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LIBAHUNDIKUJUTELMADE LAHTEKOHAD

Libahundikujutelmad on erutanud inimesi ldbi aegade, ent nende
tahendus ja tolgendused on muutunud. Loomaks muundumise idee
algupara ulatub tagasi lrgaega. Tolleaegse inimese eluviisi ja
maailmatunnetust voib iseloomustada kategooriaga homo naturalis.
Esiaja inimese eluviis oli siimbioosis loodusega ning sidus teda
eriti tihedalt loomadega, sest nende kiittimisest soltus ellujadmine.
Ent samas usuti sugulust loomadega, koguni neist polvnemist.

Suur murrang miiitilises motlemises toimus homo christia-
nus’el, kelle toekspidamiste kohaselt on inimene Jumala looming
ning asetatud koige loodu tle.! Seega polnud loomade kultuslik
austamine enam aktuaalne, sest Jumal oli ju loonud inimese oma
néo jargi.?

Homo christianus’ele tdhendas inimese hundiks muundumise
idee Jumala loomingu eesmargi ignoreerimist ja méottetut ebausku,

' 1Ms 1:26.
® 1Ms 1:27.
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mida keskaegsetes ja varauusaegsetes demonoloogilistes dpetustes
seostati personifitseeritud kurjusega — kuradiga, kelle meelevallas
oli inimesi hundiks muundumise meelepettega hullutada.

Libahundikujutelma miittilises tolgendamises vastandusid kaks
lahtekohta: homo christianus contra homo naturalis. Kui viimasele
ei tekitanud libahundiks muundumise eesmark ja téevaarsus kaht-
lusi ega moraalseid probleeme ning seda ei olnud vaja pohjendada,
siis homo christianus’el oli seletamisega palju vaeva. Inimese loo-
maks muundumise voimatus ja illusoorsus kerkisid esile juba kiriku
algusaegade teoloogilistes arutlustes, kuid demonoloogias sai see
probleemiks alles alates hiliskeskajast. Muundumisele osutati
markimisvadrselt suuremat tdhelepanu varauusaegsetes noia-
traktaatides, kus lykanthropia kéasitlusest kujunes omamoodi
teoloogiline doktriin.

Artikli eesméargiks on anda tlevaade, millises teoloogilis-
demonoloogilises kontekstis folkloorset libahundiuskumust kasitleti
1) vana- ja keskaegsete autorite tekstides; 2) varauusaegsetes
demonoloogilistes traktaatides ja 3) XVII sajandi Eesti-, Liivi- ja
Kuramaa vaimulike kirjutistes.

LIBAHUNDIPILT VANA- JA KESKAJA
TEOLOOGIAS JA DEMONOLOOGIAS

Kirikuisa Augustinus, kes oma teoses De civitate dei késitles pogu-
salt ka antiigi traditsiooni, loetles tuntud libahundilugusid alates
Homerosest kuni Varro kirjutisteni ja esitles neid kui toestisiindi-
nud lugusid, kuigi need ei tundunud talle usutavana. P6himoétte-
liselt ei kahelnud Augustinus metamorfooside voimalikkuses, sest
tema veendumuse kohaselt vois koigevadeline Jumal teha koike.
Hundiks muundumist ei pohjustanud siiski Jumal, vaid langenud
inglid — deemonid, kes olid voimelised iileinimlikeks tegudeks.
Nad v6isid muundada inimese kehalist substantsi — unes voi transi
seisundis inimese fantasm lahkus temast ja vois ilmuda kehaliselt
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teises, animaalses vormis. Teadvuseta seisundis inimesele tundus,
et ta on muundatud kujul ning vastavalt sellele ta ka kaitus.?
Augustinuse seisukoht oli, et inimesed ei muundunud tegelikult,
vaid nende keha asus kusagil mujal ja see, mis oli ndhtaval, oli
vadrastunud, meelepetteline kujutlus nende kehast. Selliste meta-
morfooside pohjuseks pidas ta deemonite soovi kiusata ja eksitada
inimesi.*

Augustinus andis libahundiuskumuse kohta esimese teoloogilise
tolgenduse, mis mojutas hilisemate teoloogide arusaamu ning
kujundas kiriku ametliku seisukoha inimese loomaks muundumiste
kiisimuses. Tema opetus deemonite voimest inimesi petta on piisi-
nud elujoulisena labi kesk- ja uusaja kuni tdnapdevani.

Varakeskajal VIII sajandil elanud misjonar ja piiskop Bonifacius
luges tihes oma ristimisjutluses iiles kiimne kédsu vastu suunatud
keelatud tegevused ja olendid, mille hulgas oli mainitud ka verd-
imevaid vampiire ja fiktiivseid hunte. Viimaste all motles ta ilmselt
libahunte ...strigas et fictos lupos credere... Haec et his similia mala
opera sunt diaboli...> Bonifacius pidas neid kuradi t66ks. Hinnangu
andmisel jalgis Bonifacius Augustinusest alguse saanud traditsiooni
kéasitleda libahundiks muundumist fiktsioonina, aga samas osutas
probleemi esiletoomisega libahundi laialdasele populaarsusele.

Palju rohkem teavet libahuntide kohta saab Wormsi Burhardilt,
korgkeskajal XI sajandil elanud Wormsi piiskopilt, kes oma patu-
registris nimetas libahundiks muundumise uskumist rahva hulgas
levinud ndhtuseks. Libahundiks muundumise kohta puudus ladina-
keelne termin ning seepérast kasutas Wormsi Burhard oma tekstis®

¢ Augustinus Aurelius, Sancti Aurelii Augustini episcopi De Civitate Dei libri XXII Vol.
II: Lib. XIV-XXII. Recognivit B. Dombart. Zdibus B. G. Teubneri, 1877. xviii, 17.

! J. A. MacCulloch, “Lycanthropy”. Encyclopcedia of Religion and Ethics 1908-1926,
Vol. 8. Ed. James Hastings. (Edinburgh: T. & T. Clark; New York: Charles Scribner’s
Sons, 1915), 215.

° Bonifatius, sermo XV, “De abrenunciatione in baptisme”. Veterum Scriptorum et
monumenterium Historicorum, Dogmaticorum moralium amplissima collectio, Tomus
IX. Eds. E. Marténe, U. Durand, (Paris, 1733), 217.

° Alfred Hoéck, “Bemerkungen zum “Werwolf” nach Hessischen Archivalen” — Hessische
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saksa konekeelset sona werewulff’. Karistusena libahundiks “tege-
mise” uskumise eest oli mdaratud 10 padeva meeleparandust “veel
ja leival” olemisega, kuigi seda karistust tavaliselt reaalselt ei raken-
datud.®

Teavet korgkeskaegse libahundiuskumuse kohta pakub ruutli-
kirjandusse kuuluv Marie de France’i luulekogu “Bisclavret” (u
1165-1190), millel oli ukondades suur menu. Teos pajatab 6Silsast
ruttlist, kes needuse tottu pidi aeg-ajalt libahundiks muunduma
ja kes oma hundinahka kivi all hoidis. Loost on tehtud mitmeid
versioone paljudes keeltes.°®

Onnetu libahundi teema esines ka teoloogide ja kirikumeeste
kirjutistes. Gervasius Tilburyst kirjeldas oma teoses “Otia Impera-
lia” Inglismaa olusid XIII sajandil. Ta mainis, et sealsed inimhundid
on mehed, kes muunduvad tdiskuu 66del needuse mojul ahastusest
ja meeleheitest brutaalseteks huntideks. Nad hulguvad huntidena
timbruskonnas ringi, kuni iikskord juhuse tottu sellest pealepandud
saatusest vabanevad ja taas normaalseks saavad. Uks mees, kes
oli libahundina lapsi murdnud ja s66nud, oli oma jalast ilma jaddes
looma kujust vabanenud.'®

Bldtter fiir Volks- und Kulturforschung. Neue Folge, Bd. 18. (Marburg: Hessische
Vereinigung fiir Volkskunde, 1985), 71.

Séna werewolf etimoloogiline juur vanas saksakeelses sénas on wer, mis tdhendab
meest ning viitab nn mees-hundile ehk seosele meessooga. — F. Kluge, Etymologisches
Weérterbuchder deutschen Sprache. 23. erw. Aufl. (Berlin, New York: de Gruyter,
1995), 884.

“Credisti, quod quidam credere solent ... ut quandocunque ille homo voluerit, in
lupum transformari possit quod teutonica Werewulff vocatur, aut aliam figuram?
Si credisti decem dies in pane et aqua debes poenitere.” Burchard von Worms,
Corrector sive medicus. Die Bufdbiicher und das kanonische Bufdverfahren: nach
handschriftlichen Quellen dargestellt, Band 2. Hg. H. J. Schmitz. (Diisseldorf:
Schwann, 1898), questio 151, 442; questio 144, 440.

Wilhelm Herz, Der Werewolf. Ein Beitrag zur Sagengeschichte (Stuttgart, 1862), 90;
vt ka Manfred Bambeck, Wiesel und Werewolf. Typologische Streifziige durch das
romanische Mittelalter und Renaissance (Stuttgart: Steiner, 1990), 57.

