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1. UvOD

Tema ovog rada je mizogonija u srednjem vijeku kroz aspekt progona vjestica, a rad je temeljen
na dva primarna izvora: Formicarius i Malleus Maleficarum. Kroz prvo poglavlje Uvod u
srednjovjekovne spise koji spominju prakticiranje magije i vjesticarstva u $to sazetijem
pregledu nekih od najvaznijih ranosrednjovjekovnih i srednjovjekovnih primarnih izvora koje
donosi autorica Martha Rampton u knjizi European magic and witchcraft: A Reader,! pokusat
¢u stvoriti poblizu sliku o shvacanju magije 1 uloge zene u duhovnoj sferi od antike do kasnog
srednjeg vijeka. Ovdje ¢u se takoder osvrnuti na niz papinskih bula koje su u konacnici dovele
do stvaranja inkvizicije te na neke od najvaznijih srednjovjekovnih procesa poput borbe za
investituru gdje mi je od velike koristi bila knjiga Europa i Sredozemlje u srednjem vijeku?
autora Ive Goldsteina i Borislava Grgina. Sve navedeno pruziti ¢e podlogu za prekretnicu u
srednjovjekovnom shvaéanju magije i Zenine uloge u drustvu — Formicarius. Bogati opus
informacija o ovoj tesko dostupnoj knjizi, pruza autor Michael D. Bailey u sljede¢im radovima:
Battling demons: Witchcraft, Heresy, and Reform in the Late Middle Ages,® The Feminization
of Magic and the Emerging Idea of the Female Witch in the Late Muiddle Ages* i Johannes
Nider®. Iako striktno teologko i filozofsko te reformatorsko djelo potkrjepljeno s mnostvom
prica, legendi i svjedoCanstava koje je autor Johannes Nider prikupio tijekom svog zivota na
podrucju sredisnje Europe, Formicarius u kontekstu ovog rada sluzi ponajvise kao odsko¢na
daska inkvizitoru Heinrichu Institorisu i Malleusu Maleficarumu. Uz pomo¢ The Malleus
Maleficarum and the Construction of Witchcraft Theology and Popular Belief® autora Hansa
Petera Broedela u najvaznijim to¢kama prikazat ¢u Institorisov put k pisanju Malleusa
Maleficaruma, ” knjige koja navodi i kategorizira sve najvaznije informacije o vjesticama do
1486. U sljede¢em poglavlju ¢u kroz vlastiti osvrt i pokoje kritike na Malleus Maleficarum
ukazati na mizoginiju i predrasude o Zenama, proZete, ne samo kroz ovo djelo, ve¢ kroz ¢itavo
srednjovjekovno drustvo. U posljednjem poglavlju Utjecaj Malleusa Maleficaruma u 16. i 17.

st. navesti ¢u neka od najvaznijih knjizevnih djela na temu vjestiCarstva koja su usljedila u

! Rampton, Martha. European magic and witchcraft: A Reader. Toronto: University of Toronto Press, 2018.
2 Goldstein, Ivo i Borislav Grgin, Europa i Sredozemlje u srednjem vijeku. Zagreb: Novi Liber, 2006.

3 Bailey, Michael D. Battling demons: Witchcraft, Heresy, and Reform in the Late Middle Ages. Pennsylvania:
The Pennsylvania State University Press, 2003.

4 Bailey, Michael D. ,,The Feminization of Magic and the Emerging Idea od the Female Witch in the Late
Muiddle Ages®. Essays in Medieval Studies, vol. 9 (2002): 120-134.

> Bailey, Michael D. Johannes Nider. Encyclopedia of Witchcraft: The Western Tradition. lowa State
University, 2006.

6 Broedel, Hans Peter. The Malleus Maleficarum and the Construction of Witchcraft Theology and Popular
Belief. Manchester i New York: Manchester University Press, 2003.

" Institoris, Heinrich i Spranger, Jacob. Malleus Maleficarum. Zagreb: Naklada Stari Grad, 2006.



desetlje¢ima i stolje¢ima nakon Malleusa Maleficaruma, te koja su na bilo koji na¢in bila pod
njegovim utjecajem. Koristit ¢u se ponajvise sekundarrnim izvorima: Classical Culture and
Witchcraft in Medieval and Renaissance Italy® autorice Marine Montesano koja se bavi
vjestiCarstvom u Italiji za vrijeme srednjeg vijeka i renesanse, ali iznosi mnostvo informacija
o srednjovjekovnim i novovjekovnim humanistima koji su se bavili ovom temom te Witchcraft
and Magic in Europe: The Period of the Witch Trials® trojice autora Bengta Ankarlooa, Stuarta
Clarksa i Williama Montera koji takoder daju bogati opus srednjovjekovnih djela na temu

demonologije i vjesticarstva.

Citav rad je, uz navedene izvore, proZet i informacijama iz sljede¢ih: Women, witchcraft
and the inquisition in Spain and the New World*® autorice Marie Jesus Zamore Calvo koja se
bavi $panjolskom inkvizicijom te progonima vjestica u Baskiji; Text and Image in Ulrich
Molitor’s De Lamiis et phitonicis mulieribus, 1489-1669: A Bibliographic and Cultural
Analysis' autorice Amy Ghilieri koja analizira pisane izvore i drvoreze Ulricha Molitora;
European Witch Trials: Their Foundations in Popular and Learned Culture, 1300-1500'2
autora Richarda Kieckhefera koji raspravlja o socijalnom kontekstu progona vjestica te daje
popis progona u Europi koji su bili dostupni do 2011. godine; Witchcraft in Europe 400-1700%
autora Alana Charlesa Korsa i Edwarda Petersa koji iznose najvaznije informacije i procese na
ovu temu u zadanom razdoblju; Emotions in the History of Witchcraft!* autorice Laure
Konunine i autora Michaela Ostlinga koji sagledavaju vjesticarstvo i vjestice kao izrazito
emotivnu pojavu, te Agents of Witchcraft in Early Modern Italy and Denmark®® autorice Louise
Nyhlom Kallestrup koja kroz slucajave u novovjekovnoj Italiji i Danskoj takoder donosi
mnostvo zanimljivih informacija. U radu su takoder koristeni ¢lanaci The Love Potion in

., Tristan and Isolt**® autorice Gertrude Schoepperle i Resonstructing Thomist astrology:

8 Montesano, Marina. Classical Culture and Witchcraft in Medieval and Renaissance Italy. London: Palgrave
Macmillan, 2018.

9 Ankarloo, Bengt, Stuart Clark i William Monter. Witchcraft and Magic in Europe: The Period of the Witch
Trials. London: The Athlone Press, 2002.

10 Calvo, Maria J. Z. Women, witchcraft and the inquisition in Spain and the New World. Baton Rouge:
Louisiana State University Press, 2021.

1 Ghilieri, Amy. Text and Image in Ulrich Molitor’s De Lamiis et phitonicis mulieribus,1489-1669: A
Bibliographic and Cultural Analysis. Reno: University of Nevada, 2015.

12 9, Kieckhefer, Richard. European Witch Trials: Their Foundations in Popular and Learned Culture, 1300-
1500. Oxford: Routledge, 2011.

13 Kors, Alan C. and i Peters, Edward. Witchcraft in Europe 400-1700. Philadelphia: University of Pennsylvania
Press, 2001.

14 Kounine, Laura i Ostling, Michael. Emotions in the History of Witchcraft. London: Palgrave Macmillan,
2016.

15 Nyhlom Kallestrup, Louise. Agents of Witchcraft in Early Modern Italy and Denmark. London: Palgrave
Macmillan, 2015.

16 Schoepperle, Gertrude. ,,The Love Potion in Tristan and Isolt. Romania, vol. 39 (1910): 277-296.



Robert Bellarmine and the papal bull Coli et terrae!’ autora Neila Tarranta, primarni izvori
Homerova Odiseja'® i Biblija!® te nekoliko internetskih izvora koji su pomogli upotpuniti

kontekst napisanog.

Cilj rada je kroz primarne srednjovjekovne izvore pokazati kako se uloga Zene razvijala
i je li ona nazadovala u usporedbi sa srednjovjekovnom filozofskom i teoloskom misli.
Pokusati ¢emo dati odgovor kako i zbog ¢ega je Zena od krhke majke 1 njegovateljice postala
cudoviste koje nocu leti, krade i1 jede malu djecu, pretvara muskarce u zvijeri i sve to ¢ini pod

budnim okom Sotone.

17 Tarrant, Neil. ,,Resonstructing Thomist astrology: Robert Bellarmine and the papal bull Coli et terrae*. Annals
of Science: The Inquisition and the Censorship of Science in Early Modern Europe, vol. 77 (2020): 26-49.
https://doi.org/10.1080/00033790.2020.1714286

18 Homer. Odiseja. Zagreb: Matica Hrvatska, 1961.

19 Biblija: Stari i Novi Zavjet. (gl. ur.) Kastelan, Jure i Bonaventura Duda. Zagreb: Kr§¢anska sadasnjost, 2018.



https://doi.org/10.1080/00033790.2020.1714286

2. UVOD U SREDNJOVJEKOVNE SPISE KOJI SPOMINJU PRAKTICIRANJE
MAGIJE I VIESTICARSTVA

2.1 VJESTICARSTVO U OD ARHAJSKOG RAZDOBLJA DO KRAJA 5. st.

U arhajskom gré¢kom razdoblju koje je trajalo od 800. do 480. godine prije Krista, pojam
mageia oznacavao je drevni zanat isto¢njackih Maga koji su u antici bili poznati po proricanju
buduénosti kroz prirodne pojave poput leta ptica, pojava na nebu i sl. Uz proricanje buducnosti,
njihovo poznavanje prirode omogucilo im je izradu lijekova, a vjerovalo se 1 da mogu pruziti
zastitu ljudima i zajednici. Magovi su bili cijenjeni ¢lanovi drustva zbog ¢ega ih se najcesce
moglo pronaci u visokim drustvenim krugovima medu politicarima i vojnim zapovjednicima.
Njihovo prakticiranje magije postojalo je paralelno sa tadasnjom religijom tih prostora i bilo je
vazan dio zajednice i svakodnevnog zivota.?® Magi se primjerice spominju u Starom Zavjetu u
Knjizi Izlaska kada Bog posalje Mojsija i njegovog brata u Arona u Egipat kako bi oslobodio
Izraelce Aron baci pred faraona i njegove sluzbenike svoj Stap, koji se pretvori u zmiju. Zovne
faraon mudrace i vracare. I zaista, egipatski vracari svojim vracanjem ucine isto:svaki baci

svoj Stap, koji se pretvori u zmiju. Ali Aronov Stap proguta njihove stapove.?*

Prakticiranje magije nije uvijek dolazilo iz potrebe da se ¢ini dobro, ono je katkada bilo
1 loSe naravi sa ciljem stvaranja Stete, ponekad ¢ak i na razini cijele zajednice, i tude i vlastite.
Takva loSa, odnosno zla magija se naziva maleficium, sto je latinski pojam kojim se definira
¢in CarobnjaStva ili vjestiCarstva ¢ija je namjera naciniti Stetu, nanijeti bol pa ¢ak 1 uzrokovati
smrt.?2 Najpoznatiji starogréki klasi¢ni ep Odiseja poblize nas upoznaje sa vrlo interesantnom
zenskom figurom Kirkom, kéeri boga sunca Helija i morske nimfe Perze. Kirka je Zivjela na
otoku Eeji, a u antickom svijetu je bila poznata kao moéna carobnica koja pretvara muskarce
koji se nadu na njenom otoku u zvijeri. Homer u Odiseji navodi kako je njena kuca bila
okruzena lavovima 1 vukovima koji su nekad bili muskarci, a kada su joj se Odisej, koji je na
putu iz osvojene Troje prilikom oluje zavr$io na njenom otoku, te njegovi vojnici pridruzili na
veceri, ona ih je uz pomoc¢ Carobnih napitaka i otrova u hrani i svojeg Carobnog Stapica
pretvorila u svinje. Tek kada se Odisej uspio oduprijeti njenoj Caroliji uz pomo¢ Hermesa,

Kirka je popustila i pretvorila njegove vojnike u ljude.?

20 Rampton 2018, str. 3.

2L Knjiga izlaska, 7:10-12

22 Bailey 2002, str. 125.

23 Homer, Odiseja 10.133-574



Pojavom kr$¢anskih zapisa u 1. st., ova nova religija pokusala je objasniti prakticiranje
magije na nacin da ne naru$i vlastitu, vrlo jasno uspostavljenu hijerarhiju u kojoj se
prakticiranje magije, zbog svoje prirode, usko vezivalo uz pojam demona.?* Jedan od prvih
problema sa kojima se ranokr$¢anska Crkva susrela bila je prisutnost poganskih zajednica kojih
je tada bilo izuzetno mnogo, a koji su svoja vjerovanja temeljili na drevnim kultovima i
religijama te poznavanju i §tovanju prirode, prirodnih pojava, duhova i sl.?> Kr§¢ani su smatrali
takva, Cesto politeisticka, vjerovanja pogreSnima jer su se ona poputno razlikovala od
monoteizma, a krS¢anski apologeti su kritizirali ove poganske pokrete. Primjerice
ranokr$¢anski filozof Justin Mucenik iz sredine 2. st. u zapisima Prva apologija i Druga
apologija brani kr§¢anstvo pokuSavaju¢i nagovoriti cara Antonina Pija i njegove sinove da
zaustave progon kr§c¢ana. U istim zapisima Justin navodi ulogu demona u kr§¢anstvu te ih
proziva apsolutno zlim, nazivaju¢i Zeusa i njegove potomke palim andelima koji su si dodjelili
ova imena kako bi prevarili ljude, $to 1 jesu uspjeli napraviti jer su ti isti ljudi od njih stvorili

bozanstva.?® Justin Mucenik je zbog svojih uvjerenja, zajedno sa svojih $est u¢enika, smaknut.

Galerijevim ediktom 311. g. Konstantin I. Veliki sluzbeno je zaustavio progon kr$c¢ana
u Rimskom Carstvu, a Milanskim ediktom 313. g. kr§¢anstvo je dobilo jednaki pravni polozaj
kao poganska religija 1 Carstvo je zauzelo neutralan poloZaj u odnosu na religijska pitanja.
Crkvenjaci su zbog ovog velikog postignuéa u idué¢im stolje¢ima naglasak stavili na
organizaciju kr§¢anske Crkve o kojoj se raspravljalo na brojnim ekumenskim koncilima diljem
Europe zbog &ega se magija vrlo rijetko spominjala.?’ Ipak, odredeni crkvenjaci su smatrali da
je bitno posti¢i odreden konsenzus o ovome poput svetog Augustina, biskupa moderne Annabe
u Alziru. Augustin u svojem dijelu De doctrina Christiana iz 397. g. vrlo izricito definira da je
prakticiranje magije sklapanje dogovora ili poslovanje sa demonima i sa svime §to ne dolazi
od Boga, a same demone opisuje kao manipulativne i lukave figure. Osuduje idolatriju i naziva
je praznovjerjem; proziva knjige i prakse haruspika i augura kao i razne amulete i napitke koji
su bili korSteni ili su se nosili pod izlikom da iskoriStavaju prirodne sile kako bi €inili dobro,

kada su zapravo krinka za praznovjerja.?®

24 Rampton 2018, str. 3.

% 1pid., str. 4.

26 Justin Martyr, The Second Apology (Rampton 2018, str. 37.)

27 Rampton 2018, str. 4.

28 Saint Augustin, De doctrina Christiana, poglavlja 20 i 30 (Rampton 2018, str. 67.-72.)



2.2 VJESTICARSTVO U RANOM SREDNJEM VIJEKU (6.-10. st.)

Do kraja 6. st. poganski kultovi su bili iznimno oslabljeni iako je pokrstavanje tek
zapocelo, a veliki problem na koji je Crkva naisla u ovom procesu je bio nedostatak biskupa,
svecenika, redovnica i1 redovnika koji bi provodili pokrstavanje posebice na sjeveru i zapadu
Europe, gdje su poganski kultovi jo§ uvijek bili raSireni i popularni, a ¢iji sljedbenici su
prakticirali razne poganske rituale gotovo svakodnevno. Shvacanje magije u razdoblju od 5. do
sredine 8. st. nije se u svom temelju mnogo promijenilo, ali se zato zakompliciralo, a tekstovi
poput De doctrina Christiana ostali su relevantni. U suzbijanju ovih kultova, najvaznije je bilo
prikupljanje svih njihovih praznovjerja, kojih je bilo izuzetno mnogo i koja su se cesto
razlikovala od podneblja do podneblja, a koje je trebalo istraziti i kategorizirati kao
nekrs¢anske ili demonske i samim time zabranjene. Ova organizacija vjerovanja se
zakomplicirala u narednim stolje¢ima jer je bilo teSko odrediti koji poganski simboli i ritualni
objekti te sami rituali su prihvatljivi s obzirom da je veliki broj vukao isto korijenje kao i
kr§¢anstvo, §to je ujedno iznimno uzrujavalo crkvenu elitu kojoj je bilo neshvatljivo da ne
postoji jasna razlika izmedu bozjeg djela ili neCeg demonskog. Bez obzira na nedoumice
kojima se Crkva bavila u ovom razdoblju, demoni i praznovjera te maleficium nisu lako dolazili
nekome tko se pridrzavao kr§¢anskog nacina Zivota onako kako je to propisivala Crkva i ¢esto
su ovi pojmovi stajali rame uz rame sa brojnim drugim grijesima. Borbu protiv prakticiranja
magije i poganskih religija primarno je vodila Crkva, zbog ¢ega se magija vrlo rijetko spominje
u zakonicima ranosrednjovjekovnih kraljevstava, a kada se i spominje, ne spominje se u
religijskom ili moralnom kontekstu ve¢ se, ako je loSe naravi, svrstava uz druge zlo€ine poput
ubojstva, ranjavanja, pobacaja i sl. Ako osoba prezivi ne€ije prakticiranje magije, onda je za
krivcu najcesce izreCena novEana kazna. U sustini, bilo je bitno da osoba ili njena obitelj dobiju
neku vrstu kompenzacije ako je osobi nanijeto z10.2° Takoder, vrlo rijetko se prakticiranje

magije pripisuje odredenom spolu kao $to ¢emo to vidjeti u kasnijim razdobljima.

