Forestillningar om det onda

Hur kan man undersoka forestdllningarna om det
onda? Den fragan stiller sig sex historiker i bo-
ken Paholainen, noituus ja magia — kristinuskon
kadantopuoli I(Djﬁvulen, héxkonst och magi — kristen-
domens avigsida). Svaren de ger dr mangfacetterade,
men det finns vissa gemensamma drag, som redak-
torerna ocksé papekar i sin inledning till verket. Den
skiftande relationen mellan folkliga forestdllningar
och den officiella religiosa teologin utgdr en av de
roda tradarna, gransdragningarna mellan ont och gott,
ordning och kaos, den minskliga virlden och den
overnaturliga vérlden &r andra.

Boken har en kronologisk uppdelning i s& matto
att artiklarna tidsmissigt r6r sig fran tidigkristen tid
via medeltiden till den nya tiden. Den forsta artikeln,
skriven av Pekka Metso, handlar sélunda om synen
pé demoner bland tidigkristna asketer och deras bio-
grafer, och hur man ténkte sig att demonerna kunde
influera asketernas liv genom att forsoka inleda dem
i frestelse. Demonerna troddes néstla sig in i asketer-
nas tankar, och de kunde anvinda sig av asketernas
minne for att fd dem pa fall, ofta genom sexualiteten.
Detta var ett problem som ansatte alla asketer, men
framforallt dem som nyligen vigt sitt liv &t Gud. De-
monerna kunde ocksa visa sig i fysisk form, men det
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dr oklart om man forestillde sig att de hade en rent
konkret, fysisk kropp. Ibland beskrivs deras anfall
som fysiskt pétagliga — i helgonberittelserna kunde
asketerna bli fysiskt misshandlade - s& man trodde
i alla fall att demonerna hade nagon sorts makt i den
fysiska virlden.

Under medeltiden ansags
okroppsliga till sin egentliga natur, men de kunde
uppenbara sig for ménniskorna i alla mgjliga former.
Sari Katajala-Peltomaas artikel om kvinnor som be-

demonerna vara

traktades som besatta av onda andar visar att dessa
kvinnor inte beskylldes for att sjdlva ha orsakat sitt
tillstand, utan besatthet var ndgot som plotsligt kunde
drabba vem som helst. Demonerna kunde dessutom
ta endast kroppen i besittning, medan sjilen forblev
obeflickad av de synder demonerna tvingade de be-
satta att bega. Pa grund av sitt tillstdnd troddes dessa
kvinnor &ven inneha andlig kunskap, som de fick ge-
for sitt kunnande. Vissa religiosa forfattare menade
att kvinnorna utnyttjade detta, och latsades vara be-
satta for att fa ett storre inflytande och storre social
frihet. En del forskare har ibland f6ljt den hér tréden
i sina tolkningar av fenomenet, medan andra har
framhéllit att besatthet alltid var ndgonting negativt,
och att besattheten var ett sitt att stimpla kvinnors
andliga ambitioner, ifall omgivningen tyckte de gick
till 6verdrift. Det ena behover dock inte utesluta det
andra: varje enskilt fall 4r ju unikt, och kan ha sina
egna, speciella drivkrafter.
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Med Soili-Maria Ollis artikel om l4rda och folk-
liga forestillningar om djdvulen har vi kommit fram
till 1600- och 1700-talen. Den storsta skillnaden mel-
lan de officiella och folkliga forestillningarna &r, som
dven Ulrika Wolf-Knuts visat pa basis av ett lite yngre
material, att de forra endast betonade djivulens ond-
ska, medan de senare ocksa innefattade bilden av dji-
vulen som en aningen naiv hjilpare. I rittegéngspro-
tokollen som anvinds framgér det att de anklagade
betraktade djdvulen som sin vin, och att det var ldttare
att fa kontakt med honom, och att faktiskt f4 den hjalp
man behovde av honom, i fall da Gud vigrade att in-
gripa. Det verkar likvil finnas en skillnad i hur méns
och kvinnors forhéllande till djavulen gestaltade sig.
For kvinnorna var djdvulspakten, ofta ingangen infor
héxsabbaten, mer ofrivillig och patvingad, medan
ménnens djavulspakt, efter faustiskt monster, var mer
jamlik och frivillig. For kvinnorna var motivet lycka
i hushéllet och hemmet, medan méinnen oftast gjorde
det for pengarnas skull.

Grénsernas och grinsoverskridningarnas bety-
delse blir belyst i Jari Eilolas artikel. Trolldom sitts
i samband med forhéllandet mellan den kristna vérl-
den, lokalsamhiillet, hushallet och den egna kroppen;
genom att skada nagon av delarna i denna helhet,
kunde hidxorna paverka helheten. P4 de olika nivderna
var dock spelet mellan det inre och det yttre, det ord-
nade och det kaotiska annorlunda. Ur hushéllets per-
spektiv var det lokalsamhillet som utgjorde det yttre
och kaotiska, som kunde trénga in i hushallet och un-
dergriva dess lycka och framgéng, medan det ur den
enskilda kroppens synvinkel var ménniskans inre som
var kaotiskt, och hennes yttre som var ordnat. Man
tankte sig att ménniskors synder féranledde problem
pa de hogre nivéerna, sd att hungersndd, epidemier
och katastrofer var ett kollektivt straff for indivi-
dernas forseelser. I ett sddant samhillsklimat 4r det
kanske naturligt for ménniskan att forsoka overfora
skulden for sina egna bekymmer pa nigon utomsté-
ende, och dé blir den illvilliga och avundsjuka hixan
en lamplig syndabock. De ménniskor som stilldes
infor riétta for trolldom hade i allménhet haft ett rykte
som héxa ganska ldnge, men innan det gick s& langt
utestingdes de vanligen fran de ritualer som skapade
en gemenskap i lokalsamhillet. Marginaliseringen
bidrog knappast till att minska deras “antisociala” be-
teende, och stampeln som héxa kunde eventuellt bli
en sjilvuppfyllande profetia.

