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Kreaturens tranad

Bengt af Klintberg

Boskapspesten och den tidiga
veterindarmedicinen

Under 1700-talet hirjades Sverige svart av
boskapspest. Farsoten blossade upp vid fyra
tillfallen och varade varje gng 3-5 &r; den
nadde tidigast Sk&ne omkring 1710 och
upphorde sista gdngen 1772. Man har be-
raknat att minst 100000 kreatur miste li-
vet vid vart och ett av dessa tillfdllen. Bland
bondbefolkningen tolkades pesten p&
manga héll som Guds straff for manniskor-
nas syndiga leverne. I den skdnska socknen
Sorbys kyrkobok for &r 1723 kan man lasa
dessa rader:

I december méanad viste sig ock i Sérby
den da farliga féipest, som grasserade nagra
ar forut i landet. Innan julaftonen begynte
den pa n:o 6 hos Hans Hakansson och Nils
Persson, vilka man tillstéillde forordningar-
na, dock dédde hos dem sa gott som alla
kreatur. Den 21 januari blev 6vrigt finad
utsldappt pa marken; dock halp intet huru
mycket man aktade sig, utan man fornam
det vara Guds bestimda syndastraff ver
Sorby, uti vilket ett gruveligt fylleri, inbér-
des hat och bannor nu ldnge varit i svang.”
(Johnsson 1919, 64.)

Bakom de metoder som allmogen tillgrep
for att bekdmpa pesten lag ofta urgamla
magiska trosforestiallningar. I ménga byar i
Gotaland slidckte man all eld i gdrdarna och
tdnde sedan upp gnideld eller vrideld och
drev kreaturen genom elden. Elden astad-
koms genom att man gned tvé tripinnar
mot varandra eller vred en elddrill av tra i
ett hal i en grindstolpe, tills triet antdndes
av friktionen. Det magiska utnyttjandet av
vrideld forbjods sé tidigt som ar 742 pa en
synod i det frankiska riket s&som en kvarle-
vande hedendom. Tusen ar senare gjorde
det svenska pristerskapet vad det formad-

de for att forbjuda seden. Den rituella, re-
nande elden hade under hela denna tid
framstéllts pA samma sitt, medan varda-
gens praktiska eldgérningsmetoder konti-
nuerligt hade moderniserats. Annu vid slu-
tet av 1800-talet férekom det varje var i en
by i Vastergotland att man ténde upp vrid-
eld innan kreaturen sldpptes pa bete.
(Svensson 1969, 14.)

En annan desperat utvig som sidkert har
forhistoriskt ursprung var att begrava eller
branna ett levande husdjur, tex en tjur, en
ko eller en kalv. Enligt uppgifter i vara tra-
ditionsarkiv har detta bruk forekommit
aven efter 1700-talet i sodra och vistra Go-
taland. En del forskare har tolkat handling-
en som ett offer, andra har menat att det
begravda djuret har tdnkts kunna aterupp-
sta som en skyddsande som forjagade pest-
demonen. (Hauge 1965.)

Men boskapspesterna beméttes inte bara
med dessa och liknande primitiva metoder.
De var ocksd den direkta orsaken till det
nutida veterindrvisendets uppkomst. Vid
mitten av 1700-talet bérjade roster hojas
for att man skulle forsoka stiavja sjukdo-
mens framfart genom vetenskapliga stu-
dier. Som i s& mycket annat pa naturveten-
skapens omrade i upplysningstidens Sveri-
ge kom Carl von Linnés insatser att f en
avgorande betydelse. Han engagerade sig
med stor entusiasm i planerna pa att fa till
stdnd en svensk veterinirskola och med-
verkade till att tre stipendiater sidndes till
Lyon i Frankrike, dar det gavs undervis-
ning i veterinidrkonsten. En av dessa tre,
vastgoten Peter Hernquist, grundade 1775
med stora personliga uppoffringar den fors-
ta utbildningsanstalten for veterinarer i sin
hemstad Skara. De ynglingar som inskrevs
som elever, till storsta delen bondsoner, fick

51



inte bara lara sig husdjurens anatomi och
sjukdomar samt &derlatning utan &ven
kristendomskunskap och flerstammig kor-
séng efter noter. Avsikten med sangunder-
visningen var att en del av dem skulle kun-
na fa tjinst som klockare och vid sidan av
denna syssla kunna hjilpa bonderna att bo-
ta sjuka djur. (Schmiterlow 1975.)

Veterindrutbildningen é&r saledes ett
barn av upplysningstiden, men en littera-
tur i &mnet existerade langt tidigare. Rad
om hur man botar sjuka husdjur ingick i
den hushallningslitteratur som uppstod re-
dan under antiken. En 6versikt av denna
etnologiskt och kulturhistoriskt intressanta
genre har givits av Sigurd Erixon (1958);
betydelsefulla verk ir for svenskt vidkom-
mande éstgétaprasten Isak Ericis forsven-
skade och utvidgade version fran 1683 av
Johannes Colerus’ ”Oeconomia ruralis”
(1645) och Broocmans “En fulstdndig
swensk hus-héldsbok” (1736). Efterhand
intriddde en specialisering pa husdjurssjuk-
domar som tidigast gallde hésten. Vid uni-
versitetet i Neapel fanns det redan pa 1200-
talet en sidrskild fakultet i hippologi och
histlikekonst som forestods av Jordanus
Ruffus, forfattare till det beromda verket
”De medicina equorum”. Det foljdes under
senare sekler av en strid strom av "héste-
bocker”, forfattade av lirda mén som hade
sammanfort ron om héstars skotsel fran an-
tika kallor, egna erfarenheter och sin tids
folkloristiska tradition, ofta utan pataglig
ordning. (Waxberg 1975.)

Redan innan Peter Hernquist grundade
sin veterinédrskola hade andra upplysnings-
mén forsokt sprida kunskaper om boska-
pens vérd bland allmogen genom att ge ut
folkskrifter i &mnet, diar de redogjorde for
allehanda ron och huskurer. Skrifterna ha-
de titlar som skulle vicka bondbefolkning-
ens fortroende, t ex "Den vélgérande tomte-
gubben i ladugérden”. Till de mest spridda
hérde “Den sluga och forstandiga gubben”
(1758) och "Den kloka och forstandiga gum-
man” (1762), som bada kom ut i sju nya
upplagor. Annu storre popularitet fick Sven
Samuelssons ”"Den fortrafflige och tillforlit-
lige hesteboken”, utgiven i Linképing 1775,
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som nadde elva upplagor, den sista fran
1890. Bokens ldardomar vilar enligt en bedo-
mare pa gammal folkmedicinsk grund. "En
omisskannlig doft av trackmedicin och ur-
gammal vidskepelse gor sig fortfarande
fullt fornimbar.” (Waxberg 1975, 21.)

