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FIENDEBILDER Js1

LEDER

Fiendebilder

Den offentlige debatten er i dag preget av gkende polarisering og et tiltagende kon-
fliktniva der ulike grupper settes opp mot hverandre, noe som ikke minst kommer til
uttrykk i den politiske bruken av sosiale medier. Det kan virke som om det & skape
klare fiendebilder er et helt nedvendig retorisk virkemiddel for & f& oppmerksomhet
og gjennomslag i medieverdenen. Samtidig har behovet for & gjere felles front mot
en fiende, og dermed formulere en mer eller mindre overbevisende forestilling om
denne fienden, en lang og variert historie i var kultur.
| dette nummeret av Arr setter vi sokelyset pa den retoriske konstruksjonen av
nettopp fiendebilder. Et fiendebilde vil nesten alltid innebeere en form for demoni-
sering og dehumanisering av motstanderen, og forutsetter polarisering gjennom et
uttalt eller uuttalt skille mellom «oss» og «de andre». Utformingen av et fiendebilde
sier dessuten noe om de som fastslar skillelinjene. Slik forteller fiendebildet ofte mer
om de som kategoriserer enn om de som skal kategoriseres.
EML
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Liv Helene Willumsen

Trollkvinnen
fiendebilde

P4 1500- og 1600-tallet ble recesforfulgte trollkvinner brent
pa bal i Nord-Europa. Tankegods fra en lerd doktrine

kalt demonologi hadde betydning for forestillingen om
trollkvinnen som en farlig fiende.' I denne artikkelen vil
jeg undersoke hvordan den demonologiske konstruksjonen
av trolldom kommer frem under rettssaker mot de som
angivelig skulle ha utfort den. Ut fra to retcssaker, den ene
fra Flandern i 1596 og den andre fra Finnmark i 1662-1663,
vil jeg forseke 4 belyse pa hva slags méte det fiendebildet som
ble tegnet av de forfulgte kvinnene, hadde sammenheng
med demonologiske ideer. Metodologisk har jeg valgr en
innfallsvinkel basert pa narrativ diskurs, ut fra Gérhard
Genettes arbeider, med sz1lig vekelegging av kategorien
stemme.* Det teoretisk-metodiske tankegods som Generte
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SOI

presenterer i sitt forfatterskap, kan anvendes i analyse av
skjennlitterzre tekster si vel som historisk kildemateriale,
og det er i analysen av eldre historiske kilder at flere
forskere de senere ar pa en fruktbar méte har benyttet
Genettes tekstanalytiske tenkning og kategoriseringer.
Genette nevner selv rettsprotokoller som velegnet for
narrarologiske analyser, og understreker nedvendigheten
av kontekstualisering for 4 analysere historiske kilder.
Gjennom narlesning av tekst der begrepet stemme har
veert en inspirasjonsfaktor, forseker jeg i analysen ut fra
originale rettsreferater 4 gi en individualisert fremstilling
av to menneskeskjebner innenfor en gitt rettshistorisk og
mentalitetshistorisk ramme. Jeg arbeider analytisk med
retesreferater under den forutsetning at det er mulig 4
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«lytte ut» stemmene til ulike aktorer i rectslokaler. Med
utgangspunke i narratologisk metodologi er det mulig
tydeliggjore hvordan de ulike aktorenes stemmer fremerer i
rettslokalets diskurs, ved at man under analysen fokuserer pa
hvem som er den talende og utsagnsbarende.*

Jeg har valgt de to eksemplene fordi de pi den ene
side representerer ulikhet knyteet til rammeforhold, p4
den annen side likhet knyttet til sakenes kjerneinnhold.
Retessaken i Flandern fant sted i et karolsk omrade ser for
Nordsjeen i en relative tidlig fase av den nordeuropeiske
trolldomsforfelgelsen. Rettssaken i Finnmark fant sted i et
protestantisk omride langt nord i Europa i en relativt sen
fase av trolldomsforfolgelsen i Nord-Europa. Imidlertid
stir demonologiske ideer innholdsmessig sentralt i begge
sakene. Det er gjennom en personifisert tilnzrming at den
idémessige sammenhengen mellom kildene i Flandern og
Finnmark kan pavises, og da serlig giennom den anklagedes
«stemme». Det kan problematiseres om ogsi anklagerens
«stemme» og skriverens «stemme» reflekteres i der den
anklagde kvinnen uttrykker, ved at det stilles sporsmal
til den anklagede under forher og at skriveren er den som
forer referatet i pennen. Jeg mener likevel at i de anklagede
kvinnenes tilstielser er det deres egen stemme som kommer
frem i retesreferatet, da der tydeliggjores hvem som stiller
sporsmil og hvem som svarer. Det er derfor tilstielsene i
trolldomssaker utgjor et utrolig verdifullt historisk kilde-
materiale, med glimt inn i vanlige menneskers mentalitets-
sfzre og forestillingshorisont.s Delegering av «stemme»
til de anklagede kvinnene finner vi i begge rettsreferatene
som ligger til grunn for denne artikkelen. En komparasjon
av trolldomssaker fra Flandern og Finnmark har aldri vert
utferr tidligere, ei heller en analyse av trollkvinnen som
fiendebilde med utgangspunke i dette kildematerialet.
Dessuten er vektlegging av narrativ diskurs og kategorien
stemme et nyskapende grep innen historisk forskning, s
denne artikkelen utgjor et nybrottsarbeid ps mer enn én
mate.

