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1. Uvod

Hekata je mozda najpoznatija kao ,,mra¢na“ bozica, odnosno boZzica povezana s
magijom, mrtvim dusama i Podzemljem. Medutim, njezin rani opis iz Heziodove Teogonije'
(8.-7. st. pr. Kr.), u kojoj je prikazana kao mo¢na bozica sa Sirokim rasponom utjecaja, nije u
skladu s takvim prikazom. Njezina je ,,mra¢na“ strana pocela dolaziti do izrazaja otprilike u
5. st. pr. Kr., u djelima autora poput Sofokla, Euripida, Bakhilida i Sofrona,” te je ostala
dominantna do kasne antike, pa i kasnije.> Ova je verzija boZice bila osobito izraZena u
okviru pucke poboznosti. Osim u Teogoniji, i jo§ nekoliko antickih djela,* Hekata je ,,svijetli«
karakter imala 1 u svom svetiStu u Lagini (Karija), gdje je bila vrlo poStovano i vazno
bozanstvo. Hekatin se hram u Lagini naj¢eSée datira u helenisticko doba, kada je mracna
priroda bozice ve¢ bila poprilicno izrazena. Upravo Kariju veéina istrazivaca smatra
Hekatinom domovinom, iako podrijetlo boZice nije razrijeSeno, kao ni podrijetlo 1 znacenje
njezina imena. lako su postojali umjetnicki prikazi jednostruke Hekate (s jednim licem i
najcesce sastoje od tri jednake Zenske figure (Cesto s razli¢itim atributima i polozajem ruku),
grupirane oko srediSnjeg potpornja. Prema Pauzaniji, tvorac ovakvog prikaza Hekate bio je
Alkamen (5. st. pr. Kr.).” Jednostruki i trostruki prikazi boZice su supostojali, s time da se
jednostruki prikaz najéeS¢e smatra starijim od trostrukog. Potrebno je spomenuti da su termin
hekataion (mn. hekataia) za Hekatine trostruke prikaze uveli moderni istrazivaci, iako je
prema antickim autorima ovaj naziv mogao oznacavati 1 svetiSte, niSu ili pak samo mjesto
posveéeno Hekati. Prema H. Sarian, pojmovi hekateion, hekataion, hekatesion mogli su
oznacavati i prikaz bozice u jednostrukom obliku. Osim toga, pojam agalma se takoder moze
odnositi na jednostruke 1 trostruke prikaze bozice, te se katkad izjednaCava s pojmom

hekataion.®

' Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.

2 Soph., Rhizotom. 535 = Sophocles 1917, 176-177; Eur., Hel. 569-570 = Euripides 1992a, 41; Eur., lon 1048 =
Euripides 1996, 62; Bacchyl., fr. 40 = Bacchylides 1905, 421 br. 23; Sophron, fr. 7, 26 = Sophron 2004, 43, 49.
3 Shakespeare, Mac. 3, 5 = Shakespeare 1997, 184-186.

* Primjerice: Pind., Pae. 2 = Adak i Thonemann 2022, 86-87; Aesch., Supp. 676 = Aeschylus 2009, 248.

* Paus. 2,30, 2 = Pausanias 1918, 409.

% Sarian 2000/2001, 102.



U uvodnom dijelu rada bit ¢e ukratko predstavljeni materijalni, te kljucni literarni
izvori koji spominju Hekatu, kao i povijesni kontekst, te stanje istrazivanja. U povijesnom
kontekstu naglasak je na pitanju podrijetla Hekatinog kulta i imena, dok su u stanju
istrazivanja navedeni klju¢ni istraziva¢i i djela koja su se bavila Hekatinim kultom i
prikazima u umjetnosti. Ostatak rada je podijeljen na Sest poglavlja, u kojima ¢e biti
analizirani jednostruki (uz osvrt na Heziodovu Hekatu) i trostruki (uz osvrt na Alkamenovu
Hekatu) prikazi bozice, jedna od kljuénih Hekatinih karakteristika: njezina ambivalentna
priroda, kult bozice u antici (uz detaljniji prikaz njezina kulta u Lagini), te sinkretizmi i
naposlijetku spomenici bozice pronadeni na hrvatskom povijesnom prostoru. U radu ¢e biti
razlozeni klju¢ni elementi kulta i umjetnic¢kih prikaza bozice, ali 1 klju¢ni elementi njezine

prirode, za koju je osobito karakteristicna ambivalentnost.

1.1. Izvori

1.1.1. Literarni izvori

Izvore o Hekatinom kultu moZemo podijeliti na literarne 1 materijalne. U literarne
izvore spada niz djela na grckom i latinskom koja se datiraju od 7. stoljeéa pr. Kr. do srednjeg
vijeka. Jedan od klju¢nih literarnih izvora koji spominje Hekatu, a ujedno 1 najstariji, je
Heziodova Teogonija (411-452) iz 8. ili 7. stolje¢a pr. Kr. Hekata je ovdje prikazana kao na
nebu, zemlji i moru vrlo postovana i moéna bozica, koja ljudima daje mo¢ i ast.® Upravo se
zbog takvog opisa ova ,.,himna‘“ Hekati ¢esto smatra kasnijom interpolacijom. Naime, Hekata
se u kasnijim razdobljima najceS¢e povezivala s Podzemljem, sablastima, grobljima 1
magijom, ¢ega u ovom Heziodovom ulomku nema. Sljede¢i vazni izvor bila bi Homerska
himna Demetri’ iz 6. st. pr. Kr., u kojoj je Hekata dio eleuzinskog mita; pojavljuje se kao
jedan od svjedoka (drugi je Helije) otmice Perzefone, a nakon ponovnog susreta majke i
kéeri, postaje Perzefonina pratiteljica.

BozZicu u svojim djelima spominju i trojica slavnih grckih tragicara iz 5. st. pr. Kr.,

Eshil, Sofoklo i Euripid. U Eshilovom djelu Pribjegarke (676),'° zbor zaziva Hekatu i

" Hesiod 2006, 35-39.

¥ Roscher 1886-1890, 1891.

° Homeric Hymn to Demeter 2014, 34-35, 50.
1 deschylus 2009, 248.



Artemidu kao zaStitnice Zena pri porodu, a u jednom se fragmentu Hekata spominje 1 kao
bozica koja stoji ispred kraljevskih rezidencija (fr. 388)."' U fragmentu Sofoklovog dijela
Rhizotomoi, Hekata je okrunjena hrastovim vijencem i zmijama, te se spominje kao einodia
(Rhizotom. 535)."* Hekata je vjerojatno bozica raskriZja (enodia thea) koja se spominje uz
Plutona u Antigoni (1199)."* Kod Euripida se Hekata spominje u vise djela. U Fenicankama
ju Antigona naziva Latoninom kéerkom (Phoen. 110),"* dok Medeja, koja ju §tuje, kaze da
boZica obitava u njezinom ognjistu (Med. 395-397)."° U Heleni se spominje kao svjetlonosa,
ona koja Salje vizije, te kao bozica raskrizja, a sugerira se i njezina povezanost s duhovima i
sablastima (Hel. 569-570)."° U Hipolitu se sugerira da je Hekata mozda Fedri poslala ludilo, a
u istom se kontekstu spominju Pan, koribanti i Kibela (Hipp. 141-147)."" U Trojankama
Kasandra zaziva Hekatu (uz Himeneja) kao bozicu koja osvjetljava vjencanja (7ro. 323-
324)," a u Jonu zbor zaziva bozicu raskrizja (vjerojatno Hekatu; Einodia) koja predvodi
sablasti koje se noéu pojavljuju na cestama, te ju naziva Demetrinom kéeri (lon 1048)."
Povezanost boZice i pasa istaknuta je 1 u jednom Euripidovom fragmentu u kojem se naziva
svjetlonosom (fr. 959).%° Osim u tragediji, Hekata je prisutna i u grékoj komediji, pa se tako
spominje i u nekoliko Aristofanovih djela (5.-4. st. pr. Kr.). U Plutu je istaknuto da su bogati
Hekati prinosili mjesecne Zrtve u hrani, koje bi potom €esto pojeli siromasi (Plut. 594-597).2!
Hekataion se spominje u Zabama (Ra. 366),”* u Osama se aludira da ga je svaka atenska kuca
imala ispred ulaza (Vesp. 804),” dok ga se u Lizistrati pita za savjet (Lys. 63-64).* Takoder u
Lizistrati, zbor spominje jegulju narucenu iz Beotije koja je trebala biti posluzena na gozbi u
Hekatinu cast (Lys. 700).2 U 5. st. pr. Kr. Hekatu u svojim djelima spominju i gréki pjesnici
Bakhilid, Pindar i Sofron. Bakhilid ju naziva bakljonosom i kéerkom Noéi (fr. 40),%® a kod

Pindara predvida pobjedu doseljenika iz Teosa nad Peoncima u Trakiji, te se naziva

" Aeschylus 1926, 499.

12 Sophocles 1917, 176-177; Ogden 2002, 83.
1 Sophocles 2003, 108.

' Euripides 1898, 9.

" Euripides 2002, 182.

' Euripides 1992a, 41.

' Euripides 2007, 131.

' Euripides 2009, 42.

" Euripides 1996, 62.

2 Euripides 1856, 525.

2! Aristophanes 1946, 419.

22 Aristophanes 1927, 331.

3 Aristophanes 1930, 487.

** Aristophanes 1946, 11.

* Ibid., 73.

*® Bacchylides 1905, 421 br. 23.



crvenonogom (phoinikopeza).”’ Kod Sofrona se spominje u nekoliko fragmenata, od kojih je
mozda najvazniji onaj u kojem se opisuje ritual koji je ukljuCivao zrtvovanje Stenca, zbog
Gega se najéedée i povezuje s Hekatom (fr. 26).® Mragnu prirodu boZice sugerira i fragment u
kojem se naziva nerteron prytanis (fr. 7),%’ te onaj u kojem se povezuje s razli¢itim
,oneiiéenjima“, poput kontakta s mrtvim tijelom (fr. 8).>° Jedan fragment spominje i hranu
koja se prilagala Hekati (fr. 26).>!

U hipokratskoj raspravi iz 4. st. pr. Kr.,, O svetoj bolesti, Hekatinom se utjecaju
pripisuju noéni strahovi, groznica i delirij (Morb. sacr. 4, 30-33).>* Takoder u 4. st. pr. Kr.,
Hekatu spominju Demosten i Teofrast. Demosten, kako bi ocrnio svog protivnika Konona,
isti¢e da je ovaj jeo hranu namijenjenu Hekati (Dem. 54, 39),” dok Teofrastov Praznovjerni
covjek, u strahu od Hekate, stalno vri rituale pro¢iiéenja kuée (Char. 16, 7).* Hekatu, koju
naziva Brimo, vjerojatno spominje i Likofron (4.-3. st. pr. Kr.) u djelu Aleksandra; Kasandra
Hekubi prori¢e da ¢e biti pretvorena u psa 1 da ¢e postati sljedbenicom trostruke boZice
Brimo, Perzove kéeri (Alex. 1174-1180).>° Hekata, kao boZica vezana uz magiju, vise se puta
spominje u Argonautici Apolonija Rodanina (3. st. pr. Kr.). Saznajemo da je Medeja
sveéenica u Hekatinom hramu (Argon. 3, 251),° da se bavi vjestiGarenjem pod Hekatinim
vodstvom (4rgon. 3, 478),%" te da ju je bozica podu¢ila koristenju magi¢nih biljaka (4rgon. 3,
529).%® Poput Likofrona, i Apolonije Hekatu naziva Brimo, ali 1 kourotrophos, te ktoni¢nom
bozicom (4Argon. 3, 861).>° Zatim, Medeja daje upute Jazonu za prino$enje zrtve Hekati, kako
bi mu boZica pomogla pri izvrSavanju Ejetovih zadataka; jedna od uputa je i da se nakon
srtve ne okreée, Gak ni ako Cuje lajanje pasa (Argon. 3, 1026).*° Opisano je i Jazonovo
izvodenje spomenute Zrtve Hekati Brimo, kao 1 dolazak bozice koja se pojavila sa zmijama
ovijenima oko hrastovih grana, uz svjetlost bezbrojnih baklji 1 zavijanje pasa iz Podzemlja

(Argon. 3, 1216-1217).*' U 4. se knjizi Hekata naziva Perzovom kéerkom koja luta noéu

*’Pind., Pae. 2 = Adak i Thonemann 2022, 86-87.

% Sophron 2004, 43.

* Ibid., 49.

%% Ibid. Upitno je moze li se ovaj fragment pripisati Sofronu (Hordern 2004, 144).
31 Sophron 2004, 63.

** Hippocrates 2015, 347.

33 Demosthenes 1939, 157.

* Theophrastus 2004, 111.

3 Lycophron 1921, 125-127; Zografou 2010, 249-283.
3% Apollonius Rhodius 1912, 211.

7 Ibid., 227.

* Ibid., 231.

% Ibid., 253; Zografou 2010, 55-90.

* Apollonius Rhodius 1912, 265.

1 Ibid., 277.



(Argon. 4, 1020),* te majkom Skile, &iji je otac Forkij (4rgon. 4, 828-829).* Osim Apolonija
Rodanina, u 3. st. pr. Kr. Hekatu u svojim djelima spominju Kalimah i Teokrit. Kalimah
donosi pricu u kojoj je Artemida, prilikom posjeta Efezu, (neimenovanu) Zenu koja joj nije
ukazala gostoprimstvo pretvorila u psa. Kasnije joj je ipak vratila ljudsko oblicje, ali se Zena
zbog srama objesila. Artemida je njezino tijelo ukrasila vlastitom odje¢om ili nakitom, te ju
nazvala Hekata (fr. 461).* Kod Teokrita je Hekata opisana kao mragna boZica koja se
pojavljuje na raskrizjima, koju zazivaju vjestice, i pri ¢ijem se dolasku Cuje lajanje pasa (/d.
2, 10-16, 35-36).

Diodor Sicilski (1. st. pr. Kr.) Hekatu opisuje kao okrutnu kéer kralja Hersoneza
Taurickog, Perza (Helijev sin), koja je otrovala oca i preuzela vlast. Takoder je utemeljila
Artemidin hram u kojem su se Zrtvovali stranci, te se udala za strica Ejeta s kojim je imala
kéeri Kirku i Medeju, te sina Egijaleja (Diod. Sic. 4, 45, 1-3).%° Diodor sugerira i da se
Hekatin hram nalazio blizu ulaza u Had (Diod. Sic. 1, 96, 8).*" Strabon (1. st. pr. Kr.) sugerira
postojanje Hekatinih misterija na Samotraci (Strab. 10, 3, 19-20),*® spominje Hekatesion koji
je u Efezu izradio Trason (Strab. 14, 1, 23),* te Hekatin hram u Lagini gdje se svake godine
odrzavao veliki festival (Strab. 14, 2, 25).°° U 1. stoljeéu pr. Kr. Hekatu spominju i rimski
autori Vergilije (prvi rimski autor koji ju spominje)”' i Horacije. Vergilije ju naziva
trostrukom (fergemina) i povezuje ju s Dijanom i Apolonom (4en. 4, 511; 6, 69; 10, 537),
kao 1 s raskrizjima (4en. 4, 609; 6, 69).5 3 Takoder isti¢e da je Hekata bozica koja ima mo¢ u
Erebu, ali i na nebu (4den. 6, 247),>* te spominje njezino svetiite, odnosno sveti gaj kod jezera
Averno, gdje se prema grc¢ko-rimskoj mitologiji nalazio ulaz u Podzemlje (4en. 6, 118 i
564).>> Vezu Hekate s magijom opet vidimo u Horacijevim Satirama, gdje boZicu zazivaju
vjestice kako bi prizvale duse umrlih (Sat. 1, 8, 33).” Filodem (1. st. pr. Kr.) donosi podatak

o izjednacavanju Ifigenije 1 Hekate, a kao izvor navodi grckog pjesnika Stezihora 1z 7./6. st.

*2 Ibid., 363-365.

® Ibid., 351.

* Callimachus 1949, 352.

* Theocritus 1869, 8-9; Ogden 2002, 108-109.

* Diodorus of Sicily 1967, 483-485.

* Diodorus of Sicily 1989, 331.

8 Strabo 1961, 113.

¥ Strabo 1960, 229.

* Ibid., 297.

3! Rabinowitz 1997, 542.

2 Virgil 2007, 93, 130, 253.

> Ibid., 96, 130.

> Ibid., 136.

> Ibid., 131, 146; ,.Lago d’Averno“, Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje:
https://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=35112. pristup 29. 5. 2022.
® Horace 1942, 99.



pr. Kr. (De pietate 52a, 5-11).>’ U Ovidijevim se Metamorfozama (1. st.) Hekata spominje
kao trostruka bozica i kao ona koja pomaze u magiji, pa ju stoga zazivaju carobnice Kirka i
Medeja (Met. 7, 179; 14, 405).>® U Kalendarima se sugerira da Hekatina trostrukost proizlazi
iz njezinog poloZaja na trosmjernom putu (Fast. 1, 141).”°

U 1. stolje¢u Hekatu u svojim djelima spominju Seneka Mladi, Kornut, Plinije, Stacije
i Lukan. Kod Seneke Medeja zaziva trostruku Hekatu (Med. 6-7).°° Kornut je Hekati pripisao
funkciju strijelca, te izjednacio Apolon = Hekatos = Sunce i Artemida = Hekate = Mjesec
(Theol. 65).°' Dakle, izjednacava Hekatu i Artemidu, odnosno shvaca Hekatu kao jedan
(mraéni) aspekt Artemide (Theol. 74).°* Trostrukost boZice obja$njava Mjesedevim fazama,
povezuje ju s raskrizjima (77ioditis) 1 vjeSticama, naziva ju bozicom no¢i i ktoni¢nom
bozicom, a spominje i ribu (trigla) koja joj je bila posvecena, te podatak da se nazivala
Enodijom (Theol. 72-73).® Plinije spominje Hekatinu skulpturu koju je izradio Menestrat i
koja se nalazila blizu Dijaninog hrama u Efezu (NH 36, 32),** Stacije bozicu spominje u ulozi
vodi¢a u Hadu (Theb. 4, 540-541),% a kod Lukana ju zaziva tesalska vjestica Erihto tijekom
rituala nekromancije (B.C. 6, 700-701).°® Sljedeé¢i anti¢ki autor koji spominje Hekatu je
Plutarh (1.-2. st.) u svom djelu Moralia. Plutarh isti¢e da je bilo uobiCajeno postavljati
Hekatine prikaze (hekataia) na trosmjernim putovima, ispred gradskih vrata (Regum 193F),%’
a spominje i obroke koji su se za nju ostavljali (Quaest. conv. 708F—709A).%® Vise puta
povezuje bozZicu s pasjim zrtvama, pa tako isti¢e da su psi bili dio obroka koji su se ostavljali
za Hekatu na raskrizjima (Quaest. Rom. 290D),” spominje ritual pro&is¢enja periskylakismos
(Quaest. Rom. 280C),”® nabraja bozice kojima su se Zrtvovali psi, medu kojima je i Hekata
(Quaest. Rom. 277B),"" ali psa spominje i kao Zivotinju posveéenu Hekati (De Is. et Os.

379D),”” pri ¢emu mu je izvor spomenuti Euripidov fragment (fr. 959).”° Takoder povezuje

37 Philodem 1866, 24; Zografou 2010, 285-295.
% Ovid 1971, 355; Ovid 1958, 329.

5 Ovid 1989, 13.

60 Seneca 1938, 229.

1 Cornutus 2018, 54; Zografou 2010, 123-152.
2 Cornutus 2018, 61.

8 Ibid., 59-60.

 Pliny 1971, 25-27.

85 Statius 2003, 245; Sarian 1992, 987.

% Lucan 1962, 355.

7 Plutarch 1931, 147.

8 Plutarch 1961, 65-67.

 Plutarch 1962b, 165.

™ Ibid., 105.

" Ibid., 85.

™ Plutarch 2003, 165.

 Euripides 1856, 525.



Anubisa 1 Hekatu na temelju toga §to su oboje podzemna, ali i olimpska bozanstva (De Is. et
Os. 368E).”* Nadalje, Hekata, odnosno njezina pratnja duhova i sablasti, se okrivljuje za
noéne more (De superst. 166A),” te se veZe uz magiju, odnosno vjestice (Gryllus 986A)."
Osim toga, Plutarh povezuje bozicu s Mjesecom (Mjesec kao Hekatina domena: De def. or.
416E),”” a spominje i Hekatin krater, odnosno udubljenje na Mjesecu, kao mjesto na kojem se
sudi dusama (De fac. 944C).”® Jo§ jedan autor koji ovu boZicu i njezinu pratnju povezuje s
ludilom je Dion Hrizostom (1.-2. st.).”” U Knjiznici (1. ili 2. st.), koja se nekada pripisivala
Apolodoru, Hekata sudjeluje u gigantomahiji (Bibl. 1, 6, 2).*°

Kao izvor o Hekatinom kultu, osobito je znacajan Pauzanija (2. st.), koji donosi vazan
podatak da je Alkamen (5. st. pr. Kr.) prvi izradio skulpturu trostruke Hekate koju su
Atenjani zvali Epipyrgidia (,,na bastionu®) i koja je stajala kod hrama Nike Apteros. Osim
toga, navodi i da se Hekata osobito Stovala u Egini gdje je njezine misterije uveo Orfej
Traanin, i gdje se nalazio njezin hram s drvenom statuom (xoanon) s jednim licem i jednim
tijelom, koju je izradio Miron (Paus. 2, 30, 2).*' Pauzanija spominje i Hekatin hram u Argu s
kamenim (Skopasovo djelo) i bron¢anim (djela Polikleta i Naukida) kipovima bozice, koji se
nalazio pokraj Ilitijinog svetista (Paus. 2, 22, 7).* Kod Pauzanije nailazimo i na podatak, koji
je preuzeo od Hezioda, da je Artemida Ifigeniju pretvorila u Hekatu (Paus. 1, 43, 1).¥ U 2.
stoljeu Hekatu spominju i Artemidor, Apulej, Lukijan i Polijen. Artemidor razlikuje prikaz
Hekate s tri lica (triprosopos), koju naziva Enodija, od prikaza s jednim licem
(monoprosopos).** Apulej bozicu vjerojatno spominje u Metamorfozama (s time da ju naziva
Prozerpinom), gdje ju povezuje sa zavijanjem pasa, te istice da sa svoja tri lica moZe
zaustaviti sablasti i duhove koji bi mogli nauditi ljudima (Met. 11, 2).¥ Mozda ju spominje i
u Obrambenom govoru, u kojem ju naziva Trivijom, gospodaricom sjena (4pol. 31, 9).*° U
Lukijanovom Filopseudu Hekata se zaziva u sklopu magijskog rituala, u kojem se pojavljuje

u vise oblicja (kao Zena, bik, Stene). Nakon rituala, boZica odlazi u Podzemlje (Philops. 14).8

™ Plutarch 2003, 107.

> Plutarch 1962a, 461.

® Plutarch 1957, 495.

" Plutarch 2003, 387.

"8 Plutarch 1957, 209-211.

" Or. 4,90 = Dio Chrysostom 2017, 84.
8 Apollodorus 1921, 45.

8 Pausanias 1918, 409.

8 Ibid., 367.

8 Ibid., 229.

8 Oneir. 2, 37 = Artemidorus 2012, 219-221.
% Apuleius 1924, 541.

% Apuleius 2015, 680; Lunais 1979, 146.
¥ Lucian 1960, 341-343.



U istom je djelu opisano i podnevno ukazanje bozice Eukratu (lavez pasa, potres, zvuk poput
udara groma; bozica je u jednoj ruci drzala baklju, a u drugoj mac, noge i1 kosa su joj bile
sastavljene od zmija, njezini psi su bili veliki poput slonova) koji se od nje zastitio pomocu
prstena, nakon Gega se vratila u Podzemlje (Philops. 22-24).®® Lukijan Hekatu takoder
povezuje sa sablastima i duhovima (Philops. 39),% a u Razgovorima mrtvaca spominje
Hekatine obroke koji su se ostavljali na raskrizju (Dial. mort. 1, 1).”° U djelu Ratne varke,
Polijen spominje da je u Tesaliji postojala sveéenica Hekate Enodije (Strar. 8, 43).°" Hranu
koja se prilagala Hekati, vjerojatno spominje i Atenej (2.-3. st.). U Ucenjacima na gozbi
istice da se Dijani u hramovima i1 na trosmjernim putovima prilagala posebna torta
(amphiphon) okruzena bakljama, te dodaje da tu tortu spominje i Difil u svom djelu Hekata.
Osim toga, spominje i ,,Hekatin otok* (Hekates nesos) na kojem se Stovala bozica Irida (Ath.
14, 53). Zatim spominje ribu (zrigle) koja je bila posveéena Hekati (ali i Dijani), Hekatine
epitete trioditis (zato Sto nadgleda raskrizja) 1 triglenos (trooka), te navodi i da se u Cast
boZice odrzavao banket trideseti dan svakog mjeseca (Ath. 7, 126).”° Mitograf Antonin
Liberal (2.-3. st.) donosi pri¢u o Heraklovom rodenju u kojoj je jedna od babica (prethodno
pretvorena u lasicu) postala Hekatina sveta slugkinja (Mer. 29).”* Hekatu spominju i dva
ranokrS¢anska pisca (2.-3. st.), Hipolit 1 Origen. Hipolit u Pobijanju svih krivovjerja opisuje
zazivanje 1 (laznu) pojavu bozice u sklopu magijskog rituala (Haer. 4, 35, 4 1 4, 36, 1-2),” a
Origen pak spominje Hekatine misterije u Egini (C. Cels. 6, 22),°® te citira Celza koji
vierovanje u prikaze koje 3alje Hekata smatra praznovjerjem (C. Cels. 1, 9).”

Potrebno je spomenuti i tri skupine izvora koje se najceS¢e datiraju u rimsko carsko
doba (ili ne§to ranije) i &iji autori nisu utvrdeni: Orficke himne (1.-3. st.),”® Kaldejska
prorocanstva (kasno 2. st.)’’ i Gréki magijski papiri (PGM, 2. st. pr. Kr. - 5. st.).'" U orfickoj
himni posvecenoj Hekati, bozZica se naziva Enodijom, Trivijom i nositeljicom kljuca svijeta,

spominju se njezine tri domene (nebeska, vodena i zemaljska), kao 1 njezina mracna priroda,

8 Ibid., 353-357.

¥ Ibid., 379.

% Lucian 1961, 3.

! Polyaenus 1796, 346.

%2 Athenaeus 1854b, 1030.

% Athenaeus 1854a, 511-512.
% Antoninus Liberalis 1992, 88.
% Hippolytus 2016, 155-157.
% Origen 1979, 335.

7 Ibid., 12.

% Ronan 1992¢, 74.

% Ronan 1992b, 80.

1% Betz 1986, xli.
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te veza s Artemidom i psima (Hymn. Orph. 1).” Kaldejska prorocanstva opisuju Hekatu kao

bozicu putem ¢ije je milosti stvoren Citav kozmos, te ju identificiraju kao izvor cjelokupnog

122U PGM je prikazana kao boZica duhova, magije i Mjeseca.'®

zivota.
Sljede¢i autor koji spominje Hekatu je Porfirije (3.-4. st.) koji donosi primjer
zajednickog Stovanja Hekate i Herma iz Metidriona u Arkadiji, kojima su se prinosile zrtve u

vrijeme mladog Mjeseca (A4bst. 2, 16).104

Ovaj autor takoder povezuje bozicu s vise razliCitih
Zivotinja: bikom, psom, lavom i konjem (4bst. 3, 17 i 4, 16).' Zatim, Hekatu spominju i
kr§¢anski pisci Euzebije iz Cezareje (3.-4. st.), Firmik Materno (4. st.) i Aurelije Augustin
(4.-5. st.). Euzebije citira Porfirija koji kaze da Hekata, kao i Serapis, vlada demonima

(Praep. evang. 4, 23),'%

a povezuje ju i s Demetrom, Korom i Artemidom, te Mjesecom
(Praep. evang. 3, 11).""” Takoder donosi podatak o pravilnoj izradi Hekatine skulpture (za
koju je upute davao Hekatin prorok/prorocica) kako bi se bozica pojavila u snu Stovatelja

(Praep. evang. 5, 12),1%%8

a kao simbole bozice spominje vosak sastavljen od tri pomijeSane
boje (bijele, crne, crvene), bi&, baklju, ma& i zmiju (Praep. evang. 5, 14).'” U djelu Firmika
Materna, O zabludi poganskih religija, mozda se naslucuje povezanost Hekate 1 Mitre (Err.
prof. rel. 5)."'° Augustin takoder citira Porfirija koji spominje Hekatinog proroka/proro&icu
(De civ. D. 19, 23),'""! kao i podatak da se Dusa svijeta nazivala Hekata ili Jupiter (Serm. 241,
7)."2 U 4. stoljeéu o Hekati je pisao i rimski gramatidar Servije, koji ju u Objasnjenju
Vergilijevih Bukolika (8, 75)'" veze uz moé smrti, te ju smatra dijelom trojstva uz Lucinu
(mo¢ radanja) 1 Dijanu (mo¢ rasta). Arnobije (4. st.) u spisu Protiv pogana Hekatu i1 Cela
naziva roditeljima Saturna, Ops 1 Jana (4Adv. nat. 2, 71 1 3, 29).14 Animaciju Hekatine
skulpture koju je izveo teurgist i ¢arobnjak Maksim iz Efeza u Hekatinom hramu u Pergamu,

115

spominje Eunapije (4.-5. st.) u Zivotima sofista (475).'> Makrobije (4.-5. st.) u Saturnalijama

Hekatu povezuje s bozicom plodnosti (Sar. 1, 12, 23).''°

"V Orphic Hymns 1824, 7-8; Orphei hymni 1955, 3-4.
192 Tles Johnston 1999, 211.

1% Ronan 1992a, 5.

19 Porphyrius 2014, 60-61.

195 1bid., 89, 112.

1% Eusebius 2019, 2582.

7 Ibid., 2497.

198 Ibid., 2617.

19 Ibid., 2620.

"0 Firmicus Maternus 1970, 51-53; Ronan 1992b, 128-129.
" Saint Augustine 2008a, 238.

"2 Saint Augustine 2008b, 262.

"3 Servius 1887, 105.

"4 grnobius 1871, 141, 170.

"3 Eunapius 1922, 435.

" Macrobius 1969, 88.



U epu Dionizove zgode grckog knjizevnika Nona (5. st.) Hekata se povezuje s
Mjesecom i psima, atribut joj je baklja, te se naziva bozicom s mnogo imena (polyonymos) i
bozicom koja luta nocu (Dion. 44, 193-196).'"" Sljedeéi literarni izvor je tzv. Orficka
Argonautika (5.-6. st.) nepoznatog autora. Ovdje mozemo uociti povezivanje Hekate i
Artemide kada se opisuje Artemidina statua koja Cuva, uz pomo¢ demonskih pasa, jedan od
ulaza u sveti gaj u kojem se Cuvalo zlatno runo. Prolaz kroz ta vrata je zahtijevao izvodenje
posebnih rituala koje je znala samo njezina sveéenica Medeja (Argon. orph. 902 i 909-
910).""® Rituali su, izmedu ostalog, ukljugivali i Zrtvovanje tri crna §tenca (4rgon. orph., 956-
957).'" Opisuje se dolazak ktoni¢nih boZica, medu kojima je i Hekata koja se naziva
cudovistem s tri glave, konjskom, pasjom i zmijskom (ili lavljom), te koja u rukama drzi mac
(Argon. orph., 973-987)."* U Leksikonu Hezihija Aleksandrijskog (5. ili 6. st.) spomenut je
Hekatin epitet Kalliste kojeg je imala u Ateni (Hsch. s.v. Kalliste),*' kao i epitet
Hypolampteira kojeg je imala u Miletu (Hsch. s.v. Hypolampteira).'** Takoder je spomenuto
da se nazivala antaia jer 3alje sablasti (Hsch. s.v. antaia),'” da su joj se Zrtvovali psi, te da se
katkad prikazivala s pasjom glavom (Hsch. s.v. Hekates agalma).'** Stjepan Bizantinac u 6.
stoljecu u svom geografskom rje¢niku Ethnika spominje grad Hekatesia (Idrias) u Kariji, u
kojem su se odrzavale istoimene svecanosti, 1 u kojem je bio podignut hram Hekate Laginitis

(s.v. Hekatesia).'*®

Takoder donosi pricu o ,,Hekatinom cudu‘ prilikom neuspjelog pokusaja
Filipa II. Makedonskog (4. st. pr. Kr.) da zauzme Bizant kada su stanovnici uspjeli, uz pomo¢
svjetla Hekatinih baklji, izbje¢i opsadu, zbog Cega su to mjesto nazvali Phosphorion (s.v.
Bosporos).'*® 1z 6. je stoljeta i djelo Kronografija Tvana Malale u kojem pise da je car
Dioklecijan (284.-305. god.) dao izgraditi Hekatino podzemno svetiSte u Dafni, blizu
Antiohije na Orontu (Malal. 12, 307)."'”’

Od srednjovjekovnih autora 1 djela, potrebno je spomenuti Leksikon carigradskog
patrijartha Focija iz 9. stoljeca, bizantski enciklopedijski rjecnik iz 10. stolje¢a koji se
pogresno pripisivao Sudi, te srednjovjekovnu enciklopediju Etymologicum Magnum iz 12.

stoljeca. Focije spominje psa kao Zivotinju koja se veze uz Hekatu (izvor mu je Aristofan), a

"7 Nonnos 1942, 311.

" drgonautica Orphica 1764, 125.
"9 1bid., 131.

129 1bid., 133-135.

12! Hesychius 1966, 402.

122 Hesychius 2009, 125.

12 Hesychius 2018, 245.

1 Hesychius 1966, 41; Zografou 2010, 249-283.
123 Stephanus Byzantius 2010, 131.
12 Stephanus Byzantius 2006, 365.
127 John Malalas 1986, 167.
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uz to donosi istu pricu kao 1 Kalimah, o tome kako je Artemida Zenu koja se objesila
pretvorila u Hekatu (s.v. agalma Hekates)."”™ Uz to navodi i da Hekata 3alje demona,
odnosno sablast koja se zove Empuza (s.v. Empousa).'” Iz Sudinog pak rje¢nika saznajemo
da su na Samotraci postojale misterije Hekate i koribanta, kao i spilja Zerintija u kojoj su se
srtvovali psi (s.v. Samothrake). *° U enciklopediji Etymologicum Magnum Hekata se

povezuje s boZicama Britomartom (s.v. Britomartis), "

132

te Brimo 1 Perzefonom (s.v.
Brimo).

Naposlijetku, potrebno je spomenuti i anticke komentare (scholia) Aristofanovih Osa,
Pluta 1 Mira (scholia Aristofanovih djela su vjerojatno iz doba Bizanta), Argonautike
Apolonija Rodanina i Teokratovih Idila. 1z ovih komentara saznajemo da su Atenjani
podizali hekataia zbog Hekatine funkcije kourotrophos 1 funkcije zastitnice (Schol. Ar. Vesp.
804),"* da su na dan mladog Mjeseca bogati slali obroke za Hekatu na raskriZja, ali su ih

134 .
Komentari

pojeli siromasi, te se povezuju Hekata, Artemida i Selena (Schol. Ar. Plut. 594).
Aristofanovog Mira (Schol. Ar. Pax 277)"* donose isti podatak o Hekatinim misterijama i
zrtvovanjima pasa na Samotraci, koji se kasnije pojavljuje u Sudi. Zatim, u komentarima
Argonautike sugerira se da je Hekata Zeusova kéer, s time da joj je majka prema jednom
komentaru Asterija (Schol. Ap. Rhod. Argon. 3, 1035),"*® a prema drugom Demetra (Schol.
Ap. Rhod. Argon. 3, 467)."" Demetra i Zeus su Hekatini roditelji 1 prema komentarima
Teokritovih Idila (kao izvor se navodi Kalimah), a osim toga se povezuju Hekata i Artemida

(Schol. Theoc. Id. 2, 12),"** te se citira spomenuti Sofronov fragment (7)"*’

140

u kojem se boZica
naziva nerteron prytanis (Schol. Theoc. Id. 2, 11).

Mozemo uo€iti da se literarni izvori mogu podijeliti na djela suvremenika Hekatinog
Stovanja 1 djela onih koji piSu u vrijeme kada se Hekata viSe nije Stovala, s time da se u
puckoj misli zadrzala jo§ dosta dugo. Tesko je odrediti tocnu granicu kada je prestalo njezino

Stovanje, ali bismo ju mogli staviti u razdoblje nakon 5. stolje¢a jer su u 5. stoljecu jos

128 Photius 1982, 20.

2 Photius 1998, 77-78.

0 Souidas 2001, 318-319.

B Etymologicum Magnum 1848, 614.

132 1bid., 612.

133 Scholia in Aristophanem 1883, 153; Iles Johnston 1999, 212.

13% Scholia in Aristophanem 1883, 357.

135 1bid., 179.

138 Scholia in Apollonium Rhodium 1813, 256; Zografou 2010, 23-54.
137 Scholia in Apollonium Rhodium 1813, 241; Zografou 2010, 55-90.
B8 Scholia in Theocritum 1867, 20.

19 Sophron 2004, 49.

190 Scholia in Theocritum 1867, 19.
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postojali Hekatini sveéenici.'*! 1z ovog pregleda izvora se takoder uocava da su kasniji autori,

osobito oni iz srednjeg vijeka, preuzimali (ponavljali) podatke iz djela starijih autora.

1.1.2. Materijalni izvori

U materijalne izvore koje vezemo uz Hekatin kult mozemo ubrojiti prikaze na grckim
1 italskim vazama, kovanicama, pecatima, zetonima, gemama, magijskim predmetima, zatim
niz skulptura, reljefa, stela, te epigrafske spomenike. Hekata je takoder prikazana i na
rimskim freskama.'** Rasprostranjenost ovih spomenika je $iroka, kao i datacija. Veé je W.
H. Roscher u svom leksikonu grcke 1 rimske mitologije iz 19. stolje¢a popisao anticka

143 5 time da je popis tijekom godina dakako

podrucja u kojima su nadeni Hekatini spomenici,
bio nadopunjen. Dakle, spomenici su rasprostranjeni na podrucju koje ukljucuje niz
maloazijskih pokrajina (poput Karije, Frigije, Lidije, Mizije, Likije, Jonije itd.), Siriju,
Jordan, Izrael, niz egejskih otoka (poput Dela, Tere, Roda, Sama, Kosa itd.), grcko kopno
(Atika, Argolida, Arkadija, Tesalija, Beotija itd.), ali i otoke poput Egine i Salamine, zatim
Trakiju s otocima Tasom i Samotrakom, Makedoniju, Meziju, Italiju i Siciliju, Norik, Afriku,
podruc¢je Krima, Daciju i Dalmaciju. Najvise je spomenika pronadeno u Gr¢koj (i to najvise
na podrucju Atike) i u Maloj Aziji. Kao najraniji Hekatini spomenici najéeS¢e se spominju

144 -

zrtvenik iz Mileta ™ 1 figura od terakote iz Atene (Slika 1),

oboje datirani u 6. st. pr. Kr.
Sto se ti¢e najkasnijih spomenika, ¢ini se da su oni iz 4. i 5. stolje¢a. Odnosno, prema LIMC-
u je najkasnije datirani Hekatin spomenik statueta iz 4. stoljeca iz Sidona (kat. br. 220, Slika
2),'%% dok J. Carabia spominje natpise Hekatinih svecenika iz 5. stolje¢a.'” Dakle, Hekatine
spomenike mozemo datirati od 6. st. pr. Kr. do 5. stolje¢a nakon Krista, s time da dio
spomenika nije datiran. Prema katalogu Hekatinih spomenika iz LIMC-a (322 spomenika),'**
najvise je spomenika datirano u 5. 1 4. st. pr. Kr., s time da su u oba sluc¢aja ve¢ina spomenika

vaze, a zatim 1 u 2.-3. stolje¢e nakon Krista, s time da tu velik broj spomenika ¢ine kovanice s

14! Carabia 1989, 32.

'*? Sarian 1992, 989-1012.

'** Roscher 1886-1890, 1885-1888.

1% Marquardt 1981, 251.

'* Kraus 1960, 26-27.

1 Sarian 1992, 1005.

*7 Carabia 1989, 32.

'8 Katalog ima ukupno 330 spomenika, od ega su oduzeti spomenici koji se spominju samo u literarnim
izvorima, te spomenici koji se ponavljaju (15 spomenika). Dodano je sedam spomenika iz ¢lanka Z. Goceve o
Hekati u Trakiji (Goceva 1992, 1018-1019) koji u LIMC-u slijedi nakon ¢lanka H. Sarian o Hekati.
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Hekatinim likom. Ako pak od spomenika uzmemo u obzir samo stele, reljefe, statue i
statuete, mozemo zakljuciti da ih se najvise datira u 1. st. pr. Kr. i 1. st. nakon Krista, a zatim
i u 2.-3. stolje¢e nakon Krista. lako ¢ine manji dio, neki su Hekatini spomenici pronadeni u
sakralnom kontekstu, u hramovima drugih bozanstava (poput spomenute statue kat. br. 220 iz
Sidona koja je nadena u mitreju, zatim imamo reljef i statuu iz Artemidinog hrama u
Brauronu: kat. br. 49 i1 114, reljef iz Asklepijevog hrama u Ateni: kat. br. 50, hermu iz
Izidinog hrama u Kireni: kat. br. 232 itd.)."* Nekoliko spomenika ima funerarni kontekst,
poput statue i herme koje su pronadene na nekropoli Keramik u Ateni (kat. br. 120 i 227).
Vise spomenika ima javni kontekst koji nije sakralan, poput spomenika s atenske agore (kat.
br. 119, 130-133, 137, 166, 222 itd.) ili pak reljefa iz Efeza koji je pronaden u sklopu termi
(kat. br. 211). Dio je spomenika pronaden i u privatnom kontekstu, poput freski iz rimskih
kuc¢a u Pompejima (kat. br. 59-64). Dakako, za ve¢inu nalaza kontekst nije poznat. Potrebno
je spomenuti da se Hekata Cesto prikazivala i uz druga bozanstva, poput Perzefone (npr. na
vazama kat. br. 1-15), Herakla (npr. na novcu Kabyle u Trakiji, kat. br. 82-83), Pana (npr.
kat. br. 234-236), Kibele (npr. kat. br. 268-280), Helija (npr. kat. br. 326-327) itd., te niza
bozanstava s kojima se povezivala na magijskom kamenju (kat. br. 291-314).

