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Sami as supernatural beings in Old Scandinavian literature

Abstract. The stereotypical features of the Sdmi in Old Scandinavian
literature have resulted from the interaction between the real features
of the Sdmi, features and motifs from Sdmi folklore, and the stereo-
typical characteristics of Scandinavian supernatural beings express-
ing the idea of “otherness” (referring to giants and dwarves), the
prevailing features of the giants being negative (the “hostile others”),
the prevailing features of the dwarves being positive (the “friendly
others”). However, the borrowing of features is not unidirectional:
although the representation of the Sdmi in the Scandinavian liter-
ature has been influenced by the representation of the giants and
dwarves, also the Scandinavian giants and dwarves acquire certain

features, originally characteristic of the Sdmi.

1. Inledning

Fornnordiska killor berittar att samer och nordgermaner har bott nira
varandra fran forsta borjan av nordisk historia. Nar tva folk bor nira
varandra och befinner sig linge i en stindig kontakt utvecklas i de bada
folkens muntliga tradition speciella forestallningar om varandra. Det fo-
rekommer ofta att grannfolk framstlls som 6vernaturliga visen som gor
skada personifieras och mytologiseras (Lindow 1995). Men dven om vi
tar hansyn till detta generella typologiska sirdrag ar framstillningen av
samer i fornnordisk tradition egendomlig. De samiska grannarna upp-
trader i fornnordisk litteratur som tva grupper av 6vernaturliga visen
som atminstone vid forsta anblicken representerar tva helt olika varel-
ser — jdttar och dvirgar.

I historien om Harald Harfagers giftermédl med den samiska flickan
Snofrid kallas hennes far Svasi bade en finsk kung och en jitte. I Kettil
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Hakes saga ir jitten Bruni en bror till den “finske” kungen Gusir.
Hermann Palsson har visat att nir en saga berittar att den handlande
personen har en jitte i sin slikt betyder det att en av hans férfider (fram-
for allt pA moédernet) har en same i sin slikt (Hermann Palsson 1999, 32).
Identifieringen av samerna med jéttar kan man ockséd se i namnet Siming,
sonen av jittinnan Skade och Oden. Skade har typiska samiska sys-
selsattningar. Hon aker skidor och skjuter med bage. Dessa drag hos
Skade och namnet pa hennes son Saming fick den store tyske filologen
Miillenhoff att anta att bade Skade och Siming "representerar samerna
som Skandinaviens ursprungliga invanare” (Miillenhoff 1906, 55).

Flera exempel vittnar om samernas identifiering med dvirgar eller
alver i fornvastnordisk litteratur. I listan p& dvirgar i den dldre Eddan
finns namnen Finnr eller Fidr ("same”) och Skdfinnr ("Béjd Finn”).
Vélund som kallades 4lfa visi och 4lfa 1j6di ("alvarnas furste”) i den po-
etiska texten av Volundarkvida visar sig vara sonen till en “finsk” kung i
den prosaiska inledningen till den poetiska texten. Enligt denna inled-
ning heter en av Volunds broder Slagfinnr och bréderna har en typisk
samisk sysselsittning: de dker skidor och skjuter vilt. Férbindelsen mel-
lan finnar och alver kan man se i personnamnet Finndlfr dir bade ele-
ment finn- ("same”) och dlf- ("alv”) ar forknippade med. I Flateyarbék
heter Svasi, fadern till Snoéfrid, inte bara finnakonungr och jétunn, utan
ocksa dvergr (Flat. 11, 69).

Malet med denna artikel &r att forsoka finna grunder till samernas
identifiering bade med jéttar och med dvirgar. Lit oss forst jamfora
gemensamma stereotypiska drag hos jittar, dvirgar och samer i forn-
nordisk litteratur.

2. Samer och jittar

Enligt fornvistnordiska killor vistas de flesta samerna i Finnmérk, som
ligger i norr och i 6ster, framforallt i Norges innre fjill- och skogsbyg-
dar. Jittarna vistas i Jotunheim som ocksa ligger i Norden eller i Osten.
Enligt den tredimentionella modellen av virlden (Asgardr, Midgardr
and Utgardr) placeras jittarna i Utgirden, dir deras land Jétunheim lig-
ger. I flera fornaldarsagor bor de i Risaland, som ocksa ligger i Norden
eller i Osten. Jotunheim ir ett land av kéld, is, sno och rimfrost och
somliga jattar kallas hrimpursar "rimfrostjattar”. Det andra draget hos
Jotunhem ir att det ligger i fjallviarlden. I skaldediktningen ar det inte
framst jattarnas storlek betonas, utan deras vistelse i fjilltrakter. Detta
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kan jamforas med kenningar for jittar som bergjarl, bergstjori “bergsty-
resman’, flallbii “fjillinbyggare”, fjallgautr "fjillgote”, bergdanir, bergsaxar,
féllfinnar (Meif8ner 1921), dér gautr, danir, saxar och finnar ar heiti (poe-
tiska synonymer) fér manniskor.

Den norska hévdingen Ottar (forneng. Ohthere) som besokte den
vistsaxiske kungen Alfred den Store pa 8oo-talet berittar att samerna
i Norge bebor de 6de bergtrakterna i Norden och Osten. I Historia
Norvegiae (1100-talet) som ir skriven pé latin indelas Norge i tre zoner:
zona maritima, zona mediterranea, zona silvestris. Zona silvestris (skogs—
zonen) ir bebodd av samer. Indelningen i tre zoner motsvaras av indel-
ningen av virlden i tre girdar i nordisk mytologi Asgardr, Midgardr och
Utgardr. Uppehallsorten forjittar vid virldsranden i Jotunheim som
ligger i norr och i 6ster motsvarar fullstindigt den traditionella vistel-
seorten for samer i den tredje zonen. Denna ekvivalens ér sarskilt klar i
Hervors och Heidreks saga (kap. 6): “Det sigs att i forntiden fanns det
ettland i norra Finnmarken som kallades J6tunheimar och soder om det
och mellan Halogaland och detta land lig Ymisland. Dir bodde jittar och
somliga var halvjittar. Da var det en stor blandning mellan folk dirfor att
jattar tog kvinnor fran Ymisland”! Hir kan man se samma indelning i tre
delar. I den forsta delen (Hilogaland) vistades ménniskor, i den tredje
delen jattar och omréadet diremellan beboddes av halvjittar, dvs. av en
blandad befolkning. Den blandade karaktiren av befolkningen i zonen
mellan samer och nordbor bekriftas av genetiska data. Procenten av
svensk och norsk befolkning med haplogrupper kinnetecknande for be-
folkningen som talar finsk-ugriska sprik i Mellanskandinavien ar mycket
stordven om vi tar hinsyn till kromosomiska haplogrupper (Y-DNA).?
Procenten av gemensamma mitokondriella DNA hos samer och nord-
bor dr dnnu hogre (se litteratur i Kuz’'menko 2011, 210-214), vilket dr helt
naturligt om vi kommer ihag fornnordiska litterara killor, som berittar
om samiska hustrur till nordiska man.

