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Thrnara Jurkit Sviben: Od Lilit do more

Od Lilit do morer

ThmaraJurkid Sviben

Mitsha biia, hao dreune majhe i praishonski oieui, istouremeno ie biti

i priziuani i prezirani, oni su predmet hako straha mho i ulagiuanja,

d u stduluimn hoje izaziuaju saiuuani su duboki tragoui ouog duojstua.

(Bril 1993:55)

ilit je mitska zavodnica * kao projekcija muike ielje simbolje neuniltive i neukrotive energije,

simbol poremeienosti, svega onoga 5to muikarac ne moie savladati, razumjeti i ukrotiti. Kao

sworiteljici i simbolu plodnosti, predodibi iene prijeti atribucija zla - kada je povrijedena i

prkosna, iena u mitskim pridama postaje personifikacija socijalnih strepnji i poprima raznorodne oblike

demonskoga i negativnoga. Na tragu knjige Lilit ili mraina majka (tilith ou k Mire Obscure,lg84) u kojoj

Jacques Bril dovodi osnovne karakteristike Lilit u vezu sa srodnim mitskim biiima iz raznih mitologija,

ovaj 6e dlanak pokuiati uvesti u svijet ove bezduine zauodnicei njezinih modificiranih figura, uvidjeti kako

se dovjek nosio s nerazumijevanjem i strahom pred kontrovernom snagom iene-ljubavnice-majke; kako,

u trajnoj nemoguinosti da doseg ne boiansko stulriteljstal, iena postaje muikardevo m mlrom.2

Antropololki i kulturni tragoviseiu joi u vrijeme Sumera iAkada kada Inana, velika bogin jamajka

proizlalla od babilonske IItar, Salje svetu milosnicu da zavede ljude. Thda ime Lilit dvrsto odriava poveznicu

izmedu ienskoga i demonskoga: pojam Lila predstavljao je naziv za mitske likove nediferenciranoga spola

koji personificiraju neprijateljske sile prirode, vjetar, oluju, nepogodu i kojiie stoga iesto biti prizivaniu

svrhu za$tite od uroka u mnogobro,inim basmama iz starozavjetnih vremena.3

Svakako, vei protopovijesne kulture istodnoga Sredozemlja sv.iedoie o dubokoj povezanosti

ubitaino-demonskog i ienskog. Thagove takvog stava mogu& je traLiri krajem neolita (doba ratnika,

Clanak je nastao kao seminarski rad u okviru kolegja Hruaxha nadiciisha hultura i usmena hniiiarnostlvamlozice na Hrvatskim rudijama

(Poslijediplomski doktorski sveutiliSni studi.j kroatologiie), a u okviru predavanit hntho, nadnaraono, "tlemonsko": mora - ttila - tleitica.

TakoJacques Bril istide "(...) mit je aistori,iski; temelfeci se na psihitkim mehanizmima koji u igru uvode fantazmatske preobraiaje i dodele

afekata, ielia i tako dalje, mit fe neobjektivan; i konadno, poito je pogodan da naiiroko, prevazilaze{i verbalne jezike, prenosi svoiu osobenu

poruku, mit je univerzelan" (Bril 1993:26).

Natko Nodilo, prema putkim vjerovanjima, biljeii naziv za ntoru -vietrtlina (vjeur - vjetruiina, op. T. J. S) (usp. Marjanii 199959).

151



Mitski zbornik II. Mitska bica i predodibe

pronalazak metala)4 kada prestaje prevlast matrijarhata u mirskim rekonstrukcijama tog zlatnog doba te,

pojavom metala i dobom ratnika, nastupa vrijeme patrijarhata''

No kao mitska figura ili skup odlika jedne mitske figure Lilit svoje biie i postojanost dobiva iz

univerzalne ljudske znadajke da se boje i strepe. Dijete kada se rodi, rada se u strahu od razdvajanja; proieto

je strahom od nepoznatoga, strahom od praznine i propadanja, gulenja, proidiranja, ali istovremeno s

urodenim refeksima prepoznavanja i swaranja obrambenih mehanizama u savladavanju toga straha'6

Stoga se moie prihvatiti teza da su strah i strepnja medu temeljnim pokretaiima swaranja mita i mitologije

te da su imali znadajnu ulogu u oblikovanju mitskih figura u raznim likovima bipolarnosti, pa tako i

samog dovjeka kao cjeline koja saiima dobro izlo - yini yang(Storm 2002:lBB). Mitolo$ki i religijski

bogovi i demoni, kao i svi demoni-otmidari i vukodlaci-proidiradi te vjeitice i razna druga fantastidna

bi6a predstavljajr"mitski bestijarij strahau kojem iemo prepoznati oniridku osnovu urodenih lludskih

strepnj i" (Bril 1993.45).?

Lilit kao personifikacija i metafora strepnji u mnogim 6e predajama raznih kultura i naroda imati

kroz tisuie godina, te u tragovima i danas, neprekinutu nit preoblikovanih slika stanja ljudskog psiholoikog

sklopa. Jer, prema Brilu 'tvaka kultura ima takve, viie-manje velidanswene, viSe-manje uzbudljive pride u

kojima se trudi da prenese svoje strahovanje (izraieno u sociololkom, epistemoloikom, istorijskom, i tako

r52 dalje, lokalnom okviru) od ielja i strepnji - tih biurih reii - Homo sapiensa" (Bril 1993:29).

Preobrazba Lilit a lilitshe lihoae

Smatra se da od prije pet tisuia godina, na prijelazu iz poljodjelskih kultura u metalno doba, Lilit, u

svojim razliditim preobrazbama, trajno i kontinuirano postoji u liudskm vjerovanjima. Za odekivati je

Marija Geiger pokazuje kako dokaz o postojanju socijalne organizacije utemeljene na iensko! moii niie moguie izvesti iz interpretaciie

mitske grade ili umjetnidke reprezentaciie realnosti usprkos vainosti mita (Geiger 2006:227).

oval se1lanak temelji uglavnom na klasitnoj, odnosno kako je uwe lffa elukniizi Mit o matiiarhatanaziva rornantidkoj podjeli razdoblja

na matrijarhat i patri.jarhat, premda je autorica ovoga dlanka svjesna i uzima u obzir novije teoriie o rnatriiarhatu kao mitskoi worevini'

prema kojoj se na osnovi posto.lanja matrilinearnih, rnatrifokalnih dmitava i ginekoluaciie ne rhoie uistinu wrditi da ie prije patri,iarhata

posto.iao pravi matrijarhat kao vladavina iena, nasuprot razdoblju patriiarhata u kojoj ipak sveprisutnu vlast imafu mulkarci' einienica

je da je nala civilizacija joI uvijek koncipirana i utemeljena na muikorn racionalnom principu, ali koji ne bi doprinosio napretku bez

swarateljskog emotivnog ienskog principa. Muiki i ienski dio samo su polovice jedne cieline, koie iako ,iedna u odredenom momentu

prevladava, druga;oi uvijek nadopunjuje prazninu i omogucava funkcioniranie sustava u cielini. Niti iedan sustav u iskliudivoi prevlasti

l.dnoga (mulkoga ili ienskoga principa) ne bi mogao trajnije opsati, jer civilizaciia u koiof iivimo ipak niie sviiet ameba koie se mnoie

samodiobom.

"projekcija dednje ranjivosti u mitske figgre iini da one deluju egzorcistiiki, a isto tako deluiu i preobraiaii njegovih strahova i strepnii u

demone i babaroge" (Bril 1993:44).

"ponekad 6e, tako6e, i sami elementi, voda, vatra i narocito pomrdina, dejswovati kao matrica antropomorfnih fantazmaskih predstava:

noi je povlaideno kraljevswo kolmara i strepnji; velika reka rada Ondine, isto onako kao ito se iz ratre rada salamander' Iz toga proistiie da

je mogutno sazdati istinski mitski batijarii straha rkojemiemo prepoznati oniridku osnovu urodenih liudskih strepn,ii" (Bril 1993:45)'
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tmara Jurkii Sviben: Od Lilit do more

mko da je iz arhaiinog mitskog stabla izniklo viSe grana i da su se iz prvobitne loze razyile mnogobrojne

porodice, vrste ili varijante mitskoga biia lllitshlh odlika koje se mogu prepoznari u demonicama zraka,

zavodnicama, nodnim ideradicama. Thkoder, kao straina i istovremeno privlaina figura nejasnog kolmara

(tr. cauchemar - mora), "Lilit ie se otkrivati kako u ljupkim crtama Meluzine ili Lorelaj tako i u jezivom

izgledu Harpija ili Skile" (Bril 1993: l5).

