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Divinationsformer: en klassifikation

Ake Hultkrantz
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Spadomskonsten och letandet efter dolda
ting och sammanhang, eller med ett finare
ord divinationen(1), utgor en vasentlig del
av nordisk folktro och folkritual. Nagon
oklarhet rdder om hur ordet far anvéandas.
Latinets divinatio ar avlett fran divinus,
“gudomlig, harrorande fran en gud”, och
kan Gversattas som “siar- och spaddomsga-
va”, "formigan att utrona de gudomliga
makternas vilja”. Den gudaingivelse som
ordet forutsatter har val inte i regel praglat
den nordiska spadomskonsten, men den
fortatade stamning av mystik och under
som ofta vilat 6ver denna konstart har inte
saknats i var allmogemiljé.

I denna framstallning skall jag framst
forsoka definiera divinationens typer. In-
nan sa sker kan det vara tjanligt att har
anféra nagra synpunkter pa divinationens
syften, formrikedom, psykologiska forut-
sattningar och "vetenskaplighet”.

Divinationen kan, som Wikman anfor ef-
ter Saintyves, gilla fyra saker: forvarvet av
kunskap om dolda ting, om framtiden, om
det narvarande och om det forgangna(2).
De flesta forskare som intresserat sig for
divinationens problematik har tagit fasta
pa divination av avldgsna eller, framfor
allt, framtida foreteelser — divinationen om
framtiden ar naturligtvis den egentliga
spadomskonsten(3). Risken finns alltid att
divinationsanalysen harigenom far slagsi-
da. Forfattaren till dessa rader kan forvisso
inte fritas frdn samma risk, men min stra-
van i det foljande ar att beakta samtliga
divinationssyften. P4 annat satt kan man
inte finga in det enhetliga perspektivet i
divinationen. Den uttrycker, som den ita-
lienske religionshistorikern Ugo Bianchi
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formulerat saken, "en typ av kunskap som
overskrider vanlig profan kunskap”, och
som ar sarskilt onskvéard och nodvandig i
fragor av klart transcendent slag, men
ocksé kan gilla ménniskornas och samhal-
lets existentiella behov. ”I alla dessa fall
erfordras en overmansklig, sakral, orakel-
massig kunskap som erhéalles genom
uppenbarelser, ingivelser, extas, spddom
och orakel”’(4). Som religionsforskare har
Bianchi framst (och val ensidigt) tankt pa
de transcendenta fallen — kunskaper om
den oOvernaturliga varlden, gudarna och
andarna, kunskaper om skapelsetiden och
om de yttersta tingen — och hans hanvis-
ning till t.ex. gnosticismen riskerar att
snedvrida perspektivet. Men principiellt
sett ar det riktigt att betrakta den divinato-
riska diagnostiken och prognostiken som
ett enhetligt satt att nalkas tillvarons for-
borgade sammanhang genom att erna
hogre kunskap.

Divinationsforestallningar och divina-
tionsbruk har forekommit i de flesta kdnda
kulturer, aven om de stundom bara upp-
marksammats i forbifarten av kultur- och
religionsforskare. Formerna har vaxlat
med de historiska forutsattningarna, de so-
ciala strukturerna och de ekologiska vill-
koren. Det finns ingen anledning att har
lamna en allméan 6versikt av divinationsfe-
nomenen i olika kulturer, men ett urval av
data kan skidnka ldsaren en ungefarlig upp-
fattning om den stora variationsrikedomen.

Det ar allmant bekant vilken roll fagel-
och leverskadare, augurer och haruspicer,
spelade i assyrernas, babyloniernas, etrus-
kernas och romarnas gamla religioner.
Dromtydningen stod hogt i kurs i hela den
antika Framre Orienten. I Israel koncen-
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trerades oraklen lange till de tv& lottorak-
len, urim och tummim; anméarkningsvirt
ar att lagen, torah, etymologiskt sett kan
ha haft betydelsen av orakel. S& smaning-
om ersattes lottstavarna av orakelprofeter
och de stora profetgestalterna som uttalade
Jahves straffdomar och framtidsléften. I
Grekland vann Dodonas ek och oraklet i
Delfi stort rykte for de mantiska avslgjan-
den som skedde dar. En motsvarande posi-
tion hade i Italien de sibyllinska bockerna.
Skapulimantiken, spiendet fran skulder-
blad av olika djur och skéldpaddsskal som
hettats over eld s& att sprickor uppstatt, ar
valbekant frd&n manga nordliga kulturer,
bl.a. Kina under Shang-dynastin(5). Etno-
grafiska rapporter vimlar av underrittel-
ser om divinationsforeteelser bland s.k.
primitiva folk. Shamanismen, som #r ett
uttryck for stravan att n& kontakt med de
overnaturliga makter som rader over ske-
endet(6), kan i vissa faser anses vara en
form av divination. Sdlunda erhéller sha-
manen i trance besked om forkomna ting
och om stundande hindelser, och i trancens
klarsyn stidller han sin diagnos over en
klients sjukdom.

Ur den gamla babyloniska smiltdegeln
uppstod i hellenistisk tid astrologin, som
sedan slog djupa rotter i medeltidens magi
och med oférminskad kraft fortlevde annu
under Tycho Brahes och Nostradamus’ ti-
devarv. Mgjligen har astrologin en ging
haft en vidare forekomst. Det forefaller som
om astronomiska berdkningar som legat
till grund for astrologiska spekulationer fo-
retagits redan fore pyramidbyggarnas tid i
megalitbyggarnas Europa och i ndgot sena-
re tid pa andra platser, bland annat i Ame-
rika(7). Idag upplever som bekant astrolo-
gin en rendssans i vastvarlden — ett sakert
tecken pa att den officiella religionen forlo-
rat sitt grepp 6ver médnga méanniskor.

Detta ar endast nagra axplock ur det rik-
haltiga bestdndet av divinationsfenomen
over tid och rum. Den som ytterligare vill
fordjupa sig i materialet, dess forekomst
och variationsbredd hanvisas till uppslags-
verk som “Encyclopaedia of Religion and
Ethics” -eller "Handwéorterbuch des Deut-
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schen Aberglaubens” samt framfor allt till
ett for nagra ar sedan utkommet franskt
arbete om divinationen(8).

Nu kan det ha sina sidor att utan vidare
fora alla former av divination under samma
hatt. Marcel Leibovici, en av utgivarna till
det nyssnamnda arbetet, menar att spa-
domskonsten i Mesopotamien represente-
rar en protovetenskaplig utveckling, ett
forsta rationalistiskt forsok att forklara fe-
nomenen. Divinationen var i denna miljo
empirisk till ursprunget och vilade pa
observation och erfarenhet; den var “en
esoterisk disciplin”(9). Leibovici avser hér i
forsta hand astrologin, vilken var grundad
pé noggranna astronomiska observationer.
Sésom astrologi desakraliserades divina-
tionen inom framfor allt arabisk islam(10).
Det kan darfor vara vanskligt att betrakta
denna sekulariserade astrologi som en "di-
vination”. Ocks& vissa moderna divina-
tionsbruk tycks kunna falla utanfor ramen.
Det finns forskare som anser att anvand-
ningen av slagruta (engelska: water-witch-
ing) ar empiriskt motiverad(11). Ur den-
na synpunkt skulle man lika val kunna
kalla de moderna vaderleksforutsigelserna
eller de astronomiska beridkningarna om
forestdende solformorkelser divinatoriska!
Det ar viktigt att komma ihag att divina-
tionen, nar den ar akta, forutsatter ett ut-
omempiriskt, mystiskt inre sammanhang
eller forhallande. Slagruteoperationen ar
divination s& lange den ger uttryck &t tron
pa ett sddant forhéllande; gr denna aspekt
forlorad, kan vi inte langre tala om divina-
tion.

