CAMILLA ASPLUND INGEMARK

Hedendom och kristendom i synen
pa det 6vernaturliga

Arade kustos, irade opponent, irade
ahorare.*

Den fraga jag skall behandla idag kan te
sig lite mérklig: var trollen hedniska i den
dldre svenska folkliga traditionen i Fin-
land? Liksom i manga andra traditioner i
Europa, betraktades Overnaturliga visen
hos oss som uteslutna ur den kristna, och
darmed minskliga, gemenskapen. I berét-
telserna forfasade sig trollen varje gang en
ny kyrka byggdes i landskapet, och tog sitt
pick och pack och flyttade till ett lugnare
horn av virlden. Andra 6vernaturliga vi-
sen trakasserades av ménniskor for att de
drémde om att komma till himlen efter
Domedagen — det gick ju bara inte for
sig — och man menade till och med att de
Overnaturliga viasendena var Lucifers fall-
na dnglar, eller avkomma till dessa. Sdsom
visendena framtrader i folktrons texter var
trollen och deras gelikar om &n inte full-
stdndigt hedniska, s& atminstone utanfor
de utvaldas skara.

I den tidiga skandinaviska och europe-
iska folktroforskningen anségs de dverna-
turliga visendena vara forkristna gestalter,
som demoniserats vid kristendomens info-
rande. Den rika islandska medeltidslitte-
raturens manga berittelser om Gvernatur-
liga varelser anvindes for att belysa denna
demoniseringsprocess. Senare blev ocksa
den finlandssvenska folktron nyckeln till
forstéelsen av var forkristna religion. Den
ansdgs innehélla fornnordiska pirlor, som

* Forfattarens lectio praecursoria 28.1.2005.
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visserligen notts med tiden, men som &nda
hade sitt ursprung i ett sedermera bortglomt
forflutet. Forskarna ansag att folktron ut-
gjorde rester av det forgangna, som kunde
belysa det som inte fanns bevarat i vanliga
historiska och litteréra kéllor (Hembygden
1910:149; Nyland 1887:vii-viii; Thurman
1891:104-105). Ur forskningspionjdrernas
perspektiv var trollen sdlunda hedniska,
och detta var en direkt forutsittning for
deras arbete.

Idag 4r man inom folkloristiken pa fin-
landssvenskt hall inte lika intresserad av
att dterskapa en forkristen kultur pa basen
av 1800-talets och det tidiga 1900-talets
upptecknade folktromaterial. Detta har
Oppnat for nya tolkningar av traditionerna
om Overnaturliga visen. Nordiska forskare
har ndrmat sig folktron ur manga olika
synvinklar: Man har till exempel undersokt
hur den paverkas av det ekonomiska och
ekologiska sammanhang den finns i (Gran-
berg 1935). Man har betraktat den ur ett
kvinnovetenskapligt perspektiv (Raudvere
1993), och man har anlagt psykologiska
infallsvinklar (Wolf-Knuts 1991), liksom
strukturalistiska (Stattin 1992). Mitt eget
bidrag till forskningen bygger pa littera-
turvetenskapliga teorier, som jag sjdlv och
andra har anpassat till folkloristiken (Asp-
lund Ingemark 2004).

Det material jag anvidnder samlades
alltsd in kring forra sekelskiftet, och det
kom till under speciella omstindigheter.
Under 1800-talets forra halft uppticktes
ju den finska folkdiktningen, en upptickt



som slutligen resulterade i publiceringen
av Elias Lonnrots Kalevala, och i fram-
vaxten av folkloristiken som vetenskap.
Till en borjan koncentrerade man sig ute-
slutande pé den finska folkloren, &ven
pa svenskt hall, och det drojde néstan ett
halvsekel innan man borjade intressera sig
for de svensksprékigas folklore i Finland.
Niar insamlingen och dokumentationen
av den finlandssvenska folkloren val kom
igdng, fungerade de som ett sitt att pavisa
den svenska kulturens betydelse i Finland
(Steinby 1985:14-18). Vid denna tid var
det politiska ldget oroligt, dels pa grund av
de ryska myndigheternas forsok att stirka
greppet om Finland, dels pd grund av me-
ningsskiljaktigheterna mellan de svensk-
sinnade och de finsksinnade.

Vid insamlingen av folkloren fanns det
séledes en viss politisk ideologi i bakgrun-
den, och man hade en bestdmd uppfattning
om vad som var viktigt att notera under
faltarbetet (Forhandlingar 1887:101-106).
De krav vi idag stéller pd den kringinfor-
mation som bor atfolja en folkloristisk
uppteckning &r inte desamma som stilldes
da. Idag &r man mycket noga med att preci-
sera i vilket sammanhang folkloren fram-
fors, och vilken roll insamlaren sjélv spelar
i insamlingssituationen. Man vill komma
at folkloren som ett upptrddande, nagon-
ting som framfors med skicklighet: det vi
kallar performans (Bauman 1984). Kring
forra sekelskiftet var man mer intresse-
rad av folklorens geografiska utbredning
och dess ursprung — man sag folkloren
som text, som vandrade frin land till land
och fran mun till mun (Fine 1994:28-30;
Honko 1998). Under denna tid hade man
forstas inte heller de tekniska mojligheter
vi har idag att dokumentera alla mojliga
aspekter av en sagesmans upptridande.
Folkloren maste da upptecknas for hand,
helst pa dialekt, vilket inte var sa litt utan
de bandspelare och videokameror vi har
till vart forfogande idag.

Det hir innebér att vi saknar en hel del
information om hur till exempel en sago-
berittare framforde sin berittelse (hir an-
vénder jag “han”, men det kunde lika gérna
ha varit en “hon”): vilka ord valde han att
ldgga betoningen pa, och vad betyder det
for tolkningen av berittelsen? Skrattade
han under berittandets géng, och varfor?
Gestikulerade han, och hur férholl han sig
till publiken? Vilken publik hade han?

Denna typ av fragor kan vi séllan be-
svara med utgangspunkt i det édldre folklo-
rematerialet. Ddremot sa dr det mojligt att
koppla den till storre sammanhang. Fors-
karna har ldnge forsokt forstd den dldre
folkloren i férhéllande till den samtida po-
litiska och ekonomiska historien, och dven
till bildningshistorien (se t. ex. Herranen
1995; Holbek 1995; Wolf-Knuts 1991).
Jag vill ldagga till den religiosa bakgrun-
den som ett viktigt element i forstaelsen av
1800-talets folklore.

Forskarna har naturligtvis dven tidigare
uppmirksammat religionens inflytande pa
folktron, men det har ofta funnits en ten-
dens att betrakta religion och folktro som
varandras motsatser pa nagot plan. Vissa
folkliga forestédllningar har ansetts vara
frikopplade fran kristna dogmer, medan
andra har uppfattats som tydligt influerade
av kristendomen (Granberg 1971). I min
avhandling har jag forsokt ta ett lite an-
norlunda grepp pé problematiken. Jag har
salunda undersokt hur berittelser om troll
anknyter till bibliska texter, och jag menar
att de gamla berittelserna om troll ocksd
hade kristna forebilder, dven om det inte
alltid mirks pa ytan.

Ett mycket tydligt exempel pa detta &r
hur trollets overnaturliga virld beskrivs i
en del berittelser. 1800-talets ménniskor
levde ju i en tidvis knapp och hard tillva-
ro, inte minst med tanke p& missvéxt- och
sviiltperioderna, och de visste vad det inne-
bar att arbeta i sitt anletes svett for att fa
sitt dagliga brod. Unga flickor som rovats
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bort och forts till trollets virld upplever da-
remot en fantastisk tid: i sin vanliga, dag-
liga tillvaro slet de med att valla kor, och
hade inte annat #n trasor att k14 sig i, men
hos trollet far de dta gott utan motpresta-
tion, och klis i vackra klidder. De behover
inte bekymra sig om négonting, och lever
i ett oskuldsfullt tillstind som nédrmast
kan liknas vid ménniskans villkor i Edens
lustgard (SLS 28, 3:69-70; SLS 324:299;
Hembygden 1916:62-63).

Flickorna kénner igen Guds ord vid for-
drivningen ur Paradiset: ...forbannad skall
marken vara for din skull. Med méda skall
du hdamta din néring fran den sd linge du
lever, térne och tistel skall den ge dig. Du
skall dta av vixterna pd marken, du skall
slita for ditt brid i ditt anletes svett tills du
viinder dter till jorden (1 Mos. 3:17-19).
Detta dr den virld de kdnner igen som sin
egen, medan trollets virld &r sjdlva motsat-
sen, ett paradis.

Nir Adam och Eva it av dpplet fran
kunskapens trad, fick de for forsta gAngen
upp 6gonen for vad som var gott och ont,
réitt och fel. Flickorna i trollens virld ver-
kar ibland ha &tergétt till det ursprungliga
tillstdndet, da de forlorar greppet om den
minskliga verkligheten. De minns inte ens
att de &r kristna, och blir pAminda om det
forst nir de rakar fi hora socknens kyrk-
klockor ringa. En sddan oskuldsfullhet &r
naturligtvis inte helt av godo, och det &r
dérfor nodvéndigt att flickorna aterfors till
den ménskliga sfiren, att de ater blir igen-
kénda som ménniskor. Medan de ér i trol-
lens vald kédnner deras familj och grannar
némligen inte igen dem da de ser dem, och
igenkdnnandet 4r en viktig bekriftelse pa
att de 16sgjorts fran trollens fortrollning.

Man kan séga att trollets underbara virld
dr ambivalent: dels dr den paradisisk, och
representerar en atergang till ménniskans
syndfria tillstdnd fére syndafallet, dels dr
den icke-kristen, och fjarmar ménniskan
frén Gud. Den 6vernaturliga virlden l&nar
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drag fran det kristna paradiset, men 4r sam-
tidigt en helt egen och annorlunda vérld.

I vilken mén var da de som berittade om
trollets virld medvetna om att de formade
den efter Bibelns framstéillning av Edens
lustgard? Det &r forstas svart att siga. Vi
bor dock tidnka pé att bibelkunskapen un-
der det sena 1800-talet och borjan av 1900-
talet var god. Vickelserorelserna var starka
i stora delar av landet, och Bibelns beriit-
telser kom individen till métes i manga
olika sammanhang: i predikan, vickelse-
moten, privat bibelldsning, sondagsskolan,
konfirmationsundervisning, husférhor,
skolans bibliska historia, och férmodligen
dven i privata samtal (Ndsman 1979:45-46,
64-67, 75-76; Wolf-Knuts 1991:42; Aker-
blom 1963:158, 262-266; jfr Pleijel 1967).
Jag tror att man eventuellt kan ha varit mer
medveten om hur bibeltexter influerade an-
dra berittelser #n vad vi dr idag, da vi inte
langre kan véra bibliska berittelser lika
vil. Fast idag &r de bibliska berittelsernas
uppbyggnad och motiv dndd en sa sjdlvklar
del av vart kulturarv att vi inte alltid reflek-
terar over det. Det hér kan ocksé stdimma in
pa éldre tiders forhallningssitt till Bibelns
berittelser.

De hir likheterna i uppbyggnaden av
folkliga och bibliska berittelser tyder pé
att det finns ett vedertaget sétt att tala om
Overnaturliga makter, oberoende av om de
rakar tillhora folktrons eller kristendomens
sfar. I det hidr sammanhanget ter sig déarfor
skillnaden mellan det gamla motsatspa-
ret officiell religion och folktro betydligt
mindre 4n man i forstone skulle kunna tro.
Likheterna visar ocksd att kristendomen
och folktron har varit s& néra férknippade
med varandra i ménniskors medvetanden,
och pé ett sd naturligt sétt, att vi som fors-
kare maste vara lika medvetna om att dessa
kopplingar har existerat. Vi maste ocksa
vara beredda att undersdka hur de paver-
kar vart eget forskningsmaterial, vilket det
4n ma vara. Jag tror att det hér inte bara



géller berittelser om troll, eller ens endast
folktroberittelser, utan att folktraditionen i
stort i hog grad har paverkats av kristendo-
men pé satt som inte alltid 4r uppenbara.
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SUMMARY

The article “Paganism and Christianity in Views of
the Supernatural”, which was delivered as a lectio at
the defence of my doctoral dissertation in January
2005, briefly explores the history of research on the
supernatural by scrutinising the role of pagan religion
and Christianity in the explication of folk belief. The
pioneers of folklore research tended to emphasise
the pagan roots of folk belief, styling it as the only
remnants of an otherwise unknown, ancient culture.
Christian elements had to be weeded out in order to
reach the pristine core of the pagan past. Recently,
research interests have turned to other concerns: the
impact of economic and ecological conditions on folk
belief has been studied, and feminist, psychological
and structuralist perspectives have been applied. My
own contribution is based on literary theory adapted
to folkloristic scholarship, with a focus on the inter-
relation between folklore and Christianity.

It is argued that the Finland-Swedish narratives
of trolls, collected between the 1850s and 1920s,
were influenced by the Christian religion in profound
ways, and that these are not always immediately ap-
parent to latter-day readers of the texts. As an exam-
ple I cite stories of the trolls’ abductions of young
girls in which the otherworld is described in much
the same terms as the Garden of Eden in the Bible. In
the period studied, knowledge of the Bible was wide-
spread, and people encountered the stories contained
in it in a variety of contexts.

The conclusion to be drawn on the basis of my in-
vestigation is that an accepted way of speaking about
the supernatural seems to have existed, regardless of
whether it belonged to the sphere of religion or folk
belief.
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