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Johdanto


  Tässä kirjassa ei ole tarkoitus sanoa kaikkea kaikesta, vaan
luoda yleissilmäys monenlaisiin kauhun maailmoihin.  Kauhu on
käsitetty laajasti, mukana on klassikkoteoksia, paranormaalien
romanssien olentoja, huumorikauhua, zombikävelyä ja monenlaista
muuta. Esitellyksi tulee sellaisiakin ilmiöitä, joita joku muu
saattaisi jättää kauhun ulkopuolelle.



  Kauhun määrittely on loppujen lopuksi melko vaikeaa. Kauhu
on jotain, joka pelottaa tai kauhistuttaa, mutta mitä se sitten on?
Kauhussa voi olla kysymys yliluonnollisesta toiminnasta yhtä hyvin
kuin ruumiin silpomisesta. Usein kauhistuttavaksi määritellään
kaikki sellainen, jota ei voi kategorisoida yhteen luokkaan
(esimerkiksi vampyyri, joka on sekä kuollut että elävä), ilmiöt,
joille ei löydy rationaalista selitystä (esimerkiksi meedioitten
toiminta) tai toiminnot, jotka rikkovat ruumiin rajoja (esimerkiksi
ihmissudeksi muuttuminen tai vainajan ruumiinosat). Usein
kauhistusta tuo odottamaton uhka, joka rikkoo tavallisen maailman
pysyvinä ja turvallisina pidettyjä rajoja. 



  Usein kauhu, erityisesti kauhuelokuva, onkin tulkittu
merkiksi jostain yhteiskunnallisesta ongelmasta tai pelosta. Kauhu
edustaa vaarallisena pidettyä toiseutta, joka vaanii
normiyhteiskunnan ulkopuolella. Esimerkiksi vampyyrit on yhdistetty
homoseksuaalisuuteen ja zombit hallitsemattomasti leviäviin
tartuntatauteihin.



  Kauhua voidaan siten pitää halpoja kliseitä käyttävänä
massaviihteenä tai taiteena, joka tabuja murtaen ja kyseenalaistaen
koettelee ihmisyyden rajoja − se voi myös olla monenlaista näiden
väliltä.



  Filosofi Noël Carroll on nimittänyt taidekauhuksi sellaista
kauhua, joka on tuotettu viihdykkeeksi, erotuksena sellaisesta
kauhusta, jota löydämme vaikkapa sanomalehtien uutissivustoilta.
Tämä rajanveto vaikuttaa ensi näkemältä selkeältä. Zombien hyökkäys
on taidekauhua, aseelliset rajakahakat eivät sitä ole. Tarkemmin
katsoessa raja tuntuu kuitenkin häilyvän. Esimerkiksi sarjamurhaaja
kuuluu reaalimaailmaan, mutta mitä on murhaajan toiminnasta tehty
elokuva, jossa saattaa olla mukana dokumentaarisia piirteitä?



  Kauhu lähestyy usein fantasiaa tai scifiä, ja muitakin
lajityyppejä on kauhusta löydettävissä. Kauhu ei ole läheskään aina
pelkästään kauheaa, vaan usein hyvin viihdyttävää. Monet tutkijat
ovat esittäneet, että kauhun viehätys perustuu katarsikseen,
eräänlaiseen puhdistumisen tunteeseen, kun jännitys laukeaa ja
vaarallinen tilanne on onnellisesti ohi. Arvellaan myös, että
kauhun hirviöissä tarkastelemme itse asiassa omaa pimeää puoltamme.
Monet kauhukirjallisuuden, -elokuvien ja -pelien harrastajat
korostavat kauhun nautinnollisuudessa myös mahdollisuutta kokea
vaarallisia asioita ja pelätä turvallisesti, kun tietää, että
kysymyksessä on kuitenkin vain fiktio. Kauhu on myös sosiaalista:
elokuvaan, kirjaan tai peliin eläytyminen ja sen sisällön
käsitteleminen yhdessä luo ja vahvistaa ihmisten välisiä siteitä.



 



*



 



  Tässä kirjassa kauhun maailmaa tarkastellaan hyvin pitkälti
suomalaisen harrastajan näkökulmasta, esimerkiksi kirjallisuuden
kohdalla keskitytään kotimaisten lisäksi suomennettuihin teoksiin,
vaikka toki muitakin mainitaan. Toisaalta suomennetun
kirjallisuuden ja varsinkin Suomessa tarjolla olevien elokuvien
osalta angloamerikkalainen maailma on valta-asemassa, joten
väistämättä esitellyksi tulee paljon tältä kielialueelta peräisin
olevaa materiaalia. Myös japanilainen kauhu nousee esille osittain
sen suuren nykysuosion, osittain kirjoittajan oman kiinnostuksen
vuoksi. 



  Kirjan näkökulma kauhuun kulkee kansanperinteestä ja
aaveista kirjallisuuden ja elokuvien kautta peleihin. Kummitukset
kuuluvat osittain kansanperinteeseen, mutta ne on poimittu omaksi
luvukseen, koska niillä on kauhumaailmassa eräänlainen
erityisasema. Kummituksia on käsitelty hyvin paljon jo varhaisessa
kirjallisuudessa ja niiden olemassaolosta on väitelty sekä
teologian että tieteen piirissä. Aaveet kuuluvat yhä kauhufiktion
suosituimpiin olentoihin, vaikkakin sarjamurhaajat alkavat jo
nykyään uhata haamujen ykkössijaa. 








Kansanperinnettä ja uskomuksia




 



  Kaikilla kansoilla on ollut uskomuksia tavallisen
arkimaailman ylittävistä tapahtumista tai olennoista.
Yliluonnollisella on selitetty sellaista, mihin ei muuten ole
tuntunut löytyvän selitystä, ja yliluonnollisiksi tulkittavat asiat
ovat olleet vieraudessaan enim-mäkseen pelottavia.  Se, mikä
on ollut tärkeää tai tuntunut kuulijoista tavalla tai toisella
mielenkiintoista, on säilynyt ihmisten muistissa ja sitä on
kerrottu kerran toisensa jälkeen. Joihinkin asioihin on uskottu
hyvin vakavasti ja tosissaan, mutta tarinoita on kerrottu myös
pelottelemisen, opettamisen, varoittamisen ja viihdyttämisen
tarkoituksissa.



  Monilla populaarikulttuurin fantasiaolennoilla on juurensa
kansanperinteessä. Osa vanhoista kansanperinteen uskomuksista on
siirtynyt populaarikulttuuriin lähes sellaisenaan, osa on muuttunut
hyvinkin paljon. Monen eksoottisen olennon nimi on tuttu tietokone-
ja konsolipelien harrastajille, vaikka pelihirviöinä olento voi
olla hyvin erilainen kuin alkuperäinen uskomus.



