BJORN NORLIN

3. Kyrkan och samiska kulturella uttryck

Missions- och utbildningsanstringningarna fran kyrkans sida for
att f4 samiska grupper att anamma kristen tro har historiskt sett
gitt hand i hand med forsok att avveckla samers egna kulturella
uttrycksformer, atminstone sddana som var, eller kunde misstan-
kas vara, oférenliga med den kristna tron. Sddana uttryck kunde
bira fram konkurrerande virldsaskaddningar vilka hotade den
enhetlighet i tron som kyrkan hade under sitt ansvar att forsvara.
Det handlade ofta om uttrycksformer som var djupt inbidddade i
samisk kultur och som utévades pa samiska, vilket gjorde dem sir-
skilt svéra att kontrollera for kyrkan och andra svenska myndighe-
ter. I antologins tredje del, Kyrkan och samiska kulturella uttryck,
behandlas just denna typ av kulturella uttrycksformer samt hur de
har paverkats av och fordndrats i motet med kyrkan. Hér behand-
las ocksé hur kyrkans 6vergripande attityder till samisk religion har
tagit sig uttryck genom historien samt hur kyrkan har forhallit sig
till det samiska spréket och namnskicket.

Kyrkans forhallningssdtt till samisk religion

Kan tu spotta 4th Radien, Rananeit, Rariet etc. och sdya: Twy tig och
forbannad ware tu fordsmde afgud. Angrar tu titt stygga afguderi,
bedrofwas therofwer af allo hierta, forkastar titt syndawesende,
omwinder tig till den sanna lefwande och allsméacktige Guden;
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beder honom om nad och forskoning, om tillgift och en nadig syn-
dernas forlatelse?
Henric Forbus, prist i Torned, tidigt 1700-tal*

Kyrkans instéllning till inhemsk samisk religion har inte varit fast
och oforanderlig under den langa tidsperiod som vitbokens artiklar
behandlar. Det gar inte heller att sl fast ett enda enhetligt kyrkligt
forhallningssitt till samisk religion ens under en specifik tidsperiod.
Genom att fokusera attityder hos kyrkliga representanter som varit
engagerade i fragor om samisk religion under olika tider gar det
dock att skapa en 6vergripande bild av savil forandring som konti-
nuitet pd omrédet. En sddan engagerad person var Henric Forbus
(1674-1737), kyrkoherde i Torneé frén 1705 till 1731, ur vars forhors-
handlingar de ovan citerade fragorna ar hamtade. Syftet med fra-
gorna var att kartlagga, utreda och fordoma icke-kristen religions-
utdvning bland samer i hans verksamhetsomrade. De gudomliga
vdsen som namns, »Radien« (ibland kallad »Vearalden olmai« eller
»Rararet«) samt »Rananeit« (kopplad till varen och fruktbarheten),
var centrala i samisk tro under tidigmodern tid. Med sin diaboli-
serande hallning till och sin faktiska fruktan for samiska religiosa
uttryck dr Forbus framstillning talande for attityder som forekom
under den tid han var verksam.”

Den forsta systematiska sammanstillningen av samisk religion
gjordes av Johannes Schefferus (1621-1679) i verket Lapponia fran
1673. Lapponia var ett bestdllningsverk fran Sveriges rikskansler,
greve Magnus Gabriel de la Gardie (ledare for Karl XI:s formyn-
darregering 1660-1672), och i detta kartlades sddant som geografi,
naturtillgdngar och klimat samt flora och fauna i samiska omréden.
Storst uppméarksamhet gavs emellertid samerna och samisk kultur.
Vad gillde samisk religion framstilldes den, pa liknande sitt som
hos Forbus och hans samtida préstkollegor, som hedendom - en
blandning av vidskepelse och djévulskonst, och dérfor som helt
oforenlig med kristen tro.?