De folkliga behandlingsmetoderna

En forestdllning om hur mycket gammal
vantro som levde kvar i Sverige vid 1700-
talets slut ger ett bevarat manuskript av en
annan foregdngsman inom veterindrmedi-
cinen, Arvid Henrik Florman. Det har ti-
teln "Veterinair vetenskapens nodvandig-
het och nytta” och ar sannolikt en forelas-
ning som han har hallit vid Lunds universi-
tet. Han beskriver dér bl a olika sjukdoms-
forklaringar och behandlingsmetoder bland
hovslagare och andra hiastbotare runtom i
landet:

”En del har inbillat sig en mask, som gick
frdn huwudet 1dngs ned at kroppen, hvartill
utan tvivel medulla spinalis (ryggmaérgen)
givit anledning. De hava uti atskilliga sjuk-
domar trott at denna masken gnagade hjer-
nan och derfore briant hdsten up i huwudet.
Andra hawa tagit sin tilflygt til méne och
stjernors inflytande pa djurkroppen och rat-
tat sina kurer efter planeternes gang. En
del villa curera swindel med at viska Abra-
cadabra i hiistens 6ra. En del hélla uti has-
tens 6ra Quicksilwer for at kurera skabb —
somliga gidra insnitt 6wer hidstens swants
eller ock inspruta rent wattn i 6gat for att
kurera hosta, dylika medel &ro dven sa
mangfaldiga, som de dro narragtiga. Sada-
na flera giwas 100-tals.” (Palmborg 1975,
57f)

Efter att ha gatt igenom det traditions-
material om husdjursmedicin som finns i
Nordiska museets folkminnessamling kan
jag bara ge Arvid Henrik Florman ratt. De
folkliga behandlingsmetoderna kan raknas
i hundratal. Manga av dem har levt kvar i
avsidesbygder dnnu i vart eget sekel. Aven
om vi har lika goda skél som Florman att
betvivla deras effektivitet, s har uppteck-
ningarna dnda sitt stora intresse genom
den bild de ger av det gamla bondesamhal-



lets forestillningsvirld. PA de foljande si-
dorna skall jag ge nagra valda exempel pa
folktron om skador och sjukdomar pé hus-
djuren. Utrymmet tillater ingen mera de-
taljerad framstéillning; den intresserade
hanvisas till Paul Heurgrens innehéallsrika
materialpublikationer ”Djurskrock” (1920)
och “Husdjuren i nordisk folktro” (1925).
Aven senare har det samlats in ett omfat-
tande material, som till stérsta delen forva-
ras otryckt i vara folkloristiska arkiv. Har
kan sidrskilt ndmnas svaren pa Nordiska
museets fragelista 30, "Husdjurens skydd
och sjukdomar”. Mina exempel kommer
framst att vara hiimtade fran den magiska
husdjursmedicinen. Alldeles sarskilt kom-
mer jag att uppehalla mig vid forestallning-
en om kreaturens trédnad, som uttrycker en
tilltalande sida i den gamla folktron, namli-
gen den ibland nistan rorande omtanke
som dgnades ett nyinkopt husdjur och dess
vélbefinnande och trivsel.

Fadoktorerna och deras lasningar

Vilka vénde sig bondbefolkningen till, nar
ett husdjur hade blivit sjukt och det inte
fanns négon veterinar att radfraga? Pa de
gardar ddr man utéver bibel, psalmbok och
almanacka dven #dgde en djurlakebok for-
sokte man kanske ldsa sig till kunskap.
Men det stora flertalet sokte sdkert upp
nagon i grannskapet som hade rykte om sig
att kunna bota kreatur. Nér det var friaga
om héstar, s& var denna sakkunniga person
oftast en hovslagare eller smed. Genom sitt
dagliga praktiska arbete med att sko héstar
hade de utvecklats till goda hastkénnare.
Bland de sk “kloka” gubbarna och gum-
morna fanns det sddana som hade speciali-
serat sig pa notkreaturen. De kallades i
folkmun ofta “fadoktorer” eller “kodokto-
rer”. Men vanligt var ocksa att de "kloka”
som soktes fér manniskors sjukdomar ocksa
fick ta sig an sjuka husdjur. Deras diagnos
var i bada fallen av likartat slag: det onda
skylldes p& 6vernaturliga visen i naturen
eller avundsjuka grannars hixkonster.
Hejnumkérringen, som under 1800-talet
var Gotlands mest berémda boterska, sok-

tes salunda dven for kreaturssjukdomar.
Fran Faro finns uppgifter om att hon anli-
tades redan vid uppbyggnaden av fihusen
for att boskapen i dem inte skulle oroas av
“de smé under jorden”. Hon liste darvid
signelser och lade ner pasar med skyddande
trollmedel under byggnaderna. Nar hon en
gang kom till en bondgard dar histarna
lange hade vantrivts, forklarade hon forst
att det onda kom fran de underjordiska och
kokade en lag av jord som hon tagit under
golvtiljorna i stallet. Hastarna blev bra,
men bara for en tid, och Hejnumkéarringen
sade da att det var gasten av ett nedgravt
lik som oroade héstarna och att husen més-
te flyttas till ett annat stélle. Dessa bada
sjukdomsférklaringar var alldeles desam-
ma som hon anvinde i sin diagnos av sjuk-
domar hos ménniskor. (af Klintberg 1980,
111f)

Florman nédmner i sitt tal om veterinar-
vetenskapen att de folkliga botarna viskar
Abracadabra i histens éra. Den dnda sedan
antiken kénda trollformeln Abracadabra
far val har antas st for alla de exempel pa
verbal magi som Florman kunnat iaktta.
Det ar ett faktum att traditionen av troll-
formler har varit ovanligt rik just p& den
folkliga husdjursbotens omrade, vilket kan
tas som ett indicium pa botarnas maktlos-
het infor ménga kreatursdkommor. En av
de dldsta och mest spridda trollformlerna i
nordisk folktradition &r den sk andra Mer-
seburgerformeln, som framfor allt tycks ha
anvants for att bota vrickning hos histar
och kor. En uppteckning, gjord 1908 i Me-
delpad av Levi Johansson, lyder (af Klint-
berg 1965, nr 7):

Jesus och Sankte Per red sig 6ver en bro.
Da fastna folefoten i fururoten.