Reieno je da je Lilit zabiljeiena u basmama iz mezopotamskih i akadskih vremena. Vremenski bliie

na5oj civilizaciji, t Bibllji u Knjizi proroka lzaije 34,14 (8. st. pr. Kr) Lilit se spominje samo jednom,s no

svakako je mnogobrojno puta citiran iprizivan hebrejski mit o prvojAdamovoj Leni,izsrednjovjekovne

t53

8

9

knjige Afabu Ben-Sira (1 l. st):

Prva dva lludska partnera bili su Adam i Lilit. Stvorio ih je Stvoritelj od praha, odnosno grude zemlje.

ZeljaTvorca bila.ie da mulkarac i iena budu jednaki u pravima. tlmudska predaja dak tvrdi da su bili

stvoreni kao sjedinjeni ledima. Uskoro je izmedu Adama i Lilit izbio sukob oko nadina vodenja ljubavi

(sukubus i inkubus)e - dime je simbolidki prikriven latentni sukob oko prava na drultvenu nadmoi. Lilit je

osporavala Adamov zahtjev da bude glava porodice ukazu,iuii na jednakost njenih prava u okrilju bradnog

para, pozivajuii se na jednakovrijednost kod samog dina njihova swaranja. Adam ni.ie htio popustiti, tvrdedi

da je on jedini gospodar, te se situacija pogoriala. Kad je Lilit postalo jasno da Adarn ne6e popustiti, zawala

.ie ime Neizrecivog. U tom trenu je na tudnovat nadin dobila krila ikrozzrakpobjegla iz Edena-Rajskog

vrta.

Slornljenog srca, Adam je preklinjao Svemo6nog: "Gospodaru svijeta, iena ko.iu si mi dao je odletjela!" Thda

Sworitelj polalje tri andela (Snvj, Snsnvj, Smnglf) u potragu za Lilit, koja suje trebala nagovoriti da se vrati

muiu. Lilit nije htjela niti iuti, niti pod presudom Stvoritelja: rodit 6e mnogo djece, ali 6e sto njenih sinova

morati umrijeti svakog dana. Odajna zbog surovosti kazne, htjela se baciti u Crveno more. Andeli su joj

pritom ublaiili kaznu, dodijeliv$i joj moi nad novorodentadi, osam dana nakon rodenja djedaka, dvadeset

dana nakon rodenja djevojdica, osim toga imat 6e neogranidenu moi nad vanbradnom djecom. Morala je

obecati da ie izgubiti moi kada nad novorodenom djecom bude vidjela amajliju s likom tih triju andela.

(Bril 1993:105)r"

"Ondie ie se sretat divlje madke s hiienama, jarci 6e dozivati jedan drugoga; ondje ie se odmarati Lilit naiav podivaliSte" (1234,14).

I u Hrvatsko,i su se mogle nadi rasprave na temu sukuba i inkuba. U inrerpretaciii djela trogirskog biskupa,furtuna Kiiia (1686-1745),

djelaizl72g.godine- Bogwlotledilorednoolitirukouorlslouinshinapoznaniesrdryreda,prvogtiskanogprirutnikamoralneteologijena

hrvatskom ieziku, zapisano je: "Pojavi li se davao u ienskom obliku, bogoslovci ga nazivaju podlelcem Gukub), dok je davao koji u muikom

obliku spolno opii sa fonarna nadleiac (inkub)" (prema eida 2002:145). Vidi mkoder odkrmak "Zairo moram leii ispod (succubue) tebe"

u: Mar,iani6 199955.

Priia o Lilit lijepo je literarno oblikovana i iznesena i u pripovijetci LilitPrimakvija. Levi je smjestio radnju priie o Lilit u jednu porpuno

bizarnu situaciju u nacistiikom radnom logoru gdje se dvojica Zdova pod naletom kiie sklone u lednu veliku ieljeznu ci.iev Dijeleii jabuku,

slave rodendan fednog od njih te u istoj mkvoj cijevi nadomak njihove vide jednu prekrasnu Uluafinku zamoranu u crne dronjke. Za njih

ie pravo iznenadenje nakon godinu dana logora vidjeti iensko sworenje, te slavllenik primiieti da je to Lilit. Buduii da prvi Zidov nije znao

tko ie l,ilit, slavlienik se naiali na niegovo poznavanie klmudaizapodinie mu priiati pridu o prvo.i Evi.



Mitski zbornik II. Mitska biia i predodibe

Nakon 5to je Lilit otiSla, Stvoritelj je od Adamova rebra oblikovao Evu, koja se dala "pokoriti"' Tako

su Lilit i Eva dva razlidita pola, dvije suprornosrijedne iste cjeline. Odnosno, kao 5to je zabiljeiio Levi:

"Dak[e, prita o Evi je napisana, i znaju je svi, prida o Lilit se samo pripovijeda i tako je poznaje manji broi

ljudi, 5tovi3e, jer prida ima mnogo" (Levi 2005:598).

Hebrejska i starozavjetna Lilit figurira kao noino dudoviSte, desto predstavljeno u zoomorfuom

obliku sove, dijih se no6nih kril<ova ljudi plaie.rr U Talmudulilit se vi5e puta spominje u formulaciji "fetus

krilati kao Lilit" (Nidd. 24b) lliu primjeru kada se za neku ienu kaie "da pulta kose kao Lilii' (Emb.

100 b). Thkvi navodi govore uvijek o noinom stvorenju. Njezine tjelesne osobine oznaiene su atributima

ienskoga demona, krilatih i dugokosih, noinih posjetiteljica oznadenih kao ubojice novorodendadi, zlo

koje napada rodille (Bril 1993:86). Kao zaltita od tog kobnog mitskog lika uvedene su i poznate amajlije

apotropeji - koje prikazuju njezin lik oblikovan u silueti s krilima, rukama i nogama ili prateiih andela.

Apotropejske moii ima takoder i simo ispisivanje imena Lilit. Takve amajlije stavljaju se na sva detiri zida

sobe ili iznad kreveta.r2

Pridodajmo da i danas u Izraelu iarapskom svijetu, iak u rodililtima, znaju na zidu driatiamajlije

s likovima andela, kao zaltitu novorodendadi i rodilja (Bitton, http). Pogledajmo neke od tih amajlija

iz ilanka Michele Bitton "Ddchiffremenr d'une Amulette Juive du XXdme SiAcle pour la Protection du

154 Nouveau-nd et de la parrurienre" (Tumalenje jedne iid.ouske amajlije iz 20. stoljeia za zaltitu nouorodenieta

i rodilje, prijevod T.J. S.) (usp. Bitton, http).

' *ilrlE

Utffiffi-ffi{ffii:xt

List za zaltitu djeteta i rodilje (oko 1950). Na dnu centralne kolone, uokvirujuii

'hdam i Lilii unutra", napisana je formula "Lilit i cijela njena pratnja van'.

(lzvor: Les Juis fu Tunisie , Paris, Ed. du Scribe, 1989, str. 138, collection priv6e)

l1 Unovohebrejskomr,ieiniku lilitupravoznaiisouailisirena(usp. Elmaleh 1970)'

12 Prema Brilu (1993:87) Lilit i apotropeii protiv niezinoga djelovanja spominju se jo5 u srednjovjekovn oikniizi Alfubet Ben-Sita (ll' st)'



Thmara Jurkii Sviben: Od Lilit do more

List za za$titu istovjetan prethodnom, objavljen u Parizu oko 1950. (lzvor: De Carthage lJirusalem. La
Communauti juiue de Tunisie. Catalogue d'exposition, Tel Aviy, Beth Hatefutsot, 1986, str. 40,

Collection Robert Attal, Jirusalem)

Amulet iz. srednjega vijeka, prikazan u djelu Sefer Raziel(nistidna knjiga i praktidna kabala koja je

pripadala Eleazaru od W'ormsa koji je iivio u 13. st.). Izmedu dva kruga, koji okruiuju Salomonov 5tit,
moie se sasvim gore i$iitati 'Adam i Eva van, Lilit prva Eva". (lzvor: R. Patai: The Hebrew Goddes, New

York, Ktav Pub. House, 1967, sru.226)

Perzi,iski amulet iz 19. stoljeia na kojemu je napisano oko ljudske figure "Van, Lilir prva Eva". (lzvor: B. Koltuv:
The Booh of Lilith, NY Beach ME, Nicolas Hays, 1986, str. 82, Collection L et E. 