Samer och jéttar har flera andra gemensamma drag. Bade samiska
kvinnor och jittinnor kan vara hustrur till kungar och jarlar. Islindska
sagor berittar att bade legendariska och historiska nordiska kungar
kunde ha samiska fruar. Det mest bekanta exemplet 4r giftermalet mellan

1 Den ovan anférda texten dr himtad frin Hoksboken (Hauksbok 1892-1896,
350-369).

2 Jamfor utbredningen av haplogruppen Nic hos svenskar i Visterbotten (37%)
och Uppland (15.4%) — (Lappalainen et al. 2009) och hos befolkningen i Nord-
norge (18.6%) - (Dupuy etal 2006).
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den norske kungen Harald Harfager och samiskan Snofrid, som fédde
honom fyra séner (Hkr. HH k. 25, 33). De legendariska svenska kung-
arna Agne och Vanlande hade enligt Heimskringla (kap. 13,19) samiska
hustrur. Motivet med samiska kvinnor som fruar till nordiska kungar
finns ocksa i Saxos Gesta Danorum. Den danska kungen Gram foérkla-
rade krig mot den “finske” kungen Sumblus (Sumblus Phinnorum rex),
men nér han fick se dennes dotter férvandlades han fran fiende till fri-
are (Saxo k.1). Kungen av Halogier (Halogie rex) gifter sig med Thora,
dottern till kungen av "finnar” och bjarmar Cuso (Finnorum Byarmo-
rumque princes) (ibid. k. 3).

Motivet av giftermal mellan jattinnor och gudar dr ocksa vilbekant.
Guden Frey ir gift med jdttinnan Gerd, och jéttinnan Skade gifter sig
med guden Njord. Enligt den norske skalden Eyvind Skaldaspiller lam-
nar hon Njord och gar till Oden senare. Det finns en klar parallellism i
framstillningen av ett gift par: gud - jattinna, kung — samisk kvinna, vil-
ket vittnar inte bara om parallellen gud — kung utan om identifieringen
av samiska kvinnor med jéttinnor.

Eftersom samiska kvinnor och jattinnor ar hustrur till gudar, kungar
och jarlar dr det naturligt att bade samer och jdttar visar sig vara forfader
till gudar och hjaltar. Somliga norska kungar ar framstillda som éttlingar
till samer pa modernet. Kung Harald Hardrade ar ett barnbarnsbarn
till Harald Harfager och samiskan Snofrid (Harald Harfager + Snéfrid,
>Sigurd Smaskog (Hrisi) eller Jitte (Risi)> Halfdan > Sigurd Gris >Harald
Hardradare). Enligt Héleygjatal av Eyvind Finnsson Skaldaspiller stam-
mar Halogalands jarlar fran Skades och Odens son Siming, vars namn
pekar pa hans férbindelse med samer (se ovan). Snorre skriver i prolo-
gen till den yngre Eddan att Odin kom f6rst till Sverige och sedan till
Norden och satte sin son Siming att hirska 6ver det kungadéme som
nu heter Norge ok telja par Noregskonungar sina ettir til hans ok sva jarlar
ok adrir rikismenn (Snorra Edda, Prol.k. 6). Enligt prologen dr Sdming
forfader till de norska kungarna liksom Yngvi ar forfader till de svenska
kungarna (Snorra Edda, Prol. k. 6). Framstillningen av jittarna som jor-
dens ursprungliga invénare forklarar deras roll som forfader till gudar och
hjéltar. Flera gudar och hjdltar harstammar fran jittar i den dldre och den
yngre Eddan och i sagor (Odin, Vili, Ve, Tyr, Frey, Ynglingar, VSlsungar,
Niflungar etc.). I Vilsungasaga hirstammar Vlsungar frén jittinnan H1jéd.
Dborsteinn Vikingsson och Fripjof inn frekni ar ttlingar till jatten. Jattinnan
Gerd och guden Frey ér forfader till Ynglingadtten. Jarlar kan ocksé har-
stamma fran jattar. Holgi, fader till Porgerdr Holgabriidr, som i nagra killor
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kallades jattinna ansags vara forfader till alla Halogalandsjarlar. I fornal-
darsagor kan sonen till hjilten och en jéttinna bli en kung, jfr Kjalnesinga
saga och Jokuls Pdttr Biiasonar. Den berdmde nordiske hjilten Starkadr
som omnédmns i flera sagor (jfr Gautreks saga, Hervarar saga) och Gesta
Danorum var ocksa jitte till halften.

Uppfostran av hjiltar hos jittar (se Ellis 1944) och samer ér ett van-
ligt motiv i fornnordisk litteratur. Eftersom samerna ar framstallda som
kloka och visa dr det helt naturligt att de visar sig vara radgivare och
uppfostrare till viktiga nordiska personligheter, bade historiska och le-
gendariska. Harald Harfager ber om rad hos sin samiske uppfostrare.
Fienden till Olav den Helige Torer Hund kommer till den samiske
kungen Mottul med sina 12 krigare, stannar hos honom och nam par-
fiélkynngi (Flat. 1v, 10). Enligt Heimskringla levde den berémda konunga-
modern Gunhildr med tva finnar for att lira sig trolldom (Hkr. HH k. 32).
I Fagrskinna kan vi finna samma motiv men hér star det att Gunhild "var
uppfostrad och utbildad av den samiske kungen Mottul” som var mycket
skicklig i trolldom (Fagrsk. k. 8).