Inledningen av den tidigmoderna tiden préglades i allmadnhet av
djupgaende religiosa konflikter med ursprung i reformationen. For-
domandet av samisk religion som hednisk djivulsdyrkan var en del
av ett mer omfattande monster dir protestantiska kyrkor systema-
tiskt nedvdrderade och diaboliserade konkurrerande trosyttringar.
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Detta drabbade 4ven den katolska kyrkan och den svenska allmo-
gen i 6vrigt. Mandatet att kroppsligt och ekonomisk bestraffa man-
niskor hade i och med reformationen och kungamaktens konsoli-
dering delvis forts 6ver fran kyrkan till staten, men parallellt med
detta stirktes ocksa kyrkans ideologiska makt 6ver manniskor. Nya
lagar innebar en utokad katalog av moraliska forhéllningsregler for
individer. Prdsters huvudsakliga uppgifter blev nu att efterforska
och rapportera brott mot dessa lagar och regler. Dirtill vidgades
synen pa vad som var att betrakta som vidskepelse och trolldom,
och péféljderna for vissa handlingar skirptes till dodsstraff. Denna
utokning av statlig och kyrklig makt — och den religiosa forfoljelse
den gav upphov till - drabbade hela rikets befolkning, och ddrmed
dven samerna. Hixprocesserna som pagick under sent 1600-tal var
ett uttryck for detta. Dessa processer riktades inte direkt mot sam-
erna, dven om de dddsstraff for religionsbrott som utfirdades mot
samer vid seklets slut (se nedan) bor betraktas som en del av samma
trend.*

I och med 1700-talets upplysningstinkande forindrades den
svenska lutherska ortodoxin. Detta fick dven konsekvenser for kyrk-
liga forhallningssitt till samisk religion. 1600-talets och det tidiga
1700-talets oforsonliga attityder till och kategoriska fordémanden
av samisk religionsutévning ersattes nu successivt av mer toleranta
och prévande héllningar. Exempelvis borjade termen vidskepelse
ges en annan teologisk innebord, namligen att det snarare handlade
om okunskap 4n om verkligt utévande av djavulskonster. Man for-
sokte dven hitta berdringspunkter mellan den samiska religionen
och kristendomen. Pehr Hogstrom (1714-1784), prast och missionér
under 1740-talet, dr ett exempel pa en representant for ett sddant
nytt forhallningssétt. I hans Beskrifning ofwer de til Sweriges Krona
lydande Lapmarker (1747) dr instédllningen till samisk religionsut6v-
ning betydligt mer saklig. Aven om det aldrig var tal om att lata
samisk religion fa inflytande 6ver kyrklig verksamhet — detta skulle
ha varit helt otdnkbart - finns inte samma typ av diabolisering som
man kan hitta hos foregiende generationers prister.”

Bland 1800-talets kyrkliga representanter borjade samisk reli-
gion att betraktas som ndgot som horde till det forgangna. Religi-
onsskiftet hade vid det laget nétt sa langt att den inhemska samiska
religionen inte lingre uppfattades som ett reellt existerande hot
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mot kristendomen. I exempelvis Lars Levi Leestadius manuskript
Fragmenter i lappska mythologien (1839-1845) dr forhéllningssattet
till samisk religion och virldsaskddning i stillet underordnat ett
vetenskapligt intresse. I manuskriptet forsokte Leestadius tamligen
neutralt forstd och forklara den historiska uppkomsten och utveck-
lingen av den samiska religionen med fokus pa specifika inslag.
Enstaka vidskepligheter ansédgs forvisso fortfarande leva kvar bland
samer, men det menade Laestadius var fallet &ven hos den svenska
allmogen.’

Det fordndrade sittet att forhalla sig till samisk religion - frdn
négot som varit reellt narvarande i kyrkans vardagliga praktik och
problembild till att i vetenskapligt distanserade former bli ett reli-
gionshistoriskt och teologiskt studieobjekt — férdes med in i och
vidareutvecklades under 1900-talet. Under inflytande av det tidiga
seklets kulturhierarkiserande tankestromningar fogades samisk
religion in i da géngse férklaringsmodeller, dir den skildrades som
primitiv och underldgsen kristendomen. I boken De nordiska lap-
parnas religion (1912) placerade exempelvis Edgar Reuterskiold
(1872-1932, teolog och religionshistoriker i Uppsala, pristvigd
och sedermera biskop i Vixjo) in olika foreteelser i den inhemska
samiska religionen i skilda stadier som han ansag representerade
gruppens utvecklingshistoria — jagarstadiet, 6vergangen till ren-
nomadism, och rennomadismen. Han pekade dven pd samband
mellan kristendom och samisk religion och pa kristna influenser i
samisk religion.”