'Wolfton, 
Mus€e de J6rusalem)
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ambivalentn e.t6 Zanale su krajeve zanimljivi arheololki nalazi kao dokazi ltovanja kulta Velike Majke,

primjerice, u Istri (Nezakcij) u okolici Pule. "Orijentalni kult Velike Majke u Nezakciju opienito derivira

iz prastarog itovanja prirode i materinstva kao glavne regeneratorske snage u tadalnjem drulwu" (Girardi

Jurkii 2005:63). Kult Velike Majke ujedinjuje u sebi zaltitu od zemaljskih i izvanzemaljskih demona te

je zaititnik ploda kod lludi i Livotinia.tT

Jedna od inadica rimske Velike Majke (Magna Mater) je maloazijska Kibela. Kibela je smatrana

zadetnicom svega na svijetu, ponajprije bogova, azatim ljudi, iivotinja i bilja. U tom se svojswu odituje

pradavno podrijetlo boginje koja izvire iz neolitskih kultura. Smatra se da je boginja nazYana prema gori

Kibeliu Frigiji, gdje se prema mitskoj pridi rodila i najradije boravila. Omiljeno druiwo bilisu joj lavovi,

divlje pantere, gorski i podzemni demoni. Prema predaji, u dast Kibele na vrhovima planina u Grdkoj i

u Maloj Aziji odri,avali su se religiozni obredi, desto veoma okrutni, popraieni bidevanjem, sakaienjem

i kastriranjem, a u najstarija vremena i prinoienjem ljudskih Lrtava(GirardiJurkii 2005:5S). Thadicijske

Kibeline sve&nosti - megalesije- odriavane su svake godine od 4. do 9. travnja.

Stovanje Kibele, usprkos destim zabranama, pro5irilo se cijelim Carsffom, ier ie tai kult bio proiet

odredenom mistikom, lascivitetom i brutalnoiiu koja je nadralivala psihu i ma$tu l.iudi, koji su u granicama

neprosvijedenosti prihvaiali privladna strana vjerovanja i tako nalazili utodiSte za svoje socijalne, gospodarske

i polititke neda6e. (GirardiJurki6 2005:59)

Kibelu su u nekim interpretacijama poistovjeiivali s grdkom Hekatom i egipatskom lzidom.rB Kibela se

takoder identificirala s grdkom Demetrom, ali i starijom Gejom. Posebno je zanimljiva identifikacija s

Bonom Deom, boiicom plodnosti praienom u kultu s ceremonijama i tajanswenoliu, u dijem su hramu

Vestalke rzgajale zmye. Kult je bio vrlo popularan medu rimskim caricama. Kibela je bila posebno

identificirana i s rimskom boginjom TZlks ili Terra Mater, u dijim su ceremonijama iene udarale glavom

o pod i zazivaledemone. Telks ie takoder pratila zmiia - simbol zemlje i podzemnih sila (Girardi Jurkii

2005:65,75-76).

t7

Kao }to istite marlaistidko-feministidlo antropologinja Sally R. Binford u svome ilanht Myths & Mdtriarehies, T0-ih godina 20' st.

ekofeministidki pokret ituje Veliku Boginju sworiteljicu i elspliciuro idealizira predagrikulturna druiwa gdje su odnosi u druSryu bili

organizirani matrilinearno, a polititke su se odluke donosile u skladu sa ienskim principirna senzitivnosti, pravde i ljubavi (prema Geiger

2006:187).

Usp. GirudiJurkii 2005:64, opis statue Magne Mater iz Nezakcija: "(...) rijed je o lijepoj rnramornoj skulpturi iene koia siedi na prijestolju

(...) rukohvati prifestol.ia bili su dekorirani lavljim glavama izradenim u plitkom rel.iefu, te satinjavaiu jednu od boiitinih ikonografskih

karakteristika. Zmija, simbol zemlje i podzemnih sila, smjeitena ie na bazu statue uz desnu nogu."

"Poievii od 7. sr. pr. Kr. futemidu su poistovjeiivali s Hekatom, boiicom mjeseca, s traikom boginiom Bendis i s Kibelom" (Eliade

2006:580).

l8
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Mitski zbornik II. Mitska bica i predodibe

ambivalentn e.16 Zanale su krajeve zanimljivi arheololki nalazi kao dokazi Stovanja kulta Velike Majke,

primjerice, u Istri (Nezakcij) u okolici Pule. "Orijentalni kult Velike Majke u Nezakciju opienito derivira

iz prastarog itovanja prirode i materinstva kao glavne regeneratorske snage u tadain,iem drulwu" (Girardi

Jurkii 2005:63). Kult Velike Majke ujedinjuje u sebi zaltitu od zemaljskih i izvanzemaljskih demona te

je zaititnik ploda kod lludi iiivotinja.rT

Jedna od inadica rimske Velike Majke (Magna Mater) je maloazijska Kibela. Kibela je smatrana

zadetnicom svega na svijetu, ponajprije bogova, azatim ljudi, iivotinja i bilja. U tom se svojswu odituje

pradavno podrijetlo boginje koja izvire iz neolitskih kultura. Smatra se da je boginja nazvana prema gori

Kibeliu Frigiji, gdje se prema mitskoj priii rodila inajradije boravila. Omiljeno drulwo bilisu joj lavovi,

divlje pantere, gorski i podzemni demoni. Prema predaji, u iast Kibele na vrhovima planina u Grdkoj i

u Maloj Aziji odri.avali su se religiozni obredi, desto veoma okrutni, popraieni bidevanjem, sakaienjem

i kastriranjem, a u najstarija vremena i prinoienjem ljudskih Lrtava(GirardiJurkii 2005:5S). Tladicijske

Kibeline sve&nosti - megalesije- odriavane su svake godine od 4. do 9. travnja.

Stovanje Kibele, usprkos destim zabranama, prolirilo se ci.jelim Carstvom, jer je tq kult bio proiet

odredenom mistikom, lascivitetom i brutalnoliu koja je nadraiivala psihu i maltu ljudi, koji su u granicama

neprosvijedenosti prihvaiali privladna strana vjerovanja i tako nalazili utoii$te za svoje socijalne, gospodarske

i politiike nedaie. (GirardiJurki6 2005:59)

Kibelu su u nekim interpretacijama poistovjeiivalis grdkom Hekatom i egipatskom lzidom.rB Kibela se

takoder identificirala s grdkom Demetrom, ali i starijom Gejom. Posebno je zaniml,iiva identifikacija s

Bonom Deom, boiicom plodnosti praienom u kultu s ceremonijama i tajanswenoliu, u dijem su hramu

Vestalke uzgajale zmye. Kult je bio vrlo popularan medu rimskim caricama. Kibela je bila posebno

identificirana i s rimskom boginjom Tbllus ili Tirra Mater, u iijim su ceremonijama iene udarale glavom

o pod i nzivaledemone. Telks je takoder pratila zmija - simbol zemlje i podzemnih sila (Girardi Jurkii

2005:65,75-76).

t7

Kao ito istiie marlaistiiko-feministiika antropologinja Satly R. Binford u svome ilanht Myths & Matridtchies, T0-ih godina 20. st.

ekofeministidki pokret ituje Veliku Boginju sworiteljicu i elspliciuro idealizira predagrikulturna druiwa gdje su odnosi u druiwu bili

organiziruri matrilinearno, a politidke su se odluke donosile u skladu sa ienskim principirna senzitivnosti, pravde i ljubavi (prema Geiger

2006: I 87).

Usp. GirardiJurht2005$4,opis statue Magne Mater iz Nezakcija: "(...) rijed je o lijepoj rnramornoj skulpturi iene koja sjedi na priiestolju

(...) rukohvati prijestol,ia bili su dekorirani lavljim glavama izradenim u plitkom rel,iefu, te saiinjavaju iednu od boZiiinih ikonografskih

karakteristika. Zmija, simbol zemlje i podzemnih sila, sm,ieitena ie na bazu statue uz desnu nogu."

"Poievii od 7. st. pr. Kr. Artemidu su poistovieiivali s Hekatom, boiicom mieseca, s traikom boginiom Bendis i s Kibelorn" (Eliade

2006:i80).

l8



Tarnara Jurkii Sviben: Od Lilir do more

Na spomenute predodibe moiemo nadovezati da su i vile i vjeJtice prema hrvatskim usmenim

predajama isto tako ambivalentne. Prema etnologinji Jadranki Grbii vile su u nadelu prema ljudima

dobre, blage i milosrdne, podarujuii im vilinsku sreiu, no pokatkad pokazuju i lolu, tamniju strane svoje

iudi (Grbii 1998:308,312).

