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STRESZCZENIE

Bliskowschodnie mitologie zawierajg wiele podobnych konceptéw, w tym ten
o miejscu znajdujacym si¢ na wschodzie, gdzie nie wystepuja zjawiska takie jak
$mier¢, gléd czy cierpienie. Najbardziej znanym przyktadem takiego miejsca
w naszym kregu kulturowym jest starotestamentowy opis ogrodu Eden, czyli
raju w tradycji judeochrzescijariskiej. Tekst ten zawiera wiele bezposrednich
podobieristw do znacznie starszego tekstu kultury sumeryjskiej — mitu Enki
i Ninhursanga. W niniejszej pracy przeprowadzano krétka analize obu tekstow
w nurcie komparatystycznym, wskazujac na zasadnicze podobiefistwa i réznice
miedzy nimi. Jak wykazano, oba teksty bazuja na analogicznym rdzeniu struktu-
ralnym, przy znaczacych réznicach kontekstualnych.
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ABSTRACT

Eden and Dilmun in the Religious Traditions of the Middle East:
A Comparative Study of Judeo-Christian and Sumerian Traditions

The mythologies of the Middle East share many similar concepts, including that
of aplace located in the east where phenomena such as death, hunger, and suffer-
ing do not exist. In Judeo-Christian tradition, the best-known example of such
a place is the Old Testament description of the Garden of Eden. This excerpt
contains number of striking similarities to a much older text of Sumerian cul-
ture — the myth of Enki and Ninhursag. This paper presents a brief compar-
ative analysis of both texts, highlighting their key similarities and differences.
The analysis shows that both narratives are built on an analogous structural
core, albeit with significant contextual differences.
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W pracy przeprowadzono krétka analize w nurcie komparatystycznym dwéch
réznoczasowych tekstéw mitologii  bliskowschodniej, przedstawiajacych
podobny koncept miejsca znajdujacego si¢ na wschodzie, gdzie nie wystepuja
zjawiska takie jak $mier¢, gtéd czy cierpienie. Pierwszy z nich zawarty jest w 213
rozdziale Ksiegi Rodzaju Starego Testamentu (Jankowski, Stachowiak i Roma-
niuk, 1971, s. 23-25), stanowi wiec czeé¢ swictych ksiag judaizmu i chrzesci-
jaristwa. Tekst ten opisuje ogréd Eden, w teologicznej interpretacji stanowiacy
raj na ziemi, miejsce zamieszkania pierwszej pary ludzkiej przed popetnieniem
grzechu. Datowanie Ksiggi Rodzaju jest problematyczne. Zgodnie z encyklope-
dycznym podejsciem teksty te spisywano w znanej nam formie miedzy X a V w.
p-n.e., oparte s3 one jednak na znacznie starszej tradycji ustnej i pisanej (hteps://
www.britannica.com/topic/Genesis-Old-Testament, dostgp: 12.11.2023).

Drugi, starszy tekst, to wywodzacy si¢ z tradycji sumeryjskiej mit Enki
i Ninhursanga, przytaczany tutaj w thumaczeniu Krystyny Szarzynskiej (2000,
s. 28-38). Opisuje on historyczng kraine Dilmun, jednak w micie przedsta-
wiong jako miejsce pierwotnie wolne od, m.in., staroéci, bélu i choréb. Sume-
rowie zamieszkiwali potudniows Mezopotamic od konca IV po III tys. p.n.e.
(Eyczkowska i Szarzyriska, 1981, s. 7-14), co czyni t¢ histori¢ co najmniej tak
stara, chod i w tym przypadku jest wielce prawdopodobne, ze to echa weze$niej-
szych tradycji ustnych.