Hekatine je spomenike medu prvima popisao E. Petersen u svom ¢lanku u dva dijela
(iz 1880 1 1881. god.) o trostrukoj Hekati, u kojem ih je podijelio u dvije osnovne grupe,
odnosno tipa: aticki tip i tip sa Sireg podrucja gréko-rimske kulture, koji je jednim dijelom sa
Zapada (poput Italije 1 dunavskih regija), a drugim s Istoka (osobito iz Male Azije), s time da
ima 1 primjera iz Gr¢ke. Zatim je ta dva osnovna tipa podijelio prema Hekatinim atributima
na niz podtipova.'>® Mali popis spomenika donosi i W. H. Roscher, koji ih je podijelio na
jednostruke, odnosno prikaze s jednim licem, te na trostruke prikaze, koje je pak podijelio na

151
1 Na Petersenov

dva podtipa: prikaze s tri tijela i tri glave, te one s jednim tijelom i tri glave.
se katalog spomenika nadovezao T. Kraus sa svojim katalogom Hekatinih spomenika.'>
Mozda najpotpuniji i najnoviji katalog Hekatinih spomenika nalazi se u ¢lanku H. Sarian o
Hekati iz 1992. godine u LIMC-u."® U popise spomenika spomenutih autora nije ukljutena

epigrafija, te koliko mi je poznato, ne postoji katalog Hekatinih epigrafskih spomenika.

%9 Kraus u svojoj knjizi o Hekati takoder donosi popis hekataia, odnosno statua trostruke Hekate koje su nadene
u hramovima drugih bozanstava (Kraus 1960, 169-171).

%0 Petersen 1880, 140-174; Petersen 1881, 1-84.

131 Roscher 1886-1890, 1900-1910.

132 Kraus 1960, 166-181.

'3 Sarian 1992, 989-1012.
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Skupina epigrafskih spomenika posvecenih bozici koja je mozda najdetaljnije analizirana
natpisi su sa zidova Hekatinog hrama u Lagini o kojima je pisalo vise istrazivaga.'™*

Sto se ti¢e popisa Hekatinih spomenika iz specifiénih geografskih podrugja, potrebno
je spomenuti ¢lanak B. Plemi¢ koji se bavi spomenicima bozice na podrucju Gornje
Mezije,'” ¢lanak A. Tomas koji spominje nekoliko epigrafskih spomenika iz Donje Mezije
posveéenih Hekati pod imenom Dea Placida,'® zatim pet ili Sest spomenika bozice
pronadenih u Tomisu (Donja Mezija) koje spominje M. Alexandrescu-Vianu,"’ spomenike iz
Mileta i miletskih kolonija na Helespontu, Crnom i Mramornom moru kojima se bavi M. R.
Feraru,"® te naposljetku popis Hekatinih spomenika iz Arheoloskog muzeja u Manisi kojeg

donosi N. E. Akyiirek Sahin.'”

1.2. Povijesni kontekst

Hekatini su spomenici, kao §to je spomenuto, bili pronadeni na Sirokom podrucju
gréko-rimskog svijeta. Njihova datacija takoder ukljucuje Siroko vremensko razdoblje. Starije
od satuvanih spomenika je spominjanje boZice u Heziodovoj Teogoniji,'®® koje nam pokazuje
(ako vjerujemo u autenti¢nost ,.,himne*) da je bozica bila Stovana na grckom kopnu vec u 7.
st. pr. Kr., a mozda i ranije. Medutim, Hekata se ¢eS¢e spominje tek od 5. st. pr. Kr. i to
najceS¢e kao bozica duhova i duSa, odnosno smatrala se njihovom predvodnicom, §to ju
smjesta u sferu puckog vjerovanja. Porast znaCaja Hekate kao bozice magije, vjerojatno se
takoder moZe povezati s puckim vjerovanjem, zbog Cega se vezala i uz praznovjerje. U
kasnijim se razdobljima ova boZica rijetko spominje kao neovisno bozanstvo, odnosno cesto
su istaknutiji njezini sinkretizmi ili povezivanja s drugim boZanstvima, osobito

Artemidom.'®!

13* Laumonier 1958, 366-406; Bremen 2010; Williamson 2013, 212-219; Karatas 2019, 180; Herring 2020, 247-
263.

15 Plemi¢ 2010, 119-127.

1% Tomas 2017, 230-231.

157 Alexandrescu-Vianu 2009, 27.

'8 Feraru 2021, 107-125.

13 Akyiirek Sahin 2016, 1-48.

1 Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.

1! Heckenbach 1912, 2770.
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Podrijetlo Hekatina kulta nije poznato, odnosno o njemu postoji nekoliko teorija, od
kojih je najzastupljenija ona koja predlaze Malu Aziju kao Hekatinu domovinu. '®*
Maloazijska regija u koju se najces¢e smjesta kult ove bozice je Karija, koja se nalazi na
podruc¢ju Anatolije. Ova se teorija o podrijetlu Hekatina kulta prvenstveno temelji na dvije
¢injenice: osobna imena s prefiksom Hekat- se ponajvise javljaju u Kariji, a u Lagini, gdje se
nalazio njezin hram, Hekata je bila vrlo poStovana bozica visokog statusa koji se ne moze
usporediti ni s jednim drugim lokalitetom.'® Prema ovoj je teoriji kult boZice stigao iz Male
Azije na grcko kopno u arhajsko doba, nakon cega je doslo do daljnjeg Sirenja, kao i do
kontaminacije s vjeSticama i1 demonima, Sto ¢e postati kljucan aspekt Hekatinog kulta u
kasnijim razdobljima. Izvornim, karijskim oblikom bozice Cesto se smatra njezin prikaz u
Heziodovoj Teogoniji,'® zbog ega se ova ,.himna“ katkad smatra radom jednog od njezinih
Stovatelja, mozda i samog Hezioda.'® Potrebno je nesto re¢i i o teoriji o Hekatinom
podrijetlu kao Velike ,,isto¢njacke* majke boZice. Ovu teoriju ¢esto zastupaju istrazivaci koji
vjeruju da je Hekata bila karijskog podrijetla, te da se njezine osnovne karakteristike mogu
povezati s karakteristikama nekoliko Zenskih anatolijskih bozanstava, poput frigijske Kibele,
efeske Artemide, sirijske Atargatis ili hurijske Hepat. ' Dakle, efeska Artemida do
helenizma nije bila grcka bozica, odnosno trebamo ju razlikovati od gréke bozice Artemide.
U kategoriju Velike ,,isto¢njacke* boZice, spadala bi i Afrodita iz Afrodizijade, koja je bila
karijska bozica. T. Kraus je zaklju¢io da mramorna skulptura Hekate iz Nacionalnog muzeja
Brukenthal u Sibiuu, u Rumunjskoj (mjesto nalaska: Salinae, Dacija; Slika 4), ima sli¢nosti s
prikazima efeske Artemide 1 Afrodite iz Afrodizijade, odnosno da se sve tri boZice prikazuju
u odjedi tipi¢noj za anatolijska boZanstva. Mjesto nalaska ove skulpture je prema Krausu
imalo bliske veze s Malom Azijom.'®’ Na skulpturi iz muzeja Brukenthal prikazana je
trostruka Hekata, a haljina jedne od tri figure podijeljena je paralelnim linijama na cetiri
registra s nizom prikaza poput zivotinja, Zena s djecom i Herma, a figura ima prikaze i na

ramenima (mozda prikazana bozica Tihe ili Nemeza) i prsima (sunce).'®®

T. Kraus je takoder
smatrao da je kult Hekate iz Lagine (Cije je ime prema njemu pred-grcko) u biti kult neke

autohtone karijske bozice koji je obnovljen u helenizmu, a ¢ak je razmatrao mogucnost 1 da je

12 primjerice: Gualandi 1969, 265; Marquardt 1981, 250; Boedeker 1983, 80; Sarian 1992, 985; Iles Johnston
1998, 267; Dasbacak 2008, 143; Theis 2018, 166.

'3 Berg 1974, 128.

' Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.

1> Berg 1974, 129.

1% Strauss Clay 1984, 28; Ronan 1992b, 120.

17 Kraus 1960, 34-39; Ubi Erat Lupa: http://lupa.at/17500. pristup 3.7.2022.

1 Farnell 1992b, 45.
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ova Hekata bila vrhovno Zensko bozanstvo Karije, za $to dakako nema dokaza. Prema njemu
se maloazijska Hekata nije previse razlikovala od drugih anatolijskih bozica (korijeni svih

169
Dakle, sve su

Velikih bozica Male Azije su pred-grcki), ali se razlikovala od gréke Hekate.
tri bozice, karijska Hekata, Afrodita iz Afrodizijade i efeska Artemida, prema spomenutim
zakljuccima u biti bile grecizirane ,,istocnjacke bozice, odnosno lokalne bozice koje su se
Sirenjem grcke kulture stopile sa svojim grékim ekvivalentima.

Prema W. Bergu Hekata je grcka bozica. Kao temeljni dokaz ovaj autor navodi
¢injenicu da je vecina arheoloSkog materijala i niz literarnih izvora s grckog kopna, osobito iz
Atike. Takoder, iz Gr¢ke (osobito Atene) imamo viSe spomenika (uglavnom vaza) s prikazom
Hekate koji se datiraju u 5. i1 4. stoljece pr. Kr., dok iz Male Azije imamo puno manje
spomenika koji se datiraju u razdoblje prije 2. st. pr Kr.'”® W. Berg je istaknuo da bi imena na
Hekat- mogla biti vezana i uz Apolona, koji je imao epitet hekatos. Takoder je smatrao da
Hekatino ime nije karijskog podrijetla, te da su ga u Kariju uveli Rodani koji su primijetili da

171
Kao dokaze o

autohtona bozica na podruc¢ju Lagine ima karakteristike slicne grékoj Hekati.
grékom podrijetlu, autor jo§ navodi i to §to se Hekata u Teogoniji'’* povezuje s grékim
bogovima Posejdonom i Hermom, te potencijalni dokaz koji bi predstavljala plocica iz Pila
(Tn 316) ispisana na linearu B. Ova plocica na jednoj strani ima zapisane ritualne darove koji
su se prilagali nizu osoba od kojih je veéina bozanska; od muskih se bozanstava mogu
identificirati Posejdon, Zeus i Zeusov sin Drimios, te Hermo, a od zenskih Hera, te bozice
oznacene kao Pere82, Ipemedeja 1 Diuja, za koje Berg pretpostavlja da ¢ine trijadu. Zakljucio
je da su ove tri boZice zapravo Perzefona, Hekata i Demetra, koje su uostalom povezane i u
Himni Demetri,'” a zajedno se pojavljuju i na vazama s eleuzinskim temama. Dakle, W.
Berg smatra da je do kraja 4. st. pr. Kr. Stovanje Hekate bilo ograni¢eno na jonske 1 eolske
polise, te njihove kolonije, odnosno na populaciju koja se povezivala s mikenskim vladarima.
To bi moglo zna¢iti da je Hekatin kult bio poznat od bronéanog doba.'”™

L. R. Farnell je pak smatrao da je Hekata tratkog podrijetla. Kao dokaze protiv
grékog podrijetla ove bozice, istaknuo je da u Gr¢koj ni jedan klan, odnosno pleme nije svoje

podrijetlo vezalo uz Hekatu, te se ni jedan Hekatin hram ili prikaz nije vezao uz neku

' Kraus 1960, 43, 54.

' Osim spomenutog Zrtvenika iz Mileta koji se datira u 6. st. pr. Kr., prema katalogu spomenika iz LIMC-a, to
bi jo§ bili votivni reljef iz Mizije (Irmeni Koy, kod Kizika) iz 4. st. pr. Kr. na kojem bi mogla biti prikazana i
Artemida (kat. br. 66), te votivni reljef iz Frigije (Emir Dagh) koji se upitno datira u 3. st. pr. Kr. (kat. br. 160).
"I Berg 1974, 135.

"2 Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.

'3 Homeric Hymn to Demeter 2014, 34-35, 50.

174 Berg 1974, 138, 140.
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prapovijesnu legendu ili razdoblje. Takoder, iako je odreden dio grckih rituala ukljucivao
magiju, prema Farnellu takva atmosfera zla i praznovjerja kakva je postojala oko Hekate, nije
postojala niti oko jedne druge figure helenske religije. Osim toga, ova se bozica manje
Stovala u izoliranijim dijelovima Grcke poput Arkadije, te se ne moze povezati s pocetnim,
»primitivnim* kultovima bozica s kojima se kasnije povezivala, poput Artemide i Demetre.
Rano spominjanje Hekate u Teogoniji bi, prema Farnellu, moglo biti dio propagande s ciljem
prihvaéanja novog, odnosno stranog (Hekatinog) kulta u Grékoj.'” Postoji moguénost da je
Hekatin kult pripadao krugu frigijsko-trackih kultova, odnosno da je domovina ove bozice
zapravo Trakija. Kao jedan od dokaza te teorije, L. R. Farnell istiCe poveznice izmedu Hekate
1 tracke bozice Bendide, te tracke bozice koju su Grci zvali Artemida Basileia. Naposljetku je
zakljuCio da je Hekata grcko ime neke tracke bozice koja je prvo stekla popularnost u
Tesaliji, Beotiji i na Egini, od kuda je vjerojatno presla u Atenu, mozda oko sredine 6. st. pr.
Ke 76

Takoder postoji 1 viSe teorija o podrijetlu Hekatina imena. Vecina stru¢njaka smatra
da se Hekatino ime moze povezati s rije¢ju hekas, $to bi prema razli¢itim autorima imalo
razlicito znaCenje. Prema jednoj teoriji, ime bozice potjece od naziva drvenog stupa (hekate)
za koji bi se privezali prijestupnici, koje bi se potom bicevalo (Hsch. s.v. hekate)."”” Kao §to
je spomenuto, jedan od Apolonovih epiteta bio je hekatos (uz koji se vezu 1 epiteti hekaergos,

hekatebolos, hekatebeletes),'™

pa dio stru¢njaka Hekatino ime izvodi iz tog epiteta. Osim
toga, Artemida je imala epitete hekaerge 1 hekate, pa se Hekata katkad smatra Artemidinim
epitetom. Znacenje epiteta hekate katkad se povezuje s daljinskim efektom svjetlosti, shvaca

se kao ,daleka“ ili se pak povezuje sa strelidarstvom.'”

Prema A. Zografou, najcesce
objasnjenje muske verzije epiteta, hekatos = strijelac, ne vrijedi 1 za zensku verziju (hekate),
odnosno epiteti hekate, kao 1 hekaerge, nemaju isto znacenje kao muski ekvivalent (hekatos,
hekaergos). Medutim, iznimka je Kornut '* koji je Hekati pripisao funkciju strijelca. A.
Zografou smatra da je ,,daleko* kljucna rije¢ za objasnjenje Hekatina imena. Tako bi se ime

moglo shvatiti kao ona koja tjera zlo, prati daleko/na daleka putovanja, ona koja predsjeda

' Farnell 1992a, 18-20.

"7 Ibid., 23-24.

""" Hesychius 1966, 41; Kraus 1960, 15.

' Svi se ovi epiteti vezu uz streliGarstvo. Tako se hekaergos/hekaerge objainjava kao ,onaj koji
djeluje/odvraca izdaleka® ili ,,udaljen/dalek®. Hekebolos se moze povezati s hekatebolos 1 hekatebeletes;
hekatebeletao znaci ,,onaj koji strijelja/baca izdaleka/daleko®, a hekatebolos i hekebolos ,,onaj koji strijelja
izdaleka 1 postize svoj cilj*. Imenica hekebolia se u mnozini objaSnjava kao ,,uspjesSno strelicarstvo®, ali se
opcenito koristila i u smislu ,,baciti/bacati* (Zografou 2010, 123-152).

17 Roscher 1886-1890, 1899; Heckenbach 1912, 2769; Iles Johnston 1998, 268.

180 Cornutus, Theol. 65 = Cornutus 2018, 54.
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Zivotnim promjenama (rodenje, smrt) itd."®' J. E. Lowe spominje i teoriju prema kojoj se ime
bozice izvodi od broja 100 (hekaton), zbog toga Sto joj se zZrtvovala hekatomba, ili pak zbog
veze s nemirnim dusama onih koji nisu bili pokopani, zbog ¢ega su bili osudeni na
stogodignje lutanje po zemlji.'"® Prema J. B. Buryju, Hekatino je ime mozda znagilo pas (ali
je kasnije to znalenje zaboravljeno), zbog niza poveznica bozice i ove Zivotinje.'™ Neki su
istrazivaci objasnjenje Hekatina imena pronasli u Teogoniji, pa su zbog vaznosti njezine volje
zakljucili da je etimologija njezina imena ,,bozZica koja je voljna® (eng. the willing goddess).
J. Strauss Clay pak smatra da Hekata nije ,,voljna bozica®, nego ona zahvaljujuci ¢ijoj su volji
(heketi) usliSane molitve i postignut uspjeh. '* Dakle, moZemo primijetiti da svi ovi
istraziva¢i Hekatino ime izvode iz grckih rijeci. S druge strane, T. Kraus i A. Laumonier su
smatrali da bi Hekatino ime moglo biti maloazijskog, odnosno karijskog podrijetla, ali da nije

moguce utvrditi iz kojeg jezika to¢no potjede.'®

1.3. Stanje istraZivanja

Kao $to je spomenuto, Hekatine je spomenike (datirane od kasne klasike do rimskog
doba) medu prvima popisao E. Petersen u svom clanku iz 1880.-1881. godine, ,,Die
dreigestaltige Hekate. '® Takoder je spomenuta i W. H. Roscherova podjela Hekatinih
spomenika iz €lanka o Hekati iz Ausfiihrliches Lexikon der griechischen und romischen
Mythologie (1886.-1890. god.), u kojem se autor osim toga bavi i rasprostranjenoScu i
karakteristikama Hekatinog kulta, prikazom bozice u Heziodovoj Teogoniji, Hekatom kao
mra¢nom boZicom povezanom s duhovima i magijom, sinkretizmima s drugim boZanstvima,
genealogijom i etimologijom Hekatina imena, te prikazima boZice u umjetnosti.'®’ Osim ova
dva autora, na kraju 19. stolje¢a o Hekati je pisao i J. B. Bury u kratkom ¢lanku u kojem
raspravlja o znacenju Hekatina imena, kao 1 G. C. W. Warr u svom ¢lanku o Hekati kod

Hezioda.'® Krajem 19. stoljeéa objavljena je i knjiga L. R. Farnella, The Cults of the Greek
States (Oxford, 1896), iz koje su ulomci o Hekati uklopljeni u knjigu The goddess Hekate S.

181 Zografou 2010, 123-152.

82 Lowe 1992, 12.

'3 Bury 1889, 416-417.

'8 Strauss Clay 1984, 34-35.

'8 Kraus 1960, 16; Laumonier 1958, 416.

186 petersen 1880, 140-174; Petersen 1881, 1-84.
187 Roscher 1886-1890, 1885-1910.

'8 Bury 1889, 416-417; Warr 1895, 390-393.
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Ronana iz 1992. godine. Dakle, Farnell je pisao opcenito o kultu bozice, od prvog
spominjanja u Teogoniji. Pisao je i o njezinom kultu u Kariji (Lagina), njezinom podrijetlu,
kao i o povezivanju s drugim bozicama, osobito Artemidom i Lunom, a dotaknuo se i
Hekatine veze s magijom.'® Takoder je pisao o prikazima boZice u umjetnosti, odnosno o
jednostrukim 1 trostrukim prikazima, a osvrnuo se i1 na teorije o tome zasto se prikazivala kao
trostruka.'”’

Pocetkom 20. stoljec¢a, Hekatu je ukratko spomenuo A. Fairbanks u svom djelu 4
handbook of Greek religion."®" Takoder s pocetka 20. stolje¢a, vazno je spomenuti Paulyjevu
enciklopediju u kojoj je Hekatin kult analizirao J. Heckenbach. Osobito se bavio Hekatom
kao mra¢nom bozicom vezanom uz duhove, sablasti i mrtve, kao i sinkretizmima Hekate i
drugih boZica, poveznicom sa psima i Mjesecom, te umjetnic¢kim prikazima.'** Iz prve
polovice 20. stolje¢a imamo nekoliko kratkih ¢lanaka u kojima se spominje Hekata, kao $to je
A. D. Nockova usporedba Hekate iz Argonautike Apolonija Rodanina s Hekatom iz Orficke

193

Argonautike, > J. E. Loweov ¢lanak o Hekatinom kultu opcenito (epiteti, genealogija, veza s

194

drugim bozicama itd.) uz naglasak na vezu bozice s magijom, ' K. F. Smithov ¢lanak o

195 «
C

Hekatinim obrocima koji su se ostavljali na raskrizjima, > ¢lanak C. Alexander o drvenom

hekataion-u iz Aleksandrije,”® te ¢lanak M. E. Williams u kojem Hekatu povezuje s
egipatskim kultovima."®’

Druga polovica 20. stolje¢a biljezi porast interesa za Hekatin kult. Tako se kultom
boZice u Lagini, odnosno njezinim svetiStem, sve¢enstvom i festivalima bavio A. Laumonier
u sklopu svoje knjige o autohtonim karijskim kultovima.'®® Godine 1960. objavljena je
znacajna studija T. Krausa o Hekatinom kultu. Knjiga je podijeljena na sedam poglavlja, te
sadrzi 1 priloge s popisima Hekatinih spomenika. Teme kojima se T. Kraus bavio u ovoj
studiji su veza Hekate 1 Apolona, kao i Hekate 1 Enodije, karakteristike Hekatina kulta u
Maloj Aziji 1 Trakiji, te prikaz bozice u Heziodovoj Teogoniji. Zatim je analizirao

Alkamenov prikaz Hekate, s time da je komentirao i Hekatin kult prije Alkamenove kreacije,

'% Farnell 1992a, 17-35.

0 Farnell 1992b, 36-56.

! Fairbanks 1910, 361.

%2 Heckenbach 1912, 2769-2782.

%3 Nock 1926, 50-52.

%% Lowe 1992, 11-15. Clanak je prvo objavljen u sklopu Loweovog djela Magic in Greek and Latin Literature
(Oxford, 1929), a 1992. god. je uklju¢en u Ronanovu The goddess Hekate.

%5 Smith 1992, 57-63. Clanak je prvo objavljen u Encyclopaedia of Religion and Ethics (Edinburgh, 1937)
Jamesa Hastingsa (ur.), a 1992. god. je ukljuc¢en u Ronanovu The goddess Hekate.

1% Alexander 1939, 272-274.

¥7 Williams 1942, 112-113.

1% Laumonier 1958, 344-425.
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a bavio se 1 pitanjem njezine trostrukosti. Takoder donosi mali popis jednostavnih hekataia iz
4. st. pr. Kr. 1 hekataia oko kojih su tri plesaCice (Cesto identificirane kao Harite), te se
naposljetku bavi jednostrukim i trostrukim prikazima Hekate u helenisti¢ko i rimsko doba.'*
1z 1960-ih je i ¢lanak G. Gualandija u kojem autor analizira tip skulpture Artemide-Hekate od
kojeg najvise primjeraka potjece s Juznih Sporada.’” Zatim slijede &lanak W. Berga i knjiga
S. Lunais iz 1970-ih. W. Berg se bavio podrijetlom bozice, odnosno pitanjem je li Hekata
anatolijska ili grcka bozica, dok se S. Lunais, u jednom poglavlju svoje knjige Recherches
sur la Lune, bavila Hekatinim lunarnim aspektima.”'

Porast interesa za Hekatin kult se nastavio u 80-im i 90-im godinama 20. stoljeca,
kada su objavljena brojna djela u kojima se analiziraju razli¢iti elementi Hekatina kulta. J.
Fontenrose spominje bozicu, odnosno sablasti, duhove i cudovista koja se uz nju vezu, u

22 3. D. E. Coulson se pak bavio pitanjem smjestaja Hekatine skulpture

svojoj knjizi Python.
i hrama u Efezu u odnosu na tamosnji artemizij.’” Interes za analizu Hekatine uloge,
odnosno funkcija u Heziodovoj Teogoniji nastavio se kod istrazivaca poput P. A. Marquardt,
D. Boedeker i J. Strauss Clay.”** Hekatine obroke spominje R. Parker u knjizi Miasma:
Pollution and Purification in Early Greek Religion, dok C. M. Edwards analizira skulpturu
tzv. djeve koja bjezi (Slika 5), koja prema njemu prikazuje Hekatu, 1 koja je bila dio zabata
nepoznatog eleuzinskog hrama. Osim toga, Edwards komentira 1 prikaze Hekate u ranom
klasi¢nom razdoblju gréke umjetnosti.*”> Pogetkom 1990-ih, J. L. Calvo Martinez je pisao o
sinkretizmima Hekate, Selene, Perzefone, Artemide 1 srodnih boZica, o Hekatinoj
transformaciji od Teogonije do kasne antike, te o njezinoj ulozi boZice magova, orfika i
teurgista. °*® Kao autoricu koja je napisala vise znaGajnih radova o Hekati, potrebno je
istaknuti S. Iles Johnston. U ¢lanku ,,Crossroads®, bavila se znafenjem raskrizja u antici 1
Hekatinom ulogom boZice raskrizja, u knjizi Restless Dead posvetila je poglavlje Hekati kao
gospodarici mrtvih dusa, dok je u knjizi Hekate Soteira analizirala ulogu boZice u Kaldejskim
prorocanstvima.”®’ Takoder je napisala Glanak o Hekati u Novoj Paulyjevoj enciklopediji, u

kojem ukratko spominje osnovne karakteristike Hekatina kulta.””® Kaldejskom se Hekatom

199 Kraus 1960.

2 Gualandi 1969, 233-272.

21 Berg 1974, 128-140; Lunais 1979, 140-150.

202 Fontenrose 1980, 116-117, 332.

203 Coulson 1980, 200-203.

204 Marquardt 1981, 243-260; Boedeker 1983, 79-93; Strauss Clay 1984, 27-38.
205 parker 1983, 30; Edwards 1986, 307-318.

206 Calvo Martinez 1992, 71-82.

27 Tles Johnston 1991, 217-224; Iles Johnston 1999, 203-249; Iles Johnston 1990.
2% Jles Johnston 1998, 267-270.
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bavio i S. Ronan u spomenutoj knjizi The goddess Hekate.*” A. Zografou i H. Sarian su
takoder napisale vise radova o Hekati. A. Zografou se bavila poveznicama Hekate, Herma 1
pasa, odnosno razlikama izmedu Hekatine i Hermove veze s psima, kao i vezom Hekate i
Kerbera, te znacenjem trostrukog Hekatinog prikaza koji je povezala s mjestima na kojima se
bozica &esto pojavljivala (vrata, ceste, trosmjerni putovi).?'’ To je razradila i nadopunila u
knjizi Chemins d'Hécate iz 2010. godine u kojoj je detaljnije analizirala Hekatinu funkciju
liminalne bozice, uz naglasak na njezin odnos sa Apolonom i Hermom koji se vezu uz iste
prostore, a osvrnula se i na prikaz bozice u arhajskoj poeziji, kao i na temu njezine
trostrukosti i vezu s psima.?'' Osim analize kulta i kataloga Hekatinih spomenika iz LIMC-a,
H. Sarian je napisala i ¢lanak o spomenicima Artemide 1 Hekate s Dela, u kojem se osvrnula i
na sinkretizam ovih dviju bozica, te ¢lanak s pocetka 2000-ih u kojem se bavila arhajskim

elementima u prikazima trostruke Hekate.*'?

Potrebno je spomenuti, takoder iz LIMC-a, i
¢lanak Z. Gogeve o Hekati u Trakiji koji ukljucuje i mali katalog spomenika.?'? Krajem 1990-
ih, o lunarnim elementima Hekate, kao 1 o njezinoj vezi s drugim lunarnim boZicama, pisao je
J. Rabinowitz.*"*

Porast broja radova koji se bave Hekatom nastavio se 2000-ih. U knjizi Magic,
witchcraft, and ghosts in the Greek and Roman worlds: a sourcebook, D. Ogden donosi niz
literarnih izvora koji Hekatu povezuju s magijom 1 vjeSticama, dok u knjizi Drakon
komentira vezu Hekate sa zmijama, Podzemljem i Erinijama.*'® Bozica je kratko spomenuta i
u knjizi M. W. Dickieja, Magic and Magicians in the Greco-Roman World.*'° Tema &lanka
S. Perea Yébenesa ,,Un capitulo de la telirgia antigua“ je Hekata u kasnoj antici, odnosno
»teurgijska“ Hekata. Autor se osvrnuo na Hekatine proroke i prorocke skulpture, a komentira
i razliku prikaza boZice u PGM od onog u Kaldejskim prorocanstvima.”'’ O kaldejskoj
Hekati, kao i o njezinoj vezi s bozicama sumersko-babilonskog panteona, pisao je P.
Mander.*'® Zatim, K. Trantalidou u svom ¢lanku ,,Companions from the Oldest Times* piSe o

psima u antickoj umjetnosti 1 literaturi. Psi se dakako mogu povezati s raznim herojima i

2% Ronan 1992b, 79-148.

219 7ografou 1997, 173-193; Zografou 1999, 57-79.

2 Zografou 2010.

212 Qarjan 1992, 985-1018; Sarian 1998, 145-153; Sarian 2000/2001, 101-107.
213 Gogeva 1992, 1018-1019.

214 Rabinowitz 1997, 534-543.

15 Ogden 2002; Ogden 2013, 254-259.

218 Dickie 2005, 34.

27 Perea Yébenes 2005, 189-240.

218 Mander 2013, 115-131.
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bozanstvima, medu kojima je i Hekata.*'” Vise se istraZivaca bavilo temom Hekatinog kulta i
hrama u Lagini. Tako C. Dagbacak, u svom ¢lanku o Hekatinom kultu u Anatoliji, ukratko
opisuje kljuéne elemente kulta bozice u Lagini.*’ R. van Bremen je pak analizirao natpise na
zidovima hrama u Lagini koji su mu pomogli pri novoj interpretaciji sjevernog friza hrama,
dok je C. G. Williamson pisala o Hekatinom svecenstvu u Lagini (kao i o Zeusovom
sveéenstvu u Panamari), kojem pripisuje vaznu ulogu u Zivotu tamosnje zajednice.”?' A. M.
S. Karatas u ¢lanku ,,Key-bearers of Greek Temples™ opéenito analizira kultnu funkciju
nosaca kljuceva, pa se dio ¢lanka tice i te funkcije u Hekatinom hramu u Lagini, a autorica se
osvrnula i na tzv. festival kljuta koji se odrzavao na prostoru Stratonikeje.””* U &lanku A.
Herring ,,Reconstructing the Sacred Experience at the Sanctuary of Hekate at Lagina®,
naglasak je na arhitekturi i skulpturi svetiSta. Autorica se bavi i pitanjem datacije hrama,
natpisima na zidovima hrama, te nastoji docarati kako je prosjecni Stovatelj mogao dozivjeti

kretanje kroz ovaj hramski kompleks. ***

Zatim, M. Alexandrescu-Vianu je analizirala
Hekatine spomenike pronadene u Tomisu, u spomenutom c¢lanku o riznici skulptura iz
doti¢nog grada.”** Spomenut je i &lanak B. Plemi¢ u kojem autorica pise o Hekatinim
spomenicima na podrucju Srbije, odnosno provincije Gornje Mezije, na koji bi se mogao
nadovezati Clanak iste autorice o jednom od pronadenih spomenika, troglavoj Hekatinoj
skulpturi iz Muzeja u Smederevu.”* Specifiénim spomenikom, arhitravom s posvetom Hekati
takoder iz Gornje Mezije (Singidun), bavi se i Clanak autorica G. D. Milosevi¢ i V. L.
Ninkovié¢.**® O specifitnom Hekatinom spomeniku pisala je i K. Jackson, koja je u sklopu
novoplatonske teurgije analizirala broncani trokutasti magijski predmet iz Pergama (Slika
53), jedan od tri takva predmeta pronadena u Anatoliji 1 Siriji (koji se katkad nazivaju

: 22
stolovima).”’

O drugom trokutastom predmetu, onom iz Sarda (Slika 55), pisali su W. Bruce
1 K. Jackson Miller, s time da su se osvrnuli 1 na tre¢i trokutasti predmet koji je iz Apameje
(Slika 54).?** Zatim, Hekatom kao liminalnom boZicom, odnosno boZicom vezanom uz
prijelaze, bavio se N. Serafini.*** Spomenut je i Glanak N. E. Akyiirek Sahin koja je

analizirala 20ak Hekatinih spomenika iz Arheoloskog muzeja u Manisi, kao 1 ¢lanak A.

1% Trantalidou 2006, 114-115.

220 Dagbacak 2008, 143-148.

22! Bremen 2010; Williamson 2013, 212-219.
222 Karatas 2019, 178-185.

*2 Herring 2020, 247-263.

224 Alexandrescu-Vianu 2009, 27-31.

225 Plemi¢ 2010, 119-127; Plemi¢ 2012, 305-313.
226 Milogevi¢ i Ninkovi¢ 2019, 207-229.

227 Jackson 2012, 456-474.

28 Bruce i Jackson Miller 2017, 509-516.

2% Serafini 2015.
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Tomas koji se bavi spomenicima boZice iz rimskog vojnog logora Novae (Donja Mezija).**°

Nadalje, C. Theis je pisao o prikazima troglave Hekate na kasnoantickim gemama, dok se A.
Henrichs ukratko osvrnuo na kult boZice u svom djelu Greek Myth and Religion.”' C. Graml
je pak analizirala Alkamenovu skulpturu Hekate, te se osvrnula i na postojece skulpture koje
bi joj mogle biti sli¢ne.”**> O Hekatinim asimilacijama s drugim boZanstvima, poput Selene,
Artemide, Perzefone i Anubisa, pisao je P. Rodriguez Valdés.”** Naposljetku, medu najnovije
radove o Hekati spada ¢lanak M. R. Ferarua o spomenicima bozice iz Mileta i miletskih
kolonija, kao i c¢lanak N. Lopez Carrasco, u kojem se autorica bavila ulomcima iz
Plutarhovog djela Moralia u kojima se spominje Hekata.”**

O Hekatinim spomenicima na hrvatskom povijesnom prostoru, medu prvima je pisao
A. Pasko Misura, koji je u svom djelu Colonia Romana Aequum Claudium (Citluk) iz 1921.
godine spomenuo reljef bozice (Slika 10) pronaden na prostoru doti¢ne kolonije.” Isti reljef,
kao 1 kip za koji se u pocetku smatralo da prikazuje Hekatu, ali se ubrzo zakljucilo da je to
ipak prikaz Dijane (Slika 13), spominje i N. Gabri¢ u ¢lanku ,,Colonia Claudia Aequum* iz
1984. godine.”*® M. Mili¢evi¢ Brada¢ se takoder bavila reljefom iz Ekvuma u svom ¢lanku iz
2009. godine, ,,Spomeni boZice Dijane iz kolonije Claudia Aequum i logora Tilurium*.>’
Reljef s prikazom bozice iz Salone (Slika 9), kao i1 natpis na njemu, analizirala je J. Carabia u
¢lanku iz 1989. godine, ,,Hécate, gardienne de la propreté. U ovom se ¢lanku autorica bavila
i pitanjem izvorne lokacije reljefa.”>® A. Torlak je u ¢lanku iz 2019. godine, ,,Hekata Trivia iz
Salone®, takoder pisala o reljefu bozice iz Salone, a spomenula je i statuetu s prikazom

trostruke Hekate koja je bila posvec¢ena Dijani Kelkeji (Slika 12).2

29 Akyiirek Sahin 2016, 1-48; Tomas 2017, 230-231.

21 Theis 2018, 165-180; Henrichs 2019, 397-399.

32 Graml 2020, 103-120.

23 Rodriguez Valdés 2020, 161-175.

234 Feraru 2021, 107-125; Lopez Carrasco 2021, 258-280.
25 Misura 1921, 44.

236 Gabri¢ 1984, 276-277, 280.

27 Miliéevi¢ Brada¢ 2009, 69-71.

238 Carabia 1989, 25-63.

29 Torlak 2019, 331-344.
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2. Hekata s jednim licem i jednim tijelom

Heziodov se ulomak o Hekati*** naj¢e$¢e smatra najranijim spominjanjem ove boZice.
Vecina istrazivaca u njegovoj ,.,himni* ne primje¢uje mracne karakteristike koje ¢e se kasnije
vezati uz Hekatu, kao ni tjelesno utrostrucenje. Medutim, dio istrazivaca ve¢ u ovom opisu
prepoznaje elemente trostrukosti, kao i1 ktoni¢nosti. Prikazi bozice s jednim licem i jednim
tijelom najces€e se smatraju starijima od trostrukih prikaza, s time da su ova dva tipa
supostojala. lako trostruki tip nije zamijenio jednostruki, ipak se ¢ini da je od helenizma

postao dominantniji.

2.1. Heziodova Hekata

Sumnju u autenti¢nost Heziodovog hvalospjeva Hekati, kod istrazivaca najvise je
potaknula Cinjenica da je bozica prikazana kao svemocna i bez poveznica s magijom i
nemirnim dusama, ¢ije se klice mogu uociti tek dva stolje¢a kasnije, u atickoj drami 5. st. pr.
Kr., da bi kasnije postale dominantne i kao takve se zadrzale do kraja antike. Tako je ve¢ G.
C. W. Warr krajem 19. stoljeéa sumnjao u autenti¢nost ove pohvale Hekati,**! kao i J.
Heckenbach u Paulyjevoj enciklopediji iz 1912. godine,*** a interpolacijom ju je smatrao i
primjerice J. L. Calvo Martinez 1990-ih.** A. Zografou je pak istaknula da je zatudenost
stru¢njaka Hekatinim prikazom u Teogoniji neopravdana jer se mogu primijetiti elementi koji
¢e se zadrzati do kasnijih razdoblja poput njezine povezanosti s Apolonom i Artemidom,
funkcije kourotrophos, kao 1 njezinih kozmickih moc¢i (kasnije vidljive u Orfickim himnama i
PGM). Takoder, Hekatine kasnije karakteristike nisu u kontradikciji s ovom ,,himnom*. Tako
primjerice njezinu funkciju posrednice (kod rodenja, prociS¢enja, magijskih rituala itd.)
primjecujemo 1 u Teogoniji (primjerice, njezino posredniStvo izmedu ljudi 1 bogova), kao 1
povezanost s grani¢nim prostorima, poput cesta 1 vrata, koja bi se u Teogoniji mogla povezati
sa sveprisutno§éu ove bozice.** Postoji i vise teorija o tome zasto je Heziod uopée napisao
ovaj hvalospjev. Tako je primjerice P. Mazon zakljucio da je Hekata bila vrhovna bozica

Heziodovog rodnog mjesta Askre u Beotiji, a M. L. West je smatrao da je mozda upravo

0 Hes. Theog., 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.
T Warr 1895, 390.

2 Heckenbach 1912, 2770.

¥ Calvo Martinez 1992, 73.

¥ Zografou 2010, 23-54.
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Heziodova obitelj uvela Stovanje Hekate u Beotiju (Heziodov je otac emigrirao iz Male Azije

u Beotiju).*®

Ovakvi su zakljucci dakako vrlo upitni.

Prema Heziodovom opisu, Hekatini su roditelji Titani Asterija i Perz, $to bi znacilo da
je Hekata rodakinja Apolona i Artemide, ¢ija je majka Leta Asterijina sestra. Potrebno je
spomenuti da kasniji autori Hekati pripisuju druge roditelje,**® odnosno ona nema fiksnu i
univerzalno prihvaéenu genealogiju.”*’ BoZica u ovom hvalospjevu ima $irok raspon fimai
(Casti, moci, sfere utjecaja), odnosno ona je od doba Titana imala udio Casti na zemlji, moru i
nebu (s time da i sama daje Casti onim ljudima kojima je sklona) i funkciju kourotrophos, a
sve to joj je u novom poretku potvrdio i Zeus.**® Medutim, Hekata &ini se nije bila medu
bogovima koji su pomogli Zeusu da se domogne vlasti (i koji su zato zadrzali Casti koje su
imali prije ili im je Zeus na temelju toga dodijelio nove Casti), no ipak je zadrzala stare i
dobila nove casti. Hvalospjev takoder istice da Zeus postuje/Casti Hekatu, a ne obrnuto. U
,,himni*“ boZica ima i epitet mounogenes koji se najcesce interpretira kao k¢i jedinica, ali 1 kao

ona koja ima samo majku (dakle, nema oca) ili pak kao jedina nasljednica.**

J. Strauss Clay 1
P. A. Marquardt mra¢ne elemente Hekatine prirode vide u tome $to bozica prema vlastitoj
volji pomaze ili ne pomaze, odnosno njezina je dobra volja vazna za uspjeh ili neuspjeh
ljudskih pothvata,® dok A. Zografou isti¢e da je takvo ponaSanje bilo tipi¢no za sve
bogove.”!

D. Boedeker je izdvojila osam kategorija ljudi kojima Hekata pomaze prema ovom
ulomku i1z Teogonije: onima koji ispravno Zrtvuju, vladarima koji sude, ratnicima u bitkama,
sportaS§ima u natjecanjima, konjanicima, ribarima (koji se mole Hekati i Posejdonu),
pastirima/stocarima (kojima pomazu Hekata i Hermo) 1 mladima/djeci (funkcija
kourotrophos). Dakle, njezina sfera utjecaja je Siroka, ali ne ukljucuje sve kategorije ljudi
spomenute u Heziodovim pjesmama (poput poljoprivrednika, trgovaca, obrtnika itd).
Potrebno je istaknuti da se ove uloge boZice, osim kourotrophos, ne spominju u drugim

izvorima.”>* Spomenutih je osam kategorija ljudi D. Boedeker povezala s tzv. kanonskim

indoeuropskim poretkom, odnosno smjestila ih je u trodijelni sustav funkcija koji je predlozio

% Mazon 1928, 21-24; West 1966, 277-278; Boedeker 1983, 80.

6 Primjerice, Euripid Hekatu naziva Latoninom (Letinom) kéerkom (Phoen. 110 = Euripides 1898, 9),
Bakhilid ju naziva kéerkom No¢i (fr. 40 = Bacchylides 1905, 421 br. 23), a scholia Teokritovih Idila kéerkom
Zeusa i Demetre (Schol. Theoc. Id. 2, 12 = Scholia in Theocritum 1867, 20).

7 Farnell 1992a, 18.

8 Boedeker 1983, 81-82.

9 Strauss Clay 1984, 31-32.

29 1bid., 34; Marquardt 1981, 248.

»1 Zografou 2010, 23-54.