Gervasius von Tilbury, Otia Imperalia I-1II. Hg. Liebknecht (Hannover: Rumpler,
1856), I, 120.
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Gallialased nimetasid seda inimtéugu gerulfi ja inglased
werewolf'! Gervasius kasutab nime latiniseeritud vormi gerulfus'?,
milles voime dra tunda hilisema prantsuse véljendi loup-garou,
mida kasutati inimhuntide kohta XVI sajandil Franche-Comt¢ liba-
hundiprotsessidel. Seega voime tdheldada, et ka prantsuskeelsetel
aladel'® viitas keskaegne inimhundi termin meessoole.'*

1228. aastal tuli Pariisis Guillelmi peetud jutluses esile vagi-
valdselt muundatud kurva hundi kuju, kelle piihak vabastas needu-
sest. Seejarel “koorus” hundi kestast valja inimene — mees. Sellel
lool ei olnud teoloogide silmis tegemist reaalsuse, vaid ettekujutu-
sega. Kiriku doktriini jargides pidas tookordne Pariisi piiskop looma-
metamorfoose voimatuks. Selles kiisimuses viitasid skolastilised
opetlased tiksmeelselt Augustinusele ja Canon episcop’ile.*®

Prantsuse kultuuriruumis ei olnud koérgkeskaegse libahundi-
kujutelma miititiline pilt iiksnes negatiivse varvinguga. Libahunti-
dele voidi ka kaasa tunda ja aidata neil needusest vabaneda. Sellises
vastuolulises, pigem ohvri rollis, olid enamasti mehed, keda “saa-
tus” oli madranud libahundiks. Sama saatuse parisid ka nende

Ibid., 1, 15.
- Keskaegsest prantsuse gerulfusest sai varauusajaks loup-garou, kusjuures loup tuleneb

ladina sénast lupus (hunt) ja garou frankikeelsest sdnast warou, mis tdhendas sama,
mis wer, s.o ‘mees’. J. Dubois, H. Mitterand, Dictionnaire étymologique et historique
(Paris: Larousse, 1993), 331.

" Rolf Schulte, Hexenmeister. Die Verfolgung von Mdnnern im Rahmen der

Hexenverfolgung von 1530-1730 im Alten Reich. (Frankfurt am Main: Peter Lang.
Européischer Verlag der Wissenschaften, 2000), 33.

14 . . . . .
Analoogia on olemas ka eesti folklooris, kus vastavad nimetused on meeshunt ja

mehesthunt (esineb Ladne-Eestis ja saartel); unt-inimene ja inimeseunt (Mulgimaal,
Paistus). Samas teen lisanduse O. Looritsa libahunditermini kaardistusele — inimese-
unt esineb ka Louna-Eestis: Voru linnas, Paistus ja Saardes. Kuna neid termineid ei
ole siiani 6onnestunud Eesti keskaegsetest kirjalikest allikatest leida, ei saa ma kindlalt
vdita, et meessooline libahundikujutelm oli Eestis tuntud ka enne XIX sajandi 16ppu.
Ent Kesk-Euroopa niidetele toetudes oletan, et see oli keskajal lokaalselt tuntud ka
Eestis, nii nagu O. Loorits on termini leviku kohta tdheldanud. Oskar Loorits,
Grundzuige des Estnischen Volksglaubens 1 (Lund: Lundquist, 1949), 315.

1 Schulte, Hexenmeister, 33.
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pojad.'® Libahunt-mehed olid tihiskonnast vélja téugatud ja néidu-
sega dra neetud. Oma tahte vastaselt muundusid nad kiskjateks,
ent samas sdilitasid hundinaha all oma inimliku loomuse ja omadu-
sed.'” Siinkohal tahan dra markida, et nimetus loup-garou tdhendab
tdnapdeval prantsuse keeles ka seltsimatut inimest ning selle tdhen-
duse usundiloolist tausta voib seostada minevikku tagasiulatuva
libahundikasitlusega.

Kuigi keskaegsetes Euroopa rahvaste libahundilegendides pais-
tis meessoolisus silma nii terminites kui sisus ning libahundiks
muundumine oli patrilineaarse iseloomuga — isalt pojale parandatav
— esines kujutelmi ka libahundiperekondadest. Arvati, et vere-
sidemete kaudu voib libahuntlus ka teistele pereliikmetele laieneda,
mistottu ei saa keskaegset libahundikujutelma siiski tidini meessoo-
spetsiifiliseks pidada.'® Kuigi teoloogid mainisid oma tekstides
libahundiuskumusi, ei ole praegu piisavalt andmeid, et suudaksime
rekonstrueerida terviklikku teoloogilist pilti varakeskaegsest voi
korgkeskaegsest uskumusest.

Hiliskeskajal paistsid “libahundiusu” vastases voitluses silma
nn Viini koolkonda kuuluvad teoloogid: Martin Amber, Thomas
Pentner ja Stephan von Landskorn.!® Strasbourg’i toomkiriku
jutlustaja Geyler Keyserbergist (1445-1510) soitles vihasel toonil
loomametamorfooside uskujaid, ent ka tema jutlustest ei joonistu-
nud selget teoloogilist pilti libahundi kohta.2°

Claude Lecouteux, Fées, sorcieres et loup-garous au moyen dge (Paris: Editions Imago,
1992), 118.

Elmar M. Lorey, Heinrich der Werwolf. Eine Geschichte aus der Zeit der Hexenprozesse
mit Dokumenten und Analysen (Frankfurt am M.: Anabas-Verlag, 1998), 231.

Schulte, Hexenmeister, 34.

Karin Baumann, Aberglaube fiir Laien. Zur Programmatik und Uberlieferung
spatmittelalterlicher Supertitionenkritik. Band 1. (Wirzburg: Kénigshausen u.
Neumann, 1989), 386.

0 Joseph Hansen, Quellen und Untersuchungen zur Geschichte des Hexenwahns und

Hexenverfolgung im Mittelalter (Bonn: Carl Georgi, 1901), 286.
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Kuigi libahundi teema oli populaarne keskaja kultuuris, pean
silmas folkloori ja kirjandust, ei leia see siiski eriti suurt vastukaja
teoloogias ega hiliskeskaja demonoloogilistes doktriinides. Sama
vaide kehtib ka kuulsa “No6iahaamri” ehk Malleus maleficarum’i
(1487) kohta, kus otseselt libahundiks muundumisest rasgitakse
suhteliselt vahe.?! Teose indeksist leiame méarksona wehrwodlfe alt
ainult kaks méarget. Raamatu esimeses osas esitatakse retooriline
kiisimus noidade olemasolu kohta. Vastusest loeme, et ndiad voivad
ennast deemonite vde abil sageli huntideks ja teisteks kiskjateks
muundada.??> Mitmel korral on teoses arutletud inimese loomaks
muundumise tdéevaarsuse iile.?* Teoses on see vilja toodud kiimnen-
da kiisimusena: Kas noiad on véimelised niimoodi inimesi dra néidu-
ma, et nad ennast silmamoonduse abil loomakujuliseks muunda-
vad??** Teoloogias varemgi arutlusel olnud teemat kasitletakse
ettevaatlikult, toetudes muundumis-kisimuses traditsiooniliselt
Canon episcop’ile. Skolastilise meetodi abil tuuakse kolme Spetlase
seisukohad?® selle kohta, kas kurat voib petta inimest sellise astme-
ni, et inimese ette ilmub meelepettena loom.?® Siiski paistab, et

Heinrich Institoris, Jacobus Sprenger, Der Hexenhammer I-1IL., Ubrs. J. W. R.
Schmidt (Berlin, 1906). (Miinchen: Deutsches Taschenbuch Verlag, 1986).

. “[—] daf} die jetztigen Hexen durch die Macht der Damonen o6fters in Wélfe und

andere Bestien verwandelt werden” (ibid., I, 15).
* Ibid., 11, 15, 220.
** «Ob sich die Hexen mit den Menschen zu schaffen machen, indem sie sich durch

Glaukelkunst in Tiergestalten verwandeln, sehnte frage?” (Ibid., I, 145).
** Esimese autoriteedi, dominiiklasest Firenze peapiiskopi Antoniuse (1389-1459)

arvates mojutab kurat aeg-ajalt inimese kujutlusvimet ja eriti tema tundeid, et
teda petta (Summa theologiae I, tit. c. 5. § 5 ). Teine autoriteet, kirikuisa Augustinus
arvas samuti, et deemonite tekitatud muutused ilmnevad inimese tunnetes, aga
mitte tegelikkuses. Koige tahtsamaks peavad “Noéiahaamri” autorid siiski Aquino
Thomase seletust sellest, kus leiavad aset muundumised loomaks, mida drandiutud
inimene ndeb. Tema vditis, et see siinnib inimese sisemises tundmises ja méjutab
tugeva kujutlusvoime toimel ka tema valiseid tundeid. Siseilma kujutlused projitsee-
ritakse valjapoole nagemise kaudu ning kujutluspilt joonistub inimesele tegelikku-
sena. Rikutud siseorganid mé&juvad ka vélistele tunnetele (ibid. I; 146-148). Ka
Albertus Magnus (enne 1200-1280) arvas, et looma kuju ei asu 6hus, ka pole teda
tegelikkuses, vaid tiksnes inimese tunnetes (ibid., 153, 154).

*° Ibid. 1, 145-146.
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loomaksmuundumise teema ei ole nende arutlustega loplikult
ammendatud. Kimnendale kisimusele esitatakse lisaks veel nn
korvalkiisimus: “Mida arvata huntidest, kes réovivad tdiskasvanuid,
aga monikord Kka lapsi hdllidest varastavad ja ogivad? Kas see ei
toimu mitte néidade ja silmamoonduse ldbi?”*" Sellele kiisimusele
vastatakse nii,?® et esimesel juhul on tegemist ehtsate kiskjatega,
mille kinnituseks tuuakse vélja Piibli kirjakohad Vanast Testamen-
dist,? kus kirjeldatakse, kuidas Jumal saadab karistuseks sonakuul-
matuse eest kiskjad inimeste kallale. Teisel juhul, kui tegemist on
libahuntideks muundumisega, seostatakse seda nii néiatempude
kui deemonliku meelepettega. Antud seletuse illustreerimiseks
jutustatakse lugu mehest, kes ennast kindlatel aegadel libahundiks
muundas.®® Selliste ndidetega rohutati paganate eksituses olemist
(den Irrtum der Heiden) ning libahundiks muundumist seletati
meelepettega. Trugbild-Hypotese, nn meelepette hiipotees oli kasu-
tusel Mainzi Interrogatoriumil, kus 70. kisimus kélas: “Ob sie
sohwohl ander Letith alf3 sich selbst sich vor solche verwandelte
thier angesehen.” (“Kas nad nii teisi inimesi kui ka iseennast sellis-
tena ndha (vélja paista) lasid.”) Ent rahvas ei saanud sellistest
keerulistest mottekonstruktsioonidest aru. Lihtinimesed uskusid
vastavalt saagadele muundumise toelusse, mitte aga kuradi meele-
pettesse.®!

