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Inledning

Samernas religionshistoria har fatt férhallandevis lite uppméarksamhet i skandinavisk
religionsforskning trots tillgang till ett flertal kéllor fran #ldre tid och utforliga publikationer i
nutid (Mebius 1968). Missionidrer forsokte omvinda samer till en kristen tro redan pa 1300-talet.
Kampen blev dock lang och forst pd 1700-talet anségs samerna “officiellt kristna”. Det dr dérfor i
forsta hand préster som har dokumenterat samernas tro. Pa 1600-talet bl a Rheen, Graan,
Tornaeus och pa 1700-talet Hogstrom, Fjellstrom och norrménnen Solander, Skanke och de tre
broderna Kildal (Manker 1957).

Den kristna missionenen har haft stor betydelse for de utforliga och talrika skildringar som
beskriver samisk kultur pd 1600- och 1700-talen. Ett stort antikvariskt intresse har ocksa haft
inverkan (Mebius 1968). Trovirdigheten i det material som publicerats kan dock diskuteras.
Pristernas beskrivningar var knappast objektiva och den samiska religionen fordémdes starkt.
Vid granskning av materialet dr det dédrfor av stor vikt att ta héinsyn till att ménga av killorna &r
partiska.

Studiens syfte

Skogshistoria behandlar inte enbart om utveckling av skogsbruksredskap och skitselmetoder. De
flesta kénner till sin svenska historia ndgotsanér sedan grundskolan, men hur ménga kan
egentligen uttala sig om samernas liv och leverne genom tiderna, trots att denna folkgrupp satt en
stark prégel pa norra Sverige? Vi har i denna litteraturstudie forsokt att gora en Gversiktlig
beskrivning av samernas trosforestillning med huvudsaklig inriktning pa sejtedyrkan, d v s
dyrkan av olika sten- och tréforemal i naturen. Under genomgéang av litteraturen har tankar
angdende den samiska kvinnans stillning och roll inom religionen dykt upp och vi har diskuterat
tinkbara forklaringar.

Allmén religionsbeskrivning

Grunddrag i trosforestiillningen kan sammanfattas i foljande punkter:
* Naturen ansags besjilad, vilket innebar att betydelsefulla platser, sjoar, berg, fjill och forsar,
hade andevisen.

* Naturtillstdnd som sol, vind, &ska, norrsken och frost personifierades i gudagestalter. Sjukdom
och dod var onda andevisen.

* For renskotsel, jakt och fiske fanns beskyddande guda- eller andevisen.

* S k sejtedyrkan var ett viktigt inslag i religionen. Utvalda stenar, klippor, sj6ar och forsar,
kallades sejtar, och fungerade som en sorts stillforetridande gudar. Aven primitiva trébeliten
dyrkades.

* Det var vanligt med offer till sejtarna. Man offrade huvudsakligen i hopp om lyckad jakt, hilsa
och framgang med renskétseln. Trots att vissa “kvinnogudomligheter” dyrkades, radde en méngd
forbud for kvinnan, bade i samband med offer och jakt.
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* Samerna hade inga préster, utan mannen var varje familjs “prist” och kontaktade andeviérlden
med trummans hjilp. Vissa mén var extra kunniga i denna “konst” och var dirfor mer betydande
som néjder/schamaner (Manker 1957).

Samernas religion - en naturreligion med manga symboler

Den forkristna samiska religionen kan betraktas som en naturreligion. Dess utdvare levde i nidra
samklang med naturen och har paverkats mycket av de upplevelser som férekommer; det stora
vintermérkret och de langa ljusa sommarnitterna. Enligt dess uppfattning var kosmos fyllt av
andevisen som representerades av stenar, trid, berg och sjdar. Stora péls- och havsdjur har en
framtridande plats inom religionen. Bjornen var det storsta av de heliga djuren och runt denna
har komplicerade ritualer utvecklats. Man trodde att bjérnen som forstod ménniskornas sprak
strgvade fritt bland olika vérldar och fungerade som budbirare mellan gudar och ménniskor. Den
bjérnjdgare som doddat en bjorn fick inte ga in i katan genom den vanliga ingdngen, utan endast
passera in genom den bakre dorren och blev dir besprutad med albark, som var tuggad av
kvinnorna. Den réda vitskan blastes sedan pa jigaren igenom en missingsring verkade
skyddande. Efter maltiden skulle benen begravas arrangerade som pa en levande bjorn
tillsammans med en likadan ring som anvints vid albarksbesprutning, annars kunde bjornens
ande komma tillbaka och himnas pa ménniskorna (Ajtte 1993). Stensejtar och andra
“markridare” skyddade vixter, djur och markomraden, medan andra hjélp- och skyddsvisen
forekom frekvent. Exempelvis kunde de avlidna visa sig i drommar och anségs vakta barn och
renar. Bland samerna dyrkades &ven de underjordiska (saivoh), vilka sig ut som samerna sjilva,
men dessa var lite bittre klddda, lite lyckligare. Dessa bodde i heliga fjill och dubbelbottnade
insjdar (Sajvva) och det var dit som de doda begav sig. De underjordiska kan i vissa fall
jamstillas med sdgnerna om “vittra” bland svenska nybyggare, vilka kan vara gistvinliga, men
blir farliga nér man utmanar dem. Man offrade renar till de underjordiska for att dessa skulle vara
pé gott humor. Vidare beréttas om Stalo som var ett ont och trollkunnigt visen, betydligt storre én
samerna sjilva. Stalo och hans fru Louttaka (vigglusen) var dummare och littlurade i motsatts till
den lille kvicktinkte samen. Detta var samens rdddning da denne lyckades 6verlista den onde
Stalogubben (Westerdahl 1986).