U svojoj drugoj godini vladavine, vizigotski kralj Hindasvint (642. - 653. g.) sastavlja
Lex Visigothorum.*® Kao i njemu sli¢ni ranosrednjovjekovni zakonici, on je vrlo §tur u svojim
stavovima o magiji 1 naj¢eSc¢e izri¢e nov€anu kaznu, ropstvo ili neku vrstu kompenzacije Zrtvi
ili Zrtvinoj obitelji, ovisno o ¢emu je toc¢no rije€. U knjizi 6, tocki 1 kazna za planiranje smrti

vladara i njegovih podanika uz pomo¢ augura ili vra¢ara, jest ropstvo i oduzimanje imovine;

2% Rampton 2018, str. 83-85.
%0 Ibid., str. 86.
31 |ex visigothorum, knjiga 6, to¢ka 1 (Rampton 2018, str. 86.)



nadalje ¢arobnjaci koji izazivaju tuce i oluje, poigravaju se sa umovima drugih ili u no¢i slave
demone kroz ritualna zrtvovanja zivotinja bit ¢e kaznjeni sa 200 udaraca bicem, skalpirani te
za primjer drugima silom vuceni kroz selo nakon Cega ¢e biti zatvoreni kako ne bi mogli
ponoviti zlog¢in® i posljednja toc¢ka koja se odnosi na magiju navodi da tko god prakticira

magiju sa namjerom da nanese $tetu ili smrt bilo kome ili bilo ¢emu, bit ée mu vraéeno isto.*?

U zakoniku Lex Salica s kraja 5. i pocetka 6. stoljeca, iz razdoblja vladavine franackog
kralja Klodviga, a koji je sluzio kao zbirka plemenskog obicajnog prava Salijskih Franaka,
pronalazimo nesto detaljnije tocke kada govorimo poveznici spola i magije. U 19. poglavlju
pod naslovom O magiji i bilju pod toc¢kom 4 zakonik spominje zene koje su sposobne sprijeciti
trudnoéu u drugih Zena,** dok u 64. poglavlju. pod naslovom O ¢arobnjacima, pod to¢kom 3
navodi vjestice koje jedu muskarce®; za oba prijestupa navedene su novéane kazne. Nadalje,
u 64. poglavlju se takoder navodi da svatko tko nazove slobodnu Zenu vjeSticom ili

prostitutkom, a to ne moZe dokazati duzan je platiti propisanu kaznu.®

Sli¢ne zakone koji spominju zene, u kontekstu magije, pronalazimo i u langobardskom
zakoniku Edictus Rothari koji u to¢ki 197 navodi da itko tko ima mundium®’ nad djevojkom ili
Zzenom i nazove je vjeSticom, osim njenog oca ili brata, taj ¢e izgubiti mundium, a ona ima
pravo izabrati da li ée se vratiti svojoj obitelji ili ée sluziti dvoru®. Takoder, primjerice tocka
198 u kojoj zakonik navodi ako netko optuZzi Zenu, koja je mundium drugoj zeni ili djevojci, da
je vjestica 1 to €ini iz bijesa onda ima priliku uz 12 svjedoka objasniti da to Cini iz bijesa i uz
plac¢anje kazne od 12 solida biti ée slobodan.®® Ovakvi zakoni koji $tite Zene u sluc¢aju da ih
netko (lazno) optuzi za vjestiCarstvo mogu ukazati da su medu pukom ipak postojali odredeni
narativi o vjestiarstvu 1 ulozi Zena u njemu i da su optuzbe bile dovoljno Ceste da postanu

problem.

32 Lex visigothorum, knjiga 6, tocka 3 (Rampton 2018, str. 87.)

33 |ex visigothorum, knjiga 6, to¢ka 4 (Rampton 2018, str. 87.)

34 Lex Salica; poglavlje 19, tocka 4 (Rampton 2018, str. 85.)

% Lex Salica; poglavlje 64, toka 3 (Rampton 2018, str. 85.)

% | ex Salica; poglavlje 64, toka 2 (Rampton 2018, str. 86.)

37 Mundium [mu'~] (srednjovj. lat., prema starovisokonjem. munt: zastita), kod germ. plemena i u franackoj
ranofeud. drzavi, odnos glave obitelji (oca, odn. bliskoga rodaka ili najstarijega sina) nad njezinim ¢lanovima
(zenom, nedoraslim sinovima, neudanim kéerima, poslugom), koji se sastoji poglavito u vlasti (ukljucujuci
pravo kaznjavanja), zastupanju u pravnim poslovima i pruzanju zastite. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje
(Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2021), (Pristupljeno 29.7.2023.
https://www.enciklopedija.hr/natuknica.aspx?id=42423)

38 Edictus Rothari, tocka 197 (Rampton 2018, str. 87.)

39 Edictus Rothari, tocka 198 (Rampton 2018, str. 88.)



https://www.enciklopedija.hr/natuknica.aspx?id=42423

Godine 751. merovinska dinastija je uz potvrdu Pape i aristokracije bila svrgnuta sa
prijestolja, a novim franackim vladarom imenovan je Pipin Mali. Dinastija Karolinga svoj je
vrhunac dosegla tek nekoliko desetljeca kasnije, u 800. godini, imenovanjem tadasnjeg kralja
Karla Velikog prvim carem Svetog Rimskog Carstva nakon vise od tri stolje¢a. Osim smjene
u vlasti koja se ticala velikog dijela Europe, ovo razdoblje te idu¢ih nekoliko stoljeca,
karakterizirala su brojna pitanja o identitetu i korijenju razli¢itih etni¢kih skupina, naroda i sl.
Sto je sa sobom povuklo i pitanja o religiji. lako su sada Crkva i politicke tvorevine poput
karolinske dinastije blisko suradivale u suzbijanju poganstva te je Crkva uspjela prosiriti
kr§¢anstvo i izvan granica Carstva, preispitivanje o temama poput magije, demonologije i
opéenito svijetu koji je ljude okruZzivao postala su relevantnija nego ikada.*® Sredinom 9. st.
dolazi do promjene u tome kako je shvaéena magija i vjera koju prakticiraju zene. Smjenom
merovinske i pojavom karolinske dinastije dolazi do pada broja novih vjerskih zajednica, a
kako je zena na ovim pozicijama i prije bilo malo, sada ih je bilo jo§ manje 1 ulogu Sirenja
kr§¢anstva pod okriljem Crkve sada su gotovo u potpunosti preuzeli muskarci, dok su Zene
srozane na manje vazne i sporedne polozaje. Ono §to je vrlo zanimljivo kod ovakvih dogadanja
jest to da se misljenje, koje je bilo iznimno popularno kod pismenog puka tog razdoblja, da
Zene ne mogu zivjeti 1 slaviti vjeru kao muskarci, takoder prenijelo na prakticiranje magije i
Zene su &esto i u tom kontekstu bile iznimno podcijenjene.*! Godine 906., benediktinski biskup
i redovnik Regino iz njemackog gradi¢a Priima, sastavio je kolekciju kanonskih odredbi pod
nazivom Libri de synodalibus causis et disciplinis ecclesiasticis. Jedan dio ove kolekcije,
kasnije prozvan Canon Episcopi i referiran u kasnijem Decretum Gratiani iz 1140., vaZan je
izvor o preostalim poganskim obi¢ajima na podrucju Carstva. Kanon piSe o hordama Zena koje
nocu lete nebom u drustvu demona predvodenih Dianom i koje to ¢ine zavedene iluzijama
demona te daje uputstva biskupima i njihovim pomoénicima da odrzZavaju svoje zajednice
gistima od onih koji sluze Vragu.*? Opisuje Vraga koji ima sposobnost prerusiti se u andela
svjetla 1 u snovima poprimiti obli¢je osobe koju Zena uglavnom pozna i na taj nacin zavesti
slabi um Zene. Zena ée pritom cijelo vrijeme misliti da se to dogada u fizi¢koj zbilji, a zapravo
se to dogada u njenom zarobljenom bezvjernom umu i duhu.** Canon Episcopi jedan je od
prvih tekstova u kojem praktikanta magije izaziva sam Vrag koji se ovdje manifestira u figuri

Diane, a demoni su njegovi podanici koji na Zemlji €ine to isto u njegovo ime. Figura Diane,

40 Rampton 2018, str. 127.

4 1pid., str. 128.

42 Nyhlom Kallestrup 2015, str. 15.

43 Regino of Priim: On Synodal Cases and Church Discipline, knjiga 2, (Rampton 2018, str. 154-155.)



anticke poganske bozZice, sluzila je upravo kao veza izmedu poganstva, koje je diljem Europe

jos uvijek bilo prisutno, i Sotone, figure surprotne Bogu.**
2.3. VIESTICARSTVO TIJEKOM RAZVIJENOG SREDNJEG VIJEKA (11.-13. st.)

U 11. st. uvelike se mijenja slika srednjovjekovne Europe. U drugoj polovici 10. st. dinastija
Capet je zauzela francusko prijestolje, klinijevski pokret i reforme ojacale su papinski autoritet,
a na samom kraju stoljeca, inspirirani idejom krizarskih ratova, mnogi su ucvrstili svoju vjeru.
Dolazi do procvata u znanosti i umjetnosti, sve vise dolazi do prepisivanja anti¢kih tekstova u
pokusaju da se anti¢ko znanje ocuva, sveucilista diljem Europe grade svoje temlje koji su kod
mnogih opstali do danas, a citavo razdoblje se zbog ovih bogatih promjena naziva
renesansnim.* Magija zbog svega navedenog, u podetcima ovog razdoblja, nije predstavljala
veliki problem za krS¢anstvo i srednjovjekovni puk, a poganskih obi¢aja je u vecem dijelu
Carstva preostalo toliko malo da su mogli biti zanemareni, odnosno nisu predstavljali veliku
prijetnju. Magija se sada naj¢e$¢e spominjala u viteSkim i ljubavnim romanima i poeziji koji
su bili sve popularniji i nije bila stvar praznovjera koliko je jednostavno bila stvar fantastike
koja je ¢inila ova pri¢e Carobnijima i misterioznijima, a njihove junake nepokorivima.*®
Primjerice u tragi¢noj ljubavnoj pri¢i izmedu cornwalskog viteza Tristana i irske princeze
Izolde koji se zaljube zabunom nakon $to su oboje popili ¢arobni ljubavni napitak. lako su
oboje svjesni da njihova ljubav dolazi od neeg nadnaravnog i neprirodnog, napitak je toliko
jak da mu se ne mogu oduprijeti.*’ Nadalje, u legendi o kralju Arthuru, kao Arthurova
polusestra pojavljuje se moéna Carobnica Morgana le Fay. U pri¢i Vita Merlini iz sredine 12.
st. opisana je kao dobra cCarobnica ¢ija magija pomaZe likovima, dok je u kasnijim
srednjovjekovnim ciklusima prkazivana kao antagonist posebice prema vitezima.*® Mozda
najpoznatija figura iz legende o kralju Arturu od koje je Morgana naucila tajne magije jest
carobnjak Merlin. Posebno je interesantna pozadina njegova Zivota; naime po staroengleskoj
pri¢i temeljenoj na kr$¢anskoj legendi Descensus Christi ad Inferos, Merlin je potomak Vraga
1 velSke princeze te je trebao predstavljati Antikrista. No, prije nego §to je upao u ruke demona,

njegova majka ga je dala kristiti. Na taj nacin, Merlin je zadrZao svoje magijske sposobnosti,

4 Nyhlom Kallestrup 2015, str. 15.

45 Rampton 2018, str. 177.

4 1pid., str. 177.

47 Schoepperle 1910, str. 279-280.

48 Britannica. Morgana le Fay. https://www.britannica.com/topic/Morgan-le-Fay (pristupljeno 18.8.2023.)
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ali ih koristi za dobro.*® Zanimljivo je da u srednjovjekovnim narativima ¢ak i kad je muskarac
direktan potomak Sotone i svjesno se bavi vjestiCarstvom, on svejedno moze prebroditi tu
prepreku i ne posvetiti se zlu — nesto §to ¢e se u kasnijim stolje¢ima pokazati kao sposobnost
koja nije pripisivana zenama $to vidimo i u spomenutoj figuri Morgane le Fay koja se kroz
nekoliko stoljec¢a u narativima iz pozrtvovne 1 dobro¢udne vile pretvara u osvetoljubivu i zlu

vjesticu.

Postoje brojni slicni romani koji se bave tematikom vukodlaka, ¢arobnih napitaka,
zaCaranih Suma ili zlih ¢arobnica poput Bisclavreta spisateljice Marie de France, a u nordijskim
djelima Cesta su spominjanja patuljaka, divova i zmajeva kao u Soga om volsungane iz 13. st.
gdje heroj Sigurd ubija zmaja Féafnira.>® Uz spomenute romane, pojavom isto¢nih kultura u
Europi koju su u 8. st. na Pirinejski poluotok, nakon rusenja vizigotskog kraljevstva, donijeli
Mauri, islamizirani stanovnici sjeverozapadne Afrike, te kasnijih krizarskih ratova, u razdoblju
renesanse 12. stoljeca, popularnost su stekli stari arapski i hebrejski tekstovi o okultnom poput
arapskog astroloS§kog i magijskog grimorija Picatrix ¢iji nepoznati autor navodi kako grimorij
sadrzi 224 drevna djela na temu astrologije, a koja potjecu iz razli¢itih ostalih arapskih, ali i

indijskih i prezijskih kultura.®®

Kraj 11. i pocetak 12. st. razdoblje je ve¢ spomenute potvrde papinskog autoriteta §to
je proizaslo iz sukoba katolicke Crkve i Carstva poznato kao borba za investituru. Pozadina
ovog sukoba potice jos§ iz razdoblja nakon pada Zapadnog Rimskog Carstva kada je zapocela
praksa kupovanja crkvenih poloZaja odnosno simonije s kojom su svjetovni vladari 1 zaradivali,
ali i imali priliku na mjesto biskupa dovesti nekoga na koga ¢e se moci osloniti. Crkvi se to,
naravno, nije svidjelo i u 11. st. dolazi do gregorijanskih reformi koje su ime dobile po papi
Grguru VII., a koje su predlagale da isklju¢ivo Crkva moZe imati ovlast nad postavljanjem
sveéenika, biskupa i pape. Sredinom 11. st. kada na vlast dolazi maloljetni car Henrik IV.,
izdana je papinska bula In nomine Domini koja imenuje zbor kardinala odgovornim za
imenovanje pape. Borba nije zavrSila ovdje, a vladavinu doti¢nog cara obiljezile su brojne
daljnje rasprave oko investiture koje su vrhunac dosegle 1075. kada car biva ekskomuniciran
od strane Grgura VII. Prica je zaklju¢ena Wormskim konkordatom 1122. godine sklopljenim

izmedu pape Kalista II. 1 cara Henrika V., kojim se sluzbeno ukida svjetovna investitura 1

49 British Library. Medieval manuscripts blog. Merlin the magician: from devil's son to King Arthur's trusted
advisor. https://blogs.bl.uk/digitisedmanuscripts/2021/11/merlin-the-magician.html (stranica posje¢ena
18.8.2023.)

%0 Rampton 2018, str. 177.