Europeiske trolldomsprosesser har vart et tiltakende
akrivt forskningsfel de siste 40 4r. Gir man historiografisk
til verks, ser man at en del av denne forskningen har hace
trollkvinnen si vel som trollkarlen som en del av de emner
som blir behandlet, uten at skikkelsen er belyst separar. Ex
utvalg av forskningslicteratur finnes i encyklopedier, der
korte artikler som tar opp kjennsaspekrer, finnes inkluderc.$
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S4 er det kommet ut noen oversiktsstudier over de europeiske
trolldomsprosessene, der kjennsaspekret er belyst som del ay
en bredere fremstilling” Rene mentalitetshistoriske studier
behandler kjonnsaspekrtet som en del av det demonologiske
tankegodset.? Tilsvarende gjelder studier med hovedvekt pi
sprak og litterar representasjon.? I de vestlige land finnes en
del bredr anlagte studier av hekseskikkelsen. Ogsd innen
nordisk forskning er det flere arbeider som retter seg mot
trollkvinnen og de ideer som omkranset henne.!* Disse
studiene bidrar til 2 gi ny innsike i trollkvinnen som figur.”>

To trolldomsbegreper eksisterte under trolldoms-
forfelgelsen i tidlig nytid.” Det ene var det tradisjonelle
synet, skadevoldende trolldom, maleficium, som impliserte at
personer kunne kaste trolldom over mennesker og dyr. Det
latinske ordet maleficium knytrer seg til nedarvet folklore og
betegner skade utlost gjennom overnaturlige midler."+ Denne
skaden kunne uteves ved hjelp av synlige ritualer og objekter,
men ogsa som en indre handling. Resultatet var antart 3 vare
sykdom eller ded for mennesker eller dyr, i tillegg til uhell,
fattigdom og impotens. Utavelse av skadevoldende trolldom
kunne implisere bruk av formularer, gjenstander og ritualer,
i tillegg til et ondt enske eller et ondr blikk for 4 kaste
ondt over noen eller noe. Det er snakk om en virksomhet
der mennesker angivelig var i stand il 4 kommandere og
manipulere overnaturlige makter med det formal 4 forirsake
skade.”s Dette var individuell utovelse av trolldom basert pi
en iboende make som noen personer hadde, oganklagede
personer ble fort for retten i enkeltsaker.

Det andre var det demonologiske trolldomsbegrepet, som
var sentrert rundt djevelen og hans virke. En lerd europeiske
dokerine, den demonologiske doktrine, I4 til grunn for
denne forstielsen av trolldom. Et hovedpunke i dokerinen
var djevlepakt. Ved 4 forlate dapspakten og gé inn i en pakr
med djevelen fikk en person angivelig kraft til 4 utfore onde
gjerninger. Vedkommende gikk med pa 4 tjene djevelen og
a tilhore hans hemmelige her av allierte. En trollkvinne
eller crollkarl ble fristet av djevelen til 4 inng pakten, og ble
ofte tilbudr penger eller lykke. Til slute gav de etter og lovet
i tjene Den Onde, et lofte som ble ledsaget av et ritual som
beseglet tjenesteforholder til Den Onde og underkastelsen
under ham. Ritualet fikk noe ulik utforming i ulike land,
men ofte bererte djevelen den som inngikk pakren, ogpi
bereringsstedet ble det et merke, et djevlemerke, som kunne
gjenfinnes og avslore djevlepakten.'” I tillegg til djevlepakt




var samlinger av trollfolk, pa Kontinentet kalt sabbater, et
viktig element i den demonologiske dokerine. Med djevelen
som midtpunkt mettes hans undersaceer pa en mark eller et
fiell, der omskaping til fugler og dyr og flygeturer gjennom
luften herte med. Slike samlinger, der mange var til stede,
forte til at nar en person anklaget for trolldom tilstod en slik
deltakelse, kom spersmal opp: Hvem andre var til stede? Nye
personer ble navngitt og fort for retten i sammenhengende
kjeder av trolldomssaker som foregikk i lopet av en begrenset
tidsperiode, kalt kjedeprosesser. Kollektiv utevelse av troll-
dom stod sentralt i demonologiske trolldomssaker.

En stor produksjon av demonologiske verker gjorde
tankegodset kjent i Europa fra sent 1400-tall av. Det mest
kjente verket er Malleus Maleficarum, Heksehammeren,
som kom ut i Speyer i 1486."® Boken erinnledet med en
pavebulle, et offisielt brev utstedt av pave Innocent VIII i
1484, som beskriver skaden trollfolk gjor, deres forbindelse
med Satan samt handlingene som paven ensker satt i verk
mot trollfolk."? Malleus Maleficarum er delt i tre deler
og utformet som en serie spersmal og svar.*° L alle land i
Europa der forfelgelse av trollfolk foregikk, kommer bade
der tradisjonelle og det demonologiske synet pa trolldom
frem i trolldomssakens rettsreferater, som er hovedkilden for
studier av trolldomsprosesser.

Trolldomsforfelgelsen i Europa foregikk i perioden
ca. 1450—1750. Den begynte i Sveits, et katolsk omride, og
spredte seg til resten av Europa.*' I Nord-Europa foregikk
trolldomsprosessene hovedsakelig pd 1500- og 1600-tallet. I
de to omridene som diskuteres i denne artikkelen, Flandern
og Finnmark, foregikk omfattende forfolgelse for trolldom.
I Flandern varte trolldomsforfolgelsen fra 1589 til litt etter
1650, med flere intense perioder. Man regner med 202 hen-
rettede personer i omridet Flandern.** I Finnmark ble o1
mennesker henrettet for trolldom i perioden 1600-1692,
med tre omfattende kjedeprosesser i lopet av hundredret.*
Totalt i Europa ble mellom so0.000 og 60.000 mennesker
henrettet under trolldomsprosessene i Europa, de aller
fleste brent pa bal. I middelrall var kjonnsfordelingen under
trolldomsprosessene 80% kvinner og 20% menn. De aller
fleste trolldomssakene foregikk ved lokale ting.

[ denne artikkelen vil jeg fokusere pa trollkvinnen,
av flere arsaker, da kvinner utvilsome stir i en sarstilling
under trolldomsprosessene. For det forste var kvinner i
majoritet blant de anklagede og demte i de fleste land der de
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strengeste trolldomsprosesser foregikk, for eksempel Sveits,
Tyskland og Skottland. For det andre er kvinner negativt
vektlagt i den demonologiske lzre. For det tredje er det
pavist en sterk sammenheng mellom lokale ting, kvinner,
tortur, djevlepakesbekjennelse, utleggelse, kjedeprosesser og
henrettelsesrate. Trollkvinnen inntar en spesiell posisjon
innen den demonologiske idésfare, hun gjeres til et fiende-
bilde, noe som er denne artikkelens ledetrad.