Put u naJe vrijeme

Za dalinii put 'bd Lilit prema mori" kao niktomorfnom biiu, konainom cilju ovoga razmatranja,

znai{noje joi detaljnije istraiiti mitske likove mezoporamskih kultura koje sadrie bitne znadajke ko.ie

trebaju dovesti do pojma more .

U babilonskom "panteonu" na vrhu se nalaziAm - bog neba, a uz njega su Enki (akadski Ea) -
bog slatkih voda, rijeka i sjemene tekuiine, Ninhursag - boiica zemljilta, neplodnog i obradenog tla,

divlje stoke i radanja, te Enlil - bog vjetrova i zemljoradnje. Od Enlila ie se roditi Nama - bog mjeseca,

utu * boiji sudac i Ilkur - bog kiie. ISkur 6e roditi Inanu, boginju rata i ljubavi.

Osim ovoga panteona djeluju i mnogi demoni. To su duhovi koje su bogovi prognali i nalaze se

desto kao tema za5titnih (apotropejskih) basmi. Najielde se smatraju duhovima vjetra i bure. Vrlo su

izopadeni i mogu biti mulkoga i ienskoga roda. Muiki demon Lilu, nasljednik sumerskog Lila, duh je

bluda i raskalaienosti; zavodi iene dok spavaju; dakle, suprotno od Lilit koja zavodi mulkarce. Njegova

kuma Lilitu itifudat Lili, slulkinja Liluova (kao i Lili$, napada oienjene mulkarce. Ardat Lilije noina

otimaiica, otimaiica djece, koju natpisre s plodice iz Arslan Thia na sjeveru Sirije iz 8. ili 7. st. pr. Kr.

predstavlja kao vudicu s repom ikorpije koja proidire dijete.20 Natpis je oiito pisan u aporropejske svrhe

jer se usprkos nejasnoie jednog slova moie iJditati da se radi o krilatom ienskom demonu koji treba

poltedjeti kuiu, te se na osnovu navedenog opisa pretpostavlja da je rijei o Lilit: "Onoj koja leti po

pomrdini kluia Prodi brzo, brzn, o Lil(it)" (Bril 1993:84).

U cijelom nizu zastraiujuiih akadskih demona za oyo je istraiivanje takoder znaiajan AIu,

koimarski lik bez usta iudova te bez sluha koji pritiSie grudi (Bril 1993:73).2tZamje&lem kako se

njegov opis podudara s opisom morekojasjeda na prsa.

19 Demljan opis ploiice usp. u Torczyner 1947:18-29.

20 u vezi sa ienom-vukom zanimljivo je vidieti priiu Zena-r,ak u: Boikovii-Srulli (r9g7).

21 PremaBrilu 1993T3,Aluieiedanodsedamdemonakoji sukolektivnoodgovorni zabolest,nrukeismrt.svaki zasebeima"specijalizaciju",

Alu prema gore navedenim karakteristikama i sposobnostima podsieca na mora.

lt9
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Mitski zbornik. II. Mitska bica i predodibe

Mora je neudara ienska. Ka mori slidi na staru grubu ienu, ma iope niie ko dejade' Mora mori iejad po noii'

da spu. Stane jim na prsi, pa jih pritisne, da se ne mogu nikako mica, ne mogu se ni krivi iiako su probudeni'

Thko mori iejade ,ekoliko bremena pa nestane... Ka mora svrli mori dejade, pobiegne i ta e se more vide'

Nestane kroz zatvorena yrata ko da su oworena. (Macan, rkp. IEF 1 107, sv' V, str' 57)

Definitivno se babilonski Alu sa svojim karakteristikama pojavljuje kao inadica hebrejske Lilit, a iz

navedenoga se moie pratiti lineara Lilit - AIu - mora'

Akadska LamaStu smarra se jalovom demonicom, otimadicom djece koja napada trudnice i

majke. Ikonografski se prikazu,ie kao naga Lena ii)i udovi zavrSavaju kao kandie ptice grabljivice' ima

glavu i u5i lavice, a ponekad i glavu bjeloglavoga supa. obiljeija su joj desalj, ogledalo ili iup s vodom

(Bril lgg3:74-75).Navedeno obiljeije upravo podsjeia na m,ru iz hrvatskih usmenih predaja, koju je

potrebno, ako se napadana osoba ieli osloboditi njezinoga negativnoga djelovanja, zaworiti u bocu'

Mora dojde po noii, me cika. A moj brat, sestra Pfimu jedan bocun i se spuhnu u bocu blizu tega ki spi; i

onda mora gre nuffa u bocu i se zaiepi bocun. Ujutro dojde ona pralat kakvu stvar od kuce ca nioj triba i

ko od familije ne nilta odgovara, bu pukla; ko se joj odgovara, alora se posefe. (Bo5kovi6-stulli 1959:143'

r44)2'1

Preobrazba sumersko-mezoPotamskih

demona u grtko-rimske rodake

S prije navedenim Kibelinim kultom prolirile su se u Grdku i fum brojne maloazijske predaje koje su bile

bitne za razumijevanje uzroka Stovanja i popularnost Velike majke (Magna Mater), a ujedno odreduju

ikonografski tretman boginje. u predaji o Kibeli i Atisu prepoznajemo matricu incestuoznoga (Edipova)

kompleksa koji je rezultirao samokainjavanjem - kastracijom, Ito se na razini psihologiie moie tumaditi

upravo kao din nemogudnosti savladavanja odredenih emocija i nedostatka emotivne inteligencije' Atis'

Kibetin praritelj, odbiv$i njezinu ljubav, podlegao je boianskoj osveti. Polud,ievli, sim je sebe kastrirao

pod borom koji je time u vjerovanju podeo sloviti njegovim svetim stablom. Iz krvi koia je kapala niknule

su ljubidice.23 Upravo taj motiv, u formi mitske pride, osnovni ie okvir u kojemu ie se kasnije odvijati

cijeli obred Kibelinog kulta na podrudju Grike i Rima, a kojije bio u oltroj suProtnosti s.iednostavnoiiu

i dostojanswom tradicijskih obreda Grka i Riml,iana (Girardi Jurkii 2005:59). sveienici Kibelinog kulta

22 ovtpredaiu o mori zapisala je Maia Bolkovii-stulli u Isri. Kazivala Antoniia eiguj (BoSkovii-stulti 1959:219)'

23 pofam Edipovog komplelaa ikastraci)e takoder je vid (ne)svladavan,ia straha, strasti, ljubavi, ali i nerazumiievan)a pojma dijaboliino-iensko

(vidi zakliudak ovoga ilanka)'



Tamara Jurkii Sviben: Od Lilit do more

u pravilu su bili kastrirani Gali (Galloi). Moida je samo filoloika koincidencijada je pratitelj Kibele

Galloi, prarirelj Lilit - Galu, a praritelj Lamija - Gelo?!

Lrmii*a je po mitu bila kii kralja Bela iz Libije, koja se svidjela Zeusu. Ljubomorna je Hera

uniitila svako Lamijino dijete koje je zaiela sa Zeusom (kao ito Jahve iini da svakoga dana stotinu Lilitine

djece strada). Lamija je stoga pobjegla u peiinu, gdle je postala dudovilte ljubomorno na svaku majku

koja je bila bolje sreie, te je otimala i proidirala djecu, a ponalala se tako okrutno da joj se lice pretvorilo

u masku sablasti. Da bi je joi vile kaznila, Hera ju je liiila sna25. Zeus, kako bi joj pomogao, dao joj je

moi da moie spavati kada si izvadi oii, spremi ih u vazu i wa(apo svojoj volji. Prema Gravesu, Lamijino

ime proizlazi iz grdke rijeti Lamyro.r, u znadenju "proidrljiva", i od laimos ("idrijelo"). Thko je srvoren

pojam pohotljiva, a od njezinoga nagrdenoga lica stvorena je gorgonska obrambena maska koju su nosile

sveienice u vrijeme misterija (Graves 2003:144). Lik iudovilne Lamije se odriao u engleskoj folklornoj

tradicijiskroz do 17. stoljeia.26

Galu, demon iz Sumera, postaje Gelo u grdkoj mitologiji. Kao ito se Galu nalazio u pratnji Lilit,

tako je iGelo bio u pratnji Lamije.27

Galu - Gelo (muika i ienska varijanta istoga lika) i Lamija se dovode u paralelu s harpijama i

sirenama. Harpije se smatraju takoder otmiiarkama djece, te njihova imena evociraju noi i snaian vjetar,

ito se, kako zamjeiujem, u nalim mitskim predajama2s povezuje uz mlre i vjeltice. Kao i sirene iz grikih

predaja, i one se ikonografski predstavljaju kao krilate iene ili ptice s ljudskom glavom; imaju oltre

kandie, a ponekad i konjsku grivu.

