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ﬁitateljima...

Poceci studija kroatistike, uopce koje bilo nacionalne slavenske
filologije, obiljezeni su proucavanjem cirilometodske bastine,
poglavito starocrkvenoslavenskoga jezika i glagoljskoga pisma, no
studentu pocetniku nude se i osnove poredbene slavenske
gramatike uz opéi uvod u slavistiku. Casna je stoga zadaca
namijenjena kolegiju poznatom pod nazivom Staroslavenski jezik,
jednako kao i nizu izbornih kolegija koji se uzdizu na njegovim
temeljima. Posebno zanimljiv aspekt kulturne povijesti Slavena
rekonstrukcija je njihove, stoga i nase, stare vjere, one koja je
prethodila krS¢anstvuy, a poznaje se i pod — ne posve istoznacnim
— nazivom slavenska mitologija. Ovom prigodom ispric¢at ¢emo
vam kako smo se u okviru izbornoga kolegija Slavenska pisma mi
studenti i profesori Filozofskoga fakulteta u Osijeku povezali s
vinkovackom umjetnicom Ivom Muskic, zeleCi ozivjeti steCena
slavenska / slavistiCka starovjerna znanja i vjesStine. Buduci da su
Slaveni dobrim dijelom svoje povijesti, a prije pokrStavanja, bili
bespismena kultura, zanimalo nas je kako su fragmente svojih
mitova sacuvali u usmenoj predaji (knjizevnosti), te kako su
prostorom — kao ideografskim pismom - svjedocili svoju staru
vjeru. Ne ogranicujuci se samo na hrvatsko bajoslovlje, nastojali
smo srociti digitalni leksikon znamenitih slavenskih bozanstava i
bica, slijede¢i sustav glagoljske azbuke, prvoga pravoga
slavenskoga pisma koje putem svoga tvorca Konstantina Cirila
Filozofa posreduje krs¢ansko, ali i pretkrs¢ansko, slavensko mitsko
bice. Pandemijsko doba nagnalo nas je da to ¢inimo virtualnim
putem, sluzeci se raznim digitalnim alatima (Genially, Canva, Prezi,
Kahoot! itd.) i zvu¢nim zapisima, pri ¢emu je nase procitano i
izmastano slikom zapisivala struc¢njakinja — lva Muski¢, magistra
edukacije likovne kulture. llustracije su nastale u digitalnom
formatu, prema opisima koji se nalaze u ovom leksikonu. Cilj
oblikovanja ilustracija bogova bio je prikazati ih monokromno, u
nijansama sive i razlicitim teksturama. Budi jos receno da zavicaju
nismo znali ni umjeli umaci pa su slavenski Perun, Veles, Mokos,
Simargl, Vesna, Lada i mnogi drugi postajali — kada god je i kako
god je bilo moguce — i slavonski.



Dvadesetak bozanstva i mitskih bica proucavali su FFOS-ovi
studenti prve godine jednopredmetnoga i dvopredmetnoga studija
hrvatskoga jezika i knjizevnosti tijekom 2020. i 2021. godine,
poimence: Korina Bogdanovic, Ivana Petricevic¢, Sara Pacaric, Rea
Bede, Nina Jagustin, Matej Juri¢, Martina Mikovic, Ines Pribolsan,
Luka Grbavac, Matej Blazevi¢, Barbara Markanjevi¢, Ana Marija
Vertu$, Dorotea Corak, Petra DZini¢, Dora Strok, Sara Cacié, Tamara
Maslari¢, Andreas Muhar, Leonarda-Lea Glavas, Manuela Kribl.

Njima — kreatorima i sukreatorima prirucnika pred cijim ste
dverima — zahvaljujemo kao istinskim bajoslovnim prijateljima,
zeleCiu vama — dragi, dobronamjerni Citatelji — vazda stjecati nove.
Tom mislju noseni, zahvalno vas pozdravljamo dajuci rije¢ da cemo
se s prirucnikom i nadalje druziti, postojece sadrzaje doradujuci i
nove kreirajuci.

Ovaj e-book interaktivan je, stoga kada se sretnete s ikonama & i )
— kliknite na njih. One Ce vas odvesti na nove sadrzaje putem kojih
Cete saznati nesto vise o pojmu uz koji se nalaze. Ako se zelite
vratiti na sadrzaj, kliknite na naslov poglavlja!

Stojte nam dobro!

Iva i Vera
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Hslavenskoj mitologiji i hrvatskome bajoslovlju

Za razliku od pouzdanih mitologija (grcke, rimske, egipatske), ne
postoje podaci iz prve ruke za proucavanje slavenske mitologije.
UnatoC nekim dvojbenim teorijama, ne moze se dokazati da su
Slaveni prije pokrstavanja imali bilo kakav organiziran sustav
pisanja; stoga su se sva njihova izvorna vjerovanja i tradicije
vjerojatno prenosile usmeno, s generacije na generaciju, i potom
zaboravljale tijekom stoljeca koja su uslijedila nakon pokrstavanja.
Prije toga, manjkave zapise o slavenskoj religiji uglavnom su
napisali neslavenski krs¢anski misionari koji nisu bili zainteresirani
za tocno prikazivanje poganskih vjerovanja i obrednih praksi. lako
su pronadeni arheoloski ostaci nekih starih slavenskih kultova i
svetiSta, iz njih se malo moze doznati bez odgovarajucega
poznavanja konteksta. Eventualno dolaze kao potvrda postojecih
povijesnih zapisa. Fragmenti starih mitskih vjerovanja i poganskih
svetkovina prezivjeli su do danas u narodnim obicajima, pjesmama
I pricama svih slavenskih naroda. Njihova usmena knjizevnost
prihvacanjem krs¢anstva nije medutim gubila na snazi, Sto s druge
strane znaci da se ne temelji samo na starim / pretkrS¢anskim
vjerovanjima, obrednim praksama i svetim pjesmama /
tekstovima. Savjesnom i stru¢nom primjenom metoda filoloske
arheologije moguce je u stvaralastvu slavenske usmene
knjizevnosti rekonstruirati praslavenski kostur, svojevrstan ustroj i
sadrzaj pretkrs¢anskih slavenskih svetih pjesama, ¢ime se pokojni
akademik Radoslav Katici¢ uspjesno bavio u cCetirima svojim
knjigama s podnaslovom Tragovima svetih pjesama nase
pretkrscanske starine. Tekstovi usmene knjizevnosti, takvi kakvi su
zapisani, upozorava KatiCi¢, nisu mitovi nego pripadaju vrstama
folklorne knjizevnosti, kako ih poznaje svaka folklorna tradicija:
pjesmama, epskim ili lirskim, bajkama, vjerovanjima, izrekama,
poslovicama, zagonetkama i sl. U njima tek valja prepoznavati
elemente koji su pak preuzeti iz sakralne poezije i obrednih formula
autenticne poganske tradicije, svojevrsne knjizevne spolije
ugradene u folklorne tekstove. | pouzdani podaci o prvotnoj
mitologiji Hrvata stoga izviru iz krila slavenske i indoeuropske
mitologije, rekonstruirane i prikazane na temelju ulomaka
prajezicnih sakralnih tekstova.



Definiciju mitologije (hrv. bajoslovlja) i predmeta njezina zanimanja
— mita kao svetoga teksta (pjesme), neodvojiva od obreda, i obic¢aja
— potrazi u knjizi Hod kroz godinu hrvatskoga etnologa Vitomira
Belaja (2007: 17-26).



[l_l to sugerira izraz slavenska bespismenost?

Da bismo na ovo pitanje valjano odgovorili, potrebno je prisjetiti se
staroslavenskoga traktata O pismenéhb autora Crnorisca Hrabra u
kojemu je zapisano da Slaveni prije pokrstavanja nisu poznavali
pismo, pa su se — kao bespismena kultura — sluzili crtama i
urezima / zarezima: Prézde ubd Slovéne ne iméhg knigb, nQ
Crotami | rézami Cbtéhg | gataahg, pogani sgCe. Hrvatska
paleografkinja Marica Cunci¢ isti¢e kako su Hrvati na koru drveca
ili na Stap zasigurno urezivali zareze i crte ne bi li odredili mjeru
svoje robe, primjerice krzna kojim su trgovali ili stoke koju su
napasali. Kad bi takav zapis bio na Stapu, mogli su ga ponijeti, a
zvali su ga ,rovad" (usp. Damjanovi¢ 2004: 166-167; Cuncié¢ 2003:
16). U okviru slavisticke znanosti iznosile su se jos neke manje ili
viSe popularne i primjenjive teorije o crtama i rjezama kao obliku
organizirane slavenske pisane kulture, povezive cCak s
protoglagoljicnim ili protocirilicnim pismom, medutim te su se
teorije nasle u sjeni prevladavajuce cirilometodske teze prema
kojoj je glagoljica originalno autorsko pismo sv. Konstantina Cirila,
stvoreno 862./863. za potrebe velikomoravske misije, dok je Cirilica
— kao drugo slavensko pismo, nastalo postupnom prilagodbom
grckog alfabeta — ubrzo proglasena i sluzbenim pismom
Bugarskoga Carstva, $to je car Simeon ucinio 893. godine (vidi
interaktivnu sliku & koju je u okviru kolegija Slavenska pisma
pripremila studentica Manuela Kribl). Nepokrsteni su Slaveni
njegovali usmenu (pretpismenu) kulturu pa su se crtama i urezima
sluzili samo u magijske i mnemotehnicke svrhe. Nerijetko bi se
istrazivaci pozivali na misticnu knjigu Vles, koja je ponijela ime
praslavenskoga boga Velesa, a poznata je i pod nazivom
|zenbekove dascice. Ta drvena knjizica, koju znanstvenici ocjenjuju
falsifikatom, Cuvala se u knjiznici kneza Kurakina u dvoru blizu
Kurska, a sadrzi povijest Kijevske Rusi ili ukrajinskih Slavena od
650. g. pr. Kr. do kneza Askolda iz polovice 9. stoljeca.



I_I_I to je pak hrvatsko starovjerje?

Na$ zasluzni proucavatelj Deniver Vukeli¢ ustvrduje (2018: 13T1;
usp. 2021: 335):

Hrvatsko starovjerje po mojoj definiciji najstariji je oblik duhovnosti i
religijsko-magijskih  praksi hrvatskog naroda, zasnovan na
religijskim i magijskim kultovima Stovanja prirodnih sila, ponekad
antropomorfiziranih u likovima patronskih boZanstava, kao i na
kultovima predaka, a kulturno povezan sa slicnom ili zajednickom
sirom slavenskom osnovom, koje su Hrvati kao narod donijeli sa
sobom tijekom svoje migracije na hrvatski povijesni prostor u
priblizno 7. stoljecu. Hrvatsko starovjerje, kao i vecinu slavenskih
starovjerja, klasificiramo u animisticki politeizam.

Akademik Radoslav Kati¢i¢ napominje da smo svoju staru vjeru
napustili  prisavsi karolinskom krsc¢anstvu, uopcCe latinskoj
kr§¢anskoj Europi, na sto nas vrlo jasno upucuje lokalitet Crkvina, u
selu Biskupiji nedaleko od Knina, jer su uz baziliku posvecenu sv.
Mariji i sv. Stjepanu pronadeni stariji poganski i noviji krs¢anski
grobovi (2014: 1).

Pogledaj interaktivnu sliku “Pokrétenje Hrvata” & hrvatskoga
secesijskoga slikara, rodenjem Osje¢anina, Bele Ciko$a Sesije —
koju je pripremila Tamara Maslari¢, studentica izbornoga kolegija
Slavenska pisma.

misani izvori
NAPOMENA: za izvore svih fotografija

Nema poznatih pisanih izvjeStaja pogledaj popis priloga.

o slavenskoj mitologiji koja je

prethodila fragmentaciji

praslavenskog naroda na Prilog 1.
zapadne, istocne i juzne Slavene,
uz mogucu iznimku kratke
biljieSke u Herodotovoj Historiji, u
kojoj se spominje pleme Neuri na
krajnjem sjeveruy, Ciji se ljudi, tvrdi
Herodot, svake godine nekoliko
dana pretvaraju u  vukove
(Matasovi¢ 2008: 40).

HERODOT

POVIJEST




Neki su istrazivaCi navedeno tumacenje povezali sa slavenskim
narodnim vjerovanjem u vukodlake, dok drugi drze da se Herodot
zapravo pozivao na drevne slavenske karnevalske svetkovine, kada
su skupine mladica Setale selima u maskama, ponekad zvane
& vuéari / vukari. Identifikacija Neura s Praslavenima i dalje je
kontroverzna, poglavito stoga sto se u Herodotovo doba ne moze
govoriti o Slavenima kao posebnoj indoeuropskoj jezi¢noj skupini
(Belaj 2007: 40). Kod juznih se Slavena ¢ovjek pretvara u vukodlaka
tek nakon smrti, dok se promjena u vecini drugih predaja dogada
za vrijeme covjekova zivota, vukodlak je pak tijesno povezan sa
svojstvima Striguna — vjestica i vjeStaca, vampira'.

Znas li tko je bio
Jure Grando?®

Prilog 2.

Prilog 3.

'Vazno je spomenuti da je naziv vukodlak/kudlak viseznaCan: on obiljezuje mrtvaca / vampira
(kstrigoj morti), ali i $trigona, vjesca jo$ za njegova zivota (strigoi vii) i upravo se protiv njih bore
rsnici.



Najpoznatiji hrvatski vampir!

Taj je Covjek iz Kringe, seoceta pored Pazina, roden 1579. godine, a
preminuo 1656. Buduci da nije propisno pokopan, stao je po svojoj
smrti uznemiravati suseljane koji sumu se, nakon punih 16 godina
terora, napokon suprotstavili. Devetero se mjeStana potaknutih
pozivom zupana Mihe Radetica s bakljama, raspelom i glogovim
kolcem zaputilo do pokojnikova groba. Kad su otvorili sanduk,
zaprepastilo ih je rumeno i nasmijeSeno lice. Gurnuvsi mu pred lice
raspelo, govorili su: ,Vidi ovamo, Strigune! Ovdje je Isus Krist koji
nas je izbavio od pakla i umro za nas, a ti ne nalazis mira!”. Pokusali
su mu nakon toga ,protjerati zaSiljeni kolac od bijelog gloga kroz
utrobu®, ali bez uspjeha. Seljanin Stipan Milasi¢ najzad mu je
sjekirom odrubio glavu na sto je mrtvac kriknuo, a grob se napunio
krvlju. Storiju je onomad zabiljezio slovenski putopisac i
povjesniCar Janez Vajkard Valvasor u djelu Slava Vojvodine
Kranjske (1689) koje je uvrSteno u 39 svezaka Rajnskoga
antiquariusa njemackoga novinara Christiana von Stramberga
(1785.-1868.) te 1925. godine u zbirku tekstova Hermanna Hessea
Price o vjeSticama | sablastima iz Rajnskog antiquariusa. Nas je
vampir inspirirao europsku i svjetsku popularnu kulturu, pa i visoku
umjetnost, postavsi junakom brojnih knjiga i kazaliSnih predstava.
Sumnja se ¢ak da je potaknuo velikoga Brama Stokera na pisanje
Drakule. Zeli li o njemu Gitati odmah i sad, savjetujemo da skokne$
do obliznje knjiznice i posudis roman Vampir hrvatskoga
knjizevnika Borisa Perica.



uﬂratimo se spomenu Slavena u pisanim izvorima

U latinskim se izvorima
slavensko ime najprije javlja
u Jordana, romaniziranoga
gotskog pisca iz 6. stoljeca, i
to u spisu O podrietlu |
dielima  Gota. Naziva ih
Venetima [ Antima
nastanjenima na golemom
podrucju istocne obale rijeke
Visle.

. . . . Prilog 4.
O Slavenima i njihovoj o9

mitologiji nesto je u 6.

stoljecu zapisao bizantski
povjesniCar Prokopije iz
Cezareje, Ciji Bellum
Gothicum donosi vjerovanja
juznoslavenskog plemena
koje je preslo Dunav krecuci
se prema jugu u samo dva
dana.

Vec 548. prodrli su do Draca na jadranskoj obali. Inace, ovaj spis
jedini je izvor za tumacenije juznoslavenskog poganstva jer su, kao
Sto znademo, juzni Slaveni vrlo brzo prihvatili krS¢anstvo, napose
Hrvati. Prema Prokopiju, ti su Slaveni stovali jedno bozanstvo koje
je stvaralo munje i grmljavinu. lako nije izricito imenovano, moze se
zakljuciti da je posrijedi Perun, Cije ime oznacuje grom ili munju.
Takoder, spominje se vjerovanje u razne demone i nimfe (tj. vile), ali
izostaju druga konkretna imena.



Kijevski ljetopis (poznat i pod
nazivima Povijest minulih ljeta,
tj. Nestorova kronika), najstarija
je slavenskim jezikom pisana
kronika s mnogim vrijednim
referencama na poganska
vjerovanja istocnih  Slavena.
lako je rukopis sastavljen
poCetkom 12. stoljeca, sadrzi
segmente starijih dokumenata
koji opisuju dogadaje prije
kijevskoga pokrstavanja. Dva
se bozanstva, Perun i Veles /
Volos, spominju u tekstu
mirovnih ugovora poganskih
vladara isto¢nih Slavena i
bizantskih careva s pocetka 10.

Bl stoljeca.

Ondje se spominje i drzavni panteon koji je knez Vladimir podigao
u Kijevu 980. godine. U Vladimirov panteon usli su Perun, H(o)rs,
Dazbog, Stribog, Semargl i Mokos, ali su njihovi kipovi ubrzo
porusSeni, ve¢ 988. godine, po prihvacanju krs¢anstva. U
Ipatjevskom ljetopisu iz 13. stoljeca grcki se Hefest usporeduje s
domacim Svarogom. Zanimljivi su, nadalje, odlomci iz
istoc¢noslavenske Pripovijesti o Igorovoj vojni posveceni Velesuy,
Dazbogu i H(o)rsu. lako je tekst pronaden krajem 18. stoljec¢a,
njegov postanak povezuje se s 1185. godinom. Postoje medutim
sumnije u vjerodostojnost ovoga djela.

Vrlo su dobro razradeni zapisi zapadnoslavenskoga poganstva,
posebno u polapskih i pomeranskih plemena, koja su nasilno
pokrstena tek krajem 12. stoljeca. Njemacki su misionari i
svecenici tijekom toga vremena zapisivali pojedinosti njihove
dugozivuce stare vjere. Motivirani zeljom za pokazivanjem vlastite
krS¢anske nadomci, ali i sustava vjerovanja kojemu su se
suprotstavljali, njemacki su pisci svoje iskaze pocesto opteretili
pretjerivanjima, tzv. poboznim lazima namjera kojih je bila Slavene
prikazati poganim, krvozednim barbarima.
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Kada se recenom pridruzi podatak o
njihovu nepoznavanju slavenskih
jezika, postaje sasvim sigurno da je
informacijama iz njihovih izvora
potrebno pristupiti s odredenim
rezervama.

Iz tog se korpusa moze izdvojiti
Ljetopis ili Kronika magdeburskog
kanonika Thietmara (976.-1018.) jer
donosi opis slavenskoga hrama u
gradu Riedegostu (Radagastu /
Radogo$cu / Rethri) gdje se Stovalo
veliko bozanstvo Zuarasic
(Svarozi¢). Prema Thietmaru, svaka
je slavenska zemlja imala svoje
vrhovno bozanstvo i svetiSte
podignuto njemu u cCast, no
Radogosc¢e je po svome znacaju
nadvisivalo sve te okolne zemlje i

Prilog 6.

njihove hramove.

Prilog 7.

Jo$§ jedan vrlo vrijedan dokument naziva
Chronicon Slavorum krajem je 12. stoljeca
napisao njemacki svecenik Helmold. Zabunom
protumaceno ime bozanstva iz sada vec
srusenog Radogosca postaje bog Radigost, a
uz njega se spominju i drugi bogovi: Zerneboh
(Crni Bog), bozica Siwa (Ziva), neki
neimenovani bogovi Ciji su kipovi imali vise
glava i, konacno, veliki bog Swantewit
(Svantevit), Stovan na otoku Rugenu (Rujani) u
Baltickome moru koji je, prema Helmoldu, bio
najvazniji medu svim znanim (zapadnim)
slavenskim bozanstvima. Vazan podatak iz
Helmoldova spisa ykazuje na hijerarhiju
slavenskih bozanstava pa uz vrhovnoga boga
na nebu (nazalost nezabiljezena imena),
postoje bozanstva posvecena konkretnim
zivotnim  okolnostima, potekla iz krvi
vrhovnoga bozanstva, kao njegova djeca.

11



l:[lrheoloéka nalazista

Ceski arheolog Zdenék Vara 1983. u svojoj je knjizi The World of
Ancient Slavs naglasio da se naSa znanja o slavenskim
pretkrS¢anskim vjerovanjima u drugoj polovici 20. stoljeca
uspijevaju dopuniti arheoloskim nalazima, kako iskopavanjima
svetiSta i mjesta zrtvovanja, tako i nalazima idola i kultnih
predmeta. Predmeti — oruzje, orude, ukrasi, posude s hranom i
picem — bili su smjesteni u grobove. Sami obredi ukapanja
postupno su se razvijali: od izvorne prakse spaljivanja, pri cemu se
pepeo pokojnika stavljao u urne, sve do zakapanja nekremiranih
tijela; a potonji je obicaj postajao dominantan pod utjecajem
krS¢anstva. Pojedini predmeti u grobovima izrazavali su posebnu
simboliku, npr. jaja su simbolizirala Zivot (oslikana uskrsna jaja
Slavenima su poznata jos od 10. stoljeéa), a nov¢ici stavljeni u usta
il u ruke pokojnih sluzili su kao naknada za prijelaz u podzemni
svijet / svijet mrtvih — obiCaj kakav su prakticirali drevni Grci i
Rimljani.

Simboli slavenskih posuda
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Sve oznake na dnu slavenskih posuda imaju oblik starih, opcenito
koristenih simbola i izvorno su bile povezane s magijskim i
mitoloskim predodzbama, prije negoli su postale zastitnim
znacima loncara.

Povijesno i arheoloski, potvrdeno je drevno slavensko vjerovanje u
vampire — neumrle koji siSu ljudsku krv, Cijem se mrtvom tijelu
mora nauditi zeli li im se stati na kraj. Isto tako, Slaveni su izvrSavali
spaljivanje udovica, obicaj koji se u Indiji donedavna prakticirao.
Cak su i predmeti svakodnevne upotrebe — oruzje, orude, ukrasi,
lonci — bili obiljezeni poznatim drevnim simbolima poput svastike,
kriza, suncanog kotaca, pentagrama itd.

Prilog 9.

Ukapanje ruskog plemic¢a (921./922.)

Ahmad ibn-Fadlan, ¢lan poslanstva bagdadskog kalifa koji je 921.
bio na Volgi, opisuje pokapanje uglednog ruskog plemica na kom
su se obilno konzumirali alkoholni napici sve dok pokojnik nije bio
spaljen. Njegov zivopisni i dramaticni opis cijele ceremonije
ukazuje na mjeSavinu normanskih i slavenskih obicaja: le$ je
spaljen na brodu, zajedno s brojnim prinosima i zrtvovanom
robinjom. Uz Volgu je, osim toga, opisao svetiSte ruskih (mozda
ipak varjaskih) trgovaca: niz malenih idola postavljenih u krug koji
opcrtava jedno veliko bozanstvo (Belaj 2007: 84).
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Zbrucki idol, reljefni
stup, dolina rijeke Zbrug,
Ukrajina.
Danas:Muzeum
Archeologiczne, Krakow,
Poljska (crtez:

A. W. Moszczyriski)

Kipovi nekoliko slavenskih bozanstava otkriveni su 1848. godine na
obalama ukrajinske rijeke Zbru¢. Ondje je pronaden i visoki kameni
kip s Cetiri lica pod jednim kamenim SeSirom. Zbog slicnosti sa
Saxovim opisom, kip je odmah proglasen Svantevitovim, iako je
bilo jasno da to ne moze biti izvorni rujanski Svantevit. Viseglavi su
kipovi otkriveni na jos nekim slavenskim lokalitetima.
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Prilog 10.

bugarskih careva.

Kamen s reljefom
muske figure koja
drzi mo¢ni rog
postavljen je u zidu
crkve u opcini
Altenkirchen na otoku
Rigenu. Vjeruje se da
je to prikaz boga
Svantevita.

onima koje je opisao Saxo.

U Novgorodu, unutar drevnoga skita Peryn,
arheolozi su otkrili ostatke poganskog
svetiSta  vjerojatno  posvecenog bogu
Perunu. SvetiSte se sastojalo od Siroke
kruzne platforme usredotocene oko Kkipa.
Platforma je bila okruzena rovom s osam
apsida u kojima se nalaze ostaci zrtvenih
oltara. Ostaci citadele s viSe-manje
identicnim rasporedom otkriveni su na
mjestu  sugestivnog naziva Pohansko
(Pogansko), u blizini Bfeclava u Ceskoj.

Svi ti arheoloski ostaci imaju mnostvo zajednickih
aspekata. Kipovi bogova s vise lica i ostaci
svetiSta s viSe zrtvenih oltara potvrduju pisana
izvjieSCa krscanskih misionara o Slavenima koji
Stuju policefalne bogove.

Takoder su vrlo vazni ostaci nekoliko komada
keramike Cernjahovske kulture iz 4. stoljeca. Ruski
arheolog Boris Ribakov identificirao je i
protumacio simbole koji su na njih upisani kao
zapise drevnog slavenskog kalendara.

Maleni kip s Cetirima glavama iz 10. stoljeca,
isklesan od kosti, otkriven je medu preslavskim
rusevinama, u prijestolnici srednjovjekovnih

Na otoku Fischerinselu jezera Tollensesee u
blizini Neubrandenburga otkriven je dvoglavi
drveni kip u ljudskoj veli¢ini: u srednjem vijeku
tu je zemlju nastavalo slavensko pleme Cije ime
opstaje uimenu jezera (Dolensko jezero). Glavu
s tri lica ima i nasa Dalmacija kod Suvida iz
okolice Knina (usp. Belaj 2007: 82).

Otkriveni su i ostaci nekoliko slavenskih
svetiSta. Neka  arheoloska
poduzeta na rtu Arkona s otoka Rlgena otkrila
su ostatke velikog hrama i grada, podudarne s

istrazivanja

Prilog 11.

Prikaz sli¢an gornjoj
ilustraciji izveden je
u zidnom kamenu
crkve u Bergenu na
Rigenu.
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Drveni kip pronaden u Novgorodu vjerojatno
prikazuje Peruna. Potom, drvena figurica
pronadena u Wolinu u Poljskoj na obali
Baltickoga mora vjerojatno predstavlja boga
Triglava, kojeg su Stovali u Stettinu i okolnom
ruralnom  (poljskom) podrucju. Idol nalik
Svantevitu, visok gotovo tri metra (deset stopa),
prikazuje bozanstvo s Cetirima glavama.
Podignut je s dnarijeke Zbruc u blizini Husjatina
(danasnja Ukrajina).

Uobicajeno se tvrdi da se bogostovlje
slavenskih nekrstenih plemena Cesto odrzavalo
u Sumi, a ne u svetistima. Takve su se Sume na
praslavenskom jeziku nazivale gajevima /
lugovima®, a ponekad su bile okruzene ogradom
koja je ocrtavala sveto podrucje. Zelis li znati
viSe o zivotu i obcajima Slavenima u srednjem
vijeku (od 6. do 13. stoljeca), zaviri u knjigu
Francisa Contea Sloveni: nastanak | razvoj
slovenskih civilizacija u Evropi (VI. = XIlI. vek)
(sv. 112, Beograd, 1989).

Prilog 13.

Drvena

figurica

: Triglava
» Novgorodska 9 )

drvena (Wolin)

figurica koja
vjerojatno
prikazuje
Peruna

Prilog 12.

Jos jedan prikaz zbruckoga idola

2Drveée i trava na zavoju rijeke. O lugu, kao predjelu kozmoloskog stabla izmedu vrha (grada na
gori, krosnje) i dna (korijenja, zemlje), koji svoj odvjetak pronalazi u stvarnom prostoru / obliku
pisana svjedocanstva stare vjere, iscrpno je raspravljao Kati¢i¢ (2017: 173 i dr.). U kom smislu
prostor postaje pisano svjedo¢anstvo, pogledaj kod spomena prostornih ideograma, tzv. svetih

trokuta, unutar poglavlja o kozmologiji.
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Vazno je na kraju ustvrditi da su arheolo$ka otkri¢a u rekonstrukciji
slavenske mitologije zapravo malo uporabljiva. Vrlo su korisna
kada na odredenu nalazistu identificiraju pojave obrednoga
pjesnistva. To mogu oprimjeriti istrazivanja Aleksandra Durmana
na ranoindoeuropskome VucCedolu te slovenskoga arheologa
Andreja Pleterskoga na slavenskome nalazistu u istocnim Alpama
(usp. Belaj 2007: 40).
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q)olklorni tragovi

Kako su se razliCite slavenske populacije pokrstavale izmedu 7. |
12. stoljeca, krS¢anstvo je uvedeno kao religija elite, koja je cvjetala
uglavhom u gradovima i medu plemstvom. Ruralna vecina
srednjovjekovnoga slavenskog stanovniStva snazno je ostajala
povezanom sa starim mitovima. Kr§c¢anski svecenici i redovnici u
slavenskim zemljama, posebno u razmjerno kasno pokrstenoj
Rusiji, stolje¢ima su se borili protiv fenomena zvanog dvoeverie
(dvostruka vjera). S jedne strane, seljaci i poljoprivrednici Zeljno su
prihvacali krstenje, mise i nove krs¢anske blagdane. S druge strane,
jo$ uvijek su ustrajali u obavljanju drevnih obreda i Stovanju starih
poganskih kultova, ¢ak i kad su drevna bozanstva i mitovi na kojima

su se temeljili bili potpuno zaboravljeni.

Sto je dvovjerje? Pretpostavka da se i medu
juznim Slavenima, bas kao i kod njihovih
istocnih — ruskih — srodnika, prilicno dugo
zadrzavala stara uz onu novu — krs¢ansku
— vjeru. Kada se u pretezno krsc¢anskoj
slovenskoj dolini Soce u 14. stoljecu jos
uvijek Stuje drvo i pod njim vrelo kao da je
rjeC o bozanstvu, to znaci da je — uz
krs¢anstvo - itekako jo$ wuvijek ziv i
Perunov i Velesov kult (Vukelic 2021:
343-358; Katicic 2017: 16-17; Belaj 2007:
47).

Arheoloski ostatak hrvatskoga dvovjera
moze biti kameni reljef s prikazom
konjanika koji je danas ugraden u fasadu
zupne crkve u Zrnovnici u Dalmaciji. Isprva
protumacen kao ranoromanicki spomenik
sv. Jurja, najzad se smjesta u 8. stoljece pa
reljefna scena zapravo ukazuje na mitoloski
sukob staroslavenskih bogova Peruna i
Velesa, odnosno sv. Jurja s nemani koji je
uokviren krs¢anskom ikonografijom.
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Prilog 14.

Hrvatsko dvovijerje
u kamenom reljefu
s prikazom
konjanika
(Zrnovnica)



Tomu je bilo tako stoga sto, iz perspektive slavenskog seljaka,
krs¢anstvo nije zamjena stare slavenske mitologije, veC njezin
dodatak. Krsc¢anstvo je moglo ponuditi nadu u spas i blazeni
zagrobni zivot na onom svijetuy, ali za opstanak na ovom svijety,
godisnju zetvu i zastitu stoke, potreban je stari religijski sustav s
obredima plodnosti, zastitnickim bozanstvima i duhovima
domacinstava. Taj problem krs¢anska crkva zapravo nikada nije
rijesila; u najboljem slucaju mogla je ponuditi krs¢anskog sveca ili
mucenika da zamijeni pogansko bozanstvo odredenog kulta, iako
time veza s mitoloskim pogledom na svijet kojim su se objasnjavali
prirodni fenomeni nije mogla biti prekinuta.

Narodna su vjerovanja i tradicije svih slavenskih naroda uistinu
najbogatiji izvor za obnovu i rekonstrukciju drevnih poganskih
vjerovanja, iako su ona vjerojatno izgubila mnoga svoja izvorna
znacenja. Kultovi starih bozanstava stapali su se sa Stovanjem
novih krs¢anskih svetaca, a stari su se obredi kontaminirali novim
krs¢anskim blagdanima. Znanstvenici su stoga nastojali analizirati
folklorne obicCaje i tekstove usmenoga stvaralastva, osmislivsi
metodologiju rekonstrukcije izgubljenoga mitoloskog svijeta.
Folklorne izvjestaje mozemo grubo podijeliti u dvije skupine:

- Bajke i price o raznim fantasti¢nim likovima i stvorenjima kao
$to su Alkonost &, Baba Jaga &, Ko$éej Besmrtni &, Zar-ptica &,
ruski / ukrajinski Zmaj / Zmija Gorjanin’ ©, poljski Wawel & ili
hrvatski - ¢akovecki - pozoj & ; tj. moguti, mlade nedilje odnosno
placivice & pa pjesme i price o legendarnim junacima, te
praznovjerja o raznim demonima i duhovima kao $to su domovoj,
litk)ho, vile, vampiri, vodjanoj / vodnik / vodenjak, rusalke itd. Mnoge
od ovih prica i tradicija prilicno su drevne i vjerojatno sadrze barem
neke elemente stare mitske strukture, ali same po sebi nisu mitovi.
Nedostaje im dublje, sakralno znacenje i vjerski znacaj, osim toga
imaju tendenciju da se uvelike razlikuju medu slavenskim

zajednicama.

- Narodne proslave raznih krsc¢anskih svetkovina i narodna
vjerovanja vezana za razne svece. Primjerice, sasvim je jasno da je
popularni svetac u mnogim slavenskim zemljama, sv. llija
Gromovnik, zamjena starom bogu groma Perunu.

3| ne samo ukrajinski: vidi §to je 0 Zmaju Gorjaninu zapisao V. Belaj (2007: 103).
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Isto tako, tragovi drevnih bozanstava mogu se naci i u kultovima
mnogih drugih svetaca, poput svete Marije, svetog Vida, svetog
Jurja, svetog Vlaha i svetog Nikole, a ocito je i da su razna narodna
slavlja, poput proljetne proslave Jurjeva i ljetne proslave Ivanja,
samo labavo povezana s krsc¢anskim svetkovinama i blagdanima,
te da obiluju pretkrscanskim elementima. Ta vjerovanja imaju velik
sakralni znacaj za ljude koji ih jo$ uvijek njeguju. Problem je,
naravno, sto se elementi pretkrscanske religije sustavno prozimlju
s popularnim krs¢anstvom.

Rekonstrukcija izvornih slavenskih mitova stoga je zahtjevan
istrazivacki pothvat, Cesto nazvan detektivskim djelom ili
filoloskom arheologijom’, a zahtijeva zavidno poznavanje razli¢itih
znanstvenih disciplina kao sto su semiotika, poredbeno-povijesna
lingvistika, filologija, komparativha mitologija i etnologija. Prikazi
folklora moraju se analizirati na razini strukture, ne samo kao
pjesme ili price, vec kao skupine znakova i simbola koji sadrze neku
unutarnju strukturnu logiku. Svaki od tih znakova obuhvaca
nekoliko kljucnih rijecCi, koje su vise od imena likova, mjesta ili
artefakata. Svakako vazan aspekt simbola, u ovome kontekstuy,
njihova je nepromjenjivost. Dok su njihova imena podlozna
promjenama, struktura vjerojatno nije. Primjerice: kao Sto je vec
receno, slavenski bog groma Perun u krs¢anskom je folkloru
uglavnhom bio izjednacen sa svetim Iljom Gromovnikom. Ali
ponekad je bio izjednacen sa svetim Mihovilom, pa Cak i s
krs¢anskim Bogom, dok je u nekim ruskim ili bjeloruskim narodnim
pricama bio sveden na razne vilinske likove kao sto su car Ogin (car
plamen) ili Grom (grom). Bez obzira na promjene u samom imenu,
uvijek postoje neke kljucne rijeci koje su upotrebljavane za
opisivanje Peruna kao simbola u drevnim mitskim tekstovima, a
prezivjele su u folklornome stvaralastvu. Perun je uvijek gore
(visoko, na vrhu planine ili na nebu; Perun je nebeski bog, a ujedno
je i najvise bozanstvo staroslavenskog panteona), on je suh
(nasuprot mokrome; bog je groma i munje, sto rada vatru), on
treska / razbija / goni / ubija (razarajuci i bijesni bog groma i oluja),
javlja se sa strijelom / kamenom / munjom (Perunovo oruzje).

