfra der
foretages en katabasis, hvilket ordbogerne synes at bekrafte.””

Det lader saledes til, at glosen kan opfattes anderledes, end det traditionelt er blevet gjort.
Konklusionen bliver, at man ikke entydigt kan tolke katabasion som et underjordisk rum, fordi ikke
engang den kirkelige term nedvendigvis dekker over et sddant. Snarere end at betegne selve
rummet, ser man en tendens til, at termen betegner trappen ned. Hvad angér betegnelser for "krypt",
skulle man forvente, at Asterios ville bruge den generelle og pa det tidspunkt almindelige term

39 Denne term har i

kpurth herom, hvis det var et decideret underjordisk rum, han ville betegne.
hvert fald en utvetydig betydning i modsatning til katabasion.

Foucart behandler indgdende Asterios-kilden og hypotetiserede pa baggrund heraf eksistensen af
et "chambre souterraine", som har haft fodfaste i forskningen siden, hvorfor xatoBdciov entydigt

392 Foucarts teori blev imidlertid fremfort, for

ses tolket som et underjordisk kammer.
udgravningerne i Eleusis var afsluttet, og den er siden, med Mylonas i spidsen, blevet afvist, fordi
udgravningerne (som er foretaget helt ned til klippegrunden) ikke har afdakket et rum under

telesteriet.®

Eksempler pa sidanne forskere er Graf, Dietrich og Richardson.’*
En stotte for teorien er dog, at man fra andre steder 1 Graekenland kender sddanne indretninger,

der er at betegne som en 'konstrueret' underverden, f.eks. Trophonios-oraklet ved byen Lebadeia.’®

3% Dermed bliver definitionen af katoBéoiov lig kéodog, jvf. afsnit 1.3.2. Lampe (1961) oversatter katodciov
med "descent" (s.v. xataPpdoiog), og det er under denne betydning, Asterios-kilden er placeret. Under artiklen
kotapooig derimod er angivet som sidste betydning "place beneath the altar for relics” (Asterios navnes ikke i denne
forbindelse), men ogsé her er forstebetydningen "descent".

1 Lampe (1961) oversaetter kpOmtn med "vault".

392 Foucart (1914) pp. 477-79 og 496. Foucart finder isar stotte for sin teori om kultdrama i Plut. fr. 178 (Sandbach)
(jvf. afsnit 3.1.4, pp. 83f.). Graf afviser, at dette fragment skulle stotte teorien om en rituel katabasis i Eleusis (Graf
(1974) p. 138). Flere forskere folger dog Foucart pé dette punkt, f.eks. Pettazzoni, Kern og Segal.

% Mylonas (1961) p. 314 (Asterios behandles pp. 311-16). Jeg er ikke stodt pa nogen, der ikke tolker ordet i denne
betydning. Mylonas skriver p. 314: "... the word Katabasion to the early Christians meant: an underground chamber or
crypt to which one descended; 'a place for relics under the altar.' (Liddell and Scott)." Dette tilsyneladende direkte citat
fra LSJ eksisterer imidlertid ikke. Mylonas kan evt. have konsulteret TGL, men troet at citere LSJ.

3% Jvf. f.eks. Graf (1974) p. 138 og n. 46 og Dietrich (1982) pp. 453-55. Richardson (1974) behandler ikke Asterios og
katabasion direkte, men han afviser p. 25 "Any theory which assumes a full-scale dramatic representation inside the
Telesterion" og begrunder det sammesteds, med henvisning til Noacks afvisning, pa felgende vis: "The Telesterion was
not equipped for such performances, nor for any form of simulated 'underworld-journey' ..." Dette forudsatter, at han
forstar katabasion som en arkitektonisk indretning og en kultisk katabasis som et opfert drama i dertil indrettede
kulisser.

Dietrich (1982) indvender dog imod afvisningen af en kultisk katabasis, men stadig med de fysiske rammer in mente,
pp- 453-54: "But the negative archaeological evidence does not rule out a similar ceremony at Eleusis [som formodet
ved Demeter-mysterierne i Alexandria], even though the Telesterion did not house a natural cave or subterranean
chamber. Neither did Apollo's historic temple at Delphi actually conceal a cave which had been essential to the oracle in
the past. In the classical cult, however, the cave's function was solely preserved as a memory in rite and myth. This was
equally true at Eleusis."

3 Jvf. f.eks. Paus. 9, 39.1-40.2, Plut. Mor. 431c. Ved Trophonios-oraklet er der tydeligt tale om en katabasis i dertil
indrettede fysiske rammer, hvorfor det synes nemmere for forskningen at héndtere (beskrevet i Paus. 9, 39, 9-10). For
disse indretninger generelt, cf. Lada-Richards (1999) p. 54: "Furthermore, outside the classical Athenian frame, the
existence of physical grottoes and artificially built underground chambers / pits (megara, pastoi, thalamai / thalamoi,
mychoi), specifically designated for the performance of secret teletai in the cult of chthonic deities and deities
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Men det beviser ikke, at der altid skal vere sddanne 'fysiske' rammer tilstede, for at vi kan tale om

en kultisk katabasis.**

Det vil 1 hvert fald vaere at afvise muligheden for hurtigt, hvis man ger det
alene pa baggrund af udgravningsresultaterne (jvf. dog ogsa pp. 95f.).

Der er veagtige indvendinger imod denne generelle afvisning. I udgangspunktet er ordet
katabasion, som vist, blevet fortolket for snavert og entydigt uden at overveje andre mulige

betydninger,””’

og det har medfert, at den videre behandling af kildens oplysninger om det
eleusinske katabasion er blevet trukket i en forkert retning. Det er derfor ikke holdbart at afvise
savel Asterios-kilden som en kultisk katabasis (ud fra denne kilde) med belaeg i de arkaologiske
udgravninger.

Bérard mener i trad hermed, at Mylonas er for hard 1 sin dom over Asterios, og konkluderer pa

baggrund af det arkaologiske materiale:
n308

. mais dans tous les cas, le passage chthonien est au
centre du mystére."” Han navner som eksempel Spina-krateren, hvis afbildning tolkes som en rite
de passage, hvorunder prastinden inkarnerer Kore.”® Denne figur er pa vej op af jorden, med
overkroppen oppe.

Burkert afviser ogsa, at en katabasis skulle have fundet 'fysisk' sted, men forseger sig med en
alternativ tolkning. Det totale merke i telesteriet under en del af initiationen har ifelge ham
bevirket, at initianderne folte underverdenen som verende ganske nar, og han synes pa denne made

at foresld en symbolsk katabasis.*"

Han indremmer dog samtidig selve oplevelsen en vis plads og
udelukker derfor ikke fanomenet helt, men eksistensen tillades kun pa et symbolsk plan. Asterios'
kotoPaoiov tolkes som det i telesteriet placerede anaktoron, der ifelge Burkert er blevet forstaet
som indgangen til underverdenen.’"!

Forklaringen er anvendelig, ikke fordi den indremmer katabasis-faanomenet plads uden at bryde
med den gaengse forsknings synspunkter, men fordi den berarer et punkt 1 diskussionen som kultens

historiske udvikling.*"?

Mysterierne optog med tiden flere og flere initiander pr. &r, og man ma
formode, at det oprindelige ritual efterhanden har undergaet @ndringer pga. det voksende antal

deltagere. Hvis en initiationsform oprindeligt er tilpasset en kult med ganske f& deltagere ad gangen

worshipped through mystic rites, suggests that some at least of the ceremonies of initiation were dramatized through the
physical enactment of the initiand's katabasis." Cf. ogsa Albinus (1999) p. 36.

% Det er som forsvar blevet haevdet, at stedets hellige 'grotte' Ploutonion skal identificeres med katabasion, men
Mylonas modsetter sig p. 314, n. 74 med det argument, at hulen niveaumessigt befinder sig hejere i terrenet og derfor
ikke kan vere et nedstigningssted. Foucart indvender selv p. 478, n. 1, at hans pastdede kammer ikke er fundet under
udgravningerne og afviser i denne forbindelse Ploutonion-teorien med det argument, at det skal befinde sig i telesteriet.
Udgravningerne var jo heller ikke afsluttet p& hans tid. Dietrich (1982) pp. 454-55 opfatter den eleusinske hule /
Ploutonion som en bevidst arkaisering af den oprindelige idé med katabaseis foretaget i huler.

397 Jeg er i hvert fald ikke stedt pa sadanne overvejelser nogen steder.

398 Bérard (1974) p. 102.

39 Bérard (1974) p. 102 og planche 8, fig. 30 (Cratére de Spina T 579; ARV2 612, 1).

319 Burkert (1983) p. 280: "Yet the darkness of the sealed room may well have evoked a sense of nearness to Hades."
' Burkert (1983) p. 284, n. 47. Burkert henviser p. 280, n. 28 til anden kilde Lukian Katapl. 22, 644, men denne
refererer kun til "det totale marke" og naevner ikke noget katabasion.
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(piger savel som, senere, initiander af begge ken), vil man kunne forvente en oplesning, nar flere og
flere optages pa samme tid.*"?

Det er klart, at sddanne historiske udviklingsfaktorer skal tages med i undersegelsen, og Burkerts
teori synes at passe pa et kulttrin, hvor antallet af deltagere allerede er séa stort, at katabasen er
blevet nasten symbolsk, dvs. erstattet af en simuleret katabasis. Men selv om den historiske faktor
er vigtig i diskussionen om en kultisk katabasis, betyder dét, at denne sandsynligvis med tiden
overgér til at blive en simuleret rejse, ikke, at diskussionen om den oprindelige form, ikke er
relevant.

Det betyder ikke, at en kultisk katabasis gennem hele mysteriernes levetid, ogsd i den mere
oprindelige kult, kan geres afhangig udelukkende af fysiske (arkitektoniske) rammer, der kan
fungere som kulisser omkring en simuleret rejse. Selv om et ritual med tiden kommer lengere og
leengere vek fra det oprindelige grundlag, hvilket er normalt i religiose sammenhange, har idé-
indholdet en tendens til at forblive det samme (selv om den oprindelige mening kan blive glemt),
fordi myten antages at fastholde dette. Derfor ma man antage, at katabasis-faanomenets generelle
spatiale udtryk for rituel ded (jvf. konklusionen i afsnit 2.3.3) har udgjort rammerne omkring
initiationen 1 Eleusis.

Hertil kommer et andet punkt i tolkningen af teksten hos Asterios. Sidestillet med xatafédciov
nevnes de ting (ol cvvtuyion), der sker mellem hierophanten og prestinden, mens de er alene i
morket, hvilket af folket, med Asterios' kristent farvede ordvalg, regnes for dets redning (tnv
cotnplay), jvf. ogsa initiationens kosmiske betydning i Kore—Persephone-myten (pp. 56 og 69).
Det er tydeligt, at katabasion og hieros gamos forbindes, men pracist hvilken indbyrdes
sammenhang, de to elementer har med hinanden, angives ikke klart, da de i s@tningen blot
sidestilles med xoi. Denne viden forudseettes kendt.*"

Men forskningen antager traditionelt, at hieros gamos fandt sted i katabasion, hvilket skyldes
tolkningen af dette som et rum.”'” Asterios navner blot, at prast og prastinde er sammen i merket,
efter at faklerne er blevet slukket, T év T® ox0T® Topa TOV dVO TPoTTOLEVX, 0g sidestiller

hierogamiet med nedgangsstedet eller nedgangen til underverdenen. Det mest sandsynlige bud pa

12 Dette er dog ikke Burkerts egen intention med teorien.

313 Richardson (1974) p. 25 giver en malende beskrivelse af, hvordan maske flere tusinde initiander farer rundt pa det
hellige omrade i deres sogen efter Kore—Persephone under det formodede kultdrama. Jvf. ogsa Rohde (1925) pp. 226-
27.

314 Her vil kun katabasion blive behandlet, da det er dette ordvalg i kilden, som har interesse for den overordnede
undersogelse. Hvorfor et hieros gamos ikke er fremmed for kulten, vil kort blive berert i afsnit 3.2.4 om de eleusinske
mysterier som kensmysterier, men en behandling heraf er ikke undersegelsens hovedsigte. Richardson (1974) tager ikke
stilling til spergsmalet, og hierogamiet afvises af Nilsson (1967) bd. 1, pp. 661-62, men accepteres af Deubner (1932)
pp. 84ff.

13 Jvf. allerede Foucart (1914) pp. 478-79 og 495-96.
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en forklaring er, at dette foregir nede 1 underverdenen. Men, for endnu en gang at pointere dette,
Asterios angiver ikke, at hierogamiet skulle forega i et separat rum.

Forbindelsen mellem katabasion og hieros gamos rejser spergsmélet om, hvem der er aktererne i
en eventuel kultisk katabasis (pa dette punkt er der ingen hjaelp at hente i Demeter-hymnen). Graf
vurderer, at Asterios udelukkende forbinder denne med praesten og prastinden og derfor ikke med
kultens initiander,’'® men dette modsiger formélet med et kultdrama. Det er tvaertimod dette dramas
funktion at gere myten narverende for kultens medlemmer.

Hvis hierogamiet er at forstd som en katabasis, deltager ogsa initianderne i denne rejse til
underverdenen. Nedstigningsstedet i telesteriet er saledes ikke kun beregnet til prasts og praestindes
brug. Foucart, der ogsa forbinder hieros gamos med katabasion, teoretiserer derimod samtidig en
rejse for initianderne gennem underverdenen under kultdramaet.*'’

Det ma konkluderes, at Asterios' pracise brug af ordet xotoapdciov ikke kan fastslas med
sikkerhed, men det er sandsynligt, at betegnelsen er for nedgangsstedet til underverdenen. Glosen
knyttes endvidere til begivenheder, der indikerer et kultdrama. Om kirkefaderen brugte den
neutriske form bevidst eller anvendte den, fordi det var en term, han kendte fra sin egen oldkirkelige
kontekst, er heller ikke muligt at afgore.