Siren'e (poznata opasnost u Odise.ievim putovanjima) mogle bi figurirati kao spoj drevnih bajkovitih

figura koje su povezane s opasnostima moreplovaca (kanaliziranje i uoblidavanje straha i strepnje) i

istodnjadke slike iene-ptice koja otima iiva bi6a i odreduje im sudbinu (Bril 1993:107, bil.ieika 117).

Kao lto biljeii Robert Graves, u trenutku kada se l.amija udruiuie s Empuzama (gti. Nasilnica- one koje grabe), pohlepnim izavodl.iivim

ienskinr demonima koje su u Grdku preniiete iz Palestine, gdje su bile poznate kao lilim (Lilirina djeca), podaje se usnulim mladiiima

ko.iima siSe krv (prema Marfanii 1999:61, biljeika 22).

Larniji se moie pripisati niktornorfno djelovanje kao u norr s obzirom da u nemoguinosti spavanja (zlokobno) djeluje noiu.

Godine I 607. u Engleskoj Topsell objavljufe knjigu za djecu, Tfu Historiu offoures Footed Bea-sta, gdje se Lamija opisuje kao hennafroditsko

bite, prelaiveno liuskanra, s muikirn spolnim organom, ali grudima i licenr ienel na strainjim lapama ima klornpe, a na prednjima kandie

(Bril 1993:104, billelka I 13).

Geloa ili Gelu (u ienskom rodu) spominju Sapfo s kzbosa i drugi grdki pisci. Po tradici.ii je to jadna duia jedne prerano urnrle djevojke,

koja se u svojoj boli i srditosti vraia i proidire djecu. Vidi znadajke Lilit u: Bril 1993:102-103.

Primjer kako mora dieluje noiu: "Moga kuniada iz Zminia je rnora cikala iz noii u noi. Jenu fe noi podeja vikati: 'Lfudi iman ie, ljudi sur

je iepa. Lf udi uigirc sviiu!'. Ljudi su dotekli i ui,gali sviiu, a rnoj kunjado je u rukami stiska maiku. 'ea si se prenuja? To je samo matkal Se

ie doila stepliti poli datel' - iempiivali su ga ljudi. Pokle se je doznalo, da to nije bila sarno mad[<a. Te iste noii stara Katina ie deboto umrla

ia je je niki stiska za vrar" (Orlii 2008:33).
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Za ovalprikaz o murisvakako su zanimljive Empuze. To su pohotni zavodljivi ienski demoni koje

pripadaju paklenom svijetu. Graves pi5e da su u Grdku najvjerojatnije stigle iz Palestine gdje su bile poznate

kao Lilim, Lilitina djeca. Zamiiljane su s magareiim bedrima jer je magarac slovio kao simbol poiude i

svireposti. Mogu se pretvarati u razne oblike poput vudice, krave ili zamamne djevojke (spomenimo da

je morau dnevnoj pasiji - Lena, ano6u se prewara u razne oblike, kao 6to ie zabilielila Marjanii u svome

dlanku o mori).Mogu plalitiiene i djecu ihranirise lludskim mesom. Kada se pretvaraju u vuiicu-kuju,

dovode se direktno u vezu s kujom - Hekatom, bivSom pripadnicom Mjesedeva trojstva, kao Afrodita i

kravooka Hera. Empu zainaiepokriva znaden,ie ona hoja oshurnjuje. S mulkarcim a su. se parile noiu ili u

vrijeme podnevnoga sna i sisale im iivotnu snagu dok ih nisu iscrpile (Graves 2003:133).'ze

U cijelom nizu jezivih biia mogle bi se izdvojiti i Gorgona, Meduza i Skila. To su biia od l<ojih

svaka ima odredena iensha, demonska ali i swaraladka obiljeija, sintetizirana u monstruozno imaginarne

kombinacije s raznim zoomorfnim oblicima. Upravo ovi likovi dokazuju tisuiljetnu tezu o kombinaciji

ienskoga i demorushoga, srraha od ienske, mistidno-swaraladke, a onda i ubojito-ruliladke snage, koja izvire

i iz ubojitog ienskog pogleda Meduze. "S pojmom Gorgone po prvi Put se susreiemo u Homerovim

Qlijada i Odisejd) i Hesiodovi m (Tbogonija) djelima. Kod Homera, Gorgona jol nije bila opisana kao

srvarno biie izrazitih crta, vei kao personifikacija pojma uiasa i zla [prvo personifikacija, a tek onda

uoblidenje, nap. a]. Tek kod Hesioda nalazi se ved razradeni mit o tri sesue" (GirardiJurkii 2005:75).30

Prema Brilu (1993: i 10) Gorgone stanuju na dalekom Zapadu,zemlji noii, nedaleko od Blraljevswa

mrffih. Njihova je glavaokruiena zmijama, u ustima imaju kljove slidne kljovama divljeg vepra, vrat im

je zaltiien debelim krljultima, zlatnakrila omoguiu.iu im let, a jadina njihovog pogleda moie okameniti

svakog [ojise u njih zagleda. Ova svojswa dala su Gorgoni-Meduzi apotropejsku moi u ikonografijivei

kod Homerovih bogova i junaka (Atena, Perzej). Poznate su tri Gorgone - Stena, Eurijala i Meduza, od

kojih je samo posljednja smrtna. Naime, Meduza je svojom smrtnoiiu puno bliia ljudskim znadajkama;

nalik pomal o n^ mnrukoja danju djeluje kao rurmalna, niiim izdvojena izzalednice, iena-djevojka'

Skila je Ehidnina kii.3r To je morsko dudoviite, koje se nalazi u Mesinskom tjesnacu i proidire

moreplovce u prolazu. Vergilije je Skilu opisao kao dudovilte koje gornji dio tijela ima kao lludsko biie,

dojku kao u mlade djevojke, ali oko struka ima naiidkane pse-vukove s repovima dupina32 (Eneida,

Usp. opise Lilit i Oumn ec Cybian u dalinjem telatu.

Postepeno personificiran,ie Gorgone od sarnog uiasa do uobliienja upravo je prirnjer postepenog uoblidavania, te na taj naiin i svladavania

straha. Uoblidenje straha moglo bi se nazvati psihologijskim terminom 'obrambeni mehanizam" za svladavanie samogp straha kao psiholoike

ljudske urodene kom ponente.

"Ehidna ie zmijtotrovnica sa ienskim licem, proidirala je prolaznike i rodila mnoga druga dudovi5ta kao lto su: S6nga, Kerber, Hidra'

Nerneiski lav, Prometejev orao i Aidaje" (Bril 1993:109).

"Do pasa lik joj je ljudski i djevojka divnih ie grudi, dok je u donjemu tiielu ribetina jedna golema s trbuhom kano u vuka i sa dva delfinska

repa" (Vergilije 197 0:7 4).

29
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Thmara Jurkii Sviben: Od Lilit do more

IIl,426-428); kao personifikacija mora i morske nemani koja proidire ljude mogla bi se tumaditi kao

mesoider-ljudoider, gdje se opet radi o personifikaciji straha.

Uz pojam djece povezuju se rodilje i iin radanja, te postoji cijeli niz boginja poroda i ienskih

likova vezanih uz vjerovanja uz porode,]:r kako onih koje duvaju i Stite tako i onih zlokobnih. Njemadki

povjesnidar religija Georg Friedrich Creurzer u djelu Religions de lAntiquiti povezujeEjletiju ili Ilitiju,
predhelensko boianswo kretskog podrijetla (pandan bi bila rimska Junona, "Lucina"), koje upravlja

porodajima s imenom Alilat (istoinjadka boginja no6i). Na taj se naiin dovodi u vezu porod i no6. "Noi,

mesec, njihove uware i strahovi, s jedne se strane prirodno pribliiavaju, isto kao i s druge, radanje, bolovi

i iesto smrt porodilje. Istok je od drevnih vremena poznavao Alilat koja nanosi patnje, jednu uiasnu i zlu

Lilit koja majke na postelji na kojoj se muie pohodi u zastralujuiim prikazama" (Bril 1993:ll4),

Oumm eg Cibyan

Na dugom putu prema mori nezaobilazna je sljededa aliirska prida usmene tradicije o mitskom biiu
koje u sebi nosidvostruku ulogu: prvo, kao predaja prenosi pouku, a sim din njenog pripovijedanja ima

apotropejsku ulogu, kao uostalom i izgovaranje imena mora (npr. "Mora, mora hroma idi doma!", Orlii
1986).