4
lli lingvistickom arheologijom, §to je termin akademika Radoslava KatiCi¢a koji je proucavao
slavenske i balticke tradicijske puCke pjesme koje se pjevaju u vrijeme jurjevskih, ivanjskih i
koledarskih ophoda i slavlja te ih usporedivao sa slicnim slavenskim pjesmama, a s namjerom
rekonstruiranja slojeva mitskoga teksta izvornih pretkré¢anskih vjerovanja (Vukeli¢ 2018: 135).
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Munje ispaljuje kao strijele koje su toliko snazne da eksplodiraju i
raznose kamenje kad ih udare. Te su se kljucne rijeci saCuvale u
folklornom stvaralastvu, ¢ak i ako je Perunovo ime davno
zaboravljeno. Prema tome, struktura ovog simbola omogucila je
poistovjecivanje Peruna sa slicnim likovima, bilo iz krs¢anske
religije ili iz kasnijeg folklora, koji dijele slicnosti u strukturi vlastitih
simbola.

Nadalje, folklorni tekstovi Cesto, za razliku od povijesnih izvora,
pripovijedaju o mitskim dogadajima, puckoj vjeri i praksi. Ne
kronologiziraju, ne donose popise i imena bozanstva, svecenstva i
hramova. Namjesto bogova, junaci folklornih tekstova, pratedi
pradavnu pricu, postaju seljani (Juraj, Ivo, Mara) ili povijesne osobe,
odnosno ve¢ spomenuti krs¢anski sveci (sv. Juraj, lvan Krstitelj, sv.
llija, sv. Blaz, Djevica Marija, Isus, Bog Otac i dr.) (usp. Belaj 2007:
47-49)°

Slijedeci slicnu metodologiju i povlaceCi paralele sa strukturom
drugih srodnih indoeuropskih mitologija (posebno balticke),
povremeno se koristec¢i nekim natuknicama iz povijesnih zapisa
slavenskoga poganstva, postalo je moguce obnoviti odredene
slavenske mitove. Znacajan napredak u proucCavanju slavenske
mitologije ostvaren je tijekom posljednjih 50-60 godina, uglavnom
radom ruskih filologa Vladimira Toporova i VjaCeslava
Vsevolodovita Ivanova, kao i radom hrvatskih znanstvenika
Radoslava Katicica i Vitomira Belaja. Takoder su vrlo vrijedne
studije ruskog ucenjaka Borisa Uspenskog i srpskog filologa i
etnologa Veselina Cajkanovica.

5Poseban pak hrvatski mitski svijet stasava u literaturi, primjerice nasim baroknim i renesansnim
dramskim djelima Marina Drziéa, Junija Palmoti¢a, lvana Gunduli¢a i drugih. Mitska Dubrava, neke
nove vile i bozanstva (Slovan, Davor, Lero) samo su zapravo slavenska interpretacija gréko-rimske
mitologije (usp. Belaj 2007: 48).
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Spominju se i radovi Tome VinScaka, slovenskoga arheologa
Andreja Pleterskoga, austrijskoga slavista Georga Holzera i drugih
(Katic¢ic 2017: 22).°

Medutim, nekriticko tumacenje folklora ili nekvalificirana
rekonstrukcija mitova mogu dovesti do pogubnih ucinaka, kao sto
je objasnjeno u nastavku.

Kad se govori o slavenskoj mitologiji, ne moze se biti previse
oprezan ili previSe kritican prema valjanosti i autenti¢nosti izvora.
Znanstveni interes za vjerovanja drevnih Slavena neprestano raste,
jo$ od doba renesanse, a s tim se povecao i ukupan broj zabuna,
pogresaka, pogresnih interpretacija i nepodrzanih rekonstrukcija (a
o fabrikacijama da i ne govorimo).

E)O povijesti proucavanja slavenske mitologije i smjenjivanju raznovrsnih pristupa citaj u knjizi R.
Katici¢a Bozanski boj: Tragovima svetih pjesama nase pretkrscanske starine (2008: 11-37), potom u
knjizi V. Belaja Hod kroz godinu (2007: 49-55) te u knjizi R. Kati¢i¢a Nasa stara vjera (2017: 2-10). Svoj
obol istrazivanju slavenske mitologije najprije je dalo otkrice sanskrta i uopcée razvoj poredbene
indoeuropeistike. Prve su korake u tom smislu poduzeli Slovaci Jan Kollar i Pavel Josef Saférik, sve
pod utjecajem germanskoga filologa Jakoba Grimma i njegove (pokazat ée se nekriticke)
usmjerenosti na tekstove usmene knjizevnosti, uopcée folklorne tvorbe. Na tom tragu u nas djeluje
Natko Nodilo, uz Luku lli¢a Oriov€anina. Ozbiljan ruski odvjetak ove pri¢e zastupali su Fjodor Ivanovic¢
Buslajev i njegov ucenik Aleksandr Nikolajevi¢ Afanasjev. Vatroslav Jagi¢ sva je minula nastojanja u
istrazivanju slavenske mitologije podvrgao ozbiljnoj kritici. Nakon njega znacajnijima postaju radovi
evolucionistickoga pristupa (npr. Louisa Legera). Pojavom strukture u prouc¢avanju izvaneuropske
mitologije bavio se Claude Lévi-Strauss, a u indoeuropskim okvirima Georges Dumézil, dok su
slavenske obiljezili gore spomenuti Ivanov i Toporov. Citaj takoder knjigu Jamesa Malloryja
Indoeuropljani, zagonetka njihova podrijetla (2006).
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Prije sredine 20. stoljeca nije bila poznata nijedna valjana
znanstvena metodologija kojom bi se mogli tumaciti folklorni
zapisi, a rijetki su povijesni i arheoloski izvori potpirivali
neutemeljene spekulacije. Jedan od najboljih primjera sveukupne
zbunjenosti i potpune pogresne interpretacije lazno je bozanstvo
ljubavi, Lada ili Lado, izgradeno od besmislenih uzvika u slavenskim
vjencanim i ljetnim obrednim pjesmama. Koledo i Kupala
bozanstva su nastala od pogresno protumacenih imena
popularnih slavenskih narodnih svetkovina; Koledo je bio slavenski
naziv za bozi¢ne povorke pjevaca koleda, dok je izvor imena Kupala
nepoznat. Krsc¢anski izvori tvrde da potjece od Ivana Kupale
(doslovno: Ivan Krstitelj), medutim ta je tvrdnja neutemeljena koliko
i tvrdnja onih koji naziv odluCuju protumaciti kao pogansku
svetkovinu / bozanstvo. RijeC je o festivalskome danu koji se slavio
za ljetnoga solsticija u mnogim slavenskim, alii zapadnoeuropskim
zemljama poput Francuske i Italije. Pripadajuci obicaji doista imaju
preko nekoliko elemenata pretkrS¢anskih vjerovanja, no
jednostavno izmisljanje bogova na temelju naziva obiCaja ne
smatra se valjanom metodom za rekonstrukciju izgubljenih
vjerovanja. U tom smislu i nas znanstvenik Bratoljub Klai¢ (1980:
779) drzi da je poimanje Lade  bozanstvom znanstveno
opovrgnuto. S druge pak strane, akademik Radoslav KatiCi¢
napominje: Kao bog se u vrelima izricito spominje i Lado. U vrelima
to moze biti i zensko, boZica Lada. No tesko je tu reci je li Lado zaziv
u svetim pjesmama ili boZzansko ime. Ima razloga da se pomislja na
oboje (2017: 158, 197, usp. Belaj 2007: 295-313).

Pogresno tumacenje Thiethmarova povijesnog opisa vendskog
poganstva dovelo je, prema nekima, do zabune izmedu boga
Svarozi¢a i grada u kojem je stajao njegov hram, Riedegosta.
Buduci da se ime mjesta lako moze etimologizirati u znacenju drag
gost, pocelo se oblikovati ime bozanstva Radigosta kao navodnoga
slavenskog boga gostoprimstva. Isto tako, Cernobogu (Crnom
Bogu), kojega je spominjao Helmold, dodan je Bijeli Bog ili Belobog.
To se ime, medutim, ne spominje ni u jednom pouzdanom
povijesnom ili etnografskom zapisu; nego se jednostavno
pretpostavljalo da, jer je postojao Crnobog, mora postojati i Bijeli
Bog.
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U 19. i 20. stoljecu Slaveni se sve viSe zanimaju za slavensku
mitologiju, potaknuti raznim  romantiCarskim nastojanjima,
znanstvenim napretkom i nacionalno-kulturnim pokretima, a u
moderno doba i novopaganskim pokretima (npr. novovjerje /
rodnovjerje ). Prouci njihov Slavenski kalendar & za 2022. godinu
koji donosi pregrst vijesti o starim slavenskim svetistima, medu
ostalim i onome usred Parka prirode Uc¢ka. Kalendar & za 2023.
godinu istrazuje raznovrsne Cuvare tradicije, od sijeCanskih
ophodnika do prosinackog kovaca.




Stvaranje dokaza drevne mitologije jedno je vrijeme bivalo
svojevrsnim hobijem medu razlicitim drustvenim skupinama, ¢esto
samo s ciliem promocije vlastitih ideja, planova i programa. Na
primjer, otkrivali su se kipovi drevnih slavenskih bogova, ispisani
germanskim runama, ili su pak zabiljezene neke narodne pjesme i
price u kojima je polovica slavenskoga panteona opisana branjem
cvijeca ili razdraganim plesanjem oko krijesa.

Veda Slovena iz 19. stolje¢a ozbiljna je mistifikacija bugarskih
narodnih pjesama, s mnogim navodnim uputnicama na slavensku
mitologiju, koju vecina znanstvenika smatra krivotvorinom. Medu
poznatijim zagovornicima njezine autentiCnosti izdvaja se
povjesnicar i kolekcionar Stjepan Verkovi¢ (usp. Kati¢i¢ 2017: 9).
Noviji je primjer kontroverzna Knjiga o Velesu za koju se tvrdi da je
autenticni (/proto/c¢irilicni) zapis stare slavenske religije iz 9. ili 10.
stoljeca, premda se uop¢e ne moze dokazati da su Slaveni
poznavali pismo prije pokrStavanja, a kamoli da su se koristili
slozenim pismom nalik Cirilici. Neki od slavenskih novopagana rabe
Velesovu knjigu kao svoj sveti tekst i, prema tome, tvrde da je
dokument vjerodostojan. Medutim, izvorna knjiga, navodno
napisana na brezinoj kori (tj. bukvinim das¢icama), izgubljena je
(ako je doista i postojala), pa se stoga njezina autenti¢nost
trenutacno ne moze utvrditi.
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l-alendar i festivali

Citava plejada razliGitih drustveno-magijskih praksi utkana je u
godisnje narodne obicaje svih slavenskih zajednica, pa tako i
hrvatske (Belaj 2007, Vukelic 2018). Spomenimo se Badnjaka i
Bozica, Nove Godine, blagdana Sveta tri kralja, Sv. Andrije, Sv.
Lucije, Sv. Stjepana, Svije¢nice, Poklada, Cvjetnice, Uskrsa, Jurjeva,
Ivanja i drugih blagdana.

Slavenski mitovi bili su ciklicni, Sto znaci da su se svake godine
ponavljali manifestiraju¢i se nizom sveCanosti koje su pratile
promjene prirode i godisnjih doba. Stoga je za razumijevanje
motrene mitologije vazno upoznati pripadajuci koncept vremena /
kalendara. Na temelju arheoloskih i folklornih tragova moguce je
rekonstruirati neke elemente pretkrs¢anskoga kalendara, posebno
velike svetkovine. Godina je najvjerojatnije bila lunarna i zapocinjala
bi poCetkom ozujka, slicno ostalim indoeuropskim kulturama Ciji su
nam stari kalendarski sustavi poznatiji. Imena za posljednju noc
stare godine i prvi dan nove godine rekonstruirana su kao Velja No¢
(* Velja Notj) / Velik Dan (Velikd Dini) (Velika no¢ / Veliki dan). Nakon
pokrStavanja ta su se imena vjerojatno prenijela na Uskrs (usp.
Belaj 2007: 164, Kati¢i¢ 2017: 181). U pravoslavnim slavenskim
zemljama Uskrs je poznat kao Velik(i) dan, dok je medu katoli¢kim
Slavenima poznat kao Velika no¢. Imena se lijepo stapaju s
prijevodom grckoga izraza Megale Evthomada — Veliki tjedan.
Medutim, u poganska vremena ovo je bio praznik koji je vjerojatno
sli¢io No¢i vjestica. Odredeni ljudi (Samani) oblacili su groteskne
maske i kapute od ovc¢je vune, lutajuci po selima, kao Sto se
vjerovalo da su za vrijeme Velike noc¢i duhovi mrtvih predaka
putovali zemljom ulaze¢i u sela i kuce kako bi sa zivuc¢om
rodbinom proslavili novu godinu. Postupno su se obicaji "stare’
nove godine, tj. Velike noci, povezivali s krS¢anskim / katolickim
blagdanom Bozi¢a, 25. prosinca, odnosno s novogodisnjim 1.
sijeCnja. S druge pak strane, slavenski obredi posveceni budenju
prirode 1 dolasku proljeca povezani su s blagdanom Uskrsa.
Obredni ophodi premostili su dva velika krs¢anska blagdana,
sacuvavsi se u vidu poklada.
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Slijedom toga, bozanstvo posljednjeg dana
u godini vjerojatno je bio Veles, bog
Podzemlja. Znan je i veliki proljetni festival
posvecen Jarilu, bogu vegetacije i plodnosti.
Povorke mladica ili djevojaka obicavale su
na taj dan obilaziti sela, noseci zelene grane
ili cvijece kao simbol novog zivota. Putovali
bi od kuce do kuce, recitiraju¢i odredene
pjesme i blagoslivljajuci svako domacinstvo
tradicionalnim obredima plodnosti. Voda
povorke, obi¢no jasuci na konju, identificirao
bi se s Jarilom. Obicaj stvaranja pisanki ili
ukrasenih jaja, takoder simbola novog
Zivota, bila je jos jedna tradicija povezana s
ovom svetkovinom, koja se kasnije prenijela
na krs¢anski Uskrs.

Ljetni solsticijski festival danas je

poznat pod nazivom Pust, Ivanje,

Kupala / Kupalo ili Krijes. Slavio se
gotovo kao veliko vjencanje, a prema

nekim naznakama

jzvora u

povijesnih
vremena

vjerojatno je slijedila opca orgija.
Prethodne je noci bilo puno jela i pica,
palili su se veliki krjesovi, a mladi su
se okupljali i plesali u krugovima ili
skakali preko vatre. Mlade djevojke
izradivale su vijence od cvijeca i
paprati (Sto je ocito bila sveta biljka
za ovu proslavu), bacale su ih u rijeke

Prilog 15.

se vjencati.

i na osnovu toga kako i kamo lebde
medusobno su si predvidale kako c¢e
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Ritualno kupanje ove noci takoder je bilo vrlo vazno; otuda i ime
Kupala (od kupati se, ili skupljati se), Sto se vjerojatno lijepo uklopilo
u narodni prijevod buducega svetackog zastitnika spomenutoga
festivala, Ivana Krstitella (Dan Ivana Kupale). Ovim se
sveCanostima vjerojatno slavilo bozansko vjenCanje boga
plodnosti, povezanoga s rastom biljaka za berbu / Zetvu.

Sredinom ljeta odrzavao se festival
povezan s bogom groma Perunom koji
se u poslijekrs¢ansko doba pretvorio u
vrlo vaznu svetkovinu svetoga llije. To se
doba drzalo najsvetijim u godini, pa ne
iznenaduju pokazatelji iz povijesnih
izvora  prema  kojima je  ono
podrazumijevalo Cak i ljudska zrtvovanja.
Zetva je vjerojatno zapocinjala odmah
nakon Perunovih svecanosti. Nejasno je
kada se tocno slavio kraj zetve, ali
povijesni zapisi spominju zanimljivu
tradiciju koja se slavila u Svantevitovu
hramu na otoku Rujani (danasnjem
Rlgenu), a prezivjela je utkana u folklor.
Ljudi bi se okupljali ispred hrama, gdje bi
svecCenici postavljali golemi pSenicni
kolaC, gotovo veliCine Covjeka. Veliki
svecenik stajao bi iza kolaca ispitujuci
narod vidi li ga.

Kakav god bio njihov odgovor, svecenik bi tada molio da sljedece
godine puku ostane nevidljiv tako skriven iza obrednog kolaca,
zele¢i — drugim rijeCima — obilnu i plodnu Zetvu. Vjerojatno je
postojao i vazan festival zimskog solsticija, koji se kasnije povezao
s krsc¢anskim slavljem Rodenja Gospodinova. U mnogim se
slavenskim zemljama taj blagdan zove Bozicem, Sto jednostavno
oznacuje malenoga boga. lako taj izraz pogoduje krs¢anskoj ideji,
vjerojatno je poganskoga / pretkrS¢anskoga podrijetla pa kao takav
ukazuje na rodenje mladoga i novoga boga Sunca koji zamjenjuje
staro i oslabljeno solarno bozanstvo tijekom najduze noci u godini.
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Stari bog Sunca identificiran je kao Svarog, a njegov sin, mlado i
novo Sunce, kao Dazbog / Svarozi¢. Alternativni (ili mozda izvorni)

naziv ovoga festivala bio je Koro€un / Kracun, tj. Koleda / Koljada /
Koleda.
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Hrvatsko starovjerje obiljezuju dvije mitske linije. Prva ukazuje na
trajni sukob Peruna i Velesa kojim se postize prirodna ravnoteza jer
Veles zadrzava vodu na zemlji te ga Perun stoga tuc¢e munjama
dajuci kisu, a kadsto se sukobljavaju zbog Mokosi, po uzoru na
grcku mitsku pricu o Perzefoni i Hadu. Druga mitska linija upucuje
nas na Jarilov hod kroz godinu kao slozenu, ciklicku godisnju
mitsku pricu koja pocinje tako Sto se Perunu, nebeskom bozanstvu,
i Mokosi, suncanom bozanstvu, rada sin / Mlado Sunce, kojega
ophodnici / koledari / Velesovi podanici odmah po rodenju otimaju
i odvode k Velesu u podzemni svijet, gdje on odrasta liSen spoznaje
da je Perunov sin. S Jurjevom, on izlazi konjolik na povrsinu
donoseci plodnost i zelenilo, te ga se stoga naziva i Zelenim
Jurjem. Vrijeme je to kada proljece zamjenjuje zimu. Po izlasku u
svijet, zaljubljuje se u Maru, Perunovu kcer, ne znaju¢i da mu je
sestra. O Ivanju, u lipnju, oni se zene na vrhu drveta, Stablu svijeta,
u Perunovim dvorima. Taj Cin bozanske svadbe, hijerogamije,
ujedno je i vrhunac godisnje plodnosti kad Juraj postaje Ivan.
Potkraj ljeta on u mitskome svijetu prevari svoju bozansku zenu
koja ga stoga ubija. Trenutak je to u kojem Mara iz mlade bozice
vegetacije postaje hladna bozica zime i smrti, Morana, koja na kraju
godine i sama umire. Ciklus se iznova pokrece idu¢im Jurjevim
radanjem u zimu, tj. obnavljanjem vremenskoga poretka na Novu
Godinu. Spomenut godisnji ciklus vrlo je vjerojatno bio pracen
religijsko-magijskim godisnjim ophodnim ritualima (Belaj 2007,
Kati¢i¢ 2017, Vukeli¢ 2018, 2021).

Uzmemo li za primjer samo
uoCavamo daidanas
postoje jurjevski krjesovi (ophod
jurjasa, durdara), prvomajske vatre
(ophod filipov¢ica, drva), spasovske
vatre (ophod krizara, krstara),
duhovske vatre (ophod kraljica, ljelja)
i ivanjski krjesovi (ophod ivancica,
ladarica) (Vukeli¢ 2018).
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l.ozmologija

Prilicno tipican kozmoloski koncept medu
govornicima indoeuropskih jezika
podrazumijeva svjetsko drvo ili drvo zivota
(usp. Katici¢ 2008: 51), a takav je zastupljen
i u slavenskoj mitologiji: kao hrast ili neka
vrsta bora, odnosno jasena. Mitoloski
simbol drveta svijeta bio je vrlo snazan i
opstao je kroz slavenski folklor mnoga
stoljeca nakon pokrstavanja. Tri su se
razine svemira nalazile na drvetu. Njegova
kruna predstavljala je nebo, carstvo
nebeskih bozanstava i nebeskih tijela, dok
je trup carstvo smrtnika (prav — jav — nav &
). Ponekad su se stapali u jednu stvarnost
suceljenu s korijenjem stabla koje je
predstavljalo podzemlje, carstvo mrtvih.
Zanimljivo je vjerovanje Sokaca prema
kojemu seljak ne smije u dvoristu (avliji)
saditi bor ako hoce da ga sin nadzivi (inace
¢e proéi kao Perun), kako svjedoci
okamenjena izreka Bor u kuci, sin iz kuce
(proudi problematiku &).

Sjetimo  se  naime da  polazisni
(juznoslavenski) mit tumaci kako su
koledari gospodareva sina pronasli prema
boru ispred kuce, pa su ga odveli u
podzemni svijet / carstvo mrtvih. Inace,
praslavenska rije¢ borb najprije je
oznacCavala svako stablo, odnosno suhu
sumu, Cak i poviseno mjesto. Do
semantickoga pomaka prema specificnoj
botani¢koj vrsti  (lat.  pinus) dolazi
naknadno, zasigurno medu svim juznim
Slavenima (Belaj 2007: 210).



Motiv triju carstava smjestenih na okomici svjetskog stabla ima
svoj odvjetak u vodoravnoj, geografskoj organizaciji svijeta. Svijet
bogova i smrtnika nalazio se u sredistu Zemlje (koja se, naravno,
smatra ravnom), okruzen morem (zapravo moc¢varom), preko kojeg
je lezala zemlja mrtvih, kamo bi ptice letjele svake zime, a vracale
bi se u proljece. U mnogim folklornim izvjeStajima pojmovi
prelaska preko mora nasuprot dolaska s druge strane mora
poistovjeCuju se s pojmovima umiranja i povratka u zivot. Ta
spoznaja odrazava drevni mitoloski koncept zagrobnoga zivota
kojemu se dolazi prelaskom vodene povrsine. Uz to, na vodoravnoj
osi svijet je takoder podijeljen; u ovom slucaju Cetirima kardinalnim
tockama koje predstavljaju Cetiri smijera vjetra (sjever, istok, jug,
zapad). Spomenute dvije podijele svijeta — na tri podrucja vertikalne
osi i Cetiri tocke vodoravne osi — bile su prilicno vazne u mitologiji.
Prepoznaju se i na kipovima slavenskih bogova, osobito na
troglavom Triglavu i Cetveroglavom Svantevitu. Osim toga, i
sacuvani toponimi svjedoCe spomenutu kozmologiju: mitski
strukturirane prostorne tocke tako postaju ideogram, pismo u
Sirem smislu rijeCi Sto progovara o slavenskome starovjerju.
Studentu Slavenskih pisama ta spoznaja — kojom i prostor postaje
pisanim svjedoCanstvom naSe stare vjere — itekako moze biti
zanimljiva. Prostorno gledano, mit se kazuje trokutom ¢iji su kutevi
vizualno medusobno povezivi. U taj je trokut upisan mit o sukobu
izmedu gromovnika Peruna i njegova neprijatelja Velesa, vladara
podzemnoga svijeta. Dvojica bogova bore se za naklonost boginje
Mokos, koja predstavlja Sunce. Zato je Perunova tocka obi¢no na
povisenom mjestu, na vrhu, na nekom reprezentativnom mijestu,
dok je MokoSina uz vodu, a Velesova se nalazi uz ostre stijene ili uz
blatno i moc¢varno podrucje: npr. tocke Sv. Jure (Perunsko) — Gospa
u Siti — Zmij kamik jedan su takav primjer (Belaj 2007: 442-443, V. i
J. Belaj 2014). Spominju se hrvatski trokuti kod Ivanca, Moscenica,
u sredisnjoj Istri, na otoku Pagu, pa martinbreski trokut, trokut kod
Vodica i PeljeSca, potom zagrebacki i ogulinski trokut, a ima ih koji

......
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("]roto)slavenski panteon

Slaveni su, vidjesmo, Stovali vrlo Sirok spektar bozanstava, na
ogromnom zemljopisnom podrucju od obala Baltika do obala
Crnog mora, u vremenskom protegu od 600 i viSe godina (citaj i
ovdje ). Povijesni izvori takoder pokazuju da je svako slavensko
pleme Stovalo vlastite bogove, te je stoga vjerojatno imalo svoj
panteon. Sve u svemu, Cini se da je drevna slavenska religija
prilicno lokalne i kultne prirode, s tim da se bogovi i vjerovanja
razlikuju od plemena do plemena. Medutim, bas kao Sto se u
slucaju razliCitih slavenskih jezika moze dokazati da potjecu iz
jednoga praslavenskog jezika — tako je moguce uspostaviti neku
vrstu praslavenskog Olimpa i, pazljivim proucavanjem folklora,
rekonstruirati odredene elemente toga izvornog panteona iz kojeg
su potekli razliciti bogovi razlicitih slavenskih plemena. Obic¢no se
izdvaja dvanaest temeljnih bozanstava slavenskoga panteona —
devet muskih i tri Zenska — Svarog, Perun, Stribog, Crnobog, Triglav,
Veles, Dazbog / Dajbog, Jarovit / Gerovit, Svetovid, te Mokos,
Morana, Vesna. Pojedina bozanstva mogla su se pretvarati u
zivotinje, primjerice medvjeda, vola, pijetla, zmiju ili vuka.

Gveviénji bog

Postoje razne moderne teorije o vrhovnom slavenskom bozanstvu
Rodu ili Svarogu, a povijesni izvori pokazuju da su odredena
plemena bozanstva poput Svarozica, Svantevita ili Triglava Stovala
kao vrhovna. Ali u cjelini gledano, najbolji kandidat za mijesto
vrhovnoga bozanstva svakako bi bio Perun. Njegovo je ime
najcesce biljezeno u svim povijesnim zapisima slavenske religije;
zapravo je prvi slavenski bog koji se spominje u pisanoj povijesti
(Prokopije u svojoj kratkoj biljesci kazuje da je bog munje i groma
jedini bog Slavena, gospodar svih). Primarna kronika identificira ga
kao glavnoga boga Kijevske Rusi prije pokrstavanja.
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Kratka biljeska u Helmoldovoj Kronici navodi da zapadni Slaveni
vjeruju u jedno bozanstvo na nebu koje vlada nad svim ostalim
bozanstvima na zemlji; ime ovog bozanstva ne spominje se, ali
unato¢ tome Cini se sasvim mogucim da je ovo bila uputnica na
Peruna. | premda ime Perun ne nalazimo u opseznim zapisima
zapadnoslavenske religije, poznavali su ga svi ogranci Slavena, $to
pokazuje i velik broj toponima koji i danas nose njegovo ime u svim
slavenskim zemljama. Napokon, analizom folklornih tekstova,
primijetit Ce se da je Perun gotovo jedino slavensko bozanstvo koje
jeizjednaceno s krs¢anskim Bogom. To su vrlo snazne naznake da
je Perun doista bio vrhovni bog izvornoga praslavenskog panteona.
Perunovo ime /grom, munja, udarati, biti/ podrijetlo ima u
praindoeuropskome obliku *per(k")u-no-, no takav nije u izravnoj
vezi s vrhovnim praindoeuropskim bozanstvom - Ocem
nebeskoga svjetla — koga poznajemo pod rekonstruiranim
nazivom *Djéeus p'tér, poslije stoga kao latinskoga Jupitera, grckoga
Zeusa. Medu slavenskim nazivima jedina bi izravna uputnica,
poveziva s re¢enim oblikom (*Djeus p'tér), bila inacica Stribogova
imena, no posve izmijenjena znacenja (Belaj 2007: 57). Perun je,
medutim, imao takmaca. Kao sto je naglasio Roman Jakobson,
kada god se Perun spominje u povijesnim tekstovima, uvijek ga
prati drugi bog, Veles. Taj se odnos moze uociti i u toponimima.
Gdje god nalazimo brdo ili planinski vrh Cije se ime moze povezati
s Perunom, ispod njega, u nizinama, obi¢no u blizini rijeke, naci ¢e
se mjesto s imenom koje podsjeca na Velesa. Prema tome, kako su
Peruna ponekad poistovjecivali s krS¢anskim Bogom u folklornim
izvjeStajima, Velesa su poistovjecivali s Vragom (usp. Kati¢i¢ 2008:
329-331).

Wozanstva [[]erun 1111

Gromoviti znaci poput ovih ¢esto su bili ugravirani na krovne grede
isto¢noslavenskih kuéa (usp. Belaj 2007: 139) kako bi ih zastitili od
udara groma. Sli¢ni simboli otkriveni su na praslavenskoj keramici
Cernjahovske kulture iz 4. stoljeca. Smatra se da su simboli
slavenskoga boga groma, Peruna.
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Ivanov i Toporov rekonstruirali su drevni mit u kojem su sudjelovala
dva glavna boga praslavenskoga panteona, Perun i Veles. Njih
dvojica gotovo u svakom pogledu stoje u opoziciji.

Perun je nebeski bog groma i munije,
vatreni i suhi, koji vlada zivim svijetom iz
svoje tvrdave visoko iznad, smjestene na
vrhu najvisSe grane stabla svijeta, a
povezan je s knezevskom i vojnom
silom.

Veles je podzemni bog povezan s
vodama, zemaljskim i vlaznim, ali i
stokom i imetkom, gospodar
podzemlja, koji vlada carstvom mrtvih
odozdo u korijenima svjetskog drveta.

Perun je davatelj kiSe poljoprivrednicima, bog rata i oruzja, na kojeg
se pozivaju borci. Veles je bog stoke, zastitnik pastira, povezan s
magijom i trgovinom. Kozmicka bitka vodena izmedu njih dvojice
odjekuje drevnim indoeuropskim mitom o borbi izmedu nebeskoga
boga oluje i zmaja / zmije, koji krade vodu, sunce, stoku, pa i zenu,
tj. sina nebeskoga boga (Belaj 2007: 1071). Napadajuci svojim
munjama s neba, Perun progoni svog zmijolikog neprijatelja
Velesa, koji klizi nad zemljom. Veles se izruguje Perunu i bjezi,
pretvarajuci se u razne zivotinje, skrivajuci se iza drveca, kuca ili
ljudi. Na kraju ga Perun ubije ili on pobjegne u vodu, u podzemlje. To
je u osnovi ista stvar; ubijanjem Velesa, Perun ga zapravo ne
unistava, ve¢ ga jednostavno vraca na njegovo mjesto u svijet
mrtvih. Velesova zemlja zove se jos i Virje, Virej ili Irij, mjesto preko
velike vode iz kojega u proljece dolijecu ptice selice, gdje prebivaju
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duse pokojnika koje u onostranosti Cuva veliki bog Veles. Tako
Perun ponovno uspostavlja poredak svijeta, narusen Velesovim
nestaslukom. Ideja da su oluje i grmljavina zapravo bozanska bitka
izmedu vrhovnoga boga i njegova neprijatelja bila je izuzetno vazna
za Slavene zbog Cega se nastavila razvijati i onda kada su Peruna i
Velesa zamijenili krs¢anski sveci, tj. Bog i Vrag. Munja koja je
udarila u drvo ili spalila seljacku kucu uvijek se povezivala s
vjerovanjem u bijesno nebesko bozanstvo koje se srusilo na svoga
zemaljskog, podzemnog neprijatelja. Neprijateljstvo dvaju bogova
objasnjeno je Velesovom kradom Perunove stoke ili Perunovom
kradom Velesove stoke (buduci da je Veles bio bog stoke, ovdje
pitanje vlasnistva nije jasno). Motiv krade boZanske stoke takoder
je Cest u indoeuropskoj mitologiji; stoka se zapravo moze shvatiti
kao metafora nebeske vode ili kiSe. Dakle, Veles krade kiSnicu od
Peruna, ili Perun krade vodu za kisu od Velesa (opet, buduci da je
Veles povezan s vodama, a Perun s nebom i oblacima, nejasno je
kome bi kiSa trebala pripadati). Dodatan razlog ovog neprijateljstva
moze biti krada supruge. 1z folklornih izvjestaja naslu¢ujemo da se
Sunce ponekad smatralo Perunovom Zenom (neobi¢na ideja, jer su
svi slavenski bogovi Sunca, poput Horsa i Dazboga, muskarci).
Medutim, buduci da Sunce, u mitskom pogledu na svijet, umire
svake veceri, dok se spusta iza horizonta, tj. u podzemlje gdje
provodi no¢, to su Slaveni shvatili kao Velesovu kradu Perunove
Zene (ali opet, ponovno rodenje Sunca ujutro moglo bi se shvatiti i
kao Perunova krada Velesove supruge). Oba su boZanstva
medutim, kako i prilici mitoloSkom svijetu, bila i dobra i zla po
Covjeka. Bez obzira na pretpostavke o postojanju dualizma
Bjeloboga i Crnoboga, danas znamo da Praslaveni nisu tako
poimali bozanstva (usp. Marjani¢ 2009: 13).
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U Hrvatskoj je saCuvano mnostvo
toponima koji su povezani s ovim
bozanstvima: Perun na Ucki, Perun,
Perunic i Perunsko na Mosory,
Peruncevac kod Pazina u lIstri itd.
Prouci povijesno-mitsku stazu
Trebiséa — Perun! & Uglavnom su to,
kada je o Perunu rijeC, imena gora,
vrhunaca i padina, no isto tako i
potoka. Njegovim se imenom naziva i
biljka perunika, u dubrovackome kraju
znana, Sto nije slucajno, i kao bogisa.
Godine 2010. Perunika je proglasena
nasim nacionalnim cvijetom, a 2023.
Jasna Horvat Perunovoj je odabranici
posvetila svoju novu mitolosku
slikovnicu. Gromovnikov je dan
Cetvrtak, kako biljezi kod polapskih
Drevljana saCuvan naziv cCetvrtka
peraunedan, a slicno je i s ostalim
(indoeuropskim) narodima (njemacki
Donnerstag - gromov/nikov/ dan)
(Belaj 2007: 75).

Prilog 17.

Povijesni izvori tumace da se i u nasoj Slavoniji, do kasnoga 19.
stoljeéa (a gdjegdje i danas), Cetvrtak slavio kao neradni / prazni¢ni
dan, primjerice u Harkanovcima i Petrijevcima godine 1754. ljudi
slave Cetvrtak svakoga tjedna, pocevsi od Velikoga petka sve do
blagdana Sv. Jakova ili, to¢nije, pocetka Zetve te se ustezu od radova
iz neke poboznosti koja, nastavlja tekst vizitacije, odiSe nekom
vrstom praznovjerja kod priprostog naroda (Pazin i Visaticki 2013:

197).

Nisu nam strani ni Velesovi toponimi: zal Veles uz vinodolsku
Zrnovnicu, gradi¢ Volosko nedaleko od brda Perun na Ucki itd.
(Belaj 2007: 88). Nasem Olimpu Ucki hrvatski je glagoljas u prvoj
polovici 15. stoljeca ispjevao dojmljive stihove, zabiljezene u

Lucidaru — srednjovjekovnoj enciklopediji znanja:
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Vaspet je jedna vlast (zemlja), jaze
zovet se Istrija. | v tej zemlji je jedna
gora, jaZze zovet se latinski Olimfos,
jeZe je UcCka. | te gori visokost ide
daZe pod oblaki (Bratuli¢ 2019: 105).
Citaj o Aleji glagoljasa! &

Prilog 18.
Oblak nad Uckom,
Klanac hrvatskoga
Lucidara iz Aleje
glagoljasa.

Jezicno blago k tomu je uscuvalo
zanimljive frazeme koji se daju
povezati s mitskom pricom o dvojici
bogova.

Veles, bradati bog (zmija), Cesto je prikazivan u raskosnoj odjecii s
bradom kao bujnim klasom psSenice. Frazem puna Saka brade u
mitoloskome je kontekstu moguce povezati sa zadovoljstvom
zbog plodne Zzetve ili uspjeSne trgovine psSenicom. Slicno je s
izrekom uhvatiti boga za bradu ili nece grom u koprive.

U nekoliko smo navrata spominjali folklorne izvjestaje iz kojih se
crpe elementi starih vjerovanja i obrednih tradicija, praslavenskih,
Cak i indoeuropskih. Buduc¢i da se u nas akademik R. KatiCic¢
sustavno njima bavio, donosimo primjer jedne bjeloruske
pripovijetke, usmenoknjizevne forme pod nazivom kaza, koja
obiluje izrazima i znacenjima praslavenskoga mitskoga svijeta — u
kom Perun ubija / bije zmaja (Kati¢i¢ 2008: 182).