32 Boedeker 1983, 83.
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G. Dumezil. Prema ovoj bi teoriji prinositelji zrtava i kraljevi-suci spadali u prvu funkciju,
odnosno vrhovnu vlast/suverenitet, koji se dijeli na magijsko-religijsku i zakonsko-ugovornu
vlast. Ratnici, sportasi i konjanici mogli bi se smjestiti u drugu, ratnicku funkciju koja se
moze povezati i s fizickom snagom, a ribari, stocari/pastiri, kao i1 funkcija brige o
mladima/djeci, mogli bi se smjestiti u trecu, odnosno poljodjelsku funkciju koja se povezuje s
plodnoséu i proizvodnjom hrane. *® D. Boedeker je takoder istaknula da su ovakve
ntransfunkcionalne® ili ,,trovalentne® bozice identificirane u nizu indoeuropskih kultura,
odnosno ¢ini se da je u indoeuropskoj religiji postojala tendencija da jedna bozica inkorporira
aspekte sve tri spomenute funkcije. Medutim, autorica ne smatra da je Hekata indoeuropskog
podrijetla jer osim hvalospjeva iz Teogonije, nema drugih izvora koji bi to sugerirali.”>* Sto
se tice kategorije onih koji prinose zZrtve, prema J. Strauss Clay Heziod tu sugerira da je svaka
zrtva ukljucivala zazivanje Hekate, a njezin je uspjeh ovisio o Hekatinom dobrostivom
primitku molitve. To bi se prema autorici moglo povezati s obicajem prava prve zZrtve (tzv.
prothyma) koje je katkad imala bozica kourotrophos. Zato autorica tvrdi da je Hekata imala
funkciju one prema cijoj ¢e volji molitva biti usliSana i ispunjena, a tako bi joj se trebalo
interpretirati 1 ime. Spomenuta je i Hekatina posrednicka uloga, koja je takoder vidljiva u
Teogoniji. Upravo je zato njezin hvalospjev smjeSten nakon pri¢e o Prometeju i prije rodenja
Zeusa, ¢ime se istiCe posredniStvo izmedu starog i novog poretka. Takoder, Hekatine mo¢i
premoscuju tri sfere kozmosa (Pontos, Gaia, Uranus), te je bozica posrednica izmedu bogova
i ljudi (institucija Zrtvovanja).”>> P. A. Marquardt je zaklju¢ila da se u Teogoniji sugerira
postojanje Hekatine neovisne religijske tradicije. Kao prvo, Zeus je Hekati potvrdio funkciju
kourotrophos prije svih onih koji su rodeni nakon nje, a kako je Hekata bila suvremenica
Titana, time se sugerira da joj je Zeus dao tu Cast prije stupanja na vlast. Neovisna bi
religijska tradicija takoder objasnila 1 preklapanje Hekatinith Casti s cCastima drugih
bozanstava: s Posejdonovim u ribarstvu, s Hermovim u uzgoju zivotinja, a boZica je imala
utjecaj 1 na sudove, skupstine, bitke, igre/sport, koji bi takoder spadali pod domenu Zeusa,
Aresa i Atene.”

Na temelju Hekatinog ulomka iz Teogonije saznajemo ponesto i o uklapanju boZzice u
temu Zeusove mo¢i i primata. Prema M. B. Arthur u Teogoniji mozemo primijetiti uzorak
prema kojem se mo¢ Zena sustavno suzava i premjeSta kako bi bila manje prijeteca i

podloznija patrijarhalnoj ideologiji, koja kulminira Zeusovim radanjem Atene. Tako se ovdje

3 Ibid., 84-85.
2% Ibid., 87-89.
3 Strauss Clay 1984, 35-37.
8 Marquardt 1981, 246-247.
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Hekata nalazi u ulozi dobro¢udne, aseksualne figure kceri, koja razmjenjuje nasljede Titana
za timai koje joj je potvrdio Zeus. Dakle, kada se zene, odnosno bozice integriraju u Zeusov
patrijarhalni sustav, njihove se mo¢i smanje. U Hekatinom slucaju, to je vidljivo iz njezinih
mo¢i, odnosno cCasti koje su ograni¢ene na domenu smrtnika, zbog ¢ega ona nije prijetnja
Zeusovom rezimu. Pa opet, Hekata je boZanstvo koje je Zeusu najsli¢nije po rasponu moéi.”’
Prema A. Zografou, u kasnijim se literarnim izvorima moze nazrijeti tek odbljesak nekad vrlo
moc¢ne Hekate (kakva je prikazana u Teogoniji), ¢ime je izrazena pritajena zabrinutost
Heziodovim prikazom ove bozice. Kasniji izvori su nastojali neutralizirati Hekatu kao
potencijalnog Zeusovog rivala, i to se najbolje vidi u pri¢i koju donosi Etymologicum
Magnum (citiran je grcki povjesniar Neant iz Kizika koji je zivio u 4.-3. st. pr. Kr.) prema
kojoj je Zeusu proreceno da ¢e ga s prijestolja svrgnuti onaj koji ¢e biti roden iz Hekatine
utrobe, pa kad je rodena Hekata svi su odahnuli, odnosno babice su uzviknule briton (dobro) i
boZica je imenovana prema ovom uzviku (s.v. Britomartis).”® Isto ime majke i djeteta je

vjerojatno greska, te je prema A. Zografou Hekata u ovoj pri¢i dijete, a ne majka.>’

37 Arthur 1982, 68-73; Boedeker 1983, 89-90.
% Etymologicum Magnum 1848, 614.
9 Zografou 2010, 23-54.
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2.2. Prikazi u umjetnosti

Pauzanija osim Alkamenove skulpture trostruke Hekate, spominje i Mironovu
skulpturu (xoanon) bozice iz Egine s jednim licem i jednim tijelom (Paus. 2, 30, 2).2° Osim
toga, spominje jo$ tri Hekatine skulpture iz Arga, od kojih je jedna bila Skopasovo, druga
Polikletovo, a tre¢a Naukidovo djelo (Paus. 2, 22, 7),%" ali kako ne donosi druge podatke o
ovim skulpturama, ne mozemo znati jesu li bile jednostruke ili trostruke. Isto mozemo reci i
za skulpturu boZice iz Efeza (Menestratovo djelo) koju spominje Plinije (NH 36, 32).%%

263 5 time

Strabon pak spominje Hekatesion koji je u Efezu izradio Trason (Strab. 14, 1, 23),
da se Hekatesion moze definirati kao Hekatina skulptura ili pak kao njezin hram. W. D. E.
Coulson je zaklju&io da je Trason izradio Hekatino svetiste,”** van kojeg se nalazila skulptura
bozice koju je izradio Menestrat. >

Kao najstariji prikaz Hekate, cesto se spominje figura od terakote (Slika 1) iz Atene,
iz 6. st. pr. Kr., koju je bozici posvetio Aigon. Medutim, samim time $to je figura posvecena
Hekati, ne mora znaciti i da ju prikazuje jer posvecivanje prikaza jednog bozanstva drugome
nije bilo neuobitajeno.*®® Prikazana je bozica na prijestolju, u dugoj haljini i s ukrasom na
glavi, te bez drugih atributa; opc€enito, prikaz je vrlo neodreden. Postoji moguénost da ova
figura ne prikazuje specificnu bozicu, odnosno da je jedan od masovno izradenih predlozaka
bozica, na koje su Stovatelji mogli naknadno dodat atribute i/ili natpise kako bi specificirali
kojoj bozici posvecuju figuru. Kao najraniji prikaz jednostruke Hekate na vazama (na kojima
se najcesce prikazivala u stajaCem polozaju 1 s bakljama u rukama), katkad se spominje
crnofiguralna vaza iz 5. st. pr. Kr. koja se ¢uva u Berlinu (Slika 14). BoZica je ovdje odjevena
u dugi hiton, ima dugu kosu i traku oko glave, te u rukama drzi baklje. Nasuprot nje nalazi se
jo§ jedna Zenska figura (Kora?), a izmedu bozica je Hermo na jarcu ili kozorogu.*®’ Kao
najraniji prikaz Hekate na vazama, spominje se 1 aticki crnofiguralni lekit iz oko 470. god. pr.
Kr. (Slika 15). Bozica, koja je prikazana izmedu Erinija, prema istrazivaima €ini cjelinu s

dvije pasje figure (zbog Cega podsjeca na prikaze Skile; Slika 61) koje trgaju dusu ili osobu,

20 pausanias 1918, 409.

*! Ibid., 367.

2 pliny 1971, 25-27.

2% Strabo 1960, 229.

64 H. Sarian je pak zakljucila da je Trason izradio Hekatin kip, te da su se oba kipa (Trasonov i Menestratov)
nalazila unutar efeskog artemizija (Sarian 1992, 1014).

2% Coulson 1980, 201.

266 primjerice, u Rimu je pronadena mramorna statua Fortune koju je Sabaziju posvetila Atija Kelerina (CCIS I
58 = Lane 1985, 29).

7 Roscher 1886-1890, 1900.
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zbog ega scenu vijerojatno moZzemo smijestiti u Podzemlje.”*® Ovaj se prikaz Hekate katkad
shvaca kao trostruki (dva psa i bozica).

U 5. 14. st. pr. Kr. dominirali su prikazi bozice kao bakljonose na atickim i italskim
vazama s temama iz eleuzinske mitologije.”® Primjeri ove teme bile bi vaze s prikazom
poslanja Triptolema (Slika 16), Perzefoninog silaska u Had (kathodos; Slika 17) i dolaska iz
Hada (anodos; Slika 18), te vaze s prikazom scena iz Podzemlja (Slika 19). U vecini
slu¢ajeva Hekata na vazama nije imenovana, zbog &ega su mnogi prikazi ove bozice upitni.””
U scenama Triptolemove misije Cesto je prikazana figura s bakljama, koja se katkad moze
identificirati s Hekatom, ali katkad se moze shvatiti i kao eleuzinska princeza, anonimna
svecenica ili jedna od boZica iz Eleuzine.”’' Isto moZemo reéi i za vaze sa scenama otmice
Perzefone, u kojima se figura s bakljama cesto tumaci kao Hekata, ali bi mogla biti i
Demetra. Kao jedini siguran primjer prikaza Hekate u takvoj sceni, L. R. Farnell spominje
vazu iz Apulije, iz 4. st. pr. Kr., na kojoj je bozica prikazana s bakljom i zrakama oko glave,

te ispred kocije Hada i Perzefone (Slika 17).27

U upitne prikaze Hekate na vazama, spadaju 1
primjeri italskih vaza sa scenama iz carstva Hada i Perzefone, na kojima je bozica Cesto bila
prikazana poput Erinija, u kratkom hitonu i s bakljama.?” Iako je H. Sarian takoder smatrala
da je Hekata na ovim primjerima (L/MC kat. br. 27-43) prikazana sli¢no Erinijama, istaknula
je fragment vaze s prikazom Orfeja 1 Euridike u Podzemlju (kat. br. 27; Slika 19), na kojem
su Erinije (Eumenide) i Hekata imenovane, te su jednako odjevene (samo Hekata ima baklje).
Osobito je zanimljiv, zbog svoje jedinstvenosti, krater sa scenom kaznjavanja Akteona u
kojoj se Hekata, identificirana imenom 1 prikazana s krilima, nalazi izmedu Artemide 1
Akteona (Slika 20). H. Sarian je pretpostavila da je umjetnik bio inspiriran tradicijom u kojoj
je Hekata istovremeno bila duplikat Artemide i1 glasnica (angelos) koja donosi osvetu i
smrt.”’*

Nadalje, jednostruka Hekata se prikazivala i na votivnim reljefima, takoder kao
bakljonosa, s polosom na glavi i u dugom hitonu. Ovakva se slika boZice, koja potjece iz 4.

st. pr. Kr., reproducirala (s varijacijama) na helenistickim reljefima. > Kao mozda

najznacajniji reljef bozice prikazane s jednim licem i jednim tijelom, moZe se izdvojiti friz

6% Ogden 2013, 254-255.

29 Sarjan 1992, 1013.

210 Roscher 1886-1890, 1900-1901.
7! Zografou 2010, 55-90.

22 Farnell 1992b, 38-39.

73 Roscher 1886-1890, 1900-1901.
274 Sarian 1992, 1013.

25 Ibid.
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hrama u Lagini (o kojem nesto viSe u poglavlju o Lagini), gdje se Hekatini prikazi nalaze na
zapadnom (gigantomahija; Slika 23), istoénom (rodenje Zeusa; Slika 24) i1 sjevernom
(sklapanje saveznistva; Slika 25) dijelu friza.”’®

Iako tip jednostruke Hekate nije bio ¢est na grékom novcu, prikazan je na tetradrahmi
iz Atene datiranoj u 2. st. pr. Kr. (LIMC kat. br. 81), kao 1 na tri Aleksandrove tetradrahme iz
Trakije (kat. br. 82-84) datirane u 4.-2. st. pr. Kr. Na ovim je primjerima Hekata opet
prikazana kao bakljonoSa i u arhai¢noj haljini. Brojniji su primjeri kovanica s prikazom
jednostruke Hekate iz maloazijskih gradova (kat. br. 85-92). Ovi se primjeri datiraju od
helenizma do rimskog carskog doba. Prikazi Hekate na kovanicama iz Lampsaka (Mizija;
kat. br 85), Efeza (Jonija; kat. br. 86) 1 Bruza (Frigija; kat. br 92), sli¢ni su prikazima bozice

na pe¢atima s Dela (kat. br. 93).””

W. H. Roscher je kao siguran primjer jednostruke Hekate
spomenuo novac helenistickog vladara Agatokla (2. st. pr. Kr.) iz Baktrije, na kojem se na
reversu nalazi Zeus sa Zezlom u lijevoj 1 figurom Hekate bakljonoSe u desnoj ruci (Slika 27).
Potrebno je spomenuti da Roscher prepoznaje lik jednostruke Hekate i na dva rimska
sarkofaga: na Prometejevom sarkofagu iz Napulja, na kojem je bozica prikazana kao ¢uvarica
Kerbera (Slika 28), te na sarkofagu iz Vatikana, koji prikazuje gigantomahiju i na kojem je
Hekata prikazana s bakljama (Slika 29).>’® H. Sarian je zaklju¢ila da se Hekatina uloga
zaStitnice svetih mjesta 1 ulaza moZe primijetiti na rimskim freskama iz Boscorealea (LIMC
kat. br. 58; Slika 30) i Pompeja (LIMC kat. br. 59-63), s time da se ovi prikazi katkad tumace
kao prikazi Dijane. Ako je doista rije¢ o Hekati, mogli bismo zakljuciti da se bozica u ulozi
zaititnice ulaza pojavljuje ne samo u trostrukom, nego i u jednostrukom obliku.?”

U prikaze jednostruke Hekate, ubraja se i vaZzan rad rane grcke klasike iz Eleuzine,
tzv. djevojka koja bjezi (Slika 5). Ova se skulptura smatra dijelom skupine zabatnih figura u
sceni otmice Perzefone, pa se interpretirala kao Perzefona ili jedna od njezinih pratiteljica
koje su pobjegle kada se pojavio Had. Medutim, C. M. Edwards je zakljucio da skulptura
zapravo prikazuje Hekatu bakljonosu (Slika 6) koja osvjetljava put Perzefoni koja se vraca iz
Podzemlja (anodos). Tu teoriju podrzavaju prikazi na vazama (koji se kao i ova skulptura
datiraju u 5. st. pr. Kr.), poput Hekate bakljonose koja tr¢i, prikazane u sceni Perzefonina
anodos-a na poklopcu izgubljenog lekanisa iz Berlina (Slika 7). Odjec¢u skulpture iz Eleuzine

¢ini otvoreni neopasani peplos u kojem su se inae prikazivale mlade djevojke. Taj bi prikaz

takoder odgovarao prikazu zenske figure na istoénom zabatu Partenona, zbog Cega ju

76 Ibid., 1014,

277 Ibid.

28 Roscher 1886-1890, 1901.
27 Sarian 1992, 1014-1015.
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Edwards interpretira kao Artemidu-Hekatu koja tr&i ususret Demetri i Kori (Slika 8).%*° Nije
poznato na kojoj se gradevini u Eleuzini nalazio zabat sa skulpturom djevojke koja bjezi, ali
bi prema Edwardsu to mogla biti neka gradevina u sklopu hrama posveéenog Plutonu.?®!

Kao §to smo mogli primijetiti, baklje su Hekatin najces¢i atribut, i to ne samo u
slucaju jednostrukih prikaza bozice, nego i u slucaju trostrukih prikaza. Bozica se s bakljama
pojavljuje ve¢ u Homerskoj himni Demetri*** iz 6. st. pr. Kr., a tako su ju zamisljali i anticki
autori poput Bakhilida (fr. 40)* i kasnoantickog autora Nona (Dion. 44, 193-196).%**
Medutim, baklje su mogle biti atribut i drugih bozanstava poput Artemide, Demetre, Selene,
Kibele itd. Kao $to je ve¢ A. Laumonier istaknuo, znacenje baklje je kompleksno. Ona bi
mogla simbolizirati svjetlost Mjeseca, osvjetljavala je noc¢ne rituale, koristila se kod
apotropejskih 1 profilaktickih procis¢enja u agrarnim ritualima i misterijama, sadrzavala je
stvarne 1 simboli¢ne mo¢i vatre i svjetla, te se osobito vezala uz ktonicne mo¢i i1 ktoni¢na
bozanstva.”™® Osim toga, baklje se mogu povezati i s procesijama, festivalima, pogrebima i

vientanjima (Slika 32).%%

Prema A. Zografou, baklje su dvoznacne, odnosno karakteriziraju
ih nebeski i zemaljski elementi, Sto im daje posredni¢ku ulogu; mogu prosiriti svjetlo iz
jednog izvora i prenijeti ga iz ruke u ruku, time $to donose svjetlo i u najvecu tamu, povezuju
dan 1 no¢, sluZze smrtnicima i besmrtnicima, isprepli¢u bozansku 1 ljudsku realnost, te su bile
jedan od najvaznijih ritualnih predmeta.”®’ Potrebno je spomenuti i da dio hekataia na rukama
ima perforacije koje su mozda sluZile za umetanje pravih zapaljenih baklji.*** Medutim, H.
Sarian je smatrala da se jednostruka Hekata mogla prikazivati i bez baklji, za Sto navodi dva
upitna primjera (LIMC kat. br. 106 i 107; Slika 33).”* Atributi boZice postaju raznolikiji i
kompleksniji pod utjecajem drugih bozanstava s kojima se povezivala.”*® Tako se pojavljuju
psi (najées€e se smatraju tipicnom Hekatinom Zzivotinjom, ne rezultatom povezivanja s
drugim boZanstvima), zmije, biCevi, macevi, bodezi, kljucevi, uzad, posude, jabuke,
polumjesec, tobolac itd.*”' Neki od ovih atributa se shva¢aju kao kultni predmeti, poput fijale

1 enohoe koje su se koristile kod libacije, dok se primjerice voce povezuje s plodnoscu ili, ako

20 Edwards 1986, 307-308, 313-314.
1 Ibid., 311.

*2 Homeric Hymn to Demeter 2014, 35.
2 Bacchylides 1905, 421 br. 23.

24 Nonnos 1942, 311.

25 1 aumonier 1958, 412.

2% Karatas 2019, 183.

7 Zografou 2010, 55-90.

28 Ibid., 227-248.

% Sarian 1992, 1014.

20 Ibid., 1012.

! Roscher 1886-1890, 1909.
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je prikazan plod mogranja, s Podzemljem.”” Bi¢, ma& i zmija (Euseb., Praep. evang. 5,
14),%%* atributi koji se uz Hekatu najéece vezu u kasnoj antici, karakteriziraju ju kao ktoni¢no
bozanstvo.

Naposljetku, potrebno je nesto reci i o arhai¢nim karakteristikama Hekatinih prikaza.
Naime, arhai¢ni su elementi (ukocena, hijeratska poza, polos, odjeca) prisutni na skoro svim
prikazima (jednostrukim i trostrukim) ove bozice od pocetaka prikazivanja, pa do kasnog
rimskog doba, i to ne samo na podru¢ju Atike, nego i u drugim dijelovima grcko-rimskog
svijeta. Ovi se elementi pojavljuju na mnogim Hekatinim statuama, ali i drugim prikazima,
poput reljefa 1 kovanica. Zbog svega navedenoga, arhai¢nost Hekatinih prikaza Cesto se
objasnjava kao stilisticki konzervativizam, koji je bio povezan s religijskim osje¢ajem koji se
izrazavao tim skulpturama. Dakle, arhai¢nost Hekatinih prikaza moze se povezati s

.. v 294
religioznogéu.”

2 Kraus 1960, 127-128; Farnell 1992b, 45.
2 Eusebius 2019, 2620.
9% Sarian 2000/2001, 104.
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3. Trostruka Hekata

Mnogi su anti¢ki autori, poput Vergilija (tergemina),*’® Ovidija (diva triformis)**° ili

pak Kornuta (trimorphos),w7

Hekatu nazivali trostrukom. Prema Pauzaniji, Alkamen (5. st.
pr. Kr.) je tvorac trostrukog Hekatinog prikaza, kojeg su Atenjani zvali Epipyrgidia (Paus. 2,
30, 2).%® Istrazivatima je osobito zanimljivo pitanje zasto je Alkamen odlugio boZicu
prikazati kao trostruku. Hekatina se trostrukost u literaturi naj¢esée objasnjava mjesecevim

mijenama (§to je primjerice zastupao W. H. Roscher®”’

), sinkretizmom tri bozice (Artemide,
Hekate i Perzefone ili Selene) ili pak smjestajem Hekatinih skulptura na trosmjernim
putovima (triodoi).*”® Objasnjenje trostrukosti mjeseGevim mijenama, prvenstveno je bilo
inspirirano literarnim izvorima poput Kornuta,”®' dok se teorija sinkretizma primjerice javlja
kod kasnoanti¢kog autora Servija.’** U slutaju ove dvije teorije, potrebno je spomenuti da su
se prvi trostruki prikazi Hekate pojavili prije njezine identifikacije sa Selenom, te da se
hekataia sastoje od ponavljanja iste, a ne tri razliCite figure. Uostalom, sinkretizam
spomenute tri bozice nije zabiljezen prije helenizma, te postoji moguénost da se on razvio
kao rezultat Hekatine trostrukosti, a ne obrnuto.’” Jedno od objanjenja trostrukosti bilo je
inspirirano i Teogonijom,”™ prema kojoj se Hekatin utjecaj proteze na tri sfere: zemlju, more
i nebo.’” Ove su teorije danas uglavnom napustene. Kasnije (osobito od 2. pol. 20. st., pa do
danas)’® je pak prevladala teorija vezana uz trosmjerne putove, odnosno raskrizja, za koju su
poticaj dali anti¢ki autori poput Ateneja i Ovidija.>”” Prema toj teoriji, Hekata je osmisljena
kao trostruka kako bi mogla istovremeno nadgledati sva tri smjera, a razliCiti su atributi

dodani kako bi aludirali na kompleksnu prirodu bozice.’”®

Medutim, ako vjerujemo Pauzaniji
da je prvi prikaz bozice ovog tipa, koji se nalazio na akropoli (a ne na raskrizju), prozvan

Epipyrgidia (a ne primjerice trioditis),”® o&ito je da nije imao veze s nadgledanjem tri

2 Verg., Aen. 4, 511 = Virgil 2007, 93.

0 Ov., Met. 7,179 = Ovid 1971, 355.

7 Cornutus, Theol. 72-73 = Cornutus 2018, 59-60.

8 Pausanias 1918, 409.

2 Roscher 1886-1890, 1890.

3% Zografou 1999, 57; Kraus 1960, 102.

3 Cornutus, Theol. 72-73 = Cornutus 2018, 59-60.

302 Qery. Verg. Buc. 8, 75 = Servius 1887, 105.

393 Zografou 2010, 227-248.

3% Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.

395 Roscher 1886-1890, 1890.

3% primjerice, ovu su teoriju zastupale S. Lunais (1979, 143) i H. Sarian (1992, 987).
397 Ath. 7, 126 = Athenaeus 1854a, 511-512; Ov., Fast. 1, 141 = Ovid 1989, 13.

3% Zografou 1999, 61; Farnell 1992b, 43.

% Osim epiteta trioditis (lat. trivia), uz Hekatinu se trostrukost vezu i triprosopos, trikephalos, trikranos,
trissokarenos, triceps, triglenos i triglandine (Roscher 1886-1890, 1889).
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smjera.”'’ A. Zografou je istaknula da se Hekata kao zatitnica vrata i prolaza (3to joj je
mozda najstarija uloga) takoder prikazivala u trostrukoj formi, te su se njezine trostruke
statue postavljale ispred kuca i svetiSta. Prema tome, trostrukost bozice nije se vezala samo
uz raskrizja. Medutim, ve¢ je T. Kraus uogio da izvori poput Eshila i Aristofana,®'! koji
Hekatine prikaze smjestaju ispred ulaza, ne preciziraju jesu li ovi prikazi bili jednostruki ili
trostruki. Osim toga, Kraus je smatrao da je taj obitaj postojao i prije Alkamena.*'

Prema nekim istraziva¢ima, hekataia su morale imati pretece, ali kako one nisu
poznate, pocelo ih se povezivati sa slicnim predmetima, poput posuda i tronozaca s
trofiguralnim potpornjima. Tako imamo primjere perirrhanteria, zdjela koje su sadrzavale
vodu za ritualno procis€enje, s tri (Slika 34) ili viSe figura koje su sluzile kao potporan;.
Postoje i mramorni spomenici koji su sluzili za izlaganje votivnih tronozaca, poput akantus
stupa iz Delfa okruzenog s tri plesaice (4. st. pr. Kr.; Slika 35) ili pak helenistickog
trokutastog potpornja s Roda (Slika 36 i Slika 37). Na primjeru s Roda, tri reljefne, arhai¢ne
figure podsjecaju na trostruke prikaze Hekate.”'* Postoji moguénost da je sredisnji stup, koji u
slucaju hekataia Cesto nadvisuje glave figura, mozda imao ulogu ritualnog stola ili zrtvenika,
a mogao je drzati i zdjelu. U tom su slucaju statue trostruke Hekate, osobito ispred kuca,
mogle predstavljati ne samo sliku bozice, nego i njezin zrtvenik ili mjesto na kojem su se
ostavljali Zrtveni prilozi.*'* Takoder postoji i teorija prema kojoj su hekataia izvorno bile
apotropejske maske Gorgona koje su se vjesale na stupove, i koje je Alkamen humanizirao i
idealizirao u liku trostruke Hekate.*"

A. Zografou se osvrnula i na teoriju prema kojoj se Hekatina trostrukost shvaca kao
mracni, pa ¢ak i zli aspekt bozice, dok se jednostrukost povezuje s njezinom dobro¢udnom
stranom, te je zakljuCila da ne postoje uvjerljivi dokazi ove teorije. Uostalom, trostruki
prikazi boZice nemaju zastraSujuce karakteristike (osim na kasnoantickim gemama); dapace,
ni najstariji poznati hekataion, naslikan na crvenofiguralnom skifosu iz 420./410. god. pr Kr.
(Slika 38), takoder ne pokazuje zastragujuce karakteristike.’'® Autorica takoder smatra da je
kod trostrukih prikaza Hekate potrebno prepoznati utrostrucenje bozice, a ne prikaz

trostrukog bozanstva.”'” Zato trostrukost boZice objasnjava njezinom funkcijom zastitnice

319 Zografou 1999, 62.

3 Aesch., fr. 388 = Aeschylus 1926, 499; Ar., Vesp. 804 = Aristophanes 1930, 487.
312 Kraus 1960, 105.

313 Zografou 1999, 64-66; Zografou 2010, 227-248.

314 Zografou 2010, 227-248.

1 Kraus 1960, 107; Berg 1974, 130.

316 7ografou 1999, 58, 60; Zografou 2010, 227-248; Iles Johnston 1998, 268.

317 Zografou 1999, 61.
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ulaza i utvrdenja, ali i cesta i raskriZja, odnosno njezinom vezom s granicnim mjestima, zbog
¢ega Hekata zauzima ,tre¢i prostor (meduprostor). Uostalom, u antici je zastita granic¢nih
mjesta katkad bila povjerena viSe bozanstava, $to bi se moglo (kao i u slucaju Hekatine
trostrukosti) shvatiti kao pojacanje zastite, odnosno $to je vise figura bilo prisutno, veéa im je
bila mo¢ zatite.”'® Ovakvo je objasnjenje naveo ve¢ C. A. Christou u svojoj disertaciji iz
1960-ih, u kojoj je takoder istaknuo da postoji mogucnost da je trostrukost povezana s ranim
grékim problemom prikazivanja svih atributa bozanstva na jednom tijelu.’'* Osim toga, broj
tri je imao vaznu ulogu u religiji 1 mitu, pa su tako primjerice postojale trijade bogova
zastitnika citadela (akraioi bogovi), Kerber kao cuvar ulaza u Had se naj¢esce prikazivao s tri
glave, a uz zasStitu ulaza su se ¢esto vezale i grupe od tri Zenske figure (Harite, nimfe, Hore ili
anonimne kore). Izravan dokaz veze Hekate i ovih grupa su primjeri hekataia koje su bile
okruzene s tri plesacice (Slika 3), koje se naj¢esée interpretiraju kao Harite, zbog toga §to su

se u Ateni nalazile blizu Alkamenove Hekate (Paus. 1, 22, 8).>%°

18 Ibid., 62-63, 70.
*1% Christou 1968, 36-41; Berg 1974, 130.
0 Pausanias 1918, 113. Osim Harita, na ulazu u akropolu se nalazila i skulptura Herma (Propylaios).
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3.1. Alkamenova Hekata

Potrebno je istaknuti veliku vremensku razliku izmedu Pauzanijina vremena (2. st.) i
vremena navodnog nastanka Alkamenove skulpture trostruke Hekate (5. st. pr. Kr.). Ve¢ je T.
Kraus uocio da Pauzanija ovu skulpturu ne spominje prilikom opisa atenske akropole, nego u
ulomku u kojem se bavi Eginom i spominje Mironov kip jednostruke Hekate.*' Iz toga bi
mogli zakljuciti i da Epipyrgidia u Pauzanijino vrijeme vise nije bila na akropoli, ali T. Kraus
je zakljucio da bi to moglo znaciti da se ovaj kip nije nalazio na mjestu koje Pauzanija
spominje.*** Osim toga, postoji moguénost da je Hekata ve¢ u pred-Periklovo doba, prije
Alkamenove statue, imala kultno mjesto na akropoli, pa je ova Alkamenova verzija
(postavljena u vrijeme obnove akropole nakon Grc¢ko-perzijskih ratova) mogla predstavljati
,novu verziju® skulpture bozice.’* T. Kraus je takoder istaknuo da, iako je Alkamen stvorio
skulpturu trostruke Hekate, nije izumio Hekatinu trostrukost koja se nalazila u njezinoj
prirodi; Alkamen je prvi formirao njezin cjelovit fizi¢ki prikaz.**

Kako je Alkamenova skulptura poznata samo iz Pauzanijina opisa, istrazivaci su
nastojali otkriti kojim bi postoje¢im skulpturama mogla biti slicna. Tako je W. H. Roscher
Alkamenovom djelu, odnosno njegovom kopijom.**> Kao prvo, spomenuo je bron¢anu statuu
iz Rima (Slika 39) datiranu u 1. stoljece, koja sadrZi niz atributa koje mozemo povezati i1 s
drugim bozanstvima, te viSe podsje¢a na nesto Sto bi proizaslo iz razdoblja sinkretistickih
strujanja (helenizma), nego iz grcke klasike. Dakle, jedna od figura ima frigijsku kapu 1
zrakastu krunu, a od atributa zmiju i bodeZ. Druga figura u rukama drzi baklje, a na glavi ima
ukras koji se sastoji od lotosovog cvijeta i polumjeseca, dok tre¢a figura drzi klju¢ i uzad.
Drugi je primjer statua iz muzeja u Leidenu (Slika 40), gdje se od atributa pojavljuje samo
plod mogranja (drze ga dvije od tri figure) 1 svaka figura nosi polos, a tre¢i mala broncana
skulptura koja se ¢uva u muzeju u Bostonu (Slika 41). U slucaju ove skulpture, tri figure
imaju zajednicki polos na kojem se nalazi polumjesec i zvijezde, a od atributa figure drze
zmije 1 baklje. Oba se primjera datiraju u rimsko carsko doba. Kao posljednji primjer sli¢an

Alkamenovoj Hekati, Roscher istice reljef iz Egine (Slika 42) datiran u 4. st. pr. Kr. (prema

! Kraus 1960, 95.

322 yeéina istrazivata smatra da se Alkamenova Hekata nalazila upravo na ulazu u atensku akropolu, zbog Gega
se njezina uloga Cuvarice ulaza cesto smatra najstarijom (Sarian 1992, 987).

32 Kraus 1960, 96.

2 Ibid., 108.

%3 T, Kraus je smatrao da kopije Alkamenove Hekate ne postoje (Kraus 1960, 96).
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Krausu u 3. st. pr. Kr.),*® kojeg i L. R. Farnell spominje kao rad koji je moZda bio inspiriran
Alkamenovom skulpturom. Figure na ovom reljefu takoder nose polos, a od atributa se
javljaju baklje, fijala i enohoa.**’ C. Graml je pak navela druge primjere koji bi mogli biti
slicni Alkamenovoj Hekati: tzv. Spithdverov hekataion, rimski rad (Slika 43), zatim
hekataion iz Hadrijanove vile u Tivoliju (Slika 44), takoder rimski rad, te jedan hekataion iz
Atene (Slika 45). Sva tri primjera prilicno su osStecena, te atributi, ako su postojali, nisu
prepoznatljivi. C. Graml je takoder istaknula da upravo ovaj tip arhai¢nog prikaza trostruke
Hekate ima najvise kopija, koje se datiraju od kasnog 5. st. pr. Kr. do kasne antike. Kopije
ovog tipa nisu poznate samo u skulpturi, nego primjerice i na novcu, za Sto bi primjer bila
atenska tetradrahma (Slika 46) iz 1. st. pr. Kr., na kojoj od atributa mozemo uociti baklje, dok
se iznad glava figura nalazi vrh stupa ili polos.’*® Kao kronoloski najblize Alkamenovoj
skulpturi, H. Sarian je spomenula hekataion naslikan na fragmentu atickog skifosa iz 5. st. pr.
Kr. (Slika 38), te terakotnu statuetu iz Selinunta iz 4. st. pr. Kr. (LIMC kat. br. 113).
Medutim, Sarian je istaknula da ovi prikazi ni stilisticki niti ikonografski ne slijede
Alkamenov model, ali ga slijede dva primjera iz Atene (kat. br. 130 i 131; Slika 45). Poput
Graml, i Sarian je spomenula da se karakteristi¢ni arhai¢ni stil ovih primjera, s varijacijama,
moze pronaci kod velikog broja skulptura (kat. br 114-144), od kojih je vecina iz Grcke.
Osnovne karakteristike ovakvih prikaza bozice tri su figure grupirane oko srediSnjeg
potpornja, hijeratska poza i arhai¢na odjeéa. Geste i atributi variraju. Najces¢i ukras za glavu
je polos, a najéeséi atribut su baklje. Cesto je prikazana i fijala ili enohoa, figure katkad na
prsima drze voce 1 katkad se uz njih nalaze psi.329

Prema C. Graml, Alkamen nije izradio skulpturu Hekate, nego skulpturu Artemide-
Hekate (s epitetom Epipyrgidia), koja je osim ove dvije bozZice bila posvecena 1 Haritama.
Dakle, prema Graml ova se skulptura ne veZe uz Hekatu kao samostalnu boZicu. Medutim to
ne vrijedi 1 za kasnije verzije, odnosno skulpture inspirirane ovom jer su one s vremenom
dobile i druge interpretacije.””® Do ovih je zakljutaka autorica dosla na temelju analize dva
kljucna elementa Alkamenove skulpture: srediSnjeg stupa i tri zZenske figure koje su oko

njega grupirane, vrlo blizu jedna drugoj, orijentirane frontalno i odjevene u peplos.”*' Prema

2 Ibid., 158.

**7 Roscher 1886-1890, 1904-1906; Farnell 1992b, 44;

Rijksmuseum van Oudheden: https://www.rmo.nl/museumkennis/klassieke-wereld/grieken/de-
voorwerpen/hekate/. pristup 21.6.2022.

Museum of Fine Arts, Boston: https://collections.mfa.org/objects/152740. pristup 21.6.2022.
328 Graml 2020, 106-108.

** Sarian 1992, 1015.

330 Graml 2020, 112, 116-118.

31 Ibid., 108.
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Graml, tri su figure mogle predstavljati 1 Harite, a srediSnji stup Artemidu u ne-
antropomorfnom obliku.*** Takoder je istaknula da se epitet Epipyrgidia rijetko javlja u
epigrafskim izvorima Atike; spominje se na samo dva natpisa u kojima se veze uz sve¢enstvo
Harita i Artemide s epitetom Epipyrgidia (neki, poput A. Zografou, smatraju da je na natpisu
spomenuta Hekata, a ne Artemida).>>® Zato je C. Graml zaklju¢ila da se epitet Epipyrgidia
vjerojatno vezao uz Artemidu, a ne uz Hekatu, tim viSe S$to ga od literarnih izvora samo
Pauzanija povezuje s Hekatom.***

Neki su istrazivaci smatrali da je Epipyrgidia imala ulogu u atenskoj propagandi. Kao
Sto je spomenuto, skulptura je podignuta izmedu 430. 1 420. god. pr. Kr., u sklopu obnove
akropole, zajedno s novim hramom Atene Nike koji je nadopunio rekonstrukciju Mnesiklovih
propileja. Nove su konstrukcije trebale zamijeniti stare koje su bile osSteene u Grcko-
perzijskim ratovima, te poboljSati obrambene funkcije u prvoj fazi Peloponeskog rata.
Epipyrgidia se, osim toga, smatra atickim izumom 1 bila je izradena u arhai¢nom stilu, §to bi
se prema A. Zografou moglo povezati s prisje¢anjem na slavna vremena atenske uzviSenosti i
pobjeda. Takoder, trijadom se moze izraziti cjelovitost/ukupnost, kao i ideje ujedinjenja i
harmonije. U tom smislu Epipyrgidia mozda izrazava ideje harmonije i zajedniStva kao

simbola povezanosti viSe gr¢kih polisa pod Atenom.*’

2 Ibid., 113, 115.

Ovakvo je tumacenje postojalo i u vrijeme T. Krausa koji se s njime nije slagao, te je istaknuo da je funkcija
stupa iskljucivo potporna, te bi se bez njega tri figure Cinile nestabilnima (Kraus 1960, 111).

33 SEG 30:93, 11. 10-11; IG 112 5050; Graml 2020, 111; Zografou 1999, 68.

»* Graml 2020, 111.

333 Zografou 1999, 68-69; Zografou 2010, 227-248.

38



3.2. Prikazi u umjetnosti

Istrazivaci kraja 19. i pocetka 20. stoljeca, Cesto su unutar trostrukih Hekatinih prikaza
razlikovali one s tri glave 1 tri tijela, od prikaza s tri glave i jednim tijelom. Najznacajniji
primjer prvog podtipa bila bi Alkamenova Epipyrgidia, a drugog Hekatin prikaz s
Pergamskog zrtvenika (2. st. pr. Kr.), gdje bozica, prikazana u sceni gigantomahije, u rukama

drzi baklju, koplje, ma¢ i korice maca, te 3tit (Slika 47).>

Medutim, vrlo je teSko razlikovati
ova dva podtipa jer se, osobito u slucaju reljefa, zbog perspektive ¢esto ne moze odrediti
koliko je tijela prikazano.

Osim klasi¢nih hekataia s tri pune figure, izradivale su se 1 herme trostruke Hekate
(primjeri s Dela: Slika 48). Prve ovakve herme vjerojatno su se pojavile krajem klasike ili
pocetkom helenizma, a katkad su, poput trostrukih statua s punim figurama, mogle biti
prikazane i s tri plesacice. T. Kraus kod trostrukih Hekatinih hermi s plesacicama razlikuje
one s arhai¢nim elementima (koje su starije), od onih u slobodnom stilu, s time da su oba tipa
nastala u helenizmu. Kao $to je spomenuto, tri Zenske figure koje se vezu uz Hekatu se
najcesce identificiraju kao Harite. Tip hekataion-a s plesaCicama nije zamijenio jednostavni
tip, 1 oba su se izradivala do rimskog carskog doba. Namjena vec¢ine Hekatinih hermi bila je
za privatno koriStenje ispred kuca, osobito jer su Cesto bile malih dimenzija, pa ih je tesSko
zamisliti primjerice na raskrizju. Iz rimskog doba, u seriji reljefa pod nazivom ,,Dionizov
posjet Ikariju™ (LIMC kat. br. 208-211), mozda imamo prikaz stvarnog koristenja, odnosno
smjedtaja Hekatinih hermi. Primjer bi bio reljef koji se ¢uva u Britanskom muzeju,”*’ na
kojem je mala trostruka Hekatina herma prikazana na vrhu puno viSeg stupa koji se nalazi
ispred kuce (Slika 49). Prema Krausu, tako su se moZda postavljale i hekataia s punim
figurama.®

U helenizmu je doSlo do zadebljanja stupa oko kojeg su se najceS¢e smjestale tri
figure hekataia, zbog ¢ega je doslo do njihovog udaljavanja. Udaljavanje figura je na neki
nacin bilo u skladu s kasnijim helenistickim 1 rimskim izvorima koji su trostruku Hekatu
opisivali kao tri razli¢ite bozice.” Medutim, potrebno je spomenuti da se aticki tip
340

jednostavnog hekataion-a zadrzao u Grckoj (osobito u Atici) do rimskog carskog doba.

Trostruka se Hekata se prikazivala i na rimskim broncama 1.-3. stolje¢a (LIMC kat. br. 151-

336 Roscher 1886-1890, 1903-1904, 1908; Heckenbach 1912, 2782.

337 Prema webu muzeja, na reljefu nije prikazan Ikarije, nego neki nepoznati smrtnik. The British Museum:
https://www.britishmuseum.org/collection/object/G _1805-0703-123. pristup 22.6.2022.