Oumm eg Cibyan je lik koji je jednom susreo Salomon, sin Davidov. Izgledala je kao sijeda

starica, plavih oiiju, spojenih obrva, tankih nogu, razbaru5ene kose koja iz oworenih usta izbacuje vatru.

Prilikom su$reta Salomon ju je upitao je li duh ili ljudsko biie, jer nikad nije vidio rako divljadki lik iene,

Ona mu je odgovorila:

Ja sam Oumm eg Cibyan; gospodarim sinovima Adama i Eve, ulazim im u kuie, pa ramo kukuritem, lajem

kao pas, mudem kao bik i krava; kridim kao kamila, riem kao $to rie konj, njatem kao magarac, $i$tim kao

zmiie,i uzimam oblik svih tih iivotinja [kao mora koja se prervara u muhu, madku, koko5, nap. a]; dinim da

djeca stradaju; dinim utrobu fona jalovom i spredavam iene da zarrudne zatvarajrti im maternicu; odlazim

ienama koje su zanele, dunem na njih i one pobacuju; odlazim verenici i vezujem dvorove na njenoj odjeii
te donosim nesreiu mladencima. Potom odlazirn mu$karcu; ispijam njegovu gusru spermu i ostavljam mu

samo tekuiinu bez snage koja ne moie da oplodi... Potonr umrrvim n,iegove poslove: ore, a ni.(ra ne hnje;
ako ne$to moli, nilta ne dobija! (Bril 1993:130)

33 Emologinja Jadranka Grbii istiie da je etnografska grada, preteino za sredilnji i sjeverozapadni dio Hrvatske, zabilieiila vjeroranja vezana

uz porodna demonska bi& - npr. sudenice, sudbine, sudbinice, sujenice, sudnice, rodenice, rejenice (Grbii 1998:310).
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Nakon takvog odgovora, Salomon ju je zgrabio te mu je morala obeiati u sedam obeianja da vi5e neie

diniti murkarce i iene jalovima i muiiti djecu te da 6e poited.ieti svakoga koji bude nosio plodicu s

ispisanom pridom ili slulao pripovijedan,ie ove pride. Iz navedenoga je podatka vidljivo koliko je bilo

moino v.ierovanje u pripovijedanje.

Iz arapskoga folklora svakako bi jo5 trebalo spomenuti lik Kharine koja predstavlja noinu uwaru'

Noiu je dolazila muditi djecu. za zairiudjece bilo je dovoljno staviti pod jastuk noi (5to je takoder i

apotropej protiv mvre premapojedinim hrvatskim folklornim vjerovanjima) i ona bibila prognana'

Europski imaginarnilik koji se takoder pojmovno pribliiava mori ie vampir' To je univerzalni

imaginarnilik koji se moie preobraziti u noinu pticu s odima $irom oworenim prema tajnama noii -
moie biti sova (buljina) iliiuk (kao Lilit). vampiri, takoder, evocira,iu i svijet uwara' Prema predajama'

no6no oiivljavanje poko,inika moie znaditi da se pokojnik pojavljuje u iivotinjskom obliku ili u obliku

vampira (usp. Dordevit 1953).

Prema hrvatskim predaiama rijei je o kompleksu vjerovanja u mrwaca koji ustaje no6u iz svoga

groba. Takav se mrtvac u nekim mjestima u Dalmaciji nazivaauhodkhili pak ujedngonja' Negdje ga zovu

itrigun(poglavito u Istri),3a rcnac (sp. Maja BoSkovii-stulli 1959.212-213)'

U Francuskoj i Engleskoj moie se u folklornoj tradiciji naii preobrazba Lilit kao madke (kao i kod

more), guske, sove i davolje ptice (Bril i993:1 69 i 170). Mnoga noina biia mogu nanositi i povrede'

Njemadki Alp tako sisa bradavice na prsima mulkaraca i djece (l<ao mora),sisa mlijeko iena i uzrokuje da

kravama presuSi mlijeko (Bril 1gg3:13g, bitjelka 174).Premausporedbi starijega i novijega njemadkog

leksema, Alp j. istovjetan noinoj mari, notnici.ss Zano6nicu Vuk Stefanovii Karadi'ii (1s67.Zls) navodi

slidan opis kao uz moru: "Kaonekakva avet koja dovjeku noiu kad spava dini pakost kaku, n'p' kad su u

kakoga mulkarca wrde sise pa ga bole, kaie se da ga no6nice sisaiu."36

,,Kada i*igun umre, jezik mu se s iavlon za konie potkovivati zaiavla. Ko mu se ne zaiavla, on se mote pokle smrti tornati mrii iive' Pode

mu ie huda Forca duplo ielca nego prije" (orlii 1986:87). Ili: "Doide li van na uiinu ltrigun, da on ne vidi, vrlte mu na lauh malo dreka

od diteta da zgubi hudu forcu. A tuia san steio, da [iudi govore: kad itrigun umre, da mu rabi u usta tri iavla w6i' i u srce zabosti glogov

kolac, da kriiare ne jide" (Orlii 1986:88).

"Usp. niem. fur Mahn du Nachtmahr[noviii lelaemi dlr Alb, fur Atp - Handwdrterbach du Sdge. 1961:186-200]' engl' Nightmare' ft'

cauchemar (skokibid.)" (usp. Marianii 1999:17, bilieika I l)'

Karadrii (1867) morui noinicu svrsta u poglavlje Vjerotanie studri koiijeh nema (usp' Marianii 199917)'
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Filolo$ko obj aJ njenje p odrijetla (etimolo gija) rijeti "mora"

Ovaj kratak pregled etimologije rijeii mora o$aram Brilovom zamjedbom o semantidkom kontinuitetu

izmedu navedenih muditeljskih iudoviita, lamija ilivampira, dijibezbro.ini naziviupuiuju na noino i maljavo

dudovi5te slidno onima koja su kiva n nale no6ne more, koimare. I sama ova posljednja red zasluiuje da se

na njoj zaustavimo, zato ito na neki nadin, nudi saietak celog tog bogatog imaginarnog jata kojem je veiina

obeleija koja se pridaju Lilit 6lolo$kipotvrdena. (Bril 1993:139)

Prema Brilu rijei hoimar (fr. cauchemar) sastavljena je iz ijeti caucher (gaziri, pritiskivati) i mare iro u,

srednjenizozemskom (oko 1050-l 350) znaii no6nu sablast. Mare u indoeuropskim korijenim a oznaiava

kraljicu noinih duhova, zavodnicu i proidiradicu (Bril 1993:140). Prema Petru Skoku (1972:454),

ishodi5te rijeii moraje indoeuropski glagolski korijen *mer- t znaienju smruiti, umrijeti, a sve njezine

izvedenice oznadavaju povezanost sa smriu, odnosno polaganu smrr povezanu s guJenjem ili jedenjem,

proidiranjem.3T Nalbliii indoeuropskom korijenu je starovisokonjemaiki leksem mara, noyonjemaiki

Mahn posudeno u francuskom mar u imperativnoj sloienici cauchemar, dalje - u keltskom morrigain

"lamia" - Fata Morgana, poznata u srednjov.iekovnoj francuskoj knjiievnosti centriranoj oko mitema

Arturova Okruglog stola (Skok 1972:454). Nadalje pridodajmo: Mara je takoder zli demon budistiikog t65

vjerovanja koji je iskulavao Gautamu Buddhu dok je sjedio meditirajuii ispod svetog drveta u Bodh

Gayi. Marino ime znadi smrt (Storm2002:140; Marjanid 1999:57).

U slavenskoj mitologiji zanimljivo je po Vitomiru Belaju razvijen lik Jurjeve sestre Mare (prema

ruskom leksbmu Mara je istovjetna mori); nju je Ivo (koji se po Belaju dovodi u vezu s imenom Juraj)

iskoristio i ostavio, na 5to mu se Mara osveiuje i ubija ga, "s obliku konja i uz pomoi strjelica".