Men bade samer och jdttar kan ha inte bara positiva drag. Jattarna kan
personifiera kaos, fara, farlig natur, grov styrka och fulhet och "de andra”
generellt (Mundal 1996; Schulz 2004, 134). Efter kristianiseringen identi-
fierades jattarna med den kristna gudens fiende och férknippas mer och
mer med forkroppsligandet av djavulen och de onda makterna. Medan
detiEddan finnsmanga epitet som betonar positiva egenskaper hos jit-
tar, har jattarna i fornaldarsagor och i andra "16gnsagor” mycket sillan
positiva drag.

Aven samer upptrider ofta som fiender till nordborna, sirskilt nir
det handlar om nordsamer. Nar norska kungar och hévdingar kom-
mer till samernas land f6r att plundra anvinder samerna inte bara
sitt traditionella vapen bage utan ocksé trolldom for att jaga bort
fienden (jfr Hkr. OH k. 9). Bilden av en samisk hustru och en nord-
isk kung har ocksa en negativ konnotation. P grund av de samiska
hustruarnas rinker omkommer tva legendariska svenska kungar
Vanlande (Hkr. Yngl. k. 13) och Agne (Hkr. Yngl. k. 19). Samernas troll-
dom framstilldes som farlig dven f6re nordbornas kristnande men nar
nordgermanerna antagit dopet, och den stérsta delen av samerna férblev
hedningar, kom samerna att férkroppsliga hedendomen och framtriadde
alltid som fiender till den nya tron. Samerna f6ljer Raud den Starke fran
Halogaland, som var fiende till den forste kristne norske kungen Olaf
Tryggvason. Det ir sjilvkart att "Raud var en stor blotman och mycket
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skickligi trolldom” (OTr. k. 78). Fienden till Olav den Helige, hedningen

Thorir Hund, var ocksa en stor vin av samer, vilka alltid hjilpte honom.
Eyvind Rivna Kind vigrar att anta dopet, dirfor att han har en ond ande
som var satt i hans kropp genom en samisk trolldom (Hkr. OTr. k. 76).
Aven i historien om Harald Harfagers giftermal med samiskan Snofrid
kan man se motivet "samer som forkroppsligandet avhedendom’, fastin
Snorre vet att Harald sjilv var hedning. Snorre som var kristen forkla-
rar Haralds giftermal med en samisk kvinna bara som resultat av samisk
trolldom. Han forblev fortrollad av samisk trolldom &ven efter Snofrids
déd och satt vid hennes kropp och tillit inte att branna den. Forst nir
Thorlev den Vise hejdade hans vansinne kunde Snéfrids kropp himtas
till ett bal. Men innan kroppen brindes blev den bla, och ormar, 6dlor,
grodar, paddor och onda krildjur krilade ut urden. Forst da kom han
till sans igen och kom ur sitt vansinne (Hkr. HH k. 25). De onda kril-
djuren som kriélar ut ur Snéfrids kropp erinrar oss om representanter
tor liknande fauna som rusar ut ur hedna idoler nir den nya tron segrar
over den gamla (Hkr. OH k. 113).

Sammanhanget mellan samer och hedendom kan man se i histo-
rier om soner till Harald Harfager och Snoéfrid. Deras son Rognvald
Rettilbeini ("Rakt Ben”) som dgde Hadaland lirde sig trolldom och
blev trollkarl (Hkr. HH k. 35). I Agrip (k. 2) kallas han trollkarl och spa-
man. Hans barnbarn Eyvind Killa var “en trollkarl och sirskilt skicklig i
trolldom” (Hkr. OTryg. k. 62). Den hedniske trollkarlen Régnvald blev
brind tillsammans med andra 8o trollkarlar i Hadaland av sin halvbror
Erik Blodyxa, som skickades till Hadaland av Harald Harfager, som inte
tyckte om trollkarlar (Hkr. HH k. 35).> Eyvind Killa blev avrittad av Olav
Tryggvason som hednisk trollkarl och kristendomens fiende. Man kan
jamfora dessa motiv med framstillningen av Snoéfrid som forkroppsli-
gande av hedendomen (se ovan).

Identifieringen av samer med hedendom finns inte bara i litterara
killor utan ocksa i norska lagar. I Borgarthings kyrkoritt star det att "att
ingen skal tro pa samer eller pa trollkvinnor eller pa trolldom eller blot
eller rot eller pa detta som hor till den hedniska seden eller soka sig bot
ddr. Men om en man far till samer och férklaras skyldig till detta ar han
laglés och fredlds och har forlorat hela sitt gods” (Meifiner 1942 §45).
I Eidsivatingslag star det att det dr forbjudet "att tro pa samer, uppsoka

3 Haraldi konungi péttiillir seidmenn (Hkr. HH 35). Vi ser hir en gang till hur Snorre
forsoker tillskriva Harald Harfager drag av en kristen.
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samer, fara till samernas omrade for att lita sig spas. Och den som gor
detta kan inte sonas med béter” (ibid., 41-42, 118-121).

Det ar klart att mycket i framstéllningen av jdttar i fornnordisk tradi-
tion gér tilllbaka till samgermansk och dven till indoeuropeisk tid (jfr gi-
ganter och titaner i grekisk mytologi, som liksom nordiska jittar ar
jordens forsta invinare och gudarnas fiender). Framstillningen av jit-
tar i germansk tradition har dnnu fler gemensamma drag. Golther skrev

"von Norwegen bis Tirol begegnen wir die Riesen tiberall mit densel-
ben Ziigen” (Golther 1895, 165; jfr dven Tarantul 2001). Men en rad drag
hos nordiska jéttar skiljer dem fran jattar i vistgermansk tradition. Jattar
som férvandlas till faglar liksom Thiazi eller jattar som aker skidor och
skjuter med bige som Skade. Motivet med skonhet hos nagra jittin-
nor (jfr Gerd och Skade) ir inte heller traditionellt.