Divinationstron utgér namligen fran
maéanniskans overtygelse att hon under vis-
sa omstandigheter kan lyfta pa forlaten till
tidens och det dolda rummets hemligheter.
Uttrycket “under vissa omstandigheter”
tarvar en narmare forklaring. Darmed av-
ses dels att kunskapen om dessa hemlighe-
ter antingen ar en nédegava eller en for-
varvad insikt, dels att — hur det nu forhal-
ler sig med den saken — denna kunskap har
ett oversinnligt ursprung. Detta innebar
ingen vardering utan ett konstaterande.
Den som tror p& divinationen raknar med




1. Slagruteman fran Svinhult, Ostergitland. Det ir en omdiskuterad fraga
om anvindandet av slagruta vid brunnsletning dar exempel pa divination
eller en empiriskt grundad kunskap. Foto A. C. Hultgren 1926, Ostergot-
lands museum.




att tillvaron har en extra dimension utéver
den vardagliga regelbundna verklighets-
sfaren. Just genom att den bryter sig ut ur
vardagsverklighetens dimension markerar
divinationen sitt upphov i en real eller for-
modad hogre verklighet. Shamanen som
inhamtar kunskaper i trancens osannolika
varld, den babyloniske astrologen som for-
binder mikrokosmos med makrokosmos s6-
ker sig bada ut ur var begransade tillvaros
ram. I de flesta folks forestallningsvarld ar
denna hogre verklighet 6vernaturlig, en
annorlunda dimension dar andar och gudar
harskar och mystiska potenser, oférutsedda
sammanhang och markliga férvandlingar
uttrycker det irrationellas vasen. Det 6ver-
naturliga existerar di som en upplevd eller
genom traditionell paverkan férnummen
verklighet, mera sallan som en medveten
forestallning och dnnu sallsyntare som ett
abstrakt, namngivet begrepp(12). I den
pseudovetenskapliga divinationsform som
astrologin utgor berévas den hogre verk-
ligheten s& smaningom sin numindsa pra-
gel. Den fangas in som en vidare, genom tal
och planetkonstellationer atkomlig varlds-
struktur(13). Men den irrationella bak-
grunden lyser igenom.

Darmed ar ocksa sagt att all divination
fran borjan speglar en religios, eller om vi
s& vill magisk-religios, varldsbild. Gransen
mellan magi och divination kan bli mycket
suddig. Shamanen ar onekligen magiker i
hog potens, men det ar svart att saga om
astrologen ar det, och profeten kan forvisso
inte betecknas som magiker. Allt beror na-
turligtvis pa hur vi vill definiera magi. Un-
der alla forhallanden kommer man inte
ifrdn att man maste ta stallning i denna
frdga nar man analyserar divinationsbe-
greppet. Det ar otvetydigt s& att divinatio-
nen i manga fall glider 6ver i vad som up-
penbarligen bor rubriceras magi.

De drivkrafter som ligger bakom divina-
tionen och dartill anknutna trosforestall-
ningar ar ocksé delvis beslaktade med de
ledande motiven bakom magin: en 6nskan
att utnyttja de mgjligheter som erbjuds for
att utvidga ramen for manskligt kunnande
och handlande. Det ar rummets och tidens
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barriarer som overskrides. Psykologiskt
sett kan vi i bada fallen tala om en situa-
tion av subjektiv forvantan.

Déarmed ar emellertid ingenting sagt om
en eventuell verklighetsbakgrund, en moj-
lig objektiv realitet bakom de fenomen som
yppas. Profetian t.ex. kan skarskadas ur
denna synpunkt: filosoferna talar om tids-
uppfattningens relativitet, fysikerna om
tidskategorins rumsliga beroende, para-
psykologerna om prekognition. Problemet
om det oversinnligas realitet kvarstar all-
tid och skall inte narmare berdras hir. Jag
nojer mig med att hanvisa till ett uttalande
av den vise K. Rob. V. Wikman, som pa tal
om divinationens plats i en higre verklig-
het anforde, "det ovetbaras omrade ar som
bekant stérre &n vi tror i vdr immanenta
ostkupa ... Om vi ndgon gang kan snegla
over det ovetbaras’ grans, s& sker det under
trons former dar intelligens, emotion och
konation intrader i ett sarskilt syndrom av
medvetande. Jag fornekar ingenting som
omgjligt 1 sddant sammanhang. ... Trosat-
tityderna ar troligen inbyggda sekundart i
var biopsykiska konstitution sdsom ett for-
hallande till det som ligger utanfor den
enkla sinnenas varld”(14). Sat sapienti.

Nar jag nu i det f6ljande lamnar ett for-
sok till systematisering av divinationen
sker det med uppmérksamheten sarskilt
riktad p& de divinationsformer som finns
belagda i nordisk folklore. Dessa i sin tur
ansluter sig val till de utslag av divinato-
risk praxis som forekommit och alltjamt f6-
rekommer inom frammande kulturvarldar,
och som jag delvis genom egna tidigare
forskningar fatt intim kdnnedom om(15).
Min artikel ar alltsa ett forsok att samman-
fatta de lardomar en kombinerad folkloris-
tisk-religionshistorisk analys kan skanka
oss, varvid exempelmaterialet for enkelhe-
tens skull framst har hamtats ur C.-H.
Tillhagens lattillgangliga arbete “Folklig
spadomskonst”. Med hansyn till undersok-
ningens syften vore en mera utforlig inven-
tering av nordisk divination tamligen
ovidkommande. Det svenska och finlands-
svenska materialet har f.6. redan beaktats
av sd utomordentliga kannare av nordisk




folklore som Campbell, Eskerod, Tillhagen
och Wikman(16). Artikelns begransade ut-
rymme tillater dessutom inga extravagan-
ser.

2

Det finns en ohammad, vildvuxen flora av
namn pa olika sorters divination, namn
som ofta inte haft ndgon vasentlig funktion
att fylla men dnda omhuldats med respekt
alltsedan den antika pseudovetenskapliga
eran. Under medeltiden och nya tidens
forsta arhundraden utokades detta be-
stdnd av larda termer avsevart(17). Det
overvildigande flertalet av dem har bildats
pé grekiskans manteia, mantik (dvs. divina-
tion). De invigda har talat om kiromantik,
att spd i hander, oneiromantik, dromtyd-
ning, ornitomantik, iakttagande av faglar,
deras flykt och sdng, ophiomantik, att ta
omen efter ormars beteende, nekromantik,
samtal i drom eller extas med de doda,
teratomantik, att ta tydor av missbildade,
geomantik, divination genom jordmaét-
ning, osv.; vad skapulimantik ar har redan
omnamnts. Alla dessa termer ar deskrip-
tiva, larda beteckningar pa handlingar som
lost kan rubriceras som divinatoriska.
Nagra av dem kan fortfarande ha ett be-
skrivande varde. En modern antropolog,
William Lessa, har t.o.m. praglat en ny
term efter samma modell, somatomantik,
“for all slags divination som utgar fran
minniskokroppen, det ma vara frenologi,
kiromantik eller olika former av astral
fysionomik”(18).

Anlagger man funktionella synpunkter
ar det dock uppenbart att en systematik av
detta slag inte skapar ndgon ordning i ma-
terialet utan snarare skymmer de vasentli-
ga aspekterna(19). Vi skall emellertid inte
forhava oss emot en gdngen tids auktorite-
ter. Vettiga forslag till indelningen av divi-
nationens typer framfordes faktiskt redan
under antiken.

Den forsta klassifikation som kan gora
ansprdk p& ett mer forblivande varde
dstadkoms av Platon. Han indelade manti-
ken i tvA huvudkategorier, dels den exta-
tiska, exemplifierad av Delfis pythia, dels

teckentydningen, exemplifierad i fagelskéa-
dandet(20). Samma duala indelningsmons-
ter aterfinns senare hos Cicero. I sin utred-
ning av divinationen framhaller denne,
”duo enim genera divinandi esse dicebas,
unum artificiosum, alterum naturale; arti-
ficiosum constare partim ex coniectura par-
tim ex observatione diuturna, naturale
quod animus adriperet aut exciperet
extrinsecus ex divinitate”(21). Har talar
Cicero salunda om tva slags divination,
den ena vunnen p& konstlad vag, den
andra naturlig. Den konstlade divinationen
bygger dels pa tydning, dels pa langvarig
observation, medan den naturliga divina-
tionen har sin grund i ”"vad sinnet upp-
fattar eller &tminstone utifran fornimmer
av gudomen”.

Kort sagt, i forstnamnda fallet foreligger
en med yttre medel foretagen tydning av
tecken och omen, i senare fallet en intuitiv
forvissning eller inspirativt vunnen kun-
skap; sentida forskare talar om teckentyd-
ning och inspirationsmantik. Platon och
Cicero har har fangat upp tva stora huvud-
kategorier inom divinationen. Ibland ryms
de sida vid sida inom samma kultur, men
ofta nog ar de ojamnt representerade: det
gamla Grekland kande mest den inspirati-
va formen, Rom framst teckentydning-
en(22).