Da steg Jesus ned

och vred led mot led,

sena mot sena

och knota mot knota.

Nu &r allt som det forr har varit

inom de heliga tre namnen:

fadern, sonen och den helige ande.

Formeln har ftt sitt namn av att dess dld-
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sta kidnda nedskrift, daterad till 900-talet
e Kr, patraffades i den tyska staden Merse-
burg. I den ir det inte Jesus och Sankte Per
som kommer ridande utan asagudar med
Wodan (Oden) i spetsen. Merseburgerform-
lerna anses i dag vara ett unikt prov pa
forngermansk galderdiktning. De gamla
asagudarnas namn férekommer ocksa i
formler mot floget eller flaget, dvs kolik hos
héastar, i en sméldndsk samling fran 1700-
talet. En av formlerna lyder: "Frygge fraga-
de fra: huru skall man bota den floget far?
spatta i hand och sla honom pa mun, han
skall f& bot i samma Stund. I namn
F.S.0.H.A.” (Raaf 1957, 161.) Botaren skul-
le spotta i sin egen handflata och dérefter
gnida héstens mule med spottet.

Floget ér ett av de ménga alderdomliga
sjukdomsnamn som har levt kvar i muntlig
tradition och som sikert har funnits sedan
forkristen tid. Namnet rgjer att man ur-
sprungligen har ténkt sig att koliken skulle
ha kommit flygande i luften. Trumsjuka pa
grund av gasbildning hos nétkreatur har
ofta tolkats som trollskott, utsant av nagon
trolldomskunnig ménniska. (Mathiessen
1967.) Juversvullnad hos kor har kallats
flen, och en sjukdom hos grisar och far som
yttrade sig som en forlamning i fétterna har
gatt under namnet ol. Alla dessa folkliga
bendmningar har férsvunnit ur spraket
forst i var tid, i och med att den moderna
veterinidrvetenskapens terminologi har sla-
git igenom &ven bland lantbrukare och
husdjursuppfédare.

Modstold, mara, bjara

Ett ord som numera har forlorat sin ur-
sprungliga innebérd dr "modstulen”, som vi
anvinder som en synonym till "nedslagen”,
“missmodig”. Men i dldre tid har ordet haft
den bokstavliga innebérden att nagon kun-
de bli bestulen pé sitt livsmod pa grund av
en annan maénniskas trollkonster eller
avundsamma tankar. Inte minst ansags
husdjuren utsatta for detta. En vanlig bote-
metod har dven har varit ldsning av troll-
formler. Ett annat tillvigagangssatt var att
ge djuret ndgot som var “stulet och hembu-
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ret”, tex hé som man i hemlighet tagit hos
grannen. Man kunde ocksa riva ett stycke
ur ett kladesplagg fran den man misstankte
for att ha modstulit kreaturet, brinna det
och ge djuret askan. Som Per-Uno Agren
har visat i sin studie "Maktstulen hést och
modstulen ko” har den allra vanligaste bo-
temetoden varit att skdra djuret 1 svansen,
ta blod pa en brédbit och stoppa den i dju-
rets mun. (Agren 1964, 53.) Makten och
livsmodet fanns i blodet, och genom att ge
djuret in av dess eget blod brét man det
onda inflytande som skadevallaren hade
over det.

Ett véisen som man trodde kunde angripa
bade folk och boskap var maran. Maratron
kan ses som en primitiv sjalsforestéllning,
nira besliktad med héxtron. Det var sjalar
frdn vissa sovande kvinnor som nattetid
frigjorde sig fran deras kroppar och farda-
des genom luften till sovande méanniskor
eller kreatur for att rida dem. Ménniskorna
upplevde marans besok framst i form av
mardrémmar; pa héstarna vittnade nésta
dag svett, fradga eller en hoptovad man
med “marflator” om besiket. For att skydda
husdjuren mot maran kunde man fésta ett
utrivet almanacks- eller psalmboksblad
éver spiltan eller spika upp en skjuten ska-
ta, hok eller uggla med utspidnda vingar
over stalldorren. (Tillhagen 1960.)

Ett vidsen som framst forbands med kor-
na i ladugérdarna var den tjuvmjolkande
tjansteande som en trollkaring kunde till-
verka och ge liv med sitt eget blod. Den
diade grannarnas kor och spydde ut mjol-
ken i byttor som hixan stéllde fram. I Gota-
land och vistra Svealand har man forestallt
sig att den liknade en hare. Det ansags
omojligt att skjuta en mjolkhare, om man
inte hade laddat geviret med en silverkula.
I den norrlindska traditionen har man ta-
lat om bjaran, som man ibland kunde se
rulla fram 6éver marken i form av ett nys-
tan. Ett synbarligt vittnesbord om dess
framfart var en gulaktig svamp med slem-
mig konsistens, som snabbt kunde vixa
upp pa marken efter fuktig viderlek. Det
var bjarans dynga, som den hade slappt
ifrdn sig néir den rullade hem till sin 4garin-



Maran var ett kvinnligt
vdsen som plagade ba-
de mdnniskor och
husdjur nattetid. For
att skydda boskapen
spikade man upp en
skjuten hik eller, som
pa den hdr bilden, ugg-
la pa stallviggen — den
skulle skramma maran
pa flykten, ansags det.

na. Om man briande den pa en eld av sju
lovtrad eller piskade den med sju slags
spon, sa& maste dgarinnan hals 6ver huvud
bege sig till platsen. Eftersom hon hade gett
nystanet sitt blod, fick hon namligen utsta
olidliga smértor nér spillningen misshand-
lades.

Symptomen péa att en bjéara eller mjélkha-
re tjuvmjolkade korna anségs vara att kor-
na gav daligt med mjélk eller ingen mjolk
alls. Ibland fann man ocksa sar pad kornas
bakben eller spenar som man trodde hade
uppstatt ndr det tjuvmjélkande vésendet
diade dem. De viktigaste dldre killorna till

denna héxférestdllning dr 1400-talets kyrk-
malningar och 1600-talets protokoll fran
trolldomsprocesser. (Wall 1977-78.)