  Kansanperinteessä esiintyvät yliluonnolliset olennot eivät
suinkaan muodosta yksiselitteistä järjestelmää, johon jokainen
olento ja kertomus sopii sievästi, vaan melkeinpä päinvastoin:
tutkijoiden samoiksi käsittämillä olennoilla on eri alueilla ollut
erilaisia nimityksiä ja eri alueiden suosituimpiin olentoihin on
liittynyt paljon tarinoita, myös sellaisia, jotka muualla liittyvät
johonkin toiseen olentoon. Samat kertomusaihelmat voivat siis eri
seuduilla liittyä eri olentoihin. Tarinat, uskomukset ja olennot
ovat myös lainautuneet ihmisryhmältä toiselle eikä läheskään aina
ole mahdollista selvittää, mistä jokin uskomus on alkujaan
lähtöisin. Esimerkiksi uskomuksia eläimeksi muuttuvasta ihmisestä
on kerrottu joka puolella maailmaa. Populaarikulttuuriin ovat
siirtyneet erityisesti ihmissusitarinat, mutta myös monenlaisia
muita ihmis-eläimiä on tunnettu runsaasti.



  Nykyaikaisen populaarikulttuurin vampyyrien juuret ovat
vahvasti sidoksissa eurooppalaisen kansanperinteen
vampyyrikäsityksiin. Monenlaisia vampyyriuskomuksia on kuitenkin
esiintynyt ympäri maailman.



  Uskomukset kuoleman jälkeen liikkuvista vainajista ovat
olleet erittäin yleisiä. Tämä alue on niin laaja, että aaveille,
kummituksille ja niihin liittyville ilmiöille on kokonaan oma
osastonsa tässä kirjassa.



  Keskiaikaisessa kristillisessä Euroopassa kerrottiin
monenlaisista hirviöistä. Ne olivat peräisin jo vanhemmalta ajalta,
mutta saattoivat saada uusia lisiä kristillisistä tarinoista.
Kirkon piirissä hirviöolennot tulkittiin usein paholaisen tai
synnin ja pahuuden metaforiksi tai joskus erityisen pahoja tekoja
tehneeksi ihmiseksi, joka muuttui hirviöksi. Lohikäärme ja muut
käärmemäiset olennot esiintyivät kuvauksina paholaisesta. Oudot,
rumat olennot saatettiin joskus myös nähdä osoituksena jumalan
rajattomasta luomiskyvystä.



  Kun tunnettu maailma rajoittui varsin pienelle alueelle,
kaukaisilla tuntemattomilla alueilla saatettiin kuvitella asuvan
hirviöitä. Vanhoihin karttoihin piirrettiin joskus merihirviöiden,
lohikäärmeiden ja muiden outojen olentojen asuinpaikkoja. Usko
kummallisten, pelottavien olentojen olemassaoloon ei ole siis ollut
pelkästään oppimattomien kansanihmisten taikauskoa, vaan on
läpäissyt eri kansankerrokset. Kansanperinteessä on myös tarinoita,
joita on kerrottu nimenomaan lastenpelotukseksi, etteivät lapset
esimerkiksi lähtisi yksin metsään tai vesille.



  Erilaisia uskomuksia ja uskomusolentoja on niin paljon, että
niitä kaikkia olisi mahdotonta edes luetella. Mukaan on otettu
tärkeitä ja tunnettuja olentoja sekä toisaalta kiinnostavia
erikoisuuksia ja monenlaisia poimintoja sieltä täältä.
Suomalaisista ihmissusiuskomuksista ja japanilaisista
uskomusolennoista on kerrottu hiukan muita laajemmin. Osion lopussa
on vielä pieni olentoluettelo lyhyine selityksineen.













Suomalainen kansanperinne



  Vanhin tieto suomalaisten kansanuskomuksista on Mikael
Agricolan kirjaama; hän julkaisi Davidin Psalttarin
suomennoksen esipuheessa vuonna 1551 runomuotoisen luettelon
hämäläisten ja karjalaisten palvomista epäjumalista. Tämän jälkeen
monet yksittäiset kansanperinteestä kiinnostuneet oppineet
keräsivät omia kansanperinnekokoelmiaan. Suomessa on
kansanperinnettä kerätty järjestelmällisesti talteen 1800-luvulta
lähtien, kun kansallisromanttiset aatteet herättivät kiinnostusta
kansanperinteeseen. Suomalaisen Kirjallisuuden Seuran aineistot
muodostavatkin yhden maailman suurimmista kansanperinnekokoelmista.



  Uskomustarinoissa on kerrottu erikoisista, kummallisista ja
pelottavista tapahtumista, jotka usein olivat sattuneet jollekin
tiedetylle tai ainakin nimeltä mainitulle henkilölle.
Yliluonnollisen olennon näkeminen tulkittiin yleensä huonoksi
enteeksi, olipa olento millainen tahansa. Erityisesti vedenhaltijan
näkeminen on tiennyt pahaa, hukkumiskuoleman lisäksi vedenhaltian
näkeminen saattoi ennakoida tulipaloa, lähettyvillä tapahtuvaa
itsemurhaa, onnettomuutta, sairastumista tai jotain muuta vahinkoa.



  Ylipäänsä minkäänlaisen yliluonnollisen kohtaamista ei
toivottu. Kansakoulunopettaja J. Tyyskä kirjoitti
kansanrunousarkistolle kansanuskomuksista vuonna 1902: ”Hiittä,
tonttua, haltijaa pelkäsi mies, joka tappelussa oli sankari.”
Vaikka esimerkiksi haltiat, peikot ja maahiset saattoivat
tarinoiden mukaan toisinaan olla ystävällisiäkin, ne saattoivat
myös viedä mukanaan, aiheuttaa monenlaista vahinkoa, jopa tappaa.
Erityisesti pelkoa ovat aiheuttaneet monet vainajiin liittyvät
asiat.



Suomalaisissa uskomustarinoissa on kerrottu myös ihmissusista.
Nimenomaan mahdollisuus ihmissudeksi muuttumisesta on tarinoissa
keskeistä ja pelottavaa, ei niinkään ajatus ihmissuden
kohtaamisesta.



 



Kotimaisia uskomusolentoja



Suomessa on kerrottu monenlaisista yliluonnollisista olennoista.
Eri alueilla on joskus kerrottu samansisältöistä tarinaa, joka
kuitenkin liittyy eri olentoihin. Olentojen nimitykset ovat
vaihdelleet, esimerkiksi metsänhaltioita on nimitetty kymmenillä
eri nimillä, samoin olentojen ulkonäkö on vaihdellut tarinoissa
paljon. Yliluonnollisen olennot kohtaaminen oli yleensä pelottavaa,
koska kaikki yliluonnollinen oli tuntematonta ja arvaamatonta.
Joskus outo olento saattoi olla myös ystävällinen, mutta mitä
tahansa saattoi tapahtua: huonosta kohtelusta suivaantunut
kotitonttukin saattoi kiukuissaan polttaa talon.



