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ALENS RITUELLA SYMBOLIK
| PEHR FIJELLSTROMS SKILDRING

Maths Bertell, Stockholms universitet

Den samiska bjornriten & omskriven frdn 1600-talet fram till 1900-talet.
Kallmaterialet ar unikt pa si satt att vi har ritualen beskriven i olika
sammanhang och tidsperioder men aven att myten bakom ritualen bakom finns
bevarad. | sammanhang som dessa dr det vanligare att man har antingen det
ena eller det andra, eller kanske vanligast: fragment av det ena eller det andra.
Detta géller givetvis inte bara samisk forkristen religion, utan de flesta
historiska religioner som ar muntligt traderade. Den fdrsta som namner
bjornriten ar Samuel Rheen 1671 och informanter hos Paproth hanvisar till
handelser fran borjan av 1900-talet, men dé endast detaljer ur den ursprungliga
riten.! De flesta forskare som har skrivit ndgot om den samiska bjérnritualen
har behandlat den begrénsat endast i bjornjaktskontexten.” Sarskilt Paproth har
dragit paralleller med sibiriska folks jakttraditioner. Detta har bidragit till att vi
kan se tydliga drag hos den samiska riten som gar igen dven langre Gsterut.
Men riten ar ocksa en del av den samiska kulturen och det finns flera spar dar
som leder vidare och kan oka var kunskap och forstaelse for hur den samiska
bjornriten gestaltade sig i historisk tid. I denna korta undersokning kommer jag
sarskilt att titta pa albarkssaften och dess anvandning i bjornritualen och andra
samiska sammanhang.

Bjornriten var med sina festliga inslag en hogtidsstund for hela familjen,
maén, kvinnor och barn. Mannen ringade och fallde bjérnen och tog den till
boplatsen. Kvinnornas roll var att méta jagarna under rituella former och de
hade darfor &ven de en viktig roll i den samiska bjornriten. N&r jagarna
kommer &ter till boplatsen spottar kvinnorna tuggad albark pé de atervandande.
Alen har en mycket kraftig orangerdd farg i bade bark och kérna och har
anvants som fargamne vid fargning i stora delar av Europa. Det kan sdgas
finnas en konsensus kring att alsaften pa nagot satt symboliserar blod i den
samiska bjérnriten. Tolkningen styrks av kédllmaterialet som vi ska se nedan,
men bilden &r komplex och vilket blod som &syftas tycks skifta. Om vi tolkar
albarkssaften som blod far det vidare konsekvenser for andra sammanhang i

Rheen [1671] 1897; Paproth 1964.
Exempelvis Paproth 1964 och Drake 1918.
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det samiska kallmaterialet, som visar pa ett subtilt forestallningsmonster och
religionens fina nyanser fran sammanhang till sammanhang.

Den som skriver utforligast om riten ar Pehr Fjellstrom p& 1700-talet. |
texten forekommer spottande av alsaft flera ganger; nar jagarna atervander, nar
man tar hand om kottet.

Myten

I myten som Fjellstrom aterger, forvisas en flicka fran sitt hem av sina tre
broder och tar sin tillflykt till ett bjérnide. Hon tillbringar vintern med bjérnen
och ingar med honom ett &ktenskap. Hon foder ocksa en son i forhallandet.
Nar bjornen sedan blir gammal bestammer han sig for att Iata sig skjutas av
kvinnans brdder. Han ger sig ut vid en tidpunkt nar han latt sparas och
broderna kan ringa honom for att vid véarkanten jaga ut honom ur idet. Nar
varen kommer faller broderna bjornen, som dock Itit marka sig med en
massingsring i pannan for att hans son som gétt ut tidigare inte ska ddda
honom av misstag. Hans hustru satter sig en bit ifran och formar sig inte att
titta pad nar bjornen skjuts och flas. Hon tacker sitt ansikte med en duk och
sneglar bara med ett 6ga pa det som sker.

Flera av de bitar som historien innehéller aterkommer sedan som rituella inslag
i bjornjakten. Daremot ndmns inget om albark i myten.