Kuigi Malleus’es arutletakse isna palju loomametamorfooside
toevairsuse ule, on libahundilood sellele ainult illustratsiooniks,

*" «Was von den Wélfen zu halten, die bisweilen Erwachsene, auch Kinder aus der

Wiege rauben und fressen? Ob es auch durch Hexen und Glaukelkunst geschehe?”
(bid., I, 155).

® «Eg ist zu sagen, dafs das bisweilen eine nattrliche Ursache hat, bisweilen aber

durch Gaukelkiinste geschieht, indem es durch Hexen bewirkt wird” (ibid., I, 155).
* Lev. XVI: “Wenn Thr meine Gebote nicht tut, werde ich unter Euch die Tiere des

Feldes schicken, die sollen Euch fressen und Eure Herden”; Deut. XXXII: “Die

Zahne der Bestien werde ich gegen sie schicken mit Wur” (ibid., I, 156).
30

Ibid., I, 156.
* Lorey, Heinrich der Werwolf, 98
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neid ei kédsitleta omaette teemana. Naiteks on esitatud jutt, milles
libahunt oma suhtelises passiivsuses (ta laseb oma keha deemonitel
kasutada ja vaatab ise pealt, kuidas see hundina tegutseb) on pigem
kurjast vaevatud objekt kui aktiivne sihikindel tegutseja.** Tekib
mote, et keskajal ilmselt ei olnud veel libahundikujus kurjuse nage-
misel teoloogide ja rahva kasitluste vahel vdga suurt 16het. See
kujunes vélja alles uusaja demonoloogias.

Nagu korgkeskaja teoloogilistes arutlustes,®® osutati libahundi
teemale suhteliselt vdahe tdhelepanu ka hiliskeskaja demonoloogi-
listes traktaatides. Selle pohjuseks vois olla, et teoloogid pidasid
libahundikujutelma komplitseerituks selle ambivalentsuse tottu.
Libahunt oli ju keskaja saagades pigem noiduse ohver kui aktiivne
kurjuse esindaja ja seetottu ei olnud teema demonoloogia seisu-
kohalt veel piisavalt huvitav.

LUKANTROOPIA KUI DOKTRIIN
VARAUUSAEGSETES TEOLOOGILIS-
DEMONOLOOGILISTES TRAKTAATIDES

Keskajaga vorreldes poorasid teoloogid XVI ja XVII sajandil libahun-
dile rohkem tdhelepanu ning sellest kujunes valja omaette teema,
mida hakati tdhistama terminiga lilkantroopia®*. Demonoloogias
kasitleti lukantroopiat kui ebausku, tihte néiduse liiki. Kujunes
vélja nn likantroopia doktriin, mille sisuks oli, et saatana abil
muunduvad néiad kahjulikeks loomadeks, peamiselt huntideks.

2 Institoris, Der Hexenhammer, 1, 156.

% Schulte, Hexenmeister, 33.

. Lycanthropia tuleneb kreekakeelsest terminist Avkavépwmicr, mis omakorda terminist
Avkogdvfpwros — ‘inimhunt; meeshunt’ (Avkos — ‘hunt’ ja dvpwmog — ‘inimene,
mees’). Moiste on kasutusel: 1) meditsiinis, kus tdhistab psiithilist haigust, milles
inimene kujutab ette, et on hunt ja kaitub vastavalt sellele. Késitlus on tuntud
alates antiikajast kuni tdnapdevani. 2) Ebausus v6i populaarses uskumuses, et
tahistada inimese muundumist hundiks. Terminiga tahistatakse ka teisi loomatrans-
formatsiooni uskumusi. MacCulloch, “Lycanthropy”, 205.
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Litkantroopia teema oli pdevakorral mitmetes Euroopa tilikoolides.
Naiteks kaitses Wolfgang Ambrosius Fabricius 1649. aastal
Strasbourg’i tlikoolis doktorivaitekirja teemal “Lycanthropia”. XVII
sajandi teisel poolel suurenes huvi teema vastu veelgi. Seda néitab
vastavate toode arv.®® Koigest mone aasta jooksul disputeeriti ja
kaitsti sel teemal ainuiiksi Wittenbergi tlikoolis kuus dissertat-
siooni.®*® Lugematud noiatraktaatide autorid avaldasid erinevate
niianssidega versioone uskumusest. Ainult méned neist autoritest
uskusid, et muundumine on reaalne voi véitsid hoopis, et kurat
riietas mehe hundinahka®’. 1697. aastal esitas samalaadse kiisimu-
se Savoy senatile ka Emanuel de Ville: “... kui téeline muundumine
hundiks on véimatu, kas siis kurat ei suuda ohus lendavatest osa-
kestest hundikesta teha véi siis pdris hundilt nahka votta ja inimest
sinna sisse sulgeda.”*® Enamuse arvamus oli siiski, et likantroopia
on kuradi poolt tekitatud meelepete, mida inimene usub ja mida
teised ndevad.®*® Arvati ka, et kurat voib lasta inimestel stigavasse
unne vajuda ning siis ndevad nad unes, et on libahundid.*® Viimase
versiooni pooldaja Johann Weyer*! toetus Augustinuse avaldusele,

* Carlo Ginzburg, Hexensabbat. Entzifferung einer ndchtlichen Geschichte (Frankfurt

am Main: Fischer-Taschenbuch-Verlag, 1993), 371.
Lorey, Heinrich der Werewolf, 233.
Daniel Sennert, Opera Omnia (Lyons, 1666), ii.393 f.

Emanuel de Ville, “Questions notables sur le sortiléges avec deux celébres arrets du
senat de Savoy 1697,” Léon Menabréa, Mémoires de la Société Académique de
Savoie, 1846.

Jean de Nynauld, ,,De la Lycanthropie, transformation et extase des sorciers (Paris,
1615). Vt MacCulloch, “Lycanthropy”, 215-216.

Johann Weyer, De praestigiis Daemonum (Basel, 1563). Vt MacCulloch,
“Lycanthropy”.
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“ Johann Weyer (kasutatakse ka nimekujusid Johannes Wier; Wierus voi Weier) oli

arst ja kuulsa Cornelius Agrippa opilane ning lisaks meditsiinilistele traktaatidele
kirjutas ta ka traktaadi demonoloogiast (vt eelmist viidet). Weyer taandas oletatavad
noéiduskahjustused kujutlusele, kuradi sugestioonile, pidades koiki noiaparadigma
elemente mittereaalseteks ning seletas kuradindgemusi psiithiliste héiretega. Ta
pidas noidu pigem vaimuhaiguste ohvriteks kui aktiivseteks kuradi agentideks.
(Schulte, Hexenmeister, 160). Selles kiisimuses oli ta XVI sajandil tiks néidade
tagakiusamise vastastest ning teda tuntakse ka moodsa psiihhiaatria eelkaijana.
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et deemonid on voimelised moéjutama inimest unes voi transi
seisundis (vt artikli alguses Augustinus).

Keerulise libahundiks muundumise mehhanismi seletamisega
tegelesid nii uus loodusteadus kui ka teoloogia. Esimene piitidis
end vanast maagiast ning teoloogilis-teoreetiliste seisukohtade
“ahelatest” lahti rebida ja otsis uusi eksperimentaalseid seletusi,
mis olid isna visad tulema. Kuulsad tohtrid J. Weyer ja J. de
Nynault, kes seletasid litkantroopiat unendagude ja meeltesegaduse-
ga, nditeks J. de Nynault pidas inimesele hundiimpressioonide
tekitajateks saatanalt saadud vahendeid: puudreid, vedelikke,
salve, mis tekitasid vastavaid meele afekte, kuid tegelikku muundu-
mist, nagu sellest raakis Bodin, pidas juhmuseks. Liikantroobid
kannatasid tegelikult huntide hulluse (folie louviere) all. Edumeelse-
mad vaimuhaiguste arstid pidasid seda endeemiliseks vaimuhaigu-
seks. Patsient kannatas isiksuse degeneratsiooni alla ning kujutas
ette, et ta on kiskja. See haigus oli tildtuntud juba keskaajal, sest
inimesed uskusid selliste transformatsioonide voimalikkusesse.*?

Seevastu enamik katoliiklikke ning ka protestantlikke demono-
looge kasutas tihte seletusmalli, mille kohaselt maagilised kunstid,
sealhulgas ka metamorfoosid, toimusid iiksnes deemonite teadmiste
ja vée abil.** Teoloogid liikkasid tagasi inimese hundiks muundumi-
se kui reaalsuse. Selles osas paistis eriti silma Martin Lutheri
seisukohtadele** toetuv protestantlik néiadpetus, mis kujundas
homogeense seisukoha, nn iihise rinde, mille pikas nimekirjas nime-

Gerald C. Davidson, John M. Neale, Klinische Psychologie (Miinchen, Wien,
Baltimore: Urban und Schwarzenberg, 1984), 15.

MacCulloch, “Lycanthropy”, 216.

Inglise teoloog William Perkins (1558-1602) kirjutas, et kurat tissab ja miirgitab
oma teenreid sedavord, et need anduvad tuhandetele fantaasiatele, jaddes uskuma
sedagi, et suudavad end loomaks muuta voi et neid kantakse labi 6hu kaugetele
maadele tegema veidraid asju, mida nad tegelikult ei tee. — George L. Kittredge,
Witcheraft in Old and New England (Cambridge: Harward University Press, 1929),
250.

