BACSKAY ANDRAS*

Lamastu-raolvasasok és -amulettek
az 6kori Mezopotamiaban

Az elmult néhany évben fontos munkak jelentek meg az egyik legismertebb
mezopotamiai démon, Lamastu alakjahoz kapcsolédéan.! Egyrészt 2014-ben
napvilagot latott Walter Farber régen vart monografidja, amely amellett, hogy at-
tekintést nydjt a Lamastuval kapcsolatos teljes forrasanyagrdl, tartalmazza a dé-
mon el(izésére irdnyuld i. e. 1. évezredi kanonikus rdolvasassorozat kommentarokkal
ellatott teljes szovegkiaddsat, valamint néhany nem kanonikus rdolvasast tartal-
mazo6 tabla feldolgozasat is.? E munka jelent6ségét jelzi, hogy a joval kevesebb
ékirasos tabla ismeretén alapul6 korabbi szovegkiadds tobb mint egy évszazada
latott napvilagot.?

A masik fontos munka Eva Gotting 2009-ben megvédett, egyel6ére publi-
kalatlan diplomadolgozata, melyben a szerzé 6sszegydjtotte, csoportositotta €s
elemezte a Lamastu-amuletteket. Eredményeit Gotting ez idaig egy tanulmany-
ban kozolte, amely a Mezopotamian kivdili, régészeti kontextusbol szarmazé La-
mastu-amuletteket, illetve a démon nem mezopotamiai forrdsanyagban valo el6-
fordulasait elemzi.* Emellett megjelenés el6tt all Gotting Lamastu-amulettekrél
irt, az Iconography of Deities and Demons in the Ancient Near East online szétar-
ban kozolt szocikke, amely dttekintést nydijt e targytipus térbeli és id6beli meg-
oszlasarol, valamint a targyakon szereplé motivumokrél.® Jelen tanulmany 6ssze-
foglalja a démon alakjahoz kapcsol6dé eddigi legfontosabb ismereteket, melynek
soran nemcsak az emlitett munkdkban szereplé raolvasasokkal és amulettekkel,
hanem az orvosi-mdgikus széveghagyomany egyéb forrasaival is foglalkozik,
tovabba néhany djabb forrds bemutatasaval és elemzésével kiegésziti az eddigi
tudomanyos eredményeket.

A szerzG a Pazmany Péter Katolikus Egyetem Bolcsészettudomanyi Kar Okortérténeti Tanszékének adjunk-
tusa (2087 Piliscsaba-Klotildliget, Egyetem u. 1., bacskay.andras@btk.ppke.hu).

Ezlton szeretném kifejezni koszonetemet Niederreiter Zoltannak és Simké Krisztidnnak, hogy el6zetesen
elolvastak és javitottak a kéziratot.

2 Farber, 2014. A kotethez irt recenziéhoz lasd: Panayotov, 2015; Steinert 2016.

Myhrman, 1902. A kanonikus sorozathoz tartalmazé tabldk kiadasanak torténetéhez lasd: Farber, 2014.
39-44.

4 Gotting, 2011.

Gotting, 2018.
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A forrasok

A Lamastu alakjahoz kapcsolodé forrasok zome két markansan megkilonboztet-
heté targytipuson 6rz6dott meg. Egyrészt a démon tavoltartdsara €s elizésére szol-
gdl6 rdolvasasokat és kapcsol6do ritudlékat tartalmazoé ékirdsos agyagtdblakon,
masrészt a démon alakjdra és attribltumaira fokuszalé ikonografidt, valamint raol-
vasast vagy a raolvasas szovegét imitalo, ugynevezett pszeudo-€kjeleket tartalmazo,
altalaban kébdl, terrakottdbdl, valamint bronzbdl késziilt amuletteken (e targyakat a
szakirodalom Lamastu-plaketteknek nevezi). Egyéb forrasaink a démon tavoltarta-
sara irdnyul6 lancamuletteket, zacskos amuletteket és kilonboz6 gydgyhatasd
anyagok felhasznalasaval végzett kezeléseket is emlitik. Az aldbbiakban réviden at-
tekintjik e forrasokat.

Lamastu elleni rdolvasdsok

Az els6, sumer nyelv Lamastu elleni rdolvasasok a 3. évezred végére datalhatok,
az akkad nyelvi Lamastu-raolvasasok az 6babiloni, illetve 6asszir korban jelennek
meg. Bar az 6babiloni korbdl szarmazé Lamastu-rdolvasasok szama meglehet6sen
csekély, szovegiik sokszor kozvetleniil kapcsolhat6 a késébbi szoveghagyomadny-
hoz, egyes tablakon pedig az 1. évezredi kanonikus sorozat kdzvetlen el6futdrai is
azonosithatok.® Mig az 6babiloni és 6asszir korbdl szarmazé Lamastu-rdolvasdsok
altalaban csupan egy-egy rdolvasast magaban foglald, ritualét nem tartalmazo tab-
lakat jelentenek, az egy tablan tébb Lamastu-rdolvasast is tartalmazé, dgynevezett
kompendium tipusu tabla a kozép-babiloni kortél azonosithato.” Ezek kozé tartozik
az Ugaritbdl el6keriilt, babiloni ékirassal irt toredékes agyagtabla, mely Farber re-
konstrukcidja szerint legaldbb 12 raolvasast tartalmazott. E raolvasasok zome a ké-
s6bbi kanonikus sorozatban is megtaldlhato.?

Az 1. évezredi kanonikus Lamastu-rdolvasassorozat 13 rdolvasasbdl, a hoz-
za kapcsol6dé magikus ritualékbol (6t kiilonboz6 ritudlé) és egy epilogusbdl all.
A rdolvasasok eltéré sorrendje alapjan azonban forrdsaink a sorozat két valtozatat
tartjak szamon.? Mindkét véltozat harom tartalmi egységre tagolodik, az elsé ketté

6 Farber, 1980-1983. 439-440.; Wiggermann, 2000. 217-218.; Farber, 2014. 7-9.

Farber, 1980-1983. 440.; Wiggermann, 2000. 218-219.; Farber, 2014. 9-16.

8 A rekonstrukcidhoz lasd: Farber, 2014. 7. és 8. dbra. A tabla eredete kapcsan Farber amellett érvel, hogy a
tablat egy a babiloni ékirast és az akkad nyelvet j6l ismer6 helyi irnok készitette, mig Arnaud gy véli, hogy
az e tablahoz hasonlo szovegek a hettita kirdlyi kozpontban irodtak, és Hattusabol keriiltek Ugaritba (Far-
ber, 2014. 10.). Megjegyzendd, hogy a késébbiekben targyalt Lamastu-plakettekhez hasonléan a rdolva-
sast tartalmazd tablak egy része szintén a Mezopotamian kiviili térségbdl szarmazik. A fent emlitett, ugari-
ti tabldn kiviil egy kozép-babiloni kompendium tabla Emarbdl, két 6asszir kord darab az anatéliai Kiiltepé-
bél (Barjamovic, 2015. 50-51.), egy tovabbi tdblatoredéke pedig Hattusabodl keriilt el.

9 Az akkad terminoldgiat kovetve Farber az egyiket ,tuppu-recenziénak”, a mdsikat pedig ,pirsu-recenzio-
nak” nevezi (Farber, 2014. 17-22.). Az akkad tuppu sz6 jelentése agyagtabla, a terminus arra utal, hogy
a mezopotamiai irnokok a kanonizalt - azaz valtozatlan tartalommal madsolt - t6bbtablds szoveget tabla-
szam alapjdn tartottak nyilvan, igy a harom tabla terjedelm( sorozat esetében megkiilonboztették a soro-
zat els6, masodik és harmadik tabldjat. A pirsu sz6 szerinti jelentése ,kiragadds”, amely a szerkesztett soro-
zatok egy-egy sorszammal elldtott szévegegységére, szekcidjara utal. A pirsu-recenziét Assur-ban-apli
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a raolvasasokat, mig a harmadik a magikus ritualékat tartalmazza. A kanonikus so-
rozat szovege mellett az 1. évezredbdl szamos, a sorozathoz nem tartozé, dgyne-
vezett nem kanonikus Lamastu-rdolvasas is ismert,'® masfel4l a kanonikus sorozat
egyes raolvasasai mads 1. évezredi orvosi-magikus ritudlék kozé is bekerdiltek."