Ritualen

Tolkningarna av albarkssaftens funktion varierar ndgot. Dels ser man det som
blod, men &ven som att alen i sig ska ha haft beskyddande egenskaper som
skyddat jagarna fran bjornens ilska. Bjornen, blodet och alen &r aterkommande
i andra folks forestallningsvarldar och kan i olika grad knyta an till det som
Fjellstrom skriver.® Vad vet Fjellstrém om detta? Fjellstrém kanner ocksa till
de tidigare framstallningarna, vilket vi méste ta hansyn till ndr vi granskar
materialet. En annan intressant aspekt ar sjalva nedtecknandet av ritualen: vem
&r det som beréttar? Vad berattas? Beskrivandet av riten har en tydligt manlig
slagsida. Vad som sker i katan dar kvinnorna vantar pa mannen berattas det
inte mycket om, antagligen for att informanten vet lite om det.

Hemférandet

Bjdrnjaktens rituella omhandertagande och dtande av bjérnen inleds av att man
ringar bjornen och sedan féller den. Man forslar sedan djuret till boplatsen,

Se exempelvis Edsman 1994; Hagberg 1937.
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men foérvarnar kvinnorna att man féllt en bjorn. Néar jagarna kommer spottar
kvinnorna dem i ansiktet med saliv fargad av albark som de tuggat. S& har
skriver Fjellstrom:

Nér de da skola se pé bjornkarlarne, skier det ej med upptackt ansikte, utan de taga
hvardera en massing ring, den de halla for ena 6gat, genom hvilken de se, och i det
samma spruta de tuggad ahlbarck alla bjornkarlar i 6gonen, sa ock pa hundarna: De
hafva ock tilférne besprangt och krossat sig sielfva i 6gonen med ahlbark. Efter
denna besténckelse stoffera och pryda gqvinfolken alla karlar med massings ringar,
och lanker af massings kad pa trad fastade, dem binda de pé& karlarna om halsen,
ena handen och ena benet innom béxerna, detta kallas Kaltek.*

Bade mannen och kvinnorna blir pad sd satt firgade av albarkssaften.
Kvinnorna féster massingsringar pd mannen, dven kedjor av massing anvands.
Jakthundarna blir ocksd behandlade med albarkssaften. | en nagot senare
skildring fran 1775 fargas aven dragrenarna:

Nar de renoxar ar hemkomna, som dragit bjornen, hdngs pd dem ullgarnsandar,
fargade med albark pé tre stillen. Besynnerligt nog, att tretalet har varit och ar
mycket i bruk &ven hos lapparna. Och sedan detta tecken ar hangt p& oxarna,
sjunger kvinnfolken denna séng: [...]

Karlarna fargar de renoxar, som dragit hem bjornen, med albark, tuggad i en skal,
och gor roda rander pa dem, i huvudet, pa halsen, litet nedanfor bogarna, och &n
béttre bort mellan bogarna. Under det att lappgubbarna har att syssla harmed,
sjunger kvinnfolken denna visa: [...]°

Renoxarna bemalas med rander av albarkssaft och far ockséd fargade
ullgarnsandar hangda pa sig. Garnet har fargats med tre rander. Fargandet av
renarna tycks heller inte ha varit slumpartat, utan dven det med rander och pé
bestamda platser. Den ren som drar hem bjornen blir féremal for
marginalisering. Rheen séger att inga kvinnor far ka pa renen det aret, medan
Anonymus séger att ingen far &ka pa renen under aret.® Anledningen till detta
har tolkats pd olika satt: bjérnens hamnd, hos Paproth Rachemacht
"h&mndkraft’, hotar den som bryter de tabun som deltagande i den rituella
behandlingen av bjornen, en annan tolkning &r att det beror pa bjornens starka
helighet, som man maste forhalla sig till.

I en annan skildring av Anta Pirak (1873-1951), framstélls mottagandet
enligt féljande:

D& man kommit inom synhall fér katan med bjérnbérdorna, joikade man bjérnléten.
Jag har sjalv aldrig varit med vid en s&dan jakt, och under min pojktid tog jag inte
sd noga reda pa ordningen vid bjornjakten, hur man talade och joikade, nar man
kom, men det minns jag nog, att man skulle I&gga ned de dér bjérnbérdorna utanfor
kétan i passjo, och att somliga av dem hade brutit alkvistar och kastade dem hastigt
genom dorren till den sida, dar hustrun satt. Sa stangde man dorren. Hustrun skulle

Fjellstrom (1755) 1981: 21.
Edsman 1994: 75
Schefferus (1673) 1956: 264.
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namligen skrapa av albarken, tugga den och dd mannen kommo in i katan, spruta
den tuggade albarken ur munnen mot dem.’