Symptomen pa liangtan

Lika litet som maran och bjidran patriffas
kreaturens tranad i den nutida veterinér-
medicinska litteraturen. (Ddremot innehél-
ler den ovannidmnde Arvid Henrik Flor-
mans handbok "Underréattelse om husdju-
rens vard och skotsel” ett avsnitt om
“trénsjuka” hos hésten, som fanns kvar én-
nu i den sjunde, omarbetade upplagan fran
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1890. De symptom som gar under detta
namn forklaras bero pa invértes svulster,
daligt foder eller otillracklig ryktning.)
Folktron om kreaturens tranad ligger néra
forestallningen om modstéld; skillnaden ar
att man i det senare fallet har rdknat med
en bestdmd skadevallare. Riterna har varit
dels profylaktiska med syfte att forhindra
att ett nyinképt husdjur skulle langta till
sin forra gard, dels botehandlingar nédr man
misstédnkte att djuret led av transjuka. Ett
exempel p& hur vanliga de har varit ar att
bandet om magisk folkmedicin i serien
“Finlands svenska folkdiktning” innehaller
57 tattryckta sidor med uppteckningar om
"langton” eller “drygt”, som det ocksa har
kallats. Utgivaren Valter W Forsblom sum-
merar inledningsvis dess kdnnetecken:
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En vanlig folktro har varit att
vissa kvinnor kunde tjuv-
mjolka grannarnas kor med
hjdlp av ett trollvisen, ofta
kallat mjolkhare eller bjira,
som de sjdlva hade skapat. Pa
den hdr 1400-talsmalningen i
Fdrentuna kyrka i Uppland
ser man en djdvul och hdxan
gemensamt haller fast en ko,
som dias av hdxans tjdanste-
ande, en liten vit varelse av
obestimd gestalt. Bakom
hdxan star en annan djdavul
och haller i sin tur fast henne.
Foto ATA.

”Langton’ eller transjuka ar en sjuk-
dom, som angriper bade maéinniskor och
djur. Ménniskor tédras ofta av denna sjuk-
dom, d& de ldmna sitt hem eller sin forna
omgivning, och ett kreatur, som blivit ’kopt
till gards’, bérjar icke sdllan ’trana’ och
ldngta till sin forna uppehallsort. En mén-
niska, som lider av ’lidngton’, blir tung till
sinnes, saknar matlust och lider av sémn-
loshet. Hos djuren yttrar sig 'langton’ hu-
vudsakligast i brist pd matlust; darav foljer,
att korna borja sina och héstarna till en viss
grad mista sin arbetsformaga. De nyinkép-
ta djuren trivas icke heller tillsammans
med gardens ¢vriga kreatur, utan anvanda
varje tillfidlle att rymma sin vag. Vid mic-
kelsmiss och midsommartiden ha djuren
som mest 'drygt’. Ofta namnas exempel pa



fall, da djuren ’tranat ihjal’. 'Langton’ dr en
allvarsam sjukdom, vars botande eller fore-
byggande anses vara en vardefull ’veten-
skap’.” (Forsblom 1927, 644.)

Framfor allt handlar det om kornas ldng-
tan. Vanligast av de uppriknade sympto-
men dr kanske att kon under bete atervan-
der till sin forra ladugard, om den inte lig-
ger langt borta. Det galler sarskilt de delar
av landet dar man sommartid har fort kor-
na till faibodvallar. Ett sddant beteende for-
klaras av att kon ar ett utpraglat hjorddjur,
som i regel dr sldkt med de flesta andra
djuren i den beséttning hon fods in i och ér
védl medveten om sin plats i den inbordes
rangordningen. Nar hon flyttas till en ny
kreatursbesittning tar det en viss tid innan
hon har fatt sin placering i hjorden. Ett
annat symptom pa tranad var att kon stod
och rdmade i ladugérden. Sakert har det
manga ganger varit verkliga sjukdomar
som tolkats som trédnad. Bonderna salde
djur som de tyckte ség ut att vantrivas, och
koparen kunde utan att veta det fa en ko
som redan var angripen av sjukdom. "Om
néagot Creatur vantrifves, bor det siljas, sa
tros det trifvas i en annans hand” skriver
Gaslander i sin sméldndska "Beskrifning
om allmogens sinnelag” fran 1700-talet.
(Gaslander 1895, 39.)

Att det finns méanga traditioner om tra-
nad sammanhénger med att notkreaturen
oftare bytte dgare forr 4n i vara dagar. Kor-
nailadugarden utgjorde ett bundet kapital,
som bonden ibland maste omsétta i pengar
nir hans ekonomi blev anstrédngd. Nar det
uppstod foderbrist frampa varkanten kun-
de avyttring av en ko vara enda utvagen for
att boskapen inte skulle svélta ihjal. Nar en
dotter gifte sig och flyttade in i sitt nya
hem, fick hon ofta med sig en ko fran forald-
rahemmet.

"Trygga” och ”sta”

2

For att hindra en ko frén att ”tra” anviande

man sig av en mangd tillvigagangssatt.
Det kunde vara allt ifran att tala vanligt till
henne, klappa henne och vinslas med hen-
ne och bjuda henne sleke, en blandning av

salt, malt och havremjé], till invecklade ma-
giska ceremonier. Termerna for dessa
handlingar har varierat. Flerstiades i Sveri-
ge, framfor allt i de sédra landskapen, har
man sagt att man “faste” eller "band” hus-
djuren vid garden eller husbondfolket eller
ladugérdspigan. I Varmland har ordet
“kvara” forekommit, och i Alvdalen i norra
Dalarna har man talat om att "djar till sig”
(gora till sig) boskapen. Den mest genom-
forda terminologin har férekommit i 6vre
Sverige, sirskilt 1 Norrland. Dar har man
haft tva olika ord, namligen att “trygga”
och att "std” (av "stddja” i betydelsen "fas-
ta”) husdjuren. De riter som man tog till i
det senare fallet ansdgs ha starkare effekt
édn dem man utforde for att “trygga” djuren.
Men s& ansags det ocksd som nagot nastan
syndigt att “std”, och tréanad kunde ibland
forklaras med att det nykopta djuret hade
blivit for hart "statt” pa det gamla stéllet.
En kvinna i Angermanland berittade 1919
for Ella Odstedt:

“Folket i Vastana, dir jag tjanade i ung-
domen, kopte en gang en svart ko i Siden-
sj6. Men hon var nog ’stddd’ pa négot vis,
dér hon hade varit forr, fér hon tryggade (=
trivdes) inte, och da jag hade dem i ’fjalle’
(= faboden) pad sommarn, sa gick varken
hon eller de andra korna hem. Jag fick leta
dem jamt. Och i ladugarden var det aldrig
tyst ndgon natt, utan korna stod jamt och
skakade med skillorna. Det vart inte bra
forran de slaktade den dér kon. Sen gick de
andra hem. Det ar farligt oratt att 'sta’ kra-
ken pa det dar sattet.” (NM HA: Kreatu-
rens skydd och trevnad, II.)