Els6 kiegészitésem a nem kanonikus rdolvasasok kozé tartozé két sumer
nyelvii rdolvasasra vonatkozik, melyek egy Sultantepébdl szarmazé toredékes
agyagtabla (STT II. 144.) hatoldalan maradtak fenn. A kutatds mar korabban megal-
lapitotta, hogy az els6 rdolvasas szovege parhuzamos egy Ugaritban feltart perzsa
kori sirbol szarmazoé pecséthenger szovegével (STT II. 144. hatoldal 19'-22". sorok
// RS.25457 1-5. sorok), a masodik rdaolvasashoz azonban eddig egyetlen parhu-
zamos szbveg sem volt ismert, illetve az STT tabla toredékes allapota miatt a raolva-
sas szOvegét sem lehetett teljes mértékben rekonstrudlni.’? Az ékirdsos orvosi-magi-
kus szovegkorpusz vizsgdlata soran az elsé raolvasds szovegéhez egy tovabbi szo-
vegpdrhuzamot sikeriilt azonositanom egy a 7. szazadi, Assurbdl szarmazo tablan
(BAM Il. 148. el6oldal 38-40. sorok).” A masodik raolvasas szovegéhez (STT II.
144. hatoldal 23'-29". sorok) pedig két tovabbi szovegparhuzamot taldltam: egyi-
kiik egy ugyancsak a 7. szazadi Assurbdl szarmazé toredék, melyen a rdolvasas,
valamint egy kapcsolodé ritudlé toredékes szovege olvashato (STT II. 144. hatoldal
23'-29’. sorok // BAM II. 149 3'-7'. sorok), a masik pedig egy valészindleg Babilon-
bol szarmazo késé babiloni tabla (STT II. 144. hatoldal 23'-29". sorok // BM 35512
hatoldal 16’-17". sorok)." Az djabb parhuzamos szovegnek kdszonhetéen nem
csupan a szovegparhuzamok szdma ng, hanem az STT tablan téredékes masodik
raolvasas szovege tobb helyen kiegészithets. Az alabbiakban az STT II. 144. tablan
taldlhaté két sumer raolvasas valamennyi kéziratanak felhasznalasaval készilt ma-
gyar forditasat kozlom."

Rdolvasds. Lamastu, Anu utdda, akit az istenek néven neveztek, Ardat Lili [var.
az arng, Enlil szolgdldjal,' a jo uton [jardl gyermek, a j6 Gton [jard] gyermek.
Recitacio.

asszir kirdly udvari tudésai hozhattdk létre a kordbbi ruppu-recenziéban szereplé rdolvasasok atstruktu-
raldsaval.

10 A nem kanonikus rdolvasasokat Farber konyve masodik részében targyalja. Farber, 2014. 259-274.

11 Igy példaul a csecsemd lecsendesitésére iranyuld ritudlé, a bajelharité céllal végrehajtott , fiistolési ritudlé”
(qutaru) vagy a terapeuta UGU sorozat laz elleni ritualéja kozé. Wiggermann, 2000. 219.; Farber, 2014.
26-27.; Bacskay, 2015. 15-16.

12 Az STT II. 144. tdbla relevans sorainak és az Ugaritbdl elSkerdlt amulett publikdlasdahoz lasd: Arnaud,
2007. 207. (no. 69. 30. tébla). A pecséthenger szévegének feldolgozasahoz: Nougayrol, 1969. 404.;
Farber 2014. 273.

13 A tabla feldolgozasahoz lasd: Bacskay el6késziiletben.

14 Uo.

15 A Farber altal is feldolgozott, perzsa kori sirb6l szarmazé ugariti amulett szévege tobb helyen is eltér a
masik két, Gjasszir agyagtablan megbrzédott kézirattdl, illetve az elsé sorban Anu isten neve nem sume-
riil, hanem akkadul szerepel.

16 Az ,arnd, Enlil szolgdl6ja” sem a kanonikus, sem az egyéb nem kanonikus raolvasasokban nem szerepel,
Lamastu és Enlil viszonya a kanonikus rdolvasassorozat egyik szévege szerint apa-gyermek viszony (Il.
tabla 92-93. sorok). A démon tovabbi, Enlilhez kapcsol6dé elemeihez lasd az 55. szami labjegyzetet.
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Rdolvasas. Lamastu, Anu utéda, Hendursag, [a sors] megszabdja. Amikor az
isten a sésd-halét kiveti, Hendursag a sorsod megszabdja, a félelmetes [...]
mondjon sorsot. Hendursag, Enlil (és) Enmesarra. [...] Rdolvasdsformula.

Bdr a targyalt STT II. 144. tablan a rdolvasast kovetd ritudlé szovege nagyon
toredékes €s egyel6re nem rekonstrualhatd, a tabla masodik raolvasasanak fentebb
emlitett két parhuzamos szdvege arrdl tudosit, hogy a rdolvasas szovegét egy pecsét-
hengerre kell irni, majd azt a paciens nyakaba kell akasztani. Bar egyel6re nem ismert
olyan pecséthenger, melyen az STT tabla masodik rdolvasasa szerepel, a tabla els6
raolvasasanak egyik szovegparhuzama éppen a fenti ritualé altal emlitett pecsét-
hengeren maradt fenn, melyet a tulajdonosa vélhetéen amulettként viselt."”

A démon elharitasara, illetve ellizésére iranyulo raolvasasok azonban nem-
csak a fentiekben bemutatott kanonikus rdolvasassorozatban, valamint a nem ka-
nonikus raolvasasokat tartalmazo tablakon jelennek meg, hanem egyéb raolvasds-
sorozatokban is. Ezek kozé tartoznak az ugynevezett Pazuzu-rdolvasasok, melyek
egy részét éppen a Lamastu elleni ritudlék egyik fontos eszkozének tekintheté La-
mastu-plakettekre irtak."® Emellett egy kés6 babiloni korbdl szarmazé agyagtdblan
megO6rz6dott Pazuzu-rdolvasds szovege Lamastut is emliti a rdolvasdssal hatéko-
nyan kezelhet6 betegségek és démonok kozott." Tovabba Lamastu az art6 varazs-
lat elharitdsara iranyulé Magla (,Egetés”) cimdi rdolvasdssorozat, a gonosz utukkd
démonok ellizésére iranyulé Utukku lemnatu (,,Gonosz utukkd démon”) cim( raol-
vasassorozat, valamint az orvosi-magikus Mussu’u (,,Bedorzsolés”) cimd raolvasds-
sorozatokban kiilonféle arté démonokat, arté varazslatokat €s fizikai betegségeket
listaszerten felsorol6 ,katalogusok” egyik gyakori szereplGje.? E rdolvasassoroza-
tokban Lamastu tehdt a pdciensre veszélyt jelentd, betegséget okozé démonok
egyike, neve mas démonok - a leggyakrabban Ahhazu és Labasu - tarsasagaban
szerepel.

17 A kanonikus rdolvasdssorozat egyik eljardsa szerint a standard rdolvasds szovegét - Lamastu kilenc nevét
- kell egy pecséthengerre irni, majd amulettként a kisgyermek nyakaba akasztani (Farber, 2014. 68-70.,
144-145.). Hasonl6 eljarast taldlunk a kisgyermek lecsendesitésére iranyulé raolvasdssorozatban is (Far-
ber, 1989.116. § 44.; Farber, 2014. 199.). A pecséthenger alakd amulettekhez lasd: Beaulieu, 1999. 150.;
Schuster-Brandis, 2008. 51.

18 Az 1. évezredi Lamastu-plaketteken Pazuzu a démon legfébb ellenségének szamit, ezért alakjdt szdmos
Lamastu-plaketten megjelenitik (Heellel, 2002. 123-130.). A démon alakjahoz lasd: HeefBel, 2002;
Wiggermann, 2003-2005; HeelRel 2011.

19 SpTU 1.9 97. sor (Heelel, 2002. 59.; HeefSel, 2011. 363.). Ezzel ellentétben sem a kanonikus Lamastu-
rdolvasassorozat, sem a kanonikus rdolvasasok nem emlitik Pazuzut. A jelenség vélhet6en azzal magya-
rdzhat6, hogy Pazuzu alakja az 1. évezredtdl jelenik meg a mezopotdmiai magikus széveghagyomany-
ban, mig a Lamastu elleni rdolvasasok szovege mar a 2. évezred végére megszilardult (HeelRel, 2002. 74.;
Wiggermann, 2011. 319.; HeeRel, 2011. 362. 20:20.). Uri Gabbay szerint Pazuzu alakjanak hidnya az
orvosi és magikus szovegekben azzal magyardzhatd, hogy Pazuzu eredetileg nem tartozott a ,hivatalo-
san” démontizé és bajelhdrito tevékenységet végzé, valamely szentélyhez kapcsol6do raolvaso papi hiva-
tas eszkoztarahoz, hanem inkdbb a ,nem hivatalos” magikus praxis része lehetett (Gabbay, 2010. 68.).

20 A felsoroldsban szereplé betegségekhez lasd: Stol, 1993. 23-25.; Béck, 2000. 83-86.; Bacskay, 2013. 6.
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Az amulettek: az dgynevezett Lamastu-plakettek

A Lamastu alakjahoz kapcsolhat6 forrasok masik fontos tipusdt a Lamastu-plakettek
jelentik. A kutatds ezekbdl jelenleg tobb mint szazat ismer.”" A négyszogletes, dlta-
laban kis fiillel ellatott targyak kébdl, terrakottabdl és fémbdl késziiltek, melyen a
démon alakjat és jellemzé attribdtumait abrazoltdk, illetve a démon elleni rdolva-
sast vagy az €ékirds jeleihez hasonl6 karakterekkel a rdolvasas szovegét imitalo
pszeudofeliratot irtak. A szoveggel ellatott darabok tébbsége a kanonikus raolvasas-
sorozat bizonyos raolvasasait, illetve nem kanonikus rdolvasasokat egyarant tartal-
mazott.”? A targyak két felhasznalasi modja ismeretes: egy résziiket a lakohadz, illet-
ve a benne él6k védelme érdekében a haz faldra, esetleg nyilaszaréra akasztottak,
mas résziiket személyes amulettként nyakban viselték. Megjegyzendd, hogy az is-
mert és publikdlt Lamastu-plakettek jelentds része mukincs-kereskedelembdl szar-
mazik, e targyak eredeti kontextusa nem allapithaté meg. Az ismert darabok kozott
szamos modern hamisitvany is szerepel.