Kvinnorna spottar albarkssaft mot mannen néar de kommer till l&gret. Detta &r
belagt av flera kallor. Det finns en viss variation i k&limaterialet for tidpunkten
katan.® Det sistnamnda tycks dvervaga. Det rdder en oenighet i kallmaterialet
vem man bespottar; Samuel Rheen menar att det endast ar den som skjutit
bjornen medan andra havdar att alla i jaktlaget f samma behandling.®

Den som hafwer slagitt biérn gar inthet ihn genom katteddren vthan genom ett hal
innerst ihn pa gafwelen strax renner han 3 géngor kringh om elldhen, sedhan gifz
honom Allderbark dhen han tuggar och i medhler tijdh lather han sdsom een
biorn. 1
Nar bjornen ar skjuten sticker mannen en alkapp i golvet pa katan for att visa
att bjornen ar skjuten.* Denna kapp blir d& en symbol for den skjutna bjérnen.

Beredningen

Nér s& bjornen forslats in i lagret, ska de beredas. Beredningen &r nigot som
bade man och kvinnor deltar i. Albarkssaften fortsatter att spela en viktig roll.

Bjornen lagges vidopen, da en ryfva eller tratt af nafver giord. Férr an han ristas
upp, sprutas tuggad ahlbarck Iangst efter bjornen, s& ock honom i bakandan.?

Svansen kokas med kottet och fésts vid en ring av bjork:

Sidst inbares bjornsvantsen eller stubben, som oflddd med nagot fetma blifvit
kokad: Soive neit, eller bjérnkarlens hustru, som gémde den férr omtalte vridna
bjorkringen i ett linneklade, tager nu fram den samma, pa hvilken alla narvarande
qvinfolk och barn fasta nigon ring eller ett stycke massings-kad; [...]**

Hér bidrar dven barnen i ritualen. Barnen tycks daremot inte bli mérkta med
albarkssaft.

Man placerar en tratt med tuggad albark under bjoérnens nos under
fldendet.™

Skanke berdttar i sina uppgifter om bjoérnritualen om inramningen av
bjornritualen, men ocksa att de smorjer in sig med bjornens blod, inte
albarkssaft:

7

6 Grundstrom 1929: 68; jfr Pirak 1933.

Randulf [1720-t.] 1903: 28; J. Kildal [1730-t.] 1945: 136; Forbus [1727]
5%910: 37; Grundstrém 1929: 68; Rheen [1671] 1897: 44.
Schefferus (1673) 1956: 264 f.
Paproth 1964: 54.
Randulf [1720-t.] 1903: 28.
Fjellstrom (1755) 1981: 22.
Fjellstrom (1755) 1981: 27.
Fjellstrom (1755) 1981: 22.
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Imedens de tage huuden av bjgrnen og slagte ham holde de sig heel lystige, og
synge een Viise, som de kalde bjgrnviisen, udi hvilken aldeles ingen rythmus eller
forstandig samling er, men aldt inconditum, og synges ikke af den eene som af den
anden. De besmare sig og med bjgrnens blood.*®

Skankes uppgifter skiljer sig fran de flesta andra och kan tolkas pa flera

sétt. Antingen har han helt egna upplysningar som ingen annan tagit del av,
eller s speglar hans uppgifter den symboliska sprakdrakt som omger
bjornen och bjdrnritualen, men han har valt att tolka den bokstavligen.

Atandet

Albarkens anvandande aterkommer aven under den maltid som féljer.
Fjellstrdm berattar om fortsatt uppdelning mellan en manlig och en kvinnlig
sfar:

Eljest 4ata manfolken for sig sielfva pa det stallet der Bjornen blifvit fladd och
kokad, qvinfolkens del béres i deras hvardags koja: Och da se de genom en
massingsring pd dem som bara kottet, sprutande ahlbarck ofver dem, sdsom ock
ofver kottet; [...]*

En annan uppgift beréttar om albarkssaftens funktion for tillgang till det
rituella atandet:

Naar vilde dyrs (bjgrnes) kjat blev kokt, maatte kvinder ikke spise derav, for de
hade badet sig i barkelaug.