Relacje miedzy tymi tekstami byly kilkukrotnie podejmowane w literaturze
naukowej. Temat zostat wprowadzony do dyskusji akademickiej przez Samuela
Noah Kramera (1963). Autor ten nazwal opis Dilmunu w sumeryjskich mitach
pierwowzorem literackim judeochrzescijaniskiego raju, jak okresla si¢ mitolo-
giczny ogréd Eden. Wiréd mitéw sumeryjskich wymienit on, poza omawia-
nym Enki i Ninhursanga, epos o Gilgameszu, a szczegdlnie fragment dotyczacy
potopu (Szarzyriska, 2000, s. 136-140), ktdry jako motyw literacki takze poja-
wia sie w pézniejszych rozdziatach Ksiegi Rodzaju (Kramer, 1963, s. 111-112).
Wedle sumeryjskiej wersji eposu o Gilgameszu potop byt karg boska dla ludzi,
ktérzy powodowali hatas i zgietk na ziemi. Ostrzezony przez jednego z bogéw
Ziusiudra, legendarny sumeryjski krél, zbudowat arke, na ktérej skryt si¢ ze
swymi bliskimi oraz wybranymi gatunkami zwierzat. Po przetrwaniu potopu
bogowie nagrodzili go nieSmiertelnoscia, osadzajac go w Dilmunie (Szarzyriska,
2000, s. 140).

W kolejnych latach temat powracal w dyskusji akademickiej. Artykuty na
ten temat opublikowali m.in. Clifford Charles Lamberg-Karlovsky (1982),
Bendt Alster (1983) oraz Geoffrey Bibby (1986). W ostatnich latach temat ten
wchodzi w obreb takze moich zainteresowari badawczych, czego efektem jest
opublikowany w 2022 r. artykut (Majchrzak, 2022) — praca ta jednak reprezen-
towata perspektywe archeologiczng i skupiata si¢ przede wszystkim na danych
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dotyczacych Dilmunu, tym razem natomiast problem podejmuje w ujeciu
religioznawczym.

Nizej oméwione zostang ttumaczenia obu tekstéw Zrédlowych, poddane w tej
pracy analizie poréwnawczej. Celem tego podrozdziatu jest zapoznanie czy-
telnika z omawianymi historiami. W tej krétkiej analizie istotne beda ogélne
idee i charakterystyka obu omawianych miejsc, wzicto zatem pod uwage pol-
skie ttumaczenia tekstéw, nie za$ ich oryginalne wersje. Badania lingwistyczne
i semantyka nie sg istotg tej pracy, a jedynie mityczne wyobrazenia funkcjonu-
jace w obrebie dwdch odleglych czasowo kultur.

Pierwszy z omawianych tu tekstéw, cho¢ drugi w ujeciu chronologicznym,
wchodzi w sktad 2 i 3 rozdziatu Ksiegi Rodzaju Starego Testamentu. Tekst ten
jest zapewne znany wickszosci odbiorcéw urodzonych w judeochrzedcijaniskiej
czesci wspdlezesnego $wiata, lecz nalezy krétko go przypomnied, z naciskiem
na elementy dotyczace opisu ogrodu Eden i mityczne wasciwosci tego miejsca.

Rozdziat 2 Ksiegi Rodzaju opowiada o procesie stworzenia zycia na ziemi
(Jankowski i in., 1971, s. 23-24). Wedtug tekstu poczatkowo nie bylo bowiem
na niej roslinno$ci, zwierzat ani ludzi, ktérzy byliby odpowiedzialni za kopanie
kanaléw nawadniajacych i uprawe ziemi. Wtedy Bég miat stworzyé mezezyzne,
wykorzystujac do tego glebe jako material twérczy. Nastepnie zasadzil on ,na
wschodzie” ogréd Eden i umiescit tam mezezyzne, aby go uprawial. W ogro-
dzie mialy rosnaé rézne drzewa dajace jadalne owoce, w tym, w samym $rodku,
drzewo poznania dobra i zta, zakazane dla czlowicka. Poza tym z Edenu miata
wyplywad rzeka, dajaca poczatek czterem kolejnym, ktérych krainy sa nastepnie
opisane (dwie z tych rzek sa wspdlczesnie identyfikowane z Tygrysem i Eufra-
tem). W opisie tym nacisk ktadziony jest na dobra pochodzace z tych lokalizacji;
wspomina si¢ zloto, zywice i czerwony kamien.