Divinationsforskningen, i den mén vi
kan tala om en sddan (endast ett fatal fors-
kare fran olika lager tycks ha sokt tranga
igenom problematiken), har byggt pa den
grund som de bada antika tankarna lagt.
Den gamla atskillnaden mellan inspira-
tionsmantik och teckentydning ersattes i
slutet av 1800-talet av klassikern
Bouché-Leclercq med distinktionen mellan
intuitiv och induktiv divination(23). Visio-
ner, drommar, profetiska uppenbarelser
och besatthetsorakler hor till den forra ka-
tegorien, atgarder for att pa indirekt vag fa
kannedom om fordolda ting till den senare.
Visst ar Bouché-Leclercgs framstéllning av
antikens divination i manga stycken for-
aldrad, men hans klassifikation har statt
sig bra.

I modern tid har divinationstypologise-
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ringen i skiftande grad intresserat reli-
gionsforskare, antropologer och folkloris-
ter. Religionsforskarna har tyvarr alltfor
ofta visat benagenhet att tappa bort divina-
tionen inom det vidare temat magi, men
nagra har i likhet med den tidigare anforde
Bianchi gjort aktningsvéarda forsok att be-
stdmma divinationens kategorier. Bland de
aldre forskarna kan namnas C. H. Toy som
fordelade divinationsforeteelserna pa tva
typer, sddana som utgar fran iakttagelser
av yttre foremél, och sddana som kan har-
ledas frdn méanniskornas inre upplevelser.
Till de forstnAmnda hor omen (jartecken,
forebud), till de sistndmnda drémmar, exta-
tiska visioner och profetiska ingivelser.
Samtidigt framforde Toy en annan klassi-
fikation som granskar tydorna utifrén syn-
punkten, om de framtréder oberoende av
eller genom manniskans forberedelser(24).
Toy lyckades inte halla ihop de tva frage-
stallningarna. Hans klassifikation gor dar-
for ett trevande och ofullstéandigt intryck.

Ett annat mindre anvidndbart schema
har lagts fram av klassikern och religions-
historikern H. J. Rose. Han skiljer mellan
den "automatiska” divinationen, i vilken
ett omen tolkas utan referens till éverna-
turliga potenser, och den “egentliga” divi-
nationen, som forutsatter gudomlig skic-
kelse. Denna klassifikation faller inom ra-
men for upphovsmannens allménna evolu-
tionistiska perspektiv. Han erkanner dess
svagheter — hur skall man i praktiken kun-
na goéra denna atskillnad? — och ngjer sig
med att presentera divinationsfenomenen
alltefter de medel som kommer till an-
vandning(25).

Nyligen har Evan M. Zuesse presenterat
en oversikt over afrikanska divinationsty-
per vilken, enligt hans mening, kan tillam-
pas universellt. Han urskiljer tva polara
kategorier, “besatthets”- och ”visdoms”-ty-
perna, med en mgjlig mellanform, den ”in-
tuitiva” typen. Besattheten ar har inte upp-
levelsen av besatthet utan en teori enligt
vilken omen kontrolleras av 6vernaturliga
vasen. (Detta ar dock en anviandning av
begreppet besatthet som inte ar agnad att
framja tolkningen av besatthetens vésen.) I
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visdomsdivinationen trader gudar och an-
dar i bakgrunden for den opersonliga kos-
miska ordningen, den yttersta verkligheten
(som dock kan tankas kontrollerad av ett
hogsta vasen), uttrycket for ett slags plan-
maéssighet och lagbundenhet. I den intuiti-
va divinationen ater upptacker specialister
genom ingivelse losningen pa de problem
deras klienter stiller dem infor(26). Denna
uppdelning passar kanske lokala afrikans-
ka forhallanden, men den ar knappast sar-
skilt meningsfull. Makter och 6de eller
kosmisk ordning ar djupast sett uttryck for
samma princip, den overnaturliga verklig-
heten, och stimulerar inte genom sin sarart
speciella divinationsformer.

Det antropologiska intresset for divina-
tionen &r av tamligen sent datum. Ett av
antropologins masterverk dr som bekant E.
E. Evans-Pritchards arbete om magi och
divination hos azande i centrala Afrika(27).
Det har gett upphov till médnga funderingar
kring divinationen och stimulerat Lessa
och Vogt till deras indelning av divina-
tionsformerna. Enligt dessa forfattare finns
det tva typer av divination, den inspirativa
och den icke-inspirativa. "I den forstnamn-
da avslojas svaren genom en forandring i
individens psykologi eller hans emotionella
tillstdnd. Shamanism, sk&ddande i kristall-
kula och lyssnande till bruset i snackskal
ar nagra inspirativa divinationsformer.
Icke-inspirativ divination kan antingen
vara slumpmassig, sdsom nar man finner
mening i svarta kattor, harnalar, nysning-
ar och ordkneliga andra forebud, eller
ocksa ar den avsiktlig och opererar da ge-
nom astrologi, skapulimantik, kiromantik,
ordalier och liknande”(28). Som framgéar
ar det Bouché-Leclercqs schema som har
gar igen, om &n i en utforligare och mer
genomtankt form. En annan antropolog,
George Park, haller fast vid den aldre indel-
ningen i induktiv och intuitiv divination
men tillfogar en mellankategori, interpreta-
tiv (tolkande) divination. Den induktiva
divinationen, betonar han, forutsatter en
faststallande procedur, den interpretativa
divinationen kraver en kombination av ratt
procedur och den speciella insikt som




karakteriserar spamannen, och den
intuitiva divinationen forutséatter utom-
ordentliga insikter eller forméagan att kom-
municera med véasen som tillhor en utom-
varldslig sfar(28a). Andra antropologer
som avhandlat divinationen har vanligen
utgatt fran mer schablonméssiga defini-
tioner. Howells t.ex. siger att "den man-
tiska vetenskapen” arbetar genom omen
eller genom mekaniska orakel(29),
Herskovits genom slumpartad teknik eller
besatthet(30). Ingendera av dessa bestam-
ningar gor rattvisa at divinationsideolo-
gins spannvidd.

Det gor daremot det forsok till en indel-
ning som lanserats av den amerikanska an-
tropologen de Waal Malefijt. Hon betraktar
divinationen som en form av kommunika-
tion — ett begrepp a la mode - och urskiljer
ur denna synpunkt tre typer. I den forsta
star de 6vernaturliga makterna som séanda-
re. I den andra tar manniskan sjalv initi-
ativet genom att utfriga orakel och anstal-
la experiment. I den tredje, som vanligen
utspelas i drommens eller trancens varld,
talar manniskan direkt till makterna. En-
ligt forfattarinnan kan det d& vara de sist-
namnda som tar initiativet(31). Det beror
naturligtvis pd omstdndigheterna om sa
sker; i profetismen ar sé fallet, men forvisso
inte i den divinatoriska shamanismen. Ge-
nom att utnyttja kommunikationsteorin
har de Waal Malefijt kunnat ge divina-
tionsforskningen nya dimensioner.

Av folkloristerna skall héar foretrade
lamnas &t de redan namnda svensk-
sprakiga forskare som genom sina under-
sokningar inom nordisk folktro kommit att
befatta sig med divinatoriska fenomen:
Campbell, Eskerod och Tillhagen som
nagelfarit det svenska och Wikman som
analyserat det finlandssvenska materialet.
Samtliga har inom divinationsproblemati-
ken foretradesvis sysslat med vad Wik-
man, med en for honom karakteristisk ord-
vandning, kallat “den prognostiska man-
tiken”(32).

I tre uppsatser kring 1920 har Campbell
utvecklat sin syn pa divinationsforeteel-
serna(33). Han indelar dem i tva stora ka-

tegorier, objektivt iakttagande och subjek-
tivt iakttagande, vilka sedan vardera kan
uppdelas pa aktivt iakttagande och passivt
iakttagande. Med objektivt iakttagande
avses, att ett omen kan observeras av flera
personer. Att singla slant eller spa i kort ar
exempel pa aktivt objektivt iakttagande,
att sia om regn darfor att svalan flyger lagt
ar exempel pa passivt objektivt iakttagan-
de. Subjektivt iakttagande innebar, att den
iakttagande kvalificerat sig, dvs. genom
begavning, fasta eller vaka blivit istdnd att
uppfatta vad andra inte kan férnimma om
kommande ting. Som exempel pa hithéran-
de aktivt iakttagande kan anforas syner
man erhéller genom att g arsging, som
exempel pa passivt iakttagande drommar
och aningar om framtida handelser(34).

