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Tamén tutkimuksen tarkoitus on selvittdd, mitd erilaisia paholaiskédsityksid esiintyy IV
Lateraanikonsiilin, Dialogus Miraculorumin, Divina Commedia: Infernon ja Malleus
Maleficarumin teksteissé ja onko nidissé kisityksissd ndhtévissa viittauksia aikaisemman
tutkimuksen méérittelemdin demonologiseen kdidnteeseen. Muodostin itse tutkimustani
varten teoreettisen viitekehyksen aikaisempien samankaltaisia aiheita tutkineiden
tutkimusten pohjalta. Viitekehyksendni toimii paholaiskésite “aktiivinen Paholainen”,
jossa kristinuskon Paholainen n#hdéddn aktiivisena toimijana ihmisten maailmassa.
Lihestyn aineistoani teoriapohjaisen sisdllonanalyysin keinoin.

Aineistotekstieni perusteella myo6hdiskeskiajan paholaiskdsitykset kuvaavat Paholaisen
monimuotoisena ja ristiriitaisena hahmona, jonka katsotaan pyrkivdn saattamaan
mahdollisimman monta ihmisti syntiin seké niin sanottuun kadotukseen. Tekstien parista
paholaiskasityksid on 18ydettdavissd eniten 1200-luvun alun Dialogus Miraculorumista
sekd 1400-luvun lopun Malleus Maleficarumista. Paholaisen hahmon kuvailua esiintyy
eniten Dialogus Miraculorumissa, jossa titd myyttistd pahuuden hahmoa kuvaillaan
usealla eridvilld tavalla. Kun taas Malleus Maleficarumissa on néhtivissd eniten
viitauksia Paholaisen toimijuudesta.

Tutkimukseni tulokset ndyttdisivdat vahvistavan aikaisempien tutkimuksien teorian
demonologisesta kédnteestd. Siind késitykset aktiivisesta Paholaisesta kasvoivat
aikalaisten uskomuksissa merkittdvién ja pelottavaan asemaan myohiiskeskiajan loppua
kohti. Useissa tekstien kesken esiintyvissd samankaltaisissa paholaiskdsityksissd on
ndhtdvissd selvdd madréllistd kasvua ajan kuluessa. Téstd on mahdollista pédtelld
kasitysten merkityksen nousseen. Toisaalta jotkin kdsitykset esiintyvét vahvasti tietyissa
teksteissd, joka voi esimerkiksi kertoa tietylle ajalle tyypillisestd tavasta kisittdd
Paholaisen hahmo, toimijuus tai suhde ihmisiin. Késityksissd, joissa kuvaillaan
Paholaisen ja ihmisten vilistd suhdetta, ilmenee eniten ristiriitaisuuksia aineiston eri
lahteiden kesken. Loysin samoista teksteistd tdysin toisilleen vastakkaisia késityksid,
joiden olemassaolo ei kuitenkaan kumoa toistaan. Ndmé paholaiskésitykset vahvistavat
toisiaan luoden yhtddltd Jumalalle alisteisen ja toisaalta voimillaan uhkaavan Paholaisen
hahmon.

Asiasanat: Paholainen, demonologia, myo6héiskeskiaika, aktiivinen paholaiskisitys,
demonologinen kainne



1. Johdanto
1.1 Tutkimuskohde ja 1dhtokohdat

Tutkielmani késittelee IV Lateraanikonsiilin, Dialogus Miraculorumin, Divina
Commedia: Infernon ja Malleus Maleficarumin teksteissa esiintyvid paholaiskéasityksia.
Tutkimukseni tavoitteena on selvittdd 1200-1300-lukujen  véliin  asettuvan
demonologisen kiinteen' mahdolliset vaikutukset ndihin kisitteisiin. Demonologisella
kiddnteelld tarkoitetaan kristinuskon Paholaista® ja timén hahmon toimijuutta koskevaa
kasitteellistd sekd opillista muutosta aktiiviseksi hahmoksi ihmisten maailmassa.

(Boureau 2006, 5, 201; Muchembled 2003, 10; Nenonen 2006, 123.)

Valitsin aineistoni, koska silld on keskeinen asema paholaiskdsitysten muodostumisessa.
Tutustuessani aiheen asiantuntijoiden tutkimuskirjallisuuteen mainitsevat he useassa
otteessa  valitsemani aineistot kuvatessaan Paholaiseen liittyvid  kasityksid
myoOhdiskeskiaikaisessa maailmassa. Vuonna 1215 Paavi Innocent I1I (1198-1216) kutsui
koolle kirkolliskokouksen, jossa Paholaisen ja demonien asema miériteltiin ensimmaista
kertaa kirkon virallisessa opissa. (Katajala-Peltomaa 2004, 79; Summers 1956, 51-52;
Russell 1988, 260). Téarkednd kasitysten muodostumisen kannalta voidaan pitdd myos
Caesarius  Heisterbachilaisen vuosien 1219-1223  vélilla laatimaa Dialogus
Miraculorumia. Sitd pidetddn yhtend merkittivimmistd ldhteistd koskien keskiajan
kansankisityksid, oppineiden virallista uskon mééritelméa ja Paholaisen roolia (Katajala-

Peltomaa 2004, 78; Cohn 1993, 25-26).

! Olen suomentanut kisitteen demonologinen kiinne Alain Boureauin tutkimuksessa Satan the heretic: the
birth of demonology in the medieval west (2006) kéayttdmén késitteen “the demonological turning point”
pohjalta (Boureau 2006, 5).

? Kasittelen kristinuskon pédpaholaista nimelld Paholainen. Kyseisestdi hahmosta kiytetiin myos
nimityksid: Saatana, Diabolos, Lucifer, Asmodeus, Belial ja Beelzebub. Lisdksi hahmolla on monia
toiminnallisia nimid kuten: kuolonruhtinas, pimeyden prinssi, kadotettujen kaupungin kuningas, timén
maailman jumala, ikivihollinen, kiusaaja ja sielunvihollinen. (Kuula 2010, 7, 16; Muchembled 2003, 15.)
Tasséd tutkimuksessa kirjoitan Paholaisen nimen isolla kirjaimella tarkentaen tdlld tavoin, ettd késittelen
nimenomaan kristinuskon péépaholaista. (Kuula 2010, 16—17.) Pohjaan ratkaisuni aikaisempaan aihetta
koskevaan suomenkieliseen tutkimukseen, jota edustavat muun muassa Kari Kuulan - Paholaisen
biografia: Pahan olemus, historia ja tulevaisuus (2010) sekd Marko Nenosen tutkimukset Noitavainot
Euroopassa - Myytin synty (2006) ja Noitavainot Euroopassa: ihmisen pahuus (2007). Kummassakin
tutkimuksessa késite ”paholainen” kirjoitetaan isolla.



Dante Alighierin vuonna 1320 julkaisema runoelma Divina Commedia: Inferno
(Jumalallinen ndytelma, Helvetti) tunnetaan yhtend merkittdvimmisté teoksista, joka ova
vaikuttanut paholaiskésitysten kehittymiseen (Russell 1984, 216). Heinrich Kramerin ja
Jacob Sprengerin vuonna 1486 laatima Malleus Maleficarum (Noitavasara) toimi
kolmensadan vuoden ajan Euroopassa ohjekirjana Paholaisesta ja tdmdn hahmon
katyreistddn, noidista. Kirjaa pidetddn ddrimmaéisend osoituksena paholaiskuvan
muutoksesta myodhiiskeskiajalla.® (Valk 1997, 19; Almond 2014, 102; Kors & Peters
1973, 113; Muchembled 2003, 44)) Syvennyn  asiaan  tarkemmin

aineistonkdsittelyluvussa 4.

Kristinusko ja sen vaikutteet ovat historian saatossa yhdistineet ja luoneet omanlaisensa
kulttuuripiirin Eurooppaan huolimatta maanosan laajuudesta sekd etnisistd eroista.
Yhtendisyyttd tuo niin ikddn my0s yhteinen moraalinen vihollinen. Voidaankin todeta,
ettd kristinuskon myyttinen pahuuden hahmo, Paholainen, on luonut uskonnon kautta
yhtendisyyttd Euroopan kansojen keskelle. (Valk 1997, 7-8.) Suurimmalla osalla
maailman uskonnollisista traditioista on omanlaisensa pahuuden hahmo tai paholainen.
Kutenkin merkittivimmaén olomuodon seki aseman tdma myyttinen hahmo saa islamissa
ja kristinuskossa. (Kuula 2010, 16.) Jeffrey B. Russell arvelee tutkimuksessaan Lucifer —
The Devil in the Middle Ages (1984), etti tdhdn ovat vaikuttaneet uskontojen
samankaltaiset alkuldhteet sekd juutalaisuuden vahva asema (Russell 1984, 52-53).
Keskityn tutkimuksessani kristinuskon Paholaiseen ja tdhdn hahmoon liittyviin
késityksiin. Tutkin myds, mikd on ndiden kisitysten suhde jo lyhyesti mainittuun
demonologiseen kédnteeseen uskontotieteellisessd  viitekehyksessd. Paholaisen
késitteeseen ja demonologisen kéddnteen tarkempaan médrittelyyn paneudutaan luvussa

2.2.

Paholaisen myytin synnylld ja kehittymiselld on laaja ja monisyinen historia Euroopassa

(Valk 1997, 9; Muchembled 2003, 1). Tdhdn voidaan sanoa vaikuttaneen suuresti

3 On toki mahdollista, ettd suurin osa aineistostani, joka sijoittuu ajallisesti juuri demonologisen kéénteen
viliin, on osaltaan muovaamassa kyseistd kddnnettd. Hypoteettisesti on my6s hyvin mahdollista vaittas,
ettd aikaisemmat ldhteeni ovat mahdollisesti sytykkeitd ja viimeisin mydhéisempi Malleus Maleficarum on
taas ikddn kuin tulos tdstd mullistuksesta.



systemaattisen teologian* demonologiaksi kutsutun opinsuunnan® aseman vahvistuminen
osana kristinuskon opin laatimista. Aiheen asiantuntijat ovat osoittaneet demonologian
kehitykselld olevan suora yhteys paholaiskisitysten syntyyn sekd paholaiskuvien
muodostumiseen. Opinsuunta nousi valtaan 1200-1300-lukujen vélissd ja vahvisti
osaltaan Paholaiseen liittyvid kuvia ja kidsityksid uuden ajan alkuun saakka. (Almond

2014, 75; Valk 1997, 19; Russell 1984, 25.)

Mydhéiskeskiajalla eurooppalaisten maailmankasityksessd korostuivat vastakkaiset
polariteetit. Niistd kristinuskon Jumala ja Paholainen muodostivat hyvén ja pahan
vastinparit. (Katajala-Peltomaa & Toivo 2004, 9.; Levack 2006, 36.) Tamin kaltainen
vastakkaisten polariteettien maailman- ja paholaiskisitys syntyi keskeltd monia
vaikutuksia, joista ainoastaan yhtend voidaan pitdd kristinuskon omaa pohjaa. Naiti
vaikutteita olivat muun muassa monet poliittiset, sosiaaliset, intellektuaaliset ja
kulttuuriset ilmi6ét myohdiskeskiajan Euroopassa (Muchembled 2003, 21). Robert
Muchembled tuo tdmén hyvin esille tutkimuksessaan A history of the devil: from the
middle ages to the present (2003) kirjoittaen seuraavalla tavalla: ”Lucifer’s rise to power

could not be a consequence of religious developments alone” (Muchembled 2003, 21).

Kun paholaiskasitykset muuttuivat, muuttui myos késitys hahmon toimijuudesta asettaen
Paholaisen entistd fyysisempddn hahmoon. (Levack 2006, 32). Myohaiskeskiajan
katolisen kirkon virallinen oppi siirtyi korostamaan Paholaisen fyysistd sekd
persoonallista valtaa ja vahvistamaan hahmon toimijuutta maailmassa Jumalan
vastustajana - osaltaan mahdollisesti oudolta kuulostavalla tavalla. Tdméan seurauksena
Paholaisesta muodostui yhteisdille vastavoima kaikelle sellaiselle, mitd ihmisten tulisi
olla tai mitd tavoitella. (Nenonen 2006, 122, 124.) Demonologisen virallisen opin mukaan
Paholainen ja demonit olivat todella olemassa, eivitkd ndmd hahmot olleet ainoastaan

kansanuskon mielikuvituksen tuotetta (Katajala-Peltomaa 2004, 79).

4 Systemaattinen teologia on kristillisen teologian alalaji, jonka tutkimuksen kohteena toimivat kristillisten
kirkkojen seké yhteisdjen opit. (Wikipedia.org 2017)

5 Kyseinen opinsuunta tutkii kristinuskon varjopuolta eli Paholaista, demoneja sekd pahoja henkii (Valk
1997, 19; Russell 1984, 25).



Erilaiset paholaiskédsitykset olivat olennainen osa uuden ajan alun kulttuuria. Niinpa
voidaan argumentoida, ettd ndiden késitysten tunteminen on valttdmatontd, jotta
aikakauden yhteiskuntaa voisi ymmartia tdysin. (Katajala-Peltomaa & Toivo 2004, 9.)
Paholaishahmon muutos ruumiilliseen ja juonittelevaan muotoon oli oleellinen osa
keskiajan ja uuden ajan alun Euroopan kristillisyyttd. Samaan aikaan kristillisyys oli
keskeinen osa magia- ja paholaiskasityksii. (Katajala-Peltomaa & Toivo 2004, 15-16.)
Pahan hahmo on tuote, joka muodostuu yhteiskunnan kollektiivisesta mielikuvituksesta.
Niin ylhailtd kirkon taholta alaspdin, kuin kansanuskon paholaiskuvista ylospiin.
Esimerkkind tdstd toimii muun muassa Dialogus Miraculorum ja Divina Commedia:
Inferno, joiden kirjoittajat yhdistelivdt teoksiina niin kansanuskomuksia kuin
kristinuskon opillista sekd teologista pohjaa (Katajala-Peltomaa 2004, 78; Russell 1984,
216). Tama kisitys puolestaan kertoo niistd aktiivisista arvoista, jotka toimivat
yhteiskunnissa. (Muchembled 2003, 21.) Pahuuden hahmo niin abstraktina kuin
personifioituna fyysisend olentona lapéisi sekéd kansanuskomusten ettd kirkon virallisen

opin rajapinnan ja toi sen osaksi ihmisten elimad (Katajala-Peltomaa 2004, 105).

Kari Kuula argumentoi tietokirjassaan Paholaisen biografia: pahan olemus, historia ja
tulevaisuus (2010), ettd Paholaisen myyttiseen hahmoon liitetddn erdénlainen jylhyys ja
ylevyys, jonka alkuperdd on hankalaa selittdd. Kuulan mukaan ihmiselld on taipumus
thailla kaikkea suurta, mahtipontista ja valtavaa, vaikka thailun kohde ei sitd jossakin
tapauksissa ansaitsisikaan. Paholainen, thmisten ja jumalten ikivihollinen ja kaiken pahan
alku ja juuri, on Kuulan mukaan se kuva, joka kiehtoo meité tdssd myyttisessd hahmossa.

(Kuula 2010, 7.)

Paholainen on jatkuvasti esilld populaarikulttuurissa. Hahmo esiintyy esimerkiksi
elokuvissa, peleissd tai musiikkimaailmassa. Voidaan vaiittdd, ettd Paholainen ei ole
ainoastaan kirkollinen asia, timd myyttinen hahmo edustaa kulttuurimme pimeéé puolta
(Muchembled 2003, 2). Paholainen nousee edelleen tidndkin pdivénid esille symbolisen
pahuuden merkityksissd muun muassa puheissa ja uutisissa. Lauri Nurmi viittasi

Iltalehden ndkokulmassaan: “Nékokulma: Kiinan presidentti nimitti koronaa



paholaiseksi® tammikuussa — nukkuiko Suomen hallitus Ruususen unta?” (11.03.2020)
Kiinan presidentti Xi Jinping piti Pekingissé 28. tammikuuta 2020 puheen, jossa hén liitti
maailmaa otteessa pitdvin koronavirus COVID-19 Paholaiseen. “Epidemia on
paholainen. Me emme voi antaa paholaisen piiloutua”, Kiinan valtiollinen media kertoo
Xi:n sanoneen. (Nurmi 11.03.2020.) Tutustuttuani my6hdiskeskiajan paholaiskisityksiin
olen ylliatyksekseni pistdnyt merkille, kuinka usein Paholainen vierailee modernissa
lansimaisessa kulttuurissa. Paholainen on osa sanontojamme, mainontaamme ja
vithdettimme. Tétd hahmoa késitellddn pahuuden sekd synnin syyni ja toisaalta myos
mydtatuntoa herdttdvana kohtalon polkemana syntipukkina, kuten Netflixin hittisarjassa

Lucifer (2016-2020).

Olen aina ollut hyvin kiinnostunut keskiajasta ja eritoten myohidiskeskiajasta sen monine
myllerryksineen. Kun tein kandidaatintutkielmaani myohiiskeskiajalle suuntaavasta
aitheesta Reformaation vaikutus noitavainoihin Saksassa ja Sveitsissd vuosina 1450—
1750, eteeni nousi tyotd tehdesséd kristinuskon myyttinen Paholainen ja timidn hahmon
mahdollinen vaikutus noitavainojen syntyyn yhtend merkittdvimmisté tekijoistd. Hahmon
merkittdva vaikutus loi minuun kiinnostusta etsid lisdd tietoa aitheesta. Ndin pro gradu -
tutkimukseni jatkaa kandidaatintutkielmani aihepiirin luotaamista. Monet tutkijat ovat
argumentoineet, kuten nidemme luvussa 4.2.2, ettd paholaiskdsitysten muuttuessa
késitykset magiasta ja sitd kautta noituudesta muuttuivat samanaikaisesti. Paholaisen
hahmo nousi kuvainnollisesti valtaan myohdiskeskiajan eurooppalaisten ajatuksissa.
Robert Muchembled késittelee esimerkiksi kyseistd aihetta tutkimuksessaan A history of
the devil: from the middle ages to the present (2003).

1.2 Paholaiskasitysten takana

Keskiajan paholaiskésitykset perustuivat suurimmalta osin Raamattuun, jossa Paholaista
kuvaillaan juonittelevaksi, pahaksi kiusaajaksi, joka odottaa tilaisuutta hyokéta.

Paholaista - toiselta nimitykseltddn Saatanaa - kuvaillaan murhaajaksi, jonka houkuttelua

¢ Paholaiseen viitataan my6s metaforisessa muodossa, jolloin kirjoitusasu esiintyy seuraavanlaisesti:
”paholainen”. Tdémén myyttisen hahmon nimeen viitatessa tarkoitetaan erityistd pahuutta, jota esimerkiksi
maailman laaja pandemia aiheuttaa.



on vastustettava.” Raamatussa esiintyvit demonit, yliluonnolliset olennot ja Paholainen
“nousivat valtaan” myohéiskeskiajan demonologisen kédénteen yhteydessé. (Olli 2004,
116.) Paholainen kidy Kuulan mukaan Raamatussa ldpi suuren muutoksen, silld timén
myyttisen hahmon toimijuus sekd intentiot muuttuvat vaatimattomasta sivustakatsojasta

aktiiviseksi vastustajaksi (Kuula 2010, 78).

Paholainen esitetdén Vanhassa testamentissa suhteellisen vaatimattomana “taivaallisen
likaisen tyon tekijdnd”, jonka Jumala asettaa kurittamaan ja koettelemaan uskollisia
kristittyjd. Keskeistd on, etti Paholainen kuvataan Jumalan apulaisen roolissa, jolla
itsellddn ei ole itsendisid pyrkimyksid tai tarkoitusperid. (Kuula 2010, 27, 36, 42; Valk
1997, 24; Levack 2006, 32.) Vanhan testamentin viimeisimmissd paholaisviitteissi
voidaan jo huomata tdmin hahmon kisitteellisen muutoksen ensiaskeleet (Kuula 2010,

36).

Uuden testamentin Paholainen esiintyy melkein jokaisen Uuden testamentin kirjoittajan
teksteissd. Paholainen kuvataan ihmisten arkkivihollisena ja Jumalan vahvana
vastavoimana. Voidaan sanoa, etti Paholainen astuu Uuteen testamenttiin valmiina
“taistoon” kristinuskon Jumalan luomaa maailmaa vastaan kityreidensd eli demonien
avustamana. (Nenonen 2006, 123; Kuula 2010, 62, 78.) Tama “’sota” kestdisi kristinuskon
mukaan Kristuksen uuteen tulemiseen saakka ja koettelisi kaikkia tdmédn maailman
thmisid (Levack 2006, 32). Paholainen esitetddn aktiivisena persoonallisena toimijana,
jolla on itsendisid pyrkimyksid eksyttdd ja pettdd ihmiskunnan jasenet (Kuula 2010, 62).
Uuden testamentin persoonallinen sekd aktiivinen Paholainen kuvaillaan hahmona, joka
ajattelee ja toimii itsendisesti, pudottuaan mytologian mukaan taivaasta helvetin

kuninkaaksi.

7 Raamatussa Paholaiseen viitataan 19 kertaa: Efesolaiskirje 6:11, 2. Tessalonikalaiskirje 3:3, 1. Pietarin
kirje 5:8, 1. Korinttilaiskirje 10:13, Efesolaiskirje 4:26-27, Psalmi 119:133, Efesolaiskirje 6:12, Jaakobin
kirje 4:7, Matteus 6:13, Johannes 17:15, Efesolaiskirje 6:13, 1. Johanneksen kirje 3:8, Roomalaiskirje
16:20, Johannes 8:44, Kolossalaiskirje 1:13—14, Job 1:12, Luukas 4:1-2, 1. Korinttilaiskirje 7:5 ja
Apostolien teot 5:3—4 (dailyverses.net 2021).



Keskiajan kristityt perustivat Uuteen testamenttiin uskonsa siitd, ettd Kristus palaa
nopeasti ja viimeinen tuomio on ldhelld. Ilmestyskirjan teksti antoi ymmaértdd, ettd
Paholaisen voima ja viha ihmiskuntaa kohtaan kasvaisi juuri ennen maailmanloppua ja,
ettd tdmdn myyttisen hahmon tarkoituksensa olisi isked vield kerran Jumalan maailmaa
vastaan. Namé kisitykset Paholaisen voiman kasvusta sulautuivat yhteen sen kasityksen
kanssa, jossa Paholainen néhtiin muuttuneen aktiiviseksi. (Almond 2014, 168; Kuula
2010, 79.) Ulo Valk esittda tutkimuksessaan Perkele: johdatus demonologiaan (1997)

myohaiskeskiajan maailmanlopun ja Paholaisen pelon kisitteistd seuraavaa:

“Henkinen taistelu Saatanan kanssa on kuitenkin saavuttanut eskatologiset
mittasuhteet. Paholaisessa ruumiillistuu ihmiselle vaarallisia tuhoisia

voimia.” (Valk 1997, 8.)

Apokalyptisia kdsityksid vahvistivat monet myohéiskeskiajan Eurooppaa koetelleet
kriisit. Néitd kriisejd olivat muun muassa monet satojen epdonnistumisista seuranneet
nédlédnhadét, sodat, taudit kuten Musta surma ja kuoleman jatkuva ldsndolo. Voidaan
viittad, ettd milloinkaan ennen ei yhtd maanosaa ollut kohdellut niin suuri kurjuus kuin
mydhéiskeskiajan Eurooppaa. Mustaa surmaa voidaan pitdd yhtend dramaattisimmista
kriiseistd, silld aikalaiset eivit tienneet taudista muuta kuin sen nopean ja armottoman
tappavuuden. Historioitsijat ovat l0ytdneet aikalaistodistuksia taivaalla ndkyvistd
oudoista ndyistd Suuren nildnhddéan ajoilta (1315-1322). Niita olivat muun muassa useat
komeetat, punertavan valon suihkut, jotka muistuttivat verta ja auringonpimennys.
Néiden merkkien uskottiin enteilevdn katastrofia. Kuoleman jatkuva ldheisyys ajoi
ithmiset uskomaan, jonkun vahvemman voiman, kuten Paholaisen vaikutukseen

maailmassa. (Alberth 2001, 2, 4-5.)

Demonologit® pyrkivit selittimidin maailman pahuuden ja kurjuuden Paholaisen

aktiivisella toiminnalla, joka oli mahdollisesti helpoin tapa selittdd tilannetta (Nenonen

8 Demonologilla tarkoitetaan Demonologisen teologian tieteenalan harjoittajaa tai tutkijaa, joiden
kiinnostuksen kohteena myyttisen pahuuden hahmo — Paholainen ja tdimén demonit — olivat (Almond 2014,
77).



2006, 124). Voidaan todeta, ettd ei ole ihme, ettd ajan ihmiset uskoivat maailmanlopun
pikaiseen tulemiseen (Alberth 2001, 2). Myohéiskeskiajan kriisien aikakautta on kuvattu
historiantutkijoiden teksteissd nimelld ”Keskiajan syksy”, joka antoi tilaa uuden ajan alun

kehitykselle seki tieteellisen maailmankasityksen kasvulle. (Muchembled 2003, 21).

1.3 Kirkon ja kansan Kristinusko

Kun tarkastellaan myohéiskeskiajan tai uuden ajan alun uskontoon liittyvid késityksid, on
tapana tiedostaa kansankulttuurin ja kirkon virallisen opin vélinen ero (Katajala-Peltomaa
& Toivo 2004, 9). On kuitenkin huomattava, ettd uskomukselliset kasitteet kulkivat
kumpaankin suuntaan lainaten ja omaksuen aiheita (Muchembled 2003, 35).
Mydohéiskeskiajan yhteiskuntien jasenten usko vahvaan, ndkyméttomaan ja voimalliseen
henkimaailmaan sekd sen jatkuvaan vaikutukseen ihmisten eliméén voidaan todeta
tuoneen kristinuskoa ldhemmads siihen, mité tuolloin kutsuttiin pakanuudeksi (Valk 1997,
20). Myohdiskeskiajan ihmisten omaksumaa kristinuskoa pidetddn usein varsin
animistisena sekd pirstalaisena. Tdméan seurauksena voidaan pohtia, oliko kansan keskelld
kyseisend aikana toiminut kristinusko ollut varsinaisessa mielessd kristinuskoa.

(Katajala-Peltomaa & Toivo 2004, 10.)

Tutkijat kuten Marko Nenonen tutkimuksessaan Noitavainot Euroopassa - Ihmisen
pahuus (2007) ja Ulo Valk: Perkele: johdatus demonologiaan (1997) tuovat esille, kuinka
“tavallisen kansan” maailmankésitys oli tdynnd erilaisia henkid ja maagisia ihmeitd
(Nenonen 2007, 151). Uuden ajan alun kirkon virallinen ja hyvin kielteinen taikuuteen ja
magiaan kohdistuva ndkemys oli tdssd suhteessa hyvin ongelmallinen kansanuskon
monialaisuuden takia. Osa alan tutkijoista on sitd mieltd, ettd aikakauden ihmiset eivit
valttdmattd erottaneet taikuutta virallisesta kristinuskosta. Kirkon edessd messua pitdvaa
pappia saatettiin pitdd taikavoimia omaavana henkilond, jonka ndhtiin tekevén taikojaan
alttarilla. Kirkon IV Lateraanikonsiilissa vahvistettu transsubstantiaatio-oppi, jonka
mukaan ehtoollisella nautitut viini ja leipd todella muuttuvat Kristuksen vereksi ja lihaksi,
olivat keskiaikaisten ihmisten mielissd taikuutta. (Katajala-Peltomaa 2004, 103; Cameron

2010, 126; Waite 2003, 4.)



Toisaalta toisen nikdkulman mukaan taikuus ja oikeaoppinen uskonto olivat eroteltavissa
termeind jo keskiajallakin, mutta ndiden kahden vélistd tiukkaa erottelua ei kansan
keskuudessa nihty tarpeellisena. Niitd ei télld tapaa siis ndhty vastakkaisina tai edes
todellisesti irrallisina teemoina. Aiheen tutkijat haluavat kuitenkin terdvoittdd, ettd
keskiaikaiset kristityt olivat erittdin kykenevid erottamaan toisistaan avun pyytdmisen

kristinuskon Jumalalta ja demonisen magian kéyton. (Katajala-Peltomaa 2004, 103—104.)

Kristinusko tai sen asema valtauskona piti yhteisdja koossa sanallisesti, mutta myos
kirjaimellisesti  kirkon jumalanpalvelusten yhteydessd: Sanallisessa mielessd
seurakuntana ja maailmanlaajuisena yhteytend, kun taas kirjaimellisesti kirkon seinien
sisdlld sosiaalisten normien pakottamana yhteisond. Normien noudattamattomuutta
saattoi seurata rangaistuksena ehtoolliselta pois sulkeminen. Se ndhtiin hépeilliseni
yhteison ulkopuolelle sulkemisena. Kristinuskon késitteet ja opit juurtuivat osaksi
keskiaikaisten ihmisten maailmaa ja késitejirjestelmid. Uskonnolla oli tirked rooli
yhteisojd yhdistavé tekijénd. Kristinuskon vaikutuksen voidaan sanoa olevan suuri myds
paikoissa, joissa sitd ei tietoisesti ajateltu. Tamin hyvin laajalti levinneen uskonnon
kautta yhteiskunnat maéaérittelivéit oikean ja véddrdn toiminnan merkitykset, samoin kuin
thmisten véliset valtasuhteet ja yleisen yhteiskuntajérjestyksen. Nama kaikki vaikuttivat
nithinkin ihmisiin, jotka eivit olleet aktiivisia kristittyjd. (Katajala-Peltomaa & Toivo

2004, 14-15.)

Kun paholaiskdsitykset ja kansan uskonnon vaikutukset muovasivat yhdessd
monitasoisen ja pelottavan asetelman pahan ruumiillistumasta. Kirkon viralliset
késitykset erosivat laajasti kansan késityksistd, mutta vuorovaikutus ndiden kahden osa
alueen valilla pidityi sithen, ettd vaikutteet pddsivdt vaihtamaan puolta. (Muchembled
2003, 28, 35.) Teologiset pohdinnat Paholaisen ja demonien ulkomuodosta ja toiminnasta
saivat esimerkiksi vahvasti vaikutteita kansankulttuurin tai kansanuskonnon suullisesta

perinteestd (Katajala-Peltomaa 2004, 104).



1.4 Tutkimusongelma ja -kysymykset

Tutkimuksessani  pyrin  selvittdimdin,  minkélaisia  paholaiskdsityksida IV
Lateraanikonsiilin, Dialogus Miraculorumin, Divina Commedia: Infernon ja Malleus
Maleficarumin teksteissd esiintyy ja onko niissd ndhtivissd demonologisen kédnteen
vaikutteita. Loytyyko aineistoni teksteissd viitteitd siitd muutoksesta, jonka Paholaisen
hahmo kévi ldapi 1200—1300-luvuilla muuttuessaan likaisen tyon tekijastd aktiiviseksi
pahantekijéksi. Ensimmdiinen ja toinen tutkimuskysymys ovat tyoni kannalta tirkeimmét

ja kattavimmat. Kolmas kysymys tdydentda niit4.

1. Minkiélaisena Paholainen hahmo kuvataan /V Lateraanikonsiilin, Dialogus
Miraculorumin, Divina Commedia: Infernon ja Malleus Maleficarumin
teksteissi?

2. Miten Paholaisen toimijuus kuvataan IV Lateraanikonsiilin, Dialogus
Miraculorumin, Divina Commedia: Infernon ja Malleus Maleficarumin
teksteissd?

3. Mikd on Paholaisen ja ihmisten védlinen suhde IV Lateraanikonsiilin,
Dialogus Miraculorumin, Divina Commedia: Infernon ja Malleus

Maleficarumin teksteissa?

Olen edelld pohjustanut tutkimukseni aihetta ja tuonut esille, miksi ja miltd kannalta
lahestyn tutkimustani. Siirryn seuraavaksi késittelemédin aiemmin tehtyé tutkimusta sekd
sitd, miten tyoni paikantuu tieteelliseen kenttddnsd. Kédyn ldpi my0s tutkimukseni

keskeiset késitteet, metodologian ja eettiset periaatteet.

2. Aiemmin tehty tutkimus ja tyon paikantuminen oman tieteenalan kenttiin

2.1 Keskeinen tutkimuskirjallisuus

Seuraavaksi kisittelen tyohoni liittyvid keskeisid aiempia tutkimuksia, jotka luovat

pohjan ja keskustelukontekstin omalle tutkimukselleni. Paholainen sek timan hahmoon
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liittyvd myyttinen historia on kiehtonut monia tutkijoita. Pyrin silti rajaamaan téssi
késittelemdni tutkimukset niiden keskeisten ja omaa tyoténi ajatellen mielenkiintoisten
paholaiskisitysten takia. Kari Kuula késittelee kristinuskon myyttistd pahuuden hahmoa,
Paholaista, tutkimukseen perustuvassa tietokirjassaan: Paholaisen biografia: pahan
olemus, historia ja tulevaisuus (2010) Hén tuo esiin erilaisia paholaiskisityksid ja niiden
vaikutuksia ldntiseen maailmaan. Kuula kirjoittaa tekstissdédn Paholaisen erdénlaisen
kehitystarinan, jossa tdma kristinuskon pahuuden perikuva véhitellen nousee valtaan ja

lopulta heikkenee taikauskoksi. (Kuula 2010, 14.)

Kuula jakaa tutkimuksensa keskiossd kulkevat paholaiskdsitykset neljdén
padkategoriaan, jotka ovat 1. Klassinen Paholainen, 2. Toinen jumala, 3. Jumalan
varjopuoli ja 4. Radikaalin pahan symboli. Ensimméisessd késityksessd (klassinen
Paholainen) Paholainen on Raamatun langennut enkeli, joka hallitsee palvelijoidensa,
demonien, valtakuntaa. Tdmé hahmo nidhdé4én kaiken pahan alkuna ja juurena, joka toimii
kristinuskon Jumalan, maanpééllisten ihmisten ja enkelien ikivihollisena. Paholainen
ndhdédéin olentona, joka houkuttelee aktiivisesti ihmisid syntiin ja nauttii luomakunnalle
aiheuttamastaan vahingosta. Tédmén késityksen mukaan Jumala kuitenkin pystyy
rajoittamaan Paholaisen toimintaa niin, ettd ihmisille ja luonnolle ei tapahtuisi

suunnatonta vahinkoa. (Kuula 2010, 14-15.)

Toisen dualistisen padkésityksen (toinen jumala) mukaan Paholaisen hahmo on kaiken
hyvyyden, kauneuden ja tasavertaisuuden vastakohta. Paholainen ymmaérretddn toisena
maailmaa eri suuntaan vetdvistd jénnitteistd, joista Jumala on tdydellisen hyvd ja
Paholainen tédydellisen paha. Kolmannessa péédkisitteessd (Jumalan varjopuoli)
Paholainen ndhdddn Jumalan toisena puolena, ikddn kuin toisina kasvoina. Raamatun
Jumalan syyttéessd, tuomitessa, rangaistessa tai tuhotessa ihmisid, on helpompi néhdi,
ettd Jumala ikdin kuin muuttuu paljastaen paholaismaiset kasvonsa. Neljdnnen ja
viimeisen péddkisityksen mukaan Paholainen ndhdédan radikaalina pahuuden symbolina.
Keskeista tdssd kasityksessd on se, ettei Paholaista pidetd tosiolentona vaan uskomusten
tuottamana kertomusolentona, jonka symboliikan kautta pdédstddn pohtimaan pahuuden
problematiikkaa. Kuula tuo esille, ettd Euroopan valistuksen jélkeiselld ajalla symbolinen

paholaistulkinta peitti vdhitellen alleen muut tavat késittdd Paholainen. (Kuula 2010, 15.)
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Philip C. Almondin tutkimuksessa The Devil - a new biography (2014) késitelldaéan laajasti
Paholaisen historiaa sekd Euroopan paholaiskésityksen muutosta ja noitavainojen
suhdetta tihdn muutokseen. Almond tuo useasti tekstissddn esille, ettd demonologiaan
kohdistunut suuri mielenkiinto oli osasyy siihen, etti paholainen kisitettiin aktiiviseksi
persoonalliseksi toimijaksi myohéiskeskiajan Euroopassa. Paholaiskésitysten muutoksen
syiksi hin tuo muitakin tekijoitd kuten katarrien kannatuksen® ja akateemisen angelogian
eli enkeliopin nousun samoin kuin iddstd saapuvien arabien okkulttiset tieteet. (Almond

2014, 70.)