  Metsänhaltian tiedetty voivan viedä metsässä paimennetusta
karjasta lehmän tai lampaan, tai se on voinut lypsää lehmän
metsässä, jolloin ihmiset jäivät ilman maitoa. Halutessaan haltia
on saanut ihmisen eksymään aivan tutussakin ympäristössä. Metsässä
tavattu haltia on joskus tehnyt metsässä liikkujille kaikenlaista
kiusaa tai se on nauraa hohottanut epämiellyttävästi. Joskus
metsänhaltia on kuvattu vain epämääräisesti pelottavaksi.
Metsämiehen ja naispuolisen metsäneidon kohtaaminen on voinut olla
miellyttäväkin.



  Vedenhaltiat esiintyivät monennäköisinä ja monennimisinä
(esim. koskenhaltia, vedenneito, vetehinen, vesihiisi, näkki).
Niitä saattoi tavata miehen, naisen, eläimen tai vaikka vedessä
kelluvan tukin hahmossa, hevosen muotoinen vedenhaltia on Suomessa
ollut harvinainen. Niille oli tyypillistä, että ne yrittivät vetää
ihmisen veteen hukkumaan. Näkki houkutteli  joskus koiran tai
tukin muodossa lapsia selkäänsä ja vei nämä sitten veteen.
Kuitenkin vedenhaltia on joskus myös voinut osoittaa hyvän
kalapaikan tai jopa pelastaa hukkumasta.



  Jättiläiset ovat asuttaneet Suomea kauan sitten. Niiden
kerrotaan väistyneen sieltä, minne kirkonkellojen ääni kuului.
Jättiläisten kerrotaan kuitenkin olleen mukana monien kirkkojen
rakentamistyössä. Palkaksi on sovittu esimerkiksi, että jättiläinen
saa syödä papin, ellei pappi arvaa jättiläisen nimeä ennen kuin
kirkko on valmis.  



  Peikkojen ja maahisten on ajateltu elävän omissa
yhteisöissään paljolti ihmisten tapaan omissa asuinpaikoissaan,
jotka ovat voineet sijaita kallioiden sisällä tai maan alla. Joskus
ne elivät sopuisasti rinnan ihmisten kanssa. Peikot ja maahiset
saattoivat ryöstää tai houkutella ihmisiä mukaansa. Vangitulle
ihmiselle annettu ruoka paljastui yleensä myöhemmin
vastenmieliseksi, se oli erimerkiksi sammakoita ja käärmeitä.
Pitkään vangittuna ollut ihminen saattoi vapautuessaan olla
mielenvikainen. Paikoin maahisilla oli myös tapana vaihtaa lapsia,
maahisen jättämä ”lapsi” saattoi olla myös maahisvanhus. 



  Piru, paholainen on esiintynyt yleisesti sekä
uskomustarinoissa että saduissa. Uskomustarinoiden piru voi olla
kristinuskon paholaista muistuttava olento, joka vie mukanaan
korttipelurin, tansseissa kävijän, pyhätyötä tekevän tai muuten
kristillisiä hyvän käytöksen normeja rikkovan. Joissakin tarinoissa
henkilö lupaa itsensä tai lapsen pirulle hyötyä vastaan, tällöin
pirua saadaan joskus maksun hetkellä huijattua. Satujen piru
muistuttaa tyhmää peikkoa, jota Matti tai joku muu reipas
nuorukainen huijaa kerran toisen jälkeen. Sadut tyhmästä
paholaisesta sisältävät usein hyvin julmia ja karkeita
juonenkäänteitä; nukkuvien päitä lyödään kirveellä poikki ja
ihmisiä paistetaan läheistensä syötäväksi.



  Kuolemaan liittyvistä asioista on myös kerrottu monenlaisia
tarinoita. Kotona kuolemansa jälkeen käyvistä vainajista,
hautausmaalta nousevasta kirkonväestä ja surmatuista
lapsivainajista kerrotaan luvussa Aaveita ja kummittelua.



 



Suomalainen ihmissusi



  Suomalaisen Kirjallisuuden Seuran kansanrunousarkistossa on
yli kolmesataa ihmissusitarinaa, jotka on talletettu eri puolelta
Suomea.  Sellaista ihmissutta, joka eläisi normaalisti
ihmisenä, mutta muuttuisi aina täysikuulla sudeksi, ei Suomessa
kuitenkaan ole ollut. Myöskään ihmissuden purema ei ole aiheuttanut
sudeksi muuttumista, vaan tavallisimmin suomalainen ihmissusi on
noituudella muutettu sudeksi joko pysyvästi tai määräajaksi.
Muutamien kuuluisien noitien on kerrottu osanneen tosin muuttaa
itse itsensä sudeksi ja palata taas ihmismuotoon. Ihmissusien
lisäksi Suomessa on kerrottu vastaavia tarinoita ihmiskarhuista,
mutta nämä tarinat ovat paljon harvinaisempia, niitä on arkistoitu
vain muutamia kymmeniä.



  



Kaksi tärkeintä tarinatyyppiä



  Kansanperinnearkistoon tallennetuista ihmissusitarinoista
suurin osa kuuluu kahteen päätyyppiin, ”hääväki susiksi” ja ”varas
sudeksi”. Näistä ”hääväki susiksi” -tyyppi on selvästi yleisempi.
Tarinan kulku vaihtelee jonkun verran, mutta on pääpiirteissään
seuraavanlainen:



  Kerjäläinen, mies tai nainen, joskus lapsi mukanaan, saapuu
taloon, jossa juhlitaan häitä. Kulkija pyytää ruokaa, mutta sitä ei
anneta, vaan häiritsevä kerjäläinen lähetetään matkoihinsa.
Suuttunut kulkija muuttaa hääväen susiksi. Jos mukana on lapsi,
kulkija lähettää tämän yleensä katsomaan ikkunasta, mitä hääväki
tekee. Usein nämä ensin tuijottelevat toisiaan, sen jälkeen ne
alkavat hyppiä seinille ja lopulta muuttuvat susiksi, jotka sitten
juoksevat avatusta ovesta ulvoen metsään.  Tarinan kerjuumies
on usein muukalainen, eteläisessä Suomessa hän voi olla virolainen,
pohjoisessa saamelainen ja Ruotsin puolella vastaavissa tarinoissa
suomalainen. Tarinasta esiintyy myös harvinaisempina sellaisia
versioita, joissa tulevaan miniäänsä tyytymätön anoppi pyytää
noitaa muuttamaan susiksi morsiusparin, joskus myös papin. 
Sudeksi muutettu hääväki pysyy periaatteessa sutena koko
loppuelämänsä ja kerrotaankin, että joskus tällaisen tapahtuman
jäljiltä on tiettyjä metsiä kiertänyt ihmissusien lauma.



