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HANS-HERMANN BARTENS FFC 312

eine Schlacht verwickelt, das Schiff wird versenkt. In einer anderen Schlacht,
auf Hamareya [Nordland], kommt er aber um.

Ortsnamen: Das Geschehen wird als Motiv fiir die Benennung mehrerer
Orte angefiihrt.

Lule 1 Tysfj (LES IV, 528-531, Nr. 26)

R 2 Die List des Saamenkdnigs: Die Saamen besiegen die Norweger
dank ihres besseren Schuhwerks

Der Konig der Saamen schlégt listig den nach ihm fragenden ,,Russentschu-
den” (1) bzw. in einem Krieg dem Konig der Norweger einen zugefrorenen
See als Ort des Zusammentreftens bzw. der Schlacht vor. Die Feinde gleiten
mit ihren Lederschuhen auf dem Eis aus (2; vgl. R 3). In 1 werden sie durch ei-
nen Baumstamm, den die Saamen tiber das Eis gleiten lassen, zu Fall gebracht
und erschlagen. In 2 unterliegen 100 Norweger den 50 Fellschuhe tragenden
Saamen. Sie erkennen, dass die Saamen sehr schlaue Leute sind.

Nord Landesinneres 1 Kautokeino (Friis 1871, 125-127, Nr. 40 > (verkiirzt)
Ostrovskij 1889, 324, Nr. 8), 2 (Kautokeino) (Kohl-Larsen 1971, 17£.)

R 3 Der Konig liber die Lappmarken tibereignet unter Alkoholeinfluss
sein Land den Norwegern

Der Konig der Norweger unterliegt immer dem Konig genannten ,,Hauptling”
der Saamen, da die Saamen flink im Laufen sind und bessere Schuhe haben
(vgl. R 2), der saamische Konig unterschreibt dann jedoch unter dem Einfluss
des ihm bislang unbekannten Alkohols einen Vertrag, nach dem alles Land
nach seinem Tod den Norwegern untertan sein soll und dann wird.

Nord Landesinneres 1 (Kautokeino) (Kohl-Larsen 1971, 15-17)

R 4 Der Saamenkdnig von Kjglnes wird im Kampf gegen die Soldaten des
englischen Prinzen getotet

Der Konig der Saamen lehnt die Werbung des englischen Prinzen um seine
schone Tochter ab. Dieser kommt im folgenden Jahr wieder. Der K6nig muss
sich allein verteidigen, mit einer Eisenstange (vgl. G 1). Als er aus seiner bren-
nenden Burg springt, reifit sein Hosenband (vgl. Sprung aus dem Fenster der
brennenden Kirche O 1), er wird getétet. Sein von ihm in den Brunnen gewor-
fener Schatz wird spiter gehoben.

Nord Kiiste 1 Maattivuono (Ravila 1931, 58f., Nr. 48)
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FFC 312 4. Die einzelnen Sagentypen

S 1-6 Die Feinde als Diebe und Rauber

S1Ein Mann namens Laa rvan verhindert, dass die Feinde Handler
ausrauben

Ein Mann namens Laa 'rvan kiindigt an, dass Tschuden den Fluss Nuortijoki
herab kommen. Sie ziehen los, bringen Boote mit Handelswaren der Pomorje-
héndler in Sicherheit, wiahrend diese um weitere Waren gehen. Die Tschuden
gehen leer aus.

Skolt 1 Sevettijarvi (Mosnikoff 1992, 90f.)

S 2 Ein Mann vertreibt die diebischen Kaufleute

Der TjolySev-Alte setzt sich in die Hiitte und hantiert mit seiner Axt, als die
Kaufleute, Diebe, kommen. Er droht dem in die Hiitte tretenden Popen, ihrem
(An)fithrer, den Kopf abzuschlagen. Die anderen, die durch das Rauchloch
geschaut hatten (vgl. F 1, M 5A), wilzen sich herab und laufen davon, wozu
auch der Pope auffordert.

Kolahalbinsel 1 0.0. (Kert 1980, 278f., Nr. 166 < Carnoluskij), vgl. Skolt 2
Suonikyla (Jid ‘nnkisll 3, 34f)

S 3 Die Feinde als Diebe, toten Rene

»Diebestschuden” aus dem Siiden schlachten Rene (sie hatten nur zahmere
fangen konnen), braten sie. Ortsnamen zeugen von dem Geschehen (u.a. Poc-
cuucuoppamsudlui ‘Renschneideinsel’).

Inari 1 (IK 1978, 290-293)

S 4 Die Lappen toten einen Dieb/Rauber/Landstreicher

Ein Mann (1), zwei Briider (2), Saamen (3, 4; 4: unter Fithrung eines Léns-
mans), eine Zeltgemeinschaft (5) toten einen (4: sehr starken) Mann, der Rene
gestohlen hat (4, 5), der die Tochter (1), einen Saamen (2) verfolgt hat (2:
Landstreicher [golgolas] in Norwegerkleidung). In 3 handelt es sich um einen
stehlenden Norweger, der zunachst auf einer Insel festgesetzt wird; dann be-
schlief3t man ihn zu toten, er bittet um Gnade, doch einer der Saamen ersticht
ihn.

Akkala 1 (Kert/Zajkov 1988 45£./140, Nr. 24) — Nord Kiiste 2 Lyngen Kifj
(Qvigstad 1954, 32/61f., Nr. 25) — 3 Ume Tdrna (Stoor 2004, 75, aus Karl-Erik
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HANS-HERMANN BARTENS FFC 312

Forslunds Reisebericht Som gist hos fiillfolket, Stockholm 1914) — Asele 4-5
Hattfjelldal (SLNy III, 19-21; SLNy III, 21-23)

S5 Ein kleiner Junge vertreibt die Rauber, indem er von einem Baum auf
sie herabscheil3t; die Raduber lassen ihre Beute zurlick

Ein kleiner Junge kann mangels Skiern nicht mit den anderen vor den Tschu-

den aus dem Dorf fliehen. Er steigt auf eine grofle Kiefer, von der er auf die

Tschuden herabscheift, die unter ihr die im Dorf gemachte Beute verpackt

haben. Die Réauber fliehen unter Zurticklassung der Beute. (Vgl. ATU 1653.)
Pite 1 Arjeplog (LVD I, 19-21, Nr. 415)

S 6 Der Rauber verschwindet, als die alte Frau zu anderen Leuten lauft

Eine alte Frau in Hattfjelldalen bietet erschrocken einem Réuber (stidsaam.
reepmere) Speise an. Wihrend des Essens lauft sie zu anderen Leuten. Bei ihrer
Riickkehr ist er fort.

Asele 1 Vefsn (LVD 1, 95f., Nr. 439)

T1-5 Sonstiges

T1Die Kirche wird durch Augentduschung gerettet

Die Kirche auf Hjelmsoya [Gemeinde Masoy in Vest-Finnmark] (1) bzw. die
von Tunes [auf Magerey] (2) wird durch Augentiduschung gerettet, indem sie
den ,Russen” (1) auf der jeweils anderen Seite der Landenge, (2) mal auf dem
Fjall und dann wieder an ihrem eigenen Platz erscheint. In 1 wird das durch
zwei auf der Insel wohnende Ménner, in 2 durch die Toten bewirkt, die ein
Mann zur Rettung der Kirche aufgefordert hatte.

Nord Kiiste 1-2 Lyngen Kafj (LES IV, 386f., Nr. 224,3), Storfj (LES IV, 410f,,
Nr. 2262 [T1+T2+C?2])

T 2 Die Toten schiitzen ihre Kirche nicht vor Raub

Ein [zauberkundiger] Mann iiberldsst es den Toten, ob sie ihre Kirche von
Tunes schiitzen. Sie tun das nicht, die Russen konnen den silbernen Heilbutt
nehmen, sie bringen ihn ,,in die russische Hauptkirche”. (Zum silbernen Fisch
s.auch G6.)
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FFC 312 4. Die einzelnen Sagentypen

Nord Kiiste 1 Lyngen Storfj (LES IV, 410f,, Nr. 226,2 [T 1+ T 2 + C2])

T 3 Schadenszauber der Feinde

Die Tschuden ermorden alle im Dorf bis auf eine alte Frau, die ihretwegen
,aufrecht bleiben soll, bis sie selbst umfallt”. Sie verzaubern eine Kiefer am See,
die auch von selbst umfallen soll, der aber, der sie vorher fillt, soll ertrinken.
Von zwei Briidern, die sie fillen, ertrinkt der eine nahe der Kiefer im See, der
andere fast mitsamt der Renherde.

Skolt 1 (Suonikyld?) (Paulaharju 1921, 32f.)

T 4 Der Brautigam befreit seine von den Feinden entfiihrte Braut, indem
er die Feinde glauben macht, der Teufel sei gekommen

Die ,,Russen” (veanelaccat) iberfallen ein Haus, toten dessen Bewohner aufler

einem schonen Midchen, das sie entfithren. Dessen Brautigam befreit sie: Er

setzt sich Horner auf und spriiht Feuer, indem er Sigemehl aus seinem Mund

tiber ihr Lagerfeuer blést. Die Feinde fliehen vor dem ,,Teufel”. (Schwankhaft.)
Nord Landesinneres 1 Parkalompolo (LVD II, 232f., Nr. 406)

T5 Namensgebung in Verbindung mit den Feinden

Die Ereignisse im Zusammenhang mit Uberfillen der Feinde werden hiufig
als Motivation fiir die Benennung von Orten genannt (worauf hier teilwei-
se hingewiesen worden ist). Diese Namen enthalten oft die Benennung der
Feinde, den Namen ihres Anfiihrers, gelegentlich die Zahl der Getéteten oder
auch den Namen eines Saamen als Held oder Opfer als Bestandteil (s. Register,
Stichwort Ortsnamen). Aus diesem Rahmen fillt:

Die vor den Feinden fliehenden Saamen meinen an einem steinigen Fluss
in der Gemeinde Utsjoki die Aufforderung: Cissagul! Cissagul!, d.h. ‘pisse, hor
mal!” zu horen, weshalb der Fluss Cieskuljoki (finnisch -joki ‘Fluss, finnisch-
sprachige Aufzeichnung) heif3t.