"Osvetoljubivost ostavljene Gromovnikove i Sunieve kierke dobro je potvrdena u slavenskoj i baltiikoj

predaji. Ta se osvetoljubivost krije i u njenom imenu" (Belaj 1998:230,231). Belaj upravo Marino ime

dovodi u vezu sa smriu prema navedenom indoeuropskom korijenu. U vezi s osvetoljubivo5iu, Belaj

nadalje povlaii relaciju Mare i grike Artemide (Britomartis), koja je Zeusova k6i i Dionizova sesrra, ali

i Apolonova sestra blizanka, kao 5to su iJuraj i Mara - blizanci. Buduii da je Apolon kasnije preuzeo

ulogu Sunca, Artemidije pripao Mjesec. U baltoslavenskoj predaji oduvano je starije stan.ie: sestra Mara

je Danica, kii Sunca, a brat Juraj je Mjesec. Istaknimo: Artemida je bila jedina djevidanska grika boginja,

a ipak boginja plodnosti; no bila je kao i Mara osvetoljubiva i okrutna; ubila je, primjerice, Niobi svih

sedam kieri (Belaj 199S:236).

37 "(...) lat Morior,nien. mordod gotiikog maarthr, nizozemski moord,sttrosl. mreti,franc. Mort, meurte, meurfi"ii'(Bril 1993:140).
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Smrt je ovde dovedena u vezu s noii i snom: zlog duhalzloduha niznzernski jezik oznadava rijedju

mor. Na ukrajinskom mora mrti onoga koji se predaje snu; tada je njegovo tijelo napuiteno, miSiii

opulteni (na germanskom korijen rndrwaznati mlitau) (Bril 1993:140). Spavat tada osjeia pritisak u

grudima, karakteristii no za hoimar, Ito bi u hrvatskom jeziku bio ekvivale nt za noinu moru.

Na hrvatskom, srpskom i bugarskom jeziku ekvivalent za leksem hoimar upravo ieleksem mora'

"Mora je ona koja mori. Yarlante leksema mnrd t hrvatskom jeziku zadrlale su ishodiini indoeuropski

glagolski korijen: mura (samobor), mura, muk (YaraLdin i okolica), morina (Poljice), morica (Konavle),

tmora (Kol1, Bosna), mu1rd (u Gornjoj Voii, na granici hruatsho-itajershoj; usp. Dordevii 1953:221),

morultina(Otok, Slavoni.ia; usp. Skok ibid.), zmamorija(istodna Istra; usp. rkp. IEF 170.45-46, br' B)"

(prema Marjanii 1999:57). Slovenski i teiki jezik mori daju jaku konotaciju sablasti, 5to je joi pojadano

upravo imenovanjem jednog noinog leptira rijetju m0rd.38

Prema Brilu (1993:141), u ruskom folkloru postoji no6ni demon koji leti na mahove tijekom noii

i nazivaju ga kikimora , gdle kihi proizlazlod litavskog korijena hauhas, Sto znadi zlobni gnom, a hika ie

i pletenica duge kose. Kuini demon se bavi pleten.iem prediva i pletenica od kose. Marjanid (1999:57)

prema Ivanovu i Toporovu navodi sljedeii niz leksema: rvs. mnrut, mara, maruha, hihimora,lto znadi da

str mnrai hihimora istovjetni demoni.

Letonski glagol mlrnities znati ndmetnuti se, 
^ 

o irskom jeziku riiet morrigalz se koristi za kraljicu

duhova, lik iz kolmara, noinu sablast, demonicubitaka i ljudi poginulih u borbi (Bril 1993:140-141,

biljelka 177).YilaMorgana (gdje se upravo prepoznaje kelmki korijen Mor- od Morganalkelt. mor(r)

igain "kmia" > Fdtd Morgana, usp. Skok 1972:454)) takoder ima dugu kosu, a kao glavna arhetipska

karakteristika Lilit obidno se navodi njezina duga crna kosa.

Pridodajem i jedan opis rijedi koimar, francuskoga podrijetla. Tiesor dr k langue fangaise navodi

definiciju iz 16. stoljeda: "Kad se dini da nelto dolazi do njegove (spavadeve) postelje, kad se dini da se

to neito penie na njega i drLi gatako dvrsto da ne moie ni da govori ni da se makne, to obidan svet zove

c du qu e m Are" (B ril | 9 9 3 : | 42) .

Mora: "Onda ludi veliju za.onegarda ga mura hodi jahat"

Kroz povijesnu povorku mistidnih likova na delu s predvodnicom Li[it, od kojih je svaka metamorfozirana

na razlidite nadine, s moguinoliu uodavanja "lilitskih karakteristika", treba istraiiti i upoznati i nale

38 "K. Kovatevii zabiljeiio je vjerovanje da se noini leptir mora spaliti na svifeii (takoder bilieii i basmu protiv more koju je potrebno tri puta

izgovoriti). Thda iena koia je mora, re Ce nodi umrijeti. Ako mu se spali samo jedno krilo, sutradan ie ta iena do6i u kuiu nagorjele pregate

ili koiulje" (prema Marjanii 1990.63).
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krajeve gdje se pod utjecajem raznih europskih i sredozemno-orijentalnih kultura pojavljuje nastavak

povorke danainjih (bliie naiem vremenu) fantastiinih biia. Jedno od takvih (nodnih) biia ,ie mora u iijim
se kako vanjskim znada,ikama tako djelotvornim i apotropejskim mogu uoiiti i sagledati mnoge slidnosti

s predvodnicom Lilit i njenim povijesno-tradicijskim nasljednicima/icama.

Od brojnih demonskih i mistidnih bica o kojima su proiete demonske predodibe u svijetu iiivotu
neka str poznata i raiirena i u hrvatskim krajevima.3e Thko je i vjerovanje u murq, myric1t, morinu- iensko

(mitsko) biie nadnaravnih moii, raiireno i na veiem dijelu prostora Hrvatske.

More su neudane iene, djevojke, koje nasta'iu od ienske djece rodene u krvavoj, crvenoj koluljici,

odnosno - prema nekim kazivanjima posteljici. Prema tome, njihova je nadnaravna moi prirodena

(neuobiiajen porod). Kao djeca nemaju moii, najielie je stjedu s navrJenom 21 godinom. I tada postaju

more (ako su ienskoga roda); kad se udaju - vjeltice, a nakon smrri - vukodlaci (iako su vukodlaci

preteino muikoga roda, ipak je postojalo i vjerovanje u ienske vukodlake).

Mora se moie preworiti u neku iivotinju, primjerice - muhu, maiku, kokoi, golemu pticu ili
drugo. Ulazi kamo ieli, a moie se provu6i i kroz kljudanicu. Smatra se da napada ljude noiu dok spavaju,

narodito malu djecu. Guii ih, siSe prsa, davi, tare, gnjeii, zawori usta kako se ne bi moglo vikati i zvari u

pomoi. Ujutro se takav dovjek osje& potpuno slomljenim. Mora se moie uhvatiti i moie jo.i se zapri.ietiti

da ie biti orkrivena, i tada ona puita dovjeka na kojega se namjerila.

U sjeverozapadnoj Hrvatskoj zabiljeieno je vjerovanje u biie gorovo identidno mori. To ie polegai,

zao duh koji se baci na iovjeka, uhvati ga i "jali na njemu mudeii ga' (Grbii 1998:308,312). Kad je rijed

o jahanju, radi se o pritiskivanju jahaia odozgo na onoga koji nemoino leii. Primjerice, Milan Lang je

zabilieLio izreku o mori koja jaii: "Onda ludi veliju za onega, da ga mura hodi .iahaC' (Lang 1914:146).

Nadalje, za osobu koja ne moie spavati obidno se kaie: "Vila ga je1a5ila",40 ito moiemo uzeti kao zanimljiv

podatak o ambivalentnosti vila (naime, prema kazivanjima, vile, kao ito sam vei istaknula, mogu biti
dobre i loie, odnosno - one koje donose sreiu i one koje donose zlo), kao i moguinost poistovjeiivanja

vila s morom.