Dalej kontynuowany jest proces stworzenia. Bég, kolejny raz wykorzystujac
glebe, tworzy wszystkie zwierzeta. Rolg pierwszego mezczyzny byto nadanie im
nazw. Nastgpnie Bég decyduje si¢ stworzy¢ mezezyznie towarzyszke, pograza
go wicc we $nie, aby wyciagna¢ mu zebro i z niego stworzy¢ kobiete. Na koricu
rozdziatu podkreslono, ze pierwsza para nie odczuwata wstydu z powodu swo-
jej nagosci, rozpoznanie takich uczué miato nastgpi¢ dopiero po skosztowaniu
owocu z zakazanego drzewa — motyw ten opisuje rozdziat trzeci (Jankowski

iin., 1971, s. 24-25).
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Wiréd stworzonych wezedniej zwierzat znajdowat sie waz, ktéry naméwit
kobiete do skosztowania owocu z zakazanego przez Boga drzewa poznania
dobra i zta, bowiem miato by¢ ono Zrédtem wiedzy. Kobieta owocem poczesto-
wala swojego partnera, a po zjedzeniu obojgu mialy ,otworzy¢ si¢ oczy”, wsku-
tek czego rozpoznali swoja nagos¢é. Nastgpnie opisano konfrontach z Bogiem,
ktéry naktada na ludzi kare. Kobieta zostata ukarana bélami porodowymi, za$
mezczyzna zostal przeklety trudem pracy i uprawy nieurodzajnej ziemi. Para
zostata wygnana z Edenu, ktéry miat by¢ odtad zbrojnie strzezony.

Kolejny tekst to jedno z dziet mitologii sumeryjskiej, mit Enki i Ninhursanga.
Enki byl sumeryjskim bogiem pierwotnego oceanu stodkiej wody (Abzu), zas
Ninhursanga, nazywana w opowiesci takze imjionami Nintu, Ninsikila i Dam-
galnunna, to jego boska matzonka i matka bogéw (Black i Green, 1992, s. 75,
140). W ttumaczeniu K. Szarzyriskiej (2000) Ninsikila nazywana jest cérka
Enkiego. Moze by¢ to jeden z aspektéw tej bogini. W powszechnie przyjete;
interpretacji Ninsikila jest tozsama z Ninhursanga, bedaca matzonka Enkiego
(Black i Green, 1992, s. 140; Dickson, 2007, s. 2).

Mit zaczyna si¢ od opisu Dilmunu jako miejsca ,,czystego”, gdzie nie wyste-
puja przemoc, choroby, staro$¢ i §mieré, nie ma takze wody w kanatach. Co
istotne, Dilmun réwniez znajduje si¢ ,na wschodzie”, o czym informuje nas
wspominane wczesniej dzieto — epos o Gilgameszu (Szarzyriska, 2000, s. 140).
Enki podarowuje to miejsce swojej matzonce, jednak ta skarzy si¢ na brak stod-
kiej wody. Wtedy Utu, bég storica (Black i Green, 1992, s. 182-184), obdarza
Dilmun Zrédtami stodkich wéd, pochodzacych m.in. z, jak czytamy u K. Sza-
rzytiskiej (2000, s. 30), ,naczy1n [...] ustawionych na wybrzezu (miasta) Ezen”,
co wydaje si¢ interesujace w kontekscie podobieristw omawianych tu tekstéw
(Szarzyriska, 2000, s. 28-30).

Dalej nastepuje opis krajéw (prawdopodobnie) otaczajacych Dilmun i débr,
jakimi dysponuja. Wsréd towaréw wymienia sie ztoto, drewno, cenne kamienie,
miedz, tkaniny i pozywienie. O samym Dilmunie pisze si¢ jako o dostarczycielu
jeczmienia i dakeyli, gdzie zbiory wystepujg az trzy razy do roku (Szarzynska,
2000, s. 30-31). Wydaje sie, ze zabieg ten ma podkresli¢ bogactwo i dobrobyt
opisywanego miejsca.