Samernas hogre gudar var Rddiendhttje som var skaparen och hans kvinna Rddiendhkka samt
Rddienbdrnne och Rddienniejdda vilka var barn till de tva forst ndimda. Dessa hade skapat jorden
och alla dess varelser. Till Tiermes (Tor), som symboliserade askan, offrade man i de fall han
14tit sin stimma bli hord. Vissa samefamiljer hade eget renmirke till denna gud. Solen riknades
som alla levande djurs moder eftersom hon sken klart och fick griset (renens foda) att vixa sig
frodigt. Storjunkarn bestod oftast av en sten som dyrkades (kan vara en lokal benimning pa en
sejte med relativt definierat utseende fran lule” lappmark).

Husfar i varje familj offrade till manliga gudar for god jaktlycka, fiske, renflyttningar, kalvning
och mot rovdjur (t.ex till Lejbalmaj som var viltets radare, eller till Bieggadimaj som var vindens
gud). Som offer smordes sejten eller offertrit med blod eller fett. Kvinnorna offrade till kvinnliga
gudar i fall som rérde familjelivet. Det var framfor allt Akkorna som tillbads. Maderakka
(stammodern) och hennes dottrar Sarakka (barnafodelse), Uxakka (dérrgumman som kunde
dndra barnets kon inne i moderlivet vid tillbedjan) och Juxakka (bdggumman som skyddade
barnen). Dessa bodde under kétans golv och &t dem offrades ost, kott, “sarakkagrot” och
brannvin som slogs ut p golvet.

Bland signerna finns en som handlar om Beiwe-Nieda (solen hir med feminint epitet), som kom
med renarna (solskdnken framfor andra) till samerna. Det var dock hennes déttrar soldottern och
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méndottern som tdmjde renarna och vaktade hjorden. Den onda mandottern blev senare
ihjélslagen av sin fosterson och hennes hjord skingrades, medan Beijjen-neides (soldotterns)
hjord blev stor och fin. I en ségen fran Jimtland-Hérjedalen skall en ung same ha 6verraskat
vallerskan och hon var da tvungen att f6lja honom hem till kitan. Dir berittade hon hur han
skulle gora for att fi behélla renarna och henne hos sig. Han var tvungen att i tre nétter ticka igen
katan si att inget ljus tringde in. Den tredje natten glomde han ticka till rékhalet och soldottern
utbrister da att hon ser sin faders och moders 6gon och sa férsvann hon upp igenom rokhélet. Det
finns lokala variationer i denna ségen, ibland kommet soldottern med en flock med #lgar och
ibland giller gavan renar (Lundmark 1982). .

Najden

Néjden var medlaren mellan andarnas och samernas virld, samtidigt var han liakare och domare i
en och samma person. Till honom vinde man sig som en sista utvig vid svar ndd. Som redskap
anvindes trolltrumman, dir symboler for samernas gudar och hus-/bytesdjur fanns avbildade.
Soltecknet placerades pa trummans mitt och runt denna fanns stjirnbilder och gudatecken. Med
arpa (visaren) kunde najden se vilka gudar och andevisen som krivde offer och med en
renharsombunden missingring fick han reda pa vilket offerdjur som skulle anviéindas. Najdens
nirvaro krivdes enbart vid stora offer, medan de vardagliga offren utfordes av familjefadern.
Titeln n&jd drvdes ofta av en son till den dldre ndjden, men detta intriffade endast om sonen
kinde att han hade ovanliga gévor och kinde sig kallad att axla ansvaret som detta innebar. Nér
sa beslutet var fattat att folja kallelsen fick ndjden kontakt med den andra vérlden och sag dér den
rentjur som skulle kimpa for honom da faror hotade. Rentjuren och n3jden hérde samman och
dessa tva skulle komma att aterses vid ytterligare tva tillfillen, da najdens kraft var som stdrst och
i dodsogonblicket. I sin forsta kontakt med andevirlden fick den unge néjden triiffa de hjilp- och
skyddsandar vilka hjélpt den gamla ndjden och de skyddsvisen som skulle bli hans egna. Dessa
skulle senare ge honom rad och vigledning. Han triffade dven fageln som séndes till olika
virldar for att samla kunskap och himta bud. Enligt samernas trosforestéllning hade ménniskorna
tva sjilar, frisjilen som kunde gd utanfér kroppen dd man sov eller forlorade medvetandet och
kroppssjilen. Najden kunde genom “jojk™ och sin vilja skicka ut sin frisjilen for att soka ledning
och svar hos sina “hjilpare”. Han hade dessutom god kunskap om 6demarken och kunde ofta
hitta bortsprungna renar och méinniskor som gatt vilse (Larsen 1994).

Heliga platser

En viktig grupp samiska heliga platser dr offerplatserna. Dessa kunde ligga vid fjill och
klippformationer, vid stora stenblock och i grottor eller klyftor, vid kéllor, forsar och sjoar. P4
offerplatserna fanns heliga foremal av sten eller tré, s k sejtar, och ibland en trilave dir man lade
delar av det offrade djuret. Storre delen av de samiska platserna var naturformationer, men
atminstone i de nordnorska omradena Nord-Troms och Finnmark férekom dessutom
offerplatskonstruktioner med en ringformad mur runt en eller flera centralt placerade sejtar.
Samiska heliga platser briandes och forstdrdes under missionsperioden pa 1600- och 1700-talen
men berittelser om var dessa lag finns bevarade in i vara dagar.