  ”Varas sudeksi” -tyyppisiä tarinoita on myös kerrottu
laajalti Suomessa, vaikka se ei ole aivan yhtä yleinen kuin
edellinen tyyppi.  Tämän tarinan kulku on seuraava:



  Perheen poika varastaa vanhemmiltaan. Usein mainitaan, että
isä (joskus äiti) ei anna pojalle tarpeeksi ruokaa tai vaatetta,
mikä saa pojan ottamaan tarvitsemansa omin luvin. Isä huomaa, että
häneltä on varastettu, ja raivostuneena kutsuu noidan muuttamaan
varkaan sudeksi. Noidalla on epäilynsä, ja hän kyselee, muutetaanko
varas sudeksi joka tapauksessa, vaikka olisi kuka, vaikka olisi oma
poika. Muutetaan, päättää isä ja noita tekee työtä käskettyä. Usein
varas muutetaan sudeksi määräajaksi, vaikka vuodeksi, minkä jälkeen
hän palaa takaisin ihmiseksi. Alueilla, joissa on tunnettu
tarinoita Rättäkitti-noidasta (Varsinais-Suomessa, Satakunnassa,
Uudellamaalla ja Hämeessä) tarinan noidan on usein mainittu olleen
nimenomaan Rättäkitti. 



  



Tarinoiden ihmissudet



  Suomalaisissa kansantarinoissa ihmissusista ei muodostu
yhtenäistä kuvaa, vaan eri tarinoiden susikuvaukset voivat olla
suorastaan ristiriitaisia keskenään. Kerrotaan esimerkiksi, että
ihmissusi on seitsemän kertaa vaarallisempi kuin tavallinen susi ja
että tavaliset sudet peloissaan väistävät ihmissutta. Toisaalta
kuitenkin kerrotaan, että ihmissuden on varottava tavallisia susia,
sillä nämä pystyvät haistamaan ihmissudessa ihmisen. Jotkut
kansantarinoiden ihmissusikuvauksista ovat aika huvittavia.
Ihmissuden on esimerkiksi kerrottu muistuttavan nelinkontin
asettunutta ihmistä, jolloin takapää on selvästi etupäätä
korkeampi. Tällainen ihmissusi on voinut olla myös kolmijalkainen,
koska toinen ihmisjaloista on tarvittu hännäksi. Kerrotaan myös,
että ihmissusi syö vain tuulta ja siksi se juoksee suu auki
vastatuuleen. Erään tarinan mukaan ihmissuden tunnistaa siitä, että
sen kuvajainen veden pinnalla näyttää ihmiseltä.



  Useimmiten kuitenkin tarinoiden ihmissusi on kutakuinkin
tavallisen suden näköinen ja kokoinen. Suden turkin epätavallinen
väriläiskä voi kuitenkin viitata ihmissuteen. Susiksi muutetutusta
hääväestä kerrotaan, että papille jäi usein sutenakin valkea laikku
kaulalle jälkenä papinkauluksesta. Sudeksi muutetulla morsiamella
puolestaan saattoi olla muusta turkista erottuva läikkä
rintamuksessa tai kaulalla jonkin korun kohdalla. Elävästä sudesta
ei kuitenkaan juuri koskaan voinut aivan varmasti päätellä, oliko
kysymyksessä ihmissusi. Varmin ja yleisin ihmissuden tuntomerkki on
ollut se, kun sutta nyljettäessä sen nahan alta löytyy tuppivyö,
kukkaro tai muita ihmisten kapistuksia. Suomalainen ihmissusi on
siis pysynyt sutena kuoltuaankin ja ihmissuden saattoi surmata
ampumalla aivan tavallisella luodilla kuten minkä tahansa suden.
Metsästettävää sutta ei yleensä tunnistettu ihmissudeksi ennen
nylkemistä.



  Eräässä tarinassa on kerrottu, että susi tuli metsästäjän
nuotiolle ja houkutteli metsästäjän seuraamaan itseään läheisen
joen rantaan, josta metsästäjä löysi hukkuneen suden ruumiin.
Metsästäjä nylki suden ja löysi sen nahan alta puukon. Vuosia
myöhemmin liikkuessaan samoilla seuduilla metsästäjä tuli
ottaneeksi puukon esille eräässä talossa. Isäntä tunnisti puukon
veljensä omaisuudeksi ja kertoi, että hän oli itse ollut se toinen
susi. Veljekset olivat sudeksi muutettuinakin liikkuneet yhdessä.
Veli oli hukkunut, mutta isäntä oli muuttunut myöhemmin takaisin
ihmiseksi.



  Jos sudeksi muuttaminen oli tehty määräajaksi,
ihmissusi palasi ihmismuotoon määräajan päätyttyä. Myös noitujan
kuoleman on kerrottu murtavan taian ja palauttavan muutetun
takaisin ihmiseksi. Tunnettiin myös muita mahdollisuuksia, joilla
ihmissuden muuttuminen takaisin ihmiseksi saattoi tapahtua.
Tavallisimpia keinoja oli kutsua sutta sen ihmisnimellä tai antaa
sudelle ihmisten ruokaa, usein leipää. Kerrotaan, että eräs emäntä
oli alkanut epäillä talon lähettyvillä liikkunutta sutta
kadonneeksi pojakseen. Hän oli kutsunut sutta pojan nimellä ja
antanut sille leipää, jolloin susi muuttui mieheksi, emännän
pojaksi. Tämä kertoi olleensa seitsemän vuotta sutena ja tänä aika
saaneensa syödäkseen vain yhden kissan. Ellei hän olisi tullut
muutetuksi takaisin ihmiseksi, hän olisi nälissään juuri hyökännyt
äitinsä kimppuun.



  Ihmissusia on Suomessa kutsuttu myös vironsusiksi. Nimitys
saattaa johtua ihmissusien yhdistämisestä Viroon, vaikka muitakin
mahdollisia selityksiä on esitetty. Ihmissusiperinnettä on
tallennettu runsaasti myös Virosta. Siellä ihmissudeksi on voinut
muuttua myös tavallinen talonemäntä, joka on sutena metsästänyt
taloon lihaa.



 









Olentoja Lähi-idästä ja Euroopasta



  Erilaisten hirviöiden juuret ulottuvat kauas muinaisuuteen.
Lähiseutujen jumalolennoilla ja muilla uskomushahmoilla on
tavallisesti ollut yhteisiä piirteitä, eikä aina ole helppo
osoittaa yksittäisen olennon alkuperää. Usein pahuuden ja kaaoksen
voimat kuvattiin käärmeenhahmoisina tai käärmettä muistuttavina
olentoina, kuten lohikäärmeinä tai ihmispäisinä käärmeinä.
Esimerkiksi muinaispersialaissa tarinoissa kerrotaan, että pahuuden
voima Ahriman loi kaaosta luomaan kolmipäisen, siivekkään
lohikäärmeen Azhi Dahakan. Joissakin lähteissä Azhi Dahakan tosin
kerrotaan olevan Autak-demonin synnyttämä ja Angra Mainun,
äärimmäisen pahuuden hengen, palvelija. Azhi Dahakalla on nähty
olevan yhteyksiä heettiläisten Illuyankas-lohikäärmeeseen ja
babylonialaisten Tiamatiin, jotka nekin ovat luoneet kaaosta,
kunnes jumalsankari on ne surmannut. Tiamat on myös hyvä esimerkki
myyttisten hahmojen monimuotoisuudesta; sillä on ollut monia
rooleja luojajumalattaresta demonien hallitsijaan. 