Nastepnie opisano, jak Enki odbyt stosunck seksualny z Ninhursanga,
w wyniku ktérego urodzita ona bogini¢ — cérke Ninniss¢. Co istotne, tekst
podkresla, ze ciaza byta krétka, a poréd ten odbyt sie lekko i bezbolesnie, wéw-
czas nie wystepowaly bowiem jeszcze béle porodowe. Enki odbywa dalej sto-
sunek seksualny z nowo narodzong Ninnissg, w rezultacie czego rodzi ona bez
trudu i bez bélu kolejna bogini¢, Ninkurre, po czym sytuacja si¢ powtarza i ta
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ostatnia rodzi bogini¢ Uttu. Uttu za stosunek z Enkim zada owocéw z ogrodu,
a po wszystkim dostaje (porodowych?) boléw (Szarzyniska, 2000, s. 31-36).

Wtedy Ninhursanga wyciagneta nasienie Enkiego z ciata swojej potomkini
i wyrzucajac je na ziemie, spowodowata wzrost o§miu nieznanych dotad gatun-
kéw roslin. Mimo zakazu bogini Enki postanowit sprébowac kazdej z nowych
rodlin, poznajac je tym samym i nadajac im nazwy, w rezultacie czego zostat
przeklety przez swoja matzonke. W wyniku kary osiem czeéci ciata Enkiego
popadto w chorobe: czubek glowy, skéra glowy, nos, usta, gardto, ramie, zebra
i bok. W koricu Ninhursanga zgodzita sic pomdc mezowi, wyciagajac z niego
jego kolejne béle przez urodzenie z nich kolejnych o$miu boskich dzieci i nada-
nie im atrybutéw.

W $wietle niniejszej analizy szczegdlnie istotne wydaja si¢ dwa ostatnie naro-
dzone béstwa — Ninti, powstata z zebra, bedaca od tej pory patronka znojéw
porodowych, oraz powstaty z bélu boku Ensa’ag, mianowany na boga Dilmunu
(Szarzytiska, 2000, s. 36-38). Zrédta archeologiczne potwierdzaja kult tego
boga w kulturze Dilmun funkcjonujacej w IIL i II tys. p.n.e. na wspStczesnych
terenach wschodniego wybrzeza Arabii Saudyjskiej, wyspach Bahrajn i kuwej-
ckiej Failace (al-Nashef, 1986; Potts, 1983).

W tej czgsci oméwione zostang podobieristwa i roznice, ze szczegblnym zwrdce-
niem uwagi na analogie w opisanych wyzej opowiesciach mitycznych. Oba teksty
pochodzg z szeroko rozumianego kregu kultur Bliskiego Wschodu. Wezesniej-
szy mit Enki i Ninhursanga powstal w obrebie cywilizacji sumeryjskiej, zajmuja-
cej tereny po{udniowej Mezopotamii, czyli wspélczesnego Iraku; zostal utrwa-
lony pismem klinowym na glinie. Drugi tekst, zaliczany do $wietych tekstéw
dwéch wspétezesnie wielkich wyznah monoteistycznych: judaizmu i chrzesci-
jaristwa, kojarzy si¢ z terenami Palestyny; zostat utrwalony pismem alfabetycz-
nym na papirusach. Oba teksty dzieli okoto 2000 lat i charakter religii, z jakiej
sic wywodza — pierwszy reprezentuje politeizm, za$ drugi monoteizm.
Podobiefstwa widoczne sa w strukeurze tekstu, jakby starsza stanowita
inspiracje dla mtodszej. Poczatek obu tekstéw charakteryzuje stan nieistnienia
ogrodu, wyrazony m.in. poprzez brak kanaléw nawadniajacych (Rdz 2,4-7; Sza-
rzyniska, 2000, s. 29). Dalej nastgpuje boski akt stworzenia: zasadzenia ogrodu
w Edenie (Rdz 2,8) i wylania wéd podziemnych w Dilmunie, dzieki czemu stat
sie on, jak thumaczy K. Szarzyriska (2000, s. 30), ,domem plonéw”.
Podobienstwa zauwazalne s takze W zawartym na pocza‘tku tekstéw opisie
débr okalajacych obie krainy, majacym zapewne wyraza¢ wysoki status mate-
rialny obu ogrodéw poprzez ich bogate zaplecze (Rdz 2,10-14; Szarzyriska,
2000, s. 30-31). Co wiccej, oba teksty posiadaja tozsamy watek nadawania nazw
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nieistniejacym wczesniej zjawiskorn. W Edenie wszystkie stworzone przez Boga
zwierzeta nazywane sg przez Adama (Rdz. 2,19-20), podczas gdy w Dilmunie
Enki nadaje nazwy wczesniej nieistniejacym roslinom powstatym (posrednio)
z jego spermy (Szarzyniska, 2000, s. 36).