Offer utfordes bade pa platser i nirheten av katan, som hérde ihop med familjens
religionsutévning, och pa mer avldgsna platser.
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Omnimda kultplatser verkar ofta var knutna till bestimda lokaler i naturen eller bakom kéatan.
Den senare kan naturligtvis inte rdknas som en fast kultplats, eftersom den var knuten till kator
som restes tillfilligt under host- och vérflyttningarna. Kétaofferplatserna kan diremot ha varit
mer fixerade nir de legat bakom bestindiga torvkétor, men det 4r tydligt att det funnits
offerplatser av mer tillfilligt slag dir offret utforts, t.ex. i samband med jakt. Hogstrom beskriver
Storjunkarnas lige: ”Desse std antingen stindigt pa wissa stdllen, och blifwa dock arligen med
offer besckte, da lappen kommer att ligga dem sa ndr, eller uppsdittas de hwart dr hdstetiden
merendels pa de rum, der de slakta sina Brun-renar...” (Mebius 1968).

Det finns uppgifter som pekar pé att det dels fanns kultplatser for en stérre grupp, dels sédana
som enskilda familjer anvénde sig av. Fellman anger att sa gott som varje familj hade en sejte
niira sin bostad och byalaget hade en mer kollektiv, dir gemensamma offer holls. Den kollektiva
varianten lag pé framtridande platser i terrdngen, som Gar, holmar och vid forsar eller fjill och
det var viktigt att offra nir man passerade forbi, eftersom man annars kunde drabbas av stor

olycka. Enligt Hogstrom virderades stenarnas makt efter antalet som dyrkade sejten och offrade
till den.

Kvinnor var mer eller mindre forbjudna att betrdda offerplatserna. Om detta #inda intrédffade, var
det tvunget att dstadkomma négon form av frsoningsoffer. Inte heller klddesplagg, som kommit i
kontakt med en kvinna, fick medforas till offerplatsen. Det var ocksa forbjudet for en kvinna att
korsa den offrandes firdvig nér han givit sig av for att offra. Kvinnorna fick inte ens nirvara nér
offerplatsen var beldgen bakom den egna katan (Holmberg 1987).

Sejtar — samiska kultobjekt

Ordets hiirstamning och anviindande

Forsvenskad form av nordsam. sieidi och lulesam. siejdde. Ordet saknas i sydsamiskan, men
sejtar fanns dven i detta omrade, men under annan bendmning.

Stenens plats var helig (passe, bassi, dilegas) for samerna. Aven omradet kring “helgedomen”
kallades heligt. Darfor kallades de berg, dér stenarna var placerade for “heliga berg” (passe-
vare). Mer sillan anvindes namnet pd en gud eller annat visen. Fiskarsamerna kallade de dlvar
och sjdar, pa vilkas strinder det stod sejtar, “den heliga dlven” (passe- eller ailes jokka) och “den

heliga sjon” (passe- eller ailes jaure). Ortnamn av detta slag finns fortfarande kvar i Lappland
(Holmberg 1987).

Vad var egentligen en sejte?

I samisk forkristen religion forekom dyrkan av kultobjekt i form av en sten eller en tréfigur. En
ovanligt formad sten eller klippa (eller ett helt fjall) kunde ocksé vara en sejte. Som s&dan var den
knuten till en viss sjo, fors eller annan viktig plats vid renhjordens vandringsvig. Nér samerna
skulle utforska om sejten ville ha offer, nimnde de namnet pé lokalen dir den stod under jojken.
En sejte var en symbol for det gudomliga vidsen man trodde 6vervakade ett omrades flora eller
fauna, och markerade ddrfor en slags primitiv helgedom. Sejtekulten tillhor troligtvis det dldsta
skiktet i samisk traditionell religion, tillsammans med schamanismen och bjérnceremonierna.
Redan pa 1500-talet berittade Peucer att samerna “sdsom sina gudar dyrkade trdd och stenar.”’
De sigs ha haft stengudar (kedge-ibmel) pa bestdmda heliga platser. Fjillsamerna hade sina
heliga stenar pa fjillen, fiskarsamerna pa fjordarnas, insjéarnas och &lvarnas strander. Dessa
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stenar kallade samerna sejtar och de var vanliga Sverallt i lappmarken. Uppgifter om stenarnas
form varierar. Vissa utsagor pastar att de inte hade nagon sirskild form, utan var helt “naturliga”,
medan andra hédvdar att de ofta hade en bestdmd form och brukade likna ett djur eller en
minniska. Aven storleken varierade. Vissa sejtar kunde vara stora klippor medan andra var sma
som garnnystan. Ibland fanns flera stensejtar pd samma heliga plats. Enligt Rheen kallades de i
Lule lappmark for storjunkare. Tva, tre eller flera sidana forekom tillsammans pa samma stille
och utgjorde en “familj”. Samerna vid Enare trisk dyrkade en hel stenstapel, som till bade
utseende och storlek pdminde om en méinniska. Huvudet utgjordes av en stdrre sten som placerats

pa toppen.

“\\\\,\ \\‘\\\\\i\
: S

Bild 1 Dyrkan av “Storjunkarn” efter Westerdahl 1986.

Omradet kring stenbilderna kunde vara relativt stort. Det var alltid utmirkt pa ett eller annat sitt,
ibland inhdgnat av ett stingsel eller angrinsat med en naturlig avdelare, exempelvis en bick. I
vissa fall byggdes en stenmur kring sejten och pa muren placerades stockar, for att skydda

offergavorna (Holmberg 1987).

Omvirdnad och tillbedjan
De heliga stenarna (-kierke) vardades 6mt av samerna. Det berittas att man alltid forsokte placera

sejten pé bordig mark, sé att kringvéxande gris alltid var “grént och frodigt” pd sommaren.
Platsen pryddes med bjorklév p& sommaren och granris pa vintern och vissnat 1dv- och granris
byttes ut mot nytt. Samerna utforskade sina stengudars vilja pa ett underligt sitt; en liten historia
om detta finns i en av Tuderus” skildringar. Nir lappen behdver kunskap om négonting, gar han
till helgedomen, “...tager mdssan av sig och ldgger denna sten pé sin hand, talar sin avgud till

‘%WM”&M}&WW&”@W@%@W%%%N&MWkﬁ*ﬂ“«\w\\”@k&wmw&ﬁ!%&%W{%ﬁz&x\\\%&w«w@»
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med dessa formalier: Nu ror jag dig med storsta ddmjukhet utav ditt heliga rum och lagger dig
pé min hand och beder utav dig, vad det da helst vara och heta ma. Och néir han uti denna sin
bon némner allting och ett i sander begdr, sa frestar han emellertid om han kan fa handen upp
tillika med stenen fran marken. Fdr han inte handen upp, utan den bli tyngre, sa har han intet
Jforhoppning om det han den gangen begdrde; ddrfor begdr han ater annat tredje och fidrde
gdngen och sa bortdt allehanda nodtorfter, vare sig rikedom, héilsa eller annat, och déa han pa
sistone rakar pad, det hans avgud giva vill, da bliver stenen, fast han vore huru sa stor, litt och
handen springer upp fran marken, men sa ldnge avguden intet vill svara, bliver handen tung, fast
stenen voro huru sa liten. Och ndr han haver fatt detta svaret, som honom behagar, sdger
dyrkaren: Du dr min gud, eller: SG min gud, och ndr han haver fatt varpa looten fill, da spérjer
dyrkaren anyo, vad avguden hava vill till offer och ndr avguden nimner, att han vill hava det och
det, sa skall han skaffa honom detsamma.” (Holmberg 1957). Samernas sitt att ndrma sig platsen,
visar att den betraktades med stor vérdnad.

Viérdnad

Offerplatsen hade en “sakral” karaktir och exempelvis fick delar av offerdjuret aldrig foras fran
den. Norska samer vdgade inte ga néra sina sejteplatser, utan att ha tagit pa sig helgdagsdrikten,
och de bojde kni for sejten redan pa langt avstand. Platserna bestktes varje ar och fanns det inga
nya offer att ge, méaste man dtminstone réra om bland de ben som redan lag pa platsen. Bostiider
uppfordes vanligtvis inte heller i ndrheten av dessa platser. Barnskrik eller annat oljud kunde ju
stora gudarna! Samerna aktade sig for att prata hogt pa ett heligt stille och skot heller inga djur

inom omradet. Forbipasserande kvinnor var tvungna att ticka for ansiktet, eller se &t ett annat
hall.

Svenska samer hade liknande “regler”. Nir de skulle ga till den heliga platsen, limnade de katan
genom en sirskild dorr pa baksidan och kvinnor fick aldrig gd genom den. Samma visa gillde nir
de kom tillbaka. Medan offret pagick, maste hundarna sti bundna. Annars fanns risken att
hundarna “ohelgade” offerménnens spar (Holmberg 1987).

Anviindningsomraden

Samerna anvinde sejtarna till allt mojligt. Vissa var bra for fiskelycka, andra nér det gillde
framgéng med renhjordarna. De kunde ocksa hjilpa till med att ge tur vid fingst av skogsvilt,
bota sjukdomar och klara motgéngar av olika slag. Troligen har somliga samefamiljer dven tagit

med sig sma “reseseitar” pa farder av olika slag, ungefir som de madonna-altare som idag
aterfinns hos katoliker. Sejten skyddade katans invéanare.

Liksom fjéllapparna offrade renar, offrade fiskarsamerna fisk. Fiskarsamernas sejtar kunde vara
stenar med flytande vatten runtom, ofta beldgna pa holmar eller Gar. Bist blev fiskefangsten om
man smort sejtarna med fiskflott. Nar fiskaren skulle ut och fiska, gick han forst till stenen, kysste
den tre ganger och sa: “Om jag nu far fisk, ndr jag borjar fiska pa sjon eller dlven, sd lovar jag
dig indlvorna och levern av dem”. Efter att ha fatt fangst uppfyllde han sitt 16fte. Tydligen fanns
ocksa s. k. fiskrensningsstenar, dér indlvor och fjill kastades. Aven nir det gillde dessa stenar

fick inte kvinnor g4 i nérheten av dem. Anda fram till mitten av 1800-talet smorde de norska

samerna sina stenar i hemlighet. Finska och ryska samer gav sejtarna gavor i form av pengar,
méssingsringar, tobak m.m. som lades i sma gropar pa stenen. (Holmberg 1987)
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Niira forhallande mellan sten och ande

Enligt samisk tro radde ett vildigt ndra forhéllande mellan sten och ande. Stenen kunde bl a sitta
sig 1 rérelse och det var farligt att mota den i ett sddant ldge. Dessutom hade stenen
kinselformaga och vid behov kunde man straffa och tukta den, genom att sla- eller hugga ut
stycken ur stenen. Visade sig sejten vara en farlig granne gick den att forstora helt, genom att sld

3)'

sonder, brinna eller kasta den i vattnet, varpa sejten “dog™!

Istéllet for den gamla sejten kunde man bérja offra till en ny “skyddsande”. Da gillde det att hitta
en sten, som pa nagot sitt drog till sig ens
uppmirksamhet. Sedan f6ljde vissa riter for att
“inviga” den. Det var bl a viktigt att smorja
stenen med blod eller fett. Detta gjordes med
orden:

“Jag smorjer, smorjer den heliga sejten,
dat eller ldt bli att dta,
var likval min gud!”

Efter smorjelsen var sejten en gud (ibmel), men
det krivdes manga offer for att gora stenguden
“framgangsrik”. Samerna smorde den dérfor
flera ganger, och ju titare och rikligare offren
var, desto miktigare blev alltsa guden. P&
samma sitt forlorade sejten sin makt, ifall man slutade offra till den (Holmberg 1987).

Bild 2 Stensejte efter Manker 1957.

Trisejtar

Inte bara stenar utan dven trisejtar (Sydsam. fsiekku) dyrkades av samerna. De kunde antingen
vara tristubbar fastsatta i jorden, eller uppresta palar. Minniskoliknande sejtar har férekommit,
bl. a. pa en holme i Tarraforsen. Appelgren beskriver hur finska samer tillverkade sina trisejtar.
“De avhoggo ett levande trdd pa ungefdr en eller ett par alnars hijd éver marken, formade dess
huvud som en tratt, jadmnade det och tiickte Gver det med en stenplatta, for att pa detta sdtt skydda
stubben mot forrutinelse”. Han siger ocksa att samerna iordningstillde sddana pelare “till vattnets
dra” lidngs fiskrika vattendrag. Enligt gamla signer hade samerna speciella “vattnets gudar”.
Dessa offrade man till vid hemkomsten fran fisket, samtidigt kvistades ett trid till en slags

helgedom.

Hogstrom jamforde forhallandet mellan samernas trid- och stensejtar: “Utan tvivel ldra de hava
ndgon viss skillnad, da de skola offra dt atskilliga gudar, som mig dr obekant men sa mycket jag
kunnat inhdmta, tjdna de sina stengudar, da de dro dem sa ndra, men eljest de av trd”. Det
verkar alltsd, som att triapelare endast restes tillfilligt, eventuellt som en bild av en helgedoms
ande pé lidngre avstand. Stensejtarna holls mycket heligare 4n de av tri.

Vid offrandet forekom ett flertal typer av offertrdn. Waerro-muora tillverkades av bjork pa sa sitt
att roten utgjorde huvudet och stammen bildens kropp. Vid offer till Sarakka och Saiwo vindes
roten-huvudet uppét, medan roten-huvudet vindes nedat vid offer till Rddiendhtije eller
Radienkjedde, som enligt Skanke var namnet pa den sanne, evige och allsméktige Guden. P4
bada sidor av waerro-muora placerades andra typer av offertrin, vilka bestod av bjérkar som
bundits ihop i toppen. De var en sorts “assistenter” till avgudabilden och kallades Kildemuor. Vid
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offer till Ruorta, bestod de inte av bjorkar, utan grantoppar. Lodtmora var ett offertrd av annan
typ. Detta var mer ett slags kdppar som lades pa offerplatser, till skillnad frin Skankes waerro-
muora, vilka var palar som restes upp pa marken.

Vid offer till solen eller manen “...effigiere de Traeet, som de sette til Waerro-muora over deres
damengare, som een Ring rundt-omkring udi tagger skaaren...” Samma solsymbolik verkar
avses i Solanders beskrivning. Dér gjorde man ndmligen en ring av tré till solens dra. Denna
kallades “Solring”.

9__

Bild 3 Solringssymbol som vid offer snidades in i waerro-muora (Holmberg 1987).

En motsvarighet till de norska killornas framstillning av waerro-muora verkar Rheens
beskrivning av “Thorens bélete” vara. Den tillverkades av bjérk och roten var huvudet. “Thorens
bdilete” placerades pa offerlaven. For varje ren som offrades gjordes en sidan bild. (Noraeus
beskriver denna bild: vid offerlaven “... war Thorens belcite, biérkor heela trin med rotter
uptagne, uhthugne, och wdnt roten upp dht himmelen men toppen ned till jorden...”).

Nagot som skiljer sig fran bildliga framstallningar verkar var de “utskurna kdppar”, pa vilka man
satte fast kottstycken. Samma fenomen beskrivs i Graans manuskript. Dir berittas det att man
skar en liten bit av rentungorna, tog en bjorkkvist med lika manga grenar som antalet slaktade
renar, och satte sedan pa “tungbitarna” pa grenarna. Denna “kreation”offrades till storjunkaren.
Vid offer till solen lades spdna tillsammans med solringen pa laven.

Maylmen stytto var namnet pa ett av de norska samernas offertrin. Till “Maylmenradien”
offrades varje host en rentjur eller annat “f4”. Som samernas hogsta gud skulle han da inte lita
himlen falla ner och dessutom skulle samerna fa framgéng med sina renar. Man satte ner en
“triistétta”, med en klyfta i ena dnden, i marken — “maylmen stytto” — och denna bar upp himlen.

Offerdjurets blod var nira forbundet med offertrina. Alla offertrén har bestrukits med blod,

ibland fett, forutom Skankes Kildemuor. Funktionellt sett kan offertrét ses som mottagare av
offerblodet (Mebius 1957).

Niver och hela trid i samband med julseder

Termen “offertrd” har anvints for alla slags triféremal, som vid offrandet bestroks med blod.
Offertrin #r naturligtvis inte detsamma som levande trid. I samband med offer forekom trdd bl a
vid jul, da man hingde upp ”Ndfwer-ryfwor” eller sma trattar av néver, i héga triad. I dessa
“ryfwor” lades ost, mjolk, fisk eller kakor fyllda med mjolk och ost.” Offret gjordes for att
“gladja” guden Ruotta, och frimsta motiveringen var att Ruotta ”...ej md skada deras qwinfolk
pa et wist satr’”.

Rheen hévdar att julafton var lik en fastedag och man &t knappt nagot kétt. Daremot samlades
rester av allt annat som &ts under dagen och lades i en liten néver-“skippa”, tillverkad for att
likna en bat med bade mast, aror och segel. Graan har en liknande beskrivning. Aven han havdar
att bitar av julmaten samlades, och lades i en batliknande ndversképpa. Flottet diremot, lades i en
kittel for sig. Ndverbehallaren sattes upp, sd hogt som mdjligt, i den storsta tall som gick att hitta i
nirheten av boplatsen. Efter det tiljdes hilften av barken bort fran den stora, utvalda tallen. Man
tdljde cirklar, stora som brickor, pa alla fyra sidor. Sedan togs flattet ur kitteln med en sked och
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varje man i byn som bidragit med flatt kastade tre skedar med “fel hand” pa varje cirkel. En
nagot komplicerad ritual!

Den geografiska utbredning, som &r mojlig att faststélla gillande offerbehallare av néver,
begrinsas till omradet fran Asele- till Lule lappmark. Ur vetenskapshistorisk synpunkt ar det
intressant att Schefferus tidigt slog fast att offer i ndverbehallare (batar) tyder pa ett frimmande
inslag i samisk religion (Mebius 1968).

Vittnesmal fran &dldre samer och gamia tingsprotokoll beskriver hur dyrkade trigudar grévts ner i
jorden i samband med offer till densamme. Tidiga teorier talar om att de sé kallade "tribeldtena’
skulle vara en inldnad form av asatro dédr dskguden Tor dyrkades men det verkar finnas starka
samband #ven till den samojed- och sibiriska folkens gudabilder. P4 vissa platser har det dven
forekommit dyrkan av vixande trid av bjork med avvikande utseende, ibland slogs mynt in i
stammen. Till denna form av dyrkan av levande trdd kan @ven tridet pA Tomholmen i Luleélven
riknas. Hir fanns en tall med ett ansikte inhugget vilket tros vara en “avgudabild”(se bild pa
forsitts sidan). Lokala killor trodde att den skulle var tillverkad av en i trakten boende same men
det verkar snarare vara dennes far som astakommit bilden eftersom svallveden runt ansiktet 4r
dldre 4n den utpekade samen. Det skall enligt horséigen finnas ytterligare tva tallar i nédrliggande
omraden med inskurna ansikten. Det verkar som om det bland samer och svenskar funnits en
instdllning att forneka och ta avstind fran &dldre former av samiska ldmningar. Dérfor finns det
risk for att liknande trid stimplades for avverkning och detta har i sin tur gjort att det material
som funnits drastiskt minskat. Tyvirr finns det in i dagsldget inte sd mycket information
angdende denna typ av heliga trid men s sent
som f0rra aret hittades ett liknande trid i
Visterbotten vilket tyder pa att detta var ett sitt
att markera platsens “radare” och inte ndgot
falsarium. Detta nya fynds standort hélls hemlig
for att minska risken for slitage och forstorelse.
Forhoppningsvis kan ytterligare fynd ge oss en
klarare bild av denna del av den samiska
kulturen.

el
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Vid Pérraskarsa (Nordkaitums sameby) finns det
dokumenterat en ovanligare form dér trad
anvints i samband med ben och horngémmor.
Hér har renhorn placerats i kronan pé en torrtall.
Eventuellt kan detta vara ett sitt att "gémma”
ben och hornkronor under vintern da det inte var
mojligt att ldgga ner dessa i gropar eller i
stenrésen (Manker 1957).

Bild 4 Horng6mma i torrtall vid Parraskérsa
Antal platser och utbredning efter Manker 1957.

Det dr forstas nist intill omgjligt att i efterhand aterfinna alla heliga platser som anvénts i
offerkulten. Klart ir i alla fall att det ror sig om manga platser. Qvigstad uppger 229 platser i
Norge, Itkonen 144 i Finland. Manker hade 1946 hittat 160 i de svenska lappmarkerna, som han
senare uttkade till 507(!), efter att ha rdknat med alla platser med sakral betydelse, enligt fynd,
traditioner och ortnamn (Manker 1957).
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Samiska offer

Hosten, slakttiden, verkar vara den frimsta tiden for offer. Aven andra bestdmda offertider som
midsommar och jul férekom. Vid midsommar offrades till Beiwe och vid jul till Ruotta och Strut-
Galle. Namnen Ruotta och forsta ledet i Strut-Galles hiinger troligen ihop med det samiska ordet
for jul: IpL rudhtta; IpN ruot ‘td. Dessutom har spontana offer naturligtvis forekommit,
exempelvis i samband med ménniskors och renars sjukdom, vid havandeskap etc.

S
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Som offerdjur anvindes rentjurar, gérna vita, men dven andra djur, sdsom histar, getter, katter
och nétkreatur forekom. (folktro och fakta kring samiska offerplatser) Vid renoffer syddes en
garntrad genom renens oron. I de fall dédr bara hornen offrades smyckades dessa med garn av
olika farger. Rott garn for Storjunkarn, gratt for Tor och vitt for solen.

Skanke klargor vilket omfang offrandet kunde ta:”...ere saa u-trolige offringer paa sine tiider
blandt Lapperne erogerede, saa de have selv bekjendt og forklaret, at for et Menniskes liv i
saadene tilfaelde (vid farlig sjukdom) ere blevne offrede fra 3 til 10 reensdyr, saa at paa et eniste
sted i een eeniste uge ere til offer blevne hengivne 60 dyr og fleere, som kand da ikke andet end
drage armod og forarmelse efter sig”.

Det framgar att offer till storsta delen utfordes kollektivt. Skanke beskrev det “ordinarie”
héstoffret, dd schamanen-néjden forberedde sig genom fasta och rening. Nir offerdagen var inne,
begav sig ndjden och den offrande samen, tillsammans med inbjudna gister till offerplatsen.
Offret upplevdes dirfor som en angeldgenhet, inte enbart fér den person som offrade. Om
dndamélet endast varit att paverka hdgre makter i en bestdmd riktning, borde detta syfte uppnatts
da de sedvanliga riterna utforts av ndjden och den person som hade anledning att offra. Ett sidant
“privat” offer upplevdes som otillrickligt (Mebius 1968).

Fynd som gjorts pa offerplatser i efterhand

Kiénnetecknande for en offerplats, 4r limningar efter ben och horn fran offrade djur, samt spar av
offermaltider i form av kol och aska fran eldar. Det har varit mojligt att bestimma det zoologiska
materialet till viss del. Renen var det huvudsakliga offerdjuret, vilket finner stéd i
offerskildringarna frén den samiska missionens huvudperiod i Nord-Sverige pa 1600-1700-talen.
Det dr ju inte direkt 6verraskande med tanke pa den stora betydelse renen bade haft och har for
samers uppehille.

Tecken pa att bjornoffer forekom finns “bevisat”. Mestadels har man hittat delar av bjorn, sirskilt
_huvuden. I det s k Rautasjaurefyndet fanns bjérntinder och en underkike fran bjérn hittades i
Saivo. Ceremonierna kring dédande och hemfSrande av bjérn har tidigare behandlats, och for
vrigt var bjSrnen, nist efter renen, det vanligaste motivet pa trolltrummorna.

;ppgifter om metallféremal och liknande #r inte lika vanliga, men de har helt klart férekommit,
ade langt tillbaka i tiden och strax fore kristendomen tog &verhanden. Pilspetsar hérde ihop med
opp om jaktlycka. Smycken, mynt och silversaker, verkar ha gillt tur med renarna och skydd
10t varg och annat ont. Troligen har prydnader héngts upp pa offerféremélen och det finns négra
ppgifter om gudabilder med kldder. Liknande sed fanns hos samojeder och ostjaker, som

klddde pa“ sina gudar.
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Enstaka trolltrummor har terfunnits och det kan diskuteras om det var i samband med den
kristna missionen som trummor grévdes ner, eller om det hérde till den vanliga “ritualen”. Enligt
Manker hinde det att trolltrummor fick folja sin dgare i graven (Serning 1956).

Diskussion

Hur hiinger det ihop — religionens uppkomst

Nir naturfolk insett att deras forstielse och kunskap om omgivningen inte rickt till har de ofta
vént sig automatiskt till det vernaturliga for att fylla de “kunskapshal” som fanns och for att
bittre forstd vad 6det handlade om. Tillbedjan av 6vernaturliga krafter anviindes nidr ménniskan
kinde os#kerhet i en situation dér teknisk kunskap inte var tillricklig for att uppna de resultat
man ville. Mansklig kultur &r ett resultat av ménniskans behov, projicerade i naturmiljén och
darfor viktig att relatera till de geografiska och sociala forhdllanden den vuxit fram ur. “Oavsert
om man viiljer en mycket primitiv eller komplicerad kultur konfronteras vi med en stor apparat,
delvis materiell, delvis ménsklig och delvis spirituell, genom vilken mdnniskan kan klara av de
specifika problem han/hon méter” (Furumark 1964). Mianniskor har anvint en kombination
mellan teknik och det dvernaturliga for att né 6nskade mal och dverleva. Magik och religion kan
tolkas som viktiga komplement till “&kta” rationella och empiriska system for tanke och tradition.

Sameoffer relaterat till andra religioner

Schamanism har inte haft samma utformning hos alla nordeuroasiatiska folk, men gemensamt 4r
att schamanen varit nirvarande vid offerhandlingarna. Offerriter, tillsammans med andra
religitsa fenomen som jaktriter, bjornceremonier, schamanism och sjilsforestéllningar har dock
tillrickligt manga likheter, for att dra slutsatsen att den samiska religionen har en 6stlig
proveniens. Pettersson kallar det att samernas religion kan fogas in i “den arktisk-eurasiatiska
kontexten”.