Tutkimuksessaan Perkele: johdatus demonologiaan (1997) Ulo Valk kiy lipi
Paholaiseen liittyvien késitysten historiaa kristillisen demonologian kautta. Keskeiseni
osana Valkin teosta on hinen tapansa esitelld Paholaisen ja demonien eri ilmenemis- ja
ulkomuotoja kyseiselle opinsuunnalle tyypilliselld tavalla. (Valk 1997, 90-91, 93-94).
Kirja kisittelee myds kattavasti demonologian ja paholaiskésitysten alle monesti

kuuluvaa riivautumista'®

sekd Paholaisen kanssa solmittujen sopimuksien muotoja.
Kirjan lopussa Valk késittelee my0ds noituuden myytin muuttumisen myohéiskeskiajalla

ja tuo esiin aiheen demonologisen puolen. (Valk 1997, 127-128).

Alan Boureau kisittelee my0s tutkimuksessaan Satan the heretic: the birth of demonology
in the medieval west (2006) Paholaista demonologian ndkdkulmasta. Toisin kuin Valk,
Boureau keskittyy tekstissddn tuomaan lukijoille ndhtdvéksi niitd vaikutteita, joiden
voidaan argumentoida olleen osana demonologista kddnnetti. Boureau on ainoa
tutkijoista, joka tuo esille kdsitteen “demonologinen kdénne” tai kuten han sen tekstissdin
mainitsee “the demonological turning point” (Boureau 2006, 5). Aiheen tutkijat kylla
jakavat saman ymmadrryksen paholaiskésitysten muutoksesta, mutta eivdt nimed tita

kaannostd kasitteelld. Kasittelen demonologista kddnnettd tarkemmin luvussa 2.2.3.

° Harhaoppisuudesta syytettyjen uskonnollisten ryhmittymien keskuudessa levinnyt kiisitys, jonka mukaan
Paholainen olisi luonut ihmisten maailman eikd Jumala asetti timin hahmon dualistisesti vastakkain
Jumalan kanssa ja vahvisti uudistuneita uhkakuvia Paholaisesta (Almond 2014, 70).

10" Riivautumisella tarkoitetaan demonologiassa ihmissielun joutumista Paholaisen tai demonien
vaikutuksen valtaamiksi (Valk 1997, 101).
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Sari Katajala-Peltomaan ja Raisa Maria Toivon toimittamassa tutkimuksessa Paholainen,
noituus ja magia - kristinuskon kddntopuoli: pahuuden kuvasto vanhassa maailmassa
(2015) kasitelldén paholaiskisityksié ja niiden perustaa tuoden esille kansanuskomuksien
javirallisen kirkon opin vélisti eroa. Teksti on eri kirjoittajien artikkeleista koostettu teos,
jossa kasitykset keskiaikaisesta pahuuden personifikaatiosta tuodaan eri nikokulmista
esille. Tutkimuksen keskidssd on kansankulttuurin niin sanottu demonisoituminen. Sen
voidaan sanoa alkaneen demonologisesta kddnteestd ja jatkuneen voimistuen uuden ajan
alkuun noitamyytin muuttumisen yhteydessd. Demonisoitumisella tai demonologisella
selitysmallilla tarkoitetaan yleensd ei-toivotun kéyttaytymisen tai vaikeasti selitettdvien
ilmididen perustelua Paholaisen toiminnalla. (OIlli 2004, 118.) Kyseisen tekstin
viimeisimmissd luvuissa Jari Eilola, Raisa Maria Toivo ja Marko Nenonen tuovat
erikseen esiin noidan késitteen muutoksen sekd paholaiskdsitysten muutoksen

vaikutuksen noitavainoihin myo6héiskeskiajalla.

Magian ja noitamyytin muutosta yhteydessa paholaiskésitykseen kisittelee myos Brian
P. Levack tutkimuksessaan ”The Witch-Hunt in Early Modern Europe” (2006). Tekstissa
pohditaan noituuteen liittyvad uudenlaista pelkoa Paholaisen kanssa jérjestetysta liitosta
ja siitd seuraavaa lakimuutosta kerettildislakeihin. Levack painottaa, ettd noituuden
myytin muuttumisesta ja itse noitavainoista on historian saatossa tuotu esille monia
selityksid. Niistd mika tahansa tai monet yhdessd olisivat voineet vaikuttaa uuden ajan

alun Paholaisen pelon hysteriaan (Levack 2006, 2).

2.2 Keskeiset kisitteet

2.2.1 Paholainen

Kasiteelld Paholainen tarkoitan tydsséni kristinuskon péddpaholaista, jonka virallinen
asema kirkon opissa muodostettiin vasta vuonna 1215 pidetyssé kirkolliskokouksessa, [V
Lateraanikonsiilissa kirkon perustamisen jélkeisen teologisen keskustelun pohjalta
(Kuula 2010, 126). Paholaista on historian saatossa pidetty enemmén tai vihemmaén

todellisena olentona, mutta toisaalta tdhdn hahmoon on silti uskottu vakaasti.
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Paholaisuskon kultaisella ajalla, keskiajalla, kaikki ihmiset eivdt kuitenkaan uskoneet siti
kaikkea informaatiota, jota he Paholaisesta saivat. Merkittdvdd kuitenkin on, ettd
paholaiskasityksiin ja uskomuksiin ei kuitenkaan suhtauduttu kevyesti. Kari Kuula avaa
titd tapaa ldhestyd paholaiskésityksid hyvin teoksessaan Paholaisen biografia: pahan
olemus, historia ja tulevaisuus (2010). Hén terdvoittaa, etti niistd mikd tahansa tai monet
yhdessé olisivat voineet vaikuttaa uuden ajan alun Paholaisen pelon hysteriaan. (Kuula

2010, 17.)

Paholaista koskevassa tieteellisessd tutkimuksessa ei ole yhtendistd késitystd siité,
millaista kirjoitusasua sanasta kuuluisi kdyttdd. Sanan kirjoitusasusta on kolme paityylia,
joista ensimmdinen on Kkirjoittaa Paholainen erisnimend. Télld tavoin kirjoitettuna
kirjoittaja viittaa kristinuskon pédpaholaiseen, kun taas yleisnimend kirjoitettuna
kirjoittaja viittaa pienempdén pahaan henkeen tai mahdollisesti symboliseen pahuuteen.
Sanan kolmannes merkitys viittaa taas puolestaan henkiolentojen Ilajiin. Tdma
kirjoitusmuoto toimii siis samalla tavalla kuin lajitermit ihminen, eldin ja enkeli, jolloin
kirjoittaja lahestyy kristinuskon pahuuden ilmeneméé ottamatta kantaa sithen, onko tdma
hahmo itse padpaholainen vai mahdollisesti joku pienemmaén luokan paha henki. (Kuula

2010, 16.)

Paholaisesta ja demoneista kirjoittaessaan kirjoittajan on péitettdvd myods, milld
pronominilla nditd hahmoja kuvaa. Viitatessaan Paholaiseen ja demoneihin
persoonapronominilla “hdn” tai “he”, kirjoittaja korostaa hahmojen persoonallista
luonnetta. Viitatessaan demonstratiivipronomini “’se” tai ’ne” kirjoittaja sen sijaa asettaa
kasitellyt hahmot epévirallisiksi, eldimellisiksi ja alhaisiksi olennoiksi. Pronominilla ”se”

korostetaan usein Paholaisen tuntemattomuutta seka salaperdisyytta. (Kuula 2010, 16.)

Tutkimuksessani kdytidn Paholaisesta isolla kirjoitettua erisnimed, silld kisittelen juuri
kristinuskon myyttistd pahuuden personifikaatiota. Pohjaan ratkaisuni aikaisempaan
aihetta koskevaan suomenkieliseen tutkimukseen, jota edustavat muun muassa Kari
Kuulan - Paholaisen biografia: Pahan olemus, historia ja tulevaisuus (2010) sekd Marko

Nenosen tutkimukset Noitavainot Euroopassa - Myytin synty (2006) ja Noitavainot
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Euroopassa: ihmisen pahuus (2007). Kaikissa edelld mainitsemissani tutkimuksissa
késite ’paholainen” kirjoitetaan isolla-alkukirjaimella. Kuulan tutkimuksessa esiteltyjen
perusteluiden mukaisesti olen tullut siithen tulokseen, etti en viitaa tekstisséni Paholaiseen
”hin” pronominilla. Pyrin tilld tavoin pitdmiin tyoni uskontotieteen tutkimuksen parissa.
Pronomini “hdn” kuuluu omasta mielestdni puolestaan enemménkin teologiseen
viitekehykseen. En siis ota kantaa tutkimuksessani Paholaisen todelliseen olemassaoloon

vaan tutkin tdtd hahmoa ympardivia késityksid aineistoni pohjalta.

2.2.2 Aktiivinen paholaiskasitys

Aktiivisella paholaiskésitykselld tarkoitetaan usein Paholaisen toimijuuden muutosta
passiivisesta Vanhan testamentin hahmosta aktiiviseksi pahuuden ilmentymaéksi ihmisten
maailmassa. Kyseinen paholaiskésitys kehittyi huippuunsa 1200—-1300-luvulla kun pelot
Paholaisen voimakkuudesta ottivat valtaansa ihmiset niin teologian dogmien kautta kuin
kansan uskomusten parissa. (Oll1 2004, 118; Katajala-Peltomaa & Toivo 2004, 21;
Katajala-Peltomaa 2004, 79; Muchembled 2003, 35.)

Sari Katajala-Peltomaan ja Raisa Maria Toivon toimittamassa tutkimuksessa Paholainen,
noituus ja magia - kristinuskon kddntopuoli: pahuuden kuvasto vanhassa maailmassa
(2004) kaytetddn aktiivisen paholaisen késitettd useassa otteessa. Kataja-Peltomaa tuo
esille omassa artikkelissaan, kuinka kansan seka kirkon viralliset késitykset Paholaisesta
nostivat timédn hahmon mahdollisesti jopa aktiivisemmaksi ja vahvemmaksi voimaksi
keskiaikaisten ihmisten maailmassa kuin enkelit (Katajala-Peltomaa 2004, 80).
Paholaiskésitysten muutos oli my0s nédhtdvisséd aikalaisten rikollisten tuomitsemisessa.
Mydhéiskeskiajalta selvinneissd tuomiokirjoissa rikoksen motiiviksi on asetettu
Paholaisen aktiivinen vaikutus ihmisten mieliin. Aktiivisen toimijuuden kisitteessd
kansanuskomukset ja kirkon viralliset paholaiskésitykset kohtasivat ja asettivat
Paholaisen todelliseksi ja voimakkaaksi hahmoksi maailmassa. Katala-Peltomaa ja Toivo
argumentoivat, ettd niin sanotun demonologisen kddnteen jdlkeen harhaoppia ei ollut

uskoa aktiiviseen Paholaiseen vaan kieltdd timin myyttisen hahmon voima maailmassa.

(Katajala-Peltomaa & Toivo 2004, 21, 25.)
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2.2.3 Demonologinen kéinne

Demonologisella kddnteelld tarkoitetaan kristinuskon Paholaista ja tdmadn hahmon
toimijuutta koskevaa kisitteellistd seki opillista muutosta aktiiviseksi hahmoksi ihmisten
maailmassa. (Boureau 2006, 5, 201; Muchembled 2003, 10; Nenonen 2006, 123.) Alan
Bourecau madrittelee kédnteen ajallisesti  1280-1330-lukujen viliselle ajalle
tutkimuksessaan Satan the heretic: the birth of demonology in the medieval west (Boureau
2006, 5). Tamian muutoksen yhteydessd Paholaisen ja Jumalan vilistd antagonismia
vahvistivat pahuuden fyysiseen hahmoon liitetyt uudet uhkaavammat késitykset (Valk
1997, 25). Mydhiiskeskiajan lopulle tultaessa Paholaisen rooli oli saavuttanut erityisen
vaikuttavan aseman ihmisten késityksissd. Saksalaisen reformaattorin Martti Lutherin
mukaan Paholainen ei ainoastaan symbolisoinut pahuutta, vaan my0s oli konkreettisesti

lasnd ihmisten jokapéividisessd eldmaissa. (Olli 2004, 116.)

1300-luku esitellddn aiheen asiantuntijoiden tutkimuksissa keskeisend ajanjaksona
paholaiskisityksien muutoksen kannalta. Keskeistd demonologiselle kdénteelle ndhddén
olevan magian sekd paholaiskisitteiden muutos, mutta myds aiemmin mainitsemani
ritvautuminen. (Boureau 2006, 201.) Demonogisen kéddnteen ndhddén olleen suuressa
osassa syy myoOhdiskeskiajan ja uuden ajan alun pelkoihin, jotka kirjistyivit
noitavainoiksi 1450—1750-luvuilla (Nenonen 2006, 28-29; Muchembled 2003, 10;
Levack 2006, 34).

2.3 Teoreettinen viitekehys ja metodologia

Jouni Tuomi ja Anneli Sarajdrvi avaavat tutkimuksen teoreettista viitekehystd
teoksessaan Laadullinen tutkimus ja sisdllonanalyysi (2018) korostaen, ettd niin
tutkimuksen teoreettinen viitekehys muodostuvat aiheen kannalta keskeisisti kisitteisti
janiiden vilisistd merkityssuhteista (Sarajirvi & Tuomi 2018, 111, 127-128.) Kéisitteiden
kautta teoreettinen viitekehys luo pohjan tutkimukselle ja paikantaa sen osaksi
aikaisempaa tutkimustaustaa. (Eskola & Suoranta 1998, 32, 49, 80.) Oma teoreettinen

viitekehykseni pohjautuu edellisessd luvussa esittelemieni keskeisten kasitteiden
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pohjalle. Kun tutustuin tutkimuskirjallisuuteen, kidsite “aktiivinen paholaiskésitys” nousi

keskeisesti esille. Teoreettinen viitekehykseni rakentuu paljolti sen varaan.

Tutkimusmenetelméni kiytin laadullista tekstitutkimusta. Sen alaisuuteen kuuluu muun
muassa kdyttdmani teoriapohjainen sisdllonanalyysi. Siind tekstin siséltd puretaan osiin
ja kootaan uudelleen loogiseksi kokonaisuudeksi. Laadullisessa tekstitutkimuksessa
analyysia pyritddn tekemidn tutkimusprosessin jokaisessa vaiheessa, jotta lopputulos
olisi mahdollisimman validi. Sisdllonanalyysi on menetelmd, jonka avulla voidaan
analysoida monen muotoisia dokumentteja objektiivisesti ja systemaattisesti.
Menetelmén tavoite on saada aikaan tutkittavasta ilmiostd tarkempi kuvaus tiiviissd
jarjestellyssd muodossa. Sisdllonanalyysi ei sindnsd ole analyysimenetelmd, vaan sitd
kiytetddn enemminkin aineiston jérjestelemiseksi helpommin késiteltdviin osiin.

(Sarajéarvi & Tuomi 2018, 103, 117-118; Eskola & Suoranta 1998, 61.)

Teorialdhtoisen siséllonanalyysin avuksi laadin kolmen kysymyksen analyysirungon,
jotka kaikki eri tavoin tarkentavat aktiivista paholaiskdsitystd. Kdyn aineistoani ldpi
kolmen analyyttisen kysymyksen valossa: 1. Mikd Paholainen on? 2. Mitd Paholainen
tekee? 3. Mikd on Paholaisen ja ihmisen suhde? Analyysikysymyksilldni pyrin
padsemidn 1dhemmads niitd mahdollisia paholaiskésityksid, joita alkuperdisaineistossani

esiintyy.

Kéaytydni koko aineiston ldpi kdyttden muodostamiani analyyttisid kysymyksid saan
aineiston tiivistettyd niihin tekstikohtiin, jotka sisdltdvit tutkimuskysymysteni kannalta
keskeistd materiaalia. Seuraavana vaiheena olen kdynyt ndin valikoidun aineiston
tekstikatkelmat huolellisesti ldpi tiivistden kustakin keskeisen merkityksen tai sanoman.
Tamai viittausten uudelleen tarkastelu auttoi minua tutustumaan aineiston sisdltéon ja
l6ytimédn sen keskuudesta yhteneviisid kategorioita. Tamd ryhmittely nosti esille
useimmin esiintyvét paholaiskésitykset, joiden pohjalta tarkempi analyysi oli mielekédsta
muodostaa. Tédmidn vaiheen erittelyn jédlkeen késissédni oli edelleen suuri méadrd

kasiteltavad tekstid, jonka tiivistin yleisiksi teemoiksi ja siirsin taulukkoihin.

17



Taulukoituna aineisto on tiivistetty sellaiseen muotoon, josta tulokset on mahdollista

raportoida ja tulkita tutkimuskirjallisuuden valossa.

2.4 Eettiset kysymykset

Tutkimukseni aihe tutkii keskiaikaista kirjallisuutta sekd menneen maailman ihmisten
mahdollisia Paholaisen hahmoon liittyneitd uskomuksia ja kisityksid. Pekka Tolonen
kirjoittaa omasta mielestdni hyvin viitoskirjassaan Pyhimyksid vai harhaoppisia?:
Maallikkojen hengellisestd liikehdinndistd  muistamisen ja unohtamisen rajalla
syddnkeskiajan Ranskassa (2020) historiallisen aiheen eettisistd ulottuvuuksista. Hian tuo
esille, ettd historiallista aiheitta tutkivassa uskontotieteessd on tidrkedd kohdella
tutkimuksen aihetta reilusti sekd ennen kaikkea kunnioittaen. Eettisiin ulottuvuuksiin hdn
lisdd my0s, ettd tutkimus on tehtiva tiedeyhteison sddntdjen mukaisesti rehellisessé

tarkoituksessa. (Tolonen 2020, 28-29.)

Uskontotieteellisen tutkimuksen tekijand on minun ldhestyttdva alun perin teologista tai
uskontohistoriallista aihettani Paholaisesta, asettaen tutkimukselleni tarkan suunnan.
Noudatan tydsséni tieteellisen tutkimuksen eettistd ohjeistusta pyrkien objektiivisuuteen
ja atheeni reliabiliteettiin. Omasta mielestdni keskeistdi on myds se, ettd tiedostan
aineistotutkimusteni erilaiset muodot ja tarkoitukset. Kirjat ovat osa tai sisdltdvit
myohdiskeskiaikaista teologiaa, jonka vuoksi minun on tyoni reliabiliteetin kannata
pidettavd mielessd ldhdekritiikki sekd uskontotieteellinen nédkokulmani. Tarkedd tyoni
kannalta on myds se, ettd huomioin aineistojeni kirjoitusajan historiallisen kontekstin
tutkiessani tekstid oman analyysimenetelméni kautta. Aineistoni haasteena koin kuitenkin
tekstien saatavuuden englanninkielisind kddnnoksind, silla kaikki kolmesta aineistoistani
ovat alkuperdiskieleltddn latinankielisid. En omaksi harmikseni siis pddse tutustumaan
alkuperdiseen tekstin muotoon, mutta luotan kuitenkin ammattitaitoisten kddntdjien

ty6hon.
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3. Aineisto

Valitsin aineistoni niiden keskeisen aseman vuoksi paholaiskdsitysten muodostumisen
yhteydessa. IV Lateraanikonsiilin, Dialogus Miraculorumin, Divina Commedia: Infernon
ja Malleus Maleficarumin tekstit mainitaan useassa Paholaista sekd tdhdn myyttiseen
hahmoon liittyvissé asiantuntijoiden tutkimuksissa. Aineistoni koostuu keskenddn hyvin
erilaisista keskiaikaisista kirjallisista ldhteistd, kuten kirkolliskokouksen pdytikirjasta tai
dogmista, exemplum-kirjallisuudesta, eli opettavaisesta kirjallisuudesta,
runoelmamuotoon Kkirjoitetusta niytelméstd sekd ohjekirjasta oikeaoppiseen noitien

kiinnisaamiseen.

Erilaiset aineistot mahdollistavat laajemman kuvan piirtdmisen ajankohdan
paholaiskisityksistd ja niiden suhteesta demonologiseen kiddnteeseen. Tekstit ovat
erilaisia ja ne ovat suunnattu erilaisille lukijoille. On mahdollista, ettd tdmin kaltainen
erilaisuus demonologisten tekstien kesken, on saavuttanut myohdiskeskiaikaisia thmisid

helpommin yhteiskunnan jokaiselta tasolta.

Seuraavissa luvuissa kdyn 1dpi aineistoni teksteissd ajallisesti kronologisessa
jarjestyksessd. Aloitan IV Lateraanikonsiilista (1215), jonka jédlkeen siirryn késitteleméén
Dialogus Miraculorumin (1219-1223). Seuraavaksi késittelen Divina Comedia: Infernon
(1321) ja viimeiseksi Malleus Maleficarumin (1489). Perustelen ajallisesti etenevii
aineiston kuvausta silld, ettd keskiaikaiset paholaiskidsitykset eskaloituvat
myo6hdiskeskiajan loppua kohti. (Kors & Peters 1973, 10; Muchembled 2003, 36; Almond
2014, 87-88; Levack 2006, 36).

3.1 IV Lateraanikonsiili

Kéytdn ty0ossdni Norman P. Tannerin ja Giuseppe Alberigon 1990 toimittamaa versiota
Decrees of the ecumenical councils - Nicea I to Lateran V' 1V Lateraanikonsiilin tekstisti
(myohemmin lyhenteend IV LK), joka on kéddnnetty englanniksi Frank Sheedin ja Maisie

Wardin samannimisen kustannusliikkeen toimesta. Ldhteend kéytetyssd teoksessa
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latinankielinen alkuperdinen teksti on aseteltu sivun vasemmalle puolelle ja oikealla
kulkee tekstin englanninkielinen kd&nnds. Tdmi antaa lukijalle mahdollisuuden tutkia

molempia versioita samaan aikaan.

Paavi Innocent III:n (1198-1216) 1215 koolle kutsumassa 12. kirkolliskokouksessa eli
IV Lateraanikonsiilissa keskusteltiin useista kristinuskoon kohdistuvista vaaroista ja
tarkeistd sotilaallisista liikkeistd, kuten uusista ristiretkistd. Kirkolliskokouksen
keskeisimpénd aiheena esiintyi kerettildisyyden eli harhaoppisuuden aiheuttama haaste
katoliselle kirkolle. Tété haastetta vastaan kokous asetti uusia virallisia linjoja. (Alberigo
& Tanner 1990, 227) Yhteni néisti toimi katolisen kirkon yksi tunnetuimmista opeista,
eli transsubstantiaatio-oppi, jonka mukaan ehtoolliselle tarkoitettu leipd sekd viini
muuttuivat substantiaalisesti Kristuksen ruumiiksi ja vereksi (Cameron 2010, 126; Waite
2003, 4). Kirkolliskokous on keskeinen myohéiskeskiajan paholaiskisitysten
muutokselle, silld vaikka Paholainen ja demonit olivat esiintyneet kristittyjen kirjoittajien
teoksissa kaukaisesta antiikista ldpi keskiajan, méadriteltiin Paholaisen virallinen rooli,
asema sekd mahti katolisen kirkon opin osana vasta [V Lateraanikonsiilissa (Katajala-

Peltomaa 2004, 79).

Paholaista koskeva katkelma kirkolliskokouksen tekstistd on lyhyt, mutta jo muutamassa
lauseessa Paholainen asetetaan paikalleen kirkon oppiin. Katkelma tekstistd etenee
seuraavasti: “The devil and other demons were created by God naturally good, but they
became evil by their own doing. Man, however, sinned at the prompting of the devil.”
(Alberigo & Tanner 1990, 230). IV Lateraanikonsiilin oppi antaa siis ymmartid, ettd
Paholainen ja demonit néhtiin kristinuskon Jumalan luomina hengellisind olentoina, jotka
muuttuivat pahoiksi omien vapaiden toimiensa kautta. Dogmin loppuosa viittaa taas
sithen, ettd ihmiskunnan synti on Paholaisen vaikutuksen syytd sekd lisdd, ettd
kuolemanjélkeisessd tilassa kristinuskon pelastuksen ulkopuoliset joutuvat kérsiméddn

rangaistuksen Paholaisen kanssa. (Summers 1956, 52.)

Jeffrey Burton Russell mainitsee tutkimuksessaan The Prince of Darkness: radical evil

and the power of good in history (1988), IV Lateraanikonsiilin ja Trenton
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kirkolliskokouksen (1545-1563) olleen ainoat kirkolliskokoukset, joissa Paholainen
mainitaan nimeltd seké erillisend toimijana. Kyseisissa kirkolliskokouksissa vahvistettiin
siti ~ pohjaa, jolle myoOhdiskeskiajan  paholaiskésitykset rakentuivat. IV
Lateraanikonsiilissa virallinen dogmi tuo esille kisityksid Paholaisen luonteesta seka
toimijuudesta. Naméd mainitaan kirkolliskokouksen ensimmaéisessd ja mahdollisesti
tdrkeimmaissd kaanonissa. (Russell 1988, 260.) Kaanonin tekstistd voidaan sanoa
rakentuvan sellainen vaikutelma, ettd Paholaisen olemassaolo ihmisten maailmassa on jo

ratkaistu kysymys, jota ei tarvitse endd méadritelld (Russell 1988, 160).

3.2 Dialogus Miraculorum

Léahestyn tutkielmassani G. G. Coultonin ja Eileen Powerin toimittamaa versiota
Caesarius Heisterbachilaisen vuosien 1219-1223 viliselld ajalla kirjoittamasta kirjasta
The Dialogue on Miracles (Dialogus Miraculorum, mybhemmin lyhenteend DM), jonka
H. Von E. Scottin, C. C. Swinton Bland ja C. C. Coulton kdénsivét englanniksi vuonna
1929. Dialogus Miraculorum on kuuluisa esimerkki exempla-kirjallisuutta'!, eli
erddnlainen opetuskokoelma ihmekertomuksia ja opillisia ohjeita muotoiltuna
keskusteluksi sisterssildismunkin ja noviisin vélille (Kors & Peters 1973, 38; Cohn 1993,
25). Kirjassa kristinuskon Paholainen saa osakseen kattavasti huomiota, jonka syyksi
onkin useasti asetettu [V Lateraanikonsiilin dogmin uudet opinkohdat, jotka olivat

ajankohtaisia kirjan kirjoittamisen aikana (Katajala-Peltomaa 2004, 79).

Caesarius Heisterbachilaisen exemplum-tekstissé Paholaiselle ja demoneille on omistettu
yksi kokonainen luku, josta voidaan paitelld ndiden myyttisten hahmojen uskonnollinen
merkitys maallikoiden keskuudessa arvostetulle teologille. Kirjan kirjoitustyylin vuoksi
tutkijat ovat pédtelleet sen heijastavan suhteellisen avoimesti ajan vallitsevia arvoja niin
kansanuskonnon, kuin kirkon virallisen teologisen opin puolesta. Kyseistd kirjaa on
kutsuttu *folkloren aarrearkuksi’, silld kirja koostuu osaltaan mittaamattoman arvokkaista

suullisista ldhteistd ja kansankertomuksista. (Katajala-Peltomaa 2004, 78.)

I Keskiajalla suosioon noussut opettavaisen kirjallisuuden tyyli, jossa yksittdinen esimerkkitapaus edustaa
laajempaa moraalista ongelmaa ja sen ratkaisua (Tieteen termipankki 2017).
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Sari Katajala-Peltomaa tuo Dialogus Miraculorumin merkityksen paholaiskasityksille
esille artikkelissaan: Paholainen, demonit ja riivatut raukat — keskiaikaisia kdsityksid
sielunvihollisesta, joka on julkaistu teoksessa Paholainen, noituus ja magia - kristinuskon
kddntopuoli: pahuuden kuvasto vanhassa maailmassa (2015). Hén painottaa, ettd
Caesarius Heisterbachilainen oli oppinut mies, joka tunsi Raamatun sekd kirkkoisien
opetukset ja viralliset dogmit. Kataja-Peltomaa kuvaa tekstissdén kirjan nivovan yhteen
kansan keskuudessa suullisesti kiertineitd tarinoita Paholaisesta ja demoneista seki

oppineiden teologisia pohdintoja. (Katajala-Peltomaa 2004, 78.)

3.3 Divina Commedia: Inferno

Vaikka voidaan todeta, ettd taide ja kirjallisuus enemménkin seurasivat kuin johtivat
mydhéiskeskiajan paholaiskisitysten teologista kehitysti, ne vahvistivat ja korjasivat niin
sanottuja tyhjid aukkoja traditiosta. Kirjailijat loivat yhtendista tarinan kaarta. Se selkeytti
kirkon virallisia dogmeja tavalliselle kansalle, muokaten niitd viithdyttdvimpédan
muotoon. Taiteelliset versiot Paholaisesta ja timén vaikutuksesta olivat vakuuttavampia

ja yhtendisempié kuin teologien alkuperdiset viralliset opinkohdat. (Russell 1984, 208.)

Kun paholaiskidsitykset muuttuivat, toimi taide ja kirjallisuus niiden kuvaajina
myo0hdiskeskiajan maailmassa. 1300—1400-lukujen lukuiset onnettomuudet kuten suuret
ndldnhidén jaksot ja tappavat tautiepidemiat kuten Musta surma muovasivat Paholaisesta
sekd Helvetistdi voimakkaan ja uhkaavan hahmon myohédiskeskiajan taiteessa ja

kirjallisuudessa. (Russell 1984, 208-209.)

Jeffrey Burton Russell mainitsee tutkimuksessaan Lucifer — The Devil in the Middle Ages
(1984), kuinka kansankielinen runollisuus voidaan ndhdd yhdeksi térkeédsi askeleeksi
kohti myoéhéiskeskiajan muuttuvia paholaiskdsityksid. Han lisdd kuitenkin, ettd
kansanrunouden liséksi korkeakulttuurisen kirjallisuuden tekijat toivat myos teoksillaan
esille nditd muuttuvia késityksid. 1300-luvun kuuluisia kirjailijjoita on monia, mutta

mainitsen tdssd vain muutaman keskeisimmain kuten: Chrétien de Troyes, Wolfram von
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Eschenbach, Hartmann von Aue, William Langland ja oman tutkimukseni kannalta

merkittdvan - Dante Alighieri. (Russell 1984, 216.)

Dante Alighieria (1265-1321) pidetddn yleisessd mielessd yhtend kaikkein
merkittdvimmistd keskiaikaisena teologiasta kiinnostuneista runoilijoista. Hénen
runomuotoonsa kirjoitettu ndytelmd Comedia, joka myShemmin sai nimeen liitetyn
lisdosan Divina Commedia (Jumalallinen ndytelma), valmistui vain muutama vuosi ennen
hidnen kuolemaansa vuonna 1321. Niytelmédn keskiossd oleva Paholainen, joka
kuitenkaan ei esiinny lavalla useasti, kuvataan voimakkaana vaikuttajana maanalaisessa
Helvetissd ja ihmisten keskuudessa maanpéélld. Tutkijat ovat piitelleet Danten
paholaiskuvauksen perusteella, ettd hdn on ottanut vaikutteita kristillisestd traditiosta,
skolastiikasta, nékykirjallisuudesta ja muista ajalle tyypillisistd vaikuttavista ldhteista.

(Russell 1984, 216; Kuula 2006, 176.)

Divina Commedian merkitys ndhddin monitahoisena, silld vaikka teos on taiteellinen ja
selkedsti kirjoitettu vithdyttimédidn voidaan sen maalaama kuvaus Paholaisesta ja
Helvetistd ndhda ajan historiikkeihin, kirjeisiin, kronikoihin ja muihin teksteihin, joita
levitettiin laajasti. Danten ndytelmén vaikutukset taiteelle ovat erityisen laajat ja hénen
kuvailemansa syntisten ihmisten viimeinen kohtalo houkutteli ajan taiteilijoita

kuvaamaan hinen kasityksiddn monella eri tapaa. (Gardiner 2015, 662; Kuula 2006, 176.)

Tassd tutkimuksessa kdytdn Robert M. Durlingin, Ronald L. Martinezin ja Robert
Turnerin toimittamaa teosta The divine comedy of Dante Alighieri. Volume 1, Inferno
(myohemmin lyhenteend DCI) (Dante Alighieri, 1265-1321), joka julkaistiin vuonna
1990. Teoksessa alkuperdisen italian kielen oheen on liitetty englanninkielinen k&annos,

joka helpottaa huomattavasti teoksen tutkimista omalta kannaltani.
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3.4 Malleus Maleficarum

Analysoin tutkimuksessani Heinrich Krédmerin ja Jacob Sprengerin 1489 julkaiseman
kirjan Malleus Maleficarum (Noitavasara) versiota The hammer of witches a complete
translation of the Malleus Maleficarum (2009), jonka Christopher S. Mackay on
kadantdnyt helpommin ldhestyttdviksi englanniksi. Malleus Maleficarum (myShemmin
lyhenteend MM) toimi erdénlaisena paholaiskdsitysten ja eritoten noitamyytin
tietosanakirjana, jossa lukijalle selvennetiin, keitd noidat olivat, mité he tekivét ja miten
sekd miksi heidét tulisi ottaa kiinni ja tuomita kovimman tuomion mukaan (Kors & Peters
1973, 113). Kirjan voidaan sanoa olevan &éri-ilmid ja sen edustavuutta yleisend
vallitsevana paholais- ja noitakésityksend on syytd epdilld. Teos on kuitenkin merkittdva
kansankulttuurin demonisoitumisen kannalta ja jo vuoteen 1669 mennessd siitd oli
ilmestynyt 29 painosta ja lukuisia kdannoksid. (Valk 1997, 19.) Kirja oli niin suosittu, ettid

vain Raamattua myytiin enemmén uuden ajan alussa (Kettunen 2018).

Malleus Maleficarum syntyi, kun katolisen kirkon inkvisiittorit Krdmer ja Sprenger
kohtasivat Saksan vuoristoalueella omasta mielestddn vakavampia kerettildisyyden lajeja,
kuin vain niin sanottua véirin tulkitsemista. Ndméa vakavammat harhaoppisuuden lajit
olivat inkvisiittoreiden mielestd uudenlaista haitallista noituutta, jonka he tulkitsivat
vaaralliseksi ja ennen kaikkea Jumalaa pilkkaavaksi. Kridmerin ja Sprengerin
kokemukset ja todistusaineisto saavutti Paavi Innocentius VIII:n, joka varmistui
maailman laajuisesta Paholaisen salaliitosta, jonka kityreind noidat toimivat. Hén asetti
noituuden kirkonkiroukseen mahdollistaen Krdmerille ja Sprengerille valtuudet jatkaa

noituuden vastaista tutkimustaan. (Kors & Peters 1973, 105-113.)

4. Analyysiluvut

Analyysiluvuissa  tuon  esiin  aineistoteksteissdni  nousseita  keskeisimpid
paholaiskésityksid ja jaottelen niitd eniten esiintyviin kategorioihin. Teorialdhtéinen
analyysini toimii seuraavalla tavalla: kdyn ldpi kunkin kategorian tuoden esille
merkittivimmat 16ydokseni ja kdyn niitd lépi teksteistd esiin nousevien esimerkkien

kautta. Kisittelen siis aiheen kerrallaan tuoden ensin esille 16yddkseni aineistoni parista.
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Tédmin jilkeen nostan esiin kunkin aiheen - tai toisin sanotun kategorian — sisdltd
esimerkkejd, joilla avaan l0ydoksidni. Esimerkkien jdlkeen siirryn tarkastelemaan
aikaisempien tutkimusten samoista aiheista 10ytdmiéd tuloksia ja peilaan omia tuloksiani
nithin luoden keskustelua omani sekd ndiden muiden tutkimusten vélille. Viittaan
aineistoteksteihini alaviitteilld, osoittaen ndin 16ytdmédni paholaiskésitysten tarkat
sivumadrit sekd paikat tekstien sisdlld. Tdméa on paras tapa ldhestyd aihettani, silld en

halua hankaloittaa tekstid lisidmalla runsaita viittauksia lauseiden loppuihin.

Vaikka aikaisemmin esittelin aineistoni ajallisesti kronologisessa jérjestyksessd, en
kuitenkaan lidhesty aiheistoani analyysissa samalla tavalla. Tiedostan itse kirjojen
kirjoitusajat, mutta koen mielekkddmmaéksi ldhestyd paholaiskésitysten muotoja ikéén
kuin teemoina tai kategorioina. Tdmi tapa luo mielestdni koherentimman kulman
aineistooni kokonaisuudessa. Lahestyn kuitenkin paholaiskédsitysten ajallista asettumista
yhteenvedossani. Minua kiinnostaa hyvin paljon, onko aikaisemmissa tutkimuksissa

mainittu eskaloituminen nahtdvissa tutkimusaineistossani

Aineistotekstini ovat keskenddn hyvin erilaisia tarkoitusperiltddn, mutta myds sen
perusteella kenelle tekstit ovat alun perin suunnattu. Kirkolliskokouksen poytikirja,
hengellinen opettavainen opas, ndytelmaiksi kirjoitettu runoelma seké ohjekirja noidiksi
tuomittujen vainoamiseen on kaikki kirjoitettu eri tarkoituksiin. N&iden tekstien
sisdltdmit paholaiskésitykset ovat siis saattaneet vaikuttaa laaja-alaisesti yhteiskunnan
keskuudessa, silld niiden vaikutusalue kattaa ithmisié niin yhteisdjen ylhdisyydestd alas
tavalliseen kansaan. Tutkimukseni onnistumisen kannalta aineistojen erilaisuus ei sindnsi
atheuta minulle suurempia ongelmia, silld kdytdn menetelméanéni tekstitutkimusta, johon
kdy mika tahansa dokumentti, kunhan se on tekstin muodossa. (Sarajarvi & Tuomi 2018,
117-119; Eskola & Suoranta 1998, 61.) Kaikissa niistd teksteissd esiintyy
samankaltaisia, mutta myods merkittdvésti erilaisia paholaiskisityksid, joita kasittelen

seuraavissa luvuissa.

Ennen kun siirryn avaamaan tutkimukseni analyysié ja saamiani tuloksia, haluan tuoda

esille tutkimuskirjallisuudessa esiin nousseen mielenkiintoisen yksityiskohdan. Tdma
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yksityiskohta on kisitteiden “paholainen” ja “demoni” sekoittaminen ja toisaalta
erotteleminen. Aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa tdhdn viittaa esimerkiksi
Montague Summers tutkimuksessaan The history of witchcraft and demonology (1956)
kirjoittaessaan, ettd ennen IV Lateraanikonsiilia késitteitd kaytettiin yleisesti sekaisin.
Hén lisda, ettd kisitettd “paholainen” (devil) kéytettiin kaikista langenneista enkeleistd,
joita kuitenkin samaan aikaan my0s kutsuttiin késitteelld "demoni”. IV Lateraanikonsiilin
tekstissd tdhédn kiinnitettiin huomiota ja ensimmaisen kerran demonologian historiassa,
Paholainen asetettiin virallisesti erilleen demoneista merkittdvéssi lauseessa: ” Diabolus
enim et alii daemones”, joka tarkoittaa Paholaista ja muita demoneita. (Summers 1956,

51-52.)

Tehdesséni analyysid huomasin, ettd kisitettd ”paholainen” kdytetddn sekaisin kédsitteen
”demoni” kanssa eniten Dialogus Miraculorumissa. Se on ajallisesti 1dhimpana neljdnnen
Lateraanikonsiilin tuomaa uutta erottelumuutosta. Dialogus Miraculorumin tekstissi
esiintyy yhteensd yksitoista kertomusta missd toimijana toimii Paholainen, mutta tdhén
viitataan silti kdyttimilldi molempia mainitsemiani kisitteiti.'> Huomioimisen arvoista
tdssd oli mielesténi se, ettd muissa aineistoni teksteissd titi ei tapahdu vaan Paholaisen
hahmoon viitataan kéyttdmalld, joko termid “devil” tai muita tapoja kuvailla tdta

kiertdmilld nimen kdyton kokonaisuudessaan.

4.1 Paholaisen hahmo

Aineistoteksteissdni keskeinen osa paholaiskisityksid on tapa, jolla Paholaisen hahmoa
kuvaillaan. Paholaisen hahmo esiintyy suhteellisen monimutkaisena kokonaisuutena,
joka vaihtelee aineiston eri nimikkeissd, mutta myos sisdisesti yksittdisen tekstin
kohdalla. Vaihteleva kuvaus siitd, miten Paholaisen hahmoa késitelldédn voi johtua
tekstien erilaisista tarkoituksista, ajan kdsityksistd tai yksinkertaisesti siitd, ettd kyseessd
on myyttinen hahmo. Téllaisten hahmojen kuvailuun liittyy yleisesti paljon erilaisia

kasityksid (Russell 1984, 25).

12 Paholaiseen viitataan samassa yhteydess kisitteilld ”Paholainen” ja ”demoni” (Goulton & Power 1929,
44-45, 134-135, 135-136, 137, 204-205, 330, 333, 354).
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Paholaisen hahmoa koskevat késitykset ovat usein sekoitus kirkon niin sanottua virallista
oppia ja kansan uskomusten kertomuksia. Voidaan véittdd aiempaan tutkimukseen
pohjautuen, ettd paholaiskésitykset ovat osaltaan yhteiskuntien yhteisen kuvittelun ja
kuvailun tulosta, jossa yhteisdjen keskeiset arvot ja uskomukset ottavat suuren aseman.
Kaésitysten monipuolisuutta voidaan siis pitdd omalta osaltaan kansanuskomusten ja
teologian synnyttdménd rikkautena, joka on periytynyt nykypdivdan, monimuotoisen ja
hankalasti késiteltivdan Paholaisen hahmossa. (Muchembled 2003, 17, 21, 35; Katajala-
Peltomaa 2004, 78.)

Tatd myyttistd pahuuden hahmoa kuvaillaan eniten Dialogus Miraculorumissa seka
Malleus Maleficarumissa', joiden tekstit sisiltiviit paljon erilaisia kertomuksellisia tai
opettavaisia tarinoita. (Ks. liite 1., taulukot 1-7.) Olen muodostanut aineistotekstieni
pohjalta seitsemdn kategoriaa, jotka nousevat eniten esiin, kun Paholaista kuvaillaan.
Néamaé kategoriat ovat Paholaisen ndyttdytymismuoto, luonne, arvonimet, erilaiset kyvyt,

sijainti, suhde Jumalaan, voimat ja motiivit.

4.1.1 Millaisissa muodoissa Paholainen nayttaytyy?

Paholaisen kyky muuttaa muotoansa miksi tahansa hahmoksi pohjautuu kristinuskon
ohella eldneisiin ei-pdékristinuskon uskomuksiin. Niiden vaikutteet assimiloituivat osaksi
virallisia kasityksid kyseisestdi myyttisestd hahmosta. Hyvdnd esimerkkind tistad
aikalaisldhteissd pakanalliseksi kutsutusta perinteesti on Paholaisen kuvailu eldimen
hahmossa. Se monesti pohjautui kansanuskon jumalhahmoihin, kuten Pan-jumalaan.

(Muchembled 2003, 16-17.)

Aikaisemman tutkimuksen mukaan mydhdiskeskiaikaisten ihmisten synnit johdettiin
myo6s usein konkreettisiksi hahmoiksi, jotka houkuttelivat ihmisid kadotukseen. Téta

pidettiin usein syynd Paholaisen kykyyn muuttua miksi tahansa hahmoksi, jotta

13 T4std lihin kiiytin aineistokirjojen nimisti kokonimien liséiksi lyhenteitd LK = IV Lateraanikonsiili, DM
= Dialogus Miraculorumin, DCI = Divina Comedia: Inferno ja MM = Malleus Maleficarum.
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houkuttelu olisi mahdollisimman tuloksellista. (Valk 1997, 51.) Kirkon virallinen oppi
keskittyi enemménkin médrittelemdin Paholaisen roolia sekd asemaa kristinuskossa ja
jatti hahmon ulkomuodon virallisesti madritteleméttd. Tamd voidaan ndhdd osasyynd
sille, miksi Paholaisen ulkomuodon kuvailu on niin monimuotoista. (Katajala-Peltomaa
2004, 80-81.) Paholaisen hahmoa kuvaillaan runsaasti myohéiskeskiajan taiteessa ja
kirjallisuudessa. Niissd kuitenkin kertautuivat yleisimmait Paholaiseen liitettdvét piirteet.
Naitd olivat esimerkiksi hdpeéllinen ja kauhistuttava rumuus sekd pelottavuus, mutta

myos eldimellisten piirteiden sekoittuminen inhimillisiin. (Valk 1997, 87-88.)

Paholainen niyttiytyy aineistoteksteissdni hyvin vaihtelevissa muodoissa. Kuitenkin
eniten viitauksia Paholaisen ulkomuotoon tai ulkoiseen olemukseen niyttdytyy DM:ssa,
jossa Paholaisen olomuodon kuvailua esiintyy kahdeksassatoista tekstikatkelmassa
yhteensd. Toiseksi eniten Paholaisen hahmoa kuvaillaan taas MM:ssa, jossa
samankaltaista kuvailua esiintyy kahdeksassa eri kohdassa. (Ks. liite 1., taulukko 1.)
Seuraavissa luvuissa kdyn ldpi aineistosta 10ytdmidni Paholaisen hahmon kasityksid
kahden kategorian kautta. Ne ovat 1. Paholainen thmisen ja eldimen hahmossa seké 2.

Paholainen yliluonnollisen olennon hahmossa.

4.1.1.1 IThmisen ja eliimen hahmossa

Paholainen esiintyy aineistoteksteissdni eniten ithmisen muodossa. Thmisen muotoon
viittavia kuvauksia esiintyy suurin miird DM:ssa, josta niitd 16ytyy yhteensi neljétoista.
Toiseksi eniten Paholaisen esiintymiseen ihmisen muodossa viitataan MM:ssa, jossa
hahmoon viitataan neljidssd kohdassa. IV LK:ssa ja DCl:ssa taas Paholaista ei kisitelld

inhimillisessd hahmossa lainkaan. (Ks. liite 1., taulukko 1.)

Tdmdn myyttisen hahmon niyttdytymistd ihmisen hahmossa kuvaillaan monella
erilaisella tavalla. Loydoksieni pohjalta voin todeta, ettd DM:n ja MM:n tekstikatkelmissa

Paholaisen kuvaillaan niyttdytyvin useimmin miehen hahmoissa. Tétd hahmoa
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kuvaillaan useimmin komeaksi, rikkaaksi tai hyvin pukeutuvaksi'¥, mutta myds
esimerkiksi kammottavan rumaksi tai epdmuodostuneeksi.'”> Paholainen esiintyy
aineistossa yhteensd yhdessdtoista tekstikatkelmassa miehen hahmossa. Naisena
Paholainen niyttdytyy kahdeksassa kuvauksessa, joista jokaisessa nainen on

6 Suurimmassa osassa

poikkeuksellisen kaunis tai muuten huomiota herittiva.'
paholaiskuvauksia Paholaisen ihmisméiiselle hahmolle ei luonnehdita yhteiskunnallista
paikkaa, esimerkiksi arvonimed tai asemaa. Osassa kuvauksia on kuitenkin ndhtivissa
tiettyjd yhteiskunnallisien myohéiskeskiajalle tyypillisten hahmojen esiintymistd. Nama
hahmot, jotka esiintyvdt muun muassa DM:ssa ja MM:ssa, ovat ritari, nunna, munkki

seki pappi.!” DM:ssa kyseisti paholaisksitystd kuvaillaan seuraavalla tavalla:

“He was in appearance like a gigantic man, very huge and very black,
clothed in a dark robe, and so hideous that the knight could not look upon
him; but he replied: ‘You have done well to come, because I wanted to see

you.”” (Goulton & Power 1929, 315-317).

Loydoksidani vastaavalla tavalla, aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa Paholaisen
kuvaillaan ilmestyvén erilaisissa inhimillisissd hahmoissa, saavuttaakseen télla tavoin
jotain. Ulo Valk kuvailee tutkimuksessaan Perkele: johdatus demonologiaan (1997)
Paholaisen vaihtelevan inhimillistd ulkomuotoaan sen mukaan, mikd sopii parhaiten
tdmén tarkoitusperiin. Esimerkiksi eristiytyneen erakon luokse Paholaisen kerrotaan
ilmestyvén houkuttelevan kauniina naisena, jonka tarkoituksena on johdattaa erityisté
henkisyyttd harjoittava mies syntiin. Samalla lailla Paholaisen kerrotaan ilmestyvén

naisille komean miehen hahmossa. (Valk 1997, 93.)

14 Paholainen ndyttiytyy komeana, rikkaana ja hyvin pukeutuvana (Goulton & Power 1929, 130, 134-135,
Io)56;;}31(6)I‘D.zzl)i.nen ndyttdytyy kammottavan rumana ja epimuodostuneena (Goulton & Power 1929, 77, 315—
17)61;’21131(831923i.nen ndyttdytyy kauniina naisena (Goulton & Power 1929, 135-136, 137138, 359-360, 360—
137611)21.h01ainen ndyttdytyy ritarin, nunnan, munkin ja papin hahmoissa (Goulton & Power 1929, 101-102,
134-135, 362-363; Mackay 2009, 342-343).
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Robert Muchembled kuvailee tutkimuksessaan 4 history of the devil: from the middle
ages to the present (2003) myohiiskeskiaikaisia paholaiskésityksid. Niiden mukaan
Paholaisen kerrotaan pystyvidn ndyttdytyméédn missd tahansa ihmisellisessd hahmossa
(Muchembled 2003, 17). Néitd hahmoja voivat olla esimerkiksi tuntemattomat
matkalaiset, sotamiehet tai oppineet, mutta myos nikijélle tutut hahmot kuten ystavi,
naapuri tai jopa rakastettu. Paholaiskertomuksissa Paholainen esiintyy usein myos
pappina, munkkina, nunnana, piispana ja mahdollisesti pyhimyksené. Erityinen kuvailu
vastenmieliseksi tai rumaksi esittdd Paholaisen pelottavassa valossa. Tdmé vahvistaa

hyvén ja kauniin sekd pahan ja ruman vilille taisteluaseman (Valk 1997, 91, 93-94.)

Valkin ja Muchembledin tutkimuksissa esiintyvdt paholaiskésitykset ovat yhtenevid
omien 10ydoksieni kanssa kuvauksista, joissa Paholainen kuvataan viehéttdvén ihmisen
hahmossa. Rumaksi ja kammottavan ndkdiseksi ihmiseksi Paholaista kuvaillaan
aineistoteksteissdni huomattavasti vihemman. Tdmaénkaltaiselle kuvailulle ei mydskéddn
anneta helposti tulkittavaa syytd. Valkin omassa tutkimuksessaan esiintuoma selitys

tuntuukin sopivalta myods oman tyoni kehykseen.

Eldimend Paholaista kuvaillaan yhtd paljon DM:n sekd MM:n teksteissd, yhteensd
neljdssd tekstikatkelmassa. Jélleen IV LK:ssa sekd DCl:ssa, Paholaista ei kuvailla
ollenkaan eldimellisessd hahmossa. (Ks. liite 1., taulukko 1.) Mielenkiintoisesti se, minka
eldiimen muodossa Paholainen ndyttdytyy, vaihtelee paljon. Useimmissa
tekstikatkelmassa eldin on hevonen, koira, kissa tai perinteinen kiirme.'® Hyvini
esimerkking toimii kertomus DM:n kuudennessa luvussa ”Of Gottschalk the usurer, who
saw a seat of fire prepared for him in hell”, jossa Paholaisen kuvaillaan ilmestyvén
paikalle hiilenmustan hevosen hahmossa mukanaan demoniapulainen. Tarinassa
kerrotaan, miten Paholainen kéiskee miestd vaikuttavalla d4nelld nousemaan tumman
hevosen selkdin, jonka jalkeen kdy ilmi, ettd kyseinen hevonen on itseasiassa Paholainen

itse. (Goulton & Power 1929, 77.)

18 Paholainen néyttdytyy hevosen, koiran, kissan tai kiirmeen muodossa (Goulton & Power 1929, 77, 382;
Mackay 2009, 175, 342).
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Robert Muchembled kasittelee omalta osaltaan Paholaisen néyttdytymistd eldimen
hahmossa tutkimuksessaan A4 history of the devil: from the middle ages to the present
(2003) kirjoittamalla, ettd yliluonnollinen esiintyminen eldimen muodossa kuten
lampaan, hérdn tai jopa aasin hahmossa, on kristinuskoon pohjautuville késityksille
tyypillistd. Paholaisen kuvaillaan ottavan eri eldinten olomuotoja, mutta useimmiten
téhin liitetddn pukin, kddrmeen tai koiran hahmo. (Muchembled 2003 16; Valk 1997, 23,
94.)

Muchembledin 16yddkset sointuvat yhteen DM:sta sekd MM:sta 16ytdmiini késityksiin.
Kuten edellisessd kappaleessa toin esille, hdn kuitenkin teroittaa, etti yleisimmaét
eldiinmuodot, joissa Paholaisen kuvaillaan ilmestyvén ovat pukki, kd&rme ja koira. Oman
tutkimukseni kohdalla 16ydokseni ovat kuitenkin osaltaan erilaiset. Kéydessdni lépi

aineistoani kohtasin viittauksia kyseisisté eldimistd ainoastaan kddrmeen kohdalla.

4.1.1.2 Yliluonnollisen olennon muodoissa

Toiseksi eniten Paholaisen hahmo esiintyy aineistotekstien parissa yliluonnollisen
olennon hahmossa. Mielenkiintoisesti timénkaltaista kuvailua 16ytyy ainoastaan DM:n
tekstissd. Muissa aineiston teksteissd tdhdn ei 10ydy vastaavaa kuvausta. (Ks. liite 1.,
taulukko 1.) Yliluonnollisiksi maériteltivdat hahmot, joissa Paholaisen kuvaillan
ndyttdytyvan, ovat muun muassa enkeli, jittildinen ja lohikddrme. Suurimmassa osassa
viittauksia ei oteta tunnistettavasti kantaa siithen, miksi Paholainen valitsee juuri ndma
hahmot. Poikkeuksena toimii kuitenkin enkelin hahmossa esiintyminen, jonka avulla
Paholaisen kuvaillaan pyrkivin huijaamaan hyviuskoisia ihmisid. ! Yhdessi DM:n
kuvauksessa, joka koskee kisitystd Paholaisen yliluonnollisesta hahmosta, munkki nikee
kuinka tdmd pahuuden olento lentdd lampun ohi keihddn kokoisen lohikddrmeen

hahmossa (Goulton & Power 1929, 323).

19 Paholainen néyttdytyy enkelin, jittildisen ja lohikisirmeen hahmoissa (Goulton & Power 1929, 143, 283,
313-314, 323, 382, 389).
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Muchembled kirjoittaa samankaltaisesta aiheesta selittden, ettd myohiiskeskiaikaisten
ihmisten késitysten mukaan Paholaisen tavoite oli saada ihmiset uskomaan tdmin
huijauksia. Néitd olivat esimerkiksi ne kuvaillut tapaukset, joissa Paholainen ilmestyi
ithmisten silmien eteen erilaisissa yliluonnollisten olentojen muodoissa. Han lisdd mydos,
ettd aikalaisissa paholaiskertomuksissa Paholaisen ilmenemismuoto saattoi muun muassa
olla valon” enkeli tai niin sanottu pakanallinen lohikdirme. Paholainen saattoi myds
omaksua valtavat mittasuhteet ja kasvaa kokoa muistuttamaan jattildistd. (Muchembled

2003, 16-17; Valk 1997, 88, 96.)

Aikaisemman tutkimuksen valossa paholaiskuva saattoi toisaalta olla my0s hyvin
erilainen. Paholaiseen saatettiin liittdd eldimellisié tai erityisen kammottavaksi pidettyja
piirteitd ja yhdistdd ne kaikki yhteen hahmoon luoden ndin kauhistuttavan kuvan
myyttisestd pahuuden ilmenemisestd. Tdhédn liittyi mielikuva tummasta langenneesta
enkelistd, jolla saattoi olla esimerkiksi lepakon siivet, karvainen ja riutunut ruumis, jonka
pédstd kohosivat pukin sarvet. Suussa tilla hirviolla saattoi olla villisian torahampaat ja
keskelld kasvoja kydmynend. Paholaisen korvien kuvailtiin muistuttavan aasien korvia ja
tille kuviteltiin pelottavia lisdkasvoja vatsaan ja pakaroille. Lisdksi joidenkin
paholaiskuvausten mukaan Paholaisen ilmenemismuoto oli todellisuudessa tiysin ontto
kuori, jolla tarkoitettiin, ettd Paholaisella ei olisi ollut ollenkaan selkdpuolta. (Valk 1997,

90; Muchembled 2003, 17.)

Omat 16ydokseni aineistostani vastaavat siis jilleen kerran Muchembledin sekd Valkin
aikaisempia tutkimustuloksia. Omalta osaltaan tdmi yhteneviisyys tuo varmuutta omille
16ydoksilleni ja tukee niiden keskeisyyttd osina myohdiskeskiaikaisia paholaiskasityksia.
Kuitenkin edelld mainittua hirviomaéistd Paholaisen hahmoa ei ole 16ydettdvissd omasta
aineistostani. Tdmadnkaltainen mielikuvituksellinen kammottavuus saattaa olla osa

laajempaa pahuuden hahmoon kytkeytyvié keskiaikaista mielikuvitusta.

Edellisten kisitysten lisdksi Paholainen ilmenee aineistoteksteissdni myds erddnlaisena
ruumiittomana pahana henkend, joka houkuttelee tai taivuttelee ihmisid pahuuteen. Niin

DM:ssa kuin MM :ssa 16ytyy kuvauksia téstd yhteensé nelja kappaletta, joissa Paholainen

32



on paikalla ilman muotoa tai havaittavaa hahmoa. (Ks. liite 1., taulukko 1.) Kaikissa
kuvauksissa Paholaisella on jokin motiivi, minkd takia timi ei ndyttdydy selkeédssd

hahmossa vaan pysyttelee ainoastaan #dinti tuottavana henkena.?’

Sari Katajala-Peltomaan ja Raisa Maria Toivon toimittamassa tutkimuksessa Paholainen,
noituus ja magia - kristinuskon kddntopuoli: pahuuden kuvasto vanhassa maailmassa
(2015) kirjoittajat tuovat samankaltaisesti esiin, kuinka Paholainen saattoi olla ihmisten
kisityksissd ndkymaéton paha henkiolento, jonka tarkoituksena oli kddntid ihmisten mieli
hyvyydestd ja nuhteettomuudesta syntiin ja lopulta kadotukseen. Tutkimuksessa
argumentoidaan, ettd Paholaisen kuvailuun ei aina liitetty pelottavaa ruumiillista muotoa.
Silti aiheutti timén hahmon motiivi ja usko sen olemassaoloon jo itsessddn kauhua seké
synninpelkoa. (Katajala-Peltomaa 2004, 80—81.) Tdméa on néhtivissd selkeésti kaikissa
aineistoteksteistdni poimimissani kuvailuissa, jossa Paholainen ilmestyy ihmisille ilman
ndhtdvdd hahmoa. Kyseisistd viittauksista voi todeta ruumiittomana vaikuttavan

Paholaisen esiintymisen mahdollisuuden olevan erityisen pelottava mielikuva.

Aineistotekstieni parista huomasin monesti toistuvan kisityksen, jonka mukaan
Paholainen ikédén kuin verhoaa oman todellisen ulkomuotonsa muuttuessaan kertomusten
thmisten, eldinten ja yliluonnollisten hahmojen muotoihin. Tdma niin sanottu Paholaisen
“todellinen ulkomuoto” esiintyy niin DM:n kuin DCI:n teksteissd yhteensd kolmessa
tekstikatkelmassa.>! Eniten Paholaisen “todellista ulkomuotoa” kuvaillaan DM:n
tekstissd, jossa tdtd nimenomaista ndyttdytymismuotoa kuvaillaan kahdessa
perusteellisessa kohdassa. (Ks. liite 1., taulukko 1.) DCI:ssa Paholaisen ulkomuotoa
kuvaillaan yhdessi pitkdssad luvussa, jossa tdimé, Danten sanoin, surullisen valtakunnan
keisari on jadtynyt kiinni rinnastaan Helvetin ytimeen (Durling, Martinez & Turner 1996,

535, canto 34/28).

20 Paholainen niyttiytyy pahan henken, ilman muotoa (Goulton & Power 1929, 39-40, 315-317; Mackay
2009, 157, 175).

21 Paholaisen “todellinen ulkomuoto” (Goulton & Power 1929, 356-357, 359-360; Durling, Martinez &
Turner 1996, 535 canto 31/58).
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Caesarius Heisterbachilainen kuvailee Dialogus Miraculorumissa Paholaisen todellista
ulkomuotoa niin vaaralliseksi, ettd ihminen ei sitd pysty katsomaan titi kohti kuolematta
saman tien. Tétd perustellaan silld, ettd Paholaisen todellinen olomuoto on paha henki ja
ainoastaan henkien on mahdollista ndhdd muiden henkien todelliset olomuodot ilman
vakavia seurauksia. (Goulton & Power 1929, 356-357.) DM:n viidennen kirjan luvun 29.
kertomuksessa ”Of the abbot of S. Agatha, and a monk and laybrother of his who fainted
away at the sight of the devil” Munkki ja tdimén apulainen kutsuvat Paholaisen paikalle
ja pakottavat timéan paljastamaan heille todellisen ulkomuotonsa, silld Paholainen oli
ilmestynyt heiddn eteensd naisen muodossa. Paholainen tottelee késky4 ja tarinan mukaan
nainen alkoi turvota seki kasvaa kokoa. Naisen silmit alkoivat vildhdelld ja savuta kuten
tulipesdt. Tdmédn seurauksesta kertomuksen miehet vaipuivat tajuttomuuteen, jonka
jélkeen Paholainen palautti itsensé takaisin omaksumaansa naisen ulkomuotoon. Tarinan
lopulla Paholainen ivaa miehi sanoen, ettd kukaan ihminen ei voi selvitd elossa néhtydan
tdman hahmon todellisen ulkomuodon kokonaisuudessaan. (Goulton & Power 1929,

359-360) Tatd paholaiskésitystd kuvaillaan DM:ssa my0s seuraavalla tavalla:

“Because the devil is a spirit, and a spirit can only be seen by a spirit, as is
the opinion of nearly all authorities. The soul of the reprobate see him in
hell; and as it is the highest happiness of the elect to look upon God, so it is
said to be the greatest punishment of the wicked to look upon the devil.

(Goulton & Power 1929, 356-357)

Dante kuvailee Paholaisen muotoa Infernossa valtavaksi jattildiseksi, jonka hahmo on
sidottu jddhdan helvetin keskustaan. Paholaisen ulkondkod Dante taas kuvailee erittdin
rumaksi verraten tdtd myyttisten enkelihahmojen kauneuden vastakohdaksi. Infernon
Paholaisella kuvataan olevan kolme piité, jotka kaikki kiinnittyvdt niskaan ja joiden
kasvot ovat erivériset. Kirjoituksen mukaan Paholaisella on myds suuret lepakkomaiset
siivet ja kuusi verta itkevaa silmii, joista kyynelien seassa valui timén kolmelle leualle

veristd vaahtoa. (Durling, Martinez & Turner 1996, 537, canto 34 / 31-52)
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Ulo Valk kisittelee samankaltaisesti Paholaisen mydhiiskeskiajalla rakennettua
“todellisen olomuodon” merkitystd tutkimuksessaan Perkele: johdatus demonologiaan
(1997). Han mainitsee yhtenevisti omien 16ydoksieni kanssa, ettd Paholaisen kisitettiin
piilottavan todellisen ja hirvittdivan ulkomuotonsa ikdén kuin kuorien taakse, joita timéa
kaytti ldhestydkseen ihmisid. (Valk 1997, 93.) Tdméa osaltaan vahvistaa sitd
paholaiskisitystd, jonka mukaan Paholaisen uskottiin olevan kykenevidinen ottamaan

minka tahansa hahmon.

4.1.2 Miki on paholaisen luonne?

Paholainen ja timadn hahmoon liitettdvit piirteet terdvoityivat myohdiskeskiajalla muiden
kisitysten mukana. Erityisesti Paholaiseen liitettdvd pahuus ja muut pahat”
luonteenpiirteet kuvaavat syntykulttuurinsa tilannetta ja paheksuttavina pidettyji
piirteitd. Paholainen ja tdhdn liitettdvdt luonnekisitykset olivat olennainen osa
myohaiskeskiaikaista maailmanjérjestysti ja -kuvaa. (Muchembled 2003, 6, 13; Katajala-

Peltomaa 2004, 79.)

DM:n ja MM:n teksteissd kuvaillaan hyvin paljon Paholaisen luonnetta. Yhteensd
teksteissd esiintyy viisikymmentd viittausta, jossa Paholaiseen liitetddn erilaisia
luonteenpiirteitd. Kun taas IV LK:ssa Paholaisen luonnetta kuvaillaan kahdessa
tekstikatkelmassa ja DCl:ssa taas ainoastaan yhdessd. (Ks. liite 1., taulukko 2.)
Seuraavissa luvuissa késittelen aineistostani esiin nousseita Paholaiseen liitettyja
luonteenpiirteitd. Niitd ovat esimerkiksi: paha, vikivaltainen, ylimielinen, kateellinen,

ovela ja valehteleva.

4.1.2.1 Paha, vikivaltainen, ylimielinen ja kateellinen

Aineisto tekstieni kokonaisuudessa Paholaisen luonnetta kuvaillaan eniten pahana.
Yhteensd téstd esiintyy kahdeksantoista kuvailukohtaa IV LK:n, DM:n ja MM:n
teksteissd. Kuitenkin MM:ssa Paholaisen pahuuteen viitataan useammin kuin muissa

lahteissd, jopa kahdessatoista kuvailussa. (Ks. liite 1., taulukko 2.) Tdsta voidaan péételld,
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ettd mahdollisesti paholaiskasitykset kirjistyivét pitimién Paholaisen hahmoa erityisen
pahana mydhdiskeskiajan lopulla, jolloin MM Kkirjoitettiin. Paholaisen pahuuteen
viitataan monella eri tavalla. On mahdollista véittdd, ettd pahuus itsessddn on hyvin
keskeinen osa Paholaisen hahmoa (Olli 2004, 117). Aineistoteksteissdni Paholaisen
pahuus jakautuu luonteenomaiseen pahuuteen ja niin sanottuihin pahoihin tekoihin,

joiden tekijé on paha.

Luonteenomaista pahuutta kuvailevissa katkelmissa Paholaiseen liitetddn késitys siité,
ettd Paholainen on itsendisesti ja vapaavalintaisesti valinnut olla paha. Myds tdmén
motiivit ovat yksinomaan pahoja. Aineiston kuvailussa esiintyy késitysmaailma, joka
ikddn kuin yhdistdd pahuuden luonteenpiirteen Paholaisen hahmoon muodostaen
pahuuden ruumiillistuman tai toisin sanoen itse kaiken pahan alkusyyn.”> MM:ssa

tdminkaltaista paholaiskisitystd kuvaillaan esimerkiksi seuraavalla tavalla:

“Therefore, for that which results in the act of sin it needs to be determined
towards evil by someone, and it seems that this is done most of all by the
Devil, especially in connection with the works of sorcerers, since his will 1s
determined towards evil. Therefore, it seems that the Devil’s evil will is the
cause of an evil will, especially in the case of sorcerers” (Mackay 2009,

142).

Monissa aineistokohdissa Paholaisen luonteenomaiseen pahuuteen liittyy my0s
Paholaisen hahmon viéitetyt teot tai motiivit. Aineistossa Paholaisen kuvaillaan nauttivan
siitd, kun tdmai saa tehtyd jotain, miké aiheuttaa harmia tai tuomitsee ihmiset kadotukseen.
Erityisesti esille nousee halu tuottaa ihmisille mahdollisimman paljon kdrsimysta tai jopa
tahto tuhota ithmiskunta kokonaisuudessaan. Paholaisen luonteen pahuutta korostetaan

esimerkiksi Malleus Maleficarumin tekstissd tuoden esille, ettd Paholainen vaatii timén

22 Paholainen on paha (Alberigo & Tanner 1990, 230; Goulton & Power 1929, 313-314; Mackay 2009,
103-104, 142, 155-156, 205, 628).
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palvelijoiden, noitien, uhraamaan tdlle pienid vauvoja tai jopa tekemiin itsemurhan

kiinnijismisen jilkeen.??

Aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa késitelldén vastaavasti Paholaisen hahmon
eniten liitettyd luonteenpiirrettd, eli pahuutta. Jeffrey B. Russell tiivistdd mielestdni hyvin
aihetta tutkimuksessaan Lucifer — The Devil in the Middle Ages (1984) todeten, etti
Paholaisen liittyvit olemukset ja perimmadiset kdsitykset ovat juurrutettuja késitykseen
pahuudesta (Russell 1984, 22). Aiheen tutkijat ovat todenneet keskiaikaisen
maailmankuvan jakautuneen korostamaan tdydellisen hyvéd Jumalaa ja erityisen pahaa
Paholaista. Pahuus sen kaikissa muodoissa, niin abstraktina késitteend kuin Paholaiseen
personifioituneena hahmona nousi keskeiseen asemaan niin kansanuskomuksien kuin
kirkon virallisen dogmin parissa. Kirkon virallinen dogmi opetti, ettd Paholainen oli
kategorisesti paha, niin luonteeltaan kuin sanan muissa tarkoituksissa. (Katajala-

Peltomaa & Toivo 2004, 9, 24, 105; Olli 2004, 117; Muchembled 2003, 271.)

Paholaisen pahuus liittyi alemman tutkimuksen mukaan niin fyysiseen kuin moraaliseen
pahuuteen. Fyysiselld pahuudella tarkoitetaan pahuuden fyysistd ilmenemistd eli
personifioitumista. Kun taas moraalisella pahuudella tarkoitetaan tarkoituksellista
pahojen tekojen tekemistd, jonka jokin tekojensa seurauksen ymmartivé olento paattda.
(Valk 1997, 58; Russell 1988, 1.) Ulo Valkin mukaan paholaiskisitys, joka kuvasi
Paholaisen pahuuden henkildityneend muotona, kehittyi voimakkaammilleen Euroopassa
myoOhdiskeskiajalla. Héan lisdd, ettd pahuuden henkil6llistyméd saavutti pelottavimman
huippunsa noitavainojen yhteydessd. Téalloin aikalaiset 10ysivdt Paholaisen apureita

kaikkialta ympdariltddn, tai ainakin uskoivat 16ytdneensd. (Valk 1997, 19.)

Paholaiskasitys, jonka mukaan Paholainen on paha, on suhteellisen laajalle levinnyt malli
kuvailla tdtd myyttistd hahmoa. Tdmén vuoksi en ollut ylldttynyt 10ytiesséni sen kaltaisia
késityksid aineistostani hyvin useassa kohdassa. Omat 16ydokseni Paholaisen pahuudesta

ovat siis hyvin yhteneviiset aikaisemman tutkimuksen tuloksien kanssa. Yhdyn siis

23 Paholainen haluaa ja tekee pahaa (Goulton & Power 1929, 135-136, 137; Mackay 2009, 137, 142, 205,
353,369, 371-372, 439, 543-533, 548).

37



samaan 10ydokseen kuin Valk, Russell, Katajala-Peltomaa & Toivo, Olli ja Muchembled,
jotka kuvailevat myohéiskeskiaikaisten paholaiskésitysten késittineen Paholaisen pahana

niin moraalisesti kuin fyysisesti.

Aineistotekstieni paholaiskertomuksissa Paholaiseen pahuuteen liitetddn usein myds
tdmin vékivaltaisuus tai tahto aiheuttaa vakavia vammoja. Eniten kuvauksia
vikivaltaiseen luonteeseen 10ytyy DM:n tekstistd, jossa tekstikatkelmia on yhteensd
kahdeksan kappaletta. MM:ssa Paholaiseen viitataan vékivaltaisena neljdssi katkelmassa.
IV LK:n eikd DCLn teksteissd ei viitata Paholaisen oletettuun hahmoon kertaakaan
vilivaltaisena. (Ks. liite 1., taulukko 2.) Vaikka pahuus ja vékivaltaisuus kuuluvat tiiviisti
yhteen, olen silti erottanut ndma kaksi kategoriaa erilleen, silld tekstikatkelmissa niita
kisitellddn toisistaan erillisind aiheina. Esimerkiksi osassa Paholaista kuvaillaan
suoranaisesti pahaksi, kun taas osassa toimijaksi, joka tekee erityisen vékivaltaisia tekoja

erindisistd syistd.

Aineistossa esiintyvissd tekstikatkelmissa, joissa Paholainen késitetddn vékivaltaisena
hahmona, timin kuvaillaan tekeviin vikivaltaisia tekoja ihmisid vastaan.’* DM:n
kolmannen kirjan kahdeksannessa luvussa ”Of the daughter of the priest Arnold, who was
corrupted by a demon” Paholainen iskee kostoksi miehen rintaan niin kovan iskun, etti
tdma oksentaa verta ja tarinan mukaan kuolee kolmen pdivin sisddn (Goulton & Power
1929, 135-136). MM:ssa taas Paholaisen vikivaltaisuus ndyttdytyy enemménkin
vékivaltana kohti ihmisten uskottuja sieluja. Tdmi on ndhtévissd esimerkiksi tarinassa,
jossa Paholainen hyokkdd syntid tehneen miehen pojan kimppuun ja ajaa timén sielun

ulos tdméan kehosta. (Mackay 2009, 346.)

DM:n ja MM:n Paholaisen vékivaltaisuutta sisdltdvien katkelmien vélilldi on siis
havaittavissa selvd muutos. Myohdiskeskiajan alun kisitysten mukaan Paholainen on siis
kykeneva aiheuttamaan vahinkoa ihmisille vékivaltaisen luonteensa seké tdstd johtuvien

tekojensa avulla. Kun taas myohéiskeskiajan lopulla késitys on muuttunut korostamaan

24 Paholainen on vikivaltainen (Goulton & Power 1929, 39-40, 135-136, 201, 283, 315-317, 330, 354,
364-365; Mackay 2009, 137, 205, 346, 439).
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ajatusta, ettd Paholaisella ei ole voimaa itsessdén tehdd ihmisen ruumiille vahinkoa vaan,

ettd vahinko tapahtuu ennemminkin tdmén niin uskotulle sielulle.

Ulo Valk tuo vastaavan Kkaltaisesti esille tutkimuksessaan Perkele: johdatus
demonologiaan (1997) kuinka Paholaisen rooliin liitettiin syntiin houkuttelun lisdksi
aggressiivisen vékivallan tekijin hahmo. Tdma uusi rooli toi erilaisen ja pelottavan lisdn
pahuuden personifikaation hahmoon. Hén lisdé, ettd Paholaisen kyvystd tai luvasta
satuttaa ihmisid, on oltu kuitenkin demonologiassa hyvin erimielisid suuntauksen
syntymisen alusta saakka. (Valk 1997, 58) Aineistostani poimimani 10ydokset vastaavat
siis esimerkiksi Valkin tutkimuksen tuloksia. Paholaiseen hahmoon ja erityisesti timén

luonteeseen liitettiin kuva ddrimmaéisestd vikivaltaisuudesta.

Ylimielisend tai kateellisena Paholaista kuvaillaan eniten MM:n tekstissd, jossa
tdménkaltaisiin luonteenpiireisiin viitataan yhteensd kolmessa katkelmassa. DM:sta
kuvauksia tdhén kategoriaan 16ytyy kaksi kappaletta. Paholaista ei kuvailla vastaavalla
tavalla kertaakaan IV LK:ssa eikd DCl:ssa. (Ks. liite 1., taulukko 2.) Aineistossa
Paholaisen ylimielisyys ja kateellisuus kohdistuu usein joko Jumalaan tai ihmiskuntaan,
joita kohtaan timi hahmo asettuu vastustamaan.’> Paholaisen lankeamiseen viitataan
myds huomattavan paljon kuvauksissa timén luonteesta. Esimerkiksi DM:n neljdnnen
kirjan luvussa 23. ”Of envy and her daughters” annetaan selitys, miksi Paholaisen
hahmon uskotaan syntyneen. Paholaisen pddpaheen késitetddn olleen kateellisuus, jonka
vuoksi Heisterbachilainen selittdd valon enkelin muuttuneen Paholaiseksi. (Goulton &

Power 1929, 220.)

Aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa viitataan my0ds edelld mainittuun ylimieliseen
tai kateelliseen luonteeseen. Jeffrey Burton Russell kuvailee tutkimuksessaan Lucifer —
The Devil in the Middle Ages (1984) myyttisen Paholaisen hahmon oletettua syytd tdiman
karkotukseen taivaasta. Russell kuvailee samankaltaisesti, kuinka Paholaisen ylpeys,

ahneus ja kateellisuus johdattivat timén nostamaan omaa asemaansa samalla korkeudelle

25 Paholainen esiintyy ylimielisen4 ja kateellisena (Goulton & Power 1929, 220, 401; Mackay 2009, 137—
138, 253-254, 287).
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kuin kristinuskon Jumala. Paholaisen motiivi tahtoa pahaa ihmisille pohjautuu
kateellisuudelle, joka on keskeinen osa Paholaisen luonteen késityksid. (Russell 1984, 36,

56, 97.)

4.1.2.2 Ovela ja valehteleva

Ovelana ja valehtelevana Paholaista kuvaillaan toiseksi eniten aineistotekstieni parissa,
yhteensd viidessatoista tekstikatkelmassa. Eniten kuvauksia tdhidn ominaisuuteen 16ytyy
kuitenkin DM:sta, jossa kuvauksia on yhteensd kahdeksan kappaletta. MM:n tekstissé
taas samankaltaiseen luonnehdintaan viitataan yhteensi kuusi kertaa. IV LK:n tekstissa
Paholaisen oveluuteen viitataan ainoastaan kerran, kun taas DCl:ssa ei esiinny yhtékéén
tdmin kaltaista luonnehdintaa. (Ks. liite 1., taulukko 2.) Paholaisen oveluutta ja
valehtelemisen luonteenpiirrettd kuvaillaan tekstikatkelmissa usein yrityksend houkutella
ihmisid tavalla tai toisella johonkin, joka johtaa syntiin. Useasti Paholainen joko
suorasukaisesti valehtelee saavuttaakseen pdamadransd, kun taas toisissa esimerkeissi

tdmai toimii ovelasti huijaten.?®

Aikaisemman tutkimuskirjallisuuden mukaan kirkon virallinen oppi opetti Paholaisen
olevan vaarallinen ja erityisen ovela olento, joka huijaisi ithmisid pahoille teille pois
uskonnon tarkoittamasta suunnasta. Norman Cohn kuvailee tutkimuksessaan Europe’s
inner demons — the demonization of Christians in medieval Christendom (1993) kuinka
viralliset teologiset tahot levittivdt Paholaisesta vastaavanlaisia pelottavia mielikuvia
ilkednd ja dlykkaasti padmadrddnsa pyrkivdnd hahmona. Hén lisdd, ettd tdménkaltaisten
paholaiskisitysten levittdmisen takana oli pyrkimys pitdd ihmiset kirkon vaikutusvallan
alaisena ja estdd heitd kddntymiin pois Jumalasta. (Olli 2004, 117; Cohn 1993, 26.)
Aineistosta tekemini 10ydokset ovat siis samankaltaisia aikaisempien tutkimusten kuten
Ollin ja Cohnin tekemien tulosten kanssa. Paholaisen késittdminen ovelana ja
valehtelevana on toisaalta osa sitd kuvaa tistd hahmosta, joka on kantautunut nykypaivin

paholaiskasityksiin.

26 Paholainen esiintyy ovelana ja valehtelevana (Alberigo & Tanner 1990, 230; Goulton & Power 1929,
101-102, 87, 134-135, 138, 315-317, 364-365, 384; Mackay 2009, 175, 346, 375, 376, 522, 546).
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Aineistostani 16ytdmieni tekstikatkelmien pohjalta voin argumentoida, ettd Paholaisen
oveluuteen ja valehtelevan luonteenkuvauksen yhteyteen kuuluu Paholaisen kuvailu
yllattédvisti kohteliaana hahmona. Kohteliaana Paholainen esiintyy eniten DM:n tekstissé,
jossa merkkejd tdminkaltaisesta luonteenpiirteestd esiintyy kahdessa kuvauksessa,
MM:ssa taas tdiménkaltaiseen kuvaukseen on ainoastaan yksi kuvailu. Kun taas IV LK:n
tai DCI:n testeissd tdmén kaltaista luonnehdintaa ei esiinny lainkaan. (Ks. liite 1.,
taulukko 2.) Paholaista kuvaillaan kohteliaana aineistotekstieni kuvauksissa, kun tima
haluaa jotain tai odottaa saavuttavansa kayttdytymiselld jotakin. Toisaalta Paholainen
keskustelee aineistoteksteissd, toteuttaa sekd antaa lupauksia ihmisille kertomuksien
mukaan pyyteettomasti. Tama taas luo tdysin erilaisen nidkokulman myodhéiskeskiajan
paholaiskisityksiin.?’ Tdmin kaltaista mielenkiintoista luonteenkuvausta voidaan siis
miettid jdlleen kerran mahdollisena huijauksen tai kaksinaamaisuuden késityksini, jotka

on jatetty myohiiskeskiaikaisessa tekstissé lukijalle havaittavaksi.

Esimerkkind tdméankaltaisesta Paholaisen luonnehdinnasta toimii DM:n ensimméiisen
kirjan luvussa 34. ”Also of a clack who came to the Order after seeing the plains of the
Landgrave Ludwing” esiintyvd tarina Paholaisesta, joka keskusteltuaan erittdin
kohteliaasti hinet paikalle kutsuneen miehen kanssa, vannoo télle lupauksen ja toteuttaa
sen ilman, ettd kertomuksen mies kokisi minkdanlaista harmia (Goulton & Power 1929,

44-45),

En omaksi yllatyksekseni 10ytdnyt aikaisemmasta tutkimuskirjallisuudesta ainuttakaan
viittausta  tdménkaltaiseen luonnehdintaan  Paholaisesta. = Paholainen esiintyy
tutustumissani tutkimuksissa monenlaisissa luonteenpiirteissd, silti tdtd hahmoa ei
kuitenkaan kertaakaan kuvailla ystévélliseksi tai kohteliaaksi. On mahdollista, ettd
tdménkaltainen paholaiskésitys on ollut historian saatossa liian kontroversaali
padstidkseen yhdeksi vaikutusvaltaisimmaksi osaksi Paholaisen hahmosta muodostettuja

kasityksid. Uskoakseni tdhédn voisi olla syyné se, ettd Paholaisen kuvailu ystévéllisena ja

27 Paholainen on kohtelias (Goulton & Power 1929, 44-45, 315-317; Mackay 2009, 342-343).
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kohteliaana riitelee vastaan keskiaikaisen kirkon opetuksia Paholaisen olemuksesta ja

tarkoitusperista.

4.1.3 Paholaisen nimitykset: vihollinen, peto ja hallitsija

Keskiajan aikana kuvat ja kédsitykset Paholaisesta muuttuivat suuresti. Monien késitysten
takana toimivat kansanuskonnoista assimiloituneet teemat, jotka esiintyivit myohemmin
kirkon demonologian opetuksissa. Kohti keskiajan loppua paholaiskisitykset vaihtelivat
suhteellisen siedettdvéstd kiusaajasta késityksiin voimakkaasta helvetin kuninkaasta,
Luciferista. (Muchembled 2003, 11.) Paholaiskésityksien parissa esiintyy monia eri
titteleitd tai pikemminkin nimityksié, joilla Paholaiseen viitattiin. Ndmé nimitykset, kuten
pimeyden prinssi, langennut pédenkeli Lucifer sekd sielujen vihollinen Saatana
muokkaavat myds omalta osaltaan sitd kuvaa, miten Paholaisen hahmo kisitettiin.

(Muchembled 2003, 108; Valk 1997, 8, 24.)

Téssd luvussa kisittelen aineistoteksteissédni Paholaisesta kdytettyjd nimityksid, jotka
toistuivat useimmiten katkelmasta toiseen. Omasta mielestdni nimitykset ovat osaltaan
tiarked osa paholaiskisityksid, silld ne kertovat paljon siitd, minkilaisena tdtd myyttistd
pahuuden hahmoa pidettiin. Eniten teksteistd esiin nousivat nimitykset, joissa Paholaista

kutsuttiin joko viholliseksi, pedoksi tai hallitsijaksi.

Paholaista kuvaillaan “viholliseksi” eri merkityksissd aineistotekstien parissa yhteensi
kuudessa tekstikatkelmassa. Eniten tdtd kuvailua esiintyy kuitenkin MM:ssa, jossa
nimitys esiintyy viidessd otteessa. DM:ssa taas Paholaista kuvaillaan ainoastaan yhdessa
kuvauksessa vihollisen nimitykselld. Lopuissa aineiston teksteissd téstd nimityksesté ei
16ydy kuvausta. (Ks. liite 1., taulukko 3.) Nimitykselld ”vihollinen” aineistoviitteissi
tarkoitetaan Paholaisen myyttisen hahmon olevan kaikkien ihmisten ja Jumalan

vihollinen seki pitkdaikainen haastaja.?® Esimerkiksi MM:ssa Paholaisen kuvaillaan

28 Paholaisen kuvaillaan olevan vihollinen (Goulton & Power 1929, 401; Mackay 2009, 137, 489, 617—
618, 628).
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olevan ihmiskunnan vastustaja sekd vihollinen, jota ajaa eteenpdin halu tuhota
mahdollisimman monen ihmisen eldmén ja viedd heiddn sielunsa kadotukseen mukanaan.

(Mackay 2009, 617-618).

Paholaiseen liitettdvd vihollisen hahmo yhdisti aikaisemman tutkimuksen mukaan
lantisen kristillisen maailman kansoja ja ihmisid luoden ndille yhteisen vihan kohteen,
jonka pahoja voimia vastaan tuli jokaisen kunniallisen kristityn taistella. (Valk 1997, 8,
19.) Ulo Valk tuo esille tutkimuksessaan Perkele: johdatus demonologiaan (1997) kuinka
Paholaisesta usein kéytettivdn Saatana-nimityksen, merkitys tunnettiin yleisesti
Vanhassa testamentissa. Se tarkoitti muun muassa opponenttia tai vastapuolta.
Vastapuolisuus, jolloin nimitystd Saatana kiytettiin, saattoi esiintyd vastustamisena
esimerkiksi riidassa, oikeudessa tai muun muassa sodassa. Valk lisidd, ettd Saatana-
nimitys annettiin Vanhassa testamentissa myds henkildille, jotka olivat yllyttdjid tai

”suunsoittajia”. (Valk 1997, 24-25.)

Brian P. Levack tuo esille tutkimuksessaan the Witch-Hunt in Early Modern Europe
(2006), ettd tadhdn myyttiseen pahuuden hahmoon liitettiin yleisesti késityksid siitd, etti
tdmé oli pudottuaan taivaasta asettunut ihmisten ja kristinuskon Jumalan vastustajaksi.
Hin lisdd tdsmentden, ettd Paholaista kuvaillaan useasti ihmisrodun yliluonnollisena ja
vikivaltaisena vastustajana, jonka motiivi on tuhota kaikki hyvyys maailmasta. (Levack
2006, 6.) Vihollisuuden ja vastustajan titteleiden lisdksi Paholaiskdsityksissd esiintyy
vahva vastakkain asettelu myos kristinuskon toisen suuren hahmon viélilld. Levack
kirjoittaa kuinka Paholaisen néhtiin olevan niin Jumalan vastustaja, mutta myos
Kristuksen antityyppi ja vihollinen. (Levack 2006, 36.) Marko Nenonen puolestaan
luonnehtii ytimekkaisti Paholaisen vastustajan seké vihollisen roolista tutkimuksessaan

Noitavainot Euroopassa — Myytin synty (2006):

”Piru on kaiken sellaisen vastavoima, mité tulisi tavoitella ja mita tulisi olla.
Paholainen on kristinuskon kielen kuvaus hyvian maailman vastakohdasta”

(Nenonen 2006, 124).
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Omat tulokseni aineistoni pohjalta ovat siis hyvin samankaltaiset kuin ne kisitykset, joita
Ulo Valkin seki Brian P. Levackin tutkimukset tuovat esiin. TAmiin kaltainen vastustajan
tai vihollisen nimitys ja rooli soveltuvat osaksi kokonaisvaltaisempaa paholaiskuvaa,
jonka myohdiskeskiaikaiset tahot rakensivat. Aineistokatkelmissa esiintyvét nimitykset

Paholaisesta vihollisena kohdistuvat ihmiskunnan sijasta kohti kristinuskon Jumalaa.

Viittauksia Paholaisen nimittidmisestd pedoksi, esiintyy niin DM:ssa kuin MM:ssa
yhteensd kuudessa katkelmassa. Kummassakin kirjassa tdménkaltaisia nimityksid
esiintyy kolmessa tekstikatkelmassa. Kun taas IV LK:ssa sekd DCl:ssa Paholaiseen ei
viitata kertaakaan tdménkaltaisilla titteleilld. (Ks. liite 1., taulukko 3.) Paholainen
kuvaillaan useimmin erénlaiseksi myrkkykdirmeeksi tai mytologiseksi basiliskiksi.*’
Otoksissa kdy kuitenkin ilmi, ettd ndilld kuvailuilla ei tarkoiteta Paholaisen esiintyvén
eldiimen muodossa tai olevan todellisuudessa kéddrme, vaan kyse on Caesarius
Heisterbachilaisen mukaan ”arvonimesta” tai nimityksestd. DM:ssa Paholaista kuvaillaan
esimerkiksi kahlittuna ja karjuvana leijonana, joka haluaa repid kaikki mihin tidmén
kynnelliset kdpalat ulottuvat (Goulton & Power 1929, 386-387). Télla vertauskuvalla
tarkoitetaan Paholaisen halua hyokétd ihmiskuntaa vastaan, jonka vain kahleet estivit.

Kahleet taas edustavat tdmén kasityksen mukaan Jumalan halua suojella kristittyja.

En 10ytdnyt tdménkaltaisista Paholaista tarkoittavista nimityksistd viittauksia
aitkaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa. Paholaista nimitetdén selvésti useimmiten
inhottaviksi koettujen eldimien nimityksilld, kuten kddrmeen tai mytologisen basiliskin.
Poikkeuksena toki toimii DM:ssa oleva katkelma, jossa Paholaista kuvaillaan leijonaksi.
Uskallan argumentoida, ettd Paholaisen nimittiminen esimerkiksi kédrmeeksi
mydhéiskeskiaikaisissa teksteissd on mahdollisesti tehty tarkoituksena viahitelld tilla

tavoin peléttyd hahmoa.

Paholaiselle annetaan aineistoteksteissé myds hyvin monialainen “hallitsijan” tai

”luojan” nimitys. Tekstien kesken tdminkaltainen kuvaus esiintyy yhteensd viidessd

2 Paholainen esiintyy petona, joka usein on kéirme (Goulton & Power 1929, 313-314, 360-361, 386—
387; Mackay 2009, 137-138, 628).
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tekstikatkelmassa. DM:n sekd MM:n teksteissd molemmissa kahdessa kohtaa sekéd yhden
kerran DClI:ssa. IV LK:n teksti on ainoa, jossa Paholaisen hahmolle ei anneta hallitsija-
nimitystd. (Ks. liite 1., taulukko 3.) Aineistossani Paholaista kutsutaan muun muassa
pimeyden prinssiksi tai ministeriksi, kylmyyden herraksi, mutta myods pimeyden,

taikuuden ja valheiden luojaksi.*

Vastaavasti Kari Kuula tuo esille tutkimuksessaan Paholaisen biografia: Pahan olemus,
historia ja tulevaisuus (2010) kuinka Paholaiselle on keskiajan kuluessa annettu suuri
maird erilaisia nimityksid, joilla Paholaisen hahmon vihollisuutta ja pahuutta on haluttu
kuvailla. Niitd ovat esimerkiksi ihmisten ja jumalten ikivihollinen, pahuuden ruhtinas,
kaiken pahan alku ja juuri, timin maailman jumala, kuolonruhtinas, pimeyden prinssi,
kiusaaja, sielunvihollinen, helvetin ruhtinas, kadotettujen kaupungin kuningas sekd

kurjuuden ja kauheuden alkusyy. (Kuula 2010, 7, 16; Valk 1997, 8.)

Aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa esimerkiksi Ulo Valk pohtii ja erittelee
Paholaiselle annettuja nimityksid sekd niiden mahdollisia syitd. Hén tuo esille, ettd
Paholaiskésitysten ~ muuttuessa  korostamaan  Paholaisen = uhkaavaa asemaa
myoOhdiskeskiaikaiset ihmiset ryhtyivdt vertaamaan pimeyden ja pahuuden voimia
Jumalan voimiin. Paholaiskédsitykset olivat nostaneet Paholaisen melkeinpd
tasavertaiseen asemaan kristinuskon Jumalan kanssa. Valk kuitenkin terdvoittad
kasitystd, jonka mukaan keskiajan loppupuolella kirkon oppineet toivat jyrkésti esille
suvaitsemattomuutensa timéankaltaista dualistista kidsitystd kohtaan. Tétd hén perustelee
osoittaessaan, ettd MM:n alkukirjoituksessa tuodaan esimerkiksi erityisen vahvasti esille

Jumalan ylemmyys ja Paholaisen alistettu asema. (Valk 1997, 45.)

4.1.4 Miti kykyja paholaisella on?

Kasityksiin Paholaisen hahmosta kuuluvat myos késitykset tdmén erilaisista kyvyista.

Paholaisen kykyjd kuvaillaan aineistotekstieni parissa huomattavasti eniten DM:n

30 Paholaista kuvaillaan hallitsijana tai luojana (Goulton & Power 1929, 143, 356; Durling, Martinez &
Turner 1996, 535 canto 34/28; Mackay 2009, 479, 489).
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tekstissd, jossa kuvauksia esiintyy yhteensd yhdeksintoista kappaletta. Toiseksi eniten
tdménkaltaisia viitteitd esiintyy MM:ssa, minké tekstisséd niitd on 10ydettdvissd kahdesta
kappaleesta. DCl:ssa on ainoastaan yksi kuvaus, jossa viitataan Paholaisen kykyihin ja
IV LK:ssa ei esiinny yhtdkddn viittausta timénkaltaisiin paholaiskasityksiin. (Ks. liite 1.,
taulukko 4.) Tidssd luvussa tuon esille 10ydoksiédni Paholaisen hahmon oletetuista

kyvyistd, joita ovat kyky kadota ja ilmestyéd tyhjyyteen seké lentotaito.

Paholaisen kyvyistd useimmin esiin nousee kyky ilmestyd ja kadota tyhjyyteen, josta
16ytyy yhteensd kuusi kuvausta DM:ssa.’! IV LK:n, DCI:n seki MM:n teksteissi ei
mainita kertaakaan tdménkaltaista taitoa. (Ks. liite 1., taulukko 4.) DM:ssa Paholaisen
kyky ilmestyd paikalle tyhjdstd kuvaillaan usein tarinoissa, joissa tdmd pyrkii
houkuttelemaan ihmisid syntiin. Esimerkiksi kyseisen teoksen ensimméisen kirjan
luvussa 33. ”Of the conversion of the abbot of Morimond, who died and returned to life”
Paholaisen kuvaillaan ilmestyneen tyhjdstd sairaan miehen luokse ja yrittdneen saada
tdmén suostumaan sopimukseen, jossa Paholainen parantaisi miehen vastapalveluksena
kunnianosoituksista. Tarinan mies ei kuitenkaan suostu sitomaan mink&énlaista
sopimusta Paholaisen kanssa ja suuttuneena tdmi pahaksi kuvailtu hahmo katoaakin

takaisin tyhjyyteen. (Goulton & Power 1929, 39-40.)

Aineistotekstieni keskuudesta esille nousee my0s paholaiskisitykseen liittyvd kyky
lentdd, joka esiintyy kuudesti DM:n tekstissd. IV LK:n, DCI:n sekd MM:n teksteissd
Paholaisen kuvaan ei liitetd tdméankaltaista kykyd. (Ks. liite 1., taulukko 4.) Lentotaito
esiintyy usein yhdessé yliluonnollisen voimakkuuden kanssa, jossa Paholaisen kuvaillaan
lihtevéin lentoon ja kantavan ihmisti mukanaan ilmassa.’> Voimakkuus, Paholaisen
hahmoon liitettdvind kykynd, esiintyy aineistoni parissa ainoastaan DM:n tekstissé
neljéssd eri kohdassa. Muissa teksteissd tdmi kyky ei esiinny ollenkaan. (Ks. liite 1.,

taulukko 4.)

31 Paholaisen kuvaillaan ilmestyvin ja katoavan tyhjyyteen (Goulton & Power 1929, 39-40, 101-102, 130,
134-135, 354, 401).

32 Paholaisella on kyky lentdd ja timd on yliluonnollisen voimakas (Goulton & Power 1929, 44-45, 77,
135-136, 354, 365-365).
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DM:n viidennen kirjan luvussa 27. ”Of the lay-brother Theodoric, who was carried by
the devil from the city of Lubeck” Paholainen ilmestyy paikalle kuullessaan miehen
kutsuvan tita kirouksessaan ja nostaa tdiméan ilmaan kantaen timén pitkén matkan padhin
jarven rantaan, jonne Paholainen tarinan mukaan viimein pudotti miehen (Goulton &
Power 1929, 354). Tarinassa Paholaisen lentotaitoa kuvaillaan hyvinkin normatiivisella
tavalla, josta voi piitelld tdméankaltaisen késityksen Paholaisen kyvyistd olevan

suhteellisen tavallinen.

Mielenkiintoisesti, en ole 10ytdnyt aikaisemmasta tutkimuskirjallisuudesta viittauksia
yhdestikdin edelld mainitsemastani Paholaisen hahmoon liitetystd kyvystd. Tdma on
mielestini omituista, silld Paholaisen kyvyt ilmestyi ja kadota tyhjyyteen sekd lentotaito
ovat jokseenkin useasti toistuvia késityksid Paholaisesta. Ne ovat osa Paholaisen
kuviteltua hahmoa ja tilld tavoin merkittdvd osa paholaiskidsityksid. Aikaisemmassa
tutkimuskirjallisuudessa toisaalta kuvaillaan Paholaisen hahmolle esimerkiksi siivet,

mutta itsessdén lentdmisen taitoa ei tutkimuksissa tuoda esille (Valk 1997, 90).

4.1.5 Missé Paholainen on?

Keskiaikaisissa Paholaiskésityksissd Paholaisen aktuaalisella sijainnilla oli myos suuri
vaikutus siithen, miten vaarallisena timin hahmo koettiin. Kirkon oppien mukaisesti
Paholaisen oletettiin pysyvidn maan alaisessa helvetissd, mutta ldhestyttdessd sydédn- ja
myoOhdiskeskiaikaa Paholainen siirtyi helvetin kahlitusta langenneesta enkelistd
maanpailliseksi vaivaksi. Keskiajan lopun kansan uskomuksissa Paholainen ja timén
apurit ndyttaytyivét erittdin aktiivisina ja vaarallisina toimijoina maailmassa, eli maan
padlla. (Katajala-Peltomaa & Toivo 2004, 21, 25; Katajala-Peltomaa 2004, 79.) Téssa
luvussa tuon esille 16ydokseni Paholaiseen liittyvistd kasitetyistd sijainneista.
Vaihtoehtoina esiintyvit Paholaisen paikantaminen ihmisten sekaan maan paille tai

helvettiin.

Aineistoni parissa Paholainen esiintyy useimmiten maan pailld olevana toimijana, mutta

mielenkiintoisesti tdstd on my0s poikkeuksia. DM:n sekd DCI:n teksteissd esiintyy
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kummassakin yksi kuvaus, jossa Paholaisen myyttinen hahmo sijoitetaan helvettiin.*
Kyseisissd tekstikatkelmissa, joissa Paholainen sijoitetaan helvettiin, Paholaisen
kuvaillaan olevan jollain tavalla sidottuna kristinuskon maanalaiseen pétsiin. Esimerkiksi
DClI:ssa Paholaisen hahmon kuvaillaan olevan jddtynyt rinnastaan kiinni helvetin
keskustaan. Tekstissd annetaan myods ymmartdé, ettd Paholaisella ei ole minkdéinlaista
mahdollisuutta pédéstd irti jadkahleestaan, eiki titd ole koskaan padstetty ihmisten pariin

maan péaélle. (Durling, Martinez & Turner 1996, 535.)

Maanpéiille Paholainen taas sijoitetaan kaikissa lopuissa DM:n ja MM:n viitteissd. IV
LK:n tekstissi ei oteta kantaa Paholaisen "fyysiselle” sijainnille. (Ks. liite 1., taulukko 5.)
Tamén takia voinkin argumentoida myohdiskeskiaikaisten paholaiskésitysten
keskittyneen asettamaan Paholaisen maanpiille erittdin suurissa maérissd. Olen nostanut
aineistoni parista kaikki “tutkimushaarukkaani” jaaneet tekstiviittaukset tiedostolle, joka
saavuttaa huimat 126 sivua. Néistd vain kahdessa tekstikatkelmassa Paholainen

sijoitetaan helvettiin.

Omat 10ydokseni paholaiskdsityksestd, joka paikantaa Paholaisen maan piille vastaa
aikaisemman tutkimuskirjallisuuden tuloksia. Philip C. Almondin késittelee esimerkiksi
tutkimuksessaan The Devil - a new biography (2014) Paholaisen sijainnin kasityksissi
tapahtunutta muutosta. Almondin mukaan Paholainen ikdén kuin karkasi helvetistd, missa
tdman paikka oli ja hiipi ihmisten maailmaan. Myo6héiskeskiajan demonologiassa nousee
esiin ajatusmaailma, jonka mukaan Paholaisen aktiivinen maanpédllinen toiminta oli
kasvavaa ja se kasvaisi edelleen. Paholaisen sijoittaminen maan péille toi vakavan uhan
thmisen eldméédn (Almond 2014, 70, 73; Valk 1997, 56; Cohn 1993, 24.) Almond tiivistaa
késityksen seuraavalla tavalla: ”Satan and his fallen angels, no longer imprisoned in hell,

were once again free to roam the world, doing as they wished” (Almond 2014, 68).

4.1.6 Paholainen suhteessa Jumalaan

33 Paholainen sijoittuu helvettiin (Goulton & Power 1929, 333; Durling, Martinez & Turner 1996, 535).
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Kéydessd ldpi aineistoani huomasin kaikkien teosten késittelevin omalla tavallaan
Paholaisen hahmoa suhteessa Jumalan oletettuun hahmoon. Paholaista kuvaillaan
suhteessa kristinuskon Jumalaan kahdella eri tavalla; alisteisena likaisen tyon tekijéna tai
vastaan kapinoivana sabotoijana. Tdssd luvussa késittelen nditd kahta eri kuvaustapaa

selvemmin.

Alisteisena likaisen tyon tekijdnd Paholaista kuvaillaan IV LK:n tekstissd yhdessé
viitteessd, DM:ssa kahdessa, DCl:ssa jélleen yhdessd ja MM:ssa kolmessa eri viitteessa.
Paholaisen ja Jumalan hahmojen suhdetta kuvaillaan selvésti eniten MM:ssa, jossa
aiheeseen viitataan yhteensa seitsemdssd kohtaa. MM on myos mielenkiintoisesti ainoa
aineistotekstini, jossa Paholaista kuvaillaan neljdssa eri viitteessd vastaan kapinoivaksi
sekd sabotoivaksi vastustajaksi, muissa kirjoissa tdménkaltaisesta kuvailusta ei 16ydy

viittauksia. (Ks. liite 1., taulukko 6.)

Aineistossani esiintyvén alisteisen likaisen tyontekijdn roolissa Paholaisen kuvaillaan
tottelevan Jumalan télle antamia kédskyjd ja rankaisevan tottelemattomia ihmisid
vastustelematta madrdyksid. MM:n tekstissd tehddén lukijalle erityisen selviksi ndiden
kahden myyttisen hahmon vilinen voimasuhde. Jo ensimmdiselld sivulla kirjassa
todetaan, ettd kristinuskon Jumalan voimat ovat voimakkaammat kuin Paholaisen ja ettd
Paholainen on ikuisesti alisteinen niille. ** Kapinoivana sabotoijana Paholainen toimii
aktiivisesti Jumalan kiskyjd ja tdmin oletettua hyvyyttd vastaan. MM:ssa kuvaillaan,
kuinka Paholainen taistelee jatkuvasti pahuudellaan ja pimeyden voimillaan Jumalan

voimia vastaan, vaikka jokainen hyokkiys lopulta epdonnistuukin. *°

Aikaisemman tutkimuskirjallisuuden mukaan mydhéiskeskiaikaisen kirkon virallinen
dogmi opetti, ettd kristinuskon Jumala oli kaikkivoipainen ja, ettd tdméa hallitsi koko
maailmaa. Sari Kataja-Peltomaa esittdd tutkimuksessa Paholainen, noituus ja magia -

kristinuskon kddntopuoli: pahuuden kuvasto vanhassa maailmassa (2010) kuinka kansan

34 Paholaisen kuvaillaan olevan alisteinen likaisen tyontekiji (Alberigo & Tanner 1990, 230, Goulton &
Power 1929, 77, 364-365; Durling, Martinez & Turner 1996, 537; Mackay 2009, 91, 225, 254).

35 Paholaisen kuvaillaan olevan kapinoiva seki sabotoiva vastustaja (Mackay 2009, 103-104, 137, 253~
254,342-343).
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piirissé ndmd opinkohdat toki tiedettiin, mutta on ndyttod siitd, ettdi monesti
todellisuudessa ihmiset uskoivat Paholaisen sekd timén apureiden, demonien, olevan
vaikutusvaltaisempia, luotettavampia ja aktiivisempia toimijoita ihmisten maailmassa.
Paholaista ei vélttiméttd ndhty voimakkaammaksi kuin Jumala, mutta ainakin erittdin
tosissaan otettavaksi pelottavaksi vastustajaksi. (Katajala-Peltomaa 2004, 80; Olli 2004,
121.)

Paholaisen ja Jumalan vélinen suhde on ajan saatossa aiheuttanut runsaasti keskustelua
siitd, mikd ndiden hahmojen vilinen asema “todellisuudessa” oli. Demonologisessa
kirjallisuudessa annetaan ymmartda, ettd Paholainen toimii vain ja ainoastaan Jumalan
kiskyjen mukaisesti. Kuitenkin samaan aikaan tdmén kuvaillaan toimivan aktiivisena
pahantekijind ihmisten maailmassa. Téatd ristiriitaa Philip C. Almond kuvailee
tutkimuksessaan The Devil — a new biography (2014) demoniseksi paradoksiksi (demonic

paradox). (Almond 2014, 55.)

Késityksid, joissa Paholaisen ymmairrettiin olevan kykenevdinen haastamaan jopa
mahdollisesti Jumalan voimat, pidettiin uuden ajan alun Euroopan teologien parissa
harhaoppisena dualistisena ndkemyksend, joka tuomittiin jyrkésti (Valk 1997, 45).
Tadminkaltaiset dualistiset kisitykset eivit kuitenkaan olleet mitenkdén uusia ndkemyksid
vaan niiden pohja muodostui varhaisen juutalaisuuden parissa Baabelin vankeuden
jéilkeen, jolloin kyseinen uskonto oli ldheisesti yhteydessd muinaispersialaisen
zarathustralaisen uskonnon kanssa. Zarathustralaisuudessa maailman n#&hdéddn
muodostuvan kahden voiman vilille, hyvdn Jumalan ja pahan Paholaisen. Namé voimat

ovat yhtd voimakkaita ja tasavikisid suhteessa toisiinsa. (Valk 1997, 25.)

Myohdiskeskiajalla levinneimmaét, myohemmin hereettisiksi uskonnollisiksi liikkeiksi
julistetut bogomiilit ja kataarit uskoivat, ettd ihmisten maailman kurjuus johtui siitd, ettd
sen oli luonut paha olento eli Paholainen, eikd hyvéksi luonnehdittu Jumala.
Paholaiskésitysten kehityksen ja dualististen ajatusten uudelleen nousun kannalta
keskeisend liitkkeend pidetdén kataareja. Ndiden kulta-aika sijoittuu 1100—1200-lukujen

viliseen aikaan. Kataareja pidettiin aikansa vaarallisimpina hereetikkoina ja heitéd
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vainottiin erityisen ahkerasti. (Kuula 2010, 122, 124; Almond 2014, 70; Boreau 2006,
96-97.) Kataarit kasittiviat Paholaisen hahmona, joka tuli ottaa erityisen tosissaan, silld
tdmén voimat olivat yhtd voimakkaat tai jopa voimakkaammat kuin Jumalan. (Almond

2014, 70; Levack 2006, 36.)

Kirkon vastalause kataarien ja muiden harhaoppisiksi julistettujen liikkeiden opetuksia
vastaan tiivistettiin yhteen lauseeseen IV Lateraanikonsiilin tekstissd. Kyseistd
kirkolliskokousta pidetdédn yhtend tirkeimmistd ekumeenisista kokoontumisista
keskiajalla. Kokouksessa kirkon wvirallinen oppi mdiéritti Paholaisen tdydellisen
alisteiseksi kristinuskon Jumalalle. Samalla kyseinen kirkolliskokous kuitenkin vahvisti

Paholaisen olemassaolon aikalaisille (Russell 1984, 188; Russell 1988, 160.)

Kataarien opit voimakkaasta luoja-Paholaisesta hiljennettiin loppujen lopuksi niin sanalla
kuin miekalla. Kirkon viralliset tahot pyrkivdt 1200-luvulla teroittamaan niin sanottua
oikeaa oppia siitd, mikd Paholainen oli ja mitd tdmén uskottiin tehneen. Kansan
keskuudessa kiinnostus Paholaisen hahmoa kohtaan lisdéntyi sitd mukaa, mitd enemmaén
tastd kontroversiaalisesta hahmosta keskusteltiin. (Kuula 2010, 127) Kataarien ja muiden
litkkeiden tuomat dualistiset ajatukset ehtivét kirkon yrityksistd huolimatta assimiloitua
uskontoon ja erityisesti kansan uskomuksiin. Dualistinen ajatusmaailma voimakkaasta
Paholaisesta, joka kévi jatkuvaa taistelua Jumalaa vastaan, nousi uudelleen keskeiseksi
teemaksi uuden ajan alussa. Télloin tdmé asetelma liitettiin noitavainojen yhteyteen.

(Levack 2006, 36.)

Loydokseni Paholaisesta niin alistuvana likaisen tyon tekijdnd kuin sabotoivana
vastustajana ovat toisin sanoen yhtenevéisid aikaisemman tutkimuskirjallisuuden kanssa.
Ne vastaavat mielestidni Philip C. Almond kuvailemaa ”demonista paradoksia”, jossa
Paholaiseen  liitettdvdt  késitteet riitelevdt  keskenddn  suhteessa  Jumalan
kaikkivoipaisuuden kuvan kanssa. Vaikka aineistostani esiin nostamani tekstikatkelmien
késityksistd saa kuvan, joka omalta osaltaan korostaa Jumalan asemaa ja kykya pakottaa

Paholainen tekemddn mitd timda tahtoo, on niissa silti ndhtdvissa ristiriitaisuutta. TAma
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ristiriitaisuus nikyy esimerkiksi kaikissa niissd kuvauksissa, joissa Paholainen tekee

jotain erityisen pahaa tai vékivaltaista.

4.1.7 Paholaisen voimien pohja

Aineistotekstieni parissa Paholaisen voimia ja niiden perustaa kuvaillaan suhteellisen
toispuolisesti. MM:ssa tdmin kaltaista kuvailua esiintyy yhteensi 24 viitteessd, kun taas
DM:ssa Paholaisen voimiin viitataan vain kahdessa viitteessd. Muissa aineistoissa ei
esiinny mink&dnlaista viittausta timénkaltaiseen paholaiskuvailuun. Paholaisen voimia ja
niiden pohjaa kuvaillaan aineistoni parissa hyvin erilaisilla tavoilla, joita ovat esimerkiksi
Jumala voimia rajoittavana tai antavana toimijana, Paholaisen voimat suhteessa muihin
enkeleihin ja thmisen synti voimien pohjana. (Ks. liite 1., taulukko 7.) Tédssi luvussa tuon
esille aineistostani tekeméni 16ydokset Paholaisen voimista ja niiden késitetysti

laajuudesta.

Paholaisen voimia kuvaillaan aineistossa Jumalan rajoittamiksi, josta 10ytyy yhteensa
seitsemdntoista kuvausta. (Ks. liite 1., taulukko 7.) MM:ssa Paholaisen kuvaillaan
haluavan aiheuttaa mahdollisimman paljon tuhoa ihmisten maailmaan seké ihmisille kuin
mahdollista, mutta tdmi ei onnistu siind, koska uskomuksien mukaan Jumala rajoittaa
Paholaisen voimia eikd anna tilld tavoin tdmén tapahtua. Paholaisella ei ole timéin
késityksen mukaan voimia tai valtaa ilman, ettd Jumala ne tille myontdd. Tami myyttinen
hahmo ei mydskddn voi tuhota mitddn vékivalloin tai satuttaa ihmistd ilman télle

myonnettyi lupaa.>®

Tatd lupaa kuvaillaan MM:ssa nimelld jumalallinen lupa (divine permission) jolla
tarkoitetaan Jumalan Paholaiselle myontdmid voimia tai oikeuksia tehdd pahuutta tai

hukutella ihmisid tiettyjen ehtojen mukaisesti. MM:ssa esiintyvédn paholaiskdsityksen

3¢ Jumala rajoittaa Paholaisen voimia tai ei anna lupaansa timin pahoihin tekoihin (Goulton & Power 1929,
386-387; Mackay 2009, 103-104, 106, 110-111, 122, 137, 172, 187, 190, 193, 205, 210, 213, 275-276,
356,437, 473).
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mukaan Paholainen ei voi koetella ihmisid ilman Jumalan myontdméaa jumalallista lupaa.

37 Kyseisessi aineisto tekstissi titid kuvaillaan muun muassa seuraavalla tavalla:

“But the Devil can do none of these things except by the permission of God,
Who, together with His good angels, often suppresses his evil when he seeks

to deceive and harm us” (Mackay 2009, 205).

”Jumalallista lupaa” késitelldin vastaavanlaisesti myods aikaisemman tutkimuksen
parissa. Norman Cohn ldhestyy aihetta tutkimuksessaan Europe’s inner demons — the
demonization of Christians in medieval Christendom (1993) tuoden esille, ettd
myohdiskeskiaikaisen késityksen mukaan Jumalan armo estdd Paholaisen vihamieliset
teot ihmiskuntaa kohtaan, jota ilman ihmisten maailma olisi tuhon oma. Jumala ei
myOnnd Paholaiselle lupaa tuhota ja aiheuttaa ihmisille vahinkoa. (Cohn 1993, 27.)
Keskiajan lopun demonologia mééritteli Paholaisen voimien olevan tavallisen luonnon
voimien rajoissa. Tama tarkoitti esimerkiksi sitd, ettd Paholainen ei pysty todellisuudessa
muuttamaan toisen ihmisen muotoa joksikin muuksi kuin timd on. Kertomuksissa
selitetddn, kuinka Paholainen vaikuttaa katselijoiden mieleen aiheuttaen niille tdmén

illuusion. (Almond 2014, 77.)

Paholaisen voimia suhteessa muihin myyttisiin enkeleihin kuvaillaan aineistoni parissa
ainoastaan MM:n kolmessa viitteessd (Ks. liite 1., taulukko 7). Viitteissd Paholaisen
kuvaillaan olevan ylivoimainen muihin enkeleihin verrattuna, mutta hyvit enkelit voivat
kuitenkin edelleen estdd Paholaisen toimia jumalallisen luvan pohjalta. MM:ssa
kuvaillaan kuinka Paholaisen voimat ja luonnolliset kyvyt peittoavat alleen muiden
enkeleiden kyvyt. Lisdksi todetaan, ettd vaikka Lucifer putosikin kadotukseen taivaasta,
tdmén voimat eivét hivinneet vaan ikdin kuin muuttivat muotoaan tummiksi ja ontuviksi

siitd, mitd ne olisivat olleet.®

37 Jumalallinen lupa (Mackay 2009, 104, 155-156, 172, 182, 193, 205, 210, 254, 272, 275-276, 267, 296—
297,338, 344, 421, 489, 551, 572-573).
38 Paholaisen voimat suhteessa muihin enkeleihin (Mackay 2009, 296297, 253).
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Ihmisten synti Paholaisen voimien pohjana esiintyy toiseksi eniten aineistotekstieni
parissa. MM:ssa tdhdn viitataan yhteensd neljdssa viitteessd, kun taas muissa léhteissa ei
16ydy yhtdkddn viittausta tdménkaltaiseen késitykseen. (Ks. liite 1., taulukko 7.)
Viitteiden keskidssd on ajatus, ettd mitd enemman ihminen tekee syntid, joita ei ripité,
sitd enemman hén altistaa itsensd Paholaisen armoille. Paholainen puolestaan saa niisté
synneistd voimaa tehdd pahoja tekojaan, useimmin juuri synnin tekijélle. Viitteissi
mainitaan myds, ettd ihmisen tulee katua syntejdin, jotta Paholainen ei saa tdydellistd

valtaa hianeen.>®

En I0ytinyt kummastakaan edelld mainitsemastani Paholaisen voimiin liitetysti
késityksestd  viitauksia aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa. Kummassakin
tapauksessa tekstiviittauksia kyseisiin voimiin on suhteellisen vdhdinen miiré, jonka
takia on mahdollista, ettd muut tutkimukset eivit ole nostaneet niitd esiin. Itse pidan niitd
mielenkiintoisina  erilaisina  esimerkkeind aineistoteksteissdni esiintyvisti
paholaiskisityksistd. Erityisesti minua kiinnostaa késitys, jonka mukaan Paholaisen
voimat ovat itseasiassa perdisin ithmisten synneistd, joka voidaan argumentoida olevan

ristiriitainen monen muun enemmaén nikyvin késityksen kanssa.

4.1.8 Miki on Paholaisen motiivi

Kasitykset Paholaisen toiminnan motiiveista esiintyvdt suhteellisen harvana
aineistossani. Eniten viittauksia tdmén kaltaiseen késitysmalliin Paholaisesta ja timédn
myyttisestd hahmosta 16ytyy MM:sta, josta niitd 10ytyy yhteensd kuudessa eri viitteessa.
DM:ssa viitataan Paholaisen mahdollisiin motiiveihin vain yhdesséd viitteessd. Muissa
aineistokirjoissa ei aiheesta 10ytynyt viittauksia. Tassd luvussa kdyn 14pi aineistoni parista
esille nousseita késityksid Paholaisen motiiveista. Ndma motiivit ovat Paholaisen halu

pilkata Jumalaa sekd tdmén oletettu viha hyvyyttd kohtaan. (Ks. liite 1., taulukko 8.)

Motiivi pilkata Jumalaa esiintyy kahdesti MM:ssa (Ks. liite 1., taulukko 8). Néissa

viitteissd tehdddn selviksi se, ettd kaikki mitd Paholainen tekee tai aikoo kertomusten

3% Paholainen saa voimansa ihmisten synneisti (Mackay 2009, 254255, 402, 451).
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mukaan tehd4, tapahtuu vain pilkaksi ja kiusaksi Jumalaa kohtaan. Paholaisen motiivina
on estdd ja haitata mahdollisimman paljon kaikkea sitd, mitd pidetddn hyvind Jumalan
tekoina. Esiin nousee myds kasitys siitd, ettd Paholainen haluaa nostaa itsensi
apulaistensa avulla yhtd arvostettuun asemaan kuin kristinuskon luojajumala, haluten

niin loukata tita.*°

Paholaiselle kuvailtu motiivi hyvyyden vihaamisesta taas esiintyy yhteensé viidesti DM:n
ja MM:n vililld (Ks. liite 1., taulukko 8). Aineistosta nousevissa katkelmissa Paholaisen
kuvaillaan tekevdn tekojaan sen takia, ettd timén uskotaan vihaavan hyvyyttd sekid
ihmisten hyveitd. Niin DM:ssa kuin MM:ssa kuvaillaan, kuinka Paholainen nauttii hyvien
ja hyveellisten ihmisten johdattamisesta kadotukseen. Mielenkiintoisesti MM:ssa
tarkennetaan, ettd jo valmiiksi pahojen ihmisten johdattaminen kadotukseen ei ole yhtd

miellyttivii Paholaiselle kuin hyvien niin sanottujen kunnollisten ihmisten.*!

En ole suoranaisesti kohdannut vastaavanlaista Paholaisen motiivin erittelyd
tutustumissani aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa. Toki aikaisemmin téssd
tutkimuksessa késittelemédni pahuuden luonnehdinnan oheen liittyy myds Paholaisen
motiivi pilkata kristinuskon Jumalaa sekd vihata silmittomaésti kaikkea hyvéa. Paholaisen
kaikenpuolisesta pahuudesta on siis toki tutkimustuloksia, muttei vélttaiméttd aivan

samalla tavalla eriteltynd kuin itse olen edelld tehnyt.

Edella olevissa luvuissa olen kiynyt I4pi aineistoteksteistini  nousseita
paholaiskidsityksien teemoja, jotka madrittelevdt Paholaista hahmona. Kyseistd
ylakadsitettd médrittelevid tekstikatkelmia esiintyy eniten 1200-luvun DM:ssa, jossa
Paholaista kuvaillaan hahmona eniten aineistotekstien kesken. Tdmid on mielesténi
mielenkiintoinen 10ydos, sillda 1200-lukua pidetddn aikaisemman tutkimuksen parissa

keskeisend taitekohtana paholaiskésitysten muutoksille (Boureau 2006, 5, 201;

40 Paholaisen motiivi on pilkata Jumalaa (Mackay 2009, 342-343, 287).
4 Hyvyyden ja hyveiden vihaaminen Paholaisen motiivina (Goulton & Power 1929, 204-205; Mackay
2009, 270, 277, 370, 376).
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Muchembled 2003, 10; Nenonen 2006, 123). Loydoksieni méédrd vahvistaa, ainakin

periaatteessa, "demonologisen kddnteen” premissit.

Aineistotekstieni pohjalta voin argumentoida myohéiskeskiaikaisten paholaiskésitysten
kasittdvan Paholaisen ylitsepursuavan pahana olentona, joka esittdytyy tekstikatkelmissa,
joko ihmisten tai yliluonnollisten olentojen hahmoissa. Téméin myyttisen pahuuden
hahmon ymmaérretddn hallitsevan muutamia yliluonnollisia kykyjé, joista useimmiten
esiintyvit kyky ilmestyid ja kadota tyhjyyteen sekd lentotaito. Suhteessa kristinuskon
Jumalaan, Paholaisen kuvaillaan olevan alisteisessa asemassa ja tdmé toimii ikdén kuin
Jumalan likaisen tyon tekijéni. Tekstikatkelmissa annetaan myds ymmartia, ettd Jumala
rajoittaa Paholaisen valtaa ja voimia, jottei tdmid pddsisi kostamaan maanpéillisille

ihmisille.

4.2 Paholaisen toimijuus

Tassd luvussa kisittelen Paholaiskisitysten toista osaa, joka kuvaa Paholaisen toimintaa
tai timédn hahmon aktiivista toimijuutta. Késityksiin sitd, mika tima myyttinen pahuuden
hahmo on, liittyy my0s vahvasti se, mitd timdn on uskottu tekevdn tai olevan
kykeneviinen tekeméddn. Aineistoteksteistidni esiin nousi vahvasti Paholaisen toiminta,
joka ennen kaikkia kohdistuu ihmisid kohtaan asettaen ndin pelottavan varjon
mydhéiskeskiajan kristittyjen ylle. Olen muodostanut aineistojeni parista Paholaisen
toimijuutta kasittelevid kategorioita, joita ovat houkuttelu syntiin, sopimuksiin tai
liittoihin, ihmisten riivaaminen, kiusaaminen sekd tappaminen. (Ks. liite 1., taulukot 9—

13.)

4.2.1 Houkuttelee ihmisié syntiin

Paholaiskésitys, jossa Paholainen houkuttelee ihmisid syntiin, esiintyy suhteellisen
tasavékisesti niin DM:n ja MM:n vililla. IV Lateraanikonsiilissa tdhén viitataan yhdessa
sen merkittdvimmissd viittauksessa, kun taas DCl:sta ei 10ydy yhtidkddn kuvausta

Paholaisen toimijuuteen syntiin houkuttelijana. Kerddméni aineiston pohjalta muodostui
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kolme kategoriaa, jotka ovat seuraavanlaiset: Paholaisen houkuttelee syntiin

viettelemélld, turhamaisuudella tai tavaralla ja taivuttelemalla. (Ks. liite 1., taulukko 9.)

Mielenkiintoisesti DM:sta sekd MM:sta 10ytyy kuvausta, joissa tarkennetaan, ettd
Paholaisen houkuttelu syntiin tapahtuu niin sisdisesti kuin ulkoisesti. Talla
aineistoteksteissd tarkoitetaan sitd, ettd Paholaisen ymmarretdén ilmestyvin jossakin
hahmossa ja tdlla tavoin houkuttelevan syntiin, mutta myds sité, ettd timé voi tehdd sen
thmisen mielensisdisesti. Paholaisen vaanii ihmistd timdn tiedostaman ja

tiedostamattoman rajoilla, tehden timén hahmosta vield uhkaavamman.*?

Paholaiskésitys, jonka mukaan Paholainen houkuttelee syntiin vietteleméilld, esiintyy
viisi kertaa DM:ssa ja yhden kerran MM:ssa. IV LK:ssa ja DCl:ssa tdsté ei taas 10ydy
ollenkaan kuvausta. (Ks. liite 1., taulukko 9.) Tekstikatkelmissa, joissa Paholainen pyrkii
houkuttelemaan ihmisié syntiin, kohdistuu tdmai niin naisiin kuin miehiinkin. Paholaisen
kuvaillaan houkuttelevan ihmisid seksuaalisiin tekoihin niin toistensa kuin my®0s itsensi
kanssa. Téhén tarkoitukseen Paholaisen kuvaillaan ottavan mahdollisimman viettelevdn
hahmon, joka sopii kohteensa mieltymyksiin. Kuvatut kohtaukset voivat olla

suostumuksellisia, mutta osassa on selkeitid hyviksikdyton piirteitd*’.*

DM:n ensimmdisen kirjan luvussa 30. Of a youth, in whose case a nun, made pregnant
by him, was the cause of conversion” on kertomus nuoresta miehesté, jonka Paholainen
houkuttelee intohimon syntiin nunnan kanssa. Tamén suhteen takia tarinan nunna tulee
raskaaksi, mikd saa kyseisen nuoren miehen kddntymédn munkiksi. Tarinan mukaan
miehen halu ottaa munkin vala pilaa Paholaisen suunnitelmat tuhota miehen eldma ja

johtaa tdimi kadotukseen. (Goulton & Power 1929, 38.)

42 Paholainen houkuttelee syntiin ulkoisesti ja sisdisesti (Goulton & Power 1929, 195; Mackay 2009, 142,
155-156, 174, 175).

43 Dialogus Miraculorumin kolmannen kirjan luvussa kymmenen “Of John, Scholasticus of Prum, who is
said to have lain with a demon” Paholainen ndyttiytyy rakastuneelle munkille timén rakkauden kohteen
hahmossa ja hyvéksikayttid titd paljastamatta oikeaa identiteettidéin. Seuraavana aamuna Paholainen
paljastaa, ettd mies ei ollutkaan maannut naisen kanssa vaan itse Paholaisen. (Goulton & Power 1929,
137.)

4 Paholainen houkuttelee syntiin viettelemilld (Goulton & Power 1929, 38, 134-135, 135-136, 137, 138,
362-363; Mackay 2009, 427).
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Paholaisen kuvaillaan DM:ssa pyrkivdn houkuttelemaan siveyslupauksen antaneita
nunnia ja munkkeja hylkddamdidn valansa viettelyn avulla. Tarinoissa Paholaisen ei
kuvailla haluavan ryhtyvén itse seksuaalisiin akteihin vaan saada ainoastaan eliméanséi
uskolle luvanneet ihmiset luopumaan antamistaan lupauksista. Jokaisessa katkelmassa,
jossa tdménkaltaista Paholaisen toimintaa kuvaillaan, tarinan kohde tajuaa kyseessd

olevan itse Paholainen ja kieltdytyy antautumasta timén armoille.*’

Aikaisemmassa tutkimuksessa kisitelldin vastaavanlaisesti Paholaisen houkuttelua
intohimon syntiin. Hyvdnd esimerkkind téstd toimii Charles W. Connellin kuvailu
tutkimuksessa Handbook of Medieval Culture 1. - Fundamental Aspects and Conditions
of the European Middle Ages (2015), jossa hin tuo esille kuinka keskiaikaiseen
maailmankuvaan liittyy vahvasti pelko eriniisid asioita kohtaan. Néitd pelkoja olivat
muun muassa pelko maailmanlopusta, helvetin kivuista, viimeisestd tuomiosta, mutta
my0s pelot seksuaalisista poikkeavuuksista, kuten homoseksuaalisuudesta ja sodomiasta.
Seksuaalisuuteen liittyvisséd peloissa Paholainen ja timén edustama kadotus vei kuitenkin
voiton kaikista muista peloista. Paholainen seksuaalisiin tekoihin viettelevdnd hahmona
oli erityisen héiritsevi ajatus, joka aiheutti huolta aikalaisten keskuudessa. (Connell 2015,

513.)

Seksi Paholaisen kanssa oli aikalaisten késitysten mukaan kammottava teko, joka ilmestyi
demonologisiin teksteihin kuvailemaan noidan ja Paholaisen vélistd sopimusta vasta
mydhéddn 1400-luvun lopulla. Tétd aikaisemmin mainituissa viitteissd seksuaaliset teot
madritellddnkin suurissa méadrin hyviksikdytoiksi tai kuten Philip C. Almondin
tutkimuksessa The Devil - a new biography (2014) asian pukee saatanallisiksi
pahoinpitelyiksi (satanic assault). Poikkeuksia tdhin 16ytyy kuitenkin niin kuin kaikkeen.
Paholaisen kanssa seksiin suostuvat naiset kuitenkin luokiteltiin erittdin pahamaineisiksi
ja kurjiksi olennoiksi. Malleus Maleficarumissa seksi Paholaisen kanssa, oli se sitten
suostumuksellista tai ei, luokiteltiin aina osaksi saatanallista sopimusta. (Tuczay 2015,

1789; Almond 2014, 103; Kors & Peters 1973, 9.)

45 Paholainen houkuttelee hylkidiméiin siveyden valat (Goulton & Power 1929, 54, 130, 253).
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Loydokseni mukaan Paholaisen késitetddn houkuttelevan ihmisid esimerkiksi intohimon
syntiin ja jopa seksiin itse pahuuden ilmentymén kanssa. Havaintoni ovat yhtenevéisia
aikaisemman tutkimuksen tulosten kanssa. Aineistoteksteissd Paholaisen ei ndhdd
hakevan seksuaalisista teoista mielihyvéd itsellensd vaan tdmén késitetdédn haluavan
ainoastaan turmella synnilld niithin suostuvat ihmiset. Vastaavanlaiset kisitykset
vahvistavat jilleen kerran niitd paholaiskésityksid, jotka kuvaavat timén hahmon erittiin

synkissé valossa.

Paholainen houkuttelee ihmisid syntiin myds turhamaisuudella tai tavaralla, joita timi
antaa vastalahjaksi syntiin ja titd kautta tdmdn armoille antautumisesta. Viitteitd
tdminkaltaisesta houkuttelusta 16ytyy ainoastaan DM:sta, jossa niitd on kaksi kappaletta.
Muissa aineistoteksteissdni ei ole ollenkaan viittauksia tdmén kaltaisesta syntiin
houkuttelusta. (Ks. liite 1., taulukko 9.) Viitteissd Paholaisen kuvaillaan houkuttelevan
thmisid kauniilla sanoilla, kehuilla ja ylistyksilld seké tarjoamalla néille taikaesineitd ja
rikkauksia. Kertomuksien mukaan Paholaisen lahjat ovat aina petollisia ja vaikka ne

aiheuttavat hetkellistd hydty4 tai onnea, tuhoavat ne niihin langenneet lopulta. 4

Kyseisestd paholaiskdsityksestd, jonka mukaan Paholainen houkuttelisi ihmisid syntiin
turhamaisuudella tai tavaroilla, ei 16ydy viittauksia muissa myohdiskeskiajan Paholaista
koskevissa tutkimuksissa. Tekstikatkelmia, joissa timénkaltainen nidkemys esiintyy, on
toki vain vidhdinen mddrd, josta mainitsemattomuus saattaa johtua. Toki omasta
mielestdni tdima on erityisen mielenkiintoinen paholaiskasitys, silld se esiintyy ainoastaan
yhdessd aineistoteksteistdni. On siis mahdollista sanoa, ettd myohdiskeskiajan alun
késitykset Paholaisen houkuttelusta syntiin sisélsivit tdimédn enemmaénkin maallisen tavan
manipuloida ithmisid. Koska tdma tapa ei endd esiinny myShemmissé aineisto teksteissi

voi argumentoida késityksen joko poistuneen muiden joukosta tai muuttaneen muotoa.

46 Paholainen houkuttelee syntiin turhamaisuudella ja tavaralla (Goulton & Power 1929, 39-40, 130).

59



Kolmas kategoria Paholaisen houkuttelu syntiin taivuttelemalla ihmisten mieltd, on
suurin aikaisemmista kategorioista. Kyseisestd kategoriasta 10ytyy yhteensd 14
tekstikatkelmaa aineiston kesken. Yksi kuvaus IV LK:ssa, neljd DM:ssa ja yhdeksin
MM:n tekstissd. DCl:ssa ei 10ydy yhtdkddn kuvausta tdminkaltaiseen késitykseen
Paholaisen houkuttelemisesta. (Ks. liite 1., taulukko 9.) Teksteistd esiin nousseissa
kuvauksissa tehddén selvéksi, ettd tdmé niin sanottu taivuttelu tapahtuu niin ulkoisesti
kuin sisdisestikin. Paholaisen taivuttelua syntiin mielensiséisesti kuvaillaan tapahtuvan
inspiroimalla ihmisten mieltd tai antamalla pahuuteen johtavia ajatuksia ndiden mieliin.
Viitteissa titd suostuttelua kuvaillaan korviin kuiskutteluna, ihmisten sisdisten hdyryjen
liikutteluna, vadrdn tai valheellisen informaation syottdmisend tai illuusioiden
ndyttdmisend. Paholainen synnyttdd myos ihmisissd intohimon tai vihan, joka aiheuttaa

synnin.*’

MM:n tekstissé tdsté esiintyy mielesténi hyva kuvaus, jossa kerrotaan, kuinka Paholainen
pyrkii taivuttelemaan ihmisten mielid. Paholaisen kuvaillaan tekevin titd uudelleen ja
uudelleen, jotta loppujen lopuksi visytetyt mielet taipuisivat tdmén johdatteluun.
Tekstikatkelmassa kuitenkin kerrotaan, ettd Paholaisen taivuttelu ei koskaan tule olemaan
voimakkaampaa kuin ihmisten mielet, jos he vain pysyvit vahvoina. Kertomus antaa
ymmartdd, ettd Jumala antaa Paholaisen jatkaa tdménkaltaista taivuttelua syntiin, jotta

thmiset eivat muuttuisi tdysin 10ysiksi ja laiskoiksi. (Mackay 2009, 275-276.)

Sari Katajala-Peltomaa kuvailee yhtenevésti omien l0ydoksieni kanssa Paholaisen
taivuttelua toimittamassaan tutkimuksessa Paholainen, noituus ja magia - kristinuskon
kédntopuoli: pahuuden kuvasto vanhassa maailmassa (2010). Kataja-Peltomaan mukaan
mydhéiskeskiajan demonologiassa Paholaisella uskottiin olevan useita mahdollisuuksia
toimia ja houkutella ihmisid syntiin liikkuessaan heiddn keskelldén. Ihmisten tekemét
synnit demonisoitiin ja niiden alkuperdd tutkittiin. Syylliseksi muodostui useimmiten itse
Pahuuden personifikaatio, johon yhdistettiin kaikki maailman pahuus. Paholainen ja
tdmén apulaiset, demonit, saattoivat ottaa minkd tahansa hahmon, jonka avulle he saivat

ihmisid johdateltua syntiin. Nidkymaittomind henkiolentona Paholainen piési léhelle

47 Paholainen houkuttelee syntiin taivuttelemalla (Goulton & Power 1929, 135-136, 201, 335, 339-340;
Mackay 2009, 142, 157, 175-176, 177, 179, 275-276).
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ihmistd kuiskuttelemaan tdmdn korviin ja taivuttelemaan tdtd pahuuteen. Toisaalta
Paholaisen uskottiin myds pyrkivin tekemddn suostutteluaan, myds havaittavissa

hahmoissa. (Katajala-Peltomaa 2004, 80—81.)

Montague Summers Kkirjoittaa tutkimuksessaan The History of Witchcraft and
Demonology (1956) kuinka mydhiiskeskiaikaisen kirkon virallisessa opissa tehtiin
selviksi, ettd ihminen lankesi syntiin Paholaisen houkuttelun ja taivuttelun syysta. (Jatkan
kyseisestd aiheesta lisdd luvussa 4.3, jossa kdyn lipi aineistosta 10ytdmidni késityksid
thmisten synnin alkuperéstd.) Paholaisen houkuttelu ei demonologian mukaan jaényt vain
Eedeniin, vaan kirjoitusten mukaan tima pahuuden ruumiillistuman uskottiin tekevin siti
jatkuvasti toivoen saavansa yhd enemmin ihmisid kadotukseen mukanaan. (Summers

1956, 52; Almond 2014, 102; Broedel 2003, 41.)

4.2.2 Paholainen pyrkii sopimukseen tai liittoon ihmisten kanssa

Paholaisen toimijuutta kuvaillaan aineiston parissa myds tdmén yrityksind houkutella
thmisid “’saatanallisiin sopimuksiin” tai liittoihin itsensd kanssa. Sopimuksen yhteydessi
thminen antautuu Paholaisen valtaan ja kdytettdvéksi niin kuin tdma tahtoo. (Cohn 1993,
144.) Aineistotekstien parissa Paholaisen tarjoamaan sopimukseen viitataan kolmesti
DM:ssa, kun taas MM:ssa yhteensd kuudessatoista viitteessd. IV LK:ssa tai DCl:ssa ei
tahén viitata kertaakaan. (Ks. liite 1., taulukko 10.) Téssd luvussa tuon esille aineistostani

16ytaméni paholaiskésitykset, joiden kohteena toimii sopimus tai liitto Paholaisen kanssa.

Aineiston parissa sopimuksesta (pact) Paholaisen kanssa annetaan paljon informaatiota,
joskin se vaihtelee piiteiltddn ja muodoiltaan. Ajatus on kuitenkin suhteellisen sama.
Paholaisen kerrotaan haluavan solmia sopimuksia ihmisten kanssa, jotta tima padsisi
ivaamaan Jumalaa silld, ettd jotkut tdmén luojajumalan luomista ovat valmiita
antautumaan tdmén valtaan. Tekstikatkelmissa annetaan ymmértdd, ettd sopimuksen
yhteydessd ihminen kieltdd Jumalan, tekee jonkinlaisen eroamisen merkin kddelldédn ja
tekee kunniaa Paholaiselle. Aineisto tdhdentdd, ettd tidssd kohtaa ihminen luovuttaa

Paholaiselle sielunsa ja ruumiinsa, jotka ovat timén kaytettdvissd niin kuin tdma tahtoo.
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Sopimuksen sinetiksi Paholaisen alaiset osallistuivat seksuaalisiin akteihin, joko itse

Paholaisen kanssa tai timan demonien.*®

MM:n viitteissd tuodaan esille, ettd Paholaisen kanssa solmittu sopimus ei aina ole tdysin
pitdvd. Sopimuksen laatu saattaa nimittdin olla vain osittainen tai se saattaa raueta, jos
Paholainen ei pidéd alaistansa tarpeeksi omistautuneena alamaisena. Viitteissd mainitaan,
ettd uskosta on luovuttava niin puheella kuin syddmelld, jonka jdlkeen niin sanottu
kokeiluaika alkaa.*’ Paholaisen kanssa sopimuksen solmineesta ihmisesti kiytetdin
aineiston parissa késitettd “noita”. Kun ihmisestd tulee sopimuksen yhteydessd noita,
saattaa tdmé kertomusten mukaan saada Paholaiselta voimia tai kykyjd tehdd pahaa,
mustaa taikuutta eli “maleficium”. MM:n tekstin mukaan Paholainen solmii usein
sopimuksia niin sanottujen “toisen naisien” kanssa, sekd niiden, jotka syyllistyvit
aviorikokseen. Avioliitossa eldvét eivit kuitenkaan jidd ulos syytettyjen joukosta, vaan
ovat aviopuolisot myds vaarassa joutua Paholaisen alaisuuteen.’® DM:ssa kyseisti
paholaiskasitystd kuvaillaan myds seuraavalla tavalla: “The devil allows his servants to
prosper well enough in this world, but always betrays them in the end” (Goulton & Power

1929, 364-365).

Alan C. Korsin ja Edward Petersin tutkimuksessa Witchcraft in Europe 1100—1700-A
Documentary History (1973) kuvaillaan vastaavanlaisesti omien 16ydoksieni kanssa
Paholaisen sopimusta. Tutkimuksessaan he tuovat esille, kuinka Paholaisen uhkakuva
keskiajan loppupuolella sai uuden terdn, kun kirkon virallinen demonologia ryhtyi
opettamaan, ettd Paholainen teki erdénlaisia “saatanallisia sopimuksia” niihin
vapaaehtoisesti suostuvien ihmisten kanssa. Sopimukseen liittyvien yksityiskohtien
voidaan todeta nousseen suoraan kansan uskomusten parista ja ndin sitoutuneen ajan
saatossa yhteen virallisten mielipiteiden kanssa. Paholaisen opetettiin houkuttelevan
tavallisia ithmisid tdhdn anteeksiantamattomaan syntiin tarjoamalla néille lahjoja sekd
uskomattomia kykyjé. Liitto sinetditiin seksilld, joko Paholaisen tai demonien kanssa.

(Kors & Peters 1973, 9; Valk 1997, 19.)

48 Paholaisen sopimuksen piirteet (Goulton & Power 1929, 39-40, 87; Mackay 2009, 99, 120, 182, 187,
278-279, 287, 288, 366, 387, 409, 489, 496, 543, 617-618).

4 Paholaisen sopimuksen kokonaisuus ja kokeiluaika (Mackay 2009, 287, 288, 409).

50 Paholaisen kanssa tehdysti sopimuksesta syntyy noita (Mackay 2009, 99, 120, 187, 387).
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Aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa tuodaan esille kisityksid, joiden mukaan
myohdiskeskiajan Euroopassa ithmiset omaksuivat oppeja, joissa Paholainen ja timén
demonit eivit olleet vain nakyméattomid pahuuden myyttisid olentoja. Kyseiset hahmot
olivat kidsitysten mukaan erittdin aktiivisia toimijoita, jotka saattoivat vallata esimerkiksi
naapurin sielun. Tdmén kaltainen paholaiskuva sai aikalaiset ajattelemaan, ettd kuka
tahansa saattoi solmia sopimuksen Paholaisen kanssa ja ryhtyd tekemiddn tdmén

johdatuksella kamalia tekoja. (Cohn 1993, 29-30; Almond 2014, 129.)

Taikuus késitteend tunnetaan useassa kulttuurissa ympari maailmaa ja ennen 1400-luvun
loppua se luokiteltiin usein kahteen eri luokkaan. Valkoisen magian uskottiin olevan
hyviin tarkoituksiin, kuten synnytyksessd avustamiseen, kéytettdvdad taikuutta. Musta
magia taas luokiteltiin vahingoittavaksi taikuudeksi, jolla pyrittiin tekemain ainoastaan
pahoja tekoja. (Levack 2006, 4-7.) Latinan sana “Maleficia” liitettiin tiiviisti
vahingoittavaan mustaan taikuuteen ja myShemmin tunnettiin synonyymina noituudelle.
(Nenonen 2006, 53.) Brian P. Levack tutkimuksessaan ”The Witch-Hunt in Early Modern

Europe” (2006) tiivistdd noidan méaéritelmén seuraavalla tavalla:

” A witch was a person who not only performed harmful magic but who
also made a pact with the Devil and paid some sort of homage to him.
Witchcraft was therefore diabolism, the worship of the Devil “(Levack
2006, 7-8).

Noitamyytin kehityksen alussa noitia syytettiin ainoastaan muita ihmisid kohtaan
tehdystd vahingosta mustalla magialla. Kuitenkin jo myo6héiskeskiajalla demonologia
opetti, ettd noita oli hahmo, nainen, mies tai jopa lapsi, joka oli luopunut kristinuskosta ja
solminut sopimuksen ihmiskunnan vihollisen, Paholaisen kanssa. (Valk 1997, 19; Cohn
1993, 144; Rose 1989, 13.) Noidan ja Paholaisen sopimukseen liittyi myds monia
aikalaisia hirvittdvid kuvauksia, joissa noidat harjoittivat kauhistuttavia rituaaleja (Rose

1989, 6; Kuula 2010, 205).
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Aikaisemman tutkimuksen mukaan myohidiskeskiaikainen demonologia opetti, ettéd
tavallisella ihmiselld ei voi olla minkédnlaisia yliluonnollisia kykyjé ilman, ettd tima olisi
astunut sopimukseen Paholaisen kanssa (Valk 1997, 127). Paholaisen avulla noidan
uskottiin olevan kykenevéinen tuhoamaan kenen tahansa eldmén, jos tdmd niin halusi.
Tdmé saattoi sairastuttaa ihmisen yllittien niin ruumiilta kuin mieleltdén, tai jopa
aiheuttaa hengenvaarallisia vahinkoja. Noidan uskottiin olevan my6s kykenevéinen
aitheuttamaan lapsettomuutta tai tuottamaan naisille keskenmenoja. Usein noidan
uskottiin sairastuttavan karjan sekd aiheuttavan huonon sién, joka tuhoaisi sadon tuoden

ndin ndlanhidéan siité riippuvaisille ihmisille. (Cohn 1993, 145.)

Aineistoteksteistdni 10ytdmini paholaiskdsitykset, jotka keskittyvit késitteleméin
Paholaisen ja ihmisen vélisid myyttisid sopimuksia tai liittoja, ovat erittdin samankaltaisia
kuin muiden samankaltaisesta aiheesta tehtyjen tutkimusten tulokset. Omasta mielesténi
on mielenkiintoista ndhdé, kuinka suuri ilmaantumisero kyseiselld kategorialla on
aineistoni kesken. Sopimus tai toisin sanoen liitto Paholaisen kanssa esiintyy muutamassa
tekstikatkelmassa mydhdiskeskiajan alun DM:ssa. Kuitenkin suoranainen viittauksien
“rdajahtdminen” on ndhtivissé MM:ssa, jonka kirjoitusaika sijaistee keskiajan lopulla.
Uskallankin yhtyd monien aiheen tutkijoiden ndkemykseen, ettd tdméi paholaiskisitys
kasvoi ja kehittyi hurjasti erittdin vahvaan asemaan myohéiskeskiajan loppua sekd uuden

ajan alkua kohti. (ks. esim. Almond 2014, 131; Levack 2006, 32; Valk 1997, 19.)

4.2.3 Paholainen riivaa ihmisen

Paholaisen toimijuutta kuvaillaan aineistossa my®ds timén riivauksien®! kautta. Teksteissi
riivaamisella tarkoitetaan sitd, kun Paholainen tai jokin timin demoneista ottaa ihmisen
kehon luvatta valtaansa ja toimii tdmdn kautta. Viitteitd Paholaisen aiheuttamasta
rilvaamisesta 10ytyy DM:sta yhteensd neljdstd viitteestd ja MM:sta kahdessatoista
kohdassa. IV LK:ssa ja DCl:ssa ei mainita kertaakaan tdménkaltaisesta toimijuudesta.

Tassd luvussa kdyn ldpi ne aineistosta esiin nousseet kategoriat, jotka késittelevit

5! Paholainen tai demoni ottaa ihmisen kehon valtaan vikisin. Kyseessi on niin sanottu ”demoninen
possessio”, jossa individuaalin keho menettdd itseohjattavuutensa ja siirtyy pahan hengen hallittavaksi
(Kuula 2010, 205; Kors & Peters 1973, 10.)
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Paholaisen toimijuutta riivaajana. Kategoriat ovat seuraavanlaiset: ihmisen kehon luvatta
kayttaminen, kiduttaminen sekd nikyjen niyttdiminen riivauksen yhteydessé. (Ks. liite 1.,

taulukko 11.)

Kuvauksia, joissa Paholainen kéyttdd ihmisen ruumista luvatta esiintyy eniten MM:ssa,
jossa niitd on havaittavissa kymmenen kappaletta. DM:ssa viitteitd tdménkaltaiseen
ritvaukseen on kahdessa tekstikohdassa. (Ks. liite 1., taulukko 11.) Tekstikatkelmissa
Paholaisen kerrotaan ottavan avuttoman ihmisen kehon valtaansa ja puhuvan esimerkiksi
tdimin suulla. Tdmén lisdksi Paholaisen kuvaillaan vastailevan tille osoitettuihin
kysymyksiin auliisti ihmisen omalla d4nelld kehon siséltdpédin. Aineiston kuvauksissa on
ndhtévissd my0s episelvyyttd sen kanssa, onko Paholainen riivannut ihmisen kehon vai

niyttidytyyko timi vain kyseisen ihmisen hahmossa.>

MM:ssa on tarina papista, jonka kehon Paholainen oli riivannut. Tarinassa Paholainen sai
papin kéyttdytymain epdsopivasti esimerkiksi tyontdméén tdmén kielen ulos tima suusta
ja dantelemadn omituisesti. Vasta kun pappi polvistui erddn Maria patsaan juurelle, timé
pystyl vastaamaan kdytostddn ihmettelevien kysymyksiin. Kertomuksen pappi vastaa,
ettd tdlld ei ole endd tdyttd valtaa omaan ruumiiseensa vaan Paholainen kdyttad nyt timén
niskaa, kieltd ja keuhkoja. Mies selittdd, ettd kuulee Paholaisen puheen sisdlldén ja tatad
on mahdotonta vastustaa. Aina kun pappi yrittdd rukoilla Paholainen pyrkii estimiin sen

tyontdmaélla miehen kielen ulos. (Mackay 2009, 348.)

Aikaisemman tutkimuksen 16ydokset tuovat yhtenevésti omien tulokseni kanssa esille
kasityksen, jonka mukaan Paholaisella oli kyky vallata ihmisen ruumis ja kdyttdd siti,
miten halusi (Russell 1984, 50). Jélleen kerran kansanuskomuksista virallisiin opetuksiin
levinneiden uskomukset riivauksista sisélsivit aidon pelon kontrollin menettdmisesta
omista sanoistaan, teoistaan ja kehostaan. (Katajala-Peltomaa & Toivo 2004, 25.) Tdmén
kaltainen pelko on néhtdvissi edelld késitteleméasséni tekstikatkelmassa, jossa Paholainen

pakottaa papin kehon tekemiin tekoja, mité tima ei haluaisi tehda.

52 Paholainen riivaa ihmisen kehon luvatta (Goulton & Power 1929, 125, 333; Mackay 2009, 95, 101, 267,
343-344, 348, 354-355, 351).
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1320-luvulla tarinat possessioista muuttuivat yleisesti uskotuiksi ja merkityksellisiksi.
Alain Boureau painottaa tutkimuksessaan Satan the heretic: the birth of demonology in
the medieval west (2006), kuinka riivaukseen liittyvien kisitysten muuttuminen entisti
todellisimmiksi aikalaisten mielissd vaikutti suureen muutokseen myohéiskeskiajan
Euroopan demonologiassa. Riivaususkomusten yleistyessd ihmiset menettivat vahéatellen
itsevarmuutensa uhkaavan Paholaisen hahmon ja tdmédn demoneiden edessd. (Boureau
2006, 201.) Riivaususkomusten yleistyminen on néhtdvissd ajallisesti my0ds omassa
aineistossani. Myohéiskeskiajan lopun MM:n viittaukset Paholaisen aiheuttamiin
ritvauksiin saavuttaa melkein kymmenenkertaisen miirin verraten 1200-luvun alun

DM:iin.

Viittauksia Paholaisen toimijuudesta kiduttajana riivauksen aikana 10ytyy yhteensa kaksi
DM:sta ja MM:sta. Molemmissa kirjoissa kuvauksia tésti on kuitenkin vain yksi kappale.
(Ks. liite 1., taulukko 11.) Molemmissa niissé katkelmissa Paholainen on ottanut luvatta
valtaansa ihmisen kehon ja kiduttaa téitd sisdltdpdin ilman annettua syyti tai selitysta.
MM:n viitteessd Paholainen possessoi miehen ja kiduttaa tdté riistden téltd hetkellisesti

jérjen ja tehden hiinesti niin sanotusti villieliimen kaltaisen.>

Aineistoteksteissd esiintyy myos viitteitd erilaisista tavoista tai tilanteista, joissa
Paholainen riivaa luvatta ihmisen ruumiin. DM:n viidennen kirjan 26. luvussa ”Of a girl
whom the devil entered when she was five years old” Paholainen riivaa tyton kehon
kuullessaan tdmaén isén kayttdvan Paholaisen nimea kirouksessa (Goulton & Power 1929,
354). Toinen keino, jolla Paholainen riivaa ihmisid 10ytyy MM:n tekstistd. Tarinassa
Paholainen ottaa haluttoman ihmisen mielen haltuunsa ja ndyttdd tdméin silmiin

kauhistuttavia ndkyjd. (Mackay 2009, 99.)

Mielenkiintoisesti edelld mainitsemistani paholaiskésityksistd ei 10ytynyt viittauksia

aikaisemman tutkimuksen parista. Viittauksien mééréllinen esiintyminen on suhteellisen

53 Paholainen kiduttaa ihmisti riivatessaan téitd (Goulton & Power 1929, 330; Mackay 2009, 350).
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pieni, joka voi osaltaan olla syyn tdhidn. On perusteltua argumentoida, ettd kyseiset
kasitykset eivit siis ole saavuttaneet suurta asemaa Paholaisen hahmon ymmaértdmisessa.
Toin ne kuitenkin esiin tutkimuksessani, silld ne avaavat mielestdni mielenkiintoisesti

erilaisia puolia Paholaisen hahmoon liitettyihin riivauskasityksiin.

4.2.5 Paholainen kiusaa

Kirkon virallisten paholaiskdsitysten mukaan Paholainen oli kaikkine temppuineen
kaiken kaaoksen, pahuuden ja onnettomuuksien pohjasyy (Katajala-Peltomaa & Toivo
2004, 25). Paholaisen toimijuus kiusaavana temppuilijana esiintyy aineistossa hyvin
monialaisesti. DM:ssa viitteitd Paholaisen kiusaamisesta esiintyy yhteensd kymmenessi
tekstikohdassa. MM:ssa taas viitteitd tistd on yhteensé jopa kahdeksantoista kappaletta.
IV LK:ssa eikd DCl:ssa esiinny yhtddn tdmén kaltaista luonnehdintaa Paholaisesta tai
tdmin toiminnasta. Tdssd luvussa kdyn ldpi 10ydoksidni Paholaiseen liitetyistd
késityksistd, joissa timén hahmon kuvaillaan kiusaavan erilaisilla tavoilla ihmisid. N&itd
tapoja ovat esimerkiksi kiusaaminen ruualla, pyhien rakennuksien pilkkaamisella,
harhaopeilla sekd héirikdiden niin valveilla kuin unessakin, mutta myds suoranaisella

pelottelulla. (Ks. liite 1., taulukko 12.)

Ruoka esiintyy Paholaisen kiusaamisen vélineend kerran DM:ssa ja kahdesti MM:ssa
(Ks. liite 1., taulukko 12). Aineistossa Paholainen kiusaa ithmisid, joko antamalla néille
ruokaa tai tuhoamalla karjan, sadon sekid muut maan hedelmiit, jotta ruokaa ei olisi.>*
DM:n neljdnnessi kirjassa luvussa 81. ”Of a novice, whom the devil deceived by offering
him the appearance of half a loaf” Paholainen ilmestyy noviisin eteen enkelin hahmossa
ja antaa ndlkdisen noviisin ymmartad, ettd timén edessd on puolikas leipi ja ettd timin ei
tulisi syddd mitdén muuta kuin sitd. Kertomuksen mukaan aikaa kului ja koska noviisi ei
syonyt mitdén muuta kuin Paholaisen tille antamaa “leipdd”, tdma kuihtui ja lopulta kuoli

nélkédan. (Goulton & Power 1929, 283.)

54 Paholainen kiusaa ruualla (Goulton & Power 1929, 283; Mackay 2009, 230, 592).
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Aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa ei esiinny viitauksia tdminkaltaiseen
paholaiskisitykseen. Caroline Walker Bynum kirjoittaa kuitenkin tutkimuksessaan Holy
Feast and Holy Fast: The Religious Significance of Food to Medieval Women (1988)
keskiaikaisen maailman kiertyneen osaltaan ruuan ja sen merkitysten ymparille (Bynum
1988, 31-32). Tami on ndhtdvissd myO0s omassa aineistossani, jossa ruokaan tai sen
tuottamiseen viitataan useassa tekstikatkelmassa. Voinkin todeta Bynumin tutkimuksen
ja omien tuloksieni pohjalta, ettd paholaiskésitykset, joissa Paholaisen kuvaillaan
riistdvan ihmisiltd ruuan kertovat ehdottomasti siitd, ettd timd hahmo ndhtiin erittiin

alhaisessa valossa.

Paholainen kiusaa ihmisid pilkaten pyhid rakennuksia kerran niin DM:ssa sekd MM:ssa
(Ks. liite 1., taulukko 12). Viitteissd Paholainen tekee sopimattomia tekoja kirkoissa
tuoden esimerkiksi tilaan eldimid tai ndyttdytyy papin hahmossa opettaen télld tavoin
omia oppejaan kirkkovielle.>> DM.n viidennessi kirjassa luvussa 48. ”Of a lay-brother
who saw a demon bring phantasms into the choir” Paholaisen kuvaillaan ajaneen
kirkkoon lauman sikoja ja hetken kuluttua vieneen ne samaa tietéd pois (Goulton & Power
1929, 383). Tastdkdédn paholaiskésityksestd ei 10ydy viittauksia tutkimuksissa, joiden aihe
on yhtenevdinen oman tutkimukseni kanssa. Toisaalta tdmd pyhien rakennuksien
pilkkaaminen osuu osaltaan késitykseen, jonka mukaan Paholainen haluaa pilkata
kristinuskon Jumalaa mahdollisimman paljon. Kéisittelin titd teemaa aikaisemmin téssa

tutkimuksessa luvussa 4.1.8.

Aineistoteksteissd Paholaisen mainitaan luoneen harhaopit ihmisten kiusaksi. Tdmén
kaltainen késitys esiintyy yhden kerran sekd DM:ssa, ettd MM:ssa. (Ks. liite 1., taulukko
12.) Kummassakin viitteessd Paholaisen kerrotaan taivuttavan ihmisten mielet uskomaan
tdmén tuottamia valheita, joiden pohjalta harhaopit syntyvit. Néiden viitteiden mukaan

ihmiset muodostavat harhaopit mielesséén Paholaisen valheiden perusteella.>

55 Paholainen pilkkaa pyhié rakennuksia (Goulton & Power 1929, 383; Mackay 2009, 342-343).
56 Paholainen luo harhaopit ihmisten kiusaksi (Goulton & Power 1929, 347; Mackay 2009, 628).
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Timin kaltainen paholaiskisitys esiintyy yhteneviisesti omien tuloksieni kanssa niin Ulo
Valkin tutkimuksessa Perkele: johdatus demonologiaan (1997) kuin Kari Kuulan
teoksessa Paholaisen biografia: Pahan olemus, historia ja tulevaisuus (2010). Valk tuo
esiin, kuinka harhaoppisuuden estdminen ja poiskitkeminen nousi myohdiskeskiajalla
tarkeddn asemaan kirkon keskuudessa. Hén teroittaa, ettd keskeisiéd kerettildisid ryhmié,
kuten kataareja, vastaan kiytiin aktiivista vainoa. Kaikkia muita tulkintoja kuin kirkon
virallista oppia pidettiin valheellisena ja védrdand Paholaisen syottdmané valeoppina, jolla
oli pahaenteisié tarkoituksia. (Valk 1997, 127.) Samankaltaisesti Kuula kirjoittaa, kuinka
myyttisen Paholaisen rooli harhaopin luojana nousi uudelleen esiin noituuden

demonologian muuttuessa 1300-luvulla (Kuula 2010, 208).

Paholainen kiusaa ihmisid aineistoni teksteissé myds monenlaisella héirikdinnilla.
Hairikointid esiintyy DM:ssa kolmessa ja MM :ssa kahdessa katkelmassa, kun taas muissa
aineiston teksteissd kyseisestd aiheesta ei 10ydy kuvauksia. (Ks. liite 1., taulukko 12.)
Katkelmissa esiintyvd Paholaisen tuottamaa haittaamista sekd héirikointid kuvaillaan
ihmisten toimintaa héiritseviksi, mutta ei valttimattd tatd vakavammaksi. Paholainen
esimerkiksi sekoittaa papin kirjeet ja sammuttaa kynttildt tai hdirikéi ihmisen
ruumiintoimintaa jollain tavalla.”” DM:n neljinnen kirjan luvussa yhdekséin ”Of clerks,
who were singing in a spirit of pride, and whose voices the devil put into a sack”
Paholaisen kuvaillaan ilmestyvéan kirkkoon, kauniisti ja hyveellisesti laulavien munkkien
yldpuolella olevalle parrulle, suuri sdkki vasemmassa kddessddn. Tdhan sédkkiin
Paholaisen kuvaillaan ryhtyneen tunkemaan laulajien 44nid aiheuttaen hdiriotd kuorolle.
Tarinan mukaan kuoron laulu oli niin kaunista, ettd Paholaisen sékki paisui valtavaksi.

(Goulton & Power 1929, 204-205.)

Unessa Paholainen kiusaa ihmisid eniten MM:ssa, missd tdstd toiminnasta esiintyy
yhteenséd kolme kuvausta. DM:ssa kyseisestd kiusaamisesta on ainoastaan yksi kuvaus,
kun taas IV LK:ssa ja DCl:ssa téstd ei l0ydy viittauksia ollenkaan. (Ks. liite 1., taulukko
12.) IThmisten houkuttelu syntiin ndyttiytyy yhdistdvéna tekijana aineistoviitteissé, niiden

keskiossd Paholainen kiusaa ihmisid ndiden unissa. Tdméan kuvaillaan sydttdvan ihmisten

57 Paholainen kiusaa ihmisid hairikoimélld (Goulton & Power 1929, 143, 204-205, 387; Mackay 2009,
172, 438-439).
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uniin fantasioita ja ilmentymid sekd asettelevan ndiden ruumista epésiveellisiin
asentoihin.’® Yhdessi MM:n viitteessd Paholaisen kuvailevan yrittivin houkutella pyhéa
ja kunnollista miestd syntiin, mutta ei onnistu tdssd. Tdmdn seurauksena Paholainen

kiusaa miestd timén unissa niyttden kauheuksia. (Mackay 2009, 186.)

Aineistoni parissa Paholainen kiusaa ihmisid eniten pelottelemalla. Tamén kaltaista
toimijuutta esiintyy DM:ssa kolmessa ja MM:ssa yhdekséssi viitteessd. Muissa kirjoissa
el tistd 10ydy ollenkaan viittauksia. (Ks. liite 1., taulukko 12.) Katkelmissa tdmén
myyttisen pahuuden hahmon kuvaillaan olevan julma ja pelottava vainoaja, joka luo
ithmisten mieliin héiritsevid kauhunikyjad sekd ajaa niditd takaa pimeilld metsdpoluilla.
Pelottavat illuusiot, joita Paholainen niyttdd ihmisten mielissd, sisdltdvdt usein
samankaltaisia teemoja. Niissd Paholainen uskottelee ndkyjen nékijoille, ettd ihminen
heiddn edessddn muuttuu eldimeksi. Viitteissd tehdddn selvdksi, ettd Paholainen
pelottelee ihmisid ainoastaan kiusaksi. Muita syitd tdmin kaltaiselle toiminnalle ei

viitteistd 16ydy.>

DM:n viidennen kirjan luvussa 55. ”Of a priest whom the devil terrifiend as he went to
church carrying a sword” Miehen kerrotaan kulkevan pimeéda metsédpolkua, jossa yhtakkid
tdmén valtaa suuri pelko. Tarinan mukaan miehen ihokarvat nousivat pystyyn sekd kylma
hiki nousi tdmaén iholle, silld timd ndki metsédssd jarkyttdvin ruman ndkodisen miehen
hahmon. Viitteen mies peldten tdtd kamalaa ndkyid ldhti juoksemaan pakoon, mutta
Paholaisen kuvaillaan ajavan takaa titd kaupungin tielle saakka. (Goulton & Power 1929,

389.)

En 16ytinyt edelld mainitsemistani paholaiskésityksistd viittauksia aikaisemmasta
tutkimuksesta. Syynd viittauksien puuttumiseen héirikoinnin kohdalla voi olla se, ettd
tekstikatkelmia ei esiinny kovinkaan monta lukumairallisesti. Kuitenkin kuvailuja, joissa
Paholaisen kasitetdan hairikoivan ihmisid suoranaisella pelottelulla, esiintyy aineistossa

yhteensd 12 kappaletta, joka on omasta mielestini merkki osaltaan vaikuttavasta

58 paholainen kiusaa ihmisid unissa (Goulton & Power 1929, 362-363; Mackay 2009, 177, 186, 205).
59 Paholainen kiusaa ihmisii pelottelemalla (Goulton & Power 1929, 134-135, 201, 389; Mackay 2009,
197, 199, 203, 205, 207
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paholaiskasityksestd. Myohiiskeskiajan lopulla kirjoitetussa MM:ssa Paholaisen
kuvaillaan pelottelevan monessa eri viittauksessa, josta voin argumentoida késitysten

korostavan Paholaisen hahmon vaarallista ja kauhistuttavaa kuvaa.

4.2.6 Paholainen tappaa tai yrittia tappaa

Kéyn ldpi tdssd luvussa aineistostani 16ytdmidni paholaiskésityksié, joissa Paholaisen
kuvaillaan tappavan tai yrittdvdn tappaa ihmisid. Olen koonnut aineistoteksteissd
esiintyvien tekstikatkelmien pohjalta kategorioita. Lédhestyn niiden kautta kyseisid
paholaiskdsityksid. Niitd ovat esimerkiksi kosto, kutsun kuuleminen, ihmisten kautta
toimiminen sekd tappaminen omaksi huvikseen ja Jumalan luvalla. Eniten viitteitd
tdminkaltaisen toimijuuden kuvailusta esiintyy DM:ssa, jossa viitteitd on yhteensi
kahdeksan. MM:ssa viitteitd esiintyy kuusi kappaletta, kun taas IV LK:ssa tai DCl:ssa

Paholaisen toimijuudesta tappajana ei 16ydy viittauksia. (Ks. liite 1., taulukko 13.)

Kostoksi Paholaisen kuvaillaan tappavan tai yrittdvéan tappaa kolmesti aineistotekstieni
perusteella. Kerran DM:ssa ja kolmesti MM:ssa. (Ks. liite 1., taulukko 13.) Viitteissa
Paholaisen kuvaillaan pakottavan kiinni jdéineet noidat tekemédan itsemurhan, jotta nima
eivit ehtisi tunnustaa ja ndin palata takaisin kristinuskon Jumalan luo. Naissd
tekstikatkelmissa annetaan ymmairtdd, ettd tdméin Paholainen nimenomaisesti tekee
kostoksi Jumalalle. (Mackay 2009, 384385, 543—544, 548.) DM:n viitteessd Paholaisen
kuvaillaan houkutelleen nuoren naisen syntiin, jonka vuoksi tdmén isd yritti pelastaa
tyttdrensd viemadlld tdimén pois Paholaisen ulottuvilta. Paholaisen kerrotaan suuttuneen
naisen isélle tdstd syystd ja iskeneen miehen rintaan kovan iskun, joka aiheutti muutaman

paivin padstd timén kuoleman. (Goulton & Power 1929, 135-136.)

Paholaisen kuvaillaan tappavan tai yrittdvin tappaa kuullessaan nimensd mainittavan
DM:ssa kirjoituksessa yhteenséd kahdessa viitteessd. Kirjan tarinoille tyypilliselld tavalla
kertomusten opettavainen pddmadrd on se, ettd Paholaisen nimed ei tule sanoa ddneen,
silld tdlld tavoin henkild kutsuu titd luokseen. Kummassakin viitteessd mieshenkild

lausuu Paholaisen nimen kirouksessa, josta seuraten Paholainen ilmestyy paikalle tyhjésti
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ja ryhtyy vikivaltaisiin tekoihin.®® TAmén kaltaista paholaiskisitysti kuvaillaan DM:ssa

muun muassa seuraavan kaltaisesti:

“A certain abbot once told me of a man, who in a fit of anger told his son to
go to the devil; and immediately the devil seized the lad and carried him off,

so that he was no more seen” (Goulton & Power 1929, 332).

Ihmisten avulla Paholaisen kerrotaan tappavan tai yrittdvén tappaa taivutellen ihmisten
mielet murhanhimoon. Téamaénkaltainen Paholaiskdsitys esiintyy DM:ssa kahdessa
viitteessd, joissa Paholainen saa ihmiset raivokkaaksi ja murhanhimoiseksi joukoksi.®!
(Ks. liite 1., taulukko 13.) DM:n viidennen kirjan luvussa 23. ”Of a heretic burnt at
Troyes, who claimed to be the Holy Spirit” Paholainen riivaa michen saaden tdmin
julistamaan olevan itse kristinuskon kunnioittama pyhd henki. Tdmin takia ihmiset,
joiden vihaa Paholainen tarinan mukaan ruokki, polttivat riivatun miehen eldvalta.

(Goulton & Power 1929, 351.)

Paholaisen kuvaillaan tappavan tai pyrkimdin tappamaan ithmisid my0s huijauksen
avulla. Tasti esiintyy viittauksia niin DM:ssa sekd MM:ssa kahdessa kohtaa, eli yhteensa
neljdssd viitteessd. (Ks. liite 1., taulukko 13.) Viittauksissa Paholainen huijaa thmisid,
aiheuttaen ndin heiddn kuolemansa. Paholaisen tappoyritykset huijauksen avulla
kuvaillaan olevan vain ja ainoastaan huviksi tédlle niin sanotulle pahuuden
ruumiillistumalle. Paholainen joko huijaa ithmisid aiheuttaen ndille jonkin ruumiillisen
ongelman kuten tyydyttdiméttomédn nidldn, kuolemansairauden tai hyokdten nididen
kimppuun saadessaan haluamansa tuloksen huijauksestaan.®> MM:ssa Paholainen
suostuttelee perheenisdn puhumaan pahaa piispasta tuntemattoman miehen hahmossa.
Kun mies lopulta puhuu pahaa kirkon miehestd, Paholaisen kerrotaan hyokkaddvén
viakivalloin perheen pojan kimppuun karkottaen sielun ulos tdiméin ruumiista. (Mackay

2009, 346.)

60 Paholainen tappaa tai yrittii tappaa kuullessaan kutsun (Goulton & Power 1929, 332, 354).

6! Paholainen tappaa tai yrittid tappaa ihmisten avulla (Goulton & Power 1929, 339-340, 351).

62 Paholainen tappaa tai yrittii tappaa huijauksen avulla ja omaksi huvikseen (Goulton & Power 1929,
283, 360-361; Mackay 2009, 346, 439).
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Jumalan luvalla Paholaisen kuvaillaan tappavan tai yrittdvin tappaa yhden kerran niin
DM:ssa kuin MM:ssa (Ks. liite 1., taulukko 13). Aineistoviitteissd kuvaillaan kuinka
Jumala antaa Paholaiselle luvan tappaa syntisid ihmisid. DM:n viitteessd Paholainen
toimii Jumalan alaisena ja tappaa michen, joka on tehnyt kuolemansyntid. (Goulton &
Power 1929, 364-365.) Kun taas MM:ssa Jumalan kuvaillaan antavan luvan Paholaiselle,

ja eritoten tdmén kautta toimiville noidille, tappaa syntiin taipuvaisia ihmisid (Mackay

2009, 239).

En  16ytdnyt  viittauksia  tdminkaltaisiin  paholaiskédsityksiin  aikaisemman
tutkimuskirjallisuuden parista. Paholaisen harjoittamaan tappamiseen viittaavat
tekstikatkelmat sijaitsevat mielenkiintoisesti suurimmassa méérin 1200-luvun DM:ssa.
Tama on poikkeavaa ottaen huomioon aikaisempien tutkimuksien yleistivit kasitykset,
joissa useassa otteessa kuvaillaan, kuinka monet erilaiset paholaiskisitykset kérjistyivit
myoOhdiskeskiajan  loppua  kohti.  Argumentoinkin aineistoni  pohjalta, ettd
paholaiskisitykset, joiden mukaan tdmidn hahmon pyrkimys on tappaa, vihenevét kohti

myohaiskeskiajan loppua.

Edelld olevissa luvuissa olen kisitellyt aineistotekstieni pohjalta esiin nousseita
kategorioita, joiden yldkasitteend toimii Paholaisen toimijuus. Paholaisen toimijuutta
kuvaillaan niin DM:ssa sekd MM:ssa suhteellisen samoissa madrin. 1400-luvun
loppupuolella kirjoitettu MM:ssa tosin on ndhtivissd hieman enemmén tdmén kaltaista
kuvailua. Paholainen néhdédén aineistotekstien kontekstissa hahmona, jonka tavoite on
houkutella ihmisid syntiin tavalla tai toisella. Syntiin houkuttelemisen ohella tdmén
pahuuden hahmon kuvaillaan pyrkivin solmimaan ihmisten kanssa liittoja tai sopimuksia,
joihin suostuvat ihmiset pddtyvit kristinuskon kadotukseen. Teksteissd Paholaisen
katsotaan my0s riivaavan, kiusaavan ja my0s tappavan ihmisid erindisilld tavoilla.
Jokaisessa kategoriassa luodaan omalta osaltaan kuvaa téstd monimuotoisesta pahuuden

hahmosta.
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4.3 Paholaisen ja ihmisen suhde

Tassd kolmannessa ja viimeisessd analyysiluvussa tarkastelen paholaiskédsityksid, jotka
kisittelevdat ihmisen ja Paholaisen vélistd suhdetta. Aineistoni parissa esiintyy kaksi
vastakohtaista tapaa késittda timi suhde. Ne ovat ihmisen valta Paholaiseen ja vastaisesti
Paholaisen valta ihmiseen. (Ks. liite 1., taulukko 14-15.) Myohaiskeskiajan
kirjallisuudessa Paholainen kisitetddn hyvin monitahoisena hahmona, niin kuin olen
edeltdvissd luvuissa tuonut esille. Monesti kuvailut ja késitykset antavat ymmartda, etti
Paholainen on julma seki paha voima, jota vastaan on mahdotonta taistella. Toisaalta taas
ajan ihmisille luodaan toivoa siitd, ettd on keinoja, joiden avulla Paholaisen piina on
mahdollista pitdd poissa tai edes siedettdvani. Seuraavissa kahdessa luvussa kisittelen ne

tavat, joilla késitykset Paholaisesta jakautuvat tdimén ristiriidan kesken.

4.3.1 Ihmisen valta paholaiseen

Tédssd luvussa késittelen aineistostani 10ytdmidni paholaiskidsityksid, joissa ihmisilld
kuvaillaan olevan jonkinlainen valta kristinuskon myyttiseen pahuuden hahmoon.
Kiésityksid, jossa tdmankaltaista valtaa kuvaillaan, 16ytyy aineistoni DM:ssa ja MM:ssa,
joissa molemmissa kuvauksia esiintyy lukumééréllisesti suurissa madrin. Eniten
kuvauksia kyseisistd paholaiskésityksistd on 10ydettivissd kuitenkin DM:sta, jossa niitd
esiintyy yhteensd 22. MM:ssa viittauksia 10ytyy taas 17, joka on silti merkittdva
esiintymisméddrd. IV LK:ssa ja DCl:issa et esiinny yhtdkddn kuvausta
paholaiskisityksestd, jossa thmiselld olisi minkdénlaista valtaa Paholaiseen. (Ks. liite 1.,

taulukko 14.)

Ihmisen valta Paholaiseen niyttiytyy esimerkiksi tekstikatkelmissa, joissa ihmiselld
kuvaillaan oleva vapaa tahto syntiin. Tdménkaltaisten késitysten mukaan, ihminen on
vastuussa itsestddn ja synneistddn, eikd Paholaisella sinénsé ole valtaa ajaa ihmistd niihin.
Viitteitd tdminkaltaisista késityksistd 10ytyy DM:sta kahdesta ja MM:sta kahdeksasta
viitteestd. (Ks. liite 1., taulukko 14.) Viitteiden mukaan Paholainen ei voi olla ihmisten

kaikkien syntien takana, silld ihmisilld on vapaa tahto pdittda teoistaan itse. Tdma vapaa
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tahto voi viedi ihmisti kohti hyvii tai pahaa, eli kohti Jumalaa tai Paholaista.®> Ihmisen

vapaata tahtoa kuvaillan esimerkiksi MM:ssa seuraavalla tavalla:

”For it is heretical to claim that God dismisses a sin without vengeance, just
as it is heretical to claim that God does not permit man to sin in accordance

with free will” (Mackay 2009, 225).

Jeffrey B. Russell kisittelee tutkimuksessaan Lucifer — The Devil in the Middle Ages
(1984) yhtenevisti omien 16ydoksieni kanssa myo6hdiskeskiaikaisia késityksid ihmisten
synnin syystd. Hén tuo esille, kuinka my6hdiskeskiaikaisten paholaiskidsitysten kannalta
merkittdviksi muodostunut IV LK:n teksti toi esille kirkon yleisen kannan, jonka mukaan
Paholainen oli osallinen ihmisen syntiin lankeamiseen, mutta loppujen lopuksi syyna oli
ihmisen vapaa tahto ja taipumus syntiin. Kyseisen nikemyksen mukaan ihmiset, jotka
vapaan tahdon mukaisesti valitsevat hyvén tien saavat eldd taivaassa, kun taas ihmiset,
jotka valitsevat pahan paityvit ikuisesti Paholaisen kiusaamiksi. Tamén késityksen
mukaisia ja vastaisia nikemyksid esiintyy runsaasti erilaisissa ajan teksteissd. (Russell

1984, 188; Cohn 1993, 26.)

Aineistostani 10ytamieni paholaiskésitysten mukaan ithmisilld ymmarrettiin olevan voima
ja kyky karkottaa Paholainen luotaan pois omin keinoin. Téstd viitteitd 16ytyy DM:ssé
yhdeksédn ja MM:ssé neljd yhteensa. (Ks. liite 1., taulukko 14.) Katkelmissa Paholaisen
kiasitetddn olevan hdddettavissd pois tekemaélld esimerkiksi ristinmerkin, rukoilemalla tai
osallistumalla ehtoolliselle. Késitysten mukaan Paholaisella on valta ihmiseen, jos télld
on tunnustamattomia syntejd omatunnollansa. Tdma asetelma on kuitenkin muutettavissa,
jos ihminen tunnustaa tekeméinsi synnit.** DM:ssa ja MM:ssa esiintyy molemmissa yksi
kuvaus, jossa annetaan kuitenkin ymmartai, ettd jos ihminen on hyveellinen ja kuuliainen

kristitty ei Paholaisella ole minkddnlaista valtaa tdhidn. Tdméd pystyy ainoastaan

8 Ihmiselld on valta Paholaiseen, sill tll4 on vapaa tahto ja suostumus syntiin (Goulton & Power 1929,
386—387; Mackay 2009, 140, 142, 175, 225, 253, 297, 307-308).

64 Thmiselld on valta Paholaiseen, silli timi voi ajaa tdmén pois omin keinoin (Goulton & Power 1929,
101-102, 130, 134135, 135-136, 201, 354, 359-360, 360-361, 387; Mackay 2009, 186, 402, 430, 545).
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kiusaamaan néitd hyveellisid ihmisid yolld ndiden nukkuessa. (Goulton & Power 1929,

387; Mackay 2009, 186.)

YI1ld mainitsemistani paholaiskdsityksistd ei 10ydy viittauksia aikaisemmassa
tutkimuskirjallisuudessa. Tdm& on mielestdni erikoista, silld kyseisistd kasityksistd
esiintyy suhteellisen monta tekstikatkelmaa aineistossani. Kaésitys, jonka mukaan
ihmiselld on kyky estéd tai hddtda Paholainen pois omin avuin on paholaiskisitys, jonka
esiintyvyys muuttuu merkittdvésti aineistoni perusteella. Voin ndin argumentoida,
vedoten 16yddksiini DM ja MM vililli. Vaikuttaa siltd, ettd tdminkaltainen

paholaiskasitys olisi ollut voimassa vahvempana 1200-luvulla.

Kasitys, jonka mukaan ihmiselld on valta Paholaiseen, nikyy myds viitteissd, joissa
ihmiset pyrkiviit estimiin Paholaisen toimet manaamalla® timi pahuuden hahmo tai
tdmén apuri — demoni — pois riivatusta ihmisestd. Viitteitd tistd esiintyy DM:ssa yhdessd
ja MM:ssa kahdessa tekstikatkelmassa. (Ks. liite 1., taulukko 14.) Aineistokatkelmissa
osaavilla thmisilld on valta Paholaiseen, silld he tietdvét, milld tavoin Paholaisen ote
ritvaamastaan ihmisestd saadaan hellittimaidn. Manauksen apuna viitteissd kuvaillaan
kédytettdvan siunattua vettd sekd ruokaa, jota uhrille tarjotaan ravinnoksi. Myos pyhéd

paikka kuten kirkko, auttaa manauksen onnistumisessa.®

Philip C. Almond kiésittelee muun muassa kyseista aihetta tutkimuksessaan 7he Devil —
a new biography (2014), jossa hén tuo esille, kuinka kirkon demonologian kehittdmat
viralliset opit manauksesta vahvistivat jo ennestéédn pelottavaa kuvaa Paholaisesta. Tama
kuva sinetdi thmisten mielissé sen, ettd Paholaisella oli langenneiden ihmissielujen liséksi
jonkinlainen valta ihmisten materiaaliseen maailmaan. (Russell 1984, 125; Almond
2014, 169.) Aineistoni pohjalta 16ysin paholaiskdaityksid, jotka késittelevit Paholaisen

ulos manaamista. Ne ovat hyvin yhtenevidiset muun samankaltaisista aiheista tehtyjen

65 Manauksella (exorcism) tarkoitetaan kirkon oppineiden henkildiden suorittamaa toimitusta, jossa
pyrkimyksend on karkottaa pahahenki pois riivatusta henkildstd. Kyseisessd toimituksessa kaytettiin
hyddyksi esimerkiksi ehtoollisten suorittamista ja erilaisia rukouksia. (Levack 2006, 117, 129-130;
Muchembled 2003, 55, 91; Russell 1984, 125.)

6 Thmiselld on valta Paholaiseen, silld timéd osaa manata témin pois riivatuista (Goulton & Power 1929,
354; Mackay 2009, 451).
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tutkimusten 10yddsten kanssa. Esimerkiksi Brian P. Levack késittelee tutkimuksessaan
The Witch-Hunt in Early Modern Europe (2006), kuinka osaavat kirkon miehet saattoivat
suorittaa manauksen tarjoamalla ehtoollista riivauksen uhrille ja kdskien pahaa henked
poistumaan ihmisestd erindisten rukousten avulla. (Levack 2006, 117, 129-130;

Muchembled 2003, 55, 91; Russell 1984, 125.)

DM:n ja MM:n teksteissd esiintyy viittauksia paholaiskdsitykseen, jonka mukaan
thmiselld olisi kyky héiritd Paholaisen aikeita tai tekoja. Viitauksia on yhteensd nelja ja
ne jakautuvat seuraavalla tavalla kirjojen vilille. DM:ssa timén kaltainen kisitys esiintyy
vain kerran, kun taas MM :ssa kolmesti. (Ks. liite 1., taulukko 14.) Aineiston kuvauksissa
Paholainen kaikkoaa siveyttd tai hyveellisyyttd, mutta myds ympériston drsykkeet
saattavat ajaa tdmin pois. Naitd drsykkeitd ovat esimerkiksi harras musiikki tai tietyt

kasvilajit.5’

Tadmainkaltaisista paholaiskasityksistd ei esiinny viittauksia muussa aihetta koskevissa
tutkimuksissa, joihin olen tutustunut. Viitauksien lukumééréstd voin kuitenkin péatelld,
ettd paholaiskasitys, jonka mukaan thminen pystyisi héiritsemadan Paholaisen toimintaa,
on vahvistunut mydhéiskeskiajan loppua kohti. Vastavuoroisesti voin siis todeta, ettd
myoOhdiskeskiajalla kasitykset viittaavat useimmiten ymmarrykseen, jonka mukaan
thmisen olisi ollut voimaton timéan myyttisen hahmon toimia vastaan. Palaan tdhin lisaa

seuraavassa luvussa 4.3.2.

Ihmisen valtaa Paholaiseen kuvaillaan myds tekstikatkelmissa, joissa tdmén todetaan
tottelevan nekromantikon®® tahtoa. Kuvauksia tisti esiintyy ainoastaan DM:n tekstissi
yhteensd yhdekséssd viitteessd. (Ks. liite 1., taulukko 14.) Kyseisten tekstikatkelmien

mukaan Paholainen ilmestyy tdméan kutsujan eteen aina, kun kuulee kutsun. Vastaavasti

67 Thmiselld on valta Paholaiseen, silli timé voi hiiritd timén tekoja (Goulton & Power 1929, 199-200;
Mackay 2009, 157, 158, 370).

% Nekromantikolla tarkoitetaan nekromantian eli Paholaisen tai kuolleiden henkien avulla tapahtuvan
ennustamisen tai avunannon kayttdjad. Varhaiskeskiajalla nekromantikoita pidettiin viihdyttdvind magian
harjoittajina, mutta mydhéiskeskiajalle tultaessa kuolleiden avulla ennustamiseen liitettiin yhteys
Paholaisen kanssa ja sen harjoittamisesta tehtiin rikollista. Nekromantikko kutsui Paholaisen paikalle ja
suojautuu téltd seisomalla suljetun maahan piirretyn ringin sisélld. Paholainen on késitysten mukaan
velvollinen vastaamaan kutsujansa toiveisiin. (Levack 2006, 7, 37-38, 39.)

77



Paholainen katoaa tyhjyyteen silloin, kun nekromantikko néin haluaa. Nekromantikolla
on viittauksien mukaan tdysi valta kutsumaansa Paholaiseen, silld tima suostuu antamaan

tiltd kysyttyihin kysymyksiin tarpeellisia tietoja.*’

DM:n viidennen kirjan luvussa kaksi ”Of the knight Henry who diabelieved in the
existence of demon, and saw them with his own eyes through a necromancer”
Nekromantikko tekee kutsunnan sdfnnét erittdin selvaksi kertomuksen ritarille, joka on
halukas ndkemddn Paholaisen ja timdn demonit omilla silmillddn. Kertomuksen
sdantdjen mukaan Paholaista tulee kutsua keskipdivilld kahden tien risteyksessid. Jotta
Paholaisen kutsuminen olisi turvallista on maahan piirrettdva miekalla suljettu ympyra,
jonka sisdlla kutsuja seisoo suojassa Paholaiselta. Tarinan nekromantikko varoittaa ritaria

sanoilla:

’If you put forth any of your limbs outside this circle before I come back,
you will die, because you will immediately be dragged forth by the demons
and torn in pieces.” - - “The demons will not be able to hurt you, if you in
many ways, but yet they will not be able to hurt you, if you follow carefully
my instructions.” (Goulton & Power 1929, 315-317.)

Tarinassa Paholainen ja tdmédn demonit ilmestyvdt ritarin eteen ja pyrkivit
houkuttelemaan tdmidn pois maahan piirretystd ringistd. Tarinan mukaan vain
nekromantikko pystyi loppujen lopuksi ajamaan pahat henget pois ritarin ringin kimpusta,
silld télld oli valta niihin. Nekromantikon ja Paholaisen vélinen vaikutussuhde esiintyy
aineistossa mielenkiintoisen ristiriitaisena. 1200-luvun DM:n tekstikatkelmissa annetaan
ymmartad, ettd nekromantikolla on kyky hallita myyttistd Paholaista. Tdma kasitys koki
kuitenkin muutoksen aivan vastakkaiseksi, joka osaltaan voisi selittdd miksei tdma
thmisen valta-asemallinen késitys esiinny muissa aineistoteksteissd. Késittelen
mainitsemaani vastakkaiseksi muuttunutta kisitystd nekromantikon ja Paholaisen

vaikutussuhteista seuraavassa luvussa.

% Thmiselld on valta Paholaiseen nekromantian avulla (Goulton & Power 1929, 4445, 315-317, 359-360,
339-340).
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4.3.2 Paholaisen valta ihmiseen

Paholaisen valtaa ihmiseen késitellddn aineistossani sen sijaan suhteellisen paljon.
Viittauksia tdménkaltaisista paholaiskisityksistd 10ytyy yhteensd 42 kappaletta IV LK:n,
DM:n ja MM:n kesken. DCl:ssa ei ole yhtikddn viittausta Paholaisen valtaan maailman
thmisiin. Eniten viittauksia, joissa késitellddn Paholaisen valtaa ihmisiin, 10ytyy MM:sta,

josta néitd on loydettdvissd kolmekymmenti nelja. (Ks. liite 1., taulukko 15.)

Tassd luvussa kdyn ldpi aineistoni pohjalta 16ytdmidni paholaiskdsityksid. Niiden
keskitssd esiintyy ajatus Paholaisen vallasta ihmisiin. Aineistoteoksistani kokoamistani
viitteistd muodostui neljd selkedd kategoriaa, joihin viitteet olivat suhteellisen
yksinkertaista jakaa. Ndma kategoriat ovat Paholainen ihmisten syntien syynd, ihmisten
voimattomuus suhteessa tdhdn hahmoon sekd kategoriat, joissa Paholaisen késitetdén
kdyttdvdan noitaa tai nekromantikkoa vilineend omiin tarkoituksiinsa. (Ks. liite 1.,

taulukko 15.)

Ihmisen synnin syynd Paholainen esiintyy yhdessd katkelmassa IV LK:n tekstissa,
kolmessa DM:ssa ja kuudessa MM:ssa. Mielenkiintoisesti kaikki kuvailut ndiden kolmen
tekstin vililld ovat erittdin samankaltaisia. Niissd ihmisten syntien syynd ja pohjana
ndhdédn olevan pahan inkarnaatio eli Paholainen. Kuvailuissa lisdtéén, ettd Paholainen
on kaikkien pahojen tekojen takana ja sytyttdd ihmisessd ajatuksia, jotka johtavat syntiin.
IV LK:ssa sekd MM:ssa kuitenkin todetaan, ettd ihmiselld on osa syy synteihinsd, mutta
niiden takana toimii aina kuitenkin paha olento, Paholainen.”® MM:ssa kyseisti kisitysti
kuvaillaan esimerkiksi seuraavalla tavalla: “Therefore, it seems that it is in the power of

the Devil to set the will in motion, which is directly the cause of sin” (Mackay 2009, 142).

Robert Muchembled kisittelee  samankaltaisesti  kyseistd  paholaiskésitysta

tutkimuksessaan A4 history of the devil: from the middle ages to the present (2003). Hin

70 Paholainen ihmisten syntien syyni (Alberigo & Tanner 1990, 230; Goulton & Power 1929, 313, 335;
Mackay 2009, 142, 155-156, 175, 355-356).
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mainitsee, kuinka kysymykset ihmisten syntien alkuperistd ovat aiheuttaneet kiistoja
vuosituhansien ajan kristinuskon keskuudessa. Muchembled kirjoittaa, kuinka yleisen
kristinuskon suunnan mukaan ihmiset luotiin hyviksi ja luoja Jumalan kuvaksi, jotka
paratiisin kddrme eli Saatana houkutteli syntiin. Toisaalta ithmisilld uskottiin kuitenkin
olevan vapaa tahto ja itsemédrddmisoikeus omasta eldmistdan. Nama késitykset olivat
keskenddn ristiriitaisia. Hédn teroittaa, ettd vaikka vastaavanlaiset késityserot ovat
ndhtivissd kirkkoisien ja muiden virallisten tahojen teksteissd, yleisimmin ja
levinneimmén kéasityksen mukaan Paholainen oli kaiken pahuuden ja synnin syy.

(Muchembled 2003, 271)

Omat 10ydokseni kyseisestd paholaiskésityksestd ovat yhteneviisid esimerkiksi
Muchembledin tutkimus tulosten kanssa. Kisityksissé, joiden mukaan Paholainen olisi
thmisten syntien syy, on ndhtivissd selkedd kasvua ilmenemisessd myohéiskeskiajan
loppua kohti. DM:n kolme tekstikatkelmaa tuplaantuu 1400-luvun MM:n tekstistd

16ytyvéan kuuteen viittaukseen aiheesta.

Paholaisen valtaa ihmisiin kuvaillaan myo6s viitteissd, jotka koskevat ihmisten
voimattomuutta Paholaisen voimia vastaan. Viitauksia timédn kaltaisesta kasityksestd
16ytyy yksi DM:ssa ja kaksi MM:n tekstissd. (Ks. liite 1., taulukko 15.) Aineistoteksteissi
Paholaisen kuvaillaan olevan olento, jonka kdskyd on mahdotonta vastustaa. Viitteissa
selvennetédin, ettd ihmiselld ei ole valtaa Paholaiseen yksin, kun taas Paholaisella valta
tdhén.”! DM:n ensimmiisen kirjan luvussa seitsemén ”Of Gottschalk the usurer, who saw
a seat of fire prepared for him in hell” Paholainen ilmestyy miehen eteen ja késkee titi
vaikuttavalla ddnelld riisumaan viittansa ja tulemaan tidmdn mukaan. Mies yrittda
vastustella Paholaisen késkyéd, mutta ei loppujen lopuksi pysty sithen, vaan taipuu timén

tahtoon. (Goulton & Power 1929, 77.)

En ole kuitenkaan 10ytinyt aikaisemman tutkimuskirjallisuuden parista viittauksia

kyseisestd paholaiskésityksestd. Thmisen voimattomuus Paholaisen hahmon edessd on

71 Paholaisella on valta ihmiseen, silld ihminen on voimaton timin edessi (Goulton & Power 1929, 77;
Mackay 2009, 205, 441).
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jélleen kerran ristiriitainen kisitys Paholaisen hahmosta. Kuten aikaisemmassa luvussa
toin esiin: niin DM:ssa kuin MM:ssa esiintyy késityksié, joiden mukaan ihmiselld on
mahdollisuus vaikuttaa tdhdn myyttiseen pahuuden hahmoon. Samoissa teksteissa

esiintyy kuitenkin vastakkaisia ndkemyksié asiaan.

Tekstikatkelmissa Paholaisella kuvaillaan olevan suuri valta ihmisiin, varsinkin silloin,
kun ndma ovat solmineet sopimuksen timén kanssa ja ndin muuttuneet niin sanotuiksi
noidiksi. Mielenkiintoisesti viittauksia tistd késitysmallista 10ytyy yksi DM:sta ja
kaksikymmentiyksi MM:sta. (Ks. liite 1., taulukko 15.) Viitteissd Paholaisen kisitetddn
orjuuttavan noidat omien halujensa ja tahtonsa alaiseksi. Noidat eivit voi tille mitéén,
silld ovat antautuneet sopimuksessa Paholaiselle. Tdmi myyttisen pahuuden hahmon
kuvaillaan aiheuttavan noitien kautta vahinkoa niin ihmisille ja luonnolle. Ndin ne luovat
mahdollisimman paljon kérsimystd. Noitien kerrotaan taikovan ainoastaan Paholaisen
avulla héirikdiden esimerkiksi pariskuntien lisddntymistd, sadon kypsymistd sekd
atheuttavan sairauksia, joiden lopputuloksena on jopa kuolema. Paholainen kayttda noitia
kaikella mahdollisella tavalla hyddykseen, télld tavoin kiertden “jumalallisen luvan”
sdannot. Viittauksien mukaan Jumala ei anna Paholaisen satuttaa ihmisid suoraan, mutta

noidan kautta timd on mahdollista.”?

Aineiston tekstikatkelmissa Paholainen kéyttdd valtaansa ihmisiin —  tdssd
nimenomaisessa tapauksessa noitiin — hyviksikayttimalla heitd apulaisinaan niin kauan
kuin heité on tille hyotyd. MM:n viitteessd kuvaillaan, kuinka Paholainen sallii ihmisten
kiduttavan noitaa, sillé talld ei kyseisen késityksen mukaan ole enédd kayttdd. (Goulton &
Power 1929, 366; Mackay 2009, 466, 542—-543.) Katkelmissa annetaan ymmértéa, ettd
Paholainen on kykeneva harjoittamaan taikojaan itsendisesti, mutta saa mielihyvaa siitd,

kun saa tehdé pahoja tekoja noidan vilitykselld. (Mackay 2009, 572-573)

Norman Cohn kuvailee tutkimuksessaan Europe’s inner demons — the demonization of

Christians in medieval Christendom (1993), kuinka noitakésitysten kehittyessd

72 Paholaisella on valta ihmisiin, silli timi kiyttdi noitaa vilineend (Goulton & Power 1929, 366;
Mackay 2009, 104, 175, 183, 194, 230, 253, 254, 272, 307-308, 356, 379, 384-385, 421, 466, 479, 542—
543, 572-573, 592).
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mydhéiskeskiajalla huippuunsa noidan uskottiin olevan Paholaisen kokoaikainen apuri.
Sen tehtdvina oli toteuttaa pahoja tekoja Paholaisen avustuksella. Tdmi on yhtenevi
omien 18ydoksieni kanssa. Ulo Valk lisdd aiheeseen kirjoittaessaan tutkimuksessaan
Perkele: johdatus demonologiaan (1997) yleisten kisitysten painottaneen noitien olevan
kykenevdisid aiheuttamaan mustan magian vélitykselld erityistd harmia esimerkiksi
naapureilleen. Hén lisdd, ettd paholaiskasityksien mukaan sopimuksen Paholaisen kanssa
solmineet noidat olivat kuitenkin tehneet suuren virheen, silld Paholaisen uskottiin
hylkédvan heidét heti, kun tdmi ei endd ndhnyt hyotyd heille. (Valk 1997, 127; Cohn
1993, 145.) Aineistostani tekeméini 160ydokset ovat siis samankaltaisia kuin esimerkiksi
Valkin ja Cohnin tutkimuksissa esitellyt késitykset. Erityisesti yhteensopivia ovat
kuvailut, joiden mukaan Paholaisen késitettiin kdyttdvin noitia hyddykseen kaikella

mahdollisella tavalla.

Neljdnnen ja viimeisen kategorian mukaan Paholaisen valtaa ihmisiin kuvaillaan
viittauksissa, joissa Paholainen kdyttda nekromantikkoa vélineend. Aineistossa kuvauksia
tdménkaltaisesta asetelmasta esiintyy kolme DM:n ja seitsemidn MM:n testeissd. (Ks. liite
1., taulukko 15.) Viitteissd Paholaisen kuvaillaan houkuttelevan tdmén paikalle kutsujia
rikkomaan nekromantiaringin rajan ja ndin altistumaan valtaansa. Toisaalta samaan
aikaan Paholaisen kuvaillaan olevan kaiken aikaa kykenevédinen rikkomaan rajan itse ja
kdyméddn ihmisen kimppuun. Tekstikatkelmissa Paholainen antaa nekromantikoiden
ymmartad, ettd ndmé hallitsevat tilannetta. Hallinta on kuitenkin késitysten mukaan
kaiken aikaa Paholaisella, joka kanssa ihmiset kdyvit ldheistd kanssakdymistd. MM:ssa
nekromantia ndhdddn vain ja ainoastaan Paholaisen tekosina, jota pitéisi valttda kaikella

tavalla.”

DM ensimmédisen kirjan luvussa 33. ”Of a dead clerck, who had been skilled in
necromancy and who appeared to a living companion and persuaded him to enter the
Order” Kirkon mies, joka tarinan mukaan oli erittdin kokenut nekromantiassa, varoittaa

muita aiheesta kiinnostuneita. Varoituksessa kirkonmies kertoo kuinka nekromantian

73 Paholaisella on valta ihmiseen, silld timi kéyttdd nekromantikkoa vélineend (Goulton & Power 1929,
43,315-317,317-318; Mackay 2009, 244, 245, 446-447, 489, 554).
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harjoittaminen on leikkimistd demonisilla voimilla, jota loppujen lopuksi yrittdvit aina

tuhota ihmiset sielun. (Goulton & Power 1929, 43.)

Kyseinen paholaiskisitys esiintyy my0s aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa.
Esimerkiksi Ulo Valkin ja Philip C. Almondin tutkimuksissa tuodaan esille, kuinka
mydhéiskeskiajalla suhtautuminen nekromantiaan muuttui kielteiseksi, silld Paholaisen,
demonien tai kuolleiden henkien kanssa kanssakdyminen nihtiin erittdin epéilyttaviksi
toiminnaksi. Demonologit painottivat, ettd yliluonnolliset tavat saada tietoa tai taitoja
pohjautuivat aina sopimukseen Paholaisen kanssa. (Valk 1997, 127; Almond 2014, 77—
78) Brian P. Levack kirjoittaa teoksessaan The Witch-Hunt in Early Modern Europe
(2006), miten tdmd muutos Euroopan hoveissa vithdyttivédnid toimintana pidetysti
ajanviihteestd epdilyttdviksi ja rikolliseksi julistamiseen on suuri. Nekromantian
yhdistdmistd Paholaiseen lisdsivét uudistuneet késitykset, joiden mukaan nekromantikko
uhrasi pahoille hengille jonkinlaisen uhrilahjan, jotta saisi timédn kutsuttua paikalle.
Uhrilahjan kaésitettiin sisdltdvdn joko jonkin esineen, eldimen kuten kanan tai pienen
madrdn kutsujan omaa verta. Uhraamisen késitykset liitettiin sopimukseen Paholaisen
kanssa ja nekromantikot liitettiin samaan rikolliseen joukkoon oletettujen noitien kanssa.

(Levack 2006, 39)

Y114 olevissa luvuissa olen kasitellyt analyysini viimeistd yldkategoriaa eli Paholaisen ja
thmisten viélistd suhdetta. Kyseiseen aiheeseen liittyvid paholaiskdsityksid esiintyy suuria
midrid niin 1200-luvun DM:ssa sekd 1400-luvun MM:ssa. MM:ssa késityksid on
kuitenkin erityisen paljon. Paholaiskésitykset jakautuvat aineistotekstien kesken ithmisen

valtaan Paholaiseen ja vastakkaisesti Paholaisen valtaan ihmiseen.

5. Tulosten koonti ja pohdinta

Téssd tutkimuksessa olen tutustunut my6hdiskeskiajan paholaiskésityksiin ajanjaksonsa
merkittivien teosten IV Lateraanikonsiilin, Dialogus Miraculorumin, Divina Commedia:
Infernon ja Malleus Maleficarumin tekstien kautta. Tutkimukseni tavoitteena oli 10ytidd

aineistotekstien parista viittauksia 1200—1300-lukujen viliin asettuvasta demonologisesta
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kddnteestd, jonka aikana késitykset kristinuskon myyttisestd pahuuden hahmosta,
Paholaisesta, muuttuivat radikaalisti. Alain Boureaun kaisittelee tutkimuksessaan Satan
the heretic: the birth of demonology in the medieval west (2006) kyseistd kisitettd
”demonological turning point”, jolla hén tarkoittaa muutosta, jossa Paholaisen hahmoon
liitettiin uusia késityksid timén aktiivisesta toimijuudesta ihmisten seassa maanpailld.

(Boureau 2006, 5, 201; Muchembled 2003, 10; Nenonen 2006, 123.)

Lihestyin kokoamani aineistoa kolmen tutkimuskysymyksen kautta, jotka erittelivét
Paholaiseen liittyvid késityksid helpommin ldhestyttivddn muotoon. N&mi
tutkimuskysymykset ovat seuraavan kaltaisia: 1. Mink&laisena Paholainen kuvataan -, 2.
Miten Paholaisen toimijuus kuvataan -, 3. Mikd on Paholaisen ja ihmisten vilinen suhde
IV Lateraanikonsiilin, Dialogus Miraculorumin, Divina Commedian: Infernon ja Malleus
Maleficarumin teksteissd? Téssd luvussa pyrin vastaamaan asettamiini kysymyksiin

tuoden esille 16ydokseni myohdiskeskiajan paholaiskisityksista.

5.1 Keskeiset tulokset

5.1.1 Minkailaisena Paholaisen hahmo kuvataan?

Aineistotestieni parista Paholaisen hahmon kuvailua esiintyy eniten 1200-luvun alun
Dialogus Miraculorumissa. Tama 10ydos on mielestdni mielenkiintoinen, silld Paholaisen
hahmon voimakas kuvailu juuri kyseisend aikakautena sopii aikaisemman tutkimuksen
esille tuoman demonologisen kéddnteen kanssa yhteen. Toisaalta 1400-luvun lopun
Malleus Maleficarumissa on ndhtivissd my0s suuria miérid tdhdn teemaan osuvia
paholaiskésityksid, jotka ovat yllittdvdn samankaltaisia muiden tekstien késitysten
kanssa. Téysin samankaltaisina mydhdiskeskiajan paholaiskésitykset Paholaisen
hahmosta eivit ole kuitenkaan pysyneet, vaan eroavaisuuksia on ndhtivissd. Nami
eroavaisuudet ovat toisaalta oletettuja, silld aineistoni késittelee 400 vuoden ajanjakson
ajalta demonologista tekstid. Paholaiskédsitykset, ovat kokeneet historian saatossa sekéa

nykypéivéna, jatkuvaa muutosta ihmisten uskomusten ja kulttuuristen vaihdosten takia.
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Paholaista kuvaillaan tekstien parissa hyvin moninaisena hahmona, jonka
ilmenemismuoto saattaa vaihdella useasti jopa yhden tekstin kesken. Useimmin esiin
nousivat kuitenkin ithmisen ja yliluonnollisten olentojen hahmot, joiden kautta Paholaisen
on helpompi ldhestyd ihmisid. Teksteissd Paholainen saattaa esimerkiksi esiintyd
viehadttdvan ihmisen muodossa, jotta timi saisi houkuteltua hurmautuneet ihmiset syntiin.
Keskeisend 10ydoksend voin kuitenkin pitdd késityksid, jotka korostavat Paholaisen
kykyd ottaa minkd tahansa hahmon. Tdmé vastaa myos aikaisempien tutkimuksien
l6ydoksien  kanssa, joka  vahvistaa  tdmédn  paholaiskésityksen = asemaa

myoOhdiskeskiaikaisissa ndkemyksissd Paholaisesta.

Aikaisempi tutkimus kuvaa myohiiskeskiaikaisen paholaiskdsityksen ndhneen
Paholaisen hahmon erityisen pahana olentona, niin fyysisesti kuin moraalisestikin. Omat
16ydokseni ovat saman suuntaisia ja voinkin analyysini pohjalta tukea ajatusta timén
paholaiskisityksen kulkemisesta ajallisesti 1dpi koko my6hdiskeskiajan, silld se esiintyy
kolmessa aineistoni neljdstd tekstistd useissa tekstinkatkelmissa. Tdmén késityksen
kohdalla on ndhtdvissd mielenkiintoisesti ajallista muutosta. IV Lateraanikonsiilissa
Paholaisen pahuuteen viitataan ainoastaan yhdessa tekstinkatkelmassa, kun taas Dialogus
Miraculorumissa viidessa. Malleus Maleficarumissa tihdn luonteenpiirteeseen viitataan
jo kahdessatoista erillisessd kuvauksessa. Témén paholaiskésityksen tasainen kasvu
saattaa viitata esimerkiksi Brian P. Levackin tutkimuksessaan The Witch-Hunt in Early
Modern Europe (2006) esille nostamaan 16ydokseen, jonka mukaan Paholaiseen liitetyt
késitykset kasvoivat merkittdvimpdan sekd pelottavampaan asemaan mydhéiskeskiajan

lopulle tultaessa (Levack 2006, 32).

Aineiston parissa Paholaisen kuvaillaan pahan lisdksi myds erityisen vidkivaltaiseksi
olennoksi. T#hén viittaa omien 18ydoksieni liséksi my®s aihetta tutkinut Ulo Valk, joka
kasittelee kyseistd paholaiskésitystd tutkimuksessaan Perkele: johdatus demonologiaan
(1997). Myohéiskeskiaikaisissa paholaiskésityksissd ndiden kahden ominaisuuden
madrdllinen esiintyminen kulkee ajallisesti vastakkaisiin suuntiin. Dialogus
Miraculorumin ja Malleus Maleficarumin tekstien Paholaisen vékivaltaisuutta siséltdvien
katkelmien vililld on havaittavissa selvd muutos. Mydhéiskeskiajan paholaiskésityksissa

Paholainen kuvaillaan kykenevidksi aiheuttamaan vahinkoa ihmisille. Sen sijaan
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myoOhdiskeskiajan lopulla kdsitys muuttui korostamaan erilaista ndkemystd aiheesta.
Tdmén muuttuneen paholaiskdsityksen mukaan Paholaisella ei ollut voimaa itsessédn

tehdd ihmisen ruumiille vahinkoa vaan, ettd vahinko tapahtuu ihmisten siséiselle sielulle.

Paholaisen olemusta kuvaillaan my6s muilla tavoilla. N&itd luonnehdintoja ovat
esimerkiksi kdsitykset Paholaisesta ylimielisend, ovelana sekd valahtelevana. Loydokseni
ovat yhtenevid aikaisemman tutkimuksen kisittelemien tulosten kanssa. Tein kuitenkin
myds 10ydoksen, joka poikkeaa aikaisemmin aihetta tutkineiden tutkijoiden tuloksista.
Poikkeavan késityksen mukaan Paholainen kuvaillaan kohteliaana hahmona, joka auttaa
ihmisid ilman selkedsti havaittavia taka-ajatuksia. Tama késitys esiintyy kuitenkin vain
muutamassa tekstikatkelmassa, josta voin pédtelld sen olleen suhteellisen harvinainen
paholaiskisitys. On mahdollista, ettd timéankaltainen késitys on ollut historian saatossa
lilan kiistanalainen pééstikseen yhdeksi vaikutusvaltaisimmaksi osaksi Paholaisen
hahmosta muodostettuja kasityksid. Uskoakseni tdhdn voisi olla syyn se, ettd Paholaisen
kuvailu ystavillisend ja kohteliaana riitelee vastaan keskiaikaisen kirkon perinteisid

opetuksia Paholaisen olemuksesta ja tarkoitusperista.

Aineistoteksteissd  esiintyy erityisid Paholaiseen liitettyjd nimityksid. Niiden
tarkoituksena on kuvailla tatd myyttistd pahuuden hahmoa. Nama nimitykset jakaantuvat
kolmeen pédkategoriaan, jotka ovat vihollinen, peto sekd hallitsija. Paholaisen
nimittdmisestd viholliseksi 16ytyy vastaavia viittauksia aikaisemman tutkimuksen parista,
kun taas muista kisityksistd ei. Aineistokatkelmissa esiintyvit nimitykset Paholaisesta
vihollisena kohdistuvat ihmiskuntaa useammin kohti kristinuskon Jumalaa.
Mielenkiintoisesti Paholaista nimitetddn selvésti useimmiten inhottaviksi luokiteltujen
eldimien nimityksilld, kuten kddrmeen tai mytologisen basiliskin. On mahdollista, ettd
Paholaisen nimittdiminen esimerkiksi kddrmeeksi myohdiskeskiaikaisissa teksteissd on

mahdollisesti tehty tarkoituksena véhitella télld tavoin peldttyd hahmoa.

Mydohéiskeskiaikaisiin paholaiskésityksiin liittyy kuvauksia myds Paholaisen oletetuista
kyvyistd, joista useimmin esiintyvit aineistosta l0ytyneet taito ilmestyd ja kadota

tyhjyyteen sekd lentotaito. Jalleen kerran Paholaisen hahmoon liitettyjen kykyjen kuvailu
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sijoittuu keskeisesti Dialogus Miraculorumin tekstiin, jossa ne hallitsevat omata osaltaan
késityksid Paholaisesta. En 10ytinyt aikaisemmasta tutkimuskirjallisuudesta viittauksia
yhteenkddn edelld mainitsemastani paholaiskésityksestd, jonka koen erityisen
omituiseksi, silld osa néistd késityksistd esiintyy suhteellisen useasti tekstien parissa.
Néamaé késitykset Paholaisen taidoista maalaavat esiin nikemyksid myyttisestd hahmosta,

joka saattaa saapua paikalle, milloin vain epdinhimillisin keinoin.

Paholaisen sijainnista keskiajan kristillisessd kosmoksessa aineistotekstini viittaukset
antavat taas osaltaan ristiriitaisen kuvan. 1200-luvun Dialogus Miraculorumissa seka
1300-luvun Divina Comedia: Infernossa esiintyy kummassakin yksi tekstiviite, jossa
Paholaisen kuvaillaan olevan sidottu helvettiin. Toisaalta kaikissa muissa
tekstikatkelmissa Paholainen liikkuu vapaasti ihmisten maailmassa. Malleus
Maleficarumissa Paholainen paikantuu ainoastaan maanpidille ihmisten keskuuteen.
Ainoana tekstind, jossa mainitsemaani ristiriitaisuutta esiintyy, on siis Dialogus
Miraculorum, jossa vastakkaiset kasitykset asettuvat vierekkdin tekstin kesken.
Loydokseni vastaavat aikaisempaa tutkimusta myohaiskeskiaikaisista
paholaiskasityksistd. Philip C. Almondin kisittelee esimerkiksi juuri tatd kisitteellistd

Paholaisen paikantumisen muutosta tutkimuksessaan 7he Devil - a new biography (2014)

Loysin aineistoteksteistd paholaiskdsityksid, joiden keskidssd esitellddn ndkemyksid
Paholaisen suhteesta kristinuskon Jumalaan. Paholaisen rooli ndhddén niin likaisen tyon
tekijand, mutta myds sabotoivana vastustajana. Kummatkin edelld mainitsemani
késitykset ovat my0s esilld aikaisemman tutkimuksen parissa. Philip C. Almond tuo ne
esimerkiksi esiin tutkimuksessaan The Devil — a new biography (2014), jossa hén
késittelee ne osana “demonista paradoksia”. Paradoksissa Almond tutkailee kyseisten
paholaiskisitysten vastakkaisuutta ja sitd, miten ne esiintyivét kuitenkin yhtdaikaisina
ilmidind. Paholaisen rooli alisteisena likaisen tyon tekijdna esiintyy jokaisessa aineistoni
tekstissd. Kyseisen paholaiskésityksen ilmenemisessd on ndhtdvissd my0ds mdaérallistd
kasvua ajallisesti, silld 1400-luvun Malleus Maleficarumissa tdmén kaltaista kuvailua

esiintyy eniten aineiston kesken.
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Paholaisen voimista ja etenkin niiden pohjasta esiintyy aineistoni parissa monenlaisia
kategorioita. Teksteistd eniten esille kuitenkin nousevat késitykset, joiden mukaan Jumala
antaa ja osaltaan rajoittaa Paholaisen voimia sekd kuvaukset, joiden mukaan ihmisen
synnit olisivat syynd Paholaisen voimiin. Suurin osa ndistd kasityksista sijoittuu Malleus
Maleficarumin  tekstiin. Téstd voinkin pddtelld Paholaisen voimien olleen
myoOhdiskeskiajan lopulla yksi keskeisistd keskustelun kohteista Paholaisen
hahmottamisessa. Késitys, jonka mukaan Jumala antaa ja rajoittaa Paholaisen voimia, on

samankaltainen myds aikaisemman tutkimuksien 10ydoksien kanssa.

Norman Cohn ldhestyy aihetta tutkimuksessaan Europe’s inner demons — the
demonization of Christians in medieval Christendom (1993), jossa hin tuo esille kuinka
mydhéiskeskiaikaisen kirkon virallinen oppi korosti Jumalan kaikkivaltiasta asemaa yli
kaiken, myds Paholaisen. Kaisityksestd, jonka mukaan ihmisen synnit antaisivat
Paholaiselle timén voimat tehdd pahaa, ei kuitenkaan 16ytynyt vastaavan kaltaisia
viittauksia aiheita tutkineiden tutkimusten keskuudesta. Taménkaltainen paholaiskésitys
on omalla tavallaan ristiriitainen muiden vahvempien kirkollisten oppien mukaisten
késitysten kanssa. josta timéd mainitsemattomuus muissa tutkimuksissa saattaa johtua.

Tdmad mainitsemattomuus muissa tutkimuksissa saattaa johtua siita.

Kasityksid Paholaisen mahdollisista motiiveista esiintyy aineistoteksteissd suhteellisen
vahiisesti. Suurimmalta osin ne paikantuvat kuitenkin Malleus Maleficarumiin, joka on
ajan paholaiskésityksille tyypillistd. Erityisesti késitettyjen motiivien saralta nousee
kuitenkin Paholaisen oletettu halu pilkata Jumalaa sekd tdméan viha kaikkea hyvii ja
hyveellistd vastaan. En ole suoranaisesti kohdannut vastaavanlaista Paholaisen motiivin
erittelyd tutustumissani aikaisemmissa tutkimuskirjallisuuksissa. Toki aikaisemmin tdssi
tutkimuksessa kisittelemdn pahuuden luonnehdinnan sivuun liittyy myds Paholaisen
motiivi pilkata kristinuskon Jumalaa sekd vihata silmittomasti kaikkea hyvéa. Paholaisen
kaikenpuolisesta pahuudesta on siis toki tutkimustuloksia, muttei vélttdmittd aivan

samalla tavalla eriteltynd kuin itse olen edell tehnyt.
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Paholaisen hahmo kuvaillaan siis monimuotoiseksi ja osaltaan ristiriitaiseksi olennoksi,
jossa yhdistyvdt monet erilaiset késitykset. Aineiston pohjalta argumentoinkin, etti
Paholainen n&hdddn pahaksi niin fyysisesti kuin moraalisesti. Tdhén liitetddn
epdinhimillisid kykyjd ja taitoja, joiden avulla tdmin hahmon uskottiin pyrkivit
saavuttamaan jotain, mikd ndhtiin kapinointina kristinuskon Jumalaa vastaan.
Paholaiskésitysten Paholainen néyttdytyy kuitenkin ennen kaikkea ristiriitaisena
hahmona, joka on kirkon virallisten opetusten mukaisesti alistuvainen Jumalalle, mutta
samaan aikaan olento, joka tekee esimerkiksi vékivaltaisia tekoja aiheuttaen fyysistd
harmia ihmisille. Paholaisen ulkomuodoista ilmenee aineistotekstien ldpi késitys, jonka
mukaan tdma pystyi ottamaan minké tahansa hahmon. Tdma myyttisen pahuuden hahmo

késitetdan kammottavan rumana niin sisdisesti kuin ulkoisestikin.

5.1.2 Miten Paholaisen toimijuus kuvataan?

Aineiston parista Paholaisen toimijuutta kuvaillaan niin 1200-luvun alun Dialogus
Miraculorumin kuin 1400-luvun lopun Malleus Maleficarumin teksteissd. Eniten
Paholaisen aktiiviseen toimijuuteen viittaavia paholaiskdsityksid esiintyy kuitenkin
Malleus Maleficarumissa, joka vahvistaa aikaisempien tutkimusten teoriaa, jossa
pelottavat késitykset Paholaisesta huipentuivat uuden ajan alkua kohti. Toimijuutta
késittelevien paholaiskédsitysten vililld on ndhtdvissd maarillistd kasvua. Esimerkiksi
1200-luvun Dialogus Miraculorumissa on havaittavissa késityksid, joiden lukumaéddra
kasvaa “rdjdhdysmadisesti” 200 vuotta myohemmin kirjoitetun Malleus Maleficarumin
sivuilla. Tamé puolestaan vahvistaa aikaisempien tutkimusten teoriaa demonologisesta
kédédnteestd, jossa kdsitykset Paholaisen toimijuudesta muuttuivat vahvistamaan aktiivisia
apokalyptisid késityksid Paholaisesta. Alain Boureau médrittelee tutkimuksessaan Satan
the heretic: the birth of demonology in the medieval west (2006) demonologisen kédénteen
tapahtuneen noin 1200-1300-lukujen véliselld ajalla. En kuitenkaan pysty asettamaan
kadnnettd ajallisesti yhtéd tarkasti. Uskoakseni syynd tdhén on se, ettd aineisto tekstini
sijoittuvat ainoastaan 400 vuoden ajan jaksolle, joka on liian suppea otanta keskiaikaisten

paholaiskisitysten kddnteen tarkempaan ajalliseen sijoittamiseen.

89



Paholainen ndhdéédn tekstien kokonaisuudessa toimijana, joka pyrkii houkuttelemaan
ithmisid syntiin ja tdtd kautta kadotukseen. Aineistosta nousee esiin kolme selkeda
kategoriaa. Niiden mukaan Paholainen houkuttelee ihmisid syntiin viettelemalla,
turhamaisuudella tai tavaralla sekd taivuttelemalla. Taivuttelu on kuitenkin useimmiten
tekstien keskuudessa esiintyvé kategoria. Késitysten mukaan tavuttelu voin olla joko
mielen sisdistd tai ulkoista. Télloin Paholainen asettaa ihmisten mieliin ajatuksia tai
hadirikoi heitd ulkoisesti ndhtdvassd hahmossa niin kauan, kunnes he taipuvat syntiin.
Loydokseni vastaavat aikaisemman tutkimuksen tuloksia. Esimerkiksi Sari Katajala-
Peltomaa kuvailee yhtenevésti omien 10ydoksieni kanssa aihetta tutkimuksessa
Paholainen, noituus ja magia - kristinuskon kddntopuoli: pahuuden kuvasto vanhassa

maailmassa (2010).

Aineistoteksteissd Paholaisen kuvaillaan pyrkivin aktiivisesti solmimaan sopimuksia tai
liittoja ihmisten kanssa. Témén paholaiskésityksen kohdalla on néhtdvissd huomattavaa
kasvua tekstikatkelmien madrdssd. Dialogus Miraculorumissa tastd kyseisesti
késityksestd on loydettdvissd ainoastaan kolme kuvausta, kun taas 200 vuotta
myO6hdisemmassd Malleus Maleficarumissa esiintyy jopa kuusitoista katkelmaa. Tamén
kaltainen viittauksien “rdjdhdysméinen” kasvu vahvistaa omalta osaltaan demonologisen
kddnteen teoriaa. Uskallankin argumentoida yhtenevésti monien aiheen tutkijoiden
kanssa, ettd kasitykset Paholaisen ja thmisen vilisistd sopimuksista tai liitoista nousivat
erityisen keskeiseen asemaan vasta, mydhdiskeskiaja lopulla ja varsinkin uuden ajan
alussa. (ks. esim. Almond 2014, 131; Levack 2006, 32; Valk 1997, 19.) Ottaen huomioon
Malleus Maleficarumin  tekstin alkuperdisen tarkoituksen ohjekirjana noitien
kiinniottamiseen, on erittdin oletettua, ettd tekstistd [0ytyy useita viittauksia

paholaiskisitykseen, jonka keskidssd toimii noidan ja Paholaisen solmima sopimus.

Aineistossa Paholaisen késitetddn olevan kykenevdinen riivaamaan ihmisen kehon
luvatta ja kdyttdmadn tatd haluamallaan tavalla. Késitteen esiintymisessé on jilleen kerran
havaittavissa merkittdva ero Dialogus Miraculorumin ja Malleus Maleficarumin vililla,
silld tekstikatkelmien ilmenemisen kasvu on melkein kymmenenkertaista. Kyseinen
paholaiskisitys esiintyy samankaltaisena myos aikaisemmassa tutkimuskirjallisuudessa

kuten Alain Boureaun teoksessa Satan the heretic: the birth of demonology in the
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medieval west (2006). Siind hin perustelee riivauskdsitysten muuttumisen 1320-luvulla
olleen yksi merkittdvimmistd osa-alueista paholaiskisitysten kirjistymisessd. Hén tuo
esille teorian, jonka mukaan riivaususkomusten vahvistuessa ihmiset menettivit
itsevarmuutensa tdtd myyttistd pahuuden hahmoa kohtaan. (Boureau 2006, 201.)
Boureaun maéérittelemi ajallinen muutoskehys sopii 16ydoksiini. Se myds asettuu hyvin

demonologisen kéddnteen asetettuun aikavéliin.

Paholaisen kuvaillaan kiusaavan ihmisid monella eridvilld tavalla aineistotekstien
parissa. Tapoja ovat esimerkiksi kiusaaminen ruualla, pyhien rakennusten pilkkaaminen,
harhaoppien luominen, héirikointi sekd kiusaaminen unessa ja yleinen pelotteleminen.
Tamén kaltaisista paholaiskédsityksistd esiintyy suhteellisen useasti niin Dialogus
Miraculorumissa kuin Malleus Maleficarumissakin. Kiusaamisen muodoista pelottelu
esiintyy useimmin tekstikatkelmissa, joissa Paholaisen kuvaillaan nédyttdytyvéan ihmisille
pelottavissa muodoissa tai esimerkiksi ajavan heitd takaa pimeilld metsdpoluilla.
Mielenkiintoisesti en kuitenkaan 10ytinyt tdhédn kyseiseen paholaiskésitykseen viittauksia
aitkaisemman tutkimuskirjallisuuden parista. Tdma on omasta mielestdni outoa, silld jo
ainoastaan Malleus Maleficarumissa pelottelusta esiintyy yhteensd yhdeksén
tekstiviittausta, jonka pohjalta argumentoinkin kisitteen olleen mahdollisesti yksi

vaikuttavista paholaiskéasityksistd 1400-luvun demonologiassa.

Aineistoteksteissd Paholaisen kuvallaan tappavan ihmisid kostoksi, nekromantian
sadntdjen rikkomisesta, kuullessaan nimensi lausuttavan, kdyttden muita ithmisid ikddn
kuin murhavilineindén, huijauksen tai Jumalan avulla. Kategorioiden joukosta useimmin
esiin nousee kuitenkin paholaiskasitys, jonka mukaan Paholainen tappaa eniten kostoksi
tai huijauksen avulla omaksi huvikseen. Kosto tai huijaus voi olla aineiston mukaan
suunnattu, joko ihmisten toimintaa tai kristinuskon Jumalaa kohtaan. Paholaisen
hahmoon liitetystd toimijuudesta ihmisten murhaajana tai murhan yrittdjand viitataan
mielenkiintoisesti eniten 1200-luvun Dialogus Miraculorumissa. Tama on poikkeavaa
ottaen huomioon aikaisempien tutkimuksien yleistavét kisitykset, joissa useassa otteessa
kuvaillaan, kuinka monet erilaiset paholaiskidsitykset kérjistyivit mydhdiskeskiajan
loppua kohti. Argumentoinkin aineistoni pohjalta, ettd paholaiskasitykset, joiden mukaan

tdmén hahmon pyrkimys on tappaa, vihenevit kohti myohaiskeskiajan loppua.
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5.1.3 Miki on Paholaisen ja ihmisten vilinen suhde?

Tutuessani aineistoteksteihin huomasin mielenkiintoisen ristiriidan késityksissé, jotka
madrittelevdt ihmisten ja Paholaisen vélistd suhdetta. Késityksissd vallan asema siirtyy
joko ihmisille tai kyseiselle myyttisen pahuuden hahmolle. Ihmisen valtaa Paholaiseen
kuvaillaan aineistotekstien ohessa monimuotoisten kategorioiden avulla. Kategoriat
sisdltdvat kdsityksid, joiden mukaan ihmiselld on vapaa tahto syntiin, kyky karkottaa
Paholainen omin keinoin tai manauksen avulla, kyky héiritd titd tai alistaa tdmi
nekromantian keinoin ihmisen tahdon alaisuuteen. Kiehtovaa on, ettd késityksié, joiden
mukaan ihmiselld on ainakin jonkinlainen valta Paholaiseen, esiintyy huimat 22
kappaletta Dialogus Miraculorumissa. Kun taas Malleus Maleficarumissa kyseisesti

kisityksestd esiintyy vain 17 tekstikatkelmaa.

Ihmisen valtaa Paholaiseen kuvaillaan eniten viittauksissa, joissa ihminen voi karkottaa
Paholaisen omin keinoin tekemailld esimerkiksi ristinmerkin, rukoilemalla tai
osallistumalla kirkon jakamalle ehtoolliselle. Kasitysten mukaan Paholaisella on valta
thmiseen, jos tdlld on tunnustamattomia synteji omatunnollansa. Tdmi asetelma on
kuitenkin muutettavissa, jos ihminen tunnustaa tekemidnsd synnit. En 10ytdnyt
16ydoksidni vastaavia tuloksia aikaisemmasta tutkimuskirjallisuudesta, joka on
mielestdni erikoista silld kyseisistd késityksistd, esiintyy suhteellisen monta
tekstikatkelmaa aineistoni parissa. Dialogus Miraculorumin tekstisti tekstikatkelmia on
16ydettavissd yhdeksidn ja Malleus Maleficarumissa nelja. Viittauksien esiintymisien
lukumaarillisestd erosta voin todeta paholaiskasityksen, joka mukaan ihmiselld olisi ollut
kyky karkottaa Paholaisen omin keinoin olleen vahvemmin voimassa 1200-luvun alun

demonologiassa.

Kasityksestd, jonka mukaan ihmiselld olisi vapaa tahto ja suostumus syntiin 16ytyy
yhtenevid huomioita aikaisemmassa tutkimuksessa. Jeffrey B. Russell késittelee
tutkimuksessaan Lucifer — The Devil in the Middle Ages (1984), kuinka

myohdiskeskiaikaisten paholaiskdsitysten kannalta merkittdvdksi muodostunut IV
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Lateraanikonsiilin teksti toi esille kirkon yleisen kannan, jonka mukaan Paholainen oli
osallinen ihmisen syntiin-lankeamiseen, mutta loppujen lopuksi syyni oli ihmisen vapaa
tahto ja taipumus syntiin. Omat l0ydokseni vastaavat Russellin nidkemystéd, joskin
aineistosta 16ytdmieni tekstikatkelmieni kesken esiintyy myos tdysin vastakkaisia
argumentteja. Kiehtovasti kasityksen esiintyvyys kasvaa Dialogus Miraculorumin
kahdesta Malleus Maleficarumin kahdeksaan kuvaukseen. Niistd péaittelen, ettd
paholaiskisitys on muuttunut korostamaan entistdi vahvemmin sitd, ettd Paholainen

tarvitsee kristinuskon Jumalalta luvan hairik6idd kristittyja

Samoissa aineistoteksteissd esiintyy kuitenkin tiysin vastakkainen késitys ihmisten
syntien alkuperdstd. Tamén késityksen mukaan Paholaisella on valta ihmiseen, koska
tdmd synnyttdd ihmisissd synnin. [hmisen synnin syynd Paholainen esiintyy yhdessi
katkelmassa IV Lateraanikonsiilin tekstissd, kolmessa Dialogus Miraculorumissa ja
kuudessa Malleus Maleficarumissa. Kuvailuissa tuodaan erittdin vahvasti esille
Paholaisen olevan pahuuden inkarnaatio, jonka syytd kaikki thmisten maailman synnit
ovat. [V Lateraanikonsiilissa sekd Malleus Maleficarumissa kuitenkin todetaan, ettd
thmiselld on osasyy synteihinsd, mutta niiden takana toimii aina kuitenkin paha olento,
Paholainen. Aikaisemman tutkimuksen 10ydokset vastaavat timédn kaltaista kisitystd
Paholaisesta. Robert Muchembled kisittelee esimerkiksi aihetta tutkimuksessaan A
history of the devil: from the middle ages to the present (2003). Hin mainitsee, kuinka
thmisten synnin syystd on véitelty runsaasti vuosisatojen ajan. Muchembled kuitenkin
toteaa, ettd loppujen lopuksi yleisimmaén ja levinneimmaén késityksen mukaan Paholainen

olisi ollut kaiken pahuuden sekd synnin syy. (Muchembled 2003, 271.)

Nekromantikon ja  Paholaisen vilinen vaikutussuhde esiintyy aineistossa
mielenkiintoisen ristiriitaisena. Kyseinen kasitys, joka esiintyy ainoastaan 1200-luvun
Dialogus Miraculorumin tekstissd yhdeksissé erillisessd katkelmassa kuvailee suhdetta,
jossa nekromantian harjoittajalla olisi valta hallita Paholaista. Késityksessd tuodaan siis
esille, ettd ihmiselld olisi valta kdsked Paholaista, jolloin télld ei ollut mitddn muuta
mahdollisuutta kuin totella. Aikaisempi tutkimus ei tuo esille vastaavia 16ydoksid, joissa

Paholainen kuvaillaan jokseenkin alistuneena ihmisen tahdon alle.
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Kiehtovasti, jdlleen kerran samoissa teksteissd on myos havaittavissa paholaiskdsityksid,
joissa osoitetaan, kuinka valta nekromantiassa onkin Paholaisella, eikd kyseistd taitoa
harjoittavalla ihmiselld. Viittauksia tdménkaltaisista késityksistd 10ytyy kolme Dialogus
Miraculorumissa ja jopa seitsemin Malleus Maleficarumissa. Tulos on yhtenevéinen
aikaisemman tutkimusten 16ydoksiin, joiden mukaan suhtautuminen nekromantiaan
muuttui myohiiskeskiajalla. Ihmisten harjoittamaa taitoa pidettiin ensin harmittomana ja
jokseenkin vithdyttdvdnd ennustamisen muotona, mutta ajan kuluessa se yhdistettiin yha

useammin noituuteen seké liittoon Paholaisen kanssa. (Levack 2006, 39.)

Aineistotekstieni parissa Paholaisella kuvaillaan olevan suurin valta ihmisiin heiddn
tehdessd myyttisen sopimuksen tai liiton tdmin pahuuden hahmon kanssa. Viittauksia
tistd esiintyy yksi Dialogus Miraculorumista ja jopa 21 Malleus Maleficarumista.
Tekstikatkelmia yhdistda kisitys, jonka mukaan sopimuksen solmineet noidat menettavit
sielunsa sekéd kehonsa Paholaisen kaytettdvidksi. Kuvauksissa annetaan ymmartda, ettd
noidat eivit voi tdlle mitddn, silla he ovat omasta halustaan antautuneet asemaansa.
Norman Cohn kuvailee tutkimuksessaan Europe’s inner demons — the demonization of
Christians in medieval Christendom (1993) yhtenevisti omien l0yddksieni kanssa,
kuinka noitakdsitysten kehittyessd myohdiskeskiajalla huippuunsa, noidan uskottiin
olevan Paholaisen kokoaikainen apuri, jonka tehtivdnd oli toteuttaa pahoja tekoja
Paholaisen avustuksella. Loydokseni sopivat yhteen demonologisen kédédnteen teorian
kanssa. Siind Paholaiseen liitettyjen kdsitysten ymmaérretdédn kérjistyneen muotoon, jonka
arvellaan olevan yksi pddsyistd uuden ajan alun noitavainoille. (Cohn 1993, 145; Kuula

2010, 207-208; Levack 2006, 122-125.)

5.2 Lopuksi

Tutkiessani  aineistoni  paholaiskdsityksid = myyttisestdi  Paholaisesta ~ omina
kokonaisuuksina, huomaan niiden tuovan esiin erilaiset yleiskuvaukset. IV
Lateraanikonsiilissa Paholaisesta ei saa kovinkaan paljoa irti, mutta kuvauksesta voi
padtellda paholaiskésityksen késittdvdn Paholaisen roolin edelleen suhteellisen
vaatimattomana Jumalan likaisen tyon tekijand. Dialogus Miraculorumin Paholainen on

monimuotoinen, -ilmeinen ja fyysisesti vikivaltaisempi hahmo, jonka kuvaillaan
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pyrkivin houkuttelemaan ihmisid tavalla tai toisella syntiin. Divina Comedia: Infernossa
Paholaiseen kohdistetaan ikd4n kuin ivaavia kuvauksia, joissa tdimi myyttinen pahuuden
hahmo késitetddn karvaisena jittildisend, joka on unohdettu yksin jédtyneend helvetin
keskustaan. Mielenkiintoisesti Malleus Maleficarumissa Paholainen kuvaillaan
poikkeavasti Jumalan estojen rajoittamana olentona, joka haluaa kylla aiheuttaa harmia
ja tuhoa, mutta joutuu aina etsimién ikddn kuin porsaan reidn ja kiertimiin kiellot.
Paholaiseen liitetddn 1400-luvun tekstissd kisityksid, joissa tdmdn hahmo saa ajan
demonologian opetusten mukaisesti vakavia mittasuhteita. Tdméd ndhddén aktiivisena
hahmona, joka kokoaa sopimusten ja liittojen avulla noitien joukkoa, joiden avulla

Paholaisen ymmarretddn hyokkadvin ihmisid sekd Jumalaa vastaan.

Tutkimukseni keskidssd ollut kristinuskon Paholainen on paljon tutkittu hahmo, josta
etenkin myohdiskeskiaikaiset ldhteet kertovat runsain mitoin. Oma tutkimukseni rajoittuu
ainoastaan neljddn demonologiseen tekstiin. Niiden aikavéli kattaa 400 vuoden
ajanjakson. Aloittaessani tutkimusta koin aineistoni olevan valtava ja pohdin, olisiko
minun pitdnyt rajata aineistokirjojen maardd kahteen tai kolmeen. Tehdessédni analyysid
ja lopulta 16ydoksid tulin kuitenkin siihen tulokseen, ettd lisdaineisto olisi tuonut
tutkimukseeni lisdd varmuutta sekd mielenkiintoisia paholaiskésityksid suuremmalta
aikavéliltd. Mahdollisissa jatkotutkimuksissa lisdisinkin aineistooni enemmén

sydinkeskiajan sekd uuden ajan alun demonologisia kirjoituksia.
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7. Liite 1: analyysii kuvaavat taulukot (1-8)

Taulukko 1. ”Millaisessa olomuodossa paholainen nayttiytyy”

Millaisessa 1A% Dialogus Inferno Malleus Yhteensd
olomuodossa | Lateraanik | Miracolorum Maleficaru
paholainen onsiili m
nayttiytyy
Todellinen
ulkomuoto 7
- (2) 6] -
Thmisen
muodossa 18
- (14) “4)
Flaimen
muodossa 4
- 2 )
Ilman muotoa
4
- () ()
Yliluonnollise
n olennon 6
- (6) -
muodossa
Luonnonvoimi
en muodossa 1
- @ -
Yhteensa:
27 5 8

Paholainen esiintyy useimmin koko aineiston tasolla ihmisen muodossa (18 viitettd

yhteensd). Eniten paholaisen esiintymisid on Dialogus Miracolurumissa ja seuraavaksi

Malleus Maleficarumissa.
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Taulukko 2. ”Miki on paholaisen luonne?”

Miki on | IV Dialogus Inferno | Malleus Yhteensa:
paholaisen Lateraanikonsiili | Miracolorum Maleficarum
luonne
Paha
M) ) (12) '
Vikivaltainen
® | o @ .
Kateellinen,
Z}lli:ll:elinen ja 2 3) 5
Ovela ja
valehteleva a 8) ©) 15
Kohtelias
: @ M) 3
Yhteensi: 2 25 1 26

Paholaista kuvaillaan eniten pahana (18 viittausta yhteensd) ja toiseksi eniten

ovelana/valehtelevana (15 viittausta yhteensd). Kolmanneksi eniten paholaiseen liitetdén

viakivaltaisuus

(13 wviittausta yhteensd).

Dialogus

Miracolorumista ja Malleus

Maleficarumista 16ytyy keskenddn yhtd monta Paholaisen luonteen kuvausta (25

viittausta molemmissa).
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Taulukko 3. ”’Kuka paholainen on?”

Kuka v Dialogus Inferno Malleus Yhteensia:
paholainen | Lateraanikonsii | Miracoloru Maleficaru
on? li m m
Vihollinen

- 1 - (C)) 6
Peto

- (€)) - (©)) 6
Hallitsija  /
luoja 5

: - @) (1) @)
Yhteensa:
6 1 10

Paholaisen titteleitd esiintyy eniten Malleus Maleficarumissa, jossa niitd esiintyy 10

kertaa. Toiseksi eniten titteleitd esiintyy Dialogus Miraculorumissa (6 viitettd).

Paholaisen kuvaillaan olevan hallitsija/ luoja yhtd monta kertaa, kun timén kuvaillaan

olevan vihollinen (molemmissa 6 viitettd)

Taulukko 4. ”Miti kykyji paholaisella on?”

Mita kykyja | IV Dialogus Inferno | Malleus Yhteensi:
paholaisella Lateraanikonsiili | Miracolorum Maleficarum
on?
[lmestyy ja
katoaa 6
_ : (6) .
tyhjyyteen
Lentotaito
1) S
- 4) -
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Vahvuus
4
- 4) -
Nopeus
1
- (1) -
Saan
hallitseminen 1 ) 1
Kaikkitietdvyys
pahuudesta 3) ) 4
Yhteensa:
19 1 2

Paholaisen kykyja kuvaillaan eniten Dialogus Miracolorumin tekstissd (19 wviitettd
yhteensd). Eniten esiintyy ilmestyminen ja katoaminen tyhjyyteen (6 viitettd) seuraavaksi

eniten lentotaito (5 viitettd), kolmanneksi eniten voimakkuus (4 viitettd).

Taulukko 5. ” Missia paholainen on?”

Missa 1A% Dialogus Inferno Malleus
paholainen Lateraanikonsiili Miracolorum Maleficarum
on?
Maan pailla (Kaikki

- (kaikki muut) - viitteet)
Helvetissa

- 1 ey -
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Paholaisen kuvaillaan olevan maanpéélld Dialogus Miracolorumissa ja Malleus

Maleficarumissa. Helvetissi taas Dialogus Miracolorumissa ja Infernossa. (Maanpaalld =

kaikki muut viitteet ja Helvetissd = 2 viitettd)

Taulukko 6. ’Paholainen suhteessa Jumalaan”

Paholainen
suhteessa

Jumalaan

0%

Lateraanikonsiili

Dialogus

Miracolorum

Inferno

Malleus

Maleficarum

Yhteenveto:

Alisteinen
likaisen

tyon tekiji

(1)

2

)

(&)

Vastaan
kapinoiva,
sabotoiva ja

vastustaja

“4)

Yhteenveto:

Paholainen kuvaillaan suhteessa Jumalaan alisteisena likaisen tyon tekijdnd kaikissa

aineistokirjoissa (7 viitettd yhteensd). Malleus Maleficarumissa kasitellddn eniten

paholaisen suhdetta Jumalaan (7 viitettd yhteensd).

Taulukko 7. ”Paholaisen voimat”

Paholaisen | IV Dialogus Inferno | Malleus Yhteensi:
voimat Lateraanikonsiili | Miracolorum Maleficarum

Jumala

rajoittaa - 1) (16) 17
paholaisen

voimia
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Jumala
antaa
paholaiselle

voimia

1)

0y

Suhteessa
muihin

enkeleihin

(&)

Thmisen
synti
voiman

pohjana

“4)

Yhteensa:

24

Paholaisen voimia kuvaillaan eniten Malleus Maleficarumissa (22 viitettd yhteensd).

Eniten esiintyy kisitys, ettd Jumala rajoittaa paholaisen voimia (17 viitettd), toiseksi

eniten ihmisen synti voiman pohjana (4 viitettd).

Taulukko 8. ”Miki on paholaisen motiivi”

Mika on | IV Dialogus Infern | Malleus Yhteenveto
paholaise | Lateraanikonsii | Miracoloru | o Maleficaru
n motiivi? | li m m
Pilkkaa
Jumalaa - - 2) 2
Vihaa
hyvyyttd - a1 “4) 5
Yhteensi:

1 6
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Paholaisen motiivia kuvaillaan eniten Malleus Maleficarumissa (6 viitettd yhteensd).

Eniten esiintyy kisitys siité, ettd paholainen vihaa hyvyyttd (5 viitettd yhteensd).

Taulukko 9. ”Paholainen houkuttelee syntiin”

Paholainen 1A% Dialogus Infern | Malleus Yhteenvet
houkuttelee Lateraanikons | Miracoloru | o Maleficaru | o:
syntiin iili m m
Paholainen
viettelee - ) 1) 9
Turhamaisuude
lla ja tavaralla - ) - 2
Taivuttelemalla
14

Q)] 4) )]
Yhteensa:

1 14 10

Paholaisen houkuttelua syntiin kuvaillaan eniten Dialogus Miracolorumissa (11 viitettd
yhteensd), toiseksi eniten Malleus Maleficarumissa (10 viitettd yhteensd). Eniten

taivuttelemalla (13 viitettd yhteensd), toiseksi eniten viettelemaélla (6 viitettd yhteensd).

Taulukko 10. ”Paholaisen sopimus ja liitto”

Paholaise | IV Dialogus Infern | Malleus Yhteensi
n sopimus | Lateraanikonsiil | Miracoloru | o Maleficaru
ja liitto i m m
Sopimus ja
liitto 19
- 3 16)
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Paholaisen houkuttelua sopimukseen ja liittoon kuvaillaan eniten Malleus
Maleficarumissa (16 viitettd yhteensd) ja toiseksi eniten Dialogus Miracolorumissa (3

viitettd yhteensd). Paholaisen sopimusta ja liittoa kuvaillaan eniten (19 viitettd yhteensa).

Taulukko 11. ”Paholainen riivaa ihmisen”

Paholaine | IV Dilogus Infern | Malleus Yhteensa
n riivaa | Lateraanikonsiil | Miracoloru 0 Maleficaru

ihmisen i m m

Kayttaa
ithmisen
- ) (10)
kehoa 12

luvatta

Paholainen

kiduttaa ) ) a 2

riivattua

Riivaa
kuullessaa
| - (1) -
n nimensa 1
kirouksess

a

Néyttéd

riivatulle 1
- - 1
nakyja

Yhteensa:

Paholaisen riivaamista kuvaillaan eniten Malleus Maleficarumissa (12 viitettd yhteensd)
ja toiseksi eniten Dialogus Miracolorumissa (4 viitettd yhteensd). Paholaisen riivaamista

kuvaillaan eniten ihmisen ruumiin luvatta kiyttdmisend (12 viitettd yhteensd), toiseksi
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eniten paholaisen riivaamista kuvaillaan paholaisen kiduttamisena riivauksen yhteydessé

(2 viitettd yhteensé).

Taulukko 12. ”Paholainen kiusaa”

Paholaine | IV Dilogus Infern | Malleus Yhteensi
n Kiusaa Lateraanikonsiil | Miracoloru 0 Maleficaru
i m m
Ruualla
- @ ) 3
Pilkkaa
pyhié : (1) (1) 2
rakennuksi
a
Paholainen
luo 2
- @ e))
harhaopin
Paholainen
hairikoi 2
- 3 ()
Paholainen
kiusaa 4
- )] 3
unessa
Paholainen
elottelee 12
P : 3) ©)
Yhteensa:
10 19

Paholaisen kiusaamista kuvaillaan eniten Malleus Maleficarumissa eniten (18 viitettd
yhteensd) ja toiseksi eniten Dialogus Miracolorumissa (10 viitettd yhteensd). Paholaisen

kiusaamista kuvaillaan eniten molemmissa kirjoissa (12 viitettd yhteensd), toiseksi eniten
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paholainen hiirikoi (5 viitettd yhteensd), kolmanneksi eniten paholainen kiusaa unessa (4

viitettd yhteensd).

Taulukko 13. ”Paholainen tappaa tai yrittii tappaa”

Paholainen
tappaa  tai
yrittia

tappaa

v

Lateraanikonsiili

Dialogus

Miracolorum

Inferno

Malleus

Maleficarum

Yhteensi:

Kostoksi

(0))

€))

Nekromantian
saantdjen

rikkomisesta

(0))

Kuullessaan

kutsun

2

Thmisten

avulla

2

Huijauksen
avulla tai
omaksi

huvikseen

2

2

Jumalan

luvalla

0y

0y

Yhteensa:

Paholaisen kuvaillaan tappavan tai yrittivén tappaa eniten Dialogus Miracolorumissa (9

viitettd yhteensd) ja toiseksi Malleus Maleficarumissa (6 viitettd yhteensd). Paholaisen
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kuvaillaan tappavan tai yrittdvédn tappaa eniten huijaukseksi tai omaksi hyvikseen sekd

kostoksi (4 viitettd molemmissa kategorioissa).

Taulukko 14. ”Ihmisen valta paholaiseen”

IThmisen 1A% Dialogus Infern | Malleus Yhteensa
valta Lateraanikonsii | Miracoloru | o Maleficaru

paholaiseen | li m m

Ihmisen
vapaa tahto ja ) ®)

suostumus 10

syntiin

Paholaisen

karkotus 13
- C)) 4

omin keinoin

Paholaisen

karkotus ) a @ 3

manauksella

Ihmisen kyky

héiritad ) ) 3) 4

paholaista

Paholaisen
alistuminen 9
- ) -

nekromantiko

n tahdon alle

Yhteensa:

22 17

Ihmisen valtaa paholaiseen kisitellddn eniten Dialogus Miracolorumissa (22 viitettd

yhteensd), ja toiseksi Malleus Maleficarumissa (17 viitettd yhteensd). Eniten esiintyi
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ihmisen kyky karkoittaa paholainen omin keinoin (13 viitettd yhteensd), toiseksi eniten

esiintyi ihmisen vapaa tahto ja suostumus syntiin (10 viitettd yhteensd). ’

Taulukko 15. ”Paholaisen valta ihmiseen”

Paholaisen v Dialogus Infern | Malleus Yhteens
valta Lateraanikonsi | Miracoloru | o Maleficaru | a:
ihmiseen ili m m
Thmisen
synnin s 10
YIYY (1) 3) (6)
Thmisen
voimattomuus 3

- Q)) 2
Paholainen
kiyttid noitaa 22

Y . (1) @1)

valineena
Paholainen
kayttaa

- 3) )
nekromantikk 10
oa vilineena
Yhteensa:

1 8 36

Paholaisen valtaa ihmiseen kuvaillaan eniten Malleus Maleficarumissa (36 viitettd
yhteensd) ja toiseksi eniten Dialogus Miracolorumissa (8 viitettd yhteensd). Eniten
esiintyy kategoria ”paholainen kéyttd4 noitaa vilineend” (22 viitettd) ja toiseksi ihmisen
synnin syy (10 wviitettd yhteensd), kolmanneksi kategoria “pahoalinen kéyttda

nekromantikkoa vilineensa (10 viitettd yhteensa).
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