Campbells indelning har med sin dis-
tinktion mellan aktiva och passiva former
blivit stilbildande fo6r nordiska folklorister.
Ett vasentligt undantag kan dock noteras
hér: Eskerod foredrar termerna handlings-
omen och handelseomen. Han anfor bl.a.,
att handlingsomen lattare stelnar i stereo-
typa och traditionella former, medan han-
delseomen lamnar storre majligheter
oppna for tillfallig omentolkning. I 6vrigt
synes han ansluta sig till Campbells kate-
goriindelning(35). Eskerdds insatser ligger
mindre pa det fenomenologiska planet &n
inom den divinatoriska magins problema-
tik (jfr nedan).

Wikman skiljer mellan “aktiv spddoms-
magi”, dvs. forsoken att aktivt utréona vad
som skall ske, och prognostiska tolkningar
eller tydor (omina). Inom den aktiva divi-
nationen finner han tva undertyper, “den
frammanade siarkonsten” och “det experi-
mentella utrénandet av 6det”. En sarstall-
ning intar dromoraklet, oneiromantiken i
egentlig mening. Den frammanade siar-
konsten, som upptar 20 av de 58 aktiva
divinationsformer Wikman kunnat identi-
fiera, innebéar att genom olika medel en
valnad av den person man blir gift med
el.dyl. frambesvarjes. Den framtrader som
vakenhallucination eller drombild. Det ra-
der ingen tvekan om att Wikman med goda
skal kan rubricera denna divinationstyp
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magisk(36). Darmed ar ingalunda sagt att
alla divinationsforeteelser skall s& betrak-

tas.

De nu namnda nordiska forskarna har,
liksom senare de Waal Malefijt, klart upp-
fattat divinationens olika véagar. Deras
uppstéallningar ar sarskilt vardefulla darfor
att de inte enbart framsprungit ur larda
och kringsynta forskares funderingar utan
dartill grundar sig pd kédnnedom om ett
vittomfattande arkivmaterial. Samma om-
dome ar i hog grad giltigt om Tillhagen
vars klart linjerade disposition av divina-
tionsmonstret star narmast i tur.

Enligt Tillhagen foreligger divinationen
i tva huvudformer, den aktiva och den pas-
siva divinationen. I den passiva divinatio-
nen forekommer inga arrangemang for att
utrona de dolda sammanhangen, utan man
nojer sig med att tolka foreteelser som upp-
star av sig sjalva. I den aktiva divinationen
griper manniskan daremot in i handelsefor-
loppen, soker framtvinga ett besked. Till-
hagen ger oss foljande schema:

a) passiv divination: aningar, tydor, vi-
sioner (hos ”synska” manniskor) och
drommar; samt

b) aktiv divination: 6nskningar, men
framfor allt arrangerade spadomar.

De sistnamnda kan indelas i slump- eller
lottorakel, naturorakel (slutsatser dras av
djur, vaxter, stjarnor osv.), dromorakel
(framkallade drommar, jamfor Wikman)
och orakel av magiskt framtvingade valna-
der och andevasen. Sistnamnda orakel har,
som Tillhagen framhéller, uppfattats som
de mest tillforlitliga av alla orakler(37).

Tillhagens Kklassifikation ansluter sig,
liksom Campbells och Wikmans, till den
gamla differentieringen mellan intuitiv och
induktiv divination, och bendmningarna
passiv och aktiv divination &terspeglar
Campbells (och i viss médn Wikmans) upp-
stallningar. P& ett fortjanstfullt satt har
Tillhagen stallt de olika typerna och under-
typerna i klarare relief &n féregdngarna
gjort. Harvidlag gor jag dock undantag for
kategorin ”onskningar” som enligt min
mening inte har sin plats i ett divinatoriskt
sammanhang. Visst finner vi inom olika
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kulturer att divinationen manipuleras ef-
ter de agerandes egna onskningar. Men
darmed har man, enligt mitt satt att se,
overskridit divinationens regelratta gran-
ser. Mer hiarom langre fram i denna artikel.

Stéaller man samman de har anforda
klassifikationerna faller det i 6gonen hur
val de korresponderar mot de olika forfat-
tarnas disciplintillhorighet och erfarenhe-
ter. Religionsforskaren anfor ett schema
som passar hans material, och ar hans in-
tresse inriktat pa hogkulturerna anpassar
han schemat efter profetutsagor, sibyllors
spadomar, statsorakel m.m. (P4 den tiden
Toy skrev sitt arbete var religionshistoris-
ka studier framst forankrade i de s.k. hog-
religionerna, de antika staternas religioner
och varldsreligionerna.) Antropologens in-
delning aterspeglar hans myckna sysslande
med s.k. primitiva kulturer, medan folklo-
risten bygger p& det material som kunnat
hédmtas fram frén allmogens led i det egna
landet. De folkloristiska klassifikationerna
har som anforts ett speciellt varde satillvi-
da att de framgétt ur noggranna studier av
valordnade arkivmaterial. Endast i undan-
tagsfall har liknande uttommande special-
studier gjorts av forskare pa andra falt. Det
mest notabla undantaget dr Evans-Prit-
chards tidigare omnamnda monografi fran
azande.

Denna genomgang av klassifikations-
forslag bildar forutsattningen fér min fort-
satta framstéllning. I det utkast till typin-
delning som nu laggs fram har jag sokt gora
rattvisa bade at det rikt skiftande materi-
alet, i Norden liksom annorstades, och at de
system som tidigare forskare arbetat fram.
Samtidigt har jag forsckt fixera den all-
ménna ram som ger mening och fast grund
for de mantiska konsterna. Endast inom
denna ram finner de olika divinationspro-
cedurerna sin tolkning.

3

Som hér redan framhallits har divinatio-
nen sitt upphov i manniskans stravan att
genom en hogre kunskap, skdnkt av mak-
terna eller forvarvad, skaffa sig en inblick i
sammanhang som ar dolda for den vanlige




iakttagaren. Dessa sammanhang utgér en
del av en hogre verklighet som analytiskt
kan bestaimmas av forskaren som en (fore-
given eller sann) 6vernaturlig varld, men
en viarld som inte alltid ar klart markerad
eller ens kognitivt uppfattad av de troende
sjalva. Detta later som en orimlig tanke-
konstruktion, men jag far har hanvisa till
den distinktion som Lévi-Strauss gjort mel-
lan medvetna och omedvetna modeller(38).
Den innebar att forskaren kan rekonstru-
era en modell, en logisk forutsattning for
tron som inte ar en medveten realitet for de
troende sjalva men som de — lat oss siga
utan att ndrmare reflektera over saken —
t.ex. bygger upp sitt divinationsforfarande
pa. Man frestas tanka péa den valkanda an-
tropologiska satsen att i folkliga kretsar
tron inte uttryckes verbalt, den dansas ut.

Nar divinationen har fast anknytning till
religionen och religidsa institutioner ar in-
sikten om den higre verklighetens betydel-
se 1 sammanhanget allom uppenbar. Men
nar den som i t.ex. nordisk folktro upptra-
der mer eller mindre oberoende av all reli-
gios kontext tenderar denna insikt att falla
bort. Som exempel kan har anforas den vitt
spridda vidskepelsen att moter man en
svart katt badar detta olycka. Det ar mgj-
ligt att denna tro ursprungligen framkal-
lats av forestdllningen om att djavulen el-
ler en héxa tagit kattens gestalt, eller att
den svarta fargen har med dod eller ondska
att skaffa(39). Det heter t.ex. i Osterplana,
Vastergotland, att ser man en svart katt i
niarheten av huset forebadar detta dods-
fall(40). For de flesta manniskor som idag
spottar tre gdnger vid &synen av den svarta
katten saknas vil egentliga motiv till den-
na giarning; man handlar av tradition, man
ar road av vidskepelsen, eller man har ma-
hinda en vag kansla av att man pa nagot
satt ar hotad. I denna kénsla sparar vi en
aterstod av en tidigare tro pd en hogre
verklighet som rgjer sig i och genom divina-
tionen.