51 Ibid., str. 220-221.
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uvode nacela dvostruke investiture koja je davala caru pravo da biskupi postanu njegovi
vazali.>® Kao jedan od odgovora na sukob i pokusaj uévri¢enja crkvene vlasti u Europi nakon
niza desetlje¢a u kojima je ona bila preispitivana, 1184. g. papa Lucije Ill. izdaje bulu pod
nazivom Ad abolendam kojom stvara biskupsku inkviziciju zaduzenu za suzbijanje hereze. Na
temelju spomenute bule, svecenicima diljem Carstva dana je zadaca da provode ispitivanja i
prikupljaju price i dokaze o vrSenju hereze, Sto se vrlo brzo pokazalo neprakti¢no jer 1 dalje
nisu postojala odredena pravila o tome $to se to¢no smatra herezom i kako joj se suprotstaviti.>
Do ovoga trenutka pod pojmom hereze prvobitno se mislilo na kultove i pokrete poput katara,
bogumila ili arnoldista te mnogih drugih ¢ija su vjerovanja imala korijene u krS¢anstvu, ali koji
su drugacije tumacili Sveto Pismo od katolicke crkve, a Crkvu kao instituciju te crkvenu
hijerarhiju su najc¢esce vrlo snazno osudivali. Tek u kasnijim razdobljima ¢e se pod pojmom
hereze poceti sve CeSce stvarati asocijacije na samo prakticiranje magije i vjesticarstva, za §to
je velikim dijelom zasluzna filozofija Tome Akvinskog koji je u svojim ucenjima preispitivao
upravo odnos izmedu praktikanta magije i Sotone, odnosno Boga.>* Tri desetljeéa kasnije,
1213. papa Inocent III. saziva IV. lateranski koncil na kojem su odredene kazne i procedure
koje ¢e snositi optuzeni za herezu koje ukljucuju ekskomunikaciju i odredene smjernice kako
dokazati neciju nevinost uz bozju pomo¢. Ni ovo nije mnogo pomoglo u suzbijanju hereze,
pogotovo zato jer su svecenici u manjim sredinama cesto gledali kroz prste optuzenima.
Katolickoj Crkvi je trebao mnogo snazniji i organiziraniji sistem. 1231. g., za vrijeme pape
Grgura IX., izdana je bula Ille humani generis kojom inkvizicija postaje institucija direktno
podvrgnuta papi te ujedno donosi primjerene sudske postupke koji moraju biti nuzno provedeni
u slucaju ako je netko optuzen za herezu. Tek dva desetlje¢a nakon, u punom jeku borbe protiv
hereze, 1252. g. papa Inocent IV. u buli Ad exstirpanda navodi mucenje kao jednu od
dopustenih metoda u ispitivanjima 1 suzbijanju hereze. U pocetcima ono je bila rijetka praksa
sa brojnim pravilima, koja se nije koristila ako nije bilo prijeko potrebno, a priznanje koje je
bilo dobiveno prilikom ove procedure moralo je biti potkrijepljeno ¢vrstim dokazima ili ono
ne bi bilo vaze¢e.>® Kao Zrtva vjeitiGarstva o kojem piSe u pismima upuéenim kardinalu
Williamu od Modene, 1326. g. papa Ivan XXI1. u buli Super illius specula proziva vjesticarstvo
herezom i time ga &ini podloznim sudenju od strane inkvizicije.®® U pismu iz kolovoza 1320.

g. koje je doti¢ni kardinal uputio inkvizitorima Carcassonnea i Toulousea izrazava zelje pape

52 Goldstein i Grgin 2006, str. 239-240.
53 Rampton 2018, str. 245.

%4 Nyhlom Kallestrup 2015, str. 16.

55 Rampton 2018, str. 246.

% Kors i Peters 2001, 118.
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da oni koji sklapaju paktove s demonima, pridonose im zrtve, izraduju amajlije i obozavaju ih

budu protjerani iz bozje kuée.®’
2.4 VIESTICARSTVO U 14.i 15. ST.

U drugoj polovici 13. st. dolazi i do velikih promjena u filozofskim krugovima pojavom
novog filozofskog pravca skolastike na europskim sveuciliStima. Skolastika je nastojala
objasniti filozofiju kao orude koje sluzi teologiji. Ona smatra da je apsolutna istina upravo rijec
Bozja i da je bilo kakvo preispitivanje vjere hereza. Jedan od najpoznatijih predstavnika
skolastike je dominikanac Toma Akvinski ¢ija ¢e praksa teloskog i filozofskog promisljana
poprimiti i svoj pravac unutar skolastike poznat kao tomizam.*® Akvinski je smatrao da rituali,
amajlije 1 Carolije nemaju nikakvu mo¢ samu po sebi ve¢ da je potrebna veza sa demonima i
Vragom koja ¢e uiniti ritual uspjeSnim za $to je bilo potrebno sa ovim silama sklopiti pakt.
Pakt je mogao biti sklopljen ili potpuno svjesno ili ga je osoba mogla sklopiti bez svog znanja
tako $to je kroz ritual komunicirala sa Vragom misleéi da se obraéa nekom bozanskom biéu.>®
Akvinski je okarakterizirao demone kao iznimno manipulativna i lukava bica koja sluze Vragu,
no bez obzira na njihovu zlobu dio krivnje je snosila i osoba koja izvodi ove sebicne i
zlonamjerne rituale.®® Akvinski takoder daje novo shvac¢anje Vraga koji je sada mnogo mo¢niji,
inteligentniji i okrutniji, osnovni zadatak mu je muciti ljude u njihovim svakodnevnim
Zivotima, a mogao je i manipulirati fizickom stvarnosti kako bi nanijeo Stetu; primjerice
izazivati oluje i tu¢e.%! Jedna stvar koju je Akvinski ipak obranio jest astrologija. U svom djelu
De iudiciis astrorum Akvinski tvrdi da promatranje zvjezdanog neba kako bi osoba dobila
odgovore o svom zdravlju, nadolaze¢im olujama, plodnosti tla i sl. nije grijeh ve¢ da je ispravno

i poZeljno pitati se o takvim stvarima i na ispravan na¢in, poput ovoga, dolaziti do odgovora.®?

Porastom svijesti da su magija i vjestiCarstvo prisutni u druStvu te idejom da demoni 1
Vrag mogu upravljati materijom, raste 1 broj djela koja raspravljaju o temi vjesticarstva kao
hereze, istrazuju povijest magije, astrologiju, navode razne rituale i sl. Primjerice nekromanski
tekstovi nepoznatog autora Kljuc kralja Solomona i Honorijeva knjiga zakletvi o kojima pise

inkvizitor Nicolau Eymeric®® ili Liber incantationum, exorcismorum et fascinationum

57 William of Santa Sabina, Letter of 22nd August 1320 to the inquisitors of Carcassone and Tolouse (Kors i
Peters 2001, str. 119.)

%8 Rampton 2018, 234.

% Nyhlom Kallestrup 2015, str. 17.

0 Rampton 2018, str. 179.

61 Kieckhefer 2011, str. 82,

62 Tarrant 2020, str. 6.

83 Bailey 2002, str. 126.

12



variarum, grimorij iz 15. st. koji je jedan od rijetkih koji je preZivio uniStavanja okultnih djela.
Navedena djela ukazuju da je popularnost magije i nekromancije toliko narasla da je
pronalazila svoje podanike ¢ak i medu crkvenim redovima — sveéenicima, redovnicama
ponekad cak i1 biskupima, koji su za izvodenje rituala sklapali dogovore sa demonima kako bi
ostvarili osobnu dobit ili nanijeli drugome zlo. Godine 1398. teoloski fakultet sveudilista u
Parizu izdaje proglas kojim osuduje prakticiranje magije;%* franjevac Bernardino iz Siene
organizira paljenja okultnih knjiga i magijskih predmeta u Sieni;® u svibnju 1430. g. Ivana
Orleanska je spaljena na lomaci nakon $to je optuzena za herezu, a za to vrijeme dominikanac
Johannes Nider putuje srediSnjom Europom, prikuplja svoja i tuda iskustva u kontekstu magije,
zapisuje ih i u konacnici 1437. g. objavljuje traktat pod nazivom Formicarius koji ¢e u
narednim desetlje¢ima sluziti kao temelj za pisanje jedne od najozloglasenih srednjovjekovnih

knjiga koja je ujedno zapecatila tragi¢nu sudbinu Zena diljem Europe - Malleus Maleficarum.

8 Ibid., str. 126.
8 Rampton 2018, str. 269.
% Ibid., str. 272.
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3. ZENA U SREDNJEM VIJEKU

Zivot prosje¢ne srednjovjekovne Zene u Europi za danasnje pojmove bio je popriliéno
tezak. Briga za djecu, pripremanje hrane, briga za stoku i pomo¢ ostalim ¢lanovima obitelji
samo su neke od obaveza koje je srednjovjekovna Zena imala, a odredena godiSnja doba
zahtjevala su dodatne napore posebice kod onih Zena koje su zivjele u ruralnim krajevima.
Zene su esto veé u adolescentnoj dobi ili bile oZenjene ili zaredene, a rijetko kada je postojala
treca opcija. Zadaca ozenjenih je bila roditi djecu koja ¢e na bilo koji nacin koristiti toj obitelji
1 kucanstvu. Trudnoce i porodi su Cesto zavrSavali tragi¢no i za majku i za dijete zbog niza
komplikacija koje tadasnja medicina nije znala rijesti. Porodima su uglavnom pomagale
primalje koje su ¢ak i mogle krstiti dijete za koje se pretpostavljalo da nece prezvjeti. Uloga
zene u Sirem druStvenom aspektu srednjovjekovne Europe uvelike je ovisila o razvitku
katolicke Crkve u svojim ideologijama 1 naucima. Kako je maj€instvo koje se ugledalo na
Djevicu Mariju shvac¢ano kao najveca vrijednost jedne Zene, tako se slabost Zenske prirode i
opasnost koju je ona predstavila za muskarce odrazilo kroz figuru Eve. Kao §to je Eva nastala
od Adamovog rebra, na taj nacin u srednjovjekovnom narativu su muskarci neka vrsta
autoriteta Zenama te kao $to je Evina slabost i naivnost navela nju samu i Adama na gijeh, tako
iste te karakteristike odreduju sudbinu velikom broju Zena koje ¢e €esto sa sobom u propast,
odnosno grijeh, odvesti i muskarca. Sveto pismo, uz poneke kontradikcije®” navodi da Zene
trebaju Sutjeti u crkvi i ako im treba pomo¢ da se moraju obratiti svojim muzevima.®® Nadalje,
trebaju biti prikladno odjevene i koristiti svoju dobrotu i pokornost kao jedini ukras. Moraju
biti pokorne u svojoj vjeri i odnosima sa muskarcima te im nije dopusteno poucavati, a ono $to
ée ih spasiti jest radanje djece.’® Kada govorimo i o Zenama iz aristokratskih obitelji, Eesto je
1 njihovim sudbinama upravljao netko drugi, uglavnom muskarac u obitelji koji je iskoriStavao
njihove titule za Sirenje obiteljskog nasljedstva te stjecanje vojne i polititke mo¢i.” Iz svega
priloZenog vidimo da je zena u srednjem vijeku rijetko imala svoje ja, ¢ak 1 kada je bila
aristoratske krvi, a njena sudbina je velikim dijelom bila odredena ve¢ pri samom njenom
rodenju. Nadalje, dalo bi se raspraviti koliko slobode su imali i muSkarci koji su takoder u
ovom patrijarhalnom sistemu imali svoje uloge i obaveze. Ipak oni muskarci koji su se nasli na
pozicijama mo¢i su bili ti koji su te uloge i1 odredivali te su to €inili u skladu sa moralnim

vrijednostima za koje je odgovorna bila katolicka Crkva. Kroz prethodno poglavlje vidjeli smo

57 Prva Korinéanima 11:5

8 Prva Korin¢anima 14:33-35

% Poslanica Timoteju 2: 9-15

70 British Library. Medieval manuscripts blog. Women in medieval society. https://www.bl.uk/the-middle-
ages/articles/women-in-medieval-society (pristupljeno 18.8.2023.)

14


https://www.bl.uk/the-middle-ages/articles/women-in-medieval-society
https://www.bl.uk/the-middle-ages/articles/women-in-medieval-society

da tijekom velikog dijela srednjeg vijeka Zene nisu bile prva asoijacija na spomen vjesticarstva
bez obzira na svoj polozaj u drustvu i da su muskarci bili ti ¢ija se magija ponekad shvacala
kao ozbiljna prijetnja koja bi mogla nanijeti stvarnu fizicku Stetu. Kako su stolje¢a prolazila i
utjecaj Crkve je jaCao, a Crkva je sve vise definirala s jedne strane ulogu, prirodu i sposobnost
zene, a s druge magiju, to su ta dva pojma postajala sve srodnija. Narativ se mijenja od toga da
je zena na svim svojim razinama toliko slaba da je je to sputava u sluzenju vlastite vjere ili
prakticiranja magije, a upravo ta njena slabost ¢e u 15. st. otvoriti vrata demonskom. O ovome

¢emo vise u idu¢em poglavlju.

Vazno je jo§ spomenuti i prisutnost, naj¢esée, laznih optuzbi koje su velikim dijelom
proizlazile iz pakosti, ljubomore ili ljutnje. Vrlo Cesto su Zene, posebice u razdoblju od 15. -
17. st., kada je svijest o vjesti¢arstvu naglo porasla i sudenja takvim zloc¢inima je bilo sve vise,
bile optuzivane da su vjestice jer su se zamjerile nekome od poznanika ili susjeda, jer su
sudjelovale u nevjeri ili je to jednostavno bio nacin rjeSavanja obiteljskih 1 medususjedskih

odnosa, prepirki oko posjeda i sl.
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4. JOHANNES NIDER FORMICARIUS — TEMELJ ZA MALLEUS MALEFICARIUM

Johannes Nider roden je poCetkom 1380ih godina na jugu dana$nje Njemacke, u
malenom gradi¢u imena Isny. Pocetkom 15. st. pridruzio se dominikanskom redu u Colmaru
nakon ¢ega je kratko studirao teologiju u Cologneu. Svoje teoloSko obrazovanje je zavrsio tek
1425. g. u Becu. 1431. g. postaje glavni ¢lan vijeca Basela, a 1436. dekan teoloSkog sveucilista
u Becu. Tijekom svog zivota, Nider sudjeluje i potpomaze brojne vjerske reforme u Carstvu,
pregovara sa Husitima u Bohemiji i piSe brojne traktate medu kojima je najpoznatiji

Formicarius.”?

Formicarius je traktat pisan latinskim jezikom u formi dijaloga, a strukturiran je poput
mravinjaka (otkud mu i samo ime potjece) koriste¢i mrave i njihove forme, kvalitete i uvjete u
kojima Zive kao alegoriju.”® Traktat je tiskan u sedam izdanja u razdoblju od 1470ih do 1692.
g., a do danas je sacuvano Cak 25 primjeraka S$to ukazuje na njegovu veliku traZenost i
rasirenost.”® U glavnoj ulozi pojavljuje se dominikanski teolog te ucenik. Ugenik postavlja
pitanja, a teolog odgovara antickim i ranosrednjovjekovnim teoloskim i filozofskim izvorima
koje upotpunjava raznim pricama na temu demona, magije i vjesticarstva koje je cuo i kojima
je svjedocio dok je boravio u Baselu i Be¢u. Naravno, glavni lik predstavlja samog Nidera.”
Neka od prica koje navodi su primjerice ona o Zeni koju je nekoliko dominikanaca pokusalo
ozdraviti tako §to su je nagovorili da im dopusti da svjedoce njezinom vjesti¢jem letu, na Sto
je zena sjela u veliku posudu na stolu i pocela se mazati raznim mastima dok je izgovarala
caroliju sve dok nije usnula dubok san. Kada se probudila priznala je svjedocima da je letila sa
Venerom, na $to su je oni morali uvjeriti da nije.” Petar iz Berna ispri¢ao je Nideru pri¢u o
vjestici iz Lausanne koja je skuhala 1 pojela svoju vlastitu djecu, a u Bernu su vjestice pojele
¢ak 13 djece. Nider daje i svjedocanstvo jedne vjestice u kojem priznaje da napadaju i kr§tenu
1 nekrStenu djecu koja nisu zasti¢ena krizevima i molitvama, kradu tijela djece iz grobova i
kuhaju ih u velikim loncima $to potom konzumiraju te takoder izraduju masti koje daju i
drugima.”® U Formicariusu se takoder moze pronaéi pri¢a o Ivanoj Orleanskoj koju je Nider
¢uo od kolege Nicolasa Amicia, pariskog teologa s kojim je skupa bio u Vije¢u Basela.”” Ostale

pric¢e potjecu uglavnom iz mjesta koje je Nider posjetio i u kojima je boravio poput Kdlna,

1 Bailey 20086, str. 826.

72 Bailey 2003, str. 91.

3 1bid., str. 3.

" 1bid., str. 12.

S Broedel 2003, str. 112-113.
8 1bid., str. 128.