Motz tror att den ambivalenta framstéllningen av nordiska jattar for-
klaras genom inflytandet av religionen hos de arktiska folken, som dyr-
kade jattar som ett slags "primitiva gudar”. Motz férklarar fientliga och
destruktiva drag hos nordgermanska jattar med att jittar var gudar av
en fientlig "arktisk” befolkning, medan jittarnas positiva drag forklaras
med att de dock var gudar av urbefolkningen (Motz 1984). Jimforelsen
mellan nordgermanska jéttar och andra indoeuropeiska jattar sarskilt
grekiska giganter och titaner som inte bara har negativa utan ocksa po-
sitiva drag (jfr Prometeus) & ena sidan, och det faktum att konceptet
jattar i samisk folklore och sjilva ordet for jdtte var lanat fran nordger-
mansk tradition 4 andra sidan, visar att Motz har fel. Men det finns anda
ett sambandmellan den samiska folktronoch framstillningen av nord-
iska bergsjittar.

Samiska gudar for fiskeri och jakt ar framstillda som stora ste-
nar (N. Sami sieidi). Sieidi (Sw. sejt) r “dels en gudabild, vanligen av
sten, dels platsen for denna gudabild” (Manker 1957, 13). En sju meter
hog sieidi i Kettild (Finland) som stir vid sjon Taatsi-jirvi som repre-
senterar guden for fiskeri Tjatsi olmai (Vattenman), ir ett bra exempel
pé sddana sieidi (Itkonen 1946, 35, fig. 5; Kusmenko 2008, 370). Nagra av
dessa stenar hade formen av en man.* Just sadana sejtar kunde interprete-
ras av nordgermanerna som bergsjittar. Identifieringen av samiska sejtar
med jéttar dr sirskilt tydlig, ndr vi jamfor den samiske guden for fiskeri

4 Jfr beskrivningen av en sddan sejte pd Kolahalvon "I kvillsbelysningen tycker
man da se en jdtte, som stravar framdt mot blast och det vita ansiktet under luvan
suggererar ovillkorligt fram en bestimd mening, ett slags obeveklig vilja” (Hall-
strom 1921, 186).
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Tjatsiolmai med den nordiske jitten Thjaze (fisl. bjazi). Bade etymologi
av den nordiskeThjaze och hans kinnetecken (som en 6rn) vittnar om
hans samiska ursprung. Och vi far inte glémma att hans dotter Skade har
stereotypiska samiska drag. Hon aker skidor och skjuter med bige (utfor-
ligare om Thjaze och Skade, se Kusmenko 2006; 2008, 365-378).

Man kan urskilja tre komponenter i den nordiska framstéillningen
av jittar. Den forsta komponenten bildas av de ursprungliga indoeuro-
peiska och germanska jittemotiven (jittar som personifiering av naturen,
jattar som jordens ursprungliga invinare, jittar som fiender, jittar som
gudarnas och minniskornas forfider m. fl.). Den andra komponenten
bildas av de drag som férklaras genom mytologiseringen av de samiska
grannarna som jittar. Jattarna placeras i samiskt omrade i norr och i
oster (jfr sjosamer vs fjillsamer och havsjittar vs bergsjittar) och nagra
av dem far samiska stereotypiska drag (skidor, bage, skonhet av nagra
jittinnor). Den tredje komponenten ir férknippad med nordgermaner-
nas bekantskap med samiska traditioner och med samisk religion. De
samiska stensejtarna ofta i form av en man eller en stor figel interprete-
rades av nordgermanerna som jittar (jfr sirskilt Thjaze).

Nir vi jamfor jittarnas och samernas gemensamma drag, som kan
forklara samernas identifiering med jéttar, kan vi faststalla tre kéllor till
dennaidentifiering: nagra av dessa drag kan forklaras tack vare en likhet
mellan dragen av traditionella indoeuropeiska jittar och stereotypiska
drag av historiska samer, nagra av dem kan f6rklaras som 6verforande av
stereotypiska drag av jittar till framstéllningen av samer och en rad drag
kan férknippas med 6verforingen av stereotypiska drag i motsatt riktning,
déa samiska drag overfors till jattar. Det dr inte alltid klart vilken typ vihar
har att géra med. Motiven “jttar som forfader till gudar, kungar och hjal-
tar” och “samer som férfider (oftast "urmédrar”) till kungar, jarlar och
hjiltar” eller "jattinnor som hustrur eller frillor till gudar, jarlar och hjal-
tar” och "samiska kvinnor som hustrur till kungar, jarlar och hjaltar”, kan
inte bara forklaras genom 6verforandet av jittarnas stereotypiska indoeu-
ropeiska drag till samer utan aterspeglarocksa den verkliga situationen i
Norden, dir kontakter mellan nordbor och samer var mycket intima, vil-
ket demonstreras av arkeologi och genetik (se literatur i Kusmenko 2008,
Kuz'menko 2011). Det dr ddrfor oméjligt att avgdra om informationen i
en saga aterspeglar davarande verklighet eller ir fiktion (jfr Historien om
Harald Hérfagers giftermal med Snéfrid). Nar nordiska jittar har drag
som skiljer dem fran andra germanska jittar men som ar typiskt samiska
kan man anta en annan riktning av transferensen (samiska stereotypiska
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drag overfors till jattar). Ett typiskt exempel dr gestalten av jattinnan
Skade som aker skidor och skjuter vilt med bage.