Hér ar tydligt att albarkssaftens funktion &r att forbereda kvinnan for ritualen,
nagot som daremot inte mannen tycks behdva genomga. Kanske &r de redan en
del av den rituella sfaren genom jakten. VVad som géller de andra méannen och
barnen &r dock inte omnamnt, vilket pekar pa att kvinnans roll i sammanhanget
ar speciellt.

Vid begravningen av bjornen

I bjornritualen finns ocksa kopplingar till trumman. Rekvisita som anvants vid
ritualen sparas och far en ny roll:

[...] bjornstubben [svansen], som ock nu lagges pa sitt ratta stalle: dock bortlosas
forst de méassingsringar och kadjeldnkar som af qvinfolken dervid blefvo fastade,
dem de nu ej fa tillbakas, utan forvaras at sittjas sdsom en prydning och
hjelpemedel, vid spatrumman.®

Texten tycks syfta pa att trumman skulle forbattras genom dessa ringar. Ringar
av massing aterfinns ocksa pé flera av de bevarade trummorna. Alen anvands
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Skanke 1945: 172.
Fjellstrom (1755) 1981: 27.
Paproth 1964: 161.
Fjellstrom (1755) 1981: 30 f.
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ocksa pa andra satt i Fjellstroms uppteckning: man spanner upp bjornskinnet

och kastar alpinnar pa de

t19

Nu aterstar huden, som hartils legat pa sit stille med granris 6fvertackt, i hvilken
och méssingsringar, och méssingskad varit fastade vid hufvudet eller hérnan. Intet
qvinfolk har henne annu sedt, fa ej heller se, forr an féljande ceremonie henne
ofvergét, nemligen. Sedan huden ar spitad pa en stake langs efter och med sma
képpar tvérs ofver, samt med ahlbark bestruken, sattes hon antingen i en snéhop,
eller emot nagon stubbe eller tra icke langt ifrdn kojan. Sedan skal alt qvinfolk
binda for sina 6gon for 4n de ga utur kaijan, nar de kommit ut gifves dem en bage,
eller afhuggna ahlkappar i handen, hvar med de skola skiuta eller kasta pa huden,
dendeejse[...]°

Alen har en viktig funktion och tycks inte vara vilken trdpinne som helst. Vilka
traslag som i olika sammanhang betraktas som speciella eller heliga ar inte
alltid sjalvklart, men ofta finns en koppling till ett nyttobruk.**

Albarksaft i andra samiska, kultiska sammanhang

Albarkssaft anvands som medel vid offerritual for snoéfall hos Schefferus och
ger oss en ny bild av albarkssaftens anvandningsomrade.

Redskap kallar jag allt som anvandes att framstélla ndgot med. Ett sddant kommer
till anvéndning, nér de vilja framkalla k6ld. De gora ndmligen en snégubbe och
overholja den med spott, som fargats av tuggad albark. Lundius beréttar harom pa
foljande satt: ”Lapparna kunna gora saval kold som blast. Kold géra i synnerhet
kvinnor, som &ro fodda pa vintern. De gora av sno en liten mansbild. Sedan tugga
de albark och stryka den roda saliven pé& hans huvud, hander och fétter och spotta ut
saliv 6verallt pa bilden. Men om de ej aro fodda pé& vintern, formé de ej nagot i
denna konst.” De ha ocksa en annan metod som Lundius omtalar, lika verksam
enligt deras egen mening: ”De tugga albark”, sager han, och spotta pa vagen dar
de fardas fram eller pa bada sidor om vagen.”?

Alpinnar anvéands ocksa enligt senare kéllor som ett avskrackningsmedel

mot bjorn, vilket kan vara ett eko av 1700-talets kastande av képpar:

Lappen sprang "pa fyromfot”, dvs. pa armar och ben, tills han rakade pa spillning
efter en bjorn, da han reste sig upp brét sig trenne alpinnar, av vilka han nedstack
en i trackhdgen samt en framom och en bakom denna. Harpa satte han ett trollskott
i bjérnen med den verkan, att blodet stod bak genom honom.?

Det visar sig ocksa att albarkssaft anvands till helt profana sysslor, som

fargning av husgerad:
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Edsman 1994: 72.