7 Bailey 2003, str. 50.
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Beca, Nlrnberga i Basela. U tim mjestima Formicarius, jednom kada je izdan, je postao
izuzetno popularan i &itan.’® Pri¢a u Formicariusu je mnogo i one su veéim dijelom nepovezane
1 prepune moralnih pouka zbog ¢ega je povjesnicarima bilo vrlo tesko istrazivati ovaj tekst.
No, mozda najjednostavnija njegova interpretacija je ona reformatska i propagandna. U lukavo
ubacenim detaljima poput spominjanja nedostatka krizeva ili molitve zbog ¢ega osoba postaje
zrtva magije vidimo istinitu svrhu teksta. Nider ga je zamislio kako se Cita tokom ceremonija i
kako pomaze vjernicima definirati grijeh, pobjediti ga i vratiti se moralu i €isto¢i prihva¢anjem
kr§¢anskog nauka. Kroz pric¢e Nider ukazuje i na mnoge religijske promake, grijehe i korupciju

na koju je nai$ao u tadasnjoj kréanskoj Europi.”

Nider je bio sli¢nog stava kao i Toma Akvinski, smatrao je da je za uspjeSan ritual
potrebna veza sa demonskim inace taj ritual ne bi bio valjan i u Formicariusu naglasava da su
upravo Sotona i demoni odgovorni za prakticiranje vjesti¢arstva medu ljudima.®’ U Niderovim
tekstovima takoder vidimo sve popularnije izjednaavanje vjesticarstva sa herezom posebice
zbog spominjanja kanibalizma koji je bio okarakteriziran kao najgori moguéi zlo¢in protiv
ljudskosti te njegovim ¢inom osoba je svjesno odbacila svaku povezanost sa onim humanim u
sebi. Sli¢no su okarterizirani incest i razli¢ite seksualne perverzije, a Nider ovakvu magiju
naziva maleficium.®! Vazno je spomenuti da u svojim pri¢ama takoder opisuje vjesti¢ja
okupljanja koja se izvode uz nuznu prisutnost demona ili Sotone.®? Novi pogled na
vjestiCarstvo kojeg Nider pruza jest to da on stavlja Zenu i izopacenost zenskog spola u srediste
ove rasprave.®® Nider smatra da njihova slaba priroda &ini Zene podloZznima utjecaju demona i
Sotone i time preispituje njihovu vjeru.®* Poseban naglasak stavlja na ¢ednost i djevi¢anstvo
Zene te smatra da Zenina moralna vrijednost ovisi jedino o njenoj seksualnosti, a Zene dijeli u
dvije kategorije: one potpuno &iste i dobre i one potpuno prljave i zle.%% Smatra da Zene ne
mogu uéiniti veliku $tetu kroz fizicko nasilje pa da se zbog toga okre¢u maleficiumu.® Nadalje
radi razliku izmedu magije koju izvode Zene i1 one koje izvode muskarci; muskarci, odnosno
maleficos, izraduju amajlije i od predmeta Cine zivuce Zzivotinje, dok su zene, odnosno

maleficis, sposobnije u¢initi mnogo vecéu Stetu kao primjerice svojim letom na metli izazvati

8 1bid., str. 96.

 Ibid., str. 99.

80 Broedel 2003, 113.

81 bid., str. 129.

82 1pid., str. 130.

8 Kounine i Ostling 2016, str. 21.
84 1bid., str. 22.

% Bailey 2003, str. 102.

8 1pid., str. 171.
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oluje i tude i pogledima otrovati djecu.8” Nider je u slabosti Zena vidio i veliku opasnost za
muskarce, ponovno misljenje koje je bilo ucestalo. U nekim redovima je bilo zabranjeno da
muskarci redovnici odlaze u Zenske samostane ili na polja gdje su radile redovnice jer su ¢ak i
one bile smatrane slabima i opasnima.® Nider kao najvecu kvalitetu koju Zena moze imati
navodi ¢ednost — nesto $to spominje kroz cijeli Formicarius, a gura ovu ideju do te mjere da
savjetuje zenama da jednom kad, odnosno ako, izgube djevi¢anstvo moraju poduzeti apsolutno
sve mjere da ostaju ¢edne 1 da moraju braniti svoju ¢ednost ¢ak i ako im o tome ovisi zivot.
Moglo bi se reci da je u tom aspektu Nider ¢ak uzdizao Zene iznad muskaraca jer je smatrao
zenino djevianstvo 1 ¢ednost mnogo vrijednije nego muskarCevo. Smatrao je da se
odrzavanjem svoje Cistoée one bore protiv prirodnih nagona i slabosti.? lako je ovakvo
misljenje da je Zena slabija, kako fizicki, tako 1 psihicki, moralno i duhovno bilo sveprisutno u
srednjovjekovnom drustvu, a temeljilo se na raznim klasi¢nim piscima poput Aristotela, raznim
biblijskim tekstovima i u uéenjima mnogih dominikanskih teologa, Niderov Formicarius je

ovo misljenje samo jo§ vise uévrstio.®

Tijekom svog zivota Nider pise i traktat Praeceptorium divinae legis, u kojem se osvrée
na deset bozjih zapovijedi, a koji je kao i Formicarius stekao veliku popularnost u idu¢im
desetlje¢ima. I u ovome dijelu se doti¢e vjesticarstva, a primarno se osvrée na mogucénost
vjestice da nanese fiziCku Stetu muskarcu. Raspravlja kako je to apsolutno moguce, ali da je u
tom slucaju osteéeno tijelo Zrtve, ali ne i dusa.®! Nadalje navodi tri razloga zasto se Zene
upustaju u prakticiranje vjestiarstva: prvi zato jer su Zene lakovjerne, a lazna vjera bila je
glavni cilj Sotone; zatim njihova 1 psihi¢ka i1 fizicka slabost kojom se najlakSe moze
manipulirati zbog ¢ega su one mnogo lakSe mete od muskaraca i kao posljednje zato jer su
imale dugacak jezik zbog Cega bi svoje steCeno znanje lako dijelile sa svojim sestrama i

prijateljicama.%

U Formicariusu i Praeceptorium divinae legis po prvi puta kroz opise i svjedocanstva
mozemo definirati vjestiCarstvo kasnog srednjeg vijeka i one koje ga prakticiraju — nesto Sto

nec¢e samo uvelike utjecati na Heinricha Institorisa prilikom pisanja Malleusa Maleficaruma,

8 1bid., str. 174.

8 |pid., str. 107.

8 1bid., str. 109.

% Bailey 2003, str. 106.
%1 Broedel 2003, str. 80.
92 1bid., str. 80.
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vec ¢e oblikovati i moderno misljenje 1 percepciju o vjesticama: tko su one, kako izgledaju, sto

¢ine, gdje se okupljaju, kako ih otkriti i Sto poduzeti protiv njih.

5. HEINRICH INSTITORIS | PUT KA PISANJU MALLEUSA MALEFICARUMA

Heinrich Kramer, takoder poznat pod imenom Henirich Institoris, roden je 1430. g. u
Schlettstadu, malenom gradicu na sjeveroistoku Francuske koji danas grani¢i sa Njemackom i
Svicarskom. Ve¢ kao mladi¢ se pridruZio redu dominikanaca gdje se obrazovao iz podruéja
humanistike, umjetnosti, filozofije i teologije. Kao jedan od istaknutijih ucenika dobio je
priliku studirati teologiju u Kélnu koji se tada smatrao jednim od najboljih dominikanskih skola
u Europi. Ondje je prouc¢avao Sveto pismo i teologiju Tome Akvinskog, $to ga je u konacnici
dovelo i do diplome iz teologije koju je dobio u Rimu 1479. g. Kao istaknuti i iznimno
obrazovni dominikanac, Crkva mu je &esto povjeravala vazne zadace.®® 1467. g. je poslan
propovijedati protiv husita u Cesku i sredi$nju Njemacku, a iste godine mu je biskup Wroclawa
dao ovlast otpustanja grijeha i davanja potpune oprosti, $to nisu uzivali svi koji su se borili
protiv ovih heretickih pokreta. U konacnici njegovo obrazovanje i uspjesi u zada¢ama koje mu
je dodijelila Crkva, doveli su ga do titule inkvizitora koju je dobio u Rimu 1474. g. sa posebnom
povlasticom obnasanja duznosti gdje god je pozelio. 1478. g. papa Siktsto IV. postavlja ga za
inkvizitora na podrucju sjeverne Njemacke gdje mu se 1482. g. pridruzuje Jacob Spranger koji
se kao i Institoris istaknuo u dominikanskom redu kao vrlo obrazovan i koji je u ovo vrijeme
bio dekan sveucilista u Kolnu. U svega nekoliko godina Institoris je postao vodeci inkvizitor u
Njemackoj, ¢esto hvaljen od strane Svete Stolice, no bez obzira na svoj uspjeh u Karijeri,
redovnici 1 ljudi koje je susretao rade¢i kao inkvizitor smatrali su ga vrlo neozbiljnim,
djetinjastim i neprofesionalanim. Opisivan je kao vrlo odbojna, ratoborna i zlobna osoba
ogromnog ega i dugackog jezika koju su Cesto pratili skandali. Interesantno je da su to sve
ucestale karakteristike Zena koje je on sam prozivao vjesticama. Zbog uvreda usmjerenih caru
zaradio je zatvorsku kaznu koja je kasnije bila odbacena, optuzen je za kradu novca od strane
drugih redovnika u samostanu u Baselu i1 jednom prilikom je ¢ak bio optuzen za utaju novaca
koji je bio namijenjen za rat protiv Osmanlija — nesto za §to takoder nikada nije bio osuden i

unato¢ ¢emu je zadrzao polozaj inkvizitora.%

Institoris je jo$ kao ucenik razvio dubok poziv kao zastitnik vjere od heretika i vjestica,

a njegova strast prema tome je tokom njegove karijere evidentno i potvrdena. U samom

% Broedel 2003, str. 11.
% 1bid., str. 12.
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Malleusu te osobnim izvjeStajima, Institoris tvrdi da je on sam zasluzan za osude preko 200
vjestica — informacija koju je vrlo moguce preuveli¢ao, no koja ukazuje na njegovu ustrojnost
u onome §to je smatrao svojom misijom.*> Ono $to se moze potvrditi je primjerice slu¢aj u
Ravensburgu 1484. kada je zbog njega osam zena bilo osudno i spaljeno pod sumnjom da
prakticiraju magiju.®® Njegova upornost potvrdena je jos i vise kasnije te godine kada uz kolegu
Jacoba Sprengera, Salje pismo Svetoj Stolici u kojem navodi neke od slucajeva hereza s kojima
se susreéu i moli papu za pomo¢ koju im klerici u Njemackoj ne Zele pruziti.®” Kao odgovor
na molbe Inocent VIII. izdaje papinsku bulu Summis desiderantes affectibus koja stavlja
Institorisa i Sprengera pod zastitu od bilo kakvih smetnji na koje bi mogli nai¢i od strane drugih
sveéenika ili biskupa te progon vjestica stavlja striktno pod jurisdikciju inkvizitora.®® U idué¢ih
par mjeseci papa pise pisma nadvojvodi Siegmnudu Tirolskom i nadbiskupu Mainza u kojima

ih poti¢e na potporu inkvizicije.”

Medu prvim gradovima u kojima je Institoris proveo svoju novu kampanju bio je
Innsbruck, a prvo podrucje koje je bilo pod njegovom jurisdikcijom je bila biskupija Brixen.
Svoj autoritet je proveo na nac¢in da je najprije pristupio tamosnjem biskupu Golseru koji je
dalje prosirio odredbe bule na ostale dijelove klera, koji su sada bili podredeni Institorisu; zatim
je donesena odluka indulgencije od 40 dana svima koji bi pristupili sa informacijama o
vjesSticama, a Institoris je takoder po zidovima crkve povjesao obavijesti u kojima je pozvao
svih sa bilo kakvim informacijama o maleficiumu da pristupe. Institoris je tada zapoceo sa
propovjedanjem koje je bilo svakodnevno u cilju obrazovanja naroda o opasnostima
prakticiranja magije, kako prepoznati one koji to ¢ine 1 kako poduzeti mjere zastite. Sve ovo je
rodilo velikim uspjehom jer je u vrlo kratkom periodu nekolicina ljudi pristupila s glasinama i
dokazima o vjesticama, a u nekoliko tjedana bilo je optuzeno ¢ak njih 50.1%° Neke glasine i
dokazi su ukljucivali ljudsku 1 Zivotinjsku dlaku te kosti nekrStenog dijeteta kao ritualne
predmete, zatim price o vjeSticama koje su svoje znanje prenosile mladim djevojkama i price
0 zazivanju Sotone. Institoris je navodno prilikom svog boravka u Innsbrucku skupio oko 40
stranica svjedodanstava.'®? Medu sudenjima koje je Institoris ondje proveo odigralo se i ono

Helene Scheuberin. Uz Helenu, sudenje je gradskoj vije¢nici u Innsbrucku cekalo jo§ 13

% Broedel 2003, str. 14.

% 1pid. str. 14.

97 Kors i Peters 2001, str. 177.

% Nyhlom Kallestrup 2015, str. 18.
% Broedel 2003, str. 15.

100 1bid., str. 15-16.

101 Kjeckhefer 2011, str. 35
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optuzenih. Komisiju koja provodi ispitivanje je Cinio biskup Brixena Georg Golser, doktor
teologije i obicajnog prava Sigismund Saumer, tri dominikanca i inkvizitor Heinrich Institoris
koji je vodio glavnu rije¢. Ovo nije bilo prvi put da se Institoris i Scheuberin susrecu, naime
jednom prilikom kada ga je vidjela na ulici Innsbrucka odreagirala je poprilicno grubo na
njegovu pojavu, a price koje su je pratile poput one u kojoj je tokom propovijedi izjavila da je
Institoris taj koji je sklopio pakt s Vragom, zasigurno joj nisu isle u korist. Komisija Scheuberin
opisuje kao agresivnu, samostalnu zenu, upitnih morala i seksualne prirode sa reputacijom da
se bavi magijom, druzi sa hereticima i da je ¢ak odgovorna za smrt jednog viteza. Optuzena je
za vjesStiCarstvo, obozavanje demona i spolne odnose sa VVragom, a njeno ispitivanje se sastojalo
od niza pitanja koja su se dodirivala njene intime, djevianstva i seksualnih odnosa. Pitanja su
bila toliko vulgarna da je Institoris u viSe navrata pitan da prestane s njima od strane ostatka

komisije $to je u konaénici rezultiralo odbacivanjem osuda, a osumnji¢eni su bili pusteni.1®?