Sve navedene opisne znaiajke mnre prcmahrvatskim usmenim predajamaar uodava,iu se u nizu Lilit
- lilitskih likova. Mora dlelule no6u; po danu je (ili ie bila) djevo,ika, prervara se u pticu (sovu), madku,

39 Dokaz rasprave o demonskim biiima u hrvatskinr luaievima poznat je jo{ iz, ovdje vei spomenutoga, teksta Bogoslot,je diloredno oliti rukouol
lodnshi na poznanie ntetoga rcrla A. Katica: "Upravo se na to skolastidko uien)e poziva Kadii kada smatra da demoni mogu 'uzeti priliku'
muiku ili ionsku slaiuii ie od povietarca (ito mogu ier wojim padom nisu izgubili andeosku priro{u vei samo milosti i darove nadnaravne),
ili obmaniuf uii osobu da vidi ono dega nenta, ili pak sluirii se nekim mrwim tijelom. U takovom svojswu oni 'varaju ialosnu izaslijepljenu
teljad, s njima bludno pristajuii"' (prema eica 2 002;92).

40 Kod Koprivnice, Upitnica, inv. br. 1759 (prema ei& 2002:92).

4l Vidibibliografiju u: Orlii 1986; Boikovid-Stulli 1959.
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kokol itd. - kao Lilit ili Oumm eg Cibyan; si5e prsa kao njemadkiAlp, napada djecu kao Lilit i mnoge

navedene sljedbenice. U zaltitu od more upotrebljavaju se slidni ili isti apotropeji kao 5to su apotropejsko

spominjanje imena, crtanje Salomonovog znaka (veza s Lilit i hebrejskom kulturom)42 ili crtan.ie vudje

$ape u zaltitu (uidiLilicuiliArdat Lili kao vudica),a3 stavljanje noia pod jastuk (kao zaitita od arapske

Kharine), boca, tikvica iti iup s vodom (zatvaranje u bocu, uidi akadska Lamaitu, dijije simbol iup). U

sludaju zawaranjamore u bocu ili tikvicu, mogla bi se takoder povuii paralela sa zatvaranjem svih zala

(mora kao zlo) u Pandorinu kutiju, odnosno iup.

Zanimljivo je narodno praznovjerje o mori koje je uodio Nikola Sudii, a prenlo u svoro.l

r68

romanriziranoj interpretaciji, istaknuvli vezu s praslavenskom Moranom, koja bi takoder mogla biti

jedna od lilitovskih likova: "(...) p, je narod vjerovao, da se ona uvlati svim mrwilom zime, te se bada i

libi po no6i u gluho doba pod domaii krov, da tu izjeda slabiie, navlastito duhovno slabu djecu i momke"

(cit. prema Marjanii 1999:56).

Ovdje je nesumnjivo vidljiva veza s Oumm eg Cibyan i hebrejskom Lilit za koju se takoder

vjeruje da dolazi mladi6ima noiu i upija sjeme te rada svoju demonsku djecu. Moguie je povuii paralelu

djelovanja Oumm eg Cibyan i morinih znadajki s obzirom na njezino vileznadno djelovanje, kako

Marjani6 (1999:60) navodi prema A. Petroviiu - da postoji djedja mora, mora koia mori samo mladiie,

mora ko.ia mori sveuzraste kao i iivotinjska mora. ViSestruke morine znadajke i specijalizaci,ie djelovanja

mogu se opravdad i razliditim mitskim (lilitshim) likovima di,ie su se specijalizacije objedinile u jednom

jedi nstvenom lik:u more.

Zakljulak

Analizirajuii plejadu boginja, demonskih (mitskih) biia i utvara, posebno visokih civilizaciia Istoka i

orijentalnoga podneblja, koje se s pravom naziva kolijevkom iivota, nepobitno se dolazi do sljedeiih

zakljudaka.

Razdoblje neolitskih kultura - u kojima iena ima dominantnu ulogu kao poljodjelka, roditeljica

brojne djece zaodriavan,ie roda i plemena, iscjeliteljica ljudi i iivotinja - razdoblje je kulta Geje, Velike

Majke, Tellus, Terra Mater, Kibele, boginja koje radaju, gutaju i ubijaju svoju djecu, ali je ponekad mogu

Protiv more rpotrebljava se Salomonov uzal, baca se sol u oganj, noi se drii pod glavom, takoder se navodi telat formule (usp. Boikovii-

Stulli 1999:220). Usp. podatak o iscrtavanju Salomonovog ivora koji se usporeduje s iscrtavanjem takvih znakova kao apotropeia protiv

dolaska Lilit (usp. Marjanii 1999, bilieika 5).

Milan Lang u svojirn je zapisima iz Samobora zapisao sljedeie: "U Samoboru na vratima i na d,ietetovoj zipci iscrtavala se kredom u jednom

potezu murska capa (vutia capa) a iscrtavala se kao pentagram." I nadaljc prema zapisu Milana tanga: "lzgubi li krava mlijeko, mora se

narisari na vratima itale murska capa" (prema Marjanii 1999:19).
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i spasiti kao lto je boginja Re.ia spasila Zeusa.aa Za odrLavanje vrste bile su poffebne krvave irwe, jer se i

dovjek radao u krvi i mukama. Svaki urod je iietva; porodaj iivotinje vezan je uz muku, urlik, bol, a kao

antiteza bolijavlja se ljubav, uiitak, zadovoljswo porodom potomaka, bogatstvom uroda i blagostanjem.

Nositelj svih ovih pojava u za.iednici bila je iena.

Zena i ienska boianstva su inkarnacija pobjede iivota nad smriu jer iena i priroda radaju i na

taj nadin obnavljaju. Svjetlo i proljeie pobjeduje tamu i zimu. U tim zbivan,iima mulkarac je onaj koji

oploduje, ali ne rada. On je u tim interpretacijama o matrijarhatu kao mitskom zlatnom dobu sekundaran

i nije glavna osoba u zajednici; on je figura dostojna itovanja, proglaiavan bogom,

Pojavom metala, bakra u eneolitiku, kasnije bronce i Leljeza, nastupa doba ratnika, konjanika,

Ev. Homerovo herojsko doba. Mulkarac ratuje, pljadka, lovi i donosi plijen. Mulkariev razum kroti

prirodu te na taj nadin pridonosi napretku kulture.a' Mulkarac se bavi obrtom, kuje metal. Zena ada

viSe nije dominantna za osiguravanje blagostanja. Ona ostaje samo roditeljica, predmet uiitka, ali i

poiude. Postaje ujedno plijen kao i druge dragocjenosri, ukroieni i pokoreni ob.lekr.

Muikarac, stjeiuii dominantnu ulogu svoje strepnje, gubljenje snage i poiude, iivotne patnje

i neuspjehe, pokulava se izjednaditi sa ieninim inicijalnim nadredenim poloiajem. Njegovi tisuiljenri

strahovi od rodenja do smrti traiili su uzroke i zaltitu od mnogobrojnih misterija, tako da postupno

prewara dobro u ieni u antitezu, iena postaje predmet zla, izazivaikog, podmuklog, optereiuju6eg,

nepoznatog, nenadanog. Konadan ishod: iena od Lilit postaje povremena ili xalna mora.

Ova psihosocioloJka zbivanja tako dobivaju svoju vi5estoljetnu mitsku personifikaciju u

raznovrsnim. i raznorodnim inadicama, ali sve su uopdeno svedene na isti nazivnik - mnrd. Odnosno,

Brilovim rijedima:

Hil.iadugodi5nja neprekinutost lilitskih slika, fantazmatskih tvorevina medu mnogim drugim tvorevinama

l.iudske psihidnosti, dokazuje trajnost vrste. I ako u bezhroj njenih preinatenja jo$ i danas prepoznajemo

Lilit, ako nas jo5 i danas uzbuduje njena poruka, to znadi da je ona odraz nekog sultinskog vida dovekovog

imaginarnog, da njeni prohtevi da proidire i rada upuiuju na izvesnu nepromen.iivost naieg psihidkog

ustrojstva i da sim mit oznadava neki osnovni mehanizam. Mitologija, filologija i psihoanaliza pomaiu nam

da delifrujemo prirodu i dinarniku tog ustrojstva, tog mehanizma, i sugeri$u nam kako se u svima nama

nalaze, usko povezani, oralni svet i svet uterini, dok se kroz Red rascvetava iskonska agresija. (Bril 1993:16)

44 O tome viie vidi Schmidt 1965: 130; Girardi Jurkii 2005:18, bilj. 298 i 30 l.
45 Ekofeministiike teorije koriste upravo ovu opreku priroda-kultura, emociia-razunr, i.ena-muikarac kao ternelj mmaienja kako je muikarac

svojim razumom pridonio kulturnom i tehnololkom napretku tovjedanswa, ali na itetu prirode, odnosno iene koja ie u tijesnoi povez.nici

s njom (usp. Geiger 2006).
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