Fjellstrom (1755) 1981: 32.
Bertell 2003: 105 ff.
Schefferus (1673) 1956: 178.
Edsman 1994: 82.
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Kvinnorna anvénda albark, emedan den genom tuggning alstrar en rdd farg, alldeles
som ménja, och méla med den aven husgerad.*

Alsaft och blod

Albarkssaften liknas vid blod redan i kallorna, bland annat hos Rheen i slutet
av 1600-talet.”® Anonymus séger hos Schefferus, vid samma tidpunk:

[...] och spotta s& i ansiktet pa sina man, vilka bliva sésom bestankta med bjorn-
blod.?®

| det sena kéllmaterialet vill uppgiftslamnarna havda att det funnits ett
speciellt forhallande mellan bjérnens blod och den kvinnans menstruations-
blod:

Jag har nog hort, att man fordom kallade bjornens blod ’leipe’ (al), och kvinnans
menstruationsblod kallar man annu i nuvarande tid *leipe’.?’

Blodet i andra samiska offersammanhang

Flera av de samiska killorna berattar om hur offerblodet stryks pa
gudabilderna pé offerplatsen och den samiska religionens offerbruk sluter sig
darmed till ett stort falt av offerbruk.?® Offerbruket tycks ha varit relativt
likartat till de olika gudomarna, &ven om det finns undantag dven inom den
samiska religionen.?

Blodet i ett bredare perspektiv

Blodet som en mycket kraftfull substans, &r en forestallning som &r ndrmast
global och dessutom mycket gammal. Inte minst i Bibeln &r blod synonymt
med liv. | Norden radde lange uppfattningen att kroppsvarmt farskt blod kunde
ge en manniska kraft och bota sjukdomar. Sarskilt blod efter avrattade,
mordade eller sjalvmordare ansdgs lampligt. Om en manniska med epilepsi
fick tre droppar blod fran en avrattad troddes denne tillfriskna. Avrattningar
kunde darfor bli ganska makabra tillstdliningar nér publikmassorna forsokte
komma at det eftertraktade blodet. Man hade med sig skalar och skedar att
samla upp det framforsande blodet. Aven s& skilda platser som antika Rom, det
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Schefferus (1673) 1956: 264.

Rheen [1671] 1897: 44.

Schefferus (1673) 1956: 264.
Grundstrom 1929: 68; jfr Pirak 1933: 78.
Mebius 2003: 144 f.

Se exempelvis Rank 1981: 26f.
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forna Egypten och urinvénarna i Australien delade denna uppfattning.*® Men
det var inte bara méanniskoblod som tanktes besitta dessa krafter, utan &ven
djurblod troddes hjalpa mot exempelvis epilepsi. Uppteckningar berattar om
far- och kalvblod mot epilepsi och blodet fran en bjorn anségs ge mod och
styrka. Manniskor som tillagnat sig en annan manniskas blod troddes ocksa ha
storre krafter &n andra eftersom de hade tvd manniskor blod i sig och allt de
foretog sig blev darfor kraftfullare utfort.**

Antagandet att blodet skulle ha sérskild kraft dven i samiska sammanhang ar
darfor inte sarskilt spektakulart men kan heller inte avfardas som ett 1an frén
skandinaviska grannar eller en influens frdn Bibeln. Man far anta att den
samiska forestallningen grundar sig pad en urgammal allmanmansklig
uppfattning som antagligen grundar sig pa empiriska slutsatser: forlorar en
ménniska eller ett djur sitt blod, dor det. Livskraften finns séledes i blodet.

Trummans alsaftsbilder

Uppgifter om anvandning av bjornblod vid malandet av trummor, visar hur
nara albarkssaften tycks st& bjornen.* Bjornens heliga status ger en forklaring
till varfor man anvander albarkssaft vid offer och nar man malar trumman:
genom att anvénda bjérnens blod gér man trumman till ett fungerande verktyg
i kontakten med gudamakterna. Bjornen knyts till trumman pa fler sétt:
massingsringar frn bjornsvansen knyts fast pa trumman och penisben av bjorn
anvénds som trumhammare. Kanske gor dessa symboler trumhanteringen till
nagot typiskt manligt, forbjudet for kvinnorna, precis som i forhallandet till
bjornen.** Trumman och bjornen &r tvé centrala och ytterst heliga foreteelser i
den samiska forkristna religionen. Alen ar synonym med blodet, bjérnens och
den menstruerande kvinnans blod. Bjornen &r otillgadnglig for kvinnor och
bjérnen skrams av kvinnan. Det &r darfor viktigt att alla behéller sina
positioner, for att inte stota sig med bjornen som villebrad.

Leibolmai

Denna gudomlighet, Leibolmai, ar av négot vag natur i det aldre kéllmaterialet.
Namnet kan Gversattas "Almannen’. En vaghet uppstar nar Skanke skriver
Leibolmai som ett kollektiv, en grupp gudomligheter, utan ytterligare
kommentar. Aterigen stir Skankes uppgift ensam och blir darfér intressant,
men ocksd problematiserande. Synen pa det gudomliga hos forfattarna har
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Hagberg 1937: 111 ff.

Hagberg 1937: 115.

Béckman 1981: 50.

Bergsland 1969: 456, samt Backman 1981.
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sannolikt speglats i deras texter om det samiska gudarna, vilket vi aterkommer
till nedan. Johan Randulf beskriver gudomligheten Leibolmai som néra
forknippad med alen och med bjornen. Han beskyddar bjérnen skriver
Randulf, och han tecknas ibland som en bjérn pa trummorna:

No. 23. Kaldis Leibolmay, Bigrne-Manden, eller den af-Gud, Som er skikket baade
til at holde Beskiermelse over Bigrnen, som et helligt Creatur, saa og at give
Finnerne Bigrn naar hand derom tilspgrgis og ombedis. Egentlig betyder hans Navn
saa meget som Older-Manden; thi Leib er saa meget som Older-Trae, og olmay det
er Mand; fordj at nu Bigrnen holder sig al ordinair til Older-skov, for at s&de det
slags Gras, som der falder, besynderlig een slags, som kaldis Toort, paa Latin:
Suncus, over hvilket altsammen den Leib-olmay er een Patron og Beskigtter effter
deris Meening, altsaa meener de ogsaa, at hand er en Beskiermer for Bigrnen, som
kan beskytte ham, naar de ikke tilforne haver sggt hielp for sig, saa de ikke alleene
ikke skal faae ham, mens endog kand hielpe Bigrnen til at rive dem i stgkker, og
som og tillige, ner de ved Runebommen, fgrend de gaaer ud for at veide Bigrnen,
haver ansggt ham, at hand skal unddrage Bigrnen siin Beskiermelse, kand hielpe
dem til at faa skudt Bigrnen.>*

I Randulfs framstéllning &r Leibolmai och bjérnen varandra mycket néra. Det
forklaras med bjornens vistelse i alskogen, dar den ater. Sigvard Kildal &r av
en annan uppfattning:

Leib Olmai Brédmanden eller Skytternes Gud, til hvis Zre ofres, synges Noide
Sang, og gjores adskillige Knefald, for at han skal gjore beqvem til Skytteri og til
at faae den (blandt Finner og Lapper saakaldede) [458] hellige Bjérn. Derfor settes
denne Leib Olmai paa Runebommen med en Bjorns Figur.®

Sigvard Kildal forknippar Leibolmai med bréd (jfr lulesamiskans lajbbe
"bréd’), men namnet Leibolmai har mer sannolikt sin bakgrund i ordet for ’al’,
lulesamiska liejbbe, sydsamiska liejpie. Men &ven Sigvard Kildal har
uppfattningen att bjérnen kan symbolisera guden Leibolmai pa trummorna, en
uppgift han mycket val kan ha fatt fran Randulf. Jens Kildal & sin sida, bidrar
med andra uppgifter. Leibolmai “foragter qvindekjonet” enligt Jens Kildal.*®
Denna uppgift ar mycket svar att tolka. Varfor foraktar guden kvinnan? Om
Leibolmai &r nérstdende till bjornen, borde det vara tvart om. | myten
respekterar bjornen kvinnan och &r noggrann med hennes vélbefinnande.

Leibolmai &r en gud i det véstra samiska omradet, enligt Paproth. Nar den
lulesamiske Paulus Samilin ombeds tolka ndgra namn ur ett av von Westens
brev, ger han en tydlig forklaring av Leibolmais funktioner och forhéllande till
alen.*” Han tycks val bekant med guden.

Alen namns och anvinds ju flera ganger i samband med bjornritualen och
flera génger ar den synonym med bjérnen:
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Naar derfor een Find haver skudt een Bigrn og kommer hiem til sin Hytte hvor hans
Kone og Bgrn ere indenfor, da gaaer hand ikke strax ind uti Hytten, men tager en
Older-Kiep, den stikker hand iind i Hytten ved Gulvet, saa hans Kone seer den, og
naar hun seer den, griber hun strax dereffter, men hand drager til sig igien, hvilken
saaleedis endnu 2de gange igientagis, hvor paa Konen merker strax, at dend hellige
Guds hund [...] er fldet, [...]*

Jeg havde nzr glemt den omstendighed at Konen, saa snart Manden haver
indstukket [...] Older-Kieppen til hende, hvor af hun merker, at hand haver skudt
Bigrnen, begynder strax inden udi Hytten, og Manden uden for Hytten, at Jouge

[“.]39

Signalen for den fallda bjornen &ar en alkapp, som stracks in i katan dar
kvinnorna och barnen sitter. Alen anvands alltsd inom en sfar av
forestéllningar som gor att varje anvandningsomrade av alen maste forstas ur
sin egna unika situation och innebdrd. Alk&ppen anvdnds som symbol for
bjornen i ett sammanhang, men som ett avvarjande redskap i ett annat. Detta
kan tyckas inkonsekvent, men det rituella tdnkandet foljer sin egen logik. |
Fjellstroms text namns inte ndgon sadan signal, daremot antyder han genom att
hénvisa till Schefferus att mannen sjunger nar de for hem bjornen. Mdjligen
betyder detta att Fjellstrom inte sjélv hade en sddan erfarenhet eller uppgift om
bjornritualen och att sjungandet vid hemférandet inte ingick i traktens
tradition.

Kvinnorna och det manliga perspektivet

Mannen och kvinnorna hélls separata under bjérnritualens inledande fas.*
Kvinnorna far inte se den fallda bjornen utan att anvanda en massingsring. Uno
Harva menar dock att det inte &r frdgan om ndgon orenhet hos kvinnorna.*
Mycket av aktiviteterna gors av bdde man och kvinnor. Badde mannen och
kvinnorna sysslar med applicering av albarkssaften. Kallorna ar formulerade ur
ett mansperspektiv och omtalar hela tiden om vad kvinnan &r forbjuden att
gora, medan det &r hogst mojligt att det & mannen som marginaliseras, inte
bara ur ett konsperspektiv utan &ven ur den egna jagargruppen. Det &r
uppenbart att informationen kommer fran ndgon som vet vad som hander
ménnen men inte vad kvinnorna gor i katan under tiden. N&ar de kommer ut och
blir synliga, far vi veta vad de gér. Troligen har kvinnorna inte suttit sysslolésa
i kdtan och véntat, utan bidragit till ritualen dven dar.
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Sedan komma inga man till sina hustror pa tree dygn, oc den som baar spddet och
messingringen, far ike komma till sin hustru p& fem dygn.*

Denna formulering &r dven den typiskt androcentriskt formulerad. Kvinnorna
ar lika forbjudna att besoka sina man. Men kanske ska formuleringen tolkas i
ett vidare perspektiv och ses som ett forbud mot att atervanda hem, till den
egna katan och den egna familjen. Begransningarna fran ritualen tycks dock
endast gélla de gifta mannen och kvinnorna.

Det kristna, larda perspektivet

Leibolmai star i plural hos Skanke.”* Detta satter fingret pd ndgot intressant.
Flera ganger liknas de samiska gudarna vid antika eller nordiska gudar och
darmed far den antika och nordiska indelningen och definitionen
tolkningsforetrade. Detta ger missiondrerna en forforstaelse som kan ha
forvanskat materialet. Bakom denna uppfattning om enskilda gudar star ocksa
en enskild gud som representerande ett helt falt och darmed “allestades
narvarande” i dessa sammanhang. Om Leibolmai istallet &r en radare, eller
kanske en grupp radare som Skanke antyder, synonym med bjornen, forklarar
detta bjornens helighet. Gudomligheten kommer méanniskan néra i landskapet,
pa ett satt som den kristna gudsbilden inte tilldter. De olika textforfattarna i
den norsk-danska och svenska missionen har varierande grad av saklighet i
sina framstallningar. Randulf & méanga ganger hatsk i sin framstéllning och
drar sig inte for att framfora sina asikter om det han ser som samernas
dyrkande av Djavulen. Andra, som Skanke och Fjellstrém, &r mer neutrala.
Jens Kildal talar om “afguderi”, vilket den samiska religionen, ur ett exklusivt
kristet perspektiv, ar. | framstallningarna kring bjornjakten &r dock tonen
Overlag saklig. Sannolikt grundar detta sig i flera anledningar: jakt &r generellt
en syssla med rituella drag, aven hos skandinaver och in i var tid. Carl-Martin
Edsman pépekar att betraktelsen av en gammal jaktritual latt blir anakronistisk
och att forestallningar kring jakt helt eller delvis kan 6verensstimma med
skandinavisk folktro, en folktro som inte alltid fordémdes av kyrkans mén och
mojligen ocksé var deras egen.** Detta bidrar till att samernas forfarande inte
ar sa exotiskt och i mindre grad kan betraktas som “de andra”. Vidare ar det
rituella forfarandet kring bjornjakten inte en offerhandling och inga
gudomligheter ur den samiska kosmologin &r uttalat inblandade. De mdjliga
syftningar till gudomligheter som Leibolmai har sannolikt varit alltfér subtila
for att uppfattas av kyrkans mén.
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Tidigare tolkningar

Sigrid Drakes avhandling fran 1918 beskriver en mangd samiska sedvénjor,
bland annat bjérnritualen. Hennes uppfattning om anvandandet av albarkssaft
sammanfattar hon:

Jag undrar, om man inte kan betrakta albarken som ett reningsmedel eller réttare
sagt helgelsemedel, varigenom kvinnan blir vérdig att nalkas bjérnen direkt eller
indirekt.*

Hon staller sig dock fortfarande fragande till varfor man anvander just
albarken i dessa sammanhang och kan inte riktigt ge nagon forklaring till detta.
Paproth, som skrivit mycket noggrant om bjornritualen och albarksaftens
anvandning, menar att albarkssaftens huvudsakliga funktion &r att skydda mén,
kvinnor och djur fran bjornens hamndlystnad. Han avfardar Sigrid Drakes idé
om att albarkssaften skulle vara ndgon form av helgelsemedel, som gor henne
vérdig att narma sig den fallda bjornen.** Mannen har redan tagit del av
bjornens helighet nédr de hanterat den doda bjornen. Paproths verktyg &r
jamforandet med andra cirkumpolara folk, framst sibiriska folkslag men dven
nordamerikanska indianer. Utifran hans resonemang kan vi konstatera att
bjornen ar helgad i manga samhallen och vissa rituella drag gar igen, dock inte
nddvéndigtvis i samband med bjornritualen.

Slutsats

Min uppfattning &r att albarkssaftens betydelse i sammanhanget varierar i de
olika handelserna, men att bjornens helighet eller kraft inte ska begréansas till
bjérnen utan till hela det forhallningssatt med vilket samerna narmar sig
gudarna och det heliga. Albarksaften har en del av den kraft och laddning som
bjornen, offerplatsen, offerblodet etc har och kan darfér anvandas som medel
for att starka rituella handlingar. Kvinnorna och ménnen blir en del av en
kraftsfar i ritualerna kring bjérnen och l6ses ur denna under den sista dagen av
ritualen. Livets kraft finns i blodet och alsbarkssaften har kommit att bli
synonym med blodet. Denna forestélining har sedan borjat leva sitt eget liv och
alens néra relation till bjérnen har bara delvis sitt ursprung i att bjérnen vistas i
alrika miljéer. Alens rédfargande egenskaper och blodlikhet blir &n mer tydlig
nér vi betraktar foreteelsen utanfor bjérnritualen och istéllet ser albarkssaften i
hela den samiska kontexten, vilket & nddvandigt for att se komplexiteten.
Uppfattningen om blodet som nagot mycket kraftfullt ar allmant spridd i
Norden saval som Gvriga Europa och aven i Bibeln tillskrivs blodet som
substans en sarskild stallning. Exempel pa sadana handlingar har vi sett
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exempel pa ovan. Albarkssaften blir en rituell bestandsdel som besitter blodets
kraft.
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