Nord Landesinneres 1 Utsjoki (SKS KRA KT 219, Josef Aikio 5. 1938)
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5. Das Vorkommen der Feinde (Tschuden) in
anderen Erzahlgenres

Tschuden begegnen in gewissem Maf3e auch in anderen Erzihlgenres.

Tschuden in anderen Sagengenres

Tschuden in Schatzsagen (Qvigstad S 74)

Schitze kdnnen sowohl von Feinden als auch von Saamen vergraben oder ver-
steckt werden. Von Ersteren:

Kolahalbinsel 1 0.0. (Nemirovi¢-Danc¢enko 1877, 200 = Kert 1980, 42,
Nr. 38): Auf dem Riickweg von Notozero nach Kola vergraben die Tschuden
das Raubgut, weil es zu schwer ist. Beschworung: ,,Der Schatz 6ffnet sich nur
dem, der mit einem Pfeil 50 Wildrene erlegt” — Akkala 2 ,,zwischen Jokostrov
und Zamejek” (Nemirovi¢-Dancenko 1877, 201f. = Kert 1980, 37f,, Nr. 27 [A
4 + Qvigstad S 74]): Die auf der Insel zuriickgelassenen Tschuden kommen
alle um. Der Ataman (Anfiihrer) als letzter Uberlebender begribt die Toten,
vergrabt auch das viele Geld, wobei er die Beschwdrung spricht: ,Wer hier
seinen Sohn tétet und ihn auf dieses Grab legt, dem wird der Schatz zuteil”
— Skolt 3 (Tuloma) (Charuzin 1890, 363, unter Nr. 2 [A 2 + Qvigstad S 74]):
Der Ataman der Tschuden vergribt als letzter Lebender auf der Insel (s. A 2)
das Geld zusammen mit den Toten und spricht die Beschwérung, dass nur
dem der Schatz zuteil wird, der hier seinen Sohn tdtet und in das Grab legt. [s.
Voriges!] 4 0.0. (Paulaharju 1921, 35f.): Das vom Tschudenanfiihrer in einem
Kupferkessel vergrabene Geld und die Wertgegenstidnde hat bislang niemand
bekommen, niemand konnte den Stein, den er darauf gewilzt hatte, fortbewe-
gen (s. Q 1A). 5 Petsamo (Nellim) (Semenoja 1996, 79-83 [O 4 + (Qvigstad S
74 +) A 1]): Die Tschuden versenken die mitgenommene Glocke des Klosters
Petsamo in einem See. (Kein spéterer Versuch, die Glocke zu bergen.) - Nord
Kiiste? 6 (Kveenangen?) (Kohl-Larsen 1971, 35-39): Die Feinde miissen wegen
Sturm und Kilte ihr geraubtes Gut vergraben, sie erfrieren. Der einzig Uber-
lebende zeigt den Ort des Schatzes, der jedoch nicht gehoben werden kann (s.
I 2). - Nord Landesinneres 7 Kautokeino (Qv./S. 1887, 164-171, Nr. 42 [K 6 +
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F 12 + Qvigstad S 74]): Die Tschuden vermégen ihr Raubgut nicht zu tragen,
vergraben es auf einem hohen Fjill, sie erfrieren auf ihrem Weitermarsch.
Einer von ihnen kann vor seinem Tod noch gieddegeasdhkku, der , Alten
vom Ende des Hofplatzes”, sagen, wo der Schatz zu finden ist. 8 Johan Turi
berichtet von einem Silber(miinz)fund, den , Ruos$a-Tschuden” niedergelegt
haben (Turi 1992, 214 = 2010, 163).

Saamischerseits der Feinde wegen verstecktes Gut: Skolt 1 Songel'sk/Suo-
nikyla (Pinegin 1910, 29f.): Ein Zauberer macht den vor der Flucht vor den
raubenden und mordenden Feinden versteckten Besitz der Saamen durch sein
~Wunderwort” unsichtbar. Nachdem er das wieder einmal getan hat, stirbt er.
Da niemand die Zauberworte kennt, gelingt es nicht, den Schatz zu heben.
Auch dem Grof3vater des Erzihlers ist es nicht gelungen, obwohl er ein guter
Zauberer war. Als er die Worte spricht, springen drei grofe, nackte Manner
heraus und verfolgen den Fliichtenden, der sich jedoch in einem Zauberkreis
retten kann.

Tschuden in Verbindung mit heiligen Steinen (Sejtas) (Qvigstad S 119)

Kolahalbinsel 1 0.0. (Jas¢enko 1892, 32, Nr. b 4 = Kert 1980, 52, Nr. 51): Ein
Tschude als Ursprung eines heiligen Steins (Sejta) am Sejdozero: Der Anfiih-
rer der Feinde ($isi ‘Gesindel’ ~ $ved ,,Schweden”) wird zu Stein; er hatte sich
ergeben, (als Zeichen der Ergebenheit) einen Lappenschuh angezogen, wird
dennoch von den Saamen getotet.

Tschuden (,Karelier”) in der Rolle von Stalos:

Lule Siid-Géllivare (O. Lindgren, Norrbotten 1928, 171f. = ULMA 16618, 24—
27, waldsaamische Gewiéhrsperson, von 1912): , Karelier” nehmen Frau und
Herde mit, der Mann der Frau spiirt sie auf, die Frau verbrennt die Kleidung
der Riuber, ihr Mann lockt einen der nackten Manner heraus, der frierend
den Mond um Wirme anruft. Die Karelier erfrieren alle. (Kombination ver-
schiedener Motive, Befreiung der geraubten Frau, Flucht der Stalotochter von
den Eltern, Qvigstad S 136; vgl. E 10.)

Stalos statt Tschuden:
Pite Arjeplog E 1 (18) (Naémi Nilsson, ULMA 11628, 44f,, von 1935),s. E 1.
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Tschuden in sonstigen Erzdhlgenres

Tschuden in Schwanken

Tschuden begegnen auch in anderen Erzdhlgenres als Sagen. Haufiger neh-
men sie die Rolle von Schildbiirgern in Schwénken ein.

ATU 1225 The Man Without a Head:

Inari 1 (IK 1978, 178-181 [ATU 1225 + 1260]) — Asele 2 Asele-Lappmark
(Drake 1918, 319, b [ATU 1260 + 1225 + A 1]) - Vgl. Nord Landesinneres Ka-
resuando (Demant Hatt 1922, 72f. (A 8, mit Anm.)

Vgl. 1227 Catching the Squirrel

Lpl. [Ume] 1 Arvidsjaur (Edvin Brannstrom, ULMA 4373a, 31, von 1931):
»Einmal hatten vier Tschuden ein Eichhérnchen gejagt und geschossen, und
dann teilten sie und alen das Fleisch. Und der, der das meiste af3, a3 sicher
den Gaumen (gom) auf”

ATU 1244 Trying to Stretch the Beam

Ter 1 Lumbovsk (Genetz 1879, 70/86, Nr. 9 = 1891, 238/274, Nr. 9 = Suo-
men Kuwalehti 1878, 340)

ATU 1260 Porridge in the Ice Hole

Ter 1 Lumbovsk (Genetz 1879, 70/85f., Nr. 8 = 1891, 237f./273f., Nr. 8 =
Suomen Kuwalehti 1879, 16) — Inari 2 (IK 1978, 178181 [ATU 1225 + 1260])
— Nord Kiiste 3 Salangen (LES II, 278f., Nr. 69,3) - Nord Landesinneres 4 Kau-
tokeino (LES II, 278f., Nr. 69,4) — Asele 5 Asele-Lappmark (Drake 1918, 319,
b [ATU 1260 (nur Mehl verschiittet) + 1225 + A 1]) — In den nordsaamischen
Varianten und der aus der Asele-Lappmark ist es ein Fithrer (Salangen: eine
alte Frau), die die Tschuden narrt und verleitet.

ATU 1260A Hare Soup

Lpl. [Ume] 1 Arvidsjaur (Edvin Brannstrom, ULMA 4373a, 31, von 1931):
Ein Saame gibt den Tschuden [tjode], ,waren sicher klein und afSen wenig”, die
Briihe, die er von einem Zweig gekocht hat, auf den ein Vogel geschissen hat.

ATU 1653 The Robbers under the Tree: vgl. S 5.

