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I arhundreder har billedet af inkvisitionens brutale fremfaerd over for
menigmand varet dominerende.! Forestillingen om, at flere hundre-
detusinde heksebraendinger fandt sted fra senmiddelalderen og frem til
slutningen af det 17. arhundrede, er med de sidste tredive ars forskning
blevet steerkt modificeret og har resulteret i et langt mere nuanceret bil-
lede af denne kirkelige domstol.? Antallet af mennesker, som omkom
pa balene rundt om i Europa fra middelalderen og frem til slutningen
af det 17. arhundrede, var ikke flere millioner. I stedet mener man i
dag, at omtrent 100.000 processer fandt sted i Europa, hvoraf cirka halv-
delen mundede ud i dgdsstraf. Stgrstedelen af processerne fandt sted i
Nord- og Mellemeuropa med Schweiz som det omrade, hvor antallet af
balstraffe var hgjest. Bispedgmmerne Bamberg og Wirzburg, arke-
bispedgmmerne Cologne og Treves, samt dele af Skotland og England
og enkelte andre omrader i Europa oplevede heftige forfglgelser. Den

! Denne artikel bygger pa kildestudier foretaget i Rom. Jeg gnsker at benytte lejlighe-
den til at takke dr.phil. Gustav Henningsen, fordi han med interesse har delt ud af sine
erfaringer og viden om denne komplekse forestillingsverden, som hekseri og overtro er
en del af. Den romerske inkvisitions oprindelige betegnelse var den italienske inkvisition,
men pa grund af hovedsadet i Rom, betegnes den oftest den romerske. Med mindre andet
er angivet, henviser betegnelsen inkvisition i denne artikel til den romerske inkvisition.

2 De mest interessante publikationer i denne sammenhang er Norman Cohn: Europe’s
Inner Demons. The Demonization of Christians in Medieval Christendom. 1975, rev. udg. Lon-
don, 1993; Richard Kieckhefer: European Witch Trials: Their Foundations in Popular and
Learned Culture, 1300-1500. Berkeley & Los Angeles, 1976; Gustav Henningsen: The Wit-
ches’ Advocate: Basque Witcheraft and the Spanish Inquisition. Reno 1981; »The Ladies From
the Outside: An Archaic Pattern of the Witches’ Sabbath« i Early Modern European
Witchceraft: Centres and Peripheries. red: Bengt Ankarloo og Gustav Henningsen, Oxford
1990/1998; John Tedeschi: The Prosecution of Heresy. Collected Studies on the Inquisition in
Early Modern Italy. Binghamton, New York, 1991.
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dansk-norske statistik er lidt mere afdempet; her blev ca. 1350 personer
braendt, hvilket dog sammenlignet med det relativt lave befolkningstal
alligevel ma siges at vaere markant. I Italien var magi ganske vist den
hyppigste forseelse for inkvisitionen omkring 1600, men alligevel blev
meget fa breendt pa balet.> Den romerske inkvisition begyndte for alvor
at forfglge overtro i den sidste fjerdedel af det 16. arhundrede, og for-
felgelsen kulminerede hos de fleste tribunaler omkring ar 1600.* Inden
da havde Sixtus V (1585-1590) udstedt bullen Coeli et Terrae i 1585,
som specielt var rettet mod magiske riter.® I bullen haevdede Sixtus, at
den udannede befolknings vanlige overtro ikke var ketteri som sadan,
men matte betragtes som overtroiske, forkerte og ulovlige opfattelser af
den kristne tro. Det var dog stadig kirkens pligt at korrigere disse vild-
farelser. Dette var udsagn, der pegede i retning af, at Sixtus ikke fandt
det ngdvendigt at frygte eo ipso aktivt bekeempe, decideret diabolsk
hekseri.b I stedet skulle der ggres en indsats for at udrydde de magiske
riter, der dagligt anvendtes i landsbysamfundene. Men bullen er samti-
dig et udtryk for den katolske kirkes vanskelighed over for landsbybo-
ernes dagligdagsmagi.

Definitionen af diabolsk hekseri voldte i hovedreglen ikke store kva-
ler hos den katolske kirke i slutningen af det 16. arhundrede: Heksen
havde bevidst tilbedt djaevelen og afsvoret kristendommen og métte der-
for dgmmes derefter. Stgrre hovedpine voldte definitionen af de magi-
ske riter, man benyttede sig af i landsbysamfundene. Stgrstedelen af den
udannede befolkning gnskede pa intet tidspunkt at fravige den katolske
tro til fordel for djevelen, men alligevel praktiserede og benyttede
menigmand magi. Den traditionelle magi stemte ikke altid med den
katolske opfattelse af overtro, og Sixtus’ bulle ma ses som et produkt af
den debat, der fandt sted i kurien efter Tridentinerkonciliet. Pa den

3 Kun 8 dgdsstraffe for hekseri blev eksekveret i modreformationens italienske stater.

* Inkvisitionen foretrak betegnelsen overtro, som man mente altid indeholdt en stgrre
eller mindre grad af magi. Overtro indgik i inkvisitionens overordnede betegnelse kaet-
teri, der kort fortalt betgd, at man i kraft af andre kristendomsopfattelser forbrgd sig
mod Gud. Samlet reference af statistiske oplysninger, se Gustav Henningsen: »Kan hek-
se flyve?« kronik i Politiken 22/12 1998. Om Europas inkvisitioner, se The Inquisition in
Early Modern Europe. Studies on Sources and Methods, red: Gustav Henningsen & John Tede-
schi i samarbejde med Charles Amiel, Dekalb, 1986. For fremstillinger vedrgrende hek-
se og overtro, se iser antologien Early Modern European Witchcerafi. Centres and Peripheries.

5 Bullen indholdt bade et forbud mod den traditionelle magi, der pragede daglig-
dagslivet i landsbyer, samt den mere avancerede rituelle magi, hvor udgveren ofte havde
et uafsluttet universitetsstudium bag sig. Mange udgvere af rituel magi havde faet kend-
skab til magiske bgger netop gennem universiteter. Sixtus’ bulle er publiceret pa engelsk
i P.G. Maxwell-Stuart: Witchcraft in Europe and the New World 1400-1800. London, 2001.

6 Diabolsk hekseri i betydningen tilbedelse af djevelen og afsvaergelse og misbrug af
kristendommen.



284 Louise Nyholm Kallestrup

ene side var kirken fanget i sine egne forestillinger om magi og tilknyt-
ningen til djaevelen. P4 den anden side var man bevidst om, at den alme-
ne befolkning som udgangspunkt intet gnske havde om at frafalde den
kristne tro. Kirken var derfor i et dilemma, idet den pa én gang skulle
sgge at opdrage den uvidende befolkning, og samtidig skulle efterleve
de teologiske principper for overtro og magi. Det er dog tvivlsomt, om
kirken bekymrede sig voldsomt om bevidst djevletilbedelse (diabolsk
hekseri), og Sixtus’ bulle viser, at den katolske kirke havde et hgjere
gnske om at forfglge magiske riter end diabolsk hekseri.

Desiderio Scaglias inkvisitionsmanual

Selv om buller og dekreter havde status af officielle love, var de ikke ene
om at have indflydelse pa den romerske inkvisitions behandling af over-
tro. Centralt stod ogsa inkvisitionens interne vejledninger i form af
manualer, der radgav inkvisitorerne om, hvorledes de skulle forholde
sig til forbrydelser, som 14 inden for inkvisitionens jurisdiktion. Disse
manualer var inkvisitionens egne, uofficielle forskrifter for korrekt
procedure. De blev forfattet af jurister og teologer, der som oftest selv
havde varet inkvisitorer og nu gnskede at dele ud af deres erfaringer
til yngre kolleger.” Det er en af disse hyppigt konsulterede manualer,
der er udgangspunktet for naerverende artikel. Det drejer sig om
kardinal og tidligere inkvisitor Desiderio Scaglias Prattica per procedere
nelle cause del Tribunal del Sant’Officio fra forst i det 17. arhundrede.
Manualen indeholder blandt andet et leengere afsnit om trolddom, og
det er denne tekst, jeg finder interessant.® Trolddomskapitlet gennem-
gar de forskellige grader af overtro og samtidig, hvad der kunne karak-
teriseres som magiske handlinger. For modreformationens inkvisito-
rer indeholdt begrebet overtro altid en grad af magi, og som vi skal

7 Sadanne vejledninger havde eksisteret siden middelalderen og havde vekslende sta-
tus hos inkvisitorer. Et velkendt eksempel er Heksehammeren (Malleus Maleficarum) fra
slutningen af det 15. arhundrede, der i dag findes i et stort antal bevarede kopier. De ita-
lienske inkvisitorer kendte til denne berygtede handbog i hekseforfglgelse, men intet
tyder pa, at de konsulterede den. I stedet synes teksten at have haft status som en slags
skreemmebillede. For de venetianske inkvisitorernes opfattelse af Heksehammeren, se
Ruth Martin: Witcheraft and the Inquisition in Venice, 1550-1650. Oxford, 1989, side 54f.

8 Desiderio Scaglia var inkvisitor under Clemens VIII og blev senere kommiszr for
inkvisitionens kongregation og i 1621 kardinal. Se Gaetano Moroni: Dizionario di erudi-
zione storico-ecclesiastica da S. Pietro sino ai nostri giorni. Venedig MDCCCLI, vol. LXII, s. 50f.
Manualen behandler de forbrydelser, der var underlagt den romerske inkvisitions juris-
diktion. Teksten er fordelt pa 25 kapitler, hvor de indledende kapitler forklarer, hvorle-
des en person padrager sig mistanke om ketteri; hvordan inkvisitoren skal forholde sig,
nar han underrettes om en mistenkt etc. Efterfglgende omhandler en del kapitler de
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se var magi altid et resultat af en pagt med djevelen. Scaglias tekst er
forfattet, efter at antallet af hekse- og trolddomsprocesser kulminerede,
men forbrydelsen, og hvorledes der matte procederes imod den, har
tydeligvis stadig vaeret debatteret ved kurien, eftersom man langt op i
det 17. arhundrede fandt det ngdvendigt fortsat at forfatte manualer
om emnet.’