Det har ibland sagts, att divinationssys-
temen korresponderar mot en forharskande
odestro. Detta ar en sanning med modifika-
tion. Odestron ar utbredd, framfor allt i den

Gamla varlden — Europa, Asien, Afrika —
eller overallt dar hogre kulturer med kos-
misk spekulation forekommit(41). Divina-
tionsforestallningarna har emellertid en
annu vidare spridning och aterfinns t.ex.
bland Nordamerikas indianer, vilka saknar
en medveten 6destro(42). P4 ménga hall i
Gamla varlden ersdttes for ovrigt den
strama, mekaniska ddestron av tron pa gu-
domlig forsyn och 6vernaturliga samman-
hang(43). Det bor slutligen papekas att det
bara ar de prognostiska divinationerna —
spadomsoraklen — som i vissa fall forutsat-
ter odestro.

Det ar darfor i forsta hand inte ddestron
utan tron pa en évernaturlig varld med for
oss obegripliga, mystiska sammanhang
som utgoér divinationsforeteelsernas korre-
lat. I viss utstrackning kan man siaga att
mikrokosmos — makrokosmos-spekulation
banat vag for divinationskomplexen; astro-
login &ar ett oOvertygande exempel har-
pa(44). Men synpunkten far inte 6verdrivas
eller renodlas, sdsom skett bland en del di-
vinationsforskare. Det avgorande i divina-
tionen ar att en hogre verklighet ger méan-
niskan insikt i dolda sammanhang, evad de °
hor jorden eller himmelen till.

Skall vi klassificera divinationen maste
vi darfor forst och framst fasta avseende vid
hur insikten kommer méanniskan till del.
Det ar, som de Waal Malefijt riktigt fast-
stallt, en kommunikationsfraga (se ovan).
Guden eller anden tar initiativet, eller
manniskan gor det. Guden eller anden up-
penbarar sig, eller ett sandebud gor det,
eller han sander tecken — omen, tydor,
forebud, varsel. Ibland rakar mé&nniskan
oavsiktligt, och utan att vara medveten om
gudomlig medverkan, skada in i de hogre
sammanhangen. Det intraffar ocksa att
méanniskan arrangerar orakel som ppnar
dessa hemligheter: direkt, genom att
guden eller anden kommer till tals, in-
direkt, genom att tolkningar foretas av
tecken och méarken som uppstar under
divinationsprocessens gang. Som fram-
gar har jag har forbundit "kommunika-
tionsteori” (dtminstone i vaga ansatser)
med den overgripande synpunkt som forts
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fram av Campbell och Tillhagen, namligen
aktiv och passiv divination. Med i bagaget
foljer ocksa, som strax skall demonstreras,
de aldre bendmningarna pa divinationens
typer.

Ur kognitiv synpunkt kan divinationen
uppdelas pé foljande falt:

Passiv divination

I denna form av divination &r méanniskan
passiv, dvs. hon endast registrerar de upp-
levelser och de intryck som méter henne
och som hon pa grund av en levande tradi-
tion férknippar med en hogre, bestimman-
de verklighet. De agerande ar makterna,
eller Gud, eller odet; eller ocksd uppenba-
ras deras vilja och bestammelse utan deras
avsikt.

Spontan inspirativ divination. Denna divi-
nationstyp innebar att makterna etc. av-
siktligt eller oavsiktligt trader i kontakt
med méanniskan i vakenhallucinationer,
drommar, eller extatiska hallucinationer. I
vissa utomeuropeiska kulturer forekommer
vid sidan av siddana inspirativa tillstand
aven fall av besatthet, dvs. anden tar méan-
niskan i besittning och meddelar sig genom
henne. Divinationen kan gé sa till att mak-
terna kommer till manniskan - vilket ar
vanligast — eller att manniskan rycks upp
till makterna i en “sjalafard”. Exempel pa
sddana tilldragelser kan med latthet ham-
tas fran det rika materialet av religion och
folklore bland s.k. primitiva folk.

Inspirationen kan overga till aning, in-
tuitiv forvissning. Vid sddana tillfallen har
manniskan en kénsla av ett hogre vasens
narvaro, men hon varken hor eller ser na-
got konkret.

Den spontana inspirativa divinationen
har tidigare varit vanlig i svensk och fin-
landsk folklore. Talrika exempel kan ham-
tas frdn memorat och trosutsagor i folk-
minnesarkiven. Prognostiska motiv fore-
kommer i folksdgnerna. I utpraglad form
har denna divinationstyp forekommit inom
shamanismen, t.ex. lapsk shamanism(45),
och den har val fortfarande en stark for-
ankring i spiritualistiska kretsar. Tron pa
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skyddsandar och pa direkt andligt um-
gange med Gud eller hans motpart (t.ex. i
djavulsforskrivningar) samt inspirerade
profeter och visionarer har varit de horn-
stenar som denna divinationstyp vilat pa.

Spontana varselvisioner (och auditioner).
De varsel som har asyftas upplevs likasé i
vakenhallucinationer och drommar och
kéannetecknas av att de avbildar handelse-
forlopp som skall intraffa eller personer
som pa ett eller annat satt kommer att
drabbas av framtida skickelser. Aven har
kan aningar, obestamda kénslor om ofard
osv. ersatta syner, drommar och horselhal-
lucinationer. Eftersom den manifesta per-
sonliga kontakten med 6vernaturliga mak-
ter saknas uttryckes budskapet genom bil-
der eller forkanslor. I ménga fall kan bilden
ha ett annat budskap an det den ytligt sett
forefaller formedla, och den méaste da un-
derkastas tolkning. Vi kan har lampligen
gora en skillnad mellan kongruenta och in-
kongruenta varselvisioner.

Ett exempel. Veckan fore Sundsvalls
brand 1888 hade en synsk person en vision
av hur staden fattade eld och brann ned.
Branden forlopte senare just pd det sitt
som denna person skildrat(46). Har ar det
frdga om en kongruent varselvision. Helt
annorlunda méste vi uppfatta den géangse
forestallningen att drommer man om en
eldsvdda kommer snart brollop att stan-
da(47). I detta fall kan vi tala om en inkon-
gruent varselvision.

Spontana tydor. Har avses sddana omen
som intraffar ovantat (eller i huvudsak
ovantat) och uppleves av manniskan i va-
ket tillstdnd. Héandelserna kan vara av
ovanlig beskaffenhet, men de kan ocksa
vara av skenbart vardaglig typ; i sist-
namnda fallet foreskriver traditionen att
de utgor “tecken”. Ofta ar det den upple-
vande som sig sjalv ovetande utfor en hand-
ling vilken tolkas som en tyda.

Nagra exempel: Rdkar man méta sopor-
na nar nagon sopar blir man inte gift det
aret(48). Slar en flicka sonder en spegel
maste hon ga ogift i sju ar(49). I Torup,



Halland, heter det, att tappar en flicka sitt
harnit tanker fastmannen pa henne(50).

Gransen mellan spontana och arrange-
rade tydor kan vara harfin. Om man som
de romerska augurerna iakttar faglarnas
flykt har ingenting skett som péaverkar
denna, men genom sina forvantningar om
tydor har man markerat situationens expe-
rimentella karaktar. Manga av vara folkli-
ga tydor befinner sig pd samma satt pa
gransen mellan de bada divinationsfor-
merna. Frin Rodeby, Blekinge, berattas
det att om man efter kyrkogdngen moter en
man blir ens forsta barn en gosse, men mo-
ter man en kvinna blir det en flicka(51).
Frestelsen ligger har nara till hands att
ordna till det s& att man uppnar den 6nska-
de effekten — och darmed forvandlas divina-
tionen bade till arrangerad rit och till ofor-
falskad magi.

Aktiv divination (aven kallad
induktiv eller arrangerad divination)

Denna form av divination, som innebar att
manniskan tar initiativet for att utrona
makternas vilja, inhamta kunskaper om
lange sedan intraffade eller kommande
handelser, ”se” fordolda eller forkomna
ting, osv., ar enligt manga manniskors me-
ning den “egentliga” divinationen. Den
tillgripes dels nar en manniska, eller en
grupp av manniskor, dr i behov av sddan
mystisk eller esoterisk kunskap, dels nar
jartecken intraffar (katastrofer, egendom-
liga natursammanhang m.m.). I senare fal-
let méaste de ovanliga begivenheterna tol-
kas av sarskilda experter, t.ex. astrologer. I
nordisk folktro tycks denna orakelform ha
varit mindre vanlig.