Men man kan konkludere, at det, at han navner et katabasion i Eleusis, desuagtet dette ords
specifikke betydning, indikerer, at katabasis-faanomenet var centralt i den eleusinske kult (og i det
mindste var bevaret 1 kulten pa Asterios' tid 1 form af det oprindelige religiose idé-indhold). Kilden
kan derfor anvendes til at sandsynliggere en kultisk katabasis og stetter dermed Demeter-hymnens
indikation af katabasis-fanomenets centrale placering (jvf. p. 63 og 71).

Hvis katabasion ikke skal tolkes som et underjordisk rum og dermed geres afthengig af fysiske /
arkitektoniske kriterier, bliver naste trin 1 undersggelsen at overveje, hvilke andre rammer dette
nedgangssted skal forstds inden for. Som det er blevet antydet, athenger meget af forstaelsen af den
religiose oplevelse, initianderne gennemgér under initiationen. I naste afsnit vil metodetilgangen til

en sddan oplevelse blive diskuteret.

316 Graf (1974) p. 138, n. 46.

317 Foucart (1914) pp. 392-93. Han skriver p. 392: "Le voyage des mystes & travers les régions du monde inférieur,
figurées dans le télestérion, est un fait généralement admis." Hans teori om mysteriernes agyptiske oprindelse synes
dog ikke plausibel; for en kritik heraf, jvf. f.eks. Farnell (1896-1909) bd. 3 pp. 192-93.
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3.1.3 KATABASIS OG KULTDRAMA - METODISKE OVERVEJELSER

318
Der er

Den kontekst, mange forskere indsetter kultens eventuelle katabasis i, er kultdramaet.
to mader, hvorpa dette anskues: Man kan opfatte det som et blot og bart skuespil i dertil opstillede
kulisser, i.e. som en slags 'skolekomedie', hvor deltagerne spiller de tildelte roller efter bedste evne.
Eller kultdramaet kan forstds som en iscenesettelse (aktivering) af en myte, hvor deltagerne, savel
praesteskabet som kultens evrige medlemmer, bliver eet med myten og deres 'roller' og dermed
forandres gennem handlingen.

Er man af den ferste opfattelse, har kulisserne en afgerende rolle, fordi de er med til at geore
dramaet sé virkelighedstro som muligt, og findes disse efterfolgende ikke under de arkaologiske
udgravninger, ma antagelsen af denne del af dramaet forkastes. Men antages det, at et kultdrama
medferer en religigs oplevelse hos deltageren, er vinklen pa problematikken en anden, idet man mé
soge at forsta denne religiose oplevelse. Det betyder ikke, at de fysiske rammer nu ingen betydning
har (jvf. de mange konstruerede udgaver af underverdenen rundt om i Grakenland), men at den
bliver mindre, da de ikke lengere som den eneste faktor er afgerende for, om f.eks. en katabasis
kan finde sted.

Der er imidlertid mange problemer forbundet med en beskrivelse af den religigse oplevelse og
dens mekanismer, fordi den igen og igen synes at komme 1 konflikt med den normale definition pa
videnskabelighed. Vi har at gere med faktorer, som ikke er verificer- eller falsificerbare inden for
disse rammer. Som filolog er man nedt til at inddrage religionsvidenskabelige teorier, men ogsa
inden for denne forskning eksisterer problemet.

Hvis initianderne, ifolge denne opfattelse, ikke har et underjordisk kammer at foretage en
katabasis i, eller forestiller sig, at morket i telesteriet er underverdenen, kan denne katabasis ikke
finde sted. At initianden under den religiose oplevelse kan besoge underverdenen sé virkeligt, som
man kan besgge et andet land, anses ikke for holdbar teori, hvis ikke vi skal gribe til et begreb som
tro og betegnelsen symbolsk. Og pa denne méade ender forskeren med at sige, at det kun er noget,
den pagaldende gruppe mennesker har forestillet sig.

Forskningen kan maske indremme 'en dndelig virkelighed' plads, men denne passer ikke med de
videnskabelige kriterier, der skal til for at demme noget 'sandt' eller 'virkeligt'. Problemet skyldes
forskellige definitioner pa virkelighed. Den antikke graekers definition kan ikke forventes at vare

den samme som vores. Og skal man som forsker sgge at forstd det graeske verdensbillede, som

318 Diskussionen om, hvorvidt man kan antage eksistensen af et kultdrama i Eleusis, er for stor til at kunne refereres her,
jvf. f.eks. Mylonas (1961) pp. 261ff., der accepterer det, og Richardson (1974) p. 25 for en skeptisk tilgang. Jeg
godtager og forudsetter i denne undersogelse dets eksistens, hvilket skyldes den valgte tilgang til myte—kult-forholdet
(vf. pp. 9f.). For diskussion om den historiske udvikling i denne forbindelse, cf. pp. 78f. De mange detaljer i
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religionen er sé stor en del af, er man nedt til at prove at g ind pa dette verdensbilledes premisser,
hvor vanskeligt det end er.

Som filolog er man vant til at tage det sproglige meget alvorligt, hvilket ogsd mé overfores pa
tekstens indhold. Filologien arbejder med meget konkrete faktorer (hvilket er dens bidrag til
discipliner som f.eks. religionsvidenskab), og ogsa hvad angér et religiost indhold, ber man forsege
sig med en sd bogstavelig forstidclse som muligt. Hvis en kultisk katabasis udspringer af den
tilherende myte, md man antage, at den mytiske beskrivelse, som er meget konkret folelsesmassigt
(jvf. afsnit 2.2.3 0g 2.3.1), ogsd mé tegne billedet af initiationen i kulten.

En tilgang er at anskue myten og det mytologiske sprog som konstituerende det univers, kulten
udfolder sig inden for.’"” Mytens univers bliver kultens i kultdramaet. Anskuer man disse storrelser
som verende sé tette, ma konsekvensen deraf ogsa blive, at katabasis indremmes en lige sa central
plads i kulten som i myten (jvf. afsnit 2.3.3), hvis der skal vare overensstemmelse mellem de to
storrelser.

Men, hvad forskningen i de eleusinske mysterier angar, er der en tendens til at overse dette,
hvilket til dels ma skyldes manglen pa kilder til at belyse netop den kultiske katabasis. Sa lenge
fortolkningen beskeftiger sig med myten, fir forstaelsen vide rammer at udspille sig indenfor. Men
nar undersggelsen overfores pa kulten, glemmes det mytologiske univers, og i stedet fokuseres der
pa materielle fakta, sdsom udgravninger. Myter anses for 'gode historier', mens kultens fysiske og
arkitektoniske rammer udger de virkelige fakta. Derfor afvises forstnevnte ofte indirekte som
opdigtet materiale, hvor alt kan lade sig gore, fordi det er fantasi.

I trdd hermed ses ogsé forskningens tendens til at sege efter ord og formler i jagten pa de
eleusinske mysteriers mysterium, der anskues som 'en foredraget hemmelig lare', og dette er med til
at treekke den endnu lengere vak fra forstaelsen af religion som oplevelse af det guddommelige.

Den religiose oplevelse indebarer imidlertid andre erkendelsemessige forhold og kriterier pa
virkelighed. I forseget pa en beskrivelse fremstir et markant traek: Oplevelsen ma forst og fremmest
indebere opnéelsen af, hvad vi definerer som 'en anden tilstand', méske bedst kendt i form af
trancetilstande, f.eks. shamaners 'andeflugt' (jvf. ogsé note 361). Den pagaeldende person gar fra den
profane sfare over i en religios, for at anvende sondringen mellem helligt og profant, hvor
profansfarens regler ophaves og erstattes af det mytiske univers.**

Hertil kommer, at den antikke opfattelse af krop og sjel (for Platon og filosofiens gennembrud)

ikke har varet den samme som vores. Dichotomien var ikke sa udtalt, og den grundliggende

kultdramaet vil ikke blive diskuteret ud over spergsmélet om katabasis. Det ma vere rimeligt at antage, at en rituel
katabasis, hvis den indgik i kulten, ma have hert til begivenhederne omkring dette drama.
319 Denne tilgang ses hos den myte—ritual-skole, jeg leegger mig op ad, jvf. pp. 9f.
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skelnen mellem fysisk og psykisk, som vi kender i dag, var ikke til stede i samme grad. Derfor kan
en initiatorisk genfodsel af den antikke greeker opleves som en destruktion og reintegration af
kroppen, hvilket er definitonen pé den rituelle ded.

Der findes dog tiltag i forskningen til en alternativ tilgang til studiet af den religiose oplevelse
(jvf. afsnit 1.2.5 og kap. 4). F.eks. har Burkert flere gange forsegt at inddrage biologiske teorier i sin
forskning, men opnér ikke s& anderledes en synsvinkel, som der nok er brug for.**!

I denne undersogelses konkrete sammenhang er det vigtigt at stille det spergsmal til metoden,
hvorvidt det er metodisk forsvarligt udelukkende at vurdere eksistensen af en katabasis i den
eleusinske kult ud fra de arkaologiske fund eller mangel pa samme. Mit svar er, i henhold til
ovenstaende tolkning af Asterios-kilden og en anskuelse af katabasis-fanomenet som religios

oplevelse, at et sddant vurderingsgrundlag ikke er tilstreekkeligt.

3.1.4 DE ANTIKKE KILDERS BESKRIVELSE AF DEN RELIGIGSE OPLEVELSE

Bade i Demeter-hymnen og det evrige kildemateriale til de eleusinske mysterier findes der
indikationer pé, at det er en sddan oplevelse, man skal lede efter, nir man seger at beskrive
mysteriernes kerne.*”* F.eks. udszttes de eleusinske initiander ifolge Aristoteles for en form for
pavirkning, der hensatter dem i en anden stemning eller tilstand.’” De skal ikke laere noget (od
poBety), dvs. modtage en verbalt kommunikeret viden, men de udsettes derimod for en pavirkning
og s&ttes 1 en bestemt tilstand (TaBelv kol dratedfvarL).

324

Aristoteles' udsagn stettes af Themistios-kilden (Plutark fr. 178).””" I et skrift om, hvordan det

gér sjelen efter deden, sammenlignes det at do med det, initianderne i1 "de store mysterier" (ot
tedeTolg peydiog xatopyrolopevor) skal igennem. Derfor, forklares det, ligner ordet for at do

(tehevtay) ordet for at blive indviet (teheioOon), og den ene handling ligner den anden.’”

320 Jvf. f.eks. Eliade (1993). En sddan dichotomi er nyttig at arbejde med, fordi den kan forklare, hvordan sadanne
religiose oplevelser kan finde sted, idet det mytiske univers aktiveres. Den forklarer ogsé, hvordan de to sfeerer har hver
sit seet regler.

21 Burkert (1979) pp. 35-39 og 57-58 om Kore—Persephone. Tilgangen praeger hele Burkert (1996).

322 Kun f reprasentative eksempler vil blive behandlet her.

323 Aristot. fr. 15 (Rose): ko®dmep "ApLoToTéANg GELOT TOVG TEAOVIEVOUS 0D LOBETLY Tt Selv GAAY ToETY Kol
drotedijvat, dnAovoTt yevopévoug émtndeiove. Kilden er sen, men regnes for palidelig.

2% Teksten er gengivet hos Stobaios 4, 52, 49 under Themistios' navn (4. arh. e.v.t.), men det er alment antaget, at
fragmentet er af Plutark (= Plut. fr. 178 (Sandbach)). Ved siden af Asterios-kilden har denne kilde vaeret anvendt som
statte for teorien om en rituel katabasis, jvf. Foucart (1914) pp. 393ff., men bade Mylonas (1961) p. 265 og Graf (1974)
p. 138 afviser dette. Kildens verdi pa dette punkt er saledes omdiskuteret. I denne undersggelse vil den blive anvendt
som en kilde, der vidner om den religigse oplevelses centrale plads i mysterierne. Dens beskrivelse af oplevelsen
beviser ikke, men er med til at sandsynliggere, at en kultisk katabasis fandt sted i initiationen. Der citeres efter
Sandbachs udgave (Loeb, Plut. Mor. bd. 15, 1969). Jvf. ogsa Turner (1967) p. 96 om dedens rolle.

33 810 kod 1O pApor T@ PAROTL Kol TO Epyov Td Epym 10D TeELeVTEV Kol TeheloBon mpoototke. (Sandbach)
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Dernast nvnes strabadser, som béade initianden og den dedes sjal skal igennem.**® Disse ligner
meget Aristoteles-beskrivelsen, men med den forskel, at provelserne kunne ligne en beskrivelse af
en rejse til Elysion, idet turen gennem merket afsluttes med, at et forunderligt lys (edc Tt
Barvpdiotov) kommer til syne (jvf. afsnit 3.2.1) og dernzest enge.’”’ P4 trods af denne tilsyneladende
lighed med en katabasis skal man vere varsom med at anvende kilden som bevis for en kultisk
katabasis, men den kan som navnt bruges til at sandsynliggere en sadan.

Ogsa Demeter-hymnen selv legger vaegt pa, at gudindens mysterieriter (t&d” v. 480 henviser til
v. 476's Opyla) er noget, man Ser (6momev v. 480), hvilket stotter teorien om oplevelse og
kultdrama i modsatning til en foredraget lere (vf. p. 82). Derfor skal pébudet om
hemmeligholdelse heller ikke forstds séledes, at der eksisterede en hemmelighed, som de initierede
ikke matte viderebringe, men at den religiose oplevelse slet ikke kan hverken fortelles videre eller
genskabes i handling uden at fremsta som meningslos.***

Oplevelsens centrale rolle betones, som det ses i1 fortolkningen (jvf. isa@r afsnit 2.2.3 og 2.3.1)
steerkt igennem hele hymnen, idet Kore—Persephone i sin passive rolle udsettes for en traumatisk
situation. Vagten er ikke pa erkendelse gennem en lare, men netop gennem oplevelse, der
medforer en metamorfose af initianden (jvf. tilverelsen henholdsvis som Kore og Persephone,
afsnit 2.2.4 0g 2.2.5).