Forbindelsen til djevelen

Djevelen var en mekrig skikkelse i tidlig nytid. Fiendebildet
av trollkvinnen er bygd opp rundt ulike tilknycninger il
djevelen. Ved & knytte seg til djevelen blir man en fiende
av Gud - man velger 4 tjene feil Herre. Disse tilknytning-
spunktene kan gjenfinnes i trolldomssaker i form av ledende
sporsméil under forher, i form av elementer i de anklagedes
tilstéelser — i kildene kalt bekjennelser — og dessuten i lovens
bokstav i selve domsslutningen. Forbrytelsen trolldom ble
vurdert av rettsvesenet som crimen exceptum, en forbrytelse
som var unntatt de normale bevisregler og dermed den
normale rettssikkerhet. Man kunne ikke bevise at noen
hadde utfert trolldom, pi samme méten som man kunne
gjore det med mord eller tyveri, derfor ble indisiebevis
hyppig anvendt. Det sterkeste bevis i en trolldomssak var den
mistenktes egen tilstielse.

De tilknytningspunktene til djevelen det er snakk om, er
i forste rekke djevlepakten. Gjennom en rituell paktinngaelse
gis et lofte fra den som gir inn i pakten om at vedkommende
skal tjene djevelen som herre. Da mé den pake som ble gjort
i dapen, opphere. Djevlepakten er teologisk begrunnet og
retter seg mot den kamp om sjeler pa jorden som var antatt &
piga mellom Gud og Djevel. Dermed har pakten en andelig
dimensjon. Men djevelen gir ogsa konkrete lofter ved pake-
inngelsen, ofte knytrer til livets nedterftigheter. Og djevelen
er en frister som ved gjentatte forsok overtaler svake kvinner.

Til paktinngdelsen herer et ritual. I noen land herer
seksuell omgang med djevelen til ricualer, et spill pa kvinne-
lig seksualitet som finnes i demonologiske verker, der
kvinner fremstilles med en umertelig kjennslyst. Dette
gjor forbindelsen Kvinne-Djevel forestillingsmessig mer
nerliggende enn forbindelsen Mann-Djevel. Dessuten setter
som nevnt djevelen fysisk sitt merke pi den som inngar pake
med ham, et djevlemerke. Dette merket kunne finnes ved
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undersokelser. I Skottland reiste offentlige hekseprikkere
rundr og prikket trolldomsmistenkee kvinner med en stor
nil for 4 finne en plass pé kroppen som var ufelsom og som
ikke bledde. Dersom et slikt merke ble funnet pi en person
som var mistenkt for trolldom, ble der sett som tegn pa
at den mistenkee var skyldig. Kvinners har, for eksempel
oyenbryn, kunne ogsé vare et skjulested for Den Onde,
derfor kunne trolldomsmistenkte kvinner bli barbert.
Djevelen kunne ogsa gjere det slik at trollkvinner ikke var i
stand til & felle tirer.

Vannproven var ogsé et indisiebevis. Den ble sett pa som
en gudsdom. Vannpreven bestod i 4 kaste den mistenkee
ut i vann med hender og fetter sammenbundet. Dersom
personen flot opp, ble dette sett pa som regn pa skyld fordi
vannet som hellig element stotte det urene fra seg. Dersom
vedkommende sank, ble det sett pa som tegn pa uskyld. De
som ble prevd, ble da dratt i sikkerhet ved at de hadde et
tau runde livet. S3 langt har forbindelsene til Djevelen vart
mulig & forestille seg ut fra realistiske rammer: Et fiendebilde
fremkommer ved at den mistenkre etter egen bekjennelse
hadde lzrt og utfert trolldom, supplert ved fysiske kjenne-
tegn som ble antatt 4 pavise skyld hos den mistenkre.

Imidlertid bestar forbindelsen til djevelen ogsi av
urealistiske elementer. Trollkvinner kunne skape seg om,
ifore seg en ham, ofte for 3 komme seg hurtig gjennom luften
til steder der trollfolk var forsamler. Der kollektive preget
var sterkt, de opererte mange sammen. Under forher ble
tilstaelse av delcakelse pi en trolldomssamling alleid fulgt
opp av spersmélet: Hvern andre var til stede? Slik ble en
kjedeprosess med mange saker drevet fremover.

Fiendebildet av trollkvinnen var ssmmensatrt av lofte
om tjenerskap til Den Onde, fysiske kjennetegn ogevne
til trolldomsutevelse. Med opphav i demonologiske ideer
inkluderte det bide frafallet fra Gud og overgivelsen til dje-
velen, en mulig seksuell forbindelse til djevelen, en merket
kropp eller en avslorbar manglende evne til 4 synke i vann,
en evne til 4 overskride realistiske grenser gjennom omska-
ping, deltakelse pa samlinger av trollkvinner der djevelen var
midepunkret, same utevelse av trolldom pa kollektiv basis.
Trollkvinnene opererte i det skjulte, ingen visste hvem de
var. Trolldomskraften hadde de fatt fra djevelen, den var
virksom og kunne forarsake katastrofer. Alle kvinner kunne
potensielt vare trollkvinner. Det var om 4 gjore 4 oppspore
dem og utrydde dem fra jordens overflate. Dette fiendebil-
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det var bastant og fremkalte fryke. Bide leg og lerd trodde
trollkvinner eksisterte, og frykten for deres ondskap var
grenseles.