Vgl. Schwinke: A 11 Nord Landesinneres 1 Sompio (Paulaharju 1939, 38f.):
Der Fithrer narrt die Feinde, auf Baume zu steigen, um das Gewitter von dort
oben aus herunterzustechen. Er entziindet die trockenen Flechten der Baume,
die Feinde verbrennen. Vgl. auch T 4.
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Tschuden in Novellenmarchen

Sie begegnen auch in einigen Novellenmarchen:

ATU 956B (?) Nord Kiiste 1 Maattivuono (Ravila 1931, 66-68, Nr. 55)

ATU 967 The Man Saved by Spider Web

Nord Kiiste 1 Nesseby (LES I, 150f., Nr. 32 = Pollan 1997, 331, Nr. 172): Die
Spinne webt ein Netz vor die Hohle, in die sich ein Mann vor den Tschuden
gefliichtet hat. Ein Tschude kommt vor die Hohle, sieht aber das Netz und
geht weiter. ,,Deshalb ist unter den alten Lappen noch der Glaube, dass man
keine Spinne téten darf; denn sie hat ein Menschenleben gerettet” 2 Lyngen
Storf) (LES IV, 402-405, Nr. 224,11 [L 1 + ATU 967 + E 1 + E 3 + F 2]): Hier
werden die von dem hinter den anderen herhinkenden ,,Russen” entdeckten
Menschen doch nicht gefunden, da vor der Tiir dichtes Spinngewebe ist. —
Nord Landesinneres 3 Sodankyld Vuotso (Sammallahti 1975, 120-123 [ATU
967 + A 1+ E7]): Auch hier fiir die Erzahlerin Grund, keine Spinnen zu t6ten.
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6. Schlussbemerkungen

Zur Aktualitat der Tradition

Emilie Demant Hatt sagt in ihrem Kommentar zu den von ihr in den ers-
ten Jahrzehnten des 20. Jahrhunderts gesammelten und 1922 publizierten
Tschudensagen, dass, widhrend die Sagen vom Stalo, dem menschenfresse-
rische Ziige aufweisenden, meist einzeln auftretenden Oger, der die Saamen
zum Zweikampf auf Leben und Tod auffordert usw. (Qvigstad 1925b, 57-60,
S 134-143), immer mit einem Licheln und einem humoristischen Anstrich
erzihlt wiirden, es mit den Tschudensagen ganz anders sei. ,Das Gefiihl der
Hilflosigkeit und Furcht stehen noch immer hinter diesen Erzdhlungen von
einem grausamen und iiberlegenen Feind, der niemals Barmherzigkeit zeig-
te” (Demant Hatt 1922, 106f.) Die Tonaufnahmen, die im Rahmen des Tal-
vadas-Projekts (TKU) gemacht wurden, belegen, dass die Tschudenerzihlun-
gen auch immer wieder aktualisiert und durch sie Ereignisse der jlingeren
Vergangenheit gedeutet wurden (zur norwegischen Tradition vgl. Solheim
1973, 144). Andererseits dienten die Tschuden als Kinderschreck. So teilte die
Waldsaamin Brita Maria Hansson aus Arvidsjaur 1931 Edvin Brannstrém mit:
»Ijode, ja, von denen habe ich wohl erzdhlen horen, man pflegte damit frither
Kinder zu erschrecken. Das war wohl auch ein Troll, ich glaube nicht, es waren
Menschen” (ULMA Lpl. Arvidsjaur 4373a, 32, von 1931;s. auch oben L 1 (8).)
Dass in dem ersten saamischen Film ein Stoft aus dem Bereich der Tschu-
densagen verwendet worden ist, ist eingangs (S. 12) bereits erwahnt worden.
Die Tschuden sind auch Gegenstand einer Dramatisierung des Beaivvas-The-
aters, des 1981 in Kautokeino gegriindeten Saamischen Nationaltheaters, ge-
wesen (Lehtola 1997, 124, 2014, 201). In Schulbiichern begegnen sie wenig,
wenn man von skoltsaamischen Lesebiichern absieht, hier ist anderen Gestal-
ten und Stoffen der saamischen Volkstradition der Vorzug gegeben worden,
wenn die Folklore als kulturelles Erbe vermittelt werden sollte. Auf Skoltsaa-
misch sind dagegen auch Bilderbiicher entsprechenden Inhalts herausgege-
ben worden, die doch wohl als Zeichen dafiir genommen werden diirfen, dass
diese Tradition noch lebendig ist, zumindest lebendig erhalten bleiben soll.
Die als Anhang II stehende Tabelle, in der die Zahl der hier verwerteten
Belege und deren Verbreitung im saamischen Traditionsgebiet gezeigt wird,
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gibt keinerlei Aufschluss tiber die Lebendigkeit der Tradition insgesamt oder
der einzelnen Typen, denn die Texte, die ausgewertet wurden und dort ver-
zeichnet sind, sind in drei Jahrhunderten aufgezeichnet worden, mit einem
Schwerpunkt in den Jahren zwischen 1850 und 1940. Aktueller sind die Auf-
zeichnungen, die im Rahmen des erwdhnten Talvadas-Projekts um 1970 he-
rum gemacht wurden, die jedoch nur einen beschriankten geographischen
Raum erfassen und in der Art, wie das Material gesammelt worden ist, von
den tbrigen Aufzeichnungen abweichen. An dieses Material sollten andere
Fragen gestellt werden. Es liefle sich den in ihm préasenten Typen nach in den
obigen Typenkatalog einfiigen.

Krister Stoor hat in seinem Artikel ,,Bakhéllet vid lappskottbacken” (Der
Hinterhalt am Lappenschusshiigel) iiber einen Sagentyp, der oben unter O 1
»Die Saamen werden unter Beteiligung des Pfarrers in der Kirche verbrannt”
verzeichnet ist, die fortwdhrend starke miindliche Tradition fiir Erzdhlungen
dieses Typs in Arvidsjaur vermeldet; Entsprechendes konnte bereits Kolmo-
din Anfang des 20. Jahrhunderts fiir dort wie auch fiir Arjeplog konstatieren.
Stoor duflert abschlieflend, dass das, was Ausgangspunkt des vom Erzdhler
ausgestalteten Geschehens ist, unter Einbeziehung der kirchengeschichtlichen
Daten der Gegend plausiblerweise vor 1730 passiert sein diirfte. ,,Also in einer
Zeit, als die Kirche ihre kirchlichen Aktivititen in dem Gebiet begann” (Stoor
2004, 82.) Als Rechtfertigung fiir den Mordbrand wird in der rund hundert
Jahre spiter erfolgten Aufzeichnung von Petrus Laestadius der Mangel an
Christentum angefiihrt. Stoor verweist im Zusammenhang mit der Sage auf
Paul Connerton, der in einer Publikation von 1989 geschrieben habe, dass
man, wenn man von altem Unrecht erzéhle, eine Barriere zwischen dem alten
Unrecht und der neuen Zeit baue (Stoor 2004, 73). Dem Geistlichen Laestadi-
us gegeniiber mag der Hinweis auf den Mangel an christlicher Uberzeugung
zu jener Zeit auch tatsachlich signalisiert haben, dass das nun nicht mehr gelte.
Eine solche Barriere besteht jedoch nicht tiberall und immer: Eliel Lagercrantz
hat - eine seltene Ausnahme - in Zusammenhang mit der Erzdhlung aus Har-
jedalen, die unter O 11 (3; 1921 aufgezeichnet) festgehalten, wie die Erzéhle-
rin psychisch auf bestimmte Situationen reagiert: Der Mord am in der Wiege
schlafenden Sdugling ,wird fliisternd erzahlt”, die Bestrafung der Verbrecher
»mit heiserer, wittender Stimme”. Es diirfte also noch weitere Griinde geben,
warum die Sage vom Kirchenbrand iiber 150 Jahre der Aufzeichnung hinweg
lebendig geblieben ist. Aufschluss konnte eine genauere Betrachtung anderer
Varianten aus jiingster Zeit geben, besonders wenn auch die konkrete Erzahl-
situation bekannt ist. Der Mangel an christlicher Lehre, den die Machthaber
seinerzeit bestrafen und auf ihre Weise beseitigen wollten (vgl. Stoor, a.a.0.),
ist sicher als Motiv obsolet, es findet sich auch kein Hinweis mehr darauf.

123

This work is licensed under a Creative Commons Attribution-NonCommercial-NoDerivatives 4.0 International License



HANS-HERMANN BARTENS FFC 312

Der Pfarrer aber lasst weiterhin seine wahre christliche Gesinnung vermissen
(vgl. Stoor 2004, 81). Er muss das im Sinne der Erzdhlung, um ihr ihre Pointe
zu geben, unabhingig davon reiht er sich aber dadurch unter die sonstigen
Vertreter der Obrigkeit ein, wie sie in den siidlicheren saamischen Gebieten
gesehen werden und wie S. 137ff. etwas ausgefiihrt werden soll.