338 Kraus 1960, 129, 139, 150, 153; Sarian 1992, 1016.

339 Kraus 1960, 154.

30 Ibid., 155.
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158). U ovim se primjerima javljaju atributi poput zmije, bodeza i1 polumjeseca, koji

31 Osim skulptura, izradivali su se i

odrazavaju sinkretisticke veze s drugim bozanstvima.
reljefi s prikazom trostruke Hekate. Primjer takvog helenistickog reljefa, s arhai¢nim
elementima poput odjece i ukoenog polozaja tijela, spomenuti je reljef s Egine (Slika 42). T.
Kraus je istaknuo da obicaj postavljanja votivnih reljefa trostruke Hekate nikada nije bio
raSiren u Grckoj, nego su se kao votivi ¢es¢e prilagale skulpture trostruke bozice. Suprotno
od toga, u Maloj su Aziji, ali i u Daciji 1 Trakiji, pronadeni reljefi s prikazom trostruke
Hekate u veéem broju od relativno malog broja hekataia istog tipa.*** Na votivnim su
reljefima iz Male Azije (LIMC kat. br. 160-165), koji se datiraju od 3. st. pr. Kr. do rimskog
carskog doba, katkad sve tri figure prikazane frontalno, jedna do druge. Kod ovih su primjera
Gesti atributi bi¢ i kljug. Sto se ti¢e kovanica s prikazom trostruke Hekate, neki su primjeri
slicni statuama s arhai¢nim elementima (L/MC kat. br. 167 1 168, oba primjera iz Atene), dok
su primjeri iz Arga i Egine (kat. br. 169 i 170), kao 1 svi primjeri iz Male Azije (kat. br. 171-
190) sli¢ni prikazima na votivnim reljefima.** Potrebno je istaknuti i pitanje stilistickog
datiranja hekataia koje ima dva problema: arhaicni stil prikaza u svim razdobljima i Cesto
losa kvaliteta spomenika (hekataia su u najveéem broju bile za privatnu uporabu).***

Osim u obliku skulptura i na reljefima, trostruka se Hekata pojavljuje 1 na
kasnoantickim gemama. Medutim, T. Kraus je napomenuo da ima viSe prikaza, koji su
okarakterizirani kao Hekatini, a da to nisu, i takvih je ponajvise na gemama. On je smatrao da
atributi poput baklji nisu dovoljni da bi se boZica identificirala kao Hekata, ako su primjerice

prikazani i jeleni.’*

Hekatini se prikazi na kasnoantickim gemama mogu povezati s
magijskim funkcijama boZice jer su se na njima ¢esto prikazivala ili imenovala bi¢a povezana
s magijom, te su takve geme trebale imati funkciju zastite od bolesti i razli¢itih zala. Iako su
dominirali trostruki prikazi, postoje 1 geme s jednostrukim prikazom Hekate, a C. Theis je
razmatrao mogucénost da se Hekata na magijskim gemama mozda prikazivala i s Cetiri glave,
kako se uostalom 1 spominje u PGM. Na gemama je najces¢e vidljivo svih Sest ruku trostruke
bozice, u kojima je od atributa najéesée drzala baklje, bodeze i biceve.’*® C. Theis je kao tri

razli¢ita naCina prikaza Hekate na gemama naveo: triprosopos (jedno tijelo, jedna glava 1 tri

lica; Slika 50), trikephalos (jedno tijelo i tri glave; Slika 51), te tri odvojena tijela, jedno do

3! Sarian 1992, 1015.

32 Kraus 1960, 158-159.

3 Sarian 1992, 1016.

3 Kraus 1960, 119-120.

3 Ibid., 38.

6 Theis 2018, 165-166, 169.
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drugog, grupirana oko stupa (Slika 52).>*’ Medutim, kao $to je spomenuto, vrlo je teko
razlikovati ove podtipove trostruke Hekate jer je zbog perspektive tesko odrediti koliko je

tijela prikazano.

4. Ambivalentna priroda bozZice

Jedna od klju¢nih Hekatinih karakteristika, svakako je njezina ambivalentna priroda.
U Teogoniji**® je prikazana kao mocna i dobronamjerna boZica, bez mra¢nih karakteristika
poput veze s nemirnim dusama, sablastima, magijom i ¢udovi$nim psima, koje ¢e se kasnije
javiti (otprilike u 5. st. pr. Kr.) 1 postati za nju tipi¢ne. Razliciti prikazi bozice u umjetnosti
takoder ne upucuju na njezinu sablasnu pojavu (osim mozda prikaza na kasnoantickim
magi¢nim gemama) koja je bila ¢esta u opisima antickih autora. Ve¢ je Vergilije bio svjestan
Hekatine ambivalentne prirode kada je napisao da je imala mo¢ na nebu i u Podzemlju (4en.
6, 247).°* Dominantan, mra¢ni karakter boZice bio je vise pod utjecajem pulkog
Stovanja/vjerovanja, nego sluzbenog kulta.’*® Hekata Kaldejskih prorocanstava, odnosno
teurgijska Hekata, koja se ne moze izjednaciti s gréko-rimskom boZicom ranijeg razdoblja,
takoder je bila ambivalentna pojava, odnosno bi¢e koje je istovremeno izvor Zivota i
zastraujuce Sudbine. Zivotinja specifiéno vezana uz Hekatu, pas, isto ima elemente
podvojene prirode. Njegova se podvojenost osobito ocituje u vezi s bozicom: pas je

istovremeno Zivotinja posvecena Hekati 1 Zivotinja koja joj se Zrtvovala.

7 Ibid., 170-175.

** Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.
* Virgil 2007, 136.

%0 Farnell 1992a, 30.
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4.1. Ktoni¢na, mra¢na Hekata

v . . . Ve ye P ...351 .
Kao §to je spomenuto, neki su istraZiva&i veé¢ u Teogoniji’>' prepoznali elemente
Hekatine mracne prirode i to na temelju toga Sto bozica ima slobodnu volju, odnosno ona

moZe pomodi ili uskratiti pomoé/naklonost.>

Medutim, kao Sto je A. Zografou istaknula, to
je tipi¢no za vecinu boZzanstava,’™ te se te§ko mozZe povezati s kljuénim razlozima zbog kojih
se Hekata smatrala mra¢nom bozicom, poput njezine veze s mrtvim duSama i magijom. Tako
nije prikazana ni u Himni Demetri,>* iako se iz ovog izvora primjeéuje njezina veza s
Podzemljem. Prema nekim se istrazivaima ktoni¢ni aspekti Hekate iz Himne temelje na
tome Sto je prema ovom izvoru bozica obitavala u spilji, te je postala Perzefonina
pratiteljica.”> Opéenito, povezivanje Hekate i Perzefone &esto se shvaca kao Hekatina veza s
ktoni¢nim elementima, odnosno Podzemljem. Kao $to smo vidjeli, Hekata se na vazama
Cesto prikazivala u drustvu Perzefone, u scenama vezanima uz eleuzinsku mitologiju, kao i u
scenama koje se odvijaju u Podzemlju. Osim toga, Diodor Sicilski 1 Vergilije smjeStaju
Hekatina svetiSta blizu ulaza u Podzemlje (Diod. Sic. 1, 96, 8; Aen. 6, 118 1 564).3 3¢ Potrebno
je spomenuti i vezu bozice s Kerberom, pokraj kojeg se katkad prikazuje na vazama, a

357

povezuju ih 1 literarni izvori poput Lukijana (Philops. 14).””" Psi koji se vezu uz Hekatu,

katkad se smatraju demonskim, zastraSuju¢im bi¢ima (Ap. Rhod., Argon. 3, 1216—1217),3 58
ali je njihovo izvorno znacenje kao Hekatinih Zivotinja vjerojatno bilo pozitivno, odnosno
nije imalo veze s demonima.*’ Zatim, boZicu neki anti¢ki autori, poput Teokrita, nazivaju
chthonia (Id. 2, 12),°*° a kod Stacija se spominje i u ulozi vodi¢a u Hadu (Theb. 4, 540-
541).%°" Osim ovog epiteta, boZica je imala i druge koji upucuju na njezinu mraénu prirodu,
poput skotia (Diod. Sic. 1, 96), melaina (CIG 3857 k) ili pak nerteron prytanis (Sophron, fr.
7: Schol. Theoc. Id. 2, 11; Verg., Aen. 6, 118).>°* Takoder, atributi boZice poput zmija, bica,

bodeza 1 uzeta (koji se pojavljuju u kasnijim prikazima) Cesto se vezu uz njezin mracni

1 Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.

2 Strauss Clay 1984, 34; Marquardt 1981, 248.

>3 Zografou 2010, 23-54.

%% Homeric Hymn to Demeter 2014, 34-35, 50.

333 Roscher 1886-1890, 1896; Warr 1895, 392.

3% Diodorus of Sicily 1989, 331; Virgil 2007, 131, 146; ,,Lago d’ Averno*, Hrvatska enciklopedija, mrezno
izdanje: https://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=35112. pristup 29. 5. 2022.

37 Lucian 1960, 341-343.

338 Apollonius Rhodius 1912, 277.

3% les Johnston 1999, 212.

3% Theocritus 1869, 8-9.

1 Statius 2003, 245; Sarian 1992, 987.

%2 Diodorus of Sicily 1989, 331; Sophron 2004, 49; Scholia in Theocritum 1867, 19; Virgil 2007, 131, 146;
Heckenbach 1912, 2773.
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aspekt, i to najées¢e preko veze s Erinijama koje su imale iste spomenute atribute.>®

Zastrasujuci izgled bozice kojem doprinose zmije, u literaturi se pojavljuje relativno rano, vec

4 ~ 1
3% te se zadrzao sve do kasne antike, kod autora

u Sofoklovom fragmentu iz 5. st. pr. Kr.,
poput Apolonija Rodanina, Lukijana, te Euzebija.**> Osim ovih atributa, neki istraZiva&i s
Hekatinim mracnim aspektom povezuju i baklje (koje se prema Heckenbachu opcenito vezu
uz ktoni¢na 1 orgijasticka bozanstva) i kljuceve (koji se prema Roscheru mogu povezati s
Podzemljem, u smislu otkljuavanja vrata Hada).**

U literarnim se izvorima Hekata, kao i1 njezina pratnja duhova i sablasti, okrivljuje za
no¢ne strahove (Hippoc., Morb. sacr. 4, 30-33; Plut., De superst. 166A)*®" i ludilo (Eur.,
Hipp. 141-147; Dio Chrys., Or. 4, 90).”*® Veza Hekate s duhovima i sablastima koje se
pojavljuju na raskriZjima i cestama, ali i u kuéama, primjecuje se i kod Euripidove Helene®® i
ITona,”” Teofrastovog Praznovjernog covjeka,”’' te Lukijanovog Filopseuda.”’* Takoder,
Hekata je sablasti mogla poslati na ljude (Hsch. s.v. antaia; Phot. s.v. Empousa),”” te se one,
poput Empuze, ali i Lamije, Mormo, Gelo, Karko itd., katkad poistovjecuju s Hekatom.
Njihova su se imena koristila u jednini i mnozini; tako se primjerice Lamije (Lamiai)
nazivaju i phasmata, Morme (Mormones) su lutajuéi daimones itd. Prema J. Fontenroseu, sva
se ova bica skoro i ne razlikuju od bozica Kera (personifikacije nasilne smrti) ili pak
Erinija.’’* Sa spomenutim se mogu povezati i plogice za proklinjanje (tabellae defixionis,
defixiones) putem kojih se Hekatu traZilo da posalje osvetnike duhove.’’> Na ovim se
plo¢icama Hekata povezuje 1 s drugim boZanstvima, osobito Hermom, pa o tome viSe u
poglavlju o sinkretizmima. Ranokr§¢anski su autori, poput Euzebija iz Cezareje,”’® Hekatu
Cesto izjednacavali ili povezivali s demonima.

J. Carabia je istaknula da je upravo Hekatina mracna priroda, odnosno to §to se

smatrala zastraSuju¢om boZzicom, razlog zbog kojeg nije pronadeno puno njezinih posveta.

Dakle, postoji moguc¢nost da se dio Stovatelja nije usudio boZicu imenovati na natpisima.

3% Heckenbach 1912, 2773; Farnell 1992b, 45.

364 Soph., Rhizotom. 535 = Sophocles 1917, 176-177; Ogden 2002, 83.
% Ap. Rhod., Argon. 3, 1216-1217 = Apollonius Rhodius 1912, 277; Lucian, Philops. 22-24 = Lucian 1960,
353-357; Euseb., Praep. evang. 5, 14 = Eusebius 2019, 2620.

3% Heckenbach 1912, 2777; Roscher 1886-1890, 1895.

7 Hippocrates 2015, 347; Plutarch 1962a, 461.

%% Euripides 2007, 131; Dio Chrysostom 2017, 84.

39 Bur., Hel. 569-570 = Euripides 1992a, 41.

370 Bur., Jon 1048 = Euripides 1996, 62.

3" Theophr., Char. 16, 7 = Theophrastus 2004, 111.

32 Lucian, Philops. 39 = Lucian 1960, 379.

3 Hesychius 2018, 245; Photius 1998, 77-78.

3™ Fontenrose 1980, 116-117.

3" Heckenbach 1912, 2778.

37 Euseb., Praep. evang. 4, 23 = Eusebius 2019, 2582.
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Primjer spomenika na kojem bozica nije imenovana, iako je prikazana, bio bi reljef iz Salone
(Slika 9).%”7 Dakako, postoji moguénost i da je Hekata u kasnoj antici bila veé toliko
izmijeSana s drugim, slicnim boZzanstvima, da ih mnogi Stovatelji viSe nisu razlikovali, te su
ih radije oslovljavali epitetima koji su im bili zajednicki. Medutim, iz rimskog carskog doba
imamo 1 primjer stele iz Mesembrije (Trakija), na kojoj se pokojnica izjednacava s Hekatom,
te naposljetku i sama postaje Hekatom (L/MC kat. br. 325). lako ovo nije jedini primjer
izjednacavanja pokojnika s bozanstvom, ipak je, Cini se, jedini primjer gdje se pokojnica
izjednacava s Hekatom. Postoji moguénost da je do izjednac¢avanja doslo na temelju toga sto
se Hekata shvacala kao bozica mrtvih. Iz ovog primjera mozemo zakljuciti da se Hekata u
rimsko carsko doba nije uvijek smatrala demonskim, ¢udovisnim, troglavim bi¢em (na ovom
je reljefu uostalom prikazana s jednim licem i jednim tijelom).””®

U mracni aspekt bozice spadaju raskrizja i putovi, odnosno ceste, s time da se zazivala
1 kao zastitnica ovih mjesta. Raskrizja su se u antici smatrala nesigurnim, pa ¢ak i opasnim

37 Zbog zbunjenosti, koja bi

mjestima, kao i ceste, uz koje su se uostalom nalazili 1 grobovi.
mogla obuzeti ¢ovjeka kada se po mraku nade na krizanju putova, u mnogim se kulturama
smatralo da na raskrizjima vrebaju zli duhovi.**® Hekatu s raskrizjima povezuju ve¢ Sofoklo
(Rhizotom. 535)**" i Euripid (Hel. 569-570),%** kao i kasniji autori poput Teokrita (/d. 2, 35-
36),”™ Vergilija (den. 4, 609; 6, 69),*** Ovidija (Fast. 1, 141),** Kornuta (Theol. 72-73),**¢
Plutarha (Regum 193F)*" i Ateneja (7, 126).>*® Na raskrizjima su se ostavljali i tzv. Hekatini
obroci, odnosno njezine mjesecne zrtve u hrani. Razlog njihova prilaganja mozda je bila zelja
da se bozica i njezina pratnja osvetni¢kih dusa umire.*® Ako su se Hekatini obroci prilagali
krajem mjeseca, to bi znacilo da se mogu povezati i s kultom mrtvih. Potrebno je spomenuti 1
da se u literaturi Cesto javljaju dvije suprotne teze koje se ticu Hekatine veze s raskrizjima:
prema prvoj, bozica se vezala uz raskriZja jer je 1 sama imala mra¢nu prirodu, a prema drugoj,

raskriZja su se smatrala tajanstvenim i jezovitim mjestima upravo zbog veze s Hekatom.*”"

377 Carabia 1989, 31.

378 Kraus 1960, 162.

3" Heckenbach 1912, 2775.
380 Roscher 1886-1890, 1890.
3 Sophocles 1917, 176-177.
2 Euripides 1992a, 41.

383 Theocritus 1869, 9.

¥ Virgil 2007, 96, 130.

335 Ovid 1989, 13.

38 Cornutus 2018, 59-60.

37 Plutarch 1931, 147.

388 Jthenaeus 1854a, 511-512.
3% Smith 1992, 57.

3% Jles Johnston 1991, 218.
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Povezano$¢u Hekate s nemirnim duSama osobito se bavila S. Iles Johnston. Prema
njoj, ta se povezanost prvenstveno temeljila na vezi nemirnih duSa i Zenskih tranzicija,
odnosno ako preminule djevojcice/djevojke prethodno nisu prosle odredene Zivotne tranzicije
(poput udaje 1 majcinstva), prema antickom je vjerovanju postojala moguénost da ¢e se
pretvoriti u prijeteCe duhove (osobito opasne za zene 1 djecu), koji su bili dio Hekatine
pratnje.”' Hekata, koja je ulogu u Zenskim tranzicijama dijelila s Artemidom, mogla je
pospjesiti, ali i omesti te tranzicije, Sto ju je takoder dovelo u vezu s duhovima. S. Iles
Johnston je takoder pokazala, na temelju analize mitova o umirué¢im djevicama (u kojima je
naCin smrti ¢esto samoubojstvo), da je Hekata, kao (u Grckoj) manje vazno bozanstvo od
Artemide s kojom ima mnoge slicnosti, u mitu pretvorena u zrtvu (umirucu djevicu), §to ju je
u konaénici jo§ vise povezalo s osvetni¢kim duhovima.** Osim toga, povezanost bozice s
duhovima ima veze i s njezinom ulogom zaStitnice ulaza i drugih grani¢nih, javnih i
privatnih, mjesta na kojima bi se doti¢ni duhovi mogli pojaviti; upravo su se iz tog razloga
hekataia postavljale na ulaze i raskrizja, kako bi ih &titile.’”> Opéenito, sva bozanstva
(primjerice, tu bi spadao i Hermo) koja su se smatrala ¢uvarima ulaza, trebala su odvracati
razna zla koja bi mogla prijetiti privatnoj ku¢i ili pak cijelom gradu, a u antickoj su Grckoj
osobito trebala odvracati nemirne duse 1 razne demone. Vjerovalo se da se ova bi¢a okupljaju
na granicnim prostorima jer se takvi prostori nalaze izmedu dva odredena prostora
(primjerice, u slucaju kuénog praga izmedu unutrasnjosti kuce i ceste, vanjskog prostora), ali
im ne pripadaju, zbog Cega su se smatrali nesigurnim mjestima. Hekata je dakako bila boZica
koja je trebala $tititi od, odnosno otjerati takva bica, ali istovremeno je bila i bozica koja ih

394

moze poslati.”” " Kontrola mrtvih duSa je spadala i u domenu magijskih praksi, pa su s tim

ciljem Hekatu Cesto zazivali Carobnjaci rimskog carskog doba. Oni su zeljeli zadobiti

kontrolu nad tzv. aoroi’” i biaiothanatoi, odnosno nad dusama onih koji su umrli prije nego

396

im je bilo vrijeme i onih koji su umrli nasilnom smréu.”™” Veza bozice i mrtvih duSa zadrzala

*!'les Johnston 1998, 268.

2 Iles Johnston 1999, 247-248.

3% 1les Johnston 1998, 268.

3% 1les Johnston 1999, 209.

%5 Joroi su opéenito bili osvetnicki duhovi, medu koje se ubrajaju Mormo, Lamija i Gelo. Aoroi su se smatrali
osobito opasnima za Zene i djecu. Vjerovalo se da kada bi ti duhovi prouzro€ili smrt, umrla osoba je i sama
su se smatrala prijetnjom Zenskim tranzicijama (Iles Johnston 1999, 164-165, 215, 247). Hekata se katkad
povezivala i s asirsko-babilonskim demonom Lamastu, koja se okrivljavala za smrt Zena i novorodencadi
(Mander 2013, 118).

% PGM IV 1390-1495 = The Greek Magical Papyri 1986, 64-66.

45



se i nakon antike, §to je primjerice vidljivo u Shakespearcovoj tragediji Macbeth®’ s po&etka
17. stolje¢a.*”®

Mracna se priroda ove bozice Cesto povezuje i s njezinim magijskim karakteristikama.
Vjerojatno je najstarije povezivanje Hekate s magijom, odnosno vjesticama, zabiljezeno kod

399

Euripida, ¢ija Medeja Stuje Hekatu koja obitava u njezinom ognjistu (Med. 395-397).””" Osim

Medeje, s Hekatom se povezuje i druga poznata anticka carobnica, Kirka, koja bozicu zaziva

400

u Ovidijevim Metamorfozama (14, 405).”" Prema nekim se anti¢kim izvorima ove dvije

401 Takoder, Hekatu zaziva

Carobnice smatraju Hekatinim kéerima (Diod. Sic. 4, 45, 3).
carobnica u 2. Teokritovoj idili, koja magijom namjerava vratiti muskarca koji ju je napustio
(Id. 2, 12),** a bozica se zaziva i u magijskom ritualu u Lukijanovom Filopseudu (Philops.
14).%" Kao §to je spomenuto, Hekatina se funkcija gospodarice duhova moze vezati uz
magiju, u kojoj je njihovo zazivanje (ali i kontrola nad njima) imalo vaznu ulogu.** Tako
bozicu primjerice zaziva jedna od vjestica iz Horacijevih Satira, kako bi joj pomogla prizvati
duse mrtvih (Saz. 1, 8, 33),%” a zaziva ju i vjeStica Erihto u ritualu nekromancije u
Lukanovom epu O gradanskom ratu (6, 700-701).*° S magijom bi se moglo povezati i
Hekatino poznavanje magi¢nih biljaka i otrova (pharmaka). Tako iz Argonautike saznajemo
da je bozica podugila Medeju kako ih koristiti (Ap. Rhod., Argon. 3, 529),*7 dok Diodor

408 " e e el
Mozemo primijetiti

Sicilski spominje Hekatu kao izumiteljicu otrova (Diod. Sic. 4, 45, 2).
da se Medeja i Hekata Cesto povezuju; osim spomenutih primjera kod Euripida, Diodora
Sicilskog i Apolonija Rodanina, takoder ih povezuju Ovidije*” i Seneka.*'’ Veza arobnica i

I Plutarha,*'? te vjerojatno Polijena,*" koji sugerira da je

Hekate, istaknuta je 1 kod Kornuta,
tesalska svecenica Hekate Enodije bila ¢arobnica. Osim Perzefone, s Hekatinim se mra¢nim

karakterom katkad povezuje 1 tesalska bozica Enodija, osobito jer se Tesalija u antici smatrala

7 Mac. 3, 5 = Shakespeare 1997, 184-186.

3% Jles Johnston 1999, 204.

% Euripides 2002, 182.

40 Ovid 1958, 329.

1 Diodorus of Sicily 1967, 485.

42 Theocritus 1869, 8-9.

403 Lucian 1960, 341-343.

%% 1les Johnston 1998, 267.

495 Horace 1942, 99.

4% Lucan 1962, 355.

7 Apollonius Rhodius 1912, 231.

%8 Diodorus of Sicily 1967, 485.

499 0v., Met. 7, 179 = Ovid 1971, 355.

419 Sen., Med. 6-7 = Seneca 1938, 229.

41 Cornutus, Theol. 72-73 = Cornutus 2018, 59-60.
12 Plut., Gryllus 986A = Plutarch 1957, 495.

13 Polyaenus, Strat. 8, 43 = Polyaenus 1796, 346.
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zemljom vjesti¢arenja.*'* S magijskom i mraénom prirodom boZice, mogu se povezati i rituali
zrtvovanja pasa, ali o tome viSe u poglavlju o psima kao Hekatinim karakteristicnim
Zivotinjama.

Potrebno je spomenuti i predmet pod nazivom iynx ili ynx. Rije¢ je o magijskom
kotacu koji se koristio u sklopu prakti¢ne magije, osobito za ljubavne &arolije.*'® Katkad se
izjednacava s kaldejskim Hekatinim kotacem (Hekatikos strophalos, iyngas), koji se prema S.
Perea Yébenesu veZe uz teurgiju i nije jednak ynx-u.*'® Prema LIMC-u, trostruka je Hekata
bila prikazana na viSe primjera magicnog kamenja (kat. br. 291-314) i privjesaka (kat. br.
315-322), koji se vec¢inom datiraju u rimsko carsko doba. Kao osobito zanimljiv epigrafski
spomenik koji se moZe povezati s magijom, isticu se tzv. Getty heksametri. Rije¢ je o
magijskim inkantacijama zapisanima na olovnoj plocici koja se datira u 5. st. pr. Kr. i koja je
pronadena na Siciliji (vjerojatno u Selinuntu). Uz Hekatu Enodiju, spominje se i Perzefona, te
mozda Deo (Demetra). Postoji mogucénost da je ovaj tekst vezan uz orficke i/ili idejske

. .. . . qey . 417
misterije, a ima 1 sli¢nosti s PGM.

“1* Kraus 1960, 83.

1% Suda spominje i nimfu imena Tinks koja je zadarala Zeusa, zbog &ega ju je Hera pretvorila u kamen (s.v. Jynx
= Souidas 1705, 159)

*1° Roscher 1886-1890, 1895; Perea Yébenes 2005, 221, 225.

7 Kotansky 2016, Oxford Classical Dictionary [online]:
https://oxfordre.com/classics/view/10.1093/acrefore/9780199381135.001.0001/acrefore-9780199381135-¢-
8123. pristup 27.6.2022.
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4.2. Hekata svjetlonosa

Osim spomenutih epiteta prema kojima bismo zakljucili da je Hekata ktoni¢no
bozanstvo, ona je takoder imala i epitete koji se mogu povezati sa svjetlom. Tako se

primjerice u Euripidovoj Heleni i u rje¢niku Stjepana Bizantinca spominje kao phosphoros,*'®

u komentarima Argonautike kao dadophoros, *"°

a u Hezihijevom Leksikonu kao
hypolampteira.**® Istovremeno s Hekatinom funkcijom predvodnice nemirnih dusa, $to bi se
moglo ubrojiti u njezine mracne karakteristike, bila je istaknuta i njezina dobronamjerna
priroda, pa je tako primjerice na krateru iz Spine prikazana kao bakljonoSa na vjencanju
Peleja 1 Tetide (Slika 32). U Euripidovoj tragediji Trojanke, Hekata se spominje kao bozica

koja osvjetljava vjencanja,**'

Sto Iles Johnston tumaci pozitivno, u smislu Kasandrinog
poziva bozici da osvijetli njezino vjencanje, dok Kraus isti redak tumaci negativno jer scena
ima mracni karakter, te Kasandra, koja je u stanju delirija, zna da vjencanja nikada nece
biti.*** U ovom se smislu Hekata moze povezati s Artemidom, koja je svojom prisutnoséu
trebala blagosloviti vjencanja. Ove se bozice takoder vezu i uz radanje, pa se tako u
Eshilovim Pribjegarkama zazivaju kako bi zagtitile Zene pri porodu.* Osim toga, vezu
Hekate i radanja vidimo i kod Metamorfoza Antonina Liberala, gdje je jedna od babica,
prisutna kod Heraklovog rodenja, postala Hekatina sveta sluskinja.*** Pas, koji se smatra
Hekatinom zivotinjom, bio je posveéen i1 drugim boZicama vezanim uz porod, poput
Genetilide i Ilitije, ali im se i Zrtvovao.** Dakako, ne smijemo zaboraviti funkciju
kourotrophos (dadilja, zagtitnica mladih i djece), koja se spominje u Teogoniji,*** ali i u
Argonautici.*’ Hekatu kao kourotrophos spominju i scholia Aristofanovih Osa,*** prema

429

kojima je upravo ova funkcija bila razlog podizanja hekataia. Hekata se kao

dobronamjerna boZica, odnosno bozica koja pomaze u nevolji, pojavljuje 1 kod Stjepana

Bizantinca prema kojem je svjetlom svojih baklji stanovnicima Bizanta pomogla izbjeci

430

opsadu grada.”™” Kod Pindara je takoder prikazana u pozitivnom svjetlu, kada predvida

% Bur., Hel. 569 = Euripides 1992a, 41; Steph. Byz. s.v. Bosporos = Stephanus Byzantius 2006, 365.
19 Schol. Ap. Rhod. Argon. 3, 467 = Scholia in Apollonium Rhodium 1813, 241.
20 Hsch. s.v. Hypolampteira = Hesychius 2009, 125.

U Bur., Tro. 323-324 = Euripides 2009, 42.

*22 Sarian 1992, 1013; Iles Johnston 1999, 205; Kraus 1960, 89.

42 Aesch., Supp. 676 = Aeschylus 2009, 248.

“* Ant. Lib., Met. 29 = Antoninus Liberalis 1992, 88.

425 [les Johnston 1999, 211.

2 Hes., Theog. 450 = Hesiod 2006, 38-39.

27 Ap. Rhod., Argon. 3, 861 = Apollonius Rhodius 1912, 253.

28 Schol. Ar. Vesp. 804 = Scholia in Aristophanem 1883, 153.

2 Tles Johnston 1999, 212, 214.

9 Steph. Byz. s.v. Bosporos = Stephanus Byzantius 2006, 365.
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pobjedu doseljenika iz Teosa nad Peoncima.*’' Znagajna, moéna i dobronamjerna boZica,
slicna opisu iz Teogonije, bila je 1 laginska Hekata, koja Cini se predstavlja iznimku u
razdoblju (rimsko carsko doba) u kojem se najéesce vezala uz nemirne duse i sablasti.**

U Hekatinu se dobronamjernu prirodu, kao $to je spomenuto, ubraja i njezina funkcija
zastitnice ulaza (epiteti propylaia, prothyraia) i opéenito liminalnih mjesta.*>® Takoder je
spomenuto da se u puku vjerovalo da se zli duhovi okupljaju na raskrizjima (koja se takoder
smatraju liminalnim mjestima), gdje su se Hekati prinosile zrtve. Uz Hekatu kao bozicu
zaStitnicu raskrizja (koja se u toj funkciji ¢esto povezivala s Enodijom), najcesée se veze
epitet trioditis (lat. trivia).*** Osim prinoSenja Zrtava Hekati, na raskrizjima (triodoi) su se
ostavljali ostaci ku¢nih rituala prociS¢enja (oxuthumia), ali 1 mrtva tijela onih koji su pocinili
paricid. Na raskrizjima su se takoder vriili i magijski rituali.*® Tako primjerice Platon
spominje vostane ,,voodoo* figure koje su se ostavljale na raskrizjima (Leg. 11, 933B),*°
vjerovalo se da Carobnjaci mogu upravljati duhovima koji su se tu okupljali, te su se na

437
Prema lIles

raskrizjima vrsili 1 rituali kojima se nemirne duSe nastojalo drzati podalje.
Johnston, Hekatina je uloga bozice raskrizja u biti jedan aspekt njezine $ire uloge vodica (ali i
zaStitnice) pojedinaca kroz grani¢ne tocke i kroz razne zivotne prijelaze. Zastitnicka je uloga
ove bozice na raskrizjima bila osigurana podizanjem hekataia (mogle su se podignuti i na
drugim grani¢nim to¢kama, ne samo raskrizjima) i ritualima koji su se uz njih vezali, kao i

Hekatinim obrocima koji su osim zagtitne, imali i apotropejsku funkciju.**®

B1pind., Pae. 2 = Adak i Thonemann 2022, 86-87.
2 Berg 1974, 129-130.

3 Sarian 1992, 987.

% Heckenbach 1912, 2775; Zografou 2010, 93-122.
43 1les Johnston 1991, 217, 222.

43¢ Plato 1926, 455.

7 1les Johnston 1991, 223-224.

8 Ibid., 218-219.

49



4.3. Teurgijska Hekata

U kasnoj je antici te§ko definirati mitsku, religijsku i filozofsku osobnost Hekate.**’
Prema Iles Johnston, Hekatina povezanost s radanjem i zastitom grani¢nih prostora ucinila ju
je zastitnicom teurgije, u sklopu koje je bila izjednacena s platonovskom kozmickom dusom
koja razdvaja zemaljski od nebeskog svijeta.**" Pojam ,teurgija® veZe se uz Kaldejska
prorocanstva (sacuvana u fragmentima), odnosno zbirku poganskih ritualnih proro¢anstava,
koja su se prvi puta pojavila u kasnom 2. stolje¢u, i koja su imala osobit utjecaj na
neoplatoniste.**' Tvrdila su da sadrze mudrost Kaldeje i Asirije, te da daju upute u teologkim
stvarima 1 ritualnim tehnikama. Prorocanstva su takoder bila vrlo kriticna prema
tradicionalnoj religiji, te su bila ezoterina i namijenjena samo iniciranima. Prema tradiciji,
autorima Prorocanstava smatrala su se dva Julijana (otac 1 sin) i njihov krug, ali u biti ne
znamo tko su to¢no bili autori. Julijan stariji, podrijetlom vjerojatno iz Kaldeje, u Rim je
doSao u Trajanovo doba, a njegov je sin djelovao u doba Marka Aurelija, u vrijeme c¢ije su
vlasti Prorocanstva bila prvi put objavljena. Smatra se da su upravo dva Julijana skovala
pojam ,teurgija“ (sveti/bozanski posao) i ,.teurgist”, kako bi opisali sebe i svoje religijske
aktivnosti koje su se temeljile na misticizmu koji je sadrZzavao rituale usmjerene ka uzdizanju

. 442
duse.

Prema S. Perea Yébenesu, teurgija je kombinacija kaldejske astrologije 1 grcke
prorocke teologije, te sublimacija tehnika i koncepata koji su se ve¢ stolje¢ima koristili u
sklopu puckih magijskih praksi.**’ Kaldejska je Hekata prikazana kao moéna i zastragujuéa
boZica iz koje izbija vatreno svjetlo, ona je naoruzana, opasana zmijama i trostruke forme.
Katkad se pojavljuje i s Cetiri Zivotinjske glave (konj, bik, hidra i pas), ispusta Sum koji daje
Zivot, te joj iz desnog boka teku izvori DuSe, a iz lijevog boka izlaze Vrline. Na ledima joj se

. . . 444
nalaze Priroda 1 Sudbina.

Prema antickim filozofima, Vrline su bile bozanska svojstva i
kozmicke sile, a Dusa Zivotna sila koja postoji u svemu §to je Zivo.** Hekata se takoder
smatrala i gospodaricom demona (u ovom bi aspektu bila najsli¢nija gréko-rimskoj bozici), te

je imala polozaj srediSnjeg Clana kaldejske vrhovne trijade, odnosno nalazila se izmedu Prvog

4% perea Yébenes 2005, 207.

440 Tles Johnston 1998, 269.

“! Plutarh je, u svojim djelima De facie (944C = Plutarch 1957, 209-211), De Iside et Osiride (368E = Plutarch
2003, 107) i De defectu oraculorum (416E = Plutarch 2003, 387), prvi ocrtao Hekatinu astralnu stranu, odnosno
profil bozice koji ¢e razviti neoplatonska tradicija (Lopez Carrasco 2021, 282).

*2 Ronan 1992b, 80-81, 133.

3 perea Yébenes 2005, 210, 230.

44 Ronan 1992b, 131.

3 Ibid., 96, 98.
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i Drugog oca.**® Ova Hekata ima dva opre¢na aspekta: s jedne strane daje Zivot i Vrline, a s
druge se pojavljuje u zastrasuju¢em obliku, te zraci smrtonosnim i destruktivnim mocima
Sudbine i demona; ona je istovremeno sila Zivota i sila smrti. Kao $to smo vidjeli, 1 gréko-
rimska Hekata je takoder bila ambivalentna bozica. S. Ronan je tu ambivalentnost povezao s
njezinim ktoni¢nim aspektom jer zemlja istovremeno daje Zivot i prima mrtve.*’ Dakle,
Hekata je u grcko-rimskoj religiji bila najéeS¢e vezana uz raskrizja i Podzemlje, dok u
Prorocanstvima ima nebesku prirodu, te se smatrala DuSom svijeta**® (4nima mundi).**
Prema Ronanu, kaldejska je Hekata bliza sirijskoj bozici Atargatis, nego gréko-rimskoj bozici
Hekati, odnosno prema njemu je kaldejska Hekata interpretatio Graeca Atargatis. Osim toga,
Ronan smatra da je Hekata izvorno bila solarna bozica (da bi kasnije postala lunarna), te da
su Kaldejci stvorili sliku Hekate koja ima viSe zajednickog s njezinom ranom prirodom kao
Velike bozice, nego sa sinkretistickom gréko-rimskom bozicom, tako Sto su marginalizirali

.. . . . 450
njezina lunarna svojstva, a istaknuli solarna.

P. Mander se detaljnije bavio vezama
kaldejske Hekate i mezopotamske mitologije, te je takoder zaklju€io da ova bozica ima
sli¢nosti sa srediSnjom figurom mezopotamske mitologije, Velikom majkom bozicom koja je
bila poznata pod razli¢itim imenima poput Ninhursanga, Nintu, Bt ili, Aruru, Nintinuga,
Ninlil itd.*'

lako teurgijska (ezoteri¢na 1 transcendentalna) i magijska (okultna 1 operativna)
Hekata nisu iste,”” katkad je tesko razlikovati ova dva aspekta bozice. Takoder je tesko
razlikovati teurgiste od Carobnjaka, te imamo barem dva primjera, vezana uz Hekatu, koja bi
se mogla povezati s oboje: statue boZice koje su imale prorocke funkcije 1 koje su se mogle
animirati, te tzv. magijske stolove ili trokute. Teurgisti su pojavljivanje boZanstava medu
ljudima, u njihovom bozanskom obliku, smatrali opasnim.*’ Zato su im bili potrebni

predmeti preko kojih su se boZanstva mogla obracati smrtnicima. Ti su predmeti bile statue s

odgovaraju¢im simbolima povezanima s bozanstvom.*** Euzebije spominje upute Hekatinog

€ Ibid., 92-93, 99-100.

“7 Ibid., 132.

¥ Aurelije Augustin takoder spominje da se Hekata nazivala DuSom svijeta (Serm. 241, 7 = Saint Augustine
2008b, 262).

9 Mander 2013, 118.

430 Ronan 1992b, 116, 126.

4! Mander 2013, 119.

432 perea Yébenes 2005, 217.

33 Hipolit opisuje kako su ¢arobnjaci obmanjivali lakovjerne, obe¢avajuéi im pojavu lebdece, plamteée Hekate.
Zapravo je Carobnjakov pomoc¢nik zapalio pticu, prije ¢ega je Carobnjak okupljenima dao upute da sklone
pogled ¢im ugledaju plamen (Hippol., Haer. 4, 35, 4 14, 36, 1-2 = Hippolytus 2016, 155-157).

43 Jackson 2012, 468.
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proroka za izradu figure bozice, koja bi potom §tovateljima slala prorocke snove.*> Eunapije
pak spominje teurgista i carobnjaka Maksima iz Efeza koji je, pozvavsi skupinu ucenika u
Hekatin hram, izveo animaciju statue bozice koja se nasmijesila, zatim glasno nasmijala, te su
se zapalile baklje koje je drzala u rukama.*® Dakle, Hekatina se prorocka funkcija javlja
unutar neoplatonskih teorija kasne antike, te se moze povezati s Telestike (odnosno
teurgijskom visokom magijom). Ova Hekata nije bozanstvo Podzemlja, nego kozmicko
bozanstvo koje vlada prijelazima i putovanjima duse kroz kozmos.*”” Magijski su stolovi, ili
trokuti, broncani predmeti koji se sastoje od trokutaste baze i srediSnjeg stupa. Pronadeni su u
Anatoliji 1 Siriji. Stol iz Pergama (Slika 53) datiran je u 3. stoljece, te je pronaden u
funerarnom kontekstu. Na vrhovima trokuta prikazane su zenske figure koje iznad glave
imaju natpise (vjerojatno epitete) Dione, Phoibie i Nuchie, a ispod nogu particip am(e)ibousa.
Ostatak je stola ispunjen magijskim znakovima (charaktéres) i invokacijama. Na temelju tih
rijeci, odjece (hiton i1 pojas) i atributa (kljué, baklje, bi¢, zmija, mac), zakljucilo se da tri
figure predstavljaju tri aspekta trostruke Hekate. U pocetku se ovaj predmet interpretirao kao
sredstvo prakticirajueg Carobnjaka. Medutim, prema K. Jackson mogao bi se povezati s
teurgijom, odnosno postoji mogucnost da je bio baza za animaciju Hekatine statue. Kao $to je
spomenuto, katkad je tesko razlikovati rituale teurgista od rituala darobnjaka.”® Teurgisti su
se prvenstveno oslanjali na Platonova djela 1 Kaldejska prorocanstva, te im je cilj bio posti¢i
jedinstvo s bozanskim. Ta se unija ¢esto naziva ,,O¢inski Intelekt/Um* (Patrikos Nous). Osim
toga, kao $to je spomenuto, u kompetencije teurgista ubrajala se i animacija bozanskih

statua.459

Predmet sli¢an ovom iz Pergama, pronaden je i u sirijskoj Apame;ji (Slika 54). On je
datiran u 2. ili 3. stoljece, te je pronaden u kuci, u depozitu razaranja. Takoder je ispisan
magijskim znakovima, ali je loSije izrade od pergamskog primjerka. Vrhovi apamejskog
trokuta su oStec¢eni, odnosno sauvan je samo jedan u kojem je vidljiva Zenska figura s tri
glave, koja drzi bi¢ i baklju. Iznad glave ima natpis Dione, a ispod nogu am(e)ibousa. Stol iz
Sarda (Slika 55) takoder ima tri urezane figure, epitete i magi¢ne simbole. Pronaden je u
naseljenom djelu grada, s kontinuitetom naseljenosti od lidijskog doba do kasne antike, u
ku¢i koja je izgradena u 1. stoljeéu, a koristila se barem do 3. stolje¢a.*®® Urezane figure ovog
predmeta na glavi imaju polumjesec, a iznad glava su im ispisane rijeci Dion, Phoibe, Lykia.

Od atributa u rukama trze bi¢, baklje, klju¢ ili sistrum, mac¢ i zmiju. Dakle, mozemo

3 Euseb., Praep. evang. 5, 12 = Eusebius 2019, 2617.

¢ Eunap., V'S 475 = Eunapius 1922, 435.