Martin Luther, Dr. Martin Luthers Werke, Kritische Gesamtausgabe. Band 1. (Weimar:
Bohlau, 1883), 406.
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taksin ainult Lambert Daneaud*® ja Heinrich Samsonit (kelle seisu-
kohti késitlen edaspidi) ning Benedickt Carpzovit. Viimase de-
monoloogiline télgendus vaarib esiletoomist.*°

Moned néiaprotsesside uurijad on Benedickt Carpzovit, saksa
juristi ja kohtutegelast, pidanud fanaatiliseks kriminalistiks ja noéia-
kiitiks*?, kes pooldas tortuuri kasutamist néidade vastu, keda ta
vihkas ning kartis.*® Carpzovi tegevust on ndahtud ka marksa pare-
mas valguses. “Noiahaamri” autoritega vorreldes ei olevat ta olnud
sedavord repressiivne ja tortuuri kuritarvitamist oli hoopis kriti-
seerinud. Niisugusena ei ndi Carpzov olevat koéige kurjem oma
ajastu noiakutt.*® Kiill aga peetakse teda tiheks silmapaistvamaks
kriminalistiks, digusteaduse autoriteediks ja teokraatlik-absolu-
tistliku riigi ja oigusslisteemi peamiseks esindajaks.°® Viimases
on temaga vorreldav teine tuntud jurist, riigimees ja métleja, kato-
liiklane Jean Bodin (Bodinus), keda tuntakse ka kui “poliitilise
demonoloogia” esindajat, kes oma teoses “Démonomanie Des
Sorciers” (1580) véljendas métet, et riigi iilesanne ei tohi piirduda
ainult kurjuse joudude ja selle maagiliste manifestatsioonide vastu
peetava voitluse legitimeerimisega, vaid riik peab etendama selles

° Lambert Daneaud, Dialoge tres-utile-necessaire pour ce temps. Aquel ce qui se dispute
auiourd’hui des Sorciers et Eriges est traité bien amplement et resolu (Paris, 1573),
64. Vt Schulte, Hexenmeister, 120-123.

“Quopropter credibile non est veneficos, sagas et lamias se in lupos ... transformare
posse, sed potius statuendam metamorphosem ac transformationem illam esse
praestigiam, phantasicam et fascinationibus Diaboli.” Practica Nova Imperialis
Saxonicae Rerum Criminalium in partes III (Wittenberg, 1635/1647), I, 311.

Wolfgang Sellert, “Benedickt Carpzov — Ein fanatischer Strafjurist und Hexenfolger”
— Vom Unfug des Hexen-Processes. Gegner der der Hexenverfolgungen von Johann
Weyer bis Friedrich Spee. Hgg. Hartmut Lehmann, Otto Ulbricht (Wiesbaden:
Harrassowitz, 1992), 325-330.

Leo Leesment, “Piinamise ja tortuuri kaotamisest Eestis ja Liivimaal,” Ajalooline
Ajakiri (Tartu, 1931), 188.

Helmut Brackert, “Ungliickliche, was has du gehofft?” Zu den Hexenbticher des
15. und 17. Jahrhunderts,” Aus der Zeit der Verzweiflung. Zur Genese und Aktualitdt
des Hexenbildes. Hgg. G. Beckert, S. Bovenschen, H. Brackert (Frankfurt: Suhrkamp,
1977), 164.

W. von Schild, “Biographie B. Carpzow,” Deutsche Biographische Enzyklopddie,
Band 2 (Minden, New Providence, London, Paris, 1995), 286 f.
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aktiivset rolli. J. Bodini demonoloogias oli nn kurjuse universumi
keskmes noéiasabat, mis kujutas endast reaalset ja simboolset
korratuse (kaose) manifestatsiooni, mis oli antitees uuekujulisele
absolutismile, mille esindaja ta oli.>® Samuti oli tema opetuses
likantroopial Gisna kaalukas koht, sest oma kuulsas teoses piithen-
das ta sellele terve peatiiki: “De la Lycanthropie et si le Diable
peut changer les hommes en bestes”.>? Bodini seisukoht looma-
metamorfooside ja lilkantroopia suhtes oli tisnagi erandlik seet6ttu,
et ta pidas neid reaalseteks. Ta toetus oma teesis Aquino
Thomasele, tolgendades viimase teises sententside raamatus olnud
motteavaldust heade ja halbade inglite loomulikest voimetest meie
keha timber kujutada (muundada): “omnes angeli boni, E mali ex
virtute naturali habent potestatem transmutandi corpora nostra”.>®
Inimese essentsiaalne vorm, tema teadvus, jadb siia, ainult keha
on muundatav. J. Bodin pohjendas oma teesi ndidetega, et kui
inimene kirsipuule roosi kiilgepookimisega ja rauast terase tegemi-
sega hakkama saab, siis miks ei peaks saatan, kellel on elementaar-
maailmas palju voimu, inimese keha vormi muutmisega toime
tulema?°* Bodin ei seletanud muundumist varasemate kasitluste
kohaselt inimese tunnetes vo6i ajus tekkinud fantaasiana voi kuradi
meelepettena, vaid tema arvates seisis inimese valise kuju taga
maagiliste kunstidega saavutatud reaalne kuratlik kiskja — libahunt.
Bodini kasitluses muutus keskaja draneetud ja 6nnetu libahundi-
kuju varauusaja ohtlikuks kuradihundiks. Ta kirjeldas védga ekspres-
siivselt, kuidas libahundid pohjustavad tuhandeid hidasid, riinda-

51

Stuart Clark, Thinking with Demons: The Idea of Witchcraft in Early Modern Europe
(Oxford: Guildford & Kins Lynn, 1997), 668-682.

Jean Bodin (Angevin), De la Demonomanie Des Sorciers (Paris, 1580); jareltrukk:
De la démonomanie des sorciers. (Hildesheim, Ziirich, New York: Georg Olma Verlag,
1988), 94-104.

Ibid., 102.

Ibid., lib. II cap.6. Vt ka Rudolf Leubuscher, Uber die Wehrwdilfe und
Thierverwandlungen im Mittelalter. Ein Beitrag zur Geschichte der Pscychologie
(Berlin: Druck und Verlag von G. Reimer, 1850), 31.
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vad koduloomi, s66vad vaikseid lapsi. Eriti armastas ta rohutada
libahuntide ekstreemseid votteid, naditeks ohvrite lohkirebimist.
Inimhuntidel vois olla ka seksuaalvahekord emaste huntidega®®
ning nad kaisid 6istel kohtamistel mahajaetud kindluste varemetes.
Nad olid saatana teenistuses ja hundiks muundumine kuulus
saatanlike kunstide hulka.>®

Bodin vottis demonoloogia pohielemendid (leping kuradiga,
saatanateenistus, ketserlikud salasektid, nbiasabatid), segas need
nii mineviku kui ka kaasaegse libahundiparimusega ning asetas
tekkinud kujutelma reaalsusesse — aega, milles ta ise elas. Bodini
demonistlik libahundi versioon erines ka rahvaparasest, sest sellest
olid positiivsed ambivalentsed jooned tdielikult kadunud. Kesk-
aegset loup-garou’d kehastavast passiivsest, iiksildasest ja lunastust
ootavast objektist oli saanud uus aktiivne subjekt — libahunt kui
kurjuse kehastus, saatana agent, kes ei tegutsenud tiksi, vaid koos
omasugustega. Uhise karjana liikudes kujutasid nad endast kollek-
tiivse agressiooni voimalust ja ohtu. Libahundist oli saanud sihi-
péraselt tegutsev kannibalistlike kalduvustega noid,*” diaboliseeri-
tud olevus, kes Kristuse karja®® hundi kujul sisse tungis ning seda
hévitada pttdis.®® Tema patukahetsuseks ja tagasipoordumiseks
kristlaste hulka ei ndhtud enam v6imalust. Libahundist tuli lahti
saada, puida ta havitada, aga mitte aidata tal 6nnetust saatusest
paéaseda.

” Demonoloogias késitleti loomalikkust, seksuaalsust ja saatanlikkust tihedalt

omavahel seotuna. Jeffrey B. Russell, The Devil. Perceptions of Evil from Antiquity
to Primitive Christianity (Itaca, N.Y.: Cornell University Press, 1977), 126.

*® Bodin (Angevin), De la démonomanie des sorciers, 96-98.

o Schulte, Hexenmeister, 36-37.

*® Meenutagem siinkohal Piibli kirjakohta Mt 7:15 valeprohvetite tundmisest, milles

hoiatatakse valeprohvetite eest, “kes tulevad teie juurde lammaste riideis, aga
seespidi on kiskjad hundid”. Valjendit “hundid lambanahas” kasutatakse ka
tédnapaeval just “libainimeste” — silmakirjalike, valelike ja kasuahnete kohta, kelleks

moéddunud aegade uskumustes olid libahundid.
59

Lorey, Heinrich der Werwolf, 232.
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Bodini “likantroopiadpetus” haakus lihtrahva uskumusega
ainult tihes punktis, nimelt hundiks muundumise reaalsuse osas,
mistottu oli hdsti moistetav neis regioonides, kus hundid olid nuht-
luseks. Sageli aeti hundikarja poolt tekitatud kahju hoopis inim-
huntide siitiks ning tulemuseks oli, et mitmel pool Euroopas hakati
(liba)huntidele korraldama ajujahte, mis kohati toimusid pohi-
mottel, et korraga saaks molemad dra havitatud. Nii naiteks oli
see XVI sajandil Franche-Comtés, mis on ajaloos kuulsaks saanud
libahundipaanikate ja -protsessidega, kuid samuti ajujahtidega
huntidele. 1573. aastal kuulutas Parlement (kohalik v6imuorgan)
lausa soja huntide ja libahuntide vastu.®® XVI sajandi 50.-90.
aastate noiadpetustes kasitleti libahunti kui eriti kurja néidusega
kahjustamisviisi. Just samal ajavahemikul oli selles regioonis liba-
hundiprotsesside korgaeg.®!

Hirm (liba)huntide ees on olnud ka mujal Euroopas huntide
havitamisaktsiooni uskumuslikuks taustaks. Kiillap oli see sama-
moodi huntiderikkal Vana-Liivimaal, millest kirjutas Olaus Magnus,
viites, et tavalistest huntidest rohkem tekitavad kahju liba-
hundid.®?