Aktiv inspirativ divination. Harmed avses
sédana inspirativa tillstdnd (vakenhalluci-
nationer, drommar eller extatiska halluci-
nationer) som forberetts eller framdrivits
av den inspirerade sjalv och resulterar i
moten med dvernaturliga makter. Aven be-
satthet och intuition kan férekomma, pre-
cis som i den spontana extasen. I utomeu-
ropeiska kulturer ar det framst shamaner
och trolldoktorer som dger den forméga att

forsatta sig i trance som utgér den spontana
extasens forutsattning. I Norden kunde i
gammal tid sejdkonor och lapska najder ut-
ova denna konst. Valbekant ar ocksd hax-
ornas pastddda kunnighet att genom
smorjning, trollformler och andra medel
uppnd kontakt med den Onde. Det skall
inte har diskuteras i vad mén denna tro
svarade mot verkliga inspirativa upplevel-
ser hos de trollkunniga kvinnorna.

Den aktiva inspirativa divinationen har
varit sallsynt i senare nordisk folktro. Be-
rattelser om enstaka siare, sdsom Cathari-
na Fagerberg i borjan av 1700-talet, ger
dock belagg for att sddan divination fore-
kommit(52). De mantiska omraden som
kunde tackas genom den inspirativa erfa-
renheten var flera. De lapska shamanerna
kunde i latt trance, eller klarvoajans, utro-
na sjukdomars orsaker, roja det ofodda bar-
nets kot och spara villebradet. I djupare
trance kunde de fardas till fjarran platser
och bringa nyheter darifran(53).

Arrangerade varselvisioner (respektive au-
ditioner). Under denna kategori samlas de
inre icke-inspirativa upplevelser av profe-
tisk innebord som pé ett eller annat satt
manats fram av de upplevande sjalva. Hos
den nordiska allmogen kunde var och en
som underkastade sig vissa observanser f&
uppleva vakensyner och dromsyner. Till de
forra horde de syner som sades folja pa den
s.k. arsgangen pa julaftonen: genom att en-
sam och under tystnad vandra ut ur stugan
och in i skogen eller framat kyrkogarden —
reglerna vaxlade — kunde bonden bli i stand
att se markliga ting som varslade om det
kommande aret, sdsom bekanta utan hu-
vud eller pa likfard (de skulle alltsa do),
folk som arbetade med liar, litet eller
mycket (s stor skulle tillgdngen pa sad
bli), osv.(54). Profetiska drommar fick man
genom att dta s.k. dromgrot, en ratt som
tillreddes pa sarskilt satt och fortardes un-
der iakttagandet av ett bestamt ceremo-
niel. I den nattliga drém som sedan foljde
kunde man framfor allt se sin tillkomman-
de(55).

Vad som tidigare anforts om kongruenta

59



2. Enligt norrlindsk och nordfinsk folktro kunde en flicka, som under
nyarsnatten satt med speglar framfor och bakom sig, fa se sin tillkomman-

des bild i spegeln. Foto fran borjan av 1900-talet av S. Paulahar,
verket, Helsingfors.

t. Musei-
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3. Blystopning dr en divinationsmetod, som har anvints bade vid vissa
sjukdomar och vid arshogtider sasom nyar. Foto fran Vérd, Osterbotten, av
V. W. Forsblom, 1910-talet. Svenska Litteratursillskapets Folkkultursar-
kiv, Helsingfors.

och inkongruenta varselvisioner géaller
aven om de arrangerade visionerna.

Arrangerade tydor. Det ar denna orakel-
konst som mer an all annan benamnts di-
vination i den vetenskapliga debatten. Har
ar all spontan "hierofani” (Eliade) avlags-
nad, manniskan bygger sjalv upp experi-
ment genom vilka hon utforskar den hogre
lagbundenhet eller finalitet som bestam-
mer tillvaron, eller genom vilka hon lyfter
slgjan fréan olika hemligheter — den expla-
natoriska ramen skiftar med kulturerna. I
den typiska divinationen manipuleras inte
skeendet, det registreras, avlases, accepte-
ras som nagot givet och oomkullrunkligt.

De arrangerade tydorna ar inte alltid lat-
ta att dechiffrera. Tolkningarna férmedlas
av traditionen, och ofta ar de kinda bara av
ett fatal visméan. I en del fall &r emellertid
tydningen uppenbar. Fran haxprocesserna
erinrar vi oss att den person som misstank-
tes som haxa underkastades vattenorda-
lier: fl6t hon, var hon haxa, sjonk hon, var
hon en vanlig manniska(56). Leverskddan-
de och skapulimantik var mera godtyckliga
orakel, "lyfteprovet” (vanligt i det cirkum-
poldra omradet, och bl.a. belagt i Varend av
Hyltén-Cavallius) ett enkelt men &anda
méngtydigt divinationsspel. Det var inte
alltid latt att avgora vilken tolkning som
skulle foredras.
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Tillhagen skiljer mellan slumporakel och
naturorakel. De sistnamnda bestams yt-
terst av naturens egna forutsiattningar. Om
i norra Sverige en flicka spottar i en bla-
klocka, klammer ihop blomkronan och
smaller till den mot handen s& att spotten
flyger ivag finns hennes blivande fastman i
den riktning spotten flyger — ett typiskt
slumporakel(57). Naturoraklet kan illustre-
ras av en valkand sed, flickan som plockar
prastkragens kronblad allt under det att
hon drar sin ramsa "ja — nej —ja — nej ...".
Vanligen har hon d& en man i atanke som
hon hoppas skall bli fastman &t henne, eller
ocksé tar hon reda p& om hon 6verhuvudta-
get skall bli gift(58). (Det ar som vi sett
karakteristiskt for nordisk divination att
omen och tydor foretradesvis galler gifter-
mal; sekundart beaktas ocksd akervixt,
halsa och dod.)

En sarform pa gransen mellan aktiv och
passiv divination utgoér ingivelsen genom
lasning och meditation. Inom skriftreligio-
nerna kan den hogre, andliga kunskapen
komma maénniskan till del genom lasning
av heliga skrifter, eller meditation 6ver he-
liga ord. Ingivelsen kan komma spontant,
men den kan ocksd vara resultatet av en
overlagd anstrangning. Till skillnad fran
de former av aktiv divination som tidigare
anforts ar sddan ingivelse inte ett garante-
rat resultat av medveten anstrangning.
Denna divinationstyp namnes har for full-
standighetens skull, den finns normalt inte
foretradd i folktron, men vil inom den lag-
kyrkliga religiositeten. Den &ar beslaktad
med naturmeditation och konstupplevelse
men har en klarare angiven religiés inrikt-
ning. Framtiden, det forflutna och det nar-
varande fingas i plotsligt inbrytande 6gon-
blicksupplevelser. Manniskan upplever
kontakten med en hogre verklighet, men
hon mottar inte nédvandigtvis ndgot bud-
skap.

Den klassifikation av divinationen som
har foreslagits tacker sa vitt jag kan se alla
de divinationsformer som forekommer i
nordisk folklore. Lat oss testa detta genom
att exempelvis granska de "maérken for
malm” som Tillhagen anfor i sin studie
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“Gruvskrock”(59). Han anger dar foljande
divinationssituationer:

1. Gruvrdet dger malmen. Nagon person
moter gruvriet eller bergfrun som av olika
anledningar ndmner var hon har sin malm
dold(60). En sdgen supplerar motivet, men
det ar inte orimligt tanka sig att inom sé-
genramen en viss person upplevt en “spon-
tan inspirativ divination”.

2. Gruvraet visar sig dar det finns malm.
Har galler samma sak, men den enskilda
upplevelsen synes fullt sékert belagd - ett
memorat, alltsa.

3. Syner av gruvarbete utvisar var det
finns malm. Sddana memorat kan beskri-
vas som “spontana varselvisioner”.

4. Ljud av gruvarbete anger malmens be-
lagenhet. Samma divinationstyp som fore-
géende: “spontana varselauditioner”.

5. Ljusfenomen avslgjar var malmédra
gar. Memorat med osidker bakgrund - kan-
ske tydor (stjarnfall), kanske inspirativ
(malmdrakar) eller varselvision.

6. Drommar rojer gruvas lage. Sagner
med mgjlig bakgrund i spontana inspirati-
va och varselvisioner.

7. Sibylla spar var gruva finns. Har har
vi att gora med rent sagenmaterial, och
inga upplysningar lamnas om hur sibyllan
spatt.