A kutatas az elSkerdilt Lamastu-plaketteket az id6beli és foldrajzi megoszlds,
valamint az ikonogrdéfiai sajatossagok figyelembevételével tobb csoportra osztja.®
A legkorabbi ismert darabok a 2. évezred masodik felébdl (15-13. szazad) szar-
maznak, a legtobb darab azonban az 1. évezredbdl, illetve leginkabb az Gjasszir,
valamint az Uj- és kés6 babiloni korbdl ismert. A fenti jellemzék alapjan a kutatas
6nall6 csoportként hatarozza meg a 2. évezredi, elsésorban babil6niai eredetd tar-
gyak azon csoportjat, melyen a ragadozémadar-fej(i vagy oroszlanfeji démont az
altalaban fenyegetésként értelmezett felemelt kézzel és hossza karmokkal, fejét és
végtagjait profilban, a felsGtestét viszont szembeforditva, leggyakrabban ruhatlanul
abrazoltak. Az emlitett abrazolas a legnagyobb feliiletek torvényét koveti. A démon
alakja mellett esetenként a Lamastuhoz kot6dé szimbolumok és kiegésziték latha-
tok (példaul fést, szov6orso, kutya stb.), a targyak hatoldalan dltaldban a démon
hét nevét tartalmazo, a késébbi kanonikus raolvasassorozatban is azonosithaté szo-
veg, illetve egyéb rdolvasasok, valamint tgynevezett pszeudofeliratok és ,magikus
hdaromszogek” sora taldlhaté.*

Ugyancsak onall6 tipusnak tekintik a 2. és 1. évezredi Assziriabdl szarma-
z6 amulettek azon csoportjat, melyen az dll6 démont oroszlanfejjel, dllapotos néi
testtel, kihangsulyozott mellekkel, kezében fésit €s szov6orsot tartva abrazoltak.
Az 1. képen egy 13. szazadi assuri maganhazbol elSkerdilt, fekete k6bdl készitett
amulett rajza lathat6.?> Az el6z6 csoport dbrazolasahoz hasonl6an a démon fejét

21 A publikalt amulettek szdma 96 (Farber, 2014. 30.), viszont szamos publikalatlan darab ismert (Panayo-
tov, 2015; illetve az itt emlitett egyik darab kiaddsahoz ldsd: Bacskay, 2016).

22 Nem kanonikus rdolvasasokat harom amulett tartalmaz. Farber, 2014. 34.

23 A Lamastu-plakettek csoportositasdhoz lasd: Wiggermann, 2000. 219-224.; Gotting, 2011. 442-446.;
Farber, 2014. 31-32.; Gétting, 2018.

24 Az amulettek e csoportjanak részletesebb targyaldsahoz ldsd: Wiggermann, 2000. 219-222. (Group A);
Gotting, 2011. 443-444. (Typ 1. ,Drohende Lamastu”); Farber, 2014. 31. A pszeudofeliratokhoz lasd:
Wiggermann, 2000. 220. 14. labjegyzet; Bacskay, 2011. 18-19. A magikus haromszogekhez: Wigger-
mann, 2000. 221-222,; Bacskay, 2011. 20-21.

25 Forrés: Ebeling, 1919. 152. no. 86.
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1. kép. Lamastu-plakett AsSurbél

és végtagjait profilban, 1€p6 helyzetben jelenitették meg, a fels6testet €s a melle-
ket pedig szembdl, illetve a démon egyes darabokon egy csonakban &ll.>

A Lamastu-amulettek harmadik csoportjat azon Assziridbdl és Babilonia-
bél szarmazd 1. évezredi darabok jelentik, melyeken az oroszlanfeji démonalak
kigyokat tart a kezében, egyik mellébdl egy kutyat, a masikbodl pedig egy malacot
szoptat, az alakot szamarhaton, gyakran egy csénakban dllva vagy dgynevezett
térdel6 futasban abrdazoljdk. A kigyok megragadasa, illetve a kutya-, valamint a
malacfigurak dbrazoldsa a démon kisgyermekeket fenyeget6 tamaddsaval hozha-
t6 Osszefliggésbe: egyes raolvasasokban Lamastu a csecsemé szoptatds dajkdja-
ként jelenik meg, mig mds rdolvasasokban a démon ,megragadja” az aldozatat.
Ezeknek az allatoknak a plaketten torténé abrazoldsa vélhetéen a démon altal
megragadni vagy szoptatni kivant kisgyermekek magikus helyettesitésére szol-
galt, igy semlegesitve Lamastu tamadasat.”” Szamos amuletten a képmez6 tobb
regiszterre osztott, melyen istenszimbélumokat, egyéb, Lamastu tavoltartdsara
vagy ellizésére szolgdalé démonokat (Pazuzu, Ugallu stb.), valamint esetenként a
bajelharito ritusra utald, dgynevezett ,betegdgy-jelenetet” lathatunk. Az amulet-
tek e csoportja mutatja a legszorosabb kapcsolatot a kanonikus raolvasassorozat
szOovegével: egyrészt a sorozathoz tartozo bizonyos raolvasasokat az amulettekre

26 Az amulettek e csoportjdnak részletesebb targyaldsahoz lasd: Wiggermann, 2000. 222. (Group B); Got-
ting, 2011. 444. (Typ Il. ,Kamm und Spindel haltende Lamastu”; I.1. ,Schreitend”, 11.2. ,Stehend auf
einem Boot”); Farber, 2014. 31-32.

27 A kutya- és malacfigurdk Lamastu-plaketteken valé értelmezéséhez lasd: Wiggermann, 2010.
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irtak, masrészt az ikonografia egyes elemei kdzvetleniil megfeleltethetéek a soro-
zat szOvegének.?®

Bar a legtobb amulett az 6kori Mezopotamia terliletérdl keriilt el6, a fen-
tebb bemutatott elsé és harmadik csoportba tartozé targyak egy része Mezopota-
midn kivili térségekbdl szarmazik. A biztosan 6kori lel6helyhez kéthetS targyak
kozil harom az okori Eldambdl (Szusza, Csonga Zambil), négy Anatdliabdl (Catal
Hiyik, Sultantepe, Sam’al), harom a levantei térségbdl (Biblosz, Ugarit), egy lz-
raelb6l (Shephelah), egy pedig vélhetSen sziriai kozvetitéssel Itdlia teriiletérdl ere-
deztethet6.”” A régészeti asatasbol el6keriilt darabok koziil 6t sirbol, harom temp-
lom kapujabdl vagy varoskapubdl, négy pedig lakohazakbdl szarmazik, illetve sza-
mos darab esetében nem azonosithat6é pontosan a lel6hely.*

Az ismert darabok tobbsége ugyan kiilonféle kdbdl (szerpentin, obszidian,
szteatit, mészkd, bazalt stb.) késziilt, de ez nem jelenti azt, hogy az 6korban is a
kovet tekintették ezen targytipus legjellegzetesebb hordozojanak. A fémbdl - elsé-
sorban bronzbdl - készitett darabok elterjedtségére utalhat egy Ninivébdl szarma-
z6 6ntéminta, melyen egy csénakban 4ll6, kezében kigyokat tarté Lamastu-amulett
negativ formaja is lathat6.*" Az amulettek fontossdgat mutatja, hogy az egyes dara-
bok sokaig hasznadlatban voltak, a targyakat sériilés esetén javitottak. llyen sériilés
lehetett példaul az akasztashoz sziikséges lyukat magaban foglal6 rész letorése,

2. kép. Lamastu-amulett a British Museum gyiijteményébdél (BM 120388)32

28 Az amulettek e csoportjdnak részletesebb tdrgyaldsdhoz lasd: Wiggermann, 2000. 223-224. (Assziria =
Group C, Babilénia = Group D); Gotting, 2011. 444-445. (Typ lll. ,Schlangen Haltende”, Typ III.1.
,Schreitend”, Il1.2. ,Stehend”, 111.3. ,,im Knielauf”); Farber, 2014. 32.

29 A targyak foldrajzi megoszldsdhoz lasd: Gotting, 2011. 442-446.; Gotting, 2018. 111.2.

30 Tourtet, 2010. 245. Fig. 1.

31 A targy feldolgozdsahoz lasd: Opitz, 1933. 210. Abb. 26.; Layard, 1853. 597.; Thureau-Dangin, 1921.
180.; Curtis-Reade, 1995. 175. Fig. no. 10.; Gétting, 2018. no. 12.

32 Atargy publikaciéjahoz lasd: Bacskay, 2016.
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melyet egy (j furattal vagy fémratéttel potoltak.’* A 2. képen egy mind ez iddig
publikalatlan darab lathat6, melynek az eredeti furata vélhetéen letort, ezért az
amulettet keresztben atfirtak. Az 4j furat azonban megsemmisitette a démon fejét,
és a plakett tdloldaldn a rdolvasds szovegének egy részét.