3. Samer och dvirgar

Till skillnad frén jittar som vistas vid virldsranden i Jétunheim har dvar-
gar inget sérskilt land. De bor nara manniskor men inte pa jorden utan
underjorden, i bergen eller i enskilda stenar. I Pidrekssaga bor en dvirgien
gammi (Pidr. k. 21), sa heter samiska jordkojor i islindska sagor. Enligt forn-
vastnordisk literatur bor samerna inte bara i Nordskandinavien utan ocksa
i Mellanskandinavien. Ordet Finnmork i fornvistnordisk litteratur beteck-
nade inte bara Nordnorge utan varje omrade dar samerna vistades. Den sa-
miske kungen Dofri, som enligt Flateyjarbék uppfostrade Harald Harfager,
bodde i en gammiiDovre, som ligger i Ostnorge. Om vi jamfor samernas
vistelseort med vistelseorterna for jattar och dvirgar i fornvéstnordisk litte-
ratur kan vi se att Nordskandinavien dr en gemensam vistelseort for (nord)
samer och jittar, medan dvirgarna oftare identifierades med (syd)samerna,
som kunde vistas nara nordborna i Mellanskandinavien. Liksom jattar
som bodde i bergsomraden bodde ocksa dvirgar i berg, jfr kenningarna
bergbuii och bergbérr for dvirg (Meifiner 1921, 259).

Kortvuxenhet hos samer tematiseras ofta i sagor tillsammans med
andra stereotypiska drag, sisom deras trollkonst, deras skicklighet att aka
skidor och att vara goda bagskyttar. I Heimskringla i Olav Tryggvasons
saga beréttas om en man fran Uplond (Opplandene), som kallades Finn
Lille: Madr er nefndr Fidr litli, uplenzkr madt, en sumir segja, at hann veri
finzkr at @tt; han var allra manna minztr [ ...] han kunni manna bezt vid
skid ok boga (Hkr. OTr. k. 58, jmf. ocksd Hkr. OH k. 82). Framstillningen
av samer som ménniskor med svart har kan man se i det fornislindska
adjektivet sdmr "mork” och i personnamnen Sdmr och Saming, som
hirstammar fran samernas sjilvbenimning.®

De stereotypiska dragen hos dvirgar i fornvéstnordisk litteratur ar
att de bor under jorden och i stenar, att de 4r sm4, svarta eller bruna, att
de kan trolla, lika och tillverka magiska foremal. Méndull Pattason, en

Jan de Vries kritiserar denna etymologi av Miillenhoff (Miillenhoff 1906, 56 ),
men han sjilv erkdnner att “ordets etymologi ir obekant” (de Vries 1962, 462).
Men om vi kommer ihag att den samiska sjilvbendmningen var bekant i for-
nislindskan, jfr ordet semsveinar "samiska karlar” i Vatnsdolasaga (Olsen 1936),
kan Miillenhofts etymologi vara riktig. Intressant 4r att Jan de Vries inte férne-
kar sambandet mellan namnet Semingr och adjektivet sdmr.
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dvirg i Gange-Hrolfs saga ar en typisk representant for denna ras. Han
ar liten och svart (k. 23, 25) och férklarar sina fardigheter pé foljande
sétt: "Jag dr dvirg, som bor under jorden och jag kan dvirgens magiska
konster bade som likare och smed”¢
Ett av de mest karakteristiska dragen hos dvargar ir att de ar visa och
kloka (jfr namnen Fjolsvidr "mycket vis”, Rddsvidr "radvis” och Nyrddr
“nyrad”), vilket ocksa betyder att de kan trolla. En av deras viktigaste
funktioner ér att tillverka magiska foremal for gudar (i Eddan) och hjil-
tar (isagor). De har gjort gyllene hér &t Siv, halsbandet Brisingamen, skeppet
Skidbladnir och vildsvinet Hildisvini &t Frey, spjutet Gungnir och guldrinen
Draupnir at Oden och hammaren 4t Tor. De vanliga epiteten som karakte-
riserar samer margfrédar “mangvisa” och fjolkunnigar "mycket kunnande”
betyder att de har formagan att trolla, spa och tillverka magiska foremal.
Det fornislindska ordet finnvitka som etymologiskt betyder "samiskt ve-
tande eller kunskap” betyder "samisk trolldom” Den samiska trollkonsten
kunde vara av olika slag. De kunde hirska 6ver naturen och framkalla da-
ligt vider och storm pé sjon (cf. Hkr. OH ch 9; Or. Odd. k. 5), de kan ge
barnlésa ménniskor barn (Hkr. OTr. 76),” de kan férutsiga framtiden etc.
Aven Oden som kan trolla och spd jamfrs av Loke med kvinnliga samiska
najder, nar han forebrar Oden att han “slar pa trumman som valor” pa en
6 vars namn Sdmsey kan anspela pa samiska ndjder (Samsé).® Samernas
trollkonster kan forklara deras kvaliteter som underbara ldkare. I Halvdan
Eystenssons saga (kap. 20) hugger Halvdan av handen pé den samiska
kungen (finnakonungr) Fléki “och den (handen) flég upp i luften men
kungen strickte stumpen emot handen och den kom ned och blev hel.”
Ett viktigt motiv 4r samer som mistare som tillverkar magiska f6-
remdl. Samerna ir inte bara dgare av magiska foremal, framfor allt av
magiska vapen (jmf. den “finske” kungen Gusir som hade det bista svir-
det Dragvendill och tre magiska pilarna Flaug, Hremsa and Fifa som

6 Ek er dvergr i jordu byggjandi, ok dvergsndttiiru hafi ek d kynstrum til lekisdéms ok
hagleik (G. Hr. k. 25).
7 Eyvindr Kinrifa (“Rivna Kinden”) forklarar sin vigran att anta dopet pa sa siitt:
”Jag kan inte anta dopet dérfor att jag 4r en ond ande som kom in i kroppen av
en man genom trolldomen av finnar, darfér att min far och mor inte kunde ha
ett barn pa ett annat sitt” (Hkr. OTr. k. 76).
8 Enn pik sida kédo Sdmseyo i, / ok draptu d vétt sem vélor Enn pik sida kédo Sdm-
seyo i, / ok draptu d vétt sem vilor.
9 ... ok flaug hiin i lopt upp; konungr rétti stdfinn upp d méti, ok kom héndin pd nidr
d ok var pd heil.
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kommer tillbaka till skytten i Kettil Hakes saga (kap. 3), utan att de

