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TRAGOVI SLAVENSKE MITOLOGIJE U PISANOJ TRADICIJI NOVIJE HRVATSKE
KNJIZEVNOSTI

TRACES OF SLAVIC MYTHOLOGY IN THE WRITTEN TRADITION OF MODERN
CROATIAN LITERATURE

SazZetak rada

Mitologija starih naroda, iz zapisa koji su ostavljeni ili usmenom predajom preneseni s
koljena na koljeno, iznimno je korisna danas jer omogucava detalja antropoloSka otkrica i
saznanja kako bismo mogli Sto blize docarati na¢in njihova Zivljenja u proslim vremenima.

Ovaj rad ponajvise se bavio utjecajem slavenske mitologije na zivot prvih Slavena na ovim
podru¢jima, ali 1 utjecajem iste na modernu knjizevnost u Hrvatskoj. Primarne metode
istrazivanja u radu bile su analize djela triju prominentnih hrvatskih knjiZzevnika 20. stoljeca
(I. Brli¢-Mazurani¢, V. Vidri¢ 1 V. Nazor), utjecaj koji je pretkrS¢anska religija nasih predaka
imala na nastanak njihovih djela i pojaSnjavanje razloga zbog kojih su autori odlucili uzeti bas
slavensku mitologiju kao jedan od glavnih motivatora za nastanak njihovih tekstova.
Objasnjenja koristenja slavenske mitologije u djelima tih istih autora dana su i kroz velik broj
strucne literature 1 poznatih zapisa znanstvenika koji su se bavili ili koji se bave prou¢avanjem
starih vremena, drevnih religija i knjizevnosti kako bi se jasno mogle istraziti crte, motive i
elemente pomocu kojih su ti "tragovi" slavenske kulture dospjeli do modernijih dana i
njihovih utjecaja na modernu knjizevnost hrvatskog naroda.

Kljuéne rijeci: mitologija, knjizevnost, Slaveni

Abstract

The mythology of ancient peoples, from records left or passed down orally from
generation to generation, is extremely useful to us today because it provides detailed
anthropological discoveries and insights so that we can get as close as possible to recreating
their way of life in the past.

This paper mostly dealt with the influence of Slavic mythology on the life of the first Slavs in
these areas, but also with the influence of the same mythology on modern literature in
Croatia. The primary research methods in the paper were analysis of the works of three
prominent Croatian writers of the 20th century (I. Brli¢c-Mazurani¢, V. Vidri¢ and V. Nazor),
the influence that the pre-Christian religion of our ancestors had on the origin of their works
and explaining the reasons why the authors decided to take Slavic mythology as one of the
main motivators for the creation of their texts. Explanations for the use of Slavic mythology
in the works of these same authors are also given through a large number of scientific
literature and well-known records of scholars who have studied or are studying ancient times,
ancient religions and literature in order to clearly explore the features, motifs and elements
these "traces" of Slavic culture that have reached our modern days and their influences on the
modern literature of the Croatian people.

Key words: mythology, literature, Slavs
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1. Uvod

Tema ovog diplomskog rada jest proucavanje i analiza utjecaja slavenske mitologije ili
barem njezinih tragova u modernoj hrvatskoj knjizevnosti na primjerima nekolicine autorskih
djela knjizevnika Ivane Brli¢-Mazurani¢ (Price iz davnine), Vladimira Vidrica (Pjesme) i
Vladimira Nazora (Veli Joze). Rad ¢e se takoder u svom uvodnom dijelu baviti pitanjem

podrijetla, svjetonazora i vjerovanja starih Slavena u najranijoj poznatoj nam povijesti.

KnjiZzevnost 1 mitologija su dvije iznimno bitne stavke koje su se razvijale kroz sva povijesna
razdoblja ¢ovjeka isto kao §to se razvijalo i ljudsko drustvo. Od samih pocetaka civilizacije,
prvi ljudi ili prve ljudske zajednice pokuSale su na¢i odgovore na pitanja o svijetu koji je za
njih (kao i danasnje ljude prema nekim stvarima) predstavljao veliku enigmu 1 oni su stvari,
pojave 1 dogadaje koji su ih svakodnevno okruzivali pokuSali obrazloziti na sebi
najracionalniji nacin, Sto je svakako bio i1 jedan od razloga pojave mitologije, mitoloskih
panteona bogova, ¢udesnih prica o junacima i cudovistima koja su bili u medusobnom sukobu
i svojim grandioznim postojanjem i "bivanjem" objasnjavali smrtnicima Zivot koji se odvijao
pred njima na nacin koji su to pokusali razumjeti. Gradnja mitolosSkog sustava protkana je
kroz cijelu povijest europskoga i svjetskoga drustva i svih naroda, poCevsi od Sumerana,
Grka, Rimljana, Egip¢ana, Kineza, Indijaca, Skandinavaca i naravno, nasih starih predaka,
Slavena. lako je slavenska mitologija kao religija dobrim dijelom istisnuta dolaskom
krS¢anstva u nas prostor, utjecaji praslavenske vjere itekako su vidljivi sve do danasnjih dana.
a veliku ulogu u ¢injenici da je jo$ uvijek popularna tema za istrazivanje odigrali su brojni
knjizevnici 1 znanstvenici koji su, figurativno receno, udahnuli novi dah Zivota u to podrucje i
omogucili daljnje istraZivanje te velike cjeline koja je nedvojbeno bila vazna karika Zivota
nasih predaka, a i danas je vazan istrazivacki segment brojnih istrazivackih disciplina, §to
nam u svrhu ovog rada pokazuju 1 brojna istraZzivanja Radoslava Kati¢i¢a: Sada vec tridesetak
godina istrazujem podatke po kojima se moZe nesto reci o nasoj staroj pretkrscanskoj vjeri.
Rezultate sam onim redom, kojim sam dolazio do njih objavijivao u Beckom slavistickom
godisnjaku (Wiener slavistisches Jahrbuch). Dakako, na njemackom jeziku. A onda sam slozio
te rezultate po vjerskim sadrzajima koje obraduju u Cetiri knjige na hrvatskom jeziku. Tako su
postali pristupacni domacoj znanstvenoj i kulturnoj javnosti. (Katici¢, 2017: V) Zbog toga je
fokus ovog diplomskog rada bio upravo na prikazivanju konteksta povijesnog razvoja Slavena
2



kao naroda, proucavanje njihove svakodnevice i vjerovanje u bogove i bi¢a koja su kasnije
postala toliko vazni motivi u radovima i djelima hrvatskih knjizevnika 20. stoljeca, ali
naravno i mnogim autorima prije i poslije njih samih. Osim $to slavenska mitologija ima u
nekim svojim segmentima velike sli¢nosti s drugim mitologijama tog vremena, vazno je za
spomenuti kako isto tako obiluje raznim fantasticnim bi¢ima i stvorenjima autohtonima za
vjerovanja specificno slavenskog naroda. Zato je bitno shvaéanje antropoloskih obiljezja
Slavena kako bi u ovome radu vidjeli kako su ti isti specifi¢ni detalji utjecali na Ivanu Brli¢-
Mazurani¢ u njezinim svjetski poznatim Pricama iz davnine, koje su prakticki same otpocele
novo zanimanje za slavensku mitologiju u hrvatskoj dje¢joj knjizevnosti, kod Vladimira
Nazora i pripovijetci koja je tako prozeta simbolikom — Veli JoZe i naravno kod velikog
hrvatskog pjesnika Vladimira Vidri¢a u njegovoj zbirci Pjesme, zbirci koja je de facto cijeli
njegov knjizevni opus, a prozeta su elementima I motivima vjerovanjima njegovog, a isto tako

1 naSeg naroda sve do modernog doba.

2. Hrvati kao Slaveni, religija i svakodnevni Zivot

2.1. Porijeklo Slavena

Slaveni su skupina indoeuropskih naroda povezani zajednickim jezikom (poznatim i
kao praslavenski); od tih skupina su se u ranom srednjem vijeku poceli oblikovati danas$nji
slavenski narodi. Prema geografskom poloZaju 1 smjeru Sirenja Slavene svrstavamo u tri
glavne skupine koje ¢ine: Juzni Slaveni (Hrvati, Slovenci, Srbi, Bos$njaci, Makedonci, Bugari
i Crnogorci); Istocni Slaveni (Bjelorusi, Ukrajinci i Rusi) i Zapadni Slaveni (Cesi, Slovaci,
Luzicki Srbi, Poljaci, ostatci balticko-slavenskih Pomorjana, Kasubi i Slovinci). Slaveni danas
¢ine vecinu stanovnika gore nabrojanih zemalja, ali kao iseljenici Zive i u mnogim drugim
europskim i prekomorskim zemljama.' U povijesnim izvorima sa sigurno§éu se spominju u 6.
stoljeéu. (Matasovié, 2008: 39) Sto se ti¢e samih Hrvata, postoji Getiri glavne teorije o

podrijetlu naroda, a to su: slavenska teorija, iranska teorija, gotska teorija i autohtona teorija

"https://www.enciklopedija.hr/natuknica.aspx?id=56587 (posjeceno 8.7.2020.)
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o podrijetlu Hrvata. U ovom radu pozabavit ¢emo se slavenskom teorijom o podrijetlu Hrvata.

Slika ispod pokazuje Slavene i njihove rane migracije.

Slika 1. Migracije slavena?