Som framgar av redogorelsen ryms samt-
liga fall, i den man de kan frigoras fran
sdgeninramningen, inom kategorin "passiv
divination”. Det kunde i och for sig vara
vardefullt att p4 samma satt prova andra
serier dar fallen av "aktiv divination” Gver-
vager, men med hansyn till vart begransa-
de utrymme far det rdacka med vad som
anforts. Det har foreslagna typschemat
fangar in det nordiska divinationsmateri-
alet, men det gor ocksa ansprak pa att kun-
na anvandas pd det utomnordiska materi-
alet fran aldre och nyare tid.
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I det foregdende har da och da férekommit
hanvisningar till divinationsfenomen som
enligt forfattarens mening forefallit glida
over i magi. Ar det d& sd meningsfullt att
uppratthélla en skillnad mellan magi och




4. "Hos spakvinnan”, oljemdlning av Pehr Hillestrom. Till de divinations-
metoder, som framst har utévats av professionella spakvinnor, hér utlisan-
det av ndgons framtid i kort, kristallkula eller — som hir — handflatans
linjer.




divination? Och vad ar egentligen magi?
Sistnamnda sporsméal har behandlats av
talrika forskare alltsedan Frazers dagar
och vore i och for sig vart en fornyad under-
sokning. Hir skall jag endast snudda vid
problematiken och da framfor allt presen-
tera en syn pa frigan som gor rattvisa at
bade folkloristiska och religionsvetenskap-
liga synpunkter.

For manga divinationsforskare har pro-
blemet magi-divination inte varit nagot
stérre problem. I sin bekanta uppsats om
det ovanligas betydelse i folktron — en upp-
sats som faktiskt ocks& behandlar det bil-
dade skiktets 6vertro — blandar von Sydow
magiska och divinatoriska betraktelse-
satt(61). Wikman talar i sin artikel "Popu-
lar Divination” om "divinatorisk magi”(62)
och diskuterar sddana problem som férhal-
landet mellan religiost offer och bon & ena
sidan, divinationen & den andra, daremot
inte forhallandet mellan divination och
magi(63). Detta betyder nu inte att han in-
te funderat dver sammanhanget. I sin stu-
die om relationen mellan tecken och orsak i
folktraditionen framhaller Wikman bl.a.
att omen och spddomar hoér hemma inom
den magiska forestallningskretsen, men
det egentliga magiska kausaltankandet
vaxer fram inom divinationen forst nar
sympatitanken forenat “tecken” och
“orsak”(64). Viander vi oss till Funk och
Wagnalls folklorelexikon finner vi dar det
kortfattade kategoriska uttalandet att di-
vinationen ar en form av sympatetisk ma-
gi(65). Det behover val knappast erinras
om att begreppet sympatetisk magi pragla-
des av J. G. Frazer. Han sammanftrde vad
han kallade magins bada arter, homeopa-
tisk magi (likhetsmagi, imitativ magi) och
overforingsmagi (kontagiés magi), under
termen sympatetisk magi “emedan bada
antaga, att foremal paverka varandra pa
avstdnd genom en hemlig sympati”(66).
Frazer gav darmed den forsta “intellektu-
alistiska tolkningen” av magin. Det ar vart
att observera att han uppfattade divinatio-
nen som urartad magi(67).

Aven antropologer har uppfattat divina-
tion och magi som likvardiga foreteelser.
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En evolutionist som Carveth Read later
omenfenomenen genomga en successiv
utveckling: de var forst troligen samman-
blandade med andra magiska akter, men
skildes s& smaningom fran dessa. "En bety-
delsefull atskillnad existerade och kom till
sist i dagen: magiska akter, riter och be-
svarjelser ar orsaker till handelser, medan
omina bara ar tecken, inte orsaker”. Lika-
fullt raknar Read in divinationen bland de
magiska konsterna(68). William Howells
finner att attityden i divinationen vanligen
ar magisk, och att divinationen till stor del
ryms inom magin. Han gor emellertid en
atskillnad mellan den egentliga divinatio-
nen och magin som ar verksam for att upp-
na praktiska resultat(69). Edward Norbeck
finner det visserligen tvivelaktigt att Fra-
zers kategorier imitativ och kontagios magi
kan overforas till divinationen, men karak-
teriserar #ndad denna som ett magiskt for-
héllningssatt. I likhet med Howells poéng-
terar han att “divinationen synnerligen
markant avviker frdn andra former av ma-
gi i s méatto att spAmannen inte kontrolle-
rar eller fororsakar de handelser och villkor
han fatt upplysning om genom divination
utan enbart iakttar och rapporterar”(70).

I religionshistoriska kretsar betraktades
under de forsta artiondena av detta sekel
divinationen som en yttring av magin, for-
modligen i Frazers efterfoljd. Rose t.ex. sag
divinationen som en gren av den sympate-
tiska magin(71), och van der Leeuw fann
ingen storre skillnad mellan divination och
magi(72). Vid sidan av Frazer stodde han
sig dirvid framst pa den franske filosofen
Lucien Lévy-Bruhls omfattande men ensi-
diga undersokningar(73). En religionshis-
toriskt orienterad forskare som Martin P:n
Nilsson skilde visserligen mellan hand-
lingar av magisk innebord och forebud eller
tecken, men han tycks ha hanfort bada till
magins varld(74).

Som vi noterar har forskarnas uppfatt-
ningar varit vacklande och inte fullt enty-
diga: divinationen har karaktaren av magi,
men den ar dnda inte “riktig” magi. Roster
har héjts mot denna likséttning av divina-
tion och magi. Redan Bouché-Leclercq hav-




dade att divinationen, dven om den tar i
ansprak magiska metoder, till skillnad fran
magin ar kontemplativ, medan magin ar
aktiv. Flera forskare har underkant detta
stallningstagande och bl.a. menat, att &ven
ett forebud har magisk kraft som later den
forutsedda handelsen g& i uppfyllelse(75).
Det forefaller dock som om den franske
forskaren i princip har ratt.

Ett par svenska folklorister har utgatt
frdn en ursprunglig boskillnad mellan di-
vination (eller som de foredrar att séga,
omen) och magi, namligen Campbell och
Eskerod. Den forre erinrar om Ciceros pa-
pekande att varsel och tecken inte ger
orsaken till vad som skall ske utan bara
forkunnar det(76). Likval, menar han, kan
omensatsens kopula "betyder” overga till
“fororsaka”. Om, skriver Campbell, varslet
innehaller “en substans, en handling eller
ett forhallande som i folktron redan har en
given magisk betydelse” sa far varslet ett
visst matt av orsaksbetydelse. Att ta in
ljung i huset badar olycka; kastar man ut
ljungen kan detta varsel havas(77). Eske-
rod accepterar Campbells utredning. Han
menar ocksa att sddana omen som beror
av starka intressedominanter (6nskan,
skrack) latt far innebord av orsak. Eskerod
namner hér sarskilt handlingsomen, dar
den omentagande sjalv arrangerar divina-
tionen och latt styr 6ver tolkningen i ma-
gisk riktning. "Ett accepterande eller ett
befastande av goda omen leder salunda till
positiv, befraimjande magi, som kan be-
namnas ominal magi. Ett undvikande av
onda omen leder till tabu, som hir i anslut-
ning till den ominala magin ben&mnes
ominost tabu, corriger la fortune eller mot-
verkande och upphiavande magi”(78).

Campbells och Eskerdds undersokningar
dr synnerligen viktiga for var forstaelse av
divinationstrons dynamik.

Vart stallningstagande till problem-
komplexet divination och magi méste na-
turligtvis bli beroende av hur vi definierar
divination och magi, och hur angeldgen vi
finner en distinktion mellan dem vara. Den
definition som foredragits i denna artikel
ar tamligen vid (och méste s& vara). Nar de
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svenska folkloristerna talar om divination
ar det omen och orakel eller prognostisk
divination de avser. Med nédvandighet ar
det endast denna som kan f& en omedelbar
magisk innebord — magi har fattad pa det
satt som artikelforfattaren finner skiligt.

Det rader ingen enighet om vad magi ar,
aven om i praktiken de flesta forskare
utanfor Durkheims och Radcliffe-Browns
sociologiska tradition tycks anvanda en
psykologisk mall(79). Magin blir med
andra ord en attitydfrdga, en specifik in-
stallning hos ménniskan till de 6vernaturli-
ga sammanhang hon tror sig fornimma.
Ur denna synpunkt innebar religionen
méanniskans underkastelse under dessa
sammanhang - manifesterade i tron pa
gudarna, andarna, odet —, magin daremot
hennes betvingande av dem. Magin
springer fram ur véra emotionellt laddade
onskningar, den utgor en projektion av
dessa oOnskningar i handling och fore-
stallning, en antecipering av vad man
atrar. De magiska tankeforloppen kan
fixeras i formler och de kan stelna i riter.
Sekundart kan riterna baddas in i ceremo-
niella komplex av 6vervagande religios na-
tur. P4 sa satt glider magi och religion
samman i kulten(80). Men i sin genuina
form ar magin vasensskild fran religionen.