Bodin rohutab, et peamiselt muutuvad huntideks mehed®®, mis
viitab seosele kollektiivselt tegutsevate kujutluslike meeslibahun-
tide jougu ja keskaja inkvisitsiooni poolt jahitud ketserlike sala-
seltside vahel. Ketserite probleem oli varasel uusajal kohati jalle
aktuaalne, seepdrast oli see ka Bodinil paevakorral ning tisna oskus-
likult libahundikujutelmaga seostatud.

Roéovlijoukude tegevuse samastamist libahundikujutelmaga
voib vilja lugeda Olaus Magnuse teosest “Historia de Gentibus

© Schulte, Hexenmeister, 39.

*" Ibid., 45, 46.

*® Olaus Magnus, “Des Olaus Magnus Bericht tiber die lievlandische Werwolfe” (Eduard
Pabsti tolge), Archiv fiir die Geschichte Liv-, Esten- und Curlands, Band IV. hg. von

Dr. Gr. Bunge (Dorpat, 1845), 101-103.
63 . . . z .
“... principlement les hommes sont plustost tournez en loups...”. Bodin, Démonomanie

Des Sorciers, livre II, 103.
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Septentrionalibus” (1555),% kus ta kirjutas, et libahundiks muun-
dumine on Péhjalas iileiildine ndhtus, mis esineb eriti Ladnemere
ja Soome lahe l6unarannikul. Ta kirjeldas teadaolevaid lugusid,
kus tuhanded kiskjad voistlevad tle miiiiri hiipppamises ja joovad
ollekeldrites tiinnid tiithjaks.®® Magnus vahendas oma ajastu inimes-
te uskumusi, lugusid, mida ta néis ka ise uskuvat. H. Bruiningki
arvates ei olnud Magnusel kuigi palju tositeadmisi Vana-Liivimaast,
mistottu tema jutustused on tée ja valjamoeldise vahepeal.
Bruiningk pidas silmas puuduvaid kohanimesid v6i neis ilmnevaid
ebatdpsusi, mistottu polevat neil teadetel rangelt vottes ajaloolise
dokumendi vaartust.®® Ebatdpsustele vaatamata on Magnuse teated
olulisteks tahisteks Vana-Liivimaa ja Euroopa hiliskeskaegse liba-
hundiuskumuse rekonstrueerimisel.

On raske 6elda, kas Bodini “libahundidpetus” sai mingil maéaral
inspiratsiooni Sebastian Miinsteri (1544)°" teosest, kuid paris
kindlasti mainis ta Olaus Magnuse teost, (ilmus 25 aastat enne
Bodini llitist) isegi peatiiki tdpsusega, kus viimane kirjutas Lapi
nodidadest ja Vana-Liivimaa (liba)huntidest.®® Teda inspireerisid ka

** Olaus Magnuse teos ilmus Roomas ning paavsti soosingu tottu oli sellele tuntus

garanteeritud. Koérge vaimuliku staatus lisas temale kui autorile, kes tundmatu
eksootilise Pohjala metsikuid olusid ajastu maitse kohaselt kirjeldas, autoriteetsust
(Hermann von Bruiningk, Der Werwolf in Livland und das letzte im Wendenschen
Landgericht und Dérptschen Hofgericht i. . 1692 deshalb stattgehebte Stratverfahren,
Mitteilungen aus der livlandischen Geschichte. Band 22, 3. Heft (Riga, 1924),
169, 170). Arvatavasti loeti teost Euroopa tiilikoolides. Liivimaa libahundilood
dratasid tdhelepanu nii tema kaasaegsetes kui hilisemates demonoloogides.

Magnus, Des Olaus Magnus Bericht tiber die lievlindische Verwolfwe, 101-103.
° Bruiningk, Der Werwolf in Livland, 163-220, 170.

" Sebastian Miinster (1489-1552) kirjutas oma 6-koitelises teose Kosmograafia ehk

koigi maade kirjeldus (Cosmographey. Oder beschreibung Aller Linder. 1544) 5.
raamatus (das fiinffte Buch. S. 1. S. A. s. 1303.) Liivimaa libahuntidest: “Sel maal
on ka palju loitsijaid ja noiaeitesid; ja on niisugune ebausk, nagu seda siin minevikus
tihti tunti, et nad voivad huntideks moonduda, joosta ja kahjustada koike, kuhu
nad tulevad, ja seejarel muudavad ennast jille inimesteks, ja niisuguseid hiititakse
libahuntideks.” Vt ka Eduard Laugaste, Eesti rahvaluuleteaduse ajalugu I (Tallinn:
Eesti Riiklik Kirjastus, 1963), 26.

68 . . N .
Bodin, De la démonomanie des sorciers, 98

65
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teised autorid, niiteks Caspar Peucerus (1560)%. Bodin viitas, et
Liivimaa libahuntide kohta on andmeid edastanud ka Saksi kuur-
virsti agent Hubertus Langetus, usaldusvairne ja 6petatud isik,
kes oli Liivimaal ise kdinud ja ndinud, et rahvas Liivimaal téepoolest
libahuntlusega tegeles.”™

Demonoloogias oli Bodin omal ajal suur autoriteet, sest tema
teos ilmus 26 véljaandes prantsuse, ladina, itaalia ja saksa keeles.
Sellega oli tema tuntus Euroopas tagatud. Kindlasti olid Bodini
seisukohad ka paljudele vastuvéetavad, ehkki need olid vastuolus
katoliikliku doktriiniga loomaksmuundumise reaalsuse osas ning
paavst arvas need 1596. aastal hereetiliste kirjade hulka.” Arvata-
vasti tekitas Bodini litkantroopiakésitlus nii ménelgi ametliku dokt-
riini suhtes skeptitsismi, kuigi see ilmnes ehk pigem praktikutest
noiakiittide kui teoreetikutest teoloogide juures.

Franche-Comtés Jura maéestikualal aastatel 1569-1616 St.
Claude’is tegutsenud suur inkvisitsioonikohtunik Henry Boguet™
oli eriliselt pithendunud libahuntide paljastamisele (ta olevat
hoobelnud, et suutis surma saata tile 600 likantroobi).” Tosist

’ Casparus Peucerus oli oma aja tuntud arstiteadlane ja kuulsa Philipp Melanchthoni
vdimees, kes olevat algul libahundilugusid tiihjaks lobaks pidanud, kuid hiljem
siiski auvéarsete inimestega (ilmselt ka oma &iaga) vesteldes ja nende kogemusi
kuulates uskuma jadanud, et lugudel on siiski toepohi all. Ja nii kirjutaski ta 1560.
aastal Liivimaa libahuntide kohta teose Commentarius de praecipuis generibus
divinationum. — Bruiningk, Der Werwolf in Livland, 176, 177.

Bruiningk, Der Werwolf in Livland, 180, 181.
Schulte, Hexenmeister, 48.
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72 Henry Boguet kasvas tles Franche-Comté pohjapiiril paiknevas viikeses kiilas viga
tagasihoidlikes tingimustes. Parast juuradpinguid nimetati ta St. Claude’i
kloostripiirkonnas tlemkohtunikuks, kus ta oma ametiajal viis 1dbi hulgaliselt
kohtuprotsesse. Varsti parast oma parlamenti kutsumist ta suri 1619. aastal. Elulugu
vt: Francis Bavoux, Boguet: grand juge de la terre de St. Claude (Besancon: Le
Comtois, 1956), 5-19. Lisaks katoliiklikule erialakirjandusele kirjutas ta ka mitmeid
noiatraktaate (1602, 1606, 1610), millest ilmus kokku 11 viljaannet. Boguet’
teosed on ilmunud ainult prantsuse keeles ja orginaalvéljaandeid saab kasutada
Franche-Comté vanades raamatukogudes iiksnes erandjuhtudel. Seevastu Besancon’
iilikooli ja Déle’i linna raamatukogus on tema t66d olemas 1976. aastal ilmunud
reproduktsioonvéljannetes, vt Schulte, Hexenmeister, 150.

° MacCulloch, “Lycanthropy”, 215.
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vaeva pidi Boguet nidgema sellega, et sobitada katoliikliku noia-
doktriini, mis pidas loomatransformatioone voimatuks, kohtus
antud libahunditunnistuste ja loomaliku kaitumisega nagu naiteks
“neljal jalal” kondimisega. Seejuures hakkas ta ka ise kahtlema
doktriini paikapidavuses. Nagu Bodin, modistis ka Boguet liba-
huntlust kui erilist kahjustavat noéiduse liiki, milles néiasabat kuju-
tas libahuntide kokkusaamist, et plaanitseda oma kuritegusid.”
Boguet’ teos “Discours Execrable Des Sorciers. Ensemble leur
Proces, faits de depuis 2 ans en ca en divers endroicts de France.
Avec une instruction pour en juge, en faict de sorcelerie” (Rouen,
1602) sisaldab palju viidetavaid liikantroopia naiteid, mida
stiidistatud tles tunnistasid. Ta uskus tegelikku transformatsiooni,
mis toimus salviga hodérumise abil voi moénel teisel teel. Moned
Boguet’ t66 peatiikid on piithendatud just sellele teemale. Temalt
parines ka mote, et ndiad tuleb koigepealt tiles puua ja siis poletada,
kuid libahundid (loups-garous) tuleb pdletada elusalt.”

Kui hunt kehastas joudu, mis ohustas kogukonda véljastpoolt,
siis inimhunt oli palju ohtlikum, sest tegutses varjatult kogukonna
sees. Kurja huntinimese paljastamine oli surmahirmu kanaliseeri-
mise vahend. See leidis viljenduse noiaprotsesside stitidistustes”®
ning digustas hukkamist.