2.2. Slavenska teorija o podrijetlu Hrvata

Slavenska teorija o podrijetlu Hrvata nastaje u drugoj polovici 19. stoljeca, a za nju je
zasluzan hrvatski povjesnicar i stru¢njak za hrvatsko srednjovjekovlje Franjo Racki. Racki je
u drustvo iznio ideju o zajednickom doseljenju Hrvata i ostalih Slavena na ovo podrudje.
Racki odbacuje tvrdnje Konstantina Porfirogeneta o dvije seobe - jedna avarsko-slavenska, a
druga zasebno hrvatska smatraju¢i ih kompliciranim i nedovoljno vjerodostojnima. Hipoteza
Rackoga jest da su Hrvati samo jedan vazan dio slavenske mase, a prema jezicnoj odrednici
mogu biti samo Slaveni jer se ni po ¢emu drugome ne razlikuju od ostalih JuZznih Slavena.
Racki takoder tvrdi kako ne postoji moguénost da Hrvati u Dalmaciji potjeCu od sjevernih
Hrvata iz Bijele Hrvatske jer to bi znacilo da su Hrvati ve¢ bili zaseban etnos prije same
seobe. Takoder, bitno je u kontekst staviti i ¢injenicu kako se ova teorija u potpunosti
uklapala u ideju opéeg slavenskog bratstva balkanskih naroda te je Racki imao veliku podrsku
akademske zajednice toga vremena. Primjer toga jest priklanjanje slavenskoj teorije
vjerojatno najvecéega hrvatskoga jezikoslovca u 19. stoljeu, Vatroslava Jagica, koji je
ustvrdio da bi se u slucaju druge, zapadnoslavenske teorije, naruSio kontinuum hrvatskih
govora. (Budak, 1994: 47)

2https://www.google.com/search?q=seoba+slavena&source=|nms&tbm=isch&sa=X&ved=2ahUKEwiBmsGQttzq
AhUmposKHe23DloQ AUoAXoECAWQAwW&biw=1920&bih=969#imgrc=KmjHOKQqOBqYiM (posjeéeno
8.7.2020.)
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2.3. Religija isvakodnevni Zivot ranih Slavena i Hrvata

2.3.1. Opisi zivota ranih Slavena i Hrvata

U zadnjih nekoliko godina sve se ¢esce govori o religiji starih Slavena, iako se ona
kroz povijest jedva spominjala. U€estalo i uvrijeZzeno misljenje bilo je da je krS¢anstvo bila
prva religija Slavena, pa samim time i Hrvata. Radoslav Kati¢i¢ navodi kako se govorilo 0
pokrstenju 1 raspravljalo se o vremenu kada je do njega doSlo, ali o staroj vjeri, o
pretkr§¢anskoj, znalo se samo da je posve potonula u mraku davnine. (Kati¢i¢, 2017: 1) Ta
stara vjera je u danaSnje vrijeme poznata kao slavenska mitologija. Takoder navodi kako su
velike prinose istrazivanju slavenske mitologije dali Antun Mihanovi¢ (1796. — 1861.), Jan
Kollar (1793. — 1852.) i Pavol Josef Safafik (1795. — 1861.), na koje je sve djelovao njemacki
jezikoslovac i utemeljitelj njemacke filologije Jakob Grimm (1785. — 1863.). Grimm je na
temelju usmene knjizevnosti izradio monumentalnu sintezu njemacke pretkrS¢anske
mitologije 1 time je izvrSio jak utjecaj i na istrazivace stare slavenske vjere. (Kati¢i¢, 2017: 2)
Sto se tice svakodnevnog Zivota Slavena, Vanja Spirin u svojoj knjizi Hrvatski mitovi i
legende daje osvrt na tu temu, iako u podosta romantiziranom obliku. Spirin kaze kako je u
vremena skrivena tminom proslosti zivio narod snaznih, junackih muzeva i prelijepih Zena.
Kaze da su bili nepobjedivi ratnici koji su prokuSani kako u mnogim bojevima sa stranim
zavojevacima, tako i s protivnicima koji nisu bili od ovoga svijeta. (Spirin, 1997: 8)

Nadalje Spirin govori o tome kako je taj isti narod volio Zivjeti Zivot ispunjen udobnostima i
trudili su se da im tako i bude. UZivali su u jelu, picu i ljubavi §to su vise mogli jer s obzirom
na to da su bili ratni¢ki narod, nikad nisu znali hoce li preZivjeti svoju sljedecu bitku. Spirin
navodi kako im je omiljena zabava bio lov, u kojem su bili vrlo uspje$ni zbog svojih
cijenjenih 1 vrlo vrijednih lukova koji su bili izradeni od otrovnih tisovih grana, koji su
smatrani smrtonosnima po samoj svojoj prirodi jer se u njima nalazila moc¢na Carolija
prokletih dusa. Od drugog oruZja koristila su se jo§ bojna i lovacka koplja, buzdovani i
macevi nadaleko poznati po kvaliteti i ljepoti izrade. Tajna je bila u celiku, koji je izraden od
strane bogova i ¢ovjeCuljaka. Spirin navodi i kako je taj narod mnogo truda i vremena
posvecivao lijepom odijevanju pa su tako i muskarci i Zene Cesto ukrasavali svoje odjevne

predmete. Kada nije bilo rata, uzgajali su stoku, obradivali zemlju i Zivjeli mirno i u



srazmjernoj udobnosti. Kao zrtve bogovima, Zreci su prinosili stoku i usjeve, a u slucaju teske
nepogode ili rata, i ljude, najcesce razbojnike ili ratne zarobljenike. (Spirin, 1997: 8-10)

lako Spirin daje krasan opis moguceg zivota Slavena/Hrvata u svojoj knjizi, Vitomir i Juraj
Belaj u svojoj suvremenoj knjizi Sveti trokuti daju znanstveni pogled na pitanje svjetonazora
nasih predaka. Oni kazuju kako je svjetonazor nasih predaka, kakvim ga moZemo
rekonstruirati, rezultat i bioloskih i povijesnih ¢imbenika u kojem su za njegovo oblikovanje
sudjelovale gotovo sve nama poznate vrste roda homo. Belaji kazuju kako se taj svjetonazor
najbolje moze razumjeti iz tragova koji su se ocuvali u "duhovnim kulturama" razli¢itih
naroda, za koje kazu da je jedan od najvaznijih ¢imbenika jezik kojim su govorili. Smatraju
kako se zivot naSih predaka najbolje moze rekonstruirati mitopoetskim svjetonazorom (pogled
na svijet temeljen na mitovima), Sto poslije kroz djelo prikazuju preko konstrukcija trokuta, o
¢emu ¢e ovaj rad govoriti nesto poslije. Medutim, u obje knjige velika vaznost za bolje
shvacanje pretkrS¢anske vjere na ovim podrucjima igra slavenska mitologija, koja sadrzi

razne bogove, boZice 1 ostala nadnaravna bica.

2.3.2. Slavenska mitologija

Kada netko kaze rije¢ mitologija, naj¢esce se referira na gr¢ku i rimsku mitologiju
koje su ostavile golem trag u citavoj svjetskoj kulturi sve do danasnjih dana zbog velikog
broja saCuvanih zapisa i kulturne ostavstine proizasle iz njih. Neosporiva ¢injenica jest da su
ti narodi bili mnogo napredniji od svih ostalih u svim pogledima, kako kulturnim tako i
druStvenim. Medutim, kada se govori o slavenskoj mitologiji, zapisi o njoj su najcéesce vrlo
Sturi ili gotovo nikakvi. Zbog malog broja pisanih izvora Marinko Marinovi¢ u knjizi Junaci
starohrvatskih mitova kaze kako slavenska (ili kako je on naziva — starohrvatska) mitologija
zivi uglavnom u usmenoj predaji te da su njezine malobrojne vjerodostojne ostatke povezali i
umjetnicki obradili Petar Zorani¢, Ivana Brli¢-Mazurani¢, Natko Nodilo, Vladimir Nazor,

Franjo Ledi¢ i Nikola Suci¢, navodeci kako su pritom davali maha bogatoj masti. (Marinovic,
1999: 7)

Iako su pisani zapisi vrlo rijetki, danas znamo ve¢i broj informacija o vjerovanjima starih

Slavena 1 Hrvata pa tako i imamo relativno velik broj bozanstava i nadnaravnih bi¢a koje su
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nasi preci Stovali te nam za razumijevanje teme ovog rada treba i1 poblize znanje o njima.
Bozanstva su kod starih Slavena najceS¢e bila personificirana kao prirodne pojave ili u
zivotinjskom obliku. "Dobra" bozanstva Cesto su se pojavljivala za vrijeme mira i plodnog
vremena u godini dok je za vrijeme rata i opée oskudice bila ucestalija pojava "zlih"
bozanstava, a na ovom primjeru vidimo kako su nasi preci objaSnjavali promjenu godiSnjih
doba i opravdavali razdoblja ratova ili mira u odredenom trenutku. Nikola Suci¢ kaze kako
mit trazi dozivljaj kojemu nalazi uzrok, pocetak 1 kraj. Vjera je, naprotiv, uzvisSen nazor o
Bogu, u kojem na prevladava masta,nego osjecaj. Bez tog osjeCaja CovjeCanstvo i narodi
vratili bi se u stanje kaosa 1 divljastva. (Suci¢, 2013: 1) Zato ¢emo u daljnjem dijelu rada

pobliZe objasniti pojavu 1 ulogu koju su imala ista ta bozanstava u slavenskoj mitologiji.