Zu einzelnen Gruppen und Typen

Protagonisten der Sagen. Wenn die Tabelle auch nicht in zeitlicher Hinsicht
Auskunft gibt, so doch natiirlich in (sprach)geographischer und in Hinblick
auf die Haufigkeit der Stoffe. Sie zeigt die Dominanz der Sagen, in denen der
saamische Fithrer die Feinde ins Verderben fiihrt. Sie machen mehr als ein
Viertel aus (27,6%). Das ist an sich nichts Neues, und eben dies vor allem sind
Sagen, die frith aufgezeichnet worden sind. Otto Donner hat denn auch - auf
Grund einer damals noch geringen Materialmenge - festgestellt, dass ,,sehr
wenig Abwechselung in derlei Geschichten” sei (Donner 1876, 16). Genau die
Hilfte der Belege, ndmlich 84, stellt hierbei der (deshalb an den Anfang ge-
stellte) Typ A 1, der schon bei Qvigstad (dort S 122) die Beschreibung hat:
»Die Feinde werden von dem Fiihrer iiber einen jéhen Berg hinaus gefiihrt”
Dieser Typ hat zwei bemerkenswerte Eigenschaften: Es ist erstens der einzige
Typ, der tiber das gesamte Sprach- und Wohngebiet der Saamen verbreitet
ist, und zweitens der, der in diesem sich tiber rund 2000 km erstreckenden
Gebiet recht wenig Variation aufweist. Typ A 2, ,,Der Fiihrer lasst die Feinde
auf einer Insel (vereinzelt: an einer Kiiste) zuriick, indem er das Boot oder die
Boote entfithrt”, und Typ A 7, ,,Der Fithrer lenkt die Boote mit den Feinden
in eine Stromschnelle, in der sie umkommen” (Qvigstad S 124 und 123), ist
- ungeachtet der zweithochsten Belegzahl fiir A 2 und einer hohen Belegzahl
auch fiir A 7 - deutlich begrenzter in seiner Verbreitung. Typ A 2 deckt sich in
seiner Verbreitung weitgehend mit dem Gebiet, fiir das in Band 2 des Atlasses
der finnischen Volkskultur auf Karte 80 (Sarmela 2000, Abschnitt ,,Uberlie-
ferungskarten”, und 2009, 486) Laurukainen als Held einer entsprechenden
Tat eingetragen ist (zur schwedischen Tradition entsprechend A 2 s. Klintberg
2010, 394, unter W43). Auch die Verbreitung von Typ 7 im Saamischen deckt
sich weitgehend mit den Eintragen in der Karte (vgl. Klintberg unter W44).
Besagte Archivkarte zeigt die Verbreitung von Sagen im finnischen Traditi-
onsgebiet, in denen ein Fithrer (Laurukainen) den Feind auf eine Insel, die
Stromschnelle hinunter, von einem Abhang in eine Schlucht fiihrt. Es sind
die drei héaufigsten Sagen iiber Laurukainen (Rausmaa 2000, 216, 2009, 488).
Fir A 7 gibt die Tabelle von den saamischen Sagen auch einen Beleg fiir das
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Umegebiet. Doch wie oben unter A 7 bereits gesagt worden ist, weicht diese
Erzahlung von den iibrigen unter diesem Typ eingeordneten ab. A 1 hat in der
schwedischen Tradition eine Entsprechung in Klintbergs Typ W42 (nachge-
wiesen fiir Hirjedalen, Jamtland und Lappland), in der norwegischen in ML
8000 in Christiansens Migratory Legends (1958, 215). Nach Solheim (1970,
141) liegen dazu ca. 20 Versionen vor, mit grofiter Ausbreitung in Nord-Nor-
wegen. Die Erzahlung umfasst hier auch, dass der Saame, der die rettende Tat
vollbracht hat, die Geretteten aufsucht und dass diese sich dann davon tiber-
zeugen, dass er die Wahrheit gesagt hat. Statt eines ménnlichen Fiithrers kann
auch eine Fithrerin die Feinde ins Verderben stiirzen lassen (Solheim 1970,
142), wie das fiir die saamische Tradition oben unter A 1 besonders fiir das
westliche nordsaamische Gebiet, darunter auch fiir Orte an der norwegischen
Kiiste, nachgewiesen worden ist.

Die in der Gruppe ,,Der saamische Fiihrer fithrt die Feinde ins Verder-
ben” (A 1-13) vereinten Typen lassen sich durch drei Dinge charakterisieren,
namlich dass ein einzelner Mann die Feinde durch List und im Wesentlichen
durch Ausnutzung der geographischen Gegebenheiten vernichtet, wobei er
seine aus seiner engen lokalen Verbundenheit resultierenden genauen Kennt-
nisse der Landschaft nutzt (vgl. DuBois 1995, 68). Damit korrespondiert die
oft sehr genaue Angabe des Ortes; dies wiederum macht ihn dann fiir den
Zuhorer identifizierbar und das Geschehen nachvollziehbar; zugleich wird
dadurch die Glaubwiirdigkeit der Erzahlung unbewusst erhéht — und, worauf
Cocq hinweist, implizit eine Warnung gegeben (Cocq 2008, 235), denn die Ge-
tahrlichkeit etwa einer Stromschnelle gilt ja auch fiir den Zuhoérer. Wie Pirk-
ko-Liisa Rausmaa in ihrem Kommentar zu Karte 80 des finnischen Atlasses
ausfiihrt, haben sich die ,verschiedenen Themen der Sagen iiber Laurukainen
[...] den geographischen Gegebenheiten angepafit” (Rausmaa 2000, 216, vgl.
2009, 489), und wie in der finnischen Tradition werden die saamischen Sagen
dann wie in Ortssagen iiblich oft mit konkreten Orten verkniipft, die die fiir
die Ausfithrung der Tat notwendigen geographischen Bedingungen erfiillen.
Felsabhinge finden sich im Fjéllgebiet. Der Inarisee bietet Inseln, auf denen
die Feinde zuriickgelassen werden konnen, und er ist grofl genug, dass sie
das rettende Festland nicht erreichen konnen. Folglich werden Inseln dieses
Sees zum Schauplatz fiir Sagen vom Typ A 2. Aber an der Meereskiiste kann
die Handlung auch auf einer Insel des Européischen Nordmeeres / Nord-
polarmeeres spielen. Wie sich in der finnischen Tradition die Stromschnel-
len-Sagen mit bestimmten Fliissen verbinden, so in der saamischen vor allem
mit dem Paatsjoki (Pasvikelv), der gefahrliche Stromschnellen genug hat, die
den Feinden den Tod bringen, wihrend der Fithrer wie der Held der schwei-
zerischen Erzahlungen, Wilhelm Tell, ans Ufer springt. Namhaft gemachter
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Held der saamischen Erzdhlungen ist oft Lavreka$ (inarisaamisch Lavrukas,
skoltsaamisch Laa rkaz), der als Saame bezeichnet wird, dessen Name jedoch
mit dem finnischen Laurukainen oder Laurikainen bzw., was die skoltsaami-
sche Namensform anbelangt, mit dem Larikka der Karelier zu verbinden ist
(E.Itkonen 1963, 564)!. Daneben erscheinen auch Angehérige der Familie Be-
aivi, in finnischsprachigen Aufzeichnungen Péivio, entweder Pdivio (Beaivvas)
selbst (A 3) oder dessen Sohn Johann (A 3 (Text 46, von 1838), wohl auch 7, 8
(skoltsaamisch)). P4ivio und seine S6hne bilden in der saamischen Tradition
eine eigene Sagenschicht (vgl. T. I. Itkonen 1963). Wenn sie in der Rolle als
Fithrer nur eine marginale Rolle spielen, so konnte das zumindest teilweise
dadurch begriindet sein, dass sie von Lavreka$ verdrangt worden sind. In A 1
ist allerdings Lavrekas in der Rolle des Fiihrers nicht besonders dominant,
erscheint er doch nur in 11 von insgesamt 84 einschlagigen Texten. Anders ist
esin A 2, wo er in 80% der Belege auftaucht und nur wenig Konkurrenz durch
Fithrer anderen Namens hat. Auch in A 7 ist er oft der Held, desgleichen ist er
der Fiihrer in A 10 und begegnet in einigen weiteren Typen, die allerdings nur
aufgrund einzelner Texte angesetzt worden sind. Letztere unterstreichen je-
doch, wie viele Motive sich mit ihm verbinden. Die zahlenméflige Dominanz
seines Auftretens paart sich also mit der Vielseitigkeit der Stoffe.

Ubernatiirliche Fihigkeiten. In mehreren Texten erscheint Lavrekas als
mit zauberischen, schamanistischen Fihigkeiten versehen. Sie stammen einer-
seits aus dem nordsaamischen Gebiet, wobei es sich hier um éltere Nachrich-
ten handelt, von Fellman (am ehesten Utsjoki, auch Kittild) und von Castrén
(Peltovuoma). Jiingere Nachrichten gibt es aus dem skoltsaamischen Bereich
(Suonikyld): In A 9 wird er eingangs als ndiddldgan ooumaz, als zauberkundi-
ger Mensch, bezeichnet, ohne dass seine Fahigkeit deutlich wird. Hier ist es wie
ein Epitheton ornans, aber in einer anderen Erzéhlung aus Suonikyld kann sich
der ndidd unsichtbar machen (A 10 (1)), welche Fahigkeit ihm auch aus dem
nordsaamischen Gebiet bei Fellman zugeschrieben wird (A 1 (40), wohl Uts-
joki). Augentduschung begegnet bei Fellman auch fiir Kittild (A 2 (24)), wéh-
rend von ihm vermutlich aus Utsjoki die Fahigkeit vermeldet wird, die Feinde
einzuschlifern (A 7 (16-18)). Auch Castréns Mitteilung aus Peltovuoma, dass
ihm ,,der Zorn des Wassers” nichts anhaben konne (A 7 (21)), ist wohl eher als
geistige Kraft als als physische Fahigkeit zu deuten.

1 Der Name Laurukainen erscheint in den Urkunden erstmalig 1737, ,,die Sage von der
Gefangennahme Laurukainens durch die Russen wird hier auf das Jahr 1555 datiert”
(Rausmaa 2000, 216, vgl. 2009, 488, unter Hinweis auf Johann Bartholdi Ervast:
Descriptio Lapponiae Kiemiensis, ins Finnische tibersetzt und herausgegeben von
Tuomo Itkonen, Kemi 1956, 55; Rausmaa 2000, 218, 2009, 492).
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Zauberkundig sind auch andere Fithrer, Johann Péivio (A 1 (48, ebenfalls
Peltovuoma) und Piivio selbst (A 3, wieder fir Kittild, wenn auch annahernd
hundert Jahre jiinger als Castréns Nachricht fiir Lavreka$). Ferner nennt Turi
eine Frau, die als Fiihrerin dient, zauberkundig (A 1 (47), ohne Angabe, worin
sich die Fahigkeit duf3ert).

Doch auch auf der anderen Seite gibt es Menschen mit besonderen Fahig-
keiten - gelegentlich wird auch von einem Feinde gesagt, dass er ein noaidi sei,
d.h. er wird mit dem alten saamischen Wort fiir Schamane bedacht -, und ge-
wohnlich wird diese Fahigkeit mit dem Anfiihrer in Verbindung gebracht, der
in den Erzihlungen in aller Regel namenlos bleibt.? In zwei Erzihlungen aus
dem pitesaamischen Saltdalen ist einer der Feinde gegen Eisen gefeit (A 1 (68,
69)), welche Eigenschaft auch ein Mann in einer Erzahlung aus dem nord- und
skoltsaamischen Mischgebiet (Neiden, B 7) hat. In einem Text aus Sompio hat
der Anfihrer seherische Fahigkeiten, indem er die Todesart voraussieht (A 8
(6)), in einem skoltsaamischen richtet er Schadenszauber an, und es gibt tat-
sachlich noch den 70. Toten (A 1 (11)), wohingegen der Zauber des Anfiihrers
in einer Aufzeichnung aus Inari (A 2 (21)) wirkungslos bleibt.