7 Perea Yébenes 2005, 192-193.

48 Jackson 2012, 457, 459; Bruce i Jackson Miller 2017, 510.
439 Jackson 2012, 460- 461.

40 Jackson 2012, 467; Bruce i Jackson Miller 2017, 509-510.
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primijetiti da ovi trokuti nisu identi¢ni. To bismo mogli shvatiti kao greske u kopiranju nekog
osnovnog modela ili pak namjerne promjene tog osnovnog modela. Prema W. Bruceu i K.
Jackson Miller, na ovim je stolovima prikazana sinkretisticka verzija Hekate, ¢iji su atributi i

41 K. Jackson je istaknula da

epiteti povezani s drugim bozicama, poput Artemide i Selene.
iako prikazi bozice na ovim predmetima viSe odgovaraju njezinom opisu iz PGM (strasna,
podzemna bozica), nego onom iz Prorocanstava, u kasnoj antici viSe nije bilo izraZzeno
razlikovanje nebeske i ktoni¢ne sfere. Odnosno, neka su se bozanstva smatrala istovremeno
ktoni¢nima i nebeskima, poput Hekate u Prorocanstvima, koja ju istovremeno opisuju kao
nebesku Dusu svijeta 1 kao mracnu Physis, koja vlada demonima i povezuje se sa Sudbinom.
Iako Jackson zagovara teoriju da se ovi predmeti vezu uz teurgiju, uzima u obzir i moguénost
da je korisnik/vlasnik stola bio ¢arobnjak koji je u svoje rituale uklopio i neke teurgijske
elemente. Takoder postoji mogucnost da je stol koristilo vise osoba, od kojih je svaka na
njega urezala nesto svoje.*®*

Kao §to je spomenuto, Carobnjaci su koristili tzv. Hekatin kota¢ (ynx). U platonovskim
se komentarima Kaldejskih prorocanstava pak spominju iyngas koje vezemo uz teurgiste.*®
S. Perea Yébenes se bavio pitanjem slicnosti ova dva pojma. Osim Sto se Hekatikos
strophalos spominje u Kaldejskim prorocanstvima (u kojima je opisan kao predmet, ali 1
apstraktan pojam),*** detaljnije ga opisuje bizantski filozof iz 11. stolje¢a, Mihael Psel, u
svojim komentarima Prorocanstava.*® Mihael Psel je Hekatikos strophalos (ili iyngas)
opisao kao zlatnu sferu, sa safirom u sredini i1 ugraviranim znakovima, koja se rotirala
tijekom izgovaranja inkantacija. Istaknuo je da ovaj predmet nosi Hekatino ime jer je ona za
Kaldejce bila vazna bozica.*®® S. Perea Yébenes je zakljucio da je iyngas uzviseniji koncept (i
nematerijalni) od jednostavnog instrumenta magije kao $to je bio ynx. Prema njemu su
platonisti ynx shvacali kao predmet koji se koristio za komunikaciju s demonima, odnosno
njihovo zazivanje, dok su iyngas smatrali idejama ili kontaktima koji ujedinjuju ljude s

Hekatom kao kozmi¢kom dusom.*¢’

! Bruce i Jackson Miller 2017, 511, 515.

42 Jackson 2012, 470, 472.

463 perea Yébenes 2005, 221.

44 Or. Chald. 77 i 206 = The Chaldean Oracles 1989, 78-79, 126-127.

%5 Michael Psellus, Expositio in Oracula Chaldaica, PG 1133A = Michael Psellus 1864, 1133.
4% perea Yébenes 2005, 222.

47 Ibid., 224-225.
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4.4. Pas kao Hekatina karakteristicna Zivotinja

Pas je istovremeno bio Hekatina Zrtvena zivotinja i zivotinja koja joj je bila

posveéena. Bliska veza boZice i pasa vidi se i iz njezinih epiteta poput skylakitis*®® (zastitnica

49 (koja brine o §tencima), skylakageia®™® (voda pasa) i kynolygmate®”!

472

pasa), skylakotrophos
(koja zavija poput psa), '~ a J. B. Bury je zakljucio da bi se ¢ak i ime bozice moglo s njima
povezati.*”> Ambivalentna priroda ove Zivotinje primjeéuje se i u tome §to se pas u antici s
jedne strane cijenio zbog svoje uloge Cuvara kuce, zastitnika, a bio je i pratnja bogovima
(primjerice, Artemidi kao lovkinji), dok se s druge strane povezivao s negativnim osobinama
poput kukavicluka, agresivnosti, drskosti, a prikazivao se i kao mnogoglavo ¢udoviste koje
7ivi u Hadu.*” Sto se ti¢e njegove veze s boZicom, osim §to je bio Hekatin vjerni pratitelj i
zrtvena Zivotinja, vjerovalo se da pas osjeca i najavljuje pojavljivanje bozice (kao Sto opisuje
Teokrit),*” te postaje bijesan u njezinoj prisutnosti. S druge strane, Hekata je mogla posuditi

neke pasje karakteristike ili se pak u potpunosti identificirati s njim.476

N. Lopez Carrasco je
istaknula da se psi vezu uz Hekatu prvenstveno zbog njihove veze s grani¢nim prostorima i
domenom mirtvih, kao i zbog uloge ¢uvara kuce,*”” a S. Iles Johnston je pak smatrala da se ta
veza temeljila na Hekatinoj ulozi bozZice radanja, kao i Cinjenice da su se psi na kraju
klasi¢nog razdoblja povezivali s Hekatom kao gospodaricom duhova (u ovom kontekstu su se

shvacali kao demoni ili pak duge umrlih).*’®

I prema A. Laumonieru pas je bio dio Hekatine
ktoni¢ne prirode, ali je prvotno bio vezan uz nebeski, zvjezdani kult (zvijezda Sirius -
zvijezde Veliki pas). Prema ovom je autoru pas dugo zadrzao kozmicke karakteristike 1 kao
takav se pripojio Hekati (izvorno Velika majka bozica).*” Kao §to je spomenuto, pas je jedan
od atributa na spomenicima bozice, za Sto bi kao primjer mogli navesti reljef s Tere iz 2. st.
pr. Kr. (Slika 56), na kojem Hekata drzi dvije dugacke baklje, nosi polos i hiton, te je

prikazana u arhai¢noj, uko¢enoj pozi. Potrebno je spomenuti da se na zajedni¢kim prikazima,

ni pas niti Hekata ne prikazuju kao zastragujuca bica.”*® Medutim, spomenut je lekit iz 5. st.

% Hymn. Orph. 1,5 = Orphei hymni 1955, 3.

9 Nonnus, Dion. 44, 195 = Nonnos 1942, 311.

40 PGM IV 2722 = The Greek Magical Papyri 1986, 89.
Y PGM IV 2549 = The Greek Magical Papyri 1986, 85.
72 Heckenbach 1912, 2776.

7 Bury 1889, 416-417.

47 Zografou 2010, 249-283; Rodriguez Valdés 2020, 168.
5 Theoc., Id. 2, 10-16, 35-36 = Theocritus 1869, 8-9.
476 Zografou 2010, 249-283.

4171 dpez Carrasco 2021, 264.

78 Tles Johnston 1998, 269.

47 Laumonier 1958, 420.

0 Zografou 2010, 249-283.
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pr. Kr. (Slika 15), koji se smatra najranijim prikazom bozice na vazama, i na kojem je Hekata
prikazana u drustvu Erinija i uz dva psa koji trgaju dusu ili osobu.*®' Zbog takvog prikaza
pasa, kao i zbog Erinija, ovaj se lekit ¢esto koristi kao dokaz Hekatinog ktoni¢nog karaktera,
Sto prema A. Zografou nije uvjerljivo. Autorica smatra, ako je ovo doista prikaz Hekate, iz
njega se prvenstveno moze is&itati veza boZica s psima.*** Zastragujuéi aspekt Hekatinih pasa
1 same bozice prvenstveno otkrivaju njezina pojavljivanja, koja su opisana kod antickih
autora poput Apolonija Rodanina i Lukijana,*® te su inspirirana, odnosno temelje se na
puckim vjerovanjima. Psi u ovakvim scenama cesto laju ili cvile, a katkad su opisani i kao
bijesni, s uZarenim o&ima, ktoni¢ni, i oplenito zastraSujuéi. *** Na primjeru Orficke
Argonautike™™ moZemo prepoznati tri kljuéne funkcije pasa u Hekatinom kultu: oni su
pratitelji Artemide (koja bi se u ovom slucaju mogla identificirati s Hekatom) i ¢uvari ulaza,
Hekata se pojavljuje s tri glave od kojih je jedna pasja, te su tri crna Stenca Zrtvovana
bozicama Podzemlja (od kojih je jedna i1 Hekata) kako bi se otvorila vrata svetog gaja u

¢ Hekatu s pasjom glavom spominje i Hezihije.”*’ U slugaju

kojem se Cuvalo zlatno runo.
Euripidovog fragmenta, **® u kojem se pas spominje kao ,agalma Hekate svjetlonoge,
agalma se moze shvatiti kao Hekatina statua u obliku psa, spomenik posvecen bozici koji nije
morao biti u obliku psa ili pak kao pasja zrtva.**’ Jo§ jedan izvor u kojem se povezuju Hekata
1 pas bila bi 1 Likofronova Aleksandra, u kojoj Kasandra majci prorice da ¢e biti pretvorena u
psa, te da ¢e postati sljedbenicom trostruke bozice Brimo. Brimo se prema A. Zografou, u
ovom slu¢aju, moze izjednaciti s Hekatom.*® U Kalimahovom se fragmentu®' spominje
metamorfoza Zene, koju je Artemida nakon smrti pretvorila u Hekatu, u psa.** S. Iles
Johnston je pak smatrala da je postojala ranija verzija ove pri¢e u kojoj je Hekata, a ne
Artemida, boZica koja je Zenu pretvorila u psa, s obzirom na to da je pas Zivotinja tipi¢na za

Hekatu.*?

1 Ogden 2013, 254-255.

82 70grafou 2010, 227-248.

3 Ap. Rhod., Argon. 3, 1216-1217 = Apollonius Rhodius 1912, 277; Lucian, Philops. 22-24 = Lucian 1960,
353-357.

8 7ografou 2010, 249-283.

5 Argon. orph. 902, 909-910, 956-957, 973-987 = Argonautica Orphica 1764, 125, 131, 133-135.
486 Zografou 2010, 249-283.

T Hsch. s.v. Hekates agalma = Hesychius 1966, 41.

8 Bur. fr. 959 = Euripides 1856, 525.

49 Zografou 2010, 249-283.

401 yeoph., Alex. 1174-1180 = Lycophron 1921, 125-127; Zografou 2010, 249-283.

®1 Callim., fr. 461 = Callimachus 1949, 352.

2 Zografou 2010, 249-283.

3 Tles Johnston 1999, 244.
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Pasje se Zrtve Cesto shvacaju kao jedan od dokaza Hekatinog ne-grékog podrijetla, ™ s

obzirom na to da su se najée§é¢e vezale uz ne-gréka bozanstva.*” Dva najdetaljnija opisa
zrtvovanja pasa Hekati iz literarnih izvora, spadaju u sferu magije. Prvi je Sofronov
fragment™® u kojem se Hekata ne spominje imenom, ali se zbog konteksta i vrste Zrtve moze
pretpostaviti da joj je bila namijenjena. U ovom je fragmentu opisana priprema za zrtvovanje
koja se odvija u ku¢i, odnosno sugerira se da ¢e pas biti Zrtvovan, §to je trebalo potaknuti
pojavljivanje bozice.*”’ Drugi je primjer iz Orficke Argonautike,”® u kojoj je opisana Zrtva
koja ukljucuje i tri crna Stenca.*” Plutarh pak spominje, osim Hekate, jo§ dvije boZice vezane
uz radanje kojima se zrtvovao pas, a to su rimska bozica Geneta Mana i bozica Eilioneja
kojoj se Zrtvovalo u Argu.”” Prema A. Zografou, u ovom se primjeru pasja Zrtva vezala uz
porod, odnosno vjerojatno se prilagala za laksi porod (ne moze se izjednaciti sa Zrtvom

%I N. Lopez Carrasco pak smatra da se

prociséenja koja se odvijala deseti dan nakon rodenja).
ovaj Plutarhov ulomak odnosi na vezu Hekate, ali i druge dvije spomenute boZice, s
one&idéenjem vezanim uz radanje, a ne na funkciju bozice poroda.”®® Osim spomenutih
bozica, sa psima i Hekatom mogu se povezati i Artemida, Enodija, Skila, Ilitija (koja je
takoder bila boZica vezana uz radanje), te Anubis.””® Takoder prema Plutarhu, pas se, kao dio
Hekatinih obroka (deipna), prilagao bozici na mskriiju.504 Ova je Zrtva imala apotropejsku
ulogu, kao i ulogu pro&iséenja.’” Osim toga, ritual periskylakismos je takoder imao ulogu
pro¢idéenja.’*® Ovaj se ritual odrzavao u veljadi, u vrijeme luperkalija, te je uklju¢ivao trljanje
pojedinaca (koji su se trebali progistiti) §tencima, a vjerojatno i Zrtvovanje tih $tenaca.’”’

Zrtvovanja pasa vezana uz Hekatu, prakticirala su se 1 na Samotraci, te se mogu povezati s

% T, Kraus, koji je Hekatu smatrao izvorno anatolijskom boZicom, zakljutio je da je Zivotinja s kojom se

Hekata rano povezivala bio lav. Pas je postao njezina Zivotinja pod utjecajem promjena koje je priroda bozice
dozivjela nakon dolaska u Gréku (Kraus 1960, 26). Lava je s bozicom povezivao i Laumonier (1958, 409).

4% Prema A. Henrichsu one su dokaz da je podrijetlo boZice anatolijsko jer su Zrtvovanja $tenaca bila &esta u
hetitskim i karijskim ritualima procis¢enja, s time da nema dokaza o Zrtvovanju pasa u Hekatinom svetiStu u
Lagini (Henrichs 2019, 398). L. R. Farnell je pak pasje Zrtve povezao s trackim podrijetlom bozice (Farnell
1992a, 23), dok ih je M. E. Williams povezala s Hekatinim egipatskim elementima (Williams 1942, 112).

4% Sophron fr. 26 = Sophron 2004, 43.

7 7ografou 2010, 249-283.

% Argon. orph. 956-957 = Argonautica Orphica 1764, 131.

49 7ografou 2010, 249-283.

300 Plut., Quaest. Rom. 277B = Plutarch 1962b, 85.

01 Zografou 2010, 249-283.

302 L opez Carrasco 2021, 269.

%3 Trantalidou 2006, 109, 111, 113-114; Rodriguez Valdés 2020, 169.

% Plut., Quaest. Rom. 290D = Plutarch 1962b, 165.

395 7ografou 2010, 249-283.

% plut., Quaest. Rom. 280C = Plutarch 1962b, 105.

7 Lopez Carrasco 2021, 265-266.
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misterijama koje su se tamo odrzavale u Gast Hekate i koribanta.’®® Cini se da svi primjeri
pasjih zrtava Hekati (radanje/porod, veza s misterijama, kontakt s bozanstvom/pojava
bozanstva u sklopu magijske ceremonije, ¢as¢enje na triodoi, pro¢iséenje) oznacavaju neki
oblik prijelaza ili uvoda u novu Zivotnu etapu.’” Iako su u Sardu (Lidija) pronadeni tek
tragovi Hekatina kulta (jedan upitni nalaz hekataion-a, spomenuti magijski stol s tri urezane
figure bozice), te se boZica opc¢enito nije osobito Stovala u zapadnom dijelu Lidije, pasje bi se
zrtve (Stenci) iz Sarda, pronadene u keramickom posudu koje je sadrzavalo ostatke ritualnih
priloga, prema nekim istrazivadima mogle povezati s Hekatom (ili Hermom).’'°

Hekata se takoder povezivala s poznatim mitoloskim psom, mnogoglavim ¢uvarom
Hada, Kerberom. Kao S§to je spomenuto, i Hekata se smatrala Cuvaricom, odnosno
zaStitnicom ulaza, ali i drugih grani¢nih prostora. Osim toga, bozica se, kao i Kerber,
prikazivala s tri glave. Vezu Hekate i Kerbera mozemo uociti i kod Lukijana, u ¢ijem je
Filopseudu Hekata uz pomo¢ Kerbera, u sklopu magijskog rituala, spustila Mjesec na

. 511
zemlju.

Kerber je dakako poznat iz mita o Heraklu u kojem ga je junak, u posljednjem od
zadataka, trebao svladati i dovesti Euristeju. Osim Atene, Heraklu je u ovom zadatku
pomagao i Hermo (prati Herakla koji vra¢a Kerbera u Had ili mu ga pomaze smiriti i
okovati), §to je Cest prikaz na vazama. Kao $to je spomenuto, na dijelu vaza s prikazom scena
iz Podzemlja, koje se najc¢esce datiraju u 4. st. pr. Kr., teSko je razlikovati prikaze Hekate od
prikaza Erinija. Krada Kerbera je bila jedna od tema koja se prikazivala na ovim vazama, i u
kojoj se pojavljuju Zenski likovi s bakljama koji bi, dakle, mogli predstavljati Hekatu ili
Erinije.’'” Prema A. Zografou, na ovim se prikazima Hekata nalazi u ulozi ¢uvarice ulaza
(iako se na nekim prikazima ¢ini da je na Heraklovoj strani, poput Herma, prema autorici ga
gleda s neodobravanjem), osobito jer Heraklo 1 Hermo otimaju Kerbera koji cuva vrata Hada
(dakle, Hekata u biti zamjenjuje otetog Kerbera), ¢ime prijete naruSavanju granice izmedu
svijeta Zivih 1 svijeta mrtvih. Primjer bi bio crvenofiguralni apulijski krater iz Miinchena, iz 4.
st. pr. Kr. (Slika 57), na kojem Hermo Heraklu, koji na lancu drzi Kerbera, pokazuje izlaz iz

Hada. Dvije od tri Kerberove glave gledaju prema Zenskoj figuri koja bi mogla biti Hekata.>"?

% Suda, s.v. Samothrake = Souidas 2001, 318-319.

309 Zografou 2010, 249-283.

310 Akyiirek Sahin 2016, 6-7, 11; Greenewalt i Payne 1978, 44-45; Greenewalt 2010, 240-242.

Osim u Sardu, pasje su Zrtve otkrivene i na drugim lokalitetima, poput lokaliteta minojske kulture Monastiraki
na Kreti ili pak atenske agore, s time da se na ovim lokalitetima ne vezu uz Hekatu (Lobell i Powell 2010).

S Lucian, Philops. 14 = Lucian 1960, 341-343.

312 Zografou 2010, 249-283.

13 Zografou 1997, 185-188; Zografou 2010, 249-283.
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5. Hekatin kult u antici

Ako uzmemo u obzir sve do sada receno o Hekati, mozemo zakljuciti da je kult ove
bozice imao tri faze. U Teogoniji,”"* kao prvom izvoru koji ju spominje, Hekata je znacajna i
mocna bozica, zbog Cega su neki istrazivaci, poput Ronana, zakljucili da je u ovoj fazi bilo
vidljivo njezino podrijetlo kao ,,istocnjacke Velike bozice. S. Ronan je takoder smatrao da
odsutnost mra¢nih karakteristika bozice u ovoj prvoj fazi kulta ne znaci da one nisu postojale,
nego da su bile potisnute. U drugoj fazi kulta, od helenizma nadalje, Hekata je bila
prvenstveno bozica duhova i magije (prema nekima i Mjeseca), Sto su karakteristike koje su
definirale njezin karakter u puckoj misli. Literarni izvori koji najbolje opisuju ovu fazu su
PGM. Posljednja faza kulta bila je obiljezena utjecajem Kaldejskih prorocanstava na
poganske krugove u kasnoj antici. U ovoj su fazi lunarne karakteristike bozice bile
marginalizirane, a naglasak vise nije bio toliko na njezinim zastraSuju¢im elementima (iako je
1 dalje bila zastraSuju¢a bozZica), koliko je bio na shvacanju Hekate kao bozZice kozmicke sile
koja daje zivot. Prema S. Ronanu, ova je Hekata opet imala karakteristike Velike bozice, te je
podsjecala na Heziodov prikaz.’"’

Vazan dio Hekatinog kulta bile su mjesecne Zrtve u hrani (tzv. Hekatini obroci) koje
su se najceSce ostavljale na raskrizjima, i €iji je cilj vjerojatno bio umiriti ne samo bozicu,

. . .y v . . . .. . 516
nego 1 nemirne, osvetni¢ke duse koje su bile dio njezine pratnje.

Tako Aristofan spominje
da su ovakve zrtve prilagali bogati, a &esto pojeli siroma$ni (Plut. 594-597).°' Zato
Demosten, kada Zeli ocrniti svog protivnika Konona, istie da je ovaj jeo hranu namijenjenu
Hekati, ¢Gime ga, izmedu ostalog, Zeli okarakterizirati i kao bezboznog (Dem. 54, 39).°"* U
komentarima Aristofanovog Pluta istice se da su se obroci za Hekatu na raskrizjima ostavljali
na dan mladog Mjeseca (Schol. Ar. Plut. 594).>" Isti podatak o Zrtvama za Hekatu (u ovom
slu¢aju i Herma) u vrijeme mladog Mjeseca donosi i Porfirije (4bst. 2, 16).°*° Hekatine
obroke takoder spominju Sofron (ft. 26),”*! Plutarh (Quaest. conv. 708F—709A),>* Lukijan

(Dial. mort. 1, 1),”* a vierojatno i Atenej, koji kao prilog istiée tortu (amphiphon) okruzenu

Y Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.
315 Ronan 1992a, 5.

316 Smith 1992, 57.

7 Aristophanes 1946, 419.

S8 Demosthenes 1939, 157.

Y Scholia in Aristophanem 1883, 357.

520 Porphyrius 2014, 60-61.

2 Sophron 2004, 63.

322 Plutarch 1961, 65-67.

32 Lucian 1961, 3.
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bakljama.’** Atenej takoder spominje ribu (zrigle) posveéenu Hekati, koja je mozda bila dio
njezinih obroka, kao i banket u Hekatinu Cast koji se odrzavao krajem mjeseca (Ath. 7,
126).>® Istu vrstu ribe (frigla) posveéenu boZici, spominje i Kornut (Theol. 72-73),7*° dok se
u Aristofanovoj Lizistrati na gozbi u Hekatinu ¢ast namjeravala posluziti jegulja (enkhelus) iz
Beotije (Lys. 700).>*” Cini da su Hekatini obroci spadali u privatnu sferu kulta i u pucku
poboznost, odnosno prilagali su se bez posredovanja svecenika, pa se putem njih
uspostavljala izravna veza izmedu boZice i smrtnika.’?®

Prema literarnim izvorima bozica se Castila na dan mladog Mjeseca, ali i krajem
mjeseca. Dani na kraju mjeseca (apophrades), koji su se smatrali zabranjenim, nesretnim
danima, bili su namijenjeni kultu mrtvih. Na te su se dane vjerojatno odvijali i rituali
prociséenja. Suprotno njima, dani na pocetku mjeseca smatrali su se poboznim, te su bili
posveceni bogovima zastitnicima. Dakle, 30. dana u mjesecu, koji se nazivao triakas, vrsili su
se rituali posveéeni pokojnicima, koji su bili centrirani oko zajedni¢kog obroka, i vjerojatno
modelirani prema praksama vezanima uz pogrebe. Triakades su u Lagini bili dani slavlja u
cast Hekate, u kojima je kljucni dogadaj bio banket za Stovatelje koji se odrzavao 30. dan u
mjesecu. U Lagini je takoder zadnji triakas godine bila godisnjica Hekatina rodenja i tada se
takoder odrzavalo slavlje. A. Zografou je istaknula da, ako se Hekata Castila na kraju mjeseca
time se nije nuzno zeljelo istaknuti njezin ktoni¢ni karakter. Primjerice, rituali u ¢ast predaka
nisu uvijek imali ktoni¢ni karakter, odnosno javni obroci u Cast predaka su bili prilika da
zajednica ucvrsti veze prije ulaska u novi mjesec. Medutim, to ne isklju¢uje mogucénost da se
bozica ipak castila na poc¢etku mjeseca, odnosno ne postoje definitivni dokazi o tome koji se
to¢no dan u mjesecu odrzavalo &as¢enje bozice.”*” Osim Hekatinih obroka (deipna Hekates),
na raskriZzjima su se ostavljale 1 katharmata, katharsia 1 oxuthumia. Ova Cetiri tipa Zrtava,
odnosno ostataka zrtava (otpadaka) mijeSali su ve¢ anticki autori. Katharmata je vjerojatno
bio naziv za otpatke bilo koje vrste, a katharsia za ostatke Zrtava nakon kuc¢nih rituala
procis¢enja. Oxuthumia je, prema K. F. Smithu, vjerojatno bio zajednicki naziv za ceremonije
koje su sluzile za otklanjanje bijesa Hekate i nemirnih dusa.”*® Prema S. Iles Johnston,

spomenuti otpadci (ukljuCujuéi oxuthumia) nemaju veze s deipna Hekates, ali th moderni

2% Athenaeus 1854b, 1030.

5235 Athenaeus 1854a, 511-512.
528 Cornutus 2018, 59-60.

27 Aristophanes 1946, 73.

528 Serafini 2015.

32 Zografou 2010, 203-223.
330 Smith 1992, 59-60.
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istrazivati>®' katkad povezuju jer je Hekata bila boZica vezana uz one&iiéenja.’*” Praksa
ostavljanja zrtava na raskrizjima zadrzala se jos neko vrijeme nakon antike, s obzirom na to
da ju je Crkva jo§ u 11. stoljeéu nastojala iskorijeniti.”**

Dakle, Hekata se povezivala s razlicitim ,,oneciS¢enjima‘. Mozda se ve¢ kod Sofrona
(5. st. pr. Kr.), koji bozicu povezuje s razli¢itim ,,oneciS¢enjima‘“ poput kontakta s mrtvim
tijelom (fr. 8),”** vidi ta veza. Teofrastov Praznovjerni covjek, u strahu od Hekate, stalno vrsi

>33 a autor hipokratske rasprave O svetoj bolesti (4, 30-

rituale procis¢enja kuée (Char. 16, 7),
33)** zakljuGuje da je Hekata bila najstra$nija boZica, s obzirom na to da su se u puckoj
praksi uz nju vezali razliciti rituali proc¢iS¢enja. Dion Hrizostom pak spominje da su ludilo
lijecili oni koji su se bavili ritualima procis¢enja, a lijecili su ga tako S$to su nastojali umiriti
Hekatino nezadovoljstvo (Or. 4, 90).*” Spomenuta je i veza bozZice s ,,one¢is¢enjem* nakon
poroda, kao i njezina veza s raskrizjima, na kojima su se katkad ostavljala mrtva tijela, te
ostaci rituala prociS¢enja kuce. Postoje 1 natpisi (poput onog iz Salone) u kojima se
Hekatinim likom prijeti onima koji bi mogli onecistiti neki prostor. Prema Iles Johnston,
oneci$¢enja koja su se vezala uz Hekatu, poput radanja ili pak kontakta s mrtvim tijelom,
trebala bi se shvatiti kao Zivotne promjene, odnosno prekretnice.’>®

Literarni izvori donose podatke i o Hekatinim hramovima i znacajnim skulpturama.
Ve¢ su spomenuti Alkamenova Epipyrgidia iz Atene 1 Mironov xoanon iz Egine gdje se

539

nalazio i Hekatin hram (Paus. 2, 30, 2),””” Hekatin hram (blizu Ilitijinog hrama) i tri skulpture

bozice iz Arga (Paus. 2, 22, 7),>* te skulptura (blizu Artemidinog hrama) i Hekatesion iz
Efeza (Plin., NH 36, 32; Strab. 14, 1, 23).541 Medutim, kako ovi hramovi nisu ubicirani, ne
mozemo znati od kada se boZica u njima Stovala, odnosno koliko daleko u proSlost seze

njezino Stovanje na tim lokacijama. Strabon spominje Hekatin hram u Lagini, ¢ije su ruSevine

i danas vidljive, u kojem se odrzavao godisnji festival u Gast bozice (Strab. 14, 2, 25).>*

543

Prema Eunapiju, Hekatin se hram nalazio i u Pergamu (VS 475),”" a Ivan Malala piSe o

31 Lopez Carrasco 2021, 267.
332 Jles Johnston 1991, 221.
333 Smith 1992, 61.

334 Sophron 2004, 49.

35 Theophrastus 2004, 111.
336 Hippocrates 2015, 347.

37 Dio Chrysostom 2017, 84.
538 Iles Johnston 1991, 221.
53 Pausanias 191 8, 409.

0 1bid., 367.

> Pliny 1971, 25-27; Strabo 1960, 229.
42 Strabo 1960, 297.

% Eunapius 1922, 435.
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podzemnom hramu bozice kojeg je izgradio car Dioklecijan u Dafni, blizu Antiohije na
Orontu (Malal. 12, 307).>*

Izvori spominju i Hekatine kipove ili mala svetiSta (hekataia). Tako na njih vjerojatno
aludira Eshil (5. st. pr. Kr.) kada pise da je bozica stajala ispred kraljevskih rezidencija (fr.

388).”* Kod Aristofana se hekataion spominje u nekoliko djela: u Zabama (Ra. 366),*° u

547 te u

Osama, gdje se istiCe da ga je svaka atenska kuca imala ispred ulaza (Vesp. 804),
Lizistrati, gdje ga Teagenova Zena pita za savjet (Lys. 63-64).°* Iz komentara Osa pak
saznajemo razlog podizanja hekataia: zbog Hekatine funkcije kourotrophos 1 funkcije
zagtitnice (Schol. Ar. Vesp. 804).>* Plutarh je povezao Hekatine uloge boZice zastitnice
raskrizja 1 gradskih vrata, kada pise da je na tim mjestima bilo uobicajeno postavljati hekataia
(Regum 193F).>° Dakle, putem hekataia trazila se zatita boZice, ali su istovremeno postojali
1 nacini zaStite od negativnog utjecaja bozice. Tako primjerice u Lukijanovom Filopseudu
Eukrat koristi prsten kako bi se zaititio od Hekate (Philops. 22-24),>" §to sugerira upotrebu
zaStitnih amuleta u puckoj praksi.

Epigrafski nam spomenici takoder potvrduju Hekatinu funkciju zastitnice ulaza, i to
specificno gradskih vrata. Tako su primjerice na Rodu pronadeni natpisi iz 3. st. pr. Kr., u
kojima se povezuju Hekata Propylaia i Hermo Propylaios, kao i Apolon Apotropaios. 1z 3. je
stolje¢a pr. Kr. i natpis iz karijskog grada Afrodizijade® u kojem se spominje sveéenstvo
Hekate propoleos, i koji svjedo¢i o postojanju kulta Hekate propolis ili pro poleos (,,ispred
grada®).>>> Na otoku Tasu, boZica se $tovala na tri razli¢ita gradska ulaza: morskim,
Silenovim i Hermovim vratima.’>* Najstariji je spomenik iz Male Azije posveéen Hekati
zrtvenik iz Cetvrti Apolona Delphinios-a u Miletu, ispisan u bustrofedon stilu i datiran u 6. st.
pr. Kr., koji je ujedno 1 najraniji epigrafski dokaz Hekatina kulta. Bozica se ovdje, uz
Apolona, javlja kao zastitnica ulaza. Cinjenica da je Zrtvenik pronaden ispred pritaneja,
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govori nam da je Hekata u Miletu bila dio sluzbenog kulta.”” Hekata je u Miletu, prema

3 John Malalas 1986, 167.

3 deschylus 1926, 499.

> Aristophanes 1927, 331.

7 Aristophanes 1930, 487.

¥ Aristophanes 1946, 11.

9 Scholia in Aristophanem 1883, 153; Iles Johnston 1999, 212.
%0 Plutarch 1931, 147.

! Lucian 1960, 353-357.

2 CIG 2796.

>3 Zografou 2010, 93-122.

33 Jles Johnston 1999, 207.

> Marquardt 1981, 251; Tles Johnston 1999, 204,
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Hezihiju, imala epitet Hypolampteira™® (ona koja sjaji ispod, ona koja poéinje sjati), kao i
epitet Phosphoros, koji se javlja na zrtveniku iz 1. st. pr. Kr. Bozicu spominju i kultni propisi
udruge, odnosno bratstva Molpoi iz 2. stoljeca. Iz tih propisa saznajemo da su se u svecanoj
procesiji od Mileta do Didime nosila dva misteriozna objekta zvana gylloi, od kojih se jedan
polagao ,,kod Hekate* prosthen pyleon (ispred vrata) Mileta, a drugi vjerojatno kod
Apolonovog hrama u Didimi. Upravo se zato Cesto isti¢e da je u Maloj Aziji bila istaknuta
njezina uloga kao boZice zastitnice gradskih vrata.”>’ S. Iles Johnston, koja zastupa Hekatino
karijsko podrijetlo, smatra da je ova uloga vjerojatno spadala u Hekatine izvorne karijske
Grckoj vec postojalo bozanstvo koje je Stitilo ulaze: Hermo. Dakle, prema Iles Johnston,
Hekata je u kasno arhajsko doba bila prihva¢ena u Grckoj iz dva razloga. Kao prvo, svako
bozanstvo koje je stitilo grani¢na mjesta imalo je vaznu ulogu jer su u to vrijeme Grei postali
izrazito zaokupljeni definiranjem prostora 1 njegovim razdvajanjem u odredene svrhe
(primjerice, polis je bio odvojen od svijeta izvan polisa, mrtvi su imali svoj prostor, svetista
su bila odvojena od sekularnog prostora itd.). Postavljanje hekataia na ulaze u svetista,
gradske ulaze i druga mjesta u sklopu grada, kao i hermi, vjerojatno je u pocetku imalo
zastitnu funkeciju, ali se kasnije razvilo u nacin definiranja prostora. Kao drugo, u arhajsko je
doba porastao strah od nemirnih dusa, pa bi svako boZanstvo koje ih je moglo kontrolirati
bilo cijenjeno.’”® Osim epiteta vezanih uz ulaze i svjetlost, Hekata se nazivala (osobito u
Maloj Aziji) 1 Soteira (spasiteljica); natpisi Hekati s ovim epitetom pronadeni su na Delu, u
Pergamu, Stratonikeji i Lagini (Karija).”

Kao $to je spomenuto, dokazi postojanja Hekatinih mjese¢nih obroka, kao i podizanja
hekataia, postoje barem od 5. st. pr. Kr. Medutim, prije tog razdoblja, iako se bozica
spominje u Teogoniji, dokazi njezina kulta gotovo da i ne postoje. Prema P. A. Marquardt, to
ne znaci da se boZica slabo Stovala u tom razdoblju, nego da je mozda imala privatni ili
obiteljski kult.’® S druge strane, C. Graml smatra da se boZica u Grékoj nije §tovala u
arhajsko doba. Kao dokaze je navela to Sto u dva najstarija izvora, Teogoniji 1 Homerskoj
himni Demetri, nema podataka o Hekatinim kultnim praksama. Kao najstariji dokaz kultnih
praksi bozice na podrucju Atike, naj¢esSce se spominje Zenska figura od terakote (6. st. pr.

Kr.; Slika 1) vrlo neodredenog izgleda, s posvetom Hekati, koju Graml smatra krivotvorinom.

536 Hsch. s.v. Hypolampteira = Hesychius 2009, 125.
337 Iles Johnston 1999, 206-207; Feraru 2021, 109-110.
38 Jles Johnston 1999, 208, 210.

3% Perea Yébenes 2005, 215-216.

%% Marquardt 1981, 253.
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Dakle, autorica je istaknula da se ovaj artefakt ne moZe smatrati najstarijim dokazom
Hekatina kulta u Grc¢koj. Takoder je istaknula da, iako se imenovani prikazi bozice na
atenskom crvenofiguralnom slikarstvu javljaju od 1. pol. 5. st. pr. Kr., oni samo potvrduju
njezino postojanje, ali ne daju podatke o njezinom kultu, odnosno kultnim praksama. U
epigrafskim izvorima Atike, Hekatino se ime rijetko pojavljuje. Prvi spomen njezinog imena
je natpis iz 2. pol. 5. st. pr. Kr., iz deme Peanije, koji spominje Hekatino svecenstvo.”' Kao
Sto je istaknuto u poglavlju o Alkamenovoj Hekati, Graml smatra da se Hekata na atenskoj
akropoli nije Stovala kao samostalno bozanstvo, nego je zapravo bila drugo ime Artemide. Na
atickom je podru¢ju pronadeno viSe natpisa u kojima se spominje Hekata, ali su jako
fragmentirani, zbog Cega je Graml zakljucila da se ne moze utvrditi jesu li se ticali Hekate
kao samostalne bozice ili kao nadimka za neko drugo bozanstvo, odnosno Artemidu.’®

Kao sto je spomenuto u poglavljima o Hekati svjetlonosi i psima kao Zivotinjama koje
specifi¢no vezemo uz ovu bozicu, Hekata se katkad smatrala bozicom radanja i vjen€anja, te
su joj se zrtvovali psi. Prema A. D. Nocku postoji moguénost da je ritual sli¢an onome kojeg
spominje Orficka Argonautika (956-957),°% i koji je ukljucivao Zrtvovanje pasa, doista
postojao u Hekatinom kultu u kasnoj antici. U sklopu opisanog rituala, Orfej je iskopao
trostruki jarak, slozio lomacu i na nju dodao kolace koje je napravila Medeja. Zatim je
Zrtvovao tri crna Stenca 1 pomijeSao njihovu krv s biljem, te ih stavio na lomacu. Nakon toga

je izlio ljevanicu, obukao se u crno, udario o broncu, te se pomolio.™

U sklopu poglavlja o
teurgijskoj Hekati spomenuta je i praksa kasnoantickih ¢arobnjaka/teurgista koji su animirali
skulpture bozice ili pak tvrdili da mogu posti¢i njezino pojavljivanje medu smrtnicima. Osim
toga, spomenuto je i da su u kasnoj antici postojali Hekatini proroci. Dakle, u kasnoj je antici
Hekata bila srediSnje bozanstvo za tri vrlo bliske religijske grupe: osim za spomenute
carobnjake 1 teurgiste, bila je znacajna boZica 1 za orfike, §to se primjecuje iz njezine orficke
himne,’® u kojoj je opisana kao nositeljica klju¢a svijeta i vladarica triju domena, nebeske,
vodene i zemaljske.”®® Artefakte koje bismo mogli vezati uz ove grupe Stovatelja, odnosno

carobnjake 1 teurgiste, bila bi spomenuta tri magijska trokuta ili stola iz Male Azije 1 Sirije

(Slika 53, Slika 54, Slika 55).

L IG 1P 250.

362 Graml 2020, 109-110.

563 Argonautica Orphica 1764, 131.

% Nock 1926, 50, 52.

> Hymn. Orph. 1 = Orphic Hymns 1824, 7-8; Orphei hymni 1955, 3-4.
%% Calvo Martinez 1992, 76-78.
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Dio Hekatinog kulta bile su 1 misterije. Vezu bozice s eleuzinskim misterijama mozda
sugerira Homerska himna Demetri,”®” kao i niz prikaza na vazama u scenama vezanima uz
eleuzinsku mitologiju. Medutim, za sada u Eleuzini nije pronadena ni jedna statua, posveta ili
spominjanje bozice u religijskom kalendaru, kao dokaz da je bila prisutna u tamosnjem
sveti§tu Demetre i Kore.”® Jedini moguéi trag Hekatina kulta u Eleuzini leZi u identifikaciji s
Artemidom koja se Stovala (imala je hram) ,,ispred vrata® (Propylaia) eleuzinskog svetista.
Osim toga, eleuzinski propileji slijede model onih na atenskoj akropoli (blizu kojih se
nalazila Alkamenova Hekata), Sto je prema A. Zografou analogija izmedu Artemide iz
Eleuzine i Hekate iz Atene. Iako bi ova pozicija u Eleuzini bila primjerenija Hekati (u

569
ne

Selinuntu, na Siciliji, takoder se Stovala na ulazu u hram Demetre Malophoros),
mozemo tvrditi da se Artemida Propylaia uvijek izjednacavala s Hekatom. Iako u Eleuzini
vjerojatno nije postojao zaseban Hekatin kult, mozda je postojao neki oblik ritualne dvojnice
Hekate u sklopu ceremonija misterija. " Tako bi se Hekatine titule propolos (koja

prethodi)””!

1 opaon (koja slijedi), koje je boZica imala u sklopu mitologije vezane uz
Demetru i Koru, mozda mogle odnositi na svecenstvo, ali i Stovatelje Demetre 1 Kore.””
Dakle, postojanje Hekate u eleuzinskim misterijama je upitno, ali literarni izvori spominju

573 . . . . .. .
Neki su izvori ove misterije povezali s

njezine misterije na Samotraci (Strab. 10, 3, 19-20).
koribantima 1 zrtvovanjima pasa, kao i specificnom lokacijom na kojoj se sve to mozda
odvijalo: spiljom Zerintijom (Schol. Ar. Pax 277; Suda, s.v. Samothrake).””* Osim na
Samotraci, Hekatine su se misterije odrzavale i na Egini, gdje ih je prema Pauzaniji uveo
Orfej Traganin (Paus. 2, 30, 2),°” i koje su prema Origenu bile u rangu onih u Eleuzini (C.
Cels. 6, 22).”’° Hekatine su misterije na Egini postojale barem od 5. st. pr. Kr. Prema J. N.
Bremmeru, ove su misterije mozda bile povezane s koribantskim koje, za razliku od
Hekatinih, viSe nisu postojale u rimsko carsko doba. Hekatine su se misterije u Egini slavile
godi$nje, po no¢i, te su vjerojatno ukljucivale prethodna Zrtvovanja i rituale prociSéenja.
Postoji moguénost da su se u ovim misterijama nastojali izlijeciti mentalni problemi koje se

vezalo uz Hekatu 1 njezinu pratnju, umirenjem bozZice i ritualima prociS¢enja. Dio Hekatinih

7 Homeric Hymn to Demeter 2014, 34-35, 50; Marquardt 1981, 253; Zografou 2010, 55-90.

6% Zografou 2010, 55-90.

39 Posvetni natpis Hekati, pronaden kod propilona koji je sluZio kao ulaz u svetiste Demetre Malophoros,
posvetio je Aleksije iz Arkadije u vrijeme Gelona (5. st. pr. Kr.). Kraus 1960, 90; Iles Johnston 1999, 207.

>70 Zografou 2010, 55-90.

7! Termin propolos bio je kultni, te se koristio za sveéenice i sve¢enike Demetre i Kore (Zografou 2010, 55-90).
°72 Zografou 2010, 55-90.

" Strabo 1961, 113.

™ Scholia in Aristophanem 1883, 179; Souidas 2001, 318-319.

" Pausanias 1918, 409.

78 Origen 1979, 335.
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misterija mozda je bio 1 obrok ili pak ekstati¢ni plesovi (koji su se vezali 1 uz koribante), ali
to su samo pretpostavke.577

Hekatini se svecenici pojavljuju na nizu kasnoantickih epigrafskih spomenika. Vise
natpisa, ve¢inom Zrtvenika, u kojima se spominju Hekatini hijerofanti potje¢e iz Rima.’’®
Prema J. N. Bremmeru, ovo su primjeri iniciranih u Hekatine misterije, za Sto su dokaz titule
poput hierophantes Liberi Patris et Hecatarum, hierofanta (deae) Hecatae ili sacerdos deae
Hecatae.”” Na ovim se spomenicima Hekata esto povezuje s ,.orijentalnim“ boZanstvima
poput Izide, Mitre, Kibele i Atisa, ali i Libera. Na povezivanje, odnosno postojanje osoba
koje su istovremeno bile svecenici Hekate 1 ,,orijentalnih* bozanstava, mozda je utjecala slika
bozice iz Kaldejskih prorocanstava, a vjerojatno i Cinjenica da su svi ovi kultovi bili
misterijski. Hekatin se sveéenik spominje i na natpisu iz Apuluma u provinciji Daciji,”* a
sveéenik Hekate i Libera na natpisu iz Imole u Italiji.’® Hekati su natpise posveéivali i
oslobodenici, kao Sto je vidljivo na jo$ jednom natpisu iz Rima, na kojem se Hekata naziva
582

Trivijom. ™" lako medu Hekatinim svefenstvom dominiraju muskarci, imamo i primjer

384 Hekatu su

svecenice, Fabije Akonije Pauline,”® koja je bila inicirana u njezine misterije.
Stovali 1 vojnici, Sto nam dokazuju natpisi iz Mezije. Tako je natpis (datiran u 3. st.) na
arhitravu iz Singiduna, Hekati Triviji posvetio vojnik 4. legije (Flavia Maximiniana), dok su
zrtvenik Hekati (pod imenom Dea Placida) iz rimskog vojnog logora Novae posvetili
praefectus legionis 1 njegova supruga. Iz Novae imamo i zrtvenik koji je bozici posvetio

gradski sluzbenik (augustalis municipii).”> Mozemo zakljugiti da su Hekatini $tovatelji bili i

svecenici drugih boZanstava, oslobodenici, vojna lica 1 gradski sluZbenici.