Killap oli tegemist surmahirmu projitseerimisega (liba)huntidele
ka Liivi sojas, millest kirjutab Balthasar Russowi 1584. aastal
ilmunud kroonika. Jargnev 16ik voib viidata just libahundiuskumu-
sele. Kroonikas oli juttu Toolse linnuse mitmen&dalasest piiramisest
rootslaste poolt 1574. aastal. Venelastest kaitsjad olevat ilmunud
igal 6htul piirajate leeri ette suure hundikarjana ulgudes ja sel
moel riindajaid hirmutades: “Selle piiramise ajal, 14 pdeva enne

“ Schulte, Hexenmeister, 48, 23, 24, 25.

™ Feélix Bourquelot, “Recherches sur la lycanthropie,” Mémoires de la Société Nationale
des Antiquaires de France (1845-1850), nova series, ix, 245, 246. Vt MacCulloch,
“Lycanthropy,” 215.

76

Martin Rheinheimer, “Wolf und Werwolfglaube. Die Ausrottung der Woélfe in
Schleswig-Holstein,” Historische Anthropologie 3 (1994), 411-413.
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tagasiminekut, siindis ka isesugune ja imelik lugu huntidega, kes
monda aega igal 6htul jargemooda hulgaviisi leeri ette tulid, hooli-
mata sellest, et seal asus suur kisav rahvasumm, ja hakkasid seal
joledasti ulguma, nii et paljudel juuksed piisti tousid.”””

Huvitava pildi huntide voi libahuntide hirmust Léuna-Eestis
annab paavsti saadik jesuiit Antonio Possevino (1533-1611) kirjas
Mantova hertsoginnale (kirjutatud Tartus 9. augustil 1585), kus
ta lisaks katoliku usu edusammudele kirjeldab ka maa pélisrahva
ebausukombeid.”®

Possevino aruandekirjast”™ ei saa vélja lugeda hukkaméistvat,
vaid pigem kaastundlikku suhtumist eesti rahva usulisse olukorda.
Possevino pidas noéidust valjastpoolt, pdrast Moskoviitide lahku-
mist®® tulnud needuseks.

Ristiusu vastuvotmine katoliikluse vormis ei tdhendanud, et
eestlaste vanad uskumused oleksid rahva mélust kadunud. Nagu
mujalgi keskaegses Euroopas, oli ka siin katoliiklus kiillalt pealis-
pindne ja elas koos Kristuse-eelsete uskumuste ja kommetega
sinkretistlikult edasi homo naturalis’e animistlikus loodusldhedu-

" Balthasar Russow, Liivimaa provintsi kroonika (1584) (Stockholm: Vaba Eesti, 1967),
224.

“... kui palju on néidusi ja teisi kuratlikke kunste liikvel, millest need vaesed
hinged olid kahju saanud voi alalopmata ahistatud ja nagu arust dra. Ja pole mitte
kaua aega sellest, kui tihe Lossi iimbruses, mida nimetatakse Vastseliinaks, mis on
vaga lahedal Moskooviale, nii, et piirid kdivad kokku, seal mail kust kaudu Pihkva
minnakse, hulkus ringi neli hunti, kellest iiks oli valge, kes lambaid ja muid loomi
koérvale jattes veel tdnapédevalgi inimlike olevuste kallale kipuvad ning neid tapavad
ja soovad, eriti raskeid naisi; nagu just tdnavusel aastalgi raagitakse, et nad on
neid sada viiskiimmend é&ra s66nud, nonda, et keegi ei julgenud ega julge ténase
péevani Uksipdini poldudele minna. Rahvas iitles seda noiduse labi tehtud olevat,
pérast Moskoviitide lahkumist. Samuti kakssada inimest dra so6dud tihe Liivimaa
kindluse tiimbruses, mille nimeks Vaabina.” Antonio Possevino, Possevino aruandekiri
Mantova hertsoginnale (Tartu: Johannes Esto Uhing, 1994), 22.

Possevino jutustatud loo taustaks on ajalooline olukord Eestis. Venelased olid Vana-
Liivimaalt vélja torjutud. Nad sooritasid kiill maale réovkaike, kuid ei suutnud
seda enam okupeerida. — Arno Mégi, Eesti rahva ajaraamat (Tallinn: Koolibri, 1993),
67.

Possevino, Possevino aruandekiri Mantova hertsoginnale, 22.
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ses ja talupoeglikus mentaliteedis.®* Rahvausundi madalam tasand
jai esialgu kiriku tdhelepanu alt vilja, sest XIII-XVII sajandil olid
ebausu véljajuurimise aktsiooni keskmes korgemad paganlikud
jumalused, mitte niivord olmemaagia.?? Libahundiuskumused
asetuvad viimasesse ning individuaalmaagia varjatud iseloomu t&ttu
jaid nad latentseks, mis ei tdhenda, et nad oleksid keskaegsest
rahvausundist puudunud. Uskumuste olemasolu ja elujoulisust
toendab nende sailimine rahvajuttudena eesti folklooris veel XX
sajandi alguseski. Kui kasutada folkloori tihe allikmaterjalina, voib
sealt leida tisna palju oletatavalt keskaegset ja hilisemat ainest,
mis Euroopa keskaegse ambivalentse libahundikujutelmaga haakub
ja osaliselt kattubki. Naiteks kurva neetud mehe kuju, kes liba-
hundiks muundumise needusest leiva andmise 14dbi lunastub, on
rahvusvaheliselt levinud, kuid ka Eestis tuntud muistenditttp:
Kaupmees libahundiks / Noa otsast leiva andmine.?® Vi pulma-
rahva huntideks muundamise muistenditiitip,®* mida O. Loorits
peab iiheks vanimaks tiitibiks, mis voib ulatuda veelgi kaugemale,
isegi Kristuse-eelsesse aega.®*® Samas tuleb nentida, et XIX-XX
sajandil Eestist kogutud folkloori tagasiviimine XIII-XVII sajandisse
jaab vaatamata siinse elulaadi stabiilsusele ja jarjepidevusele ning
Kristuse-eelsete uskumuste laialdasele ja kauasele piisimisele siiski
riskantseks ettevotmiseks, sest pidepunktid uskumuste dateerimi-
seks suulises traditsioonis peaaegu puuduvad, kuna kirjalikud alli-
kad neid ei kajasta.®®

*' Aron J. Gurevitsch, Mittelalterliche Volkskultur (Minchen: C. H. Beck, 1987), 323
* Heiki Valk, “Eesti 13.-17. sajandi rahvausundi allikatest, uurimisseisust ja

probleemidest. About the Religiosity and Mentality of the Estonians in the 13.-17.
centuries: Sources and problems,” Estland, Lettland und Westliches Christentum.
Estnisch-deutsche Beitrdge zur Baltischen Kirchengeschichte. Hgg. Siret Rutiku,
Reinhart Staats. (Kiel: Wittig, 1998), 81-86.

* Antti Amatus Aarne, Estnische Mdrchen- und Sagenvarianten: Verzeichnis der zu
den Hurt’schen Handschriftsammlungen gehdrenden Aufzeichnungen (Hamina:

Suomalaisen Tiedeakatemian Kustantama, 1918), 74.
* Ibid., 73.
** Oskar Loorits, Grundziige des Estnischen Volksglaubens I (Lund: Kal Bloms

Boktruckeri A.-B., 1949), 311-317.
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Vana-Liivimaa (keskaegsed) libahundiuskumused jaid latentseks
ainult dokumenteeritud allikates.®” Sama tendentsi on margata
ka keskaegses Kesk-Euroopas, kus on suhteliselt vdahe dokumen-
teeritud andmeid. Silma paistab libahunditeema kullalt tagasi-
hoidlik esiletulek teoloogias ja demonoloogias, mis viitab selle
teema vahesele aktuaalsusele tol perioodil. Seevastu leiame liba-
hundilugusid keskaegsetest saagadest, riutlikirjandusest ning
samuti hiliskeskaja ja varauusaja reisi- ja kaugete maade kirjeldus-
test. Silmatorkav oli likkantroopia kasitlemine XVI ja XVII sajandi
teoloogilistes traktaatides, mis viitas uskumuse populaarsusele
Euroopa rahvaste hulgas ja selle aktuaalsusele ka demonoloogilises
motlemises. Kas “libahundiusk” oli varauusajal Liivimaa rahvaste
hulgas rohkem v6i vdhem levinud kui mujal Euroopas? Selle
selgitamisel on tdhtsad nii suuline traditsioon kui ka kirjalikud
allikad. Dokumenteeritud kujul tulid uskumused margatavalt esile
alles XVII sajandi noéiaprotsesside protokollides ning Liivi- ja
Kuramaa protestantlike vaimulike ja haritlaste kirjutistes.

XVII SAJANDI LIIVI- JA KURAMAA
VAIMULIKE HERMANN VON SAMSONI
JA PAUL EINHORNI
LUKANTROOPIAKASITLUSED

Hermann Samson (Herrmanus Samsonius) (1579-1643), Liivimaa
superintendent, oli Kesk-Euroopas tuntud kui Pohjast parit veendu-
nud ortodoksne luterlane ja demonoloogia autoriteet,®® kes sai
kuulsaks Riia Toomkirikus peetud iitheksa noiajutluse “Neun

e Valk, “Eesti 13.-17. sajandi rahvausundi allikatest, uurimisseisust ja probleemi-

dest,” 82.
¥ Bruiningk, Der Werwolf in Livland, 87.

o Schulte, Hexenmeister, 152.
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Hexenpredigten”®® avaldamisega 1626. aastal. Raamatu pithendu-
ses mainis ta Olaus Magnuse teadet Liivimaa nodidadest ja selle
jatkuks esitas oma seisukoha: “... Liivimaal olen mdrganud, kui
olen kdinud kogudusi visiteerimas, kahetsuseta ebausku ja néiduse
stuudistusi...”*°

O. Magnusele viitamine ei olnud juhuslik. Sellega kinnitas
Samson eelnevat tddemust, et likantroopia oli néiduse ilminguna
Vana-Liivimaal toesti olemas. Samsoni enda demonoloogiline sele-
tus erines eelkiijate omast ennekoike selle poolest, et ta ei uskunud
loomametamorfoosi reaalsusesse, pidades seda valelikuks vélja-
moeldiseks ja ta imestas, et moned targad mehed on seda usku-
nud.’! Kas Samson pidas silmas ka Olaus Magnust véi ainult Jean
Bodini?!