@nsker man at undersgge den religigse elites syn pa overtro, er spe-
cielt inkvisitionsmanualerne fra fgrst i det 17. arhundrede interessante.
Tidligere manualer var primert forfattet af teoretiserende teologer
eller jurister, mens de mest bemarkelsesvaerdige manualer fra begyn-
delsen af det 17. arhundrede derimod er forfattet af tidligere inkvisito-
rer.!? Det giver en interessant forskel. For hvor teologer og jurister hav-
de arbejdet ud fra teoretiske principper og argumenter, kunne en tid-
ligere inkvisitor treekke pa den praktiske erfaring, som han havde til-
egnet sig i kraft af sit embede. Kardinal og tidligere inkvisitor Desiderio
Scaglias manual er forfattet i arene omkring 1615-25, hvilket har veret
afggrende for Scaglias stillingtagen til netop trolddom. Ligesom dati-
dens andre europziske myndigheder forfulgte den romerske inkvisi-
tion folk for brugen af magi, fordi det signalerede kontakt til og tilbe-
delse af djaevelen.

Tridentinerkonciliet (1545-1563) star centralt i de kirkelige omstruk-
tureringer i den katolske verden og specielt i Italien. Konciliet blev
oprindelig kaldt sammen i et forsgg pa at lgse stridighederne mellem
den lutheranske og den katolske kristendomsforstaelse. Nogen felles
forstaelse og overenskomst mellem de to grene af den kristne tro nae-
de de deltagende pralater nu aldrig. I stedet medfgrte Tridentiner-
konciliet en pracisering af den katolske kirkes troslere og specielt af,

enkelte forseelser mere specifikt (polygami, besiddelse af forbudte bgger, trolddom
etc.), og afslutningsvis radgives inkvisitoren om, hvorledes han skal forholde sig til for-
skellige emner vedrgrende retsforlgbet (falsk vidneudsagn, tortur, specielt forhgr af non-
ner etc.). Manualen findes pa flere arkiver i Italien. Den her undersggte kopi er fra
Archivio della Congregazione per la Dottrina della Fede, arkivnummer StStE5e nr. 2, i
Rom. Selv om der ikke pa nogen af de bevarede kopier af Prattica er noteret nogen for-
fatter, har forskningen krediteret kuriemedlem og tidligere inkvisitor Desiderio Scaglia
for manualen. Se artiklen af Angelo Turchini i LInquisizione romana: metodologia delle fon-
ti e storia istitutionale. Red: Andrea Del Col m.fl. Trieste, 2000; John Tedeschi: The Prose-
cution of Heresy, side 229-259; Henry Charles Lea: Materials Toward a History of Witchceraft,
New York & London, 1939/1957, vol. 2, side 963-967.

9 For undersggelse af tidens demonologiske litteratur, se Stuart Clark: Thinking with
Demons. The Idea of Witcheraft in Early Modern Europe. Oxford 1997/1999. Specielt afsnit-
tene vedrgrende hekseri og religion.

10 Inkvisitorer var ogsa jurister eller teologer og helst begge dele, men forskellen mel-
lem inkvisitorer og teoretiserende teologer skal ses i lyset af den praktiske erfaring, som
inkvisitorerne tilegnede sig i kraft af deres arbejde.
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hvad der adskilte den fra den protestantiske. Efter afslutningen af Kon-
ciliet pabegyndtes det store arbejde med at fgre reformerne ud i prak-
sis; et arbejde der pregede den katolske kirke i sidste halvdel af det 16.
arhundrede.!! Tiden efter afslutningen af den sidste session i Trient,
kendes pa myndighedernes skerpede kontrol med den enkelte borgers
tro, og denne kontrol var aktuel bade for den protestantiske og den
katolske kirke. Tridentinerkonciliets bestemmelser kom derfor direkte
sa vel som indirekte til at sette dagsordenen for den efterfglgende
katolske kirkepolitik. Mest fremtredende var den katolske kirkes forsgg
pa at »na« det enkelte sognebarn. Det gav sig bl.a. udslag i et pabud til
de katolske bisper om at foretage visitatsrejser i bispedgmmet, og en
residenspligt, der forbgd bisperne at forlade deres saede i leengere peri-
oder.'? I stedet skulle bispen nu vare en tilstedevaerende figur i lokal-
samfundet. En anden central faktor i lokalsamfundet var den kontrol,
inkvisitionen udgvede i kraft af sine befgjelser som pavens reprz-
sentant. Frem til sidste fjerdedel af det 16. arhundrede havde inkvisitio-
nens interesse hovedsagelig vaeret forfglgelsen af protestantisk keaetteri i
nord og muslimer og jgder i syd. I arene op til 1600 eskalerede antallet
af processer mod overtro imidlertid.!® Stigningen ma ses som en fglge
af, at trosdelingen af Europa nu havde fundet et nogenlunde stabilt
leje, og myndighederne derfor rettede gjnene mod »egne rakker«.
Hvor inkvisitionens arbejde hidtil fgrst og fremmest havde bestaet i at
beskytte den katolske tro mod udbredelsen af andre trosretninger, blev
det centrale nu at sikre en korrekt forstaelse og praktisering af katoli-
cismen hos den almindelige udannede borger. Et afggrende skridt var
at udrydde de magiske riter, der var en del af menigmands dagligdag.
I denne artikel gnskes det dog i hgjere grad at vise, hvordan malszet-
ningerne hos den posttridentine kirkes blev afspejlet i inkvisitionens
interne vejledninger, frem for om det virkelig lykkedes at opdrage
befolkningen tilfredsstillende.

Desiderio Scaglia havde sit virke som inkvisitor netop i den periode,
hvor antallet af processer mod trolddom var pa sit hgjeste. Det faktum,
at han senere blev valgt til kardinal og ngd stor respekt i sin samtid, for-

11 Se Jean Delumeau: Catholicism Between Luther and Voltaire. London 1977; William V.
Hudon: Marcello Cervini and Ecclesiastical Government in Tridentine Italy. DeKalb, 1992.

12 Problemet var, at mange bisper hidtil havde foretrukket at opholde sig i komfortab-
le storbyer frem for deres bispedgmme, som de ofte opfattede som en afkrog.

13 Se eksempelvis Ruth Martin: Witcheraft and the Inquisition in Venice, 1550-1650, appen-
diks figur 1+2, E. William Monter & John Tedeschi: »Toward a Statistical Profile on the
Roman Inquisition« i The Inquisition in Early Modern Europe. Studies on Sources and Methods,
appendiks 1-4, side 144-148, Oscar Di Simplicio: Inquisizione, stregoneria, medicina. Siena e
il suo stato (1580-1721). Siena 2000, side 21ff.
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hgjer manualens veerdi som normativ kilde. Men przcis hvilke dele af
den tidligmoderne kultur kan en sidan manual forfattet af en tidligere
inkvisitor belyse? Fgrst og fremmest ma den anerkendes som en slags
bindeled mellem den autoritative og den folkelige forestillingsverde-
nen. I kraft af inkvisitorens erfaringer og kirkelige uddannelse er manu-
alerne det tetteste, vi kan komme pa gvrighedens syn pa den folkelige
kultur. Manualen er selvfglgelig ikke sa vigtig en kilde til selve folkekul-
turen som procesprotokollerne. Men den er af en enestaende vaerdi til
belysning af inkvisitionens forstaelse af og holdning til overtro hos
befolkningen i modreformationens Italien.

Desiderio Scaglias manual er kilde til at studere det kultursammen-
stod, som fandt sted i slutningen af det 16. arhundrede mellem den
gejstligt leerde og den menige del af befolkningen.!* Analysen er foreta-
get ud fra tre centrale aspekter af Scaglias trolddomsdiskussion: Den
diabolske pagt, diskussionen af magiske formal og sidst hekseri.
Udgangspunktet, manualen, suppleres undervejs med studier af den
praktiske del af inkvisitionens arbejde i form af de italienske processer.!5

Manualens trolddomskapitel indledes med en redeggrelse for de
handlinger, der giver mistanke om trolddom (rendono sospetti d’heresia),
hvorefter Scaglia diskuterer de enkelte typer af trolddom nzermere.
Kapitlet munder ud i nogle anvisninger pa, hvorledes inkvisitoren skal
procedere mod anklagede for overtro (superstitione) og sidst, hvorledes
forbrydelsen skal straffes.

Fgrst og fremmest kan man betegne Scaglias opfattelse af overtro som
brugen af det okkulte. Jeg har herefter opdelt hans forskellige typer af
overtroisk katteri i to overordnede kategorier, hvor forbrydelserne ofte
kunne vare en kombination af begge: 1) Misbrug af kirken. 2) Tilbe-
delsen af djaevelen. Dette er de to grundleeggende typer af overtradel-
se, som den overtroiske katter kunne vare skyldig 1.1 Under de to typer
af magi la et utal af magiske formal, for eksempel magisk healing og
keerlighedsmagi. Magisk healing var forsgget pa at helbrede et sygt men-

14 Det ville vaere oplagt at udbygge en sadan undersggelse med studier af de store
mengder af korrespondance mellem de lokale inkvisitorer og Kongregationen i Rom.
Denne korrespondance eksisterer stadig pd flere arkiver inden- og udenfor Italiens
granser.

1> Opdelingen kan forekomme grov, men Scaglias egen fremgangsmade fremstar som
vaerende struktureret efter forseelsens alvor, saledes at han starter med den mildeste for-
brydelse og afslutter med den farligste. At benytte processer som supplement har endvi-
dere vaeret ngdvendigt, idet manualen flere steder omtaler visse begreber i en meget ind-
forstaet tone.

16 Se specielt Ruth Martin: Witcheraft and the Inquisition in Venice 1550-1650. Martin for-
Klarer, hvorledes de venetianske inkvisitorer skelnede mellem disse to typer af overtroisk
keetteri, og hvordan inkvisitionen slog hardt ned pa kattere, der havde gjort sig skyldig i
begge synder.
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neske eller dyr ved et eller flere magiske ritualer.'” Keerlighedsmagi dre-
jede sig indlysende nok om at opna en persons keerlighed. Endelig fand-
tes den magi, som magikeren praktiserede alene med den hensigt at
skade andre (maleficium), for eksempel for at gdeleegge en persons af-
grgder eller fordrsage en persons sygdom eller dgd.

Det var afggrende for Scaglia, hvorvidt den anklagede havde varet
bevidst om, hvad de magiske handlinger egentlig indebar. Havde
han/hun oprigtigt talt ikke troet pa virkningen af sine magiske gernin-
ger, var straffen »blot« en af de to milde afsvaergelsesformer.’® De to mil-
de afsvergelsesformer var de levi og de vehementi. Den mildeste de levi
betad, at den dgmte skulle afsverge sit kaetteri under private forhold,
dvs. ofte i bispepaladset. Den strengere de vehementi medfgrte, at den
dgmte skulle afsverge offentligt, ofte foran kirken. Den hérdeste straf,
de formali, betgd, at den anklagede var idgmt dgdsstraffen. Dgdsstraffen
var beregnet til tre tilfeelde: Til den sarligt grove forbrydelse, til den der
genstridigt negtede at afsverge sit keetteri og til den tidligere dgmte
kaetter (relapsus).1®

Der herskede dog ikke tvivl om, at de forskellige former for magi alle
forudsatte en eller anden forbindelse til djeevelen. Magi var alene mulig
med djaevelens hjelp, og for at opna denne hjelp matte magikeren
have indgaet en pagt med djevelen. Her skelner Scaglia ligesom sine
samtidige kolleger mellem to typer af den diabolske pagt: Den ekspli-
citte og den implicitte djevlepagt.?

Den diabolske pagt

Efter inkvisitionens opfattelse var kontakt til djevelen forbundet med
store risici, for djevelen var en svigefuld skikkelse, der alene gnskede at
lokke mennesket i fordaerv. Den eksplicitte pagt med djevelen var der-
for ogsd den alvorligste, idet den betgd, at magikeren bevidst havde ind-
gaet kontrakten. Betydningen af pagten var klar for Scaglia: Magikeren
havde »solgt« sin sjel til djeevelen mod dennes hjelp til udgvelsen af
magiske ritualer. Magikeren kunne ogsa bortlove en andens sjel til
djaevelen, men hovedsagen var, at djeevelen modtog ydelser for sin assi-

17 Det kunne for eksempel bestd i at lade patienten indtage en hjemmebrygget eliksir,
mens man fremsagde en magisk formel.

18 StStE5e nr. 2, fol. 24v »non & fa abiurare de formali, ma de vehementi o de levi«.

19 Se eksempelvis John Tedeschi: »The Organization and Procedures of the Roman
Inquisition«, i The Prosecution of Heresy, side 115.

20 StStEbe nr. 2 fol. 23r »ma anco per il patto, che fanno co il Diavolo... e sortilegio esplicita-
mente et implicitamente«.
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stance.?’ Som han ggr opmarksom pa, havde magikeren i overfgrt
betydning dog stadig ogsa solgt sin egen sjal, idet han afsvor Kristus og
den hellige Jomfru Maria og vanhelligede korset. En sidan vanhelligel-
se var et af tegnene pa, at en eksplicit pagt kunne vare indgaet. Den
kunne blandt andet bestd i, at magikeren spyttede eller trampede pa
korset. De fysiske tegn pa, at en eksplicit diabolsk pagt var indgaet, ma
have veret relativt lette at spore for inkvisitoren (eller angiveren og vid-
net). Sveerere ma det have veeret, nar keetteriet bestod i en intellektuel
benagtelse af for eksempel jomfrufgdslen, idet den anklagede jo i det-
te tilfeelde skulle have offentliggjort sin overbevisning over for en eller
flere personer.?? Tegnene pa at en sadan pagt var indgaet, var ifglge
Scaglia svage at ane, men indicier kunne vaere ukendte ord (parole incog-
nite) og bogstaver/tegn (carratteri incognite) kaldet lgnformler, men ogsa
misbrug af sakramenterne (abuso di sacramento), ligesom den fgrnzevnte
vanhelligelse af korset.?® I stedet for at tjene Gud havde magikeren nu
indvilliget i at tjene djevelen i alle sine gerninger. Derfor var det vigtigt
for inkvisitoren, nar en person fgrst havde tilstiet at have en eksplicit
pagt med djavelen, at finde frem til, hvor laenge personen havde prak-
tiseret sidanne diabolske handlinger.?

Ifslge Scaglia havde magikere, som ikke havde indgaet en eksplicit
pagt, forpligtet sig til djeevelen gennem en implicit pagt. Sa selv om den
anklagede ikke havde haft til hensigt at henvende sig til djevelen, hav-
de han/hun i kraft af sine magiske handlinger dog med sikkerhed varet
i kontakt med djevelen. Han forklarer, hvorledes indicierne pa den
implicitte pagt, ligesom pa den eksplicitte pagt, er lgnformler (parole
incognite, carratteri incognite), samt misbrug af sakramenterne (abuso di
sacramenti). Det kan vaere svart at vurdere, hvad der preacist adskilte de
to former for djaevlepagt, men forskellen ma sgges i selve indgaelsen af
pagten. For at klarleegge forskellene mellem den eksplicitte og den
implicitte pagt kan vi vende blikket mod nogle af undersggelserne af de
italienske processer mod overtro.

21 StStEbe nr. 2 fol. 23r » prometterli la propria o alcun animax.

22 Det skete dog ogsa jeevnligt, eftersom de fleste anklagede for overtro og andre typer
af keetteri sjeldent holdt deres overbevisninger skjulte for resten af lokalsamfundet. Et
Kklassisk eksempel er den friuliske mgller kaldet Menocchio. Carlo Ginzburg: The Cheese
and the Worms, Torino 1976, overs. John & Anne Tedeschi, London/New York
1982/1992. Selve processen mod Menocchio er publiceret af Andrea del Col: Domenico
Scandella detto Menocchio. I processi dell’inquisizione 1583-1599, Edizione Biblioteca dell’ITm-
magine, 3. udg. 1991.

2 StStEbe nr. 2, fol. 23r »per mezzo de caratteri parole incognite di niuna significatione in
qualsivoglia linguaggio, abuso di sacramento, e beneditte di parole di sacra scrittura«.

24 StStE5e nr. 2 fol. 23r »et al incontro il Diavolo promette al sortilegio di servirlo, e sodisfarlo
d 1 suoi desiderii o d’amore, o di vendetta, o di altro«.
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Flere processtudier har vist, hvorledes den almene befolkning for-
spgte at bruge kirkens symboler og handlinger til overtroiske formal.
Misbruget af kirken og sakramenterne kom ikke entydigt til udtryk i
magiske handlinger, men jeg finder det relevant at fremdrage, at nar
Scaglia direkte i teksten skelner mellem en eksplicit og en implicit pagt,
synes han indirekte at skelne mellem et eksplicit og et implicit misbrug.
Det eksplicitte misbrug af kirken og sakramenterne var den allerede
naevnte direkte vanhelligelse (dvs. praktiseret som led i magiske ritua-
ler), men mange anklagede havde i god tro forsggt at benytte kirkens
ritualer til egne formal; noget der kan karakteriseres som implicit mis-
brug. Eksemplerne herpa er talrige og dakker alt fra at helbrede syge
ved hjaelp af apostlenes navne til at forsgge pa at pakalde sig en helgens
opmarksomhed og hjalp, for at opna en bestemt persons kerlighed.
Disse personer havde ikke bevidst allieret sig med djavelen, faktisk tro-
ede mange, at de, sa leenge de benyttede sig af kristendommens symbo-
ler, intet forhold havde til djevelen, og at deres forehavender derfor var
legitime. Et efterhanden klassisk eksempel er de friuliske benandanti.?®
Disse benandantivar selv overbeviste om, at de forsvarede den kristne tro
ved at keempe mod hekse, der forsggte at gdeleegge markernes afgrg-
der. Inkvisitionen fandt derimod ikke mange forsonende trek ved ben-
andanti’s handlinger, for ved at bekempe hekse gjorde benandanti sig
jo til herrer over hgstens udfald. Benandanti var personer, der var fgdt
med sejrsskjorter, og derved havde faet deres overnaturlige krefter. Et
af anklagepunkterne angik netop sejrsskjorten. Der blev holdt messer,
sagt bgnner og last over den, hvorefter benandanten skulle bare den
»velsignede« sejrsskjorte i tgrret tilstand. Inkvisitionen fandt for sa vidt
ikke selve handlingen, hvor personen gik rundt med den tgrrede sejrs-
skjorte, anstgdelig. Det foruroligende var troen p4, at de kirkelige ritu-
aler skulle have givet sejrsskjorten dens krafter. Kort sagt var der hoved-
sageligt to aspekter, der vakte inkvisitionens opmaerksomhed i sidanne
tilfeelde. Fgrst og fremmest var det ikke tilladt at forsgge at tilfgre ting
andelig magt, og for det andet — og klart afggrende — var det ikke tilladt
at udfgre sidanne vautoriserede liturgiske handlinger. Det var forbe-
holdt prasten at afholde messen i kirken — den var indviet til formalet.
Messen skulle ikke atholdes i et bondekgkken af en uindviet person.

Mary O’Neil anfgrer et eksempel, hvor en kvinde i Modena blev

% Carlo Ginzburg: The Nightbattles: Witcheraft and Agrarian Cults in the Sixteenth and
Seventeenth Centuries, Torino 1966. Engelsk revideret udgave oversat af John og Anne
Tedeschi, Baltimore 1983/1992. I appendiks til athandlingen er trykt vidneudsagnene
fra de eneste to dgmte benandanti, hvilket er et godt supplement til Ginzburgs egne
beskrivelser.
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dgmt for implicit misbrug af kirken.? Diamente de Bisa var oprindelig
kommet i inkvisitionens sggelys, fordi hun med magi efter sigende hav-
de forarsaget et barns dgd. I lgbet af forhgret kom det frem, at hun van-
ligt praktiserede en raekke magiske ritualer, specielt vakte hendes kur
mod indvoldsorm inkvisitorens interesse. For at udrydde ormene skul-
le man hen over den syge sige: Hellige mandag, hellige tirsdag etc. og
afslutte med hellige Paskesgndag. Herefter skulle der ggres korsets tegn
over patienten, og ormene ville nu forsvinde. Diamente blev aldrig
dgmt skyldig i den oprindelige anklage, dvs. forggrelsen af barnet; men
hun blev dgmt for ubemyndiget at have brugt de kristne symboler, i
form af korsets tegn og opremsning af helligdage, i ulovlige og uindvi-
ede sammenhange. O’Neil paviser i sine studier, at de fleste anklagede
for magiske helbredelse, deriblandt Diamente, sandsynligvis aldrig hav-
de til hensigt at misbruge kirken. Tvartimod troede de, at brug af kir-
kens tegn og symboler udelukkede djevelens tilstedevarelse.?”

Ved at skelne mellem et eksplicit og et implicit misbrug af sakramen-
terne og de sakramentale ting, kan vi klarleegge Scaglias syn pa forskel-
len mellem den eksplicitte og den implicitte pagt med djavelen. De to
former for djevlepagt kan ses som et resultat af en kollision mellem en
folkelig og en lerd opfattelse af magi. Flere studier har vist, hvorledes
forskellene mellem den folkelige og den teologisk leerde kultur tydeligt
tradte frem i forfglgelserne af overtro. Den udannede befolkning hav-
de ikke samme opfattelse af djevelens rolle, idet man havde svert ved
at forsta, at magiske handlinger med henblik pa at helbrede personer,
skulle veere et resultat af djevelens vaerk.?® Den katolske kirke var sig
bevidst om, at det kneb med korrekt kristendomsforstaelse i landsbyer-
ne, og den folkelige opfattelse gjorde det derfor ngdvendigt at arbejde
med flere grader af djevlekontakt. Man kan derfor opfatte differentie-

% »Magical Healing, Love Magic and the Inquisition in Late Sixteenth Century Mo-
dena« i Inquisition and Society in Early Modern Europe, side 95ff. Diamentes straf bestod
saledes i en »standard penance of standing in front of the parish church during Sunday mass,
Jasting on bread and water on vigils of the Virgin’s feastdays and reciting weekly rosaries for a year«,
side 97.

?7 De tre centrale publikationer er Mary O’Neil: Discerning Superstition. Popular Errors
and Orthodox Response in Late Sixteenth Century Italy. Stanford University, 1982; »Magical
Healing, Love Magic and the Inquisition in Late Sixteenth Century Modena«; »Sacer-
dote ovwvero strione: Ecclesiastical and Superstitious Remedies in 16th Century Italy« i
Understand Popular Culture, ed: S. Kaplan, Berlin 1984, se ogsa artiklen »Missing Foot-
prints Maleficium in Modena« i Acta Ethnographica Hungarica, vol. 37, 1991-1992. Argu-
mentet stgttes af Ruth Martin i Witcheraft and the Inquisition in Venice 1550-1650, side 45.

28 Ruth Martin ggr i sin afhandling opmaerksom pa, at rendyrkede magikere til enhver
tid ville tage skarpt afstand fra at have samarbejdet med djevelen eller ligefrem at blive
karakteriseret som djevelens tjenere, se Witcheraft and the Inquisition in Venice 1550-1650,
side 45.
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ringen mellem den implicitte og den eksplicitte pagt som en tilpasning
af kirkens djaevleopfattelse, for at denne skulle kunne fungere i praksis.
Kirken (og Scaglia®) opfattede som udgangspunkt magi som uvirksom.
Det var i stedet djevelen, som skabte en illusion, der fik magikeren til
at tro pa, at ritualerne havde en reel effekt. Det afggrende var, at sidan-
ne illusioner kun var mulige med djavelens hjelp, og det skabte et pro-
blem i relation til de mange udgvere af magiske ritualer. Kirken ville
ikke anerkende det store antal af anklagede magikere som eksplicitte, for
det ville betyde et urimelig stort antal djevletilbedere. Thomas Aquinas
havde allerede i middelalderen skelnet mellem to former for overtro:
1) Dét at tjene den sande gud pa upassende eller ukorrekt (ukristen)
vis, dvs. forkerte opfattelser af den kristne tro — kaetteri; og 2) Dét at tje-
ne en falsk gud via skikke, der er forbeholdt den sande gud, dvs. messer
pa uindviet jord, gentagelse af ritualer i hab om at effekten gges, etc.?
Kirken foranledigede fra ca. 1400 en omfortolkning af den folkelige
heksetro, sa en udvidelse af begrebet »heks« kunne retferdigggre for-
fglgelsen af folkelig overtro. Stuart Clark forklarer, hvorledes meget af
kirkens litteratur (bade protestantisk og katolsk) forsggte at: »... demo-
nolize the traditional ressources favoured by ordinary people in need«>

Dette er en relevant faktor i tilbedelsen af djevelen. Differentiering
mellem implicit og eksplicit djaevletilbedelse var ngdvendig for pa en
gang at kunne dgmme udgvere af daglidags magiske riter (som teolo-
gerne udmarket var bevidst om ikke havde til hensigt at tilbede djaeve-
len), men samtidig undga at fravige den teologiske djevleopfattelse.
Inkvisitorerne og kurien havde i kraft af deres uddannelse et meget
detaljeret kendskab til forholdet mellem det gode og det onde og der-
med ogsd, at overtro altid indeholdt troen pa magi.’> Men det, der var
indlysende for inkvisitorerne, var ikke altid klart for den brede befolk-
ning. Mary O’Neil forklarer: » Many of the people whose consciences were
pricked by an edict or a confessor’s reprimand seem to have been genuinely
unaware that the procedures in which they had participated were considered
licit<* Og om en enkeltperson skriver O’Neil: »He [den anklagede]
knew that superstition was bad, but [overtro] remained simply a synonym for
a generic concept of sin as doing harm to others«**

29 StStEbe nr. 2, fol. 24r.

% Aquinas’ havde afggrende indvirken pa den posttridentine teologi. For Aquinas’
opdeling af overtro, se bl.a. Stuart Clark: Thinking with Demons, side 475.

31 Stuart Clark: Thinking with Demons, side 459.

32 »Magical Healing, Love Magic and the Inquisition in Late Sixteenth Century Mode-
na, side 88.

33 Ibid, side 93.

34 Ibid, side 93.
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Fzlles for den folkelige og den laerde opfattelse af magi var, at inten-
tionen var afggrende for, hvorledes den magiske handling burde dgm-
mes. Befolkningen og kirken var enige i, at den farligste slags magi var,
nar man gnskede at forvolde skade. Forskellen 14 blot i betydningen af
ordet skade, hvor den folkelige forstaelse kan karakteriseres som hand-
gribelig ofte materiel skade, var betydningen for inkvisitionen materiel
og endvidere intellektuel.®® Intentionen markerede den afggrende for-
skel mellem den eksplicitte og den implicitte pagt, og var samtidig for-
skellen mellem implicit og eksplicit misbrug af kirken. De, der blev
dgmt for hvid magi, blev som udgangspunkt altid dgmt skyldige i at
have haft en implicit pagt med djevelen. Havde den anklagede deri-
mod s@gt at skade en person, var inkvisitionen mere tilbgjelig til at tro,
at der foreld en eksplicit pagt.’® Reelt er her tale om to forskellige pro-
blematikker. I teorien forudsatte maleficium ikke en eksplicit pagt med
djaevelen og en eksplicit pagt medfgrte ikke ngdvendigvis at magikeren
gnskede at skade andre. I praksis var forholdene dog lidt anderledes,
her sa at sige forsteerkede de to forseelser hinanden. Med andre ord:
Havde magikeren haft et bevidst gnske om at skade, ggede det sand-
synligheden for, at han samtidig havde indgaet en eksplicit pagt med
djaevelen. Inddelingen af eksplicit og implicit misbrug af kirken supple-
rer argumenterne for inddelingen af pagten i implicit og eksplicit, idet
mange ikke var klar over, at en mands bgn til en helgen om at lede ham
til en skjult skat, set med kirkens gjne var en bgn til djevelen. Det sam-
me var geldende for genstande, som man selv havde »velsignet« eller
»dgbt« (magneter el. lignende). I stedet for at overfgre Guds kraft til
genstanden, havde man rettet henvendelse til djaevelen, ved at have
overfgrt et helligt ritual til et hedensk scenario og derved misbrugt
sakramenterne.

Skadelig magi?

Inkvisitionens forstaelse af magi kolliderede ofte med den folkelige. Det
medvirkede til, at greenserne mellem de forskelle typer af magi kunne
vaere uklare for inkvisitoren og for den anklagede. Selv om Scaglias

% Jf. det fplgende om keerlighedsmagi.

% Det udelukkede dog ikke, at der i praksis blev dgmt alene ud fra den anklagedes
intention. Mary O’Neil omtaler en sag, hvor en kvinde blev dgmt for eksplicit magi uden
selv at have vaeret bevidst om, hvad hun bedrev. O’Neil ggr dog i denne sammenhzeng
opmerksom pa, at sadanne tilfaelde var hgjst ualmindelige hos den modenesiske inkvisi-
tion. Jf. sagen mod den prostituerede Eugenia Claveria refereret i »Magical Healing,
Love Magic and the Inquisition in Late Sixteenth Century Modenac, side 105.
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manual vidner om et indgdende kendskab til overtro og til, hvorledes
inkvisitoren burde forholde sig, viser teksten, at anklagerne ofte inde-
holdt flere typer af forseelser. Man kan karakterisere Scaglias beskrivel-
se af denne type magi som maleficium-ritualer og ikke-maleficicum-ritualer,
athzengig af om formalet var, at andre skulle lide skade. Den, der for-
spgte at profitere af magiske handlinger, kunne udfgre begge typer af
ritualer. Magikeren kunne endvidere ggre sig skyldig 1 maleficium uden
oprindelig at have haft til hensigt at skade, hvis han for at opna sit eget
gnske undervejs skadede andre.’” Det der bestemte udfaldet af hans
retssag var intentionen — havde han gnsket at skade, eller var dette util-
sigtet?

Scaglia omtaler direkte magiske handlinger med henblik pa person-
lig fortjeneste, for han nzevner indledningsvis folk, som bruger magiske
ritualer til at finde skjulte skatte eller til at omdanne almindelige penge
til vekseldalere, dvs. at pengene altid ville vende tilbage i pungen, nar
de var brugt.®® Sager, hvor folk havde forsggt at finde skjulte skatte eller
i det hele taget at opna rigdom, var ret almindelige i slutningen af det
16. arhundrede. Et eksempel pa en sadan sag findes fra Venedig. I 1579
var en sag for tribunalet, hvor en munk sammen med fire andre havde
forsggt at finde en skat, og til dette formal havde de reciteret bgnner og
sunget salmer til Gud.* Det var munkens tilsyneladende henvendelse til
Gud, som stgdte inkvisitorerne i processen mod ham. Men det var hans
og hans medskyldiges hensigt, der var arsag til, at de kom i inkvisitio-
nens sggelys. Hensigten var nemlig alt for ussel og selvisk til, at Gud
kunne inddrages, og nar de pakaldte sig Gud til sidanne formal,
pakaldte de i virkeligheden djavelen, for kun han var sa umoralsk, at
han ville deltage i et sadan arrangement.** Mange anklagede i sadanne
sager troede dog, at de havde pakaldt Gud og hverken havde gnsket

% Dvs. en slags modsat utilitarisme (malet helliger midlet), jf. eksempelvis keerlig-
hedsmagi.

38 StStEbe nr. 2 fol. 23r »per trovare tesori, 0 per conservar monele, accio spese tornino in
borzax.

% Ruth Martin: Witcheraft and the Inquisition in Venice 1550-1650, side 151f.

40 Overbevisningen om, at man ved sadanne gerninger tiltalte djaevelen og ikke Gud,
uanset hvem bgnnen oprindelig var rettet til, skyldes Thomas Aquinas’ lzere, se bl.a. Ruth
Martin: Witchcraft and the Inquisition in Venice 1550-1650, side 47ff. Det var ligeledes
den thomistiske tankegang, der skinnede igennem, nar inkvisitionen opfattede sig selv
som den tilgivende fader, som hjalp landsbyboerne til den rette forstaelse af kristen-
dommen. Inkvisitionen var af den overbevisning, at det var den enkeltes eget gnske at til-
streebe en korrekt trosforstaelse (hvad enten dette gnske sa var bevidst eller ubevidst), se
ogsa John Tedeschi: »Inquisitorial Law and the Witch«, i Early Modern European Witchcrafft,
side 90. Her henviser han endvidere til Eliseo Masinis manual Sacro Arsenale (1. udg.
1621). Masini betegner her Gud som den fgrste inkvisitor med begrundelse i forvisnin-
gen af Adam og Eva.
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eller faet kontakt med djavelen. Den venetianske munk blev dog under-
vejs 1 processen overbevist om sine fatale fejl. Havde han, som han gan-
ske haevdede, rettet henvendelse til Gud, havde han begaet en uhyre
alvorlig synd, for ifglge inkvisitorerne havde han faktisk tilbedt djaeve-
len. Maske havde han troet, at han knalede for Gud, men rent faktisk
havde han knzlet for djevelen. At knaele var en handling beregnet for
Gud; og havde den anklagede knzlet for djaevelen, var det utvivlsomt
kaettersk.4!

Hvorvidt inkvisitionen @gnskede at procedere mod en mistenkt
athang af, om den kunne pavise, at den misteenkte havde misbrugt kir-
ken eller tilbedt djaevelen, og dernaest af, hvad intentionen havde varet.
For inkvisitionen og Scaglia var intentionen med keerlighedsmagi
(magie ad amorem) dog indlysende.*? Kerlighedsmagi var automatisk
maleficium, og samtidig var det en af de hyppigste anklager specielti de
stgrre italienske byer. For nar man ad magiske veje forsggte at manipu-
lere en person til at elske sig, modsatte man sig doktrinen om den frie
vilje. Troen pa, at mennesket er i besiddelse af en fri vilje, fandtes ogsa
1 middelalderens katolicisme, men efter Tridentinerkonciliet blev dok-
trinen endnu mere central i den katolske teologi.*® Gud var ikke forud-
bestemmende, han var forhandsvidende, for hvis mennesket ikke var i
besiddelse af den frie vilje, var det ikke muligt at stille det til ansvar for
dets handlinger. Djavelen eksisterede alene pa Guds foranledning, og
djeevelens mal var at lokke mennesket i fordaerv, for eksempel ved at fri-
ste det til at tro, at det kunne zndre sine vilkar med magi. Da magi som
sagt altid var et resultat af djevelens vark, var det altsa i sidste instans
ham, der havde forsggt at betvinge den frie vilje.** Udgvere af kerlig-
hedsmagi — det var fortrinsvis kvinder (massime di Donne)* — troede, at
de kunne tvinge andre til at elske sig, og havde til dette selviske formal

4 Siden middelalderen havde distinktionen mellem gudspédkaldelse (latria) og hel-
genpakaldelse (dulia) staet centralt i inkvisitionens forstaelse af overtro. Scaglia omtaler
indirekte begge handlinger, idet han bade fordgmmer brugen af Gud og brugen af hel-
gener til magiske ritualer og formal. Specielt Nicolas Eymerics Directorium inquisitorum
(1376, genoptrykt 1503) er koncentreret om begreberne.

42 Den anklagede, der virkelig troede, at hun kunne tvinge et andet menneske til at
elske sig, skulle idgmmes den hardeste straf de formali. StStE5e nr. 2 fol. 251 »... dicesse di
haver creduto, che la volonta humana si possa sforzare senza dubio si Fara abiurare de formali«.

4 De katolske praelater pa Tridentinerkonciliet forkastede protestantismens princip
om, at mennesket ikke skulle vaere i besiddelse af en fri vilje, idet det ville reducere men-
nesket til en »passive recipient of the divine action<, og man havde dermed gjort Gud til
manipulator og ansvarlig for bade gode og onde handlinger. Jean Delumeau: Catholicism
Between Luther and Voltaire. Paris 1971, London, 1977, side 11.

# StStEbe nr. 2 fol. 24v »qualche persona s’interrogano in specie se credono, 0 hanno creduto
che il Demonio possa sforzare la volonta che é liberax.

4 StStEbe nr. 2 fol. 24v.
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henvendt sig til djevelen, for kun denne var villig til at deltage 1 et
sadant arrangement. Derfor skulle den anklagede ogsa forhgres sarligt
med henblik pa at klarlaegge, om hun troede eller havde troet, at djeve-
len var i stand til at manipulere den frie vilje.*

Personens rang var vigtig i relation til doktrinen om den frie vilje. Det
var saledes alvorligere for en praest at blive anklaget, end det var for en
udannet bondekone, for prasten burde vide, hvilken rolle doktrinen
spillede.*” Altsd var det igen intentionen bag den magiske handling, der
var afggrende for, hvor alvorligt inkvisitionen opfattede forbrydelsen.
De, der troede, at djaevelen var i stand til at betvinge den frie vilje, kun-
ne ikke vaekke Scaglias sympati: De skulle dgmmes til at afsvaerge de for-
mali.*® For djaevelen kunne ikke tvinge den frie vilje, han kunne hgjst
forvirre fantasien, sa den forheksede ville tro, at han var forelsket i den
pagaeldende kvinde.* Scaglia giver som eksempel, at en mand tog fejl,
hvis han troede, at han kunne forhekse en kvinde, saledes at hun
instinktivt ville elske ham, nar han stod foran hende. Den instinktive
keerlighed, som den udkirne matte fole, var alene en illusion og ville
hurtigt forsvinde igen.*

Prostituerede (donne de meretrici) var ifglge Scaglia saerlig modbyde-
lige i brugen af kaerlighedsmagi. De udfgrte magiske ritualer for at fa
mend til at komme til deres hjem, og de velsignede hestebgnner for at
pakalde sig djaevelen og misbrugte i den forbindelse kirken.”® Under
messen fremsagde de lgnformler eller obskgne ord,’? og ved nadveren,
eller nar praesten messede dominus vobiscum, fremsagde de uansteendige
ord og setninger. De misbrugte vievandet eller reciterede bgnner rettet
til helgener.?® Scaglias betoning af, hvordan de prostituerede misbrugte
den hellige kirke og sakramenterne ved at sabotere messen, bekraftes
at O’Neils studier af de modenesiske processer; de har vist, at inkvisi-

6 Se forrige note.

47 Ruth Martin: Witcheraft and the Inquisition in Venice 1550-1650. Mary O’Neil »Sacer-
dote ovvero Strione: Ecclesiastical and Superstitious Remedies in 16th Century Italy«.

18 StStEbe nr. 2 fol. 25r »si fara abiurare de formali«.

19 StStE5e nr. 2 fol. 24v »il Demonio non possa sforzare Uhumana volonta, puol bene pertu-
bare la fantasia«.

50 StStEbe nr. 2 fol. 24v »massime in quel punto che la persona che desidera Uamore della don-
na, si fa presente a lei«.

51 StStE5e nr. 2, side 27v » benedicono fave con invocationi del demonio.

52 StStE5e nr. 2, side 27v »parole incognite, 6 cognite ma lascive.

5 Scaglia naevner specifikt Skt. Daniel eller Skt. Helena, men det var ogsa forbudt at
henvende sig til andre helgener med saidanne formal. StStE5e nr. 2, side 27v »abusano
aqua, candele benedette recitando orationi di S. Daniele 0 S. Elena, et altri simili<. O’Neil bemaer-
ker, at sager vedrgrende kerlighedsmagi ogsa kunne indeholde eksempler pa »aftheks-
ning« (superstitiones ad amore impedendo). Francesco Villano (som vidnede i sagen) og
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tionen i Modena i sarlig grad fordgmte prostituerede. Vi kender end-
videre et antal eksempler pa processer mod prostituerede, der var
anklaget for kerlighedsmagi.* Modena har ikke varet et enestiende
eksempel, for ligesom i Danmark var prostituerede i Italien af lav social
stand. Deres tiltreekning pa mand, og deres usgmmelige erhverv (male
vita) betgd, at de jeevnligt blev anklaget for inkvisitionen. Selv om inkvi-
sitionen fgrte et vagent gje med de prostituerede, resulterede mistan-
ken mod dem langt fra altid i processer. Misbilligelsen af den marginal-
gruppe, de prostituerede udgjorde, var ganske vist kraftig, for ikke ale-
ne anvendte disse kvinder magi; de syndede yderligere ved at ernzere sig
ved prostitution.”® Men i praksis lagde inkvisitionen vagt pa egentlige
beviser for magi, og selv om mange prostituerede som sa mange andre
kendte til magiske ritualer, var det ikke en garanti for, at en angivelse
endte med en formel anklage og blev fgrt til doms.%

Hekser:

Midtvejs i teksten omtaler Scaglia for fgrste gang bade mandlige og
kvindelige hekse, som de, der ved at bruge skadelig trolddom, opnar en
udvalgt persons karlighed eller dgd. Den darligdom, heksene medfgr-
te, var central i Scaglias hekseforstaelse. For heksen gjorde modermzl-
ken sur, sd det nyfgdte barn ikke ville tage imod den, og folgelig endte
det med barnets dgd.’” At ggre maelken sur var altsa et udtryk for at sla

hans kone henvendte sig til den anklagede Margarita Chiappona, for at fa hende til at
seette en stopper for Francescos forelskelse i den prostituerede Barbara Grafagnina. Se
»Magical Healing, Love Magic and the Inquisition in Late Sixteenth Century Modena,
side 102.

5 Mary O’Neil: »Magical Healing, Love Magic and the Inquisition in Late Sixteenth
Century Modenac, side 102ff. John Tedeschi ggr opmarksom pa, at denne holdning til
prostituerede var vidt udbredt, og at sidanne ritualer er beskrevet i flere aldre manua-
ler. »The Question of Magic in Two Inquisitorial Manuals« side 234f. Mary O’Neils stu-
dier viser, at den modenesiske inkvisitions praksis var overensstemmende med Scaglia i
holdningen til prostituerede og deres ekspertise i kaerlighedsmagi. Mary O’Neil: »Magi-
cal Healing, Love Magic and the Inquisition in Late Sixteenth Century Modenac, side
101.

% Jf. det sjette bud: Du ma ikke bedrive hor!

% Se eksempelvis Ginzburgs undersggelser af benandanti ( The Nightbattles), hvor kun to
sager blev fgrt til doms. Scaglias beskrivelse af nogle af de magiske ritualer, de prostitue-
rede benyttede sig af, understgttes af processerne. Der forekommer naturligvis flere ritu-
aler i procesmaterialerne, end de fi Scaglia navner, men de helgener, der hyppigst blev
pakaldt til keerlighedsmagi (Skt. Helena, Skt. Daniel), er naevnt i manualen.

57 StStE5e nr. 2, fol. 25v » Sotto i stesso nome di sortileghi si comprendono anco le streghe, e stre-
goni, che malefitiano le persone in varii modi 0 d’amore 6 a morte, e singolarmente li fanciulli di
latte<. Heksene var fortrinsvis kvinder, men kunne ogsa vere mand. Scaglia medtager
bade mandlige og kvindelige hekse, idet han bruger betegnelserne streghe og stregoni.
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spedbgrn ihjel (barnemord=infanticidii).’® Heksene benyttede sig af
mange af de samme ritualer som troldfolk, og derfor kan Scaglias
beskrivelse af heksenes gerninger synes at fremsta som en gentagelse.
Men der var i hovedreglen én afggrende forskel fra almindelige trold-
folk: Den ondskabsfulde intention. Heksenes intention var alene at ska-
de, hvilket Scaglia ggr meget klart i sin beskrivelse af heksenes gernin-
ger. Ud fra teksten kan man karakterisere heksene som den farligste
gruppe af magikere, for de begik en alvorlig dobbeltforbrydelse ved pa
én gang bade at misbruge kirken og tilbede djavelen. Det betyder, at de
reelt pakaldte djaevelen i to henseender.

Hekse praktiserede ogsa magiske ritualer, som ikke direkte kunne
betegnes som misbrug af kirken, men stadig med skadelige formal. De
skrev saledes lgnformler pa frugt (parole incognite e caratteri sopra fruiti),
blandede (giftige) pulvere i maden (mischiando polvere tra cibbi) og de:
»laver figurer af voks og gennemborer dem med ndle og lader dem lidt efter lidt
smelte over ilden. <>

Dette er fgrste gang, brugen af voksdukker omtales, men inkvisito-
rernes bekymring over lgnformler og bogstaver sis allerede i begyn-
delse af manualen, og den afspejler kirkens opfattelse af, at ukendte
bogstaver og ord matte indeholde navnene pa demoner. Ritualer, der
indeholdt anvendelsen af voksdukker, var udbredt i hele Europa, og
overalt var myndighederne opmarksomme pa, at sadanne ritualer
havde til formal at skade.® Typisk lavede man en voksdukke, som skul-
le forestille den person, man gnskede at ggre ondt, og dukken skulle
helst vere pasat eksempelvis negle, har® eller andet personligt fra
den, som heksen gnskede at skade. Scaglia advarer mod, at heksene
smeltede dukken hen over ilden, efter at den var blevet gennemboret
med en nal. Dette ritual var det veerste maleficium, fordi det havde til for-
mal at sla ihjel. Heksen kunne endvidere lokke sine offre til at indtage
saften fra giftige planter eller giftige pulvere, som en laege ikke ville
veere i stand til at spore, og hun kunne forvolde en persons dgd alene
med had.*?

5 StStEbe nr. 2 fol. 27r.

5% StStEbe nr. 2 fol. 26r » facendo statue di cera traffigendole co aghi e facendole a poco a poco
dileguare al fuoco«.

% For magiske ritualer i Europa, se blandt andet Grillot de Givry: Witcheraft and Alche-
my. Overs. af J. Courtenay Locke. New York 1931/1971, se specielt side 191-194. Se ogsa
Lynn Thorndyke: History of Magical and Experimental Science, 8 vols. Columbia University
Press, New York & London, 1941/1966.

61 StStEbHe nr. 2 fol. 26r.

52 StStESe nr. 2 fol. 26r »et in modo che alle volte le persone si consumano senz’alcuno rimedio
non arrivando il medico a trovarla cagione, dell’istesso modo malefitiano, anco sino a far morire
per odio.
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Set ud fra den traditionelle antropologiske definition af begreberne,
synes Scaglia umiddelbart at blande hekseri sammen med trolddom.%
Den antropologiske distinktion anser heksen for en mytologisk figur i
modsetning til troldkvinden, som er virkelig og derfor empirisk obser-
verbar. Heksen har medfgdte evner (som kan bekrzftes ved en obduk-
tion), der ggr hende i stand til at udfgre ondsindede magiske handlin-
ger uden nogen brug af magiske riter eller formler. Hun er et mytolo-
gisk vaesen, der alene eksisterede i folks forestillinger. Derimod er trold-
dom blevet udfgrt i mange primitive samfund, fordi det i hovedreglen
kunne udfgres af alle, der kendte til den rette formel, rite eller eliksir.%*
Distinktionen synes for skematisk og udynamisk til at kunne fungere i
relation til Scaglias opfattelse af hekseri, og flere forskere, senest Stuart
Clark, har da ogsa sat spgrgsmalstegn ved teoriens praktiske anvende-
lighed.% Ud fra den antropologiske definition sammenblander Scaglia
den mytologiske heksefigur med trolddomskunster. Han beskriver hek-
sen som den, der volder skade, bade ved brug af magiske remedier, men
ogsa med medfgdte evner, jf. heksens evne til at skade alene med sit
had. De streghe og stregoni, Scaglia omtaler i sin manual, er derfor ikke
hekse i mytologisk forstand, men i stedet hybrider mellem mytologiske
vaesner og empirisk observerbare figurer.

Forestillingen om heksene, der drog af sted til de natlige mgder, sab-
batten, er en af forskellene fra den trolddom, der blev praktiseret af
kloge folk. Derfor rader Scaglia inkvisitoren til at forhgre om, hvorledes
pagten med djevelen er indgaet, og hvor leenge den anklagede har
ladet sig lede af djevelen i sjeel og krop (anima e corpo). Et andet centralt
punkt i inkvisitorens forhgr af den formodede heks er at klarlegge,
hvor leenge hun har deltaget i leg med djavelen, dvs. heksesabbatten.5
Scaglia beskriver ikke, hvorledes heksen lod sig transportere af sted,
eller hvad der fandt sted pa disse natlige forsamlinger. Specielt trans-
porten til sabbatten kunne have kastet et klarere lys over Scaglias hek-
seforstaelse i relation til den antropologiske distinktion. Forestillingen

% Den antropologiske distinktion mellem hekseri og trolddom blev oprindelig frem-
lagt af E.E. Evans-Pritchard i Witcheraft, Oracles and Magic among the Azande. Oxford, 1939.

64 Keith Thomas: Religion and the Decline of Magic. Studies in Popular Belief in Sixteenth and
Seventeenth Century England. New York 1971/1997, side 463.

% Stuart Clark afviser den mytologiske opstilling af heksebegrebet i Thinking with
Demons, side 441ff. Se ogsd Keith Thomas: Religion and the Decline of Magic, side 463f.

66 StStE5e nr. 2 fol. 27r » condotte da lui al gioco«. Sabbatten blev ofte betegnet som »leg
med djavelen«, og Scaglia benytter ogsa denne betegnelse. Pa grund af heksens kolla-
boration med djevelen skulle inkvisitoren ikke regne hendes oplysninger om andre del-
tagere i sabbatten for troverdige. For andre personer set ved sabbatten, se StStE5e nr. 2
fol. 27r.
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om at hekse kunne flyve ved egen kraft, er ligeledes et mytologisk ele-
ment i heksetroen. Ifglge den folkelige forestillingsverden drog hekse-
ne af sted til sabbatten i sjelen og efterlod dermed kroppen tilbage.
Teologerne ville ikke anerkende muligheden for, at sjeelen kunne for-
lade legemet fgrend i dgden, og kirken mente i stedet, at Gud havde
givet djevelen befgjelse til at baere heksen gennem luften.5’

Scaglia henstiller dog, at inkvisitionen tradte varsomt, nar den ankla-
gede personer for hekseri, for sager vedrgrende det okkulte var altid
uhyre komplekse og vanskelige at efterforske.®® Blev den anklagede
forst kendt skyldig i hekseri og naegtede at afsvaerge sit kaetteri, var der
ikke leengere meget at stille op, sa var dgdsstraffen uundgaelig. Kunne
inkvisitionen bevise hendes katterske handlinger, og tilstod hun selv at
have begdet barnemord, dvs. vedkendte hun sig sine diabolske gernin-
ger og tilbedelse, matte hun afsverge de formali.* Det er dog bemzer-
kelsesverdigt, at den anklagede, ifslge Scaglia, ikke ngdvendigvis blev
dgmt til at afsverge de formali. Han forklarer, at negtede den anklage-
de at have haft disse diabolske intentioner, sa vil hun kun blive dgmt til
at afsvaerge de vehementi og derefter modtage faengselsstraf.”

Opdragelse af befolkningen

Opfatter man den posttridentine forestillingsverden med den intellek-
tuelt tilbagestiende befolkning og den eliteere kirkes ledelse som yder-
punkterne, og sogneprasten som et slags bindeled pa den folkelige
side, kan inkvisitorerne ses som endnu et bindeled, hvis forestillinger
ganske vist er praeget af den folkelige forestillingsverden, men i hgjere
grad tilhgrte den kirkelige elites forestillinger. Med sit ofte dybe kend-
skab til den folkelige forestillingsverden var inkvisitorens funktion at
korrigere fejlfortolkninger. Mange af kuriens medlemmer efter Triden-
tinerkonciliet var tidligere inkvisitorer, og stgrstedelen af paverne efter
Paul III (1534-1549) og frem til Paul V (1605-1621) havde endvidere

7 Forestillingen om at heksenes sjel kunne skilles fra kroppen var for teologerne et
mirakel, der havde store ligheder med Genopstandelsen. Derfor var det utaenkeligt, at
heksene rejste til sabbatten i sjeelen, og i langt de fleste tilfeelde blev beretningerne om
sabbatterne forklaret som ren fantasi. Der var dog fa undtagelser, hvor heksen virkelig
havde deltaget i sabbatten, og det var i disse tilfzelde, at djeevelen skulle have transporte-
ret hende igennem luften, se Stuart Clark: Thinking With Demons, side 190f.

68 StStEb5e nr. 2 fols. 26v.

% StStE5e nr. 2 fol. 27r »e massime Infanticidii é necessario che si verifichino, si fanno abivr-
are de formali«.

7 StStE5e nr. 2 fol. 27 »md se negano Uintentione de vehementi si condannano @ carceri for-
zate«.
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vaeret tilknyttet institutionen.”’ Dette faktum ma have gjort, at man i
slutningen af det 16. drhundrede havde en kurie, som besad en stor
praktisk erfaring med den folkelige forestillingsverden og de konflikter,
der fandtes i relation til den rette trosforstaelse. Allerede under Paul IV
(1555-1559) havde inkvisitionen hgj status, men under Sixtus V blev
inkvisitionen ophgijet til den gverste af de i alt 15 kongregationer. Six-
tus V havde veeret inkvisitor i Venedig i 1550erne, og hans behandling
af overtro afspejlede tydeligt hans store kendskab til emnet.”? Bullen
(Coeli et Terrae) havde som bekendt til formal at skerpe forfglgelsen af
magiske riter, og den ma have veret medvirkende til opsvinget i antal-
let af processer hen mod slutningen af det 16. arhundrede. Et andet
punkt, der antyder, at en fornyet strenghed var at spore hos kurie og
pave, var, at Kongregationen bestilte en opdatering af Nicolas Eymerics
anerkendte manual, Directorium inquisitorum. Eymerics originale tekst
havde varet konsulteret af inkvisitionen siden middelalderen og frem
til den opdaterede udgave af Directorium udkom med Francisco Penas
kommentarer i 1578. Det er neeppe tilfeeldigt, at kurien gnskede Direct-
orium revideret pa dette tidspunkt. Efter Tridentinerkonciliet stod kir-
ken over for at skulle fgre reformerne ud i praksis, og inden for inkvi-
sitionen, bade vedrgrende dekreter savel som institutionens praktiske
aktivitet, synes der at kunne spores en vis stilstand de fgrste ca. 15-20 ar
efter Konciliets afslutning.” Med Penas udgave af Directorium fulgte end-
videre en handfuld eksorcismemanualer af Girolamo Menghi og i 1585
udsendtes sa Sixtus V’s bulle. At bullen direkte har fordrsaget opsvinget i
antallet af processer er utenkeligt, eftersom stigningen ses allerede fra
omkring 1580. Men bullen har sandsynligvis vaeret medvirkende til, at
inkvisitorerne blev mere agtpagivende over for overtro, hvilket medfgr-
te et hgjere antal processer. Derfor ma Sixtus’ bulle ses som en del af en
allerede eksisterende tendens, og ikke som den, der skabte tendensen.

Analysen af Desiderio Scaglias inkvisitionsmanual suppleret med
eksempler fra undersggte processer har vist, at manualen harmonerede
med forskrifterne i Sixtus’ bulle. Scaglia opererede med to underkate-

I Det drejede sig om fglgende paver: Marsellus II (1555), Paul IV (1555-1559), Pius V
(1566-1572), Sixtus (1585-1590), Urban VII (1590), Innocens IX (1591), Paul V (1605-
1621). Se Ludwig von Pastor: History of the Popes from the Close of the Middle Ages. St. Louis
1898-1953. For kortfattede biografier, se J.N.D. Kelly: Dictionary of the Popes, Oxford
1986,/1996.

2 Ruth Martin: Witcheraft and the Inquisition in Venice 1550-1650, side 671T.

s Det ma dog ogsa vere forventeligt med en tilveenningsperiode praeget af katolske
forbilleder som Carlo Borromeo fra Milano. Borromeo var den mest markante, og nok
den fgrste, reformbiskop, og han tog sit embede sardeles alvorligt ved at efterleve de nye
retningslinier for bisperne, eksempelvis residenspligten og visitatspligten.
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gorier af overtro: Misbrug af kirken og tilbedelse af djevelen. Overord-
net kan der tales om, at overtro indebar anvendelsen af magi. For at
praktisere magi havde magikeren afsvoret kristendommen og indgaet
en pagt med djevlen. Magiske ritualer kunne vere meget simple og
indeholde brugen af almindelige dagligdags ting som sakse, nale eller
lignende. At Scaglia var bekendt med eksistensen af en sadan daglig-
dagsmagi, fremgar af hans henstilling til inkvisitoren i forbindelse med
ransagningen af den mistenktes hjem. Inkvisitoren skulle vare
opmarksom pa, at visse misteenkelige genstande (nale etc.) var en na-
turlig del af husholdningen.” Ved ransagningen skulle inkvisitoren lede
efter redskaber som spejle, nale og forskellige pulvere, der kunne vare
brugbare til at praktisere magi.”” Trolddommen behgvede ikke vare
skadevoldende, for at den var anstgdelig. Det afggrende var, at det
magiske element var til stede. Det overtroiske i misbruget af kirken kom
til syne i den magiske, hedenske udfgrelse af kirkelige handlinger og
uautoriseret brug af hellige genstande. Misbrug af sakramenterne og
sakramentale ting optager en stor del af pladsen i Scaglias diskussion af
overtro. I praksis optog en sidan uautoriseret brug af kirken ogsa en
stor del af inkvisitionens opmarksomhed. Det anden type anklage, som
Scaglia diskuterede, var tilbedelse af djevelen.

Der var hovedsagelig to grunde til, at kirken arbejdede med en impli-
cit diabolsk pagt. For det fgrste det teologiske udsagn; at magi kun kun-
ne udgves med hjelp fra djevelen, men at teologerne samtidig var
bevidste om, at de feerreste magikere troede, de havde haft kontakt med
djeevelen. For det andet 1a i den implicitte pagt en forestilling om, at
den anklagede pa grund af manglende dannelse ikke helt kunne stilles
til ansvar for sin fejlfortolkning. Den katolske kirke ansd den almene
befolkning for en udannet gruppe, der skulle hjelpes til den korrekte
opfattelse af troen, og inkvisitionen opfattede derfor sig selv som en
slags vejledere for dem, der var kommet pa afveje. Man kan tale om, at
jo mindre dannet den anklagede var, med des mildere gjne sa inkvisi-
tionen derpa. Anderledes forholdt det sig med den eksplicitte pagt. Her
var ingen undskyldning, idet personen bevidst havde indgaet en over-
enskomst med djavelen og derfor bevidst havde fornagtet Gud. Her
var det eneste, der hjalp den anklagede, derfor at angre sine fejl og
modtage sin straf. Afggrende for at vurdere, hvorvidt pagten var ekspli-
cit eller implicit, var derfor at fastsla intentionen bag handlingen. I det
tilfeelde, den anklagede havde forsggt magisk healing med kirkens sym-
boler, kunne han dgmmes for en implicit pagt. Den anklagede blev sale-

7 StStEbe nr. 2 fol. 24v » che puo verisimilmente haverla usata altre volte«.
> StStEbe nr. 2 fol. 24r »si suol far la perquisitione«.
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des straffet for forsgget pa at overtage og udfgre prastens eller bispens
funktioner ved pa egen hdnd at administrere sakramenterne. Sakra-
menterne var hellige, og derfor matte de kun varetages af ordinerede
og gejstlige. I sidste ende handlede sidanne sager derfor naermere om,
at kirken ved at komme de magiske riter til livs kunne opdrage lands-
byboerne til den sande kristendomsforstaelse.

Den romerske inkvisition kan altsa siges at have opfyldt Tridentiner-
konciliets malsetninger pa flere mader. Institutionen blev reorganiseret
for at beskytte katolicismen og korrigere eventuelle fejlopfattelser. Dens
stgrste aktivitetsomrade rent geografisk var Norditalien, hvor fokus i
begyndelsen blev lagt pa protestantisk kaetteri, hvorimod Syditaliens
inkvisition fortrinsvis var optaget af forfglgelsen af jgder og muslimer.
Da den protestantiske bglge hen mod slutningen af drhundredet efter-
handen havde lagt sig, blev overtro i stedet den foretrukne aktivitet.
Forfglgelsen for overtro opleves i dag af nogle som et alvorligt eksem-
pel pa religigs intolerance, men inkvisitionens arbejde bgr nappe
anskues pa denne vis. Med vore nutidige moralbegreber kan institutio-
nens aktiviteter forekomme umoralske, men i stedet bgr man forsgge at
forsta inkvisitionen som et led i hele den posttridentine udvikling, hvor
det var centralt at fa »ryddet op« i kirken. Det indebar en vision om at
fa den korrekte fortolkning af den sande tro ud til den enkelte. Denne
opdragelse af befolkningen fandt sted i store dele af Europa. I Sydeu-
ropa med den katolske hovedstad Rom mente man, at arsagen til det
protestantiske ketteri skulle findes i den manglende formidling af den
sande katolske lare til den enkelte borger: Forstod og praktiserede
menigmand fgrst den katolske kristendom pa rette vis, ville han aldrig
forfalde til protestantismen. I Nordeuropa var frygten den samme blot
med »modsat fortegn«. Vores egen Christian IV var serlig @ngstelig for
den katolske kirke og dens pradikanter — af skrak for, at jesuiterne skul-
le infiltrere Danmark, tvang han efter sigende tilrejsende til at recitere
deres katekismus, inden de passerede den danske grense. De euro-
pxiske staters gnske om at disciplinere deres egne befolkninger betgd
konflikter i nord som i syd. I Italien skulle den romerske inkvisition lgse
disse. Inkvisitionen sd ikke hekse i hvert sogn, men den var bevidst om,
at magiske riter var en del af landsbylivets dagligdag. Skellet mellem
den implicitte og den eksplicitte pagt var den afggrende faktor for den-
ne opfattelse, for havde man ikke haft forestillingen om den implicitte
pagt, kunne hele landsbyer have veret anklaget og forfulgt for eksplicit
diabolsk magi. Paradoksalt nok medvirkede kirken og inkvisitionens
opfattelse af den almene befolkning som en uvidende hob derfor til, at
langt faerre blev henrettet for hekseri.
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SUMMARY

Maleficium o “abuso di sacramento”?

Consensus In Cardinal Scaglia’s Manual and the Post-tridentine Church’s
Understanding of Witchcraft

For the Roman Inquisition papal bulls and decrees were the official law, but in
dealing with superstition it was, in addition, also influenced by its own internal
guidelines. These were found in manuals, which provided counsel on correct
procedure in treating the crimes subject to its jurisdiction. One of these manu-
als, written around 1620 by a former inquisitor, Desiderio Cardinal Scaglia, con-
tains a discussion of superstition. Some thirty years earlier Pope Sixtus V had
issued the bulle Coeli et Terrae, which was especially directed against magical rites
and warned against the common superstitions of country villagers. Such rites
were not designated as heresy in the traditional sense of the term, but they were
deemed erroneous and unlawful conceptions of Christian faith. An analysis of
Scaglia’s chapter on witchcraft supplemented with examples from closely exam-
ined trials shows that his manual accorded well with the stipulations of the papal
bull regarding the correction of the populace’s aberrations.

The crucial concept in Scaglia’s work is superstitione. For the post-Tridentine
Church the concept always involved magic, and magic could only be practised
by denial of the Catholic faith and in pact with the Devil. This implied that the
villager’s common superstitions, of which Sixtus had warned, were the result of
an individual’s denial of Christianity and a pact with the Devil. These were
inseparably connected, but Scaglia distinguished between an explicit and an
implicit pact, i.e., conscious and non-conscious. In order to determine the
nature of the pact, it was crucial according to Scaglia to discover the intention
behind magical arts. This meant that the inquisitor had to examine whether the
accused had, first of all, been aware of the magical element in his or her deed,
and then whether he or she knew that magic was premised on the denial of
Christianity and a pact with the Devil. A number of studies have shown that most
villagers were unaware that magic presupposed a liaison with the Devil, and they
claimed that they had never intended to deny their faith. For Scaglia intention
was therefore the decisive factor in determining the question of guilt. The post-
Tridentine Church considered the rural population as ignorant and in need of
guidance in attaining a correct understanding of the Catholic faith. It was not
to be expected that the common man was versed in Church doctrine, and this
was one of the reasons why Scaglia as well as the rest of the Inquisition worked
with the concept of an implicit pact. They were fully aware that the rural vil-
lages, whatever the everyday practice of magic, were not populated by Devil wor-
shippers. The question of intention together with the distinction between an
explicit and an implicit pact was influential, on the one hand, in reducing the
number of sentences for diabolical witchcraft and, on the other, in providing
the Inquisition with grounds for condemning people for common superstition.
In practice, it would seem that the Inquisition gave great attention to the edu-
cation of the populace. Desiderio Scaglia warns against the practitioners of mag-
ic who misuse the Church (abuso di sacramento), an offense which like the pact
can be divided into explicit and implicit. The worst form of magic was witchcraft
(stregoneria), for the witch’s intention in the use of magic was to cause harm and
in the exercise of magical rites to wilfully desecrate the Church. The witch had
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entered into a pact with the Devil and was therefore subject to the severest pun-
ishment de formali. The death penalty, however, need not be the inevitable out-
come for one condemned for explicit magic. Scaglia explains that if, for
instance, the accused sees the error in believing that free will can be coerced,
he or she can be sentenced more clemently to recant de vehement:. In the case of
an implicit pact the inquisitor should sentence the accused to recant de levi, the
mildest form. Paradoxically, the Church’s and the Inquisition’s conception of
the common people as ignorant masses led to a significant reduction in the
number of executions for witchcraft. Although many were accused of witchcraft
and other acts of magic, Scaglia’s manual lent support to the Inquisition (and
therewith the Catholic Curch), when it chose to persuade the accused to recog-
nise the errors in his or her sinful acts rather than sentence to the death penal-
ty for diabolical witchcraft.

Translated by Michael Wolfe