377 Bremmer 2014, 97-98.

578 primjerice: CIL VI 261, 504, 507, 509, 510, 511, 1675; ILS 1259, 1260, 1264, 4148, 4152, 4226.
37 Bremmer 2014, 99.

380 CIL 111, 1095; Hekata se spominje kao Triformis Libera.

1 CIL X1 1671.

82 11,5 3272.

% 118 1259, 1260.

% Heckenbach 1912, 2781; Carabia 1989, 32; Bremmer 2014, 99.

3% Plemi¢ 2010, 121, 126; Tomas 2017, 230-231.
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5.1. Hekata u Lagini

Hekatin je kult u Maloj Aziji, prema dostupnim nalazima, bio najraSireniji u Kariji i
Frigiji. Bozica se Stovala i u Lidiji (uglavnom u isto¢noj), koja je bila pod utjecajem
religijskih strujanja iz Frigije. Kako na podrucju isto¢ne Lidije nema spomenika koji bi se sa
sigurnoS¢u mogli datirati u helenisticko ili ranija razdoblja, ¢ini se da je ovdje Hekatin kult
bio fenomen rimskog carskog doba. Prema N. E. Akyiirek Sahin, Hekata je na ovom
podrudju, kao i na podru&ju Frigije, bila helenizirana verzija neke anatolijske bozice.’*® Prije
helenizma, podrucje Karije bilo je pod vlas¢u razli¢itih carstava, od kojih je mozda
najznacajnije Perzijsko. Iako su mnogi jonski gradovi ve¢ u arhajsko doba dozivjeli gréku
kolonizaciju i razvili grcke gradske identitete, unutrasnjost Karije se opirala grékom utjecaju
do 4. st. pr. Kr., pa su se mnogi lokalni obicaji, kao i jezik, zadrzali do u helenisticko doba.
Stratonikeju su osnovali Seleukidi u 1. pol. 3. st. pr. Kr., koji su ju koncipirali po modelu
grékog polisa. Dakako, u novi su polis s vremenom, odnosno njegovim Sirenjem, bila
uklju¢ena mnoga lokalna karijska mjesta, od kojih je jedno bilo i na podru¢ju Lagine
(udaljena od Stratonikeje otprilike 10 km), koja je izvorno pripadala lokalnoj zajednici
Koranza. Politi¢ki, Stratonikeja je bila dio Hrizaorske lige, federacije karijskih gradova i sela,
koja je imala odreden stupanj autonomije pod vlas¢u razlicitih osvajaca. Tako je izmedu 197.
1 167. god. pr. Kr. bila pod kontrolom Roda, nakon ¢ega je dosla pod rimsku vlast koja se
zadrzala nekoliko stotina godina. Stratonikeja i Lagina su napredovale pod rimskom vlaséu;
Stratonikeja je kovala vlastiti novac, a bila je 1 centar trgovine. Prema A. Herring, upravo je
taj prosperitet omogucio izgradnju laginskog svetista, koje je postalo najznacajnije svetiste u
regiji, 1 kojeg su posjecivali ljudi iz cijelog rimskog svijeta.587 Takoder je potrebno istaknuti
da je u Stratonikeji, osim svetista laginske Hekate, bilo vazno i svetiste Zeusa u Panamari,”*®
jos jedne lokalne zajednice u sklopu ovog polisa. Upravo je uz pomo¢ ova dva kulta (odnosno
njihovog svecenstva) postignuta druStvena integracija tih zajednica u isti polis. Oba su
svetiSta odrzavala vaZne festivale, te su imala velik znacaj u Zivotu polisa, §to znaci da je
njihovo svec¢enstvo bilo medu kljuénim institucijama.’™

Hekatin je hram u Lagini vjerojatno izgraden u 2. st. pr. Kr. Medutim, istraZivaci se

nisu suglasili oko vremena izgradnje, pa se tako predlazu godine od sredine 2. st. pr. Kr. do

%6 Akyiirek Sahin 2016, 5, 7.

%7 Herring 2020, 247-249; Williamson 2013, 212.

% Dio svelanosti festivala Panamareia, vezanog uz Zeusovo pojavljivanje, odrzavale su se i u Hekatinom
svetiStu u Lagini (Williamson 2013, 224).

** Williamson 2013, 209-210.
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kraja 1. st. pr. Kr., s time da trenutno dominira stav prema kojem se izgradnja datira u zadnju
cetvrtinu 2. st. pr. Kr. Na ovom su lokalitetu takoder otkriveni 1 ostaci svetiSta (peribolos) iz
4. st. pr. Kr., i to blizu granica spomenutog helenistickog hrama. Nakon izgradnje hrama, oko
125. god. pr. Kr., svetiSte se nastavilo razvijati i ostalo je aktivno do 4. stoljeca. Vecina je
objekata izgradena do 2. stoljeca, s time da su tijekom godina pojedine gradevine obnavljane.
Tako je primjerice svetiSte obnavljano nakon Mitridatskih ratova (88.-63. g. pr. Kr.), ali i
nakon Labijenovog napada 40. god. pr. Kr. U izgradnji su, kao i u obnovi, sudjelovali
sveéenici.”® Glavna je dekoracija hrama, korintskog pseudodiptera (Slika 22), friz koji
ukljucuje prikaze Hekate s jednim licem 1 jednim tijelom, i koji se ¢uva u ArheoloSkom
muzeju u Istanbulu. Hekatini se prikazi na ovom frizu najc¢esc¢e pripisuju lokalnoj prirodi
kulta bozice u Lagini. Kao §to je ve¢ spomenuto, na zapadnom je dijelu friza prikazana
gigantomabhija (Slika 23), na istoénom Zeusovo rodenje (Slika 24), a na sjevernom prikaz koji
veéina istrazivaca tumaci kao sklapanje savezniStva izmedu Rima i Karije ili opcenito
gradova Male Azije (Slika 25). Na juZznom frizu, na kojem istraZivaci ne pronalaze Hekatin
lik (Kraus je istaknuo da je dio s prikazom Hekate izgubljen), prikazan je skup bogova (Slika
26). U sceni gigantomahije Hekata se nalazi u sredini, s bakljom i velom koji lebdi iza nje.
Na isto¢nom je frizu pak prikazana Reja na lezaju za radanje, okruzena svojima Stovateljima
(kuretima) koji su prikazani s bubnjevima. Desno od Reje je Hekata koja Kronu (sjedi na
prijestolju) nosi kamen umotan poput djeteta. Prema S. Iles Johnston, ovaj bi se prikaz mogao
povezati s Hekatinom funkcijom kourotrophos. Na sjevernom frizu Hekata, koja nosi polos 1
drzi posudu za libaciju, nadgleda scenu rukovanja (dexiosis) grckog vojnika 1 Amazonke.””!
Ovim se frizom osobito bavio R. van Bremen, koji je ponudio drugaciju interpretaciju od
uobicajene (= alegorija sporazuma izmedu Rima 1 Azije ili Rima i Karije, s naglaskom na
rimski utjecaj na ovim prostorima). Na temelju analize natpisa na zidovima hrama 1
pretpostavke da je hram izgraden u vrijeme relativnog mira 1 prosperiteta, van Bremen je
zakljucio da je ovaj friz povezan sa ,,stvarnim® ili simboli¢nim rodenjem Hekate u sklopu
lokalnog karijskog ili hrizaorskog panteona, te na neki nacin nastoji opravdati njezinu ulogu u
osnivackom mitu tog panteona, s time da mozda 1 sam friz prikazuje (hrizaorski?) osnivacki

mit.”* Potrebno je spomenuti da je boZica u Lagini, osim spomenutog epiteta Soteira, imala i

epitete poput epiphanes, epiphanestate, megiste i dadophoros.>”

% Herring 2020, 247-248.

91 Herring 2020, 247, 250, 254-256, 258; Iles Johnston 1999, 213; Kraus 1960, 46; Bremen 2010.
92 Bremen 2010.

3% Kraus 1960, 43-45.
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Hram je bio okruzen s Cetiri dorske stoe, te se ispred njega nalazio monumentalni
helenisticki (datiran poput hrama u 2. st. pr. Kr.) zrtvenik (Slika 21). Stoe, koje su bile dio
izvornog dizajna svetiSta (iako su prosle vise obnova, koje su financirali svecenici i njihove
obitelji), nisu imale ili su imale minimalni skulpturalni ukras. Stol Zrtvenika bio je okruzen
korintskom kolonadom, te je poput hrama bio izraden od mramora i ukrasen frizom. lako su
fragmenti arhitektonske skulpture zrtvenika pronadeni, nije utvrdeno gdje su se tocno
nalazili, i s obzirom na fragmentiranost tesko je odrediti $to je to¢no bilo prikazano (s time da
veéina stru¢njaka smatra da je bilo prikazano okupljanje bogova). Kompleks je imao i
propilon apsidalnog oblika koji je takoder bio dio izvornog plana svetista iz 2. st. pr. Kr., ali
je prosao kroz viSe rekonstrukcija, te se vecina sacuvanog propilona datira u 1. st. pr. Kr.
Apsidalni zapadni dio kasniji je dodatak, mozda iz 2. stoljeca. Na propilonu se nalazi i natpis,
datiran u 2. st., prema kojem ga je Hekati posvetio njezin svecenik Ulpis, kao i natpis koji
spominje da je car August financirao obnovu dijela svetiSta (mozda samo propilona).”** Kao
posebnost ovog svetiSta A. Herring je istaknula mogucu prisutnost zrtvenika u celi hrama, po
¢emu bi ovaj hram bio jedinstven. Naime, u sredistu cele otkriveno je udubljenje u kojem je
pronaden polen grozda, zbog Cega je autorica zakljucila da su se ovdje mozda prilagali mali
zrtveni darovi u hrani 1 vrSile libacije. lako istrazivaci laginsku Hekatu uglavnom ne smatraju
ktoni¢cnom bozicom, A. Herring smatra da su se ove zZrtve u celi, ako su postojale, ticale
Hekatine ktoniéne prirode.”” U sklopu kompleksa svetista u Lagini nalazile su se i kuée za
hramsko osoblje, mala trznica, mala svetiSta Serapisa i deificiranog Augusta, te Hekatin sveti
gaj, s time da nije poznata tocna lokacija ovih objekata. Dakle, u ovom su kompleksu Zivjeli
samo hramski sluZbenici i njihove obitelji, koji su se brinuli o svakodnevnom odrzavanju
sveti$ta i dnevnim ritualima.>”®

Vecina je Stovatelja u svetiSte dolazila u vrijeme festivala, od kojih su dva bila osobito
znacajna: genethlia (u sklopu kojeg se slavilo Hekatino rodenje, i koji se odrzavao 30. dan
mjeseca, uz vece slavlje jednom godiSnje) 1 kleidos agoge ili kleidophoria (godiSnji tzv.
festival kljuca, koji je trajao viSe dana 1 uklju¢ivao sportska natjecanja, glazbene izvedbe,
zrtvovanja itd.). U sklopu kleidos agoge odrzavala se kleidos pompe (procesija kljuca), u
kojoj je zenska osoba pod nazivom kleidophoros nosila klju¢ iz Lagine u Stratonikeju.>”’
Najraniji je natpis iz Lagine, u kojem se spominje funkcija kleidophoros, natpis iz 2. ili 1. st.

pr. Kr. u kojem se hvali Klodijana, kéi svecenika 1 njegove supruge jer je nosila kljuc tijekom

% Herring 2020, 250-251, 253-254.

% Ibid., 260.

3% Ibid., 253-254.

> Herring 2020, 253-254; Williamson 2013, 217.
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procesije. Ovu je funkciju najceS¢e imala kéi svecenika ili svecenickog para koji je sluzio
Hekati te godine, a katkad ju je pratio i brat (parapompos ili kosmophoros). Funkcija
kleidophoros donosila je &ast i prestiz, te se &ini da je ta titula bila doZivotna.’”® IstraZiva&i
razliito tumace znacenje kljuca koji se nosio u kleidos pompe. Tako je T. Kraus istaknuo da
specificna funkcija kljuConoSe nije bas jasna, kao ni znacenje kleidos agoge, pa se kljuc
nosen u procesiji ¢esto objaSnjava samo kao Hekatin simbol. Prema njemu se laginska
Hekata, osim u ovoj procesiji, nije mogla povezati s klju¢em (ni na natpisima, ni na frizu, niti
na novcu), zbog ¢ega je zakljucio da u ovom slucaju kljuc nije bio simbol bozice, nego kultni

predmet.””

W. Berg je pak klju¢ u ovom kontekstu povezao s Podzemljem, odnosno smatrao
je da je klju¢ noSen u procesiji bio simbolian klju¢ vrata Podzemlja.’® S. Iles Johnston je
pak pretpostavila da je sluzio za otkljucavanje gradskih vrata koje je Hekata trebala stititi,
odnosno da je simbolizirao Hekatinu mo¢ zatvaranja grada pred opasnostima, ili pak
otvaranja ako je rije¢ o pozitivnim utjecajima.®”' Prema A. Zografou, klju¢ kojeg je nosila
kleidophoros bio je stvarni klju¢ Hekatina hrama u Lagini.®®* Kljug je takoder istovremeno
mogao imati i viSe znacenja (npr. klju¢ hrama, gradskih vrata, zivota i smrti itd.), kao $to je
istaknula C. G. Williamson.®” Funkcija nositelja kljuteva nije potvrdena samo u Lagini, pa
se tako primjerice javlja i u Asklepijevom svetiStu u Ateni. Osim toga, ¢ini se da je bila
ograni¢ena na razdoblje helenizma i rimskog carskog doba.®**

U sklopu svetista u Lagini (kao i onog u Panamari), pronadeno je puno natpisa, od
kojih se veéina datira od 2. st. pr. Kr. do 3. stolje¢a.®”> Od natpisa koji se nalaze na zidovima
Hekatinog hrama, mozda je najvazniji Senatus consultum de Stratonicensibus (na vanjskom
zidu cele), odnosno dekret rimskog senata iz 81. god. pr. Kr. Ovaj dekret, kao zahvalu
Stratonikeji koja je bila na rimskoj strani u Mitridatskim ratovima, polisu obe¢ava nov¢anu
naknadu, kao 1 politicka prava 1 privilegije, pa je tako Hekatino svetiSte proglaseno
nepovredivim, odnosno priznato mu je pravo/sloboda asylia. Osim toga, Stratonikeja je

dobila 1 proSirenje teritorija, $to ju je ucinilo jednim od najvecih polisa na tom podrucju.

% Williamson 2013, 218.

> Kraus 1960, 48-49.

Klju¢ se kao atribut na Hekatinim spomenicima poceo pojavljivati relativno kasno, odnosno nema pred-
helenistickih primjera takvih spomenika. Osim toga, statue i reljefi trostruke Hekate koja drzi klju¢ nisu brojni,
te se najcesce datiraju u 2. i 3. stolje¢e (Kraus 1960, 49; Karatas 2019, 179). Potrebno je spomenuti i da se
Hekata u Orfickim himnama spominje kao nositeljica kljuca cijelog kozmosa (Hymn. Orph. 1 = Orphic Hymns
1824, 7-8; Orphei hymni 1955, 3-4).

60 Berg 1974, 137.

891 1les Johnston 1999, 206.

692 7ografou 2010, 93-122.

% Williamson 2013, 218.

69% K aratas 2019, 185.

%% Williamson 2013, 210.
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Natpis ukljucuje 1 popis gradova koji su svetiStu priznali spomenuto pravo, a spominje i novi
festival, Hekatesia-Romaia, u kojem su se slavile Hekata i Roma.®”® Osim ovog natpisa,
postoje i liste svecenika iz kojih vidimo da je njihova sluzba bila godisnja. Osim lista, jos
nam podataka o sveéenicima iz Lagine pruzaju njihovi pocasni spomenici, i to osobito tzv.
hiereus natpisi koji biljeze njihova postignuc¢a i dobroCinstva, te potvrduju visoki znacaj
funkcije Hekatinog svecenika. Spomenuti se natpisi u vecini datiraju u rimsko carsko doba, te
¢ine najvecu kategoriju dokumentacije iz Lagine. Vecina ih je bila zapisana na zidovima
hrama i, kako se cCini, bez odredenog redoslijeda. Iz natpisa takoder saznajemo da su
svecenici bili s cijelog podrucja Stratonikeje, odnosno mogli su biti iz bilo koje deme polisa,
ali su ipak pripadali elitnim obiteljima. U spomenutim su festivalima osobito vazne bile
ritualne gozbe, koje su do kasnog 2. stolje¢a i u 3. stoljecu postale glavni nadin pokazivanja
euergetizma, a Gesto su ih financirali upravo sveéenici (§to nam dokazuju hiereus natpisi).®”’
Osim gozbi, svecenici su financirali 1 organizirali spomenute popratne sadrzaje u sklopu
festivala. Upravo je to financiranje bilo jedan od razloga zasto se svecenstvo biralo iz
bogatijih obitelji, ali su gozbe i dobrocinstva takoder bili prilika najbogatijih obitelji da
monopoliziraju tu prestiznu (svecenicku) funkciju. Medutim, proces odabira svecenika nije
sasvim jasan, a nije jasno ni je li ova funkcija bila izborna ili dobrovoljna. lako nije bila
nasljedna, funkciju Hekatinog svecenika su, osobito u kasnijim godinama, drzale razliCite
generacije iste obitelji, pa i viSe puta isti pojedinci. Nekoliko je pojedinaca imalo funkciju
Hekatinog svecenika u Lagini 1 Zeusovog u Panamari. U Lagini, kao i u Panamari, uz
svecenika je katkad postojala 1 svecenica Cije specifiéne zadace nisu jasne, koja je najcesce
bila njegova supruga ili rodakinja. Osim uloge svecenice, u Lagini je postojala jo§ jedna
7enska uloga u Hekatinom kultu: kleidophoros, nositeljica klju¢a.®® Potrebno je spomenuti
da se u Lagini, kao Hekatini svecenici, spominju 1 eunusi (semnotatoi), §to je prema Krausu
takoder dokaz karijskog podrijetla boZice; eunusi nisu imali ulogu u gr¢kim kultovima, ali su
na Istoku bili specifi¢ni za kultove nekoliko Velikih boZica, medu kojima su Kibela i1 efeSka
Artemida. U slucaju ovih kultova, eunusi sezu u pred-frigijsko doba.®” Na podrugju
Stratonikeje pronadeni su 1 natpisi posveceni Hekati koji spominju funkcije (kultne

sluzbenike) koje vezemo uz misterije, poput orgiophantes i mystagogos. Medutim, ove se

59 Herring 2020, 259-260; Williamson 2013, 213.
7 Williamson 2013, 214-215.

598 Ipid., 216-217.

899 K raus 1960, 47-48.
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rije€i ne spominju u izravnoj vezi s Hekatinim misterijama, odnosno nije eksplicitno
navedeno da su ti pojedinci bili sluzbenici u Hekatinim misterijama.®'

Kao §to je spomenuto, na frizu hrama u Lagini Hekata je prikazana kao jednostruka,
te se ¢ini da je na ovom podru¢ju dominirao takav prikaz bozice. T. Kraus je osobito
zagovarao ovu pretpostavku, odnosno smatrao je da je trostrukost grcki, aticki izum. Iako je
nekoliko primjeraka trostrukih skulptura bozice pronadeno u Lagini, Kraus ih je shvacao kao

11 Dakle, jednostruki bi prikaz

dokaze grckog utjecaja i kao votivne darove laginskoj Hekati.
bozice u ovom slucaju predstavljao lokalnu posebnost, te nije karakteristican i za ostatak
Karije. Odnosno, u rimsko je doba u Kariji, kao 1 u ve¢ini gréko-rimskog svijeta, dominirala
trostruka forma bozice. W. Berg je pretpostavio da je Stratonikeja od 1. st. pr. Kr. kovala
novac s likom jednostruke Hekate koja je, poput njezinog lika na sjevernom frizu hrama u
Lagini, bila prikazana s bakljom u lijevoj, fijalom u desnoj ruci, te polosom na glavi (prikaz
na frizu je oteéen, pa je autor pretpostavio da je bozica drzala baklju).®* Ova se
pretpostavka pokazala tocnom jer je H. Sarian u katalogu Hekatinih spomenika u LIMC-u
zabiljezila takav nalaz (kat. br. 87, datiran u razdoblje nakon 81. g. pr. Kr.). W. Berg je
takoder smatrao da su ovakvi prikazi bozice na novcu bili specificni za podrucje
Stratonikeje/Lagine, uz par iznimaka (novac Euhippe 1 Mastaure),’"? ali iz kataloga u LIMC-u
mozemo zakljuciti da je bilo viSe gradova u Maloj Aziji koji su kovali novce s jednostrukim
prikazom Hekate (kat. br. 86-92), od kojih se vecina datira u rimsko carsko doba. Medutim,
1z Male Azije, iz rimskog carskog doba, imamo 1 niz primjera trostruke Hekate na novcu
(LIMC kat. br. 171-190). Jos je potrebno spomenuti da je Berg smatrao da se Hekata u Lagini
povezivala s glavnim boZanstvima dominantne vlasti; tako se u doba rodske vladavine
povezivala s Helijem 1 boZzicom Rodom (za $to je dokaz Menofilov Zrtvenik iz 2. st. pr.
Kr.),*"* a u doba rimske s bozicom Romom (za §to su dokaz spomenute sveanosti Hekatesia-

. | 615
Romaia).

010 Karatas 2019, 182.

o' Kraus 1960, 46.

%12 Berg 1974, 131.

o Ibid., 132.

%% Menofil, Leonov sin, bio je sve¢enik Hekate, Helija i boZice Rode. Ovaj Zrtvenik je najranije datirani
spomenik posvecen Hekati s podrucja Stratonikeje (Berg 1974, 133; Kraus 1960, 42; Williamson 2013, 212).

o1 Berg 1974, 133.
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6. Sinkretizmi

6.1. Artemida, Ifigenija, Apolon

Artemida i Hekata su se u literarnim izvorima vrlo cesto povezivale, pa i
izjednacavale. Osim toga, ove bozice dijele dio atributa, pa ih je katkad tesko razlikovati na
umjetni¢kim prikazima. Prema Teogoniji,°'® Hekatina je majka Asterija, koja je takoder i
sestra Lete, majke Apolona i Artemide. Medutim, najstariji literarni izvor koji izravno
povezuje ove dvije bozice je Eshil, kod kojeg su se obje zazivale kao zaStitnice Zena pri
porodu (Supp. 676).°" Kod Euripida se pak izjednadavaju, kada se Hekata naziva Latoninom
kéerkom (Phoen. 110),°™ a osim toga Hekata se povezuje i s vientanjima koja su spadala u
Artemidinu domenu (Tro. 323-324).°"° Veza Hekate i Artemide vidljiva je i iz Kalimahovog
fragmenta u kojem je Artemida pokojnicu ukrasila vlastitom odjecom ili nakitom i nazvala ju
Hekatom (fr. 461).°*° Pauzanija pak donosi pri¢u prema kojoj je Artemida Ifigeniju pretvorila
u Hekatu (Paus. 1, 43, 1).%! Diodor Sicilski pise da je Hekata utemeljila Artemidin hram u
kojem su se Zrtvovali stranci (Diod. Sic. 4, 45, 1-3).°** Hekatu i Dijanu povezuje Vergilije
(Aen. 4, 511),° a Kornut ih izjedna¢ava, odnosno Hekatu smatra jednim aspektom Artemide
(Theol. 65, 74).°** Atenej spominje vrstu torte (amphiphon) i ribe (trigle) koje su se Zrtvovale
Hekati 1 Dijani (Ath. 7, 126; 14, 53),%au Orfickim himnama Hekata poprima Artemidine

626

karakteristike, pa se tako primjerice opisuje kao lovkinja (Hymn. Orph. 1).””” BozZice jo$

povezuju Euzebije (Praep. evang. 3, 11), " Servije (Verg. Buc. 8, 75), % Orficka
Argonautika,”™ te scholia Aristofanovog Pluta®™’ i Teokritovih Idila.®' Bozice su takoder

imale i neke iste epitete, poput Kalliste (Hsch. s.v. Kalliste),"* ali i Soteira.*>

616 Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.

17 deschylus 2009, 248.

% Euripides 1898, 9.

1% Euripides 2009, 42.

820 Callimachus 1949, 352.

2! Pausanias 1918, 229.

822 Diodorus of Sicily 1967, 483-485.

3 Virgil 2007, 93.

824 Cornutus 2018, 54, 61; Zografou 2010, 123-152.

625 Athenaeus 1854a, 511-512; Athenaeus 1854b, 1030.

826 Orphic Hymns 1824, 7-8; Orphei hymni 1955, 3-4.

827 Eusebius 2019, 2497.

628 Servius 1887, 105.

529 Argon. orph. 902, 909-910 = Argonautica Orphica 1764, 125.
830 Schol. Ar. Plut. 594 = Scholia in Aristophanem 1883, 357.
81 Schol. Theoc. Id. 2, 12 = Scholia in Theocritum 1867, 20.
2 Hesychius 1966, 402.

833 Farnell 1992a, 34.
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Dakle, u nekim se literarnim izvorima Hekata 1 Artemida izjednacavaju, a to je
izjednaCavanje prisutno i na epigrafskim izvorima poput stele iz Tasa datirane u 5. st. pr.
Kr.,%* na kojoj se spominje Artemida-Hekata. Ova je stela ujedno i najstariji epigrafski izvor
koji spominje Artemidu-Hekatu. Zatim, iz deme Erihije (Atika) potjece kalendar, datiran u 4.
st. pr. Kr., s popisom kultova (tj. lista zrtava koje su se prilagale na odredene dane) od kojih
je jedan i kult Artemide-Hekate, kojoj se Zrtvovala svinja.®>> Veza ove dvije boZice osobito je
posvjedocena na natpisima s Dela, gdje su se s jedne strane mijeSale (primjerice, bozica
raskrizja se naziva Artemidom), a s druge se strane javljaju u sinkretiziranom obliku
Artemida-Hekata.**® Medusobno posudivanje karakteristika vidljivo je i na Teri, gdje se kao
bozica raskrizja Stovala Artemida trioditis, ®’ kao i u Orfickoj Argonautici, u kojoj
Artemidina statua s bakljama ima funkciju Guvarice ulaza u sveti gaj.®*® Prema G. Gualandiju,
tip skulpture Artemide-Hekate (primjer: Slika 58) pronaden je na vise lokaliteta u sklopu
JuZnih Sporada. Autor je smatrao da su se ove skulpture smjestale u helenisticke hipogeje, pri
c¢emu je Artemida-Hekata imala funkciju zastitnice pokojnika. Vecini ovih skulptura, koje se
datiraju u helenizam, nedostaje glava, te su odjevene su u hiton i himation.®** Spomenuta je i
teorija C. Graml, prema kojoj je Alkamenova Hekata zapravo bila Artemida-Hekata.®*
Medutim, H. Sarian je smatrala da je identificiranje umjetnickih prikaza Artemide-Hekate
izrazito problemati¢no, te u svojem opSirnom katalogu Hekatinih spomenika iz LIMC-a nije
ni u jednom spomeniku prepoznala ovaj u potpunosti sinkretizirani tip, ali je nabrojala
spomenike na kojima se bozice povezuju (kat. br. 238-245). Takoder je istaknula da
suvremeni istraZivaci ovaj tip esto prepoznaju u prikazima bozica s bakljama i psima, koji su
prema njoj prikazi Artemide (bozica u pokretu) i/i Hekate (boZica u hijeratskoj pozi). Tu je
potrebno spomenuti da se Hekata takoder katkad prikazivala u pokretu, za Sto bi primjer bio
krater s temom Perzefoninog anodos-a (Slika 18) iz 5. st. pr. Kr., kao 1 reljef Pergamskog
zrtvenika iz 2. st. pr. Kr. (Slika 47). Kao jedinu iznimku, odnosno jedini siguran prikaz
Artemide-Hekate, Sarian je navela mramornu statuu trostruke Hekate iz Epidaura, datiranu u

1. ili 2. st., s posvetom (na bazi statue) Artemidi-Hekati (LIMC kat. br. 243; Slika 59).°*!

3% CRAI 1986, 616-617.

Na Tasu je pronaden jo$ jedan natpis, datiran u 5. st. pr. Kr., koji povezuje Artemidu i Hekatu: Artemidofs]
Epaulies Hekates (BCH 24, 1900, 268-269; Sarian 1992, 985).

535 BCH 87, 1963, 603-634.

636 Sarjan 1992, 985-986.

7 Heckenbach 1912, 2770.

38 drgon. orph. 902, 909-910 = Argonautica Orphica 1764, 125.

89 Gualandi 1969, 233, 272.

849 Graml 2020, 112.

64! Sarian 1992, 1017; Sarian 1998, 146.
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Medutim, kao $to je ve¢ spomenuto, samim time §to je prikaz posvecen nekom bozanstvu, ne
mora znaciti 1 da ga prikazuje. Takoder, osim posvete, nista drugo u opisu ove skulpture ne
upucuje na Artemidu. Kao primjer Hekatine skulpture s posvetom Artemidi (Dijani),
potrebno je spomenuti i trostruku Hekatu iz provincije Dalmacije s posvetom Dijani Kelkeji
(Slika 12). W. H. Roscher je smatrao da se sinkretizam Artemide i Hekate u umjetnosti moze
sigurno ustanoviti samo u onim primjerima u kojima je Hekata prikazana s tobolcem, koji
inade nije tipidan za njezinu ikonografiju. ®** Primjer trostruke Hekate s Artemidinim
atributima (tobolac), bila bi drvena statueta iz Aleksandrije datirana u helenizam (Slika
60).° A. Zografou je takoder istaknula da se prikazi Artemide i Hekate u umjetnosti
najceS¢e mogu razlikovati na temelju pokreta. Odnosno, Hekata se najcesS¢e prikazivala u
ukocenoj, arhajskoj pozi i odjeéi (hiton, polos), te s dugackim bakljama, dok se Artemida
Cesto prikazivala u pokretu, kao lovkinja s tobolcem ili s kratkim bakljama, te u kratkom
hitonu. Dakako da se ova ,pravila“ prikazivanja ne poStuju uvijek, pa je stoga u mnogim
slucajevima teSko odrediti koja je bozica prikazana. Medutim, prema Zografou ovi se
problemi u identifikaciji ne ti¢u trostrukih prikaza Hekate s psom, koji je (kao i baklje)
najstariji atribut prisutan na hekataia.***

Prema J. Heckenbachu, Artemida i Hekata su, nakon povezivanja i razmjene
karakteristika, postale neodvojive u umu puka. Kao jednu od posljedica tog povezivanja, ovaj
je autor naveo Hekatin mracni karakter, a kao drugu Hekatinu marginalizaciju, zbog Cega se
esto smatrala tek jednim Artemidinim aspektom.®” Medutim, bitno je istaknuti da Hekata
nije bila podredena Artemidi, te je bila i ostala neovisno bozanstvo. Bez obzira na kasnije
sinkretisticke veze, ove su dvije boZice ostale odvojena, samostalna bozanstva.**® Kako je
rana Artemida (boZica plodnosti 1 divljine) bila puno mracnija boZica od kasnije Artemide,
Apolonove sestre, A. Fairbanks je pretpostavio da je mozda doSlo do podjele te rane
Artemide, pa je tako olimpska Artemida postala ideal djevicanstva, a Artemida-Hekata
bozica no¢i, nemirnih dusa i magije.®”’ Prema P. Rodriguez Valdésu, Hekata i Artemida su se
pocele povezivati zbog toga §to obje imaju lunarni karakter.®*®

Dakle, Artemida i Hekata su dijelile neke epitete, atribute, kao 1 funkcije, Sto se

katkad objasnjava slicnoS¢u njihovih priroda, odnosno njihovim zajedni¢kim ,,interesima‘.

642 Roscher 1886-1890, 1897.

43 Sarian 1992, 1017.

64 Zografou 2010, 249-283.

645 Heckenbach 1912, 2770-2771.

646 K raus 1960, 14; Iles Johnston 1999, 247.
%47 Fairbanks 1910, 361.

4% Rodriguez Valdés 2020, 163-164.
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Tako su primjerice obje imale ulogu u Zenskim tranzicijama (vjendanja, majéinstvo).** Osim
toga, Artemida se smatrala i zastitnicom novorodencadi, te je bila pokroviteljica razlicitih
djevojackih rituala, s kojima se povezivala i Hekata.®® Dijana se, poput Hekate, povezivala s
Podzemljem.®' Takoder, baklja je mogla biti atribut obje boZice,*>* kao i pas, s time da se pas
uz Artemidu pojavljuje u scenama lova.®> Dva su Hekatina spomenika, reljef i statua,
pronadena u Artemidinom hramu u Brauronu (LIMC kat. br. 49 i 114), a mozda je joS jedna
statua Hekate pronadena u Artemidinom hramu u Aulidi (kat. br. 109).

Osim Artemide, s Hekatom se povezuju i neke druge bozice vezane uz radanje. Tako
Plutarh spominje rimsku bozicu Genetu Manu i grcku bozica Eilioneju, kojima su se, poput

Hekate, Zrtvovali psi (Quaest. Rom. 277B).%>*

Osim toga, pas je vezan i uz bozicu radanja
Ilitiju, kojoj su se prilagali prikazi pasa (kao i drugim bozanstvima s epitetom
Kourotrophos).®> Prema Pauzaniji, Hekatin se hram u Argu nalazio pokraj Ilitijinog®*
svetista (Paus. 2, 22, 7).°" Potrebno je spomenuti i povezivanje Hekate s bozicom plodnosti
(Bona Deom prema Roscheru) u Makrobijevim Scmtrnalijama.658

U literarnim se izvorima takoder javljaju poveznice izmedu Ifigenije, Artemide i
Hekate. Filodem donosi podatak o izjedna¢avanju Ifigenije i Hekate (De pietate 52a, 5-11),%
a Pauzanija (kojem je izvor Heziod) spominje pricu prema kojoj je Artemida Ifigeniju

pretvorila u Hekatu (Paus. 1, 43, 1).%%°

Kao primjer poveznice ovih triju bozica, mozda bismo
mogli navesti i fresku iz Pompeja, iz 1. stoljec¢a, na kojoj su Hekata (na vrhu stupa, desno od
Ifigenije; atributi: baklje 1 psi) 1 Artemida (medu oblacima; atribut: luk) prikazane u sceni
Zrtvovanja Ifigenije (LIMC kat. br. 64; Slika 31).°! Prema najpoznatijoj verziji mita, Ifigenija
je bila namamljena na mjesto vlastitog zrtvovanja pod izlikom toboZnjeg vjen€anja s
Ahilejem. Prema savjetu vraca Kalhanta, njezin ju je otac, Agamemnon, namjeravao

zrtvovati Artemidi u Aulidi jer je gréko brodovlje, zbog mirnog mora, bilo zaustavljeno na

putu prema Troji. U jednoj ju je verziji mita Artemida spasila (zamijenivsi ju jelenom - §to

4 Tles Johnston 1998, 269; Roscher 1886-1890, 1897.

630 [les Johnston 1999, 211.

851 Carabia 1989, 37.

632 [les Johnston 1998, 269; Roscher 1886-1890, 1897.

653 Farnell 1992a, 24.

% Plutarch 1962b, 85.

855 Trantalidou 2006, 114.

656 pauzanija i Plutarh mozda misle na istu boZicu radanja, s obzirom na to da se Eilioneja takoder $tovala u
Argu.

87 pausanias 191 8, 367.

8 Macrob., Sat. 1, 12, 23 = Macrobius 1969, 88; Roscher 1886-1890, 1898.
9 Philodem 1866, 24; Zografou 2010, 285-295.

0 pausanias 1918, 229.

%! Sarian 1992, 1014.
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sugerira spomenuta freska), te ju je postavila kao svoju svecenicu na Tauridi, a zatim u
Brauronu. °** Dakle, mozemo zakljuiti da se metamorfoza Ifigenije u Hekatu poklapa s
premjestajem Ifigenije na Tauridu. Herodot,°®” kada govori o krvavim obitajima Taura,
poistovjeéuje njihovu boZicu Parthenos (kojoj su se Zrtvovali stranci) s Ifigenijom.*** Kod
Euripida, °® Ifigenija vie nije boZica Taura, nego njezina sveéenica koja sudjeluje u
Zrtvovanjima stranaca. ®®® Diodor Sicilski,®®’ osim $to spominje da je Hekata utemeljila
Artemidin hram u kojem su se zrtvovali stranci, poput Euripida Ifigeniju opisuje kao
Artemidinu sveéenicu koja Zrtvuje strance.®® Naposljetku, Antonin Liberal®®® donosi verziju
mita prema kojoj je Artemida spasila Ifigeniju (zamijenivsi ju bikom), te ju proglasila svojom
sve¢enicom medu Taurima, da bi ju na kraju pretvorila u bozicu.®’’ Medutim, prema
najranijoj verziji mita (Heziodovoj), Artemida Ifigeniju nije pretvorila u svoju svecéenicu,
nego u Hekatu, Sto vjerojatno znaci da su Ifigenija i Hekata imale sli¢ne uloge, i to vjerojatno

.. . .. . 671
vezane uz radanje i brigu o djeci/mladima.

Takoder, mozemo primijetiti da se Ifigenija
uvijek vezala uz Artemidu. Poput Hekate, i Ifigenija se pojavljuje kao epitet/aspekt Artemide,
bozica koja joj je na neki nacin podredena/koja je u njezinoj sluzbi, te se s njom
identificira.’”

Kao S§to je spomenuto u uvodu, dio istrazivata Hekatino ime izvodi iz Apolonovih
epiteta hekatos, hekaergos, hekatebolos, hekatebeletes. Osim toga, Hekatu 1 Apolona
povezuje i Vergilije, koji u Eneidi spominje njihov zajednic¢ki hram i svecenika (4en. 6, 69;
10, 537).°”> Medutim, veza ova dva bozanstva nije bila osobito izraZena, a mozda se najvise
primjecuje kod njihove zajednicke funkcije kao zaStitnika ulaza i cesta. Apolon je kao
zastitnik cesta i1 ulaza (privatnih i javnih) imao epitet Agyieus, u sklopu kojeg je takoder imao
1 funkciju onog koji odvra¢a zlo. Kao zastitnik gradskih vrata, Apolon je imao 1 epitet
Propylaios, dok je Hekata u istoj funkciji imala epitete Prothyraia i Propylaia. Vezu Hekate 1
Apolona vidimo i na primjeru zrtvenika iz 6. st. pr. Kr. koji joj je bio posvecen, a pronaden je

u cetvrti Apolona Delphinios-a u Miletu. Takoder su spomenuti i misteriozni predmeti

%2 J]es Johnston 1999, 238.

%3 Hdt. 4, 103 = Herodotus 1928, 305.

664 Zografou 2010, 285-295.

55 Bur., IT 34; 775-776 = Euripides 1992b, 14, 38.
666 7ografou 2010, 285-295.

57 Diod. Sic. 4, 44, 7; 4, 45, 2 = Diodorus of Sicily 1967, 483, 485.
668 Zografou 2010, 285-295.

569 Ant. Lib., Met. 27 = Antoninus Liberalis 1992, 86.
670 Zografou 2010, 285-295.

57! Tles Johnston 1999, 242.

672 Zografou 2010, 285-295.

7 Virgil 2007, 130, 253.
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(,,sveto kamenje*) gylloi, od kojih je jedan bio posvecen Hekati s epitetom Propylaia i
nalazio se na ulazu u Milet, a drugi se nalazio na ulazu u Apolonovo svetiste u Didimi (dakle,

674

Hekata i Apolon su ovdje opet u funkciji zastitnika ulaza).””™ Ovi bi predmeti na neki nacin

povezivali dva kraja svetog puta izmedu Mileta i Didime, kojim se kretala procesija u Cast
Apolona Delphinios-a i na kojem su se slavila i druga bozanstva (poput Hekate i Herma).®”
Hekata i Apolon se, opet kao zastitnici ulaza, spominju i na nedovrSenom posvetnom natpisu
na arhitravu, datiranom u kasno rimsko carsko doba. Natpis je pronaden u Hilarimi, blizu
Lagine, a dedikant je svecenik koji odlucio ograditi svetiSte Apolona, Hekate i bogova koji su
s njima dijelili svetiste (synnaoi). Na Rodu, u Kamiru, pronaden je Zrtvenik s natpisom koji
povezuje Hekatu s epitetom Propylaia i Apolona s epitetom Apotropaios. Zrtvenik je datiran
u 3. st. pr. Kr., te je pronaden blizu propileja. Poveznice Hekate i Apolona postojale su i na
Kosu, gdje su natpis Hekati s epitetom Stratia, posvetili svecenik i hieropoioi, Apolonovi
kultni sluZbenici.®”® Apolon je prikazan i u spomenutoj sceni vijendanja Peleja i Tetide na
krateru iz Spine (Slika 32). Prema LIMC-u, Apolon i Hekata su zajedno prikazani i na novcu
Kabyle (kat. br. 84), na tetradrahmi iz Lampsaka (kat. br. 85; zajedno s Prijapom), kao i na
tetradrahmi Mitridata V. (kat. br. 213). Osim toga, zajednicki bi prikaz bio i spomenuti
mramorni reljef iz Artemidinog svetisSta u Brauronu (kat. br. 49), kao i freska iz Pompeja (kat.
br. 61) na kojoj je Apolonova statua prikazana blizu Hekatine.