  Muinaisessa Egyptissä vastakkaisuudet eivät olleet toisiaan
poissulkevia, vaan ne täydensivät toisiaan ja kuuluvat elämän ja
kuoleman kulkuun. Moni jumalista saattoi tehdä sekä hyvää että
pahaa. Esimerkiksi Ra-jumalan tytär Sakhmet pystyi sekä suojaamaan
että tuhoamaan. Voimakas, paviaanihahmoinen Babi oli ärhäkkä
jumala, joka sekin saattoi auttaa tai tehdä vahinkoa. Seth-jumala
edusti tavallisesti kaaosvoimia, mutta jumalallisen aurinkolaivan
miehistön jäsenenä Seth taisteli aurinkoa uhkaavia voimia vastaan.
Maailmanjärjestystä ja ikuista elämää uhmaavista olennoista
vaarallisin oli Apophis (Apopis), käärmemäinen kaaoshirviö, jonka
auringonjumala kohtasi taistelussa joka yö reitillään manalan
halki. Kuolleitten kirjassa manalan demonina on mainittu
myös Rerek, joka myös on käärmemäinen. Sitä on toisinaan pidetty
samana olentona kuin Apophis. 



 




Raamatun hirviöt



  Raamatussa kuvatuista hirviöistä tärkeimmät ovat Leviatan
(Leviathan) ja Behemut. Molemmat kuuluvat Lähi-idän alueen vanhaan
perinteeseen, Behemut esiintyy myös islamilaisissa teksteissä
nimellä Bahamut. Molemmille olennoille voidaan löytää esikuvia
vielä vanhemmista lähteistä.



  Apokryfisessä Eenokin kirjassa Leviatan kuvataan
jättiläismäisenä olentona, joka aikojen lopussa uhmaa enkeleitä.
Juutalaisen ennustuksen mukaan tuomiopäivänä Leviathan ja Behemut
taistelevat kuolemaan saakka ja niiden ruumiit jäävät ravinnoksi
tuhosta selvinneille vanhurskaille.



  Kumpaakin hirviöitä on kuvattu hyvin monin eri tavoin.
Behemutia pidetään useimmiten maaolentona. Keskiajan kristityt
kuvasivat Behemutin elefantintapaisena, muslimit jättiläismäisenä
härkänä. Eenokin kirjassa Behemutin on mainittu olevan
naaraspuolisen Leviathanin urospuolinen partneri. Leviathan
kuvataan tavallisesti merihirviöksi, valtavaksi merikäärmeeksi,
jolla voi olla seitsemän päätä. Kanaanilaisen uskomuksen mukaan
Leviatan nukkuu meressä ja herättyään nielee auringon. Leviatanin
hahmo on yhdistetty länsiseemiläisten seitsenpäiseen Lotan-hirviöön
ja babylonialaiseen kaaoksen lohikäärmeeseen Tiamatiin.



  Nykyisessä Raamatun käännöksessä Jobin kirjassa Behemut on
käännetty virtahevoksi ja Leviatan krokotiiliksi. Kuitenkin
psalmissa 104 todetaan meren olevan suuri ja aava: ”Siellä kulkevat
laivat, siellä Leviatan, jonka sinä olet luonut siinä
leikitsemään.” Jesajan kirjassa Leviatan kuvataan lopun ajan
hirviöksi: ”Sinä päivänä Herra vaatii tilille ja lyö suurella,
vahvalla ja terävällä miekallaan Leviatanin, nopealiikkeisen
käärmeen, Leviatanin, kiemurtavan käärmeen, iskee hengiltä syvyyden
hirviön.” Kristinuskon kuvastossa sekä Leviatania että Behemutia on
pidetty saatanallisina olentoina tai peräti saatanan
ruumiillistumina. Keskiajan kristityt yhdistivät Leviatanin kidan
helvetin sisäänkäyntiin.



  Kristillisissä kuvissa ja kuvapatsaissa esiintyvä lohikäärme
symboloi paholaista ja lohikäärmeen voittajana esiintyy usein
arkkienkeli Mikael. Tunnettu lohikäärmeen surmannut pyhimys on pyhä
Yrjö (Georgios), sotilas, joka kärsi marttyyrikuoleman vuonna 303.
Tarinoiden mukaan lohikäärme vaati joka päivä ruoakseen yhden
ihmisen. Kun arpa lankesi prinsessalle, Yrjö kävi lohikäärmeen
kimppuun ja tappoi sen. Pyhä Yrjö kuuluu sekä katolisiin että
ortodoksiin pyhimyksiin ja hänet kuvataan nimenomaan surmaamassa
lohikäärmettä. Useat muutkin pyhimykset ovat tarujen mukaan
surmanneet lohikäärmeitä, mm. pyhä Margareeta, joka Marina-nimisenä
kuuluu edelleen ortodoksiseen pyhimyskalenteriin, kun taas
katolisesta pyhimysluettelosta Margareeta on epähistoriallisena
henkilönä poistettu 1960-luvulla. 



 



Antiikin tarujen hirviöitä



  Antiikin kreikkalainen ja roomalainen tarusto on täynnä mitä
kummallisimpia hirviöitä. Niistä monien juuret voidaan johtaa
Egyptiin ja Mesopotamiaan; useita niistä tapaamme nykyään kirjoissa
ja elokuvissa.



  Jotkut antiikin tarinoiden hirviöistä ovat erisnimellä
nimettyjä olentoja, joiden syntyperä tunnetaan ja jotka esiintyvät
tietyssä tarinassa sankarin vastustajina. Tällainen on esimerkiksi
Medusa, jonka vanhemmat, sisarukset Forkys ja Keto, olivat
alkujumalatar Gaian lapsia. Medusan gorgo-sisaret Stheno ja Euryale
olivat kuolemattomia, mutta käärmehiuksinen Medusa oli kuolevainen.
Gorgojen suora katsominen muutti katsojan kiveksi, mutta
Perseus-sankari käytti kiiltävän pronssikilpensä heijastusta ja
onnistui katkaisemaan Medusan kaulan. Perseus otti Medusan pään
mukaansa, ja myöhemmin hän muutti sen avulla kiveksi useita
vihollisiaan.



  Monet muinaisista hirviöistä olivat ihmisen ja eläimen
yhdistelmiä. Villin eläimellisinä ja seksuaalisesti holtittomina
pidetyt kentaurit olivat puoliksi hevosia, puoliksi miehiä.
Seireeneillä oli naisen pää, joissakin tarinoissa myös naisen
ylävartalo, mutta muuten ne olivat lintumaisia siipineen. Seireenit
houkuttelivat laulullaan merimiehiä vaarallisille karikoille, ja
lähelle päästyään surmasivat nämä.  Myös harpyijat olivat
naisen ja linnun yhdistelmiä: pää oli naisen, mutta niillä oli
linnun siivet ja petolinnun jalat julmine kynsineen. Niiden
hengitys haisi kauhealta ja ne saastuttivat kaiken, mihin koskivat.
Toisinaan harpyijat kirkuivat äänekkäästi. Harpyijat on joskus
esitetty myös tuulen tai myrskyn hengettärinä.