Wenn auch die Magie in dieser ersten Gruppe wiederholt begegnet, ist
sie doch nur fiir einen kleinen Teil der hier eingeordneten Erzéhlungen zu
nennen und konstituiert nicht die Typen. Anders ist es in den drei folgenden
Gruppen, B 1-7 ,Die Saamen bekdmpfen die Feinde mit magischen Gegen-
stinden” und C 1-14 ,Rettung durch iibernatiirliche Krifte oder Wesen” so-
wie D 1-7 ,Rettung durch Heraufbeschworen eines Unwetters”. In den 7 Ty-
pen der erstgenannten Gruppe ist jeweils nur eine Erzdhlung einzuordnen,
die Einzelbelege verteilen sich vom nordsaamischen bis in das siidsaamische
Gebiet. Die Zugehorigkeit von B 6 ist fraglich. Die Gegenstinde, gegen die der
Feind sich nicht feien kann (oder gegen die er sich eigens feien miisste), sind
von Natur aus mit einer Kraft ausgestattet, die die iibernatiirliche Kraft des
Gegners bricht; B 1 (aus dem Aselegebiet) deutet darauf hin, dass die magi-
sche Kraft auch erst beigefiigt werden kann. F 3 (3) aus dem kildinsaamischen
Songuj zeigt andererseits die zumindest regional giiltige Auffassung, dass man

2 Er wird mit dem seine Position angebenden Titel bezeichnet, z.B. skoltsaam. cuu’d
d ttem, kildinsaam. upombuysppwe (uyappee, nordsaam. coarvi ‘Geweil’) usw. Nur
ausnahmsweise gibt es eine Charakterisierung, indem er als Sohn eines finnischen
Pfarrers erscheint (Q 1A (7)). Namen haben die Anfithrer in C 12 (1, Geland) und J
6 (Helander), beide Angaben stammen aus dem skoltsaamischen Umfeld. Letzterer
ist ein sowohl in Schweden und Norwegen als auch in Finnland verbreiteter Fami-
lienname, auch ersterer verweist auf den skandinavischen Bereich (vgl. Helland).
Genannt wird in alteren Quellen auch Kédhpu und Avako (E 1).
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sich schiitzen kann: Der Tschudenanfiihrer hatte nicht daran gedacht, dass
ein kleiner Junge mit einem Spielzeugpfeil mit Prachttaucherschnabel auf ihn
schiefSen konnte. Entsprechendes gilt fiir F 2 (12, 16), s. Fufinote 32 unter F 2.
In den 14 unter C verzeichneten Typen sind es iiberwiegend Zauberer, die den
Feind verderben, und zwar Minner, die sich oft der Augentduschung bedie-
nen und sich unsichtbar machen konnen, also Mittel anwenden, wie sie auch
fir die Fithrer in A 1-13 genannt worden sind. In C 1 tritt wieder Lavrekas
auf, teils in dlteren Quellen, mit der Aufzeichnung (von 1953) aus Suonikyld
(C 1 (2)) aber auch einer jiingeren. Das ist dort, wo er auch in der allerersten
Gruppe als Person mit magischen Fahigkeiten erschienen ist. Eine andere Per-
sonlichkeit ist Akimelek (Akmeeli oder dhnlich, finnische Form Ikamieli), der
Sagenheld und grofle Zauberer von Sompio (Sodankyléd; Fellman 1906 II, 78;
E. Itkonen 1963, 559; Saami 2005, 10f. [Artikel Akmeeli]), der auch in einer
Aufzeichnung von Paulaharju aus diesem Ort erscheint (C 1 (5));3 auch Fell-
mans Aufzeichnungen von Akimelek oben unter C 3 und C 4 stammen von
hier. Eine besondere Fahigkeit weist P4ivi6 auf (C 6), der hier auch fiir die
Siedlungsgeschichte von Kittild namhaft gemacht wird, von wo die Aufzeich-
nung (auch unter A 3 verzeichnet) stammt, ferner der Zauberer der Aufzeich-
nung von Nemirovi¢-Dancenko (C 7), der einen Berg als rettenden Ort zu 6ff-
nen vermag. Er kann die Saamen auch herausfiithren, nach dem Untergang der
Feinde und deren Mord an dem Midchen in diesem Berg aber zerstort eine
erneute Offnung durch ihn den Berg. Die einzige Erzihlung, in der eine Frau
auftritt (C 13), hat schwankhafte Ziige. Insgesamt tritt ein ménnlicher Zaube-
rer, der saamische noaidi als Vertreter der schamanistischen Vorstellungen, in
Feindessagen nicht sehr héaufig auf, und er erscheint nicht in allen Gebieten.
An nicht-menschlichen Rettern begegnen in dieser Gruppe der Bar (C
8), der in besonderer Beziehung zu den Menschen steht, dann der Erdgeist
(C 9 und C 10), der sich in C 10 (1, 2) des gleichen Mittels der Augentdu-
schung bedient wie der Zauberer namens Eine in C 10 (3), sowie ein Heilig-
tum (Sejta, nordsaam. sieidi). C 11 zeigt, wie der Sejta die Feinde vernichtet,
die Erzéhlung kann aber auch allgemein als Warnsage verstanden werden,
denn der Sejta wird nicht dadurch aktiv, dass er dazu ersucht wird, sondern
wegen ungebiihrlichen Verhaltens ihm gegeniiber, das auch bei anderen als

3 Die finnische Bevolkerung von Sompio hat die saamische Tradition bewahrt, von ihr
hat Paulaharju sie aufzeichnen kénnen (E. Itkonen 1963, 559).

4  E.Itkonen (a.a.0.) nennt aber auch noch Salla im Siidosten der Provinz Lappland
und Inari als Orte mit Akmelek-Tradition (entsprechend Saami 2005, 10; vgl. C 1
(3)). - Fellmans Gewihrsperson aus Sompio, Anders Korvanen (gest. 1822), prahlte
damit, der Ururenkel Akimeleks in mannlicher Linie zu sein (Fellman 1906 II, 78).
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sie dann ,,Russen” oder ,,Karelier” bzw. ,Schweden” oder vereinzelt auch ,,Fin-
nen”. Nach Fjellstrom verlief die Angriffslinie in einem breiten Streifen den
Kolen entlang von der Finnmark im Norden zur Visterbotten-Lappmark im
Stiden. Besondere Angriffspunkte scheinen im Inneren der grofieren norwegi-
schen Fjorde gelegen zu haben. Das Ubergangsgebiet scheint im Arjeplog-Ge-
biet und in der Torne-Lappmark sowie gegen die Finnmarken hin gewesen zu
sein — d.h. die natiirlichen Einfallswege. (Fjellstrom 1986, 389.)

Eira Soderholm weist in dem Abschnitt, der (in Ubersetzung) ,,Die Fein-
dessagen, cuddi und die historische Wirklichkeit” iberschrieben ist, zunéchst
auch darauf hin, dass die Feindessagen (vainolaistarinat) zum internationalen
Sagenmaterial gehoren und dass viele auf dem saamischen Gebiet vorkom-
mende Motive auch in der Tradition der Nachbarvolker ganz allgemein sind,
weshalb ihr historischer Wert als gering eingeschidtzt worden sei. Sie fahrt aber
fort, dass die in den Sagen verwendeten ethnischen Bezeichnungen doch eine
feste Verankerung in der Wirklichkeit zu haben scheinen. (1996, 112.) Das
Auftreten von ruohcca ”Schwede”, gdrjil "Karelier”, ruossa "Russe” und sveans-
ka ”Schwede” in den Sagen stehe in unmittelbarer Verbindung mit den Be-
steuerungsverhiltnissen des saamischen Gebietes: Der Feind ist der Eindring-
ling von auflen, nicht der ,.eigene Besteuerer” (1996, 113). Dieses Eindringen
fremder Besteuerer hingt mit den Versuchen der verschiedenen Méchte zu-
sammen, ihren Machtbereich auf saamischem Gebiet zu erweitern, wodurch
das normale soziale Leben mit der rechtméfliigen Steuererhebung gestort wur-
de. Im Einzelnen ist, wie Soderholm ausfiihrt, nicht relevant, welcher Ethnie
der Feind angehorte, sondern, welchem Machtbereich er zugehorte, ob der
Vertreter Schwedens ein Finne oder Schwede und ob der Vertreter Russlands
ein Karelier oder Russe war, war gleichgiiltig (ebd.). So erkldrte sich, warum
z.B. in Texten aus Balsfjord (vgl. S. 11) ,Russen” (ruossat) und ,,Karelier” (gdr-
jilat) nebeneinander auftreten und diese als ,Rduber, Pliinderer” (speadjdrat)
bezeichnet werden. In Gebieten, wo die Benennung der Feinde nur ,,Tschude”
ist, bestiinde, wie Soderholm folgert, keine Verbindung zwischen historischen
Ereignissen und den betreffenden Sagen. Dafiir nennt sie u.a. das ostliche
Wohngebiet auf der Halbinsel Kola (1996, 113f.). ¢uhti ist, wo es nicht Teil
eines Kompositums ist (z.B. ruossacuhti) ein besteuerungsgeschichtlich wie
ethnisch neutraler Begriff.

Um Nutzungsgebiete und deren Abgrenzung geht es offensichtlich bei den
nur knapp dargestellten Streitigkeiten zwischen Saamen und Fischern aus An-
germanland (K 4) sowie Saamen und den sich ausdehnenden Finnen (Q 8).