Atenej®”’ spominje ,,Hekatin otok* (Hekates nesos) na kojem se $tovala bozica Irida, i
koji se prema leksikografima nalazi blizu Dela. Medutim, prema A. Zografou ovaj je otok
vjerojatno bio dodatak Delu (Sto bi se uklopilo u narativ Hekatine prisutnosti ispred svetih
mjesta), zbog Cega se treba povezati s Apolonom i1 Artemidom. lako Hekates nesos nije
ubiciran, moZzda je rije€ o otoku Rineji, koji je bio uto€iste za zene koje su radale, kao 1 ljude
na samrti (na juZznom dijelu ovog otoka nalazila se delska nekropola). Naime, Del se smatrao
svetim otokom, a spomenuto je da su se smrt i radanje vezali uz one€iS¢enja. Osim toga,
Rineia se koristila 1 kao smetliSte Dela, odnosno tu su se odlagali otpadci nakon rituala

procidéenja.®’®

67 Zografou 2010, 123-152.

575 Ibid., 153-201.

576 Ibid., 123-152.

77 Ath. 14, 53 = Athenaeus 1854b, 1030.
678 Zografou 2010, 93-122.
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6.2. Hekata i Mjesec

Teorija o Hekati kao bozici Mjeseca bila je prilicno popularna krajem 19. i pocetkom
20. stoljeca, ali se i1 kasnije nastavila sporadi¢no pojavljivati. Ova se teorija temelji na
literarnim izvorima koji povezuju Hekatu i Mjesec (Selenu, Lunu), ali i na prikazima u
umjetnosti koji ukljucuju polumjesec kao Hekatin atribut. Tako su Hekatu s Mjesecom
povezali primjerice Kornut (Theol. 65),%”° Plutarh (De def. or. 416E; De fac. 944C),*
Euzebije (Praep. evang. 3, 11)**' i Non (Dion. 44, 193-196).°® Prema N. Lépez Carrasco,
Teokritove su Idile (2, 10-16, 35-36)°® prvo literarno svjedoanstvo povezivanja Hekate,
Mijeseca i magije.’®* H. Sarian je u katalogu iz LIMC-a nabrojala vise spomenika na kojima je
uocljiva veza Hekate 1 Selene (kat. br. 247-266), od kojih su veéina kovanice iz Male Azije,
ali ima i nekoliko primjera gema, te broncanih statua. Teoriju o Hekati kao bozici Mjeseca
osobito je zagovarao W. H. Roscher,”® koji je vezu ova dva bozanstva vidio veé kod Sofokla
(Rhizotom. 535),°% kao i primjerice kod Apolonija Rodanina (Argon. 4, 1020).°*” U oba
primjera je zakljuak o vezi ovih bozanstava donesen na temelju kontrasta Sunce (Helije) -
Mjesec (Hekata), s time da ni u jednom primjeru Hekata nije izravno povezana s Mjesecom.
Osim literarnih izvora, Roscher je dokaze o Hekati kao lunarnoj bozici pronasao u gotovo
svim elementima njezina kulta, poput veze s raskrizjima, uloge zasStitnice putova, njezinih
mo¢i na moru koje spominje Teogonija (uloga Mjeseca u navigaciji), uloge bozice radanja

(prema Roscheru sve su bozice radanja povezane s Mjesecom) itd.**®

Veza Sunce (Helije) -
Mjesec (Hekata) vidljiva je i u teoriji G. C. W. Warra koji je, na temelju toga $to se u
Teogoniji Perz spominje kao Hekatin otac, zakljucio da je Hekata izvorno bila bozica
Mjeseca. Ovaj autor je smatrao da je Perz prvotno bilo ime boga Sunca, dok ga nije zamijenio
Helije. Perzeida je prema toj teoriji bila kéi boga Sunca koja je bila bozica Mjeseca, a Hekata
je bio njezin epitet. Kada je Mjesec postao personificiran u liku bozZice Selene, Hekata je

postala zasebno bozanstvo.’® S. Ronan je pak smatrao da je Hekata izvorno bila solarna

bozica koja je kasnije postala lunarna, i to preko veze s Artemidom. Apolon se relativno rano

7% Cornutus 2018, 54; Zografou 2010, 123-152.
80 plutarch 2003, 387; Plutarch 1957,209-211.
81 Eusebius 2019, 2497.

882 Nonnos 1942, 311.

%3 Theocritus 1869, 8-9; Ogden 2002, 108-109.
6% Lopez Carrasco 2021, 274.

685 Roscher 1886-1890, 1888.

8% Sophocles 1917, 176-177; Ogden 2002, 83.
7 Apollonius Rhodius 1912, 363-365.

688 Roscher 1886-1890, 1890-1892.

%9 Warr 1895, 392.
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(5. st. pr. Kr.) poceo povezivati s Helijem, Sto je potaknulo povezivanje Artemide s bozicom
Mjeseca Selenom. Kako se Hekata Cesto povezivala s Artemidom, automatski se pocela
povezivati i s Mjesecom-Selenom.*° Veza Helija i Hekate primjeéuje se i u Homerskoj himni
Demetri®' iz 6. st. pr. Kr., u kojoj su oboje svjedoci Perzefonine otmice. Kao §to je
spomenuto, povezuju se, odnosno zajedno se zazivaju i kod Sofokla (Rhizotom. 535).°* Kod
Diodora Sicilskog, Hekata je opisana u sklopu Helijeve genealogije (Hekatin je otac Helijev
sin).®”* Spomenut je i Zrtvenik iz Stratonikeje koji spominje Menofila, sveéenika Hekate,
Helija i bozice Rode. Sto se ti¢e prikaza u umjetnosti, Hekata i Helije su zajedno prikazani na
nekoliko funerarnih stela iz Male Azije, koje se datiraju u rimsko carsko doba (L/MC kat. br.
326-329). L. R. Farnell, prema kojem je Hekata izvorno bila tracko-frigijska bozica povezana
sa zemljom, takoder je smatrao da je njezin lunarni karakter uocljiv ve¢ u 5. st. pr. Kr.
(Sofoklo), ™ s time da je bio osobito istaknut u putkom vjerovanju i na kasnijim
spomenicima. Takoder je razmatrao moguénost da je Hekata izvorno, prije nego $to je postala
gréko bozanstvo, imala lunarne elemente.*”

Hekatinim se lunarnim elementima bavio i J. Rabinowitz, koji je smatrao da se Hekata
nije identificirala s Mjesecom do rimskog doba. Prema ovom autoru, Mjesec kod Grka nije
bio osobito znacajno bozanstvo, te je bio personificiran u perifernim boZanstvima: Meni i
Seleni. Za razliku od toga, Luna je za Rimljane bila najpotentniji simbol poljoprivrednog
ciklusa, zbog ¢ega je bila kompatibilna s poljoprivrednom Velikom Majkom, a apsorbirala je
i neke kasnije bozice koje su s njom dijelile simboliku.®”® Trostrukost je prema Rabinowitzu
karakteristika na temelju koje je doSlo do povezivanja Hekate 1 Lune, i to zato Sto je bila dio
izvorne prirode obiju bozica (dakle, prije nego Sto su se pocele povezivati krajem 1. st. pr.
Kr.). Osim toga, Rabinowitz je istaknuo da je trostruka mjeseCeva bozica Rimljana bila
Junona. Junona (¢iji se epitet Lucina odnosi na svjetlo, ali moZe biti vezan 1 uz Mjesec-Lunu 1
radanje) je kod Rimljana bila povezana s Dijanom i Prozerpinom.®’ Odnosno, trostruka se i
lunarna Junona Lucina povezala s ratnickom Dijanom i poljoprivrednom Prozerpinom, od
kojih ni jedna prethodno nije bila ni lunarna niti trostruka. Svi su ovi procesi povezivanja bili

zavrSeni prije Hekatinog ulaska u rimski panteon, za §to je dokaz Cinjenica da se Hekata nije

6% Ronan 1992b, 116.

1 Homeric Hymn to Demeter 2014, 34-35, 50.

92 Sophocles 1917, 176-177; Ogden 2002, 83.

5% Diod. Sic. 4, 45, 1-3 = Diodorus of Sicily 1967, 483-485.

%4 1. L. Calvo Martinez je u Sofoklovom fragmentu takoder vidio Hekatine lunarne karakteristike, odnosno
sinkretizam Hekate i Selene (Calvo Martinez 1992, 74).

%% Farnell 1992a, 25-27.

6% Rabinowitz 1997, 534-535.

7 Ibid., 537-539.
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vezala uz rimski kult raskrizja (Compitalia), kao ni uz Mater Larum ili Jana, niti uz funerarne
svetkovine poput feralija ili lemurija. Stoga, iako je Hekata bila rimska lunarna bozica, prema
Rabinowitzu nije bila osobito istaknuta, nego se najc¢eS¢e pojavljivala kao epitet ili opisni
detalj, a jedina promjena koju je donijela rimskoj Luni bila je veza s magijom.®”® Trojstvo
bozica Lucine, Dijane i Hekate spominje i rimski gramaticar Servije.®”” S. Lunais je takoder
smatrala da je Hekata kod Rimljana bila lunarna, ali i podzemna bozica, koja se istovremeno
smatrala trostrukom (neovisnom) bozicom i dijelom trojstva s Dijanom i Lunom.”” Autorica
je zakljucila da je potpuna asimilacija, odnosno poistovjeéivanje Hekate i Mjeseca postojalo
samo u latinskoj literaturi (ne 1 u kultu) jer je prisutno samo kod jednog autora: Seneke
Mladeg (Med. 6-7), ®" kod kojeg je Hekata prikazana kao personifikacija mra¢nog

: 2
MJeseca.70

Dakle, Hekata je kod Rimljana bila bozanstvo razli¢ito od Dijane i Lune, ali se s
njima povezivala zbog svog lunarnog karaktera. Sto se ti¢e trojstva Hekate, Lune i Dijane,
Lunais je istaknula da ono ne predstavlja jednu, jedinstvenu bozicu (kakva je primjerice bila

trostruka Hekata).”"

Autorica je takoder zakljucila da su se Dijana i Hekata najrjede mijesale,
pa je ta asimilacija stoga najumjetnija, s time da su se obje Cesto povezivale s Mjesecom. lako
je Dijana imala lunarne karakteristike, obrnutog posudivanja karakteristika nema (Luna od
Dijane), pa stoga ne postoji zajednicki identitet Lune i Dijane. Hekata se pak identificirala
samo s Mjesecom carobnjaka/Carobnica. Osim toga, S. Lunais smatra da je prije dominacije
Rima postojao kult diviniziranog Mjeseca, koji je imao ambivalentnu prirodu (katkad
dobronamjeran, katkad ne). Kada se rimska religija razvila, odnosno kada je Dijana
prihvacena kao dobronamjerno lunarno bozanstvo, kult Mjeseca je izgubio svoju vaznost.
Mraéni lunarni aspekt, koji nije bio dio Dijanine prirode, pofeo se vezati uz Hekatu.
Medutim, Mjesec (Luna) se nastavio i dalje Stovati kao zasebno bozanstvo, te su ga Rimljani
povezivali s drugim lunarnim bozicama. Hekatina je trostrukost (koja prema Lunais nema
veze s njezinim lunarnim karakteristikama) automatski sugerirala ideju trostrukog boZanstva,
zbog ¢ega je doslo do njezinog grupiranja s Dijanom i Lunom. Usprkos tome, ove tri boZice
nikada nisu bile u potpunosti asimilirane.’”®*

U Maloj je Aziji vidljiva Hekatina veza s joS jednim lunarnim boZanstvom: Menom.

Tako je na funerarnoj steli iz Kiitahyae (s time da je izvorno moZzda iz Soluna) uz Mena

8 Ibid., 541-542.

699 Serv., Verg. Buc. 8,75 = Servius 1887, 105.
70 1 unais 1979, 140, 142.

"1 Seneca 1938, 229.

792 Lunais 1979, 146-147.

" Ibid., 148-149.

% Ibid., 150.

80



prikazana i trostruka Hekata, koja se na natpisu spominje kao Soteira i pod ¢ijom je zaStitom
grobnica pokojnika Gaja (CMRDM 1 99). Zatim, u Hasarlaru je pronaden natpis na kamenom
bloku, prema kojem je Menu i Hekati posveéena Asklepijeva’ statua (CMRDM 1 89), zbog
cega je E. N. Lane zakljucio da su Men i Hekata bili Stovani u istom svetiStu. Veza (iako
daleka) ova dva bozanstva vidljiva je 1 na spomenutom natpisu iz Afrodizijade (CMRDM 1
118; CIG 2796), iz kojeg saznajemo da je predak Menovog sveéenika bio Hekatin sve¢enik u
Afrodizijadi.”*

6.3. Perzefona i Demetra

Sljedec¢a bozanstva s kojima se Hekata povezivala bile su Demetra 1 Perzefona, o
¢emu je ve¢ nesto reCeno u poglavlju o Hekatinom kultu. Dakle, spomenuto je da se veza
Hekate s eleuzinskim kultom moze prepoznati ve¢ u Homerskoj himni Demetri,” kao i na
vazama s prikazima eleuzinskih scena. Osim vaza, prema L/IMC-u postoji 1 nekoliko reljefa s
eleuzinskim temama u kojima je prepoznata Hekata (kat. br. 23, 25 i 26). U Eleuzini je
pronadena i zabatna skulptura tzv. djevojke koja bjezi (Slika 5 i Slika 6), koja je vjerojatno
bila dio scene s eleuzinskom tematikom, i koja mozda prikazuje Hekatu. Spomenuti su i
posvetni natpis Hekati blizu ulaza u svetiSte Demetre Malophoros u Selinuntu, te Getty
heksametri u kojima se povezuju Hekata, Perzefona 1 Demetra. Takoder je spomenut i natpis
iz aticke deme Peanije,”” koji spominje Hekatino sveéenstvo vezano uz eleuzinski kult.””
Veza Hekate 1 Perzefone mozda je vidljiva u Sofoklovoj Antigoni, u kojoj se uz Plutona
spominje enodia thea.”"® Opéenito, Hekatino se povezivanje s Perzefonom najéeiée shvaca
kao dio Hekatinog mra¢nog karaktera. Poistovje¢ivanje ovih boZica istaknuto je i kod

711

Euripida koji Hekatu naziva Demetrinom kéeri (lon 1048)." " Demetra se kao Hekatina majka

kasnije spominje i u komentarima Argonautike,”"* te u komentarima Teokritovih Idila.”"

"5 prema T. Krausu, tri primjerka hekataia pronadena su u Asklepijevim svetitima u Ateni, Epidauru i
Pergamu (Kraus 1960, 169-170). U Kireni je pak pronaden zZrtvenik (SEG, 9 (1944), 146), datiran u 4. st. pr. Kr.,
na kojem se Hekata povezuje s Higijejom i Panakejom, kao i Heraklom (Zografou 2010, 123-152).

% CMRDM 1 = Lane 1971, 75; Lane 1976, 84.

7 Homeric Hymn to Demeter 2014, 34-35, 50; Marquardt 1981, 253; Zografou 2010, 55-90.

% IG PP 250.

% Graml 2020, 109-110.

"% Soph., Ant. 1199 = Sophocles 2003, 108.

" Euripides 1996, 62.

"2 Schol. Ap. Rhod. Argon. 3, 467 = Scholia in Apollonium Rhodium 1813, 241; Zografou 2010, 55-90.

"3 Schol. Theoc. Id. 2, 12 = Scholia in Theocritum 1867, 20.

81



Pindar Hekatu naziva crvenonogom (phoinikopeza),”" §to je epitet koji veze i uz Demetru,’"
a Sofron nerteron prytanis (fr. 7),”'® gospodaricom Podzemlja, gdje opet vidimo vezu s
Perzefonom. Zatim, Apulejev opis Prozerpine upucuje na Hekatu jer ju povezuje sa
zavijanjem pasa, te istice da sa svoja tri lica moZze zaustaviti sablasti i duhove koji bi mogli
nauditi ljudima (Mez. 11, 2).”"” Hekatu s Demetrom i Korom povezuju jo§ i Euzebije (Praep.

"8 te Etymologicum Magnum (s.v. Brimo).”” Demetra je takoder jedna od

evang. 3, 11),
bozica koja se prikazivala s bakljama, a prema A. Zografou njezine se sli¢nosti s Hekatom
vide 1 u funkciji kourotrophos. Ova se funkcija u Demetrinom sluc¢aju moze prepoznati (iako
se ona tako ne naziva) u scenama brige o djeci, poput scene u kojoj se Zeli brinuti o
Metanirinom sinu Demofonu, kojeg je htjela pretvoriti u besmrtnika.”?® T. Kraus spominje
hekataion pronaden u Demetrinom hramu u Pergamu,”*' a prema LIMC-u zajednicki prikazi

ukljucuju i funerarnu mramornu stelu iz Male Azije (kat. br. 328; mozda prikazana i

Perzefona).

"4 Pind., Pae. 2 = Adak i Thonemann 2022, 86-87.
15 Carne-Ross 1979, 48.

18 Sophron 2004, 49.

" Apuleius 1924, 541.

"8 Eusebius 2019, 2497.

" Etymologicum Magnum 1848, 612.

20 Zografou 2010, 55-90.

2! Kraus 1960, 170.
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6.4. Enodija

Enodija je bila tesalska boZica raskriZja, cesta i zastitnica ulaza,’* koja se u izvorima
Cesto shvacéa kao Hekatin epitet. Primjer bi bio Sofoklov fragment u kojem se Hekata naziva
einodia (Rhizotom. 535),’" kao i Antigona gdje se neimenovana boZica naziva enodia thea
(Ant. 1199).”** Zbor u Euripidovom lonu zaziva boZicu raskrizja (Einodia), koja je takoder
vjerojatno Hekata (lon 1048).”*° Kornut takoder spominje Enodiju kao Hekatin epitet (Theol.
73).7% Artemidor Hekatu s tri lica (triprosopos) naziva Enodijom,”*’ a Polijen spominje

8 Hekata se Enodijom naziva i u Orfickim

tesalsku svecenicu Hekate Enodije (Strat. 8, 43).
himnama.” Pauzanija spominje boZicu Enodiju (koju istraZiva&i najée$ée poistovjeéuju s
Hekatom) kojoj su se u Kolofonu Zrtvovali crni tenci (Paus. 3, 14, 9).”*° Enodija se katkad
smatra i bozicom smrti, funerarnih obreda, groblja i duhova, s ¢im bi se mogla povezati i
Hekata. Centar Enodijina kulta bio je tesalski grad Fera, u kojoj su otkrivena cetiri Enodijina

.. 731
svetista.

T. Kraus je istaknuo da se u Tesaliji Enodijino ime ne povezuje s Hekatinim, te se
najcesce pojavljuje samo, s time da se na jednom natpisu (helenistickom Zrtveniku) povezuje
s Artemidinim (kao Artemida Enodija). Osim s Hekatom i Artemidom, Enodija se povezivala
1 sa Selenom, Bendidom, Brimo, te osobito s Perzefonom, vjerojatno na temelju zajednicke
ktoni¢ne prirode.””* Spomenuto je i da se Tesalija u antici smatrala podruéjem vezanim uz
carobnjastvo, pa postoji mogucénost da se Hekata pocela povezivati s magijom na temelju
veze s Enodijom.”* Prema S. Iles Johnston, Hekata i Enodija su se pocele poistovjecivati veé
kod Sofokla (5. st. pr. Kr.), zasto §to su obje bile bozice zastitnice ulaza.”>* Autorica je
takoder istaknula da su se Enodiji ispred ulaza mozda podizale statue sli¢ne hekataia, $to je
zakljucila na temelju tri natpisa pronadena u Larisi (Tesalija) s posvetom Enodiji. Od ta tri

natpisa dva se,*> datirana u 5. st. pr. Kr., nalaze na bazama za statue (jedna baza ima udubinu

u kojoj je pronaden zeljezni kljuc), te se u oba trazila pomo¢ bozice u vezi s djetetom. Treci

22 Jles Johnston 1998, 208, 269.

3 Sophocles 1917, 176-177; Ogden 2002, 83.
24 Sophocles 2003, 108.

™ Euripides 1996, 62.

26 Cornutus 2018, 60.

27 Oneir. 2, 37 = Artemidorus 2012, 219-221.
8 Polyaenus 1796, 346.

29 Hymn. Orph. 1 = Orphic Hymns 1824, 7-8; Orphei hymni 1955, 3-4.
0 pausanias 1926, 89.

3! Trantalidou 2006, 111.

32 Kraus 1960, 78-79.

33 Ibid., 82-83.

3% 1les Johnston 1999, 208.

G 1X 2,575, 577.
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3¢ takoder datiran u 5. st. pr. Kr., nalazi na fragmentu stele i spominje Enodiju

se natpis,
Alexeatis (koja odvracéa zlo). Prema Iles Johnston, sva tri natpisa upucuju na privatni karakter
spomenika.”?’ Dakle, mozemo zakljuéiti da se boZica veze uz djecu, ali nije jasno traZi li se
pomo¢ s ve¢ rodenim djetetom ili se trazi pomo¢ pri zacecu ili radanju. Pitanje je, zbog
nedostatka podataka o Enodiji, je li ta briga za djecu oduvijek bila dio njezinog karaktera ili
je preuzeta od Hekate.”*® Klju¢ je bio i Hekatin atribut, ali od kasnijeg razdoblja, pa postoji
moguénost da je preuzet od Enodije (Sto bi mozda sugerirala spomenuta baza u kojoj je
pronaden kljuc). Osim toga, zajednicki atribut ovih bozica bio bi i pas (s time da je Enodijina
zivotinja bio 1 konj, kojeg Kraus povezuje s mrtvima), a spomenuto je i da su joj se na
Kolofonu Zrtvovali psi.”* Takoder, jedan od natpisa spominje Enodiju kao onu koja odvraéa
zlo, a spomenuto je da se ista karakteristika veZe i uz Hekatu (Apul., Met. 11, 2).”* Dva
bismo natpisa, s Roda (3. st. pr. Kr. ili ranije) i Tere (2. st. pr. Kr.),”*! koji spominju Enodiju

Phosphoros, takoder mogli shvatiti kao poveznicu ovih dviju boZica.”*

6 IG 1X 2, 576.

37 1les Johnston 1999, 208-209.

8 Ibid., 214.

39 Kraus 1960, 81; Trantalidou 2006, 111.
0 Apuleius 1924, 541.

M IGXIL 1, 914; IG XII 3, 1328.

2 Rodriguez Valdés 2020, 164.
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6.5. Hermo

Hermo i Hekata se povezuju ve¢ u Teogoniji,” u kojoj su oboje vezani uz uzgoj
zivotinja. Porfirije je pisao o zajednickom Stovanju Herma i Hekate u Metidrionu u Arkadiji
(4bst. 2, 16).”** On donosi pri¢u o osobnoj poboznosti ovieka po imenu Klearh koji je svaki
mjesec, na dan mladog Mjeseca, vijencima okrunio 1 ispolirao statue Herma i Hekate, kao 1
druge svete predmete svojih predaka, te ih je Castio tamjanom, smljevenim Zitaricama i
kola¢ima. Spomenute su i olovne tzv. plo¢ice za proklinjanje (defixiones) koje vezemo uz
Hekatu, i na kojima se ona Cesto povezivala s Hermom. Ove se ploCice, ispisane magi¢nim
formulama, tesko datiraju, ali prema stru¢njacima sezu do 4. st. pr. Kr. Imena Herma i1 Hekate
Cesto su bila ispisana jedno za drugim, odnosno ¢esto se zazivalo ,,u ime Hekate i Herma®, te
se nastojala aktivirati njihova ktoni¢na strana, Sto se vidi iz epiteta (kata)chthonios /
(kata)chthonia. Medutim, u slucaju spominjanja Hekate i Herma uz Plutona, Perzefonu ili
Erinije, spomenuti epiteti ne oznacavaju njihov ktonicni karakter, nego njihovu dvoznacnost
u odnosu na ostala podzemna bozanstva. Upravo u toj dvoznacnosti lezi magi¢na mo¢ Herma
i Hekate; oni se mogu kretati iz jedne domene u drugu, te su glasnici koji kontroliraju putove
Podzemlja i omogucavaju prenoSenje naredbi carobnjaka mrtvim duSama i bogovima
Podzemlja. Potrebno je spomenuti da na ovim plo¢icama Hermo i Hekata zadrzavaju neke
svoje specificne epitete, te se razlikuju po spolu (chthonios / chthonia). Za razliku od toga, u
PGM se pojavljuje ime Hermekate koje je kombinacija Herma i Hekate, odnosno oznacava
oba spola, zbog &ega mu se pridavala udvostruéena magi¢na mo¢.”* Osim toga, Hekata se
kao bozica mrtvih dusa i Podzemlja moZze povezati s Hermom psihopompom.746

Prema katalogu iz LIMC-a, Hekata i Hermo se zajedno pojavljuju na vise vaza s
eleuzinskim temama 1 scenama iz Podzemlja (kat. br. 1, 4, 10, 12, 13, 24, 32, 35, 41), te
mozda i na hermi iz Salamine (kat. br. 267; mozda prikazan Prijap). Na vazama su se osobito
cesto pojavljivali u scenama otmice 1 povratka Perzefone iz Hada. Na apulskim je vazama, u
scenama otmice, uvijek prikazana Hadova kocija koju Cesto vodi Hermo. Hermova uloga
pomagaca lopova i vodica, stavlja ga na stranu otmicara (Hada), za razliku od Hekate koja je
zbog solidarnosti s Demetrom razapeta izmedu obrane Perzefone, odnosno uloge njezine
Cuvarice, 1 uloge bakljonose u svadbenoj procesiji (katkad se Cini da je Hekata neprijateljski

raspolozena, a katkad osvjetljava put kociji). Medutim, Hekata i Hermo u ovim scenama

™ Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.

™ Porphyrius 2014, 60-61; Zografou 2010, 153-201.
™ Zografou 2010, 153-201.

¢ Heckenbach 1912, 2774.
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imaju zajedni¢ku ulogu: oboje su pratnja bozanskom paru.’*’ Hermo se, zajedno s Hekatom,
cesto prikazivao 1 na antama prijestolja na kojem sjedi Kibela, ali o0 ovim spomenicima vise u
poglavlju o Kibeli.

Poput Apolona, Hermo 1 Hekata takoder dijele iste prostore utjecaja, ali se Hermo ne
povezuje (kao ni Apolon) sa sablastima i nemirnim dusama poput Hekate. Tako su se herme,
poput hekataia, podizale na granicnim to¢kama (kod vrata, uz ceste, na raskrizjima), a Hermo
se smatrao bogom putnika, te je imao epitete enodios, propylaios, strophaios, koji govore o
njegovoj vezi s vratima i cestama. Takoder, Hermo se smatrao posrednikom izmedu ljudi i
bogova, Zivih i mrtvih, te vodi¢em.”*® Poput Hekate, vezao se uz pse, i tu se prvenstveno
istiCe njegov epitet kunagches: davitelj pasa, onaj koja uSutkava pse. Ovaj bi se epitet mogao
povezati s njegovom ulogom lopova; tijekom krade Apolonovog stada, sugerira se da je
usutkao pse. Epitet kunagches se osim toga veze 1 uz bolest koja moze izazvati guSenje pasa,
ali i ljudi.”® Dakle, iako se veZu uz ista mjesta i medu njima postoje sli¢nosti, Hekata i
Hermo imaju razli¢ite uloge: Hermo je kradljivac, onaj koji se iskrada, stiSava, dok je Hekata
budna &uvarica.””’ U Ateni se, blizu ulaza na akropolu i Alkamenove Hekate, nalazio i
Hermo Propylaios (Paus. 1, 22, 8 ).””! Postoji moguénost da je obje skulpture napravio
Alkamen, te da su obje podignute u istom razdoblju (430.-410. g. pr. Kr.). Vezu Hekate i
Herma vidimo i na Rodu, od kuda potjece natpis datiran u 2. st. pr. Kr. i pronaden kod
propileja Kamira. Ovaj natpis poziva prolaznike da ponude hranu (pemmata) dvama
boZanstvima ,,ispred vrata®, Hekati 1 Hermu. Osim toga, na Rodu su se Hermo i Hekata
povezivali s Atenom kao bogovi koji odgovaraju na molitve Stovatelja. Prema A. Zografou,
herme 1 hekataia su izumljene u Ateni, s time da su herme starije, odnosno veZu se uz
Pizistratide (6. st. pr. Kr.), dok se hekataia vezu uz Alkamena (5. st. pr. Kr.). Sli¢nosti izmedu
hekataia 1 hermi, koje ¢e dovesti do njihove fuzije u tipu Hekatinih hermi, su postojanje ne-
antropomorfnih elemenata (stupovi), vec¢i broj glava i/ili tijela, karakteristike kultne slike 1

pripadanje repertoaru skulptura s arhai¢nim elementima.””

™7 Zografou 2010, 153-201.

™ Tles Johnston 1991, 220; Zografou 1997, 173; Zografou 2010, 153-201.
™ Zografou 1997, 179-184.

0 Ibid., 185-188.

! Pausanias 1918, 113.

32 Zografou 2010, 153-201.
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6.6. Ostala gréka boZanstva

U poglavlju o Heziodovoj Hekati, spomenut je odnos bozice i Zeusa u Teogoniji, u
kojoj mu je ona po rasponu mo¢i vrlo sli¢na, a opet nije prijetnja njegovoj vlasti. Takoder je
spomenuto da ju Zeus Casti 1 poStuje iznad svih ostalih. U kasnijim se izvorima Hekata pak
pojavljuje kao Zeusova kéi. Prema A. Zografou to sugeriraju scholia Argonautike (majka joj
je Asterija ili Demetra). > Komentari Teokritovih Idila takoder spominju Zeusa kao

Hekatinog oca, a Demetru kao majku (Schol. Theoc. Id. 2, 12).” 4

Pric¢a o Hekatinom rodenju
iz enciklopedije Etymologicum Magnum, opisuje bozicu kao dijete koje je prema
prorocCanstvu moglo svrgnuti Zeusa, ali kada je rodena svi su zakljucili da se proroCanstvo
neée ostvariti (s.v. Britomartis).”> Prema Arnobiju, Hekata je Zeusova baka, s obzirom na to
da nju 1 Cela spominje kao roditelje Saturna (koji se moze izjednaciti s grckim Kronom,

756 . .
Poveznica Hekate 1 Zeusa,

Zeusovim ocem), ali 1 Ops 1 Jana (4dv. nat. 2, 71 1 3, 29).
vidljiva je 1 u Stratonikeji, gdje su kultovi ovih boZanstava imali znacajnu ulogu. Hekata je
prikazana u sceni Zeusova rodenja (Slika 24) i u gigantomahiji (Slika 23) na frizu hrama u
Lagini, kao i na frizu Zeusovog zrtvenika u Pergamu, gdje takoder sudjeluje u gigantomabhiji
(Slika 47). Zeus je prikazan uz Hekatu i na vazama s eleuzinskim scenama (L/MC kat. br. 5,
9, 24), na spomenutom reljefu iz Artemidinog svetiSta u Brauronu (kat. br. 49), kao i na
novcu iz Trakije i Male Azije (kat. br. 82 - s Heraklom, 87). Prema Krausu, jedan hekataion
pronaden je i u Zeusovom hramu u Olimpiji.”’

Zajednicki prikazi Hekate 1 Prijapa ukljuuju tetradrahmu iz Lampsaka (Mizija) s
prikazom Prijapa na aversu, te Hekate i Apolona na reversu (L/MC kat. br. 85), mozda hermu
iz Salamine (kat. br. 267), te prikaz Prijapove herme, blizu Hekatine skulpture, na freski iz
Pompeja (kat. br. 59). T. Kraus je smatrao da su se Hekata i Prijap zajedno Stovali u Maloj

Aziji. To je zakljuc¢io na temelju spomenute helenistiCke tetradrahme iz Mizije, natpisa iz

Trala, iz rimskog carskog doba, koji spominje Priapion kai Hekateou aule,”® te natpisa s

3 Schol. Ap. Rhod. Argon. 3, 467; 3, 1035 = Scholia in Apollonium Rhodium 1813, 241, 256; Zografou 2010,
23-54.

3% Scholia in Theocritum 1867, 20.

5 Etymologicum Magnum 1848, 614; Zografou 2010, 23-54.

7 Arnobius 1871, 141, 170.

7> Kraus 1960, 171.

¥ BCH 4, 1880, 337, Z. 25.

Prema nekim istrazivacima, ovaj natpis nema veze s Hekatom, nego Hekatejem. Odnosno, rije¢ je poreznom
registru koji spominje zemljista i posjede (farme) razlicitih pojedinaca, pa se tako spominje i Hekatejevo seosko
gospodarstvo koje je povezano sa zemljistem Prijap: agros Priapion (Thonemann 2011, 255-256).
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Tere™ iz 3. st. pr. Kr. kojeg je Hekati i Prijapu posvetio Artemidor iz Perge (koji je
podrijetlom iz Male Azije).”®

Hekata se katkad povezivala i s Panom, Sto dokazuju zajednicki spomenici poput
atickog skifosa (LIMC kat. br. 47), votivnog reljefa iz Atene (kat. br. 212; prikazane i Harite),
nekoliko hekataia (kat. br. 234-236; Harite prisutne na kat. br. 234), te nekoliko spomenika
na kojima je prisutna i Kibela (kat. br. 271, 274, 276). Kao $to je spomenuto, prikazi trostruke
Hekate (u punoj figuri ili herme) cesto ukljuCuju i tri Zenske figure koje se najceSce
identificiraju kao Harite (Slika 3 i1 Slika 2). LIMC spominje viSe ovakvih prikaza (kat. br.
217-233), a kao Sto je spomenuto, uz Harite se katkad pojavljuje 1 Pan (kat. br. 212, 234).
Spomenut je i ati¢ki natpis™' na kojem se spominje zajedni¢ko sveéenstvo Harita i Hekate
(prema nekima Artemide).”®*

Veza Hekate i Skile se prvenstveno primjec¢uje kod Apolonija Rodanina, koji kao
Skiline roditelje spominje Hekatu i Forkija (4rgon. 4, 828-829).% Skila se najées¢e opisuje
kao morsko cudoviste, te se Cesto prikazivala s psima kao dijelom tijela (Slika 61).

Bozica se Brimo, o kojoj ima malo podataka i Cije se ime poput Enodijinog Cesto
koristi kao epitet, s Hekatom povezuje u nekoliko literarnih izvora. Tako se kod Likofrona
naziva trostrukom i Perzovom kéeri, te se povezuje s psima, zbog ¢ega je vjerojatno rije¢ o
Hekati Brimo (Alex. 1174-1180).7% Apolonije Rodanin Hekatu naziva Brimo (A4rgon. 3,
861),”* a poveznica ovih bozica (kao i Perzefone) vidljiva je i u enciklopediji Efymologicum
Magnum (s.v. Brimo).”*® Iz ovoga mozemo zakljuéiti da je Brimo vjerojatno bila ktoni¢na
bozica. Veza Hekate 1 Brimo se primjecuje i na tzv. magi¢nom kamenju, gdje je na dva
primjerka s prikazom Hekate, nepoznatog nalaziSta i1 datirana u rimsko carsko doba, urezano
ime Brimo (LIMC kat. br. 303, 305). Etymologicum Magnum povezuje Hekatu 1 s bozicom
Britomartom (s.v. Britomartis).”®’

Spomenuto je da su se Hekata i1 Erinije ¢esto mijeSale na vazama s prikazima scena iz

Podzemlja, 1 to zbog slicne odjece i atributa (baklji). Osim baklji, katkad se s Erinijama

povezuju 1 drugi Hekatini atributi poput bica, zmije 1 bodeza. Spomenut je 1 moguci prikaz

391G X11 3, 421, 422.

760 Kraus 1960, 32.

81 1G 112 5050.

762 7ografou 1999, 68; Graml 2020, 111.

783 Apollonius Rhodius 1912, 351.

8% Lycophron 1921, 125-127; Zografou 2010, 249-283.
%5 Apollonius Rhodius 1912, 253; Zografou 2010, 55-90.
%% Etymologicum Magnum 1848, 612.

7 Ibid., 614.
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Hekate izmedu Erinija na crnofiguralnom lekitu iz 5. st. pr. Kr. (Slika 15). VjeStice u
Horacijevim Satirama, uz Hekatu, zazivaju i Eriniju Tizifonu (Sat. 1, 8, 33)."°®

Veza Hekate i Dioniza mozda je vidljiva na spomenutoj seriji reljefa ,,Dionizov posjet
Ikariju (LIMC kat. br. 208-211; primjer: Slika 49), gdje su prikazane trostruke Hekatine
herme. Osim toga, Dioniz se s Hekatom (i drugim bozanstvima poput Kibele i Pana)
pojavljuje 1 na jednom reljefu iz Beotije (LIMC kat. br. 271). Prema LIMC-u Hekata je
prikazana s tirsom, Dionizovim atributom, na sicilskom lebes gamikosu iz 4. st. pr. Kr. (kat.
br. 43). Osim toga, T. Kraus spominje hekataion pronaden u Dionizovom hramu u Ateni.”®
Takoder su spomenuti i natpisi iz Rima koji spominju sve¢enike Hekate i Libera, te razlicitih
,orijentalnih® bozanstava.

Hekata u Teogoniji utjecaj na moru dijeli s Posejdonom, odnosno Hekati i Posejdonu
mole se ribari. To bi bila jedina sigurna poveznica ova dva bozanstva.”’’ Osim toga, u naselju

posejdonijasta iz Beiruta na Delu, pronadena je helenisticka herma trostruke Hekate (LIMC

kat. br. 196).

8 Horace 1942, 99.
%9 Kraus 1960, 170.
0 Ibid., 63.
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6.7. ,,Orijentalna*“ boZanstva

Hekatu i Mitru, ali i druga ,,orijentalna bozanstva, povezuje Origen kada citira Celza
koji praznovjerne ljude usporeduje sa svecenicima Kibele, vidovnjacima, Stovateljima

771
Veza

Sabazija i Mitre, te onima koji vjeruju u Hekatine sablasti ili demone (C. Cels. 1, 9).
Hekate 1 Mitre naslucuje se i kod Firmika Materna koji s Mitrom povezuje neimenovanu
trostruku boZicu &iji su atributi zmije (Err. prof. rel. 5).”’? Osim toga, Hekatin epitet Perseie
ili Perseis, koji se najées¢e tumaci kao Perzova kéi, neki istraZivagi povezuju s Mitrom.””” U
poglavlju o Hekatinom kultu spomenuto je i da su postojali pojedinci koji su istovremeno bili
svecenici Hekate 1 Mitre, te je u Rimu pronadeno vise njihovih natpisa. Takoder, u mitrejima
su pronadene hekataia, za $to bi primjer bio hekataion iz sidonskog mitreja (Slika 2). Osim
ovog, T. Kraus je spomenuo i hekataia iz tri razli¢ita mitreja u Rimu, te hekataion iz mitreja
u Trijeru (upitni nalaz).””

Kao §to je spomenuto, kod Origena vidimo vezu Hekate s nekim ,,orijentalnim*
bozanstvima, medu kojima je i Kibela (C. Cels. 1, 9).”” Prije Origena, ve¢ je Euripid
povezao Hekatu i Kibelu (kao i Pana i koribante) kao bozanstva koja Salju ludilo (Hipp. 141-
147).77 Misterije Hekate 1 koribanta na Samotraci spominje Suda (s.v. Samothrake).”” T.
Kraus je spomenuo dva kamena prijestolja (jedno pronadeno na otoku Halki, drugo na Rodu)
koja bi prema natpisima’’® pripadala Hekati. Ova su prijestolja sli¢na frigijskim kamenim
prijestoljima, koja se vezu uz Kibelu. Prema T. Krausu, u Hekatinom kultu ne postoje
paralele s ovim spomenicima, te je smatrao da Kibelin kult u ovom slucaju nije utjecao na
Hekatin, osobito jer sinkretizam izmedu ovih bozica ne postoji ¢ak ni u helenizmu. 79

Potrebno je spomenuti i niz prikaza Kibele na tronu, koji su pronadeni po cijelom grcko-

rimskom svijetu, te se ve¢inom datiraju u helenisticko doba, s time da ima primjeraka i iz

" Origen 1979, 12.

" Firmicus Maternus 1970, 51-53; Ronan 1992b, 128-129.

" Heckenbach 1912, 2772.

Neki su istrazivaci, poput D. Ulanseya, vidjeli poveznice izmedu Mitre i Perzeja, poput prikazivanja s
frigijskom kapom, Perzejevih poveznica s Perzijom, slicnosti u prikazima Mitre tauroktona i Perzeja koji ubija
Meduzu, te povezanosti obojice sa spiljama (Ulansey 1991, 25-39).

77 Kraus 1960, 170-171.

" Origen 1979, 12.

% Euripides 2007, 131.

"7 Souidas 2001, 318-319.

778 Natpis na prijestolju s otoka Halki: Dios Hekate[s]; natpis s Roda ima posvetu Soteira Phosphoros Enodia
(Kraus 1960, 28).

" Ibid., 28-29.
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rimskog carskog razdoblja.”™ Popisao ih je M. J. Vermaseren u svojim korpusima Kibelinih i
Atisovih spomenika (CCCA). Ove, najceS¢e kamene, skulpture 1 reljefi lijevo 1 desno od
sjedece bozice (katkad prikazane u naisku), na antama trona, ¢esto imaju prikazane musku i
zensku figuru. Figure se katkad identificiraju kao Hermo (ili mladi¢) i Hekata (djevojka ili
Kora), koja od atributa najces¢e ima baklje (primjer: CCCA 11 311; Slika 62). Prema LIMC-
u,” jedan od ovih primjeraka datiran u 4. st. pr. Kr., pronaden je u Kibelinom hramu u Pireju
(kat. br. 277; CCCA 11 267). A. Zografou smatra da ovakav tip prikaza Kibele koju flankiraju
Hekata i Hermo, predstavlja pokusaj njezinog povezivanja s Demetrom, odnosno njezine
integracije u eleuzinsku mitologiju.”®* Spomenuti su i natpisi na Zrtvenicima iz Rima koji
spominju pojedince koji su bili svecenici Hekate i razlicitih ,,orijentalnih* bozanstava, medu
kojima je i Kibela. Ovi su natpisi popisani i u CCCA II1.™%

Od egipatskih bozanstava Hekata se naj¢es¢e povezivala s Izidom, ali i s Anubisom i
Serapisom. Sinkretisticka bozica Hekata-Izida prikazana je na nekoliko olovnih Zetona iz
Memfisa (LIMC kat. br. 281-285; datirani u rimsko carsko doba), dok su boZice odvojeno
prikazane na tzv. magi¢nom kamenu nepoznata nalazista koji se cuva u Berlinu (kat. br. 313,
sa Serapisom). Osim toga, u Izidinom hramu u Kireni pronaden je hekataion (kat. br. 232)
oko kojeg su prikazane tri Zenske figure (mozda Harite). Prema M. E. Williams, neke se
Hekatine karakteristike mogu povezati s egipatskim bozanstvima, poput psa (veza s
Anubisom), te magije koja se moze povezati s Izidom.”™ Anubis se katkad prikazivao, osim
kao Covjek s pasjom glavom, 1 kao pas s kljuevima oko vrata, koji su uostalom bili 1 jedan
od Hekatinih atributa. " Ova dva boZanstva povezuje Plutarh, prema kojem su oboje

podzemna, ali i olimpska bozanstva (De Is. et Os. 368E).”*

Anubis je prikazan uz Hekatu i
na magi¢nom kamenju (LIMC kat. br. 301, 302 - sa Serapisom, 303 - natpis: Brimo). Serapis
je takoder prikazan uz Hekatu na magicnom kamenju (L/MC kat. br. 302, 313), a poveznicu

ova dva bozanstva vidimo i kod Porfirijja prema kojem oboje vladaju demonima (Praep.