Lynken van Brugghe, Flandern 1596

Lynken van Brugghe var en 58 ir gammel kvinne som bodde
i Warhem. Hun var fodr i Cassele, datter av Passchier van
Brugghe, og enke etter Mahieu Coloos. Hun ble bragt

for retten i Hondschoote 29. februar 1596.+ Lynken dede

i fengsel under rettssaken. Av 202 personer anklaget for
trolldom i Flanders, dede 23 i fengsel mens rettssaken
pagikk. I rettsreferatet fra saken mot Lynken van Brugghe er
det understreket at hennes tilstaelse ikke er tvungen, til tross
for at hun dpenbart blir torturert under forher. I tillegg til
hennes egen tilstielse refereres en tilstielse avlagt av hennes
mann sam vitnesbyrd gitt av naboer. Retesreferater er
organisert i ti punkter.

Det forste punktet stadfester at hennes mann, Mahieu
Coloos, som var fengslet for henne og demt for trolldom,
hadde bekreftet hustruens skyld. Dette punktet er initial-
plassert og dpenbart tillage veke. Det andre punkret har ogsi
4 gjore med hennes mann. Det er referert at da Lynken van
Brugghe besokte sin ektemann i fengselet og horte at han
hadde tilstitt sin forbrytelse, sa hun til ham: «Mahieu, du
hadde lovet megikke 4 gjore det». Det tredje punkter slar
fast at Lynken van Brugghe forst flyktet fra sict hjem da hun
herte at hennes mann hadde tilstate. Senere, da hun var pi
nipper til 4 bli fengslet, flykte hun igjen. Hennes fuke blir
brukt av rettsmyndighetene til 2 understreke at hun hadde
noe & vere redd for.

Det fjerde og femte punkret handler om skadevoldende
tradisjonell crolidom, maleficium. Lynken sies 4 ha melket
to av sine kuer og fitt en unormal mengde melk fra dem.
Det sjette punkret har 4 gjore med en uoverensstemmelse
mellom Lynken van Brugghe og en annen kvinne om den
mengde smer som Lynken solgte til henne. Det syvende
punkeet handler om noe Lynken ikke ansket 4 fortelle.
Under flukten fortalte hun til en kvinne at hun bar en
hemmelighet i sitt hjerte som hun ikke ville vage a fortelle
noen for alc i verden.

Der attende punkeret har 2 gjere med Fader Vir. Hun
sa flere ganger at hun aldri hadde hort ordene: « Og led oss
ikke inn i fristelse», selv om hun var blict undervist i dette




av lovens representanter. Det niende punktet har 4 gjore

med objekter brukt for 4 uteve skadevoldende trolldom.
Forskjellige krukker som inneholdt en kremaktig substans
med arsenikk ble funnet i hennes hus sammen med to lange
kniver som stod ved siden av hverandre med den skarpe siden
vendt nedover. For hun flyktet, hadde hun begravd dem pi
ostsiden av hagen sin. Hun bekjente at hun gravet dem ned
selv, pa ordre fra sin mann.

Det tiende punktet har 4 gjore med forheret av Lynken
van Brugghe. Da det ble funnet at flere episoder ikke kunne
forklares tilfredsstillende, ble Lynken forhert under tortur,
forst ved pisking, etterpa ble alt hir pa kroppen hennes
barbert, og til slutt ble hun torturert ved sevnberevelse.
Imidlertid tilstod hun ikke noe under dette forheret, unn-
tatt — uten tortur — at hun den foregiende sommeren en
tirsdag hadde besekt hjemmet til Jacob van der Meulen
i Warhem. Kona til Jacob ammet babyen sin, og Lynken
hadde sagt: «For noen store bryst du har, du har dobbel
krone, de er bryst for  amme en konge». S& strakk hun
ut hdnden og kastet trolldom over henne. Neste dag gikk
Jacob til Lynken for 4 klage over at hans kone ikke kunne
produsere noe brystmelk, og sa: «Dersom jeg finner ut hvem
som er ansvarlig for dette, vil jeg legge hans hjerte i hans egen
hand». Lynken svarte da: «Ikke var redd, venn, alt vil bli
fint>». Samme dagen ble trolldommen brutt.

Da Lynken ble spurt hvilke ord eller hvilken substans
hun hadde brukt for & bryte trolldommen, forble hun stille
og sa til slutt: «Jeg skal si det». Hun forsekre & snakke, og
munnen beveget seg, men hun snakket ikke. Da hun ble
spurt om hun ikke var i stand til 4 snakke, eller om hennes
onde and hadde forbudt henne & snakke, mumlet hun
«Ja». Til tross for at hun ble bedt innstendig om 4 kalle pa
Gud for & jage bort den onde and, var hun ikke i stand til &
snakke. Hun gjorde forsek pi 4 snakke, og munnen hennes
bevegert seg, men hun var ikke i stand til 4 si noe. Mens hun
ble avkledr og slitt med stokker p4 sin nakne kropp, beveget
strupen og munnen seg mer og mer, og da hun fale pa gulver,
vridde og snodde hun seg lik en som var besatt.

Da de ropte til henne at hun métte tro pi Gud og forsake
Satan, kunne eller ville hun ikke si noe. Over hennes venstre
oye kom en merk flekk til syne, som noen ganger ble storre
og noen ganger mindre; en mork flekk kom ogs til syne ved
siden av strupen, som begynte 4 svelle og hovne opp. Tungen
hennes ble svart og munnen beveget seg, selv om hun ikke