Végezetiil megjegyzendd, hogy a hosszabb id6t és raforditast igénylo, ké-
bél vagy fémbdl készitett amulettek helyett az elharit6 ritudlét végzo raolvasé pap
egyszer(bb, de kevésbé id6t allo eljarasokat is alkalmazhatott. Ezek k6zé tartozhat-
tak a Lamastut abrazolo, valamilyen por - altalaban liszt vagy gipsz - felhasznalasa-
val készitett rajzok, vagy az agyagbal, illetve fabol készitett helyettesit6 szobrok.**
A kanonikus rdolvasassorozat ritualétablajan fennmaradt alabbi két forrdsrészlet
éppen ilyen ritualékat mutat be.

Amikor Lamastu [elleni] ritudlét végzel, rajzold Anu lanyat [azaz Lamastut] a
[lakohaz] ajtajanak jobb és bal oldaldra, valamint a hdlészoba felé [vezetd]
ajtéra. Anu lanyanak jobb és bal oldaldra rajzolj kutyat, disznét, olajlampast,
skorpidt, szovSorsot, féslit, tikrot, szamar also ldbszarat, a kezeiben [pedig]
tartson kigydkat.*

Az elsé napon este készits egy megkotozott Lamastut [abrdzol6 szobrot], vé-
gezz aldozati ritualét, [melynek sordn] helyezz [a szobor] elé tizenkét, szita-
latlan buzalisztbél [késziilt] kenyeret [és] dldozz szamara kdtvizet. Fogjon [a
szobor] egy fekete kutyat [és] helyezz a szdjdba disznoszivet. Biztosits szamadra
forr6 [ételt], helyezz elé friss kenyeret [és] adj neki egy palack olajat. Recitald
ardolvasast reggel, délben és este. Allitsd [a szobrot] harom napra az agy fejé-
hez, [majd] a harmadik nap délutanjan tavolitsd el és égesd el a fal sarkaban.*®

Az elsé ritualéban leirt képi abrazolas minden eleme jél azonosithato a
plakettek ikonografidjaban. A ritualé azonban nem csupan egyetlen rajz, hanem
hdrom azonos rajz hasznalatat irja el§, melyek koziil kett6t vélhetéen a bejarati
ajto két szdrnydra, mig a harmadikat a lakéhdzon beliil, a hal6szoba ajtajara kellett
rajzolni. A szoveg tobbi, fentebb nem idézett része elGirja tovabbd egy Lamastu
elleni raolvasast és magikus szimbolumokat tartalmazé agyagtabla, valamint hét,
feliratokkal ellatott kutyafigura elkészitését.’” Az agyagtdblat az agy fejéhez, a

33 [gy példdul a 71. szdmd plakett esetében a letort furatot egy fémfiillel helyettesitették, melyet két fémsze-
geccsel illesztettek ra az amulettre, vigyazva arra, hogy se az egyik oldalon lévé Lamastu-alak, se a madsik
oldalon lévé felirat ne sériiljon. A targy fényképe: Farber, 2014. 65. Fig. 17.

34 Wiggermann a figurdk és rajzok alkalmazasat egy ,akut fenyegetés” elleni védekezés eszkdzének, mig
a ké-, terrakotta- és fémamuletteket a démon ,kronikus fenyegetésével” szemben haszndlt eljarasnak te-
kinti. Wiggermann, 2011. 318.

35 Lamastut dbrdzolé rajzok készitése Lamastu elleni ritualé sordn (a lll. tabla 1-7. sorai). K 2482+ (Farber,
2074.Ms. A)V 6'-12" // Sm 2056+ (Farber, 2014. Ms. E) i. kolumna 1-4. sorok // K 8736 (Farber, 2014.
Ms. F) 1-5. sorok // K 2423+ catchline (Farber, 2014. Ms. C,). A sz6veg feldolgozdsahoz lasd: Farber,
2014.129.186-187.

36 Helyettesitd figura alkalmazasa Lamastu ellen (Ill. tébla 110-118. sorai). K 2482+ (Farber, 2014. Ms. A)
vi. kolumna 23'-24’. sorok // K 132 hdtoldal 20-25. sorok (Farber, 2014. Ms. C,) // Sm 2056+ (Farber,
20714. Ms. E) ii. kolumna 1'-4". sorok. A szoveg feldolgozasdhoz lasd: Farber, 2014. 140., 192-193. A lll.
tabla 119-138. soraiban tovabbi két Lamastu-figuraval végrehajtott helyettesitd ritudlé olvashato.

37 Ugyanez a ritudlé olvashat6 a Il. tébla 61-83. soraiban.
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kutyafigurdkat pedig a haz ablaknyildsaiban kellett elhelyezni. igy tehat a Lamastut
abrazol6 rajzok a kapunyilasokat, a raolvasast és szimbolumokat tartalmazo tabla
a beteg agyat, a kutyafigurdk pedig az ablaknyilasokat védik a démon tamadasa-
t6l.*® Bar a szoveg nem emliti a rdolvasds recitalasat a rajzok elkészitésekor vagy
azt kovetéen, a Lamastu-plakettek tobbsége tartalmaz raolvasast vagy pszeudo-
feliratot, igy feltételezhetjiik, hogy a kanonikus raolvasdssorozat valamely rdolva-
sasat, esetleg abrakadabra rdolvasasokat recitaltak a rajzok elkészitésekor is.

A négy napig tarté masodik ritudlé soran egy vélhet6en 6sszekotozott kéz-
zel dbrazolt Lamastu-szobrot kellett késziteni, melyet az aldozati ritudlé soran lattak
el a démonra jellemzé egyedi jellemzékkel (fekete kutya, disznd). Ezt kovetéen a
szobrot harom napra a beteg agya mellé kellett helyezni, majd a negyedik napon
elégetni. A démont abrazol6 helyettesit szobor a ritualé soran tehat megtestesiti a
pacienst gyotré Lamastut, a szobor elégetése révén pedig a démon, illetve az altala
okozott szenvedés semmisil meg. Egy masik ritudlé soran (I. tabla 220-232. sor)*
a Lamastu-figuran kiviil agyagbol egy szamarfigurat is készitenek, melyet a Lamastu
szamadra végrehajtott aldozati ritudlét kovetéen a Lamastu-figuraval egyiitt a vdro-
son kivili pusztasagba viszik, majd a démonnal azonositott figura koré magikus
kort rajzolnak, valamint bajelharité hatasunak tartott novényeket (baltu és asagu
cserjék) kotoznek a figurdra. A szamarfigura szerepe vélhet6en a démon eredeti
lakohelyére, a hegységbe torténd visszaszdllitasa lehetett. Az eljaras 6sszekapcsol-
hat6 az 1. évezredi Lamastu-plakettek azon csoportjaval, amelyeken a démon egy
szamar hatan all.

A plakettek vagy a rajzok, illetve a helyettesit6 szobrok segitségével végrehaj-
tott ritudlék célja eltér lehetett: a plakettek, illetve a rajzolt amulettek funkcidja a
démon tavoltartasa, azaz annak megakadalyozdsa, hogy Lamastu az ajton vagy az
ablakon keresztiil behatoljon a lakohazba. A helyettesité szobrok alkalmazasa ezzel
szemben mdr a lakéhdzban tartézkodo, a pacienst kozvetleniil megtamadé démon
megsemmisitésére, illetve eredeti lak6helyére torténd visszalizésére szolgdl.

A rdolvasasok és a Lamastu-plakettek egymdshoz val6 viszonyat vizsgdlva
megdllapithat6, hogy egyrészt a Lamastu-plaketteken szereplé démon ikonografia-
ja jol megfeleltethet6 a kanonikus rdolvasasoknak a démon kiils6 megjelenését,
illetve lakhelyét leiro részeivel, masrészt pedig, hogy a plakettek nagy részén sze-
repl6é rovid raolvasasrészletek részben azonosak a kanonikus raolvasassorozat
egyes raolvasdsaival. A jelent6s szamban fennmaradt Lamastu-plakettekkel szem-
ben egyel6re nem ismeriink olyan agyagtablat, amely egy ilyen targy elkészitését
és alkalmazasat irnd le, a korabban emlitett 6ntéminta pedig csupan e targytipus
elkészitésének technikai hatterére mutat ra. A plakettek és a raolvasasok szovege
kozti szamos atfedés ellenére hangsulyozni kell, hogy a plakettek ikonografiaja-
nak nem minden eleme, valamint az ikonogrdfia valtozasa - példaul a démon fe-
jének kilonb6zé alakjai vagy a csonak megjelenése - sem vezethet6 le a rdolva-

38 A kutyafigurdk elhelyezése kapcsan Steinert amellett érvel, hogy az ablakot és a nyilast jel6l6 sumer lo-
gogramma azonossaga miatt a kutyafigurakat nem az ablakba, hanem a hdz falaban vagy padléjaban ki-
alakitott nyilasba vagy fiilkébe kell elhelyezni. Steinert, 2016. 247-248.

39 Farber, 2014.93., 162-163.; Scurlock, 2014. 680-681.
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sasok szovegébdl.* Ugyanakkor fontos megjegyezni, hogy a kiilonb6z6 forras-
tipusokat a kutatas sokszor elkilonilten vizsgalja, igy a plakettek esetében az
ikonografia elemzésére, a raolvasdsokat és ritualékat tartalmazé agyagtablak ese-
tében pedig a rdolvasds szovegének rekonstrukcidjara, valamint a szévegpdrhu-
zamok azonositasara helyezédik a hangsuly.