2.3.3. Vrhovni bogovi slavenskog panteona

lako je slavenska mitologija, pa samim time i1 njihovo vjerovanje politeisticko
(mnogobostvo), kao i1 u ve¢ini mitologija toga vremena, vrijedilo je misSljenje kako postoji
jedno vrhovno boZanstvo. Spasoje Vasiljev o tome u svojoj knjizi Slovenska mitologija kaze
sljedece: Verovanje u vrhovno bozanstvo, u boga bogova (Deus deorum), postojalo je jos u
indo-evropskoj zajednici svih evropskih naroda, a izrazeno je u sanskrtskom jeziku sa recju:
Dyaus pita. Ovo nadbozanstvo zadrzalo se i u mitologijama svih evropskih naroda i to kod
Grka pod imenom Zeus Pater; kod Rimljana Juppiter; kod starih Germanaca Tuiz; kod starih
Nemaca Ziu. To vrhovno bozanstvo nalazi se i u mitologiji Starih Slavena pod imenom Svarog
ili Perun. Nijedan od mnogobrojnih izvora za slavensku mitologiju ne spori nam vjerovanje
Starih Slavena u jedno praslavensko vrhovno boZanstvo, a razilaze se izvori jedino u tome, §to
jedni izvori drze Svaroga, drugi Peruna, treci Svetovida ili SvaroZica za tog vrhovnog

nadboga slavenskog. (Vasiljev, 1928: 37)

S druge pak strane, Marinovi¢ i Suci¢ Svaroga ili Svjetloboga nazivaju Prabogom ili ocem
bogova. Marinovi¢ kaze da Svaroga jo§ nazivaju Svevid, Vid, Jak$a. Vrhovni suncani bog,
kralj kraljeva, vladar vladara, gospodar i tvorac neba i zemlje koji sjaji nebeskom slavom dok

sjedi na prijestolju mudrosti. (Marinovi¢, 1999: 8)



Suci¢ o Svarogu pise vrlo sli¢no, navode¢i kako je na prijestolju staroslavenskog panteona
prvo mjesto uzimao Prabog, kojeg zovu Svarog ili Visnjibog. On je tvorac neba, zemlje i
svega svijeta. Nadimci su mu Staribog, Stari Vid, a u Bugara i Uran umjesto Svarun. Odmah
do njega su Perun i Svantevid. Za njega kaze da su stari Hrvati Svaroga smatrali "najmo¢nijim
i najsilnijim bogom, praocem svih bogova i vjeCnom svjetlos¢u. Suci¢ navodi kako od
Svaroga potjece 1 njegov znak svastika, pradavni simbol svjetla, jer je Svarog drevni bog
svemirske svjetlosti. Daje 1 objasnjenje za razliku izmedu svastike 1 kukastog kriza navodeci
kako krakovi svastike idu smjerom sunca od istoka prema zapadu, dok oni kukastog kriza idu
suprotnim smjerom. (Suci¢, 2013: 15-16) Vjerovanja starih Slavena o Svarogu mozZemo

vidjeti 1 u sljede¢im stithovima koje nam u svojoj knjizi donosi Suci¢:
Mudra su mu sva stvorenja

Velicajna i ogromna:

Zemlju ovu od nebesa

On podijeli i razmaknu,

Nebo sjajno razapeo

U visine beskonacno,

Odvojio Sirom zemlju

Od zvjezdanog neboshoda. (Suci¢, 2013: 16-17)

U knjizi Mitologija Slavena kazuje nam i Franjo Ledi¢ koliko se Stovalo Svaroga kao vrhovno
boZanstvo, govori i ¢injenica da se glasovito svetiSte istog nalazilo na Arkunu, najsjevernijem
visokom rtu otoka Rujane na Baltickome moru. Ovo svetiSte s velikim hramom 1 visokim
tornjem podigla slavenska plemena Rujani, po kojima je otok Rujan dobio ime. Arkunsko
svetiSte bilo je okrenuto prema izlazu Sunca 1 stajalo je na visokom vrhu kréenjackih stijena

koje su strsile iz mora i izgledalo je kao prirodno utvrdeni grad. (Ledi¢, 1970: 117-118)

Svarog je bio ozenjen bozicom Koledom, kraljicom mira, nebeskom caricom, dobrom,
briznom i zlatnom majkom (majka Peruna, Svanimira i Tatomira), ujedno 1 zaStitnicom braka.

Koledu je krasila neugasiva vje€na mladost, plemenitost i uzviSenost. (Marinovi¢, 1999: 10)



Marinovi¢ takoder navodi kako su se Svarog i Koleda upoznali: Bijase mjesec cvatnje, i
tresnje se okitise rumenilom, kad Svaruna — mo¢nog boga — obuze ceznja za potomstvom. Ali,
za to je potrebno dvoje — musko i Zensko. ...Zasja lice k'o Zezeno zlato. Ljepota se odrazi u
Svarunovim ocima. Koleda se naziva, jer izraste iz kopna, a bi k'o ljiljan cedna. I dok je
ljubav slavila slavlje, njihov hod put nebesa, gdje odlucise obitavati, isprati mirosno cvijece.

(Marinovi¢, 1999: 13-14)

Njihov sin, bog Perun, prvo je bozanstvo do Svaroga. Perun je bio gospodar oluja, pravde i
pobjede, najcesce ga se predstavljalo kao Peruna Gromovnika. Vasiljev navodi kako su to
bozanstvo (misle¢i na gospodare gromova) Slaveni poznavali jo§ u svojim najranijim
zaCecima, usporedujuci ga s Thorom u Germana, Zeusom kod Grka 1 Jupiterom u Rimljana.
Za Peruna ima viSe zapisa 1 potvrda o postanku od ijednog drugog slavenskog boga. Vasiljev
navodi sljedeci citat: I zaklinjahu se oruzjem i Perunom bogom svojim, i Volosom skotijim
bogom, i utvrdise mir. (Vasiljev, 1928: 51) Perun je takoder kao najstariji Svarunovi¢ od oca
naslijedio mnoga dobra, a najvaznija su bili kremen, strijele, gromoder i zZezlo. Zlokobnike s
kojima se sukobljavao gadao je tim istim strijelama, te zato bijase prozvan i Stribogom ili
Strijelbogom. (Suci¢, 2013: 90) Koliko je veliko bilo Stovanje Peruna danas se moze pronaci u
imenima mnogih toponima u regiji (u Hrvatskoj gorski vrh na Ucki ponad Mos¢enica, u
Poljicima nad izvoristem Zrnovnice). U razdoblju dvovjerja zamijenili su ga sv. llija, sv. Vid i
sv. Mihovil.® Ledi¢ ¢ak navodi da je u 7. — 8. stoljecu postojalo drevno naselje Slavena koje je

nosilo ime Perno i Pernov-grad kod rijeke Labe. (Ledi¢, 1970: 175)

e | BTAUS A ey R TAGUR
ve ¢ stanovniStva. Latinski km rd
e ui

. grad imenom »Castrum le‘,

Slika 2. Prikaz Peruna i Pernov-grada

3https://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=47769 (posjeceno 18.8.2020.)
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Sljede¢i vrhovni bog i najveci Perunov suparnik je Veles ili Volos. U knjizi Sveti trokuti,
Belaji navode da je Velesov svijet bio "s druge strane”, nasuprot Perunovom carstvu neba, pri
¢emu se smatralo da je to ili neka velika voda (more, rijeke) ili zemlja mrtvih. Kati¢i¢ navodi
kako se Velesa smatralo stocjim bogom, iako se ¢esto spominjao i kao bog Sunca, Sume ili
bogom podzemnog svijeta. Boj bogova traje dugo i na kraju gromovnik Perun pobjeduje,
ubija Velesa (u praslavenskom znacenju te rijeci, tjera ga s gore). Perun Velesa zabija u vodu,
pod panj i kladu, gdje mu je 1 mjesto. Medutim, ta pobjeda nije bila laka niti bez posebnog
napora. (Kati¢i¢, 2017: 80) Jos do danas nije razrijeSeno pitanje toga je li Veles bio "zli" bog
koji je ¢ak povezivan s krS¢anskim videnjem davla/sotone ili je bio samo bog Zivotinja, $to
vidimo iz sljedeCeg Vasiljevog citata: Jos ni do danas nije nauka konacno utvrdila da li je
Veles — Volos skoti bog t.j. bog Zivotinja, kako veli Nestor, ili je on jednooki div i bog Sunca,
ili pak bog podzemnog sveta — davo. (Vasiljev, 1928: 81)

Perunov najmladi brat, bog Svanimir, zastitnik je ljepote i sklada, kulture i umjetnosti, Zestine,
mladosti, zivota plemenitosti 1 stvaralacke moci. Prikazivan je kao naocit mladi¢ plave kose,
otvorena lica s vijencem zarkog svjetla oko glave. Njegovoj sreci i ljepoti zavidan je zmaj
ognjeni, koji mu je u dva navrata pokusao oteti ljubljenu dragu, ali oba puta ostao je praznih
ruku i bio primjereno kaznjen. (Marinovi¢, 1999: 45-47) Suci¢ navodi da je i Svanimir ili
Svantevid u oCima naroda bio najsjajniji, najjarkiji i najvidniji bog, a njegovi mnogobrojni
nadimci 1 pridjevci u narodnoj predaji svjedoCe o svestranosti i rasprostranjenosti Stovanja
Vidovog.(Suci¢, 2013: 104) Vasiljev takoder donosi opis Svanimirovog hrama prema opisima
Saksa Gramatika: U sred grada bejese jedno mesto, na kome se uzdizase jedan vrlo lep drveni
hram, postovan ne samo po velicanstvenosti njegova kultusa, nego i po idolu, koji u sebi
skrivase. Spoljosnost ovog hrama bila je ukrasena divnim grubo obojenim drvorezom, koji
predstavlja razne predmete. (Vasiljev, 1928: 67)

Od vrhovnih bogova slavenskog panteona ostaje nam jo§ Svarogov i Koledin tre¢i sin,
slavenski bog mjeseca — Tatomir, zvan jo§ i Tatum, Tasan, TaSimir i TaSislav. Osim mjeseca,
Stovalo ga se i1 kao boZanstvo tjelesne i1 duSevne okretnosti, a smatralo ga se i glasnikom
bogova. Kao i njegovu bracu, krasila ga je iznimna ljepota. Za njega je reeno da je vrlo
inteligentan, ali 1 prepreden, brbljav, spretan i oStrouman. Bio je zaStitnik putnika, pastira,
glasnika, trgovaca, sitnih prevaranata i kradljivaca. Pri¢a o njegovom rodenju navodi kako je
pri samom rodenju odmotao pelenice, iskrao se iz zipke te boZici Morani otudio biser smrti

zbog Cega ga je rastrgao Cuvar podzemlja, okrutni pas Nero. Roditelji su ga zatekli tako
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rastrgana, prosuli nad njegovom sudbinom suze zalosnice koje su pridonijele tome da se
rastrgani dijelovi njegova tijela iznova spoje, ali i dalje je bio osuden na to da se na nebu

pojavljuje u Cetiri oblika. (Marinovi¢, 1999: 43-44)