Under de senaste decennierna har mer bejakande attityder gent-
emot vissa uttryck for traditionell samisk religion borjat gora sig
gillande bland kyrkliga foretradare. Bland annat har man pa teo-
logisk grund borjat diskutera mojliga véigar att erbjuda samiska
traditionella trosuttryck en storre plats inom ramarna for kyrkligt
gudstjinstliv. Historiskt betraktat innebér detta en rorelse i riktning
fran ett helt igenom exkluderande f6rhallningssitt till samiska and-
liga traditioner inom kyrklig praktik, mot mer inkluderande och
dialogartade staindpunkter.®
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Att ta rummet i besittning
- heliga platser, trumman, ndjden och jojken

Olika religiosa tankesystem har skilda sitt att rumsligt representera
virlden och naturen, béde sett till det stora abstrakta och till det
mer vardagliga och konkreta. De anldgger sa att sdga olika sitt att
betrakta det rum som méanniskor lever och ror sig i. Ett belysande
exempel pé detta dr samiska heliga platser och hur bruket av sddana
platser paverkades i motet med kyrkan. Det som for temporira
géster i inlandslandskapet pa 1700-talet eller 1800-talet kunde fram-
sta som iogonenfallande klippformationer eller svérforcerade fjill,
sjoar, myrar eller backar, kunde for de samer som levde i omrédet
vara laddade med symboliska inneborder av ett helt annat slag. De
kunde vara kollektivt anvinda heliga omraden dir olika gudar eller
andliga vidsen ansédgs halla till och som darfor skulle betrddas med
stor forsiktighet (i vissa fall undvikas helt). De kunde ocksa vara
mer individuellt nyttjade platser dér offer till gudarna gjordes for
vilgang i vardagslivet. Sidana platser var inte bara centrala fér hur
manga samer orienterade sig i landskapet, utan utgjorde ocksé de
platser som rent fysiskt band samman de levande, de doéda och de
olika gudarna i samisk tro.”

Till de vanligast forekommande heliga platserna horde de ofter-
platser som fanns i anslutning till enskilda familjers visten i form av
trakonstruktioner eller trifigurer vid vilka offer till gudar gjordes.
Ofta handlade det om att fa hjilp med vardagsnira saker sdsom att
fa renhjorden att trivas, att fa lycka i fiske och jakt eller att fa gynn-
samma védderforhallanden. Detta kunde ske genom att renkétt eller
renhorn offrades. Bruket av offerplatser avspeglar ocksa ett specifikt
torhéllningsitt till livet, naturen och det andliga. En god méinniska
skulle genom voérdnadsfulla handlingar - och undvikandet av van-
helgande sddana - se till att harmoni upprittholls mellan méanni-
skor, gudar och naturens visen. Pa sa sitt skapades dven goda for-
utsittningar for ett gott liv. Samisk religion integrerades darmed pa
ett ndrmast organiskt sétt i nirmiljon.'

I samband med det sena 1600-talets och det tidiga 1700-talets
intensifierade mission borjade kyrkan att allt mer aktivt bekdmpa
denna typ av inslag i den samiska kulturen. De ansdgs som oforen-
liga med kristendomen. Offerplatser borjade systematiskt forstoras,
trafigurer beslagtas och bruket av dem bestraffas. Ett exempel &r

KYRKAN OCH SAMISKA KULTURELLA UTTRYCK 55



den norske présten Jens Kildal (1683-1760) som pa sin resa genom
Pite lappmark under vintern 1726-1727 brande ned hela 17 samiska
trikonstruktioner for offer innan han, efter dédshot fran samer i
Jokkmokk, tvingades avbryta sitt foretag och vinda hemat. Det van-
ligaste var dock att bruket av heliga platser fordomdes och skuldbe-
lades i predikningar.'!

I detta symboliska och sociala landskap hade dven trummor —
tidigare nedsittande benimnda trolltrummor - centrala platser.
Trummorna var de medier som linkade samman den andliga virl-
den med den fysiska, forklarade gudarnas vilja och gav vigledning
at mdnniskor. Om tdmligen fa rdttegdngsfall under den tidigmo-
derna tiden handlade om att bestraffa samer for bruk av heliga plat-
ser och offer, blev det av ndgon anledning annorlunda vad gillde
trummorna. Hér fanns uppenbarligen en direkt praktisk handling
som tydligt brét mot kristna normer och som kyrkans representan-
ter ansag sarskilt viktig att bestraffa. Trumman utgjordes i regel av
en traram eller ett skalformat tristycke med renskinn spant over,
och till denna konstruktion horde en trumhammare av renhorn, en
eller flera visare samt vidhdngda foremal av metall, ben eller horn.
Trummornas skinn kunde vara tickta av bilder pa olika méannisko-
liknande figurer och djur, samt vad som framstar som sjdar, berg,
kator, offerplatser, med mera. Vildigt lite &r dock kidnt om de olika
tecknens symboliska betydelse."?

Bruket av trummor var allmént. Det som i killorna kallas »véan-
trumman« var niarmast att betrakta som ett slags bruksféremal som
anvindes av husfader for att fa rdd och hjilp i vardagliga och prak-
tiska saker, sdsom att sld fast flyttningsvagar eller avgora interna
familjeangeldgenheter. Den mer ceremoniellt anvinda »spatrum-
man« — som den kallas av missiondrerna - hanterades frimst av
néjden, som via dess kraft kunde faststilla gudarnas vilja. Trum-
morna kom snabbt att fran kyrkligt hall férknippas med avgudadyr-
kan och trolldom, ett slags direktkanaler till djivulen. Atminstone
under 1600-talet och en bit in pé det foljande seklet framstar sadana
forestdllningar som uttryck for en reell fruktan fran prasterna sida.
Trummorna var ddrfor inte ndgot som kunde avfirdas som harm-
16s vidskepelse och okunskap, vilket senare skulle bli fallet. Det var
alltsa mycket som stod pa spel. Att inneha eller bruka trummor, det
vill sédga att i kyrkans perspektiv dgna sig at trolldom, blev ddrmed
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belagt med dodsstraft. Ett tragiskt exempel pa den rddsla trumman
ing6t hos svenska praster, men dven pé det symbolvirde det lag i att
offentligt straffa denna typ av bruk, ar det dodsstraff som utfirda-
des mot den tidigare nimnde Lars Nilsson i Silbojokk. Nilsson hade
blivit pAkommen med att anvianda sin trumma och sina tréfigurer i
ett forsok att, via offer, ateruppliva sitt barnbarn som hade drunknat
ien brunn. Nilsson, som tidigare offentligt visat stod for bibehallan-
det av samiskt religiost bruk, blev forst fingslad och senare avrittad
vid arsskiftet 1692/1693. Detta var av allt att doma ett sitt att statu-
era ett exempel av den lokale présten, Petrus Noraeus Fjellstrom.
Dodsstraffet mot Nilsson hade namligen foregatts av upptrappade
konflikter mellan samer och prasterskapet i Arjeplog och Silbojokk,
dér savil fangelsestraff som dodsdomar avkunnats mot dem som
vigrat franga traditionella samiska riter. Vid den hér tiden forbjod
alltsd kyrkan anvandningen av trummor och en stor mangd av dem
brindes, slogs sonder eller konfiskerades.*

Néjden var den person som i den samiska religionen &gde
expertkunskap pa andlighetens omrade och den som med hjilp av
trumman eller jojken hade férmagan att utrona de hogre makter-
nas vilja och ge ménniskor underlag till olika livsval. Han fungerade
ddrmed som ett slags medlare mellan den méanskliga och gudomliga
vdrlden. Ngjden kunde hjilpa till med allt fran vardagliga problem
till sddant som hade att géra med sjukdom och déd, och hade ofta
ett stort fortroende vad gillde just medicin. Vissa heliga platser var
dartill stingda for alla utom najden. Det var alltsd inte konstigt att
dessa personer av 1600-talets och 1700-talets préster blev betrak-
tade som avguderiets fraimsta foretradare och dirmed hart ansatta.
Néjden som foreteelse var dock ingen enhetlig institution och savil
status som sittet att verka i det samiska samhillet kunde skilja sig
at mellan olika omraden. Synen pé nédjden har emellertid skiftat
genom arhundradena och liksom vad giller mycket annat kopplat
till samiskt religiost bruk sa lattades kyrkans instéllning dven mot
néjdernas verksamhet under 1800-talet. Vid det laget hade dock
kyrkan redan starkt bidragit till att avveckla denna samiska andliga
institution.'*

Ytterligare ndgot som kyrkliga myndighetsutévare motarbetade
var jojken, det vill sdga det traditionella samiska sang- och berit-
tarsittet. Liksom trumman kunde jojken anvindas for att komma
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i kontakt med gudomligheter och andliga vdsen, och dessa fore-
teelser var ocksé nira forknippade med varandra pa sa vis att de
ofta anvindes tillsammans. Jojken som sangform anvindes vid
manga olika tillfillen och i ménga olika syften. Den var inte bara
ett redskap for att uppnd andliga forbindelser, utan ocksa ett sitt
att berdtta om eller beskriva manniskor, djur, landskap samt olika
héndelser. Jojken kunde antingen brukas individuellt i meditativa
syften eller i kollektiva former, och var pa sé vis dven ett viktigt soci-
alt och gemensamhetsskapande medium. Frén pristers och kyrkans
hall kom jojken under 1600- och 1700-talen i stillet att betraktas
som ett slags »trollsdng«, nagot som var entydigt ont och ogudaktigt
som skulle férdémas och bestraffas. Jojken kom dock att fortleva i
mer undanskymda former i olika samiska sammanhang.*®

Under 1800-talet utvecklades mer nyanserade forhéllningssitt till
jojken, ddr man inte lingre helt avfirdade den som of6renlig med
kristen tro. Aven inom laestadianismen kunde det forsiktigt fastslas
sddant som att »jojkning inte dr synd om man blott inte jojkar syn-
digt, liksom det inte heller ar synd att dricka tvenne supar, nir det
ar kallt.« Paradoxalt nog var det kyrkliga representanter som, fran
sekelskiftet 1900 och framat, blev de som mest aktivt samlade in
och dokumenterade jojken. Dirmed bevarade de mycket av den
till eftervarlden. Klart &r i vart fall att i och med kyrkans f6rbud av
trummor och jojk tringdes tva av de viktigaste andliga verktygen
inom samisk trosutévning ut i periferin. Detta 4r jamforbart med
att forbjuda och forstora alla kyrkorglar samt att férbjuda psalm-
sangen inom kristen religionspraktik, konstateras det i en av vit-
bokens texter.'®

Statens och kyrkans territoriella och andliga expansion pa
samiska omraden innebar foljaktligen att man samtidigt tog sjélva
rummet i besittning, i sévél andlig som fysisk bemérkelse. Kyrkan
tog kort sagt pa sig ansvaret for att férklara omvirldens och omgiv-
ningens ritta mening och innebérder samtidigt som man straffade
bort eller avmystifierade tidigare villfarelser, sett ur ett kyrkligt
myndighetsperspektiv. Pa s vis upploste man successivt det fin-
maskiga nit av symboliska och meningsbdrande relationer som
uppstétt mellan manniskor, platser, artefakter och andevisen i den
traditionella samiska tron tillsammans med den méngfald av soci-
ala praktiker som dessa hingde samman med. Kvar efter framfarten
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blev en kultur- och religionskonflikt som fortfarande i dag, drygt tre
hundra ér senare, sitter sina spar i lokalt kyrkoliv.

Kyrkan och skapandet av det samiska skriftspraket
- kyrkans dubbla roll

Kyrkan har haft en mangbottnad maktposition i férhéllande till
det samiska spraket. Samiskan har traditionellt sett varit ett munt-
ligt sprak som innefattar ett flertal olika varieteter med betydande
inbordes skillnader. I gudstjénstlivet har samiskans roll historiskt
sett skiftat. Kyrkan har allt sedan medeltiden varit beroende av att
anvinda samiskan for att framgangsrikt kunna bedriva mission.
Samtidigt har tillgdngen pa missionslitteratur och samiskkunniga
préster satt ramarna for detta arbete. Tidigt anvindes exempelvis
tolkar for att Gversitta pristers predikningar till samiska &horare.
Under 1600-talet gjordes dock de forsta ansatserna att skapa skri-
ven litteratur pa samiska for undervisning i kristendom. Hit horde
en missbok (kyrkohandbok) samt en ABC-bok skrivna av kyrko-
herden i Pited, Nicolaus Andrez, 1619, en kyrkohandbok f6r Torne
lappmark, Manuale Lapponicum, férfattad av kyrkoherden i Torne3,
Johannes Torneus, 1648, samt ett motsvarande verk for Ume och
Pite lappmarker sammanstilld av kyrkoherde Olaus Stephani
Graan i Lycksele 1669. Den sprakliga kvalitén pa 6versittningarna
varierade, men var generellt sett timligen bristfillig."”

Ett viktigt led i den lutherska reformationstanken var att kristna
troende skulle fa ta del av Guds ord pa sitt eget modersmal, och inte
pé latin, och den tidiga utvecklingen av skrivna religidsa texter pa
samiska kan ses som kopplad till detta.

Det tidiga 1700-talets utékade skol- och undervisningsinsatser
medforde ett mer medvetet forhallningssitt till samiskan som mis-
sionssprék. Vid de nyinrdttade skolorna utbildades samiska pojkar
och flickor till kateketer, och man bérjade nu dven uppritta gram-
matikor och ordlistor i syfte att stodja Gversittningen av centrala
kyrkliga texter. Lyckseleprosten Pehr Fjellstrom var den forste som
forsokte skapa ett standardiserat samiskt skriftsprak (pa umesamisk
grund). Han gav ut en samisk grammatik samt ett svensk-samiskt
lexikon ar 1738. Dirtill publicerade han en ABC-bok, en kyrko-
handbok, Luthers lilla katekes och en psalmbok pa samiska 1744.
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Ar 1755 6versattes dven Nya testamentet. Det samiska skriftspraket,
i Fjellstroms umesamiska tappning, spreds sedermera till mer nord-
liga férsamlingar, bland annat genom kyrkoherden i Gillivare, Pehr
Hogstrom. I Hogstroms egna verk — 6versittningen av en postilla
1737 och en katekes 1748 — gavs ordforradet en lulesamisk och mer
nordlig pragel. Ytterligare ett betydelsefullt verk var Johan Ohrlings
och Eric Lindahls Lexicon Lapponicum som publicerades 1780."®

Man kan alltsd sdga att samiskan som ett, atminstone delvis,
standardiserat skriftsprak vixte fram ovanifran och som en frukt
av kyrkliga representanters stravanden att underlédtta missionen och
kristendomens spridning. Enskilda présters kunskap i olika samiska
varieteter fungerade som huvudsakligt filter. Detta sdtter fingret
pé ett slags dubbel roll fér kyrkans agerande, en dubbelhet som
avspeglas pd ménga olika omraden. Samtidigt som man hjdlpte till
att starka och bevara samiskan genom att nedteckna den - det vill
sdga ett slags kulturbevarande roll - innebar formyndarrollen dven
att man ramade in spraket i en mycket specifik religios kontext. Mot
samiskans stillning fanns dértill en stindigt 6kande konkurrens
frdn den svensktalande befolkningen som tringde in soderifran i
tidigare helt samisktalande omréden. P4 liknande sitt hade finskan
en stark paverkan lingre norrut.

Under tidigt 1800-tal utgavs dven Gamla testamentet pa samiska
samt flera psalmbdcker. Fran mitten av seklet skedde en viss sprak-
lig forskjutning inom samiskt skriftsprak pa sa sitt att manga av
de skrifter som nu forfattades grundades pa centralsamiska mal i
stillet for, som tidigare, pa sydligare varieteter. Denna trend for-
starktes under 1900-talet, vilket bland annat exemplifieras av att en
nyutgava av Nya testamentet oversattes till lulesamiska 1903. Detta
skulle foljas av utgivningar av lexikon for just lulesamiska, men dven
ett sydsamiskt lexikon samt en psalmbok pa flera samiska mal. De
flesta bocker som gavs ut under senare delen av 1900-talet bestod
dock av olika slags andaktslitteratur och gudtjansthandledningar."

P4 senare tid har en 6kad medvetenhet inom kyrkan om sprékets
betydelse for urfolk samt tydligare krav fran samiska organisationer
inneburit nya anstringningar att forsoka starka den skriftliga samis-
kans stéllning i kyrkliga sammanhang, bade i Sverige och i Norge.
Det har bland annat resulterat i ett norsk-svenskt projekt for ytter-
ligare en ny6versittning av Nya testamentet till lulesamiska (2003)
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samt skapandet av en lulesamisk psalmbok (2005) och en koralbok
(2006). Ar 2015 utkom iven en remissutgava av Over trehundra
nordsamiska psalmer, och en rad andra 6versattningsprojekt pagar i
skrivande stund eller dr planerade att inledas i olika delar av Sapmi.
Det gemensamma for dessa initiativ dr att dversittningarna ar nér-
mare forbundna med den faktiskt talade samiskan dn vad som tidi-
gare varit fallet. De projekt som nu pagar handlar mycket om att
just beakta nyanserna i spraket, och att stirka de olika varieteternas
stillning.*

Kyrkan och forsvenskningen av samiskt namnskick

En av de saker jag kommer ihag frdn min forsta dag i skolan ar [...]
nér jag vid uppropet inte svarade nir froken ropade upp mig som
»Johannes Marainen«. Min storebror, som gick i samma klass 1-3,
gav mig en knuff i sidan och sa: »Svara, det ar du.« Det var ndmli-
gen forsta gingen jag horde mitt officiella namn. Det ér faktiskt inte
sa konstigt att jag inte svarade, for det var inte det minsta likt det
namn som jag dittills vuxit upp med, och som jag som same egent-
ligen bér, Las-Biet-Heaihka-Johanas.*!

Det finns andra konkreta sprékliga dominer dar kyrkan haft en
central maktstillning och dir sittet att forvalta denna stdllning fatt
direkta konsekvenser for samer. En sidan domin &r det samiska
namnskicket. Att det man heter inte bara har en praktisk och sor-
terande funktion - att man ska kunna bli tilltalad och étskild fran
andra - utan ocksd dr av betydelse for sjilvbild och identitet &r i
dag en sjalvklarhet. Personnamn signalerar inte bara sddant som
individers koppling till sin familj och slakt, utan ocksa deras for-
bindelser till storre kulturella och sociala gemenskaper. Person-
namn bdddar in jaget i en meningsbdrande kontext. Namnskicket
kan ocksé spegla radande maktforhallanden i ett samhdlle, och far
ddrmed éven politiska och ideologiska innebdrder. Det blir sarskilt
tydligt i relationen mellan samer och kyrkan.*?

Fore 1900-talets mitt var kyrkan den instans som hade det
huvudsakliga ansvaret for att officiellt registrera personnamn i Sve-
rige. Det var en roll som kyrkan hade haft under flera arhundraden
och som grundlagts redan i och med den tidiga folkbokforingens
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organisering under 1600-talet. Under det seklet hade det via ater-
kommande statliga regleringar alagts rikets kyrkoherdar att upp-
ritta folklingder samt att officiellt registrera alla foédda och dopta
barn, vigslar samt dodsfall och begravningar i sina respektive for-
samlingar. Pristernas namnuppgifter och annan information kom
sedermera att anvindas bade som underlag for mantalsskrivning
och beskattning, samt under péféljande arhundraden éven f6r upp-
rattandet av befolkningsstatistik. Pristerna fick alltsi en mycket
betydelsefull roll som nav i denna insamling av information om
rikets befolkning.*®

Vi vet tdmligen lite om samiskt traditionellt namnbruk. En av
anledningarna till detta &r att svenska préster under de drhundra-
den som kyrkan samlat in uppgifter om och namnregistrerat samer
valt att konsekvent forsvenska samiska namn for att f4 dem att passa
in i det offentliga myndighetsutévandets sprakliga och kulturella
mall. Resultatet har historiskt sett blivit skapandet av ett slags dub-
belt namnskick for samer dir en individ dels har kunnat ha ett fran
fodseln givet samiskt namn som primért kommunicerats muntligt
inom den egna gruppen, dels ett offentligt och skriftligt férsvenskat
namn. I samiska sammanhang har man foljaktligen kunnat fortsitta
att anvdnda sina egna namn, men s fort det har handlat om kon-
takten med offentliga samhillsinstitutioner som skola, kyrka eller
6vriga kommunala och statliga instanser har man helt sonika fatt
anpassa sig till de av prasterna givna namnen. De skriftliga namnen
har pa sa sdtt fatt en stark stdllning gentemot de muntliga for-
merna.**

Ett konkret exempel pa skillnaden mellan samiska och svenska
namn kan ges med det inledande citatet som utgangspunkt. Samiskt
namnbruk har traditionellt sett byggt pa ett slags extensiv form av
parentonymikon, det vill siga ett namn som anger vems son eller
dotter man &r. Inom det svenska bondesamhaillet var det linge
brukligt att efternamn med efterleden -son eller -dotter anvindes,
och dir faderns namn i regel utgjorde forleden. P4 sé vis berdttade
man for omgivningen om familjetillhorigheten. Inom det samiska
samhillet gick man betydligt lingre &n att bara signalera samho-
righet med fadern eller modern. Hir kunde namnet i stéllet inne-
halla referenser till flera tidigare generationer. Johannes Marainens
riktiga namn, Las-Biet-Heaihka-Johanas, anger exempelvis att hans
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farfarsfar var Las (sv. Lasse/Lars), hans farfar Biete (sv. Per), hans
far Heaihka (sv. Henrik) och att han sjélv f6ljaktligen &r son, sonson
och sonsonsson till dessa personer. Det dr kort sagt ett namnbruk
som bygger pa ett annat sitt att tinka kring betydelsen av tidigare
generationer dn vad det nuvarande skandinaviska bruket gor. I linje
med detta var det tidigare vanligt inom det samiska sambhillet att
fraga vem en person var snarare an vad personen hette, det vill siga
att man ville bringa klarhet i familje- och slakttillh6righeten. Det
kollektiva ssmmanhanget var viktigare dn det individuella.*®

Vad giller direkta tilltalsnamn blir trubbigheten i kyrkans offi-
ciella forsvenskning av samiska namn dnnu tydligare. De svenska
namn som fanns att tillga hade for det forsta sillan en direkt samisk
motsvarighet, och f6r de andra kunde de inte pa ldngt nir motsvara
den nyansrikedom som de samiska namnen uppvisade. I praktiken
kunde detta innebéra att samiska namn med inbordes skilda bety-
delser saisom exempelvis Biete, Biera, Bierra, Bera, Bieva, Beahkka
och Beaivi (dessa var alltsd inte tilltalsvarianter av samma namn)
blev inskrivna i kyrkbockerna med det officiella samlingsnamnet
Per - ett namn som for 6vrigt inte fanns pa samiska. Detta kunde i
sin tur f4 den smatt absurda f6ljden att flera barn i samma samiska
familj officiellt hette just Per, dock éatskilda av pristen med tilldgg
som den yngre, den éldre, och sé vidare.*®
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