W koricu w obu tekstach wystepuje znaczacy watek roslin objetych zakazem
spozycia nadanym przez béstwo. W przypadku starszej opowiesci zakaz nie jest
bezposrednio zwerbalizowany, jednak po spozyciu rodlin Enki zostaje przeklety
przez Ninhursange i kolejne czedci jego ciata popadajg w chorobe (Szarzyriska,
2000, s. 36). W drugim przypadku Bég zakazuje spozycia owocéw z drzewa
poznania dobra i zta Adamowi i Ewie, a po ztamaniu zakazu kara zostaje nalo-
zona na pierwsza pare i ich przyszte potomstwo, a w rezultacie takze na caly
rodzaj ludzki (Rdz. 3,16-19).

Z watkiem rodlin wigze si¢ takze kwestia wystepowania béléw porodo-
wych, obecna w obu tekstach. Rodliny, za ktérych spozycie zostal ukarany
Enki, pochodzily z jego wlasnego nasienia, wyciagnietego z tona bogini Uttu,
gdy wystapily u niej béle. Wezesniej boginie rodzity bez trudu, co tekst pod-
kredla kilkukrotnie (Szarzyriska, 2000, s. 32-33). Co wigcej, bogini stworzona
z bélu zebra Enkiego, Ninti, zostata odpowiedzialna za béle porodowe (Sza-
rzyriska, 2000, s. 36), podobnie jak pierwsza kobieta stworzona z zebra mezczy-
zny w drugiej opowiesci, czyli Ewa (Rdz. 3,16).

Co do réznic, mozna potocznie przyjaé, ze oba teksty rézni wszystko, co
zasadniczo ich nie taczy: poczawszy od nosnika, na jakim przetrwaly, przez
datowanie i reprezentujace je kultury, po ich ogélne przestanie symboliczne
i wydzwick tematyczny. W kontekscie niniejszej pracy ostatni z tych watkéw
jest szczegdlnie wazny. Byt on juz jednak kilkukrotnie szczegélowo omawiany
w literaturze, wigc w tym miejscu zostanie jedynie krétko przypomniany
z odno$nikami bibliograficznymi.

Judeochrzescijariskie rozumienie metafory ogrodu Eden wydaje si¢ jasne —
stanowil on raj w potocznym rozumieniu, miejsce szczgsliwoéci, gdzie ludzie
mogli zy¢ wiecznie bez trosk, chordb i wstydu, gdyby nie ztamali zakazu nada-
nego przez Boga. Otwierajacy mit Enki i Ninhursanga opis Dilmunu jako miej-
sca ,czystego”, bez chordb, starosci i bélu, bardzo przypomina konstruke staro-
testamentowy, jednak wynikajaca z niego interpretacja wydaje si¢ znaczaco inna.
Znawcom Sumeru wydaje si¢ jasne, ze miejsce bez wody w kanatach i wszelkich
wymienionych aspektéw zwigzanych z cztowiekiem kraine t¢ zamieszkujacym,
jak np. starodci, z ktéra wiaze si¢ Zyciowa madro$¢, nie moglo by¢ rozumiane
jako raj. Dla Sumeréw jedng z najwickszych wartosci byta bowiem cywilizacja,
a miejsce bez wskazanych w micie aspektéw nie mogto spetnia jej kryteriéw
(Alster, 1983; Bibby, 1986).