2.3.4.  Ostali vazniji slavenski bogovi i boginje

Osim vrhovnih bogova slavenskog panteona, pojavljuje se joS relativno velik broj
"manjih" bozanstava koji su "igrali" svoju ulogu u vjerovanju naSih starih predaka.
Crnobog ili Zlebog Troglav, kako ga naziva Suci¢, bio je vladar podzemnoga svijeta,
gospodar svog rudnog blaga 1 bogatstva Sto ga zemlja krije u svojoj utrobi. Usprkos svom
bogatstvu koje posjeduje, Crnobog nije zadovoljan, ve¢ je stalno mrk i1 ravnodusan, vje¢no
ispunjen gnjevom i bjesnilom spram nadzemaljskih i zemaljskih bogova. Suci¢ navodi kako
se u dubini svojeg podzemnog carstva nalazi Temnava, dvor Crnoboga, a opisuje ih kao mrke
dvore od lima i celika, oko njih struji plavi ognjeni plamen, simbol vjecnog izgaranja. Cak ga
usporeduje 1 s Luciferom, navodeci da se obojica u svom carstvu gotovo uvijek pojavljuju u

obliku plamtec¢eg plamena s trobodnim Zezlom u ruci. (Suci¢, 2013: 35-36)

Uz Crnoboga se Cesto veze i mit o Zori, prelijepoj bozici jutarnjeg rumenila koju Crnobog
otima i odvodi je sa sobom u podzemni svijet. Za to vrijeme nema Zore koja s istoka ranim
jutarom rudi, nema ni jutarnje svjetlosti koja grije i obasjava — mrki se mrak i studen ovladali
prirodom. To je zima, gdje vlada boZanstvo tame. (Suci¢, 2013: 36) Ledi¢ takoder Zoru
opisuje ovim rijeCima: Zora — svijetla bozZica jutarnjeg svanuca. Na izmaku noci, prije nego
dan osvane ponovo se pojavijuje zvjezdana boZica, ali sada na istocnom nebeskom svodu,
gdje se jutarnja vrata otvaraju danjem svijetlu. To je svjetleca lu¢ danjega praskozorja,
Jutarnja zvijezda — Zora. Takoder navodi da su drevni Slaveni jutarnjoj Veneri dali ime Zora i
prozvali je boZicom mira i sloge, koja uz sestru Danicu najavljuju dolazak Sunca, izvora srece
i svakog dobra svim Slavenima. (Ledi¢, 1970: 79)

Mokosa, jedino je zensko boZzanstvo uvrSteno u slavenski panteon i postivale su je
osobito Zene. Ona ih je drzala pod nadzorom i u njezino ime bile su im nametnute kojekakve
zabrane 1 ogranicenja. (Kati¢i¢, 2017: 134) Vasiljev tvrdi kako je moguée da ime Mokose
dolazi od grcke rijeci mogosoi Sto znac¢i muke, nevolje, posto je boginja sama cesto bila
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spominjana u negativnom kontekstu. Vasiljev na temelju korijena rije¢i mok (ruzan, gadan)
zakljucuje kako je bozanstvo Mokose znacilo bozanstvo rugobe, posto je bila predstavljana
kao strasna nakaza sastavljena od raznih zivotinjskih dijelova tijela, a sluzila je za podsjecanje
na Covjeka sa svim strastima, koje su simbolic¢ki te razne zivotinje predstavljale. (Vasiljev,
1928: 105-106)

Jo§ jedno Zensko bozanstvo, Morana, boginja smrti i zime, prikazivala je u drevna
vremena djelovanje toga godiSnjeg doba. Uz nju je u vezi i Mora, §to u prasvezi sa
staroindijskom rijeci mara znaci "silom umrijeti". Utjelovljena mora predstavlja zatorne Sile
zimske prirode. Za Moranu se smatralo da rusi 1 srozava, zatiru¢i 1 mrveci uz silan Stropot 1
buku sve pred sobom. Takoder je predstavljala gomile ledenjaka i snjeznih gromada. Cesto se
smatralo da je jela malu djecu. 1z veze More i Bijesa proizlazi Bjesomar ili Besomar, koji ima
svojstva straSne morilacke smrti i bijesa te je muskog roda. (Suci¢, 2013: 37-38)

Jaroslav, poznat jos i kao Jarilo, Jarovit, Jaro, Jarimir, slavenski je bog rata i radosti.
Predstavljao je pustopasno proljece, silinu 1 snagu kojom "Zivot bukti dok priroda hukti!".
Prikazivan je kao lijep stasit mladi¢ sa Stitom, oklopom i mac¢em. Na njegovom Stitu zapisano
je glagoljicom: Ako zelis mir, budi pripravan na rat! Posveceni su mu pas i ostrokljuni djetli¢.
(Marinovi¢, 1999: 59-60)

Stribog ili Stribor, bog divlje ¢udi i otac i bog vjetra, zastitnik bojnika. Striboga kao

moc¢nika vjetrova zazivali su ponajvise mlinari ili ladari kako bi im udijelio povoljan ili blag
vjetar. (Suci¢, 2013: 114) Boravio je u Molin gradu. Sjekao je macem, strijelom je strijeljao i
udarao buzdovanom. Zimi je zestok, silan i studen, a ljeti blag, miran 1 topao. Bio je vrlo
obozavan bog u slavenskome narodu. (Marinovi¢, 1999: 68)
Jo§ jedno vazno bozanstvo bio je Domagoj, zastitnik doma. Bio je dobrocudan i prilezan
kuéni duh. Pri gradnji kuée, pod kamen temeljac polagao bi se grumenci¢ ili nov¢i¢ od
plemenite kovine. Kad bi se kucu zakrilo sljeme, prije nego S§to bi se u njoj pocelo zivjeti, na
nekom skrovitom mjestascu, obi¢no u potkrovlju, ostavljala se korica kruha, da bi se privukao
iu dvor uselio dobri duh Domagoj. (Marinovi¢, 1999: 72)

Vodan je kod starih Slavena bio gospodar mora i voda, koji je njihao valovima rijeka,
jezera i mora. Vodan je poznat jo$ i kao Vodna. Vodna je vjerojatno i arijski bog voda i mora.
Arijska rije¢ vanda znaci vodu, a Vodna je bio svim mornarskim plemenima okok Baltickog

mora glavni bog — bili oni germanskog ili slavenskog podrijetla. (Suci¢ 2013: 111)
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Postoji jo§ mnosStvo bogova i boginja koje su bitne za spomenuti poput: Vesne, bozice
prolje¢a i Svantovidove Zene, Lade, bozice ljepote, ljubavi i plodnosti, Perunike, Perunove
zene, poznate kao vrlo okrutnoj i strogoj bozici, ali 1 zastitnici braka kao i Kolenda, bog
Davor, zastitnik prijateljstva, Braslav, bog meda, Jugomir i Borna, zastitnici juznog i

sjevernog vijetra.

' —
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Slika 3. Prikaz slavenskog panteona

2.3.5. Nadnaravna bica i stvorenja u slavenskoj mitologiji

Osim bogova, u vecini mitologija, pa tako ni slavenska kao takva nije iznimka,
pojavljuje se 1 nemali broj nadnaravnih bi¢a 1 stvorenja koji nisu bili boZanstva od kojih su
naj¢esce bili spominjani ¢ovuljci, patuljci i divovi. Opisi nadnaravnih bi¢a u ovom radu su
prema Nikoli Su¢i¢u prema knjizi Hrvatska narodna mitologija kojem je uzor za njegove
opise bio Grimm i njegovi tekstovi.

Covuljci i patuljci su mala ili sitna biéa i dijele se na vise vrsta: Govuljke, patuljke
(koji se dijele na dobre i zlobne), mali¢e, maljuge i mali¢i¢e. Spominje ih ve¢ i Homer kao
"pigmejski puk" ili narod Pigmejaca. Vjerovalo se da su oni prvi prigodom jednog Sumskog
pozara otkrili zeljeznu rudacu i prvi je poceli preradivati u orude. Najpoznatiji su bili Topilac,
Kovac i Cekié. U umjetnosti su patuljci prikazivani s nerazmjerno velikim glavama, préastim
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nosovima i krivim nogama. Cest prikaz je bio i starog i naboranog lica i kratak trup. Covuljci
su bili najvisi, ¢ak do koljena ili pojasa, dok su ostali bili manji i od malog prsta te su njih
nadareni duhovnim moc¢ima koje ih osposobljuju nadmo¢nim silama ili ima daju carobnu
mo¢. Ne smije ih se uhvatiti za bradu jer tako gube svu mo¢. (Suci¢, 2013: 23-25)

Kao $to je receno, patuljci se dijele na dobre i zlobne. Dobri patuljci razlikuju se obli¢jem i
duhom od zlih, naklonjeni su ljudima te im nastoje pomoci i biti od koristi. Veoma ljube
mlade djevice za kojima neobi¢no ¢eznu. Stanuju po brezuljcima, vrlo su lukavi. Kad se
vrac¢aju u svoje nastambe, koracaju u jednoredu, pjevaju¢i bucne kora¢nice koje daju ton
njihovom stupanju. Zlobni patuljci su veoma podmukli i zbog njihove prirode im je narod
nadjenuo mnoga imena (nakaze,StetoCine, osvetoljupci...). Njihovo se carstvo nalazi odmah
kraj podzemlja 1 vrlo su ruznog izgleda. Kao 1 dobri patuljci, Zude za mladim djevojkama i
djeCacima 1 nerijetko su iz kolijevki otimali malu djecu 1 umjesto njih ostavljali svoju nakaznu
¢eljad. (Suci¢, 2013: 25-26)