FIENDEBILDER g}

snakker. Ecter 4 ha blitt tvunget til 4 si ordene: «Ajesus;’
sonn av David, ha barmhjertighet med meg», gjentok hun
disse ordene stille, og svart sakte ~ folk kunne knapt here
dem.
Da hun ble tvunget til 4 drikke hellig vann, lukket hun
munnen og tygget pa glasset som om det var smertefullr &
drikke vannet. Da hun ble slatt med stokker pa kroppen og
leggene, ropte hun ut: «du warinne». Da hun innstendig
ble bedt om 4 kalle pi Gud Allmektig, fortsatte hun 4 si:
«du warinne». Da hun ble spurt om dette var navnet pa den
onde dnd som kontrollerte henne, mumlet hun «Ja». En tid
gikk, mens munnen og strupen beveger seg, og leggene og
magen beveget seg i vridninger. Rundt den ellevte time om
kvelden dede hun, selv om hun bare hadde blitt torturert
ved 4 bli slict med stokker, noe som viste at den onde fiende
hadde hjulpet henne til en hurtig og plutselig ded. P4 grunn
av dette ville sannheten om liknende hendelser forbli skjult.
Lynkens kropp ble senere begravet under galgen. Krukkene
ble knust og knivene brukket og kastet i ilden. Alle hennes
eiendeler ble konfiskert.
Hva slags fiendebilde tegnes av Lynken van Brugghe?
Saken mot henne utviklet seg fra en bekjennelse uten
tvang om sin magiske virksomhet til en tilstand der det ble
maketpéliggende for forhererne 4 banke en tilstaelse ut av
henne. Hun har drevet med magi i betydning av tradisjonell
skadevoldende trolldom og eier remedier til bruk i si
henseende. Dette er ikke vanskelig for henne 4 tilsta. Men
forhererne ensket en annen tilstielse. Vendepunktet i saken
skjedde da tortur ble satt inn. Forst ble det anvendt mild
tortur, pisking og sevnberovelse. Men Lynken motstod
denne torturen og bekjente lite. S rettet utsperringen seg
inn mot den onde 4nd og den makt denne dnden hadde over
henne. Hun ble innstendig formant & anrope Gud og be
om barmhjertighet. Fiendebildet av Lynken van Brugghe er
karakrterisert ved at den onde 4nd har overherredemme over
henne. Lynken er underlagt hans vilje. P4 samme méte som
demonologiske verker sier at trollkvinner ikke kan grite,
ser vi her et eksempel pa at Lynken ikke kan tilstad. Hun |
kan heller ikke ta til seg det hellige vannet hun blir bedt |
om 4 drikke; hennes tilknytning til djevelen har satt inn et
stengsel mot det hellige. Det er med stor meye mulig & presse
ut av henne at den onde 3nd bestemmer over henne. Navnet
pi den onde 4nd ropes ut da Lynken er i en tilstand nar

deden.
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Trollkvinnen som berer av demonologisk trolldomsmake
blir under forherer gjort til en slagmark mellom Gud og
djevel. En voldsom frykr kommer til syne i forsoket pai
presse frem en tilstéelse fra Lynken. Szrlig kommer dette
frem under forheret, da Lynken, som var sterkr medtatt
og nesten ikke kunne snakke, ble formant 4 sette sin tro
til Gud og forsake Satan.? Da hun til sist ropte ut ordene
«du warinne>, var forhererne straks ute etrer 4 2 henne il
4 bekjenne at dette var navnet pa hennes onde ind, «den
boozen gheest», noe hun til slute mumlet «Ja» til. Hele den
hjertelose behandlingen av Lynken under forheret vitner om
sterk fryke. At hennes tilstand forverres hurrig, ser ikke ut til
4 bli registrert. A tvinge henne til en pikallelse av Gud settes
opp som redning,. Det er en forventning om at Gud skal vise
seg sterkere enn Satan. Forklaringen etter Lynkens dod, a
det var den onde 4nd som hjalp henne til en hurtig ded, blir i
denne konteksten ikke bare et forsek fra forhorernes side pid
renvaske sine handlinger, men ogsa et urtrykk for fryke. Hun
kunne ha kommer til 4 rope flere trolldomshandlinger og
dermed vist mer ondskap. Den grenselose ondskap ferer hele
forestillingen om den personifiserte trollkvinne over piet
mer abstrake plan. Fienden er noe uangripelig. Det er kampen
mot det onde som er vesentlig, mer enn den kvinnen de har
foran seg. I dette fiendebildet blir den konkrete kvinnen
utydelig. Den demonologiske konstruksjonen av trolldom,
et menneskes ondskap ut fra make fra djevelen, har ingen
konturer lenger. Derfor ma ogsa tortur bli uten grenser,

I den demowmologiske konstruksjonenen av trolldom
stir et menneskes forbindelser til Djevelen sentralt. Saken
til Lynken van Brugghe viser at konstruksjonen er effektiv
nér det gjelder & knytee den til kampen mellom det onde
og det gode. Under forheret av Lynken tilkjennegir for-
hererne gjentatte ganger det de ser som motvekeen mot
djevelens vilje og ondskap, nemlig pakallelse av Gud. For
Lynken der, har hun oppgitt navnet pa sin onde ind,
samt tilstice at det er denne 4nd som hindrer henne i 4
bekjenne. Den fysiske mishandlingen av Lynken ender med
deden. Slik sett kom forhererne pa et vis i mil. De fikk
bukt med et menneske som var en fiende av Gud, vantro,
djevlebesatt, trolldomskyndig og frykeinngytende. Det som
likevel gjenstr 4 bekjempe for rettens handhevere, er den
uangripelige ondskapen. Og en frykt som ikke har avtart.

Anvendelse av narrarologi som tekstanalyrisk redskap
kommer frem i det ovenstiende gjennom en kontinuerlig
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fokusering pa hva som uttrykkes av Lynken. Hennes
«stemme», de svar hun gir under forher, hennes ord og
utsagn, er spesifike loftet uc av rettsreferatets lopende tekst og
viet szrskilt oppmerksomhet. Det settes inn et skille mellom
hva Lynken blir spurt om og hva hun fakeisk urerykker,

noe som understreker betydningen av hva det er de ulike
aktorene bidrar med.

Margrete Jonsdatter, Finnmark 1662~1663

Gér vi sd mer enn 70 4r frem i tid og forflytrer oss til Norges
nordligste fylke, Finnmark, kommer vi inn i den siste store
kjedeprosessen i Finnmark, som varte fra oktober 1662 til
april 1663. I lopet av denne vinteren ble 20 kvinner fra Vardo
og de omkringliggende fiskevr brent pé bil pa galgeplassen
Steilneset i Varde, der Steilneser Minnested er bygd ril
minne om ofrene for trolldomsprosessene i Finnmark.
Denne kjedeprosessen var den siste krampetrekning under
trolldomsforfolgelsen i Finnmark, senere trolldomssaker

pi slutten av 1600-tallet var individuelle saker der £ dods-
dommer ble avsagt.

Den 8. oktober 1662 ble Margrete Jonsdatter, en kvinne
med barn, gift med Styrk Olsen og bosatt i Vardo, fort for
retten pd Vardehus med amtmann, fogd, underfogd ogjury
til stede. Det var blite snakket om henne i forbindelse
med trolldom, og hun henvendte seg til allmuen og spurte
om de visste noe om henne i forbindelse med trolldom eller
lignende. De svarte at de aldeles ikke visste noe om henne
annet enn det som var arlig og godt pi alle miter, men
kunne ikke nekre for at de hadde hort slike omtalt, men
hadde ikke merket noe til det. Dette var Margretes forste
mote med rettsapparatet, og denne gangen ble hun loslatt ut
fra godt skussmal.

Sa ble hun innhentet pa nyte og fort for recten pa Varde-
hus vel tre uker senere, den 2. oktober 1662, i nzrver av de
samme retrslige ansvarlige. Margretes mann, Styrk Olsen,
fordret for retten Karen Nilsdatter og Guri Olsdatrer, som
skulle ha tillage Margrete trolldomssak. Amtmannen spurte
sd Margrete om hun stod ved beretningen hun hadde gitt
i n@rver av amemannen, presten og fogden. Til det svarte
hun Ja, og sa ar de [Karen og Guri] dertil hadde verr arsak
til forste beskyldning. Amtmannen spurte Karen Nilsdatcer
og Guri Olsdatter om de stod ved det som Margrete sa, at de
skulle ha navngitt henne for trolldom. Til det svarte de Nei,
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aldeles ikke, og at det aldri skulle kunne bevises enten av
liten eller stor at de skulle ha gitt henne noen trolldomssak
eller navngitt henne for slik gjerning pa noen marte. Da
spurte amtmannen Margrete om hun kunne bevise at de to
kvinnene hadde navngitc henne. Til det svarte hun ved 4 vise
til en krangel som hadde utspunnet seg mellom Margrete

og Guri Olsdatter. Amtmannen spurte Guri Olsdatter om
dette, og hun svarte at Margrete under krangelen hadde sagt
at dersom Karen Nilsdatter hadde vart bedre mot henne
mens hun var tjenestejente der, da hadde kanskje hennes kyr
vart levende, som na var dede. Amtmannen spurte Margrete
hvordan hun kunne bevise at de to kvinnene hadde navngitc
henne for trolldom, og hun svarte at hun ikke kunne bevise
det pi annen mite enn det som var sagt i munnhuggeriet.
Fogden satte da frem begjering om hun ikke micte bote
fordi hun ikke kunne bevise det. Margrete Jonsdatter ble

av retten demt til 4 bote 4 merker selv til kongen. Sifremt
videre opplysning om trolldom kunne tilveiebringes an-
gaende hennes rykee for trolldom, skulle hun st til retee for
det.

Den 29. januar 1663 ble Margrete fert for retten pa nyte
pa Vardohus. Pa dette tidspunkret var 12 kvinner allerede
demt til deden under denne kjedeprosessen; balene hadde
brent hyppig i den arktiske natten. Stemningen pa Vardehus
var amper, og torturredskapene [a klare til bruk. Samme
kveld og natt som Margrete ble forr for retten, ble Ingeborg,
Peder Krogs hustru, drept pa pinebenken pé Vardehus fordi
hun ikke ville tilsta trolldom. Margrete nektet ogsi denne
dagen 2 tilsta trolldom og hevdet at de andre hadde loyet
pa henne. Imidlertid var det to andre kvinner som ble fort
for retten og demt denne dagen, som navngav Margrete for
trolldom. Den ene var Guri, Laurits’ hustru, som bekjente
at hun fér til helvete sammen med andre trollkvinner, og
Margrete var med. Den andre var Solve Nilsdatter, som ved
hindspileggelse pi Margrete i rettslokalet ved den hoyeste
ed bekrefrer at Marggete var like god i trolldomskunster
som hun selv var. Margete skulle ha forgjort den forrige
lensherrens slede, som en gang drev i land og ble edelagt da
de skulle til skogs og hente ved pa den russiske kyst.

Margrete ble pa nyte fort for retten 9. mars 1663, og
hun ble spurt av amtmannen om hun ville bekjenne den
trolldommen hun var navngite for, men hun ville ikke pa
noen mate tilsta. Imidlertid onsket hun til sin saks befrielse
1 la seg prove pd sjoen, ettersom hun ikke kunne befri
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seg ved 4 fa 12 personer til 4 sverge pa hennes uskyld. Ved
vannpreven flot hun som en fiskedupp, og dagen etter ble
hun igjen fort for retten. Ni tilstod Margrete etter flittig
«jngvisition» at hun lerte trolldom av en gammel kvinne

i Tromse mens de begge tjente hos fogden der. Kvinnen gav
henne kunsten inni et stykke ost og noe melk, og etterpa
fikk hun si vondt ac hun mitte kaste opp. Dagen etter tok
kvinnen henne med i fjeset for 4 undersoke om kunsten var
virksom, og hun prevde trolldomskunsten pi en sau, som
hun gav noe melk, og som straks etter sprakk i to og dede.
Samme dag, da hennes matfar og matmor var reist til kirke
og hun var alene hjemme, kog Satan til henne i melkeboden
i en stor manns skikkelse og spurte om hun ville tjene ham,
s& skulle hun fa lykke til kveg og fe og alt annet hun begjerte.
Hun unnskylde seg og sa at hun ikke ville etterkomme &
vere tjenerinne for ham, som kalte seg Zacharias. Men den
gamle kvinnen hadde sagt at hun skulle bare tjene ham,

for hun ville ikke f noe skade av det, for selv hadde den
gamle kvinnen tjent ham i s mange ir, og ikke fitt noen
skade av det. Da befalte Den Slemme Satan henne at hun
skulle endelig holde sitt lofte som hun hadde gitt den gamle
kvinnen, og hun vek fra Gud i himmelen og tilsa Fanden
fullkommen tjeneste.