Det finns manga 6verensstimmelser mellan de euro-asiatiska folkens heliga foremal. De
képpliknande sjadai, vissa typer av samiska offertrdn och en ostjakisk gudabild 4r férsedda med
skéror, som symboliserar antalet offrade djur. Funktionellt 6verensstimmer de samojediska
sjadai med samiska waerro-muord: bestrykandet med blod. Det gar ocksa att dra paralleller
mellan de offerbehallare av néver eller annat material, som brukade hingas upp i trid. Principen
ir den att offermaterialet p& nagot sitt innesluts, innan det deponeras som offer. Kultbilder i form
av palar har likheter hos obugrier, samojeder och samer. Skankes skildring av den upp-och-
nedvinda waerro-muord har exempelvis en motsvarighet i arbor inversa, som finns belagt i
nordeuroasiatisk och andra religioner. I t ex tungusernas riter i samband med schamanens
verksamhet symboliserade det upp-och-nedvénda tridet den 6vre himmelska virlden. Samma
symbolik fanns ocksé i det medeltida kristna tinkandet, samt i grekisk-romersk och orientalisk
religion.

Offer forekom vid varje tillfille, dd minniskorna ansag det nodvindigt och det religidsa livet
kulminerade i situationer av stor betydelse. Exempel dr sddd, skérd, borjan pa jakten, fisket,
renslakten, fodelse och dod. Det gér inte att dra nagra generella slutsatser vid jimforelse av
tidpunkter for offrandet inom de olika religionsforestillningarna, eftersom de olika kulturernas
livsmonster skiljer sig at. Vissa var i huvudsak nomader medan andra hade sin utkomst frin
jordbruk eller jakt (Mebius 1968).

R
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Offerteorier

Av det material som finns tillgéngligt dr det uppenbart att samerna knét ihop varje betydelsefull
situation i vardagslivet med religiosa forestillningar och handlingsménster. J. Goody (1961)
gjorde klart att empirisk erfarenhet hos primitiva folk inte halls isér fran den religitsa
upplevelsen och den uppfattningen borde kunna tillimpas dven pé samisk religion fran forkristen
tid. Andamalet med offret kan ha varit att engagera gudomliga visen vid bestimda tillfillen, eller
att helt enkelt vicka uppmérksamhet frdn gudomliga makter. Offerhandlingarna blir obegripliga
om man inte antar att det fanns nagot slags syfte med dem och kulthandlingarna borde varit ett
sitt att bade skapa kontakt mellan ménniskor och 6vernaturliga vdsen, samt att uppritta kontakt
mellan individerna i gruppen som utforde kulthandlingen. Den tredje parten, djuret, verkar vara
ett medel, att viicka gudarnas uppmirksambhet. En rituell maltid ingick i offrandet och pa det
sittet hade offerdjuret dessutom som funktion att knyta samman de offrande i en
maéltidsgemenskap. Tyvérr finns det f& upplysningar bevarade om offerkultens mer “verbala” sida
dir ritualformler, musik och boner av olika slag ingick.

e

Shual
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Offret var enligt flera utsagor ett sétt att hedra gudarna och den uppfattningen l4r ha ett samband
med den respekt och vordnad, som samerna visade nér de nirmade sig offerplatsen. Det skulle
mycket vil kunnat vara ett komplicerat kdnsloméssigt tillstdnd dér samerna kiinde bade fruktan
och respekt, men samtidigt ville hedra gudarna.

Det dr intressant att forsoka hitta forklaringen till sejtens inbillade makt. Det pastas att inte ens
samerna sjilva visste detta s& noga vid hednatidens slut. Antydningar finns om att sejtedyrkan
utvecklats ur tillbedjan av de ddda, och ibland pastés sejten vara en viss familjs eller slikts ande.
(Schefferus anvinde en anonym kélla som séger att “varje familj eller slcikt har en storjunkare, i
det land ddr den vistas och bor”) (Mebius1968).

Kvinnans roll i den samiska kulturen
Under genomgéang av den litteratur som anvints, har vi mirkt att det finns avsevirda skillnader
mellan olika regioner. Att det finns sé stora skillnader har sikert sin forklaring i de stora
sprakskillnader som forekommer i det samiska spraket. Det finns fortfarande liknande
kénsrelaterade ansvarsindelning hos andra etniska grupper med ett nira samband med naturen,
exemplevis hos Samoaner kan detta monster aterfinnas. Den nordsamiska kvinnan hade ett
avgrinsat ansvarsomrade och det var hon som stod for hemmet och barnens vilfird.
Renskiljningar och jakt var inget som hon befattade sig med i annan bemirkelse &n vid beredning
av skinn. En teori om denna kvinnosyn skulle kunna vara det relativt sendtida kristna bidraget dar
Eva var orsaken till syndafallet. Den sydsamiska kvinnan hade en likvirdig roll som mannen vid

_ renskiljning och hon kunde vara renéigare. Som renéigare var det viktigt att visa sin vérdnad och
respekt for gudar och "markrédare” som man passerade lings renrajdens vigar och i de fall dér
dgaren var en kvinna skotte hon om offrandet. Denna slutsats har vi dragit eftersom det finns
nedtecknat berittelser om samekvinnor som vid renflyttningen underlatit att offra, vilket har fatt
pafoljder i form av hjordar som végrat rora pa sig, kalvar som dér och liknande missdden som &r
av avgérande betydelse for en renskétande same. Ernst Manker sammanstillning av lapparnas

_ heliga stillen stoder ocksa detta.
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