In den Sagen, die die Uberfille auf das Kloster Petsamo (03, 04, O5) und
die Angriffe auf Kola (Q 1A, Q 1b, auch A 1 (20), A 4, Kap. 5) beinhalten,
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werden die Angreifer meist als Tschuden bezeichnet.” Die Sagen sind saami-
scherseits auf das Gebiet von Akkala bis ins ostlichste nordsaamische Kiis-
tengebiet, d.h. das nord- und skoltsaamische Mischgebiet, beschrankt (der S.
118 vermerkte Text von der ,,Kolahalbinsel” diirfte ebenfalls in diesem Bereich
zu verorten sein), mit dem Skoltsaamischen als Mittelpunkt. Wiederholt wird
in ihnen der Tuloma-Fluss (und konkret benannte Stromschnellen in ihm)
als Schauplatz und werden die Siedlungen an ihm als Opfer der Ereignisse
erwihnt. Die Karte, die Heikki Kirkinen seinen diesbeziiglichen Ausfithrun-
gen in Karjala taistelukenttind. Karjala idén ja ldnnen vilissd 11 [Karelien als
Schlachtfeld. Karelien zwischen Ost und West II] beigefiigt hat (1976, 134f.),
zeigt die Routen der Finnen und Schweden, wobei der Kriegszug 1591 und
1611 diesen Fluss hinab zur Festung Kola fithrte. 1589 hatte man Kola {iber
Petsamo erreicht und war den Tuloma hinauf zuriickgezogen. Das 2015 in
das Weltdokumentenerbe-Programm der UNESCO aufgenommene und im
Saamenarchiv in Inari aufbewahrte Skoltendorf-Archiv (Gramota-Archiv)
enthilt einen Hinweis auf diese unruhigen Zeiten; wenn auch nicht von krie-
gerischen Ereignissen die Rede ist, so doch von unrechtméfliger Besteuerung
(Mikkola 1941, 20).

Gedanken iiber die Glaubwiirdigkeit einer von ihm mitgeteilten Erzéhlung
(s. E 1) und damit tiber den historischen Gehalt hatte sich schon Hogstrom ge-
macht, der meinte, es scheine ,,gewisser Umstdnde wegen schwer zu glauben”
(1747, 60f. = 1748, 67), doch angesichts der einstimmigen Uberlieferung ihn
auch nicht ganz abstreiten will.

Zu Lagercrantz’ Auffassungen S. 28f.

7 Das gilt durchgéngig fiir die Sagen zu Petsamo, aber auch fiir einen grofien Teil der
Sagen zu Kola. Q1A (1) aus Akkala hat riihc ”Schwede”, aber cuoidaxtim “Tschu-
denanfiithrer, Q1A (2) aus Nuortijarvi ruocc neben cuu dd; die Texte aus dem
ostlichsten Nordsaamischen stellen einen Bezug zu Finnland her, indem in Q1A
(7) aus Maattivuono vom ,,Sohn eines finnischen Pfarrers” die Rede ist, in (8) aus
Neiden der Riickzug nach Finnland (Suopma) angetreten wird. Die Bezeichnung fiir
den Anfiihrer enthilt aber auch in (8) wieder den Bestandteil ¢ude-: cudeoaivamus ~
Cudeoaivi.
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Die Sagen als Spiegel der (historischen) Lebenswirklichkeit
der Saamen

Phebe Fjellstrom hat in dem einschlagigen Abschnitt zu den Feindessagen
(Stridssagner, 1986, 384-392) mehrere Beispiele dafiir gebracht, wie sich die
Aussagen in den Sagen mit der (historischen) Lebenswirklichkeit der Saa-
men verbinden. Auch sie stellt die Frage, ob die Feindessagen einen Kern
der Glaubwiirdigkeit enthalten, richtet ihren Blick aber vor allem auf die
Wirtschaftsgeschichte. Sie weist zu den von ihr zitierten Sagen von der Finn-
markskuste (1986, 386f.; in dieser Arbeit A 1 (31), E 4 (5), ] 3) darauf hin,
dass in den Sagen davon die Rede ist, dass es am Meer reiche Menschen
gibt (LES IV, 384f., Nr. 224,1 [A 1]), dass die Tschuden von Mageroy gehort
haben, dass es dort Menschen und Kirche, d.h. Vorriate und Warenlager gibt
(LES 1V, 386-389, Nr. 224,4 [E 4]); tatsachlich rauben die ,, Tschuden” It. Text
hier Speise, um die es auch in den unter J 3 gestellten Text geht (LES IV,
396f., Nr. 224,8). Fjellstrom fiihrt dann aus, dass in den einschldgigen Sagen-
varianten die Réuber oft ,im Spatherbst” oder ,vor Weihnachten” kdmen,
d.h. zu einer Zeit, in der die norwegischen und schwedischen Saamen mit
ihren Héauten und Renfellen auf die norwegische Seite des Kolen und an die
Fjordkiiste zu den Allerheiligenmérkten gekommen waren und wo es durch
die Vorrite an Fellen, die auf ihre Weiterbeforderung nach Bergen warteten,
etwas zu stehlen gab (Fjellstrom 1986, 388). Dass die unter D 2 eingeordne-
ten Sagen an der Meereskiiste spielen, stimmt damit {iberein, dass die ersten
Kirchen eben an der Kiiste errichtet wurden.

Wie genau die Sagen die Lebenswelt der Saamen widerspiegeln konnen,
zeigt sich an der von Tanner (1929, 8) aus dem skoltsaamischen Gebiet (Petsa-
mo) mitgeteilten Erzdhlung (L 2), in der die Menschen nicht entdeckt werden,
da sie sich in einen Seitenraum zuriickziehen. Tanner beschreibt in dem Ar-
tikel die unterirdische Behausung vom Soimtyp, die aus einem Gang besteht,
von dem links und rechts Seitenrdume abgehen und die in einem Raum endet
(s. Abbildungen Fig. 2, 1929, 5 aus Petsamo und Fig. 3, S. 11 aus Vadso). Auch
die die Lage der Behausung verratenden Tatigkeiten, die die Frauen ausfiih-
ren, und die Gegenstinde, die sie dabei benutzen (M 1), sind ganz realistische
Details. Wenn die saamischen Feindessagen, wie E. Itkonen sagt (1963, 565),
in der Hauptsache Adaptationen sind, so sind sie als solche eben keine Fremd-
korper in der Uberlieferung. Die realistischen Details bestirken zugleich die
Glaubwiirdigkeit der Erzdhlungen, die ja, als gewohnlich in einer ferneren Ver-
gangenheit angesiedelt, nicht auf das Moment des persénlichen Erlebens und
einer memorathaften Darstellung zuriickgreifen konnen. Der Grofivater der
Gewihrsperson als in das Geschehen Involvierter (P 1 (1)) ist eine Ausnahme
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ebenso wie der Ururgrofivater als Held einer im Dreifligjahrigen Krieg spie-
lenden Handlung (in D 1 (12), die ja keine rein miindliche Tradition darstellen
kann).® Als ,Beweise” fiir die Realitit des Geschehens werden ,,Relikte” ma-
terieller, aber auch immaterieller Art angefiihrt, von denen hier nur beispiel-
haft die vermerkt werden sollen, die in den unter A 1 eingeordneten Sagen
zu finden sind: Menschenknochen, Schadel: Nord Kiiste Kaakkuri (Text 18),
Karlsoy (29), Lule Folden (60); nicht ndher beschriebene ,,Reste” von ,,Russen”
gefunden: Lpl. Gautstrisk (70); Waffen und Waffenteile: Vater des Erzahlers
hat auf Rakker und Laddevardo ca. 75 Pfeilspitzen aus Stahl gefunden, die den
Tschuden gehorten: Pite Arjeplog (64); Eisenspiefie ,,und solches” gefunden:
Lpl. Gautstrask (71); Felsen rot von Blut: Nord Kiiste Neiden (20), Nord Lan-
desinneres Kautokeino (47), Asele Vapsten (75), Vilhelmina (77-80). Bestiiti-
gend wirken auch die Ortsnamen, die sowohl in den Sagen unter A 1 als auch
sonst begegnen. Auch Spukerscheinungen konnen als Bestatigung gewertet
werden: In der Aufzeichnung aus Kautokeino (A 1 (46)) hort die Frau beim
Hiiten der Rene Spuk von ,,Russen’, die dort von einem Saamen und seinem
Knecht getétet worden sind. (Gemurmel ist auch aus dem Hiigel zu héren,
in dem 1000 erschlagene Tschuden ruhen: G 1 (7), Akkalagebiet.) In M 2 (2,
skoltsaamisch) rithrt der Spuk von der Tétung der Saamen in ihren unterirdi-
schen Behausungen her, desgleichen von den getoteten Saamen in M 4.

Bestitigend wirken die zahlreichen Ortsnamen, auch dann, wenn ihr Ur-
sprung ein ganz anderer ist. In den Sagen finden sich zahlreiche Angaben fiir
die Motivation fiir die Benennung von Orten.

Daneben offenbaren Sagen gelegentlich auch Vorstellungen zum Auf-
kommen bestimmter Dinge in der saamischen Kultur, erkldren etwa, warum
die Saamen nicht nur Fellkleidung, sondern auch ,,schone Kleidung” haben
(A 2(29)), den Ursprung des Silberzierrats (Q 5), der unterirdischen Behau-
sungen, die Verwendung von Wurzelfasern fiir Tauwerk u.a.

Anschliefien liefle sich hier vielleicht auch, dass die unter A 2 eingeord-
neten Texte widerspiegeln diirften, wie lange ein Mensch nach Auffassung des
Erzahlers ohne Essen und Schutz iiberleben kann.