Atgérderna for att fa djuret att trivas och
inte langta tillbaka bérjade i samma 6gon-
blick som kopet gjordes upp. Séljaren fick
inte dngra sig eller sérja en ko, som han
limnade ifrén sig, for da skulle den trana.
Koparen maste se till att han ledde hem
kon med samma rep som siljaren bundit
henne med. Det repet skulle sedan fa sitta
kvar en tid, virat kring kons horn, eller
ocksa kunde husbonden efter hemkomsten
ligga det under huvudkudden och sova pa
det forsta natten. Forestallningen om re-
pets betydelse har funnits i sédra och mel-
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Fjdllbonder fran Myssjé i Jamtland pa vdg till fabodarna. Under sommar-
vistelsen i fabodarna héinde det ibland att nagon ko blev kvar i skogen 6

natten. Om det var en nykopt ko, tolkades det som att hon vantrivdes och
langtade tillbaka till den tidigare garden.

ver
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lersta Sverige. I hela landet har det varit
vanligt att képaren tog med sig en hotapp
eller lite stro eller ligghalm fran det gamla
baset och lade det i det nya. Det forsumma-
des aldrig ndar man kopte grisar men var
vanligt ocksa vid kop av kor och hastar. En
informant fran Hjulsjo i Vastmanland be-
rattar att man brukade ta lite hoskrap i
baset och sticka med sig hem i fickan; det
kallades "langttapp”. (EU 28425, NM 30,
bd 5, s 793.) Man kunde ocksa stoppa in en
handfull hé fran det gamla stdllet under
repet som var bundet om hornen pa kon och
ge henne att dta i1 det nya baset. Jord eller
stenar fran det gamla baset har ocksa an-
setts vara ett medel som forebyggde lang-
tan, liksom ett stycke brod som bakats av
de forra agarna.

En vanlig ceremoni nér det géller kor och
héstar har varit att man ledde djuret tre
varv runt en jordfast sten utanfor stallet
eller ladugérden innan man ledde in det.
Symboliken ér helt klar: djuret skulle vara
lika orubbligt fistat vid den nya garden
som stenen. Torvald Berg upptecknade vid
seklets borjan foljande efter en kvinna i
Alvkarleby i norra Uppland: ”Nér man ko-
per sig en ny ko, sa skall hon ledas tre varv
kring en jordfést sten innan hon far ga in i
fajset (lagarn). Det ér for att korna inte ska
vantrivas. Vi har en san dar jordfast sten
hér utanfor ner till 4gan. Kring den har jag
lett bade Sessan och Vivan innan jag tog in
dom i fajset. Och nog trivs vara kor bra och
kommer hem snéllt om kvéallarna.” (NM
Mskpt I, 997.)

Det var noga med att farden kring den
jordfasta stenen gick motsols, och att man
inte ledde djuret flera varv én tre. Carl-
Herman Tillhagen upptecknade 1936 fol-
jande i Lidens socken, Medelpad: "Ledde
man korna for ménga ganger mot solen
’stddde man dem for hart’, och da fick man
dem gj till skogs. Da fick man lov att le’ dem
tillbaka en gang eller tva.” (EU 23375, NM
30, bd 5, s 677.) En uppteckning 1935 av
Wilhelm Forsberg i Stugun, Jamtland, an-
tyder att man pé sina hall i Norrland har
haft betankligheter mot denna metod: "Det
forekom dven négon ceremoni med en ny-
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kopt ko eller en ko som blev ute om nétter-
na pa skogsbetet (lag borta’), da kon leddes
runt en jordfast sten. Detta kallades att
’std’ kon, men det ansigs egentligen inte
vara att rekommendera, da en sidan ko
sedan blev nervos och konstig och fick ’slita
ont’.” (EU 8450, NM 30, bd 4, s 43.)

Nér sedan kon leddes in i fahuset, skulle
hon kliva éver stél, helst eggjarn som kni-
var eller liar, detta for att forhindra att hon
blev otursam genom négot slags trolldom
fran sidljarens sida. ”Da man koper en ko,
skall en spik ldggas pa Fahustréskelen nér
koen forsta gangen ledes deréfver, och tilli-
ka sidgas at sidljaren, kyss koen bak” an-
tecknade vid slutet av 1700-talet J P Wal-
lensteen, prost i Danderyd. (Wallensteen
1899, 16.)

Symboliska platser i stugan

I manga trakter nojde sig inte de nya égar-
na med att “fasta” djuret vid en jordfast
sten, utan man ledde in hésten eller kon i
stugan och 14t den 4ta av brod eller ho fran
matbordet eller husmoderns forklade. I
1700-talets Smaland kunde man, enligt
Gaslander, leda kreaturet "in i stugan, gif-
va det ho eller hafra ur hustruns skiote,
lata det se elden brinna i spisen eller i ug-
nen, taga nagra har af det samma och gém-
ma i fadhuset, lata thet sedan sta i try dygn
utan vatten, samt hviska thet i érat: Tu
skalt icke trd, hir far tu battre 4n hemma.”
(Gaslander 1895, 31.)

En symbolisk plats inne i stugan var eld-
staden och skorstensmuren. Ofta heter det
att djuret skulle lukta pa spisen eller muren
eller titta upp i skorstenen. Fran Vittle
harad i Véastergotland berattar Helmer Ols-
son: “Ibland brukade de leda in nyképt ko
eller hést i stugan och lata dem éata en bit
bréd, som de sjilva fick ta pa bordet. Da de
hade éatit det brodet skulle de inte tra. Det
héande ocks4, att de fick ata brodet i spisen.
Och da de hade kipt en spadgris, sa tog de
in honom och hystade honom i spisen tre
ganger, hogt opp, s& han riktigt var i skor-
sten. D& kom han att trivas.” (Olsson 1945,
93.)
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Annu 1930 kunde en bondhustru i Dalby,
Varmland, vittna om att seden inte var helt
utdod: ”Sa snart de kom hem med en ny-
kopt ko, skulle de ge henne sleke (mjél och
salt) ur stekpannan for att hon skulle kom-
ma att trivas och inte langta tillbaka till
gamla stéllet. Hon skulle ha det innan hon
fick ga in i lagarn. I gammeltia tog de in
henne i stugan men numera tar de ut stek-
pannan och later henne 4ta ur den ute — for
de begagnar det dér pa en del hall &n. Men
inte bryr da jag mig om’et.” (NM HA: Krea-
turens skydd och trevnad, II.)