kan tillverka magiska féremal sjilva. Namnet pd den magiska bryn-
jan Finnsleif "Finnsarvet” i en pula (1v) kan betyda att den tillverkades

av "finnarna”. I Olav den Heliges saga gor samerna tolv magiska skjor-
tor av renskinn som var bittre dn en brynja “och inget vapen kunde

skada dem” (Hkr. OH ch 93). Enligt Flateyjarbék fick Harald Harfager
en sax (kort svird) frin en “"finne”, som var s skarpt att det inte fanns

nagot liknande av det slaget. Samerna tillsammans med fem andra folk
deltog i tillverkningen av den magiska skjortan fér Orvar Odd, som

kunde skydda honom fran kyla, eld och vapen.'® Vélundarkvida visar att
férmégan att vara en magisk smed f6rbinds med samisk trolldom. I den

prosaiska inledningen till Volundarkvida star det att far till Vlund var
en “finsk” kung” och namnet pa en av hans broder var Slagfinnr, vilket
visar att dven Volund betraktades som en “finne”. Broderna hade en ty-
pisk samisk sysselsittning. De akte skidor och skot vilt.

Samisk skicklighet i bagskytte ér ett frekvent motivi fornvistnordisk
litteratur. I Hdlfdans saga Eysteinssonar berittas att den "finske” kungen
Fl6ki kunde skjuta tre pilar pa en gang och alla tre triffade malet (k. 20).
Ibland har samiska bagskyttar namnet Finnr, jfr Finn den Lille ovan.
Personnamnet Finnbogi (Finn + bdge) kan ocksa vittna om samernas
konst att skjuta fran bage. Elementet -bogi (bage) i personnamn ir méj-
ligt bara hos representanter for tva folk som var berémda for sin bagskyt-
tekonst, samer och hunner (jfr Hiinbogi and Finnbogi). L en fardisk ballad
upptrider dven Oden med en samisk bage i handen.'" Ett av de stereo-
typiska dragen hos dvirgar i fornvastnordiska sagor ar att de ér skickliga
bagskyttar. Den ovannimnda Méndull dr ocksa en underbar bagskytt.
Under ett slag, star han pa en holme och "skjuter med en handbage och
gor en stor manskada” (G. Hr. k. 31). En annan ging nir han slass med
jatten Grim-Ager, skjuter jitten tre pilar till Méndul, men Méndul skju-
ter tillbaka och triffar spetsarna pa alla jittens pilar (G. Hr. k. 33).

Framstillningen av dvirgar kan emellertid vara ambivalent i fornvst-
nordisk tradition. Trots att de negativa dragen hos dvirgar upptrader

Serk of frdk or silki / ok i sex stodum gervan / ermr d TIrlandi / énnur nordr med Fin-
num / slégu Saxa meyar, / en sudreyskar spunnu, / vdfu valskar bridir, / varp Opjo-
dans médir (Orv. Odd. 12) — "Jag kinner en skjorta av silke tillverkad i sex orter,
den ena drmen iIrland, den andra i norden av samer, de saxiska jungfruarna slog,
de hebridska spann, de franska brudarna vivde, djivlens moder konstruerade.”
Hdr kom mddur a vollin fram / engin id hann kendi / eyga hevdi hann eitt { heysi /
finskan boga 1 hendi (Hammershaimb 1851, 11).
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mycket mera sillan 4n hos jittar kan deras trolldom vara farlig for
manniskor. Mondull 4r ett bra exempel for denna dubbla funktion.
Han dyker upp i sagan som en elak trollkar] som genom sina rianker
skadar Bjorn, som var Torgnyjarls ridgivare, och frantar hans hus-
tru. Men efter att Gange-Rolv besegrat Moéndull blir han tilldennes
trogna van och hjilpare. Det kristliga motivet "dvirgar som forkropps-
ligande av djivel” (jfr ovan motivet samer som fiender av kristendo-
men) ir ocksd méjligt. Det kan t.ex. jimforas med pdttr om Thorvald
Vidfarne (Porv. Vidf.k.2) dir en spiman, som liknar en dvirg, bor i
en sten vid Thorvalds fars hus. Han hjilper honom med rad och did i
svéra situationer och férhindrar honom att ta emot dopet och bli kristen.
Biskopen hillde kokhett vatten pa stenen och “jagade bort djivulen”'?
Medan jittar inte bara kinnetecknar nordisk och germansk tradition,
utan ocksd dr karakteristiska for andra indoeuropeiska traditioner om-
fattar dvargmotiven ett mer begrinsat omrade. I den indoeuropeiska
traditionen finns inte s& manga motsvarigheter till germanska dvirgar,
men man kan hittta dvirgar som bor under jorden eller i berg och ér
skickliga i metallbearbetning i forngrekisk tradition. I den grekiska tra-
ditionen finns en ras av sm& ménniskor Daktyler (“fingrar”) som bodde
i berget Ida pa Kreta eller i Frygien. De idaiska daktylerna betraktades
som uppfinnare av metallernas bearbetning och kunde idka magiska
konster bl.a. kunde de vara magiska likare. Daktylerna upptickte jarn
och lirde grekerna metallbearbetning och andra konster. Tre frygiska
daktyler som tjinar Stormoder Ida eller Rhea kallas Acmon (stidet),
Damnameneus (hammare) och Celmis (gjutning). Aven den grekiske
smedguden Hephaestus kan ibland framstillas som en dvirg. De idaiska
daktylerna hirstammar fran fingrar av Rhea eller Cybele'® (dirfor heter
de "fingrar”). Forestillningen om smé visen som bor i stenar och kan me-
tallbearbetning och andra magiska konster kom till Norden séderifran
tillsammans med lanet av metallbearbetning, som kom till germanernas
urhem i norra Tyskland och s6dra Skandinavien soderifran. Men dak-
tylernas rolli grekisk mytologi dr ganska marginell och begrinsas framfor
allt till deras funktion som grekernas lrare i metallbearbetning. Dvérgar
och alver dr diremot mycket viktiga akt6rer i nordisk mytologi och folk-
tro. Men de nordiska dvirgarna har inte bara drag som motsvarar drag av

12 I kristliga texter betyder fjdndi "fiende” djavulen.
13 Cybele dr en phrygisk motsvarighet till den grekiska jordmodern Rhea eller
bergmodern (M#AtnpOsia “bergmoder”).
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grekiska daktyler utan de har ocksd en rad stereotypiska drag som motsva-
rar samernas stereotypiska drag, framfor allt deras magiska bagskyttekonst.