  Sfinksit tunnettiin jo muinaisessa Egyptissä, jossa
faaraoita saatettiin kuvata sfinksihahmoina. Sfinksillä oli ihmisen
pää ja leijonan ruumis, toisinaan myös siivet. Myöhemmin sfinksi
alkoi esiintyä pääasiassa naispuolisena ja viimeistään
renessanssiajalla sille vakiintuivat naisen rinnat. Kreikkalaisen
Oidipuksen tarinan mukaan sfinksi oli hirviö, joka tappoi ja söi
ihmisiä. Sfinksi oli antiikin aikaan kreikkalaisten ja roomalaisten
sekä etruskien suosima motiivi hautamonumenteissa, ja sfinksiä on
käytetty myös noituutta torjuvana amulettina vaatteissa, koruissa
ja rakennuksissa. Sfinksiä on pidetty myös tiedon ja viisauden
symbolina.



Gizan sfinksi Egyptissä.



  Khimara tai khimeira on kreikkalaisessa tarustossa ollut
kolmipäinen, tulta sylkevä hirviö. Se oli etuosastaan leijona,
keskeltä vuohi ja takaa lohikäärme, ja sillä oli kaikkien näiden
eläinten päät. Myöhemmin nimitystä on alettu käyttää yleisemmin
monesta eri eläimestä koostuvista olennoista, esimerkiksi
Notre-Damen katedraalin hirviöistä. Keskiajalla nimitys tarkoitti
ei-olemassaolevaa, jonkinlaista kuvitelmaa tai unikuvaa.



            








  





	






	



	







	









Roc-lintu



  Roc-lintu oli jättiläislintu, joka on esiintynyt erityisesti
Persianlahden ympäristön tarinoissa (mm. Sinbad Merenkulkijan
tarinassa Tuhannen ja yhden yön tarinoissa). Tarinat
jättiläislinnusta yhdistetään usein sukupuuttoon kuolleeseen
Madagaskarin aepyornis -lintuun, jota on nimitetty myös
elefanttilinnuksi. Se oli korkeudeltaan 3−3,5 metrinen ja painoi
350−450 kiloa, suurimmat löydetyt munat ovat olleet
ympärysmitaltaan yli metrin. Aepyornis ei kuitenkaan kyennyt
lentämään roc-linnun tavoin.



  Tutkimusmatkailija Marco Polo (1254−1324) kirjoitti
matkakertomuksessaan nähneensä elefanttilinnun sulan Kublai-kaanin
hovissa.































 







      






Lisää taruolentoja



  Banshee, kelpie ja golem ovat monelle tuttuja
populaarikulttuurista. Niillä kaikilla on juurensa
kansantarinoissa.



  Irlantilaisten kansantarinoiden olentoihin kuuluva
banshee on naispuolinen henkiolento, joka nähdään joskus
kauniina nuorena naisena, useimmiten irvokkaan rumana eukkona.
Bansheella on usein yllään pitkä punainen tai vihreä vaate, ja
sillä on pitkät takkuiset hiukset. Bansheen ääni on itkua tai
valittavaa ulvontaa. Kerrotaan, että bansheen näkeminen tai sen
äänen kuuleminen merkitsee kuolemaa, joko omaa tai jonkun läheisen.
Joskus on kerrottu bansheen kuljettavan viestiä nimenomaan
tiettyihin, erityisen merkittäviin sukuihin kuuluvien henkilöiden
kuolemasta. 



  Kelpie (kelpy) kuuluu Skotlannin vesien
taruolentoihin. Se näyttäytyy useimmiten kauniina hevosena
laiduntamassa veden läheisyydessä. Kelpie on useimmiten väriltään
musta tai harmaa, mutta kerrotaan, että tarkkaan katsoen sen voi
tunnistaa veden olennoksi harjassa olevien vihreiden suortuvien
perusteella. Hevonen antaa säyseästi ihmisen nousta selkäänsä,
mutta se ei lähde siihen suuntaan, johon ratsastaja haluaisi, vaan
suuntaa kohti vettä ja vie ratsastajansa mukanaan syvyyksiin.



  Kelpie esiintyy joskus myös vanhan ukon tai komean nuoren
miehen hahmossa, jolloin se houkuttelee naisia ja lapsia veteen
hukkumaan. Olento tunnetaan eri alueilla nimillä neugle tai noggle,
eačh uisge, cabyll-uisge tai cheval bayard. Toisinaan
ihmismuodossakin esiintyvä vesihevonen tunnetaan myös
skandinaavisessa folkloressa. Ruotsissa se on bäckahäst tai näcken
(näkki). Suomessa näkki voi myös esiintyä eläinhahmoisena, mutta
silloin se on tavallisesti koira, harvoin hevonen.



  Nykyään herttaisena onnentuojana pidetty yksisarvinen
on myös aikanaan ollut pelottava ja julma olento. Tällöin se ei
muistuttanut ulkonäöltään siroa hevosta, vaan saattoi olla
yhdistelmä monista eri eläimistä tai olla esimerkiksi aika lailla
sarvikuonon näköinen.



  Golem on keinotekoinen olento, jonka tausta on
juutalaisessa perinteessä. Se on isokokoinen savesta tai mudasta
tehty ihmisenmuotoinen olento, joka saatiin eläväksi maagisin
keinoin. Tunnetuin golem-tarinasto on 1500-luvun Prahaan sijoittuva
kertomussarja, jossa Maharaliksi nimitetty rabbi Loew (Löw)
valmistaa golemin vainottujen juutalaisten suojaksi.[1] Populaarikulttuurin golemit on usein lähetetty
kostamaan tai surmaamaan. Joskus golem voi myös toimia
vartijana. 



 



Vampyyri



  Kansanperinteen vampyyriuskomusten keskeisaluetta on ollut
Itä- ja Kaakkois-Eurooppa, erityisesti Balkanin alue
ympäristöineen. Esimerkiksi ”Serbian Elias Lönnrotin” Vuk
Karadžićin (1787–1864) keräämissä laajoissa perinneaineskokoelmissa
on runsaasti vampyyrimainintoja. Perinneaineistojen lisäksi
vampyyreista ja vampyyriuskomuksista on saatu tietoa virallisten
asiakirjojen perusteella, joissa todistetaan vampyyrihautojen
avaamista ja löydettyjen vampyyrien tuhoamista. Todennäköisesti
kuuluisin kuvaus vampyyrihautojen avaamisesta on vuonna 1732
laadittu Visum et Repertum, jossa kuvataan seitsemäntoista
vainajan kaivamista haudoistaan. Näistä kaksitoista osoittautui
vampyyreiksi ja tuhottiin.