Divovi. Suci¢ nam govori kako se prica da je nekad zaista Zivio naraStaj golemih ljudi i
pravih gorostasa koji su se u o¢ima ljudi ¢inili kao polubogovi. Takoder se tvrdi kako je
divovski nara$taj ostavio golem trag u povijesti zemlje, kao npr. goleme izdubine u stijenama
bregova su sluzile kao sjedala tim istim divovima, paSnjaci su im bili lezajevi, upotrebljavali
su hrastova stabla 1 vriske brijestova kao metle kojima su ¢istili livade od stijena jer su im i
najvisa stabla dopirala tek do pojasa. Hranili su se isto kao i ljudi; jedina je razlika bila u tome
Sto je Covjeku bila dovoljna mala porcija mesa, dok su divovi nerijetko jeli nekoliko ovnova,
medvjeda, srna, veprova itd. Iako je vec¢ina divova izgledala kao ljudi, njih nekolicina se
spominju i u zivotinjskom obliku, poput zmije kravosice i Zmaja Ognjenog, koji su vjerno
sluzili Crnobogu, gospodaru podzemnog svijeta. (Suci¢, 2013: 26-27)

Stari Slaveni su takoder prinosili zrtve rodenicama ili sudenicama kako bi usli u njihovu
milost i kako bi im odredile $to bolju sudbinu. One su bile bi¢a koja odreduju sudbinu, ili
kako to Vasiljev naziva — usudne boginje. Pojavljivali su se u trenutku djetetova rodenja kako
bi mu odredili sudbinu za cijeli zivot. Sudenice dodu, stoje ili sjede i sude. Gotovo ih nitko ne
mozZe vidjeti osim u rijetkim slucajevima majka djeteta kojem odreduju sudbinu. Takoder se
ne zna gdje zive i stanuju. Vasiljev kaze kako je ono §to sudaje dosude ljudima nosi ime
sreca. Dobra sreca predstavljena je kao lijepa djevojka koja plete zlatnu Zicu, a zla sreca je

ruzna i stara djevojka. (Vasiljev, 1928: 163-165)
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Vile su od svih nadnaravnih i ¢udesnih bi¢a slavenske mitologije bile vjerojatno
najobozavanije Sto se vidi iz mnogih spomenika 14. i 15. stolje¢a gdje se spominju uz Peruna,
Mokosu, Sudenice itd. Prvu studiju o vilama u slavenskoj mitologiji napisao je Ivan
Kukuljevi¢ 1 objavio je 1851. godine u Arhivu za povjesticu Jugoslavensku gdje donosi
usporedbu "jugoslavenskih vila" s vilama u ostalim svjetskim mitologijama: Mal ne svi
domaci i inostrani spisatelji, koji su dosad govorili o nasSih Vilah, usporedjivali su ih s
rimskimi Nymphami. Isti nas mnogozasluzni Vuk Karadzi¢ tumaci u svom recniku Vilu kao
neku vrst Nymphe. Ako bi se ve¢ po sadanjem nevaljanom obicaju slavenska bajoslovna bitja
onda morali za svako nase bajoslovno bitje u mythologii svih narodah slicna stvorenja
potraziti te usporedit ih s njimi. Tako bi smo mogli jugoslavenske Vile, prispodobljajuci
njihovo duhovno svojstvo, prispodobiti ne samo s rimskom Nymphom, Nereidom i Sirenom,
nego i s indianskom Bhavanom, s grckom Muzom, Hekatom i Plejadom, s rimskim dobrim i
zlim geniom, s germanskom Elfom i Sylfom, sa skandinavskom Volom ili Vélom, Nornom i
Valkiirom, s persianskom Periom, s turskom Huriom, s ruskom Rusalkom, s ceskom bélom,

lesnom i vodnom panom itd., jer svih ovih svojstavah sdruzena su u jugoslavenskih Vilah.

(Kukuljevi¢, 1851: 87)

Vasiljev, koriste¢i se kasnije Kukuljevicevim istrazivanjima,navodi kako "nase" narodne

pjesme opisuju porijeklo i sva svojstva vila:
A mene vilu od gore,

Mene je gora rodila,

U zelen listak povila,

Jutrenja rosa padala,

Mene je vilu dojila.

(Vasiljev, 1928: 153)

Dakle, iz pjesme se moze is€itati kako vilu rada gora, ali se ona moze roditi i na cvijetu. Jedna
od glavnih karakteristika vila u slavenskoj mitologiji jest da ih je narod zamisljao kao uvijek

mlade, prekrasne Zene/djeve obucene u bijelo i1 plavo ruho koje im leprsa kao veo. Ponekad
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imaju 1 krila. Njihova mo¢ lezi u njihovoj kosi i ako se iS¢upa samo jedna vlas, vila odmah
umire. Vasiljev navodi kako po mjestu na kojem zive vile dijelimo na: planinske vile ili vile
od gorice, vodene vile ili bereginje i oblakinje. (Vasiljev, 1928: 154) Suc¢i¢ spominje jo$ i vile
bojovnice, vilinje ratnice. Vile u slavenskoj mitologiji utjelovljuju djelovanje prirodnih sila.
Neke vile imaju posve izradena lica i kao takve dolaze sa svojim imenima: Ravijola,
Jadranka, Crnomorka, Vila Velebita, Dinarka, Samovila itd. (Suci¢, 2013: 69)

Vile se smatraju natprirodnim, tj., mitskim stvorenjima drugog stupnja. One su bozanska ili
poluboZanska bic¢a, istovjetna grékim nimfama. Svarog je stvorio vile kao posrednice ljudi,
junaka i bogova i jo§ k tome da nadahnjuju pjesnike u stihu i u zanosu pjesme. Sumske vile,
smatra Suci¢, su vjerojatno najstarijeg podrijetla. Prema najstarijem misljenju indoeuropskih
naroda ljudi su vjerovali da pojedino stablo prikazuje ljudski zivot ili da utjelovljuje neki duh
(prema tome mozemo bolje razumjeti imena poput: Dunja, Visnja, Ruza...). Povezanost
biljnog svijeta i vila vrlo je jaka jer za njihovo postojanje moraju koegzistirati u istom
vremenu 1 prostoru. PoSto im biljke (ponekad 1 izvori 1 planine) daju snagu 1 Zivot dok 1 one
same zive, vile su s njima srasStene: vene li drvo, vene i vila, nestane li njih — nestaje i vila.
Vile oblakinje obuhvaéene su od davnina kao dio Zivota prirode u nebeskim pojavama. U
oblacima zive vile i tamo obituju na dvoru gromovnika Peruna, gdje mu sluze, skupljaju
oblake, proizvode vjetar te ¢uvaju od tuce i1 grada. Takve vile su najduljeg zivotnog vijeka.
Vodene vile zive po rijekama i u jezerima. Morske vile su poznate kao i sirene, ponekad pola
bujne zene, pola riba ili se pretvaraju u labudove i1 imaju Zensko tijelo, a labude noge. U
srodstvu su s vilama oblakinjama i uvijek su oko vode, bila to kisa, izvor, more, vir ili jezero.
Funkcija bojnih vila ili vila bojovnica jest proizvodnja oruzja. One kuju maceve i britke
sablje. Cesto junacima uskadu u pomo¢ i pomazu u nevolji. Zanimljivo je i da samo po izboru
junaka vila moze postati ljubavnicom ili Zenom, nikako drugacije. (Suci¢, 2013: 71-74) Jos
jedan vazan znanstvenik koji se bavio vilama i ostalom slavenskom mitologijom u 109.
stoljecu bio je Natko Nodilo.

Vazno je za napomenuti kako je interes za mitoloSke teme u 19. stolje¢u bio velik i kako su te
teme bile iznimno popularne, obzirom na velik broj radova iz tog vremena koji i danas
njihova reinterpretacija pociva dobrim dijelom i na njima. Ljiljana Marks u svome c¢lanku
Predaje o grabancijasu dijaku u studiji Vatroslava Jagiéa, onodobni odjeci i suvremeni zapisi
napominje sljedece o velikom interesu za mitoloske teme: U hrvatskim se znanstvenim

Casopisima u drugoj polovici 19. st. objavijuju i brojne rasprave o usmenoj knjizevnosti. U
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Arhivu za povjesnicu jugoslavensku Varazdinac 1. Kukuljevi¢ objelodanjuje svoj tekst o
vilama, u Radu JAZU u nastavcima objavljuje Natko Nodilo svoj rad Religija Srba i Hrvata
na glavnoj osnovi pjesama, prica i govora narodnog (tiskano od 1885. do 1890. godine u
deset knjiga — 77-86, 89, 91-91, 99-102), u Zborniku za narodni Zivot i obicaje Juznih Slavena
objaviljuju se i usmenoknjizevni tekstovi i njihovi komentari. Nacini zapisivanja i objavljivanja
prica ni znanstvene rasprave o njima u djelima nekih autora ne zaostaju bitnije za tadasnjom

znanoscéu drugdje u Europi. (Marks, 2009: 1)

2.4. Praznici i blagdani kod starih Slavena

Spasoje Vasiljev navodi kako su u razli¢ita godiSnje doba i u razne faze borbe
prirodnih sila Slaveni slavili 1 razli¢ite praznike. Napominje kako su s obzirom na veliko
oslanjanje Slavena na prirodu i pojave koje nisu mogli objasniti narodi veliku vaznost
pridodavali kultu prirode. (Vasiljev, 1928: 178) Autor takoder navodi da su najvazniji
praznici, oni koji su sje¢anje na zimske blagdane, u danaSnjem smislu to bili Badnjak i Bozi¢;
najvazniji proljetni praznici bili su Rusalija i Lernica; na ljeto praznici poput kanpaloa i jarila,
od kojih su se neki do danas odrzali. Ovim velikim praznicima treba pridodati i praznike u
cast domac¢im bogovima i precima, Sto se prema Vasiljevu na ovom podrucju ocuvalo pod
nazivom krsna slava. Kaze kako su slava, Bozi¢ i Badnji dan saCuvani iz stare religije
Slavena i da su tek kasnije kristijanizirani u smislu dobivanja kr$¢anskih objas$njenja i
simbolike. Kristijanizacija nije dokinula nekr$¢anske sadrzaje u boziénim obicajima,
usredotocene na zimski solsticij 1 na poc¢etak nove godine. U Hrvata su isti ili slicni obicaji
negdje vezani uz Badnjak i Bozi¢, a drugdje uz Novu godinu ili se iste pojedinosti ponavljaju
na oba blagdana, §to je posljedica mijenjanja kalendara, odnosno pomicanja datuma pocetka
godine. Karakteristi¢no je bozi¢no ki¢enje doma zelenilom, svjeZim granficama crnogorice,
brsljana, boZikovine 1 dr. bilja. Ki¢enje cijeloga stabla jele ili smreke, boZi¢noga drvca, u hrv.
se krajevima javlja tek u novije doba (19. stolje¢e).*Kao primjer tome Vasiljev kazuje kako ni

kr§¢anstvo nije moglo istisnuti datum 25.12., koji se kod starih Slavena slavio kao dan

*https://enciklopedija.hr/natuknica.aspx?id=44552 (posjeceno 19.8.2020.)
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"Nepobjedivog Sunca", ve¢ je taj datum u 4. stoljecu uzet kao datum rodenja Isusa Krista.
(Vasiljev, 1928: 178-179)

Ledi¢ o tom tisucljetnom kultu u knjizi Mitologija Slavena kaze sljede¢e: U pradomovini
Slavena, ratari i stocari vjekovima su odrzavali stare obicaje, vezane uz svakidasnji Zivot.
Neki od tih obicaja vuku korijen jos iz poganskih vremena, jer su se tezak rad, obilje i glad,
radosti i Zalosti stoljecima ponavljali i izmjenjivali u neprekidnoj borbi za opstanak. Zima je
nasim precima bila najteze doba godine. Navodi i kako se u okolici grada Ptuja u Sloveniji
njeguje prastari obian vezan uz prestanak zime i dolazak proljeca (kurentovanje), sto
dokazuje kako se kroz viSe od tisuu godina kult o prestanku zime odrzao na naSim

podru¢jima. (Ledi¢, 1970: 231)

Kati¢i¢ navodi podatak o Slavenima u dolini Soc¢e koji je zapisao nepoznati franjevac 1331.
da ljudi koji tamo zive medu gorama postuju kao boga neko drvo i pod njim vrelo. Po tome
svjedoCanstvu postojao je kult Peruna i Velesa u krosnji drveta svijeta 1 na vodi dokazuje
kako je kult stabala u to vrijeme itekako bio ziv, iako gotovo sa sigurnoS¢u mozemo donijeti
zaklju¢ak da Katolicka Crkva odrzavanje tog kulta sigurno nije odobravala. (Kati¢i¢, 2017:
15) To je zanimljivo zbog toga §to Nikola Suéi¢ navodi kako je kod mnogih prirodnjackih
naroda bilo rasireno misljenje da su ljudi postali od stabala i da se njihov duh po smrti ponovo
vraca u okrilje stabla. U stanovitom su stablu zamisljali dobrog djedovskog zastitnika i takva
se stabla gajilo 1 prinosile su mu se zrtve. Mnoga su stabla bila posvecena pojedinim
bogovima, kao npr. hrast Perunu, a jasen Svantovidu. Vjerovalo se da je znak dobre bozje
volje kad bi povjetarac lelujao njihovim granjem 1 lis¢e u trepetanju Sustalo. (Suci¢, 2013:
127)

Veliki znac¢aj kod Slavena imao je i kult svetog ognja ili Zive vatre koji je usko povezan s
obrednim Zrtvovanjem. Nikola Suci¢ navodi kako je okrutan nac¢in Zrtvovanja bio onaj gdje
su se Zrtvovali ljudi za koji kaZe da je sre¢om vremenom izblijedio. Svaki €in Zrtve smatrao se
plemenitim ¢inom ukoliko je bio u dobroj namjeri 1 bilo je vrlo vazno da se kod prinosa
dobara izabere najbolje od istih kako bi ljudi iskazali svoju zahvalnost i prijateljstvo prema
bogovima. (Sugié, 2013: 133)Zrtvovanja su bila usko povezana sa staroslavenskim
shva¢anjem molitve. Seljaci su molili za zdravlje, rodnu Zetvu, trgovci za dobar posao, ladari
za povoljan vjetar itd. Zbog toga su prinosili Zrtve jer su tim obredom oni darivali svoja

bozanstva. NajceSce je Zrtvu prinosio svecenik/vra¢ koji je bio posrednik izmedu bogova i
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naroda. Smisao zrtve i spaljivanja bio je da se tim prinosima bogovima zamoli za njihovu
pomoc¢ ili da se umanji njihova srdzba. Kati¢i¢ u knjizi Nasa stara vjera donosi znanstveno
utemeljenije preglede teme te navodi zapise o svetom ognju i navodi kako su Slaveni smatrali
da sveti oganj izrie zivotnu snagu boga Peruna i da je sveta vatra sveta od iskona, ali je to
prvo i prije svega Cisti obredni oganj, onaj na Zrtveniku, u kojem se prinose zrtve bogovima.

(Kati¢i¢, 2017: 34-35)

3. Uloga slavenske mitologije u knjizevnosti

Mitovi i legende oduvijek su igrali veliku ulogu u socijalnom, kulturnom i povijesnom
razvoju druStva kroz povijest. Mitologija nam je danas jedan od najvaznijih ¢imbenika pri
antropoloskim istraZzivanjima jer nam govori o tome kako su drevni narodi razmiSljali, u Sto
su vjerovali, kako je njihovo drustvo funkcioniralo u skladu s ondasnjim vjerovanjima. Sluzili
su se mitologijom kao svojevrsnim na¢inom tumacenja Zivota i objaSnjavanjem pojava koje
su im bile strane. Gotovo svi poznati nam drevni narodi imali su svoju mitologiju koja je svoj
trag ostavila na njih u kulturi, umjetnosti, knjizevnosti, ¢ak do te mjere da postoje i Citava
razdoblja u povijesti koja su mitoloSke motive iskoriStavala kao glavnu smjernicu svog rada,
poput klasicizma, romantizma, prosvijetiteljstva, renesanse itd. Najvec¢i trag u europskoj
knjizevnosti ostavili su dakako grc¢ka i rimska mitologija s obzirom na ¢injenicu kako je
najvise zapisa ostalo saCuvano upravo iz toga razdoblja i one predstavljaju osnovu danasnje

europske kulture.

Mit u tradicionalnom znacenju rijeci, kazuje o nadnaravnim radnjama bogova ili
junaka koje su utemeljile neku kulturu. Njegovo je prepriCavanje u lancu usmene predaje
prvobitnih zajednica bilo ritualni dogadaj radi obnavljanja kolektivnoga pamcenja i osjecaja
pripadnosti mati¢noj cjelini. Na mitskim su se svetkovinama svaki put iznova uprizoravali
dogadaji nastanka bogova, svijeta, Covjeka, zajednice i zakona te se u dramsko-glazbenim
obredima prizivanja osvjezavalo sjeCanje na pretke. Klju¢na drustvena, vjerska i kulturna
uloga mita potie njegovo Sirenje i ulancavanje u skupine mitova grupirane oko sredi$njega
lika kakva boga ili junaka. Premda je Cesto sluzio kao uporiste za osjecaj kulturne, vjerske ili

etnicke pripadnosti, koji se tako napajao na drevnim vrelima, mit je, kao uvijek aktualna
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pricuva tipi¢nih likova, motiva, situacija ili obrazaca zapleta na kojoj su se hranila umjetnicka
ukorijenjenost. Biti kao najtradicionalniji pristup mitu smatra onaj koji mitu pristupa kao
temi ili motivu, kao klju¢ne ljudske sudbine koja se premjesta iz jednog knjizevnog djela u
drugo te se u njima moze identificirati poredbeno-povijesnim istrazivanjem. (Biti, 1997: 317)
Problem koji je vazan za razumijevanje slavenske mitologije u knjizevnosti danas jest
da su slavenska plemena, koja su se naselila na ova podrucja oko 6. Stoljeca, bio u tome Sto
nisu poznavali "pisanu rije¢" ve¢ su, kako Prosperov Novak parafrazira Crnorisca Hrabra,
"brojili 1 gatali crtama i urezima na nacin pogana." Prosperov Novak takoder kaze da je
hrvatska kultura u sedmom 1 osmom stoljecu bila usmena, a vjera im je bila prastara 1
pretkrs¢anska. Prve hrvatske knjige bile su na opéem slavenskom jeziku pisanim na tri pisma
(latinica, glagoljica 1 Cirilica) 1 zbog toga je teSko naci najranije utjecaje mitologije na ranu
knjizevnost naroda, a samim time i Hrvata, u ovoj regiji. (Prosperov Novak, 2004: 9-10)
lako je slavenska mitologija sigurno igrala veliku ulogu kod mnogih knjiZzevnika,
znanstvenika i autora koji su se bavili njezinim proucavanjem, zanimljivo je vidjeti kako je
jedan od najvecih hrvatskih knjizevnika Miroslav Krleza bio izrazito protiv ideje slavenske
mitologije, ali ponajprije mitologije kao izvora za kriticki opis druStva i politickoga
iskoriStavanja uopée. Suzana Marjani¢ u svome Clanku KrleZin razgovor o Brest-Litovsku
(1918) kao apologija oktobra ili politike prijateljstva® donosi zapis u kojem se Krleza izrazito
kriticki koristio navedenim materijalom u esejima i dnevnicima; npr. u dnevnickom zapisu
Bez datuma 1917-19 Krleza biljezi kako su nakon vidovdanskih formula uslijedili recepti o
slavenskoj mitologiji: "Ima glupana koji buncaju o slavenskoj mitologiji kao o hljebu
nasu$nom. 'Slavenska mitologija bila je potreba dana!' (....) Sada jo§ da se 'peruniziramo’, bilo
bi to sjajno! Ve¢ smo se dobrano razvidovdanili, a sad nam fale jo§ samo slavenski bogovi.
Kraljeve i svetitelje ve¢ imamo. Valkirizam, valhalaizam, vagnerizam kao protuotrov od

germanizma. Budi bog s nama!" (Krleza 1977a:292).

*https://www.bib.irb.hr/852125 (posjeéeno 14.7.2020.)
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4. Tragovi slavenske mitologije u primjerima novije hrvatske

knjiZevnosti

4.1. Ivana Brlic-Mazuranic¢ — Price iz davnine

Price iz davnine glasovita je zbirka bajki objavljena 1916. godine u prvom izdanju
Matice hrvatske, a drugo izdanje objavljeno je 1926. godine takoder u izdanju Matice
hrvatske. Smatraju se knjizevnim vrhuncem autorice Ivane Brli¢-Mazurani¢ i iznimno su
utjecajno djelo ne samo na hrvatsku djec¢ju knjizevnost, ve¢ i na svjetsku. Djelo je prevedeno
na mnoge strane jezike jo§ od samih pocetaka. Sunéana Skrinjarié u svojoj napomeni o
Pricama navodi kako je snaga djela u slikovitom izraZzavanju 1 da je ljepota djela u tecnom 1
to¢nom pripovijedanju spisateljice, raskosno, a opet bez suvise kicenosti. (Brli¢c-Mazurani¢,
2003: 173) Djelo sadrzi osam bajki u kojima se Brli¢c-Mazurani¢ koristila mnogim
elementima slavenske mitologije te je jedno od najreprezentativnijih novijih primjera novije
hrvatske knjizevnosti koja se sluzila istima. U ovom radu pokuSat ¢emo pronaci tragove
slavenske mitologije u svakoj od pripovijedaka koje se nalaze u djelu. Prvu vaznu studiju o
mitoloSkim elementima u Pricama objavila je Maja Boskovi¢-Stulli na ¢ijem tragu i danasnji
znanstvenici poput Andrijane Kos-Lajtman, Jasne Horvat i Dubravke Zime objavljuju novija

istrazivanja na tu temu, kao i1 sam autor ovog diplomskoga rada.

4.1.1. Kako je Potjeh trazio istinu

Prva pripovijetka zbirke govori nam o starcu Vjestu koji je Zivio sa svoja tri unuka:
LjutiSom, Marunom i Potjehom. Pripovijetka se bavi temama sazrijevanja, obiteljskim
odnosima, potrage za smislom i sloge.® Pripovijetka sadrzi mnostvo elemenata slavenske
mitologije. Imena koja je Brli¢-MaZurani¢ dala ljudskim likovima pojasnila je Biljana Vidicek
u ¢lanku koji prou¢ava antroponime pripovijetke i njihovim prijevodima na druge jezike.” Za

ime starca — Vjest, tvrdi kako je moguce da je znacenjem nemotivirano, izvorno ime ili da je

®https://hr.wikipedia.org/wiki/Kako je Potjeh tra%C5%BEio istinu (posjeceno 14.7.2020.)
"https://core.ac.uk/download/pdf/153449749.pdf (posjeceno 14.7.2020.)
21



https://hr.wikipedia.org/wiki/Kako_je_Potjeh_tra%C5%BEio_istinu
https://core.ac.uk/download/pdf/153449749.pdf

izvedenica pridjeva vjest. Za Potjeha smatra kako je ime proizi§lo od glagola potjesiti; malo
utjesiti. Za ime Ljutisa Vidi¢ek smatra da je znaCenjem motivirano ime i za to daje dokaz iz
izvornog teksta: Ljutisu pak bocka rogom bijes u njedrima, a taj je bijes htio da bude najjaci
medu svima i gospodar svemu svijetu. Za najstarijeg unuka Maruna kaze da se moze
interpretirati kao marljiv, maran (radisan). Takoder, vrlo rano u pripovijetci junaci odlaze u
Ssumu koja je, kao i sva priroda, u slavenskoj mitologiji imala veliku ulogu. Kati¢i¢ navodi
kako je suma bilo mjesto gdje je bilo blagodati i gdje se lovilo, a od lovine bi se na stolu naslo
raznolikijeg mesa nego od domacih zivotinja koje su se uzgajale na dvoru. Ali isto tako
upozorava da uz sve blagodati koje je Suma davala, bila je tuda 1 opasna i1 Covjek se je po njoj
kretao samo oprezno i oboruzan iskustvom, bilo svojim ili prenesenim od starijih. (Kati¢i¢,
2017: 100) Bjesomar je ime koje se u slavenskoj mitologiji spominje kao vladar zlih i opasnih
sila. (Brli¢c-Mazurani¢ 2003:169) On je antagonist u pri¢i jer upravo on preko svojih slugu
bjesova zeli nauditi Potjehu, njegovoj brac¢i i djedu za nepravdu koja mu je nanesena u
njegovim ocima, te na koncu skoro i uspijeva. Moze biti da je nastao kao varijacija
slavenskog boga Cernoboga, bozanstva zla i sila tame, iako Suéi¢ navodi kako on proizlazi iz
odnosa More 1 Bijesa. Prvo pravo slavensko bozanstvo s kojim se susreCemo u pripovijetci
jest Svarozi¢. Brlic-Mazurani¢ u pripovijetci piSe kako su protagonisti zazivali njegovo ime
kako bi izveo sunce: Moj bozZicu SvaroZicu, zlatno sunce, bijeli svijet! Moj boZi¢u SvaroZicu,
lunajlije, lunej le! (Brli¢-Mazurani¢, 2003: 6). Svarozi¢ ili Svarog u slavenskoj mitologiji
smatra se bogom vatre, sunca i topline, premda su ga prvi Slaveni smatrali istovjetnim s
Perunom Gromovnikom, koji je bio najvisi bog u vecini slavenskih mitologija. Brli¢-
Mazurani¢ predocila ga je kao prekrasnog mladic¢a iz kojeg je isijavala sunCeva svjetlost.
Budu¢i da se ve¢ina radnje odvija u Sumskom krajoliku, sunce je vrlo vazno jer ono se u
mnogim mitologijama antickoga svijeta, uz vodu, smatralo glavnim izvorom Zzivota, ono
suzbija tamu, ovdje Bjesomara 1 njegove zle sile. Takoder, manje reference u pripovijetci
odnose se na carstvo bogova, njihov dom, $to vidimo iz sljedeceg citata: Uhvati onda starac
za ruku unuka i povede ga uza stube do vrata dvora. Lijevom rukom unuka vodi, a desnom
rukom pokuca na dveri. I vidi cuda! Odmah se vrata Sirom raskrilise, otvori se sva sjajnost
dvora, a uzvanici i gosti plemeniti doc¢ekaju na dvorima djeda Vjesta i unuka Potjeha. (Brli¢-
Mazurani¢, 2003: 24)

Suci¢ za Carstvo Svjetloboga navodi kako je to mjesto gdje stanuje Svarog, nalazi se na

sedmom, najviSem nebu i zato je iznad svih bogova, njegovo je vrhovno prijestolje, a bogovi
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koji su njemu blizi su videniji i dostojanstveniji. (Suci¢, 2013: 87) Bjesovi takoder igraju
prominentnu ulogu u pripovijetci, a autorica ih opisuje na sljede¢i nacin: Sitni, nakazni,
guravi, mrljavi, razroki i svakojaki, igrali su oni po rakiti. ...Bijahu oni luda i bezglava
celjad, koja niti je za posao, niti moze kome nauditi, dok ih covjek ne primi k sebi. (Brli¢-

Mazurani¢, 2003: 8)

4.1.2. Ribar Palunko i njegova Zena

Radnja pripovijetke smjeStena je u morskom krajoliku gdje su protagonisti radnje
Clanovi siromasne obitelji koju ¢ine ribar Palunko, njegova Zena koja je domacica i
novorodeni sin Vlatko. Ova pripovijetka se Cita kao metafora ljudske pohlepe 1 motivski
pripada Sirem krugu europskih bajki.8 U pripovijetci se pojavljuje Citav niz slavenskih
mitoloskih elemenata kao Sto su Zora-djevojka, otok Bujan, kamen Alatir, Kralj Morski,
morske vile, kao i tri nemani: Zmija orijaska, Ptica kljuna gvozdenog i Zlatna pcela. Zora-
djevojka gotovo sigurno se odnosi na slavensku boginju ljepote. Suci¢ navodi kako se za Zoru
pricalo da je ponekad znala uzjahati jelena ili sjesti u ¢amac koji bi plovio dok bi ona rukama
pljeskala po vodi i da se rado kupala u jutarnjoj rosi. (Suci¢, 2013: 52) Kao i1 u mitologiji,
Zora je i u pripovijetci prikazana kao blago i dobro bozanstvo. Kralj Morski je kao motiv
iskoriSten i objaSnjen na kraju autoricinih zabiljeski prema Afanasjevljevoj studiji i tamo piSe
kako su Slovaci i Slovenci pricali o silnom i1 bogatom Kralju Morskom, $§to pod morem
stoluje.® Otok Bujan i kamen Alatir specifiéni su mitoloski lokaliteti do kojih je Brli¢-
Mazurani¢ najvjerojatnije dosla ¢itaju¢i Afanasjeva. To navode i Andrijana Kos-Lajtman i
Jasna Horvat u €lanku Utjecaj ruskih mitoloskih i usmenoknjizevnih elemenata na diskurs
Prica iz davnine Ivane Brli¢-Mazurani¢ navode¢i sljedece: Na 132. str. drugog toma
Afanasjev tumaci cudesan otok Bujan, te navodi da motiv Bujana ima vaznu ulogu u ruskoj
predaji i dovodi ga u vezu s ruskim narodnim zaklinjanjima: “Na moré, na okiané, na ostrove
na Bujané”. B.-M. U SVojoj biljeznici zapisuje upravo navedenu usmenoknjizevnu formulu:

“Na moru na oceanu / Na ostrvu na Bujanu”, Sto je takoder neizravna potvrda da je citala

®https://hr.wikipedia.org/wiki/Ribar Palunko i njegova %C5%BEena (posjeceno 14.7.2020.)
®https://bib.irb.hr/datoteka/554027.025-V-slavisticki-kongres-KOS-HORVAT.pdf (posjeceno 14.7.2020.)
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Afanasjeva. Motiv kamena Alatira, nalazimo i u njezinim rukopisnim biljeskama (pored
pojma zapisuje: “bez korijena”, misle¢i na nejasno podrijetlo rijeci), te dodaje: “jos sad u
ruskih zagovorah proti uroka”. Afanasjev motiv kamena Alatira takoder visekratno dotice (A.
1868:142-149, A.1869:800-801), tumaceci da se radi o dragocjenom, bijelom gorucem
kamenu, koji metaforicki predstavija Sunce, lezi na ocenu/moru ili na otoku Bujanu, i pluta po
oceanu-nebu, u rajskoj oblasti i u carstvu vjecnoga ljeta, a na kamenu sjedi krasna djeva (A.
1868:142). (Kos-Lajtman, Horvat, 2012: 159) Morske vile Vasiljev opisuje kao vrlo zla bica,
osvetoljubive 1 zlobne, koje najradije gledaju da se CovjeCanstvo muci kao zmija na trnu.
Pjesmom namame svakog smrtnika na propast. (Vasiljev, 1928: 155) U pripovijetci su
prikazane kao pola tijela krasne djevojke, a pola ribe razdvojena repa. Tri nemani koje se
spominju u pripovijetci imaju specificnu funkceiju, Sto po pri€anju oko Bujana izvode valove,
vjetar 1 gromove. SuCi¢ kaze kako se Crnobog njima sluzio kad se Zelio prerusiti, letjeti,

plivati, grabiti i navodi da je u njihovom obliku on silan, strasan i jezovit. (Suci¢, 2013: 39)

4.1.3. Regoc

Pripovijetka u kojoj je glavni lik dobro¢udni div Rego¢, a sadrzaj (svadu dvaju sela;
Rego¢ pomaze malim ljudima u nevolji) moZzemo shvatiti kao metaforu za razjedinjenost.
Regoc€ se u pripovijetci moze okarakterizirati kao "njezan div", vrlo ¢est motiv u europskim
predajama i mitovima.’® Anto Zirdum u svom ¢lanku o slavenskoj mitologiji** pise izmedu
ostalog i o divovima, §to je upravo na$ junak Regoc. Divovi su bili relativno ¢esti u starijim
mitologijama 1 jedni medu rijetkim su od rijetkih bi¢ima ¢ija se pojava koristi jo§ 1 do
danaSnjih dana u mnogim umjetnostima poput filma, knjizevnosti itd. Zirdum kaze kako su
divovi bi¢a natprirodne snage, gorostasnog rasta, najée$¢e nakaznoga i nezgrapnoga oblika,
divljega ponasanja, S§to je izazivalo divljenje obi¢noga smrtnika. Javljaju se u mnogim
mitologijama, od biblijskog Golijata, preko grékoga Giganta, keltskog Ogmiosa do ruskoga
Ispolina, ¢itava je lepeza divovskih polubozanskih bi¢a koja susre¢emo i u nazivima kao $to

su: gorostas, orijas, grdosija, kolos, nadCovjek, slota, kiklop i sl. Takoder, u hrvatskoj

©https://hr.wikipedia.org/wiki/Rego%C4%8D (posjeceno 15.7.2020.)
Yhttps://bhfantasy.wordpress.com/2011/03/21/anto-zirdum-posredujuca-nadnaravna-polubozanska-bica-u-
slavenskoj-mitologiji/ (posje¢eno 15.7.2020.)
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knjizevnosti osim Regoca poznat je i div Veli Joze, koji je mozda potaknuo Brli¢-Mazuranié¢
na pricu od Regocu, s obzirom na to da je Nazor svoje djelo objavio 1908. godine, tek
nekoliko godina prije nego li je autorica objavila svoju zbirku, ali to je samo pretpostavka
autora ovoga rada, iako je Boskovi¢-Stulli u Istarskim pricama objavila vlastite zapise tada
zivih tekstova i biljeske koje govore o divovima i vezi s Velim Jozom, ali ona takoder u
Usmenoj knjizevnosti kao umjetnosti rijeci pise kako joj se ¢ini da su nacionalne
karakteristike pripovijedaka apstraktne, teze ulovljive, katkada ne tako jasno egzistentne kao
lokalne i regionalne osebujnosti, stoga bi se istrazivanja trebala zapoceti s ovim potonjima,
pa bi se tek tada, na osnovu dobivenih obilnijih rezultata, moglo zakljucivati i o zajednickim

nacionalnim crtama. (Boskovi¢-Stulli, 1975: 193)

Regoc je kao div imao sve karakteristike specificne za svoju vrstu, §to nam Brli¢-MaZurani¢ u
djelu govori iz perspektive vile Kosjenke: Najednom, kada Kosjenka zakrenula oko najveceg
zida, a ono pod zidom spava golem covjek, veci negoli najveci hrast u najvecoj sumi. Na tom
covjeku ogromni plast od debela platna, a opasao se remenom od pet hvati. U toga covjeka
glava velika kao najveci badanj, a brada kao stog kukuruzovine. Tako je velik taj covjek, da
bi tko pomislio: ono se crkveni toranj povalio uza zid. (Brli¢-Mazurani¢, 2003: 46) Takoder,
¢injenica da je Rego¢ spavao 1 Zivio u Legen gradu konzistentna je s navodima Suci¢a koji
kaze da se divove razlikovalo po mjestima na kojima su Zzivjeli, poput Sumskih, brdskih,
olujnih, ledenih, zimskih, vodenih, morskih i ognjenih (Suci¢, 2013: 27), a RegoC je

vjerojatno neki hibrid.

Legen grad jest Gudesni grad koji se pojavljuje u hrvatskoj narodnoj predaji.*® Znamo da je
grad bio iznimno velik ne samo zbog Cinjenice da je tamo spavao div, ve¢ ga i autorica
opisuje rije¢ima: Ne bi on nikada mogao izbrojiti (kamenje Legen grada),da ne imadose
onako veliku glavu kao badanj. Ali ovako brojio on i brojio — ve¢ hiljadu godina tako brojio i

bijase ve¢ izbrojio trideset zidina i petora vrata legenska. (Brli¢c-MaZzurani¢, 2003: 46)

U pripovijetci se pojavljuje i lik vile, Kosjenka. S obzirom na to da se u tekstu navodi kako se
Kosjenka prvi put spustila s neba na zemlju kako bi jahala, moZemo pretpostaviti da spada u
vile oblakinje. Kao $to je navedeno u ovom radu, vile oblakinje Zivjele su kao sluzavke boga

Peruna i od svih vila imale su najduzi zivotni vijek. Vasiljev u Slovenskoj mitologiji kaze da

Phttps://hr.wikipedia.org/wiki/Legen (mitolo%C5%Alki grad) (posje¢eno 15.7.2020)
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vile grade gradove na oblacima, ali isto tako mogu i srusiti sve $to su ljudi sagradili ako ih se
naljuti (Vasiljev, 1928: 155), §to doduse u pripovijetci nije bio slucaj s Kosjenkom, koja ima

viSe karakteristika "dobre" vile.

4.1.4. Suma Striborova

Suma Striborova je jedna od pripovijedaka iz knjige Price iz davnine Ivane Brli¢-
MaZurani¢. Govori o starici, njezinu sinu 1 snahi-zmiji. Snahu je sin nasao u Sumi, u¢inila mu
se prikladnom za suprugu i doveo ju je kuéi potpuno nesvjestan njezina podrijetla i
zaCaranosti. No, njezinu su zmijsku prirodu lukavstvom razotkrili mladi¢eva majka 1 Malik
Tintilini¢ (namamili su je da pred mladi¢em tj. suprugom zapaluca rascijepljenim zmijskim
jezikom). Raskrinkana snaha je u obli¢ju zmije pobjegla natrag u Sumu. ™
Pojavljuje se nekolicina mitoloSkih likova od kojih najprominentniju ulogu imaju Domaci,
mali kuéni dusi/bogovi, koji su obitavali u ognjistima kuca kako bi sluzili kao zastitnici doma
ili isto tako da nacine Stetu domacinstvu. Spasoje Vasiljev tvrdi kako domaca bozanstva nisu
niSta drugo nego dusSe predaka, koje su inkarnirane u oblike razlicitih ljudi ili Zivotinja, kao
Sto su prosjaci, gosti, zmije, leptiri itd. Od tih duSa Slaveni su ocekivali zastitu, svako dobro i
uspjeh 1 zauzvrat su stari Slaveni svojim predcima prinosili zrtve. