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1. Sammanfattning

Uppsatsens syfte ar att komparativt studera fornskandinavisk sejd och samisk schamanism.
Traditionernas likheter och skillnader behandlas. Jamférande gors av dessa religidsa uttrycks
specialist, attribut, extas och syfte. Anmarkningsvart ar att ritualernas kultledare har skilda
genus. God argumentation kring &mnets likheter och skillnader kraver orientering i
genusproblematiken. Forskningshistorisk éversikt ges ddrmed av traditionernas relation och

genusperspektiv, da egen uppfattning framtrader nyanserat i ljuset av tidigare forskning.

De fornskandinaviska kallor som anvands &r tre skriftliga kéllor fran 1200-talet. Uppsatsens
samiska kallmaterial bestar av skriftliga kallor fran 1600- och 1700-talet. Samtliga &r
forfattade av kristna. Séaledes &r det inte de praktiserandes syn som framtrader. En

litteraturstudie redovisar kallmaterialets forfattare och kulturella kontext.

Uppsatsen visar utifran ny forskning att fornskandinavisk sejd och samisk schamanism i
forestdende form kan ha utgjort enhetligt religiost uttryck. Forhallandet innebér att
traditionernas likheter hérleds till gemensamt ursprung, medan skillnader forklaras med
kulturell distinktion. | uppsatsen &r den kulturella applicering genomgaende. Min slutsats blir
att traditionernas genusproblematik har sin forklaring i skillnad av agrar- och

jagarfangstkultur.



2. Inledning

Manniskan sag Nordens ljus brytas mot inlandsisens horisont fér ca 12 000 ar sedan.! Om
nagra tusen ar tar isen ater vad den givit. Var stund i Norden ar ett blomster bland istider. |
denna rymd ekar 6den likt skimrande sagor.

Tidigt vackte mytologins mustiga vérld av dventyr mitt intresse for fornskandinavisk
religion. Jag minns annu tydligt hur Ake Hultkrantz Vem &r vem i nordisk mytologi
fascinerade mig. Starka och stolta gudagestalter ar oemotstandligt suggestiva for en grabb pa
10 ar. Idag intresserar framst forfadernas ofortrutna kamp for tillvaron; da aven
nutidsméanniskan brottas med existentiell orientering.

Det har varit ett privilegium att studera fornskandinavisk sejd och samisk schamanism.
Uppsatsen pekar pa traditionernas likheter och skillnader. Jag presenterar ocksa en tes kring
varfor volvan och najden har skilda genus. Vidare vill jag visa att fornskandinavisk sejd och
samisk schamanism &r betydande del av nordiskt kulturarv. Att bejaka samernas narvaro i

nordisk forntid ar viktigt av anledning att var historia utan samiskt deltagande ar ofullstandig.

2.1 Syfte och fragestallning
Uppsatsens syfte ar en komparativ studie i fornskandinavisk sejd och samisk schamanism.
Traditionernas likheter och skillnader behandlas, dartill undersoks ritualernas

genusperspektiv. De tva omradena ges en forskningshistorisk dversikt. Fragestallningar ar:

Vilka likheter och skillnader forekommer mellan fornskandinavisk sejd och samisk

schamanism?

Varfor har volvan och najden skilda genus?

2.2 Begreppsforklaring
Volvan- Det medel som genom vilket guden talar. Fornskandinaverna ansag det vara en

nyttig kvinnlig erfarenhet att se in i framtiden. De skickligaste anlitades som vélvor, sierskor.?

Najden- Fungerade som manniskornas kontakt och forbindelseled till det hinsides. Den

viktigaste funktionen var att ta till vara samhallets forhallande till de manga gudarna och

! Eriksson, 1985, s. 9
2 Nasstrom, 2002, s. 238f



makterna.’

2.3 Material

Uppsatsens fornskandinaviska kéllmaterial bestar av tre skriftliga kallor fran 1200-talet. Dessa
utgors av den aldre Eddan, Snorre Sturlassons historieverk Heimskringla och slaktsagan Erik
den rédes saga. Samtliga ar forfattade av kristna efter religionsskiftet. | uppsatsen &r det
saledes inte sejdarnas egen syn som tillkannages. Kéllmaterialets kulturella kontext
presenteras och analyseras i korthet. I ndgon man ska kallornas tillkomstférhallande och
forfattare beskrivas och kommenteras.

Snorre Sturlasson (1178-1241) var en skald av islandsk stormansslékt.* Han var kristen och
atergav den forna religionen av antikvariskt intresse. Sturlassons initierade sakkunskap och
breda skildringar intar bland fornskandinaviska historiker och skalder sérstéllning. Han anfor
att nordborna dyrkat den ende guden men sedan forfallit till tro pa de fornskandinaviska
gudarna, vilka i sjalva verket var manniskor.® Dessa betraktas som trollkarlar och spakvinnor.
Salunda ar Sturlassons kristna tro en betydande faktor for hans kéallmaterial. Ett av de stora
verken kallas Heimskringla (Nordiska kungasagor), troligtvis forfattad omkring ar 1230.° Den
ar en slags sammanstélining av Norges konungasaga, varav uppsatsen anvéander tre:
Ynglingasagan, Harald Harfagres saga och Olov Tryggvasons saga. Ynglingasagan skildrar
den mytologiska varlden. Frejas, vanernas och Odens association till sejd aterges. Darutover
tydliggors dven traditionens formenta omanlighet. En kort strof i Harald Harfagres saga
indikerar att samerna upptratt som laroméstare i ”trolldom” hos fornskandinaver, och att sejd
statt i forbindelse med feminin genusidentitet. Vidare pavisas i likhet med Olov Tryggvasons
saga att sejdman var utsatta. Sturlasson upplyser framforallt om gudagestalternas och de
hogre samhéllsskiktens sejd. Mestadels refereras sejd i hans egna sociala kontext.

Den aldre Eddan skrevs pa 1200-talet e.Kr., sannolikt omkring ar 1270.” Skriften kallas
aven Den poetiska Eddan, inte att forvéaxla med Sturlassons Edda. Den aldre Eddan bestar av
dikter formodligen tillkomna pa 800-1000-talen i vastra Norge och pa Island.® Ingen har kand
forfattare. Troligtvis har de diktats och aterberéttats i Over tvahundra ar.® Darmed ar rimligt att

dikterna forandrats. VVerket intar central position i fornskandinaviskt kallmaterial. Uppsatsen
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innehaller strofer fran Vélvans spadom, Hyndlas sang, Loketratan och Balders drémmar. De
tre forsta dikterna aterger sejd negativt. Loketratan anspelar dven pa sejdens formenta
omanlighet. | Balders drommar beréttas att magisk kunskap hamtas fran doda.

| Erik den rddes sagas fjarde kapitel foreligger den utforligaste underrattelsen av sejdritual.
Detaljerat beskrivs volvans attribut, foérberedelse, framtraédande och agerande vid sejd. Den
okande forfattaren forefaller initierad i konsten. | berattelsen upptrader sejdkvinnan pa den
sydligare delen av Gronlands vastkust. 1° Betraffande kalldatering tenderar dagens forskning at
att sagan stammar fran cirka ar 1200.* Om sa ar fallet, ar skriften aldst av uppsatsens
fornskandinaviska kéllor. Anledning finns att tillméta Erik den rddes saga hog tillforlitlighet.

Studiens samiska kallmaterial bestar av skriftliga kallor fran 1600- och 1700-tal, forfattade
av kristna préster och missionérer som aktivt arbetat for att utrota samisk religion. De har
overlag negativ attityd till samisk schamanism. Flera uppfattar traditionen som djavulens
verk. Forfattarna tycks vara medvetna om sina auktoriteter och ger intryck av att referera till
installningar som finns i skiktet de sjélva tillhér. Framhalls gor behov av kristen mission
bland samer. Bilden som aterges &r inte enbart resultat av forfattarnas egna observationer och
information, utan ocksa god kalla for analys av samtida forestallningar. Foljaktligen torde
forfattarnas position i samhaéllet tas i beaktande vid analys av materialet. Formodligen har
kéllorna bidragit till att forma allménhetens opinion och attityd gentemot samer. Dessutom
bor najdernas karaktar varit av bade regional och individuell variation.* Anmérka ar da
forfattarna synes narvarat vid seance ar det i samtliga fall fraga om observation.
Fortsattningsvis redogors uppsatsens samiska kallor. Till viss del kommenteras
tillkomstforhallande och upphovsman.

Forsta huvudgruppen kallor avfattades av svenska forsamlingspréster i Lappland.
Kallmaterialet tillkom da rikskansler Magnus Gabriel de la Gardie 1671 gav lappmarkspraster
i uppdrag att skildra samisk kultur.®* Andra huvudgruppen ar resultat av dansk samemission i
Norge, vilket var del av Danmark. Understryka ar att nagon kulturgrans for samisk del mellan
Sverige och Norge inte existerar, utan regionala skillnader &r i nord-sydlig riktning.*

Samuel Rhenn (d. 1680) var 1666-1671 predikant i Jokkmokk och Kvikkjokk."* Rhenn
skildrar samisk religiositet i dvergangsskedet mellan traditionell religion och kristendom.

Uppsatsen anvander Rhenns beskrivning av trummans funktion vid najdseance. Uppgifterna
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anses i allmanhet ha stort kéllvéarde.”® | samernas 6gon representerade han dock svenska
samhallet. Darmed bor iakttas viss fortegenhet hos samerna angaende deras
trosforestéllningar.

Nicoulaus Lundius (1656-1726) var son till en av de forsta samiska prasterna.'” Lundius
upplysningar om blivande najdens kallelse, forekomsten av tva najdtyper och najdens
funktion vid sjukdom, ger initierat intryck. Aven om Lundius sjalv som kristen inte deltog i
najdritual intar beskrivningarna sarstallning; de aterger samisk rost i slutet av 1600-talet.®

Ledaren for danska missionsverksamheten var Thomas von Westen (1682-1727).*
Eftertradde von Westen gjorde Hans Skanke (1679-1739), och pa grundval av sin
foregangares anteckningar skildrar Skanke samisk schamanism.? Skankes uppgifter avser
framst sydsamiska forhallanden. Uppsatsen tillampar tva av hans kallor. Den forsta bevittnar
genusidentitetens betydelse i religiost bruk, den andra aterger ndjdens dvalaliknande tillstand.

En annan av von Westens medarbetare var Jens Kildal (1683-1767).2* | motsats till Skanke
bygger Kildal inte enbart pa von Westens anteckningar utan som han sjalv anger ocksa pa
egna iakttagelser.?2 Kildal talade samiskt sprak, och fick sannolikt information fran sin
samiska hustru. Hans skildringar forefaller sakliga och korrekta. Uppsatsen anvander Kildals
detaljrika beskrivning av najdritual, dd mycket sjuk manniska ska botas.

Med storsta sannolikhet hade Rheen, von Westen, Skanke och Kildal inte mgjlighet att med
egna 6gon bevittna najdseance.? Antagligen baseras kallorna pa samtal med samiska
representanter.

Ytterligare en av dansk-norska missionens medarbetare var Isaac Olsen (c. 1680-1730), fran
1703 verksam lérare bland samer i nordligaste Norge.?* Saklaget indikerar god formaga att
tala och forsta samiskt sprak. Olsen pastar att uppgifterna bygger pa vad han sjalv sett och
hort.® Kallorna ar ytterst rikhaltiga och nyanserade. De utgdr vardefull referens av
nordsamiska forhallanden. Uppsatsen begagnar Olsens upplysningar om samernas syn pa
najden, barnens utbildning i ndjdkonst, rituella attribut, najdens forberedelser infor seance och

schamanistiska formagor.
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Slutligen vill jag papeka att ingen av kallornas forfattare anger att de sjdlva praktiserat
traditionerna. Samtliga alagger utifranperspektiv, vilket torde vara praglat av kulturell

sjalvuppfattning och mentalitet.

2.4 Metod

Perspektivet har varit att gora en komparativ litteraturstudie i fornskandinavisk sejd och
samisk schamanism. Jag borjade studera omradets forskningshistoriska lage. Dérefter
granskades skriftliga kallor som ror traditionerna. Omgaende forbryllades jag av att
traditionernas genusproblematik annu &r oldst. For ett narmande kring férhallandena framstod

en Overgripande studie nddvandig.

2.5 Disposition

Forsta del &r en sammanfattning. Sedan foljer inledning, syfte, begreppsforklaring, material,
metod, disposition och bakgrund. Del 3 ger forskningshistorisk dversikt angaende relationen
fornskandinavisk sejd och samisk schamanism. Delen redogér tidigare forsknings syn pa
traditionernas genusproblematik. Del 4 pavisar likheter och skillnader mellan dessa religidsa
uttryck. Del 5 studerar varfor volvan och najden har skilda genus. Darefter foljer slutsats av
uppsatsens innehall.

2.6 Bakgrund

En studie av fornskandinavisk sejd och samisk schamanism &r viktig inte minst eftersom
manniskorna i nastan tre miljoner ar levt som naturfolk, d.v.s. under 99,9 % av
mansklighetens historia.® Foljaktligen & manniskan biologiskt konstruerad for helt annan
tillvaro &n den hon lever i idag. Mdjligen &r detta en del av forklaringen till nutidsménniskans
psykiska och fysiska ohélsa. Det ar viktigt for manniskan att forhalla sig till sin omgivning
och Oppna sig for sadant som &r storre an jaget, for idéer och néarvaro. Schamanism innebér
overskridande fran sinnligt till dversinnligt. For egen del ar personliga forhallandet till hogre
makter ett existentiellt grundvillkor. Min uppfattning ar att ménniskans andliga referens
riskerar att inskrankas nar hon borttrader fran sitt naturtillstand. Naturens kretslopp ar
mojligen vart perfekta ssmmanhang. Nutidsméanniskan har mycket att lara av
fornskandinavisk sejd och samisk schamanism.

Fornskandinaver och samer var naturmanniskor. De skadade en mystik forbindelse dar

% Eriksson, 1985, s. 21f



nutidsméanniskan betraktar foreteelser separata fran varandra.?” Naturméanniskan ar frammande
infor den moderna ménniskans distinktion och dikotomi mellan det inre och yttre. Hon
fornimmer den osynliga nérvarons makter i naturen. Beroendet av naturens makter skapar den
attityd som tar sig uttryck i religiosa tanke- och handlingsmonster.? Fornskandinavisk sejd
och samisk schamanism erholl kontakt med det hinsides, vilket troligtvis var angelaget, da
existensens villkor var kérva.

Uppsatsens rubrik Norrsken ar en metafor for manniskans langtan och stravan efter att na
bortom det yttre skeendet och sjélv kunna kontrollera de krafter hon anar bakom. | kampen
for tillvaron &r intelligens, klokhet, skicklighet och uthallighet inte nog; i djupet av
manniskans vésen finns behov av att tata sjélens farkost och finna existentiellt ramverk.” Med
andra ord, visar fornskandinavisk sejd och samisk schamanism manniskans behov av stod i
livet. Betraffande rubriken kan ndmnas att den fornskandinaviska forestéliningen; hélften av
slagféltets stupade upptas i Odens himmelska boning Valhall, liknar koltasamernas
uppfattning om norrskenet som fortsatt strid mellan avlidna kampars andar.*

Jag har anvant mig av begreppet fornskandinavisk sejd som distinktion mot samisk och
finsk-ugrisk tradition. Uttryck som fornnordisk sejd eller norron sejd ar alltfor flytande.*
Begreppet fornskandinavien syftar pa vikingatiden, 800- 1050/1100 e.Kr., medan den samiska
periodiseringen avser 1600- och 1700-talet.

21 Strom, 1985, s. Of
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3. Tidigare forskning

3.1 Relation mellan fornskandinavisk sejd och samisk schamanism
Dag Strombécks kardinaltanke i doktorsavhandlingen Sejd (1935) ar sejdens beroende av
samisk schamanism.®> Darmed konsolideras en ny syn pa fornskandinavers och samers
relation. Tidigare forskning sag relationen som process, dar samisk religion mer eller mindre
var resultat av fornskandinaviskt inflytande.® Ett skal till uppfattningen ar att islandsk
sagolitteratur indikerar att fornskandinaver ansag samer sarskilt skickliga i “trolldom” och
ofta begagnat deras formaga.* Stromback papekar att sejd anknyter till samisk schamanism
med bl.a. hamnskifte, sang och kollektiv karaktar.** Han menar att inslaget av hamnskifte ar
sarskilt intressant da ritualens extas och samiska slaktskap faststalls.*® Lockande att anta &r
samiskt frandskap i anslutning till tolkning av den for sejd nddvandiga sangen vardlokkur.
Stromback jamfor foreteelsen med najdens och hans medjélpares tillkallande av
“spadomsandar” eller andra naturmystika vasen.*” Hans definition av vardlokkur lyder:
Vardlokkur syftar pa den speciella sang, som anvandes for att aterkalla den schamanerandes
sjél till den i extatisk utmattning liggande kroppen.®

Strombéck anser det rimligt utifrdn namnda parallellforeteelser att betrakta sejd (atminstone
i vissa former) sdsom ett slags schamanism.* Han poéngterar att dess stora likheter med
samisk schamanism knappast méjliggdr annan slutsats an att den statt under inflytande av
denna, ev. Overtagits.” Mérkas &r att sejd appliceras i nordeurasiatisk kontext. Jamforelsen

motiveras utifran bevislig forhistorisk kulturell kontakt.”* 1970 definierar Stromback sejd:
”... ett slags operativ magi, som avsdg antingen skadegdrelse mot en viss person (férgérande
sejd) eller vinnande av kunskap om manniskors framtid, kommande vaderleksforhallanden,
aring m.m. (divinatorisk sejd).”*
| Sejd kallas denna dubbelhet for svart respektive vit sejd. Saledes var sejden ambivalent. |
likhet med Stromback anser jag att islandsk sagolitteraturs upplysningar om fornskandinavisk

forbindelse med samisk “trolldom” tyder pa att sejd influerats av samisk schamanism. Tidiga

%2 Mebius, 2000, s. 281f. Dag Strémbéck och den fornnordiska sejden
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kristna lagar forbjod fornskandinaver att anvanda samisk spadom.* Med detta i dtanke
forefaller skéligt att betrakta sejd som framste mottagare i traditionernas interaktionsprocess.
Har vander jag mig dock mot Strombéck som anfor att sejd eventuellt &r samiskt 1an. Mer
relevant ar att studera traditionernas likheter och skillnader som resultat av kulturell kontext.
Uppsatsen har standpunkten genomgaende.

Sasom Strombéack havdar Thomas A. DuBois i uppsatsen Seidr, Sagas and Saami Religous

Exchange in the Viking Age (1996) att sejd ar lanad fran samisk schamanism. Hans
uppfattning om sejd &r tydlig:
“In my view, seidr represents a fascinating example of intercultural borrowing between
Scandinavians and their Saami and Finnish neighbors. It also represents an intriguing case of

gendered religious behavior and medieval Icelandic nostalgia for a decentralized, community

based religio-social life.”**

DuBois anger att sejd &r genusbundet religiost beteende. Samstammigheten med samisk
tradition forklaras utifran 1ang kulturell kontakt. Enligt DuBois bor komparativa studier pa

omradet kanneteckna:
“... comparison should proceed from the broad outline of the ritual tradition as a whole,

focusing on deeper aspects of world view, conception of ritual acts, economics and cultural

influences characteristic of the religious complex as a whole ...”*

Jag delar DuBois uppfattning att jamférande studier mellan traditionerna torde tillse
komponenter som praglat det religiosa landskapet. Uppsatsen redogér darmed traditionernas
kulturella sammanhang och rituella struktur.

Neil S. Price anger i The Viking Way (2002) att sejd erhaller manskliga, 6versinnliga och
materiella komponenter med motsvarigheter i samisk och cirkumpolar tradition.* Slaktskapet
visar att sejd korresponderat med resterande nordlig andlighet. Price framhaller den viktiga
slutsatsen att sejd var existerande realitet i fornskandinavernas mentala universum.*” Han
uppger att sejd i modern analytisk terminologi &r egenartat cirkumpolart schamanistiskt
trossystem. Price anser att sejd och samisk schamanism var delar av cirkumpolar arktisk
tradition. Varldspelarforestaliningen framhalls som central i cirkumpolar schamanism och
kosmologi. Varldspelaren forbinder andevérlden, forfaderna och de levandes varld.*
Troligtvis orienterade sig sejdaren och najden efter denna vid transcendens. Price papekar att

god komparativ studie ska tillgodose regional variation, och inte minst bedrivas utan

* Hansen, Olsen, 2006, s. 60
* DuBois, 1996, s. 43

> DuBois, 1996, s.53

* Price, 2002, s. 328
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forestallning av laneteori.”® Traditionerna betraktas oberoende.*® Price avfardar saledes
Strombacks forsiktigt framstallda laneteori. Tesen motiveras med att kulturernas geografiska
samhdrighet och relativt fridfulla relation verkat till 6msesidig interaktion. Samiska gravfynd
patraffade sa langt séderut som i de upplandska orterna Vendel och Valsgarde framhalls.® Det
podngteras att fornskandinavisk kulturs geografiska beldgenhet mittemellan germansk och
samisk kultur skilt sig fran 6vrig cirkumpolar tradition.®? Vidare vill Price vidga Strombacks
definition av svart sejd.>® Enligt Price ska denna sejdart ses som frukt av fornskandinavisk
krigarkultur.>* Aggressiv sejd kunde attackera andra i andeform, franta persons vélgang och
framkalla vansinne. Den férekommer bl.a. som vapen i kriget mellan de gudomliga
familjerna.®® Price understryker att samisk schamanism angav saval offensiv som defensiv
valdsmagi.® Dock finns en betydande skillnad - samerna antas inte brukat aktiv krigsforing.*”
Divergensen ar fundamental for min tes kring traditionernas genusproblematik.

Jorgen |. Eriksson anlagger i Samisk schamanism (2003) manga paralleller mellan sibirisk,
samisk och fornskandinavisk religion. Hans dsikt ar att paverkan huvudsakligen kommit
osterifran till Skandinavien, och att sejd otvetydigt paverkats av samisk shamanism.®
Eriksson poangterar liksom Price att varldstradet ar central forestallning i bada traditioner.
Via detta klattrar funktiondren mellan de olika vérldarna (6ver-, mellan- och undervarld).
Parallellen uttrycker att volvan och najden tillampat likartad mental bild under ritual .
Forhallandet antyder att kulturerna haft likartad kosmologi. Sejdhuvan och vardlokkur ges
motsvarigheter i samisk schamanism.*® Eriksson betraktar bada traditioner som schamanism.
Nordlig schamanism karakteriseras valdsam och drastisk.®

Ake Ohlmark havdar i doktorsavhandlingen Studium zum Problem des Schamanismus
(1939) att sejd &r subarktisk form av ursprunglig arktisk schamanism, dar schamanens extas &r

karakteristisk.®2 Ohlmark motséager darmed Strombécks uppfattning om sejd som samiskt lan.
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Han anser dock i likhet med Strémbéck rimligt att betrakta sejd som ett slags schamanism.®
Mircea Eliade pastar i Le Chamanisme et les techniques archaiques de I"extase (1951) att
sejd pdminner om germansk schamanism.® Installningen star i motsats till Strombacks
samiska laneteori. Eliade havdar att Odens magiska kunskaper tyder pa nordisk-germansk
schamanism.® Extas anses vara nddvandigt kriterium i schamanism. Eliade menar att sejd har
inslag av extas. Emellertid berdknas inte sejd som strikt schamanism.
Francois Xavier Dillmanns syn pa relationen mellan sejd och schamanism sammanfattas i

den norska i antologin Myte og ritual i det ferkristne Norden (1994). Dillmann riktar kritik

mot att begreppet schamanism anvands alltfor lattvindigt.® Framhalls gor att kapitel 4 i Erik
den rédes saga inte uppfyller forskningens framtagna schamanistiska kriterier, inte minst
saknas extatiskt inslag.®” Understrykas bor att Dillmann har ratt betraffande ritualens franvaro
av extas. Darmed forskjuts Strombéacks asikt av att sejden i Erik den rodes saga ar “ett slags
schamanism”. En konsekvens av Dillmans tes &r att samiska familjenajder avfardas som
schamaner, da extas inte ernds. Amarkningsvart ar att pastaendet star i motsats till samiska
kéllors underrattelser om att samer sjélva betraktat dessa som schamaner.

For mig framstar inte rituell extas som nédvandigt i schamanism. Fragan ar endast intressant
i forskningshistoriskt perspektiv. Som bakgrunden anger & min utgangspunkt att schamanism
innebar 6verskridande fran sinnligt till 6versinnligt. Sjalva gorandet fortgas av att utévaren
oppnar sig for ett flode som ar storre an jaget. Installningen legitimerar Strombaécks asikt av
sejd som schamanism. Sejdaren reser in i annan dimension. | paritet med resonemanget stéller
jag mig i polemik med Eliades och Dillmanns anférande av att rituell extas ar nodvandigt i
schamanism. Rituell process ar konsekvens av kulturell kontext.

I religionshistorisk forskning framtrader tva huvudlinjer betraffande sejd. Den ena grundar
sig pa George Dumézils tes fran slutet av 1950-talet angaende indoeuropeisk mytologis
tredelade struktur. Han havdar att fornskandinaviska och indoeuropeiska myter liknar arkaisk
samhéllsordning® Den ar uppbyggd pa tre funktioner: den forsta av magiskt-religiosa ledare,
den andra av krigare och den tredje av producerande, vanligen bonder eller boskapsskotare.*®
De tre nordiska samhéllsstanden adel, praster och bénder motsvaras i indisk tradition av

brahmaner (praster), ksatriyas (krigare) och vaisyas (bénder). Aven den nordiska

Mebius, 2000, s. 288, Dag Strombéck och den fornnordiska sejden
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gudaférsamlingen med Oden, Tor och Frej konvergerar med de fornindiska Varuna-Mithra,
Indra och Nasatyas.” Dumézil menar att liknelserna visar att fornskandinaver ar nordliga
representanter for indoeuropeisk kultur, och inte dstliga representanter for nordeurasiatisk
kultur. Om detta &r riktigt, & Oden som den store sejdaren ursprunglig i fornskandinavisk
forestallningsvarld.™ Salunda ar ocksa sejd ursprunglig i fornskandinavisk religion och inte
inlanad. Dock kan influenser skett fran samiskt hall. Till Dumézils tes anslét sig ledande
religionshistoriker i amnet sasom Jan de Vries. | Altgermanische Religionsgeschichte (1956-
57) papekar dock de Vries att Strombéack konstaterat sejdens dverensstammelse med samisk
schamanism.” Om detta uttrycker de Vries den principiellt viktiga uppfattningen att
traditionerna har sitt ursprung i “nordeurasiatisk urkultur”, dar schamanism kan varit
karakteristisk.” | denna forhistoriska kultursfar antas aven nordisk kultur ingatt.™

Den andra huvudlinjen, foretradd av bl.a. Strombéck och Price, applicerar bade sejd och
samisk schamanism i nordeurasiatisk tradition. Asikten innebér att schamanism ar ursprunglig
hos bada folkgrupper, vilket kan vara naturlig forklaring till likheter mellan ritualerna.”

De tva huvudlinjerna skiljer sig rorande syn pa fornskandinaver som antingen nordliga
representanter for indoeuropeisk kultur eller dstliga representanter for nordeurasiatisk kultur.
Angaende najden ar det numera allmént sjalvklart att betrakta denna som nordeurasiatisk
schaman.™

De tva huvudlinjerna ar diskutabla. Den forstnamnda tycks korrekt i avseendet att sejd ar
ursprunglig i fornskandinavisk religion och inte inlanad. En konsekvens av detta blir att
traditionernas likheter hérleds till kulturell interaktion. Har vill jag poangtera att traditionernas
interaktionsproblematik faller utanfor ramen for uppsatsens fragestéllning och déarmed inte
ges utrymme att diskutera. Vidare stéller jag mig tveksam till att sisom huvudlinjen avvisa
tanken om traditionernas gemensamma ursprung. Papekas bor ocksa att trefunktionslaran ar
vanligt forekommande i s.k. primitiv kultur.”” Dumézil havdar dock att det speciella med
indoeuropéer var att laran begagnades som genomarbetad teologi.” Betraffande andra
huvudlinjen delar jag asikten angaende sejdens slaktskap med nordeurasiatisk schamanism.

Min asikt grundar sig bl.a. pa Erikssons och Prices yttranden kring varldspelaren som central

70 Nasstrom, 2002, s. 20f
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forestallning i cirkumpolar schamanism. Appliceringen av sejd i nordeurasiatisk kontext &r
analogt med samiska schamanismens applicering. Jag &r dock inte beredd att som Stromback
enbart tillskriva sejd nordeurasiatisk kontext. Intressant &r Prices upplysning om sejdens
geografiska belagenhet mittemellan germansk och samisk kultursfar skilt sig fran dvrig
cirkumpolar tradition. Darmed ar troligt att sejd tillskillnad fran samisk schamanism influerats
av germansk schamanism.

Arkeologen Ingrid Zachrisson uppger i Moten i gransland (1997) att fornlamningar speglar
att det under jarnalder-aldre medeltid fanns tva olika socioekonomiska system i
Mellanskandinavien, en fangstkultur och en bondekultur.” Zachrisson framhaller att flera
forskare uttalat eller antytt att samer var barare av fangstkulturen.®® Hon anser att mellersta
Skandinavien under perioden ca. Kr.f.-1300 e.Kr. var utpraglat tvakulturomrade, bebott av
manniskor med samisk och germansk kulturell identitet.** Dessa forestalls levt i relativ
symbios fram till medeltidens forsta halft. Zachrisson pastar att kulturerna véxelvis befruktat
varandra och sammansmalt naturligt.®> Hennes uppfattning skapar god jordman for influenser
mellan sejd och samisk schamanism. Likval kan traditionernas paralleller vara resultat av
likartad yttre betingelse.

Lars Ivar Hansen och Bjernar Olsen framlégger i Samernas historia fram till 1750 (2006)
intressant tes kring samisk och germansk etnicitet. De anser att etnicitet framst handlar om
manniskor i kontakt, och om sattet varpa denna organiseras.®* Konfrontation med andra sétt att
leva och tanka kan leda till att det som tidigare var sjalvklart och inte foremal for reflektion,
underkastas diskussion.®* Hansen och Olsen studerar etnicitet som kulturell identitet skapad i
forhallande till andra grupper. Utifran perspektivet ar meningsfullt att tala om samisk etnicitet
fran slutet av sista artusendet f.Kr.® Under detta artusende sker bland fangstsamhéllen i inre,
norra och 6stra Fennoskandia markant 6kning av omfattande extern transaktion.® Forekomst
av Ostliga importfynd, visar att kontakt framst férekommer med 6stryska metallproducerade
bondesamhaéllen, inte minst med Ananjinokulturen (800-200 f.Kr.).®” Hansen och Olsen

hévdar att kontakten kan ha bidragit till upptackt av kulturell egenart, och skapande av
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medveten distinktion mellan "oss” (jagare) och ”dem” (bonder).® Forhallandet skapar goda
forutsattningar for influens mellan samisk och sibirisk schamanism. Parallellt med
fangstsamhallenas dkade Gstliga transaktion pagar orientering mot Sydskandinavien, framst
bland samhallen langs kusten i nordvastra Norge och delar av Bottniska viken. Dessa
samhallen uppvisar kulturell affinitet till jordbrukssamhéllen langre séderut i Skandinavien.®
Sannolikt praglas de av dkad social hierarkisering.*® Hansen och Olsen anser att denna sydliga
orientering ar avgorande for dessa samhéllens senare "germanisering”.”* En konsekvens av
Hansens och Olsens sétt att betrakta den samiska och germanska/fornskandinaviska
etnicitetens uppkomst i norra Fennoskandia, &r att samisk och skandinavisk’ befolkning inte
var atskild under stenaldern. Folkgrupperna kan darmed ha genetiska rétter i norra
Fennoskandias forsta befolkning.%

Hansens och Olsens samiska och fornskandinaviska etnicitetsmodell forefaller mycket
intressant. Den gor det frestande att anta att sejd och samisk schamanism i forestaende form
inte var atskilda, utan istallet utgjort enhetligt religiost uttryck. Forhallandet innebar att
traditionernas likheter hérleds till gemensamt ursprung, medan skillnader férklaras med
kulturell distinktion fran slutet av sista artusendet f.Kr. Darefter var traditionerna oberoende.
Influenser kan dock &gt rum. Med detta i dtanke framstar de Vries asikt om traditionernas
gemensamma ursprung fruktbar. Uppmarksammas torde ocksa Ohlmarks tes om sejd som
subarktisk form av ursprunglig arktisk schamanism. Jag vidhaller Prices tes att kulturernas
geografiska samhorighet och relativt fridfulla relation verkat till dmsesidig interaktion.
Antagandet befésts av Zachrissons asikt om att kulturerna ingatt som naturliga delar i
varandra. Betraffande traditionernas interaktionsproblematik tycks riktigt att i likhet med
Strombdck betrakta sejd som framste mottagare. Redogjord kulturell distinktion tillser Prices
papekande att fornskandinaviska kulturens geografiska belagenhet skilt sig fran dvrig
cirkumpolar kultur. Salunda tar jag avstand fran att sisom Stromback och DuBois férorda att
sejd eventuellt ar regelratt samiskt lan. Slutligen bor namnas att Hansens och Olsens
etnicitetsmodell medfor ett nytt uppslag rorande relationen mellan sejd och samisk

schamanism.
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3.2 Genusperspektiv
Stromback uppger i Sejd att manligt sejdande stamplats som ergi, d.v.s. som nagot omanligt
och for mén opassande.® Bakom uppfattningen maste antingen ligga franstdtande moment i
metod eller i egenskap hos utdvarna.* For att forsta anledningen till begreppet hanvisas till
foreteelsen i vissa sibiriska stammar, sérskilt bland paleoasiaterna, dar manliga schamanen
genomgar konsbyte (change of sex).* Stromback bedémer inslaget som till sin art ganska
franst6tande”.®® Han framhaller dock att det finns en komplikation i hans tes, nagot konsbyte
antraffas inte i samisk schamanism, vilket ar den tradition som enligt honom framst préaglat
sejd.”” Stromback skriver att Hyndlas sang (33) innehaller begreppet sejdberende. Ordet tolkas
som en sammanséttning, vars senare led berende vore att sammanstélla med betydelsen
”kvinnlig fodslolem”.% Foljaktligen ar ordet av stark obscen karaktéar och torde inférlivas med
ergibegreppet. Fornskandinavernas forakt mot sejd kan forklaras via ritualens extatiska
metod. Om najdens ibland nakna upptradande forekommit inom sejd ar troligt att inslaget
véckt anstot hos fornskandinaver.®

I Nordisk Hedendom (1985) uppfattar Folke Strom ergi som ett av fornskandinaviskans
mest nedsattande begrepp.® Manlig sejd forutsatts nagot for en man sa anstétligt som
kvinnlig sexuell disposition. Manliga sejdare framstélls som passivt homosexuella.*™ Faktum
ar att fornskandinaver skilde pa aktiv och passiv homosexualitet. Det var framst den passiva
kvinnliga rollen i homosexuell relation som foraktades.

DuBois tillampar i Nordic Religions in the Viking Age (1999) likartad uppfattning av

ergitermen. Han anser att sejdens dunkla och 1émska karaktar orsakat manlig aversion:

”In a society that valued a fortright male manner and a ready

embrace of outward conflict, a ritual allowing the secret mani-

pulation of another’s will would violate ideals of proper masculinity.”*%?

DuBois tolkning ger intryck av att definiera fornskandinavisk maskulinitet. Han forfaktar att
fornskandinaver vérdesatt “uppratt manligt beteende”. Enligt DuBois var fornskandinavisk
maskulinitet oférenlig med ritual som dolt manipulerat manniskors formagor. DuBois alagger

intressant tes av volvans intrade i traditionen:
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“Beginning as a foregein loan, often performed by practitioners from neighboring cultures, the

ritual seems to have become associated with Scandinavians women’s roles and linked

mythologically to Vanir magic, seasonal households rituals, and the goddess Freyja.”

Har havdas i likhet med Stromback att sejd ar ett 1an. DuBois anger att ritualen i sin
begynnelse ofta praktiserats av funktionarer fran nargransande kultur. Darefter har ritualen
blivit associerad med kvinnlig genusidentitet och fruktbarhetsgudomarna vanerna.
Fornskandinaviska kvinnan antas successivt intagit rollen som sejdritualens ledare.

Betréffande samiska schamanismens ofta manliga officiant konstateras:

” Male dominance squares well with what we know of women as sources of desecration in both

Sami and Balto-Finnic religious thought ...."*%

Dubois forklarar att traditionens manliga dominans konvergerar med samiska kvinnans
marginalisering i religits tankesfar. Det indikeras att traditionernas genusperspektiv ska
studeras mot kulturella faktorer. | uppsatsen ar installningen genomgripande.

Price anger i The Viking Way att Freja i Volvans spadom (22) ar starkt implicerad i den
manliga krigsmagi som startar det gudomliga kriget, och att hennes sexualitet ger det
ytterligare kraft.'® Hennes sejd synes associerad med fornskandinavisk krigarkultur. Enligt
Price var stridens osynliga krafter forbunden kvinnlig genusidentitet.'® Saklaget bestyrks av
valkyriornas existens, vilka kallas "female agents of violence”.*” Price betraktar valkyriorna
som férlangning av nornornas géranden.'® Nornorna var édesgudinnor som spann
manniskornas livstradar. Valkyriorna var Odens tjanarinnor som sandes till varje strid for att
vélja ut de modigaste krigarna och lata dem do hjaltedoden pa slagfaltet.*® Nornornas och
valkyriornas funktioner stod i forbindelse med religios tankestruktur. Oden gav sina valkyrior
uppdraget for att manniskoslaktets fornamsta krigare skulle sta vid gudarnas sida vid den
overmaktiga ragnarékskampen. Denna undergangsvision svetsade samman gudar och
manniskor.® Valkyriorna symboliserar att det var adelt att do i strid. Sannolikt starkte de
krigandets kulturella position, da Oden var i standigt behov av skickliga krigare.*** Troligen
konsoliderade uppfattningen kulturens krigarmentalitet och stratifiering. Valkyriorna tycks
utgdra ett maktuttryck. Deras drande av kulturens stupade krigare bor ha gynnat

fornskandinavisk elit. Salunda fyllde de sociokulturell funktion. Deras existens antyder att
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fornskandinavisk kultur var mer differentierad an samisk. Ar detta riktigt var troligtvis
fornskandinavisk genusidentitet mer komplex an samisk, inte minst p.g.a. de sammanfallit
med kulturens krigarkaraktar. Mojligen akallade den kvinnliga vélvan pa betryggat avstand
fienden undergang, medan man stred pa slagfaltet. Utifran perspektivet ar lockande att pasta
att sejdens kvinnliga association och ergibegreppet har rotter i krigarkultur. Underréattas kan
att jag inte funnit motsvarigheter till valkyriorna eller fornskandinaviska krigarsjalen i samisk
genuskonstellation. Price beréttar att kvinnan som ledare av trolldomsritual har lang tradition
bland germaner.}? Foljaktligen ar fruktbarande att foresla att vélvan ar resultat av germansk
interaktion. Price belyser intressant samband mellan fornskandinavisk sejd och cirkumpolar
traditions genusidentitet och sexuella restriktion.* Bland t.ex. sibiriska stammen Chukchi
intraffade att mén foredrog doden framfor kontakt med andar.** Chukchifolkets manliga
schamaner antog kvinnlig forrattning och sexualitet.*> Dessa transformerade schamaner
upprattade sarskild kontakt med andar motsvarande nya genusidentiteten.'*® De var kraftfullast
och mest fruktade.'” Forhallandet ansluter till Strombécks tolkning av ergibegreppet som
reaktion pa nordeurasiatiska schamaners konshyte. Tesen &r intressant, likval tycks mer
relevant att som Price betrakta begreppet som produkt av utpraglad krigarkultur. Noterbart &r
att Stroms asikt av att manlig sejd statt i forbindelse med homosexualitet liknar Strombéacks
uppfattning. Badas anférande i fragan ar tankbar, da fornskandinavisk kultur ger intryck av
rigid genusidentitet. Familjens status stod i mangt och mycket i paritet med faderns anseende.
Omstandigheten tyder pa att sejdman vanarat anhoriga. Mannen framstar som uppratt
familjeforsorjare, medan kvinnan skildras som hemmets vardande moder. Kanhanda
resulterade genusuppdelningen i att manliga sejdare ansags besitta kvinnlig sexuell laggning.
Fornskandinavisk genuskonstellation bor korresponderat kulturens krigarmentalitet. Frejas
sejd och valkyriorna framtrader som bevis for att fornskandinaviska kvinnan var fargad av
krigarkultur. Price forordar att sejd praktiserats av auktoritara kvinnor.'*® Betraffande manliga
sejdare fokuseras pa beskadandet av dessa som homosexuella och bisexuella.** Ergibegreppet
baseras pa fruktan och avsky infor sejdens formenta omanlighet. Det faststalls som stark

forolampning baserad pa abnormitet.**®* Homosexuella schamaners avvikelse kan definierat
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kulturell normativitet.*** Férmodligen reagerar man, sarskilt krigare, i flesta samhallen
negativt pa att bara kvinnliga attribut, da det ar bortom passande genussignal. Mojligen ska
ergibegreppet forklaras med att sejd i likhet med andra feminina restriktioner var férbjuden
man. Saledes kan sejdens manliga aversion forklaras utan komplicerad sexuell och rituell
association.*” Price uppger att specialister pa samisk religion betanker sejdens kvinnliga
officiant som véardefullt tillskott i studerandet av kvinnliga ndjder.'** Angaende manliga
najden papekar Price att sibirisk kultur i allmanhet tillskrev kvinnor beaktansvard lag status.*?*
En studie presenteras som pavisar dverrepresentation av sjalvmord bland kvinnor i sibriska
Chukchistammen mellan dren 1904-09. Samiskt kallmaterial antyder bristande jamlikhet i
religiost bruk. Understrykas bor dock att kvinnliga schamaner i bade samisk och sibirisk
tradition i manga fall betraktats kraftfullast och mest respekterats.’? En potentiell forklaring ar
att forhallandet blottlagger manniskans fascination och fruktan for abnormitet och det okanda.
Strombéck studerar sejdens manliga aversion mot najdens rituella schema. Férmodligen
gjorde najdens extatiska tillstand forskrackligt och vanvettigt intryck pa fornskandinaver. |
likhet med Stromback anser jag att najdens ibland nakna upptradande betraktats obscent och
vandrande hos fornskandinaver. Daremot stéller jag mig tveksam till Strémbécks tolkning av
ergibegreppet som reaktion pa nordeurasiatiska schamaners konsbyte. Det forefaller mer
relevant att som DuBois forklara begreppet med att sejd verkat i kultur dar mannamod, styrka
och strid vérderats hogt. Med andra ord var fornskandinavisk kultur utpréglad krigarkultur,
dar maskulinitet var oférenlig med ritual som dolt manipulerat méanniskors formagor. Manlig
sejd kan ha uppfattats som svaghet. Dock tycks korrekt att som Price pasta att en del av sejd
utgjorts av krigsmagi. Price menar att stridens osynliga krafter var férbunden kvinnlig
genusidentitet. Enligt honom sammanf6ll nornornas och valkyriornas funktion med religits
tankesfar. Deras fortvaro indikerar att fornskandinaviska kvinnan var praglad av krigarkultur.
Valkyriornas utfardande av hedersbetygande banesar konsoliderar DuBois tes av manlig sejd
som oforenlig med arevordig stridskonst. Salunda framstar samernas franvaro av aktiv
krigsforing som en kulturellt differentierande faktor. Min tes &r att divergensen format
respektive genusuppfattning och tradition. Till slut vill jag som sig bor papeka att mina asikter
ar pa underlag av redogjord sekundérlitteratur. De ar framstéllda med yttersta forsiktighet och

o6dmjukhet infor tidigare forskning.
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4. Fornskandinavisk sejd och samisk schamanism

4.1 Rituell specialist
Utforligaste skildringen av sejd foreligger i Erik den rddes saga. | dess fjarde kapitel beskrivs
hur volvan Thorbiorg kom till gards:

Det var Thorbiorgs sed om vintern att fara pa gastabud; folk bjod henne hem till sig, i synnerhet
de som voro angeldgna om att fa veta ndgot om sin framtid eller om utsikterna for arsvaxten. D&
nu Thorkell var den fornamste bonden i bygden, s& tyckte man det vara hans sak att ta reda pa,

nar det odr, som intréffat, skulle upphéra. Thorkell inbjod spakvinnan till sin gard, och hon blev

dar vél mottagen, sdsom sed var, nar en kvinna av dylikt slag skulle mottagas.”?

Det ar att marka, att Thorbitrg upptrader i hem. Hon framstar som kringvandrande sierska.
Hennes profetiska sejd betraktas vardefull. Sakl&get skvallrar att vélvor haft betydelsefull
sociokulturell funktion. Antagandet befésts av att Thorbidrg blir val mottagen. Troligtvis stod
vordnaden i forbindelse med fruktan.

| Harald Harfagres saga anfors att Erik Blodyx traffar Gunhild, hans drottning, i
Finnmarken. Pa fragan vad hon gjort dar svarar hon:

"Jag har varit har for att lara mig trolldom av tva finnar, de visaste som finns har i Finnmark.”**”

Kéllan antyder att samer upptrétt som laromastare i “trolldom”. Indikeras gor att det for
fornskandinaviska kvinnor var legitimt att lara sig samisk schamanism. Mojligt ar att
fornskandinaverna betraktat samisk schamanism kraftfullare an sejd. Ar det riktigt tycks
fornskandinaverna accepterat samerna och tilltrott deras schamantradition. Forhallandet
konsoliderar uppfattningen av sejd som frdmste mottagare i traditionernas interaktionsprocess.
Det anknyter ocksa till Zachrissons tes att det under jarnalder-aldre medeltid fanns tva olika
socioekonomiska system i Mellanskandinavien, en fangstkultur och en bondekultur. Vid
forutsattande av att samer var béarare av fangstkultur ar troligt att kulturernas skilda
socioekonomiska system kompletterat varandra. Samerna kan ha besuttit avsevérd
maktpotensial i form av socialt och ekonomiskt kapital, fangstprodukt och shamanistisk
kunskap.'?® Kanhanda utgjorde anvandandet av samisk schamanism viktigt inslag i
fornskandinavisk maktutdvning.*® Méjligen verkade relationen till att samer fann det
gynnsamt att vidhalla fangstbaserad ekonomi.*** Om sa ar fallet forefaller kulturernas skilda

genusidentiteter kompletterat varandra.
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Den anonyma kvinna som talar i Volvans spadom ar mytologins mest berémda volva.
Dikten &r en divination som omtalar det forgangna i form av vérldens skapelse, nuet som
mytisk tid efter Balders dod och fore Ragnartk, och framtiden i vilken gudarna méter sitt 6de
och ny varld stiger upp.** Vélvan ar det sprakror som formedlar gudarnas roster. | Vélvans

spadom talar allfader Oden. Hyndlas sang anger vélvornas anfader:

”Alla valor

fran Vidolv &ro,

alla vérsta trollkarlar
fran Vilmeid komma,
de som sejd bruka
fran Svartghovde,
alla jattar

&ro frén Ymer komma.”*%

Enligt kéllan stammar alla volvor fran Vidolf. Namnet anses betyda “skogsvarg”.** Har
skymtas sejdens dunkla och [6mska karaktar. De flesta skildringar av volvor ar negativa.
Forgorande sejd forefaller oférenlig med fornskandinavisk etik. Som understrukits har dock
denna sejd betraktats positiv da den av volvor applicerats i det krigiska.

Om Freja upplyser Ynglingasagan:

”Freja var Njords dotter. Hon var blotgydja. Hon var den férsta som larde ut sejd till asarna.

Sejden var i bruk hos vanerna.”*
Det framgar att vanegudinnan Freja fort in sejden i asarnas krets, och att den statt i
forbindelse med fruktbarhetsgudomarna vanerna. Freja synes fullard i konsten om man far tro

Lokes pastaende i Loketratan:

”Tig du Freja, du &r en trollkvinna
21135

Och uppfylld av all slags ondska! ..
Loke smédar Freja. Hennes magiska disposition utges for ondskefull trolldom. Lokes illvilja

mot Freja kan harledas till att hon i Vélvans spadom uppges sejdat forrykthet for att fa vad
hon vill ha. Noterbart &r att Loke endast bendmner Freja trollkvinna. Omstandigheten beféster
hennes sarskilda association till traditionen.

Ynglingasagan skildrar Oden som sejdfunktionér:

”Oden kunde och utdvade sjalv den konst som ger mest makt och som heter sejd.(...) Men att

bedriva denna trolldom f6ljs av s3 mycket omanlighet att det inte ansags passa for en man och

B3l Nasstrém, 2002, s. 240f
Brate, 2004, s. 128
Nasstrom, 2002, s. 241f
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darfor larde man gydjorna denna idrott™**®

In extenso korresponderar ordet omanlighet med ergi.**” Sturlasson anfor att Oden 6verlat
sejdkonsten at gudinnorna (sarskilt at Freyja), da den betraktats omanlig. Kéllan bestyrker att
sejdens rituella specialist statt i relation till kvinnlig genusidentitet. Odens sejd forklaras ofta
med att hans stora vetgirighet formatt honom att lara sig den for en man opassande konsten.**
Ytterligare forklaring &r att han lart sig konsten av Freja, varvid hon fort in den i asarnas krets.
Téankas kan aven att det ar hans beundran for Frejas sejd som fatt honom praktisera konsten.
Kéllans forsta strof tillkdnnager sejd som framsta maktmedel.

Enligt enhetliga uppgifter hos Olsen, Skanke och Lundius upplever blivande najd kallelse
till uppdraget fran sin skyddsande. Lundius:

”Nar som han forst far spadoms andan affecterar han sig som han woro rasande ¥ halfft ahr, och

kan eij lida sin hustru, barn eller tienstefolck: utan gar i enslighet i skog och marck och fantiserar

och sig med ringa mat bespisar.”**®

Lundius berattar att najden paverkas starkt av kallelsen. Under normala férhallanden lever
najden som alla andra samer. Han &r familjefar och livnar sig som renskotare, fiskare och
jagare. Najden é&r inte uteslutande andlig funktionar. Lundius talar om att samer i aldre tid
gjort skillnad mellan najder som haft stod av “spadoms ande” och de som inte haft det.** Den

forstnamnda kallar Lundius:

”... den skickligaste "i konsten kalla andra lappar (...) fidll konung eller fiell herre, och halles

han i respect for de andra lappar.”***

Denna najd intrader i transcendellt tillstand med hjalp av trumma. Hans avgorande funktion
ar att formedla kommunikation mellan de tre sfarer som méanniskor vanligen inte uppfattar
eller fardas i.*2 Endast denna najd kunde gora transcendella resor av fri vilja. Den andra typ
av najd har trumma men saknar “spadoms anda” och “aro icke sa méachtige i sin konst”.*®
Lundius skildrar tva ndjder- de med férmaga att trada in i annat medvetandetillstand och de
utan formaga. Det fanns tva satt att anvanda trumman. Najden begagnade den for att forsatta
sig i transcendens. Andra nyttjade trumman som divinationsredskap. Passande &r att beteckna
dessa familjenajder. Flexibiliteten bor ha gjort traditionen dynamisk och 6ppen for individuell
tolkning. Har skadas traditionens socioreligiosa funktion. Framtrader gor distinktion mellan

familjeschamanism och professionell najdritual. Schamanistisk konst var inte enbart angelaget
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for professionell specialist.
Olsen redogér samernas syn pa najden:
”... disse noider ere meget i agt og veerdighed hos finnerne, saa de anseer dem lige som
propheter, vise mastere og laerere, og de har frygt og undseelse for dem i alle maader ...”**
Olsen framstaller ndjden som religios auktoritet, tillforlitlig i saval trivial som krisartad
situation. Najden ar betydelsefull och respekterad, da han anvéander sin 6verskridande férmaga
pa kollektivets vagnar. Han ar i kraft av mytologisk och rituell kunskap bérare av samiskt
traditionsarv. | beaktande av hans férmagor torde gemene man varit man att uppréatthalla god
relation till honom.
Olsen underrattar ocksa att samiska barn genomgick utbildning i najdkonst:
”... farst give de deris bern, troldom ind, i saerdelis Mad og dricke, at de skal
blive dis krafftiger i konsten og dis snarere, som de kalder Rup Malle (noide-
mat), thi Noiden skal self give dem det ind, og Ruplimzias (noide-drikke), som

og Noiden ber at give dem det ind, og straxt som deris bern lere nu noget lidt at
forstaa og talle, saa ind plante de dem alt sligt og saadant som fer er anrert, paa

en siuingendis maade, og siden paa en listig talendis maade, og lere dem straxt

at Runne, ..."%
Framgar gor att det var legitimt och efterstravansvart att lara sig schamanism. Barn at
sarskild diet for att bli skickliga najder. Allman inskolning visar att najdkonst var val

integrerad i samisk kultur. Olsen forevisar att bade najd och tradition haft hog status.

4.2 Rituella attribut
Ordet volva kommer av begreppet vélr, stav, och betyder nagot i stil med "den som bar pa
stav”.*¢ Det ar denna stav som kallas gand da den brukas som ett slags trollspc.**” | Erik den
rodes saga skildras Thorbidrgs drakt:
”Man iordningstéllde ett hogsate at henne, och pa detta lades ett hyende, i vilket
skulle vara honsfjadrar. Nar hon kom om kvéllen ledsagad av den man, som var
sand emot henne, var hon kladd pé foljande satt: Over sig hade hon en bl&, med
remmar sammanhallen mantel, som var besatt med stenar anda ned till flikarna.

Om halsen hade hon glasparlor och pa huvudet en svart lammskinnshuva, som

1

'

® Mebius, 2000, s. 41f, Historien om den samiske n&jden

144 Aa., 2003, s. 176

145 Larsson, 2000, s. 79
146 Nasstrom, 2002, s. 240
¥ Aa.,s. 45

P
> o

23



var fodrad med vitt kattskinn. | handen hade hon en stav forsedd med en knapp.
Denna stav var prydd med méssing och besatt med stenar upptill, runtomkring
knappen. Omkring midjan hade hon ett av fnéskesvamp gjort bélte, pa vilket
hangde en stor skinnpung. | denna férvarade hon de trolldomsmedel hon
behovde for utévandet av sin konst. Pa fotterna hade hon ludna kalvskinnskor
med langa och starka remmar, i vilkas &ndar sutto stora massingkulor. Pa
handerna hade hon kattskinnshandskar, som invandigt voro vita och ludna.'*®
(...) Hon hade en massingsked och en kniv av koppar forsedd med ett av tva
ringar sammanhallet skaft av valrosstand; knivens udd var avbruten.”*

Volvans sarpraglade kladsel redogdrs. Staven var rituellt attribut, dess rikliga utsmyckning
tyder pa specifikt andamal. Antagligen &r det en sejdhjall som frambringas at vélvan.
Benamningen "hogséate” tydliggor att volvan hade reellt hogre placering an ritualens évriga
deltagare. Sejdhjéllen var kultledarens nddvandiga sittplats och tycks symbolisera volvans
upphdjdhet. Thorbiorgs "fnoskebalte” liknar ndjdens fortarande av fnosksvampsrok.**
Intressant ar att hennes huva och handskar bestar av kattskinn. Foreteelsen intygar Frejas
association till konsten, vars attribut var katten.** Konstateras bor att massing forekommer pa
hela tre attribut. Av intresse ar aven féljande strof i Loketratan:

”... Och slog pa trumma som vélvor ...

Strofen forefaller ange trummor som rituellt attribut. I likhet med najdens trummor kan de
ha varit extasframkallande. Saklaget ar dock svart att avgora utifran denna knapphéandiga
upplysning.

Olsen aterger ritualdeltagarnas klader och najdattribut:

”... han skal forsamle alle folkene bade store og sma, gamle og unge (...) og de

skal vaere ikledde med deres beste klaer og stas (...) Sa skal han ferst ta
instrumentene i sin hand, som er runebommer (spatrumman) av tre og skinn med
atskillige messingprydelser, og hamrer gjort av horn, sten som er utvalgt dertil,
atskillige traer, sakser, kniver, skrapejern og dragejern, messingkjeder og ringer,
likesa okser eller bredhugger som de kaller merris. Siden slar han pa

runebommen med de hornhamrar og bruker ogsa de andre instrumenter ...”*
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Att deltagarna iklar sig sina finaste klader bevittnar traditionens hoga status. Olsen anger att
najden anvande trumma och diverse skrammelinstrument (skallror) for att erna extas. Noteras
kan att trumman ar utsmyckad av massing. Mojligen ansags saledes metallen ha sérskild
magisk formaga i bada traditioner. Uppenbart ar att trumman haft framskjuten position bland
rituella attribut. Aven Rhenn belyser trummans betydelse:

”Nar han nu lange hafwer slagitt pa trumban, faller han neder som een
soffwande Menniskia.”***

Rhenn anfor forandring av najdens beteende. Formodligen bidrog trummandet till reell
paverkan av medvetandet. Samiska kallor uppger att trumman var betydelsefull symbol i
samisk kultur. Instéllningen intygas av svenske kyrkmannen Pehr Hogstrom (f. 1714) och
hans refererande av gallivaresamens Snaddas asikt; det var béattre forr, da hans far "brukade
trumma (...) och madde wal.”**

Hogstrom vidhaller att han bygger sina uppgifter pa egna iakttagelser i Lule lappmark under
femarig period som missionar.*** Han lagger sjalvupplevelsen till grund for omdémena.
Hogstrom representerar nyare tids mer upplysningsinfluerade instéllning, dar viss forstaelse
for samisk religion skonjs. Emellertid ar det d&ven hos honom fraga om observation. Knuud
Leem (1696-1774) var missiondr i nordnorge och blev dérefter kyrkoherde i Tromso stift.*’

Han lamnar tillagg till bilden av najdens rituella attribut:
” .. N4r disse var forsamlet, tok noaiden sin lue av, ...”*®

Leem meddelar att najden haft luva. Antagligen var dess funktion att uppna koncentration

och avskarmning.

4.3 Ritual och extas

I Erik den rodes saga skildras sejdens rituella process:
”Bord blevo framsatta om kvallen och nu ar att omtala, att mat gjordes i ordning for spakvinnan.
Dar tillagades en grot av getmjolk samt en ratt bestdende av hjartan av alla slags djur, som dar
funnos (...) Hon bad, att man skulle skaffa de kvinnor, som kunde den magiska séng, som
kravdes for sejdens utévande, och som kallades Vardlokkur. Men sadana kvinnor funnos icke.
Da fragade man sig for 6ver hela garden, om ndgon kunde den. Harvid svarade Gudrid: jag ar
varken trollkunnig eller ndgon spakvinna, men min fostermoder Halldis larde mig dock pa Island
den trollsang, som hon kallade Vardlokkur. Thorbiorg svarade: da ar du visare &n jag trodde.

Gudrid svarade: séngen och tillvagagangsséttet ar av det slag, att jag icke kan sta till tjanst med
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den, ty jag &r en kristen kvinna. Thorbiorg svarade da: det kunde ténkas, att du med dess
framférande har kunde vara manniskor till hjalp, och du skulle icke for den skull bliva en s&émre
kvinna; och av Thorkell fordrar jag att fa de ting, som i denna behévas. Thorkell gjorde nu ivriga
patryckningar hos Gudrid, och hon sade sig slutligen skola géra det som han ville. Kvinnorna
slogo nu en ring omkring sejdhjéllen, pa vilken Thorbiorg satt. Nu sjong Gudrid sangen och
gjorde det sa vackert och val, att ingen, som var dar, tyckte sig forut ha hort en sdng sjungen

med vackrare rost. Spakvinnan tackade henne for séngen och sade, att manga av de vasen, som
eljest velat vanda sig ifran dem och icke visa ndgon lydnad, nu sokt sig dit, da de tyckt att

sangen varit vacker (...) Sedan gick man fram till spakvinnan, och var och en sporde efter det,

som han helst 6nskade veta...”**

Kéllans forsta del avser Thorbiorgs forberedelser infor sejd. Lockande ar att anta att de
djurhjartan som fortars star i samband med tillagnande av djurens makt och egenskap i sejd.
Ritualen har kollektiv karaktar. Den upptréder i stor grupp med professionell kultledare.
Intressant ar att sejden uteslutande praktiseras av kvinnor. Den rituella processen bestar i att
kvinnor bildar ring runt sejdhjéllen, dar Thorbidrg sitter, medan Gudrid sjunger vardlokkur.
Sangen tycks asyfta att mana fram andevéasen. Féljaktligen hade vélvan hjalp av assistenter.
Maérkas bor hennes franvaro av extas. Hon forefaller dock vara i sarskilt inspirativt tillstand
vid divination. Thorbiorg synes foreta kontakt med alternativ dimension. Sista strofen aviserar
att volvan ocksa verkat pa individniva.

| Ynglingasagan klargors Odens formaga till hamnskifte:

”Oden kunde byta skepnad. Da lag kroppen som sévd eller dod och han var da fagel eller djur,

fisk eller orm och for pé ett gonblick till fjarran lander i sina egna eller andra méans &renden.”

Odens sejd avsag bade egna och andra méns intressen. Hans hamnskifte foresatts av
dvalaliknande tillstand. Det forefaller som att nagot metafysiskt Iamnar kroppen. Kanske ar
det hans sjal som intar gestalt av djurkropp. Odens binamn den extatiskt rasande” antyder
extatiskt tillstand.

De najder som i trance upplevde att sjalen lamnar kroppen hade alltid stod av hjalpandar.
Dessa agerade vagvisare, radgivare och beskyddare at najden vid transcendens. Hjalpandar
var fristallda fran de skyddsandar som var férbundna alla manniskor.*** | kéllorna
differentieras de mellan antropomorfa och tereomorfa vasen. Enligt Lundius gar hjalpandarna
i arv och uppenbarar sig for najdkallad, da denne “ar sa pass wid mid alder”.*? Kallelsen

utgors av att blivande najd far lara sig den sang, med vilken han skall tillkalla sin hjalpande.
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Lundius bendmning “spadoms andar” rymmer vasen i fisk- och fagelgestalt, men ocksa "sma

folck” skildras:
”... &ro wid aln l1ang: och somliga hafwa 3 somblige hafwa fyra, somblige 5, och somblige ocksa
9 och icke derdfer: Ar det sa att spadomsandan will wara hos samma lappen, s& maste lappen

sjunga den samma wisan, som han lardt af spddoms anda, d& kommer spddoms andan till honom

nar honom halst behagar.”®

Kontakt med hjalpande var avgérande for najdkonst. Najden kunde med endast hjalpandens
stdd utdva konsten. Utover hjalpandarna erholls en eller flera andliga larare. Dessa var andar
efter avlidna forfader eller schamaner och hade sina tillhall i heliga fjall.***

Kildal beskriver najdritual i syfte att bota svart sjuk:

”Naar en lap bliver ganske haart syg, da trois at hans sial er kommen ud af hans legem, og ned i
Jabme aymo (dodsriket) og Noyden og alle naboe-lapper, og slaegtinge blive hentet, og noyde
kionka (ndjdsamling) bliver holdet. Samlingen beder da for den syge udj giege-sang, at Jabme
akka (d6dsgudinnan, eg. dédskvinnan) for offer vil slippe den sygis siel fra sig, at hun kand

komme i hans legem igen. Noyden runer (utdvar trolldom) i samme indhold; hand drikker og

brandevin, og gier sig meget till; gaar haftig omkring i tul paa knaeerne; tager runebommen
(trumman), at slaae paa; og naar hand da lange med stor iver saaledes har forholdet sig, falder
hand ded ned till jorden, og der bliver liggendes aande-les (...) Og al den tiid, Noyden ligger
aande-las, maae absolut en qvindes person idelig, og uafladelig, gisuke (jojka) paa ivrigste
maade, en del, for, at paaminde ham om hans forretning i Jabme-aymo, og, en deel, for at faae
ham til livs igien; og for denne saadan en hay forneden geugen, faar hun betalning af
Noyden.”*®
Kildal forevisar ndjdens sociokulturella position. Han framstar som centralgestalt i religiost
bruk. Kildal skildrar i likhet med Olsen kollektivt deltagande. Kildal anlagger dock dven
kollektivt agerande. En skara manniskor ber dédsgudinnan genom sang att slappa den sjukes
sjal emot offer. Kildal bevittnar samernas uppfattning av svar sjukdom orsakad av
sjalsforlust.’*® Kvinnan har viktig funktion i ritualen. Genom jojk paminner hon najden om
uppgiften och aterkallar honom till normalt medvetande. Att hon far betalt av ndjden visar
hennes betydenhet. Uppmarksammas torde att ndjden dricker brannvin. Olsen redovisar
najdens fortarande infér seance:
”... men troldmaesterne naar de skal holde troldmzssen, og far at de skal veere krafftigere i deris

konst, saa dricker de ludt, det er aske og vand tillsammen koget, saa og Rupzias, ded er gruge og

vand tillsammen med raad fiske hover, been, og sloe, som er fiske tarmer, og dette skall give
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dem krafft og stercke i konsten”®’

Mojligen kan Rupzias fiskbaserade innehall forklaras med att najden darigenom
tillgodoraknade sig fiskens kraft. Fisken ar den djurkropp som ndjden intar under fard till
dodsriket.’®® Darmed ar frestande att tro att ovan najd forbereder sig infor sadan resa. Intag av
lut och alkohol leder till forandrat medvetandetillstand. Emellertid & omojligt att avgéra om
preparaten framkallat najdens visioner.

Johan Ferdinand Ko6rningh, tysk-svensk teolog, reste fran sommaren 1659 till februari 1660
i svenska Lappland.’® Syftet med resan var att kartlagga mojlighet till katolsk mission bland
samer. Han genomforde resan utan att avsldja sin avsikt. Korningh ger vardefull beskrivning
av najds rituella schema:

”Man gor upp en stor eld och lappen klar av sig alldeles naken &ven under strangaste vinter. S&
borjar han ropa hogt, ungefar som judarna i en synagoga. Han tar i elden utan att brénna sig,
ropar och vrider sig, slar sig sjalv oavbrutet som en vansinnig, hor inte vad andra saga och gar
helt upp i sitt forehavande. Blir han stérd da, sags det strax handa honom en olycka. Han
fortsétter att rasa, tills han faller till marken som en dod alldeles kénslolds. Om han ock lades i
elden skulle han ej flytta sig. Sé ligger han ett par timmar. Nar han faller, breda de kringstaende
ett tdcke 6ver honom. Nu stéller sig en annan 6ver honom och bérjar sjunga, i det han réknar upp
olika djur, &n &r det en fisk, an en fagel, 4n en hjort osv. Han fortsatter upprakningen tills, som
de sdga, han kommer pa det satt, pa vilket denne trollkarls sjal under tiden fardats i fjarran
trakter; ty i samma dgonblick kommer den medvetslose lappen till sig. Om t.ex. dennes sjal for
éver havet, kommer han till sig just, nar namnet fisk namnes, om han reste till lands aterfar han
sin ande vid ordet hjort, om han for genom luften vid ordet fagel osv. Men om sangaren ej pa

nagot satt lyckas traffa pa det ord, som betecknar sjélens vég, sa dor den sovande lappen utan

tvivel, sdger man. Det l4r dock intraffa ratt sallan.”*™

Korningh anfor att najdens transcendella resa forsiggick i tereomorf gestalt. Hjalpanden
kunde ta form av fagel, rentjur eller fisk."* Djuren var knutna till de tre sfarerna. Fageln till
den dvre vérlden, fisken till dodsriket, rentjuren till denna.*”* Sistndmnda var framst ett
kampdjur som najden anvande nar hans auktoritet utmanades av andra najder. Skadades eller
dodades rentjuren intraffade detsamma med najden. Han forsattes da med gand, orsakad av
volvans trollsp6. Denna kunde tranga in i manniskokroppen och darigenom orsaka akomma.*
Najdens transcendella resa var férenad med fara. Ovan najd anvander inte trumma. Saledes

var trummandet inte avgorande for najdidentitet. Kildal och Kérningh pavisar att ndjden hade
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flera metoder for att uppna extas. Skanke aterger najdens intrade i dvala:
”... falder som ded ned, at hverken sees liv eller aande hos ham.”*™

Likadant tillstand kan iakttas i Rheens skildring av trumman. Bada kallor framstaller dvalan

drastisk och djup.

4.4 Ritual och syfte
| Erik den rodes saga forutsager sejden radande ndd. Thorbitrg:

"Jag kan saga det, att detta nodar icke skall vara langre an i vinter; med varen skall allt bliva
béattre. Den farsot, som hér lange hérjat, skall upphéra fortare &n man tror. Och dig, Gudrid, skall
jag belona for den tjanst, du gjort oss, ty dina kommande 6den ser jag nu klart. Du skall har pa
Gronland fa det gifte, som &r det mest hedersamma, ehuru det icke blir langvarigt; ty dina vagar
ligga till Island. Dar skall fran dig komma en slakt, som blir bade stor och god, och éver dina

attlingar skall skina ett klart ljus ..."*"

Thorbidrgs sejd ar profetisk. Den avser kommande véader och &ring. Thorbidrg mottar
besked av andar om vad menighet bett henne utréna. Hon belénar Gudrid fér hennes
framforande av vardlokkur genom att sanda henne vélgang. Kéllan konsoliderar att den av
Strombdck kallad divinatoriska sejd i allménhet betraktats vérdefull.

| Balders drommar syftar sejd att forlana osarbarhet. Oden reser till Dodsriket for att veta

odet for sin son Balder som plagas av mardrommar. | fjarde strofen star:
”Da red Oden.
Oster om ddrren,
dar vara han visste
valans gravplats.
For den doda trollkvinnan
dodsgalder laste han,
tills tvungen hon upptod
och talade, fast dod.'"

Oden vécker upp dod volva med magisk sang. Sangen ar an en gang nodvandig i
uppréattandet av kontakt med det hinsides. | sjunde strofen visar vélvan Oden mjédet som ger

Balder och asasonerna magiskt skydd:
”Har mjodet bryggt
at Balder star,
den skira drycken

ligger skold dver;
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17 Mebius, 2003, s. 183
175 stromback, 1935, s. 54

29



asasonerna
aro ivrigt véantade.
Tvungen jag talade,

nu skall jag tiga™"’

Oden begar volvan att utfarda Balder osarbarhet. Befogat synes att applicera Odens
osarbarhetssejd i fornskandinavisk krigarkultur. Relevant &r ocksa att intaga sadan installning

betraffande den sejd som Rognvald réttelbens sonson Eyvind brukar. Olov Tryggvasons saga:

“Eyvind gjorde osynlighetshjalmar at dem och sé kraftig mérkerhetsdimma att kungen och hans
manskap inte skulle kunna se dem.”*"®

Eyvind sejdar for att hans man ska undga kung Olavs forsok att driva bort sejdman ur
landet. Uppgiften uttrycker att sejdmén var utsatta. Eyvinds osynlighetssejd och Odens
osarbarhetssejd kan inforlivas i Prices forfaktade krigsmagi.

Freja upptrader under namnet Heid i Valhall. Hon beskrivs i V6lvans spadom:
”Heid hon hette,
var till husen hon kom,
en val siande vala,
Hon signade stafar,
hon trollade,
var hon kunde,
trollade forryckthet.
Alltid var hon &lskad

av onda kvinnor.”*"

Heid forhéxar sin omgivning med illasinnad gand. Hon sejdar for att fa vad hon vill ha. Det
ar denna skadegorande sejd som Loke asyftar i Loketratan. | Beréattelsen om Sorle tar Freja
gestalt av vacker kvinna och lockar till sig en kung till sexuell illgarning.*® Sejden akallade
sadan stark langtan och svarmod hos manniskor att de fullkomligen drogs till det sejdande.

| Ynglingasagan skildras de forméagor Oden erhdll genom sejdkonst:

”Darfor kunde han veta mans 6den och se det som skulle hianda och dessutom déda man eller

skada dem eller valla dem olycka. Han kunde ocksa beréva folk forstandet eller kraften och ge

den till andra.”*®!

Kéllan askadliggor att Oden via sejd hade kannedom om framtida skeenden. Oden kunde
forsatta manniskor med gand. Han utfardade forryckthet och undergdng, men dven forstand

och mannakraft. Denna sinnesintrangande sejd ar jamforlig med den sejd som Heid beskylls
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for. Sdsom sejden omgavs Oden av ambivalens. Salunda borde Odenkulten ha varit férbunden
fruktan. Vidare berattar Ynglingasagan:

”Dessutom kunde han med bara ord slacka eld och stilla sjogéng och vanda vinden &t vilket hall
han ville.”®2

Oden kan ha anvant férmagan till att undkomma och drépa antagonister. Mdjligen
frambringades forfarliga stormar som ledde till skeppsbrott och dod. Sadan valdsmagi bor ses
som frukt av krigarkultur.

De najder som Lundius kallar "fiall konung eller fiell herre” botade sjukdom. Kildal
beskriver deras funktion vid svar sjukdom:

... dahand, i midlertid, i sin Passe vare guli (heligfjéllfisk) gier en reyse ned i Jabme aimo (de

dddas varld) for der, att accordere med Jabme akka om offer til hende, for hun skal lade ham

faae den syges sial op med sig fra Jabme aymo, og til den syge igen ...”*3

Kildal tydliggor najdens dvala och frigjorda sjal. Forloppet bestar i att najden fardas till
dodsriket i gestalt av fisk. Han forhandlar med dodsgudinnan JAbmemahkka om den sjukes
sjal. Najden kunde hamta tillbaka en sjal fran dodsriket da personen var sjuk eller skenddd,
drabbad av gand.** Najden utgrundade i samsprak med det hinsides rost folkets offerkult.

Lundius refererar najds forkunnande efter seance for sjuk:

”Da begynner han saja hwarest han warit hafwer, sager han sig hafwa warit under jorden: han
sager att under jorden &r ett folck, som ga sine fotter emot wara fotter, Séja de att det folck ar
mycket dajelig till anseende, Spadoms anda fore lappens anda till desse folck, Lappen sager att
desse jordiske folck de hafwa ett ting af den siuka ..."**

Lundius bevittnar samernas uppfattning om sjukdom orsakad av att den sjuke forlorat
tillhorighet. Endast najden kunde bota genom att aterfora foremalet till drabbad.*®® Najdens
formaga att kommunicera med annan verklighet ar sarskilt framtradande vid bot av sjukdom.
Forhallandet intygar stark tilltro.

Olsen forklarar najdens schamanistiska formaga:

”... thi de har magt til at gigre finnerne baade godt og undt, baade at tage deris lif med sin konst,
og at unde dem lif, give dem lycke og naring, helse og sundhes til dem og deris Kreature ..."”*%

Najden var av ambivalent natur. Gand utfardades pa andra najder, manniskor och djur. Han
tog och skankte liv, gav lycka, foda och hélsa till saval manniskor som djur. Antyds gor

formaga att paverka vadret
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5. Genusperspektiv

5.1 Genusperspektiv i fornskandinavisk sejd och samisk schamanism

I Loketratan sk&ndar och satiriserar Loke Odens sejdande:
”Man sager att du sejdade pa Samso
Och slog pa trumma som vélvor
Som en trollkarl
For du 6ver vérlden

Det tycks mig vara perversa garningar.”%

Loke karakteriserar Odens sejdande som kvinnligt, ovérdigt och perverst. Uppgiften
bestyrker Stroms asikt att sejdmén uppfattats homosexuella. Lokes jamforelse av Odens sejd
med trollkarls gérande speglar manlig sejds franstétande och vanarande karaktar.

Harald Harfagres saga beréttar att Harald Harfagre hade fyra soner med sin hustru Snofrid,

daribland Rognvald rattelben. Om honom heter det:
"Rognvald rattelben hade Hadaland. Han héll pa med trolldom och blev sejdman. Kung Harald
tyckte illa om sejdman. P& Hordaland fanns det en sejdman som hette Vitgeir. Kungen sande
bud till honom och uppmanade honom att sluta sejda. Han svarade och diktade:
Det &r liten skada
att vi sejdar,
barn av bonder
och karringar,
nar Régnvald
rattelben sejdar,
Haralds kénde son
i Hadaland.
Men nar kung Harald horde detta for Erik blodyx till Opplanden pa hans uppmaning och kom till

Hadaland. Han brande sin bror Régnvald inne med &ttio sejdman. Det blev ett lovordat dad.”*®

Rognvald rattelben draps pa sin faders befallning. Harfagre lat drapa honom, da han blivit
illa beryktad av manlig sejds vanara. Kéllan konsoliderar DuBois asikt att dold manipulation
var ofdrenlig med fornskandinavisk maskulinitet. Sejdman férekom i fornskandinaviskt
samhadlle, t.o.m. i hogre skikt. Rognvald réttelben upptrader som stor sejdman. Hans samiska
mor Snofrid var schamanistiskt bevandrad.”® Kanske ar det hon som lart honom konsten.

I Olav Tryggvasons saga beréttas att Kung Olov bannlyste alla sejdman:

”Kung Olav for sedan till Tunsberg och holl &nnu ett ting dar och han talade pa tinget och sade
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att alla de ménniskor som man med sékerhet visste sysslade med galdrar och trolldom eller var

sejdman skulle drivas bort ur landet.”***

Datrtill dranker kung Olov Eyvind och alla hans mén genom att binda dem vid ett skar som
oversvammas. Uppgiften visar i likhet med Harald Harfagres saga sejdmans utsatthet.

Den stora fragan rérande ergibegreppets tillblivelse ar nar forandringsprocess konsoliderat
genusidentitet. Sannolikt intraffade det i samband med bondestenalderns intrade (4200-1800
f.Kr.) och dess revolution av naringskallor. 2 Successiv 6vergang till jordbruksbaserad
ekonomi bor speglas i religios attityd. For bondenaring &r kult av fruktbarhet viktigast.
Antagligen avlostes jagarstenalderns jaktgudar, eller atminstone kompletterades av
bondestenalderns kult av jorden och boskapen.'® Viktigt att understryka ar att angiven
tidpunkt for forandring i viss man sammanfaller med Hansens och Olsens samiska
etnicitetsmodell. Under det sista artusendet f.Kr. sker bland fangstsamhallena i norra
Fennoskandia orientering mot dst, medan samhéllena langs kusten i nordvéstra Norge och
delar av Bottniska viken visar kulturell affinitet till jordbrukssamhéllen langre soderut i
Skandinavien. Hansen och Olsen hévdar att intagandet av sydlig orientering ar avgdérande for
de samhéllenas "germanisering”. Med utgangspunkt att traditionerna har gemensamt ursprung
ar distinktionen avgorande. Den ligger till grund for min tes av deras genusperspektiv.

Férmodligen starktes kvinnans status i samband med agrarkulturens intrade och dess
tilltagande fruktbarhetskult. Kring bronsalderns mitt far kvinnlig gudom 6kad betydelse inom
Europas religiosa forestallningsvarld.® | Norden 6kar kvinnliga offerfynd och hallristningars
kvinnofigurer.'* Profetisk sejd avsag vaderlek och &ring, och betraktades i allméanhet som
vardefull kvinnlig egenskap. For mig forefaller traditionens inslag av fruktbarhetskult sta i
relation till volvan och ergibegreppet. Fruktbarande &r att fororda att traditionen i forestaende
form associerats med kvinnlig genusidentitet. Tankas ar att forandringen skett vid
jordbrukskulturens intrade. Saledes anser jag som DuBois att sejdkvinnan successivt intog sin
roll. Price anfor att kvinnan som kultledare har lang tradition bland germaner. Av betydelse
for min asikt ar att vaniska fruktbarhetsgudinnan Freja ar sérskild bunden till traditionen.
Sammantaget tycks mojligt att volvan ar resultat av att samhallen i nordvéstra Norge och
delar av Bottniska viken fran slutet av sista artusendet f.Kr. intog sydlig orientering.

Agressionsutveckling iakttas parallellt med jordbruksbaserade ekonomins intrédde.*® Reviret,
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privatdgandet, bofastheten och befolkningstkandet tros utldsa aggressiviteten. Framforts har
att bortat tio procent vid denna tid begick valdsam dod.*” Forhallandet starker DuBois
fornskandinaviska mansbild. Bronsalderns vidstrackta handelsforbindelser ger insikt i
Europas befolkningsforhallanden och krigsmakt.**® Sannolikt inverkade kunskapen pa
mansbilden. | beaktande av agrarkulturens agressionsutveckling och bronsalderns
handelsforbindelser ter sig DuBois asikt av fornskandinavisk maskulinitet korrekt.

| foljande avsnitt skall framlaggas en tes om varfor najden ofta var man. Givande ar att
studera det ringa antalet av kvinnliga ndjder mot bakgrund av Skanke:
De almindelige omsteendigheder, som ved alle offringer blive i agt tagne, er ferst, at som Qvindfolk og bern udi

de Lappiske Sacris ere regnede for profanes Personer ..."'%

Skanke uppger att kvinnor och barn inte fick betrdda offerplatser. De betraktades profana.
Forhallandet vittnar om att man haft mer framstaende position an kvinnor i religiost bruk.
Uppgiften star i paritet med najdens manliga genusidentitet. Ett tillagg till bilden &r att jag i
samiskt kallmaterial funnit knapphandig information om kvinnligt religiost liv. Aven foljande

upplysning av kristne missiondren Erik Platinius (d. 1688) ar intressant:
“Forr an de ata kiottett af beenen maste qwinfolkett sta strax wthan for Kataddérren wandandes sigh till stubban,

Manfolkett std narmare till stubban ropandhes hogt om lycka till diur etc. Men qwinfolkett om halsan och

wilgang i sitt slachte; doch medh lagh rést.”?%

Platinius pavisar att det utanfor katans bakdorr fanns en offerlave, och att bade méan och
kvinnor haft aktiv roll i ritualen. Formodligen skildras enskild familjekult. Kvinnor intar
nagot mer tillbakadragen position. Nara till hands ar att foresla att uppgiften konvergerar med
samisk genusidentitet. Mannen synes ansvara for jaktfangsten, medan kvinnans roll &r som
vardande moder i hemmet. Perspektivet forklarar mans forbindelse med djur och natur, och
kvinnans anknytning till slaktens halsa och valgang. Differentieringen kan skadas bland flesta
naturfolk, bl.a. hos fornskandinaver. Dock utgor samisk kulturs franvaro av forhistorisk
germansk orientering avgorande skillnad. Samisk kultur vande sig mot 6st och vidmakthéll
fangstbaserad ekonomi. Uppratthallandet av fangstbaserad ekonomi var identitetsskapande i
det nordeuropeiska landskapet, vilket alltmer kom att praglas av jordbruk, social stratifiering
och gryende statsbildning.®* Agrarkultur forefaller bista med kvinnlig integrering i religios
tankesfar. Den av agrarkultur framsprungna fornskandinaviska krigarmentaliteten saknar

motsvarighet i samisk kultur. Samma sak galler skeppsfarten och dess verkningar. Det &r av
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yttersta vikt att samer inte berdrs av processerna. | likhet med Price anser jag att ergibegreppet
har tillblivelse i krigarkultur. F6r min del &r kulturernas differens av forsoérjningsmetod
grunden for traditionernas genusproblematik. Samisk schamanism ska ses i striktare
cirkumpolar kontext an sejd. Vad jag velat visa pa genom att publicera kapitlets tva samiska
kallor &r att det i religics ceremoni rader skarp grans mellan kulturernas genusidentiteter.
Bada kallor ansluter till DuBois upplysning att manliga najden statt i relation till samiska
kvinnans marginalisering i religios tankesfar. Stallda tillsammans forefaller kallmaterialet
ange att najdens manliga genusidentitet var uttryck for samernas karaktar av jagar- och
fiskarfolk, medan volvans kvinnliga genusidentitet har rotter i forhistorisk
germanskorienterad agrarkultur. Slutligen vill jag understryka att jag &r medveten om att min

argumentation ar lattvindig. Darmed ocksa forsiktigt framstalld.
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6. Slutsats

Volvan och najden var manniskornas forbindelseled till de tre sfarerna (6ver-, mellan- och
undervarld). Rimligt &r att bendmna de kultledare i kollektiv ritual och funktionar vid
agerande pa egen hand. Uppdelningen tydliggor att traditionerna upptréatt pa tva nivaer, en
kollektiv och en individuell.

Maérkas ar att de fornskandinaviska kallor jag funnit ger 6vervagande negativ bild av volvor.
Forgorande sejd framstar oforenlig med fornskandinavisk etik. Som understrukits har dock
denna sejdtyp ansetts positiv da den av volvan applicerats i det krigiska. | allmanhet
betraktades profetisk sejd vérdefull. Vélvan hade central position i det agrara
fornskandinavien. Vaniska fruktbarhetsgudinnan Freja var sarskilt associerad till konsten.
Voélvans betydenhet beféasts av att Ynglingasagan ndmner sejd som framsta maktmedel.

Lundius redogor for tva najdtyper- de med formaga att med stod av hjalpande trada in i
annat medvetandetillstand och de utan formaga. Najdens samhéllsenliga position stod i paritet
med schamanistisk kapacitet. Intressant ar ocksa Lundius uppgift om trumman som attribut i
najdritual och allmén divination. Férhallandet indikerar distinktion mellan familjeschamanism
och professionell najdseance. Trummans betydelse for samisk identitet tycks korrespondera
med schamanismens kulturella status. Olsen beskriver najden som religios ledare och
traditionsbarare. Av vikt ar hans uppgift om barns inskolning i najdkonst. Kéllan intygar att
det var legitimt och efterstravansvart att lara sig traditionen. Saval najd som ritual hade hogt
anseende. Samiska schamanismens familjéra sida och allménna inskolning antyder att
traditionen var mer kulturellt betingad &n sejd. Uppsatsens samiska kéllor har narmast
enhetligt positiv syn pa najden. Min foga komplicerade slutsats ar att vélvans och najdens
status konvergerat existentiella villkor.

Erik den rodes sagas detaljrika beskrivning av Thorbicrgs drékt star i motsats till att jag inte
funnit uppgift om specifik najddrakt. M&jligen visar det intresse som slaktsagans okande
forfattare skildrat Thorbitrgs yttre att volvors upptradande var séllsynt. Ytterligare skillnad &r
den sejdhjall som Thorbidrg sitter pa under ceremonin. Kanhanda ska drakten och sejdhjallen
ses som markorer for att ritualen skilt sig fran ordinar kontext. Loketratans strof "slog pa
trumma som volvor” bor ses med forsiktighet. Utifran den korta strofen ar omajligt att avgora
huruvida trumman var rituellt attribut i sejd. Strofen star dock i relation till samiska kallors
rikhaltiga uppgifter om najdtrummor. Annan likhet ar att bade Erik den rodes saga och Olsen
uppger massing bland rituella attribut. Metallen kan tillskrivits sarskild magisk formaga.
Thorbiorgs lammskinnshuva &r parallell med Leems angivna najdluva. Antagligen var deras

funktion att uppna yttre avskarmning och koncentration. Om detta &r riktigt, torde volvan och
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najden haft likartat mentalt tillstand vid respektive rituals borjan. Papekas kan ocksa att
Thorbiorgs trolldomsmedel liknar Olsens anforda Rupzias. Utan att ga in pa dessa preparats
betydande for divination kan noteras att bade vélvan och najden fortarde sinnesforandrade
preparat. Forhallandet pekar pa att bada syftat fardats in i alternativ dimension. Frestande ar
att pa grundval av uppfattning om sejd som framste mottagare i traditionernas
interaktionsprocess foresla att Odens indikerade spatrumma och Erik den rodes sagas angivna
forekomst av massing, huva och trolldomsmedel &r resultat av samisk paverkan.

| uppsatsen redogors att traditionerna haft kollektiv karaktar och professionell kultledare.
Lundius underrattelse om att ndjden sjong for att fa kontakt med hjalpandar liknar vardlokkur.
Bada sanger foretar kontakt med andevéasen. Traditionerna har saledes en parallell i att det for
verksamheten ar nodvandigt att magisk sang upprattar kontakt med det hinsides. Det ar
lockande att tro att vardlokkur sdsom ndjdens sang lockat till sig hjalpandar. Ytterligare likhet
ar att respektive kultledares egna psykiska kapacitet inte rackt for divination. Publiken var
fundamental i den rituella processen. Den utgjorde allméant stéd for kultledarna i transcendens
och hjalpte via magisk sang att erna inspirativt tillstdnd. En skillnad &r att sejden i Erik den
rodes saga uteslutande praktiseras av kvinnor, medan samiska kvinnan genom jojk assisterar
manlig najd. Likval ar kvinnligt deltagande nodvandigt i bada traditioner. Vid analys av
uppsatsens kallmaterial framgar att kvinnlig sang och kollektivt agerande bistar tydlig
struktur. Thorbiorgs sejd har profetisk natur. Formodligen syftade ofta kollektiv ritual att bota
annalkande och intraffad kris. Divination sammanfoll sannolikt med trosférestallningar, for
fornskandinavisk del torde representationen av fruktbarhetskult och krigskult varit central.

Vad betréffar extasteknik lamnar samiska kéallor forhallandevis nyanserad och enhetlig bild.
Samisk schamanism utmaérks av intensiv extasteknik, besatthet och slutlig kollaps.
Motsvarande fornskandinavisk uppgift &r knapphandig. Omstandigheten synes spegla skild
divinationsmetod. Det samiska ké&llmaterialet & mer omfattande an fornskandinaviskt. Mérkas
ar att samiska kallor ar omkring 500 ar yngre och forfattad utifran organiserad observation.
Odens hamnskifte forefaller identisk med najdens fardighet att i extatiskt framsprungen dvala
upptrada i djurkropp. Hamnskiftet tyder pa extatiskt inslag i sejd. Thorbiorg intrader varken i
extas eller dvala. Med utgangspunkt att rituell extas ar nodvandigt i schamanism avfardas
hennes sejd som schamanism. Befogat ar dock att betrakta bade hennes sejd och sejd i
allméanhet som schamanism. Min uppfattning ar pa basis av utévarens resa in i annan
dimension.

Oden &r den sejdare som har flest berdringspunkter med najden: visheten, formagan att

intaga djurgestalt, stilla och framkalla storm, i dvalaliknande tillstand fardas till andra platser,
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profetera, bruka ont pa andra och paverka manniskors psyke. Mahéanda har Oden i egenskap
av allfader beharskat den i jamforelse med sejd kraftfullare samiska schamanismen. Oden
framstar som sejdens méstare. En kontroversiell asikt ar att hans magiska disposition &r
resultat av samisk influens. Forutsatt detta konsolideras asikt av traditionernas gemensamma
ursprung och sejd som framste mottagare i interaktionsprocessen. Vid Odens och najdens
dvalaliknande tillstand tycks nagot ickekroppsligt Iamna kroppen. Fér min del &r det sjélen
som fardas hinsides. Installningen innebér att bade fornskandinaver och samer haft mobil
sjalsuppfattning, d.v.s. erhallit forestallningar av frisjal och dess formaga att intaga ett andra
jag och utréatta skilda arenden. En konsekvens av askadningen ar att sejdaren och najden haft
formaga till schamanflykt.

Odens uppvéckande av dod volva liknar najdens frammanande av hjalpandar. Oden laser
dodsgalder at dod trollkvinna tills hon uppstar, medan najden sjunger for att kontakta
hjalpandar. | bada fall upprattar sarkild sang kontakt. Odens resa till dodsriket ar parallell med
najdens férmaga att besoka dodsgudom. Saledes férekom i bada traditioner att kunskap
hamtas fran doda. En annan likhet ar formagan att upptacka fordolda saker. Egenskapen
namns i Ynglingasagans redogorelse av Odens magiska formagor och i Lundius uppgift att
endast ndjden kunde aterféra den sjukes forlorade tillhorighet. Vidare anlagger Erik den rodes
saga och Olsen att respektive kultledare utfardade véalgang. Det faktum att jag inte hittat
samisk kalla som forutser dring visar att samer var jagar och samlarfolk. Ytterligare parallell
ar sejdarens och najdens formaga att forsatta sin omgivning med gand. De trangde da in i
manniskokroppen och orsakade akomma. Formagan pavisas av Sturlasson och Kérningh.
Darmed var troligen den respekt sejdaren och najden erholl forenad med fruktan. Bada
traditioner omgavs av ambivalens. Intressant ar att najdens férmaga att bota sjukdom saknar
motstycke hos vélvan. Omstandigheten beféster att samisk schamanism var mer kulturellt
inforlivad &n sejd.

Rimligt ar att applicera Odens sejd i fornskandinavisk krigarkultur. | Balders drommar
upprattas osarbarhet at Balder. | Ynglingasagan indikeras att Oden kan framkalla stormar at
antagonister. Hans agerande sammanfaller sdsom Eyvinds sejd av osynlighetshjalmar med
Price forféaktade krigsmagi. Jag har i samiska kallor inte funnit motsvarigheter till
upprattandet av osarbarhet eller osynlighet. Givande ar att studera skillnaden mot kulturell
bakgrund. Bronsalderns vidstrackta handelsférbindelser gav kdnnedom om Europas
befolkningsforhallanden och krigsmakt. Sannolikt ar att skeppsfarten tillsammans med
agrarkulturens medfdljande aggressionsutveckling och tilltagande sociala differentiering

praglat religios attityd. Enligt min uppfattning ska sejdens krigiska disposition ses som
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resultat av faktorerna. Sejden kan ha varit naturligt sétt att forklara stridens forlopp.
Fornskandinavisk kulturs krigiska karaktar utgor fundamental skillnad mellan traditionerna,
eller om man sa vill samisk kulturs franvaro av krig.

Anmarkningsvart ar att vélvan och najden har skilda genus. Som anforts anser jag att
forhallandet har sin forklaring i skillnad av agrar- och jagarfangstkultur. Med utgangspunkt att
traditionerna har gemensamt ursprung ar givande att ansluta till Hansens och Olsens samiska
etnicitetsmodell. Hansen och Olsen anser att kulturell distinktion &gt rum under sista
artusendet f. Kr, da fangstsamhallen i norra Fennoskandia orienterat sig mot st och intagit
samisk identitet, medan samhallen langs kusten i nordvéstra Norge och delar av Bottniska
viken uppvisat gryende germanisering. Har vill jag som Zachrisson framhalla att flera
forskare uttalat eller antytt att samerna var barare av fangstkulturen. Forutsatt detta ar rimligt
att respektive kulturs forsorjningsmetod praglat genusidentitet. Najden framstar som uttryck
for samernas karaktar av jagar- och fiskarfolk, dar mannen har ledande roll i religitst bruk.
Sakl&get starks av Dubois upplysning att samisk och balto-finsk kvinna var marginaliserad i
religios tankesfar. Uppsatsens tva samiska kallor pa omradet tyder pa att kvinnan haft
tillbakadragen position i ceremoniell religiositet. Price anger att sibirisk kultur i allméanhet
tillskrev kvinnor lag status.

Samisk schamanism mojliggor utifran geografisk kontext striktare cirkumpolart
sammanhang &n sejd, vars geografiska beldgenhet mitt emellan germansk och samisk kultur
skilt fran Gvrig cirkumpolar tradition. Price papekar att kvinnan som ledare av trolldomsritual
har lang tradition bland germaner. Sannolikt praglades fornskandinavisk genusidentitet av
tilltagande jordbruk, social stratifiering och skeppsfartens erfarenhet. Dessa faktorer bor
resulterat i “uppratt mansbild” som var oférenlig med sejdens dolda manipulation. Najdens
rituella schema kan bidragit till manlig aversion. Hans ibland extatiska beteende och nakna
upptradande bor kolliderat med fornskandinavisk mansbild. Antagligen betraktades najdens
upptrddande omanligt, forryckt, perverst och vandrande. Rorande ergitermen ter sig korrekt
att som Price havda att den utgjorts av férolampning baserad pa abnormitet.

Fruktbart &r att studera volvan mot bakgrund av jordbrukskulturens intrdde och dess
tilltagande fruktbarhetskult. Fordndringsprocessen starkte troligtvis kvinnans status i religios
tankesfar. Kring bronsalderns mitt far kvinnlig gudom 6kad betydelse inom Europas religiosa
forestallningsvarld. Uppmarksammas bor att divinatorisk sejd bl.a. avsag vaderlek och éring,
och i allménhet betraktades som vardefull kvinnlig egenskap. Med detta i atanke, & min
installning att volvan ar uttryck for fornskandinavisk agrarkultur. Sdlunda anser jag som

DuBois att sejdens kvinnliga kultledare successivt intog sin roll.
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Frejas sejd och valkyrjornas existens &r tecken pa att stridens osynliga krafter var forbunden
kvinnlig genusidentitet. V6lvan kan pa betryggat avstand akallat fienden undergang, medan
man stred pa slagfaltet. Ar detta riktigt forefaller manlig och kvinnlig identitet statt i relation
till varandra. Samspelet tycks adaptivt nddvandigt. I likhet med Price anser jag att férgérande
sejd &r resultat av krigarkultur, och ska betraktas som krigsmagi. Valkyriornas fortvaro
antyder ett maktuttryck. Av allt att doma starkte deras forfarande mannens stridsmoral, vilket
i sin tur gynnat fornskandinavisk elit. Likartad krigarmentalitet star inte att finna i samisk
genuskonstellation. Valkyriorna visar att fornskandinavisk kultur var tydligare stratifierat an
samisk. Foljaktligen har sakldget fargat traditionerna

Slutligen vill jag betona att volvan &r resultat av tankevarld hos befolkning, dar villkoren
bestams av stridens utgang, skeppsfartens vidstrackta mojligheter, akerns och boskapens
fruktbarhet, och inte minst den egna avkomman, medan najden ar produkt av jagar- och
fiskarkultur, dar manligt religiost ledarskap var konvenans och offentligt kvinnligt religiost

bruk marginaliserat.
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