"0 Najvise je primjera iz Gréke, odnosno Atene (npr. CCCA II 45, 54, 96, 184, 186, 238, 330, 340, 362 =
Vermaseren 1982, 21, 23, 32, 50, 62, 99, 102, 108), ali ima i primjera iz Male Azije (npr. CCCA 1207, 734 =
Vermaseren 1987, 69, 219), Sirakuze (CCCA 1V 149: import iz Atene = Vermaseren 1978, 60), takoder imamo i
primjer iz Kirene (CCCA V 39: aticki import = Vermaseren 1986, 18), iz Makedonije (npr. CCCA VI 291 =
Vermaseren 1989, 87), Mezije (npr. CCCA VI 451 = Vermaseren 1989, 132), Bosporskog Kraljevstva (npr.
CCCA VI 506, 588 = Vermaseren 1989, 149, 168) itd.

8! LIMC spominje vise spomenika koji sviedo¢e o vezi Hekate i Kibele: kat. br. 268-280 (veéina su spomenuti
tip Kibele na prijestolju s prikazom Hekate na antama prijestolja).

82 7ografou 2010, 153-201.

78 Primjerice, CCCA 111 229, 233, 234, 241b, 242, 243, 245a, 246, 283, 284 itd. (Vermaseren 1977, 50, 52, 53,
58, 59, 61, 62, 75, 76).

75 Williams 1942, 112.

8 Rodriguez Valdés 2020, 169.

8 Plutarch 2003, 107.
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evang. 4, 23).”%" Takoder, jedan je hekataion pronaden u Serapisovom svetistu u Solunu,”*® a
H. Sarian spominje i dvije posvete Artemidi-Hekati, datirane u 2. st. pr. Kr., iz Serapisovog

svetista na Delu.’®’

6.8. Kasnoanti¢ki sinkretizmi

Iako su Hekatine veze s drugim bozanstvima vidljive 1 u ranijim razdobljima, postale
su izrazenije u helenizmu, te osobito u rimsko carsko doba i u kasnoj antici. Sinkretizmi
Hekate 1 drugih bozica osobito su vidljivi u PGM gdje se povezuje s Lunom/Selenom,

d.”® Hekata se kao

Perzefonom, Enodijom, Artemidom, Brimo, Dikom, Tihe, furijama it
sinkretisticko boZanstvo pojavljuje 1 u Orfickim himnama 1 Kaldejskim prorocanstvima, u
kojima se takoder povezivala sa Selenom, Artemidom, Perzefonom itd.””' Prema nekim je
autorima Hekata postala vrhovna bozica Kaldejskih prorocanstva upravo zbog veza sa svim

: v . 792
ovim boZanstvima.

P. Rodriguez Valdés je zaklju€io da se u Orfickim himnama Selena,
Artemida, Hekata i1 Perzefona povezuju na temelju no¢nih 1 lunarnih karakteristika
(primjerice, niz epiteteta koji se ti€u noci i svjetla), aspekta stvaranja Zivota ili seksualne
potencije (u slucaju Hekate, epitet kourotrophos), karakteristika vezanih uz lov, planine i
zivotinjski svijet, ktoni¢ne prirode, te djevicanstva (u slu¢aju Hekate, epitet azoston). U PGM
je takoder prisutna vecina spomenutih zajednic¢kih karakteristika ovih boZica, te se moZe
primijetiti potpuna asimilacija Selene, Artemide, Hekate, Perzefone i Mene u obliku razlicitih
epiteta istog bozanstva. U Orfickim himnama bozice dijele sfere moci zbog ega se povezuju,
ali nije postignuta potpuna asimilacija, odnosno uvijek se po neemu razlikuju. Prema
Rodriguez Valdésu, u slucaju PGM asimilacija je potpuna, te se razli¢ita imena ovih boZica u
biti mogu shvatiti kao zazivanje iste bozice.””

Na kasnoantickim gemama i1 magi¢nom kamenju Hekata se povezivala s nizom
bozanstava poput grékih Nemeze, Brimo, Herakla, Dioskura, Tihe, Zeusa i Atene, ali i
mezopotamskih bozanstva poput EreSkigal, te egipatskih Anubisa, Serapisa, Izide,

Harpokrata, Besa itd. Povezivala se i sa zmijom Ouroboros, Abraksasom, Sabaothom, laoom,

87 Eusebius 2019, 2582.

788 Kraus 1960, 171.

78 Sarian 1992, 986.

% Rabinowitz 1997, 542.

! Calvo Martinez 1992, 79, 81.

2 Calvo Martinez 1992, 81; Rodriguez Valdés 2020, 173.
7 Rodriguez Valdés 2020, 171-172.
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Heliorusom itd. H. Sarian je zakljucila da su ove poveznice vjerojatno nastale pod utjecajem
sinkretizama iz PGM.”* Sinkretizmi su vidljivi i na spomenutim magijskim stolovima iz
Male Azije i Sirije (Slika 53, Slika 54, Slika 55), na kojima se Hekatini atributi i epiteti mogu
povezati s Artemidom i Selenom.”” Veza Hekate s drugim boZanstvima mozda je vidljiva i
na primjeru riznice skulptura, odnosno (prema M. Alexandrescu-Vianu) hramskog inventara
iz Tomisa (Mezija). Ova riznica sadrzi 24 artefakta (8 statua, 14 reljefa, edikulu i1 zrtvenik) iz
razlicitih razdoblja, koji se vezu uz Hekatu, Selenu, Nemezu, Glikona, Tihe, Izidu, Harite,
Dioniza, Asklepija, Kibelu, Dioskure, Herma, Mitru i Trackog konjanika. Od 24 spomenika,
najvise ih je vezano uz Hekatu (pet ili Sest), te Trackog konjanika (Cetiri spomenika), dok se
uz sva ostala bozanstva veze po jedan spomenik (uz Dioniza dva).””® Kako je najvise
spomenika s prikazom Hekate (hekataia 1 reljefi s prikazom trostruke bozice), M.
Alexandrescu-Vianu je zakljucila da je glavno bozanstvo ovog hrama mozda bila Hekata.
Osim toga, riznica ima orficku i misterijsku komponentu.”” U svojoj knjizi o Hekati, T.
Kraus donosi popis hekataia pronadenih u svetiStima drugih bozanstava, od kojih su vec
spomenuti primjerci iz Artemidinog, Demetrinog, Dionizovog, Izidinog, Kibelinog,
Serapisovog i Zeusovog hrama, kao i Asklepijevih svetista, te mitreja. Osim njih, Kraus jo$
spominje 1 primjerke pronadene u Afroditinom hramu u Kireni, Ateninom hramu u Argu,
Pneferovom hramu u Teadelfiji, hramu Muza u Knidu, te svetiStu Velikih bogova na

Samotraci.””®

9% Sarian 1992, 1017-1018.

3 Bruce i Jackson Miller 2017, 515.
76 Alexandrescu-Vianu 2009, 27-28.
7 Ibid., 31.

8 Kraus 1960, 169-171.
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7. Hekatini spomenici na hrvatskom povijesnom prostoru

Od Hekatinih spomenika na hrvatskom povijesnom prostoru, najdetaljnije je
analiziran mramorni reljef s natpisom iz Salone (Slika 9), koji se cuva u Becu
(Kunsthistorisches Museum), te se datira u 2. ili 3 stolje¢e. Ovaj je reljef poznat od 18.
stolje¢a (bio je spolij uzidan u biskupsku palacu), kada ga je opisao isusovac F. A.
Zaccaria.”” Prikazana je Hekata s tri glave, $est ruku i kako se &ini, jednim tijelom. U rukama
s obje strane drzi iste predmete, i to vjerojatno zmiju, bodez i baklju. Iznad glava bozice,
mozda je prikazan vrh potpornja oko kojeg su smjestene (u tom je slucaju prikazana bozica s
tri tijela) ili polos. Natpis*”’ upozorava da se na mjestu na kojem se nalazio reljef (koje nije
poznato) ne smije vrsiti nuZda, a onog tko se na to oglusi snaci ée osveta bozice.**! J. Carabia
je pretpostavila da je natpis od oneciS¢enja trebao Stititi gradsku cetvrt, blok kuéa, privatnu
kucu, nekropolu ili svetiSte; prema autorici je to najvjerojatnije bila nekropola. U prilog tome
ide to Sto se Hekata smatrala ktonicnom bozicom, imala je i funerarni karakter, a nije bilo ni
neuobicajeno na nadgrobne spomenike uklesati natpis kojim se prijeti (razli¢itim bozanstvima
ili novéanim kaznama) onima koji bi mogli onedistiti taj prostor.** Tako se na spomeniku iz
Salone ime bozice ne spominje, ona je ipak prikazana. Dakle, postoji moguénost da se
Hekatinim likom, uz upozorenje, nastojalo zaStititi neciji grob. Spomenuta je i veza Hekate s
nemirnim duSama koje su uostalom bile i dio njezine pratnje; prema anti¢kom su vjerovanju
pokojnici, koji nisu bili propisno pokopani, mogli postati nemirne dusSe, koje bi potom
opsjedale ljude ili mjesta.*” Ovaj se reljef mogao nalaziti i u svetistu. J. Carabia je istaknula
da se izmedu Salone i1 Splita moZda nalazilo Dijanino svetiste, u kojem je Hekata mozda
imala funkciju zaStitnice od oneéiééenja.go4 Dakako, bilo je zabranjeno i odlaganje otpada
blizu svetiSta (i opCenito svetih mjesta), te su postojale nov€ane kazne za one koji tu zabranu
prekrSe. Natpis iz Salone ne prijeti nov€anom kaznom, ali prema J. Carabiji indirektno prijeti
nezadovoljstvom, odnosno osvetom boZzice. Hekatin je prikaz na reljefu trebao
prijestupnicima dati do znanja da boZica nadgleda taj prostor, odnosno njezina je prisutnost
trebala odvratiti od oneciS¢enja, ¢emu je u prilog i8la Hekatina zastraSujuc¢a priroda koja je

osobito bila istaknuta u rimsko carsko doba. Njezina je zastraSujuca priroda mozda bila i

" Torlak 2019, 332, 335.

%00 Prijevod natpisa: Carabia 1989, 42; Torlak 2019, 333.
801 Carabia 1989, 25, 39.

2 1bid., 37, 41.

893 Ibid., 33-34.

% Ibid., 41.
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razlog zbog kojeg se boZica na ovom natpisu ne spominje.*”” Postoji moguénost i da je natpis,
odnosno reljef iz Salone, bio vezan uz odrzavanje CistoCe cesta. Osim S§to je Hekata bila
bozica koja se povezivala s liminalnim mjestima, pa tako i cestama, na natpisu iz Tasa se
spominje kao ona koja nadgleda &istoéu cesta.®*

Reljef, odnosno ulomak reljefa (Slika 10), s prikazom Hekate pronaden je i u Citluku
(Aequum), te se datira u rimsko carsko doba. Na ulomku je prikazana bozica s polosom na
glavi i kratkim bakljama u rukama. Kako nedostaje vec¢i dio spomenika, ne mozemo biti
sigurni je li bila prikazana jednostruka ili trostruka Hekata. Medutim, kao S$to je istaknula M.
Mili¢evi¢ Bradag, Rimljani su ovu boZicu najéeée prikazivali kao trostruku (Slika 11).5
Prema rekonstrukciji M. Mili¢evi¢ Bradac, sve tri figure bozice drze baklje u rukama.
Takoder je moguce da su drzale i neke druge predmete, s obzirom na to da se Hekata u
svojim trostrukim prikazima cesto pojavljuje s razli¢itim atributima u rukama, ili pak neke
ruke moZda nisu drzale nikakve atribute.

U rimsko se carsko doba datira i mramorna statueta trostruke Hekate (Slika 12), koja
je takoder pronadena u provinciji Dalmaciji, ali to¢no nalaziSte nije poznato. Prema natpisu
koji se nalazi na kubi¢noj bazi, statuetu je Dijani Kelkeji posvetio Flavije Silvan. Prikazane
su tri zenske figure koje stoje oko stupa i u rukama drze baklje. Statueta je izradena rusti¢no,
pa postoji moguénost lokalne produkcije.**®

Naposljetku, potrebno je spomenuti da su na podrucju rimske provincije Dalmacije
pronadeni 1 spomenici posveceni Trivijama, datirani u rimsko carsko doba. Rijec¢ je o devet
zrtvenika, od kojih su dva pronadena u Saloni,809 jedan u Zadru,810 jedan u éitluku,811 dvau
okolici Skradina (iz Bribira i Maraguse),*'” te po jedan iz Danila,*"* Nadina®'* i Prologca.®"
Upitno je mozemo li ove spomenike smjestiti u skupinu Hekatinih spomenika. Kao prvo, ime
Trivija se na ovim spomenicima javlja u dativu mnoZine, te moZzemo zakljuciti da je rije¢ o
bozicama Trivijama, a ne o jednoj bozici Triviji, kako se Hekata &esto nazivala.®'® Osim

Trivija, na natpisima iz rimskih provincija spominju se i sli¢ne boZice: Bivije i Kvadrivije, te

8 Ibid., 27-31.

806 Zografou 2010, 93-122.

87 Mili¢evi¢ Bradag 2009, 69, 71.

8% Torlak 2019, 339-340.

%09 Buli¢ 1906, 196, br. 3501 A; ILJug 3, 2060.

810 c1r 111, 3159.

81U CIL 111, Suppl. 9755.

812 ILJug 2824 = AE 1925, 129; Podrug, Brajkovié i Krnéevi¢ 2008, 210, kat. br. 115,
813 CIL 111, Suppl. 9869.

S ILJug 871.

815 CIL 111, Suppl. 8511; Torlak 2019, 338, 341.

816 Epitet Trivia se takoder koristi i za Dijanu, pa je na epigrafskim spomenicima katkad tesko odrediti na koju
se bozicu odnosi (Mili¢evi¢ Bradac 2009, 71).
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su sve vjerojatno bile zastitnice putova i raskrizja. Oblici imena ovih bozZica javljaju se od
kasnog principata.®'’ Takoder postoji moguénost i da su Trivije bile keltsko-germanska
bozanstva.®'® Veza ovih bozica i Hekate vjerojatno je postojala, s obzirom na to da su dijelile

mjesta utjecaja (putovi, raskrizja).*'’

8. Zakljucak

Hekata je bozanstvo ¢ije podrijetlo nije u potpunosti razjasnjeno, pa se tako katkad
smatra grckom, katkad maloazijskom, a katkad tratkom bozicom. Ako uzmemo u obzir
umjetni¢ke prikaze ove bozice, kao i1 njezino spominjanje kod anti¢kih autora, mozemo
zakljuciti da se kod vecine spomenutih antickih autora i na vecéini navedenih spomenika
smatrala grékom bozicom. lako se atributi mogu tumaciti na vise razli¢itih nacina, vecina
Hekatinih prikaza ne upucuje na njezino ,,orijentalno* podrijetlo (iznimka bi primjerice bila
broncana statua iz Rima na kojoj jedna od figura trostruke bozice nosi frigijsku kapu, ali su
takvi prikazi rijetki; Slika 39). Vecina je antickih autora bozicu povezivala s magijom,
carobnicama, duhovima, psima i raskrizjima, ali nisu komentirali njezino podrijetlo (s time da
neki autori spominju Hekatu u istom kontekstu kao i neka druga ,,orijentalna“ bozanstva).**°
Primjerice, u slucaju Sabazija koji se smatra ,,orijjentalnim* boZanstvom, u vise se antickih
djela izravno isti¢e njegovo ,.istoénjacko* podrijetlo.®' Dakako, moguée je da je Hekata
doista bila karijskog podrijetla, pa ¢ak 1 da je zadrzala neke izvorne karijske karakteristike, ali
je bila ,transformirana® u gréku boZicu. U kasnoj se antici doduSe pocela intenzivnije
povezivati s razli¢itim ,,orijentalnim* boZanstvima (primjerice na gemama), s time da je u
tom razdoblju bila istaknutija njezina sinkretisti¢ka priroda.

Umyjetnicke prikaze Hekate mozemo podijeliti na jednostruke i trostruke. Jednostruki
se prikazi boZice smatraju starijima, te se prema vecini istraZivaca i najstariji opis boZice,
onaj iz Heziodove T eogonije,822 takoder odnosi na Hekatu kao boZicu s jednim licem i jednim

tijelom. Puno ovakvih prikaza takoder je prepoznato na italskim 1 grékim vazama iz 5. 1 4. st.

87 Ibid., 72-73.

818 Matijevi¢ i Kurili¢ 2011, 150.

819 Mili¢evi¢ Brada& 2009, 73.

820 Bur., Hipp. 141-147 = Euripides 2007, 131; Origen, C. Cels. 1, 9 = Origen 1979, 12; Euseb., Praep. evang.
4, 23 = Eusebius 2019, 2582.

821 primjerice: Ar., Av. 876 = Aristophanes 1853, 347; Cic., Nat. D. 3, 23 = Cicero 1907, 125-126; Strab. 10, 3,
15 = Strabo 1961, 105; Hymn. Orph. 48 = Orphic Hymns 1824, 102-103.

%22 Hes., Theog. 411-452 = Hesiod 2006, 35-39.
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jednake figure bozice, Cesto s razliCitim atributima, grupirane oko srediSnjeg potpornja.
Prema Pauzaniji, tvorac trostrukog prikaza boZice bio je Alkamen (5. st. pr. Kr.).*” Neki
istrazivaci su smatrali da postoji viSe podtipova trostrukog prikaza, poput tipa s jednim
tijelom 1 tri glave ili tipa s jednim tijelom 1 tri lica. Medutim, kako su ovakve podtipove
prepoznavali na reljefnim prikazima (primjerice na novcu, gemama, kamenim reljefima),
zbog perspektive je teSko biti siguran u takve podjele. Trostruki su prikazi bili nesto brojniji i
rasireniji po gréko-rimskom svijetu. DodusSe, na frizu svog helenistickog hrama u Lagini, koji
je ujedno 1 jedini ubicirani, sigurno potvrdeni i detaljno istrazeni hram ove bozice, Hekata je
prikazana kao jednostruka. Ta se Cinjenica Cesto shvaca kao posebnost u vremenu kada je
dominirala trostruka forma bozice, kao i njezina mrac¢na priroda, koja u Lagini nije istaknuta.
Kako antic¢ki autori ne specificiraju jesu li skulpture bozice iz njezinih hramova u Argu i

824 825
te

Efezu bile jednostruke ili trostruke™" (ali je xoanon iz hrama u Egini bio jednostruk),
kako je hram u Lagini jedini sigurno potvrdeni hram ove bozice, postoji mogucnost da je
bozica u tom kontekstu bila prikazivana kao jednostruka. Trostruki su pak prikazi mozda bili
reljefi i1 skulpture trostruke Hekate pronadeni u hramovima drugih boZanstava, ali njih bismo
mogli shvatiti 1 kao votivne darove). Ovu bismo teoriju mogli povezati 1 s apotropejskim,
zaStitnim funkcijama koje se u literaturi najceS¢e pripisuju hekataia. Vecinu Hekatinih
prikaza, jednostrukih 1 trostrukih, od klasi¢nog razdoblja do rimskog doba, karakterizira
arhai¢nost koja se ocituje u ukocenoj (hijeratskoj) pozi i arhaicnoj odjeéi. Zbog toga
arhai¢nost njezinih prikaza ne moZemo povezati s odredenim razdobljem grcke ili rimske
umjetnosti, nego ju povezujemo s religiozno$¢u, te ona katkad otezava dataciju Hekatinih
spomenika.

Kao jedna od klju¢nih karakteristika Hekatine prirode, istaknuta je njezina
ambivalentnost. Hekata se istovremeno shvacala kao mracna i zastraSujuc¢a boZica koja
predvodi nemirne dusSe 1 sablasti, ali 1 kao dobronamjerna bozica koja osvjetljava vjencanja,
pomaze zenama pri porodu, zastitnica je djece/mladih, te putova i ulaza. NajceSce se smatra
da se bozica na umjetnickim prikazima, osim mozda na kasnoantickim gemama, nije

prikazivala kao zastraSuju¢a. Medutim, postoji mogucnost da su se u antici prikazi s tri glave

1 tijela koji u rukama drze atribute poput zmija i1 biceva, smatrali barem prijete¢im, ako ne 1

823 paus. 2, 30, 2 = Pausanias 1918, 409.

824 Paus. 2, 22, 7 = Pausanias 1918, 367; Plin., NH 36, 32 = Pliny 1971, 25-27; Strab. 14, 1, 23 = Strabo 1960,
229.

823 Paus. 2, 30, 2 = Pausanias 1918, 409.
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zastradujuéim. Zivotinja koja se najée$¢e vezala uz Hekatu bio je pas, kod kojeg takoder
mozemo uoCiti ambivalentne elemente; pas je bio Hekatina sveta zivotinja koja se Cesto
prikazivala na spomenicima ove bozice, a s druge joj se strane zrtvovala. Kod antic¢kih se
autora opisi Zrtvovanja pasa Hekati vezu uz magijske rituale, te imaju mraéni karakter.®*
Magija se takoder smatra dijelom mracne prirode bozice, te je ona osobito bila istaknuta u
puckoj poboznosti. U rimsko doba i u kasnoj antici Hekata je bila uklopljena u teurgiju,
odnosno bila je vrhovna bozica Kaldejskih prorocanstava, u sklopu kojih je takoder istaknuta
njezina ambivalentna priroda: ona je izvor Zivota, ali i gospodarica demona.

Hekatine su mjeseCne zrtve u hrani, koje su se bozici ostavljale na raskrizju, Cini se
bile vazan dio njezina Stovanja. Medutim, nema dokaza da su ih predvodili svecenici ili da su
bile dio sluzbenog kulta, pa ih vezemo uz pucku poboznost. Osim toga, ulogu u Hekatinom
kultu imali su i rituali prociS¢enja, koje takoder mozemo povezati s puckom poboznoscéu.
Naime, bozica se u puku vezala uz sablasti, duhove i ludilo, ali se povezivala i s
,»oneciS¢enjima®, poput radanja ili kontakta s mrtvima. Vazan dio Hekatinog kulta bile su i
misterije koje su se odrzavale na Samotraci i u Egini,*’ a prema nekim istraziva¢ima postoji
moguénost da je Hekata imala ulogu i u eleuzinijama. NajviSe (pouzdanih) dokaza o
slavljima u Cast ove bozice potjeCe iz njezinog hrama u Lagini, na ¢ijim se zidovima nalaze
brojni natpisi. Ovi nam natpisi svjedoce o vaznoj ulozi koju su Hekatini svecenici imali u
Stratonikeji, te o njihovim dobrocinstvima koja su ponajvise ukljucivala financiranje
razli¢itih sadrzaja u sklopu Hekatinih svecanosti. Osobito vazan festival, koji je ukljucivao
procesiju kljuca koji je iz Lagine u Stratonikeju nosila tzv. kleidophoros, bio je kleidos agoge
ili kleidophoria, odnosno godisnji festival kljuc¢a. U literaturi se Cesto isti¢e da je laginska
Hekata imala ,,svijetli* karakter, odnosno da u njezinom sveti$tu u Lagini nisu bili istaknuti
elementi njezine mracne prirode. Razlog tomu je vjerojatno ¢injenica da boZica u sluzbenom
kultu nije imala mra¢ni karakter, koji je pak bio izrazen u sklopu pucke poboZnosti.

Hekata se od helenizma, a osobito u rimsko doba i u kasnoj antici, povezivala ili
izjednacavala s razli¢itim bozanstvima. Tu se prvenstveno isti¢e njezina veza s Artemidom, s
kojom se najceS¢e povezivala, te s kojom je dijelila epitete 1 karakteristike, poput uloge u
prijelaznim fazama Zenskog Zivota (udaja, maj¢instvo). Ove su se bozice, osim kod antickih
autora, povezivale i na epigrafskim spomenicima, kao i u umjetnosti. Prikaze Hekate i
Artemide katkad je teSko razlikovati, zbog medusobne razmjene karakteristika, odnosno

atributa. S Hekatom se povezivala i Ifigenija, koja je takoder imala blisku vezu s Artemidom.

826 Sophron fr. 26 = Sophron 2004, 43; Argon. orph. 956-957 = Argonautica Orphica 1764, 131.
827 Strab. 10, 3, 19-20 = Strabo 1961, 113; Paus. 2, 30, 2 = Pausanias 1918, 409.
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O vezi ove tri boZice svjedodi i mit prema kojem je Artemida Ifigeniju pretvorila u Hekatu.**®

Hekata se povezivala s Apolonom i Hermom, uglavnom na temelju istih mjesta utjecaja,
odnosno sva tri bozanstva su se smatrala zastitnicima ulaza i cesta, §to nam prvenstveno
dokazuju epigrafski spomenici. Osim toga, veza Hekate i Apolona vjerojatno je vidljiva i iz
Apolonovog epiteta hekatos, dok se s Hermom bozica povezivala i na temelju svoje mracne
prirode: oboje su se Cesto zazivali na ploCicama za proklinjanje (defixiones), te se Hermo kao
psihopomp moze povezati s Podzemljem, poput Hekate. Na temelju istih mjesta utjecaja,
Hekata se moze povezati i s tesalskom bozicom Enodijom, koja se takoder smatrala bozicom
raskrizja i cesta. Uz Enodiju, o kojoj nemamo puno podataka, vezali su se i1 psi, te je
vjerojatno, poput Hekate, bila bozica duhova. Prema nekim je istrazivaCima Hekata bila
lunarna bozica, zbog ¢ega su njezinu trostrukost objasnjavali s tri mjeseceve faze. Medutim,
to je objasnjenje trostrukosti danas uglavnom napusteno. Cini se da se Hekata s Mjesecom
intenzivnije povezivala kod Rimljana, kod kojih je bila dio trojstva s Lunom i Dijanom. Na
umjetni¢kim prikazima, Hekatin atribut je katkad bio polumjesec. Hekata se Cesto povezivala,
pa i izjednacavala s Perzefonom, pri ¢emu se naj¢esée nastojala istaknuti Hekatina ktoni¢na
priroda. Povezivala se i s Demetrom, uz koju je, kao i uz Perzefonu, bila prikazivana na
vazama s eleuzinskim temama, a postoji moguénost da je Hekata imala ulogu i u eleuzinskim
misterijama. Od ostalih bozanstava, Hekata se povezivala sa Zeusom, Prijapom, Panom i
Haritama (koje su se Cesto prikazivale oko hekataia), Skilom, Brimo, Erinijama (¢ije je
prikaze na vazama cCesto teSko razlikovati od Hekatinih), Dionizom, Kibelom, Izidom,
Anubisom, Serapisom itd. Veza bozice i ,,orijentalnih® boZanstava istaknutija je u rimsko
doba i u kasnoj antici, te je osobito vidljiva na gemama. Sinkretisticke veze Hekate 1 drugih
boZica (poput Selene, Artemide 1 Perzefone) vidljive su i u rimskodobnim i kasnoanti¢kim
literarnim izvorima poput Orfickih himni, PGM 1 Kaldejskih prorocanstava.

Naposljetku, nekoliko je Hekatinih spomenika pronadeno i1 na hrvatskom povijesnom
prostoru, to¢nije na podru¢ju rimske provincije Dalmacije. To su reljef iz Salone, ulomak
reljefa iz Citluka, te hekataion nepoznatog mjesta nalaza s posvetom Dijani Kelkeji. Dakle,
sva se tri spomenika datiraju u rimsko carsko doba, prikazana je bozica u trostrukom obliku
(vierojatno i na ulomku iz Citluka), te se na sva tri spomenika kao atribut javljaju baklje.
Osim tipi¢nih atributa, na ovim spomenicima mozemo uociti i tipicne Hekatine karakteristike
poput veze s oneciS¢enjima (reljef iz Salone) 1 veze s Dijanom (hekataion nepoznatog mjesta

nalaza). Osim toga, u provinciji Dalmaciji pronadeno je viSe Zrtvenika (datirani u rimsko

828 Paus. 1, 43, 1 = Pausanias 1918, 229.
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carsko doba) s posvetom bozicama Trivijama, koje se vjerojatno mogu povezati s Hekatom.
Veza ovih bozica 1 Hekate nije sasvim razjasnjena, ali vjerojatno bi se mogle povezati na
temelju zajednickog mjesta utjecaja jer su i Trivije, Cini se, bile boZice zaStitnice cesta i
raskrizja. Trivia je bio 1 jedan od Hekatnih epiteta, koji ju je opisivao kao bozicu zastitnicu

raskrizja, a katkad ga je imala i Artemida.

9. Sazetak i kljucne rijeci

Hekata se naj¢eS¢e smatra ,,mracnom* bozicom koja se vezZe uz magiju, nemirne duse
i Podzemlje. lako je ovakva slika bozice €ini se bila dominantna u veéini grcko-rimskog
svijeta, Hekata je imala i drugu, svjetliju stranu, pa se tako smatrala zaStitnicom putova,
raskrizja i ulaza, djece/mladih (funkcija kourotrophos), a prikazivala se i1 kao bakljonosa koja
osvjetljava put. Jedno od najvaznijih svetiSta bozice bilo je ono u Lagini (Karija), gdje se i
danas nalaze rusevine njezina hrama. Upravo Kariju veéina istraziva¢a smatra Hekatinom
domovinom, iako podrijetlo bozice nije razrijeSeno, kao ni podrijetlo i znacenje njezina
imena. lako postoje umjetnicki prikazi jednostruke Hekate (s jednim licem 1 jednim tijelom),
jednake Zenske figure (Cesto s razlicitim atributima i1 poloZajem ruku), grupirane oko
srediSnjeg potpornja. U helenizmu 1 kasnije, Hekata se povezivala, a katkad 1 izjednacavala s
brojnim boZanstvima, ali najceS¢e s Artemidom. Hekatini spomenici (datirani u rimsko
carsko doba) pronadeni na hrvatskom povijesnom prostoru, to¢nije na podru¢ju rimske
provincije Dalmacije, su: reljef iz Salone, ulomak reljefa iz Citluka, te hekataion s posvetom

Dijani Kelkeji.

Klju¢ne rijeci: Hekata, hekataion, hekataia, trostruka bozica, magija, teurgija, raskrizja,

Lagina, sinkretizmi
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10. Summary and key words

Hecate is often considered a ,,dark® goddess associated with magic, restless souls and
the Underworld. Although this image of the goddess seems to have been dominant in most of
the Greco-Roman world, Hecate also had another, brighter side: she was considered the
protectress of roads, crossroads and entrances, nurse or a caretaker of children
(kourotrophos), and was also depicted as a torchbearer who lights the way. One of the most
important sanctuaries of the goddess was in Lagina (Caria), where the ruins of her temple can
still be found today. While most researchers think Hecate arrived in Greece from Caria,
origins of the goddess have not been resolved, as well as the origin and meaning of her name.
Although Hecate was depicted as one-bodied, perhaps more typical (and more numerous)
representation of the goddess was her triple form, which consist of three identical female
figures (often with different attributes and hand positions), grouped around a central column.
In Hellenism and later, the goddess was associated and sometimes equated with numerous
deities, but most often with Artemis. Hekate's monuments (all dated to the Roman Imperial
period) found in Croatia, more precisely in the Roman province of Dalmatia, are: a relief
from Salona, a fragment of a relief from Citluk, and a hekataion with a dedication to Diana

Celcea.

Key words: Hecate, Hekate, hekataion, hekataia, triple goddess, magic, theurgy, crossroads,

Lagina, syncretism
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Prilog 1: Fotografije i crtezi spomenika
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17)

Slika 2. Mramorna statua trostruke Hekate oko koje su prikazane tri plesacice, iz sidonskog
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Slika 5. Skulptura tzv. djevojke koja bjezi, Eleuzina, 5. st. pr. Kr. (Edwards 1986, P1. 19, Fig.
1y

Slika 6. CrteZ (rekonstrukcija) skulpture tzv. djevojke koja bjezi iz Eleuzine (Edwards 1986,
Pl. 19, Fig. 4)

Slika 7. Poklopac izgubljenog lekanisa iz Berlina s prikazom Perzefonina dolaska iz Hada, 5.
st. pr. Kr. (Edwards 1986, P1. 21 Fig. 10)

Slika 8. Detalj istonog zabata Partenona: Artemida-Hekata (?) tr¢i ususret Demetri 1 Kori
(https://quod.lib.umich.edu/a/aict/x-gas211/gas211, pristup 8.4.2022.)

Slika 9. Reljef s prikazom trostruke Hekate, Salona, 2. ili 3. st. (http://lupa.at/9660, pristup
7.1.2022.)

Slika 10. Ulomak reljefa s prikazom Hekate, Citluk, rimsko carsko doba (Mili¢evi¢ Brada¢
2009, 70, Sl. 26)

Slika 11. Crtez (rekonstrukcija) reljefa iz Citluka (Mili¢evié Brada¢ 2009, 71, SI. 27)

Slika 12. Mramorna statueta trostruke Hekate s posvetom Dijani Kelkeji, provincija
Dalmacija, rimsko carsko doba (http://lupa.at/9675?query=1539046034, pristup 7.1.2022.)
Slika 13. Skulptura Dijane, Citluk, rimsko carsko doba (https://www.visitsinj.hr/hr/sto-
vidjeti/muzeji/arheoloska-zbirka-franjevackog-samostana, pristup 5.5.2022.)

Slika 14. Crnofiguralna vaza s prikazom Hekate 1 Kore (?) izmedu kojih se nalazi Hermo na
jarcu ili kozorogu, 5. st. pr. Kr. (Stark 1868, Taf. 9)

Slika 15. Ati¢ki crnofiguralni lekit s prikazom Hekate, pasa i1 Erinija, 5. st. pr. Kr. (Ogden
2013, 255, Fig. 7.2.)
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Slika 16. Aticka crvenofiguralna hidrija s prikazom Triptolemove misije, Nola, 5. st. pr. Kr.
(https://www.britishmuseum.org/collection/object/G 1868-0606-8, pristup 28.8.2021.)
Slika 17. Juznoitalski crvenofiguralni krater s prikazom otmice Perzefone, 4. st. pr. Kr.
(https://www.britishmuseum.org/collection/object/G 1885-0314-1, pristup 29.8.2021.)
Slika 18. Crvenofiguralni krater s prikazom Perzefonina dolaska iz Hada, 5. st. pr. Kr.
(https://www.metmuseum.org/art/collection/search/252973, pristup 28.8.2021.)

Slika 19. Crtez fragmenta vaze s prikazom Orfeja 1 Euridike u Podzemlju, 4. st. pr. K.
(Zografou 2010, Fig. 18)

Slika 20. Crvenofiguralni krater s prikazom kaznjavanja Akteona, 5. st. pr. Kr.
(https://collections.carlos.emory.edu/objects/6723/calyx-krater-with-the-death-of-aktaion,
pristup 9.5.2022.)

Slika 21. Tlocrt kompleksa Hekatinog svetiSta u Lagini; tockaste linije 1 zvijezde oznacavaju
moguce kretanje Stovatelja (Herring 2020, 251, Fig. 4)

Slika 22. Tlocrt Hekatinog hrama u Lagini (Biiylikdzer 2019, 199 Fig. 2, 3)

Slika 23. Zapadni friz Hekatinog hrama u Lagini (Herring 2020, 257, Fig. 12)

Slika 24. Isto¢ni friz Hekatinog hrama u Lagini (Herring 2020, 259, Fig. 14)

Slika 25. Sjeverni friz Hekatinog hrama u Lagini (Herring 2020, 255, Fig. 9)

Slika 26. Juzni friz Hekatinog hrama u Lagini (Herring 2020, 257, Fig. 11)

Slika 27. Novac helenistickog vladara Agatokla (2. st. pr. Kr.) iz Baktrije
(https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Coin_of the Bactrian king Agathokles.jpg,
pristup 28.8.2021.)

Slika 28. Prometejev sarkofag iz Napulja, rimski rad, 4. st.
(https://commons.wikimedia.org/wiki/File:MANNapoli 6705 creation_of the man sarcoph
agus.jpg, pristup 28.8.2021.)

Slika 29. Rimski sarkofag iz Vatikana, 2. st.
(https://museum.classics.cam.ac.uk/collections/casts/belvedere-sarcophagus, pristup
28.8.2021.)

Slika 30. Freska s prikazom Hekate (?), Boscoreale, 1. st. pr. Kr.
(https://www.metmuseum.org/art/collection/search/247017, pristup 9.5.2022.)

Slika 31. Freska s prikazom zrtvovanja Ifigenije, Pompeji, 1. st.
(https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Iphigeneia_sacrificed MAN Napoli Inv9112.jpg,
pristup 9.5.2022.)

Slika 32. Ati¢ki crvenofiguralni krater s prikazom vjencanja Peleja i Tetide, Spina, 5. st. pr.
Kr. (https://www flickr.com/photos/69716881(@N02/8223187735, pristup 31.8.2021.)

131



Slika 33. Mramorni votivni reljef, Novi Faleron, 5. st. pr. Kr.
(https://commons.m.wikimedia.org/wiki/File:Votive relief of Xenokrateia (5th cent. B.C.)
_at_the National Archaeological Museum of Athens on 3 April 2018.jpg, pristup
9.5.2022.)

Slika 34. Perirrhanterion sa srediSnjim potpornjem i tri zenske figure, Delfi (Graml 2020,
113, Fig. 9)

Slika 35. Akantus stup, Delfi, 4. st. pr. Kr.
(https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Dancers_of Delphi alias Akanthos Column, 33
0 BC, AM of Delphi, 201422x.jpg, pristup 25.3.2022.)

Slika 36. Trokutasti potporanj s prikazom zenskih figura, Rod, helenizam
(https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Hekataion_dal tempio di atena polias_sull%27a
cropoli_antica_di_rodi, tardo ellenismo, 01.JPG, pristup 25.3.2022.)

Slika 37. Trokutasti potporanj s prikazom zenskih figura, Rod, helenizam
(https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Hekataion_dal tempio di atena polias sull%27a
cropoli_antica_di_rodi, tardo ellenismo, 03.JPG, pristup 25.3.2022.)

Slika 38. Crtez fragmenta atickog crvenofiguralnog skifosa s prikazom hekataion-a, 5. st. pr.
Kr. (Zografou 2010, Fig. 24)

Slika 39. Broncana statua trostruke Hekate, Rim, 1. st.
(https://cmc.byzart.eu/items/show/85429/, pristup 7.6.2022.)

Slika 40. Hekataion iz Leidena, rimsko carsko doba
(https://www.rmo.nl/museumkennis/klassieke-wereld/grieken/de-voorwerpen/hekate/, pristup
28.8.2022.)

Slika 41. Broncana statueta trostruke Hekate, rimsko carsko doba
(https://collections.mfa.org/objects/152740, pristup 14.6.2022.)

Slika 42. Reljef trostruke Hekate, Egina, 4. ili 3. st. pr. Kr. (Kraus 1960, Tafel 21, 2)

Slika 43. Tzv. Spithdverov hekataion, rimski rad (Graml 2020, 105, Fig. 1)

Slika 44. Hekataion 1z Hadrijanove vile u Tivoliju (Graml 2020, 106, Fig. 2)

Slika 45. Hekataion, Atena (Graml 2020, 107, Fig. 3)

Slika 46. Atenska tetradrahma, 1. st. pr. Kr. (Graml 2020, 107, Fig. 4)

Slika 47. Prikaz trostruke Hekate u sceni gigantomahije na Pergamskom Zrtveniku, 2. st. pr.
Kr.
(https://commons.wikimedia.org/wiki/Gigantomachy frieze of the Pergamon Altar#/media
/File:Pergamonaltar-Gigantomachie-Hektate contra Klytios.jpg, pristup 28.8.2022.)

Slika 48. Herme trostruke Hekate, Del, 2. st. pr. Kr. (Sarian 1998, 149, Figs. 6-7)
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Slika 49. Mramorni reljef s prikazom Dionizovog posjeta smrtniku, 1. st. (?)
(https://www.britishmuseum.org/collection/object/G 1805-0703-123, pristup 9.5.2022.)
Slika 50. Gema s prikazom trostruke Hekate (Bonner 1950, 264, Nr. 66, P1. 11I)

Slika 51. Gema s prikazom trostruke Hekate (Bonner 1950, 263, Nr. 63, P1. III)

Slika 52. Gema s prikazom trostruke Hekate (Bonner 1950, 264, Nr. 65, P1. I1I)

Slika 53. Broncani trokutasti ,,magijski* predmet (,,stol*), Pergam, 3. st. (Jackson 2012, 456,
Fig. 1)

Slika 54. Crtez broncanog trokutastog ,,magijskog* predmeta (,,stola*), Apameja, 2. ili 3. st.
(Jackson 2012, 458, Fig. 2)

Slika 55. Broncani trokutasti ,,magijski“ predmet (,,stol*), Sard, rimsko carsko doba (Bruce i
Jackson Miller 2017, 510, Figs. 1, 2)

Slika 56. Reljef s prikazom Hekate, Tera, 2. st. pr. Kr. (Zografou 2010, Fig. 29)

Slika 57. Detalj crvenofiguralnog apulijskog kratera s prikazom Heraklovog odvodenja
Kerbera iz Hada, 4. st. pr. Kr. (http://ancientrome.ru/art/artworken/img.htm?id=7541, pristup
29.3.2022.)

Slika 58. Statueta Artemide-Hekate, helenizam (Gualandi 1969, 235, Fig. 4)

Slika 59. Mramorna statua trostruke Hekate s posvetom Artemidi-Hekati, Epidaur, 1. ili 2. st.
(Sarian 1998, 148, Fig. 4)

Slika 60. Drveni hekataion, Aleksandrija (?), helenizam
(https://www.metmuseum.org/art/collection/search/253575?where=Egypt&amp;what=Wood
&amp;ft=alexandria&amp;offset=0&amp;rpp=40&amp;pos=1, pristup 9.5.2022.)

Slika 61. Detalj crvenofiguralnog kratera s prikazom Skile, 5. st. pr. Kr.
(https://en.wikipedia.org/wiki/Scylla#/media/File:Scylla Louvre CA1341.jpg, pristup
29.8.2021.)

Slika 62. Reljef od pentelickog mramora s prikazom Kibele u naisku, Pirej, 4. st. pr. Kr.
(CCCA 1T 311; Vermaseren 1982, P1. LXXIX)
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