Videre bekjente Margrete at hun forleden julenart var
blitt invitert av flere andre som var i katters skikkelser, il &
vere med pi en julefest i Kiberg i Anders Pedersens kjeller,
men at hun unnskyldte seg med at hun var tung og snart
skulle fede. Dessuten bekjente hun at hun for to ar siden, og
ogsa der foregaende iret, hadde vart p2 Domen St Hans natt
sammen med fem andre trollkvinner, og der hadde de danset
og drukket ol og vin, i tillegg til at de hadde spilc bretespill
med hver sine guder. Og Satan hadde spilt for dem pi en
fiolin, og de var der en times tid eller en og en halv. Videre
bekjente Margrete at hun var med pi 4 kaste trolldom over
Friis’ slede, og at hun da var i skikkelse av en mase, men de
andre var i skikkelse av kobbe og nise. Hun sa at hun hadde
gjort dette pa grunn av Nils, som var pé sleden, hadde fridd
til henne og ikke villet holde det. Imidlertid sa hun at de ikke
kunne ta livet av folkene pa sleden, fordi de alltid frykeer
Gud, men sleden ble edelagt.

Dessuten bekjente Margrete at det var sant det som de
trollkvinnene som allerede var henrettet, hadde sagt om
henne, at hun hadde vart med pa 4 jage fisken fra land med
tarelegger forleden r ved paskerider. Da hadde en kvinne
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sittet pa sjoen i sin egen skikkelse midt i en krets av sjofugler.
Kvinnen var kledt i en svart treye, et redt skjert, en red lue
med gullkniplinger p4 og en hvit duk rundt halsen, og hun
hadde tare i sine hender og rundt seg. Omkring henne sate
trollkvinner som var omskapt som sjefugler, Margrete selv
hadde vert i skikkelse av en mése. Videre bekjente Margrete
at hun hadde vart med pa 4 kaste trolldom over skipper Jens
Ottesens skip den foregaende hesten, da han skulle reise

fra Finnmark til Bergen. Grunnen var at en av kvinnene

var sint pé en utreder bosatt i Finnmark, som var ombord.
Men trollkvinnene kunne ikke f& makt med skiper fordi
folkene om bord pikalte Herren og hadde en sterk tro pa
Gud. Margrete Jonsdatter ble demr til ild og bal 11. mars 1663
sammen med tre andre kvinner.

Margrete ble forst navngite som trollkvinne av to andre
kvinner i lokalsamfunnet, men unnslapp forst retessak
med godt skussmal av allmuen. Det gikk nogn maneder for
retessaken mot henne kom opp, og hun fikk sin dedsdom
fem maneder etter at hun forste gang ble fort for retten,
da hun bad allmuen om skussmal. Margrete nekrer forst
trolldom, gjennomgikk vannproven etter eget onske og
flet opp. Det er uvisst om hun ble torturert, ettersom det
ikke var tillatt 4 fore detre inn i rectsreferater, men det
er dokumentert at forher pd Vardehus under tortur som
endre med drap, foregikk samtidig med forher av Margrete.
Fiendebilder av Margrete knyttet til demonologisk tanke-
gods kom ikke opp for hun hadde gjennomgatt vannpreven.
Det stir i rettsreferatet at hun bekjente sin sannhet om
trolldom etter flitig utsporring, sa ledende spersmil fra
forhererne har nok vart anvendt.

Hovedinnholder i en bekjennelse av demonologisk art
var varen 1663 godt kjent blant de fengslede trollkvinnene pa
Vardehus og blant folk i lokalsamfunnet, etter at demono-
logiske ideer var kommet frem i trolldomssaker p Vardo-
hus siden 1620. Det demonologiske tankegodset hadde
hatt en lang vei fra Sveits og der sorvestlige Tyskland til
Finnmark, men overfering hadde skjedd gjennom spredning
av innholdet i demonologiske verker, embetsmenns lerde
bagasje, lovens bokstav, overforing av ideer fra en rertssak
til en annen samt reisende personer som tok med seg
mentalitetshistoriske forestillinger fra ett geografisk omride
til et annet.*” Og forhererne i en trolldomssak visste godt hva
de onsker tilstate. I Margretes tilstielse kommer brikkene
hurtig pé plass, formet som fortellinger: Det er lzring av
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trolldom, vending fra Gud, djevlepake, trolldomssamling,
omskaping, og kollektive trolldomsoperasjoner. Portretret
av en trollkvinne som males av Margrete, ligner mye pa

de andre trollkvinnene i Finnmark, med en litr uskyldig

og tilforlatelig beskrivelse av paktinngdelse og trolldoms-
samling. Likevel har Margretes tilstdelse behold sitt szrpreg
gjennom en individuell narrativ utforming, noe skriveren har
klart 4 fange opp for alle de anklagedes vedkommende. Den
frykeen som klebes til trollkvinnene, kommer frem bide ved
Margretes utproving av sin nyervervede trolldomskunst og
ved de trolldomsoperasjoner hun deltar i. P4 samme maten
som i analysen av Lynken ovenfor, gir det metodologiske
grepet som narratologien tilbyr, en mulighet til 4 fokusere
pi «stemme>; gjennom 4 folge delegering av stemme til
ulike akeerer under rettssakens gang, ikke minst Margretes
stemme, kan man danne seg et bilde av den samtale og
kommunikasjon som har funnet sted i reteslokaler. I mot-
setning til at hele rettsreferatet blir gjenfortalt, er det
prioritert 4 lytee etter hva Margrete har uttalr, og da srligi
hennes tilstielse. Dermed &pnes rettsreferatets tekst for en
analytisk tilnerming som ikke kan komme fram dersom alt
som ble sagr, ble ansett for likeverdig og tatt for palydende
verdi.

Fiendebildet

Ulike land har ulike mérer 4 aktivere ideer fra den demono-
logiske doktrine pa under trolldomsprosessene. Dette virker
inn pa det fiendebildet av trollkvinnen som skapes. Det er
stor forskjell p4 méten noen av de demonologiske ideene
blir presentert i kildene pa dersom man sammenligner
eksempelvis Tyskland, Skottland og Finnmark, szrlig

nar det gjelder ritualet i forbindelse med inngdingav
djevlepakren og handlinger pa trolldomssamlinger. I
Tyskland er drap av spedbarn for & koke salve en av akrivi-
tetene pa trolldomssamlinger, og seksuell omgang med
djevelen fremstilles bide som del av ritualet ved inngielse
av pakten og som orgier pa trolldomssamlinger. I Skottland
forekommer ikke drap av spedbarn for 4 lage salve, der-
imot graver de opp bein fra kirkegirden for 4 bruke til
trolldomsutevelse.*® Imidlertid knyttes seksuell omgang
med djevelen bade til pakrinngaelsen og til senere moter
mellom djevelen og hans tjenerinner. I Finnmark fremtrer
trollkvinnen som ganske uskyldig sammenlignet med




landene lenger sor i Europa. Der forekommer ikke drap

av spedbarn for 4 lage salve eller seksuell kontake mellom
kvinne og djevel. Imidlertid kommer mange andre sentrale
ideer fra den demonologiske doktrine til syne, for eksempel
djevlepake, djevlemerke, at djevelen kan gjemme seg i
eyenbrynshar, personlig navngitt djevel som folgesvenn,
utproving av trolldomskunsten, trolldomssamlinger, om-
skaping, flygeturer gjennom luften og kollekrive trolldoms-
operasjoner.*?

Begge omradene jeg har fokusert p4, Flandern og Finn-
mark, var utsatt for streng forfolgelse under trolldoms-
prosessene. I begge omridene ser man en forfelgelse der bade
maleficium og demonologiske ideer om trolldom er represen-
tert, men der de mest intense forfelgelsesperiodene er koblet
til demonologisk tankegods. De to sakene som er diskutert
ovenfor, er representative for trolldomssaker med demonolo-
gisk innhold i Flandern s vel som i Finnmark. Gjennom for-
her og tilstaelser fremstar en idékrets knytter til demonologi.
Dette innholdet knytrer de individuelle sakene til Lynken og
Margrete til en bredere idékonstellasjon, enten man ser de to
sakene i en regional eller en europeisk kontekst.

Det fiendebildet som danner seg av trollkvinnen, har
rot i demonologisk tankegods. Fiendebildet er sentrert
rundt djevelen, og det er hans absolutte makt over sjeler
som gjer ham mektig. Kvinnen er svak, lett 4 friste og gir
etter for lofter fra djevelen. Hun er tilboyelig til det onde,
mortar trolldomsmakt fra djevelen og blir Den Ondes
tjenerinne. Hun er en vantro som fornekter sin dipspake
og gir inn i pake med djevelen. Hennes ondskap er uten
grenser, Hun benekrer forst sin tilknytning til djevelen, men
tilstir eter press. Hun er tilsynelatende en kvinne blant
mange, man vet ikke hvem som er trollkvinner. Hun er en
del av et nettverk og vet om andre trollkvinner. Hun kan
skape seg om til andre skikkelser, dyr og fugler. Hun deltar
pa trolldomssamlinger med likesinnede, der djevelen er
samlingens midtpunke. Hennes trolldomsmakt er virksom
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og kan forirsake katastrofer. Hun kan gjennom mottakelse
av sakramenter og ildens renselse ha hip om salighet i det
neste liv.

Den demonologiske konstruksjonen av en trollkvinne
er anvendbar over hele Europa og kan med tilpasninger
anvendes i ulike land. Trollkvinnen er en farlig skikkelse
som skaper fryke blant lek og lerd. De lzrde frykter henne
fordi hun har underkastet seg feil Herre og fordi hennes
trolldomsmakt er stor. Allmuen frykeer trollkvinnen fordi
hun utgjer en trussel mot deres helse og livsgrunnlag.
Vanlige kvinner i lokalsamfunnene frykeer trollkvinnen
fordi hun kan utlegge navn p4 medsammensvorne som har
delratt pa trolldomssamlinger. Sammenhengen mellom
demonologiske ideer og fiendebildet av trollkvinnen er
tydelig i begge trolldomssakene behandlet ovenfor gjennom
djevelens sentrale maktposisjon samt trolikvinnes under-
kastelse under Lysets Engel.

De to cksemplene dreftet ovenfor viser trolldomssaker
mot kvinner i to land i Nord-Europa innenfor en periode
av 66 ar. Sakene illustrerer hvordan et demonologisk tanke-
gods som har forflyttet seg over betydelige geografiske
avstander, slir gjennom under sakens gang i form av for-
herernes spersmal og den anklagedes tilstielse. Fryke
gjennomsyrer disse sakene, frykt for trollkvinner forent
med djevelen. Trollkvinnen ble en trussel fordi hun hadde
valgt feil Herre og fordi hun var i besittelse av en ond make
som kunne forirsake karastrofer og ulykker. En kvinne var
mer tilbeyelig til en slik allianse enn en mann fordi hun
villig lot seg overtale til det onde; hun var svak oglett 2
friste. Trollkvinnen ble er effektivt fiendebilde fordi hennes
frafall fra Gud var knyter til hennes tilkortkomming
som kvinne, som kjenn. Trolldomsprosessene foregikk i
en mentalitetshistorisk overgangsfase der bade lek og l=rd
trodde at trolldom var mulig og at noen mennesker kunne
utfere virkningsfull trolldom.
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