Zbog velikog uspjeha Institorisove kampanje ubrzo je dobio potpunu episkopalnu
jurisdikciju 1 pravo da provodi sudenja u biskupovo ime. No, njegova slava nije dugo trajala i
nakon samo mjesec dana biskup Golser je zatrazio od Institorisa da napusti grad zbog koli¢ine
skandala koja su njegova sudenja izazvala (poput skandala sa Helenom Scheuberin) $to je
Institoris, nakon jo§ niza pisama koja su mu bila upucena i od kojih su neka bila prijeteca i

spominjala su muzeve optuzenih vjestica, kona¢no i u¢inio u veljaci 1486.1%

102 Broedel 2003, str.1.
103 1pid., str. 16-17.
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6. MALLEUS MALEFICARUM

Inspiriran dogadajima u Innsbrucku i prikupljenim svjedocCanstvima te joS uvijek
uporan i ustrojan u svojoj misiji, Heinrich Institoris zapocCinje s pisanjem Malleusa
Maleficaruma. Polazi od istog argumenta kao i Nider u Formicariusu, a to jest da su najéesc¢e
zene te koje se bave vjestiCarstvom zbog svoje slabe i1 zavodljive prirode, a Institorisa toliko
inspirira Formicarius da ga u nekoliko dijelova i cititra. U idu¢em stolje¢u, u jeku progona
vjestica, ova dva dijela su bila toliko popularna da su se &esto i zajedno prodavala.'® Do kraja
1486. g¢. Institoris dovrSava Malleus Maleficarum te je zapoceto njegovo tiskanje u tiskari
Petera Dracha u Speyeru, a kroz iduce stoljece bit ¢e izdan u 30 izdanja te ste¢i ogromnu
popularnost diljem Europe te ¢e ostaviti svoj trag u povijesti kao jedna od najzloglasnijih knjiga

ikada napisanih.%®

Cilj traktata bio je da postane neka vrsta prirucnika inkvizitorima kako prepoznati
vjestice, gdje ih pronaci i kada, ¢ime se tocno bave i1 kojim metodama se koristiti za njihovo
uni$tenje. Navodi veliki broj svjedoCanstava i kratkih pri¢a kao i opéenitih narodnih vjerovanja
koji su vrlo precizno formulirani i daju jasnu poruku da se vjesti¢arstvu treba suprotstaviti i da
ga, zajedno sa svima koji ga prakticiraju, treba u potpunosti iskorijeniti.’%® Traktat zapo¢inje
ve¢ spomenutom bulom Summis desiderantes affectibus pape Inocenta VI1II. izdanom 1484. g.
lako je bula mnogo detljnija i preciznija u interpretaciji vjesti¢arstva i vjesStica od svih
prethodno izdanih, ona je bila kulminacija sve popularnijih teoloskih razmisljanja i narodnih
vjerovanja druge polovice 15. st. prema kojima pakt s Vragom sada moze sklopiti bilo tko, ¢ak
1 oni na dnu druStvene 1 obrazovne ljestvice. Njen cilj jest raSiriti svijest o0 0voj novoj opasnosti
koja je snasla Europu, ali 1 potvrditi papinski autoritet kao jedini koji se toj opasnosti moze
suprotstaviti. Spominje spolne odnose koje osoba koja prakticira vjesti¢arstvo ima sa Vragom,
sposobnosti te osobe da izaziva tuce i oluje koje Ce Stetiti usjevima i imanjima i bolesti koje ¢e
Stetiti zivotinjama 1 ljudima te sveop¢e bogohuljenje 1 negiranje Boga. No ipak, papa je vrlo
jasan u tome da krivac moze biti i muskarac i zena S§to se uvelike razlikuje od Malleusa
Maleficaruma. Nadalje Institoris u svojoj knjizi radi jasnu razliku izmedu vjestiarstva kao
idolatrije i vjestiarstva kao hereze, $to je takoder vrlo bitna razlika izmedu njegovog stava i
stava pape po ovom pitanju.l’” Bez obzira na neslaganja, teZina ove papinske bule kao

dokumenta koji ¢e potvrditi ve¢ zapoceti progon vjesStica na podru¢ju Carstva, znacila je 1

104 Bailey 2003, str. 3.

105 Kounine i Ostling 2016, str. 19.
106 Calvo 2021, str. 127-128.

107 Kallestrup 2015, str. 18-20.
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potvrdu svih autorovih razmisljanja zbog ¢ega je navedena kao uvodni dio Malleusa
Maleficaruma. Dio povjesnicara smatra da je i samo ukljucivanje Jacoba Sprengera kao drugog
autora teksta bio Institorisov pokuSaj da ucini tekst Sto relevantnijim. Nadalje, zatrazio je i
sluzbenu potvrdu sveucilista u Kélnu na $to je dobio dva odgovora: u prvom je dobio potpise
cetiri Clana sveuciliSta koji potvrduju knjigu uz uvjet da se njen sadrzaj pridrzava smjernicama
katolicke vjere 1 kanonskog prava; drugi odgovor je sadrzavao mnogo vise potpisa no on pak
uopce ne spominje Malleus Maleficarum ve¢ hvali inkviziciju i priznaje postojanje vjestica §to
ukazuje na to da je moguce da je Institoris ili krivotvorio pismo i potpise ili da je prvo pismo
stiglo sa potpisima ¢lanova koji su procitali knjigu, dok su ostali ¢lanovi poslali svoje potpise
naknadno.®® Poanta jest da kada se radi o Institorisu i sadrzaju Malleus Maleficaruma pa ¢ak
i tudim potpisima, sve treba uzeti sa dozom opreza. Institorisov cilj je bio napraviti prirucnik
kojeg ¢e svaki inkvizitor koristiti prilikom sudenja i ispitivanja zbog ¢ega ne mozemo iskljuciti
mogucnost da je neke dijelove, brojke i potpise preuvelicao ili krivotvorio. Poanta je bila
stvoriti §to strasniju 1 odbojniju sliku o vjeSticama koja ¢e kod prosjecnog srednjovjekovnog
covjeka, nebitno kojeg drustvenog statusa, izazvati paniku i strah $to ¢e ujedno i opravdati
progone vjestica. To stvara problem jer ne znamo toc¢no koji dijelovi su pretjerani i krivotvoreni,
ali ono $to znamo iz desetljeca koja ¢e usljediti jest to da je Institoris u svojoj namjeri svakako

uspio $to ¢emo vidjeti u poglavlju koje se odnosi na progone u 16. 1 17. stoljecu.

6.1 OSVRT NA PRVU CJELINU: DIO I. O TRI BITNA ELEMENTA CAROBNJASTV A
KOJI SU VRAG, VJESTICA I PRISTANAK SVEMOGUCEG BOGA

Malleus Maleficarum je podijeljen na tri dijela: u prvom se osvrée na postojanje vjestica
1 korelaciju koje ono ima sa katolickom vjerom, preispituje prirodu Zene i njezinu povezanost
sa demonskim te utjecaj koje vjeStice mogu imati na um i tijelo muSkaraca; u drugom dijelu
govori 0 mo¢i vjestica i kroz brojne primjere navodi §to su sve vjesStice sposobne napraviti te
takoder navodi kako se zastititi; posljednji dio ti¢e se sudskih procesa 1 metoda ispitivanja i
utvrdivanja krivnje optuzene i koji su daljnji postupci ako je. Ovi dijelovi su dalje podijeljeni
na vece cjeline koje se bave odrednom tematikom ili na pitanja koje Institoris postavlja i na
koje pokuSava dati odgovore. TeZnja ovog traktata jest argumentirati da su Zene podloZnije
prakticiranju magije stoga ¢e iz svakog dijela biti iznesena neka poglavlja koja poticu tu ideju

1 samim time mizoginiju te iz kojih proizlaze stereotipi o tome §to su vjestice. Institoris vecinu

108 Broedel 2003, str. 19.
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poglavlja potkrepljuje ,,stvarnim* dogadajima bilo iz vlastitog iskustva ili iz iskustva koje je

procitao i naucuo.

Pocevsi od samog naslova maleficarum u genitivu Zenske mnozine, unaprijed vidimo
Institorisovo stajaliste da je vjestiGarstvo uglavnom zlo¢in kojeg ¢ine primarno Zene.!®® U
prvom podnaslovu knjige Dio prvi govori o tri bitna elementa carobnjastva, koji su Vrag,
vjesStica i pristanak svemoguceg Boga kojeg ¢ini sveukupno 18 pitanja, Institoris obavjestava
sve one koji su do sad negirali postojanje vjeStica da vjeStice uistinu postoje, one uistinu
suraduju sa Vragom i posljedice tog pakta mogu biti katastrofalne. Institoris zapocinje Malleus
Maleficarum tvrdnjom koju ¢e kasnije ponavljati kroz cijeli tekst, a to je da svatko tko vjeruje
da se neko stvorenje moze promjeniti na bolje ili gore ili preobraziti svoje obli¢je, bez
djelovanja Boga, jest heretik ili poganin te svatko tko tvrdi da su vjeStice stvarne promovira
herezu.'' Citatelj se ovdje moZe zapitati kako ova tvrdnja moze biti to¢na, ako je sama knjiga
posvecena progonu vjestica, te Institoris elaborira, objasnjavajuci hijerarhiju u kojoj je Bog na
vrhu, a Vrag i demoni su ispod njega, da vjesti¢arstvo uistinu postoji te je ono djelo demona,
ali ti demoni su za taj ¢in vjesticarstva trebali dobiti dopustenje od Boga. Institoris temlji svoje
tvrdnje na vlastitim interpretacijama bozanskog, crkvenog i svjetovnog prava i dolazi do
zakljucka da iako su neka djela nacinjena kroz vjesticarstvo striktno djela demonskog, ona se
ne mogu usporedivati po svome ucinku sa onime §to je Bog sposoban uciniti jer su ipak demoni
i Vrag ispod Boga, no ako je osobi, na koju je €in vjestiCarstva usmjeren, potrebna kazna,
budenje ili ¢iséenje, u tome slucaju Bog moze dati svoje dopustenje da ¢in bude izvrsen.!!!
Ovdje je vazno istaknuti, da Institoris Cesto koristi ogroman broj primjera poput antickih i
srednjovjekovnih pisaca, srednjovjekovnih zakona, kanona i sl. iz kojih precizno izdvaja manje
dijelove koje tada slaze u cjelinu koja odgovara njegovom vlastitom narativu. U drugom dijelu
knjige to ponovno radi referirajuci se na iste izvore koje je ve¢ spomenuo ili na vlastita ili tuda
»istinita® svjedocCanstva koja je odlucio uvrstiti u knjigu. U V1. poglavlju prvog dijela knjige,
O vjesticama koje se podaju demonima, daje odgovor na pitanje zaSto se praznovjerje
prvenstveno asocira sa zenama. Zapocinje poglavlje vrlo jasno navode¢i da njegov odgovor
proizlazi iz brojnih ,,vjerodostojnih® svjedoCanstava na koje je naiSao, a o kojima je dobro
pricati jer su ona nesto S$to posebice zene trebaju cuti. Nadalje opisuje Zene kao slaba bi¢a koja
ne poznaju umjerenost ni u dobru ni zlu te cititra sv. Ivana Zlatoustog koji opisuje Zene kao

neprijatelje prijateljstvu, nuzno zlo te prirodno iskuSenje. Naziva ih lakovjernima zbog Cega su

109 Kounine i Ostling 2016, str. 21.
110 Institoris i Spranger 2006, str. 79-80.
11 1bid., str. 89-90.
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one lakse mete demonskih utjecaja od muskaraca te takoder imaju dugacke jezike zbog kojih
ne mogu sakriti ste¢eno znanje od drugih Zena.''? Ovdje vidimo veliki utjecaj Formicariusa i
Praeceptoruma na oblikovanje Institorisovih misli. Dalje navodi kako su zene losijeg pamc¢enja
od mugkaraca te su u prirodi neukrotive;'!? usporeduje Zenin glas sa pjevom sirena koji zavodi
prolaznike, a potom ih ubija; a osvrée se i na njihov hod, drzanje i1 odijevanje. Zaklju¢no, kaze
Institoris, sve ¢arobnjacke radnje proizlaze iz tjelesne pozude koja je u zenama nezasitna. Jos
jedna bitna informacija koju Institoris daje u ovom dijelu jest ta da je Bog dao dopustenje
vjesSticama (Cije sposobnosti u konacénici dolaze od demona i Vraga) da odstranjuju udove
(posebice spolne kod muskaraca), sprjeCavaju oplodnju, izazivaju pobacaje te zrtvuju djecu
demonima zato jer je prvi grijeh usao u ljude u tenutku kada su oni oplodeni u maternici njihove
majke.!1* Institoris se ne zadrzava previse na ovoj tvrdnji, iako je do kraja knjige spominje vise
puta, Sto ostavlja dojam da se ona mora shvatiti takva kakva jest, bez previse pitanja. Institoris
ipak ne krivi sve zene da su apsolutno zle, on je mi§jenja da ih njihova naivna i slaba$na priroda
ponekad moze dovesti do apsolutne Cistoce 1 ¢ednosti 1 da se 1 one mogu iskazati kao uzorne
vjernice i svetice, jer kako su sklone da ih privuce zlo, tako su sklone da ih privuce i dobro, ali
uglavnom je ¢esc¢a prva varijanta. Institoris kroz svoj stav koji je vrlo direktan, daje utisak da
ne misli o Zenama kao o misaonim bi¢ima, ve¢ kao o bi¢ima koja su potpuno ovisna o svojim
osjecajima 1 potrebama §to ih Cesto odvede na lo§ put, no sre¢om njegova knjiga je ovdje da
spasi barem mali broj onih koje jo$ uvijek mogu biti spaSene. Vec u sljede¢em dijelu potvrduje

ovaj stav, usporedujuéi intelekt Zene sa intelektom djeteta.!?®

Dotice se Knjige Postanka kada Vrag i obli¢ju zmije nagovori Evu da pojede jabuku,
Sto ona 1 u€ini te potom nagovori Adama da u€ini isto. Institoris uzima ovaj dio Svetog pisma
usporedujuci ga sa Knjigom Propovjednikovom nazivajuéi Evu gorom od smrti jer je zavela
Adama i zato jer Zena, za razliku od smrti koja uni§tava samo tijelo, unistava i dusu.''® Sve sto
zena radi, ¢ak i kada place, ona radi kako bi prevarila muskarca. Ona to radi prakticki nesvjesno
jer je to njoj intrinzi¢no. Upravo zbog toga je sklonija u takvim trenutcima poljuljati svoju vjeru
i u potpunosti je odbaciti $to je po Institorisu srz vijesticarstva.''’ U ostatku prvog dijela

Institoris se bavi temama poput: Mogu li vjestice navesti ljudska srca na ljubav ili mrznju,**®

12 1pid., str. 144.
113 1bid., str. 148.
114 |bid., str. 150-152.
115 1pid., str. 146-147.
116 1pid., str. 150.
17 1pid., str. 148.
118 1pid., str. 153.
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Mogu li vjestice proizvesti privid da je muski ud posve odstranjen*'® te Mogu li vjestice
pretvoriti ljude u Zivotinje.**® Kao $to smo veé¢ naveli, Institoris ovdje filozofski i teoloski

pristupa ovim pitanjima, dok svjedocanstva za njih daje u idu¢em dijelu knjige.

6.2 OSVRT NA DRUGU CJELINU: DIO II. KOJI GOVORI O NACINIMA IZVODENJA
RADNJI CAROBNJASTVA I KAKO SE MOGU DOPUSTENO UKLONITI

Drugi dio knjige Malleus Maleficarum pod naslovom Dio Il. koji govori o nacinima
izvodenja radnji carobnjastva i kako se mogu dopusteno ukloniti dijeli se na dva dijela, prvi
dio ili pitanje koje se odnosi na razne sposobnosti koje vjestica ima i koje koristi kako bi
nastetila drugome te drugi dio ili pitanje kako se zastititi od vjesti¢jeg ¢aranja. Uvod u prvo
pitanje Koje govori o onima protiv kojih mo¢ vjestica ne djeluje daje dobru sliku o Institorisu i
Malleusu Maleficarumu. Zapocinje opisivanjem onoga $to ovaj dio knjige iznosi te navodi
kako pretjerana filozofska i teoloSka objaSnjenja ovdje nisu toliko bitna s obzirom u kojem
razmjeru ih je naveo u prethodnom dijelu te navodi kako moli Boga da Citatelj nece traziti
dokaze za potvrdu svakog od navedenih slucajeva koji slijede jer je dovoljno samo iznijeti
slu¢ajeve koji dolaze iz pouzdanih izvora (od njega samog ili prica koje je cuo). Ovakva tvrdnja
kod ¢itatelja moze pobuditi sumnju jer iako je primjera mnogo, osim Institorisa nista drugo ne
potvrduje njihovu istinitost, posebice kod primjera u kojima se radi o glasinama, odnosno gdje
se protiv okrivljenog nije vodio nikakav sudski postupak o kojem se mogu pronadi stvarni
zapisi 1 izvjestaji. Zbog toga moramo sve primjere uzeti sa dozom opreza i zapitati se da li
postoje neki primjeri koje je Institoris preuveliCao ili Cak izmislio, posebice kada se radi o tezim
slucajevima koji ukljucuju pobacaj, cedomorstvo, kanibalizam i sl. Sumnju mozemo potkrjepiti
pretpostavkom da §to je viSe zapisanih sluc¢ajeva koji ukljucuju najteZe zlo€ine, to ¢e oni privuci
1 vecu pozornost, ali i mnogo vecu svijest o postojanju vjestiarstva u drustvu. Izazvat ¢e
paniku, a Sto je veca panika, to ¢e viSe ljudi pristupiti sa odredenim informacijama i dokazima.
Institoris dalje nabraja tri kategorije ljudi koji uzivaju bozji blagoslov zbog ¢ega nisu podlozni
da budu zacarani: prva skupina su oni koji sluzbeno vrse progon nad vjesticama u koju spada
on sam, zatim oni koji se koriste obicajima Crkve kako bi se zastitili od demona kao $to su
Skropljenje, kriZanje, slavljenje crkvenih blagdana te oni koji uzivaji blagoslov andela, kojih je
ujedno i najmanje.'?! U sljede¢em dijelu zapodinje sa nabrajanjem tri na¢ina kako demoni kroz

vjestice zavode 1 privlace nevine. Najprije gubitkom imovine kojeg namjerno izazovu kako bi