Spjéllet tillhorde samma symbolladdade,
centrala sfir i stugan som eldstaden. Kring
spjallhandtaget kunde man binda négra
stran fran djurets svans. En kvinna i Aker,
Sormland, berittar: En ny ko, eller en sjuk
ko, eller en ko som ej trivdes, blev bra och
trivdes om man tog négra strén ur svansen
och band upp i spjéllet. Har sjdlv sett det
goras 1915-1920.” (NM HA: Kreaturens
skydd och trevnad, I.) Hur man har ténkt
sig symboliken framgér av en annan upp-
teckning fran Surteby-Kattunga i Vister-
gotland: "Om de hade kopt en ko pa varen,
strax fore det allménna sléppet i skogen, sa
skulle de ta nagra tagelstran ur svansen pa
henne och sitta i spjillet. Da blev hon lik-
som tjudrad dar och tradde inte utan kom
ordentligt hem.” IFGH 4838 s 17.)

En magiskt bindande effekt hade ocksa
gardens nycklar och 1as. Levi Johansson
upptecknade 1912 féljande i Grundsunda,
Angermanland: “Zakarias Avander hemma
i Grundsunda hade képt en ko, som inte
ville trivas hos honom. D& tog han nycklar
fran sju olika las, kokade dem i vatten och
gav detta at kon att dricka. Om en stund
kunde han séga: Joo, ho ligg nu, a jart (=
idisslar) & ma gott, nu!”. (NM HA: Kreatu-
rens skydd och trevnad, II.) Denna binderi-
tual har varit mest kdnd i Norrland och
Finlands svenskbygder, men en magisk las-
ning med syfte att binda boskapen anvéan-
der bilden av en nyckel och ett 1as. Den har
varit kidnd i Danmark (Ohrt I, nr 711 ff) och
sodra Sverige.




”"Byn ar brander, bonden ar hangder”

Den vanligaste svenska trollformeln mot
kornas tranad innehdller en avskrédckande
beskrivning av tillstindet pa den gamla
garden. Nir man viskade den i kons 6ra, sa
har det pa en del hall kallats att ”ljuga for
kon” (t ex Rangedala, Vistergotland, IFGH
5545 s 16). Foljande dramatiska variant
upptecknades pa 1800-talet i Sérmland av
Gustaf Ericsson (Aminson 1884, 86):

Byn ar bréander,

bonden &r hiangder,
gumman far rasande i skog,
och du gar hér.

Varianter av denna ldsning finns uppteck-
nade fran de flesta svenska landskap. Den
dldsta kdnda texten ar frédn 1600-talets
Danmark (Ohrt I, nr 715), men man kan
formoda att formeltypen ar betydligt dldre.
Den finns belagd dven i Norge (Heurgren
1925, 351) och har varit utomordentligt
vanlig i svensksprakiga Finland; Valter
Forsblom aterger i samlingen "Magisk folk-
medicin” inte mindre &n 40 varianter. Som
man kan vinta sig forekommer den i flera
olika utformningar. Nar Nordiska museets
utsinde Ernst Klein 1921 intervjuade 91-
ariga Hedda Persdotter i Boxholm, Oster-
gotland, larde hon honom hur man forebyg-
ger kreaturens tranad: ”"Néar man fick en ny
ko, skulle hon ledas in i stugan och fé titta i
skorsten. Sen fick hon lite brod. Sa tog hust-
run och strék henne om mulen med sin sark
och sa:

Du ska bli ve’ mina hus

som min sidrk 4 ve’ min mus.
Garn & brunnen och folket & dott
och du har inget & tra etter.

Sen leddes kon ut i lagarden, sedan man
forst lagt en kniv eller lie vid troskeln.”
(NM HA: Kreaturens skydd och trevnad,
II)

1 en skildring fran Malingsbo i sédra Da-
larna som Ellen Lagergren tecknade upp
1933 efter en 70-arig kvinna aterfinner vi

ritualen med husmoderns underkjol i en né-
got annan form, liksom den tidigare exemp-
lifierade nyckelritualen: "Det var mycket
som skulle goras da en ko var nykopt. En
skulle le’ na motsols tre ganger kring en
jolsten hemmave galn, och pa sten skulle en
ha satt den gamleste grytan som fanns i
huset, och i botten pa grytan skulle en liag-
ga alla gamla nycklar som horde te huset.
Sen la en sleker over det dir: potatisskal
och mjol och lite salt. Da hon hade slickat i
sej det dér, s var hon fiastad och laster ve
galn. Innan moran ledde in na éver troskeln
i lagéln, sa tog hon av sej underkjolen som
kon fick ga éver, d& vart hon tillgiven mo-
ran. Och hon viska i vinstra oérat pa na:

Byn & briand
& bonn 4 hiangd,
gack allri dit mer.

Da lidngta inte kritera.” (ULMA 6049 s 44.)

I vissa uppteckningar har ”ljugandet for
kon” krympt till bara ett par korta ord. Det
galler framfor allt sdidana som gjorts sent.
En 60-arig varmlanning i Trankils socken
gav 1952 den har livfulla minnesbilden av
en episod med en trdnande ko: "Hemma i
Grunnerud hade vi en ko som vi hade kopt i
Bjorkvika, och hon ville inte trivas utan
langtade. D& kom profossen en dag, han var
nagot slags tingshusvaktmaéstare och han
gick ikring i bygda och hdmta tionde. Mor
beritta detta med koa for honom och han
sa: ’Det var da for vil att de kom att tale om
dette for mig, det dr latt avhjéalpt. De maste
stjdla e klatrasa ifrdn det stillet koa har
kommit ifran, fran hennes gamla matmor,
och sa far de bake nan deg och stoppe trasa i
den degen och fa koa & ate opp’et, & jamt
som ho sviljer sa ska de viske i 6ra pa
henne: Garden har brunne. Det hjilper.’
Men mor sa: 'Kan dette verkligen hjalpe? —
’A, tank att de kan frage s&’, sa profossen.”
(IFGH 5701 s 13.)