Det finns en killa till i nordisk framstallning av dvérgar. Forestillningen
om sma visen som bor i berg och under jorden och hjilper méanniskor dr
kannetecknande fr samisk folktro. Dessa visen heter antingen saivo (hos
norskasamer och svenska sydsamer) eller passevara olmai (manniskor fran
heliga berg) hos svenska nordsamer. De éri regel vinliga mot ménniskor.
Enligt samisk folktro maste varje same ha sin egen saivo eller bisse (spiri-
tus familiarius). Dessa visen kan bevaka samiska herdar, forvarna samer
om déligt vider och géra manga nyttiga saker. De stir i ndra kontakt med
manniskor. Samerna, sirskilt nijder, kunde komma under jorden for att
be dem om hjilp i en svar situation. Louis Bickman definerar saivo och
passevara olmai som “helping spirits” (Bickman 1975). I samisk folklore
finns det manga andra visen som bor under jorden och manga av dem
betecknas med nordiska linord (jfr NW. Sém. ul'da (<hulda), N. Sdm. gu-
fittar (<godvetter), Arjeplog vittarah, vitara < (vittra) ). Men det finns ett
ordialla samiska sprak som betecknar sma varelser som bor under jorden
eller i stenar gadnihah (ganii P1. gadnihah)'* (Korhonen 1985). I nordiska
killor frin 1700-talet Sversitts detta ord som Berge-Trold (Leem 1768-
1781). Friis i sitt Lexicon lapponicum oversittter ordet ginisginicak som
“eko, daemon montanus som bor i berg” (Friis 1887, 276). I samiska sprak
betecknar samma ord bade eko och dvirg som boriberg, vilket pAminner
oss om den fornislindska beteckningen fér eko (dvergmdl dvirgmal”).

Traditionellt formodas att forestallningen om samiska underjordiska
varelser har lanats av samer frin den nordiska traditionen. Det dr méjligt
att de nordiska forestillningarna om underjordiska varelser har paver-
kat motsvarande samiska forestalllningar desto mer som en del samiska
ord som betecknar underjordiska eller undervattensvarelser har lanats
fran nordiska (jfr ofittar, u'lda eller vittra). Men de samiska forestillning-
arna om de underjordiska har inte mindre gemensamt med de traditio-
nella forestillningarna om forfider som bor under jorden och hjilper
itten vilket dr kinnetecknande for alla finskugriska folk (Honko 1971).
Huvudmalet med forforfiderkulten bestar i att trygga éttens enighet
och vidare existens (ibid., 191). Férfiderna ir inte bara beskyddare av
itten, av dess ordning och lagar, utan de kan ocksa bringa lycka at dtten.

14 Om ordet ganii har ldnats fran samnordiskan (cf. fornisl. gandr “anything en-
chanted or an object useed by sorcerers” Cleasby, Vigftisson 1957, 188) eller
tviartom skandinaverna har lanat ordet fran samiskan ér inte klart.



76

15

Jurij Kusmenko

Men de kan inte bara hjilpa med rad och dad. De kan vara stringa och
bestraffa dem som bryter mot ordning och seder.

Enligt den samiska folktron gar ménniskor till bergen efter sin dod.
Dessa berg kallas passevara "heligt berg”och hjilpvarelser som bor dér
kallas passevara-olmai och saivo-olmai "ménniskor av heliga berg”. Det dr
omojligt att skilja underjordiska varelser fran forfader i samisk folklore.
Sambandet mellan dem kan man se i Jukkasjirvi, dar ordet kanis pl. katni-
hah betyder "andar av doda manniskor som skickas till andra ménniskor
for att gora dem galna” (Wiklund 1916, 51). Anden av en egen férfader
kan vara hjilpsam mot egna itten, men den kan vara farlig for andra itter.
Forbindelsen mellan underjordiska dvirgar och kulten av férfider kan
man ocksa se i nordgermansk tradition. Somliga namn pa nordiska dvérgar
pekar mot detta sammanhang, jfr Ddinn, Ndinn och kanske Nili, som alla
betyder "Déd”. Fornislindska sagor berittar att méanniskor gar till bergen
efter sin dod, dir de triffar sina sliktingar som détt tidigare,'* jfr motsva-
rande forestallningar hos samer. Spdmannen, som borien sten vid Torvald
den vidfarnes fars hus och ger honom goda rad, kan betraktas inte bara
som dvirg, utan ocksa som en representant for forfaderna (Lasonder 1886,
147). Sparen av forfidernas kult i Norden finns bade i fornvistnordisk lit-
teratur och i folklore (Birkeli 1938). Likheten mellan samiska och nord-
iska forestallningar om hjalpsamma varelser som bor under jorden, i berg
eller i enskilda stenar 4r uppenbar. Man far fraga sig vilken typ av likhet
man har att gora med hér: samiskt inflytande pa nordiska forestéllningar,
nordiskt inflytande pa samiska forestillningar eller en typologisk likhet.
Inflytandet fran den urspungliga nordiska forfiderkulten pa bildandet
av motivet “hjilpsamma dvirgar”, som bor under jorden dr méjligt men
spridningen eller &tminstone bevarandet av detta motiv i skandinavisk
folktro, kunde ocksa férknippas med samiska forestillningar om hjdlpande
andar som bor under jorden och som utvecklats frin forfaderkulten.*

Cf. ”Thorsteins herde fick se hur fjéllets norra sida 6ppnades och han fick hora
nagra ord darifran att Thotrsten och hans mén &r vilkomna in i fjillen och att
Thorsten inbjods att sitta pd hedersbanken mitt emot sin far. Och i denna natt
hade Thorsten och hans min drunknat (sjonk) pa ett fiske” (Eyrbygg. k. 11); “"Det
star ett fjill i denna udde (detta nis) ... och Thorolf tinkte at han skulle komma
ini detta fjall nér han skulle déoch alla hans sliktingar pa niset” (Eyrbygg. k. 4).
Cf. similarinformation in Landn. k. 118; 147; Njéla k. 14; 133.