119 1pid., str. 169.
120 1pid., str. 174.
121 1pjd., str. 220.
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Sto veci broj ljudi odlucio potraziti pomo¢ od vjestica. Za ovo daje primjer seljaka iz Augsburga
koji je izgubio sve svoje konje zbog ¢ega se njegova zZena odlucila obratiti vjesticama. Takoder
spominje brojne sluc¢ajeve na koje je naisao i on sam kao i mnostvo drugih inkvizitora u kojima
su se seljaci zalili da krave ne proizvode mlijeko ili su bolesne zbog ¢ega su zatrazili pomo¢
od vjestica koje bi pristale uz uvjet da moraju uciniti nesto za njih $to je ¢esto ukljucivalo neku
vrstu negiranja Boga ili bogohuljenja tokom misnog slavlja i sl. Nadalje, drugi na¢in kako
demoni nalaze svoje zrtve jest kroz tjelesne odnosno seksualne pozude koje se najéesée mogu
pronac¢i kod mladih djevojaka. Institoris navodi kako su Vragu posebno primamljive djevice
iako ¢e puno lakSe zavesti one koje to nisu, ali ponekad se voli potruditi. Ovdje daje primjer
dviju vjestica spaljenih u Regensburgu: jedna je priznala da je zavela kéerku bogatog muskarca
tako $to ju je pozvala doma gdje ju je docekao Vrag u formi mladog muskarca no djevojka se
cijelo vrijeme krizala pa plan nije bio uspjesan, dok je druga priznala da je na putu ka svom
ljubavniku upoznala Vraga takoder u formi mladog muskarca, koji joj je obecao zadovoljstvo
ako mu pristane sluziti. Dalje daje primjer iz Strasbourga gdje mlada djevojka, djevica, prica
kako je jedne nedjelje ostala sama kod kuce kada ju je posjetila jedna starica. Starica joj je
ispricala kako je moze odvesti na mjesto gdje se nalaze mladi muskarci koji nisu iz grada na
Sto je djevojka pristala te ju je starica odvela kod sebe kuci. Prije nego §to ¢e uéi u prostoriju
starica joj je rekla da se ni slucajno ne smije prekriZiti $to je djevojka kriomice ucinila. Starica
se tada razljutila i u ime Sotone joj zapovjedila da napusti kuc¢u. Kao tre¢i nacin kako dovesti
nekog do iskuSenja, Institoris navodi siromastvo 1 tugu. Ponovno daje primjere u kojima glavne
uloge imaju Zene koje su ovoga puta spavale s muskarcima u nadi da ¢e to dovesti do braka,
no kada se to ne dogodi one se okrecu paktovima sa demonima ostvarjuéi tako osvetu ili traze¢i
pomo¢. Navodi svjedocanstvo jednog muskarca iz Brixtena ¢iju je Zenu na njihovom vjencanju
zaGarala njegova bivsa djevojka iz mladosti koja je to u¢inila iz osvete.1?? U sljedecoj tocki
drugog dijela Malleusa Maleficaruma, O nacinu sklapanja izricitog ugovora s davlom,
Institoris navodi tri vrste vjeStica: one koje mogu uciniti Stetu, ali ne lijeciti; one koje lijece, ali
ne mogu naciniti Stetu te one koje 1 lijece 1 Cine Stetu. Naravno, ove trece predstavljaju i najvecu
opasnost. One mogu uzrokovati oluje 1 tuce, uciniti muskarce 1 zivotinje sterilnima, Zrtvovati i
pojesti nekrStenu djecu, predvidati buduénost, utjecati na odluke pravnih tijela, ponekad ¢ak 1
ubiti pukom namjerom ili pogledom. Institoris kao i njegov prethodnik Nider te Toma Akvinski
je stava da vjestica i ritualni predmeti sami po sebi ne posjeduju nikakve moci te da je potrebna

prisutnost demonskog da bi ritual bio uspjeSan, a za prisutnost demonskog potrebno je sklopiti

122 1pjd., str. 231-234.
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pakt sa Vragom. Pakt je mogao biti sklopljen u prisutnosti drugih vjestica kroz svefanu
ceremoniju ili u privatnosti. U oba sluc¢aja, Vrag se pojavio u formi muskarca i zatrazio od Zene
odredena obecanja i ritualne predmete izradene od kosti i udova nekrstene djece kroz koje ¢e
ga i u buduée moci zazivati. Kao nagradu obecao je Zeni $to god ona pozeli, svo bogatstvo i
dugacak Zivot. Zena Vragu uzvrati tako $to nudi svoje tijelo i svoju duu, zauvijek. Za primjer
daje mladu vjesticu iz baselske biskupije koja je to postala zbog svoje tete koja ju je docekala
doma sa 15 muskaraca obucenih u zelenu tkaninu tako da su nalikovali njemackim vitezovima
tog doba. Djevojka je trebala odabrati jednog od muskarca i ozeniti se za njega, no odbila je
¢ime je zasluzila batine. Kada je tokom batinjanja konacno pristala, odvila se gore opisana

ceremonija.t?

Vrlo bitna karakteristika vjestica koja se spominje jo§ od Canon Episcopi iz 10. st. jest
noc¢ni let o kojem Institoris pise u sljede¢em podnaslovu Kako se vjestice prenose s mjesta na
mjeto. Preispituje mogucnosti demona i Sotone i da li su one zadrzane samo u deluzijama i
snovima zena ili su zbilja moguée. Odnosno da 1i kada vjestica leti nocu i izvodi rituale u
prisustvu drugih vjestica, ona to zbilja ¢ini u fiziCkom svijetu ili su i taj let i mjesto okupljanja
1 druge vjestice tek proizvod njenih snova na koje utjecu demoni? Svoj potvrdni odgovor na
ovo pitanje potkrepljuje sljede¢om teorijom: ako se ne mogu transportirati to je onda ili zato
jer Bog to ne dopusta ili zato jer Vrag to ne moze uciniti. Ne moze biti prvi razlog jer Bog ocito
dopusta da se dogadaju mnogo vece i gore stvari $to samo u sebi takoder pobija i drugi razlog.
Ako Sotona moZe poprimiti ljudski ili zivotinjski oblik 1 upravljati prirodnim pojavama, zasto
ne bi bilo moguce da uz njegovu pomo¢ i dopustenje Boga njegovi sljedbenici mogu letiti. Za
primjer daje vrlo zanimljivu pricu o vjestici iz Waldshuta na Rajni koja nije bila pozvana na
vjencanje pa je prizvala Vraga Koji ju je usred bijelog dana podignuo u zrak i odnio na vrh
jednog od brda. Ondje je, uz prisutnost Vraga, iskopala rupu u koju je urinirala, a kada je urin
promjesala prstom, Vrag je izazvao snaznu oluju i tucu koja je naSkodila sudionicima na
vjenéanju.'?* Jog jedna &esta posljedica sklapanja pakta sa Vragom je i spolno opéenje s njim
0 kojem raspravlja u IV. poglavlju. Ovdje postavlja nekoliko pitanja poput od kakvog je
elementa nacinjeno tijelo u kojem se demon manifestira, da li Zene mogu vidjeti ili samo osjete
¢in opcenja, da li ulogu igraju mjesto i vrijeme kada ¢e se €in dogoditi i sl. Na sve pruza
odgovore koji su ponovno popraceni raznim primjerima iz filozofije i teologije ili vlastitih

iskustava ili pak vlastitom interpretacijom ljudskog tijela.1? Za razliku od svojih prethodnika

123 | bid. str. 236- 237.
124 1pid., str. 244-249.
125 |hid., str. 266.
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poput Nidera koji su smatrali da ovakav ¢in naj¢eS¢e nije suglasan i da su demoni silovali
vjestice, Institoris smatra da je spolno opcenje sa Vragom svjesni ¢in u kojeg se vjestica
dobrovoljno upusta Sto potkrjepljuje brojnim priznanjima vjestica, iz podruc¢ja ve¢ spomenutog
Regensburga 1 Konstanze, kojima je sam svjedocio, a u koje ne sumnja. U nekim slu¢ajevima
ove vjestice su imale tek navrSenih 12 ili 13 godina, a navodi da je do pisanja Malleusa
Maleficarumau ovim gradovima, zbog ovog grijeha spaljeno dak 48 Zena.'?® Takoder spominje
inkvizitora u Comu zbog kojeg je 41 Zena zavrsila na lomaci i sve su javno priznale da su se
upustile u ovaj ¢in. Ovu tvrdnju potvrduje i Nider u Formicariusu.?” Navjerojatnije se radilo
o inkvizitoru Niccolu Comstantini da Biella koji bi se Cesto, kao 1 Institoris nasao u skandalima,
bio protjerivan iz gradova i sela, a prilikom njegovog posjeta Comu njegovi pomocnici su bili
pretuéeni.’?® Inkviziciju na podruéju sjeverozapadne Italije nastavljaju i njegovi nasljednici

Lorenzo Solerio (1483. - 1505. g.) i Antonio Pezzotellio (1479. - 1498. g.).1?°

Kao §to smo ve¢ spomenuli, kroz brojne primjere i odgovore koje moze pruziti na,
uglavnom, vlastita pitanja, Institoris se ¢esto osvrée na anticke i srednjovjekovne pisce poput
Avristotela, Cicerona i sv. Augustina te kanone, Sveto pismo i sl. te vlastitom interpretacijom
njihovih rije¢i pokuSava potkrijepiti svoje tvrdnje Sto Cesto ostavlja dojam manipulacije
odredenim narativima u svoju korist. Primjerice u VIII. poglavlju, O nacinu na koji pretvaraju
ljude u Zivotinje, citirajuéi biskupa Regina iz Priima, autora Canon Episcopi, koji navodi da tko
god vjeruje da zZivotinja moze biti stvorena ili pretvorena u drugu zivotinju od bilo koga osim
Boga, taj je nevjernik. Institoris interpretira znacenje ovih rijeci tako Sto dijeli Zivotinje na one
savrSene poput ¢ovjeka ili magarca koje moze stvoriti samo Bog i one nesavrSene poput zmija,
zaba 1 miSeva koje uz Boga, moze stvoriti 1 Vrag. Takoder pripisuje bolesti i deformacije
zivotinja sotoni. Zanimljivo je koliko je Institoris lukav u onome §to navodi i kako uvijek uspije
naci odgovor. U ranije navedenom poglavlju VIII. i poglavlju IV. gdje raspravlja o moguénosti
vjestice da sprijeci trudnocu, jasno navodi da je jedino Bog taj koji moZe stvoriti covjeka, no
nadodaje da to mogu uciniti 1 vjestice uz bozje odobrenje. Ne daje precizan razlog zasto je to
tako, ve¢ potkrjepljuje tvrdnju slabim dokazima poput onog iz Reichshofena kada je zena
plemica ostala trudna i njena primalja ju je upozorila da ne napusta dvorca, no ova je to ucinila.

Tijekom njenog boravka vani, prisla joj je vjestica i uhvatila je za trbuh. Prestrasena, Zena se u
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bolovima vratila u dvorac gdje je rodila mrtvo i raskomadano dijete. Institoris tvrdi kako je
Bog dao pristanak vjestici da izazove pobacaj te da je to zapravo bila kazna za njenog muza
¢ija je zadaca bila loviti vjestice i privoditi ih pravdi.’®® Od vjesti¢jih sposobnosti jo je vazno
navesti njihovu moguénost da prikriju muskarcev spolni organ tako da izgledao kao da je
nestao, da zarazi ili rani stoku, da izazovu oluje 1 tuce 1 da zrtvuju djecu. Zanimljivo je takoder,
koliki naglasak stavlja na primalje u prvom i drugom dijelu knjige. U poglavlju XI. prvog dijela
Mogu li vjeStice navesti ljudska srca na ljubav ili mrznju proziva primalje kao najzlobnije od
svih Zena jer &ine najperverzniji akt od svih, a to je dedomorstvo.'*! U poglavlju XIII. drugog
dijela, daje nekoliko primjera u kojima su primalje bile odgovorne za smrt, ponekad, i vise
desetaka djece ili postpartum ili tokom trudnoée.’®?> U drugom dijelu ove cjeline Postupak
unistavanja i uklanjanja carolija Institoris kroz osam poglavlja navodi zaStitu protiv
vjestiCarstva propisanu od strane katolicke Crkve. Ve¢ u samom pocetku navodi kako je zastita
potrebnija Zenama, jer su one sklonije dobrovoljno op¢iti sa demonima. Muskarci takoder to
mogu ¢initi, ali tada nisu jednako krivi za to kao Zene jer su oni ipak intelektualno inferiorni.
Za primjer navodi muskarca iz Coblenza koji je spolno op¢io s demonima, ponekad i par puta
za redom no cijeli ¢in je njemu bio nevidljiv i u biti ga je samo osjecao. Zaklju¢ak muskarca je
bio da to mora biti ¢in neke Zene koja ga je za¢arala.!® Ovdje primjeéujemo jos jednu stvar
koju Institoris ucestalo radi kod primjera koje koristi, a to jest da ¢ak i kada jest muskarac taj
koji prakticira, ono $to Institoris naziva, vjestiCarstvom i upusta se u ¢in opéenja sa demonima,
on je najéesSce opisan kao jadan 1 zaCaran od strane neke zene. Vrlo rijetko se spominju primjeri
gdje je sva odgovornost na muskarcu kao onaj iz lausanske biskupije kojeg Nider imenuje kao
carobnjaka imena Stadlin koji je priznao da je izazvao sedam pobacaja kod Zene tako §to je
podmetnuo zmiju pod prag kuée.3* Ovakav pristup ostavlja dojam da muskarac skoro nikada
ne moze doseci jednaku razinu krivnje kao 1 zZena jer ¢e se uvijek pronaci Zena koja ¢e biti kriva
za njegovu krivnju. Takoder, ono $§to je evidentno iz prethodne price iz Reichshofena, gotovo
uvijek je muskarac prava zrtva vjesticarstva, dok je Zena ta na koju se odnosi kazna. Institoris
daje nekoliko rjeSenja kako se osoba mozZe rjeSiti demona, a koje navodi i Nider u
Formicariusu: ispovjedi, krizanjem, egzorcizmom, selidbom u drugo mjesto (selo, grad,

podrudje) i ekskomunikacijom.’®® Ovdje daje nekoliko primjera koji ukazuju na
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vjerodostojnost ovih metoda, a te iste metode se uglavnom koriste i u slucajevima kada je
covjek pretvoren u zvijer, kada se muskarcu ¢ini da mu nedostaje spolni organ, protiv tuca i
kada je zivotinja zacarana. Institoris tvrdi da je pored ovih metoda najbitnije da covjek ima
Cistu vjeru 1 slijedi bozje zapovijedi, da se redovito moli, da postuje crkvene obicaje te
konstantno kontemplira o0 muci Kristovoj.**® Potrebno je navesti da u vrlo kratkom dijelu uvoda
u postupke za ukljanjanje Carolija, Institoris raspravlja i o odredenim poganskim metodama
¢ija je uporaba izazivala podjelu medu teolozima kasnog srednjeg vijeka. Dio teologa i
kanonista je smatrao da je u redu koristiti ove metode jer iako vuku svoje korijene iz poganskih
kultova, koriste se u svrhu unistavanja vrazjih dijela Sto bi trebao biti glavni cilj bilo kojeg
dostojnog vjernika. Institoris se sa time djelomicno slaze 1 daje za primjer metodu kojom se
koriste neke Zene kako bi otkrile vjesticu. Naglasak na zene. Naime, kada bi krava prestala
donositi mlijeko, zene bi objesile vjedro s mlijekom iznad vatre i izgovarajuci ,,praznovjerne,,
rijeci lupale bi ga Stapom. To bi izazvalo Vraga da prenese te udarce na leda vjestice koja mu
sluzi $to bi je oslabilo i umorilo. No, Institoris zakljucuje da ovaj pristup navodi vjeSticu na
mnogo gora dijela i da je zbog toga on kontraproduktivan. On priznaje da kada ta opasnost ne
bi postojala da bi metoda bila prihvatljiva, ali ovako je nedopustena.'®” Spomenuli smo da
stavlja naglasak da to ¢ine Zene Sto bi moglo aludirati na Institorisovo misljenje o promiskuitetu
zena koje seze do te mjere da Cak i1 kada se pokuSavaju rjesiti vrazjih dijela, one to ¢ine na

praznovjeran nacin.