En modvagt i forhold til den gaengse metode udger en forsker som W.F. Otto, der teoretiserede,
at graekerne var i stand til at opleve deres guder direkte.’*® Kultdramaet var for ham ikke et skuespil,
men en pakaldelse og efterfolgende tilsynekomst af Kore—Persephone og Demeter.**° T forbindelse

med Kore—Persephones tilsynekomst blev fremvist et kornaks (jvf. note 360), der var gudindens

326 pAdvon T Tp@TOL Kol TEPLSPOHLOL KOTMSELG Kal S 6KOTOVG TIVEg DromTol mopelon Kol dTéAeoTOL, E1TOL TTPO

700 TELOVG ADTOD TA dELVAL TAVTO, PPLKN Kol TPOUOG kol 18pmg kol Bdpfog. (Sandbach)
327 ¢k 8¢ T00TOV PAC TL BOWIAGIOV ATAVINCEY Kol TOTOL Kalopol Kol AELMVES EBEEQVTO, POVOC Kol Xopetog
KOl CEPLVOTNTOG AKOVGHLATOV 1lEpDV Kol PUOUATOV aylwv Exovteg (Sandbach)

Eliade (1975) pp. 108-9 accepterer muligheden af en katabasis ("symbolic descent to Hell") i de eleusinske mysterier
pga. ordspillet i dette fragment.
328 Jvf. ogsa Burkert (1987) p. 9; (1983) p. 252: "Told on the street, then, the secret of the mysteries is no blessing, no
gain; rather, it is a nothing, like faerie-gold that turns to charcoal by daylight." Dette vidner ogsa retssagen om
profaneringen af mysterierne i 415 f.v.t. om. Kilderne hertil betoner gentagne gange, at der var tale om en genskabelse
af et kultdrama, f.eks. Andoc. 1, 11: ta pvothpia morodvta, jvi. Lada-Richards (1999) p. 82 og Burkert (1983) p. 287.
39 F eks. Otto (1959) pp. 334-37. Otto tager (p. 332) papyrus-fragmentet fra Milano (Pap. d. R. Univ. Milano ed.
Vogliano bd. 1, p. 177) som bevis herpa. Det omhandler Herakles' afstandtagen til de eleusinske mysterier, som han
nagtes initiation i. Og Herakles siger som modangreb, at han alligevel ikke kan lere noget i Eleusis, da han allerede
under sin egen katabasis har set Kore. Denne kilde, som er fra Hadrians tid, er desuden med til at sandsynliggere
teorien om, at Kore—Persephones tilsynekomst skulle udgere et centralt element i mysterierne. Ogsa Graf (1974) p. 139
anerkender den religigse oplevelse, men vurderer, at vi ikke kan sige noget om dens enkelte elementer.
30 Bt godt argument er, at der i de ellers udforlige overleverede regnskaber for den eleusinske kult, ikke navnes
udgifter til remedier o.lign., som kunne antyde, at der var tale om et skuespil, jvf. Otto (1959) p. 331.
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forste mytiske genkomst fra dedsriget.”"

af hende.

Dette skal ses som en forelgber for den direkte oplevelse

Otto kommer ikke ind péd yderligere specifikke detaljer, fordi han mener, at de ikke kan
udtenkes med sikkerhed. Hvad han derimod udtaler sig om, er den generelle oplevelse og dennes
indvirkning pa initianderne, hvilket er hans store styrke, fordi hans forklaringer synes
velargumenterede. F.eks. sammenligner han, for at komme en forstaelse af selve oplevelsessiden
nermere, med moderne orientalske ritualer.>*

Forskningen kritiseres sammesteds for at stoppe sin undersegelse for dette punkt, hvor
forstéelsen af netop oplevelsen skal sgges. Det resulterer i, at argumenter som prasteskabets evner
for skuespil o.lign. anvendes for at forklare det store indtryk pa initianderne, som kilderne generelt
omtaler.

Hvad der sker, er ifelge Otto felgende: "Die zum Schauen berufenen Mysten standen in einem
wesenhaften Zusammenhang mit dem Geschehen, dessen Zeugen sie sein durften. Sie waren durch
das vorangegangene Ritual, das Fasten, das Trinken des Mischtranks u.a., der Goéttin selbst
angendhert und zu ihren Angehdrigen geworden. Sie waren selbst gewissermassen in den heiligen
Mythos aufgenommen, in eben den Mythos, der in diesem ungeheuren Augenblick Wirklichkeit
wurde."**?

Det, initianderne er vidner til, er altsa ikke et skuespil, men gudindens tilstedevarelse og en
virkeliggorelse af myten.”** Han skriver desuden som et godt argument for den religiose oplevelse,
at et drama kun kan have frembragt en sadan effekt, hvis initianderne vidste, at det ikke var rent
skuespil, men derimod virkelighed.”®® Otto indremmer siledes den religiose oplevelse en meget
central plads og en altafgerende funktion i mysterierne. Han inkluderer ikke i sine overvejelser
angdende kultdramaet en katabasis foretaget af initianderne selv, men behandler udelukkende
Kore—Persephones tilsynekomst efter opholdet i underverdenen. Heller ikke Asterios' katabasion
har han nogen bemarkninger til.

Teoriens styrke er dens alternative tilgang til studiet af den religiose oplevelse, som ogsé
redefinerer begrebet myte og setter det i forhold til kult: "Was ist denn Mythos? Eine alte
Geschichte, von den Vorfahren erlebt und den Nachkommen vererbt. Aber die Vergangenheit ist
nur die eine Seite von ihm. Aus ihr allein konnte er nicht leben. Der echte Mythos ist untrennbar mit

dem Kultus verbunden. Das Einst ist zugleich auch ein Jetzt, das Gewesen zugleich lebendiges

31 Otto (1959) p.330: "... sie [die Kornahre] ist die Erscheinung der Persephone selbst, ihr mythisches erstes
Wiederkommen, nach dem Abstieg ins Totenreich, in der Gestalt der Feldfrucht."

32 Otto (1959) p. 334.

333 Otto (1959) p. 334; jvf. ogsd Eliade (1975) p. 108. De to forskeres teorier ligner hinanden pa dette punkt.
34 Otto (1959) p. 335.

35 Otto (1959) p. 327.
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Geschehen. Nur in der Doppelheit und Einheit von damals und heute erfiillt der Mythos sein wahres
Wesen. Der Kultus ist die Form seiner Gegenwart ..."*>°

Med disse ord har han givet en precis og rammmende beskrivelse af mytens natur og, vigtigt for
denne sammenhang, beskrevet forholdet mellem myte og kult. I kraft af det mytologiske sprog og
begrebsunivers kan myten siges at danne bro mellem 'hverdagslivet' og den religiose oplevelse.
Myten udger séledes rammerne omkring kultens oplevelsesunivers. Hvad vi har at gere med 1 sddan
en undersogelse, er et begrebsunivers, som er ganske anderledes end vores.

Det synes saledes sikkert, at bade Demeter-hymnen og flere andre antikke kilder understatter
teorien om en religios oplevelse som centrum i de eleusinske mysterier. At denne skulle foregd i
form af en katabasis, siger sidstnevnte derimod ikke noget om — kun Plutark-fragmentet antyder
noget sddant. Men da dette element, ud fra Kore—Persephone-myten og Asterios-kilden, synes at
vaere centralt i kulten, ma man formode, at der eksisterer en sammenhang mellem katabasis og den

religiose oplevelse under kultdramaet. I det felgende afsnit (3.2) vil det derfor blive forsegt

sandsynliggjort, hvordan Kore—Persephone-mytens rituelle ded kan vare overfort pd kulten.

3.2 KATABASIS OG INITIATION SOM RITUEL (OPLEVET) D@D

3.2.1 KILDERNE OM DEN INITIEREDES FORDELE

Mange kilder beskriver de initieredes fordele, og der laegges altid stor veegt pa forskellen mellem
initierede og ikke-initierede. Fordelenes art beskrives generelt som bererende to forhold: Et rigere
liv og en bedre skabne efter doden.™’

Demeter-hymnen selv beskriver to steder disse forhold (vv. 480-82 og 486-89, jvf. ogsé p. 84).
Adjektivet 6ABrog, der her (vv. 480 og 486) og andre steder bruges til at beskrive den initieredes
lykke, anvendes oftest i forbindelse med lykke og velsignelse i form af jordiske goder, hvilket er en

338

vigtig pointe i forstaelsen af de initieredes fordele.”” Den initierede er 6ABiog, fordi vedkommende

har 148’ [i.e. 6pyla] Omwnev v. 480, modsat den uindviede, som ikke vil fi samme skabne efter
deden, 6¢ & dteAng lepdv, G T GUpLOpOG, 0D mod  Opoilwv / aloav €xel EOLeVHS Ttep VIO LOE®

gbphevTL. vv. 481-82.%%

3% Otto (1959) p. 334.

37 Her gives kun f3, reprasentative eksempler, men cf. f.eks. ogsa Pi. fr. 121 (Bowra) og Soph. fr. 837 (Pearson). For
flere eksempler og en gennemgang heraf, cf. Richardson (1974) pp. 310-14. Cf. ogsé Burkert (1983) pp. 254-55.

338 Jvf. f.eks. Od. 17, 420, Hes. Op. 826, Hdt. 8, 75, hvor ordet anvendes uden for mysteriesammenhang. Rohde (1925)
p. 228 skriver: "The light that fell from beyond was not so blinding that it made all things on this earth seem dark and
mean."

P9V, 482. pbipevog viser, at det her drejer sig om den biologiske ded, og ikke den rituelle.
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Dette stemmer overens med beskrivelsen vv. 486-89, ifelge hvilken de eleusinske gudinder
sender ITAoVtog (den personificerede rigdom, velstand og bringer af &pevog v. 489) til den
initieredes 0ikos. Denne guddom beskrives v. 488 som €péotiov — herende til arneguderne (8eoi
¢péotior), dvs. betragtes som en essentiel faktor i den sfaere, hjemmet og familien udger.’* Et
argument for, at lykken forst og fremmest anskues som jordisk, er, at Demeter i henhold til
Demeter-hymnens epitheta &yAaoxépmog (v. 4) og ayraddmpog (vv. 54, 192, 492) ikke kun er
giveren af kornet, men ogsa af alle andre gode afgroder.’"!

Initiation i de eleusinske mysterier sikrer altsa rigdom og gudindernes gunst (for sidstnaevnte, cf.
vv. 486-87). Hertil kommer et hab om en bedre skabne efter doden end de ikke-initierede, som
beskrevet vv. 481-82. Adjektivet 6APiog knytter séledes det eskatologiske hab til den jordiske
lykke. Et menneske, som har varet lykkeligt og velstdende livet igennem, anskues dermed ogsé
som fortsettende denne lykke efter deden (jvf. behandlingen i neeste afsnit).

En anden vigtig kilde til de eleusinske mysterier er Aristophanes' Frgerne. Her optraeder i
parodos vv. 316-459 et kor traditionelt tolket som bestdende af eleusinske initierede.*** I
modsatning til de kristne kilders offentliggerelse af hemmelighederne har Aristophanes som
initieret mattet overholde pdbudet om hemmeligholdelse, men kilden giver et vaerdifuldt indblik 1
mysteriernes univers, selv om initiationsritualet i telesteriet ikke bereres direkte.

Teksten er ogsd vigtig til belysning af katabasis-fenomenet, idet Dionysos far adgang til
underverdenen forklaedt som Herakles, en skikkelse, som knyttes til de eleusinske mysterier.”* I
underverdenen meder han eleusinske initerede (andet kor), der forer en sorgfri tilverelse. Men

komedien blander elementer fra de eleusinske og dionysiske mysterier, hvorfor katabasen ikke med

sikkerhed kan tilskrives Eleusis.

%9 Ploutos er hos Hes. Th. 969ff. og Od. 5, 125ff. barn af Iason og Demeter. For yderligere detaljer om myten,
ikonografien omkring denne guddom og hans plads i det eleusinske gudebillede, cf. Richardson (1974) ad v. 489.

31 Jvf. Farnell (1896-1909) bd. 3, pp. 32 og 37-38 og Zuntz (1971) pp. 100-1. For hendes epitheta generelt, jvf. note
197 1 afsnit 2.2.6.

2 Nogle forskere mener dog, at der udelukkende er tale om Dionysos-mysterier og orphisk stof, jvf. f.eks. Tierney
(1968). En meget udbytterig fremstilling om initiation i denne komedie er Lada-Richards (1999), der modsat Tierney
ser tydelige forbindelser til Eleusis i Frgerne og tolker Aristophanes' forméal med anvendelsen af katabasis-feenomenet
som varende at give det indtryk, at descendanten i komedien (Dionysos) selv er initiand (p. 55). Lada-Richards tolker
hele komediens struktur som opbygget over initiationsstrukturer med Dionysos som initiand. Kores rolle spilles af
Aischylos (p. 106).

Lada-Richards (1999) skriver p. 163: "... and with the aim of re-enacting as closely as possible a pre-established
mythical pattern (the pattern of a katabasis to Hades). In this respect, Dionysus' function in the plot resembles that of a
performer in a pre-dramatic chorus, who dresses up as goat, bird, or mythical figure in order to recreate the story in
which his model was involved." Lada-Richards vurderer, at ogsa elementer fra en bredere initiatorisk kontekst er til
stede ud over eleusinske og dionysiske (p. 50). Ogsé Graf (1974) pp. 40ff. argumenterer for, at bl.a. treek fra den
eleusinske kult afspejles i komedien. Teksten er uomgangelig 1 Eleusis-forskningen og antages her for at veere en
palidelig kilde, der dog indeholder flere lag end det eleusinske, hvilket besvaerligger leesningen.

*# Herakles blev ifolge myten indviet for sin mission til underverdenen efter Kerberos, for en nzermere behandling, cf.
Clark (1979) pp. 86-92. Meget tyder dog pa, at han ikke oprindeligt var tilknyttet den eleusinske kult, men blev
inddraget i det 6. arh. f.v.t.
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Kor-sekvensen er lang og vil ikke blive gennemgaet i detaljer her, blot skal et enkelt sted
fremhaves (vv. 454-59). Kvindekorets replik lyder vv. 454-55: povoig yop Muiv HAtog / kol
péyyoc iepdv €otv.’** Denne omtale af lys / solen, som ogsé ses i Plut. fr. 178, er karakteristisk for

beskrivelsen af de initeredes lykke.**

At solen skinner 1 dedsriget, stir i skarp kontrast til den
homeriske forestilling, som ogsé findes i Froerne.>*

Graf mener, at solen udger et orphisk element i Frgerne og henviser til Pindar fr. 114a og Ol. 2,
61 for et andet billede, hvor solen ikke skinner uafbrudt som i komedie-teksten,347 men
Aristophanes kan lige sd godt have inddraget en almindelig forestilling i sin beskrivelse.
Initiandernes bedre vilkér efter deden kan ikke beskrives mere rammende end via lysets kontrast til
det morke dedsrige.