16 Jfr "I langvarig och neer kulturell kontakt kann det ocksa tenkjast at det har ut-

vikla seg felles forestellingar der det etterhand er umogeleg & seie om dette er
opphavleg i den eine eller andre kulturen” (Mundal 2004, 50).
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Vi kan sammanfatta att de nordiska dvirgmotiven har bildats genom
samverkanav tre killor: 1. grekiska motiv av daktyler, som bodde i ett
berg, var sma som fingrar och var mistare i metallbearbetning och troll-
dom, 2. motiven av samiska hjilpande andar saivo-olmai och av passevara-
olmai och ganii som bor under jorden och i berg och som ursprungligen
var forknippade med forfiderkulten. Den tredje killan i bildningen av
forestillningarna om dvirgar var 6verforingen av samernas stereotypiska
drag till dvirgar. Mest iogonfallande dr motivet "dvirgar som basta bags-
kyttar”. Detta drag fattas bade hos ideiska daktyler och vistgermanska
dvirgar och just detta faktum vittnar om dess forbindelse med den ste-
reotypiska framstillningen av samer. Detta motiv fattas i Eddan (det
antyds bara i den prosaiska inledningen till Vélundarkvida), men det
ar mycket frekvent i sagor om forntiden, vilket visar dess senare dlder
jamfort med motivet “dvérgar som tillverkare av magiska féremal”, som
ir huvudmotivet i framstallningar av dvirgar i Eddan.

4. Samer, jittar och dvirgar

Det ar Klart att flera samiska stereotypiska drag motsvarar verkligheten,
t.ex. deras vistelseort, deras kortvuxenhet, deras kunskap i trolldom, 13-
kekonst och bagskytte. Samma karaktar har deras framstallning som vén-
ner, ridgivare och fruar 4 ena sidan och som hedningar och fiendertill
norska kungar & andra sidan. Andra samiska stereotypiska drag aterspeglar
skandinavernas bekantskap med samisk folklore, jfr historien om Eirik
Rivna Kinden. Hans beskrivning av hur han kom till virlden motsva-
rar fullstandigt samiska forestallningar om anden som laggs in i barnets
kropp av en av de samiska gudinnorna som svarar for fédelsen (Bickman
1984, 31-32).)” Men uppfattningen om samer som underbara smeder och
hantverkare, har varken motsvarighet i verkligheten eller i samisk folklore.
Detta motiv ar foljden av identifieringen av samer med dvargar och har

Enligt den samiska mytologin skapar gudinnan Madderakka en ande (spirit) och
ger den till den, som skapar kroppen, ligger anden i kroppen och ger den till en
kvinna f6r fédseln. Enligt den andra versionen av fodelse som har tydliga krist-
liga drag, skapas anden av Radien Pardne (Gud Sonen), som fatt den férméga
frén sin far Radien (Gud fadern Father). Radien Pardne ger anden till Madder
Ajja (Urfader), som limnar den till Maderakka, som i sin tur verger den till sin
dotter Sarakka (som svarar for fodelsen av dottrar) eller Juksakka (som svarar
for fodelsen av soner). De dverlimnar det framtida barnet till kvinnan som skall
foda det (Bickman 1984).
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overforts till samer fran dvirgar. Grunden till 6verforingen var a ena
sidan en viss likhet mellan samernas och dvirgarnas utseende och bo-
platser (jfr sdrskilt deras bostillen i "gammer” i Mellanskandinavien) och
deras funktion som 6vernaturliga visen som personifierar "de andra” Men
om vi jamfor positiva och negativa drag i framstéllningen av samer och
dvirgar ser vi att de forsta dverviger. Bade dvirgar och samer ér fram-
stallda i fornnordisk litteratur framfor allt som "de vinliga andra”. Om vi
jamfor framstallningen av samer och jittar ser vi, att gemenskapen mellan
dem édven i detta fall behiftas forst och frimst med positiva drag, trots att
jattar till skillnad fran dvirgar i regel ar framstillda som “de fientliga andra’”.

Samernas stereotypiska drag i fornvistnordisk litteratur har utveck-
lats som resultat av samverkan mellan deras verkliga drag, motiv fran sa-
misk folklore och éverforandet av stereotypiska dvirgegenskaper (som
kom till Norden soderifran tillsammans med metallbearbetningen) och
jattemotiv till samernas framstéllning. Men 6verforandet av egenskaper
gick inte bara i en riktning. Inte bara samer far dvirgarnas och jittarnas
drag utan ocksé dvirgar och jdttar far stereotypiska samiska drag. De ste-
reotypiska dragen av "de andra” som kdnnetecknar framstillningen av
samer, jattar och dvérgar 6verfors till varandra.

Vi ser att trots deras skillnad i form, storlek och funktion kan de tre
gestalterna av fornvistnordisk mytologi ha flera gemensamma drag som
kan forklaras genom personifieringen av uppfattningen av "de andra”.
De forsta "de andra” (dvirgar och samer) ir vinliga och hjilpsamma
mot minniskor, de andra "de andra” (samer och jéttar) kan ocksa vara
vinliga och hjapsamma men de ar huvudsakligen farliga och usla.

Samverkan av motiven som &r karakteristiska for framstallningen
av samer, jittar och dvérgar i fornnordisk tradition visar en intim kon-
takt mellan samerna och skandinaverna, som inkluderar kinnedom
om varandras mytologi och folklore. Men trots intim kontakt och up-
penbara sliktskapsforbindelser mellan samerna och skandinaverna
visar dvirg- och jittemotiven i framstillningen av samer att de forblir
“de andra” i fornnordisk tradition, oftast vinliga och hjilpsamma, men
dnda "de andra”
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