6.3 OSVRT NA TRECU CJELINU: DIO I11. KOJI GOVORI O SUDSKIM POSTUPCIMA
PRED CRKVENIM I SVJETOVNIM SUDOVIMA PROTIV VJESTICA I SVIH
HERETIKA

Treéi i posljednji dio Malleusa Maleficaruma pod naslovom Koji govori o sudskim
postupcima pred crkvenim i svjetovnim sudovima, protiv vjeStica i, uistinu, svih heretika
podijeljen je na tri cjeline: prva se bavi pripremama za postupak, druga donosi podatke o
samom postupku koji ukljucuje uhicenje 1 ispitivanje te treca koja se tice izricanja presude 1
sve §to slijedi nakon toga. Insitoris je vrlo detaljan u ovim uputstvima te ¢emo iz svake cjeline
sudskog postupka navodi tri slu¢aja kada je sudski postupak nuzan, a koje potvrduje kanonsko
pravo: kada netko optuzi osobu za herezu ili pomaZze hereticima 1 za to postoje dokazi te je

spreman snositi posljedice u slucaju da se radi o laznoj optuzbi; kada netko optuzi osobu za
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herezu, ali ne zeli biti umjeSan 1 nema dokaza vec to Cini jer je to od njega ocekivano te kada
se u odredenom gradu, selu ili podru¢ju pojave glasine ili Zupni izvjestaji o vjeSticama. U
prvom i drugom sluéaju sudac treba uz sebe imati notara i jo$ dvije vjerodostojne osobe uz koje
¢e prikupiti 1 zapisati Sto viSe to¢nih informacija koje su kroz detaljno ispitivanje dobili od
svjedoka. Institoris daje i1 upute kako informacije trebaju biti zapisane. Ako se radi o tre¢em
slucaju, odnosno kada se na odredenom podru¢ju pojave glasine, popracene zupnim
izvjestajem, da su vjestice prisutne, stvari se kompliciraju jer inkvizitor mora provesti detaljno
ispitivnje, sloziti vlastiti izvjestaj i pronaéi vjerodostojne svjedoke koji ¢e te tvrdnje potvrditi.
Dalje raspravlja o broju svjedoka koji je nuzan da bi se slu¢aj mogao provesti. Minimalno bi
trebala biti dva svjedoka ako se radi o slucaju u kojem su tvrdnje oba svjedoka jednake. U
ostalim slu¢ajevima gdje se tvrdnje razlikuju, svjedoka ¢e, naravno, morati biti vise. Takoder,
broj svjedoka ovisi i o tezini optuzbe. U nedostatku dokaza protiv optuzene vjeStice moze
svjedoCiti druga vjestica ili heretik, a jedino tko ne moze svjedociti je smrtni neprijatel;
optuzenog, odnosno netko tko je ve¢ pokusao ubiti ili ozljediti optuzenog ili je bio Zrtva
optuzenoga. Iskaz moze biti dan viSe puta od strane istog svjedoka te svjedoci moraju
prisegnuti da ée govoriti istinu.'*® U drugoj cjelini treceg dijela Institoris daje detaljne upute
kako pristupiti ispitivanju svjedoka i optuzenika, uhi¢enju i1 zatvaranju vjestice, imenovanju
branitelja optuzene i njegovim ovlastima te ispitivanju pod mucenjem i kako za vrijeme
mucenja prepoznati da li se uistinu radi o vjestici. Prilikom uhi¢enja vjestice potrebno je
temeljito pretraziti njenu kucu kako bi se pronasli ritualni predmeti koji bi je mogli dovesti u
vezu sa vjesti¢arstvom, a vjestici se ne smije dopustiti da se za to vrijeme krece po kuci zbog
mogucénosti da sa sobom ponese nekakav takav predmet koji ¢e joj na bilo koji nacin koristiti
prilikom ispitivanja. Takoder, prije nego Sto se vjesSticu iznese iz kuce potrebno ju je poloziti
na dasku ili staviti u koSaru. Ovakve mjere su se poduzimale zato Sto je samim uhicenjem
vjestica izgubila svu svoju mo¢, a kada bi dotakla tlo ili kakav ritualni predmet, njene mo¢i bi
joj se vratile. Vazno je istaknuti kako je ovo vjerovanje o iznoSenju vjestice na dasci ili koSari
zapravo bilo praznovjerje kao i ono, ve¢ spomenuto, sa vjedrom mlijeka i iako je Institoris toga
evidentno potpuno svjesan, u ovom slucaju ga opravdava i savjetuje da se primjenjuje. Ponovno
mozemo primjetiti kako Institoris vlastitiom interpretacijom manipulira tudim narativima u
svoju korist. Nakon $to se vjesStica uhiti, ona je smjeStena u zatvor ili pritvor, a ako se ne radi

0 ozbiljnim optuzbama koje ukljucuju djecu, druge ljude i Zivotinje, tada moZze biti poslana
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kuéi i od tamo &ekati presudu.t® Pitanje br. XIV. ovog dijela knjige glasi O nacinu na koji
optuzenu treba osuditi na ispitivanje i kako se to ispitivanje treba provesti prvi dan te smije li
joj se obecati da ce biti postedena smrti. Zapocinje izricanjem odredbe da ¢e optuzena biti
podvrgnuta mucenju i ispitivanju. Mora se skinuti gola, a njena odje¢a mora biti provjerena da
ne sadrzi nekakav ritualni predmet.'® Takoder joj se uklanja sva dlaka sa tijela, ukljudujuéi
kosu jer bi odredena obiljezja mogla biti skrivena.**! lako je uklanjanje kose relativno jasna
mjera opreza ako se postavimo u polozaj i mentalitet srednjovjekovnog inkvizitora, u poglavlju
Sredstva koje propisuje Sveta Crkva protiv inkuba i sukuba iz prijasnje cjeline, Institoris navodi
tvrdnju dominikanca Williama Pariskog da demoni Cesto tlace mlade djevojke sa lijepom i
dugom kosom jer ih Vrag poti¢e na njegovanje kose kako bi je kasnije koristile za zavodenje
muskaraca. Nadalje, sudac se tokom ispitivanja ne mora koristiti mucenjem, ali zbog ¢estog
poricanja zlo¢ina, on najéesce to ¢ini. Sto viestica vise porice svoju povezanost sa demonskim,
to je mucenje gore te ponekad moze trajati i po nekoliko dana. Duznost notara je biljeziti Citav
proces od nacina mucenja pa do pitanja i odgovora koji su izneseni. Kada vjestica kona¢no
prizna, potrebno ju je ponovno ispitati bez mucenja. Interesantno je kako Institoris kroz cijeli
tekst naglasava koliko je vazno da vjestica prizna svoje zloCine i ¢ak raspravlja o tome koliko
je moralno obecati vjestici Zivot iako je izrecena kazna za zloCin vjesSti¢arstva smrt. On ne
osuduje sudce koji ¢e to Ciniti te govori da je takva praksa pokazala da vecina vjestica prizna
svoje zloCine kada se izuzme smrtna kazna. Navodi kako u odredenim situacijama kada vjestica
ima dokaze 1 informacije o drugim vjeSticama, ona moZe biti postedena smrti i osudena na
doZivotnu tamnicu, ili ako se radi o vjeSticama koje su svojim lijekovima ¢inile dobro, uz
dovoljno svjedocanstva i dokaza da je to tako. Ipak, ¢ak 1 u ovim slufajevima nakon
neizvjesnog vremena kojeg ¢e vjestica provesti u tamnici, bilo bi je dobro spaliti.1*? Ovdje
vidimo, mozda i1 najvecu, problematiku kada govorimo o progonu vjestica u kasnom srednjem
vijeku i samom Institorisu, a kada je ona gledana iz suvremene perspektive. Smatram da je
vazno reci iz suvremene perspektive jer kada pricamo o kasnom srednjem vijeku, ipak pricamo
o razdoblju u kojem je vecina ljudi bila nepismena, pravila ponaSanja je propisivala katolicka
Crkva te je bilo izuzetno malo mjesta za preispitivanje crkvenih i svjetovnih doktrina koje su
ispunjavale njihove Zivote. To je dalo priliku onim pismenima, koji su uglavnom bili pijuni tih

doktrina, da stvaraju vlastiti narativ koji dugo vremena nije mogao imati jednako moénog

139 1pid., str. 422-423.
140 1pjd., str. 438.
141 1pid., str. 443.
142 1pid., str. 437-440.

33



protivnika. Upravo ovakav pristup vidimo u Malleusu Maleficarumu Kkoji je izuzetno precizno
napisan, ali vrlo subjektivno na izriit na¢in zagovara stranu inkvizitora i sudaca 1 opravdava
metode koje se Cesto kose sa kr§¢anskom vjerom kao primjerice davanje laznog obecanja koje
vidimo gore iako je jedna od deset zapovijedi ne reci lazna svjedocanstva. lako ima ponekih
primjera i dijelova u kojima se vjesticama i hereticima daje oduska, u najve¢em dijelu njihova
perspektiva je potpuno izuzeta iz sadrzaja, a to je zato jer se ¢ini da Institoris smatra da za nju
ondje uopce nema mjesta. To bi bilo u redu kada bi postojao sustav javne pravde koji se mogao
suprotstaviti inkvizitorima i zauzeti za tu drugu stranu, ali osim branitelja koji su naj¢esce bili
samo formalnost, zadnju rijeC su opet imali ti isti sudci 1 inkvizitori, a sudbina veéine optuzenih
je bila zapecacena i prije pocetka ispitivanja. U XV. pitanju Institoris navodi odredene oznake
i obiljezja koja mogu biti pronadena na vjestici tokom ispitivanja, a dovode je u vezu sa
Vragom. Za pocetak istrazitelji moraju sa sobom nositi posveéenu sol i bilje pohranjeno u
posvecenom vosku te moraju izbjegavati fizicki kontakt s vjeSticom jer ih ona tako moze
zacCarati. Ovdje bi mogli prokomentirati kako se ta tvrdnja kosi sa tvrdnjom da vjestica gubi
svu svoju mo¢ kada je uhicena, a koju spominje u jednom od prethodnih poglavlja. Dalje, oni
se trebaju paziti vjesti¢inog glasa i rijeci koje izgovara jer i one mogu izazvati magijski ucinak.
Ovdje primjecujemo da se Institoris vrac¢a svim onim osobinama koje je kroz brojne navode i
primjere dodijelio Zenama u prva dva dijela knjige. Kada se vjeStica dovodi sudcu i
istraziteljima, mora im biti okrenuta ledima Sto je jo$ jedno praznovjerje koje Institoris
odobrava. Takoder se mora obratiti pozornost na suze 1 plakanje te reakcije optuZene na razne
metode ispitivanja i mucenja. Najcesce, ako se zbilja radi o vjestici, ona place tokom mucenja,
ali ne i tokom ispitivanja.}*® Do pocetka 13. st. jedno od prava na koje se osoba optuzena za
herezu mogla pozvati bilo je sudenje ordalijama odnosno bozjom voljom. NajceS¢e metode
bile su izvladenje predmeta golim rukama iz kipuce vode, hvatanje uZarenog Zeljeza golom
rukom te sudski dvoboj. Ovo se ¢inilo sa namjerom dokazivanja nevinosti odnosno krivnje kod
optuzenog. Ako je optuzen nevin kipuca voda i1 uzareno zeljezo ga nece ozljediti, ako je kriv
hoée.}** Institoris smatra ovakva sudenja nedopustivim, te se poziva na kanonsko pravo
govoreci kako takve radnje iskusavaju Boga 1 njegov autoritet. Smatra da se nije dobro koristiti

ovakvim metodama u praksi jer vjestica moze pronaéi na¢in kako ée ih prevariti.'*®
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Kod izricanja konacne presude Institoris daje nekoliko razli¢itih primjera koji su
podijeljeni po poglavljima: prvi je kada se optuzena osudi nevinom i pustena je na slobodu#,
a drugi je kada se nakon temeljite istrage dokaze da optuZena nije kriva ve¢ se radi o kleveti
nakon ¢ega mora pristupiti kanonskom ocis¢enju ili biti ekskomunicirana. Kanonsko o¢is¢enje
bila je praksa kojom bi se osoba ocistila od loSeg glasa na na¢in da bi joj se zadalo vrijeme i
mjesto oCiS¢enja te broj osoba istog spola koje je morala povesti sa sobom. Taj broj je ovisio o
tezini klevete, a ponekad je se radilo i o par desetaka ljudi. Spomen spola u ovom kontekstu je
zanimljiv te daje dojam da je to takoder bila neka vrsta ispitivanja. Samo dovodenje u vezu sa
vjesticarstvom, iako dokazano netocnim, zasigurno je kod inkvizitora moralo pobudivati neku
vrstu sumnje da je ono u odredenim krugovima u kojima se optuzena kretala ipak, vrlo
vjerojatno, prisutno i na ovaj nac¢in mogli su vidjeti tko ¢ini te krugove, s kime je u kontaktu i
treba li nekoga drzati na oku.*” Dalje dijeli presude na one koje se terete pod lakom ili teskom
sumnjom da je pocinjena hereza; zatim kada osoba pocini herezu, ali se ne pokaje; kada
optuzeni pobjegne; kada vjestica koja ¢e biti spaljena optuzi drugu vjeSticu i jo§ mnogo
razli¢itih 1 kompleksnih slucajeva. Institoris bez obzira na svoje pristanosti, svejedno navodi
da postoje slucajevi u kojima svjedoci lazno svjedoce radi osvete prema optuzenoj i zbog toga
smatra da je bitnim da se optuzena zadrzi odredeno vrijeme u tamnici prije izrucenja konacne
presude.*® Takoder, daje opciju da se vijestica pokaje za svoje grijehe i herezu koju je ¢inila
ako, naravno, ona ne ukljucuje teze optuzbe poput kanibalizma, ¢edomorstva i sl., a najéesce
kazne u tom sluc¢aju su bile tamnica, zatvor ili neka vrsta dozivotne kazne poput noSenja teskog
kriza do kraja Zivota i s1.24® Kada se radilo o ozbiljnim slucajevima gdje su postojali ¢vrsti
dokazi i svjedoCanstva te priznanje, osoba bi uz, presudu da li je kriva ili nije, bila predana
svjetovnom sudu koji je odlucivao o konacnoj kazni, a koja je za zloCin vjesticarstva najceSce
bila paljenje na lomaci. Iz razli¢itih slucajeva presuda koje Institoris navodi, a koje se odnose
na predaju optuzenog svjetovnom sudu vidimo da na kraju svake, biskup i sudac koji su je
donijeli, mole svjetovni sud da ipak razmisle o kazni i ako je ikako moguce, ublaze je. No,
nakon svega procCitanog ne mozemo re¢i da to ne daje dojam da je to samo joS$ jedna puka
formalnost i pokuSaj opravdavanja presude u o¢ima onih koji su je izrekli 1 samim time u o¢ima

Boga na kojeg se ugledaju.
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Za kraj je vazno spomenuti, a §to se moglo zakljuciti do sada, da je za vrijeme pisanja
Malleusa Maleficaruma vjesticarstvo kako ga shvaca Institoris bilo relativno novi pojam i to
vidimo iz same knjige koja postavlja mnoStvo pitanja i pokusava dati odgovore koji se
predstavljaju kao apsolutna istina. Takoder vidimo da su u mislima osoba poput Heinricha
Institorisa ipak postojali odredeni, doduse vrlo rijetki, slu¢ajevi gdje je pomilovanje dolazilo u
obzir. Naravno moramo i u vezi toga biti skepti¢ni 1 zapitati se koliko puta je neciji slucaj
odgovarao nekoj od prethodno navedenih Institorisovih Sablona u kojima je rjeSenje
ekskomunikacija ili pomilovanje ili zatvor, a ipak je zavrSio smrtnom kaznom. Ako nista, cijela
knjiga je barem svjedocanstvo da je vrlo lako manipulirati nepismenom masom. lako su brojke
osudenih i ubijenih za zlo¢in vjesticarstva do kraja 15. st. bile postojane i vidjeli smo da su

progoni u nekim dijelovima Europe tekli u punom jeku, najgore je tek dolazilo.
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7. UTJECAJ MALLEUSA MALEFICARUMA U 16. 1 17. STOLJECU

U desetlje¢ima koja su uslijedila nakon tiskanja Malleusa Maleficaruma broj slucajeva
onih koji su optuZeni za vjesti¢arstvo znatno je porastao.'®® To mozemo djelomice prepisati
Malleusu, ali i brojnim djelima koja su mu prethodila, papinske bule Summis desiderantes
affectibus, razvoja filozofske i teoloSke misli, ali i razvoja sveopce svijesti da je vjeStiarstvo
zbilja stvarno i zbilja prisutno. Malleus Maleficarum je ostavio svoj dodatni trag u svemu tome.
Preispitao je, kategorizirao, dao upute i zabiljezio sve informacije koje su do tada bile prisutne
na ovu temu na jedno mjesto. No, bez obzira na njegov trud i doprinos temi, vjesti¢arstvo je i
dalje za mnoge ucenjake tog vremena predstavljalo nepoznatu, skrivenu i veoma ozbiljnu
prijetnju, ali bilo je i onih koji su je prepispitivali. Godine 1489. Ulrich Molitor, pravnik iz
Konstanza, izdaje djelo De Lamiis et phitonicis mulieribus kao izazov Malleusu Maleficarumu.
Molitor piSe djelo po zapovijedi austrijskog vojvode Sigismunda Tirolskog kojeg je
zabrinjavala sve prisutnija hereza u Carstvu, a njegovo ime davalo je knjizi jednaki kredibilitet
kao $to je papinska bula davala Malleusu.’® U knjizi Molitor postavlja sli¢na pitanja kao i
Institoris, a u svojim odgovorima se striktno pridrzava nauka i tvrdnji iz Canon Episcopi da je
vjestiarstvo puka demonska iluzija te smatra da priznanja koja su dobivena tokom mucenja
nisu valjana. Ipak, oni koji uistinu $tuju Vraga i sklope pakt sa njim, zasluzuju smrtnu kaznu.
De Lamiis et phitonicis mulieribus je takoder prva knjiga o vjesticarstvu u kojoj se mogu
pronaéi drvorezi koji prikazuju vjestice, Sotonu, rituale i s1.°2 Zanimljivo je $to iako se protivio
mnogim tvrdnjama iznesenim u Malleusu Maleficarumu, sam naslov njegovog djela ukazuje
da i on sam stoji iza tvrdnje da su oni koji se bave vjesti¢arstvom u vecini slu¢ajeva Zene, a
gotovo u svim svojim drvorezima prikazuje upravo zene kao vjestice. Drvorezi sa motivima
vjeti¢arstva se takoder mogu prona¢i u Compendium Maleficarum, autora Francesca Maria
Guaccia koji je u podrucju Milana sluzio kao barnabit, te njegovi drvorezi ipak ukljucuju 1
poneku musku figuru.!®® Nedugo nakon, pocetkom 16.st. gospodar Mirandole, gradi¢a u
danaSnjoj provinciji Modeni, 1 filozof Giovanni Francesco Pico della Mirandola je tokom
svojih putovanja upoznao vise njemackih 1 austrijskih humanista putem kojih je saznao za
Malleus Maleficarum. Vazno je navesti da je on takoder i ne¢ak Giovannia Pica, talijanskog

filozofa i humanista koji je bio autor De hominis dignitate, traktata u kojem je spojio ideje

150 The Historian- The Hammer of Witches: An Earthquake in the Early Witch Craze.
https://projects.history.qmul.ac.uk/thehistorian/2020/01/24/the-malleus-maleficarum-an-earthquake-in-the-
early-witch-craze/ (pristupljeno 26.8.2023.)