Det sarlige ved Fraernes beskrivelse af dedsriget er, at det er en fuldstendig kopi af livet pé
jorden (jvf. p. note 5), og selv om der eksisterer sump og merke som i den homeriske udgave, er
beskrivelsen alligevel mindre dyster pga. disse elementer af de levendes liv og dagligdag.***

Selv om mange faktorer taler for det modsatte, kan det forsvares at overveje, om myste-koret
skulle bestd af levende initiander, jvf. Plutark-fragmentets beskrivelse af initiationen. Hvis det er
tilfeldet, har vi med en katabasis-beskrivelse at gere, hvis akterer er eleusinske initiander /
initierede. 1 beskrivelsen virker disse levende, men dette er, som naevnt, karakteristisk for hele
komediens beskrivelse af underverdenen. Og oixodoiv v. 163 synes at antyde et permanent ophold,
ikke kun en midlertidig katabasis. Men en sadan teori kan i hvert fald ikke afvises uden narmere
sproglige undersogelser, som ikke vil blive foretaget her. Teorien vil derfor heller ikke blive fremsat
som andet end en spekulation til videre undersegelse.

Man kunne i denne forbindelse overveje, hvorvidt den sol, der omtales af koret, er solen i
dedsriget eller oppe i1 de levendes verden. Hvis myste-koret udtaler sig generelt om eleusinske
initierede, ogsd de levende, kunne bemarkningen om, at "solen skinner kun for os" (i.e. eleusinske
initierede) i s fald betyde, at kun initierede er i pagt med verden.

Bade Demeter-hymnen og de andre inddragne kilder tegner saledes billedet af de initierede som

havende fordele savel i livet som efter deden. Demeter-hymnen knytter ud over de her fremforte to

3 Dover (1993). Jeg er enig med Dovers leesning af iepdv i stedet for ihopdv, cf. ad v. 455. Jvf. ogsa Pi. fr. 114a
(Bowra): tolol Adpumel pev pPévog AeAlon tav / €vOade VOKTO KATW ...

5 Ogsé Ran. 155 nzvner et pig kéAAictov meget lig Plut. fr. 178. Elementer som de initieredes sang og dans er
desuden til stede i begge kilder. Cf. Lada-Richards (1999) pp. 98-99 for yderligere behandling.

* Sourvinou-Inwood (1995) p. 38 argumenterer for, at forestillingen om Elysion og det lyse efterliv ikke str i
modszatning til den generelle opfattelse af underverdenen som trestesles og dyster, og at ferstnavnte opstér allerede i
arkaisk tid, iser i mysteriesammenhznge.

37 Graf (1974) pp. 86-92 (cf. p. 86, n.32). Graf pointerer, at de eleusinske mysteriers forestillinger om det hinsides er
anderledes end hos Pindar, idet det i mysterierne er afgerende for efterlivet, om man er initieret eller ej, mens Pindar
inddeler de afdede efter moralske principper. Jvf. ogsa Rohde (1925) p. 239.

8 For en gennemgang af dedsrigets oprindelseshistorie og placering, cf. Wagenvoort (1971), og for det aristophanske
underverdensbillede kontra det geengse, cf. Clark (1979) p. 221.
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steder, hvor den initeredes lykke naevnes direkte, forbindelsen til initianderne via Eleusis-afsnittet
og Demophoon (jvf. afsnit 2.2.8 og 2.2.9), der som den forste dodelige (forsegsvise) initiand opnér
evig are i kraft af den afbrudte initiation. Disse timai giver ogsa en form for udedelighed. Hvordan
mysteriernes anskuelse af forholdet mellem liv og ded og den dertilhorende eskatologi skal forstds,

vil blive undersegt i naeste afsnit.

3.2.2 RITUEL OG BIOLOGISK D@D - FORSTAELSEN AF 'LIVET EFTER D@DEN’

Som antydet i forrige afsnit kan man sige, at sével den rituelle som den biologiske ded er to

d.** 1 initiationen der initianden rituelt, hvilket, som det ses i

aspekter af det bredere fenomen de
Demeter-hymnen (jvf. afsnit 2.2.3 og 2.3.2), er en voldsom oplevelse, der lerer vedkommende
deden at kende. Denne ded skal ikke beskrives som symbolsk, idet den er ganske reel, selv om den
ikke afslutter hele livet, men blot en livsfase (jvf. pp. 82f. ang. fysisk — psykisk). Vedkommende der
fra sit tidligere liv og selv og genfades som et nyt menneske i pagt med de to gudinder.’

Det lader sig gore, fordi Kore—Persephone gar foran og viser vejen. Som det er blevet pointeret i
fortolkningen af Demeter-hymnen (i afsnit 2.2.7 og p. 66, afsnit 2.3.2, om den delvise ophavelse af
irreversibiliteten i forbindelse med Kore—Persephones rite de passage), er det netop hendes
anabasis, der udtrykker dette, hvorfor den ma have haft stor betydning i kulten og vere tet knyttet
til katabasis i kultdramaet.

Den nye status er efter initiationen eleusinsk initieret. Der er ikke, som i myten, tale om et ritual
knyttet til den seksuelle modning og overgang fra barn til voksen (jvf. fortolkningen, afsnit 2.2.2 og
2.3.1), men initiationen udger p4 samme made et skift i identitet og kan derfor forstds ud fra Kore—

351

Persephone-myten (jvf. afsnit 3.2.4).”" Overgangen mellem de to tilvaerelser er en ded fra den ene

og genfadsel til den anden.

3% Her vil ikke blive diskuteret ideen om dom efter deden, da det ikke er direkte relevant i forbindelse med teksten i
Demeter-hymnen. Forskningen i det greeske sjelebegreb vil heller ikke blive inddraget. Dels er der ikke er plads til
denne meget detaljerede diskussion, dels nevner denne undersegelses primerkilde ikke disse sjelebegreber. Et begreb
som yuyn forstds derfor i undersegelsen bredt (og oprindeligt) som udtryk for livsprincippet (hvad vi forstdr som ande).
Der skal blot henvises til Rohde (1925), Claus (1981), Bremmer (1983) og en oversigt hos Ostenfeld (1999).

39 Burkert (1983) p. 296 bemaerker om slagtsskabet mellem de to former for ded: "After this [en rituel ded], a real
death seems no more than a repetition, anticipated long ago." Jenkins (1983) p. 142 sammenligner brudens status i
overforselsritualet mellem sit barndomshjem og @gtemandens med den afdedes, hvis sjel har forladt de levendes land,
men endnu ikke er ankommet til dedsriget.

31 Foley (1993) p. 133 bemaerker, at de eleusinske initerede, i modsatning til initiander i overgangsriter knyttet til
puberteten, kunne lade sig indvie i mysterierne gentagne gange og derved forsteerke agerbrugets cyklus. At denne
cyklus ogsa er knyttet til arstiderne og verden generelt, synes Foley ikke at mene. Om denne forskel pa
pubertetsinitiation og mysterierne, cf. ogsa Richardson (1974) p. 17. For en behandling af mytens initiation i forhold til
kultens, jvf. afsnit 3.2.4.
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Det er vigtigt at forsta, hvor taet forbundet liv og dod var for antikkens graekere. Mens deden hos
os frygtes som afslutningen pa livet og derfor ofte gemmes vk, fulgte den grakeren hele livet

352

igennem. Uden ded intet liv.”>” Dette er kernen 1 initiationen. For at leve (genfodt som et menneske

353 e .
I 1initiationen

i pagt med gudinderne) md man de. Initianden opfattes som homo moriturus.
opleves saledes dedens mulighed, dvs. deden, som den optrader i livet.

Man forbereder sig derfor ogsé pa den biologiske ded. Den er for graekerne slet ikke sa endelig,
som den bliver det i den kristne kultur (den yderste dag osv.). Daden, der afslutter livet, var blot en
ny terskel til en anden form for eksistens (livets afsluttende overgangsrite). I det antikke greeske
samfund var slegten central, og ved et menneskes dod var fokus ikke pa dette menneske som
individ, men som del af en slaegt.>>* Senere ville dets egenskaber gi igen (opkaldes) i et nyfodt
medlem af slaegten.

Denne overgang fra levende individ til ded del af slegten og atter til levende individ kan
beskrives som det liv, der er for sleegten at hente i deden. Og pa denne made sluttes cirklen. Liv og
dad er en evig cyklus, som gennemspilles 1 menneskene, 1 naturen, 1 hele verden (som nogle af dens
grundprincipper). Kun de evige guder ses som staende uden for denne.

Sével rituel som biologisk ded er derfor overgange mellem forskellige livsfaser, hvorfor
ritualerne omkring disse overgange (initiationer) ogsa ligner hinanden (jvf. van Gennep og bryllups-
og begravelsesritualers mange fellestrak, p. 67). Rituel ded kan udspilles som en katabasis, saledes
som den er defineret i afsnit 1.3.2, men man kan ogsd argumentere for, at den biologiske ded er en
sddan katabasis, blot med den afvigelse, at man ikke vender tilbage i live (for senere i slagten).

Den rituelle ded skal ikke forstds som, at man overvinder deden og derfor skal leve evigt. Men
initianden oplever deden (leerer den at kende) og forstar derved det uadskillelige forhold mellem liv
og ded. For at leve (som initieret) ma man opleve doden 1 livet, og derved erhverver man sig bedre
vilkér efter deden. Fokus er, jvf. forrige afsnits bemaerkninger om 6Af1oc, 1 hej grad pa det jordiske
liv.>> Men det er siledes pga. sammenhangen mellem de to former for ded forstaeligt, at den

initieredes fordele ogséd galder livet pa den anden side / i underverdenen. Initiationens rituelle ded

kan dermed siges at blive overfort pa den biologiske ded — begge er en rejse til dedsriget.

32 Dette afspejler f.eks. Hippokr. (pseud.) Vict. 4, 92: &mo yop 1@V &nobavoviay ai tpogat kol odEncteg kol
onéppoto yivetal (ed. Joly, Budé).

33 Firm. Mat. Err. Prof. Rel. 18, 1 om Attiskulten. Ogsa Hippolytos omtaler i Ref. Omn. Haer. 5, 8, 42-43 den
initiatoriske ded og beskriver initianderne som tovg &moAAvpévoug (ed. Markovich, 11. 227-28). Albinus (1999) p. 37
konkluderer pé sin undersogelse af udvalgte guldtavler (jvf. note 20), at de indeholder tekstcitater, der skal tolkes som
en bekreeftelse af gennemgéet rituel ded (imitatio mortis) og den dedes initerede status (i orphisk—pythagoraeisk
tradition). Disse guldtavler, fundet i grave, tolkes ogsé i forskningen som visende den dede ve;j til dedsriget.

% Den i Athen med demokratiet opblomstrende tanke om individet vil ikke blive diskuteret her, da fokus er pa det
@ldre kerneindhold i kulten. Det antages, at forholdet til sleegten i store treek forblev intakt inden for familiens og
huskultens sfzre. Jvf. Ganschinietz (1919) sp. 2360 og Rehm (1994) p. 28.
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Lada-Richards formulerer det pa folgende made: "... one has to bear in mind that life rising out
of death is the feeling lying at the core of every initiation sequence, since the function of a ritual
passage is to place the neophyte in the midst of the 'mystery of death and resurrection', 'death' being
understood as the initiand's renunciation of his previous identity and 'resurrection' as his attainment
of a new status, whether on the social or on the religious level. The initiand feels as if he / she has
acquired a new personality; in the expression of the rhetor Sopatrus, 'I came out of the mystery hall
feeling like a stranger to myself' (67 uavzd Eevilduevog) (Walz, Rhet. Graec. viii. 114-15)."%°

Denne opfattelse af liv og ded hanger sammen med det eskatologiske aspekt af myten og kulten
(jvf. ogsé p. 98). En funktion af kulten er at holde arstidernes cyklus vedlige, m.a.o. holde verden i
gang. Hvis ikke kornet spirer frem af mulden, gér, som der star i Demeter-hymnen (jvf. tolkningen
p. 51) verden under, og bade mennesker og guder der. Dette er hymnens eskatologi appliceret pa
verden.

Hertil kommer, at eskatologien ogsa gennem kulten knyttes til det enkelte menneske. Initianden i
kulten valger selv at g& ind i denne cyklus for at veere med til at holde den vedlige og indga i en
serlig pagt med de to gudinder. Det sker ved at blive eet med den, dvs. do og genopsta, ganske som
verden gor det (jvf. fortolkningen af Kore—Persephone-figuren i1 afsnit 2.2.7 og 2.3.2). Pa denne
made forsterkes cyklus. Dette forklarer ogsa kildernes brug af betegnelsen 6ABiog, med dette ords
vaegt pa jordisk lykke, da det er verdens cyklus, der holdes i gang. De to former for eskatologi er
kun tilsyneladende uforenelige (jvf. ogsé p. 98).

Spergsmélet er, hvorfor det enkelte menneske vealger at gd ind i denne cyklus i stedet for at lade
statskulten forestd de opretholdende ritualer. Dette ma skyldes et enske om selv at deltage. Derfor
anskues mysteriekulterne ofte i forskningen som tegn pa, at folk med tiden segte vak fra en
svigtende statslig religion mod andre muligheder, hvor direkte deltagelse var mulig.