A to nekih pol vrste od Nocajevica, eto, tu su breze; ograden
tako krugom komad zemlje nevelik. Eto, tu je grom ubio zmaja.
No, ¢im je to bilo, tu je stala padati kiSa — dva cijela dana i
nodéi uzastopce je padala; sve je bilo potpuno potopljeno. Tada
Su ga ljudi stali pokapati. Iskopali su jamu, zaboli ga tamo i
zasipavali. Tek $to su ga zasuli, a on opet na vrhu. Sto da se
tu radi? A kisa pada i pada. Mislili su oni, mislili, i smislili da
zemlju voze s pijevcem kao zapregom. No, stali su voziti, stali
su voziti — i zasuli ga. Kako su ga zasuli, i kisa je prestala. A to
mjesto i sada se zove Zmajevka.
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I‘I‘Parilo [ morana

Spaljivanje Marzanne (Marene / Mare
/ More / Morane) kao simbola zime
tijekom  proljetne  ravnodnevnice
jedan je od ostataka pretkrsc¢anskih
vjerovanja u poljskoj kulturi. KatiCi¢ i
Belaj nastavili su istrazivati postavke
lvanova i Toporova rekonstruiravsi
mit utemljen na bogu plodnosti i
vegetacije — Jarilu i njegovoj sestri /
supruzi Mari / Morani, bozici prirode i
smrti.

Jarilo je povezan s Mjesecom, a
Mara / Morana smatra se
Suncevom kéerkom. Djeca su
Perunova, rodena u noci nove
godine (Velika / Velja nod,
zadnjega dana veljace). Medutim,
iste noci Jarilo / Jaro / Juraj
ugrabljen je iz kolijevke i odveden
u podzemlje (Virje), gdje ga Veles
odgaja kao svog. O proljethnom
festivalu (Jare / Jurjevo), Jarilo se
vraca iz svijeta mrtvih (s druge
strane mora), donoseci proljece iz
uviek zelenog podzemlja u
carstvo  zivih, Sto stihovima
svjedoCi i hrvatska jurjevska
pjesma: Kuda Jura odi, tuda polje
rodi (usp. Belaj 2007: 221). Inace,
rodoskrvni par blizanaca
indoeuropski je mitski motiv.

U lugu / gaju upoznaje sestru i udvara joj se. Pocetkom ljeta festival
kasnije poznat kao Ivanje / Ivan Kupala proslavljao je njihovo
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bozansko vjenCanje. Sveta zajednica izmedu brata i sestre, djece
vrhovnoga boga, donosi plodnost i obilje na zemlju, osiguravajuci
obilnu Zetvu. Takoder, buduéi da je Jarilo Velesov (po)sin(ak), a
njegova pak supruga Perunova kci, njihov brak pomiruje dvojicu
velikih bogova; drugim rijeCima, osigurava da nece biti oluja koje bi
mogle ostetiti zetvu.

Nakon zZetve, medutim, Jar(il)o postaje Ivan, nevjeran supruzi koja
ga osvetoljubivo ubija oCevim oruzjem — munjom, tj. vraca u
podzemlje, obnavljajuci neprijateljstvo izmedu Peruna i Velesa. Ta
zrtva donosi plodnost i urod poljima i ustvari je simboli¢ni izraz za
Zetvu (Zeti Zito — ubijati Zjto). Bez muza, Mara postaje Morana s
kojom Citava priroda vene i smrzava se u nadolazecoj zimi; a ona
postaje straSnom, starom i opasnom bozicom tame i mraza koja
umire do kraja godine. Groznu Moranu ljudi spaljuju pa zemljom
pocinju hodati njihovi preci iz Virja u obli¢ju zakrabuljenih maskara
Sto svojim potomcima pomazu da se otjera i pobijedi studen.
Perunu se ponovno radaju blizanci, kojemu Velesovi izaslanici opet
otimlju sina. Prica se svake godine iznova odvijala, a prepricavanje
kljucnih dijelova praceno je glavnim godisnjim festivalima
slavenskog kalendara. Prica takoder ima poveznica sa slicnim
mitovima balticke mitologije. Gotovo svi elementi predocene
mitske priCe o bozanskim blizancima visestruko su potvrdeni u
prostoru i toponimima iz blize okolice slavonskoga mijesta
Ladimirevci (prouci problematiku &).
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Mjesto susreta / zaljubljivanja bozanskih blizanaca vec¢ je
spomenuti lug (lpgn), koji je zapravo voden, mocvaran (psl. rije¢
mor'e oznacuje mocvaru). Tragove (pra)slavenskoga hijeratskoga
pjesnistva sacuvala je tako i jedna slavonska pjesmica iz okolice
Vrpolja, oslikavajuci mitski susret na vodi (Kati¢i¢ 2010: 205):

Divojcica vodu gazi, noge joj se bile;
mlado momce konja jasi, grohotom se smije:
- Gazi, gazi, divojcice, ne bi I'moja bila!
- Ja da znadem, mlado momce, da bih tvoja bila,

u mliku bi s' umivala, ne bi I' bilja bila,
u sirutki noge prala, ne bi I bilje bile,

srebrom bi se potkovala, ne bi I' visa bila,

Zlatom bih se opasala, ne bi ' tanja bila.

\/

Nadalje, usmenom se predajom — juznoslavenskom i
istocnoslavenskom — moze rekonstruirati praslavenski obredni
iskaz o borbi Jurja s nemani — zmijom / pozojem / zmajem (psl.
0Zb — zmija). Opravdana su stoga bila Toporovljeva i lvanovljeva
tumacenja Jurja krs¢anskom interpretacijom Peruna, no Katicic¢
(2010: 83) podsjeca na suptilnu razliku: Perun naime neman ubija /
bije trijeskom, svojim oruzjem, dok joj Juraj odsijeca / sijece glavu.
Budi jos reCeno da su slicnoga, no mladega sv. Jurja — viteSko-
krs¢anskoga junaka u sukobu sa zmajem / drakunom — docarali i
nasi glagoljasi, zapisavsi 1380. ¢akavskim jezikom i poluustavnom
glagoljicom znamenitu Pisan svetogo Jurja u Pariskome kodeksu.
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Gvarog, Qvaroiié, [n]aébog

Svarogovo ime zabiljezeno je
samo u istocnoslavenskim
rukopisima, gdje se obi¢no
izjednaCava s grckim kovackim
bogom Hefestom. Medutim, to
ime izuzetno je staro, zbog ¢ega
se drzi da je Svarog zasigurno
bozanstvo praslavenskog
panteona. Korijen svar znaci
svijetlo, jasno, a sufiks -og
denotira mjesto. Usporedba s
vedskom Svargom (Varunom)
ukazuje da je Svarog
jednostavno oznacavao (danje)
nebo. Moguce je da je on bio
izvorni nebeski bog panteona,
mozda slavenska verzija
protoindoeuropskoga vrhovnoga
boga (*Dyéus PhZ2ter). Svarog se
takoder moze povezati s
blistavim, vatrenim mjestom;
kovacnicom. Doda li se tomu
njegova prijasnja identifikacija s
Hefestom, biljezena u
povijesnim izvorima, postaje
jasnim da je ujedno i bog vatre i
kovastva.

U ceSkoj, slovackoj i ukrajinskoj puckoj predaji ostavio je traga u
liku ognjenoga duha Raroga (Raroh), a javlja se i kao Strah-Rah u
istocnoslavenskom bajanju. Prema tumacenju Ivanova i Toporova,
Svarog je imao dva sina: Svarozica, koji je predstavljao vatru na
zemlji (oganj), i Dazboga, koji je predstavljao vatru na nebu, bivsi
tako povezan sa Suncem.

42



Vjerovalo se da je Svarog iskovao Sunce i dao ga sinu Dazbogu da
ga nosi po nebu. U ruskim rukopisima izjednacen je sa Suncem, a
folklor ga pamti kao dobro¢udno bozanstvo svjetlosti i neba.
Medutim, srpski folklor daje daleko mracniju sliku o njemu;
zapamcen je kao Dabog, zastrasujuce Sepavo bozanstvo,
povezano s rudarstvom i plemenitim metalima, koje je Cuvalo vrata
podzemlja. Veselin Cajkanovi¢ istaknuo je da se ta dva aspekta
sasvim lijepo uklapaju u simboliku slavenskoga solarnog
bozanstva. Dobrocudna strana predstavlja Dazboga danju, koji
nosi Sunce preko neba, a zlonamjerni i ruzni Dabog noc¢u nosi
Sunce kroz podzemni svijet. Obrazac se moze primijeniti i na
Suncev godisnji ciklus; dobronamjerni aspekt povezan je s mladim
lietnim Suncem, a zlonamjerni sa starim zimskim Suncem.
Svarozi¢a su ruski seljaci Stovali kao vatrenog duha i nakon
pokrStavanja. Bio je poznat i medu zapadnim Slavenima, ali tamo
su ga Stovali kao vrhovno bozanstvo u svetom gradu Radagastu /
Radogosc¢u. Naziv Svarozi¢c umanjenica je Svarogova imena, pa
stoga moze ukazivati na neki drugi aspekt Dazboga (djelujuci
poput njegova prezimena). Takoder postoji glediSte da je Svarog
pretkom svih ostalih slavenskih bogova, pa je stoga Svarozi¢ samo
epitet nizih bozanstava, iz ¢ega proizlazi da su Dazbog, Perun,
Veles i dr.,, sviredom Svarozici.

Svarogov trenutak — trenutak prije kakvoga velikog, znacajnog
dogadaja u kom je sve jasno i vidljivo bez upotrebe rijeci!

Prema nekim vjerovanjima, utorak je bio dan posvecen Svarogu!
Drugi dan radnoga tjedna naziv je dobio prema staroslavenskom
rednom broju vbtoryi, vbtoraja, vbtoroje // drugi, druga, drugo.

Isto¢ni i zapadni Slaveni poznavali su SVAROGA ili DAZBOGA, boga
Sunca, a njegova sina SVAROZICA $tovali su primjerice Redarijarci,
ljuticko pleme iz grada Radogosc¢a. Svarogovo ime vjerojatno je
povezano sa staroindijskom rijecju svarga (nebo). Drugo ime
Dazbog vjerojatno je znacilo bog-da(ro)vatelj, izvor topline i
svjetlosti, svih preduvjeta zivota. Svarozi¢, personifikacija vatre,
shvacen je kao zemaljski sin boga Sunca. U ¢eskoj su regiji dokazi
0 kultu Sunca pronadeni u simbolima, npr. krizu u krugu urezanom
na glinenom disku nadenom u LibusSinu.
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O solarnim simbolima, napose svastici i njoj srodnim motivima,
kao izrazima autenticne slavenske pretkrs¢anske likovne tradicije,
ponesene iz pretpostavljene pradomovine, Citaj ovdje &1

Srz religioznog zivota starih Slavena svodio se na Stovanje bogova
i kultova povezanih s njima. Kao i drugi Indoeuropljani, i Slaveni su
— vjeruje se — imali svoj Olimp. Neki su bogovi bili zajednicki ili su
barem uzivali Siri znacaj. To se uglavnom odnosi na PERUNA, boga
oluje ili groma i munje, kojeg se Stovalo pretezno u Rusiji, gdje su u
10. stoljecu njegovi idoli stajali u blizini Kijeva i u Perynu blizu
Novgoroda.

Moguce je dokazati da je njegov kult postojao i u Poljskoj, odnosno
medu polapskim Slavenima, gdje je Cetvrtak posvecen kao
pertindan (Thursday kao takav potje¢e od drevnoga germanskog
boga Thora; a Dies lovis dolazi od rimskoga Jupitera). U Ceskoj se
oblik Perun javlja samo kao ime, a u Slovackoj je prezivio u
psovkama, tj. uzreCicama i pogrdama, npr. Parom do teba ili Sto
Paromovih striel do teba (Neka te Perun udari, Sto Paromovih
strelica u tebe /udarilo/) i Do Paroma / Crta. Slovacki Parom pucko
je nadnaravno bic¢e koje posjeduje strelice, udara i ubija, a Crt
mitsko stvorenje $to najzad postaje krs¢anski Vrag (usp. Belaj
2007: 76). O prezicima vjerovanja u ovo bozanstvo medu juznim

Slavenima ve¢ je bilo (i bit ¢e) rijeci.

TrecCi bog Sireg znacaja bio je VELES,
zvan Volos na istoku, zastitnik stada
i poljodjelstva. U CeSkoj tragovi
njegova kulta opstaju samo u starim
narodnim izrekama, poput Ky veles
ti do naseptal? (Koji te je vrag na to
nagovorio?).

Medutim, vecina bogova imala je
samo regionalni ili u potpunosti
lokalni znacaj. U Rusiji su primjerice
Stovali STRIBOGA, boga vjetrova,
bozicu MOKOS, mozda finskog
porijekla, CHORSA (HORSA) |
SEMARGLA, koji su dolazili s
Orijenta, i TROJANA, koji ne moze
biti nitko drugi nego obozavani
rimski car Trajan, koga su Slavenima
mozda predstavili Dacani.
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Gvantevit / Gvevid [ [H]riglav

Pomalo je ironicno da za sada ne mozemo jasno odrediti polozaj
tih dvaju bogova u praslavenskom panteonu, iako su o njima
ispisana najopseznija povijesna izvjesS¢a. Da su bili vazni svim
poganskim Slavenima, potvrduje znacajan broj toponima kao i
otkrica viseglavih kipova u raznim slavenskim zemljama. Oba su se
boga smatrala vrhovnima na raznim mjestima; bili su povezani s
proricanjem i simbolizirao ih je konj. Moguc¢a znacajna razlika je u
tome Sto je Svantevit imao bijelog konja, dok je Triglav imao crnog,
takoder Svantevita su zastupale Cetiri glave, dok je Triglav (kako
mu ime sugerira) imao tri. Svantevit je takoder bio povezan s
pobjedom u ratu, sa zetvom i trgovinom. PredloZzene su razne
hipoteze o njima: da su oni zapravo jedno te isto bozanstvo,
donekle sli¢ni; da uopce nisu bogovi vec¢ spojevi triju ili Cetiriju
bozanstava, svojevrsni mini-panteon. Slavenski neopagani skloni
su Triglava tumaciti konceptom Trojstva. Svantevit je takoder
proglasen kasnom zapadnoslavenskom izmjenom Peruna ili Jarila,
il je — usporeden sa Svarozicem — protumacen kao solarno
bozanstvo. Nijedna od ovih hipoteza nije sasvim zadovoljavajuca,
uglavnom su to samo nagadanja, jos jedan pokusaj rekonstrukcije
slavenske mitologije onakvom kakva bi trebala biti, umjesto
otkrivanja kakva je zapravo bila. Potrebno je daljnje istrazivanje
kojim ¢e se moci utvrditi jasnije spoznaje. Tvrdi se isto tako da je
najvisa slovenska planina Triglav nazvana po bogu Triglavu.
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GDorica i [Ihanica

Ta imena jednostavno oznacCuju Zoru i Zvijezdu, ali u folklornim
izvjeStajima svih slavenskih naroda cesto se opisuju kao osobe ili
ih se povezuje s osobama, na priblizno slican nacin kao Sunce i
Mjesec. Danicu Cesto zovu Suncevom mladom sestrom ili kceri, a
vjerojatno je bila povezana s Moranom. Prema tome, Zorica je bila
Sunceva majka ili starija sestra. Sasvim je moguce da je rije€ o
slavenskom reliktu protoindoeuropskoga bozanstva zore.
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[Ihaljnji razvoj

Ilvanov i Toporov takoder su ponudili periodizaciju razlicitih faza
razvoja slavenske mitologije, pokusavajuci dokazati kako se ona
razvila iz izvornog panteona. Prvi sljedeci razvojni skok dogodio se
nakon Sto su se Praslaveni podijelili na istoCne, zapadne i juzne
Slavene. Svaka grana slavenske obitelji osmislila je razlicita zenska
bozanstva kuc¢anstva (npr. Mokos) i boZanstva povezana s obrtom,
poljopriviedom i plodno$éu (npr. Rod i Chur). Bozanstva poput
Horsa i Simargla / Simurga ponekad se tumacCe kao
istocnoslavenske posudenice od iranskih susjeda.

Na razini apstraktne personifikacije bozanskih funkcija poznajemo
koncepte kao Sto su Pravda / Krivda (Ispravno / Pogresno), Dobra
Kob / Zla Kob (Dobra sre¢a / Zla sre¢a). Pretpostavlja se da su ti
pojmovi, pronadeni u mnogim slavenskim bajkama, nastali u
vrijeme kada su se stari mitovi ve¢ svodili na razinu legenda i prica.
Louis Leger (1984: 44) istaknuo je da su razne slavenske rijeci koje
opisuju uspjeh, sudbinu ili bogatstvo povezane sa starom
slavenskom rijeCju bog. lako se upotrebljava za oznacCavanje
krs¢anskoga Boga, rijeC je pretkrs¢anskog podrijetla i prilicno je
drevna. Potjece iz praindoeuropskog korijena *bhag (Sto znadi
bogatstvo), srodnoga avestickom obliku baga i sanskrtome bhagah
(epiteti  bozanstava). Protutezu joj daje praslavenska i
sveslavenska rijec¢ bijes (*bésb — zao duh), a poslije i ¢rt (*Cbrtb),
koja je samo u zapadnoslavenskim i istocnoslavenskim jezicima
zadobila znacenje vraga (Kati¢i¢ 2008: 265).

Sliede¢a razina razvoja podrazumijevala je mitologizaciju
povijesnih tradicija. PocCevSi s poganskim vremenima, ona se
nastavila i nakon pojave krScanstva. Karakteriziraju je price i
pjesme legendarnih junaka, pocevsi s osnivacima odredenih
plemena / naroda, poput pria o Lehu, Cehu i Rusu, do prica
posvecenih utemeljenim povijesnim osobama kakav je bio
hrvatsko-ugarski kralj iz 15. stolje¢a — Matija(s) Korvin, ili srpski
Kraljevi¢c Marko, koji su ovjekovjeCeni u narodnoj legendi ili poeziji.
Ruske biline o bogatyrima / vitezovima, poljske legende o
Kraku(su), ubojici zmaja, ¢eSke legende o Libusi i utemeljenju
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Praga pripadaju ovoj kategoriji. Razni elementi spomenutih prica i
dalje ¢e otkrivati tragove starih mitova (poput junaka koji ubija
zmaja, u kom je slabasni odjek drevnog koncepta kozmicke bitke
izmedu Peruna gromovnika i zmijskog Velesa). Na jos nizoj razini
odredeni su se mitski arhetipovi razvili u likove iz bajki. Tu se
ubrajaju Baba Jaga, Kosc¢ej Besmrtni, Solovey-Razboynik, Vodjanoj,
Zmaj Gorjanin i tako dalje. Na toj se razini teSko moze odrzati
misao o mitologiji. To su zapravo legende i price koje sadrze neke
fragmente starih mitova, ali njihova struktura i znacenje nisu toliko
jasni.

Najnizi stupanj razvoja slavenske mitologije ukljuCuje razne
skupine ku¢nih duhova, prirodnih i ¢arobnih stvorenja (duhova
rijeka, duhova stabala, duhova gora); kultova stabala, agrarnih
kultova i dr., koji se uvelike razlikuju medu slavenskim narodima i
pokrajinama. Mitska struktura na toj razini prakticki je nepojmljiva,
premda su neka vjerovanja izuzetno stara. Ve¢ u 5. stoljecu
Prokopije je spomenuo da su Slaveni Stovali rijeCne i prirodne
duhove, a tragovi slicnih vjerovanja i danas se mogu prepoznati u
pricama o vilama, vampirima, vjeSticama i vukodlacima. Slavonski
etnograf Josip Lovretic u monografiji Otok zabiljezio je neka, u
njegovo doba jos uvijek ziva, stara virovanja. Nesto kasnije pridruzio
mu se lvan Vucevac Vinkovcanin. Prouci nasu galeriju!
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mito|o§ka pocetnica

Hrvatski etnolog Vitomir Belaj knjigu je Hod kroz godinu (2007)
velikim dijelom posvetio prikazu mitske podloge mnogih hrvatskih
obiCaja. Bajoslovlje, sto po njemu snagom materinskoga jezika
utjelovljuje pojam mitologija, poganskih Hrvata nazalost nitko nije
zapisao pa se njihove mitske predodzbe, kako vec¢ rekosmo, samo
mogu rekonstruirati. Taj postupak podrazumijeva ¢vrst oslonac na
praindoeuropsko, praslavensko (i inoslavensko) te usporedbu s
hrvatskim prilikama. Mit, upozorava nas Belaj (2007: 37-38),
tekstna je tvorevina neodvojiva od obrednog Cina, a svoju svetost
postvaruje stihovima i pjesmom. Imajuci to na umu, i mi smo
prikazanim bozanstvima i bicima ponekad darovali pjesmu ili pricu,
kao uspomenu na sveta, a izgubljena rjecotvorja nase davno
minule proslosti. Moglo bi se re¢i da su neka rekonstruirana
slavenska bozanstva viSe, a neka manje nasa, neka su vise, a neka
manje vjerodostojna, no atributi su svakoga od njih na ovaj ili nacin
dijelom nasega kolektivhog (i intimnog) bi¢a. Nas leksikon nije ih
sve obuhvatio, nije to mogao, a ni htio uciniti. Svima
zainteresiranima vjerujemo na posten nacin otvara put prema
primjerenoj znanstvenoj literaturi, a sam zapravo zeli postati
zaigranim prirucnikom: pjesmaricom, slagalicom, bukvicom /
bukvaricom, pa i interaktivnom slikovnicom $to educira i zabavlja
malene i velike, formalno i neformalno obrazovane, u slavensku
mitologiju  zaljubljene. Vrsnim poznavateljima problematike
zahvaljujemo na pruzenim znanjima, zele¢i da nam mnogo ne
zamjere eventualne nedosljednosti, propuste i nejasnoce. Ta |
samo je podrucje jos uvijek s mnogim koprenama koje valja
razgrnuti...
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GDaéto azbukvar?

Glagoljica i cirilica posve su jedinstveni alfabetski sustavi koje,
prema poretku slova, zovemo azbukama. Slavenska su posebnost,
europska i svjetska specificnost. Medu njima starija — od 17.
stoljeca sluzbeno nazivana glagoljicom — posebna je i prema tome
$to ima znanog autora — sv. Konstantina Cirila Filozofa. Mnogo je
pisano o njihovu postanku i podrijetlu, napose glagoljicnom, ¢ime
se u nas uzorno bavio akademik Josip Bratuli¢ (Bratuli¢ 1995, vidi i
Luki¢, Blazevi¢ Krezi¢ 2019). Da je glagoljicno pismo neotudivom
sastavnicom cirilometodske bastine, pokazat Ce ova interaktivna
slika & koju je sadrzajem ispunila studentica Slavenskih pisama
Leonarda-Lea Glavas.

Glagoljica je sa svojim primarnim korisnicima, srednjovjekovnim
slavenskim zajednicama, uspjesno komunicirala na nekoliko
razina. Najprije dojmljivom likovnoS¢u Sto pociva na simbolici
kruznice, trokuta, kriza i Cetvorine. Potom nazivima svojih slova sto
su, postavljena na odgovarajuce mjesto paradigmatskoga niza,
proizvodila nova znacenja. Tako se s prvih devet staroslavenskim
jezikom imenovanih grafema — azb, buky, védé, glagol', dobré,
ests, Zivéti, 3élo, zeml'i (Ja koji poznajem slova govorim da je dobro
/ Casno Zivjeti na zemlji, veoma) — porucuje da je pojedinac,
opismenjen i pokrsten, sposoban svjedocCiti zadovoljstvo /
blagoslov zivota na zemlji.

Nazivi slova, stoga Sto su motivirani akrofon(et)skim nacelom,
jasno nam pokazuju da je tvorac glagoljske azbuke naucio
postovati tradiciju, sljubljujuci naizgled nezdruzive ideje, simbole i
koncepte: pretkrS¢anske i krS¢anske, krivovjerne i pravovjerne. Uz
imena slova to ¢e bez sumnje potvrditi numeroloski klju¢. Osim Sto
zastupaju glasove (foneme) staroslavenskoga, poslije i hrvatskoga
jezika, glagoljicna su slova oznacavala i brojke — svaki put kada bi
se nasla u drustvu posebnih pravopisnih znakova: title i tockica.
UkrStaju¢i  znacCenja  triju  komunikacijskih linija  svakoga
glagoljicnog slova — slikovno, brojcano i jezicno, pa i sustava u
cjelini, slavisticka je znanost dosla do iznenadujucih otkrica o
njezinim magijsko-mitoloskim, filozofsko-simbolickim,
semiotickim, marketinskim, kulturoloskim i inim svojstvima
(Sambunjak 1998; Damjanovi¢ 2004; Zagar 2013; Luki¢, Blazevi¢
Krezi¢ 2019 itd.).

51



Paleografski gledano, razlikujemo tri temeljna tipa ili stilizacije
glagoljicnoga pisma: prvotni rekonstruirani tip glagoljice kadsto se
naziva i trokutastim, a pratila ga je sveslavenska obla glagoljica,
zasvjedoCena u tekstovima 10. i 11. stoljeca, iz koje se na
hrvatskom kulturnom prostoru razvija tzv. uglati ili ustavni tip.
Potonji se drzi endemskom hrvatskom pojavom pa ne Skodi
spomenuti da smo tim tipom glagoljskoga pisma biljezili
raznovrsne tekstove, ponajviSe liturgijske, ali i knjizevne te
administrativno-pravne. Uglata glagoljica postupno se razvijala u
poluustavnu i kurzivnu. Spomenutim glagoljicama Hrvati su pisali,
pa i tiskali knjige, sve do sredine 19. stoljeca kada je, nakon
postupnoga ali sustavnoga |1 neumoljivoga uzmicanja, ta
jedinstvena pojava nase kulture najzad izdahnula.

U zivot ju je pokusao vratiti Cirilometodski pokret druge polovice 19.
stoljecCa, iznjedrivSi medu ostalim posljednju hrvatskoglagoljsku
liturgijsku knjigu — Rimski misal slavenskim jezikom ('1893.,21896.,
1905.) — koju je sastavio i uredio Dragutin Antun Parci¢. Glagoljica
je s pravom upisana u temelje hrvatskoga kulturnog i nacionalnog
identiteta koji joj od 2019. godine Cast ukazuje spomendanom: 22.
veljace kada je 1483. godine otisnuta prva hrvatska knjiga —
glagoljski Misal po zakonu Rimskoga dvora ® .

lako je to pismo obiljezeno krs¢anskim svjetonazorom, a nazivana
je Cak i misionarskom azbukom, valja napomenuti da je u
hrvatskim zemljama sve do sredine 19. stolje¢a, a ponegdje i duze
(primjerice na otoku Krku), bila pismom svekolikoga javnog zivota,
mada se prije svega vezuje za crkvenoslavensko bogosluzje,
liturgijsku praksu kojom su se Hrvati Bogu obracali na svome jeziku
i onda kada to nije bilo dopusteno ostatku rimokatolicke Europe,
uopceno govoreci od 9. do 19. stoljeca, a zgodimice i danas.
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Glagoljicno  pismo snazno je
prozeto ne samo krs¢anskim nego
i pretkrS¢anskim  vrednotama,
crpljenima iz slavenske usmene
predaje i stare ili rodne vjere.
Praksa naslojavanja kr§éanstva’na
mitolosku predaju i starovjerni
kontekst ogleda se stoga i u naravi
glagoljicnoga pisma. Citaj $to su o
tome zapisale Milica Luki¢ i Vera
Blazevi¢ Krezi¢ u svojoj knjizi NOVA
VITA GLAGOLITICI. Glagoljica iz
perspektive znanstvenih, kulturnih i
kreativnih praksi (2019).

Prilog 19.

7Indoeuropeis’r, slavist i kroatist svjetskoga glasa, odnedavna nazalost preminuo Radoslav Kati¢i¢
podsjeca nas na sluzbeni naziv kr§¢anskoga preoblikovanja pretkrs¢anskih vjerskih predodzaba i
sadrzaja. U povijesti religija taj se postupak zove interpretatio christiana (Katici¢ 2017: 18).
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Elrzi tecaj glagoljice

Svima onima koji tek trebaju svladati

glagoljicno pismo od velike pomoci

mogu biti pocetnice kakve su hrvatski

glagoljasi oblikovali u ranome novom

vijeku. Najstarija hrvatska cjelovito

saCuvana pocetnica otisnuta je

glagoljicom 1527. godine u glasovitoj

venecijanskoj tiskari Andrije Torresanija

(1451.-1529.). Prilog 20.
Drugom najstarijom pocCetnicom imenujemo KoziCicev Bukvar,
knjizicu koju je modruski biskup i upravitelj Senjske biskupije
otisnuo u vlastitoj tiskari u Rijeci 1530. godine. Bilo je takvih
pocCetnica i u hrvatskoj protestantskoj tiskari 16. stoljeca, a jedna —
cirilicom i latinicom otisnuta — znacajna je i za Slavoniju: Kratka
azbukvica | kratak kerstjanski katolicanski nauk 1696., Kratka
abekavica i kratak krstjanski i katolicanski nauk 1697.

U takvim su prirucnicima, nakon popisa slova, njihovih imena i
brojevne vrijednosti, slijedila Slabikovanja (tablice za sricanje
slogova), potom i najvazniji molitveni i katekizamski tekstovi
otisnuti novim / tumacenim pismom. Bile su to narativne forme
koje je puk napamet znao, pa su zapravo dobro dosle postupku
svladavanja slova i pisanja.

Tablica s popisom dvaju tipova glagoljicnih slova, koju ovdje
donosimo, utemeljena je na tablici kakvu je akademik Stjepan
Damjanovi¢ zastupao u svojim udzbenicima staroslavenskoga
jezika8, te na rjeSenjima s mreznih stranica Staroslavenskoga
instituta & |

8Damjanovic’, Stjepan, Slovo iskona — Staroslavenska / starohrvatska citanka, Matica hrvatska, Zagreb,
2012.; Damjanovié, Stjepan, Staroslavenski jezik (Cetvrto, popravljeno i dopunjeno izdanje), Hrvatska
sveucilisna naklada, Zagreb, 2005.; Damjanovi¢, Stjepan — Jurcevi¢, lvan — Kuzmié, Boris — Kustovi¢,
Tanja — Luki¢, Milica — Zagar, Mateo, Mali staroslavensko-hrvatski rjecnik, Matica hrvatska, Zagreb,
20009.

Napomena: pod zvjezdicom se u tablici donose moguca tumacenja slovnih naziva (usp. Zagar
2013). Medu obloglagoljicnim slovima koja nisu uvrstena u tablicu nalaze se slova za nalaze = esb
(e /en/), st (¢ /on/), jest (je /jen/), josb (jo /jon/).
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Tekstovi koje odabrasmo za vjezbu, premda su dijelom kanona
staroslavenskih spisa i hrvatskoglagoljske tradicije, svojim
sadrzajem itekako podsjecaju na pretkrS¢ansku starinu i obicaje —
sto sasvim sigurno pogoduje naravi nasega prirucnika.
Obloglagoljicni tekst novozavjetnoga je podrijetla, a govori o
opsjednutome djecaku (Marko IX, 14-29). InaCe je zapisan u
staroslavenskome Marijinskom ili Marijinu evandelju &
Uglatoglagoljicni tekst dolazi iz 15-stoljetne Cakavske zbirCice
egzorcizama, ljekarskih recepata i zapisa u kojima se mijesaju
elementi Carolija i prirodnog lijecenja biljem. Potjece s podrucja
Senjske biskupije, a opisao ju je Rudolf Strohal, davsi joj naziv Razni
liekovi, molitve i ¢caranja (Strohal 1910).

Original : Prijepis:

JhbD (AT I Lohe B oPcLd
3 @APEM BITVEYVITI

Prilog 21.

Glagoljski magijski talisman za lijeCenje zmijskoga ujeda iz
Strohalove ljekaruse (usp. Vukeli¢ 2021: 562-363):

Koga uji zmija, ali ki to pove, r'ci, da stoji s mirom, i okruzi mu okolu
nogi desne i vzdvigni nogu i pisi ove reci; karo, karuce, karo in kruce,
sanom reducet, — imreducet sano Imanuel Paraklitus — omo (=
homo) vivens, serpens morietur t vime T oca tisina tiduha t
svetoga T amen
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BROJ IME LATINICA
1 azb=ja a
buky = slovo,
2 Knitga, rjet, Bog b
édé = znam,
3 ;naju(:iz v
lagol'q =
4 gagele B
5 dobré = dobro d
6 esthb = je(st) e/e je/
7 Fivéti = zivjeti b4
3élo = vrlo,
8 veoma dz
zeml'i = zemlja z
9
10 ize = koji; tko i/i,j,ji/
20 i=i i/iJ,ji/
derv (*geona = a.1/di
3 0 pakac(w) oj/ay
40 kako = kako k
50 ljudie = ljudi 1, 0i/
60 myslite = misliti m
70 nasb = nas n/n,nj/
80 onb =on o
okoi =
9 0 gpokoj, mir P
TbCi = reci r/nr/
100
slovo = slovo,
20 0 rije¢, Bog s
tvrbdo = ¢vrsto,
3 00 dosljedno, t
pouzdano
400 ukb u
50 0 frots f
hérb (*héruvimm =
600 andeo) h
700 6tb = od o
800 sta & /3t,8¢,¢/
ci (*croky =
900 crlﬁva) Y ¢
1000 Erbvb = crv ¢
$a §
jorb (jern, *eres/ -
erdar({ = Jordan) aloe)
P e o
ju Ju
jery y/i/




Zadatak!
Tekstove ispisane normaliziranom oblom i uglatom glagoljicom
pokusaj, sluzeci se slovhom tablicom, prepisati latinicom.

P WBTbING 28P'BH6-GPBIB. B-8U9 8 A4+UU3 @ LI R3HLA,
® IWBVAWIHPE IbBPB I8 Pbddbt bIw3, BLBIL'D
FbEVPARE RIBP-8

2998 %8 UIA, TIWW-E bPh-8 PAZ8, T 63 -+LUUI

5B 6B dbI

3338 ¥, brGot'd8WH+I0-8 ® & PAPIG WAWWSW-8, F
Q4b-836-8LITIITT-8

Gol'3B WPIBIS. 3 IVAFAPAHIE, ® bAb-8 BEIPEITE
WPIBISG, dbrt

B33%6dbIPTE T 8 PI VPeBHhII%,, IPB 363 INW-BWAWTHP-E ITTPH
FodbrhFoIdb'+

© bddbd PIPALBPI IIRA W8 WHR8 B db,

Odgovor!
Tvbprosi kbn'izbniky. Cbto sbteZaate se vb sebé.
T otbvéstavb edinb otb naroda rece. ucitel'u privésb synb
moi kb tebé. imostb duhb némm. Tize aste kolizbdo
imetb i. razbivaatb 1i pény téstitnb. i skrbzbstets
zoby svoimi. i océpénéatsb. i réhb ucenikom®b tvoimb. da
izdenQtb 11 ne vbzmogg. onb Ze otbvéstavb emu glagol'a
0 rode nevérbnb dokolé vb vasb bodo.

Marijinsko evandelje, Stokavsko ili makedonsko podrucje, 11. st.

Prijevod na hrvatski jezik!
'Oko Cega se prepirete? upita ih.
Neki covjek iz mnostva mu rece: 'Ucitelju, doveo sam svojeg sina
da ga iscijeli§ — ne moze govoriti jer je opsjednut necistim duhom.
Kad ga uhvati, baci ga na zemlju, na usta mu ide pjena, skripi
zubima i kocCi se. Zato sam zamolio tvoje ucCenike da istjeraju
necistog duha, ali nisu mogli.

'O, nevjerni rode!' reCe Isus ucenicima. 'Dokle ¢u jos morati biti s
vama?'
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an fhardkwv
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[0bh7a

8 QbhPR Yoh LalObd 3 00633, 0OOhObd ZRRUURM  GokhZIPEM
00HGeME

[0bhoch D08%h B @MIQR @ M3ThaM, R Lhlbh WHIH3 OUOOROLE,
T0hObh  [O300A00R P BBW 3ok Lbldbd QUAID %b3W,  O0HThd
[00bE00R ph 343 wadhP3,

Odgovorl!

Ot ociju: Vazmi lastoviCice iz gnazda i vlozi e v lonac

i pokrij e skrilju (kamenitom plo¢om!, op. a.) i zamazi ilom

(zemljom ilovacom!, op. a.)

i polozi v pe¢, i kada se razbeli, iznami i najdes prah

i shrani ga, kada e trebe, tada Cistim zakonom vazmi

praha toga i smesi s medom, i kada bude tvrdo,

tada polozi na rub oka, kada spat gres, tada polozi na oCe bolne.
Razni zapisi i Caranja, glagoljska ljekarusa iz 15. stoljeca, Senjska

biskupija

l.omu je prirucnik namijenjen?

Skolarcima i studentima, Gitateljima raznih profila koji su
zainteresirani za slavensku (hrvatsku) mitologiju s jedne, odnosno
razvoj interaktivnih djecjih prirucnika s druge strane. Knjiga je stoga
opremljena zabavnim didaktickim pomagalima i zadacima koji
zahtijevaju Citateljevu povratnu informaciju i angazman.