H. Samsoni kolmanda jutluse teise kiisimuse teise osa juures
seisab ddremarkus Quaestio de Lycantropia. Kiisimus ise on triiki-
tud rasvases kirjas: “.. Mida arvata inimeste muundumisest
kassideks/sigadeks/koerteks ja huntideks? Kas saatan ja tema
péarisorjad suudaksid seda teha?’®? Jargneb viide J. Bodinile, kelle
arvates kurat suudaks sellist muundamist ldbi viia ning paljud
arvavad sama tdnapdevalgi. Samsoni arvates on see vaid kuradi
loodud fantaasia ja vale.”® Oma seisukohas toetus ta Concilium

* “Neun Ausserlesen und Wolgegriindete Hexen Predigt. Darinnen der Terminus

Magiae oder Zaubery nach den Logicalischen terminis richtig und kirzlich auss
Gottes Wort und andern Schribenten und Historien erklaret und ausgefiihret worden
und in der Thumb Kirchen zu Riga o6ffentlich gehalten, durch M. Hermannum
Samsonium Pastorn und Superintendenten” (gedruckt zu Riga in Lieffland im Jahre
1626).

Ibid.
Ibid., 3. jutlus.

“Was von verwandlung der Leute in Katzen/ Schweine/ Hunde/ und Wolffe zu halten
sey? Ob der Satan und seine geschworne Leibeigene solches vermdgen zu tun?”

90
91

92

03 . . . C . . .
“Bodinus in seiner Daemonomania ist in der meinung / als hab der Teuffel so viel
g

macht / das er solches kénne zu weg bringen / welches an einem solchen Mann zu
verwundern ist. Viele werden auch heutiges Tages gefunden / welche die meinung
halten / als kiinne solche verwandlung der Menschen in andere Thiere geschehen
/ aber es ist lauter fantasey und betrug des Teuffels” (ibid.).
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Bracarense (AD 630) otsusele, mis tema arvates iihtis ka Augus-
tinuse seisukohaga.*

Samsoni huvi libahundiuskumuse vastu néitavad valjatoodud
daremarkused®® teemat kasitlenud autorite kohta ja ka tema enda
kommentaarid ning teesid, millega ta piitidis uskumust defineerida.
Naiteks esitan jargmised ddremarkused: 1. Arvamus libahuntidest
on vale; 2. See on paganlik; 3. See on meelepete.’® Kolmandas
jutluses on toodud ndide selle kohta, kuidas tark mees saatana
poolt nii dra pimestati, et ta hakkas arvama, et muundub teatud
aegadel hundiks. Siin viitas Samson ilmselt Johann Weyerile.®”
Weyeri ja Augustinuse seisukohtadest lahtus ta ilmselt ka oma
neljandas jutluses, milles véljendas motet, et kui inimene tunneb
ennast muutuvat loomaks, siis juhtub see unes ning ta ndeb kuradi
poolt esitatud pettust. See toimub nii, et kurat laseb inimesel
sligavasse unne vajuda ja koiksugu asju ndha.®®

H. Samsoni kasitluses ilmnes tema orienteeritus demoloogilisele
kirjandusele, mida ta oma t66s ohtralt tsiteeris ja analiilisis. Noida-
de olemasolu valjaselgitamiseks esitas ta retoorilise kiisimuse: kas
noidu (Zauberer) on olemas? Vastus oli jaatav. Selles toetus ta
Piibli kirjakohtadele ja oma igapaevasele kogemusele, et: “Liivimaal
raagitakse nbéidadest (Zauberer und Hexen)”.%°

Concilium Bracarense cap, I Anno Christi (630) “Auch einen Schluss gemacht: So
jemand glaubet / das der Teuffel auch nur etliche unreine Greaturen gemacht habe
/ und aus einer macht Donner / Hagel | Wetter und Dirrungen machet / wie
Priscillianus gesagt hat / dersen verflucht. Damit stimmet auch fren ober ein der
K. Altvater Augustinus de spiritus anima cap, 26, De Civit. Dei lib.18.¢c.16.17.18.

** “Vide mirablia de lycantropis apud Peucerum de divinationibus f. 280. & feqq.;
Plinius lycantropiam refutat lib. 8. c. 22) (ibid.).

* «1. Die meinung von Warwoélfen ist betrieglich. 2. Sie ist Heidnisch. 3. Sie ist
traumfaessig.” Viimases teesis toetub Augustinusele (Lib. 6. de Civit. Dei c. 18)
(ibid.).

" “Vierus lib. de praes(tigi c¢.18. erzehlet / wie ein Weiser Mann aus des Teuffels
betrug und blendung dahin sei kommen / dass er nicht anders gemeinet / denn

dass er auf gewisset zeit zu einem reizenden Wolff wuerde” (ibid.).
8 . .
Ibid., 4. jutlus.

99

Ibid., 6. jutlus.
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Samsoni demonoloogia kisitles ka tsunftitunnustega noiasekte,
mis olid spetsialiseerunud kindlatele néiduse liikidele.'*° Erinevalt
teistest demonoloogidest kasutas Samson noéiasekti kohta ohtlikkust
ja hirmudratavust sisendava valjendi “saatanaagentuur” asemel
hoopis deminutiivi, nimetades neid néiakaabakakesteks ja saatana-
voi draakonirampsukeseks,'®! viljendades nii oma usulist tleolekut
ja polgust. Liivimaa nodiaprotsesside kohtupraktikas vois tema
“noéiatsunfti opetuse” vastukajaga olla tegemist naiteks 1647.
aastal Valmiera ldhedal Vecmuizas toimunud néiaprotsessil, kus
kaebealune eitas oma naise kuulumist temaga samasse noidade-
libahuntide tsunfti’®® ja sama ka 1696. aastal Parnu Maakohtu
protsessil, mille protokolli on margitud, et Vastsemdisas olevat
tegutsenud 11-liikmeline libahuntide tsunft, kellel olevat olnud
ka pealik.'*® Viide kollektiivsele libahuntlusele esines ka 1615.
aasta Tallina linnakohtu protokollis, millest selgus, et Wiso Hanseni
naine Else Harku kiilast tunnistas 5. detsembril kahe linna ldhedal
elava naise Kaie ja Malle peale, et need olevat kdinud Punnalsche
Jurgeni salgas libahunti jooksmas.!°*

Samsoni kui teoloogi ja korge kirikuametniku motetel oli
protestantlikul Liivimaal ja kogu Baltikumis suur kolapind, eriti
kui pidada silmas seda, et tema “Uheksa néiajutluse” publitseeri-
mise iiheks eesmargiks oli pastorite juhendamine ndiduse vélja-

" Ibid., 4. jutlus.
1ot Schulte, Hexenmeister, 154.

' Zemzaris Talivaldis, “Vilkacu pravas Vidzemé,” Latviesu vésturnieku veltijums
profesoram dr. his. Robertam Viperam (Riga: A. Gulbis, 1939), 139. Sellest
protokollist on toodud ka saksakeelne arakiri: VA Hoftiesa. Zemes tiesas protokolu
gram. Nr. 410. Protocollum et Acta Judicii Regii Terrestris Districus Rigaensis Anni
1647. Den 3. Novembri Ao. 1647. Zu Susikafs g(ericht) g(ehegen), 139.

" BAKA f. 915 n. 321 1. 6. Vt ka Maia Madar, “Noiaprotsessid Eestis XVI sajandist
XIX sajandini,” Religiooni ja ateismi ajaloost Eestis. Artiklite kogumik III. (Tallinn:
Eesti Raamat, 1987), 139.

'** Maia Madar, Neoiaprotsessid Tallinnas XVI-XVII. sajandil. Eesti Ajaloo Muuseumi
konverentsil 2004. aasta novembris peetud ettekande kasikiri, TLA f. 230 n. 1 s.
Aa 44b 1. 129-132.
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juurimiseks.!®> Ta ise niitas selles ettevotmises eeskuju ja ndudis
kiriku superintendendina, et kiriku visitatsioone korraldataks kaks
korda aastas.!®® Pole voimatu, et Samsoni jutlusi olid lugenud
mitmed Liivi- ja Eestimaa pastorid, kes tema seisukohti omakorda
jutluste kaudu maarahvale kuulutasid. Sel moel voisid need kaud-
selt rahvaparimusse jouda.

Kindlasti oli Samsoni demonoloogial'®” palju suurem moju
1632. aastal asutatud Academia Gustaviana teoloogiateaduskonna
akadeemilisele oppetddle, kus teoloogilise hariduse omandasid
Johannes Gezelius ja Nils Pilsander. Nendest said hiljem korged
ametnikud, kes olid seotud néiaprotsesside ldbiviimisega ebausu
valjajuurimiseks Skandinaavias.'®® Academia Gustaviana’s 6ppis
ka hilisem Tallinna ja Mihkli koguduse pastor Ludwig Dunte, kes
avaldas oma pohiliselt kasuistlikku laadi traktaadi “Tuhande kuuele
sidametunnistuse kiisimusele antud lihike ja 6ige seletus”.'®?
Tema arvamuse kohaselt ei saa kurat inimesi huntideks ja karudeks
muuta, kiill aga voib ta seda kujutlust inimestele sisendada.**®

Liikantroopiast ei saanud moédda minna ka Kuramaa kiriku
superintendent Paul (Pavlo) Einhorn (?-1655), kes tegi markmeid
lati rahvausu kohta ja puudutas ka libahundi teemat. 1627. aastal

1o Samson, Neun Ausserlesen und Wogelgriindete Hexen Predigt, 1626.

"% Michael Roberts, Adolfus Gustavus; A History of Sweden 1611-1632. (London,
New York, Toronto: Longmans, Green, 1953), 419.

107 . . s i
Demonoloogide ringkonnas palvis H. Samson tidhelepanu sellega, et ta tegeles
katoliikliku ja reformeeritud teoloogia stinteesimisega ning seetottu ei piirdunud
tema tuntus mitte tiksnes Baltikumiga. Hiljem, Rostocki tilikooli teoloogiaprofessorina
(1631) ja Hamburgi ning Danzigi peapastorina saavutas ta autoriteedi ka Pohja-
Saksamaal. — “Zur Biographie: H. Samson,” Allgemeine Deutsche Biographie. Band
30 (Leipzig: Duncker & Humblot, 1890), 312-315.

"% Vit lisa Tiina Vahi, “Hexenprozesse und Werwolfglaube in Estland,” Forschungen
zur Anthropologie und Religionsgeschichte (FARG), Die Bedeutung der Religion fiir
Gesellschaften in Vergangenheit und Gegenwart. Band 36 (Munster: Ugarit-Verlag,
2003), 217.

100 Ludwig Dunte, Decisiones mille et sex casuum conscientiae (Liilbeck, 1643).

e Ibid., 297; vt Juhan Kahk, “Ristiusk, teadus ja noiaprotsessid XVII sajandil,”
Religiooni ja ateismi ajaloost Eestis. Artiklite kogumik III. (Tallinn: Eesti Raamat,
1987), 158.
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ilmunud teoses!'!! tostatab Einhorn kuuenda peatiiki pealkirjas
vastava probleemi: “Mida liikantroopidest véi libahuntidest
arvata?”''? Kusimusele vastas ta: “Liikantroobid (A vkavEpwror)
on inimesed, kes kuradi algatusel ennast julma hundi kujul nditavad
ja ringi jooksevad ja nii inimestele kui ka kariloomadele kahju teevad,
see on vaieldamatu ning seda ei saa ilmselt eitada.”

Einhorn négi libahundiks muundumises kahte pohjust: 1)
Transmigratio Animae ja 2) Transmutatio. Esimese puhul oli tege-
mist hinge nn transmigratsiooni ehk siis hingerdnnuga, s.t inimese
hinge lahkumisega kehast ja siirdumisega hundi kehasse. Hundi
kujul ringi jooksva inimese hinge kohta kasutas ta kreekakeelset
nimetust petepyvywoig,''® mis tihendas metempsiithhoosi ehk
hingede rannet. Lisaks seletas ta, et inimesed, kes néitavad ennast
hundina ja peavad sellistena ringi jooksma, teevad seda kindlatel
aegadel. Sel ajal, kui inimese hing on tema kehast lahkunud, ei
tohtivat keha liigutada, vastasel korral ei saavat inimhing sinna
tagasi tulla ja pidavat jdédma kuni surmani hundi kehasse.

Teisel puhul toimus muundumine nn transmutatsiooni (Trans-
mutatio) teel. Einhorn seletas seda nii, et kogu inimene muundub
hundiks, nii keha kui hing (der ganze Mensch Leib und Seele).
Hinge muundumine toimus lksteisega “kokku joomisel” ning ini-
mene, kellele jook teatud sonadega (Vi istorum verborum) ile anti,

" “Wiederlegungen der Abgotterey und nichtigen Aberglaubens, so vorzeiten aufs der
Heydnischen Abgotterey in diesem Lande entsprossen und bishero in gebrauche
blieben. Auch Defs Aberglaubigen Mifdbrauchs...”, (Gedruckt zu Riga in Lieffland,
Durch Gerhardum Schréder, In Verlegung Christian Rittaw Buchbinders und
Héndlers, Im Jahr 1627).

e Ibid., Das VI Capittel. “Von den Lycanthropis oder Waerwélffen, was von denen zu
halten?”

"% «Das ist sich aber dermassen mit denselben, Threr Mutation und verwandlunge
verhalte, wie sie selber vorgeben, und wie es von jederméanniglich geglaubet und
gehalten wird: Das ist die Quastion und Frage von. Denn es ist ihre meinung diese:
Das erstlich die Avkovepwmnia, oder solch umlauffen der Menschen in der gestalt
des Wolffes eine petepnyOywig sey: Das ist, das des Menschen Seele in des Wolffes
Leibe fahre, und also Effecta und Wirkungen so derselbe Waerwolff begehet, in des
Wolffes Leibe wircke und vollbringe. Und soll, wie sie vorgeben, diese Transmigratio
Animae also geschehen” (ibid., 79.)
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muundus varsti parast seda hundiks. Niisugune jutt oli Kuramaal
uldlevinud ning paljud pidasid seda toeks. Seepeale esitas Einhorn
oma arvamuse, et muundumine polevat midagi rohkemat kui kuradi
too ja pettus, millega viimane hullutab seda haletsusvéarset rah-
vast.'** Viimane lause nditab, et Einhorn oli néus teoloogias kon-
sensuse saavutanud seisukohaga, et inimese loomaks muundumise
illusioon on kuratlikku paritolu. Mis puudutas inimese tervikliku
muundumise kasitlust (Transmutatio), siis seda autor rohkem ei
kommenteerinud. Tervikliku muundumise teema voeti iiles nodia-
protsessidel. Naiteks kusitleti 1651. aastal Haljala kihelkonnas
Idavere protsessil noormeest, pidades demonoloogilises plaanis
silmas muundumise terviklikkuse ja téevaarsuse aspekti. Kiisimu-
sele, et kas ka tema keha vottis osa hundiksjooksmisest, voi ainult
hing, ning kas ta moistuse poolest ennast inimese v6i loomana
tundis, vastanud poiss, et loomana.''®

JARELDUSED

Libahundiuskumus jéi juba ristiusu kiriku algusaegadel kristluse
ja paganluse vahele veetud rajajoonest néiduse poolele. Erinevalt
rahvausundist kasitleti inimese loomaks muundumist kirikuisa
Augustinusest alates kui deemonite poolt tekitatud meelepetet ja
selle fantaasia uskumist peeti kristlasele kohatuks ja lubamatuks.
Kuigi kiriku seisukoht oli eitav, ei ndhtud selles uskumuses veel
korgkeskajalgi ristisusule erilist ohtu. Suhtumine oli nagu vast-
podérdunud paganate patusse, kui usus veel “lapsepiimal” olijatesse,
kelle suhtes ka paavst Innocentius III (XII-XIII saj) ei soovitanud
rakendada vaga karme karistusi.

" Ibid.
"® Friedrich von Toll, “Zur Geschichte der Hexenprocesse: Auszug aus dem Protocoll

der Wier-und Jerwschen Manngerichts,” Das Inland. Eine Wochenschrift fiir Liv-;
Esth- und Kurlands Geschichte, Geographie, Statistik und Litteratur. Nr. 17 (4.
Jg., 1839), 257-263; vt ka Vihi, Hexenprozesse und Werwolfglaube in Estland;
EAKA f 861,n 1, s 4808. 235.
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Olgugi, et libahundi uskumused olid korgkeskaja saagades ja
riitliromaanides védga populaarsed, ei tulnud need teoloogilistes
arutlustes kuigi silmapaistvalt esile. Sama kehtib ka hiliskeskaegse-
te noiatraktaatide kohta. Kullap oli loomatransformatsioonide
kisimuses juba konsensus saavutatud ning see teema oli ennast
teatud maaral ammendanud. Libahundiuskumus ei pakkunud
demonoloogidele erilist huvi ega tekitanud silmatorkavat poleemi-
kat voib-olla just kujutelma ambivalentsuse téttu. Keskaja folklooris
ja kirjanduses oli libahunt pigem passiivne pdastmist ootav néiduse
ohver kui aktiivne kurjust stimboliseeriv ja produtseeriv subjekt.
IImselt just seeparast oli demonoloogias libahundile selgelt negatiiv-
se tdhenduse kujundamine komplitseeritud ning polnud veel
aktuaalne.

Kui hiliskeskaja demonoloogias kinnistus stereotiiiipne kasitlus
noiast, kes vabatahtlikult teenis kuradit ja tekitas néidusega kah-
ju,''® siis asetati kuradiga lepingu soélminud agentide hulka ka
libahundid. Liikantroopiast kujunes varauusaja demonoloogias
aktuaalne teema, milles nii katoliiklastel kui protestantidel oli ithtne
seisukoht: inimese loomametamorfoosid on hingevaenlase poolt
tekitatud meelepete. Erandlik oli katoliiklase J. Bodini kasitlus,
mille jargi kurat oli voimeline inimesi reaalselt hundiks muundama.
Rohutatult hakati libahundikujus ndgema “Kristuse karja” sisse-
tungijat, selle havitajat, ristiusule ohtlikku vaenlast, kellel ei olnud
enam voimalust patukahetsuseks ja tagasip6drdumiseks kristlaste
hulka. Libahundikiiti ja kohtuniku H. Boguet’ sénade jargi tuli
libahundiks kéija elusalt péletada. Sellise varauusajal tekkinud
mentaliteedi valjenduseks olid mitmel pool Euroopas, eriti Sveitsi
Alpides, XVI sajandil toimunud (liba)hundipaanikad, kus inimesi
libahuntluses kahtlustati, neid néiaprotsessidel siitidistati ning ka
poletati.

" Norman Cohn, “The Myth of Satan and his Human Servants,“ Witchcraft Confessions
And Accusations. Ed. M. Douglas (London, New York, Sydney, Toronto, Wellington:
Tavistock Publications, 1970), 11.
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Likantroopia teemal votsid sona ka Rootsi kuningriigi Balti
provintside vaimulikud ja teoloogid, Liivimaa superintendent H.
Samson ja tema Kuramaa ametivend P. Einhorn, kes toetusid
libahundikiisimuses, samuti nagu eelkaijadki, kuradi meelepette
kontseptsioonile. Kuigi nad ei pakkunud uut teoloogilist kasitlust,
olid nende erinevate nlianssidega seisukohad siiski tdhtsad just
kohalikes oludes, sest voisid suunata siinsete pastorite ja kohtunike
libahundiuskumuste tolgendamist ning sel moel méjutada ka Eesti-,
Liivi- ja Kuramaa noiaprotsessides toimunut.