De ecleusinske mysterier var en gammel kult og blev som en af de eneste mysteriekulter
indlemmet i den athenske statsreligion og dermed godkendt af denne.”>” Man ma formode, at staten
pa denne made sogte at indlemme borgernes trang til personlig, religios oplevelse. Mysteriekulter
kan 1 forlengelse heraf ogsa tolkes som en tilbagevenden til mere oprindelige (sakaldt primitive)
religionsmenstre, hvor det enkelte menneske soger en personlig oplevelse af det religiose 1 stedet

for, eller som alternativ til, statskulten, hvor prasteskabet forestér ritualerne pa byens vegne.””®

> Forst i senere religiose sammenhznge, f.eks. visse traek i orphicismen, flyttes fokus til ogsa at sigte meget pa livet i
det hinsides. Pé trods af Demeter-hymnens eventuelle sene datering er det de mere oprindelige elementer i mysterierne,
som denne undersogelse beskeftiger sig med.

356 Lada-Richards (1999) p. 103. Jvf. ogsd Brelich (1969b) p. 204 og Otto (1959) p. 323. Denne oplevelse af dod og
genfedsel beskriver Lada-Richards (1999) p. 104 som varende serlig karakteristisk for de eleusinske og dionysiske
mysterier.

337 Burkert (1983) p. 254: "And yet the mystical community of Eleusis was sufficiently detached from the polis that it
could be effective outside it:"

338 Jvf. f.eks. Speiser (1928) og Burkert (1983) p. 295.
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Men mysterieritualet er for initianden som bemarket ogsa en forberedelse til den biologiske ded,
som vedkommende laerer at kende ved at de rituelt. Mysteriekulternes vegt pad individets aktive
deltagen 1 den religiose oplevelse giver pd denne made alle ret til at fi del i den udedelighed,
forstdet som livet efter deden, som ellers kun har veret forbeholdt halvt udedelige og andre serlige
mennesker (jvf. pp. 2f.). Statsreligionen derimod holder alle pa deres plads i det religigse system og
lader praesteskaberne foretage ritualer pa folkets vegne.

Den rituelle og biologiske ded anskues sdledes i mysteriekulten som to aspekter af samme
feenomen, idet begge er initiatoriske overgange. Bindeleddet mellem den eleusinske kult anskuet
som opretholder af verden ("frugtbarhedskult") og dens bedre personlige vilkér for de initierede er
deden. Den personlige eskatologi, som skyldes et hdb om en bedre lod efter deden og er en
forberedelse til denne, udspringer af samme kerne som den pé verden applicerede eskatologi. Arets
/ naturens ded forbindes til det enkelte menneskes, idet dette gennem initiationen selv bliver eet

med naturens cyklus og derfor, ligesom Kore—Persephone, er med til at holde den i gang.

3.2.3 KORNET SOM UDTRYK FOR LIV OG D@D

Den greske (agerbrugs-) kulturs mest narliggende og hyppigt brugte udtryk for denne neere
sammenhang mellem liv og ded er kornet.™ Det er vigtigt at fi dette kommenteret, da mange
forskere laegger hele de eleusinske mysteriers betydning ned i dette billede og derpd karakteriserer
kulten som agrar uden at tillade andre facetter (jvf. afsnit 1.2.3).

Kornet og dets cyklus er et typisk udtryk en agerbrugskulturs made at forstd verden pé. For at
spire ma kornet de, i.e. komme 1 jorden, hvilket kan appliceres pa sdvel den rituelle som den
biologiske ded. Initiandens identifikation med kornet er en made at traede ind 1 cyklus pd og blive
eet med denne, som Kore—Persephone.*®® Det er ogsa af korn (byg), den kultiske drik kykeon blev
fremstillet.*’

Trods kornets ubetvivlelige tette tilknytning til den eleusinske kult, diskuteres det meget blandt

forskerne, om Kore—Persephones arlige cyklus kan forklares som at reprasentere afgredernes

%9 Et bevis herpa er, at hvede kunne kaldes Kore og vin Dionysos, jvf. Athenaeus Deipn. 3, 108c og 10, 449¢ om Kore.
Cicero skriver De Leg. 2, 63 (edd. Blatt, Hastrup & Krarup p. 436): "Nam et Atheniensium in more a Cecrope ut aiunt
permansit hoc ius terra humandi, quod quom proxumi fecerant obductaque terra erat, frugibus obserebatur, ut sinus et
gremium quasi matris mortuo tribueretur, solum autem frugibus expiatum ut vivis redderetur."

% Hippol. Ref. Omn. Haer. 5, 8, 39 (ed. Marcovich) skildrer initiationens hejdepunkt og hemmelighed som
fremvisningen af et hestet kornaks (tefepiopévov otdyvv). Et forsvar for kilden er dens simple indhold. Hvis
Hippolytos selv skulle have fundet pa sin beskrivelse, ville han nok have valgt nogle mere sensationelle detaljer.

%1 Emnet skal ikke diskuteres indgéende her, for en diskussion, cf. isar Delatte (1955) og Richardson (1974) p. 213 og
appendiks I'V. For en behandling af drikken i andre sammenhange end den eleusinske, cf. Hvidtfeldt (1970) pp. 47-48.
Demeter-hymnen omtaler den vv. 206-11.
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cyklus. Problemet er, at gudindens ophold henholdvis over og under jorden ikke stemmer overens
med kornets aktuelle cyklus (for en omtale af cyklus, jvf. fortolkningen, afsnit 2.2.7), og Nilssons
teori om sdsadens opbevaring under jorden i beholdere (Bncawpol) synes ogsa temmelig

spekulativ.’®*

Hertil kommer, at det i Demeter-hymnen er Demeter og ikke hendes datters
bortfarelse, der fordrsager misvaeksten (jvf. p. 51).

Det lader séledes til, at hymnens mytevariant, i modsatning til andre (jvf. afsnit 2.1.3), lader
gudinden reprasentere hele naturens cyklus og ikke kun kulturens (i form af dens afgreder). Men
dette betyder ikke, at kornets plads ikke er central ogsé i hymnen. (Dets cyklus er jo en naturlig del
af naturens.) Otto afviser ikke den agrare tolkning fuldsteendig, men argumenterer for, at der er flere
elementer i de eleusinske mysterier end blot de agrare.’®* Og han har ret i, at der ligger mere
forklaring 1 den rituelle ded end blot en kategorisering af kulten som "frugtbarhedskult".

Det er i kulten ikke blot et spergsmal om at fa kornet til at vokse, men derimod at holde hele
verdens hjul i gang. Man kan endvidere indvende mod den udelukkende agrare tolkning, at, hvis
kornet var mysteriernes hemmelighed, ville det, i trdd med forskningens almene antagelse, ikke
vaere blevet afbildet s& meget 1 stedets arkitektoniske udsmykning og pa andre billedlige
fremstillinger, som det er.

Og derfor er det vigtigt at i sat korn-billedet ind i sin rette sammenhang som et meget centralt
aspekt af kulten, hvilket ogsd Demeter-nymnen vidner om, trods dens sarlige mytevariant, hvor
agerbrugets indferelse undertrykkes. Der er dog i den moderne forsknings tolkning en tendens til
dels at overspille denne betydning og lade den udgere hele forklaringen pa kulten, dels, pa den
anden side, til at forsta kornet som et overfladisk billede, der blot er et symbol pa agerbruget, idet
det overses, hvor dybt denne forestilling om kornet griber ind i forstielsen af den eleusinske

initiation.

Kykeon-drikken er meget omdiskuteret. Mit (meget tentative og ikke underbyggede) bud pa drikkens funktion er som
en garet alkoholisk drik (braendevin) anvendt i kulten som middel til at hjelpe initianderne pa vej til den religiose
oplevelse. En sadan indtagelse af et til den enkelte kult knyttet rusmiddel kendes fra mange kulturer. Séledes brugtes
f.eks. ogsé i Graekenland ublandet vin (f.eks. i Dionysos-kulten). Drikkens tilblivelsesproces kan tolkes som afspejlende
den rituelle ded, hvorfor indtagelsen for initianderne er mere end blot og bar rusmiddelfunktion: Kornet, der, idet det
hostes, terskes og males. Garingsprocessen kan opfattes som svangerskab og fadsel i overgangen til nyt liv.
Indtagelsen er en kommunion med gudinderne, jvf. Lord (1966) p. 246. Mylonas (1961) p. 260 er meget mere forsigtig i
sin udtydning. Richardson lader drikken here til det indledende renselsesritual og ikke selve mysterienatten (jvf.
appendiks 2). Det er vigtigt ikke at se religion som synonymt med rus, som f.eks. Wasson, Hofmann & Ruck (1977)
gor. En séddan indtagelse er ikke den religiose oplevelse, men stetter en sddan.

32 For detaljer i denne diskussion, cf. Otto (1959) p. 319 og Burkert (1983) pp. 260-61, der udtrykker sympati for
Nilssons teori.
%3 Otto (1959) pp. 318-324.
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3.2.4 DE ELEUSINSKE MYSTERIER SOM KONSMYSTERIER

I det folgende vil det blive undersegt narmere, hvordan Demeter-hymnens beskrivelse af
kvindeinitiation (jvf. afsnit 2.2.2, 2.2.3 og 2.3.1) forholder sig til de eleusinske mysteriers optagelse
af initiander af begge keon. Kore—Persephone-myten er blevet anvendt i mange andre kult- og
ritualsammenhange end de eleusinske mysterier, hvilket har faet enkelte forskere til at overveje, om
Demeter-hymnen og dens myte ikke snarere skal ses i en sddan anden rituel forbindelse i den brede
Demeter-kult. Karakteristisk for de fleste af disse andre Demeter-fester er nemlig, at de
hovedsageligt var for kvindelige deltagere.

Som en kult udelukkende for kvinder er det narliggende at forestille sig, at en funktion af

34 Hvad dette angar, kan hymnens

Thesmophoria-ritualet kunne vere initiation af unge piger.
tilknytning til Thesmophoria synes mere oplagt, men i det folgende vil det blive foresléet, at ogsé de
eleusinske mysterier med deres initiation af begge ken kan vare opstiet af den eldre
kvindeinitiation. Teorien om en sddan tilknytning til Thesmophoria skal dog bereres kort, fordi den
er relevant for diskussionen om mysteriernes oprindelse.

Ifolge Clinton afspejler Demeter-hymnen netop denne @ldre eleusinske Thesmophoria-fest, men
digteren antages dog til sidst kort at naevne de senere tilkomne eleusinske mysterier for at vise dem
@rbodig opmarksomhed.’® Teorien er tillokkende, eftersom hymnens sterke kvindepraeg kan
synes at sta i et modsatningsforhold til de eleusinske mysterier, hvis ritualer vi ikke med sikkerhed
kan sige sarlig meget om ud fra teksten, men den er dog ikke fuldsteendig overbevisende. Clinton
har ganske vist ret i, at der er mange usikre punkter i studiet af de eleusinske mysterier ud fra
hymnen, men disse opklares ikke alle med Thesmophoria-teorien.

Clinton afviser de trek i hymnen, der peger mod mysterierne (jvf. appendiks 2), med det

argument, at relationen er for usikker, men dette synes ikke at vare holdbart. At hymnens

gudenavne afviger fra det ovrige kildemateriale til mysterierne, er ikke et argument imod dens

%% For denne tolkning, cf. ogsa Prytz Johansen (1975) isar pp. 85-86. Bremmer (1999) p. 76, n. 29 papeger dog
uenigheden om, hvorvidt piger deltog i Thesmophoria med henvisning til de antikke kilder. Om festen generelt, cf. Dahl
(1976).

%% Clinton er den mest fremtraedende af disse forskere, cf. iser (1992), men ogsa Jeanmaire (1939) pp. 282 og 304-5
overvejer muligheden. Clinton mener sagar at have fundet de til festen knyttede megara foran pé det eleusinske
telesterion, jvf. Clinton (1993). For opposition mod hans brug af det arkaologiske materiale (vaser og votivrelieffer) i
sin teori, cf. Simon (1997).

For en behandling af selve Demeter-hymnen som Thesmophoria-myte, cf. Clinton (1986), (1992) pp. 28-37 og (1993)
pp. 110-15. Clinton (1993) pp. 112-13 navner flere traek i hymnen, der kun tilsyneladende knytter denne til
mysterierne, f.eks. lambe, kykeon og Demophoon. Han havder ogsa, at andre treek sdsom gudernes navne ikke stemmer
overens med resten af kildematerialet. Konklusionen (pp. 11-15) er, at hymnen har en usikker forbindelse til
mysterierne, og at de navnte mysterie-traek stemmer lige sa vel overens med Thesmophoria-festen, jvf. ogsa (1992) pp.
30ff. For anden omtale af hans argumentation, jvf. ogsa note 90.
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tilknytning hertil (jvf. ogsa pp. 24 og 27 angéende Athens rolle).**® Studier af hele mytekomplekset
omkring Demeter og Kore—Persephone viser, at der eksisterer et vaeld af facetter og variationer (jvf.
afsnit 2.1.3), og der er ingen grund til at antage, at disse inden for den enkelte kult har veret
underlagt et krav om indbyrdes overensstemmelse. Tvartimod synes graekerne at have accepteret
alle disse variationer som noget helt selvfolgeligt.*®’

Det kan sdledes ikke undre, at mysterierne og Thesmophoria har mange fellestraek, f.eks. et
kultdrama med ens elementer, ndr man betenker, at de begge er bygget over samme myte. Men
hymnens tilknytning til mysterierne betragtes af de fleste forskere som sikker, hvilket ogsé gelder
denne undersogelse. I stedet for at forsege at adskille kulterne, ma man sege at fokusere pa deres
oprindelse 1 det samme mytekompleks.

Den oprindelige kvindeinitiation, der bestod af en forberedelse af den unge pige til sit bryllup og
liv som gift kvinde, kan sdledes tenkes udvidet i mysterierne til en initiation af begge ken. De
eleusinske mysterier kan pa denne made antages at have deres udspring i den traditionelle Demeter-
kult, hvilket stemmer udmarket overens med det faktum, at mysterierne er den eneste kult i den
bredere Demeter-kult, der ikke er kvindedomineret.’®® En sidan antagelse forklarer derfor ogsé
mytens fokus pa kvindeinitiation.

Flere forskere har da ogsa teoretiseret, at Thesmophoria-festen har praget de eleusinske
mysteriers udformning, hvilket er en ikke blot mulig, men sandsynlig teori, da denne kultfest er en
af de @ldste og mest udbredte i Grakenland.’® Problemet omkring denne diskussion er, at det ikke
kan bevises, men kun sandsynliggeres.

Det kan indvendes imod denne undersggelses teori om katabasis, at man, hvis de eleusinske
mysterier skulle have deres oprindelse i Thesmophoria-festen, skulle forvente, at en katabasis
foregik 1 tilknytning til en arkitektonisk indretning som med Thesmophorias megara. Indvendingen
har sin berettigelse, men man kan som forsvar for teorien anfore, at sddanne megara ikke er fundet i
forbindelse med telesteriet.’”

Hvis ideen om en katabasis i dertil indrettede omgivelser skulle vare overtaget direkte fra

Thesmophoria-festen, ville man ogsa forvente at se disse megara overfort til kulten. Det er 1 hvert

3% Det kan undre, hvis Demeter-hymnen stemmer bedre overens med Thesmophoria-festen, at en central skikkelse som
hyrden Eubouleus (som aition for griseofringen) ikke er navnt.

%7 Hertil kommer ogsa, at man kan forvente sidanne variationer i kildematerialet til mysterierne pga. kultens
indlemmelse under Athen. Der er saledes spor efter en fusion mellem de to lokaliteter. Demeter-hymnen indeholder
imidlertid ikke sddanne specifikt athenske treek (for en opremsning, cf. note 80).

368 Cf. ogsa Eliade (1975) pp. 108ff., isar p. 111.

389 Jvf. f.eks. Foley (1993) pp. 72 og 103, Lincoln (1981) p. 73 og Wilamowitz (1931-32) bd. 2, p 45. Foley navner p.
103 andre eksempler pa forskere. Det antages her i undersegelsen imidlertid blot, at mysterierne har deres oprindelse i
den traditionelle Demeter-kult og ikke nedvendigvis specifikt i Thesmophoria-festen, idet Kore—Persephone-myten gar
igen i hele den bredere kult.

30 Kun Clinton haevder noget sadant, som ikke finder stotte hos andre forskere, jvf. note 365. Mylonas skriver intet
herom.
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fald ikke oplagt, at de, fra en placering udenfor helligdommen, skulle omformes til et rum under
gulvet indenfor. Hertil kommer, at de mange eksempler i Grakenland pé indretninger, der skal
stotte katabasis-oplevelsen, ikke er enbetydende med, at dette ogsa var tilfeldet i de eleusinske
mysterier.

Et centralt spergsmél i forbindelse med en sadan antagelse af mysteriernes oprindelse i
Thesmophoria-festen er, hvorvidt mytens kvindeinitiation kan overfores pa begge kon, hvilket
bryder den rent kvindelige (bryllupsmaessige) tilknytning. Hvad har, med andre ord, Kore-
Persephone-myten at byde maend (initiander af begge kon)?*’' Demeter-hymnen nzvner selv begge
aspekter, idet den beskriver Kore—Persephones seksuelle modning, men ogsd omtaler mysterierne
med deres fordele for de initierede (jvf. senere).

Det er min antagelse, at myten, som den prasenteres i Demeter-hymnen, har kunnet appliceres
ogsa pa denne bredere initiation, fordi initiatoriske strukturer generelt er meget ens, hvilket studier
som van Genneps paviser (jvf. p. 39 i afsnit 2.2.3 og 2.3.2). F.eks. er de involverede folelser, sésom
frygt og sorg over den tabte tidligere eksistens (hymnens fokus pa Kore—Persephones frygt, ulykke
og hjemve, jvf. afsnit 2.2.3, og Metaneiras frygt for Demophoon og hendes sorgegestus, jvf. afsnit
2.2.9), felles for savel kvinder som mand og mé ogsa anses for at vaere til stede i en initiation, der
ikke har med overgangen fra barn til voksen at gere. Felles er den traumatiske oplevelse, den
passive / underkastede rolle og bryllups- og begravelsestraekkene. Derfor kan en myte som Kore—
Persephone-myten ogsé appliceres pé en initiation, der er lesrevet fra den seksuelle modning. Dette
lader sig dog kun gere, fordi mysteriernes grundliggende verdensopfattelse stadig tager
udgangspunkt i kensmysterier og kensliggerelsen af verden.*”

Dette er en anden vigtig pointe, at sdvel oprindelig kvindeinitiation som de eleusinske mysterier
har vaeret koncentreret omkring kensmysterier. En sddan tilknytning er selvfelgelig 1 en kult, hvis
rituelle formal bl.a. er at forberede unge piger pd det voksne liv med @gtemand og bern (jvf.
fortolkningen p. 46 og afsnit 2.3.1). Men ogsd hvad angar mysterierne, vil man se, at hele verden og
dens gang beskrives i termer som befrugtning, fedsel, liv og ded, idet den menneskelige seksualitet
ses som en afspejling af verdens (jvf. f.eks. p. 65). I myten settes Kore—Persephones a&gteskab med

Hades og tilbagevenden til sin moder lig naturens cykliske gang (jvf. afsnit 2.2.7). Ogsé agerbruget,

7! Saledes ogsé Foley (1993) p. 83.

372 Richardson (1974) p. 17 papeger forskellene mellem de to former for initiation, men diskuterer ikke spergsmalet
yderligere. Burkert (1987) p. 8 bemeerker, at mysteriekulters initiation tilhegrer en serlig kategori, der ikke, som det er
tilfeeldet med f.eks. sékaldte pubertetsriter, resulterer i et skift 1 social status, men i stedet forandrer den initieredes
status i forhold til kulternes guder.
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3 Katabasis i de eleusinske mysterier 97

det centrale livsgrundlag, opfattes som den evige cyklus af liv og ded, befrugtning og tilintetgarelse
(jvf. afsnit 3.2.3).>"

Det seksuelle har derfor ogsd en fremtredende plads i de eleusinske mysteriers riter, hvilket
forargede de kristne, og dette traek udstilles 1 sarlig grad af kirkefadrene, f.eks. Klemens af

Alexandria.’”

Denne kilde er anvendelig, fordi Klemens besad en indgéende viden om de ikke-
kristne religioner. At han udmaler mysteriernes indhold som obskent og forargeligt, fordi det er
seksuelt, skyldes selvfolgelig hans kristne indstilling, men selve indholdets seksuelle karakter ma
man forvente, at han ikke selv har fundet pd. At de mysterier, han omtaler, i stedet skulle vere
Demeter-mysterierne ved Alexandria, som han pa denne made skulle forveksle med de eleusinske,
er der ingen grund til at antage hans store viden taget 1 betragtning.

Klemens giver et bud pa mysteriernes synthema, der ifelge ham indeholder naevnelse af faste,
indtagelsen af kykeon og handteringen og placeringen af en ikke omtalt genstand i henholdvis en

kurv (kalathos) og et helligt skrin (kiste).>”

Konteksten, dette synthema indgér i (det navnes lige
efter omtalen af Baubo), lader leseren vide, at denne genstand skal forstds i en, 1 Klemens' gjne,
obsken kontekst (i.e. seksuel), og forskningen deler sig i to hovedgrene med teorierne om enten en
phallos eller en afbildning af et kvindesked som den hellige genstand.>”

En anden kristen kilde, Tertullian, fra 2.-3. arh. e.v.t., bemarker, at epopteia’s hellige genstand
var en phallos.’’” Denne skal ikke tages som bevis pa, men indikation af den hellige genstands
udseende. Mange indvendinger imod phallos-teorien bestar i en sadan phallos' uforenelighed med
Demeter, men 1 lyset af de eleusinske mysteriers oprindelse i kvindeinitiation og karakter af
kensmysterier giver det mening. Hvis verden anskues som en sammensmeltning af mandligt og
kvindeligt, er det forstaeligt, at den hellige genstand udgeres af den kvindelige Demeters
'komplement'.

Det er ogsa i forskningen blevet havdet, at der er lighedstreek mellem det eleusinske ritual og
bryllupsritualet.’™® Da vores viden om de rituelle handlinger i telesteriet er meget lille, kan dette

hverken verificeres eller falsificeres, men i lyset af riternes seksuelle indhold, som kilderne (de

kristne) generelt underbygger, kan teorien betegnes som plausibel, fordi sdvel kvindeinitiation som

373 Jvf. Hes. Th. 115ff. Kensmysteriet afspejles bl.a. i de graeske skabelsesmyter, hvor verden opstar af kennenes
forening, f.eks. Nyx & Erebos og Gaia & Uranos. Hos Hesiod foder Gaia ganske vist sine forste bern af egen kraft, men
denne del af skabelsen foregar stadig inden for termer af svangerskab og fodsel.

3 Om mysteriekulters generelt seksuelle karakter, cf. Pettazzoni (1954) pp. 205-6, n. 12.

35 Protr. 2, 21, 2: EVAGTEVSQ, MOV TOV KUKEDVOL, EA0BOV EK KIOTNG, EPYACAEVOS AmebéUNY eig KbAoBOV Kol
€k kaAdBov eig xiotnyv (ed. Markovich).

376 Et godt eksempel pa forskningens modvillighed mod at indromme mysterierne en seksuel karakter kan ses i Lobecks
konjektur til épyacdpevog: £yyevodpevog af verbet €yyebecBar, "smage”, hvilket skulle betyde, at initianden spiser
nogle hellige kager el.lign. (evt. formet som de mandlige eller kvindelige kensorganer, som det kendes fra andre
Demeter-fester), og teorierne om en phallos eller et kvindesked udelukkes dermed.

7 valent. 1, 3: Ceterum tota in adytis diuinitas, tota suspiria epoptarum, totum signaculum linguae, simulacrum
membri virilis reuelatur (ed. Fredouille). For yderligere omtale, cf. Mylonas (1961) p. 276.
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den eleusinske har redder i kensmysteriet. Dertil kommer selvfelgelig, som navnt, de ydre faelles
trek alle initiationsformer imellem, men kensmysteriet som det forenende element mellem de to er
en vigtig pointe.

Det er derimod et faktum, at aischrologia indgar som et kultisk element i de eleusinske mysterier
(og Thesmophoria-festen) og ogsé ses i forbindelse med bryllupsritualet. lambe far i Demeter-
hymnen Demeter til at smile og bryde sin tavshed (vv. 202-4) antagelig ved sjofel tale og spotteri
(ToAL& oKkGTTOVS” v. 203).%” Tambe-figuren er, ndr man ogsd sammenholder med Baubo, komisk
og kan, via latteren, antages at reprasentere befrielsen ved at vaere kommet igennem initiationens
traumatiske oplevelse (igen ses séledes et initiatorisk treek udmentet i en mytisk figur, og Demeters
latter som repraesenterende initiandens latter (jvf. p. 53 og note 210 for denne diskussion)).
Fysiologisk set er latter en oplesning af en krampetilstand, og 1 initiationen kan latteren tolkes som,
at initianden har erhvervet sig en forstaelse af forlabet.**

I lyset af ovenstadende er det muligt at sandsynliggere, hvorfor en sa tydelig kvindelig erfaring,
som beskrives i hymnen, har appelleret til initiander af begge ken. De ens strukturer og begges
karakter af kensmysterier er den fellesnavner, der muligger dette. Hertil kommer, at skellet mellem
sakaldte sasonriter og personlig initiation nedbrydes, idet begge har den samme kosmiske
betydning (jvf. Lincolns teori pp. 56 og 69).**"

Fordi mytens udtryk er rummeligt nok til ogsa at omfatte denne 'bredere' form for initiation, har
der ikke, som kulten voksede, veret behov for at skifte det ud med en anden myte. Naturens cyklus
af liv og ded udtrykt i Kore—Persephone-figuren henger sammen med individets liv og ded, og det
sakaldte frugtbarhedsaspekt forbindes pa denne made (som det er vist i afsnit 3.2.1) med det
personligt eskatologiske.

Hertil kommer, at en udskiftning af myten ville vaere et temmelig drastisk skridt set ud fra den

generelle konservatisme 1 religiose forhold. Myten er kultens kerne, hvorfor en udskiftning heraf

ville vaere meget voldsom og resultere i en helt ny kult. Abningen af kulten for begge kon og

378 Dette indikerer f.eks. Asterios-kilden. Jvf. Foley (1993) p. 81, n. 8, Richardson (1978) p. 188 og Rose (1925) p. 239.
3" Figuren kendes hos Klemens af Alexandria som Baubo, der for at f4 Demeter til at smile lofter op i skerterne og
fremviser sit kensorgan, jvf. Protr. 2, 20-21. Cf. ogsa Burkert (1983) pp. 278 og 285 for yderligere behandling.

%0 Komikken synes pa denne mide at indtage en naturlig plads ved siden af initiationens traumatiske aspekt, ligesom
fascination kan siges at veere en blanding af frygt og nysgerrighed, jvf. den unge giftefeerdige piges forhold til sit
kommende bryllup. Latteren kan i denne forbindelse forstds som pigens erfaring af, at det hele ikke var si slemt
alligevel (jvf. pp. 46 og 64). Om latters rituelle karakter og funktion af genfedsel, cf. Richardson (1974) p. 217 og
Halliwell (1991).

31 Jvf. Lincoln (1981) p. 107 i forbindelse med teorien om initiationens kosmiske betydning: "It is at this point that the
distinction commonly made between rituals performed for the benefit of an individual, the so-called 'rites of passage',
and those performed for the benefit of the world, the so-called 'rites of cosmic maintenance', breaks down." For
yderligere redegerelse for, hvordan de cykliske s@sonriter kan falde sammen med individuelle overgangsriter, cf.
Bianchi (1986) pp. 47 og 59. Det kan ofte i sddanne tilfeelde vaere sveert at skelne mellem det kollektive og det
individuelle.
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opbygningen af en vidt kendt kult af pan-hellensk karakter mé& snarere vare blevet faciliteret pga.
netop denne mytes store geografiske udbredelse.