Knjiga je, osim toga, i lokalno afirmirajuc¢a. Namjera joj prezentirati
- gdje i kada je to moguce — kulturne znamenitosti Citateljeva
zaviCaja, bio on (s)tvaran poput slavonsko-srijemskoga prostora s
kojega potjecu priredivaci ovih knjiskih sadrzaja, ili pak duhovan —
kojemu kao zajednica jednakomislecih i govorecih sveudilj
pripadamo, njime zahvacajuci tokove rijeka i travke svih onih
mocvara Sto su medasile tlo nasSe prapostojbine, poznatije pod
nazivom slavenska pradomovina (pogledaj interaktivnu sliku & ).
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Glavenska pradomovina

Gdje su pak zivjeli govornici praslavenskoga jezika, prije negoli su
se raselili na podrucja na kojima i danas zive nama znani slavenski
narodi? U znanosti je navjerojatnijom tzv. istocna teorija o
slavenskoj pradomovini prema kojoj je ona zahvacala istoc¢ni dio
Poljske, jug Bjelorusije i zapadni dio Ukrajine (od Visle, Zapadnoga
Buga i Pripjati pa do srednjega toka Dnjepra te gornjega toka
Juznog Buga i Dnjestra, usp. Katici¢ 1998: 137; Matasovi¢ 2008:
46; Mihaljevic 2014: 255-256), sto potvrduju tamosnja (stara
slavenska) imena rijeka, botani¢ko nazivlje kao i nazivi (domacih)
zivotinja. Ima medutim i pouzdanih prigovora koji se upucuju
spomenutoj argumentaciji.

Na karti promotri predjele slavenske pradomovine

prademovina Slavena

~~y smjerovi seobe Slavena

= najzapadnija granica seobe
Slavena u VIII. st.

Slaven! slavenski narod

Avani neslavenski narod

Prilog 22.

Napomena: Uvodna poglavlja priru¢nika srocila je Vera Blazevi¢ Krezi¢.
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I'.IZIIemperka

Alemperka je vatrena ptica pricopricalica i Svarogova pomochica
sto obitava u krosnji Drveta svijeta (Arbor Mundi), danono¢no
obasjanoj njezinim bljesStavim perjem.

Kadra je cuti misli svoje okolice pa ih verbalizirati zbog ¢ega joj je
Svarog nerijetko prstenovao kljun (Spirin 1997: 25).

Njezinim je kazivanjima Jasna Horvat, nagradivana osjecka
spisateljica i sveuciliSna profesorica, posvetila Citavu jednu knjigu
za djecu i mlade, 1j. sve one koji se mladima osjecaju.

Prilog 23.

HorvatiCina Alemperka &
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Eljesomar [ Eljesovi

Svoje  zasluzeno knjizevno
prijestolje Bjesomar je zauzeo u
Pricama iz davnine Ivane Brli¢
Mazurani¢. Pricom koja otvara
zbirku — Kako je Potjeh trazio
istinu® - upoznajemo Bjesomara
I njegove sumske bjesove:

Dok Bjesomar tako birase
bjesove... — No ispod kamena, na
kojem sjedahu, izide mali bijes,
sasvim malen, nakazan i rogat, a
siv. kao mis. Potegnu bijes
Maruna odstrag za kosulju i
Sapnu mu... — Marun i ne promisli,
je li istina, sto mu bijes govori
nego se obradova i onda recCe
djedu, kako mu bijes SaptaSe.
Cim on rece, a bijes mu sko¢i u
torbu, sakrije se u jedan kut torbe
I ostane tamo.

Slavenska mitologija
poznaje i mracnu silu Bijes
Sto se odaje ljubavi s
Moranom iz koje se rada
Bjesomor /  Bjesomar,
mracna neman promjenjiva
oblika. Prate ga zle vile
Ljutice, vladarice kletvi,
mucenja i bezumlja (Spirin
1997: 32).

Toj staroj slavenskoj
rijeCi  bijes  (stsl.
bésb), s kojom se
Cak ni nasa Biblija
ne susrece, Stjepan
Babi¢ posvetio je
Citav _jeziCni ogled.
Prouci ga! &

Prilog 24.

Prilog 25.
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ﬂﬂelesq

Prilog 26.

Veles, poznat i pod drugim nazivima poput Volos ili Voloh, u
slavenskoj mitologiji smatra se bogom zemlje, vode i podzemlja.
Vezuje ga se uz zmajeve, natprirodna bica koja samim spomenom
uvode mitski kontekst, potom uz stoku, magiju, glazbenike,
bogatstvo i prijevaru, a najznacajniji je po tome sto je Perunov
glavni protivnik. Njihov bozanski boj jedna je od najvaznijih predaja
u slavenskoj mitologiji. Jaroslavska legenda, iako usredotoCena na
utemeljenje dviju najstarijih jaroslavskih crkava — sv. lIlije i sv.
Vlasija, vazan je izvor koji donosi informacije o poganskoj vjeri
nekrstenih Rusa pa i vjerovanju u Velesa, ljutu zvijer (vise o tome:
Katici¢ 2008: 123-133).

9
Poglavlje srocila Korina Bogdanovi¢, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i
knjizevnosti.
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Mitski sukob Peruna i Velesa ne
moze se poimati kao sukob
dobroga i zloga boga, ve¢ kao
suzivot  prirodnih  sila  medu
kojima se uspostavlja ravnoteza:
primjerice izmedu susSnoga i
kiSnoga, gornjega 1 donjega,
Gromovnika i Onoga iz vode. U
mitskom  kozmickom  sukobu
Gromovnik munjama bije / ubija
svoga izazivaca koji mu pokusava
pobjec¢i. U  krscanskoj  su
stvarnosti njihove uloge mahom
preuzeli sv. llija, kao Perun, i sam
Vrag kao Veles. Medu njima
posreduje bozica, Perunova zena,
a Velesova ljubavnica Mokos.
RijeC je 0 sukobu indoeuropskoga
podrijetla  prema kojemu je
predmet spora bila ukradena
stoka (Belaj 2007: 89-101).

Prema starim ruskim mirovnim
pogodbama s bizantskim Grcima,
zapisanima tijekom 10. stoljeca,
rekonstrurirane  su  temeljne
jedinice Velesova znacenjskoga
polja: seljaci, seljacki imetak /
blago, bolest i smrt uzrokovana
boleS¢u, obitavanje u donjim
predjelima, uz vodu, rijeku.

Prilog 28.



Veles je u krsc¢anstvu supstituiran
samim Vragom, ponekad i istocnim
sv. Vlasijem, odnosno sv. Vlahom /
Blazem, ili pak sv. Nikolom, Vukom,
pa ¢ak i Mihovilom.

Tragova Velesova Stovanja ima i
kod zapadnih i juznih Slavena.
Potonji su ih uglavnom sacuvali u
vidu toponima. Primjerice, postoji
poluotok Veles uz usce vinodolske
Zrnovnice. Makedonija ima i grad
imenom Veles, a nad njim brdo sv.
llije (Belaj 2007: 84-88).
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Predaja Velesa pamti
zmijolikim / zmajolikim,
ili pak u vucjem, tj.
medvjedem oblicju.

Prilog 29.

Poslusaj me ) !

Prilog 30.



[lﬂesna“’

Svijetla boZica proljetne radosti i bujnosti

Vesna

Prilog 32.

Majus (Ledi¢ 1969:
159)

Ime Vesna dolazi od stare indoeuropske
rije¢i za to godisnje doba (sanskrt.
vasantds: proljece, svitanje). Poznata
ponekad i kao Devana. Njezina je
zivotinjska pratiteljica bila lastavica, ptica
s kojom Slaveni i danas odrzavaju
prisnost.

Citajovo & |

Vesnin kip

(Ledi¢ 1969: 158)
Prilog 31.

Nacin svetkovanja Vesne bio je razliCit,
razvijao se prema okolini i zanimanju
kojim se pucCanstvo bavilo. Gdje je stajao
lik ili kip Vesne, okitili bi ga zelenilom i
cvijecem i stavili poklone ispred kipa.
Pjevali su pjesme i veselili se proljetnoj
bujnosti i radosti. Kao prezitak proljetnog
slavljenja bozice Vesne smatra se
postavljanje visokih grana ili stupova
iskicenih zelenilom i cvijecem. Postavljaju
se na prvi maj ispred kuca, a nazivaju ih
maja ili majus. Slican je obicaj poznat pod
nazivom ljelje & dodole & i filipovéice & ,
napose u Slavoniji i Srijemu, kojim se Cuva
uspomena na ritualnu praksu
indoeuropske / praslavenske prirodne
religije.

10
Poglavlje srocCila Ivana Petricevi¢, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i

knjizevnosti.
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Slavonski etnograf i knjizevnik Josip Lovreti¢ obrednu igru
filipovCice opisao je u svojoj monografiji o Otoku kod Vinkovaca
(1990: 320-321):

Filipovcica. Uoci prvog svibna (1. V.) jos za rana nasiku momci
svojim divojkama, ili oci i rodaci svojim ukucanicama grabova grana.
U Filipovcicu smije ic¢i svaka divojka, koja vec sidi za stativama, koja
zna tkati. Divojke se skupe u druzbe, svakog sokaka divojke za se.
Opreme se u bilo ruvo, nike budu otkrivene glave pod pletenicom,
nikoje se prikriju bilim maramicama. Obuku koSule Ccenarke,
nekadasne materine najfinije, a dobro sacuvane divojacke kosSule.
Bilu maramu pribace oko vrata i bili zapreg pripasu. Koja ima dukata,
poveze i dukate pod vrat. Svaka pripne na grabovu granu istom
otkano tkarie, obi¢no Sto lipse pritkivane sarene otarke, da se vidi
kakve je darove za svatove izatkala. Prid vecer, al joS za vidna, krene
taka druzba sa svojim granama selom. Ne ulaze nigdi u avlije, nego
prolaze selom kroz sve sokake pjevajuci: Filipovcice, jakobovcice!

Prilog 33.

Iz dokumentarnoga filma Filipovcice iz Komletinci
b
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Kod Rusa u cast Vesni nastaju igre zvane
Vesnjanke koje se izvode i danas. Naziv
Vesnjanke odnosi se na grupe lijepih
djevojaka koje nastupaju pjesmom i igrom,
ne samo u slavenskim drzavama vec i na

Prilog 34/ f5]klornim festivalima stranih drzava.

Zavrsetak zime obiljezavan je
ritualom u kojem su momci
nosili lik bozice zime Morane
kroz selo bacajuci ga na kraju
u oganjipaleci. To je bio dokaz
da je smrcu bozice Morane
nestala zima, a nastao zivot
Vesne, boginje proljeca.

Vesni je u znak Stovanja bila
posvecena ptica lastavica.
Dolaskom lastavica Vesna je
navjestavala da je proljece
blizu i da dolazi Vesnin dan
kada se odrzavalo slavlje u
znaku budenja i uskrsnuca
prirode iz zimskog sna.

Pogledaj interaktivnu sliku! & Morana

Poslusajme o !
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ﬂﬂida”

Bozica Vida bila je najslavnija
medu bozicama starih Slavena.
Bila je smatrana suprugom
praboga i stvaratelja svijeta
Svaroga, ali i Svetovidovom
suprugom takoder.

Slavenski bog Svarog dobio je
ime po staroindijskom bogu
svjetlosti Svarunu ili Svargi, koji
je jos nosio ime Varuna.

Varuna je imao zenu, koja je po
njegovu imenu dobila ime Vara.
Medutim, Slaveni nisu preuzeli
ime njegove zene Vare za
suprugu Svarogovu, nego Su joj
dali Cisto slavensko ime Vida.

Po mitskoj predaji Vida je
proglasena zastitnicom
zarucnika i bracne sloge.

U proslosti su se mnoge djevojke
obracale bozici Vidi, kako bi od
nje prizvale pomoc¢ za srecu u
braku i ljubavi.

U crnogorskim predjelima oko
Boke kod tezega poroda rodilju
se polijeva si¢em vode uz rijeCi
voda iz sica a ti detica.

Pogledaj interaktivnu sliku! ﬁ\D

11
Poglavlje srocila Sara Pacari¢, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i knjizevnosti.
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BoZica Vida bila je Vidova (tj. praboga Svaroga) Zena. Stari Vid zvao
ju je Bozenom i Prijom, jer mu je ona zaista bila najbolja drugarica i
vjerna bracna prijateljica.

(dr. Nikola Sucié¢: Hrvatska narodna mitologija, Zagreb 1943))

NajveCi obozavatelji bozice Vide bili su pripadnici vendskih /
zapadnoslavenskih plemena drevnih Ljutica, koji su u njenu Cast
podigli svetiste i nazvali ga Vidinim hramom.

Taj hram bio je ukrasen kipom bozice Vide i nalazio se u porjecju
Odre u glavnom gradu Ljuti¢a, zvanom Rethra / Ratara.

Kasnije su u hram postavljeni i kipovi boga SvaroZi¢a (smatran
sinom Vide i Svaroga) i boga Radogosta (Stovan kao bog
gostoprimstva).

Stoga je taj hram postao svetistem triju slavenskih bozanstava:
Vide, Svarozica i Radogosta.

Prilog 35.

Svetiste triju slavenskih bozanstava:
Svarozica, Vide i Radogosta

(Ledi¢ 1969: 121)
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Reljefni lik boZice Vide sacuvan je na 2.70 m
visokoj statui ¢etveroglavog boga
Svantevida. U povodu pokrstenja Slavena,
spomenik je po zapovijedi vrhovnog kneza
bio bacen u rijeku Zbrucz. Nakon 900 godina
(u god. 1848.) otkriven je taj dragocjeni
spomenik iz davne proslosti slavenskog
bogostovja, te izvaden iz rijeke, a sad se
nalazi u Arheoloskom muzeju u Krakovu.
(Ledi¢ 1969: 123)

Bozica ima prsten u desnoj ruci, znak
odanosti Svantevidu, atribut boginje zaruka
i braka.

PriCa o stvaranju svijeta

Kad je bog Svarog zavrSio stvaranje svijeta,

siSao je s bozicom Vidom s neba na zemlju.

Tad jos ljudi nisu postojali na zemlji.

| tako, dok se Svarog divio svom djelu, Vida
je zaspala i usnula san koji joj je doCarao
ljude u prilici sebe i Svaroga.

Kad se probudila, ispri¢ala mu je svoj san,
na Sto joj je on rekao da je razmisljao o
istom tom §to je ona sanjala.

Nakon toga on njen san ucini javom i stvori
ljude iz dva stabla. Ti ljudi su isprva bili
nijemi i bez zivota, dok im nisu pristupili

Svarog i Vida te im udahnuli zivot.

|z hrasta je nastao muskarac, a iz lipe zena.

Muskarac je dobio ime Dubravko, a zena
Lubjanka.
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Bozica Vida s
prstenom u
desnici (Ledi¢
1969: 123)

Lubjanka i
Dubravko
(Ledi¢ 19609:
122)



Svarog Vida

U kultu bozice Vide sadrzan je i obred o rodenju mladog Sunca. Ta
se svetkovina slavila poslije zimskog suncostaja, kad se mladi
bozi¢ — Sunce oslobada iz ropstva mraka i zime.

Domacini bi prije izlaska sunca posjekli hrastov panj (badnjak) i
uvecer ga zapalili, da gori cijelu no¢, a ukuc¢ani bi bdjeli kraj njega do
svanuca.

Domacice su unosile slamu i na slami se prinosilo zrtve bogovima
kao zahvala za proteklu radnu godinu.

Prve tri nedjelje posljednjeg mjeseca u godini slavili su se tzv.
»Zauzis, jer se vjerovalo da su bozanstvo Vid — bog svjetla Svarun
(staroindijski Varuna), njegova nebeska gospa (bozica) Vida ili Vara,
i Sunce — zimi vezani u klade i utamnic¢eni u mraku. Njihovo
oslobodenje, i rodenje mladoga BoZica sunca, slavili su prva tri
dana bozicnih praznika.

(Maja Kolman-Rukavina i Oleg Mandi¢, Svijet i Zivot u legendama,
Zagreb 1961.)

To novorodeno Sunce nazvali su imenom Koleda od kojega je
kasnije nastao Svarozi¢. U povodu svetkovanja mladog Bozica
rodaci se nisu posjecivali, a jutrom bi u kucu ulazio samo zrec
(gatar), cCestitaju¢i ukucanima rodenje Bozica. Ukucani bi ga
posipali zitom, darivali su ga i ¢astili, a zatim bi on odlazio u drugu

kucu.
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Svarozi¢

Rijesi zagonetku!

Mnogo imena ona ima.

U ovoj zagonetci jedno od njih
se skriva.
Svarogova prija,
Svarozica mati,

Kako ¢emo ju zvati?
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Zanimljivo: | krS¢anska se
svetkovina rodenja bozanskoga
djeteta pocela slaviti tjedan dana
prije Nove Godine, a Slaveni su
dugo nakon pokrstenja ostali pri
svojim starim obiCajima, pa su
nastavili s paljenjem badnjaka
sve do sadasnjega doba.

Prilog 38.
Paljenje
badnjaka

Prouci ulogu & slavenskih
boginja, medu ostalim i Vide,
U razumijevanju zenskoga
arhetipal!




U Vidi se ponekad prepoznaje i Svevidova (Svantevidova) Zena, ona
koja je suceljena bozici Zivi. Natko Nodilo rekonstruira mit o
dijadnoj boginji (usp. Marjani¢ 2002: 181) prema kojemu je jedna
boZica gornja (nebeska — Vida), a druga donja (zemaljska — Ziva).




ﬂﬂile”

Kada se govori o vilama, uvijek se uz
njihovu pojavu  veze i pojam
nadnaravnoga, a to je nesto nedostupno i
neshvatljivo ljudskom razumu.
U narodu rijeC vila prvotno oznacCava
silovitost, dakle Zenu koja je silovita.
Smatralo se da su nastale iz dusa prerano
preminulih  djevojaka, ali ih se s
Prilog 39. vremenom pocelo poistovjecCivati s
Vilinsko kolo gorskim, Sumskim i vodenim duhovima.

Zlatno doba proslo je doba, ono je vladalo prije danasnjeg. Ono
je zlatno, a k tomu i vilinsko. To je doba prestalo trajati kada se
ljudski rod iznevjerio vilama, koje se tada pocinju prikrivati, sve
dok nisu sasvim nestale s ovog podrucja.

Jeste li znali da imamo jedan cijeli
roman posvecen vilama? To je roman
Vilikon, autorice Jasne Horvat. Jasna
Horvat u svom romanu detaljno opisuje
vile, njihov izgled, ponasanje, odnose s
ljudima i mnoge druge zanimljivosti.
Saznajemo da se vile radaju iz rose, na
drvecu, neke se, kao one u Slavoniji,
radaju iz duge, a neke su rodene iz
drugih vila. Vile mogu biti jutarnje i
dnevne, koje pomazu ljudima, i veCernje
i nocne, koje u ta doba postaju opasne.
Vile karakteriziraju zlatna dugacka kosa
i konjska ili magareca kopita. Ako se vili -
iS¢upa i jedna vlas, ona odmah umire. Vilikon
Uvijek su prikazane kao lijepe, mlade
zene obucene u bijele dugacke haljine
kojima skrivaju noge.

Prilog 40.

12
Poglavlje srocila Rea Bede, studentica Jednopredmetnog studija hrvatskoga jezika i
knjizevnosti.
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Dovodimo ih u vezu sa zrakom, vjetrom, nevidljivim kategorijama
koje imaju energiju. Pronalazimo ih uz izvore, mora, rijeke, planine i
gore. Poznata su nam sljede¢a njihova okupljalista: Klek, Norin,
Biokovo, Velebit, Marjan i dr. Takoder i uz drvece, na primjer Vidovo
drvo koje vile svakoga jutra oblijecu, i Vilin hrast jer je to sretno drvo
te se zbog toga vile skupljaju u njegovoj krosnii.

Izgled i ponasanje vila pocetkom 20. stoljeca pokusao je opisati
slavonski etnograf Ivan Filakovac, autor grade Zupa Retkovci 1898.
— 1902. Osim starih vjerovanja, njegovanja svjedoCanstva cuvaju
staroStokavsku ekavicu toga slavonskoga kraja:

Za Vile, ko I" e vidijo, kazuju da su to zenske jako lepog struka, sve
u dugackoj beloj odeci, a kika im ko zlato i vesi preko leda skoro do
nogu. (...) O Vila se dale pripoveda da igrae kolo rii po vise u kolu.
(..) Sutradan e vidit vilovsko igralisée, osobito na jos nepokositoj
levade: vidi se u velikom krugu utapana trava, a na riegovoj sredini
isto tako utapano mesto... (Filakovac 1905: 144, prema Veki¢
2018:232)

Znate li odgovor na narodnu pitalicu?

,Dvije vile povazdan vire. Svakog vide, a sebe ne vide." (Odgovor:
0¢i)

Jeste li ¢uli za neku narodnu poslovicu u kojoj se pri¢a o vilama?
Navest Cu neke.

Dosle mu vile pred oCi. Kada je netko u nevolji.
Naisao je na vilinsko kolo. Kaze se za onog koji naglo oboli.
To je vila ljutica. Pakosna, svadljiva, osjetljiva zena.

Vila je zaista mnogo vrsta pa razlikujemo gorske, vodene, vijorne,
munjevne, morske, poljske, vile oblakinje i bojovnice.
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Razmislite kako ih vi

zamisljate...

Gorske (planinske) vile

* lutaju po planinama

* pjevaju, sviraju, proricu i lijece
*jasu na konjima i jelenima

* oruzane su strijelama i vjeSte
u gadanjima

Poljske vile

- zaljubljive  su i
ljubavnim bajanjima
« Zive na poljima i ravnicama

vjeste

Munjevne vile

-one su pratiteljice vijornim
vilama

*nebom raspinju gromove |
munje

Ponoc¢no sijelo Sumskih vila (A.
W. Crawford)

Prilog 41.

Vodene i morske vile

* pola riba, pola djevojka

* pojavljuju se iz jezera, mora,
rijeka, izvora
- Zlobne su

Vile oblakinje

* neke od njih donose oblake

* rastjeruju vjetrove, buru i kisu,
osobito kada su ljute

*neke skupljaju crne oblake
nad planinama

Vile sudenice ili rodenice

‘nad kolijevkom su djeci
odredivale sudbinu (one srecu
odvijaju)

«Slaveni su im, kao zrtvuy,
prinosili odrezanu djecju kosu
-kod Slavena su demonska
bica nizeg roda, a kod Balta je
Sudenica  velika  bozica,
pandan nasoj Mokosi




SAVJETI IZ VILINSKE KNJIGE
Za trudnice:

* nikako ne jestiribu jer ¢e dijete biti balavo
- ako jede crvenog luka, dijete Ce joj biti po licu pjegavo
- ako pije rakije — i dijete Ce biti pijanica

O prirodnim pojavama, zivotinjama, bilju, vremenu i zivotnim
prigodama:

- KiSa ¢e padati ako se uznemire goveda, ako ptica leti nisko i ako
se glasaju zabe. Visok let lastavice najavljuje susu, a raspjevanost
ptica lijepo i ugodno vrijeme.

* Umrijet ¢e onaj koji u proljece prvo spazi crnog leptira. Spazi li
zutog, bit ¢e bolestan, a ugleda li bijelog, te ¢e godine biti posve
zdrav.

* Lonac ne smije ostati u kuci preko noci prazan, a otklopljen jer ¢ce
U njega zavirivati vragovi.

O zdravlju:

* Kad se gnoji dio tijela, u njemu se osjeca kao neko bilo koje kuca |
tuCe. Uskuhati ulja, sprziti krpe, umijeSati vrelo ulje po sprzenoj krpi
i povijati mjesto koje se gnoji.

- Gubitak. Covjeka najjace mogu o$inuti (poraziti) iznenadna zalost,
gubitak i loSa vijest. Ima onih koji se u takvim sluc¢ajevima odmah
izgube. Tko se takvoj osobi nade blizu, neka mu stavi ruku pod
pazuh gdje je znojno i onda mu pod nos potkuci i taj ¢e doci k sebi
namah i provjereno.

U nasem narodu postoje legende/mitovi koji govore kako su vile za
jednu no¢ sagradile Arenu u Puli, uz to, postoje i razne pjesme u
kojima se spominju bijele vile i vile koje grade ili ruSe gradove.

Brz kako vila

Su govorili da su Arenu uzidale vile, samo da je nisu rivale pokriti i
tako.

Prija kat san ja bila dica vajka bi se bilo reklo:
-Ti si kako vilal (...)
Da je brz. Kopas kako vila ili tako hizu cistiS ma sve ko vila.
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Vile — Bojze zene
Za vile kako ¢a su ucinile Arenu za jenu noc. To su vile delale. | mi
smo in govorili Bojze Zene. Talijani su rekli vile, a Bojze Zene su bile
to.

Pogledaj interaktivnu sliku! &

Tko je vilenica / vilenjak?

Zena za koju se vjeruje da su je vile naugile lije¢enju uporabom bilja,
pa ona tim znanjima i vjeStinama pomaze mjestanima. Petar Skok
navodi u etimologiji pojma vila da se slaze sa vjestica, viscun,
vidjeti, vidati, Sto upucuje na predodzbu o vilama kao vidaricama,
zenama koje lijece. Godine 1634. kapelan Komize optuzio je dvije
zene da lijeCe ljude travama i da se druze s vilama koje su ih naucile
o djelotvornosti trava za lijeCenje. Muskarci koji su komunicirali s
vilama nazivlju se vilenjacima, vilovnjacima ili vilenicima (Vukeli¢
2018: 137).

Iz zavicaja...

Vile i vjestice u starim Vinkovcima
Vinkovcani su vjerovali u dobre vile i zle vjeStice koje lete, naravno
na metli, a ro¢idte im je medu ostalima kod Sidskog brijesta & . U
Slavoniji se do danas sacuvala uzrecica kojom se mlade djevojke
opominju kada kuci okasne: A di si bila, bilo te i na Sidskom bristu?!
Nadalje, vjerovalo se da se pojavljuju s vrtlozima prasine, odnosno
da se ona dize dok igraju kolo. Takvi vrtlozi zatjeCu se na velikim
raskrizjima, a kroz njih se nije smjelo prolaziti. Ako bi se netko
usudio stupiti u vrtlog, vjerovalo se da Ce nestati jer ¢e ga vile i
vjestice odnijeti ili cak smlatiti — piSe Ivan Vuéevac Vinkovéanin & .
Posebice je bilo zabranjeno bacati nozeve u te vrtloge jer bi se
nozevi poslije skobili krvavi, a osobu koja bi bacila noz u vrtlog
Cekalo je veliko zlo.
O Jurjevu / Burdevu su se prozori kitili miloduhom da vile ne mogu
unutra!
Slicna su se vjerovanja u vile i vilovnjake, vjestice, vukodlake i
Sumske duhove sacuvala u zupanjskoj Posavini, tocnije u Cvelferiji,
u Rajevu Selu, Posavskim Podgajcima, Soljanima, Drenovcima,
Strosincima i Gunji, kako svjedoci prva knjiga iz ciklusa Cvelferica
autorsko-urednickog dvojca: Ruzice PSihistal i Gorana Rema
(2016).

Poslusaj me 0 !
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ﬂﬂodan”

Slavensko boZanstvo voda, rijeka i mora

Vodanoj — vodeni
demon,

V. Malisev, 1910.
Prilog 42.

Stovanje voda, rijeka i mora postojalo je od najdavnijih vremena, a
tragovi vode u sve dijelove svijeta. Svaki narod imao je svoje
bogove koje su Stovali, a u Slavena je bog voda, rijeka i mora bio
Vodan ili Vodna. U nekim krajevima nazivan je i drugim imenima
kao Sto su Vodin, Vodjan, Voden, Vodanoj, Vodnik... Smatrali su ga
zastitnikom pomorskog i rije¢nog brodarstva (Ledi¢ 1969: 85-105).
Prije svake plovidbe njemu se mole pomorski i rijecni brodari i
mornari za sretnu plovidbu, a ribar za uspjesan ribolov.

Vodanoj / Vodenjak znan je i kao opako i opasno demonsko
bozanstvo, nastanjeno u jezerima, potocima i rijekama — nakazne
glave, pocesto ribljega ili zabljega lika.

Slaveni su Stovali boga Vodana tako Sto su hodocastili rijekama i
jezerima i tamo prinosili Zrtve, a onda se kupali i Cistili od zla.

13Poglavlje srocila Nina Jagustin, studentica Dvopredmetnog studija hrvatskoga jezika i knjizevnosti.

83



Zakapanje mrtvih pokraj rijeka i voda takoder se smatra drevnim
slavenskim  obi¢ajem. Tomu mogu posvjedociti  brojne
staroslavenske nekropole smjestene blizu vodenih putova.

Primjer takvih nalazimo i u svome zaviCaju, uz rijeke Dunav i Dravu.
Prvoj pripadaju nalazista kod Erduta i Vukovara, a drugoj kod
Bijeloga Brda (Citaj ovo ® ). Poznata su i vinkovacka nalazista iz
Duge ulice br. 99, datirana u kraj 7. i pocCetak 8. stoljeca, kao izraz
tradicionalnoga i izvornoga slavenskog zivota, ocCitovana u
incineracijskom pogrebnom obicaju. Ne treba posebno spominjati
da je rijeka Bosut od istaknutoga punkta danas udaljena svega
300-tinjak metara zracne linije.

Vrlo su zastupljeni bili obi¢aji spaljivanja mrtvaca, napose pri ukopu
privilegiranih osoba. Poznata su, uz spomenuto vinkovacko, i
paljevinska groblja u Celarevu na polozaju Ciglana i Jablanovi
(Republika Srbija), u Belis¢u (Zagajci — druga polovica 7. i 8.
stoljeée), pa i paljevinski grob iz Lobora (Crkva Majke Bozje Gorske
— kraj 8. i pocetak 9. stolje¢a), a ima ih jasno i u Dalmaciji. Groblja
s paljevinskim (i kosturnim) ukopima poganskoga, tj. biritualnoga
karaktera pripadaju razdoblju izmedu 7.1 9. st.

_Paljevinski grob,
Sarengrad, Klopare

Prilog 43.

Sagledavanjem Sireg prostora kao nezaobilazna geografska cjelina
ukazuje se podrucje Bosne | Hercegovine kao zemljopisna
poveznica istoc¢nojadranske obale i zaleda s kontinentalnim
prostorom Hrvatske, u kojem je smjeSten nas lokalitet Vinkovci-
Duga ulica 99. Na cCitavom tom prostoru prepoznato je osam
lokaliteta na kojima su pronadene urne ili neki elementi prema
kojima je zakljuceno da se radi o obredu spaljivanja pokojnika. Svi se
ti lokaliteti nalaze uz vece rijeke, kako na sjevernom podrucju Bosne,
gdje rijeke povezuju taj prostor s Panonskom nizinom, tako i u
Hercegovini, gdje pak povezuju unutrasnjost s obalnim podrucjem
(Sekelj lvacan i Tkal¢ec 2007: 175).
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"U Velesovu
naru¢ju"... Grob 9. iz
Duge ulice 99,
ljubaznoscu Anite
Rapan Papesa iz
Gradskoga muzeja
Vinkovci.

Prilog 44.
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Prilog 45.

Vodan je imao mnogobrojno
potomstvo pa se tako vjeruje da
su — u istocnoslavenskom
folkloru poznate — vile rusalke
njegove kceri te sva bozanstva
koja se vezu uz vode, jezera i
mora da su njegova roda.
Prema vjerovanjima, vile rusalke
koje su zivjele u jezerima i
morima bile su vile brodarice, a
one koje su zivjele u brdima i
oblacima poznatije su kao vile
planinke.

Vodanoj, I. Bilibin, 1934.

Prilog 46.
Rusalke pokusavaju
privuci covjeka u dubinu
(Ledi¢ 1969: 100)




Zanimljivost: Vodanu su posvecena i mnoga naselja u kojima zive
ljudi: Vodjan, Vodjani, Vodin, Vodjinci, Vodnjan, Vodna, Vodice,
Vodnici...

Etimologija imena: ime Vodan ili Vodna nastalo je po rijeCi voda,
prema arijskom znamenu — vada, vanda, sto znaci voda (psl. i stsl.
voda /rus. voda, polj. woda/ « ie. *wodr).

Na boga Vodana u krs¢anskoj tradiciji podsjeca lik sv. Nikole
kojega se danas smatra krsc¢anskim zastitnikom pomoraca i
brodara.

Pjesma na dar!
VODAN sa Rusalkama
strazi nad vodama.
Vile i vilenice
Cuvaju vrela i zdence.

U kolu lete povrh livada,
iznad polja i stada,
iznad svetih duhova,
jezera i zivih izvora.
Vihori i vjetri ih nose
kroz grozdove rose.

(Boro Pavlovi¢: Iz ciklusa SLAVENSKA LIPA - Zagreb, 1960,
prema Ledi¢ 1969: 103)

Poslusaj me ) !
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%lerovit“‘

IspocCetka je bog Gerovit, kojega su jos
zvali i imenom Jerovit / Jarovit ili
odmilja Jarilo, utjelovljavao proljetnu
mladost, snagu i silu kojom je zivot
pokrenut pa su ga slavili u proljece, jer
praslavenska proslost ulazak u novu
godinu obiljezava u mjesecu ozujku. U
ono vrijeme kod starih Slavena, Nova je
Godina bila najvaznija svecanost boga
Jarila, simbola mladoga Sunca. Otuda
je i potekao naziv mlado ljeto koji je i
danas vezan za novu godinu. Tek
kasnije je bog Gerovit u zapadnih
Slavena stekao obiljezja ratnickoga
boga.

Prilog 47.
Prikaz boga Gerovita

(Jarovita)

Radoslav Kati¢i¢ (20710: 102-103)
napominje kako se praslavenskim
pridjevom jarb koji pripada
indoeuropskom leksickom sloju izrice
da je Sto obiljezeno mladom Zivotnom
snagom, zestokom silom rasta.

Ta se sila oCituje u odredeno godisSnje doba, u proljece. No hrvatski
i srpski jar (m.) oznacuju i gnjev, Zestinu. Buduci da se korijen *jar-
moze dovesti u vezu s praie. glagolskim oblikom *ej- u znacenju iCi
(prema njemackome Jahr, engleskome Year), otkrivamo obiljezje
(pra)slavenskoga boZanstva koje hodi / hoda kroz godinu, prateci
tijek vegetacijskoga ciklusa (Belaj 2007: 240).

14
Poglavlje srocio Andreas Muhar, student Dvopredmetnog studija hrvatskoga jezika i knjizevnosti.
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Kod svih starih naroda postojao je kult ratni(cki)h bogova. Tako kod
(zapadnih) Slavena imamo dva u tom smislu znamenita boZanstva:
Gerovita i Svantevida / Svetovida.

Oblik njegova imena Gerovit / Herovit zapravo se vezuje za
latinskim jezikom pisane izvore Herborda i Ebba.

Pjesma djevojaka Jarovitu
Jarilo sunce mladano,
posilj nam sokola sivoga
laganih krila bisernih,
da tjera vrana gavrana,
koji nam njivu 0zoba,
koji nam srce okljuva.

Ucestao likovni
izraz: Gerovit na
svome bijelom
konju s
elementima
proljeca na slici.

Prilog 48.

Razlicite su varijante Gerovitovih atributa premda ga vecina
tradicija najprije poima bozanstvom proljeca i plodnosti, a tek
kasnije dodana su mu i ratniCka obiljezja. Jarovita su zamisljali
kako u bijeloj odjeci jaSe na svome jednako bijelom konju, okrunjen
cvijecem, dok u ruci drzi snop razena klasja.

U zapadnih se i isto¢nih (ruskih) Slavena sve¢anost u njegovu ¢ast
odrzavala potkraj travnja, kad su djevojke zavijene u bijelo, poput
Gerovita / Jarovita, igrale kolo po zasijanim njivama pjevajuci

prigodne pjesme.

Gerovit / Jarovit i stit
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Prilog 49.

Druga se svecanost u Cast Jarila
odrzavala u ljetno vrijeme. U
popodnevne sate sastajali bi se
svi stanovnici mjesta, te su imali
gozbu nakon koje bi plesali. Pred
mrak bi donijeli na mjesto
svecCanosti lutku od razene slame
koja predstavlja mrtva Jarila. Uz
tuzaljke zena, otpratili su lutku u
polje, gdje bi je zakopali, nakon
toga nastavili bi s veseljem.