Lancamulettek, zacskos amulettek és terapeuta kezelések

A fentebb targyalt raolvasasokat tartalmazé pecséthenger alakd amulettek, a La-
mastu-plakettek és -rajzok mellett a mezopotamiai magikus-orvosi széveghagyo-
manyban egyéb eszkdzok is rendelkezésre dlltak a démon tavoltartasara, valamint
a démon altal okozott betegségek kezelésére. Ezek kozé tartoztak a kiilonb6z6
kovekbdl, kagylokbol és fémekbdl dsszedllitott l[ancamulettek vagy gyongysorok,
melyek kozott szamos Lamastu ellen alkalmazott eljarast is talalunk. A standard ra-
olvasdssorozat harmadik, dgynevezett ritualétablajan a ,kéritualékban” (lll. tabla
30-63. sor) 6t ldncamulett elkészitésének és alkalmazdsanak leirasa olvashato.*'
Ezen tdl a kiilonb6z6 démonok és betegségek tavoltartasara szolgdlé lancamulet-
tek alkotéelemeit tartalmazé, dgynevezett amulettkélistakban négy tovabbi Lamas-
tu elleni lancamulett 6rz6dott meg.*? Az eljaras soran a lancamuletthez felhasznalt
kégyongyoket és kagylokat egy meghatdrozott sorrendben fonalra flizték fel, ese-
tenként a kovek kozé gyapjuba vagy bérbe tekert gyogyhatdsi anyagokat is erési-
tettek, majd az amulettet a paciens nyakaba akasztottak vagy egyes testrészeire
(kéz, 1ab stb.) kototték. Az alabbi forrds egy Lamastu elleni lancamulett 6sszedllita-
sahoz sziikséges koveket sorolja fel.

St-ké, csiszol6k6, kasi-karneol, gisnugallu-ké, subid-ké, SALLA-KS, ajjar-
tukagylo, pappardili-ké, bisstr atani-kagylé, Lamassu (kdve), nibu-ké, férfi és
ndi SU.U-kG. 13 ké Lamastu (ellen).*

40 Farber megfogalmazdsa szerint a plakettek és a raolvasasok kozott ,nem sziikségszer( a szoros kapcso-
lat”. Farber, 2014. 29.

41 A kanonikus sorozat szévegéhez lasd: Farber, 2014. 50.; Steinert, 2016. 248-251. A kiilonb6z6 kdvek
felhasznalasaval készitett lancamulett lefrasa megtaldlhatd a kanonikus sorozathoz nem tartozé RC 713
jelzetd tablan is (a tabla kiaddsdhoz lasd: Farber, 2014. 275., 456., illetve 75. tabla). Az eljarasok nagy
részében az egyes koveket kiilonb6z6 szinl gyapjibdl késziilt fondlra flizték fel, melyet meghatdrozott
szam, Ugynevezett ,szemkével” (szem alakd ké), valamint ,0szvérkével” egyiitt a paciens kezére vagy
labdra, illetve nyakdra kotottek. (A szévegben szerepld na, pa-re-e kifejezés ,6szvérkéként” valé értelme-
zése az 6szvér jelentésii akkdd pard terminuson alapul, azonban e kifejezés egyéb szévegben nem fordul
el6, ehhez ldsd: Farber, 2014. 254.) A ,kéritudlék” szovegeinek feldolgozasahoz lasd: Farber, 1989. 63-
73. § 16. (a csecsemi megnyugtatasdra szolgdlo ritudlék részeként); Farber, 2014. 131-135., 186-189.

42 Az egyes betegségek, illetve panaszok kezeléséhez kapcsolddo lancamulettek szisztematikus feldolgoza-
sahoz lasd: Schuster-Brandis, 2008. 104-154. Az itt felsorolt amulettek koziil négy lancamulett szolgalt
Lamastu elleni védekezésre (Schuster-Brandis, 2008. 145-146., 142-145. szamud amulettek), illetve egy
tovabbi lancamulett barmely gonosz (démon) és Lamastu ellen (STT 273+ i 8-11.). A szovegek feldolgo-
zasahoz lasd: Schuster-Brandis, 2008. 186-189.

43 Lamastu elleni ldancamulett. Részlet egy kiilonb6z6 démonok és betegségek elleni lancamuletteket tartal-
maz6 tablarél (BAM IV. 356 i. kolumna 9-13. sorok). A szbveg feldolgozdséhoz lasd: Schuster-Brandis,
2008. 145.
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E forras csak koveket, illetve ugyancsak a kovek kozott szamon tartott kagy-
l6kat emlit, ugyanakkor Lamastu elleni mas lancamulettekben egyéb anyagokat is
felhaszndltak. Igy példaul az aldbbi szévegben a kordbbi széveghez nagyon hason-
[6 kovek és kagylok kozé kiilonbozé novényeket, valamint a gydgyitds istenndjé-
nek, Gulanak a szentélyébdl szarmazo port tartalmazé hét zsakocskat erésitettek.

Tarmus-nvény, ,ezerrel szemben” [nevi] novény, ,hdsszal szemben” [nevii]
névény, édu-novény, elikullu-névény, puquttu-novény, ,Samas isten novénye”,
Gula istenné szentélyének pora. Késd [a novényeket és a port tartalmazé]
hét zsakocskat Lamastu kovei kozé. Recitdld ra hétszer az ,Eg elpusztittatott,
a Fold elpusztittatott” [kezd6 sorul rdolvasast [és] helyezd [a lancamulettet]
a nyakaba.

Sa-ké, gisnugallu-ké, Subd-ks, SAL.LA-KS, ajjartu-kagylo, pappardili-ks, bissdr
atani-kagylé, Lamassu kove, nibuké, férfi és néi SU.Uk6. Lamastu 11 kove,
flizd fel egy vaszonbol [késziilt] fonalra.**

Az itt targyalt lancamulett tehat két 0sszetevébdl allt: egyrészt kiillonb6z6
novényeket €s Gula szentélyébdl szarmazo port tartalmazé zsakocskabol, mads-
részt ,Lamastu koveib6l”. Bar a fentiekben targyalt két lancamulett kovei nagy-
részt azonosak, mas forrasok ettdl eltéré kovekbdl készitett Lamastu elleni lanc-
amulettet emlitenek, emellett pedig a Lamastu elleni amulettekben felhasznalt
kéfajtakat egyéb betegségek és démonok ellen készitett lancamulettekben is al-
kalmaztak. Megjegyzend6, hogy a bor- vagy gyapjudarabba tekert, kiilonb6z6
novényeket, magikus porokat és egyéb gydgyhatdsinak tartott anyagokat tartal-
maz6 zsdkocskdk lancamulettekben torténé felhasznaldsa ugyan nem ritka, a lanc-
amulettek tobbsége azonban csak kovekbdl all. Az itt targyalt, Lamastu elleni
lancamuletthez felhasznalt zsdkocskakba elhelyezett anyagok kozil hét a mezo-
potamiai magikus és orvosi szovegek eljardsai soran gyakran szereplé novény, e
novények Lamastuval valé magikus kapcsolata azonban egyel6re nem vilagos.*

A zsakocskaba keriil6 nyolcadik anyag a gyogyitas, illetve az orvosok (asd)
véddistenének szamité Gula istenn6 szentélyébdl, illetve szentélyének bejaratabdl
szarmazo por.*® Ennek kapcsan megjegyzendd, hogy bizonyos helyekrél, kiléno-

44 Lamastu elleni lancamulett készitése és alkalmazdsa. Részlet egy amulettkélistabol (BM 56148+ vi. ko-
lumna 39-44. sorok). A tabla feldolgozaséhoz lasd: Schuster-Brandis, 2008. 276-318. A kanonikus raol-
vasdssorozat lancamulettek leirasat tartalmazé részében szereplé egyik amulett (lll. tdbla 30-35. sorai)
ugyan kett6vel tobb kovet tartalmaz, a szoveg tobbi része (zsdkocskdkba helyezett gydgyhatdsi anyagok
és az eljards) azonban azonos (Farber, 2014. 131-132.; Schuster-Brandis, 2008. 145.). Egy k¢ kivétellel
(Lamassu kove) ugyanezen kovekbdl, valamint 7 ,szemks” és 7 ,6szvérkd” felhasznalasdval készitett elja-
rast fnak le a kanonikus sorozat ,kéritudlékat” tartalmazo részét kivonatolé RC 713 jelzetd tdbla 1-11.
sorai, azonban a széveg t6bbi része nem koveti a kanonikus sorozat szovegét.

45 Csupan egy kezelési szbveg emliti a felhasznalt gydgyhatdsi anyagok kozt ,Lamastu névényét” (BAM IV.
315 i. kolumna 36. sor // BM 42272 hatoldal 80. sor; a szoveg feldolgozasahoz lasd: Bacskay, 2015. 7.,
24.), amely azonban egyel6re nem azonosithato.

46 A szentélybdl vagy a szentély kapujabdl szarmazé por magikus alapanyagként torténd felhasznaldsat
szdmos orvosi és magikus szoveg emliti. E forrdsok egy része megnevezi az istenséget (igy példaul a CTN
IV. 115. el6oldal 2-3. soraiban a Marduk-szentélybdl, valamint az Innin-szentélybdl szarmazé porok sze-
repelnek, a széveg feldolgozdsahoz ldsd: Geller, 2000. 334-336.), azonban a szévegek z6mében nem

VILAGTORTENET * 2017. 2.