Die sich auf vielfiltige Weise zeigenden Ubereinstimmungen mit der Le-
benswirklichkeit machen, in vielen Fillen verstarkt durch Verortung in der der
Traditionsgemeinschaft bekannten und vertrauten Landschaft (6.2), die Sagen
zum Besitz eben dieser Gemeinschaft — unberiihrt von der Frage nach der his-
torischen Wirklichkeit, die ja eine Frage der Auflenstehenden ist. Der soziale

8  Inrussischsprachigen Quellen werden die Feinde gelegentlich ,,nemcy”, Deutsche,
genannt, was auf eine Aktualisierung in der politischen Situation unmittelbar vor
dem I. Weltkrieg hindeutet (u.a. D 4 (2), E1 (30), G 1 (8)).
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Gesichtspunkt, der im folgenden Abschnitt angesprochen wird, tragt das Sei-
ne dazu bei, ebenso die Glaubensvorstellungen, von denen S. 144f. noch eini-
ge zu nennen sind.

Die Feindessagen als Spiegel sozialer und interethnischer
Verhaltnisse

Klar sind die Aussagen, die ein Teil der Sagen in sozial-interethnischer Hin-
sicht machen (vgl. Bartens 2012°). Diese gehéren einer jiingeren Schicht an,
was sich auch in ihrer regionalen Verbreitung zeigt, reflektieren damit zugleich
das Verhdltnis der Saamen zu ihrer sozialen Umwelt in einer dem Zeitpunkt
des Erzdhlens nicht allzu fernen Zeit. Reflektiert wird das Verhaltnis zur Ob-
rigkeit und zu der sesshaften Bevilkerung, die als Schweden oder als Bauern
auftritt. O 1 und O 11 bringen das negative Verhéltnis zu den Bauern drastisch
zum Ausdruck (weniger dramatisch Zeugnis zum Verhiltnis zwischen den
beiden Bevolkerungsgruppen und auch aus der Sicht der Schweden legt der
Abschnitt ,,Forhéllandet mellan bofasta och samer” [Das Verhaltnis zwischen
Sesshaften und Saamen] ab, Odstedt 2004, 29-32). Als Motiv fiir die Morde
wird in O 1 (5, aus Saltdalen) Habgier genannt, die Gier nach dem Geld und
Silber der Saamen, die damals sehr reich waren. In O 12 schreiten sie der Zau-
berkiinste der Saamen wegen zur Tat, zu der sie die Erlaubnis erhalten haben
(nicht gesagt, von wem). Vgl. auch A 1 (83) aus Hirjedalen. Es gibt jedoch
auch Angehorige des Bauernstandes, die auf Seiten der Saamen sind (O 11 (1),
warnen (P 2 (1, 2, 5)).

Die Obrigkeit begegnet in der Gestalt des Pfarrers, von Beamten und ver-
schiedentlich auch in der des Konigs. Die Rolle des Pfarrers wird besonders
dadurch interessant, als es einen klaren Gegensatz zwischen der Uberliefe-
rung in dem nordsaamischen und in dem siidlicheren Gebiet gibt. Im Nor-
den besteht eine feste Bindung zwischen dem Pfarrer und seiner Gemeinde,
er rettet die Gemeinde vor den Feinden (D 2) oder er teilt das Schicksal der
Gemeindemitglieder und wird wie diese gettet (O 2). Im Siiden ist er meist
der Feind der saamischen Gemeindemitglieder, er will sie vernichten (beson-
ders O 1, auch P 1 (2), P 2 (1-3)), wobei gelegentlich niedere Beweggriin-
de genannt werden: die Gier, die Rene der Saamen an sich zu bringen (O 1
(12)). Die Frau des Pfarrers als nicht unmittelbare Angehorige der Obrigkeit
erscheint als Warnerin, also in positivem Licht, doch ihre Warnung wird ja

9 Ich bin hier gegeniiber dem Artikel von 2012 etwas restriktiver in der Frage
vorgegangen, was unmittelbare saamische Tradition ist.
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nicht verstanden, was Zeugnis ablegt von den Verstandigungsschwierigkeiten
zwischen Schweden und Saamen und damit zugleich indirekt auch zwischen
einem schwedischsprachigen Geistlichen und seinen saamischsprachigen Ge-
meindemitgliedern. Dass die Saamen die Warnung nicht verstehen, mag auch
darauf zuriickzufiihren sein, dass die Saamen ein Vertrauen zu ihrem Hirten
haben oder haben mochten, das furchtbar enttauscht wird. P 1 (1) zeigt ab-
weichend vom vorher Gesagten auch einen Pfarrer als einen Hirten, der sich
um seine saamischen Gemeindemitglieder kiimmert und den Lansman vom
geplanten Mord unterrichtet (dieser Pfarrer ist hier auch keine abstrakte Per-
son, sondern der Geistliche, zu dem der Erzdhlung nach der Groflvater der
Gewihrsperson gegangen war). Auch bei P. Laestadius erscheint ein Pfarrer
ausnahmsweise als Warner, s. O 1 (2)10.

Beamte kommen verschiedentlich ins Bild. Ausnahmsweise als eine Person
im Haufen der , Karelier” (F 2 (17, Ibestad), dann Lansman und Landeshaupt-
mann als Kumpane des Pfarrers (P 1 (2)) und schlief3lich als Strafverfolger
(Landeshauptmann) und Richter (O 11 (2, 3)). Sie sind in letzteren Funktio-
nen zogerlich. Die Bestrafung erfolgt auf Verlangen ihrer Frauen, die wie die
Pfarrersfrauen menschlicher reagieren als ihre Manner und damit wieder das
Positive vertreten. Die Polizei von Snésa verrichtet ihre Arbeit (O11).

Ambivalent ist die Rolle des Konigs. In einer Aufzeichnung aus der Pi-
te-Lappmark (Drake 1918, 320, e) ist der Konig derjenige, der die Tschuden
ausgesandt hat; erst deren Vernichtung, die seine Verwunderung hervorruft,
lasst ihn davon absehen, weiterhin Tschuden auszuschicken (E 1 (12)). Inter-
essant ist eine andere Nachricht bei Drake (320, g), nach der der Konig nach
der zweimaligen Vernichtung seines Kriegsheeres den Gedanken, die Saamen
zu vernichten, aufgibt, und ihnen eine Steuer auferlegt (E 1 (25)). Der Kampf
mit dem Heer des Konigs fand am Lavsjokulle (Fredrika, Gemeinde Asele)
statt, welcher Berg ein Grenzzeichen zwischen verschiedenen Lappensteuer-
gebieten ist (vgl. Bartens 2012, 7f. mit Fuinote 17). Die Sage reflektiert so-
mit offenbar auf ihre Weise Auseinandersetzungen um Besteuerungsgrenzen
(vgl. S. 133). Jinger, vom Anfang des 20. Jahrhunderts ist eine Aufzeichnung
aus dem umesaamischen Maskaure, wonach der Konig das Verbrennen der
Saamen in der Kirche von Kasker (Gemeinde Arjeplog) initiiert (O 1 (11)).
Zynisch ist der Konig, wenn er das Ei vom Kopf des Vaters schiefien ldsst (O
1 (1)), und damit etwas verlangt, was in O 9 die Feinde erzwingen. Dass dem
Konig offenbar alles zuzutrauen ist, geht daraus hervor, dass ein angeblich von

10 Dass hier der Geistliche nicht so negativ erscheint, hiangt wohl damit zusammen,
dass der Erzdhler beriicksichtigte, dass er mit Petrus Laestadius einen Geistlichen vor
sich hatte.
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ihm stammender, gefalschter Brief zum Mordanlass genommen werden kann
(P 1 (2, 3)). Positiv ist die Rolle des Konigs, wenn er die saamischen Helden
fir die Vernichtung der Feinde belohnt (A 1 (30, 53), Belohnung des saami-
schen Fiithrers bzw. der Fithrerin) bzw. ein Schiff zur Rettung der Saamen vor
den Bauern sendet (P 2 (1, 2)), sich der Sache der Saamen annimmt, nachdem
eine mutige Frau ihn in Stockholm unterrichtet hat (P 1 (2, 3)). - Nicht im-
mer ldsst sich die Rolle des Konigs bestimmen, da nicht immer klar ist, ob er
eine fremde Macht oder den Staat vertritt, zu dem die betreffenden Saamen
gehoren.

Die Saamen erweisen sich - trotz aller negativen Erfahrungen - als treue
Untertanen, wenn sie dem schwedischen Konig helfen, der alle seine Soldaten
verloren hat (Q 3, aus der Asele-Lappmark).

Die Birkarlar, die Gruppe von Bauern aus den Kirchspielen Torned, Luled
und Pited, die bis 1553 das Recht innehatten, Steuern von den Saamen einzu-
treiben (genauer Saami 2005, 37-39), und die dadurch ebenfalls eine gewisse
Art von Obrigkeit darstellten, erscheinen in den Feindessagen nur wenig, was
bereits L. L. Laestadius aufgefallen ist und diesen verwundert hat, da sie doch
in der Geschichte als schlimmste Tyrannen der Lappen gemalt wiirden (2011,
337,§ 33 = 1959, 163). Sie begegnen nur wenige Male (bei A 1 (67) handelt
es sich dabei um die Angabe seitens eines Bauern). Im Fall von O 1 (2), auf P.
Laestadius zuriickgehend und die Pite-Lappmark betreffend, ist es nur eine
Vermutung des Autors, dass es sich um Birkarlar handeln konnte. Fellman
erwiahnt die Birkarlar unter den Stichworten Pelppejavre (Inari) und Termus-
lahti (1906 II, 142, 167) (s. Einleitung zu Kriegsiiberlieferungen Q 1-8). Unter
E 1 (19, aus Arjeplog) wird die Verdrgerung der Saamen {iber die Birkarlar
als Steuereintreiber erwéhnt, doch geht diese jiingere Angabe (von 1943) auf
einen Bauern zuriick. Fjellstrom erkldrt das geringe Vorkommen damit, dass
die Birkarlar nicht durchgédngig Tyrannei gegeniiber den Saamen betrieben
hitten. Den Birkarlarn sei weit mehr gedient gewesen, in friedlicher Koexis-
tenz mit den saamischen Jagern zu stehen. Anders hitten sie keine guten Wa-
ren erhalten konnen, die sie dann mit Gewinn verkaufen konnten. (Fjellstrom
1986, 390.)

Nur ausnahmsweise erscheint das Eingreifen der Obrigkeit oder derer, die
fiir sie stehen, als gerechtfertigt, weil die Saamen sich schuldig gemacht haben:
Soldaten téten morderische Saamen: Asele-Lappmark (Drake 1918, 322; oben
nicht verzeichnet). Ein Bauer lasst die Saamen, die in Rorstrom und an ande-
ren Orten gemordet haben, bewirten, ruft unterdessen Soldaten herbei, mit
deren Hilfe die Saamen getotet werden.

Wihrend die Sagen im Siiden recht einseitig von einem angespannten, nega-
tiven Verhiltnis zur sesshaften, schwedischen Bevolkerung kiinden, ist das Bild
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weiter im Norden im Hinblick auf die Norweger differenzierter (vgl. das positive
Bild des Pfarrers dort). Das zeigt sich an den beiden Sagen R 2 (2) und R 3
(beide von dem aus Kautokeino gebiirtigen Siri Matti erzahlt, s. zu ihm Fuf3-
note 5 S. 23), in denen einmal der saamische Konig den norwegischen und sei-
ne Mannen iiberlistet und im zweiten Fall der norwegische den saamischen;
Letzteres konnte durchaus ein nun in politische Dimensionen gesteigerter
Reflex auf den - oftmals beschriebenen - Einsatz von Alkohol bei Geschif-
ten zwischen Saamen und Skandinaviern sein, bei denen die Saamen dann
tibervorteilt wurden. Die Sage unter F 11 aus Siidvaranger zeigt die Norweger
als zogerlich-unzuverldssige Kampfgenossen, die erst noch Essen zubereiten
miissen, aber die eigentlich waffenlosen Saamen besiegen die Tschuden auch
allein, obwohl diese einen barenstarken Anfithrer haben. Die {ibrigen Sagen,
alle von der Meereskiiste — A 1 (56, aus Tysfjord), F 2 (10, Loppa), F 9 (Alta,
Rafsbotn) und F 10 (Stidvaranger) — zeugen von einem gemeinsamen Kampf
gegen die Feinde. In F 9 etwa rettet ein Norweger (der vor dem Kampf auch
erst gern eine Suppe gegessen hitte, was seine beiden saamischen Gefihrten
jedoch nicht dulden) einen Saamen, dann téten sie gemeinsam die Feinde. In
F 10 warnt der saamische Fiithrer die Norweger und spielt ihnen die Waffen
der Feinde in die Hinde. Hier ist die Rettung also umgekehrt, und insgesamt
entsteht das Bild einer gleichwertigen Partnerschaft. In diesem Zusammen-
hang kann auf die norwegische Uberlieferung verwiesen werden: In Nord-
norwegen ist es sehr oft ein Saame, der die eindringenden Feinde, gew6hnlich
Russen, Tschuden oder Karelier genannt, in Sagen, die den hier unter A 1
gestellten entsprechen, in den Tod fithrt und so Norweger vor dem Tod rettet,
sich also trotz der Diskriminierung, die sein Volk erfahren hat, als guter Patri-
ot erweist — und damit als wichtiges Glied der Gesellschaft. Nach Solheim er-
hoht die Tatsache, dass der Retter ein Saame ist, die Dramatik des Geschehens
(Solheim 1973, 141f.). — Gleichwertig erscheinen die Saamen auch in den (fiinf)
Sagen von den ,,Konigen” der Saamen (R 1-4) in der Hinsicht, dass sie mit dem
Konig eine soziale Struktur aufweisen, wie sie Norweger und Schweden haben.
Alle Sagen stammen aus dem norwegischen Staatsgebiet (nordsaamisches und
mit Tysfjord diesem nahes lulesaamisches Gebiet).

Bemerkenswert ist auch die Rolle der Kaufleute, die in Sagen aus dem
skoltsaamischen Gebiet (nicht ndher lokalisierte Aufzeichnungen mit der An-
gabe , Kolahalbinsel” gehoren maoglicherweise ebenfalls hierher), aus Inari und
dem ostlichsten nordsaamischen Kiistengebiet sowie dem westlichen nordsaa-
mischen (tornesaamischen) Gebiet begegnen.!! Thre eigentliche 6konomische

11 Niilo Valonen hat in einem Artikel in Ethnologia Fennica (10, 1980, 21-124) die Mei-
nung vertreten, dass die Tschuden insbesondere finnische Kaufleute gewesen seien
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Funktion wird nicht weiter thematisiert. Sie kommen oft aus dem gleichen
Machtbereich wie die Feinde, kommen mit ihnen (M 3 (4), aus Nesseby), ein
Mord an ihnen fithrt zum Rachezug zu den vermeintlich Schuldigen (C 12 (3)
und D 1 (5), aus Inari). In unter C 12 (1, Paatsjoki?) und G 4 (Kolahalbinsel)
verzeichneten Sagen dient das Auftreten als Kaufmann dem Auskundschaf-
ten. In S 2 (Kolahalbinsel, skoltsaam. Suonikyld) werden Diebe und Kaufleu-
te gleichgesetzt. In den beiden Aufzeichnungen aus dem tornesaamischen
Parkalompolo, die von derselben Erzéhlerin stammen (A 8 (8) und H 1 (2)),
findet sich der Kaufmann in einer Rolle, die in anderen unter dem Typ einge-
ordneten Sagen den saamischen Helden zukommt. Die Mithen und Gefahren
des Héndlers scheinen nur in der skoltsaamischen Erzahlung unter S 1 (Sevet-
tijéarvi) auf, in der dank Laa ‘rvan (skoltsaam. Name) die Waren der Pomorje-
hindler vor den Tschuden gerettet werden.

Sozialen Aspekten widmet sich auch Thomas A. DuBois, wenn er anhand
von inarisaamischen Texten, die A. V. Koskimies in den 1880er Jahren gesam-
melt hat, den Ort als narrative Kategorie untersucht und den eigenen Lebens-
bereich des Erzihlers als Teil der Dichotomie innerhalb - aulerhalb aufzeigt,
wobei das Auflere alles Nicht-Inarisaamische umfasst. Er bezieht auch die
Tschudensagen ein - speziell IK 1978, 306f., oben A 7(7) (1995, 68f.): , The
Cudeh cycle represents an enduring native discourse on the danger from the
outsider and the unique relation of the Saami to their land, enacted simulta-
neously on both a human-historical and supernatural plane” (1995, 69).

In den sozialen Bereich gehoren auch die Aussagen, die zur Siedlungsge-
schichte gemacht werden. So verbindet sich der Njal-Alte mit der Bevolkerung
von Suonikyld (E 8 (6, 7)), C 6 sagt etwas zur Siedlungsgeschichte von Kittil4,
K 6 zu der der Landwirtschaft treibenden Bevolkerung von Kautokeino, E 9
(12) erklért die Abstammung der Bevolkerung eines Dorfes am See Nuortijéar-
vi, M 3 (2) den Ursprung der Bevélkerung von Kildin.

Die Erzéhlungen von den Feinden zeigen die Saamen bei ihrer Begegnung
mit den anderen in einer Situation, in der sie ,,objektiv’ meist unterlegen er-
scheinen, allein zahlenméflig. Nur in den Erzahlungen, die unter Q 3-8 ein-
geordnet sind, treten sie als ,,Kriegsteilnehmer” auf, die — von Q 4 abgesehen
- nicht zahlenmiflig unterlegen genannt werden. Auch in F 11 erscheinen sie
als Gruppe, die in die Schlacht zieht, doch ihre Bewaffnung muss an ihrem Er-
folg zweifeln lassen. Dass sie sich zu helfen wissen und nicht verzagen, verleiht
ihnen dennoch den Sieg. Meist ist es, wie gesagt, eine Einzelperson, die die
Gefahr abwehrt, oder sind es zwei Personen, oft Briider, deren Zusammen-
halt den Erfolg bringt. In einem Teil der Erzdhlungen kommen tibernatiirliche

(nach DuBois 1995, 68).
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Krifte zum Einsatz. Auch auf der Gegenseite kann es (in der Gestalt des An-
fithrers) Menschen (noaidis) geben, die tiber zauberische Krifte verfiigen,
doch bei ihnen bringen diese Fahigkeiten nur selten Erfolg (am ehesten bei
Briidern), gewohnlich wird die Kraft gebrochen, ist also nicht gleichwertig.
Der Gegner hat — neben dem Egoismus, der sich in Notsituationen auch ge-
gen die Kameraden wendet — noch eine weitere Schwiche, und die liegt in
seiner hierarchischen Struktur begriindet. Ist der Anfiithrer ausgeschaltet und
sind die Feinde fiihrerlos, bleibt nur der Riickzug (z.B. M 5B, skoltsaam.). Von
einem Anfiihrer ist auf Seiten der Saamen nur ausnahmsweise die Rede, in E
1 (6), welcher Text von Hogstrom stammt (1747). Es ist dies der markanteste
Typ, in dem sich die Saamen zu organisiertem Handeln zusammentun. Wenn
die Erzédhlungen dem Zuhorer aber gewohnlich lehren oder bestitigen, dass
auch ein Einzelner - also jeder - etwas fiir das Wohl der Gemeinschaft bei-
tragen, sie retten kann, so konnen sie ebenfalls lehren, dass ein Einzelner die
Gemeinschaft auch gefihrden kann (besonders M 1-7).

Cocq sieht die Feinde in den von ihr untersuchten Erzahlungen eher als
Rollen denn als Protagonisten (2008, 204). Dazu passt die ethnische Unbe-
stimmtheit der Tschuden, und die ,ethnischen” Benennungen diirften tr