Udvidelsen til initiation af begge kon antydes ogsa i selve Demeter-hymnen, hvor Demeter laerer
de eleusinske mand sine riter (vv. 473-79) og under opholdet forseger at udedeliggere drengen
Demophoon. Kultens indferelse skyldes ganske vist kvinder (Metaneiras fejl), men det er mandene,
som modtager ritualet af gudinden (jvf. pp. 60f.). Man kan pa denne made argumentere for, at ogsa
hymnen selv indeholder flere lag, der mad overvejes i speorgsmalet om overgangen mellem
kvindeinitiation og kultens adgang for begge kon. Et sddant ekstra lag, som danner grundlag for
initiation af begge ken, tilkender Clinton derimod ikke teksten.

Teorien om de eleusinske mysteriers oprindelse medferer en diskussion af oprindelig kontra
senere kult (jvf. pp. 78f.). Ogsé pd dette omrade er forskerne uenige, bdde mht. de eleusinske
mysteriers alder og deres oprindelse. Kildematerialet tegner et billede af kulten i historisk tid, og de
xldste bygningsrester ser ud til at stamme fra mykensk tid,”® men meget tyder pa langt aldre
rodder, jvf. Demeter- og agerbrugskultens hgje alder. Pa trods heraf er det pa et usikkert grundlag,
at et emne som kultens 'oprindelige' kerne og treek diskuteres, fordi forskningen arbejder med
teorier, der griber tilbage i1 prae-historisk tid. Men man kan konkludere, at det er en sandsynlig

forklaring, som bevirker, at mange serlige traek ved kulten falder pa plads.

3.3 KORE-PERSEPHONE-MYTENS SPECIFIKT GRASKE PRAG

3.3.1 TEORIER OM KULTURELLE LAN

Et oplagt eksempel pd komparativ myteforskning inden for vort eget fag er M.L. Wests
arbejde.*® Teorier om kulturelle 1an er meget vasentlige, nar vi har at gere med et geografisk
sammenhangende omrade, hvilket er tilfeeldet med en myte som Kore—Persephone-myten, som har
meget tydelige narorientalske paralleller.

Men det er vigtigt at holde sig for gje, at disse teorier ikke forklarer alt. Det faktum, at katabasis-
feenomenet findes spredt over hele kloden, kan ikke forklares ud fra modeller om kulturlan, men
man ma inddrage andre forklaringsmodeller, f.eks. fenomenologi. Der er derfor to sider at overveje
ved det komparative studie af katabasis i Kore—Persephone-myten. Dels skal dette mytekompleks
vurderes ud fra dets plads i den geografiske kontekst, og dels ma man ogsa inddrage dets placering i

en mere universel kontekst.

32 Cf. Mylonas (1961) pp. 29ff.
5 West (1966).
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Folgende afsnit er en vurdering af forstnaevnte faktor. De mange ligheder mellem den graske
myte og de narorientalske udgaver vil ikke blive gennemgget.** Derimod vil nogle afgerende
forskelle blive fremhavet og disse specifikt graske traek sogt anskuet i forhold til mytens

ritualfunktion i de eleusinske mysterier.

3.3.2 FOKUS PA MODER-DATTER-FORHOLDET

Den graske myte, som den fremstar i Demeter-hymnen, indeholder essentielle afvigelser fra det
narorientalske materiale.”® Dog har alle myterne den centrale placering af katabasis-faenomenet til
feelles, og det er i1 fremstillingen heraf, at man ma kunne forvente forskellige anskuelsesvinkler. En
sadan sammenligning, om end kort, vil veere med til at belyse den greeske mytes serlige vinkel. Her
skal fremhaves tre punkter:

Mest betydningsfuldt er 1) moder—datter-forholdet (et aseksuelt forhold) set i modsatning til
elskende par som f.eks. Inanna & Dumuzi, Ishtar & Tammuz, Isis & Osiris og Aphrodite & Adonis
(Syrien og Cypern). Moder—datter-parret (dobbeltmotivet, jvf. afsnit 2.2.6) er ogsa unikt inden for
graesk religion.”® Penglase fremhaver som parallel den mesopotamiske myte om modergudinden
Duttur, der seger efter sin sen Damu, som er forsvundet ned til underverdenen.”® Ogsi hun
forsager at fa ham tilbage med hjelp fra hans sester Geshtinanna, der foretager en katabasis.
Penglase har ret i, at her optreder en moderskikkelse med sit barn, men dobbeltmotivet og
udvekslingen af reaktioner, som er sé centralt for den greeske myte, er fravaerende.

Dernest skal naevnes som punkt 2), at det ikke direkte er Kore—Persephones forsvinden, der
forarsager misvaksten, som derimod péferes verden af Demeter (jvf. p. 51). I de narorientalske
paralleller forirsages denne direkte af den pagaeldende guddoms forsvinden. Det agrare synes pa
denne made at vaere nedtonet i forhold til de narorientalske paralleller, eller i hvert fald skubbet i
baggrunden forstdet pd den made, at misvakstens arsag er flyttet fra katabasis-skikkelsen til

moderen (jvf. afsnit 3.2.3). Dette kan skyldes, at Demeter i den graeske gudeverden er agerbrugets

% Der kan blot henvises til gennemgange som Pritchard (1974), og for de mesopotamiske parallellers vedkommende
Penglase (1994). I forbindelse med kapitel 2 er dog enkelte paralleller blevet papeget.

% Berg (1974) underseger denne forskel mere dybdegéende og teoretiserer den som vaerende bevidst (p. 206). Han
taler ogsd om en vestlig pavirkning af esten (p. 205). Den eleusinske myte vurderes p. 208 til at vaere en rekombination
af elementer fra middelhavsomradets fzlles kompleks af hgst-myter. Han skriver desuden (p. 208) om det eleusinske
myte—kult-forhold: "It is not unreasonable to suppose that the mechanisms of the rite at Eleusis were analogous to
mechanisms operative in the Eleusinian myth."

36 Jvf. Zuntz (1971) p. 75. Zuntz forstar ved Demeters datter dog kun Kore-figuren, men bemaerkningen er stadig
relevant.

37 Penglase (1994) pp. 130-34.
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gudinde, men der er ogsé grundlag for at tolke det som, at det agrare nedtones for muligvis at give
plads til andre aspekter.

Penglase konkluderer om punkt 2), at bade den graeske og de mesopotamiske myter drejer sig
om frugtbarhed, men diskuterer slet ikke arsagen til misvaksten og treekker saledes en parallel, som
ikke virker helt gennemarbejdet.”® Selvfolgelig har myterne alle med 'frugtbarhed' at gore, ogsa i
deres kultiske udtryk, men Penglase overser ganske den graeske mytes storre spendvidde (end blot
dette ene aspekt), muligvis fordi han ikke beskeftiger sig med den eleusinske kult, men
udelukkende med myten i Demeter-hymnen.**’

3) Endelig foretager Demeter i hymnen ikke selv en katabasis for at hente sin datter tilbage. Der
findes dog kilder med greske mytevarianter, der lader Demeter gare dette (jvf. p. 32), hvorfor dette
punkt ikke er helt sa afgerende som 1) og 2).

Noglen til forstaelsen af den graeske mytevariant ligger i dobbeltmotivet. Det taette forhold er
lige sa centralt som katabasis-problematikken, fordi det er bundet hertil. Dermed kan Kore—
Persephone-myten siges via sine figurer at leegge ekstra vagt pa det initiatoriske. Det betyder ikke,
at de nzrorientalske paralleller ikke kan omhandle initiation — dette tema er blot serlig tydeligt 1
den graske myte.390 Myten afspejler ogsé de tilknyttede graeske kulters fokus pa det feminine.*’

En sadan teori forklarer ogsa punkt 2) og 3). Det agrare er skudt delvist i baggrunden for at give
plads til den personlige initiation, men er stadig et vigtigt element, fordi denne personlige initiation
gar ind 1 og bliver eet med naturens cyklus. Som navnt tidligere (note 207) deler Demeter og Kore—
Persephone rollen som den forste eleusinske initiand, men da datteren tydeligst er den, der
gennemgar initiationens faser, er det ogsa hende, der foretager katabasen (jvf 2.2.6).

Penglase tolker i sin undersegelse alle tre punkter som udtryk for mesopotamisk indflydelse,’”?
og tolkningen af mytens initiatoriske indhold afviser han helt (jvf. note 244).** En sadan er ifolge
ham uden hold i sével Demeter-hymnen som det mesopotamiske materiale,”* idet Kore—Persephone
efter sin tilbagekomst ikke viser tegn pa at vaere blevet initieret, tvaertimod beskrives hun som den

unge pige, hun var fer sin katabasis.

3% penglase (1994) pp. 135-36.

% Hele kap. 6 (pp. 126-58) omhandler Demeter-hymnen. Penglase skriver dog p. 139, at Demeter-hymnen ikke uddyber
Kore—Persephones bringen vaksten frem, og p. 144, at Demeters forarsagelse af misvaksten er et traek forskelligt fra
det mesopotamiske forlaeg. Men igen synes diskussionen at g udenom vigtige detaljer. I hvert fald far dette anderledes
treek ingen konsekvenser for Penglases udtydning.

% I en nzermere komparativ undersegelse ville man ogsa skulle overveje faktorer som kvindeinitiationers forskellige
traek 1 de forskellige kulturer. Den graeske kvindes mindre autonome stilling end f.eks. babyloniske kvinders méa
forventes at vaere afspejlet i selve initiationsritualet, men en sddan undersogelse vil ikke blive foretaget i denne
kortfattede sammenligning.

391 Jvf. f.eks. Penglase (1994) p. 134 og Richardson (1974) p. 18 for en observation af dette track.

392 penglase (1994) isar pp. 130-45. Mest vaegtig for bevisforelsen er myten om Duttur og Damu.

3% Penglase (1994) pp. 155-57. Her opponerer han bl.a. mod Lincoln (1979).

3% Penglase (1994) p. 156: "... and it [en sadan fortolkning] misses the point of what is essentially a Greek religious
work which has the purpose of celebrating the deities of Eleusis and the Eleusinian Mystery cult in Attica."
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Ved at afvise denne tolkning, afviser Penglase netop det fokus, som den greske myte alene
besidder. Han konkluderer 1 sin undersogelse, at det mesopotamiske materiale er adopteret med stor
kreativitet af graekerne, men synes alligevel ikke at give denne kreativitet plads eller anerkendelse.
Trek, som ikke kan genfindes i den ene eller anden form i det mesopotamiske materiale, har
Penglase en tendens til at afvise.””® At initiationsaspektet ifolge ham ikke ses i de mesopotamiske
tekster, er ikke grund nok til at afvise dette 1 den greeske variant. Tveaertimod stetter dette det faktum,
at initiationsmotivet er et specifikt graesk fokus.

At Demeter-hymnen heller ikke indeholder initiationstrak, er, som hele denne undersggelse og
en stor del af forskningen tyder pa, ikke rigtigt, og Penglase fremferer kun fi, uholdbare
argumenter. Hymnens funktion er ikke noget argument, da han ikke bruger tid pa at forsta de
eleusinske mysterier, som hymnen viser indholdsmessig tilknytning til. En hymne, hvis
hovedfunktion er at prise gudinderne, kan godt samtidig indeholde gengivelsen af en myte med
initiatoriske traek. De to elementer synes ikke at vare uforenelige.

Man skulle séledes ogséd kunne udlede af selve Kore—Persephone-mytens udformning set 1
forhold til de narorientalske paralleller, at dens fokus synes at vere pa det initiatoriske. Men

39 Det kraver

forskningen har ikke sogt at understotte dette fokus gennem komparative studier.
selvfolgelig et studium, der gar dybere end dette afsnit, men ud fra denne forelgbige undersogelse

turde det vaere oplagt at foretage en mere dybdegaende sadan.

3% Jvf. f.eks. Penglase (1994) pp. 146 modsat pp. 149-50 angéende spergsmalet om Eleusis-afsnittets mulige tolkning
som interpolation. Interpolationstolkningen opretholdes med det argument, at der ikke er nogen stette i det
mesopotamiske materiale for en afvisning af denne.

% Kun Berg (1974) har mig bekendt gjort sidanne tiltag.
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4. SAMMENFATNING OG KONKLUSION: KATABASIS SOM DE ELEUSINSKE
MYSTERIERS (OPRINDELIGE) KERNE

I denne undersogelse er katabasis-fanomenet i Demeter-hymnens Kore—Persephone-myte blevet
beskrevet med basis i en filologisk analyse, og pd trods af de sparsomme oplysninger, har det
kildemaessigt varet et solidt sted at starte pga. faanomenets centrale plads. I denne forbindelse er det,
med inddragelse af van Gennep og Turner, blevet forsegt vist, at mytens katabasis kan tolkes som et
spatialt udtryk for initiation og rituel ded bade i kvindeinitiation og mere generelt. Kapitel 2's
filologiske og religionsvidenskabelige fortolkning af Demeter-hymnen danner saledes grundlag for
diskussionen og forstaelsen af de tilsvarende kultiske aspekter 1 kapitel 3.

Myten definerer kultens verdensbillede og det univers, ritualerne udfolder sig inden for, og skal
derfor ikke ses som et symbol eller en allegori, men en made at opfatte verden pé. Dette er en vigtig
pointe i forstaelsen af katabasis-fanomenet. Grundet myte og kults uadskillelige forhold og med
stotte i Asterios-kilden, kan man ligeledes antage, at katabasis-fanomenet har haft en central plads i
de eleusinske mysterier, idet hele kulten er opbygget omkring Kore—Persephones forsvinden og
tilbagekomst. Katabasis er saledes en del af kultens kerneindhold og ma regnes for at here til
kultdramaet. Der er tvivl om dette dramas specifikke indhold, men at dets hovedelementer ma vere
mytens hovedelementer, bortforelse / katabasis, segen og anabasis, er ganske oplagt at antage.

Men en teori om, at initianderne er blevet initieret gennem en kultisk katabasis kan pga.
kildematerialets sparsomhed og fa oplysninger kun sandsynliggeres. En sddan antagelse er dog ikke
helt udelukket, hvilket forskningen generelt havder, fordi dennes sproglige tolkning af Asterios'
katabasion har veret for ensidig, hvilket har resulteret i en skav drejning af underseggelserne og
argumentationen. Spergsmalet er, om den eleusinske initiand selv foretog katabasen, evt. gennem
praest og prastindes reprasentation i kultdramaet, eller om det udelukkende var Kore—Persephones
katabasis, der reprasenterede denne.

I denne forbindelse er det nedvendigt at inddrage en faktor som kultens historiske udvikling. Man
kan forvente, at en oprindelig mulig katabasis foretaget af det enkelte individ med tiden overgér til en
feelles repraesentation heraf pga. det stadigt stigende antal initiander. Men den historiske udvikling er
en usikker faktor, og diskussionen om oprindelig kontra senere kult er undersogelsens svageste led.
Den er ikke desto mindre vigtigt for at forstd kultens ssmmenhang med myten i historisk tid.

Undersogelsen af en kultisk katabasis ma derfor anses for ikke at vare afsluttet, pa trods af
argumentet om, at et underjordisk rum under telesteriet ikke eksisterer. En sadan katabasis synes at
have udgjort rammerne (bestemt af myten) omkring den religiose oplevelse, der skulle transfomere

initianden og bringe vedkommende igennem den rituelle ded.
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Heller ikke spergsmélet om de forskellige typer initiation er til hindring for, at mytens katabasis
skulle vaere overfort pa kulten. Kvindeinitiation og initiation af begge ken har sd mange fallestrek, at
myten kan vare blevet overfort pd mysterierne uden problemer, hvilket savel Demeter-hymnen som
de ovrige kilder understotter. Hertil kommer, at en fellesn@vner mellem kvindedomineret Demeter-
kult og de eleusinske mysterier er kensmysteriet. Mens initiationens applikation er blevet bredere, er
det religiose idé-indhold sdledes forblevet det samme.

Det er denne tankegang om kensliggerelsen af verden, der er neglen til forstdelsen af mytens
eskatologi, som galder bdde verden og den enkelte initiand. Verden forstds som foreningen af
kvindeligt og mandligt — Kore—Persephone giftes med Hades i dedsriget, men vender tilbage til
moderen og verden 2/3 af dret 1 en cyklus, der opretholder verden.

Kore—Persephone er séledes prototypen pa bade den giftefeerdige pige og eleusinske initiand. Hun
er udtryk for den cyklus, verden gennemgér, og initianderne bliver gennem initiationen ligeledes eet
med denne cyklus, heraf initiationens kosmiske betydning, som badde hymnen og Asterios afspejler,
sidstnaevnte 1 kraft af bemerkningen om, at hele det attiske folks frelse afhenger af hierogamiet.

Mysteriernes tilsyneladende modsatningsforhold mellem opretholdelsen af verdens cyklus (hvad
forskningen kalder "frugtbarhed") og initiandens personlige pagt eksisterer derfor ikke, idet begge
sider af kulten forenes i samme forstdelse af verden i form af liv og deds uadskillelige forhold.
Naturens ded og genfodsel, udtrykt i1 kornet, er ogsd initiandens. Denne erhverver sig ikke
udelukkende bedre vilkér efter den biologiske dod, men ved at de i livet opnir vedkommende ogsa
jordisk lykke, hvilket betones kraftigt i kilderne.

Kore—Persephone-mytens fokus pa initiation synes desuden at finde stotte i den graeske mytes
serlige udformning i forhold til de narorientalske paralleller, idet moder—datter-skikkelserne er et
unikt trek. Denne undersegelse af myten og dens forhold til de nerorientalske udgaver er et
omfattende felt, som kun lige er blevet antydet, og det vil vare oplagt at foretage videre
undersogelser.

Den korte behandling af mytevarianter har i et bredere graesk perspektiv vist, at katabasis-
feenomenet ikke udelukkende er specifikt for Kore—Persephone-skikkelsen, men kan anskues som et
generelt myte-element appliceret pd sdvel mandlige som kvindelige mytiske skikkelser. Det kan ma
derfor kunne anses for at have en bredere anvendelse og betydning, hvoraf de eleusinske mysterier
blot er eet eksempel.

Undersogelsens forelobige definition pa katabasis (i afsnit 1.3.2) har vist sig at holde og kunne
inkludere Kore—Persephone-myten, idet gudindens formal i underverdenen er initiation. At hun selv
er passiv, &ndrer ikke ved denne definition, da denne passivitet er en del af initiationsmensteret. Det
er ganske vist undervejs blevet overvejet, om de dede ogsa kan siges at foretage en katabasis med

den fravigelse, at rejsen kun gar een vej. Men disse vil ikke blive inkluderet i den endelige definition,
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da det er en essentiel pointe, der giver fanomenet dets serlige karakter, at aktererne er levende og i
stand til at vende tilbage. Som det blevet vist i Kore—Persephone-myten er det netop hendes anabasis,
der muligger de eleusinske mysteriers initiation, hvorfor denne er uhyre vigtig og tet knyttet til
katabasen.

Definitionen, som bevidst er gjort bred nok til ogséd at rumme andre katabaseis, vil maske blive
@ndret ved en bredere undersogelse af andre kilder end dem, der omhandler Kore—Persephone-myten
og de eleusinske mysterier, men det er oplagt at antage, at de vaesentlige traek vil vaere de samme pga.
fenomenets tilknytning til initiation og dennes felles strukturer.

Det er i undersggelsen blevet forsegt vist, at initiation i de eleusinske mysterier er at forstd som en
religios oplevelse, og som en af undersogelsens pointer papeges det hensigtsmassige 1 at justere den
metodiske tilgang, sa den passer pa katabasis-faenomenet. En tendens i myteforskningen er, hvad man
kunne kalde en materialistisk historieanskuelse, ifolge hvilken historiske fakta og arkaologiske levn
regnes for realia, mens myter blot forstds som historier. Men en katabasis kan, som det er blevet vist,
ikke udelukkende kan regnes for at veere athaengig af fysiske / arkitektoniske rammer.

I en sadan forskningskontekst er det ikke svert at forstd, hvorfor et fenomen som den religiose
oplevelse negligeres. Vi siger, at "grakerne troede pd guder", men i stedet er vi maske naermere nodt
til at forsta, at for dem "var der guder til" — det guddommelige og religionen var en realitet, hvilket
udger en stor forskel. Den erkendelsesteoretiske dimension er i denne forbindelse vigtig at fi med ind
1 metoden, fordi man som forsker er nedt til at vurdere, hvilken tilgang man anvender til materialet,
og hvad dennes premisser er. En lobende metode-diskussion er sdledes af vigtighed, hvis metoden
skal holdes levende og &ben for fornyelser og forbedringer. Selv en gammel, provet metode som den
klassisk filologiske kan med udbytte stadig udvides.

Det kan heraf konkluderes, at den specifikke forskning i Demeter-hymnen og de cleusinske
mysterier stadig indeholder flere uafklarede punkter. Dette gaelder noget sd grundliggende som
dateringen, men, som navnt, frem for alt tilgangen til katabasis-fanomenet, herunder Asterios-kilden
og dennes katabasion. Ogsa forholdet til de narorientalske paralleller er kun lidt berert med vinklen
lagt pd Kore—Persephone-mytens initiatoriske fokus.

Dette har konsekvenser for vores opfattelse af religion generelt. Religion ber ikke anskues som
den (mere primitive) forklaring pa verden, som dele af forskningen leegger op til. Man ber derimod
forsta religion som noget aktivt. Gennem f.eks. initiation i de eleusinske mysterier holdes verdens
cyklus 1 gang, idet initianden selv, som Kore—Persephone, treder ind i denne. Hvis man glemmer
denne pointe, ender vi med ikke fyldestgerende forklaringer af mysterierne som en 'frugtbarhedskult',
der fejrer, at kornet spirer, og med sympatisk magi seger at pavirke dets vakst.

Iser i tilgangen til studiet af mysteriekulter m& denne anderledes vinkel med fordel kunne

anvendes, fordi disse kulters fokus iser er pa den personlige religiose oplevelse. Hvis katabasis
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generelt skal tolkes som et spatialt udtryk for initiation og rituel ded, ma man ogsé kunne forvente at
se det optraede, udstyret med denne plads og funktion, i en bredere kontekst.

En sédan antagelse bererer forskningen 1 initiationsstrukturer i det antikke Graekenland, padbegyndt
iser af Jeanmaire, Brelich og siden Graf, og denne forsknings forseg pa at pévise, at fenomenet er
mere udbredt end hidtil antaget. Ingen har imidlertid anvendt en tilgang til dette store felt, som tager
udgangspunkt i selve katabasis-faenomenet. Der er derfor behov for at foretage en kortlaegning og
klassifikation af de forskellige katabaseis og deres eventuelle tilknytning til initiation med samt en
uddybning af deres indbyrdes sammenhang. F.eks. synes der at vare mange oplagte paralleller
mellem Demeter-hymnen og Aristophanes' Frgerne.

Som forseg pd en metodejustering synes det oplagt at inddrage den pa religionsomridet nye
kognitionsforskning. Forskningens umiddelbare fordel, set i forholdet til filologien, er, at teorierne
generelt tager udgangspunkt i en skikkelse som Chomsky og dennes teori om universal grammar. En
metodekombination virker derfor oplagt, fordi den indebarer et felles sprogligt udgangspunkt for
savel hovedmetode som hjelpedisciplin. P4 denne made vil man kunne forvente en god hjelp til
beskrivelsen af det sproglige, mytologiske univers, katabasis-myterne udger for de tilknyttede kulter

og medlemmernes religigse oplevelse.
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TILFGIELSE TIL RICHARDSONS ORDLISTER pp. 43-46

KOpoL

idyynoe

KEKAOMEVT

inTov

e1del KVIPNV

: "... the form is found only here and in Sannyrion, fr. 3."

: "Homer has {axe. Cf. Hy. 28. 11 1dymoev, 27. 7 ioel, Call. Hy. 4.
146 toxevoa. Attic tragedy (only lyric) also uses toyetv."

: "It is first used here to mean 'invocare': Cf. A. Supp. 591 etc."

: "... the Sun's chariot (...) does not appear in Homer. Cf. Herm. 69,
Hy. 28. 14, 31. 9, 15; Mimn. fr. 10 D.[hangende 3-tal], etc."

:"... does not occur in Homer or Hesiod (cf. Hom. €ido¢ &piotny

etc.)."

APOAdDVOVO QL : "... this epic and Ionic word occurs in Homer only in the context of
the destruction of the Achaean wall. It means 'soften’ (...), hence
‘efface’ etc. Cf. A.R. 1. 834, 4. 112 for the sense 'disguise, wipe out'."

KOpe : "... the genitive is not used with kOpetv in Homer or Hesiod (who
use dative). Cf. Hom. Epigr. 6. 6, [Archil.] fr. 326 West, Hdt., Attic."

ebodev : "... in Homer this is always used with reference to the present, i.e. as
a perfect, which does not quite fit €éneito."

TOAVTNILOVOG : ""... this does not occur in Homer or Hesiod. (...) Cf. Pi. P. 3. 46
(...), Opp. C.2.287 ..."

KOAALOTEQOVOG : ""... the epithet does not occur in Homer or Hesiod."

Bvo1AV :"... not in Homer or Hesiod (60oc). Cf. (...) Titanomachia fr. 6, Pi.
P. 5. 86, etc., Hdt., Attic."

notpl keAouvepél] Kpovimvi: "... this full formula does not occur elsewhere."”

nopvo[iot] : ""... this form occurs only here and in P. Petr. 3, p. 152 (third century
B.C.)."

EYpENaYN : "... the epithet occurs first here. Cf. (...) Orph. Hy. Prol. 38."

KOUNOELY : "... the verb is first used metaphorically here, but cf. Od. 23. 195.
xopav of plants, trees, etc. is common in Hellenistic and later
literature: Theocr. 1. 133, 4. 57 (Gow ad loc.), 7. 9, A.R. 3. 928, etc."

ayxéelv : "... the word is very doubtfylly attested in early epic ..."
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APPENDIKS 2: RITUALRELEVANTE VERS | DEMETER-HYMNEN

Hymnens egen betoning af hemmeligholdelsen af orgia (vv. 273f. og 473ff.) far forskningen til at
antage, at den ikke indeholder oplysninger om disse.””’ Folgende praliminare ritualer finder
Richardson beskrevet i hymnen:398

— fakkellgb / -dans vv. 47-48, 61

— faste vv. 49-50, 200-1, 206-8

— praeliminar renselse vv. 194-201
—aischrologia vv. 202-5

— kykeon vv. 208-11

— muligvis ild-ceremonien vv. 231-55

Den praliminare renselse (med sin mytiske ophavsmand 1 Herakles) indeholder desuden folgende
elementer, som afspejles i hymnen (vv. 195ff.): Det at sidde ned, stilhed, stolen med vadderskindet
og tilsleringen.*”

Hvidtfeldt er af en anden opfattelse. I sin undersegelse inddeler han hymnens tekst i A- og B-
afsnit. B-afsnittene afvises som varende forventet ikke relevante for den tidlige kult, mens A-gruppen

umiddelbart forventes at have relevans.*”’ Folgende vers placeres i A-gruppen:

—vv. 1-23 : Kores bortferelse

—vv. 38-50 : Fakler og faste

—vv. 90-304 : Demeter i Eleusis (iser vv. 185-211)*"

—vv. 305-9 : Hungersneden

—vv. 470-82 : Kornets tilbagekomst, overgivelsen af riterne, den indviedes lykke

Disse vers er slet ikke sa f4, men Hvidtfeldt udelukker allerede indledningvis mange ogsa af de
elementer, som almindeligvis antages at beskrive den eleusinske kult, f.eks. kykeon og Tambe, og
finder saledes kun ganske fa overensstemmelser mellem teksten i hymnen og den eleusinske kult,

som den kendes fra andre kilder.

7 Allerhgjest kan de veret hentydet til i hymnens fortzlling.

% Richardson (1974) pp. 22- 23, 215 og 233-34.

% Richardson (1974) p. 22.

% Han betoner dog flere gange, at undersogelsen ikke er ferdig, men skal ses som et indledende arbejde, en
grovsortering, hvor de udvalgte afsnit siden skal efterpreves grundigt.

11 afsnittet godtages elementerne agelastos petra, balletys, Kallichoros, de eleusinske kongers navne, orgia, den
indviedes lykke.
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