Denna tolkning av magin pé en psykolo-
gisk niva kan naturligtvis ifrdgasattas av
dem som vill operera pa en sociologisk eller
strukturell niva, eller som foredrar att tan-
ka sig magin som ett namn for en sarskild
“primitiv” varldsbild, eller som vill géra sig
av med begreppet som oanvandbart. I vart
sammanhang &r den psykologiska tolk-
ningen vardefull eftersom den tar sikte pa
de drivkrafter som ligger bakom en rad fo-
reteelser av likartat slag. Samtidigt forser
den oss med synpunkter pa attitydforskjut-
ningar i divinationsmonstret. I det forega-
ende har anforts hur divinationen av
manga klassificerats som magi, darfor att
de psykologiska grundforutsattningarna
forefallit gemensamma. Enligt min mening
ar denna slutsats inte riktig.

Skillnaden mellan divination och magi
kan uttryckas sd, att vad som for divinatio-
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nen utgor signum (tecken) for magin utgor
causa (orsak). Det namndes tidigare att den
som réakar mota soporna nar ndgon sopar
inte blir gift. Detta ar, som framhéavdes, en
spontan tyda, ett omen. Men om nagon inte
vill bli gift — en sddan situation kan val
tankas dven i det gamla bonde-Sverige —
kanske han eller hon manipulerar tydan,
dvs. ser till att han méter soporna vid tiden
for sopningen. Tecknet har da blivit en
orsak. Magin ar som synes ett 6nskehand-
lande, en manipulation; divinationen har
inte denna karaktar. Det finns ocks&d maj-
ligheten att bryta tecknets varslande inne-
bord genom en magisk handling. En svart
katt over vagen betyder ju olycka, men
spottar man tre gdnger avldgsnar man fa-
ran. Tecknet uppfattas har som skadeval-
lande, men det neutraliseras genom av-
varjningsmagi.

I princip ar skillnaden stor mellan teck-
net som uppenbarar makternas vilja eller
en hogre andamalsenlighet, och orsaken
till ett magiskt forlopp. I praktiken kan
divinationen glida déver i magi. [ detta
sammanhang kan det vara vardefullt att
registrera de Waal Malefijts papekande att
divinationen “vanligen inte forsoker for-
andra de Gvernaturliga makternas beteen-
de eller domslut, utan endast upptéacka de-
ras vilja”(81). Divination och magi star
bredvid varandra som sjalvstandiga storhe-
ter. Detta har ocksad framhallits av Lessa
och Vogt: "De tre begreppen magi, haxeri
och divination 4r mer &n heuristiska eti-
ketter; de &r reala i den meningen att de
foretrader verkliga klasser av handlingar
och trosforestallningar som &r intimt for-
bundna med det maénskliga kontrollpro-
blemet i kdnda kulturer. Alla méanniskor
stravar efter att kontrollera sin sociala och
fysiska omgivning och att bestamma, eller
Atminstone f& forkunskap om, sin egen till-
varo. Genom manipulering, forklaring och
forutsagelse verkar magi, haxeri och divi-
nation for detta vitala maéanskliga syf-
te”(82). Det finns all anledning att betrakta
divinationen som en kategori sui generis
vilken liksom magin finner sin plats inom
den religiosa varldsbildens stora samman-
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hang och i en mer sekulariserad miljo —
eller i en miljo med ett forandrat andligt
innehall - forekommer som “superstitio”,
vidskepelse eller dvertro(83).
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Modes of divination - an attempt at classification

Fortune-telling and prying into things unseen
and hidden, or, to use a special term, divina-
tion, forms an essential part of Scandinavian
folk beliefs and folk rites. The belief in divina-
tion presupposes the popular conviction that
man may, under certain circumstances, be
able to lift the veil from the secrets of time
and the hidden room.

The knowledge of these secrets is either a
gift of grace or an acquired insight, but in
either case it is of supernatural origin. The
believer in divination asserts that life has an
extra dimension beyond the everyday sphere of
ordinary reality.

The motive forces behind divination and the
various notions associated with it are also to
some extent kindred with the leading motives
underlying magic: the desire to take advantage
of such opportunities as present themselves
to extend the scope of human knowledge and
action by crossing the barriers of space and
time.

The following attempt at a systematic account
of divination is made with special attention to
the modes of divination that have been
documented in Scandinavian folklore. These in
turn conform fairly well to those instances
of divinatory practice which have occurred and
still do occur in alien cultural spheres.

The first classification which may claim some
more lasting value was achieved by Plato. He
subdivided divination (“mantic”) into two main
categories: firstly, the ecstatic one as exempli-

fied by the Delphian Pythia, and secondly,
sign-reading, with bird-watching as the
example. The same dual pattern of subdivision
is found later on in the work of Cicero. Divina-
tion research — in so far as any such research
can be spoken of — has been based on the
foundations laid by these two scholars from
antiquity.

This outline of a classification endeavours to
do justice to the richly varying case material
as well as to the systems which have been
worked out by earlier researchers, notably the
folklorists, Campbell, Tillhagen and Wikman,
and the anthropologist, de Waal Malefijt.

When stratifying divination into classes, we
have to consider in the first place how the
insight is imparted to the person concerned.
The god or the spirit may take the initiative,
or the human person may do it. The god or
spirit will manifest himself, or a messenger
does so, or he gives some sign — an omen,
a presage, a premonition. Sometimes the
person unintentionally and without his being
conscious of the assistance from the god
happens to behold the superior context. It is
also conceivable for humans to arrange oracles
that reveal these secrets: either directly,
through utterances by the god or the spirit,
or indirectly, through interpretations made from
the signs and marks that appear in the course
of the divination process.

From the cognitive point of view, divination
may be subdivided into the following strata:
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1. Passive divination

Spontaneous inspirational divination. In divina-
tion of this type, the supernatural forces etc.
come into direct contact with the human being,
intentionally or unintentionally, in waking
hallucinations, dreams, or ecstatic hallucina-
tions.

Spontaneous premonitory visions (and audi-
tions). These apply to premonitions experi-
enced in waking hallucinations or dreams.
They are distinguished by the fact that they
depict a course of events still to occur, or
persons who will experience future fateful
events in some way or other.

Spontaneous  configurations to be read
(Swedish “tydor”). This class refers to omina
that appear unexpectedly (or essentially without
foreboding) and are experienced by the person
while awake.

2. Active divination

Active inspirational divination. This group
refers to those states of inspiration (waking
hallucinations, dreams, and ecstatic hallucina-
tions) which have been prepared or provoked
by the inspired person him- or herself and which
result in encounters with supernatural powers.
The trance experiences in shamanism belong
here.

Pre-arranged premonitory visions (and audi-
tions). These are inner, non-inspirational expe-
riences with a prophetic bearing, which have
been prompted in some way or other by the
affected persons themselves, e.g. the rite of
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reading of the coming year (the “arsgang”) on
Christmas Eve.

Pre-arranged configurations (“tydor”). Humans
themselves build up supernatural experimental
situations in which the higher orders of law
or finality that determine life are explored, or
in which the veil is lifted from various secret
matters, such as the witchcraft trials and their
various tests in order to find out whether or
not the woman was a witch.

Many researchers have classified divination
as magic, because the basic psychological pre-
conditions have appeared to be common to
both. This is, however, an erroneous conclu-
sion. The difference between divination and
magic can be expressed thus: what is signum
(a sign) in divination is causa (a cause) in magic.

Therefore, in principle, there is a great
difference between the sign that reveals the
will of the powers or a higher purposiveness,
and the cause of a magic proceeding. In
practice, on the other hand, divination may
slide over into magic. For instance, a black
cat crossing the road notoriously spells bad
luck, but if one spits three times the danger
is averted. The sign is interpreted as causing
damage, but can be neutralized by the use of
averting (“apotropaeic”) magic. ;

The conclusion is that divination must be
regarded as a category sui generis, which, like
magic, finds its place in the greater context of
the religious world picture and appears in a
more secularized environment as “superstitio”
or superstition.

Ake Hultkrantz, Ph. D.
Professor of Comparative Religion,
University of Stockholm, Sweden
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