Konsdelarnas och kropps-
utsondringarnas kraft

En aterkommande detalj i flera av de be-
skrivningar som har citerats hiarovan ar att
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husmoderns forklide, kjol eller underkjol
spelar en viktig roll. Det kan vara fraga om
att djuret skall 4ta hé som husmodern har
lagt i forkladet, eller att hon stryker kon
over mulen med underkjolen, eller att hon
lagger den vid ladugérdstroskeln, sa att
kon kliver éver den. Vanligast har seden
varit att djuret skulle kliva 6ver husmo-
derns forklédde, kjol eller underkjol nar det
leddes in i ladugérden; den finns dokumen-
terad fran ett flertal landskap i Svealand
och Norrland. I Varmland, Vistergétland
och Finlands svenskbygder har ett par
korslagda strumpeband anvints pd samma
satt. Foreskriften att djuret skulle ata ur
husmoderns forklade har framst varit
spridd i Gotaland. I Norrland, berittar Jo-
han Nordlander, tridde man en av husmo-
derns kjolar med kjorteloppningen upptill
over en gryta, i vilken man lagt salt. Gry-
tan stélldes pa en jordfast sten, och kring
den ledde man kon tre varv och 14t henne
for varje varv sticka in huvudet i kjortel-
oppningen och slicka i sig litet av saltet
(Nordlander 1878, 128). Néagot liknande
upptecknade Ella Odstedt i Angermanland:
”Nar man har nyképt en ko, skall hon som
skoter ladugarden pa kvillen ta utav sig sin
innersta kjol och binda den om halsen pa
kon for natten, s otrives hon aldrig.” (NM
HA: Kreaturens skydd och trevnad, II.)

I en artikel med titeln "Byxorna, kjolen
och forkladet” har K Rob V Wikman be-
handlat dessa magiska bruk. Han papekar
att det ror sig om plagg som star i intim
kontakt med kroppens kénsdelar och som
har s& att siga impregnerats med deras
magiska kraft. "Liksom byxorna represen-
tera mankonets egenskaper, sa ar forkladet
en 'symbol’ for den kvinnliga fruktsamhe-
ten.” (Wikman 1915, 64.) De ovan anforda
bruken skall dock knappast uppfattas som
renodlad fruktbarhetsmagi utan snarare
som metoder att magiskt beframja djurets
trivsel och binda det till plaggets dgarinna.

Tron pa att man kunde binda husdjuren
till sig med ett plagg som hade haft beréring
med kroppens konsdelar dr inte det enda
eller ens det viktigaste exemplet pa den ma-
giska kraft som man trodde utgick fran den
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egna kroppen. Den kanske allra vanligaste
metoden ndr man ville fi ett nyanskaffat
husdjur att trivas var att ge det en brodbit,
som man latit ligga i armhéalan sa liange att
den sugit till sig svett. Uppteckningar frén
hela Sverige berattar att man kunde lagga
brédbiten i armhdalan redan nér man gick
for att hamta det nyinképta djuret. Denna
metod att forhindra tranad anvéndes inte
bara for kor utan ocksa for hiastar och hun-
dar. Jag har sjilv hort en traditionskunnig
man i Kyrkhult, Blekinge, beritta att han
har gjort s4 med alla sina jakthundar. Men
hans forklaring till varfor han gjorde det
innebdr en rationalisering av den ur-
sprungliga bindemagin: man péaverkade
hundens viaderkorn pa detta sétt; nir den
nosade pa brodbiten och at upp den, sa lar-
de den sig husbondens lukt.

Ett fatal uppteckningar niamner i stillet
att man skulle ldgga salt i armhalan. I Ar-
nasvall i Angermanland berittade 1917 en
80-arig man for Ella Odstedt: ”Vi silde en
gang en ko till en annan bonde hér i byn,
men den kon otrivdes och skulle jamt halla
sig till vara kor. Han som képt henne tog da
och ’stidde’ henne till slut. Han tog en salt-
pase och lade i armgropen, och sa gick han
ute och slog tills det diar blev svettbrint.
Sedan gav han det it kon, och d& blev hon
battre.” (NM HA: Kreaturens skydd och
trevnad, II.) I Norge har salt som legat i
armhadlan varit ett vanligt medel mot krea-
turs trdnad. Receptet forekommer redan i
svartkonstbocker fran 1700-talet (Bang nr
375, 376), och saltet har fatt speciella namn
som "tryggsalt” (Storaker 1938, 126) eller
“glgymesalt” (Heurgren 1925, 345).

Forutom svetten har man anvint blodet
och urinen for att binda boskapen. Fran
svenskbygderna i Finland berattas: “Dju-
rets nye dgare sticker sig med en nal i van-
stra ringfingret. Nagra droppar blod stry-
kas pa en bit brod, som gives &t djuret.
Detta satt praktiseras dven, dd en hund
kopes. Medlet anvinds dock sidllan, emedan
det anses vara en stor synd.” (Forsblom
1927, 658.) Ett exempel pa att man har
tilltrott urinen samma bindande egenskap
ar en uppteckning fran Grimeton i Halland:



"Vid inkép av ett nytt djur till girden skulle
detta, da det forst kom dit, av husmodern
fagnas med en bit bréd som hon fuktat med
sitt eget vatten.” (EU 30910, Tro och sed II.)

Tidigare atergav jag ett citat ur en fin-
landssvensk samling magisk folkmedicin
som tydligt visade att tranad var en d4kom-
ma som kunde drabba bade ménniskor och
husdjur. Metoderna att rada bot for langtan
visar ocksa stora éverensstimmelser. Aven
drangar och pigor kunde fistas till gdrden
om de gavs att dta nagot som hirrérde fran
husbondfolkets kroppar: "Mot ’dryft’: vir-
dinnan mjolkar tre eller nio ginger av sin
egen brostmjolk, som ges i kaffe &t den per-
son, som skall borja vistas pa garden. — — —
Mot ’drygslon’: sockret, som bjudes den ny-
komne till kaffet, har av husbonden eller
vardinnan déarforinnan héllits under vén-
stra armen, tills det blivit genomfuktat av
svett. Husbonden ’lagar om’ 4t en dring,
vardinnan at en piga.” (Forsblom 1927,
659.)

Steget dr inte langt till att dessa magiska
bruk tillimpas pa négon av det motsatta
konet som man vill binda till sig. Det &r just
vad som har hént: den folkliga kérleksma-
gin ar full av recept pad hur man far makt
6ver den man atrar genom att lura i veder-
bérande ett kirleksmedel frin den egna
kroppen. I hela Norden har unga, forilska-
de mén forsokt fi de utvalda flickorna att
dta ett apple som de latit ligga i ena armha-
lan, och unga kvinnor har serverat kaffe
innehéallande en droppe menstruationsblod
till de drédngar som de har velat fa till mén,
eller de har vispat in finklippta hemlighér i
pannkakssmet och bjudit ménnen pé pann-
kakorna. Det har bevarats flera ritte-
gangsprotokoll fran 1700-talet i vilka mén
anklagar kvinnor for att ha fatt makt éver
dem pa dessa sitt.