Kwestia niesmiertelnoéci kojarzonej przez Sumeréw w sposdb literacki
z Dilmunem mogta by¢ rezultatem mocno rozwinigtego na tych terenach kultu
zmarlych, majacego odbicie w ogromnej liczbie monumentalnych grobéw
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cylindrycznych wznoszonych przez te spotecznosé (Lamberg-Karlovsky, 1982).
Znajdujace si¢ na Bahrajnie groby kultury Dilmun zostaly wpisane na liste
$wiatowego dziedzictwa UNESCO jako jedno z najwigkszych cmentarzysk na
$wiecie (Majchrzak, 2022, s. 94-95). Liczbe zachowanych grobéw szacuje si¢
na ok. 172 tysiecy (Hejlund, 2007; Lamberg-Karlovsky, 1986; Larsen, 1983).

Mitologiczne opowiesci o Dilmunie i o Edenie nosza wiele podobieristw struk-
turalnych, jednak zar6wno w obrebie tych podobieristw, jak i poza nimi istnieja
zasadnicze réznice, z ktérych najwazniejsza wydaje sic réznica w strukturze sym-
bolicznej przekazu.

W Dilmunie brak chordb i starosci kojarzony jest z brakiem wody w kana-
tach, co dla Sumeréw musiato by¢ dalekie od wizji rajskiej krainy. Dopiero gdy
Enki poprzez Utu obdarza to miejsce Zrédtami stodkiej wody, nadaje si¢ ono
na prezent dla Ninhursangi i staje si¢ sceng dla kolejnych wydarzeri. Wsréd
nich mozna wymieni¢ stosunki seksualne, ktére doprowadzaja do powstania
béli porodowych. Znaczacy jest takze watek o$miu roslin, ktdrych spozycie
doprowadza do kary. Warto podkreslié, ze po wydarzeniach tych Dilmun ist-
nieje w niezmiennym stanie, tekst nie sugeruje jego zamkniqcia, ograniczenia
czy korica.

W Edenie z kolei brak kanaléw oznacza stan sprzed stworzenia cztowieka,
dla ktérego Bég zasadzit ogréd w Edenie — miejsce kojarzone z brakiem grzechu
w jakimkolwick jego aspekcie. Pierwsza para miata zajmowa¢ si¢ dogladaniem
ogrodu, lecz skosztowata owocu zakazanej rosliny, drzewa poznania dobra i zta,
co doprowadzito ja do kary. Dla kobiety oznaczato to obarczenie menstruacja
i bélami porodowymi, a dla mezczyzny trud uprawy ziemi. Dodatkowo pierw-
sza para zostata wygnana z Edenu, ktéry zostal zamkniety dla ludzi. Eden sta-
nowi wiec raj utracony, utopijne miejsce bez konceptu dobra i zta.

Podsumowujac, mimo réznic znaczeniowych, obie historie majg nieza-
przeczalne podobiefstwa. Sg to przede wszystkim podobieristwa strukturalne
w postaci paralelnych watkéw opowiesci. Wskazuje to na ogromng site tra-
dyqji przekazywania pewnych opowiesci — mitologiczny koncept Dilmunu/
Edenu funkcjonuje w spoleczno$ciach ludzkich juz co najmniej S000 lat.
Historia, ktéra wyszta od Sumeréw (albo jeszcze wezesniej), zamieszkujacych
potudniowa Mezopotamic od IV tys. p.n.e., przez rejony Palestyny dotarta do
Europy i dalej, na inne kontynenty, gdzie funkcjonuje do dzisiaj i jest znana nie
tylko wspdlczesnym wyznawcom judaizmu i chrzescijafistwa.
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Dominika Majchrzak — absolwentka archeologii w specjalizacji starozytny Bli-
ski Wschéd oraz religioznawstwa — interdyscyplinarnych studiéw nad religiami
i kulturami $wiata w specjalizacji antropologia religii, od 2017 roku doktorantka



Dominika Majchrzak — Eden i Dilmun w tradycjach religijnych Bliskiego Wschodu

i asystentka badawcza w Instytucie Kultur Srédziemnomorskich i Orientalnych
Polskiej Akademii Nauk. Jej zainteresowania naukowe obejmujg studia nad
kulturami i cywilizacjami zamieszkujgcymi w III i IT tys. p.n.e. Bliski Wschéd,
a szczegdlnie tereny Pétwyspu Arabskiego. W swoich badaniach skupia sie na
aspektach szeroko pojetego zycia duchowego, przede wszystkim na ikonografii,
magii i religii.
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