  Vampyyri-nimitys alkoi esiintyä ja yleistyä yleisnimenä
1700-luvulla erityisesti juuri tällaisen tapausten ja niistä
kirjoitettujen selitysten tultua laajalti tunnetuiksi.
Alueellisesti vampyyreista on käytetty erilaisia paikallisia
nimityksiä, jotka joillakin seuduilla ovat sekoittuneet
monenlaisten elävien vainajien, noitien tai ihmissusien
nimityksiin.



  Kansanperinteessä syynä vampyyriksi muuttumiseen saattoi
olla poikkeuksellinen kuolintapa tai ruumiin väärä käsittely
kuoleman jälkeen. Näiden lisäksi eri lähteissä on lueteltu
valtavasti eri tapauksia, jotka voivat johtaa vampyyriksi tuloon.
Vampyyreiksi uskottiin suurella todennäköisyydellä muuttuvan
kaikkien, joita vampyyri oli purrut tai muuten vahingoittanut.



  Populaarikulttuurin vampyyrin toiminnassa keskeistä on veren
imeminen. Kansanperinteessä vampyyri voi tämän lisäksi tai sijaan
juoda eläinten verta, piinata ja kiusata ihmisiä, yrittää tappaa
sukulaisiaan tai saada ihmisiä sairastumaan ilmestymällä näiden
luokse yöllä. Erään vampyyrin kerrottiin tulleen kuolemansa jälkeen
usean kotikylänsä ihmisen luokse yöllä näiden nukkuessa, maanneen
heidän päällään ja kuristaneen heitä. Vuorokauden kuluessa nämä
aikaisemmin terveet henkilöt kuolivat.



  Vampyyrit näyttävät liikkuneen pääasiassa öisin, mutta monet
vampyyrit ovat voineet olla liikkeellä myös päivisin.



 




Pohjoista perinnettä



  Skandinaavinen Näkki (ruots. näcken, bäckahäst) esiintyy
joko kauniin hevosen tai viehättävän miehen hahmoisena. Hevosena se
houkuttelee ihmisiä selkäänsä ja vie nämä sitten hukkumaan veteen,
kuten skotlantilainen kelpie. Näkki esiintyy myös miehen hahmossa,
tällöin se viekoittelee mukaansa erityisesti naisia. Nainen
kuvittelee tulevansa veden äärelle romanttiseen kohtaamiseen, mutta
unelmien prinssi viekin saaliinsa veteen ja hukuttaa sinne.



  Norjalainen kraken on valtavan kokoinen mustekalamainen
merihirviö, joka pystyy vetämään laivan syvyyksiin. Krakenin
arveltiin elävän valtameressä Norjan ja Islannin välillä, siitä
kertoivat erityisesti merimiehet. Muuallakin maailman merillä
merimiehet ovat kertoneet tarinoita jättiläismustekaloista, jotka
hyökkäävät laivojen kimppuun upottaen ne. Näiden tarinoiden
alkulähteenä on arveltu olevan eri puolilla maapalloa nähdyt
jättiläiskalmarit, joiden lonkerot voivat olla kymmenmetrisiä.



  



Skandinaavista mytologiaa



  Islanti sai ensimmäiset asukkaansa Norjasta vuonna 840.
Asukkaat toivat mukanaan uskomuksensa. Vuonna 1000 Islanti muuttui
virallisesti kristilliseksi maaksi hallinnollisella päätöksellä.
Vanhoja uskomuksia tallennettiin kirjalliseen muotoon vasta tämän
jälkeen. Tärkeimmät skandinaavisen mytologian lähteet ovat
Runo-Edda, Saxo Grammaticuksen Tanskan historia De gesta
danorum ja Snorri Sturlusonin kirjoittama  Proosa-Edda
1220. Taruissa kerrotaan jumalten ja ihmissankareiden taisteluista
erilaisia hirviöitä ja jättiläisiä vastaan.



  Skandinaavisen mytologian mukaan maailmoja on yhdeksän, ja
niitä yhdistää elämänpuu, Yggdrasil. Eri maailmoissa asui erilaisia
olentoja. Aasa-jumalat asuivat Asgårdissa, ihmiset Midgårdissa.
Jotunheimissa ja Niflheimissa asui huurretursaiksi nimitettyjä
jääjättiläisiä sekä kivijättiläisiä. Etelän suunnalla, tulen
valtakunnassa, asuu tulidemoneita (tulijättiläisiä). Muissa
maailmoissa asui haltioita ja kääpiöitä, pohjoisessa oli Hel,
kuolleitten valtakunta.



  Jättiläisten lisäksi muita skandinaavisen mytologian
hirviöitä olivat jättiläismäinen merikäärme Jörmungandr ja susi
Fenrir, joka molemmat olivat Loki-jumalan ja Angrboda-jättiläisen
lapsia. Jörmungandr oli niin iso, että se ylettyi kiertymään
ihmisten asuttaman maailman ympäri ja pystyi vielä puremaan omaa
häntäänsä. Ragnarökissa, maailmanlopussa, ukkosenjumala Thor tappaa
Jörmungandrin, joka puolestaan surmaa myrkyllään Thorin.
Fenrir-susi puolestaan oli kahlittuna odottamassa maailmanloppua,
jolloin se pääsee irti ja osallistuu taisteluun aasoja vastaan
surmaamalla ylijumala Odinin. Ragnarökissa nykyinen maailma
tuhoutuu, mutta uusi nousee tilalle uusine asukkaineen ja
jumalineen.



  Lohikäärme Fafnir oli alkujaan kääpiö tai jättiläinen, joka
surmasi isänsä ja muuttui lohikäärmeeksi, jotta pystyisi
vartioimaan isältään ryöstämäänsä aarretta. Ihmissankari Sigurdr
surmasi lohikäärmeen. Sigurdrista (Siegfried) kerrotaan useissa
Edda-runoissa ja myös germaanisessa Nibelungenlaulussa, jonka
pohjalta Richard Wagner sävelsi neljän oopperan sarjan
Nibelungin sormus (1869−1876). 



         



Staalo (stállu)



  Saamelaisissa tarinoissa kerrotaan staalosta
(stállu), ihmistä suuremmasta, usein peikkomaisesta
olennosta, joka syö mielellään ihmislihaa. Monessa tarinassa
kerrotaan poromiehen ja staalon kohtaamisesta tunturissa ja sitä
seuranneesta painiottelusta. Jos ihminen voitti staalon, kuten
tarinoissa usein kävi, hän sai omakseen staalon mukana olevat
rikkaudet.



  Staalon kerrotaan ryöstävän joskus nuoria naisia
morsiamikseen, lapsille kerrotaan staalon voivan siepata
vallattoman lapsen suureen säkkiin. Joulustaalon
(juovlâstáálu) raidossa oli jonossa monenlaisia eläimiä
pienestä päästäisestä aina viimeisenä kulkevaan isoon karhuun
saakka. Staalo suuttui ja raivosi, jos sen tiellä oli esteitä,
jollaiseksi riitti esimerkiksi huonosti lakaistu piha. Asumukseen
tullessaan staalo vaati vettä janoonsa, ellei vettä ollut, se
saattoi imeä verta ihmisestä. Sieppaamansa lapset staalo usein söi,
mutta toisinaan se päästi lapsen menemään.



  Erityisesti Pohjois-Ruotsin saamelaisaluilla on kerrottu
staalosta, joka syö ihmislihaa. Näissä tarinoissa ihmisveren
imeminen yhdistetään nimenomaan staalon vaimoon, joka käyttää veren
imemisessä rautaista imupilliä, jonka avulla se imee uhrinsa
kuiviin. Näissä tarinoissa staalot elävät yhteisöissä.



  Joskus staalo on mainittu myös keinotekoisena olentona:








Se on maasta tehty ihmisen kuva. Ja panevat vanhan-aikaista rahaa,
jonka nimi oli päive taalla, sen panevat sydämeksi. (Se raha oli
kai Norjan rahaa, arveli kertoja. Kukin teki sen yhtä suureksi kuin
oli itse.) Ja sitten se antoi oma hengestä puolet (lappalainen
antaa Stalolle) ja sitten se alkaa vaeltamaan niin kuin muutkin
ihmiset.  (SKS KRA. Teräsvuori 1910.)








 Tällainen staalo laadittiin usein kostoksi tai muuten
tekemään vahinkoa jollekulle; kerrottiin, että kun staalo
surmataan, sen tekijä kuolee samalla hetkellä. 













Eskimokansojen hirviöitä



  Pohjoisen pallonpuoliskon arktisilla alueilla asuvat
eskimokieliä puhuvat inuitit ja jupikit.



  Inuittien taruissa kerrotaan tupilakista, jonka shamaani voi
manata esiin surmaamaan vihamiehen. Jos vihollisella on kuitenkin
tupilakin lähettäjää suuremmat taikavoimat, olento palaa takaisin
ja surmaa lähettäjänsä. Tupilak esiintyy eri taruissa joskus
henkenä, joskus hirviönä tai demonina. Tupilak voi merkitä myös
levotonta vainajaa tai yliluonnollista, näkymätöntä olentoa.
Tupilakilla saatetaan tarkoittaa myös paholaista.



  Kukuweaq on Alaskan inuiittitaruissa hirvittävä
jättiläisjääkarhu, jolla on kymmenen jalkaa. Ugjuknarpak puolestaan
on jättiläishiirtä muistuttava olento, joka käyttää häntäänsä
kajakin upottamiseen. Siihen eivät pysty aseet, se on hyvin nopea
ja lisäksi olennolla on erikoisen hyvä kuulo, joten kukaan ei halua
kalastaa siellä, missä ugjuknarpakin arvellaan asuvan.



  Kuugjuaq-joen seuduilla Kanadan alueella on kerrottu
Iqaluaqpak-nimisestä vesihirviöstä, joka voi nielaista varomattoman
melojan kanootteineen päivineen. Hudsoninlahden itäpuolisilla
seuduilla Kanadassa on kerrottu jättiläisolennosta nimeltä
tuurnngaq tai tuniq. Monenlaisia, tavallisesti vedessä eläviä
hirviöitä kutsutaan myös yhteisnimellä turngak, mikä tarkoittaa
yksinkertaisesti pelottavia olentoja.



  Inuitilapsia varoitetaan leikkimästä liian lähellä vettä
kertomalla Kudloopudlooaluk-nimisestä vesikäärmeestä, jota tempaa
lapsen veden alle ja syö hänet siellä. Myös qalupalik on olento,
jolla inuitivanhemmat pelottelevat lapsiaan. Ihmisennäköisellä
qalupalikilla on vihreä iho, pitkät kynnet ja pitkät hiukset. Ne
elävät vedessä ja nappaavat varomattomasti yksin liikkuvan lapsen
mukaansa. Ne eivät kuitenkaan hukuta tai syö lapsia, vaan ne
adoptoivat lapset omikseen vedenalaisiin asumuksiinsa eivätkä
päästä lasta enää koskaan palaamaan kotiin.













Olentoja ja uskomuksia maailmalta



  Ympäri maailman on kerätty tietoja erilaisista olennoista,
vaarallisista ja pelottavista, joskus myös ystävällisistä ja jopa
avuliaista. Osaan näistä on vilpittömästi uskottu, osaan on
suhtauduttu epäillen. Käsitykset ovat myös muuttuneet aikojen
kuluessa. Pelottava hirviö, johon on ehkä vuosikymmeniä sitten
aivan tosissaan uskottu, on voinut muuttua olennoksi, jolla
pelotellaan lapsia menemästä yksin veteen tai metsään.



  Erilaisia uskomusolentoja on olemassa niin paljon, että
pelkästään kaikkien luetteleminen vaatisi tilaa yhden kirjan
verran. Monet olennot tunnetaan lähialueilla, mutta usein eri
nimillä. Toisaalta jotkut olennot ovat tulleet kuuluisiksi
populaarikulttuurissa, ja ne tunnetaan laajalti muuallakin kuin
alkuperäisillä esiintymisalueillaan.



  



Amerikan mailta: wendigo ja isojalka



  Windigo, wendigo (witiko, wiitko, wetikoo) kuuluu
Pohjois-Amerikan intiaaniperinteeseen. Se yhdistetään erityisesti
Kanadan keskiosien algonquian-heimojen uskomuksiin.



  Windigo on melko lailla ihmisenmuotoinen, mutta kookkaampi
ja usein hahmoltaan jotenkin epämääräinen. Se asuu metsässä, jossa
se syö sieniä ja kaikkia mahdollisia metsän antimia lahopuuta
myöten. Sen suosikkiruoka on kuitenkin liha, erityisesti ihmisliha,
josta se ei koskaan saa kyllikseen.



  Windigo pystyy liikkumaan veden pinnalla tai uimaan
sukelluksissa tuntikausia. Myöskään lumi ei hidasta sen
liikkumista. Raivokas windigo pystyy voittamaan karhun. Kahden
windigon kohdatessa ne voivat käydä rajuun kamppailuun, jonka
päätteeksi voittaja syö hävinneen.



Kerrotaan, että windigoja on ollut aikojen alusta, mutta myös
ihminen voi muuttua windigoksi pahan teon seurauksena. Keskeinen
syy windigoksi muuttumiseen on kannibalismi, ihmislihan syöminen.
Myös murha, insesti tai uskonnollisten tabujen rikkominen voi
aiheuttaa muutoksen. Muuttuminen tapahtuu vähitellen, muuttuja
kasvaa kooltaan ja muuttuu villin näköiseksi. Kun muutos on
tapahtunut, paluuta ihmisyyteen ei ole.



  Windigoista raportoitiin kanadalaisissa paikallislehdissä
vielä 1950-luvulla.



  Tunnetaan myös ns. windigo-psykoosi, jossa ihminen saa
suuren himon ihmislihaan ja voi hyökätä kenen tahansa kimppuun.
Tällaista on tapahtunut erityisesti talvisaikaan, kun ruokavarat
ovat olleet vähissä ja ihmisiä on vaivannut nälkä.
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