En traditionell bindemagi

Sammanfattningsvis kan vi konstatera att
folktron om kreaturens tranad grundar sig
pa en mangd verkliga iakttagelser av hus-
djurens beteende, som har tolkats som att
de langtade tillbaka till sin tidigare uppe-

hallsort. I denna tolkning ingér ett drag av
forménskligande av djurens kénslor, som
kanske framkallar ett roat leende i véra
dagar. Men ur ett moraliskt perspektiv
tycks mig vara forfiaders instillning éver-
ldgsen var egen tids fortingligande av hus-
djuren, ndr man pa grund av ekonomiska
intressen frankidnner dem alla kénslor. I
bondesamhillet fick husdjuren riklig del av
de kénslor som i vara dagar reserveras for
séllskapsdjuren. Ibland var det kanske
rentav sa att de fick ta emot 6mhetsbetygel-
ser som manniskorna hade svart att utvax-
la sinsemellan.

De ménga ceremonier som man har ut-
fort for att forebygga och bota tranad ger en
provkarta p&d magiska tankegangar i éldre
tid. Dér finns exempel pa ett slags kontinui-
tetsmagi, ndr man har velat att djuret skul-
le fa med sig grimman, en hotapp eller na-
got annat fran det gamla stéillet. Riterna
innebér en overforing av trivseln fran det
gamla hemmet till det nya. Samtidigt més-
te den foregaende dgarens makt éver djuret
brytas, vilket skedde tex genom att nagot
som tillhorde honom stals, eller genom
skyddsmagi sdsom stél i fahusets troskel.

Framfor allt ar riterna uttryck for en tra-
ditionell bindemagi. Den engelske religions-
forskaren Frazer skilde pa sin tid mellan
tva huvudformer av magi, den homeopatis-
ka eller sympatetiska, som grundar sig pa
principen “lika framkallar lika”, och den
kontagiosa, grundad pa principen “pars pro
toto”. Den senare innebér att man tror sig
fa makt 6ver en annan varelse om man
kommer 6ver dennas naglar, har, kliader
eller annan tillhorighet. De folkliga hus-
djursriterna tillhér i stor utstrickning den
senare formen, men makten 6ver djuren
uppnas pa tva helt motsatta sitt. Dels har
man velat symboliskt binda djuret vid gar-
den genom att plugga fast nigra tagelstran
fran dess svans i ett hal eller knyta dem
kring nigot som utgor en mittpunkt i hem-
met, tex eldstadens spjill eller matbordet.
Dels har man trott sig kunna binda djuret
till sig sjalv genom att verfora nagot fran
sin egen kropp, t ex svett, eller 1ata djuret fa
kontakt med den skyddande och lycko-
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bringande sexuella sfiren av kroppen. Ex-
empel pa principen att lika framkallar lika
finner vi framst i de riter som bygger pé en
folklig symbolism. Den jordfasta stenen
symboliserar den orubbliga bundenheten
till en plats, nycklarna symboliserar fast-
lasthet vid samma plats, eldstaden eller
matbordet inne i stugan ar symboler for det
hem som djuret nu tillhér och skall trivas i.

De magiska riter som vi har fatt exempel
pa i den hér artikeln har naturligtvis haft
mycket storre betydelse for de manniskor
som utforde dem an for de husdjur som blev
foremal for dem. De har ddmpat ménni-

Pining animals

Sweden in the eighteenth century was ravaged
by several livestock epidemics. The agrarian
population tried to stem them by means of primi-
tive, magical methods like driving the animals
over fire, generated by friction, or burying an
animal alive. The epidemics also prompted the
establishment of veterinary medicine in Sweden.
The first training establishment for vets was
founded in 1775 in Skara by Peter Hernquist. A
lecture which has come down to us from another
pioneer of more modern methods of treatment,
Arvid Henrik Florman, gives examples of the
superstition at that time attaching to the treat-
ment of disease in horses. This popular tradition
survived in Swedish rural communities right
down to the present century and has been
codified in two books edited by Paul Heurgren.

The popular animal healers made frequent use
of magic spells. One formula of pre-Christian ori-
gin against dislocations, known as the second
Merseburg formula, was still very widespread at
the beginning of this century. Illness among ani-
mals was frequently put down to their zest for life
having been sapped by witchcraft or their having
been ridden by a nightmare or attacked by a
milk-stealing being made and brought to life by a
witch.

The article goes into particular detail on the
pathological state affecting livestock and once
known as pining. The opinion used to be that a
domestic animal which changed hands could pine
for its previous home, this being revealed, for
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skornas oro for djurens vilbefinnande och
gett dem en kénsla av att ha gjort vad de
kunnat for att sikra djurens trivsel.

For virdefulla veterindrmedicinska synpunkter
ber jag att f& tacka Arvid Uggla.

Kallor

Otryckta

Uppteckningar fran Nordiska museet (NM HA =
Hammarstedtska arkivet, EU = Etnologiska un-
dersokningen) och folkminnesarkiven i Goteborg
(IFGH) och Uppsala (ULMA).

Tryckta, se s 211.

example, by loss of appetite or efforts to return.

There is a very abundant tradition concerning
ways of preventing pining by magically binding
the animal to the new farm and its new owners.
When the animal was led home after it had been
purchased, something from its old stall had to be
taken along and put into the new one. On arrival
at the new farm it had to be led three times round
a stone set in the ground before being taken into
the cowshed. There were also cases of the animal
being led into the farmhouse, where it would be
given something to eat or allowed to nuzzle the
stove or chimney. The commonest sort of magical
formula used for the prevention or cure of pining
gives a daunting description of conditions at the
old place (“the village is burned, the farmer is
hanged” etc). When these words were whispered
in a cow’s ear, this was known in some places as
“lying to the cow”. Popular magic in this context
is blithely corporeal. One very common method
was to give the animal a piece of bread which had
previously been placed in the owner’s armpit to
absorb sweat. Similar methods were also used in
order to cure farm hands and servant girls of
pining and to arouse the affection of a person of
the opposite sex.

The main significance of these magical rites
was that they allayed people’s concern for the
wellbeing of livestock and gave them the feeling
of having done what they could to ensure that the
animals would feel at home.
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