De tva sista artiklarna beror var egen tid, och &r
framst forskningshistoriskt inriktade. Raisa Maria
Toivo granskar tolkningen av hixforféljelserna inom
kvinnoforskningen, och relaterar utvecklingen till
de samhilleliga strémningar som péverkat synen pé
denna del av historien. Teorin om att hdxorna var uto-
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vare av en forkristen fruktbarhetskult, som underku-
vades genom héxforfoljelserna, har levt kvar i popu-
ldra framstéllningar av hdndelserna, och har dven gett
upphov till den moderna Wicca-kulten. P& 1970-talet
framstilldes hixorna som offer for kvinnoférakt, men
ocksé som starka, sjalvstindiga kvinnor, i akt och me-
ning att ge nutidens kvinnor ndgonting att relatera till
i sin egen stridvan efter en ny identitet och ett nytt
samhiille. De historiska hixforfoljelserna skulle séle-
des legitimera kvinnornas nutida krav pé forandringar
i samhéllet. En annan tolkning av haxforfoljelserna
var att de utgjorde kyrkans forsok att utrota den folk-
liga lakekonsten, och sdrskilt barnmorskornas kun-
skap om preventivmedel och abort. Anknytningen till
kvinnororelsens intresse for kvinnans reproduktiva
rdttigheter 4r tydlig. Inom den sociathistoriska forsk-
ningen borjade man vid samma tid ocksa intressera
sig for trolldom, och hir betonades trolldomsankla-
gelsernas roll i det sociala maktspelet, speciellt kvin-
nor emellan. Sedan 1990-talet har forskarna alltmer
intresserat sig for hur trolldomsanklagelserna platsar
in 1 datidens kvinnors identitetsbygge.

Marko Nenonen behandlar i sin artikel det tolk-
ningsparadigm som linge var forharskande, ndmligen
att de visteuropeiska hixforfoljelserna var specifika
for just Visteuropa, och att de dominerades av an-
klagelser for blékullafiarder. Forskarna forbisag, ib-
land avsiktligt, de mindre spektakulidra anklagelserna
om traditionell trolldom och vidskepelse, som trots
allt var i majoritet bland alla rittsfall. Detta gjorde
massforfoljelser till undantag och inte regel, och det-
samma giller blékullaforestdllningarnas andel i rétt-
tegangsmaterialet. Antalet anklagade och démda har
ocksé Gverdrivits kraftigt — vissa uppskattade dem
till flera miljoner, medan man nu har stannat for en
betydligt lagre siffra. Uppfattningen om héxforfoljel-
serna som ett typiskt medeltida fenomen drojde sig li-
kasé kvar linge; det var forst pd 1970-talet som deras
forankring i den nya tiden lyftes fram pa allvar. Mass-
forfoljelserna har séledes fatt en alltf6r framtradande
position i vér bild av den nya tidens borjan.

Boken #r ovanligt vil sammanhéllen — artikelsam-
lingar tenderar ju ofta att vara lite spretiga — och for-
fattarna har bemddat sig om att skriva relativt lattill-
gingliga texter. Ibland &r artiklarna lite 6verlappande,
till exempel Toivos och Nenonens, men da de har oli-
ka infallsvinklar 4r det egentligen inte stérande. Med
tanke pé det folkliga temat ar det glidjande att flera
av skribenterna har beaktat den folkloristiska forsk-
ningen om trolldom och folktro, vilket bidrar till en
mer mangfacetterad forstdelse av dessa fenomen. Det
gor ocksé bilden av forhallandet mellan folklig och
officiell tro mer nyanserad, en tendens som for dvrigt
vuxit sig allt starkare inom manga humanistiska falt



pa senare &r, och dér nordiska historiker med intresse
for hédxor har héllit sig vdl framme. Forestillningar-
nas, vérldsbildens och identitetens betydelse for mén-
niskan &r, implicit eller explicit, ett genomgéende
drag hos alla artiklar i boken, och “konstruktion”
ar nyckelordet, vare sig det handlar om ménniskor i
historien, eller historikernas syn pa dessa ménniskor
och deras historia. Forfattarna anstranger sig att ge
utrymme &t ménga olika tolkningsmdjligheter, och tar

inte alltid stillning for eller emot en specifik tolkning.
Viljan att framhéva den kulturella komplexiteten &r
kanske ett av de mest utmarkande dragen hos den hu-
manistiska forskningen just nu, och Paholainen, noi-
tuus ja magia — kristinuskon kdantopuoli ar ett gott
exempel pé dess fruktbarhet.

Camilla Asplund Ingemark
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