151 Ghilieri 2015, str. 5-6.

152 Montesano 2018, str.216.

153 1pid., str. 237.
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platonizma, hermetizma i kabale, a kojeg je Inocent VIII. nazvao heretickim.® Nekoliko
godina nakon Giovannievog otkrica Malleusa Maleficaruma, u razdoblju od 1518. i 1526.
pojavile su se glasine o no¢nim okupljanjima vjestica, odnosno heretika, na rijeci Secchii. Do
1523. g. preko 70 ljudi je osudeno, a Giovanni je biljezio svaki detalj te je iste godine u Bologni
izdao traktat Strix, sive de ludificatione daemonum. Struktura je slicna Formicariusu; vodi se
dijalog izmedu Cetiri lika: uéenika, skeptika, sudca i strix odnosno vjestice koja predstavlja 70
osudenih (koji su vecinski bili muskarci). Traktat zavrSava tako Sto skeptik postaje vjernik,
odnosno vjesti¢arstvo je dokazano kao istinito.’> Ovdje je takoder vrlo zanmiljivo $to iako je
osobno svjedocio da su 70 optuzenih vecinski bili muskarci, on u svojem djelu te muskarce
utjelovljuje u Zeni, a sam dio naslova Strix je anticki latinski naziv iz kojeg je primjerice
proizasla talijanska rije¢ strega ili u hrvatskom ¢akavskom narjecju rije¢ striga, a koje
oznacavaju striktno zensku osobu koja prakticira vjesticarstvo. Ovo ukazuje da je i kod
Giovannia Francesca Pica postojala predrasuda su Zene sklonije prakticiranju magije, no ne
mozemo dati odgovor koliko je na to utjecao Malleus Maleficarum, a koliko drustvene norme
kasnog srednjeg vijeka. Sa pocetka 16. st. mozemo jo§ spomenuti svecenika Bernarda Basina
iz Zaragoze koji je jo§ 1483. napisao Tractatus de magicis artibus ac magorum malifciis u
kojem raspravlja kako su starije Zene sklonije praznovjerju i vjestiarstvu vise nego itko; ovaj
traktat se ponovno poéinje izdavati 1506. 9.1% Godine 1532. Sveto Rimsko Carstvo izdaje
upute za sudske postupke pod nazivom Constitutio Criminalis Carolina, u kojem imenuje teske
zloCine (vjesticarstvo kao jedno od njih) te zadaje prikladne nacine mucenja koji moraju biti
provedeni sve dok optuZeni ne prizna ili imenuje svoje suucesnike. Mucenje je sada postalo
mnogo rigoroznije, te nije bila rijetkost da optuzeni tokom cijelog procesa i umre, a tada bi
krivnja bila prebacena na Vraga. Clanak 109. Caroline navodi kako $tetno Garobnjastvo treba
biti kaznjeno paljenjem optuzenog na loma¢i.’®” Znamo iz Malleusa Maleficaruma da i sam
Institoris savjetuje da se koristi ova metoda, ali tek ovim zakonikom ona dobiva svoju pravu
teZinu 1 postaje simbolom 1 pokretacem progona vjestica koji ¢e tek doZivjeti svoj vrhunac.
Godine 1563. sli¢an pravni akt se pojavljuje u Engleskoj i Skotskoj. Skotska ima vrlo sli¢an
pristup kao Carstvo u svom definiranju vjestiarstva kao zloc¢ina, dok se u Engleskoj kazna
smrti propisuje iskljucivo za vjesticarstvo koje je izazvalo smrt neke osobe. Jedna interesantna

pri¢a iz Skotske dolazi iz 1589. g. kada je kralja Jakov I. na putu iz Kopenhagena u Skotsku,

154 Ibid., str. 207.

155 |bid., str. 215.

156 |bid., str. 223.

157 atein pagina. Die Constitutio Criminalis Carolina. http://www.latein-
pagina.de/iexplorer/hexenl/carolina.htm#hexenproben (pristupljeno 26.08.2023.)
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zajedno sa mladom princezom Anom, kéeri danskog kralja Kristijana I'V., usred mora zahvatila
jaka oluja koja je trajala tjednima. Danski admiral je za cijeli dogadaj okrivio vjestiCarstvo
izazvano od strane zene Cinovnika iz Kopenhagena prema kojem je bio bezobrazan, a na
povrsinu su u cijelom dogadaju isplivale afere nekoliko ¢lanova Skotskog suda. Ovdje vidimo
jos jedan primjer kako se Zena koristila kao sredstvo rjeSavanja sporova. Posljedice su bile
katastrofalne, a samo u Skotskoj je za ovaj incident bilo osudeno preko 100 vjestica. Ovaj
nemili dogadaj, kao i mnogi drugi, postavili su Skotsku rame uz rame sa Svetim Rimskim
Carstvom po najezdi slucajeva vjesticarstva i sveopcoj panici koju su oni izazvali. Do kraja 17.
st. u Skotskoj postoje zapisi o preko 2000 sluajeva progona vjestica, te se uglavnom radi o
Zenama.'®® Kralj Skotske Jakov V1., koji ée 1603. g. preuzeti i englesko prijestolje, 1597. izdaje
leksikon Daemonologie u kojoj piSe o svom vjerovanju u postojanje vjestiCarstva i kako je
jedino rjesenje za osobu koja ima veze sa demonskim — smrt.?>® Pojavom Martina Luthera i
njegovih 95 teza na Zupnoj crkvi u Witenbergu te lavini dogadaja koje su one izazvale §to je
kulminiralo desetlje¢ima dugackim Tridentskim koncilom, rimska inkvizicija jo§ je snaznije
ustrajala u svojoj zadaéi koja je sad ukljucivala i vjeStice i protestante. Godine 1586. papa
Siksto V. izdaje bulu Coeli et terrae u kojoj se odmice od bule Summis desiderantes affectibus
izdane jedno stoljece prije. Nova bula, uz mnogo istih tvrdnji o paktu s Vragom, magijskim
ritualima i sl. koje smo mogli prona¢i i u Malleusu Maleficarumu i u buli Inocenta VIII.,
poseban naglasak stavlja na astrologiju koju takoder imenuje demonskom. Ve¢ smo spomenuli
da je astrologija jedna od rijetkih praksi koje Toma Akvinski nije smatrao demonskom, ve¢
potpuno suprotno. Objavljivanjem bule, porast sudenja za zloCin vjestiarstva je uvelike
porastao i tako primjerice u Modeni koja je u razdoblju od 1550. do 1565. brojala 17 sudenja,
u razdoblju od 1590. do 1600. broji ¢ak 733.1%° Godine 1595. inkvizitor Nicholas Rémy u
francuskoj regiji Lorraine, koja broji oko 1500 sudenja vjesticama, izdaje Daemonolatreiae
libri tres koji moZemo najjednostavnije opisati kao Malleus Maleficarum s kraja 16. st. Kao i
Institoris, Rémy temelji knjigu na sudenjima u kojima je sam sudjelovao. Tvrdio je da je zbog
njega osudeno ¢ak 900 ljudi, iako u knjizi spominje samo njih 125. Knjiga obraduje iste teme
kao i Malleus, uz poneke nove zakljucke koji su se razvili kroz prethodno stoljeée.®! Godine
1602. sli¢an priru¢nik pod nazivom Discours exécrable des Sorciers izdaje i Henry Boguet koji

je djelovao kao pravnik i sudac na podrucju Burgundije. On se takoder bavi ve¢ do sad

158 Ankarloo, Clark i Monter 2002, str. 79-80.
159 1pid., 2002, str. 127.

160 Kallestrup 2015, str. 20-22.

161 Ankarloo, Clark i Monter 2002, str. 36-37.
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spomenutim pitanjima, ali stavlja naglasak i na vjerovanja u vukodlake koja su u Burgundiji
bila veoma ragirena.’®? Ista vjerovanja pronalazimo u Finskoj primjerice gdje se takoder
spominju vjerovanja u vukodlake, a optuzeni su uglavnom muskarci.’®® Vijerovanje u
vukodlake se nastavlja i kod francuskog sudca i inkvizitora Pierrea de I'Ancrea koji je u svojem
djelovanju takoder veoma sli¢an Institorisu, a njegovo dijelo Tableau de l’'inconstance des
mauvais anges et demons iz 1612. g. uvelike podsjec¢aju na Malleus Maleficarum po citiranju
brojnih antic¢kih i ranosrednjovjekovnih, ali i renesansnih izvora u kojima pokusava dokazati
da su oni koji se bave vjestiCarenjem pretezno zene. S obzirom da je najvise djelovalo u
podrucju Baskije, na tamosnje Zene se ponajvise i osvrnuo u svojim zapisima, usporedujuci ih

sa Evom koja je spremna prekrsiti sve BoZje zapovijedi.'®*

Jo§ neka lica i1 djela vrijedna spomena u kontekstu progona vjestica su francuski pravnik Jean
Bodin i djelo De la Demonomanie des Sorders (1580. g.) u kojem naglasava da je vjestiarstvo
iznimka medu teskim zlo¢inima zbog ¢ega bi takvi sluajevi trebali biti temeljno obradeni;*®
njemacki biskup Peter Binsfeld i kratki traktat Tractatus de confessionibus maleficorum et
sagarum (1589. g.) koji je poveo progon vjestica u Trieru;*%® danski isusovac Martin Anton
Del Rio i njegovo djelo Disquisitionum Magicarum Libri Sex (1599. g.) koje propagira sli¢na
misljenja kao i Malleus Maleficarum;*®’ engleski sve¢enik William Perkins i djelo Discourse
of the Damned Art of Witchcraf (1608. g.) ¢iji sam naslov govori da se radi o raspravi na temu

vjesticarstval®® i jos mnogi drugi.

162 Montesano 2018, str. 232.

163 Ankarloo, Clark i Monter 2002, str. 36-37.
164 Calvo 2021, str. 190.

165 Ankarloo, Clark i Monter 2002, str. 41.

166 1pid., str. 24.

167 Calvo 2021, str. 192.

168 Montesano 2018, str. 5.
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8. ZAKLJUCAK

Pocevsi s Homerovom Odisejom, ranim kr$¢anskim zapisima te ranosrednjovjekovnim
zakonicima nekoliko europskih kraljevstava, iz svega prethodno navedenog u radu
zakljuCujemo da nije oduvijek postojala asocijacija izmedu zene i vjeSticarstva te da su velikim
dijelom srednjeg vijeka zene sagledane u jednoj potpuno drugoj sferi koja je iskljucivala
bavljenje magijom. Razlog tome jest ¢injenica da su drustvene uloge tijekom ¢itavog razdoblja
bile veoma jasno definirane Sto je dopustalo tek nekolicini Zena da se iskazu u javnosti kroz
politicko, vojno, knjizevno, obrazovno i slicno djelovanje, a bavljenje magijom je dugi niz
stoljeca bilo karakterizirano kao iznimno teska vjestina koja iziskuje goleme psihicke i fizicke
napore te izvrsno obrazovanje $to nikako nije odlikovalo jednoj Zeni. Cesto opisivane kao
slabasna, njezna i emotivna bi¢a Zene su u srednjem vijeku primarno obnasale uloge majki,
kucanica ili redovnica te su redovito bile podredene svojim o¢evima, braci ili muZevima. No,
razvitkom teoloske i filozofske misli ponajviSe u 13. st., stvara se jo$ jedna asocijacija, Zena
kao vjestica. Nakon provedenog istrazivanja na brojnim primarnim srednjovjekovnim izvorima
medu kojima je najistaknutiji Malleus Maleficarum te uz pomo¢ sekundarnih izvora o
vjesticarstvu 1 magiji, donosim zakljucak da se Zenina uloga znatno promjenila i nazadovala u
usporedbi sa kontinuiranom mjenom srednjovjekovne i filozofske misli. Zakljucujem da je
problem mnogo veéi od same mizoginije pisaca knjiga poput Malleusa Maleficaruma i
Formicariusa, te da se ona moze projecirati na Citavo kasnosrednjovjekovno drustvo, posebice
na onaj dio koji je bio pismen i obrazovan. Te dvije kvalitete omoguéile su manipulaciju starim
narativima i Samim time stvaranje potpuno novih koji su ¢esto kontradiktorni, nelogi¢ni ili
jednostavno daju dojam pretjeranosti. Nakon c¢itanja Malleusa Maleficaruma kao knjige koja
je s razlogom ostavila svoj utisak u povijesti i stekla toliku popularnost da se njena izadnja se
tiskaju 1 danas, a taj razlog jest da se vec¢ina pismenih 1 obrazovanih tada slagala i podrzavala
njen sadrZaj, ne mogu se oteti dojmu da je velika veéina Zena najvjerojatnije bila prevarena od
strane inkvizicije te im je bila pruZena laZna nada da ¢e, ako potvrde glasine i optuzbe, ostati
zive. Naglasak na glasine jer su to najceSce 1 bile samo glasine, a Zena je bila Zrtveno janje
putem Kkojeg su se rjesavali sporovi oko imovine, unutar obitelji, susjedstva i sl. Moramo
ukljuciti i perspektivu da je nekolicina njih, koja je moZzda patila od mentalnih bolesti koje tada
nisu mogle biti prepoznate, zbilja bila kriva za neke od zlo¢ina koje Institoris navodi, a
vjerojatno je postojala i Saka onih koje su stvarno odbacile Boga 1 Stovale Vraga. No ipak,
mislim da su najve¢im dijelom to bile ekscentri¢ne, svojevoljne 1 inteligentne djevojke, Zene i

starice koje bi mozda svojim doprinosom, da im se pruZila prilika, obogatile kako tadasnje,
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tako 1 suvremeno obrazovanje, medicinu, politiku, sudstvo i sl., ali su zbog drustvenog uredenja
1 sveprisutne mizoginije i zato jer nisu ispunjavale ulogu koje je drustvo ocCekivalo od njih

bivale spaljene na lomaci.
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SAZETAK

Rad se bavi temom mizoginije i poloZaja Zene u srednjovjekovnom europskom drustvu kroz
aspekt progona vjestica. Kronoloskim pregledom nekih od najbitnijih zapisa, zakonika i
dokumenata na temu vjesticarstva i magije od antike do kasnog srednjeg vijeka uz pomoc¢
sekundarne literature, pokuSati ¢emo objasniti razvoj poimanja Zene kao vjeStice koje je
kulminiralo u prvoj polovici 15. st. u Formicariusu, autora dominikanca Johannesa Nidera.
Nekoliko desetljeca kasnije, inspiriran Formicariusom i mnogim drugim izvorima koje u radu
navodimo, te navodnim vlastitim iskustvima sa vjeSticama, inkvizitor Heinrich Institoris pise
jednu od najozoglasenijih knjiga srednjeg vijeka, Malleus Maleficarum. Detaljnom analizom
sve tri cjeline knjige prikazat ¢emo poveznicu izmedu Zene i vjestiCarstva, ali 1 problematiku
koja je okruzivala inkviziciju kroz razne primjere manipulacije primarnih izvora i tzv.
vjerodostojnih svjedocanstava. Za kraj ¢emo ukratko navesti neke od najpoznatijih progona

vjestica u Europi koji su se zbili u 16. i 17. st., a na koje je Malleus Maleficarum utjecao.

Kljucne rijec¢i: zene, magija, vjesticarstvo, mizoginija, Formicarius, Malleus Maleficarum
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