BACSKAY ANDRAS

sen szentélyek, palotak, vendégl6k bejarataibol vagy Utkeresztez6désbdl, atkels-
helyrél szarmazoé poroknak bizonyosan magikus jelentdsége volt, e porokat nem
csupdn amulettek anyagaként, hanem helyettesit6 figurak készitéséhez, valamint
gyogyszerek alapanyagaként, sét a kanonikus Lamastu-rdolvasassorozat fentebb
targyalt ritualéi soran a démon elleni rdolvasast, valamit mdgikus szimbdlumokat
tartalmazé agyagtabla elkészitéséhez is felhasznaltak. A ldncamulett elkészitését
raolvasas kisérte, melyet a ldancamulettre kellett recitalni.*”

A gyogyhatdsi anyagokat tartalmazé zsdkocskdkat a lancamulettektd! fiig-
getlenil is hasznaltak a démon elleni védekezés eszkozéll. A zsakos amulettek (ak-
kad lippu és mélu) elkészitésekor a kiilonbozé gyodgyhatasu anyagokat (névények,
kovek, asvanyi anyagok stb.) gyapju- vagy bérdarabba csavartak, majd az igy elkésziilt
targyat a paciens nyakdaba akasztottdk.*® A legrégebbi ilyen ritudlét Lamastu vonatko-
zasaban egy obabiloni tabla toredékérdl ismerjik, amely egy sérog lubaru-szovetbe
torténd bekotozését és a paciens nyakaba torténd akasztasat irja le.* Az 1. évezredi
szovegekben a zsdkos amulettek bizonyos terapeuta eljdrasok (elsésorban kenécsok)
szerves részEvé, illetve kiegészit6jévé vdltak. Az alabbi forrdsrészlet egy Lamastu dltal
okozott betegség ellen alkalmazott zsakos amulett elkészitését és alkalmazasat irja le.

Ha ugyanaz [a betegségel, keverd 6ssze egy keresztit pordt, egy vendéglé po-
rat, a palota kapujanak porat, a templom kapujanak porat, a s6rf6z6 hazanak
kapujabdl [szarmazd] port, a szakdcs hazanak kapujabdl [szarmazé portl, a
raolvaso pap hazanak kapujabdl [szarmazé portl, a komphajérdl [szarmazdl
port, a kikotobdl és a gazldhelyrdl [szarmazol port, fogj egy baglyot, annak
ket annak a belsé [szerveit], annak vérét. Koss csomot Kt [és] recitdlj [rdolva-
sast] a “fara. Recitdld a ,Lamastu, Anu leszdrmazottja” [cimdi] rdolvasdst az
olajra hétszer Samas isten el6tt. Helyezd a zsakos amulettet a nyakdba és ezzel
az olajjal kend be [a betegetl, majd [a beteg] meggyogyul.™

szerepel istennév (igy példdul a BAM IV. 323. 3. sordban, a széveg feldolgozasdhoz lasd: Scurlock, 2014.
692-701., vagy az STT 57. el6oldal 4. sordban, a széveg feldolgozasahoz lasd: HeelRel, 2002. 71-73.).
Barbara Bock Gula istennd alakjat targyalé monogrdfidjdban Lamastut az istenné egyfajta ellenképeként
(,counter image”) értelmezi, aki sziilést segité babaként vagy a csecsemét taplalé dajkaként szerepel a
kanonikus raolvasds szovegében (Bock, 2014. 43.).

47 Bdr az amulettkdlistdkban szereplé Lamastu elleni lincamulettek készitése sordn recitdland6 rdolvasasok
dltalaban nem részei a kanonikus raolvasdssorozatnak, az amulettkdlistak egyike (BAM IV. 356 i. kolumna
9-15. sorok // UET IV. 149. el6oldal 4-7. = Schuster-Brandis, 2008. 145. no. 143., illetve a tabla feldol-
gozasat lasd: Schuster-Brandis, 2008. 199-201.) a kanonikus Lamastu-rdolvasdassorozat ritualétablajanak
30-32. sorait idézi (Farber, 2014. 131.). Mdsrészt pedig olyan amulettkélistdt is ismeriink, amelynek egyik
kézirataban a gyongysor elkészitésének lefrdsa parhuzamos a kanonikus rdolvasassorozat szévegével, vi-
szont egy nem a kanonikus sorozathoz tartozé raolvasas kapcsolédik az amulett elkészitéséhez (a szo-
veghez ldsd a 44. ldbjegyzetet).

48 A zsakos amulettekkel torténé kezelésekhez lasd: Reiner, 1959-1960; Farber, 1973; Lambert, 1980; Stol,
1993. 108.; Scurlock, 2006. 62.; Schuster-Brandis, 2008. 63., 66-67.

49 YBC 8041. el6oldal 6-9. sorok. A tabla kiadaséhoz lasd: Hallo, 1999. 276-278., 289. (no. 1). A szoveg-
hez lasd: Farber, 2014. 261.

50 Zsdkos amulett és ken6cs Lamastu ellen. Részlet egy terapeuta kezeléseket tartalmazé orvosi tabldrol
(BM 42272 el6oldal 39-44. sorok // BM 35512 el6oldal 5-8. sorok). A recept feldolgozdsahoz lasd:
Bécskay, 2015. 6., 8-9.
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Az eljaras soran a kilonb6z6 helyekrdl szarmazé porokat, valamint egy
bagoly szerveit €s vérét hasznaltak fel, ezekbdl egy zsakos amulettet készitettek. Az
eszkoz elkészitésének bizonyos technikai részleteit leiro részek az eredeti tablan
olvashatatlannd valhattak, amire a tablat masol6 irnok a , kitort” terminussal utal. Az
elkészitett zsakos amulettet a pdciens nyakdba kellett akasztani. Ezzel parhuzamo-
san a paciens testét a megfelel6 médon el6készitett olajjal kenték be.

Az eddig targyalt eljdrdsok zome elsésorban a démon tavoltartasdra ird-
nyultak. A terapeuta jellegl kezelések (elsésorban a ken6csok, valamint a flstolé-
ses eljarasok) azonban inkabb a Lamastu tamadadsa altal érintett paciens meggyo-
gyitasara, igy tehat a démonnak a paciens testébdl torténd kilizésére, valamint az
altala okozott fizikai szenvedés megsziintetésére fokuszaltak. A kanonikus rdolva-
sassorozat ritualétablaja kiilon-kiilon targyalja a ken&csoket, valamint a fiistoléses
eljarasokat,*' emellett szamos, a kanonikus sorozathoz nem tartozé szoveg is tartal-
maz efféle eljarast. Az aldbbi forrasrészlet Lamastu elleni flstoléses ritudlé hozzava-
6it sorolja fel.

Kigyopikkely, Susikillu-hagyma héja, lenmag, kibritu-kén, sahli-névény, kifésilt
haj, kukru-novény, kasi-novény olaja, szitalatlan liszt. Osszesen kilenc fis-
t6l6szer Lamastu [ellen].>

Bar a fenti szoveg nem targyalja az anyagok felhasznalasanak madjat, a
flstoléses gyogyito ritudlék sordn a felhasznalt anyagokat parazsra szorjak, majd az
elszenesed6 anyagok felszall6 fistjét a paciensre, illetve annak meghatarozott test-
részeire fajjak.>

Lamastu alakja és az altala okozott betegségek

Az alabbiakban a démon fébb tulajdonsdgait targyaljuk, és ennek sordn a rdolvasa-
sokban szerepl6 f6bb jellemz6kre, az ikonogrdfiai sajatossagokra, valamint a dé-
mon betegségekkel val6 kapcsolatara fokuszalunk.

A sumer nyelvii rdolvasasokban a ‘DIM,.ME (Gjabb olvasat szerint KAMAD.
ME) logogrammal, az akkdd nyelvii szovegekben szillabikusan irt ‘Lamastu™ a
mezopotamiai kozmogoniai rendszer egyik fontos szférajanak szamité ég uranak,

51 Alll. tabla 64-109. sorai egy kendcsot, egy fiistoléses eljarast, valamint az ezek sordn recitdland6 raolva-
sasok incipitjeit tartalmazzak. Farber, 2014. 190-193. A ritudlékban hasznalt materia magica kérdéséhez
lasd: Steinert, 2016. 246-247.

52 Lamastu elleni flistolési eljards alapanyagainak felsoroldsa (BAM Il. 183 elSoldal 16-19. sorok). A tabla
csak ékirasos kopiaként lett kiadva, szovege a kanonikus sorozat egyik eljdrasat (Ill. tabla 74-75. sorai)
kivonatolja. Farber, 2014. 136-137.

53 Afistolés az 1. évezredi gy6gyité-magikus ritudlék egyik gyakori eljardsa, amit énalléan, illetve mds keze-
lésekkel egyditt is alkalmaztak. A késé babiloni iddszak orvosi szovegei kozott egy kifejezetten flistolési
eljardsokat tartalmazé orvosi sorozat azonosithato. A fiistoléses eljdrashoz ldsd: Finkel, 1991.

54 A név etimoldgidjahoz ldsd: Farber, 1980-1983. 439.; Wiggermann, 2000. 217.; Tourtet, 2010. 243.
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az istenek kiralyanak, Anunak a lanya.>* A kanonikus raolvasassorozat szovege sze-
rint a kisgyermekeket elpusztitani szandékoz6 Lamastut Anu isten Aruru istenné
nyomdasdra az égbdl a mezopotdmiai kozmogoniai rendszer masik kulcselemének
szamito, az alvilagot is magaban foglal6 Foldre szam(izte.* E rdolvasas szovegével
Osszecseng, hogy Lamastu az Atrahasis-mitoszban az emberiség tilszaporodasat
szabdlyz6, az istenek dltal a Foldre kiildott pusztito [ények egyike.’” Egy 6babiloni
raolvasasban Lamastu Sakkan istenné babdjaként a vadon €16 dllatok sziiletésénél
segédkezik.® Hangsulyozni kell, hogy a mezopotdmiai vallasi-irodalmi szévegha-
gyomanyban az alvilaghoz kapcsol6do istenek és démonok hagyomanyosan az
alvilag urnéjéhez, Ereskigalhoz kapcsolédnak, Lamastu esetében e kapcsolatra
nem utalnak forrdsaink. Bar Lamastu egyéb mezopotamiai démonokhoz hason-
|6an nem kapcsolhat6 a templomi kultuszokhoz,* alakja - egyéb démonok tdrsa-
sagaban (Labasu, Abhazu, Bibitu és Lillitu) - szerepel az An-Anum sa améli cim(
istenlista utolsé szekcidjaban.®

Méds démonokhoz hasonléan Lamastu ikonogréfidja emberi és dllati eleme-
ket tartalmaz.®" A démon abrdzoldsat elsésorban a kordbban bemutatott Lamastu-
plakettekrdl ismerjiik,*> melyek ikonografidja jol 6sszekapcsolhaté a rdolvasasok
szovegével. A kanonikus sorozat rdolvasdsa szerint a démon a hegységhdl ereszke-
dik ala, vagy egy masik szovegvaltozat szerint a nadasb6l emelkedik ki. A démon
kiilsejére vonatkozo6an a raolvasasok az aldbbi elemeket emlitik: fogai a szamaréhoz,
arca a kegyetlen oroszlanéhoz hasonl6, vesetdjéka pettyes, mint a leopard szére,
pofdja sarga, mint az okker.®*

A démon lakohelye tehat a Foldon a civilizalt vilag hatdrain kiviil es6 hegy-
ség, valamint a nadas, ez utébbi a plakettek egy részének dbrdzoldsain is meg-

55 Anyja Aruru (a kanonikus rdolvasds szévegében) vagy Antu (LKU 33. el6oldal 12-14. sorok). Emellett az
egyik obabiloni rdolvasds szovege szerint Anu nemzette, Ea ndvesztette nagyra, és Enlil latta el oroszlan-
arccal (Nies-Keiser, 1920. no. 72. 1-2. sorok). Farber, 2014. 260.

56 All. tabla 136-150. Farber, 2014. 176-177.

57 A szovegben (lll. tdbla vii. kolumna 4. sor) a kisgyermekeket megkaparinté Pasittu démon szerepel, aki-
nek alakja hasonlo6 vagy azonos Lamastuéval. Wiggermann, 2011. 311.

58 Wiggermann, 2010. 408-409.

59 Capomacchia-Verderame, 2011. 295-296.

60 Litke, 1998. 240. 153-157. sorok. Jelen ismereteink alapjan forrasainkban 119 drt6 démon, illetve szel-
lem szerepel, azonban olyan széveget nem ismeriink, amely az istenlistakhoz hasonléan tartalmazna a
démonok felsoroldasat. Wiggermann, 2011. 307.

61 Akutatds a Lamastuhoz hasonl6, az emberi és kiilonb6z6 dllati elemeket 6tvoz6 természetfeletti Iényeket
dbrazolasuk miatt ,keveréklényeknek” nevezi. A  koztes lények” (Zwischenwesen) elnevezés e lények-
nek az isteni és az emberi vilag kozti atmeneti helyzetére utal. Green, 1984; Green, 1994; Griff-Ritter,
2011; Sonik, 2013.

62 Tovébbi dbrdzoldsai egy pecsétnyomérdl (HeeBel, 2002. 180. no. 1.), két pecséthengerrél (Graeve,
1981. nos. 75-76.), egy Ninivébdl szarmazé ontémintardl (Opitz, 1933. 210. Abb. 26.; Layard, 1853.
597.; Thureau-Dangin, 1921. 180.; Curtis-Reade, 1995. 175. Fig. no. 10) ismertek. A szakirodalom egy
része (Farber, 1980-1983. 443. § 3¢f; Gotting, 2018) ugyancsak Lamastu-abrazoldsként tart szamon két
elami pecséthengert (Porada, 1970. nos. 40-41.; Porada, 1974. 137.). Emellett Farber egyes ébabiloni
terrakottareliefeket, valamint egy irdni fibuladbrazolast kapcsol Lamastu alakjdhoz (Farber, 1980-83. §
3c.a, 3c.g).

63 Al tdbla 36-38. sorai. Farber, 2014. 168-169.
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jelenik.®* A csonakban, illetve a szamar hatan allo alak a démon el(izésének lakhely-
lyel 6sszefliggé maodjdra utalhat: a nadasba csénakon, mig a hegységbe talan sza-
marhdton juthat el.> Lamastu zaboldtlan, pusztit6 természetét egyrészt a démon
abrazolasanak ragadoz6 dllatokra utal6 ikonografiai elemei jelzik (oroszlan- vagy
ragadozomadar-fej, allati karmok a kezeken, ragadozomadar-labak). Ugyancsak a
démon veszélyességére, esetleg tisztatalan jellegére utalnak a démon kezében tar-
tott kigyok, a mellette taldlhato skorpi6 és szazlabu, valamint a mellein csting6 ku-
tya és malac figurdja is. Az emlitett allatok a démon lakéhelyéiil szolgal6 pusztasag-
hoz kapcsolhatok, amelybe a ritudlé eredményeképpen a démont vissza(izni szan-
dékoztak, igy ezeknek az dllatoknak a plaketteken val6 abrazolasa talan bajelharito
funkcidval birt. Az dllatok megjelenitése mellett a Lamastu-plaketteken gyakori bi-
zonyos, a néi principiumhoz kotheté paraferndlidk dbrazolasa, ilyenek a textil-
tekercs, a fés(, a tikor, a szovéorso, a fibula és a kozmetikai edények.*®

E targyak abrazolasaval vélhet6en a démon néi jellegét hangsulyoztak, illet-
ve az amuletten valé megjelenitésiik az allatabrazoldasokhoz hasonl6an valamilyen
apotropaikus funkcioval rendelkezett. Egyes amuletteken a parafernaliak kozott
szerepel egy patds dllatlab, melyet a kutatas kordbban a démon szamadra biztositott
aldozati felajanlasként értelmezett. Egy a kozelmultban publikdlt agyagtablan azon-
ban a Lamastu eltavolitdsara szolgalo rdolvasas €s ritualé leirasa mellett a ritudléban
alkalmazott helyettesit6 szobrocska rajza is szerepel, amely egy ember alakd, de
kosszarvat és patat visel6 alakot abrazol.®” E rajz felveti annak lehet&ségét, hogy az
egyes plaketteken abrazolt patas 1ab efféle helyettesité szoborra utal, igy apotro-
paikus szimbolumként értelmezheté. Az ugyancsak gyakran szereplé olajlampas
Nuszku istenséget jelenitheti meg, aki a magikus szempontbdl veszélyes idészak-
ként szamon tartott éjszaka soran fényt és védelmet biztosit az emberek szamadra,
illetve akihez a paciens az éjszaka soran fohdszkodhatott.

A kanonikus rdolvasdssorozat szovege alapjan Lamastu tamaddsanak el-
s6dleges célpontjai az Gjsziilott csecsemdk voltak. Az egyik rdolvasas szovege a
csecsem sziiletésére tirelmetlendl varé démont a kévetkez6 szavakkal jellemzi:
,5zamon tartja a varandds asszonyokat, a nyomukban jdr, szamolja a [vdrandds
asszonyok hatralévé] hénapijait, a [sziilés] napjat a [haz] faldn megjeldli”. A sziilést
kovetéen a démon szoptatds dajka alakjaban igyekszik az djsziilott csecsemé koze-
l€be férk6zni, hogy mérgezett tejével taplalhassa a gyermeket: ,add nekem a fiai-
dat, hadd szoptassam meg 6ket, hadd helyezzem a mellem a lanyaid szajaba” (Il.
tabla 139-140. sorok).

A rdolvasas szovegével 6sszhangban a fentebb targyalt plakettek egy része
Lamastut mezitelen mellekkel jeleniti meg, illetve egyes plaketteken a démon egy

64 Igy példaul a Louvre-ban 6rz6tt, bronzbdl késziilt Lamastu-amulett legalsé regiszterén a csénakban allé
Lamastut Pazuzu (izi a nadas felé. HeelRel, 2002. 209. no. 30.

65 Heelel, 2014. 57. Szamdrfigura felhasznaldsat, illetve a Lamastut helyettesit6 figura pusztasagba torténé
kitizését a kanonikus rdolvasdssorozat egyik ritualéja emliti (1. tabla 220-232. sorok), csénakot hasznalé
ritudlét azonban egyel6re nem ismertink.

66 A Lamastu-plaketteken taldlhaté szimbdlumok értelmezéséhez lasd: Farber, 1987.

67 Zilberg-Horowitz, 2016.
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kutyat és egy malacot szoptat. Ez utobbi jelenet egyrészt talan a démon dajka sze-
repének valos természetére utal, azaz a valésagban Lamastu csak az Gjszilott vad-
allatok taplalasara képes, mdsrészt ezen allatok megjelenitése révén taldn éppen a
démon dltal veszélyeztetett Ujsziilottet helyettesitették. A rdolvasasok célja éppen
annak megakadalyozasa, hogy a démon dajka alakjaban a gyermek kozelébe fér-
kézhessen. Lamastu ugyanis betegséget és szenvedést hordoz, aki ,forrésagot, hi-
deget, kohogést és fagyot tart a kezében”, akinek ,a teste perzsel6 langokkal teli”,
aki ,mérget frocskol szét mindenfelé” (I. tabla 123-125. sorok). A rdolvasasok mel-
lett a diagnosztikai 6mensorozat Gjsziilottekkel foglalkozo tabldjanak aldbbi részle-
tében is Lamastu jelenik meg egyes, a gyermeket gyotré panaszok okozéjaként.

Ha az jsziilott forrésagtol és li'bu betegségtdl [heves lazzal jar6 betegségl
szenved, és [a teste] Gjra és Ujra hideggé valik, az Lamastu [altal okozott] szen-
vedés [var. Anu isten ldnydnak keze].

Ha az Gjsziiltt [egyszer] forr6, [maskor] hideg, és dlland6an vizet kivan, az
Lamastu [dltal okozott] szenvedés [var. Anu isten lanydnak kezel.

Ha az Gjsziilott belseje [egyszer] forrd, [maskor] hideg, és dllandéan vizet ki-
van, az Lamastu keze.

Ha az ujsziilott orranak [égzése a jobb oldalon hideg és a bal oldalon meleg,
az Lamastu keze.®

A Lamastuhoz kapcsolodé forrasok egy része nem kéthet6 specifikusan az
ujsziilottekhez, illetve kisgyermekekhez. E forrdsokban Lamastu inkdbb egy olyan
démonalak, amely megtestesiti a paciensre leselkedé veszélyeket. Walter Farber
szavaival élve a démon a ,gonoszsag és az agresszivitas perszonifikacioja”,** amely-
nek a tamadasa barmikor barkit elérhet, de egyetlen konkrét betegség sem kothetd
alakjahoz. gy példdul a kanonikus rdolvasassorozat egyik szovege a kovetkezékép-
pen irja le a démon tdmadasat:

Azdltal, hogy te [= Lamastu] odamész [hozza] és megragadod az arcat,
megragadod a végtagokat, elpusztitod a végtagokat,

felemészted az izmokat, kicsavarod az izmokat,

sapadtta teszed az arcot, megvaltoztatod a vondasokat,

rettegésbe taszitod, tlizként égeted el a testet.””

A diagnosztikai 6mensorozat egyéb szoveghelyei is végtagi fajdalmakat,
forrosagot, hidegrazast, reszketést, izzadast és dllandé szomjusagérzést kapcsolnak
,Lamastu kezéhez”.”" A fentiekbdl kovetkezéen a szakirodalom a Lamastu altal

68 Lamastu altal okozott betegségek. Részlet a standard diagnosztikai 6mensorozat szovegébdl (XL. tabla
51-54. sorok). A szoveg feldolgozdsahoz lasd: Labat, 1951. 224.; Scurlock, 2014. 260., 265-266.

69 Farber, 2014. 3.

70 Lamastu tdmaddsa. Részlet a kanonikus rdolvasdssorozat szévegébdl (I. tabla 71-75. sorok). A széveg
feldolgozdsahoz lasd: Farber, 2014. 152-153.

71 A szbveghelyekhez lasd: Scurlock-Andresen, 2005. 483-485.
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okozott betegsége(ke)t részben gyermekagyi lazként,” részben hirtelen csecsemé-
haldlként értelmezi.”? A démon forrosaggal, illetve lazzal val6 szoros kapcsolatara
utal, hogy a laz elleni orvosi szovegek receptjeiben t6bbszor is Lamastu elleni raol-
vasas, illetve Lamastuhoz kapcsol6dé ritualé - példaul Lamastu-raolvasast tartalma-
késé babiloni orvosi kommentdrszoveg is emliti, amely a diagnosztikai 6mensoro-
zat egyik sordnak (Ha valaki foltos 6krét lat, azt az embert Lamastu ragadja meg.)”
értelmezése soran a démon nevét, illetve nevének sumer alakjat (‘DIM.ME) a forré-
sag, laz jelentést akkad széval magyarazza.”> A pars pro toto elven alapulé magya-
razat lényege, hogy az irnok a nevet alkoté két jel egyikét (ME) logogrammaként
értelmezi és megfelelteti az egyik lexikalis lista azon szoveghelyének, amely e jel
egyik jelentéseként a forrésag, 1az jelentést akkad szot (ummu) adja meg.”®

Végezetll megjegyezendd, hogy a démon ,nemsemleges” karakterére utal
egyrészt a Lamastu-plakettek egy részén talalhaté lgynevezett betegagyjelenet
ikonogréfidja (a pacienst férfialakként dbrazoljak), masrészt pedig a tulajdonos ne-
vét is tartalmazé Lamastu-plaketteken férfinevek szerepelnek, valamint a targyak
egy része is biztosan férfi tulajdonoshoz kapcsoladik.

Zarszo

Lamastu az egyik legtobb forrassal rendelkezé és leginkabb megragadhaté mezo-
potamiai démon. A démon alakjahoz tartozo forrasanyag igen szertedgazo, a leg-
fontosabb forrdasnak a Lamastu elleni kanonikus és nem kanonikus rdolvasdsok,
valamint az dgynevezett Lamastu-plakettek szamitanak, melyeket azonban szamos
egyéb forras egészit ki (amulettkdlistak, orvosi szovegek, diagnosztikai menszove-
gek stb.). A nem kanonikus Lamastu-rdolvasasok, valamint a Lamastu-plakettek egy
része a Mezopotamian kivili térségekbdl (Levante, Izrael, Anatélia, Elam stb.) kerdilt
el6, e forrasok tobbségének hasznalati kontextusa azonban egyel6re nem tisztazott
(bar egyes Lamastu-amulettek bajelharit6 targyként valé alkalmazasa talan elkép-
zelhet6 nem mezopotdmiai kdrnyezetben, a sumer és akkdd nyelvi rdolvasdsok,
illetve az ezekhez kot6dé ritudlék Mezopotamidn kiviili hasznalata kizarhato).

Bar a kiilonbo6z6 forrasok sokszor szervesen kiegészitik egymast (igy a
Lamastu-abrazolasok ikonografidjanak legtobb eleme megfeleltethet6 a raolvasa-
sok szovegének), a plaketteken taldlhaté dbrazoldsok nem minden eleme szere-
pel a rdolvasasokban (igy példaul a raolvasasok nem emlitik Pazuzut, akit az 1.
évezredi Lamastu-plaketteken gyakran abrazolnak), valamint az ikonografiai val-

72 Myhrman, 1902; Edzard, 1965. 48.; Farber, 1980-1983. 444.

73 Farber, 2007. 141.; Scurlock-Andresen, 2005. 483.

74 A diagnosztikai 6mensorozat I. tabla 15. sora. Labat, 1951. 18; Scurlock, 2014. 13., 19.

75 [‘DIM.ME] DAB-SU [IDIM.ME: um-mu [DUMU.MII 960 : ME : um-mu = A ,Lamastu megragadta 6t”
(értelmezése a kovetkezd). “DIM.ME (= Lamastu) [jelentése] forrésag [valamint] Anu ldnya, a ME-(jel)
[jelentése] forrésag. SpTU I. No. 27. el6oldal 25. sor.

76 1ZI E tabla 11. sor. MSL XIII. 186.
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tozasokat sem tudjuk 0sszekapcsolni szoveges forrdsokkal. A Lamastuhoz kots-
dé forrdasok jelentds része a démon tavoltartasara, illetve a halészoba, valamint a
veszélyeztetett személy magikus védelmére iranyult, €s ennek soran egymassal
ekvivalens eljarasokat is alkalmazhattak (igy példdul a lak6haz falara vagy az ajto-
ra elhelyezett Lamastu-plakettet rajzok helyettesithették). A raolvasdasokban, a La-
mastu-plaketteken és az amulettkélistak egy részén a démon a sziil6 asszonyokra,
illetve leginkabb az Gjsziilott kisgyermekekre veszélyes, a diagnosztikai és orvosi
szovegek szerint pedig meghatarozott testi tiinetek, betegségek forrasa.
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ANDRAS BACSKAY
INCANTATIONS AND AMULETS AGAINST LAMASTU IN ANCIENT MESOPOTAMIA

This paper deals with the well-known Mesopotamian female demon called Lamastu. The study
focuses on the written and iconographic sources related to her, and describes various magical
rites and medical prescriptions applied against her. Although, Lamastu is a typical Mesopotamian
theriomorphic demon, there are cuneiform tablets containing incantations against her, and also
magical amulets are applied to prevent her attack originated from the Levant area and, so it can
be supposed, that Lamastu was probably known not only in Mesopotamia. The essay does not
simply summarize the arguments of the previous literature, but it discusses further sources and
points out the correlations among the different types of sources.
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