.. Stit koji je visio na zidu (hrama), zacudne veli¢ine, izraden
majstorski s mnogo truda, pokriven zlatnim plocama,
koji nitko od smrtnika nije smio dotaknuti, i ne znam Sto je to u
njem bilo tako posveceno i obiljezje poganske vjere, tako da se
nikada nego samo u vrijeme rata nije smio pomicati sa svojega
mjesta. Naime, kako smo poslije saznali, bio je posvecen njihovu
bogu Jarovitu (Gerovito, nap. a.), koji se na latinskom jeziku zove
Mars, i uzdali su se da Ce u svakoj bitci biti pobjednici ako se on
nosi pred njima.
(Herbord, prema Katic¢i¢ 2010: 98-99)

O ratnom bogu Gerovitu pisali su strani ljetopisci Ebbo i Herbord
isticu¢i da je bio izuzetno Stovan medu zapadnim (baltickim)
slavenskim plemenima te da je primjerice u ve¢ spominjanoj Ratari
/ Rethri imao svoj hram (Strelice), koji je zapravo bio skupni jer su
se u njem Castili i drugi slavenski bogovi. U tom se hramu cuvao Stit
koga se uzimalo iz hrama i pred ratnicima nosilo na bojiste, sa
zeljom postizanja pobjede nad neprijateljem. Osim toga u hramu se
nalazio jedan bijeli konj kao uputnica na Gerovita, ratnickoga boga
koji je juriSao nebeskim visinama i gadao neprijatelje strijelama.

U 11. i 12. stoljecu u vrijeme
neprestanih  borbi za zivot
baltickih slavenskih plemena, koji
su ugrozavali germanski i
normanski susjedi, ime Gerovita /
Jarovita najcesce se zazivalo. Ti
su ratnici kao u transu zamisljali
oklopljenog Gerovita kako juri
ognjenim kolima s vitlaju¢im
macem i ubojitim kopljem u ruci.
Prema starom vjerovanju bili su
to losi znaci, Sto se ispostavilo
istinitim zbog velikih gubitaka
koje su pretpjeli i s kojima nestaje

kult boga rata Gerovita, a kasnije Prilog 50.
i Svantevida / Svetovida, te ostaju Navodni prikaz
samo oskudne rije¢i  starih Gerovita / Jarovita u
kronicara. crkvi sv. Petra u gradu

Wolgastu u Njemackoj




Pjesma o Jarovitu i Ladi
Ustani mladan boze, stigle vec prve su laste,
svuda u docu, na humu, meka vec travica raste.
JAROVIT na krilu LADE, vjecne ruze premaljetne,
Sanja JARO morske drage i poljane neke cvjetne.
LADA po luzima je ubrala, ovdje travku, ovdje cvijece,
da junaka razveseli novo zemsko pramaljece.
(Vladimir Nazor, Miti i legende, 1946.
prema Ledi¢ 1969: 197)

Prilog 51.

Jaroviti Lada
(Ledi¢ 1969: 197)

Gerovitov se praznik obiljezavao
velikom sve¢ano$éu. Stovao se i
u Havelbergu & i u Wolgastu &.
Tijekom slavlja ljudi su nosali
razne znakove koji predstavljaju
Gerovita.

Tragovi njegova Stovanja diljem
Ceske i Polablja ¢uvaju i nazivi -
primjerica  tvrdava  (Gerovo,
Jaroslav i sl.), a onda i osobna
imena Jaromir, Jaroslav itd.
Ledi¢c spominje Cak i hrvatsko
mjesto Gerovo u Gorskom kotaru
(1969: 198).
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Prilog 52.

Prikaz segmenata
Polablja (Njemacka,
Ceska)




Vrijeme je za kviz ) znanja!

Zanimljivost! | za kraj pogledajte interaktivnu
Jarilojeis sliku®!
Plominskim natpisom &
veze imo!

23 3 [T @
glagoljicom je zapisati
zno!

Poslusajme Q) !
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[]haibog“

U istoCnoslavenskoj — mitologiji
Svarog se naziva kovacem umijeca,
a njegovi su sinovi Dazbog, bog
Sunca, te Svarozi¢, bog ognja i
zadruznog ognjista.

Stari su Slaveni vjerovali da cijelim
svijetom upravljaju bozanstva za
koja su drzali da imaju ljudsku
priliku i osobine. Uglavhom im je
vjera bila obozavanje prirodnih sila.
Istocni su Slaveni obozavali nebo
pod nazivom Svaroga, kojega je

Prilog 54. jedan oblik bio Dazdbog, a pored
M. Presnjakov: toga Stovali su boga Peruna (Ledi¢
Dabog, 1998. 1969: 29).

[]baibog, Gvarog [ Gvaroiié

Dazdbog / Dajbog / Dazbog / Dabog u isto su vrijeme bili i nazivi za
Svaroga kod starih Slavena koji su vjerovali da je on bio glavni, tj.
prvi ,dobar” bog koji je donosio dobro vrijeme i zetvu. Njega su
najvise stovali (Ledi¢ 1969: 32).

Dazbog se poimao i Svarogovim sinom koji predstavlja vatru na
nebu, nasuprot svome bratu Svarozicu koji je predstavljao vatru na
zemlji. Bio je povezan sa Suncem.

15
Poglavlje sroc¢io Matej Juri¢, student Dvopredmetnog studija hrvatskoga jezika i knjizevnosti.
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Kao Svarogov sin, bog Sunca, kiSe, Zetve i plodnosti (uskladen s
osobinama grékoga boga Helija, tj. iranske Mitre), spominje se kod
pribaltickih i isto¢nih Slavena. U juznih je Slavena Dabog bog zlata
I srebra, sitne stoke i vukova, tj. podzemnoga svijeta. U kasnijoj
narodnoj tradiciji glavni demon naziva se Daba (Hromi Daba).
Poslusaj pjesmu Ramba Amadeusa Hromi Daba &,

Etimologija imena Dazbog

Naziva se i Dazdbog, Dajbog, Dazbog — ime je vjerojatno nastalo
spajanjem imperativa rije¢i dati: daZdb (daj), ali i stsl. rije¢i dbZdb za
kisu, te rijeci bogb (bogatstvo).

Staroslavensko ime Dazdbbog®b vjerojatno je znacilo bog-
da(ro)vatelj.

Na nekim mjestima u staroslavenskim prijevodima grckih tekstova
rijeC HAlog prevedena je u Dazbog. To se potvrduje tumacenjem
rijeCi Dazbog, odnosno bog koji daje, plodan bog, bog koji daje
bogatstvo.

Prilog 55. Dazdbog uglatom

glagoljicom

Dazbog u srpskom folkloru

U srpskoj predaji Dazbog utjelovljuje mracniju sliku: pamcen je kao
Dabog, bozanstvo koje Cuva vrata podzemlja, povezano s
rudarstvom i dragim metalima.

Veselin Cajkanovi¢ istice da je to primjer ranije spomenutog
,dualizma“, preko dana Dazbog nosi Sunce na ledima preko neba, a
neugledni i zastrasujuc¢i Dabog vodi Sunce kroz podzemlje tijekom
NOCI.

Biljezi se vjerovanje prema kojemu je upravo ovo bozanstvo
praocem Srba.
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Dualizam i povezanost s drugim
religijama — iranska religija -

Mnogi istrazivaci vjeruju da je
Dazbog identiCan jo$ jednom
isto¢noslavenskom  bogu -
Horsu.

Ruski slavist Osip Maksimovic
Bodjanski tu je pretpostavku
temeljio na paragrafu iz Primarne
kronike koja je joS poznata pod
nazivima Ruska primarna kronika,
Povijest minulih ljeta ili Nestorova
kronika.

Vladimir,  kijevski knez, 980. |

. . e | Prilog 56.
godine dao je napraviti kipove
poganskm. b@gova.. Medu XbpGb — Hors, A,
spomenutim bozanstvima samo Siskin, 2015,
bogovi Hors (Hrs / Horz) i
Dazbog (Dazbog) nisu odvojeni ‘ 4
veznikom i: '

M Haya KHsxuTM Bonogumepdb Bb KueBb eguHb, M noctaBu
KymMupbl Ha xosnmy BHb gBopa TepemHaro: [lepyHa gpessiHa, a
rnaBy ero cpebpeHy, a ycb 3/1aTb, u Xbpca, Jaxb6bora, n CTpubora
n CumMmapbrna, 1 MokoLwub.

| poce kneziti Vladimir sam u Kijevu i postavi kumire na hum izvan
dvora s trijemom: Peruna drvena a glava mu srebrna a brk zlatan, i
Hrsa, Dazboga, i Striboga, i Simargla i Mokos.

Veza s vukovima

Juznim Slavenima Dabog je bio bog zlata i srebra, bog sitne stoke
i vukova. U legendama se Cesto pojavljivao u obliku hromoga vuka.
Juzni Slaveni bili su skloni Stovanju Dazboga viSe negoli Svaroga,
njegova oca.

Za vukove se vjerovalo da su bili inkarnacije dusa.
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Dazbog prije pojave i pri pojavi krS¢anstva

Prije  pokrStavanja polapski  Slaveni
Stovali su oca Svaroga i sina Dazboga
kao boga Sunca i boga koji donosi kisu.
Srpski Dabog je isto sto i zao duh. Jer
zaista re¢ dabog nije daleka od latinskog
diabolus; no srpski jezik je stvorio svoju
re¢ davo — dijavol... (Leger 1984: 104)
Slaveni su osim Rusa i Polapskih Slavena
zarana primili krsCanstvo | na pogansku
vjeru dosta rano zaboravili, te je mnogo od
starog vjerovanja i vjerskih obicaja ostalo
nepoznato. Polapski su Slaveni stovali
kao poganii Sunce ili Dazboga (daj boZel),
Oganj (boga ognja), Striboga (boga kise i
vjetra), te pored drugih nekih jos i VELESA

Prilog 57.

ili VOLOSA (boga stada). (Messner- Genij zla
Sporsic¢ 1938, prema Ledi¢ 1969: 81) (1848),
Kada su slavenski narodi pri pojavi Guillaume

krs¢anstva prisli novoj religiji, prikazi i lice Geefs
Dazboga postali su sotonskima (Dabog >
djavol > davao : lat. diabolus).

Zanimljivosti

Slaveni prikarpatskoga podrucja prijete se izrekom: Nek te Sunce
pogubi!

Hrvati pak rijeCima: Neka Sunce izvrsi svoju osvetu nad tobom!

Kip boga Dazboga postavljen
je 2011. godine u gradu Hola
Prystan u Ukrajini, ali je vrlo
brzo porusen.

Pogledajte interaktivnu sliku & |

Danasniji izgled
poganskog oltara s

Prilog S8. prikazom DaZboga
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[ﬁ]iva i [ﬁ]ibog”’

Ziva je bila boZica plodnosti i zastitnica polja i usjeva na njima.
Zlatokosa je bozica bila vrlo vazna Slavenima, napose istocnima i
zapadnima. TocCnije, Helmoldova Chronica Slavorum kao
(balticko-)polapsku boginju upisuje Siwu (Ziva), a u Kijevskom
lietopisu kao ruska boginja javlja se Mokos. Ti se koncepti
postupno upisuju i u juznoslavensko starovjerje.

Od samih su pocetaka ljudi
Stovali bozanstva zivota i
plodnosti. Lik bozice plodnosti
kod Grka bila je boginja
Demetra, kod Rimljana Ceres,
kod Germana Freya — boZica
radanja zivih bica, a u prednjoj
Aziji bozica Istar. U Slavena
bila je to bozica Ziva. U
pocCetku su ljudi drzali da je
ona dvospolno bozanstvo;
koje ponekad dobije i muskog
pratitelja, Ziboga, ali uvijek su
je stovali kao bozicu plodnosti
i darivateljicu zivota.

Demetra

16
Poglavlje srocila Martina Mikovi¢, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i
knjizevnosti.
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Po zapisima kronicara iz 12. stoljeca, kao
i iz prica prenesenih putem narodne
predaje, saCuvan je spomen na kultno
Stovanje drevnih slavenskih bozanstava
Zive i Ziboga. O kultnom obredu Slavena
prema tim bozanstvima svjedoCe nam
stari ljetopisi.

Zivu su nazivali i imenima Zivana, Zivka,
Zivia, Cica, Dziva i Dzieva. Nije slavljena
samo kao darovateljica zivota i
pomocnica kod poroda, nego su je
proglasili i zastitnicom zitnih polja i
rodnosti stada. Po tim svojstvima Ziva je
bila dobra boZica koja daruje zivot,
nasuprot podzemnoj boginji mraka
Morani koja ga oduzima.

Osim toga, ve¢ smo natuknuli kako je
Natko Nodilo Zivi, terestrijalnoj boginji,
sucelio celestijalnu Vidu.

Prilog 59.

@na vizija Zive

Vazno je spomenuti slavenski grad
Zitavu  (Zittau) s  jugoistoka
Njemacke koji je u 12. stoljecu bio
kultni centar bozice Zive s hramom,

pa je i prozvan po njenom imenu. U

gradu Raciboru / Ratiboru na
krajnjem sjeveru Polablja (danasnja

Poljska)

postojalo je svetiSte

posveceno bozici Zivi. Nerodilje su
joj se obracale i molile za plodnost.
Donosile bi joj vijence od klasja i
poljskog cvijeca. U sjeverozapadnih
polapskih Slavena bila je zlatokosa
bozica s jabukom u desnoj ruci, a
grozdom jagoda u lijevoj. | Ziva i

Prilog 60. Zibog bili su darivatelji Zivota i
5 plodnosti; cijenili su radosti zivota i
Zitava njima su se utjecali ljudi u veselju

pjevajuci im pjesme i zazivajuci pri

tome jedan drugome dug zivot,
zdravlje i sre¢u (Ledi¢ 1969: 145).
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Elajka 0 Zivi

Ziva je usnula. Dok je spavala,
prisao joj je zloduh. Zloduh je
ugledao Zivinu bujnu kosu i
odlucio je spaliti. Ziva je ostala
bez kose. Dobar bog Svarozic¢
vidio je sto se dogodilo. Odlucio
je Zivi podariti novu kosu. Nova
kosa bila je zlatna i duga. Pruzala
se sve do Zivinih potkoljenica.
Zivu od tada nazvase zlatokosa Prilog 61.
Dzivia ili Dzicdzilia.

Osim $tovanja Zive, stari Slaveni vjerovali su i u Zitne demone. Oko
svojih usjeva proizvodili su buku kako bi ih probudili. Vjera u
demone postojala je i u istocnih i zapadnih Slavena. Najvise je
Stovan demon Polevik. Polevika su zamisljali odjevenog u bijelu
halju sa zelenom travom kao kosom. U nekim izvorima Polevikovo
tijelo bilo je tamno kao zemlja, a ocCi razliCite boje. lako je bio dobar
demon, Cesto je trazio veliku otkupninu nakon Sto bi usjev rodio. Da
se to izbjegne, bilo je potrebno napraviti ugovor s Polevikom. U
ugovoru je bio to¢no odreden dio koji pripada Poleviku, tako da ovaj
ne moze uzeti vise nego $to je odredeno. Takoder, uz bozicu Zivu
Cesto se spominju i vile. Vile su bile Zivina pratnja te su plesale oko
nje (Ledi¢ 1969: 147).

U hrvatskoj knjizevnostil
...I nek se kolo, sveti dube,
Pod mirisnu ti krene granu,

Nek bratinske se usne sljube

Uz majku Ladu i Zivanu -

I nas ce soko da se vine
Nad gordih ptica jata cijela,

Gdje plavom nebu sa visine,

Lu¢ sjajna bljeska bijela.
(Silvije Strahimir Kranjcevic,

Slavenska lipa &, 1897 )

Prilog 62.

KranjCeviceve Odabrane
pjesme omladini, 1909.
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KRIZALJKA

Pronadi rijeci

MORANA POLEVIK

JARILO

ZIVA

PERUN
VELES

PANTEON
SVAROG

RUSALKE

MOKOS

SLAVENI
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[n]ada / [n]ado”

lako smo se osvrtali na upitnu
autenticnost ovoga bozanstva, treba
ponoviti da ima autora, poput
Radoslava Kati¢ica (2017: 158, 197,
usp. Belaj 2007: 295-313), koji njezino
/ njegovo Stovanje priznaju mogucim.
Vrlo se Cesto takoder dvoji o rodnoj
kategoriji bozanstva: je li to Lado ili
Lada, u kom je pak odnosu s Ljeljom za
koga se vjeruje da joj je sin...”?

Svi malocas istaknuti atributi
ovoga bozanstva povezuju se s
Cinjenicom da su pucke pjesme
gotovo svih slavenskih naroda
sacuvale uzvik lado, lada (dobar,
drag, mio), a posebno one
pjesme koje ophodnici pjevaju u
proljece ili ljeto, odnosno na
svadbi. Cesto su dakle sadrzajem
usmjerene na romaticnu ljubav
mladica i djevojke.

U Slavoniji i Hrvatskom zagorju
ladarske pjesme izvodile su se o
blagdanu sv. Jure, sv. Filipa i
Jakova, na Dove ili Duhove i,
naravno, svetoga lvana Krstitelja
(24. lipnja), te za vrijeme susnih
proljetnih i ljetnih dana, odnosno
o zetvenim poslovima (Dragi¢
2012: 45).

Bozica lLada u literaturi je
opisana kao bozica ljubavi,
lieta i zetve. Takoder je
smatrana bozicom  obilja,
rada i prirode. Pripisivana joj
je moc¢ pokretanja svih
plodonosnih nagona u prirodi.
Opce je poznato kako je bila
Stovana u svim slavenskim
zemljama. Ladi su se cCesto
obracali  (bilo sretno ili
nesretno) zaljubljeni pojedinci
kao i ljudi koji su zeljeli dobiti
dijecu, a nisu uspijevali.
Najveca svetkovina bozice
Lade bila je pocCetkom ljeta.
Pretpostavlja se da je Ladin
dan  (stsl.  dbnb, den)
proslavljan 24. lipnja, kada
katolici obiljezavaju blagdan
sv. lvana Krstitelja (Ledi¢
1969: 165).

17
Poglavlje srocila Ines PribolSan, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i

knjizevnosti.
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Pavlinski pisac Josip Bedekovic
1752. godine u knjizi Natale solum
magni ecclesiae doctoris sancti
Hieronymi  (Domovina  velikoga
crkvenog ucitelja sv. Jeronima)
pisao je o  pretkrS¢anskim
obi¢ajima Slavena. U tom je
kontekstu spomenuo Lada |
medimursku pjesmu koja mu se
pjeva u Cast.

Upitne je autentiCnosti jer bi
oznaCavala prvi juznoslavenski
izvor koji izrijekom spominje ime
poganskoga bozanstva:

Lepi Ive trga roze,
Tebi Lado, sveti boze:
Lado, slusaj nas, Lado.
Pevke Lado, pevamo ti,
Srca nasa v-klanjamo ti.
Lado, slusaj nas. Lado.
*

Pulcher Joannes carpit rosas. Prilog 63.
Deo Lado cantat prosas:
Lado audi nos Lado.
Tibi Lado substernimus,
Corda nostra, et petimus.
Lado audi nos Lado.

BoZica Lada

Ponekad se ovomu bozanstvu pronalaze paralele u ostalim
indoeuropskim mitologijama, posebice grckoj gdje joj uz bok stoji
Leda, majka Kastora i Poluksa.
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1Z KNJIZEVNOSTI
(prema Ledi¢ 1969)

VILA | LADA

Proljetnome vjetru vitka krila
Raznim cvijeCem posula je
vila,

Da, kadgodijer on krili
zamane,

Cvjetnim sagom sva zemlja
postane
U srcu nam LADA je boginja
Zar usula, da u njem da'ne,
Svijetlim rajem sva zemlja
postane.

(Petar Preradovic)

UDAJA LADE

Prva medu boginjama u cik
zore side LADA.
Zemlja kojom Odra tece,
gledala je, kako mlada
BoZica na rljeku sisla. Sva se
polja zelenila,

Udaja ¢e danas biti Didi /
LADE za JARILA!
(Vladimir Nazor)

LJETNO SUNCE

LADA boginja ljubavi
u gustoj ljetnoj dubravi
gdje tiho zubore
potocici ubavi
I kad su sve staze i puti
I gnijezda i lozi i kuti
krcati plamenih uzdaha
i vrele ljudske puti
I kad se ljubav u granama
krosnji i dzbunova sluti
i kad ljetno sunce
u svom sjaju pjeva
0 zarkim pogledima
slavenskih Zena i djeva
kojima bijelo stegno
mramorom sijeva.
(Boro Pavlovic)

Prilog 64.

| danas mozemo susresti ladarice koje pjevajuci obilaze selo,

iskicene cvijecem i zelenilom.

Utemeljen u narodnom vjerovanju, do danas je saCuvan obicaj
ophoda ladarica od Jurjeva do Ivanja. Uz to vjerovanje veze se
obi¢aj kada na Ivanje skupine od cCetiriju ili osam djevojaka s
vjencicima na glavi obilaze sela i pjevaju.
U Slavoniji i Hrvatskom zagorju ladarice & su se — kao dodole & -
molile i da udari rodna kisa i porosi polja i travicu i da se ugoje

sjada.
Citajovo ®!
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Obicaj ophoda ljelja &

Ladin sin Ljeljo, bog ljubavi, cesto se povezivao s Amorom ili
Kupidonom.

Crkva i vlasti borile su se protiv starovjernih rituala koji su se bili
ukorijenili kroz stoljeca. Proces je napose uzeo maha sredinom 18.
stoljecCa, kada se habsburska vlast u regiji stabilizirala. Stoga je za
vrijeme normativnog posjeta 1754. valpovacki biskup Klimo
zatrazio ukidanje svadbenog obicaja kupovine mlade i razuzdane
pjesme vezane uz taj obred te otkazao Stovanje Cetvrtka vezano uz
praznovjerje (koje podrazumijeva da se ljudi od Uskrsa do blagdana
svetog llije na taj dan suzdrzavaju od radova u polju). Zupe Miholjac
i Petrijevci takoder postavljaju iste zahtjeve, pa se vidi da je to
popularan obicaj u lokalnim predjelima. Tijekom posjeta 1782.
godine, pecuski biskup zatrazio je da se zabrane proslave Cetvrtka
u Donjem Miholjcu, Svetom Buradu, Podgajcima i Valpovu te da se
u Brodancima i Martincima zabrane poslijemisne turske igre.
Kronika franjevackog samostana u NaSicama biljezi pokusaj
zabranjivanja ophoda ljelja & 1786. (kada djevojke s muskim
sesirima na glavi i macevima pjevaju u Cast boga ljubavi Ljelja uz
pripjev koji spominje Lada), a 1787. zabranjeno je i darivanje
svecenika na Bozi¢, u okviru tzv. koleda.
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Zavicajna knjizevna rijec!

Zene i djevojke pletu uZa, a muskarci ostre
srpove. Pa kad se rumen pokaZze iza sume
I sunce grane, Saljuci pregrsti svjetla |
topline, svi prihvate srpove. Zanju Zito i
slazu u rukoveti. Kad i posljednji snop bude
povezan, odahnu svi. SnaSe ga i djevojke
isprave okomice, pa se postave u kolo oko
njega, izvlace klasje, dodavaju najmladoj
djevojci, koja plete vijenac, | pjevaju
starinsku pjesmu zategnuto, jednolicno:
Tri jetrve Zito Zele,
Ladole mile, oj lade oj,
Prva Zela, snop pozela
Slavljenje proljeca i Ladole mile, oj lade oj,
ljeta Druga Zela, dva pozela
Ladole mile, oj lade 0j,
Treca Zela, tri pozela
Ladole mile, oj lade oj.

(Mara Svel Gamirsek, Suma i Sokci, Matica
hrvatska, Zagreb 1942)
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Na kraju valja spomenuti i ansambl LADO koji
mozemo povezati s bozicom Ladom te s mladim
bogom Sunca. Ansambl LADO (pri njemu i Ladarice)
njeguje narodnu tradiciju kako su to Cinili i nasi preci.
U ve¢ spomenutom ansamblu Cetrnaest glazbenika
svira oko 80 razlicitih tradicijskih i klasi¢nih
instrumenata. To je vrhunski plesni ansambl, ali i
izvanredan folklorni zbor, sposoban izvesti program
narodnih plesova i pjesama u jednoj veceri, a vec
sutradan se predstaviti reprezentativnim vokalno-
instrumentalnim programom. LADO posjeduje fundus
s vise od 1200 kompleta narodnih nosnji iznimne
vrijednosti i ljepote od kojih su neki stariji od 100
godina. Narodne nosnje ujedno su kostimi u kojima
LADO predstavlja zadivljujucu razlicitost plesova,
pjesama na tako malom prostoru kao $to je Hrvatska
I to zahvaljujuci jadranskim, alpskim, panonskim i
dinarskim utjecajima. Taj ansambl pokazuje koliko je
vazno ocCuvati kulturnu bastinu svoje drzave i kako
poneki obicaji trebaju ostati u narodu kako bi se njima
mogli ponositi!

Poslu$aj njihov koncert !

Pogledaj virtualnu izlozbu LADO / RELJEFI /
TRAGOVI & |
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Duhovski kraljicki ophodi, tj. ophodi ljelja posebno su poznati
u Bakovstini, u selu Gorjani. Mlade djevojke tom prigodom
medu sobom izabiru jedne za kraljeve, a druge za kraljice.
Kraljice odijevaju sveCane zenske nosnje, a kraljevi na glave
stavljaju muske SeSire koje ukraSavaju cvijecem,
ogledalcima i trakama, dok u rukama nose sablju. Prati ih
nekoliko seoskih momaka / prosjaka s koSarama kojima
prikupljaju darove seljana za ljelje. Prolaze¢i selom, one
pjevaju:
Mi idemo ljeljo, mi idemo kralju ljeljo,
Od dvora do dvora, od dvora do dvora ljeljo...
ili
Ej, kitim kapu, spremam se u ljelje,
Jer ja volim veliko veselje!
(usp. Dragi¢ 2012: 57)
Pogledaj video &
Procitaj ovo &

Taj obicaj, vezan joS uz vremena turskih osvajanja, bio je
potisnut od druge polovice 20. stoljec¢a sve do 2005. godine
kada je revitaliziran. Nekoliko godina poslije, to¢nije 2009,
proglasen je kulturnim nematerijalnim dobrom pod zastitom
UNESCO-a.

Kraj je ovoj lekcijici
doso,

a kirbaj u Nustru jos nije ni

proso!
Alaj volim kad obicaje
zZnadem,

Ladu, Ljelja da ti stihom

dadem!
Znanje svako ovamo
navlaci,

drevnih preda da se duh ne

smradi...

Zaigraj kviz {1
Prilog 69.

Ljelje u Gorjanima (2019.) PosluSaj me o !
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mokoé”‘

Prikaz bozice Mokos

Njezna zenska ruka
bila je domacica
slavenskog  doma.
Opisuje ju se kao
marljivu prelju i tkalju,
samim time mijesto
na kojem ju se Cesto
nalazilo bilo je mocilo
— lokalitet na rubu
sela namijenjen
razlijevanju vode |
vlazenju lana [
konoplje.

Prilog 70.

Slavenska vjera imala je zensku
dimenziju pa tako poseban polozaj
zauzima Gazdarica MokoS$. Njena je
prisutnost potvrdena i u hrvatskoj
toponimiji.

Sto je toponimija?

Jezikoslovni naziv za imena naseljenih
mjesta.

U kojim se nazivima mjesta ocituje
prisustvo bozice Mokos?

Mokosica kod Dubrovnika, Mokos kod
Zagreba, ¢eski oblik Mokosak, poljski
Mokoszyn, rusko MokoLweBo i sl.

Osim Gazdaricom, naziva ju se i
Velikom Majkom te Majkom Zemljom,
jer isprela je iistkala Citav svijet, to jest
sve zivuCe i ono Sto nas okruzuje.
Stoga je ona bila bozica plodnosti,
zemlje, vlaznosti te zastitnica zena.
Vecina nizih zenskih bozanstava i bi¢a
proizlaze iz ovoga vrhovnoga: i Lada /
Lado, i Ziva, i Dodola, i Vesna, i Baba
Jaga, idr.

Toponimija vezana uz
Gazdaricu Mokos

18F’oglavlje sro¢io Luka Grbavac, student prve godine Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i

knjizevnosti.
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lako  okarakterizirana  briznom
domacicom, nije ju krasila vjernost.
Pretpostavlja se kako je bila zena
vrhovnog boga Peruna i tako nosila
naziv Perinj, a instituciju braka
oskrnavila je prijevarom, i to s
bogom Velesom. To doduse nije
dokazano, ali samim time povod
stalnih sukoba izmedu ova dva
boga poticao bi iz ljlubomore i borbe
za zenom. Kompromis je naden u
tome da Mokos provodi jednu
polovicu godine sa svojim muzem
Perunom, a drugu s ljubavnikom
Velesom.

Prilog 71.

Slove_nska poétanska
markica s likom bozice

Kao svi vladari, Perun je morao
imati  svoj dvorac. Dvor
vrhovnog boga nalazio se na
gori koja je bliska Suncu. 1z
predaje se saznaje kako je
Sunce otvaralo vrata dvora.
Stoga se Sunce poistovjeCuje
s gazdaricom pa na koncu i
Mokos sa Suncem.

Sto se tice Mokosi, sve ovo
vrlo je tesSko potvrditi jer u
mladoj slavenskoj  predaji
nema traga poistovjecivanja
MokoSi sa Suncem. Zbog
malo izvora o Stovanju njezina
kulta razvijaju se razne teorije
poput one kako je sam Veles
ustvari Mokos te da je
promijenio spol nakon bracnih
nesuglasica s Perunom i tako
zapoceo svoj boj protiv njega.

Prilog 72.

Prikaz dvora na gori koja je
bliska Suncu
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Ako bi se Mokos interpretirala u
krs¢ansku vjeroispovijest, ova je bozica
uosobljena u svetoj Petki.

U kojoj se religiji Stuje sveta Petka?
Sveta Petka stuje se prije svega u
pravoslavlju, ali i u Rimokatolickoj Crkvi.

Prema tome dan posvecen Mokosi, to
jest svetoj Petki bio je petak i tada su se
vjernici pridrzavali odredenih
ogranicenja (poput rimokatolika
nedjeljom ili Zidova Sabatom). Ali ¢ak i
nakon  kristijanizacije  Mokosi i
pokrstavanja Slavena, kult Velike Majke
bilo je najteze iskorijeniti. Postoje
predaje  kako  brojni  crkvenjaci
nastavljaju Stovati Mokos, unatoC
svom pokrstavanju. Ta je tradicija
korijen napose pustila u sklopu
isto¢noslavenskog (pogotovo ruskog)
dvovjerja.

U rimokatolickoj religiji Mokos, kao
Velika Majka, poistovjeCuje se s
Gospom Marijom.

Prilog 73.

lkona svete Petke —
ona je takoder
vezana uz bunare,
vlagu te izvore vode

Blizu Osijeka, u vukovarskoj

Adici, nalazi se kapela sv.

Paraskeve (Petke) na Dobroj

vodi.

Nekada su ondje pastiri napasali

svoja stada pa su pronasli izvor

dobre i bistre vode tako ga i

nazvavsi. Pravoslavni Srbi od

davnina su podizali krizeve na

polju i na izvorima gdje su se

skupljali na molitvu pa ni ovo

mjesto nije  bilo iznimkom.

Godine 1811. ovdje je izgradena Prilog 74.
kapela posvecena sv. Paraskevi. Sv. Petka u vukovarskoj Adici
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+ Izvorb sei +

Dobraja voda nazivaet sja
kodb prepodobnija matere
paraskevy sogradisja (...)
obsSestva starovukovja-
skago hrama s(vja)tago o(tb)ca
nikola-

a pravoslavnago grekoneuip-
skagd vostoCtnago véroispo-
véda...nija

(..) avgusta 1808 léta

Prilog 75.

Cirilicni — novoruskoslavenski
natpis uz Petkin izvor u
Vukovaru

Prilog 76.

Ruskivez iz 19. stoljeca s
prikazom Mokosi

Kao prava bozica i majka, Mokos je stroga, ali
milostiva. Cuva sve Zene i djevojke na mocilu,
,prede” sudbine svih ljudi te se brine za Perunov
dvor, jer je ona gazdarica na vratima te ona koja
sa zdenca nosi srebro i zlato na dvor.

Sto bi predstavijalo srebro i zlato koje Moko$
nosi?

Ta blaga bi predstavljala sva dobra za koja je
Mokos zasluzna te izobilje koje ona donosi
narodu koji ju Stuje.
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Odgovor na ovo pitanje nalazi se u djecjoj igri i brojalici koju vecina
igraca Cesto pogresno interpretira, to jest izgovara pogresne rijeci

pri samoj igri.

Znate li o kojoj je igri rijec?

Rije¢ je o brojalici i djecjoj igri Okos-bokos.

,Pu okos-bokos
pr'ne kokos
pita baja

kol'ko tebi treba
jaja?”

RijeC je o brojalici koja je svima
poznata pod nazivom Okos-bokos. U
dubljoj analizi vidi se kako ova djecja
igra u proslosti nije bila bezazlena te
kako postoji mogucnost ritualnog
upotrebljavanja iste.

RijeCju pu vjeruje se kako su Slaveni
tjerali zle duhove, a rijeC okos u slengu
je (madarskom) znacila tamo - 'vamo.
Bokos je rijeC koja se kroz proslost
vjerojatno izobli¢ila te se pogresno
izgovara, jer se pretpostavlja kako se
izgovaralo ime bozice Mokos, Sto bi
imalo vise smisla zbog samog
nastavka brojalice. Seljaci su se molili
Mokosi za bolji urod, to jest sto bolje
plodove svog rada pa tako i za
plodnost svojih kokosi kako bi davale
Sto vise jaja.

Zadatak — Nacini haiku na temu ove slavenske boZice.

Gazdarica na
vratima

Otvori vrata

dvora svoga
Mokosi

nek nas sunce gre'.

Mocilo Nit Zivota
Djevojke lan na Vjecno tanku nit
Mocilu mocile pa Sudbine Moko$
Mokos susrele. nekom

Na stanu prede.
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Pjesmica na dar!

Zena gromovnika

Na hladnom izvoru, nadoh gazdaricu kako sjedi,
Gledala je mladu curu, gdje na mocilu marljivo radi.

Otisle su zene s posla, nije imala koga da Cuva,
Nakon toga mi je prisla, Sumska vila i nebeska diva.

Cuvala je tajnu, gromovnika Peruna,
On Sunce Sto gledao ju je kao Mjesec sjajnu, blazenu kao perje
pauna.

Iza vrata dvora skrivala je sve, Sto za oCi smrtnika nije,
Gazdarica me zva', da u goru podemo $to prije.

Odlucila pokazat sva blaga, koja Mokos$ skriva,
Iza zakljuCane brave vrata daleko od Velesa boga, izmedu bedema
nepopustljiva.

Sto o¢i vidjese, opisat se ne moze,
Slaveni Mokos stoga slavise, da ljetinu umnoze.

Velika Majko milostiva budi, sve zene Cuvaj,

Sudbinu kletu seljaku ne predi, na tkalackom stanu zivote nam
izobiljem proSivaj.

Poslusaj me ) !

118



119



merun”

Perun je vrhovno bozanstvo slavenske mitologije te je kao takav
pandan grckom Zeusu zbog vrlo slicnih karakteristika. Obojica su
prikazivani kao krsni muskarci bujnih brada, a ponosno nose titulu
boga munje. Peruna simbolizira i oganj, te je ¢esto, osobito u ruskoj
predaji, nazivan i Car Oganj (Kati¢i¢ 2008: 29). Kako je njegov
zastitni znak bio hrast, zrtvenici, hramovi i ostale Perunove
bogomolje gradene su ispod starih hrastova, najcesce na brdima.
Tako je njegov nebeski dvor stajao na svakoj gori koja se
dozivljavala kao dominantna u okoliSu zadanom svakodnevnim
kretanjem. Odabirala se onda i da mu bude svetiste. Morala se tek
uzdizati nad vodom, kao $to je voda tekla pod drvetom na cCijem je
suhom vrhu on sjedio u liku orla ili sokola.

19
Poglavlje srocio Matej Blazevi¢, student Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i knjizevnosti.
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U Rusa su se saCuvale mirovne pogodbe
poganih Slavena i bizantskih Grka,
zapisane 907., 945. i 971. godine.
Njihovim su sadrzajem prostrujali i
Perunb i Volosb. Prvi je povezan s
knezom i vojnicima, oruzjem i ratom, sa
smrcu oruzjem, uopce s prilogom gore i
pridjevom suh. Drugi pak vezu odrzava
sa seljacima i podanicima, seljackim
imetkom / blagom, ali i sa smrcu koju
donose bolesti, potom s prilogom dolje i
pridjevom mokar (Belaj 2007: 69-71).

Prilog 78.

Bez obzira na nedostatak izvora, danas zasigurno znademo da su
i juzni Slaveni morali poznavati Peruna, te da je rije¢ o
praslavenskom i opceslavenskom bozanstvu. Prokopije iz Cezareje
bio je zapisao da buduci juzni Slaveni s lijeve obale Dunava u 6.
stoljeéu Stuju tvorca munje, gospodara svega (Katici¢ 2008:
262-263). Tek se njegova antropomorfizacija mogla dovrsiti u
istocnih Slavena jer je u starije doba religija Slavena bila na nizem
razvojnom stupnju (Belaj 2007: 72). Ime ovoga boZanstva svoj
korijen pronalazi u indoeuropskom per/k"/u-no- znacenja udarati
jer gromovnik udara, razbija munjama i gromovima. Praslavenska
rijeC perunt i njezine izvedenice sacuvale su se i kod juznih, i kod
zapadnih, i kod istocnih Slavena.

Prilog 79.

Sv. Ilija poima se kao

interpretatio christiana

mitskoga Peruna,

posredno svjedocCeci bogatu starovjernu bastinu slavenskog boga
gromovnika, kojoj u prilog govore ne samo oskudni povijesni izvori
nego i toponimi, imena osoba i predmeta, poslovice, izreke i
narodne pjesme.
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U Novgorodu se, kao i u
Kijevu, neko¢  nalazilo
starovjerno Perunovo
svetiste, a poslije je ondje
izgraden krscanski Perunski
manastir / samostan, srusen
u jeku Oktobarske revolucije.
Arheoloska su istrazivanja
pokazala da se pogansko
svetiSte sastojalo od Siroke
kruzne platforme u Cijem se
sredistu nalazio Kip.
Platforma je bila okruzena
rovom s osam apsida u
kojima se nalaze ostaci

zrtvenih  oltara.  Ostaci
citadele s viSe-manje
identicnim rasporedom
otkriveni su na mijestu
sugestivnog naziva -

Pohansko (Pogansko) — u
blizini Breclava u Ceskoj,
toCnije Moravsko;.

Prilog 81.
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Podsjetimo, Cetvrtak je kod vecine
Europljana gromovnikov dan, a
Slaveni nisu iznimka. Ve¢ smo
zabiljezili da su se prezitci toga
vjerovanja sacCuvali do danasnjih
dana, posebice u nasim ruralnim
sredinama, te da odredeni slavenski
nazivi Cetvrtoga dana u tjednu
svjedoCe mitsku podlogu: npr.
polapski perdunedan.



Prilog 82.

Mitski sukob Peruna i Velesa ne moze se
poimati kao sukob dobroga i zloga boga,
ve¢ kao suzivot prirodnih sila medu
kojima se uspostavlja ravnoteza: izmedu
susnoga i kisnoga, gornjega i donjega,
Gromovnika i Onoga iz vode. U mitskom
kozmickom sukobu Gromovnik munjama
bije / ubija svoga izazivata koji mu
pokuSava pobjec¢i. U krSc¢anskoj su
stvarnosti njihove uloge mahom preuzeli
sv. llija, kao Perun, i sam Vrag kao Veles.
Medu njima posreduje bozica, Perunova
zena, a Velesova ljubavnica Mokos. Inace, Prilog 83.
taj kozmicki sukob indoeuropskoga je
podrijetla, pri cemu je predmet spora
ukradena stoka (Belaj 2007: 89-101).

Juzni su Slaveni tragove Perunova kulta saCuvali u nazivima gora i
planinskih vrhova, ¢ak i potoka. Spomenimo se Peruna na Ucki,
vrha Perunsko na Mosoru, PeruncCevac kod Pazina.

Perunovo mitsko bice izgradilo je i neka druga hrvatska imena,
primjerice oblik bogisa (od bog) — to je lokalni dubrovacki naziv za
biljku peruniku (Iris germanica) (Belaj 2007: 79).
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Jeste li Guli za ?

4 'IE::- i & Jd'_"' A
& FESTIVAL ZABORAVLIENIH FRICA ™
i NARODNIH PREDAIA

Prilog 84.
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Badogost”

Bog Rad/o/gost (Radigast) u slavenskim je narodima zastitnik
gostoprimstva. Isprva se predstavljao kao kucno bozanstvo
kojemu su kasnije podizali hramove. Najpoznatiji su staroslavenski
simboli gostoprimstva kruh, sol i klju¢, s time da klju¢ ima
simbolicko znacenje prema kojemu je gost uvijek dobrodosao, kao
pravi brat i prijatelj. Njegovo ime ,Radegast” u hrvatskom se moze
prevesti kao ,dragi gost” ili ,docekani gost”, prema psl. i stsl. *radu
/ radb (drag, ljubazan, sretan, voljan) i *gosti / gostb (gost, /ne/
prijatelj). Ime boga zapravo znaci ,onaj koji je spreman docekati
gosta” ili ,onaj tko se dobro brine o gostima”.

Radogostov simbol i jedan likovni
prikaz bozanstva

20
Poglavlje srocila Barbara Markanjevi¢, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i
knjizevnosti.
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Prilog 85.

Kod starih se Slavena

izuzetno Stovao i Castio, a

po narodnoj predaji uz

obale se Baltika, kao i u

Pomeraniji, Poodravlju,

Poljskoj, Ukrajini, Ceskoj i

prikarpatskim  krajevima

(Ledi¢ 1969: 129), satuvao Prilog 86.
njegov znamen i drevni kult Bog Radogost, Albin
gostoprimstva. Radogost Polasek
se takoder spominje u

mnogim  kronikama i

izvieS¢ima iz 10. i 11.

stoljeca.

Postoje medutim znanstvenici koji Radogosta ne tumace izvornim
bozanstvom, ve¢ samo (zapadno)slavenskim imenom grada koji je
u stranim izvorima poznatiji kao Rethra, tj. mjesto u kom se nalazio
znamenit hram poganske starine (Leger 1984: 124).
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Hram u Rethri bio je izraden u drvetu, s ugradenim zivotinjskim
rogovima. Dok su vanjske zidine hrama ukrasavale slike slavenskih
bozanstava, unutrasnjost je bila ispunjena mnostvom statua.
Pocetkom 11. stoljeca u zapisu Thietmara Merseburskoga
zabiljezeno je da se u Ratari / Rethri, glavhom gradu Ljutica, nalazio
hram posvecen bogu Sunca, Svarozicu. Hram se sastojao od triju
tornji¢a s trojim vratima, a svaki je od njih bio posvecen jednome
bozanstvu: prvi Svarozicu, sredisnji Vidi, a treci Radogostu. Neki od
toponimskih primjera sacCuvana kulta gostoprimstva u nasoj
domovini su: Dobrogosce (S|. Pozega), Zivogoscée (Makarska),
Gostenje (Pregrada), Gostinjac (Krk), Gostovi¢ (Vrbovec),
Gostovaca (Perusic).

Prilog 87.

Bog Radogost, Albin Polasek

Drveni kip boga Radogosta (izmedu 10. i 11. stolje¢a) bio je
isklesan u ljudskom obliku, simbolicki prikazujuc¢i zastitnika
gostoprimstva s kruhom i zdjelicom soli u lijevoj ruci i s dvosjeklom
sjekirom u desnoj ruci. Usto, Cesto se javljao / zamisljao s dvama
licima — licem Covjeka i lava — oznaCavajuci s jedne strane
covjecnost i gostoljubivost, a s druge hrabrost i odvaznost. U
kasnijem razdoblju ljudskoj i lavljoj glavi dodan je labud rastvorenih
krila, smjesten na lavljoj grivi.
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Uz spomenute atribute na prsima boga
Radogosta nalazila se i glava rogatog bika
jer stari su Slaveni bili zemljoradnici i stocari,
pa su Radogosta drzali i zastitnikom obilne
zetve.

Prilog 88. Prilog 89.

1. slatko, tropsko, voce zute boje
2. predmet koji se rabi za crtanje
i pisanje na papiru, napravljen od
RIJESI ISPUNJALJKU | grafita
OTKRIJ IME SLAVENSKOG 8.plodvinoveloze
BOGA: 4, naziv za letjelicu koja leti u
svemir
5. alkoholno sredstvo kojim se
odstranjuje lak za nokte
6. prebivaliSe i rezidencija
svjetovnih vladara i plemstva,
bogate gradevne strukture
7. najveci grad u Slavoniji, 4. po
veli¢ini
8. koluticevac iz porodice
gujavica, rabi se kao mamac
ribama
9. dio odjece koji pokriva tijelo,
nosi se preko druge odjece
nakon tusiranja
10. najveca pustinja na Zemlji,
nalazi se u sjevernoj Africi
11. koStunica tamnocrvenkaste
boje, slatkog okusa @ sa
sjemenkom

d At B

—_—t =
o L= B el e B A B

(@p)
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I—)usalkez‘

Rijec vila

Upotrebljava se najvise u
jezicima balkanskih Slavena,
u hrvatskome i srpskome,
bugarskome i slovenskome
jeziku. Etimologija vile nije u
potpunosti  poznata, no
postoje odredene konotacije
kojima se pokuSava objasniti
znacenje ove rijeCi. Pogleda;j
tablicu s rijeCima iz stranih
jezika (koje u potpunosti, ili
djelomicno, sadrze rijec, tj.
korijen  vila) i njihovo
znacenje.

Dugo se drzalo da su u vile
vjerovali samo juzni Slaveni,

osobito Srbi. Novija
istrazivanja medutim tvrde da
su vile poznavali i ostali

Slaveni.  Tragovi njihova
Stovanja nalaze se primjerice
u Poljskoj (Sieradz) gdje se u
vilama vide duse lijepih
djevojaka zbog svojih
pogreSaka osudenih da vjecno
lebde izmedu neba i zemlje.
Ljudima Ccine dobra i zla,
prema tome kako su im ti ljudi
¢inili za njihova Zivota (Leger
1984: 140-141).

JEZIK RIJEC ZNACENJE
vila fud
staroGeski vilati \voditi
raskalasen,
] bludni zivot
poljski wila lud
wilowac praviti ludorije
szafawifa budala,
vjetrenjast,
(szat)witla lakouman
] (bjesnilo)
litvanski welis preci
nAUC duSe pokojnika

21
Poglavlje srocila Ana Marija Vertus, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i

knjizevnosti.
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Kako su vile izgledale?

Predstavljane su kao lijepe Zene, vjecno mlade, obucene u bijelo ili
plavo. Imale su zlatnu raspletenu kosu koja sadrzi tajnu njihova
zivota. Vila koja dopusti da joj se iSCupa jedna vlat, odmah umire.
Ponekad imaju krila, oCi im sijevaju kao munje, glas im je vrlo
umilan. Zive u oblacima, na zemlji, u vodi, pa ¢ak i u moru. Na
oblacima grade fantasti¢ne dvore. Jedna pjesma iz Crne Gore
opisuje takav zamak, no i Citav indoeuropski mitski kontekst koji
poznaje djecu Nebeskoga Oca: SuncCevu djevojku i blizance /
bozanske sinove.

Vila zida grad
Grad gradila bijela vila
Ni na nebu ni na zemlji,

No na granu od oblaka;
Na grad gradi troje vrata:
Jedna vrata sva od zlata,

Druga vrata od bisera
Treca vrata od Skerleta;
Sto su vrata suha zlata,

Na njih vila sina zeni;
Sto su vrata od bisera,

Na njih vila kéer udava;

Sto su vrata od Skerleta,
Prilog 90. Na njih vila sama sjedi;

Sama sjedi pogleduje,
De se munja s gromom

igra,

Mila sestra su dva brata,
A nevjesta s dva devera;
Munja groma nadigrala,
Mila sestra oba brata
A nevjesta dva devera.
(prema Leger 1984:
142-143)

Poslusajme ) !

Citaj o Vilin(sk)im vratima ®!
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Rusalke (rus. pycasku), U vjerovanju
istocnoslavenskih naroda zlocudne, ali
prelijepe djevojke koje su obitavale u
svim vodama te uzivale u mamljenju
muskaraca; takoder vodenice.

Zamisao rusalki potjece od drevne
staroslavenske tradicije prema kojoj su
mlade Zzene smatrane simbolom
plodnosti. Te zene nisu se znacajno
mijeSale u zivote ljudi te su uglavnom
smatrane donositeljicama vode koja je
usjevima osiguravala dobar urod, a
Sumama zivot. Rusalke su u proljece
izlazile na obalu kako bi plesale na
mjesecini (Leger 1984: 147-149).

Prilog 91.

Hrvatski umjetnik Dario JeluSi¢, vizija rusalke s tradicionalnim
tetovazama — prouci $to je sicanje & !
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Porijeklo i etimologija

Vodene nimfe bile su Cesta pojava u
gotovo svim starovjernim plemenima,
pa i medu Slavenima. Postojale su i u
Rusiji, ali i u Bugarskoj. Njihovo je ime
relativno novo (i strano), a labavo se
vezuje uz dvije slavenske rijeci:
imenicu ruslo (potok), i pridjev pych
(plav, svijetlosmed), koje su zasigurno
pomogle utvrditi  karakter rusalki,
barem u narodnoj  etimologiji.
Rusal(jka dolazi od grcke rijeCi
pouodAla, latinske rosaria, rosalia,
pascarosata, pascha rosarum. Prilog 92.
OznacCuje Duhove, ili ruzicki Uskrs,
krs¢anski praznik, koji se, kao i mnogi
drugi, pomijeSao s neznabozackim
praznikom.

Tko su zapravo rusalke?

Sumske i vodene vile kojih se narod boji, osobito tjedan poslije
blagdana Duhova kada izlaze iz vode. Naime, svake godine,
pocCetkom ljeta, oko prvog tjedna mjeseca lipnja, slavenski narodi
slavili su tjedan rusalki. Tijekom tog perioda bilo je zabranjeno
plivati u bilo kakvoj vodi jer je to znacilo sigurnu smrt.

Rusalke su dolazile u utorak, ¢ime je pocinjao njihov tjedan i
povlacCile su se sljedeceg utorka. Za tu prigodu priredivali su se
obredi docekivanja i proganjanja rusalki. Obicno su u ovim
obredima sudjelovale Zene koje su se u ritualne svrhe
poistovjecivale s rusalkama. Takvi obredi nazivali su se rusalje /
rusalije / kraljice.

Srijeda nakon dolaska rusalki nazivala se krivom srijedom.
Vjerovalo se da Ce sve Sto se zasadi tog tjedna rasti pogresno i da
¢e kasnije zakrzljati. Cetvrtak se nazivao zelenim &etvrtkom. On se
strogo slavio i nije se smjelo nista raditi.

U krs¢anstvu, praznik rusalki postao je blagdan Duhova, iako taj
blagdan ne traje Citav tjedan.
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Na kraju tjedna, gradovi i sela odrzavali bi ceremonijalne pogrebe
kako bi udovoljili rusalkama i vratili ih u vodu. Ove tradicije posebno
su se odrzavale u Rusiji sve do 1930-ih i komunistiCke represije.
Prema nekim vjerovanjima, rusalkom postaje djevojka koja je
utopljena, a u nekim krajevima smatralo se da su to djevojke
utopljene pred svoju svadbu ili one koje nisu imale pogrebni obred.
Rusalke su zivjele pod vodom, u dvorcima. Bile su pod vlascu
Vodenog Duha. Imale su svoju kraljicu, koja ih je vodila putem
prema kopnu i koja se vozila u zlatnim kocCijama. Prizivala ih je
trubom. Kraljica se zvala Diva (Divka, DivSina, Dana). To je bila
carska kci koju je maceha utopila.

Prilog 93.
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Kako izgledaju?
Zamisljene su kao izuzetno lijepe
djevojke, ridih kosa i s krilima,
odjevene u duge, prozracne haljine i
naoruzane strijelama. Zanimljivo je
da se i danas za crvenokose osobe
kaze da imaju rusu kosu. Vjerovalo
se da se radaju iz rose, cvijeca, kad
pada kisa i grije sunce i kad se na
nebu pojavljuje duga. Svoje dvorce
gradile bi na oblacima ili ispod vode.

Prilog 95.

Victor Nizovcey,
Rusalka

Prilog 94.

Mogu se preobrazavati u razliCite zivotinje, prvenstveno u labuda,
sokola, konja ili vuka. Cesto jasu na konju ili jelenu, odlaze u lov, a
joS cesSce igraju u kolu. Mogu imati kozje, konjske ili magarece
noge. Zaljubljuju se u junake, kojima pomazu i savjetima i djelima,
a katkad su njihove posestrime. Naklonjene su i djevojkama koje od
njih mogu izmoliti ljepotu i zastitu. TeSko prastaju uvrede i svojim
strijelama ili pogledom usmrcuju one koji ih povrijede. Podcinjavaju
se samo onima kojima pode za rukom da im otmu odjecu, a ako im

netko oduzme krila, preobrazavaju se u obi¢ne zene.
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Vjerovanja

Prema nekim predajama, rusalke
su bile loSe raspolozene prema
ljudima, a narocito nisu voljele
Zzene. Stoga je postojao niz
zabrana i strahovanja vezanih za
pojavu rusalki. Ukoliko bi, na
primjer, netko vidio rusalke,
mogao bi ostati nijem ili dobiti
zanos plesa, koji se smatrao
najgorom kaznom, jer pri takvom
plesu dolazilo bi do smrtnog
umora.

U vrijeme njihova izlaska na Prilog 96.
kopno ljudi su se drzali odredenih
pravila, kako ne bi uvrijedili
rusalke ili dosli s njima u dodir i
tako dobili od njih neku kaznu.

Tako je bilo zabranjeno penjati se na drvece, jer se smatralo da
rusalke Cesto borave u krosnjama drveca. Zabranjeno je bilo raditi
u vinogradima ili raditi bilo kakav posao vezan za zemljoradnju. Ako
bi se tada sadila paprika ili rajCica, vjerovalo se da ¢e im otpasti
cvijet i da nece izrasti.

Rusalke su, naime, dolazile na kopno kako bi donijele potrebnu
vlagu poljima i usjevima, tako da ih se nije smjelo ometati.
Smatralo se da tamo gdje su rusalke plesale kolo, sve raste bujnije
nego na drugim mijestima. Zenama je bilo zabranjeno prati ili
prosipati vodu na bilo koji nacin, jer to je moglo uvrijediti rusalke
koje sumogle zadaviti zene.

Zabranjeno je, nadalje, bilo spavati na podu. Ova zabrana vezana je
za vjerovanje da dusSa tijekom sna napusta tijelo, pa bi ga mogla
zauzeti rusalka ili neki drugi duh. Tada bi ljudi postali opsjednuti i
kroz njih bi govorila rusalka.

Takoder se smatralo da rusalke donose mnoge neizljeCive bolesti.
Tako je u njihovom tjednu bilo zabranjeno SiSati ovce jer bi se
razboljele, a ljude bi napala bolest zvana rusa. | za druge bolesti
koje su se dogadale oko praznika rusalki govorilo se da je oboljelog
uhvatila rusalija.
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Ucinkovito sredstvo protiv rusalki bila je trava pelin. Takoder, ako bi
covjek jeo ¢esnjak, smatralo se da nece pasti pod utjecaj rusalki. U
nekim krajevima svaki su dan tijekom praznika rusalki ljudijeli pelin.
No kao zastita mogao je posluziti i magijski krug iscrtan nozem.
Ukoliko bi netko vidio rusalke, a ne bi imao pelin kod sebe, mogao
je nozem na zemlji oko sebe iscrtati krug koji rusalke ne bi mogle
prijeci. Vjerovalo se da se rusalke plase i noza.

Rusalke danas

Danas se rusalkama inspiriraju ljubitelji slavenske mitologije,
osobito glazbeni i likovni umjetnici. Primjerice, umjetnica iz Velike
Britanije, Kamila Krol, ¢iji su korijeni poljski, nedavno je objavila svoj
prvi strip naziva Rusalka. Fascinirana poljskim folklorom i
slavenskom mitologijom, Kamila je stvorila pricu o rusalki, njezinu
otkrivanju vlastitih moci i pravoga identiteta. U nastavku su
prikazani isjeCci iz spomenutog stripa, a samu autoricu i njezine
radove moguce je potraziti na Instagramu: @pigeonxperson.

Prilog 97.
Kamila Krol, Rusalka

Rijesi rebus!
0=A

+ +

RjeSenje:
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Zanimljivost!

Postoji opera koja nosi naziv
Rusalka &, a autor joj je Antonin
Dvorak, ceski skladatelj. Opera
predstavlja pricu o Rusalki,
besmrtnoj vodenoj nimfi, koja se
zaljubi u princa i zudi postati
Covjekom. Opera je tako 2014.
godine izvedena i u zagrebackoj
dvorani Vatroslava Lisinskog.
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SVAROGA ili Svaruna, vrhovnoga slavenskog
boga koji utjelovljuje Sunce, castili su svi
Slaveni, a posebno istocni. Sam kult i ime ovoga
bozanstva  vjerojatho  potjecu  jos od
staroindijskoga boga i rijeCi svarga ili varun.
Stovan je kao tvorac neba i Sunca te su mu
Slaveni u Sumama podizali kipove / idole /
kumire, poput totema kod Indijanaca, za
prinosenje zrtve.

Prilog 99.

KOLOVRAT / SVASTIKA

- dio slavenske likovne tradicije iz vremena
koje je prethodilo velikoj seobi naroda

- solarni se kotaci¢ mogao rotirati u smjeru
kazaljke sata ili pak u obrnutom smijeru, a
upisivan u kruznicu, mogao je simbolizirati
vjeCno kretanje svemira

- svastike, kao (pret)krs¢anski likovni motiv
Slavena, pronalazimo na steécima @ |
mirilima ®, na pisanicama ®

Slavenski obiCaj bojenja jaja povezan je s
pretkrs¢anskom

primjerice bila kijevska tradicija ukrasavanja

tradicijom, kakva je .
Prilog 100.

glinenih jaja u 10. stoljecu.
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Zadatak!
Spoji tocke ovog kola, prilika je zbilja dobra!
Urezom pravoga slavenskoga groba, sto je
¢esto dala borba, nadomjestena bjehu ¢ak i
slova...

Klikom zaigraj! &

Vjeruje se da su nasi preci ovaj
simbol nosili ovo vrata ili su ga
pak prisivali na odjecu i ratne
zastave, a mogli su ga ucrtavati
i na ruke. Svastikalni motivi lijevo
prikazani dolaze sa slavonskih
pisanica iz Semeljaca.

SARANJE JAJA

Prilog 101.

IDOLI / KUMIRI
- najcesce drveni kipovi koji predstavljaju
mitolosko  bice  vrijedno  Stovanja,
obozavanja (idolatrija)

- Svarog se cesto prikazivao kao dvoglavi
bog, pracen mladim Suncem, Svarozicem,
aimao jeirog na glavi

- ilustracijom ukazujemo na detalj
poznate slike Pokrstenje Hrvata (1907.)
Bele Ciko$a Sesije koji prikazuje poruseni
Svarogov idol / kumir (Citaj ovo & 1)
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Zadatak!

Dopuni stihove iz price Kako je Potjeh trazio istinu hrvatske
knjizevnice lvane Brli¢ Mazuranic:

Moj bozicu ,
Zlatno , bijeli svijet!
Moj bozic¢u SvaroZicu.
Lunajlije, lunej le!

dgovor!
)j bozicu SvaroZicu
Zlatno sunce, bijeli svijet!
oj bozicu SvaroZzicu.
Lunajlije, lunej le!

Prilog 102.
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Zadatak!
Glagoljska slagalica
- glagoljicom slozi Svarogovo
ime:
0nehab%
Odgovor!

00hb3a%

Zadatak!

- glagoljicnim slovima Svarogova imena pridruzi leksicka imena tih
slova pa od njih pokusaj srociti smislenu poruku...

Odgovor!

S slovo  Slovo 200

V védé znajuci3

Aazb ja 1

R rbci reci 100

Oonb on 80

G glagol'eQ govorim 4

Rekavsi Slovo, Ja Govorim i Znam Njega (On je Bog).
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Koje godisnje doba ovim stihovima

Pjesmica na dar!

SVAROGOVO KOLO GRE
Nebeski zupcanik
(p)okrece uzareno kolo,
graskama znoja kaplje po
zednoj ravnici.

Svoje mu usjeve prikazi,
lolo,

prije negoli masno grlo
sazeze zemlji crnici.

zavrsava, a koje pak pocinje?
Odgovor!
Ljeto, jesen.

Sto je krajiski barok?
Odgovor!

- Vinkovci su tijekom svoje povijesti bili
dijelom Vojne krajine pa je njihovo

gradsko

srediste

izgradeno

Sto mislis, o kojem dobu
dana pjevaju ovi stihovi?
Odgovor!

Sumraku ili sutonu.

Stao se rujan poljima i
krajiskim barokom rujiti,

kolovratu i kolovozu
svekoliku shagu
uzimati.

Mastas |li sa mnom na
Rujan(u) otploviti
ili ¢e nam Vinkovci
uvijek dosta biti...

stilu

vojnokrajiskoga baroka (Citaj ovo i ovo &)

Gdje se nalazio otok Rujan(a) & i zasto je
vazan za slavensku mitologiju?

Prilog 103.
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Odgovor!
Rt Arkona s njemackoga otoka Rigena,
mjesto na kom se nekada uzdizao
istoimeni  Cuveni slavenski grad sa
Svantevitovim hramom, simbolom prkosa
i propasti slavenskog poganstva.



Zjenicu oka svoga utopi u
irisu moje boje,

na tim si obalama crtasmo
bore smijalice.

Bubanj zivota dok udara
svoje,

gledaj me, voli netremice...

Na Sto te svojom bojom i
oblikom podsjec¢a dukat?
Odgovor!

- krug / kruznicu / Sunce >>
simbol vjecnosti,
savrSenstva i stalnoga
ciklusa izmjene zivota i smrti

Tko je bio Svarozi¢, a tko pak
Lada?

Odgovorl!
Svarozic = naziv za
bozanstvo koje je

predstavljalo vatru na zemlji
(oganj), ali i naziv za sva
bozanstva kojima je Svarog
pretkom

Llada = prema nekim
tumacenjima slavenska
bozica ljeta i plodnosti

| ljudski je zivot prolazan,
vrijeme ga nacinje bas kao i
svaki pojedini dan, odnosno
godinu.

Sto misli§, kojemu dobu
zivota ovi stihovi idu ususret?
Odgovorl!

Tzv. sumraku zivota, ljudskoj
starosti.

Dukatom  zakiti  jastuk
Svarozice Lade,

plod utrobe moje, Covjecan a
savrsen.

Ivanjskim krjesovima njoj se
zivot dade,

krug Zivota da plamti i ne
bude dovrsen.

Kada se slavio Ladin-dani sto
su ivanjski krjesovi?
Odgovor!

- Ladin-dan vjerojatno se
proslavljao 24. lipnja, na
krS¢ansku svetkovinu lvana
Krstitelja, uoCi koje se u
nasim krajevima njeguje
(pretkrscanski) obic¢aj
paljenja krjesova

- spomenuti obi¢aj povezuje se s tzv. prirodnim praznicima (zimski
i lietni suncostaj, proljetna i jesenska ravnodnevnica)

- iako je vrijeme prolazno, starovjerci ga — motreci prirodu i smjenu
godisnjih doba — poimaju ciklicnim, njemu stoga nema kraja jer je
svaki zavrSetak unutar kruznog (sun¢anog) hoda ujedno i poc¢etak
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Gvaroiié”

Svarozic

U gradu Rethri nalazio se
hram posvecen mladom
Svarozi¢u. Nekima je taj
hram ¢udno izgledao jer je
imao tri tornja i troja vrata,
a pored Svarozi¢a u hramu
je stajao i kip bozice Vide.

Po vjerovanju Slavena, centralno
mjesto u religiji slavenskih naroda
zauzimao je bog Svarog, i od ove je
rije¢i izvedeno ime Svarozi¢ (Ledi¢
1969: 107).

Svarozi¢, zajedno sa Svetovidom,
predstavlja sun¢ano bozanstvo. On je
mladi bog Sunca, ognja i ognjista.
Svarozi¢ je sin boga Svaroga i Vide, a
takoder i Cuvar vatre koju je naslijedio
od oca. Simbol je rodenja i zastitnik
Zivota. Cesto se Svarozi¢em nazivaju
sva Svarogova bozanska djeca.

On c¢ini dobro, ali je sposoban
napraviti i najvece katastrofe te je
zbog toga bio postovan i kao bog
rata.

Prilog 104.

Rekonstruirani hram
Svarozica (Ledi¢ 19609:
111)

22
Poglavlje srocila Rea Bede, studentica Jednopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i knjizevnosti.
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Sto kaze ?

Rethra  (Radogos$ée),  srednjovjekovno  kultno  srediste
zapadnoslavenskih Redarijaca (Retrana), danasnja Njemacka.
Spominju ga Thietmar Merseburski, Adam Bremenski i Helmold iz
Bosaua. God. 983.-1057. bilo je srediste plemenskoga saveza
Ljutica, te se u njem odrzavao opc¢i sabor. SvetiSte je bilo
posveceno Svarozi¢u-Radogostu, Cije se prorostvo ispitivalo prije
vaznih pothvata. Svetiste je bilo utvrdeno nasipom, a unisteno je
1068. vjerojatno u pohodu biskupa Burharda II. Halberstadtskoga.

Svome sinu Svarozic¢u darovao je
Svarog CetveropreZna kola. Na
njima je mladi bog jurio po
nebeskoj beskrajnoj pucini

(Ledi¢ 1969: 107).

Svarozi¢ (Ledi¢ 1960:
105)

Prilog 105.

Sveotac (Svarog/Svarun) namijenio je zemlju ljudima, da uz pomo¢
bogova i bozica njom upravljaju. Svarogov je najmladi potomak
SVAROZIC Vid. Visoki nebeski rod Svaroziéa uredio je u svom
sustavu novi svjetski red i poredak, po kojemu se oni svake godine
naizmjence vracaju k ljudima na zemlju donoseci i dajuci im darove
I plodove zemaljske.

(Dr. Nikola Sugié, HRVATSKA NARODNA MITOLOGIJA, Zagreb
1943.)

Svarog, Svarun (nebeska svjetlost) suncano prabozanstvo,
stvoritelj je svijeta, bog svjetlosti, otac bogova i ljudi. SVAROZIC
(Belbog, Jutrobog, Sunce, suncano boZzanstvo), sin Svaroga,
darovatelj blage topline i svjetlosti, koji se rodi svake godine o
Bozicu, u odsjeku godine kad sunce oslabi, i dobiva ime Koleda.

(Dragutin Nemet, NEKOLIKO RIJECI O VJERI STARIH SLAVENA,
Zagreb 1929.)
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Kao Sto je veC spomenuto, Svarozi¢ je darivatelj blage topline i
svjetlosti, koji se rada svake godine o Bozicu. Tada, kada Sunce
oslabi, Svarozi¢ dobiva ime Koleda (pomladeno Sunce). Bozi¢ je
dan kada Sunce jaca i sve toplije obasjava zemlju.

Granu sunce iza brda, veselo, veselo!
Nije Sunce, nego bozo Koledo, Koledo!
Nosi igru za pojasom, veselo, veselo!
Manu igrom na junake Koledo, Koledo!
Junaci se razigrase, veselo, veselo!
A djevojke prihvatise Koledo, Koledo!
Svi u kolo veselo! Svi u kolo Koledo!

(Ledi¢ 1969: 108)
Zanimljivost: Svarozi¢a vidimo i na markici Hrvatske poste iz serije

Hrvatski vilinski svijet koja je izdana 2009. godine. Uz tu, u istoj
seriji nalazi se Bjesomarova markica.

Prilog 106. Prilog 107.

Markice Hrvatske poste

ZAIGRAJ!
... memorijsku igricu &!
PROUCI!

pametnu sliéicu® !

Poslusaj me 0 !
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9vetovid23

U mnogobrojnom slavenskom mitoloskom svijetu posebno mjesto
zauzima bog ratne pobjede, svjetlosti i plodnosti, a naziva se
SVETOVID.

Jedni smatraju da njegovo ime dolazi od Ccistih slavenskih
elemenata i da je on onaj koji vidi sve, drugi tvrde da je njegovo ime
nastalo od sv. Vida, krs¢anskog monaha iz Korveje, zatim pojedini
povjesnicari govore da ,vit" iz njegova imena oznacuije rijeC te da je
on onaj koji daje savjete ljudima, a neki se pak zalazu za tvrdnju da
,Vvit" dolazi od rijeCi vitez i da Svetovid predstavlja svetoga junaka,
odnosno jakog viteza.

Kako postoje jos mnoga etimoloska tumacenja njegova imena,
tako susrecemo i razliCite inacice moc¢noga slavenskog boga, a
one su Svevid, Svantevid i Swiatowit.

Svetovidu je bio posvecen hram na
otoku Rugenu koji je smjeSten u
Baltickom moru, a sam hram
nalazio se na sjevernom rtu koji se
naziva ARKUN / ARKONA. Hram su
podignuli Rujani koji su na tom
podrucju biliod 4. do 13. st. n. e. Bio
je sagraden od drveta i podignut na
stjenama pa ga mnogi nazivaju
utvrdom. Buduci da su Svetovida
_ nazivali bogom SUNCA, utvrda je
Prilog 108. bila okrenuta prema suncanoj
strani. Na hramu se nalazila
zastava, a unutrasnjost je bila
ispunjena mnogim slikarijama.

23 v
Poglavlje srocila Dorotea Corak, studentica Jednopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i
knjizevnosti.

149



U sredistu hrama nalazio se Svetovidov
kip koji je bio nacinjen od drveta. Kip je bio
u ljudskom obli¢ju, a prikazan je s Cetirima
glavama jer se smatralo da Svetovid vlada
svim Cetirima stranama svijeta, a otuda
proizlazi  tvrdnja da  sve  vidi
Karakteristican je po ostroj bradici i
znamenjima kao $to su mac koji mu je
umetnut u pojas i luk koji drzi u lijevoj ruci.
Upravo ti predmeti, uz sedlo i uzde,
simboliziraju Svetovida kao pomagaca u
ratnim pothvatima. Uz to vrlo zanimljivo
obiljezje jest rog obilja. Taj se vr¢ nalazio u
desnoj ruci kipa, a u njega se ulijevalo vino
koje bi, po vjerovanjima Rujana, donosilo
srecu u ratarskim poslovima. Ono je
simboliziralo plodnost i dobru Zetvu. Kipu
su smjeli prilaziti samo svecenici. Uz taj
glavni hram, postojali su jos mnogi manji
koji su isto tako bili posveceni Svetovidu.

Prilog 109.

Obredni obicaji

Svake godine nakon $to bi se obrali ljetni plodovi, dakle s pocetkom
jeseni, odrzavala se proslava radi zahvale Svetovidu na svemu sto
je darovao narodu. Proslavi bi prisustvovali svi uzrasti, ali i mnogi
narodi iz drugih slavenskih zemalja koji su Stovali to Cetveroglavo
bozanstvo. Dan uoci svetkovine vrhovni svecenik mete svetiSte u
kojemu se nalazi kip, ali na poseban nacin. Unutar toga dijela nije
dozvoljeno disati kako smrtnicki dah ne bi oskvrnuo bozju
nazocnost, stoga svecenik svako malo izlazi ne bi li udahnuo. U
znak zahvalnosti prinosile su se zrtve i kola¢ medenjak koji bi bio
napravljen u Covjecjoj veliCini, a nazivali su ga ¢esnica. Kada se
narod okupi, obicaj je da svecenik gleda u vr¢ s vinom koji se nalazi
u Svetovidovoj ruci. Ako je vino ishlapilo, tada se donosi odluka da
se zalihe plodova saCuvaju za buduca vremena, a ako ga ima
dovoljno u vrcu, tad se sav urod bezbrizno trosi. Narod se veseli
satima uz pjesmu i glazbu, a taj je obicaj popracen neumjerenim
konzumiranjem hrane i pica pa bi se znalo reci da je grijeh ostati
trijezan.
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Vazan simbol slavenskoga
boga Sunca bijeli je konj koji se
nalazio u njegovu hramu. Tog
je konja smio jahati samo
vrhovni svecenik, a smatrali su
da ga nocu jase Svetovid jer su
ga znali jutrom pronaci
prljavog u staji. Takoder se
govorilo da ako netko iSCupa
dlaku s konja, pocinit ce veliki
grijeh. Buduc¢i da su Rujani Prilog 110.
Cesto isli u bitke, konj im je bio
jedna vrsta prorocanstva.

Znali su koplja zabosti u zemlju tako da njima naprave nekakav
oblik te bi onda pustili bijelca da prolazi kroz njih. Ako konj zagazi
medu koplja desnom nogom, to bi znacilo da ¢e pobijediti u
sliedecCoj bitki, no ako zagazi lijevom, to je lo$ znak te bi tada
odustali od odlaska u rat. Uz to bilo je poznato da su se konji nosili
zrtvovati Svetovidu kao zahvala za dobar ishod u bitki, ali zanimljivo
je da su ponekad znali zrtvovati i konjanike. Vracajuci se iz rata,
vecinu plijena donosili su u hram, a Svetovidovo svetiSte nisu
posjecivali samo otocani, ve¢ i mnogi drugi slavenski narodi.

Swiatowit u Poljskoj i Ukrajini

Kao Sto je vec receno, Svetovid je bio poznat medu svim Slavenima,
stoga je kult njegova Stovanja dospio i u Poljsku, te u Ukrajinu.
Naime, 1848. godine otkriven je kameni kip kakav se nekoc¢ pravio
kako bi se narod molio bogu. Zbog velike suse koja je zahvatila
rijeku Zbruc, razina vode spustila se i istrazivaci su dosli do
hvalevrijednoga povijesnog spomenika slavenskoga mitoloskog
svijeta (ne moze se medutim sa sigurnoscéu tvrditi da je u pitanju
Svetovidov prikaz). Na kipu se zamjecuje Sesir koji je policefalnom
bozanstvu stavljen, pretpostavlja se, radi zastite od sunca te su
vidljivi motivi konja i sablje koji Svetovida inace predstavljaju kao
zastitnika ratovanja. Sjajan opis figuralnih ukrasa sa Zbruckoga
idola, rasporedenih na trima razinama starovjernoga poimanja
svijeta, potraZi ovdje & |
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Danasnja tumacenja Svetovida

Bitno je naglasiti da su o Svetovidu i

Triglavu napisana najopseznija

povijesna izvjesca. Povezani su s

proricanjem, a simbolizirao ih je konj.

Poznato je da se Svetovida prepoznaje

po bijelome konju, pobjedi u ratu,

Cetiima glavama, zetvi i slicnim

atributima. Nadalje, njemacki svecenik Prilog 111,

Helmold opisuje Svetovida kao

najvaznije bozanstvo slavenske mitologije, a mnogi ga usporeduju
sa Svarozicem. Takoder se zna reci da on predstavlja mini panteon
zbog svojih Cetiriju glava koje bi u tom slucaju predstavljale Peruna,
Svaroga, Mokos(a) i Ladu. Smatra se da je Svetovid
zapadnoslavenska izmjena boga Peruna, a kasnijjom zamjenom
Svetovida sa svetim Vidom, Perunove se karakteristike ocituju i u
njemu, ali i u svetome lliji. Najvazniji Perunovi atributi koji su se
preslikali u ta dva sveca su grom, munja i nebo. Pa i danas se moze
cuti kada zagrmi da sveti Ilija vozi kola na nebu, dok se sv. Vida
mnogi sjete kada ostanu bez vida, a dalekovidnost je takoder
Perunovo obiljezje. Sveti je Vid pak opce poznat po starijim
tvrdnjama kako je u zapadnih Slavena zamijenio Svantevida.

Buduci da Svetovida u juznih Slavena nema, pretpostavlja se da su
na hrvatskim prostorima bizantski misionari na mjesto Perunovih
svetiSta postavili crkve i kapele sv. llije, a oni sa zapada — sjetivsi se
prica o Svetovidu — crkve sv. Vida. Belaj (2009: 169-197)
pretpostavlja da se to ,prelijevanje” Peruna u sv. Vida (Vita) i sv. lliju
dogodilo pokrstavanjem Slavena koje je dolazilo s dviju strana — sa
zapada od Franaka (i Rimljana) te s istoka od Bizantskoga Carstva.
U Hrvatskoj danas brojimo 95 crkvi i kapela posvecenih sv. lliji,
odnosno 136 posvecenih sv. Vidu, a nalaze se u mjestima Brdovec,
Pitomaca, Rijeka, Ozalj, Madarevo, Varazdin, Okucani itd. Vidov se
dan obiljezava 15. lipnja u Katolickoj te 28. lipnja u Pravoslavnoj
Crkvi.
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Zivot svetoga Vida, katolickog svetca

U Katolickoj se Crkvi sveti Vid spominje kao mucenik koji je svoj
Zivot polozio za vjeru. Zivio je koncem trec¢eq i pocetkom ¢etvrtoga
stolje¢a (oko 297. g.) na Siciliji. Prema legendi bio je dijete poganog
rimskoga senatora, dok mu je majka Faustina bila potajna
krScanka te ga je u tajnosti odgajala po krs¢anskom svjetonazoruy,
a onda i krstila. Doznavsi to, otac progoni Faustinu, a Vidu namece
raskalaseni zivot koji mladi¢ odbija. Tada ga otac predaje
poganskom sucu Valerijanu koji ga odlucuje muciti. Prema legendi,
otac se sazali nad sinom i odvede ga kuci. Soba u kojoj je boravio
Vid odjednom biva obasjana cudesnim svjetlom koje je zaslijepilo
oca. Medutim Vidova ga molitva ozdravi pa se i on obrati i pokrsti.
Progoni krscana bili su sve intenzivniji, stoga otac i sin odlucuju
odseliti na jug ltalije gdje srecu Faustinu. Njihov, tada skladan,
odnos poremeti uhicenje Vida koje je naredio car Dioklecijan, rimski
car toga vremena. Odlucio ga je baciti lavu iako mu je ozdravio sina
od opsjednutosti, no u tom se trenutku dogodilo cudo — lav je legao
ispred Vida i lizao mu noge. Razjareni car nareduje da se Vida baci
u kotao s vrelim uljem i smolom, ali i tad ga Bog spaSava.
Naposlijetku su ga ubili odrubivsi mu glavu. Danas se sveti Vid
predstavlja kao zastitnik mladezi, ugostitelja, kotlara, gluhonijemih,
domacih zivotinja, dobre ljetine, od padavice, bjesnoce,
opsjednutosti, histerije, bolesti ociju i usiju, nevremena i pozara.
(priredio Ivan Zirdum, Zivot, devetnica, litanije i himna svetome
Vidu,
Karitativni fond UPT, Bakovo, 2006.)

Crkva svetoga Vida u slavonskom mjestascu Donji Lipovac

Selo Susanje ili Donji Lipovac bilo je sve do 1775. godine bez
kapele. Jedino Sto su imali bio je drveni kriz koji su podignuli seljani.
Tek 7. srpnja 1862. postavljen je kamen temeljac za kapelu sv. Vida,
a 15. lipnja, na dan svetkovine toga svetca, 1864. godine kapela je
svecano blagoslovljena. U to vrijeme, kao i danas, Donji Lipovac
pripada Zupi Blazene Djevice Marije u Novoj Kapeli. Kapelica u
Donjem Lipovcu nastala je za vrijeme zupnika Tome Grgurevica, a
Cak i u to vrijeme kapelica je imala sve potrebno kako bi se u njoj
odrzavale svete mise.
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Zabiljezeno je to u zapisu jednoga kanonskog vizitatora koji navodi:
,nihil desiderari potest quod neccessarium est ad convenienter
cellebrandum sacrum Missae Sacrificium”. U danasnje se vrijeme
jednom mijesecno odrzavaju mise u kapeli, dok svakoga dana u
mjesecu svibnju i listopadu seljani mole krunicu koja je posvecena
Djevici Mariji.
(Dvjesta novokapelackih stoljeca, dr. Juraj Kolari¢, Zagreb 1977.,
HKD sv. Cirila i Metoda)

Prilog 112.

154



Pri¢a na dar..
Svetovidova blagonaklonost
U davnoj proslosti na otoku Rlgenu Zivjela je djevojka Viktorija.
Njezini su se roditelji, kao i vecina otoCana, bavili poljoprivredom,
ribarstvom i stocarstvom. Buduci da nije imala ni brata ni sestru,
bila je oCeva miljenica. Pomagala je roditeljima u svim teskim
poslovima, a kao nagradu od oca dobila je mac kojim se on borio u
prethodnom ratu. Nakon nekoliko mijeseci rujanska je vojska
morala ponovno krenuti u bitku. Za mladu Viktoriju svaki ocCev
odlazak bio je sjetan i plasioju je jer je znala da je moguce da se on
viSe nikada ne vrati. Ovoga se puta njezin strah obistinio: nakon
viSemjesecnog ratovanja, Viktorijin se otac nije vratio, svoje je tijelo
ostavio na krvavom bojistu. Tada Viktorija odlucuje oti¢i u bitku
kako bi dovrsila ocev zadatak, no general joj ne dozvoljava jer je
zena. OCajna i uplakana odlazi u hram boga Svetovida. Ponizno ga
moli da joj omoguci odlazak jer zna da bi to usrecilo njezinog oca,
a kao dar odlucila je zrtvovati posljednjeg konja koji im je ostao u
ku¢i, a time njezina majka nema kako obradivati zemlju i
prehranjivati ih. Izlazeci iz hrama nailazi na svecenika koji joj recCe:
,Mlada djevojko, general te trazi kako bi ti rekao da ako se prerusis
u muskarca, moze$ oti¢i u pohod jer im nedostaje vojnika." Sva
sretna i zahvaljujuci Svetovidu koji joj je uslisio molitvu, odlazi kuci
po mac koji je dobila od oca i s generalom bjezi u rat. U bitki je bila
iznimno vjesta jer ju je otac kao malu ucio kako se boriti. U jednom
se trenutku nasla ,0Ci u oCi“ s protivnickim poglavarom kojeg je
zaprepastila raspustivsi kosu. Vidjevsi djevojku pred sobom od
Soka je zastao, a ona je taj trenutak mudro iskoristila i probila mu
prsa macem. Suparnicka se vojska odlucila povuci, a u Arkun,
mjestasce na Rigenu, Viktorija se vratila kao pobjednica. Vojska se
vratila u grad uoci proslave boga Svetovida pa su imali dodatni
razlog za slavlje. Svi osim Viktorijine majke. Placuci bespomoc¢no
govori svojoj jedinici da ove godine nemaju nista od uroda jer nije
imala ¢ime i s kime obradivati zemlju. Viktorija joj govori: ,Majko, ne
placi, nas bog Ce se pobrinuti za nas.” Sutradan su se svi okupili u
Svetovidovu hramu i kako to obi¢no biva pili su, jeli i pjevali te time
zahvaljivali svome zastitniku na svemu sto im je dao te godine.
Obicaj je da vrhovni svecenik izlijeva vino iz vr¢a koji se nalazi u
Svetovidovoj ruci, no ove su godine odlucili da to ucini Viktorija koja
je hrabro donijela pobjedu svome narodu. Sa zadovoljstvom je
slavila boga, a suze su joj potekle niz lice kada joj je svecenik rekao:
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,Svome si ocu bila jedino dijete, volio te viSe od iCega i siguran sam
da te negdje u visinama sa Svetovidom ¢Cuva i ponosi se tobom.”
Sad joj je jedina briga bila kako ¢e prehraniti sebe i majku, no
vracajuci se kuci na svome su polju ugledale mnostvo plodova. Bile
su izbezumljene, a suze radosnice kapale su niz lice. Imale su
dovoljno hrane za cijelu godinu i da jedan dio prodaju kako bi kupile
novog konja. Dozivjevsi Svetovidovo cudo: ¢udo boga rata |
zastitnika ratara i stocCara, odlucile su svakoga dana odlaziti u hram
i odavati pocCast voljenom Cuvaru.

Prouci prigodnu umjetninu!

Prilog 113.

Tema koja se obraduje na ovoj slici ceskoga slikara Alfonsa Muche
iz 1912. godine jest slavljenje boga Svetovida koji dolazi s otoka
Rugena. Za pocetak vidljivo je da je slika horizontalno podijeljena
na dva dijela, a oba prikazuju razli¢itu radnju. U donjem su dijelu
prikazani vjernici kojima se jasno ne vide crte lica, no vecina je
odjevena u bijele haljine. Hodocastili su svake jeseni kako bi
proslavili godisnji festival zetve te time zahvalili Svetovidu za sva
dobra koja im je dao. Cilj im je bio doc¢i do Svetovidova hrama koji
se nalazio u Arkunu / Arkoni. Iznad njih, na nebu, odvija se borba
Svetovida i germanskog boga Thora koji je predvoden ¢oporom
bijesnih vukova.
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Svetovid je prikazan s Cetirima glavama te s rogom koji je ispunjen
vinom. Na kraju borbe, kada zadnji ratnik umre na Svetovidovu
konju, on uzima mac i njime brani Slavene.

Slika se moze metaforicki tumaciti kao potiskivanje i porazavanje
baltickih Slavena od strane Danaca, koji su hakon napada unistili
Svetovidov hram. lako je prikazano unistenje Slavena, slikar dodaje
likove glazbenika te time najavljuje ponovno radanje slavenskih
naroda.

Provjeri znanje i zaigraj
!
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Gimargl“

Ime ovog istocnoslavenskog bozanstva,
Simarg|, razli¢ito je zabiljezeno. Nestor
ga biljezi razdvojeno, kao Sim i Rgl, a
kasniji spomenici biljeze Semargl. Ime
hrabroga bozanskog ratnika spominje
se u drevnoj Nestorovoj kronici — tocnije
njezinu segmentu o panteonu kneza
Vladimira. Etimologijom dolazimo do
stare ruske rijeCi smag, tj. vatra, jezik
plamena.

Prilog 114.

Antropomorfna vizija
Simargla

Postoji joS jedna hipoteza o tome
odakle potjece oblik imena Semargl.
Neki znanstvenici vjeruju da je taj
bog u slavenskoj (tj. stranoj)
mitologiji neka vrsta kolektivne
licnosti -  sedmerostruko  /
sedmeroglavo stvorenje koje ima Prilog 115.
sedam istodobnih obli¢ja (Leger
1984:104-105). Odatle i ime, iz broja
sedam.

Sedam u jedan
Maksima
Suhareva

24
Poglavlje srocila Petra Dzini¢, studentica Jednopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i
knjizevnosti.
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RijeC Simargl ili Simarbgls mozemo
analiziratii razdvojiti na oblike Sim(a) — i —
Rbglb, kako ih i spomenici cesto navode.
Drugi dio rijeCi, Rbglb, dovodimo u vezu s
korijenom rbg, 1. glagolom rg-ati ili
kompozitom izrgati. Cesto mozemo Cuti
pridiev izrgan, Sto bismo prevodili
oblicima izraden ili iskidan. Postoji
poslovica koja glasi lzrg'o se od rada,
pricem glagol oznacCuje radnju kidati.
Medutim, znacenje rgati moze se prosiriti
i na glagole tjerati, goniti. Postoji rijec
roga, koja oznacuje otkinut komad drveta,
kolac ili batinu. Reglb bi u tom smislu
imenovao tjeranje, kidanje, gonjenje,
odbijanje (gonitelj — odbijac).

Prilog 116.

Ako sad s ovim znacenjem drugoga dijela rije¢i promotrimo rijec(i)
Sim(a) — Rbglb, uocili bismo Simargla kao onoga koji goni Sima.
Medutim, ako uzmemo Safafikovu biljesku toga bozanstva, tj. Zima
— Rbglb, dobit ¢emo onoga koji goni zimu, studen (Vasiljev 1986:
99-101). Simarbglb bi, prema tome, bio bog koji tjera i goni zimu —
Zimogonja. Ta se teorija Cini bliskom istini te nam ujedno pruza i
poblize odredenje boga Simargla i njegove funkcije na slavenskom

Olimpu.

Prilog 117.

Treca varijanta vezuje se za
drevno perzijsko mitsko
bice Simurga, Cije se ime
prevodi rijeCima toplina —
ptica, oznacujuci stvorenje
s autoritetom nad vatrenim
elementima. U imenu
Simurg nalazi se slican
korijen — sim — kao kod
varijjante imena nasega
bozanstva — Simargl.
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Simurg — mitska prica o0 samospoznaji

Simurg je postao knjizevnom zivotinjom pa se javlja u sufizmu, u
Atarovoj poemi Jezik ptica gdje ptice — predvodene krunicarkom —
idu u potragu za svojim kraljem Simurgom — koji se nalazi na
planini Kaf (Kavkaz). Mnoge c¢e ptice, uslijed izazova i prepreka,
odustati pa ih cilju pristize samo trideset (prema perzijskom si
murg — trideset ptica). Kada dodu i upoznaju svoga kralja Simurga,
shvatit ¢e da je smisao putovanja bio skriven u izazivanju i
spoznavanju samoga sebe.

Stid procisti duse trideset ptica
i tijela im se pretvore u prah.
Potpuno oslobodene od svega
ozivjeSe opet u sjaju Njegove
Slave.

)

U odrazu lica trideset ptica
u trenu ugledase Simurga.

Istovremeno su gledale i Simurga i
same sebe
i vidjele su da su Jedno sa
Simurgom.
(.)
Ne progovorivsi, Simurg im rece:
Premda Vas je put promijenio,
ipak vidite samo same sebe!
(Atar 2019: 304-305)

Poemu je 2019. na hrvatski jezik
prevela Sanda Hrzi¢ uz svesrdnu
pomoc¢ svoga partnera i umjetnika
Darka Rundeka!
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Po misljenju vecine znanstvenika,
Simargl je polubozanska licnost,
vjerojatno  posrednik  izmedu
nebeskog i zemaljskog svijeta. Po
A.  B. Ribakovu Simargl je
pokrovitelj sjemenja i korijenja,
zastitnik  biljaka, sukladno s
protoiranskim Simurgom.

Prilog 119.

Ribakovljevi prijenosi
Simargla, tj. krilatoga
psa

Prilog 118.

|lzmedu neba i zemlje

Perzijska  rije¢c  Simurg
oznacCava pticu koja lici na
paunaili supa, a smatrana je
bozanstvom, cesto
hibridom izmedu polupsa i
poluptice (¢ak nalik grifonu).
Poslije su staroga Simargla
poceli povezivati S
Pereplutom koji je jedno s
korijenjem biljaka, uopce
vegetacijom i plodnoscu.
Kult Simargla — Perepluta
tjesno je povezan s
rusalijama — praznikom u
Cast vila rusalki.

Prilog 120.

Krilati pas
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Prema nekim tumacenjima,
Simarglova supruga bila je
boginja noc¢i — Kupaljnica.
Imali  su dvoje djece,
Kostromu i Kupala. Simarg|
se drzi posrednikom medu
svjetovima, ljudima [
bogovima. On Sstiti svijet
zivih, ne pustajuc¢i u njega
zlo. Svaku no¢ bog stoji na
strazi s vatrenim macem u
ruci, spreman odbiti svaki
napad sile tame. Samo
jednom u godini, na dan
jesenje ravnodnevnice, bog
napusta svoje mijesto i
odaziva se na poziv
Kupaljnice, koja ga priziva
na ljubavne igre. Nakon
devet mjeseci, na dan
lietnog solsticija, radaju mu
se djeca — Kostroma i
Kupalo.

Prilog 122.

Simargl kao motiv
istocnoslavenskoga
srednjovjekovnog nakita
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Prilog 121.

Kostromin pogreb, 19.
stoljece, Lubok, popularni
ruski tiskani materijal
pracen jednostavnim
crtezima religioznih i
narodnih tema

Za razliku od ostalih bozanstava,
Simargl zivi neposredno medu
ljudima, i zato obuhvac¢a mnoge
oblasti njihova zivota. Smatra se
bogom vatre i Mjeseca, a u isto
vrijeme Simargl Cuva njihov dom
I ognjiste, usjeve i sjemenje.
Prizivaju ga u slucaju bolesti ljudi
i zivotinja. Vojnici  koji  se
spremaju ic¢i u bitke takoder su
se trudili zadobiti Simarglovu
paznju — kako bi im darovao
pobjedu u ratu. Prema nekim
podacima, Simargl se smatrao
nekom  vrstom  posrednika
izmedu boga Peruna i
covjecanstva. On nije samo stitio
svijet od svakog zla, vec je stitio i
drvo svijeta ili zivota na kom se
nalaze sjemenja svih biljaka na
Zemlji (veza sa Simurgom).



Ponekad se pretpostavlja da je
njegov otac Svarog ili Nebeski
Otac. KovaC Svarog udario je
Cekicem po kamenu stvorivsi
iskru iz koje je (ponovno) roden
Simargl. On pripada drugoj
generaciji bogova -
svarozicima. Simargl je usko
vezan s bitkama i sukobima, al
i smrcu, stoga znanstvenici i
povjesniCari  povlaCe jasnu
analogiju izmedu Simargla i
krs¢anskoga arkandela
Mihaela.

Prilog 123.

Lada i Simarg|

Zanimljivost! Knjizevnik Stanko
Andri¢ 2011. godine napisao je
roman  Simurg. U  njegovoj
samospoznajnoj prozi ponajprije
se govori 0 spomenutom romanu,
ali i o zbirci eseja Enciklopedija
nistavila. Svojom prozom
promovira Slavoniju (Sokadiju) na
opcehrvatskoj i europskoj razini
(jer je Simurg kao knjiga najprije
objavljen na njemackome jeziku).
Vezan je za Andricev rodni kraj —
Strizivojnu  pored Dakova -
njegove ljude, obicaje i povijest.
Autor u njem opisuje bogatstva
prirode kroz godisnja doba, obicaje

Prilog 124. koji su duboko ukorijenjeni u
tradiciju slavonskog sela, svoje

Naslovnica djetinjstvo, a ponajvise osobe koje

Simurga su znacajno obiljezile njegov Zivot,
g kao Sto su baka, roditelji, braca,
susjedi, pa Cak i zivotinje medu

kojima se istice krava.
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Zanimljivost!

Valja naglasiti kako postoji i glazbena skupina s imenom Semargl.
PotjeCe iz Ukrajine, tocnije iz Kijeva. | danas aktivna, osnovana je
1977. godine. Zanr kojim vlada definitivno poznajemo kao black-
metal, a kada govorimo o temama njihovih pjesama, kao
najkarakteristicnije i najvise ukorijenjene treba izdvojiti sotonizam,
antikrs¢anstvo, tamu, rat, ljubav i osjecaje. Poceli su svirati
mjesavinu black i death-metala, ali su drastiCno promijenili zvuk i
stil 2011. 1 2012. godine — prema manje ekstremnom izricaju.
Naknadno su svoj novopronadeni zvuk prozvali sotonistickim pop-
metalom. Otprilike u to vrijeme poceli su se koristiti i scenskim
plesacima tijekom svojih nastupa.

Poslusaj jednu njihovu prigodno vatrenu & pjesmul

Na mreznim
poljima 1, 2 i 3,
kojima te Simargl
digao, ispitaj sto
si nauciti stigao!
&)
123

Prilog 125.

Poslusajme ) !
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Glava“

Kako su u starom vijeku ratnicki narodi Stovali bozice koje pomazu
kod ratnih podviga i koje dodjeljuju ratnu srecu, tako su i Slaveni
razvili slavljenje junackih bojovnika u simbolichom liku bozice
pobjede Slave.

Slava je jedno od najvaznijih i najdrevnijih bozanstava dnjeparskih
Ukrajinaca. S njezinom slikom na rosnim Stitovima, Ukrajinci bi isli
u bojne pohode.

Hrabrost i junastvo kod Slavena uvijek su predstavljali najsvjetliju
ljudsku vrlinu. Svaka pobjeda u bojnom pohodu bila bi ovjen¢ana
vijencem slave. Bozica Slava dolazi u trenutku pocetka slavlja i
grancicama hrasta i lovorovim vijencem kruni pobjednika.
Zahvaljujuci Slavi, pobjednicima se podizu zelenilom okiceni
stupovi i lukovi pobjede, zvani po slavlju — slavodobitni junaci.
Slava zapisuje imena pobjednika u vjecnu knjigu i podize im
spomenike, a takoder izgraduje i Spomen-domove junaka.

Bila je prikazana na stitovima, na kopCama ogrtaca, u slici zene u
dugoj, Sirokoj odjeci s rukama podignutim prema nebu (Suncu), sa
sunc¢anim znakovima oko glave (Citaj ovo &).

Umjetnici ju prikazuju kao stasitu i divnu divu, koja vijencem slave
kruni junackog pobjednika. Drugi ju prikazuju s uzdignutim macem
u ruci i krilatim cilasem, koji se propeo uvis. U tom stavu Slava
oznacuje pobjedu i slavu (Ledi¢ 1969: 218).

Prilog 126.

Slava

25
Poglavlje srocila Ana Marija Vertus, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i
knjizevnosti.
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Bozica Slava posebno Casti umijetnike: pjevace, rezbare, slikare,
krojace, kovace, lonc¢are, pjesnike. Bozica Slava tu rije¢ (umjetnike)
jako postuje jer se u njoj vatra, voda i zemlja moc¢nih bogova
pojavljuju u punoj snazi. Takva osoba dobiva milost, obiljezena je
velikom mudroscu, sposobna iskrenim i lijepim rijeCima unistiti
najjacCi zid mracnih sila, bolesti; utjecati na ljudske sudbine, misli,
postupke, komunicirati sa svemirom.

Potvrda da je Slava u davnim vremenima bila velika bozica i da je
mozda izvrSavala funkcije mnogih drugih bogova (Rod, Veles,
Jarilo, Lada, itd.) jest u slavenskim jezicima visok stupanj
zasvjedocenosti rijeci, imena, s korijenom slava.

- psl. i stsl. slava (rus. slava, polj. stawa), lit. Slove « ie. *k'lew- (lat.
gloria, gré. kléos)

SLAVA boZica junastva i pobjede
SLAVA boginja mrtvih junaka
plete na odar prekrasne vijence
od lis¢a i grana hrasta i lovora.
S velima prekriva slomljeni mac
i Stitove srebrene i koplja ubojna...
A onda vodi umrle junake
preko dalekih voda u neznan kraj.
Nekud pred prijestol Svevida boga
U Dom Junaka, vjeCni im zavicayj.

(Boro Pavlovi¢: Iz ciklusa

SLAVENSKA LIPA, Zagreb 1960.) A Mucha (1926)

Zakletva Omladine ispod
lipina drveta na Cijim se
krosnjama smjestila
bozica Slav(i)a. h

Opis slike prouci ovdje &1
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Zaigrana sintezal!

U osmosmijerci pronadi sljedece rijeCi i dobit ¢es skriveni pojam!
DIVA

KRILA ESLALOAVEZC
OBLACI
RUSALKA
VODENICE
DUHOVI
LOVOR
POTOK
SLAVA
KOLO
NIMFE
RUSALIJE
VIJENAC

S M<OoOUOMZ~—O0O
MOOXAIV—TIrIrP>»CG
s 0O>»Prwor z
VTZOICOHD>rX
P <TOXON—T=—TW0
m<—rrco<>»oO

Rijesi rebus!

" !

+ A+

Rjesenje:

Poslusajme ) !
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Gudenice“

Vile sudenice nazivaju se i bozicama koje odreduju sudbinu
covjeka. Ljudska je sudbina vjecno pitanje CovjeCanstva. Trazeci
srecu, ljudi su praceni mislju da su samo oni rodeni pod sretnom
zvijezdom bastinici zivotne radosti.

Podno stabla ukraj vode
Stan stanuju sudenice
SVARUNOVE sluzbenice.
Jedna znade, sto je bilo,
Druga samo, Sto ce biti,
A treCa ma Sto sad jeste!
(Ledi¢ 1969: 203)

Ljudsku sudbinu stari su dakle narodi, posebno Slaveni, pripisivali
sudenicama. U narodu se sacuvala i poslovica Sto je i kako je kome
usud usudio, takova je i ljudska sreca. Vile sudenice vladaju proslim,
sadasnjim i buducim vremenom te su ih juzni Slaveni zamisljali kao
bozanstva koja vladaju Covjekom. Vjerovalo se da postoje tri
sudenice ili rodenice. Pri rodenju djeteta dvije vile unose sre¢u u
kolijevku djeteta, a treca je vila namrstena, namrgodena i
podmukla. U grékoj mitologiji pariraju im Moire (Laheza, Klota,
Atropa), pa keltske Wyrde, i rimske Parke (Nona, Decima i Morta), a
u nordijskoj tri Norne (Urd, Verdandi i Skuld) (Dragi¢ 2017: 225).

Vile sudenice u razli¢itim narodima

STARI SLAVENSKI NARODI RODENICE, ROZANICE, SUDENICE
Cesi Sudicki

Srbi Sre¢a

Primorci Sricica

Rusi Dolja

Bugari Orisnica (koja rjeSava)

Hrvati-kajkavci / Slovenci Rojenice ili Sojenice

Slavonci Usude ili Sudije

IstoCna Srbija Sudaje

26Poglavlje sro¢ila Dora Strok, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i knjizevnosti.
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VJEROVANJE STARIH SLAVENA

Po vjerovanju starih Slavena, tri
sudenice dolaze k novorodenom
djetetu tri noci zaredom kako bi mu
odredile sudbinu. Zamisljane su
kao tri zene obucene u bijelo koje
stoje nad glavom djeteta |
dogovaraju se 0 njegovu zivotu.
Sudenice takoder mogu nauditi
djetetu i porodilji te su se iz tog
Vile sudenice razloga ostavljala dobra (kruh,

mast, med, vino i sir) da ih

oraspoloze (Ledi¢ 1969: 201-205).

Prilog 128.

Djeco moja, dicni vitezovi | zanosne
gospe, vile sudenice rekle su mi
vasu sudbu, a zna se, Sto sudenica
veli, to ni ljudsko ni bozansko bice
ne moze promijeniti.

(Spirin 1997: 14)

Prilog 129.
Vile sudenice

ETIMOLOGIJA IMENA SUDENICE

RijeC sudenica potjece iz grckoga i znaCi ‘ograniCavam’,
‘odredujem’, a od istih rijeCi potjeCe i uris, naziv za demona
sudbine. U narodnim se pjesmama spominju kao tri sestrice koje
nose tri metlice da odiste ranice (Culinovi¢-Konstantinovi¢ 1989,
prema Jovanovi¢ 2016: 12).

lako su sudenice odredivale hoce li dijete biti zdravo ili bolezljivo te
hoce li dugo ili kratko zivjeti, vjerovalo se da je za sudbinu djeteta
jako bitan dan i sat rodenja, tako se primjerice u Bosni i Hercegovini
vjeruje da ce dijete imati puno srece ako se rodi u pono¢ uoci
blagdana svetog llije. Rodeni u jutarnjim satima trebali bi postati
ratari, oni u podne gospodari. Upravo vjerovanje da ce dan ili sat
rodenja utjecati na srecu osobe koja se rodila zapravo umanjuje
ulogu sudenica u odredivanju sudbine (Jovanovic¢ 2016).
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SUDENICE - VILE ILI VJESTICE?

Sudenice su sklone donijeti oS sud ako im se ne ostavi neka vrsta
hrane i pica, takoder rijetko ih tko vidi. Obucene su u bijelo i njihovo
je postojanje povezano sa smrcu jer se vjeruje da su sudenice duse
preminulih djevojaka te zive na nepristupacnim mjestima koja su
slabo posjecena i njihovo je prebivaliSte vezano uz njihov karakter.
Vjestice su najcesSce prikazane kao stare ruzne zene koje su hodale
po noci te se okupljale na sastancima poput sudenica, no njihove
svade za razliku od sudenica uvijek su zavrSavale okrSajem i
sukobom. Sudenice su kao i grécka bozanstva gledana kao zasebna
bica koja su odijeljena od drugih bogova te su one samostalna bica
poput vila ili vjeStica, pa ne pripadaju nijednoj potkategoriji
nadnaravnih bi¢a (Jovanovi¢ 2016: 50).

SUDENICE U KNJIZEVNOSTI

Najcesce se javljaju kao trijada, tri zene, ali i kao sedam vila. Petar
Zorani¢ u svojim Planinama spominje vile sudenice te Marko
Maruli¢ u svojoj Juditi (Dragi¢ 2017: 226).

Sudenice po narodnom vjerovanju demonske su Zene osudene
da tumaraju po svijetu i da sude Zenama.

Za sudbinu juzni Slaveni nisu
znali, ali su ipak vjerovali, da ZaviCajne sudenice
neka  bozanstva  vladaju
covjekom; to su bile sudenice
ili rodenice. DuSa je covjekova
bila  po njihovu vjerovanju
besmrtna, a zvali su je nav;
ona po telesnoj  smrti
pokojnikovoj nastavlja u raju
onakav Zzivot, u kakovu se
nalazio  covjek, kad je
promijenio svijetom.

F. SiSi¢, Pregled povijesti
hrvatskoga naroda, Zagreb
1920. (prema Ledi¢ 1969:
208)

170



171



[“]riglav”

U zivotopisu bamberskoga biskupa Otona spominje se Trigelawus
koga su Stovali Slaveni iz okolice grada Szczecina: asserentibus
idolorum sacerdotibus ideo summum deum tria capita habere,
quoniam tria procuraret regna, id est coeli, terrae et inferni (Ebbo II:
13, Ill: 1; prema Kati¢i¢ 2008: 51). Najvisi bog balti¢kih Slavena
imao je tri glave je jer upravljao trima kraljevstvima: nebeskim,
zemaljskim i podzemnim $to svoj vizualni odvjetak pronalaze u
drvetu svijeta ili zivota.

U novije se vrijeme medutim javljaju teorije prema kojima se
Triglava viSe ne poima samo hibridom triju bozanstava, neCim Sto
nalikuje poganskome trojstvu / trojedinstvu, veC se sve viSe
nagladava njegova ktonicka (podzemna) priroda (Citaj ovo &).

Prilog 130.

Poljski umjetnik
Aleksander Karcz
utjelovljuje Triglava

27 .
Poglavlje srocila Sara Cadi¢, studentica Jednopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i knjizevnosti.
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Poslije Svantevida / Svetovida,
balticko-polapski Slaveni Stovali
su Triglava, uopce policefalna

bozanstva (npr. i Porevita,
Rujevita). Trijadu ili trojstvo
susrecemo U gotovo svim
religijama drevnog svijeta poput
vjerovanja Egipcana,
Perzijanaca, Babilonaca i
Indijaca  (prouc¢i  primjerice

hinduisticki koncept trimurti &),
taj je broj bio svet za sve narode
jer se vjerovalo da je odrazavao
kozmos, s obzirom na to da
prostor ima tri dimenzije.

Prilog 132.
Triglav na vrancu

Prilog 131.

Sadashiva: tri aspekta Sive
(Stvoritelj, Cuvar i
Razaratelj), Velika Spilja u
Indiji, otok Elephante

Grad Szczecin / Stettin lucki je
grad smijesten na rijeci Odri u
sjeverozapadnoj Poljskoj, 65
km od Baltickoga mora.
Znamenito je srednjovjekovno
slavensko srediste plemena
Pomorjana. Upravo je u tom
gradu izgraden jedan od
najvecih hramova posvecen
tom bozanstvu.

Zemlja ta pjescana, draga
Pomorjanska,
$to lezi od Scéeéina, pa tamo
do Gdanska.

Med obale dviju rijeka se stisla,
S lijeva tece Odra, s desna
rijeka Visla.

(Ledi¢ 1970: 212)
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Triglavljey hram iz Stettina je, prema
Herbordu, bio okruzen trima objektima koji
su sluzili sastancima i gozbama. Izgraden
zapovijedu kneza Boleslava, imao je zidove
ukrasene reljefima koji su toliko precizno
prikazivali ljude, ptice i divlje zivotinje da su
se Cinili zivima. Tamosnji Triglavljev kip bio
je hrastov, bogato naki¢en, s povezanim
o¢ima i ustima (barem u nekim izvorima
tako stoji, Sto je karakteristicno za boga
Triglava). Kipu je bilo pridruzeno zlatno
sedlo bogova vranca te su s obje strane
stajali zrtvenici za prinosenje zrtve. Osim
glavnog hrama, postojali su i brojni manji
hramovi i svetiSta sagradena uz stabla lipe
ili hrasta. Pokrstavanjem su spomenuti
hramovi i kipovi poruseni. Oton Bamberski
dao je odrezati tri osrebrene glave
Stettinova kipa pa ih je poslao papi u Rim
ne bi li simbolizirali pobjedu staru vjere, a
na brijegu na kojemu se nalazio posveceni
hram izgradena je poslije crkva sv.
Adalberta.

Stovao

kasnije
blizu
Velesu.

Prilog 134.

Triglav iz poljskoga
Wolina
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Prilog 133.

Lediceva vizija
hrastova Triglava u
Stettinu (1970: 207)

Takoder, jedan od poznatijih
gradova koji je posebno

Triglava 1 kojemu

pripada drugi poznati hram,
bio je grad Wolin, prije znan i
pod imenom Julin koje je

promijenjeno u inacicu
bozanstvu Volosu /



Prema Herbordovu rukopisu,
osim Stettina i Wolina, Slaveni
su Triglavu medu ostalim
mjestima hram podignuli i u
Racibérzu (njem. Ratiboru) na
jugozapadu Poljske.

Troglavo bozanstvo Stovalo se i
u srednjovjekovnom Kijevu s
Dnjepra, no poznato je bilo pod
nazivom Trojanbog  (kao
trojstvo  Peruna, Volosa i
Horsa).

Prilog 135.

Triglav i vranac Prilog 136.

(Ledi¢ 1970: 206) Navodna figurica boga

Triglava, otkrivena i
objavljena u 18. stoljecy,
izvorno nadena blizu
njemackoga sela Prillwitz,
upitne autenticnosti

Triglavljeve glave mogle su biti povezane s okomitim poretkom
svijeta te je jedan par oCiju usmjeren prema nebu, drugi prema
zemlji, a tredi je usredotocen na podzemlje. Cesto je bio savjetnik u
ratnickim pitanjima. Njegovi su atributi sveti hrast i ogroman crni
konj. Vranac troglavoga bozanstva bio je osedlan zlatnim sedlom
te je njime Triglav putovao kao glasnik (upravo iz tog razloga zlatno
je sedlo stajalo pokraj kipova u svetim hramovima).
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Svecenici su vjerovali da Triglav nosi povez oko ocCiju i usta zbog
snage svoga pogleda, da ne bi vidio ljudske grijehe. Prema drugom
tumacenju, njegova je snaga bila tolika da je pogledom mogao
razbiti zidove izmedu triju svjetova. Triglavljev je vranac bio
plemenita rasta, pa ga smrtnik nije smio uzjahati, a koristio se i za
proricanje: kada je trebalo krenuti u pohod, postavilo bi se devet
kopalja obojanih u crnu i bijelu boju, a zatim bi glavni svecenik triput
poveo konja izmedu kopalja u oba smjera; ako konj ne dotakne
nijedno koplje, poslo bi se u bitku, a u suprotnome bi se ratni pohod
odgodio.

Prilog 138.

/etvena svedanost Prilog 137.

(Ledi¢ 1970: 204) S povezom na o&ima

Zetvena svecanost bila je najveca

svetkovina posvecena Triglavy;

odrzavana pred kraj zetve u svim

podrucjima koja su slavila Triglava. Kod

staroga hrasta i pod vedrim nebom

okupilo bi se mnostvo ljudi, Zrec bi

uprilicio zrtvovanje zivotinja i polaganje Prilog 139.
zlata, zita 1 drugih vrijednih stvari.
Mladici bi preskakali vatru, dok bi ljudi
pjevali pjesme i plesali u kolu. Taj se
obi¢aj zadrzao pod nazivom Ceska
obzinkova slavost, a obiljezavali su ga
Ceski i slovacki doseljenici na nasim
prostorima (naravno, ne u istom smislu
kao Sto je to bilo prije).
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Medu juznoslavenskim triglavskim
tragovima valja izdvojiti nazive

planina i planinskih vrhunaca:
Triglava u Sloveniji i Troglava s
Dinare.

Div-Dinaro i Veli Troglave,
Svjedoci ste nase stare slave.
Oj Dinaro! Tko ti ne bi pjevo,
U tebi je gorje Troglavijevo.
Gdje vjetrovi bijesni vladaju,
Gdje strijele gromovne padaju,
Gdje gromovnik bog Perun caruje, Troglav
Gdje roj vila gorskijeh stanuje.
(Ledi¢ 1970: 216)

Prilog 140.

U fundusu Muzeja hrvatskih arheoloskih spomenika u Splitu nalazi
se slavenska skulptura troglavog bozanstva iz Vacana kod
Skradina (Vacani se nalaze u blizini Zdrapnja).

Prilog 141.

Nacionalni park Triglav,
Slovenija

Slikama reci vise no
rije¢’'ma,
dolinom Soce Prilog 142.

.  unia (el
izgubi svoje oce! lzvor: Muzej hrvatskih arheoloskih

spomenika u Splitu, ljubaznosc¢u
ravnatelja Miroslava Katica, autor
fotografija: Zoran Alajbeg.

Pogledaj prezentaciju &!

Rijesi kviz 0!
Poslusajme ) !
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]ﬂorzza

Hors ili Horz slavenski je bog Sunca o ¢ijim
ulogama i svojstvima nema mMnogo
podataka. Smatra se da je Horz zapravo
zamjena za boga Dazboga te ga se zato
imenuje bogom Sunca, $to predstavlja (i)
Dazbog (Leger 1984: 101-102). Toporov je
pretpostavljao da bi Horz / Hors mogao biti
iransko (moguce sarmatsko ili skitsko) ime
za ovog boga, a Dazbog slavensko. Boris
Rybakov usporedio je Horsa i Dazboga s
Helijem i Apolonom, zakljucivsi da su
obojica solarni  bogovi, ali je Hors
predstavljao samo Sunce dok je Dazbog
kao deus dator simbolizirao zivo(to)dajnu
moc¢ Sunca.

Njegovo se ime dovodi u vezu s egipatskom rijeCju horz-hor
(oznacCavala je jutarnje Sunce), perzijskom Khores i zidovskom
Cheres (phelvi khorsed) koja oznacava Sunce. Njegov se drveni idol
nalazio u Kijevu, uz idole Peruna, Dazboga, Striboga, Semargla i
Mokosi. Bog Horz spominje se u izvoru upitne autenti¢nosti, tzv.
Pripovijesti o Igorovoj vojni iz 1185. godine. Knez Vsevolod bjezao
je prije nego su pijetlovi zapjevali, od Kijeva do Tmutorakana i
presijecao put velikom Horsu. Prema tome, knez je stigao u
Tmutorakan prije Sunceva izlaska (Ivsi¢ 2016: 5).

Slavenski bog
Sunca Horz

Iza Svaroga je Sunce koje se zove Svarozic. Zvali ga
I Dazdbogom, kao i nazivima Hrs, Chrs, Chors, Kries

tj. sjajni.
(Ivan Radeti¢: Pregled hrvatske
tradicionalne knjizevnosti, Senj
1879., prema Ledi¢ 1969: 41)
Prilog 143.

Naslovnica Radeticeva Pregleda

28
Poglavlje srocila Nina Jagustin, studentica Dvopredmetnoga studija hrvatskoga jezika i
knjizevnosti.
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Prilog 144.

Prilog 145.

Krscanska propaganda: Georg
A. Schleusing, La Religion
ancienne et moderne des

Moscovites, 1698.
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q]rnobog”

U slavenskoj mitologiji vrlo je
zastupljeno vjerovanje u oprecnost
/ dualizam svjetla i tame, tj. dobra i
zla. Stari Slaveni smatrali su kako u
oblasti svjetla vlada red i napredak,
dok mrka tmina pod svojom
koprenom nosi kaos, zlo i nemir.
Sukladno toj podjeli u slavenskoj
mitologiji “postoje” dobri bogovi
svjetla i zli bogovi mraka. Jedan od
poznatijih zlih bogova tame upravo
je Crnobog.

Kao Zerneboh (Crni Bog) spomenut je najprije u Helmoldovoj
Kronici (1170.), medutim bez uputnica na Bjeloboga, odnosno
slavenski dualizam kakav je poslije iskonstruiran, ponajprije
tumacenjem naziva geografskih lokaliteta. Ceski povjesnicar Jan
Peisker u prvoj polovici 20. st. tako je bogove rasporedivao s
obzirom na tok rijeke, toCnije s desne strane rijeke nalazi se stijena
koja svojim imenom podsjeca na vraga i tamu, a s lijeve gorski vrh
koji podsjeca na suha, svjetlosna bozanstva. Povezivao se takav
dualizam s ostacima iranske zoroastrijske religije kojoj je lijevo
Ahura Mazda, a desno Deva. lako je teorija u nas imala
podrzavatelja, primjerice Ivu Pilara, brzo je napustena (V. i J. Belaj
2014: 80-81).

Jedan prikaz Crnoboga

Etimologija imena Crnobog / Cernibog: ime
je dobio prema pridjevu ,crn” (*¢brnb)— bog
sjena i noci.

Bjelobog je vjerojatno bio samo sinonim za
Svaroga ili Svantovita.

Prilog 146.

Crnobog i Bjelobog u viziji ruskoga
umjetnika Maksima Suhareva

29
Srocila Tamara Maslari¢, studentica prve godine Preddiplomskoga studija hrvatskoga jezika i
knjizevnosti i pedagogije.
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U prapocecima Crnobog je vladao
podzemnim svijetom, a kada je u
potpunosti njime zavladao postao je
glavnim izvorom svih razornih sila.
Ljudi su ga poznavali kao zacetnika
svega zla i boga mraka pa su
strahovali od njegove osvete. Drevni
Luzicani Crnoboga su pokusavali
udobrovoljiti  odvracaju¢i ga od
njegovih zlih namjera. Nedugo zatim
poceli su po brdima paliti vatre
i prilagati zrtve.

Prilog 147.
Prikaz brda
(Ledi¢ 1969: 272)

LuziCane ubrajamo u skupinu Polapskih Slavena, odnosno
zapadnoslavenskih plemena koja su u srednjem vijeku nastanjivala
podrucje izmedu Baltickoga mora, Labe, njezina pritoka Saale,
Rudne gore i Odre. Jezicno su se rasporedivali u dvije skupine:
sjevernu, srodnu poljskim plemenima, i juznu, blizu ceSkima.
Posljednji govornici polapskoga jezika sjeverne skupine, inace
germanizirani, nestaju u 18. st. lako juzna skupina Polapskih
Slavena nije imala vlastitu politicku organizaciju, do danas se
sacCuvala zajednica Luzickih Srba, u njemackim pokrajinama
Saskoj i Brandenburgu, i to s dvama knjizevnim jezicima (gornjim i
donjim).

lzvor: Mate Kapovi¢, Uvod u indoeuropsku lingvistiku (2008:
108-109), te

Zanimljivost: neke gradine u hrvatskoj
Istri nazivaju se imenima koja su vrlo
karakteristicna za  staroslavenski
dualisticki kult, npr. Beli grad i Crni
grad (Franjo Ledi¢, Mitologija Slavena,
knjiga 1, str. 266—281).

Prilog 148.

Crkva sv. Tome s
glagoljskim natpisom,
blizina istarskog Crnog
grada
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Pod istarskim Beligradom ili Belim gradom (lat. Albinianum, njem.
Weissenburg, tal. Castelbianco) podrazumijevamo rusSevine
srednjovjekovne utvrde kraj RocCa, na uzvisini iznad Rockoga Polja,
nasuprot Crnom gradu (lat. Cernogradus Nigrinianum, njem.
Schwarzenburg, tal. Castelnero) ¢ijom je obrambenom kulom.

S te kule nadzirao se put koji se s Cic¢arije spustao u srednju Istru,
inace proslavljen glagoljaski kraj. Beli i Crni grad imali su zajednicku
povijest i istoga gospodara, a u funkcijama su se skladno
nadopunjavali. Kontinuitet naseljenosti ovih gradina vjerojatno
zapocinje u prapovijesti, a nastavlja se u anticko doba. Crnim su
gradom, podignutim izmedu 10. i 11. st,, do 1420. godine — kada je
pripao RoCu — upravljali svakovrsni gospodari. Bio je srediste
gospostije. Blizu ¢rnogradskih rusevina nalazi se crkva sv. Tome
Apostola iz 12. st. sa zvonom koje ima glagoljskim slovima
uklesanu godinu — 1573.

lzvori:  https://www.istrapedia.hr/hr/natuknice/190/beligrad-ili-
beli-grad &

https:/www.istrapedia.hr/hr/natuknice/608/crni-grad &

Zadatak!
Zar je Crnobog glagoljicom racunati znao?
Provjeri ) godinu koju je njome moZda
zapisati dao...

U POPULARNOJ KULTURI...

American Gods americka je TV-serija
nastala po istoimenom romanu Neila
Gaimana objavljenom 2001. godine.
Predstavlja borbu novih i starih
bogova, medu kojima se javlja i
Crnobog. Prouéi & !

Prilog 149.

Pogledaj trailer !
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Glavna obiljezja Crnoboga:

* punopravni slavenski bog

% roden iz Svarogove sjene

* jedini bog koji ljudima Cini zla

* suprotstavljen mnogobrojnim i moc¢nim  bic¢ima i bogovima
svijetle strane

Karakteristike Crnoboga:

* bog tame i vladar svijeta umrlih

sve nesrece dolaze od njega jer je zao bog

prijestolje tame

prati ga Crt, krilata spodoba ¢ekinjave dlake, kravljeg repa i vugje
njuske

* ok *

Na samom kraju.. pregledaj
interaktivnu sliku &!
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LEKSIKON NA INBOOKU

Ako dosada nisi zapazio ovu zavi¢ajnu manifestaciju, klikom &
prouci njezinu proslost i sadasnjost.

Sasvim slucajno, ili slucajnosti nema, 2021. godine InBook se
usmjerio na slavensku mitologiju pa su i teme nasega projekta
dosle na red.

Iva je slozila plakat.

Studenti su odigrali mitsku igru jednocCinku, a potom smo s
domacinima, u ugodnom ambijentu vinkovackoga muzejskoga
dvorista (lapidarija), nastavili razgovarati o slavenskoj mitologiji i
religiji, razotkrivaju¢i bozanstva i magijska bi¢a od kojih su
satkane, odnosno sve obicaje koji su ih na nasSim prostorima
uscuvali.

Pogledaj nas i poslusaj! ®
Slozili smo tom prilikom i
izlozbu & sastavljenu od
prigodnih starovirnih oltarnih
punktova, nadahnutih
zapisima proslavljenoga
slavonskog etnografa Josipa
Lovreti¢a (monografija Otok) i
Ivana Vucevca Vinkovcanina
(Stari Vinkovci).
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Scenarij — INBOOK
25. kolovoza 2021.
MITSKA IGRA JEDNOCINKA
LICA
Slavenski zrec — Luka Grbavac
Moko$ - Petra Dzinic¢

U igrokazu sudjeluju Luka Grbavac (narator, odjeven u slavenskoga
poganskog svecenika / zreca: bijela koSulja i hlacCe, slavonski
vezeni rucnik preko kosulje, brsljanov vijenac u glavi, opanci ili bose
noge) i Petra Dzini¢ (kao Moko$, odjevena u bijelu haljinu, mokre
kose, smedom bojom / zemljom iSarana lica i ruku, bosonoga).
Radnja se zbiva u kolovosku vecer 2021. godine, u staroj
vinkovackoj gradskoj jezgri. Bosut nije daleko. Svijet zivih i mrtvih
jos malo necCe poznavati granicu kakvu je, prije negoli su Slaveni
uopce otkrili i nastanili ovaj prostor, mogao — glavom i bradom —
Cuvati rimskodobni Bathinus.

Scena prva
Luka iz mraka prilazi okuplijenima, u ruci drzi vostanicu | svoje
bilieske (ako tekst nije naucio napamet) ispisane na starome papiru
(kavom ga smociti i rubove mu popaliti, drZati ga kao rotulus — iako
Su Praslaveni bili usmena kultura pa bi najbolje bilo nauciti napamet
).
Glasom govori, vice, nekoliko puta: Mekano je krilo materino!
Vlazno! Zemljino!
Nastavlja mirnijim glasom, obredno: Mokosi se mi Slaveni
moljasmo... mokroj prelji i tkalji, dugorukoj.. Zeni Perunovoj, a
ljubavnici Velesovoj... Posrednici medu dvama svjetovima... Zivih i
mrtvih... U obredima poput ovoga granica je medu njima posve
tanka, koprenasta.. poput daha koji vam pod vratom pusta
miljenica... Cutite li ga?
Vrijedno Majka prede i tvoju i moju sudbinu (pokazuje na koga iz
publike, pa na sebe), pod njezinim se prstima niti nasih zZivota
susrecu i razilaze, zadebljavaju i pucaju...
Rijetko ju tko jo§S umije prepoznati.. rasCupanu dok igra s
maglama u zoru, razljucenu kad te usred noci saCeka na
susretistu, tam kod vodenog puta (pokazuje rukom u smjeru
Bosuta).
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Ma koliko ju mutne vode gutale, nisu ju progutale. Mokos umije
postati i ptica koja se stere u goru, Suncu hrleci u zagrljaj.

Gle, pod oblakom nasluc¢ujes obrise vratarice Sto stoji pred
sjajnim nebeskim dverima. Samo malo bolje pogledaj!

Kad Suncem nahranjena zasjaje zlatna zitna polja, kad se srebrom
namreska Bosut, tvoja put kad ga se nauziva do garenja, ucinit ¢e
ti se daju vidis jednu, ma da su ih se tri — eno — na vodu spustile
s omarom.

Zivodajnoj i uzimljuéoj govoris joj i pjevas, ni sam ne znajuéi kako
se ovih rijeCi spominjes:

Jug pogoni po nebu oblake,
On ih goni Sjeveru u dvore.
U Sjeverka neudata kcerka,
Jug ju prosi, Sjever se ponosi:
,0d 'otale, Juze mutivodo!
Sve si ladne pomutio vode,
Samo nisi Jurjeva bunara.
Na njem sjedi Jurjevica mlada,
Sije Jurju gaée i kosulju
Zlatnom Zicom, srebrnom iglicom.
*kk

Otvori vrata
dvora svoga MokoSi
nek nas sunce gre'.

*kk
Vjecno tanku nit
Sudbine Mokos nekom
Na stanu prede.
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Scena druga

Za to vrijeme Petra / Mokos oko njega hoda, povremeno si nervozno
rascupava kosu, pruza ruke... sporije pa brze njima mase. Zastane,
zagleda se u nekog iz publike. Pusti smijeh ili HA, odnosno stane
kimati glavom (kao NE). Rukama samu sebe obgrljuje i napokon
klekne pa stane mijesiti zemlju.

Govori: Sigurno si i ti jednom voljela. Ne jednom zapravo, oprosti,
barem dvaput. | ne mislim pri tom na ljubav majcinu, u pogledu
koje i tako, vjeruj mi, nemas drugog izbora doli voljeti. Mada sam
vam svima Majkom, o toj ti ljubavi ne govorim, ne. Pricam ti o
supruznistvu, o muskarcima koje si birah za ljubavnike. Razumijet
¢eS me, znam, ta nisam ja zaludu slavenski zenski arhetip.
Najprije zavoli$ Red, njegovu razjacanu misicu i u ruci ¢ekic. Svidi
ti se kad munjama bije i gromovima kara. U njegovu je Ognjenu
Dvoru toplo i sjajno, sigurno i mirno... no... kadsto i dokolicno.
Dogodi se tako da se, usred besposlice, radaju¢i mu doduse svu
onu djecCicu tre¢e generacije, pa i blizancice Jarila i Maru, malo-
malo zagledas dolje.. U Zavidnika, bradatu zmiju... U njegovu
veliku vodu i sav taj Nered. DopustiS mu da te otme... K'o Paris
Helenu... a s tobom i tvoga Jarovita komu na ¢uvanje dospijevaju
hrtovi. Ne svida mi se to... Jelica sestrica uto mu vec¢ sprema
svadbu s Marom, a ja unaprijed znam da joj nece biti vjeran jer
povukao je na mene — jare moje! Samo, zbog toga da ga ubiju...
kazno i muko moja... (zagleda se u Zensku publiku, mase rukom u
tom smjeru) Ej, ma Sta me gledas ¢upavu i slomljenu, jadnu i
rasplakanu? Bit ¢e da si zaboravila na prirodne bogove... da
krvarimo i nismo bez mana.. Predugo je proslo otkako si
pokrstena, ne krivim te. Samo, odakle to, slavenska Zeno, izvire
prokletstvo po kom me pamtis? Iz mlijeka prolivenog otezalim
sisama, pukotina na zemljom rasporenim rukama? Mozda iz
uspavanke koju pjevusis ¢edu? Pisu li ga vlati kose tvoje? Prsti —
k'o moji —u zemlju crnicu zarinuti? Rekla bih ti: pusti, daj me vec
jednom zaboravi... no znam da nisi u stanju, bas kao ni ja...
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Priznajem ti... joS uvijek zalim za zetvenim ubojstvom sina svoga
Jarila... Kolovoz me zavio u ludilo, glasan cvilez majke Sto ispraca
(u)bijeno / pozeto &edo... Cekaj, rekla sam ti da o njima neéu, o
djeci svojoj... Samo Majka druge nema... Zar ne? (glavom / ¢elom
naslanja se na zemlju, u pozadini se Cuje Zuborenje vode, za sve to
vrijeme Zrec po rukama prebire Svarogov drveni simbol, a lice mu je,
uz ruke, obasjano vostanicom)
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POPIS ZVUCNIH ZAPISA | INTERAKTIVNIH PRILOGA

Popis zvucnih zapisa

. Veles: https://www.youtube.com/watch?v=KHn4WQ5nZZs

. Vesna: https://www.youtube.com/watch?v=eRWE7Dw?2Veéw

. Vida: https://www.youtube.com/watch?v=uPAloxU1gYw

. Vile: https://www.youtube.com/watch?v=CmH3BSYfr5Q

. Vodan: https://www.youtube.com/watch?v=xzuHY2F61sc

. Gerovit: https://www.youtube.com/watch?v=BeO2pkAQog

. Ziva i Zibog: https://www.youtube.com/watch?v=uhG1sfVFmYo
. Lada / Lado: https://www.youtube.com/
watch?v=dvWJwpeZAoE

9. Mokos: https://www.youtube.com/watch?v=L0yfrx8x0mQ

10. Perun: https://www.youtube.com/watch?v=wPzwNnJ-IVM

11. Svarozi¢: https://www.youtube.com/watch?v=E6K2mBKdMPg
12. Svetovid: https://www.youtube.com/watch?v=rSw3GsEOnNI
13. Simargl / Simurg: https://www.youtube.com/
watch?v=E3h2c2tD9l4

14. Slava i rusalke: https://www.youtube.com/watch?v=E-4-
UEAszjA

15. Triglav: https://www.youtube.com/watch?v=piMrm8Uo2i4

oONOObr~wWN =

Popis interaktivnih priloga

1. https://create.kahoot.it/details/8063f7c6-c301-46f6-
a20c-6f1e89f96d87

2. https://docs.google.com/forms/d/e/
TFAIpQLSeYvgK613LSVcOErUx6Fg2XhSS2b3pGthOGzr1F7cUbg3
PHHA/
viewform?fbclid=IwART2TIW7i_uYNKTowuWdLACvuZ2xk50tB9_6
i8IW8BXRK-tgKx8gmHjdTiTU

3. https://prezi.com/p/v-t7dyineegn/slavenska-mitologija-triglav/
4. https://testmoz.com/q/8614118

5. https://view.genial.ly/5e9822915d1a280d7f17f9dc/interactive-
image-hadrijan-ii-odobrava-djelo-svete-brace-nicola-
consoni-1863-1873
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6. https://view.genial.ly/5ea04eed666fa90d80eb1c33/interactive-
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bulgaria-1923

7. https://view.genial.ly/605068e3bde3430d89981767/interactive-
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8. https://view.genial.ly/6051¢c9264e54f80d1279b4bb/interactive-
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mitologija-triglav
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21. https://wordwall.net/resource/15546331/kviz3

22. https://www.canva.com/design/DAEbuAgbvls/
vwXO0n6vhuczvmvmH5978Gg/
view?utm_content=DAEbuAqgbvls&utm_campaign=designshare&u
tm_medium=link&utm_source=publishsharelink
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SAZETAK / SUMMARY

Poceci studija kroatistike, uopce koje bilo nacionalne slavenske
filologije, obiljezeni su proucavanjem cirilometodske bastine,
poglavito starocrkvenoslavenskoga jezika i glagoljskoga pisma, no
studentu pocetniku nude se i osnove poredbene slavenske
gramatike uz uvod u slavistiku. Casna je stoga zada¢a namijenjena
kolegiju poznatom pod nazivom Staroslavenski jezik, jednako kao i
nizu izbornih kolegija koji se uzdizu nad njegovim temeljima.
Posebno zanimljiv aspekt kulturne povijesti Slavena rekonstrukcija
je njihove, stoga i naSe, stare vjere, one koja je prethodila
krS¢anstvu, a poznaje se i pod — ne posve istoznacnim — nazivom
slavenska mitologija. Ovom prigodom ispricat cemo vam kako smo
se u okviru izbornoga kolegija Slavenska pisma mi studenti i
profesori Filozofskoga fakulteta u Osijeku povezali s vinkovackom
umjetnicom lvom Muskic, zeleCi ozivjeti steCena slavenska /
slavistiCka starovjerna znanja i vjeStine. Buduci da su Slaveni
dobrim dijelom svoje povijesti, a prije pokrStavanja, bili bespismena
kultura, zanimalo nas je kako su fragmente svojih mitova sacuvali
u usmenoj predaji (knjizevnosti), te kako su prostorom - kao
ideografskim pismom — svjedoCili svoju staru vjeru. Ne
ogranicujuci se samo na hrvatsko bajoslovlje, nastojali smo srociti
digitalni leksikon / e-udzbenik / nastavni prirucnik znamenitih
slavenskih bozanstava i bica, slijedeci sustav glagoljske azbuke,
prvoga pravoga slavenskoga pisma koje putem svoga tvorca
Konstantina  Cirila  Filozofa posreduje  kr$éansko, ali i
pretkrSc¢ansko, slavensko mitsko bice. Pandemijsko doba nagnalo
nas je da to ¢inimo virtualnim putem, sluzeci se raznim digitalnim
alatima (Genially, Canva, Prezi, Kahoot! itd.) i zvuénim zapisima, pri
¢emu je nase procitano i izmastano slikom zapisivala struc¢njakinja
— lva Muski¢, magistra edukacije likovne kulture. llustracije su
nastale u digitalnom formatu, prema opisima koji se nalaze u ovom
leksikonu. Cilj oblikovanja ilustracija bogova bio je prikazati ih
monokromno, u nijansama sive i razlicitim teksturama. Budi jo$
reCeno da zaviCaju nismo znali ni umjeli umaci pa su slavenski
Perun, Veles, Mokos, Simargl, Vesna, Lada i mnogi drugi postajali —
kada god je i kako god je bilo moguce — i slavonski. Dvadesetak
bozanstva i mitskih bi¢a proucavali su FFOS-ovi studenti prve
godine jednopredmetnoga i dvopredmetnoga studija hrvatskoga
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jezika i knjizevnosti tijekom 2020. i 2021. godine, poimence: Korina
Bogdanovi¢, Ivana Petricevi¢, Sara Pacari¢, Rea Bede, Nina
Jagustin, Matej Juri¢, Martina Mikovi¢, Ines PribolSan, Luka
Grbavac, Matej Blazevi¢, Barbara Markanjevi¢, Ana Marija Vertus,
Dorotea Corak, Petra Dzini¢, Dora Strok, Sara Cacié, Tamara
Maslari¢, Andreas Muhar, Leonarda-Lea Glavas, Manuela Kribl.

Klju¢ne rijeci: slavenska (hrvatska) mitologija, uglata (hrvatska)
glagoljica, filoloski (interdisciplinarni) leksikon, e-udZbenik
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The beginning of Croatian studies, of any national Slavic philology,
is marked by the study of Cyril and Methodius heritage, especially
Old Church Slavonic language and Glagolitic script, but our new
students are also confronted with the basics of comparative Slavic
grammar, as well as introduction to Slavic studies. Therefore, a
course known as the Old Church Slavonic language, as well as a
series of elective courses that rise above its foundations, truly has
an honorable task. Particularly interesting aspect of the cultural
history of the Slavs is the reconstruction of their, and therefore our,
old faith, the one that preceded Christianity, and is also known
under the name of Slavic mythology (not entirely synonymous). On
this occasion, we will tell you how, within the elective course named
Slavic scripts, we students and professors of the Faculty of
Humanities and Social Sciences in Osijek connected with artist Iva
Muski¢ from Vinkovci, wanting to revive the acquired Slavic /
Slavistic knowledges and skills. Since the Slavs were illiterate for
much of their history, and before Christianity, we were interested in
how they preserved fragments of their myths in oral tradition
(literature), and how they witnessed their old faith through space —
as an ideographic script. Not limited (only) to Croatian mythology,
we tried to compose a digital lexicon / e-textbook of famous Slavic
deities and beings, following the Glagolitic alphabet, oldest true
Slavic alphabet which through its creator Constantine Cyril the
Philosopher mediates Christian, but also pre-Christian and Slavic
mythical culture. The pandemic era forced us to do it in a virtual
way, using various digital tools (Genially, Canva, Prezi, Kahoot! Etc.)
and sound recordings. Of course, Iva Muski¢ is responsible for the
artistic (graphic) dimension of the publication. The illustrations
were created in digital format, according to the descriptions in this
lexicon. The goal of designing illustrations of the gods was to show
them in monochrome, in shades of gray and different textures. It
should also be said that we wanted to include our homeland, so
Slavic Perun, Veles, Mokos, Simarg|, Vesna, Lada and many others
also became — whenever and however possible — Slavonian. About
twenty deities and mythical beings were studied by our first-year
students of Croatian language and literature, during 2020 and
2021, namely: Korina Bogdanovic, Ilvana Petricevic, Sara Pacaric,
Rea Bede, Nina Jagustin, Matej Juri¢, Martina Mikovi¢, Ines
Pribolsan, Luka Grbavac, Matej Blazevic, Barbara Markanjevic¢, Ana
Marija Vertus, Dorotea Corak, Petra Dzini¢, Dora Strok, Sara Cadié,
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Tamara Maslari¢, Andreas Muhar, Leonarda-Lea Glavas, Manuela
Kribl.

Keywords: Slavic (Croatian) mythology, angular (Croatian)
Glagolitic script, philological (interdisciplinary) lexicon, e-textbook
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BILJESKA O UREDNICAMA / NOTE ON EDITORS

Vera Blazevi¢ Krezi¢ (Vinkovci, 1986.) zavrsila je studij hrvatskoga
jezika i knjizevnosti i pedagogije na Filozofskome fakultetu
Sveucilista J. J. Strossmayera u Osijeku (2005.-2010.). Na
Filozofskome fakultetu Sveucilista u Zagrebu pohadala je
poslijediplomski  sveucilisni  doktorski  studij Medievistika
(2011.-2016.), uspjesSno ga zavrsivsi obranom doktorskoga rada
,Jezik Misala Dragutina Antuna Parci¢a” (mentori: prof. dr. sc.
Milica Lukié, prof. dr. sc. Mateo Zagar). Docenticom je na Odsjeku
za hrvatski jezik i knjizevnost Filozofskoga fakulteta u Osijeku. Od
2012.do 2015. bila je istrazivacicom na znanstvenoistrazivackome
projektu Jezik hrvatskoglagoljskih tiskanih brevijara
(122-1300620-2619, voditeljica projekta: prof. dr. sc. Loretana
Farka$). Godine 2017. pridruzena je timu znanstvenika
okupljenomu na znanstvenome projektu Hrvatske zaklade za
znanost pod nazivom Jezik izdanja hrvatske protestantske tiskare u
kontekstu knjiZzevnojeziénih smjernica XVI. stoljeca (2015.-2019,,
IP-2014-09-6415, voditelj projekta: prof. dr. sc. Mateo Zagar).
Sudjelovala je na tridesetak medunarodnih i domacih znanstvenih
i strucnih skupova u zemlji i inozemstvu. Objavila je, samostalno i u
suautorstvu s prof. dr. sc. Milicom Lukic, tri knjige: dvije znanstvene
monografije i jedan znanstveno-nastavni prirucnik, ali i tridesetak
znanstvenih i strucnih te popularnih radova. Njezini su znanstveni i
strucni interesi usmjereni na hrvatski novocrkvenoslavenski jezik i
Cirilometodsku problematiku. Osim toga, bavi se istrazivanjem
hrvatskoglagoljskih (liturgijskih) knjiga otisnutih u
srednjojeziénome razdoblju (od kraja 15. do sredine 18. stoljec¢a). S
prof. dr. sc. Milicom Luki¢ sudjeluje u osmisljavanju, planiranju i
provedbi popularizacijskih nastavnih i izvannastavnih projekata
posvecenih hrvatskoj glagoljaskoj kulturi u proslosti i sadasnjosti.
Dva su takva projekta — Glagoljaska vecer(a) IV. — Gastronomia
Cyrillomethodianska | Glagopedija - virtualna glagoljska
enciklopedija — 2018. godine nagradena godisnjom Drzavnom
nagradom za znanost Ministarstva znanosti i obrazovanja
Republike Hrvatske (u kategoriji popularizacije i promidzbe
znanosti). Godine 2017. i 2019. sudjelovala je u nastavnome
usavrdavanju u okviru Erasmus+ nastavne mobilnosti na Sleskome
sveucilistu u Katowicama (Institut za slavensku filologiju,
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Republika Poljska) te na Masarykovu sveucilistu u Brnu (Filozofski
fakultet, Odsjek za slavistiku, Republika Ceska). Godine 2021.
njezina monografija Knjizevnimi radnjami za Crkvu i Domovinu. O
novocrkvenoslavenskome jeziku Parci¢eva misala iz 1893. (Matica
hrvatska, Zagreb 2020) nagradena je Nagradom Hrvatske
akademije znanosti i umjetnosti za najvisa znanstvena i umjetnicka
dostignuca u Republici Hrvatskoj za 2020. godinu, za podrucje
filoloskih znanosti.

Vera Blazevi¢ Krezi¢ is assistant professor at the Faculty of
Humanities and Social Sciences in Osijek. She graduated in 2010
and obtained her Master of Arts in Croatian Language and
Literature and Pedagogy. From 2011 to 2016 she attended
Postgraduate doctoral program of Medieval Studies at the Faculty
of Humanities and Social Sciences in Zagreb. With her mentor, full
professor Milica Luki¢, PhD, she coauthored two scientific
monographs and about thirty scientific and professional papers
(Paleoslavistic and Cyrillomethodian topics, Slavonian Studies).
From 2014 to 2018 she worked as a lecturer at the Zagreb School
of Slavic Studies. In 2017 she joined the team of scientists
gathered at the scientific project of the Croatian Science
Foundation (project name: The Language of Croatian Protestant
Printed Editions in the Context of the Literary Directions of the
Sixteenth Century; 2015-2019; project leader: Mateo Zagar, PhD,
full professor). In 2018 Professor Milica Luki¢ and Vera Blazevi¢
Krezi¢ were awarded with the annual National Science Award of
the Republic of Croatia in the Category of Popularization and
Promotion of Science for the popularization projects — Glagolitic
Evening (and Dinner) IV - Cyrillomethodian Gastronomy and
Glagopedia — a Virtual Glagolitic Encyclopedia — designed and
realized in 2017. In 2021 her book On the New Church Slavonic
Language of Parci¢'s Missal from 1893 (Zagreb 2020) was given
the Award of the Croatian Academy of Sciences and Arts for the
highest scientific and artistic achievements in the Republic of
Croatia for 2020, for the field of philological sciences.
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Ilva Muskié¢ (Vinkovci, 1993.) zavrsila je Skolu za primijenjenu
umjetnost i dizajn u Osijeku, nakon koje upisuje Umjetnicku
akademiju u Osijeku. Diplomirala je 2018. na je Akademiju za
umjetnost i kulturu, pod mentorstvom izv. prof. art., Sveucilista J. J.
Strossmayera u Osijeku (Odsjek likovne umjetnosti, modul grafika).
Izlagala je na brojnim domacim i nekoliko medunarodnih izlozbi,
2018. godine sudjelovala je na Sestoj Medunarodnoj radionici
umjetnicke grafke (IWAGO 6), 2019. godine boravi na
rezidencijalnom programu MMML Studia u Osijeku. Prvu
samostalnu izlozbu ostvarila je u Zagrebu u Cenrtu za kulturu
Maksimir, u glariji Crta gdje se predstavila sa serijom radova “Sve
Sto je nekad bilo trava sad je beton”. Od 2019. aktivno sudjeluje i
radi kao strucni suradnik na projektu ONE SU TU. Clanica je
Hrvatskog drustva likovnih umjetnika Osijek. Likovno se izrazava
kroz medij grafike, crteza, fotografije.

Iva Muski¢ (Vinkovci, 1993) graduated from the School of Applied
Arts and Design in Osijek, after which she enrolled at the Academy
of Arts in Osijek. She graduated in 2018 from the Academy of Arts
and Culture, under the mentorship of Assoc. art., J. J. Strossmayer
University of Osijek (Department of Fine Arts, graphics module).
She has exhibited at numerous domestic and several international
art exhibitions, in 2018. she participated in the Sixth International
Workshop of Art Graphics (IWAGO 6), in 2019. she is staying at the
residency program of MMML Studio in Osijek. She had her first solo
exhibition in Zagreb at the Maksimir Cultural Center, in the Crta
gallery, where she presented a series of works "Everything that
used to be grass is now concrete’. Since 2019, she has been
actively participating and working on the organization of the ONE
SU TU project. She is a member of the Croatian Society of Fine
Artists Osijek. She expresses herself artistically through the
medium of graphics, drawings, photography.
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Vera Blazevi¢ Krezi¢ (gornji red, druga s lijeve strane) i Iva
Muskic¢ (gornji red, druga s desne strane) na InBooku, 2021.
godine.

Uz organizatorice InBooka — Miju Filipov (gornji red, prva s
desne strane) i Barbaru Dujmovi¢ (gornji red, prva s lijeve strane),
te studente izvodace — Luku Grbavca i Petru DZini¢ (donji red, u
tradicijskom ruhu).
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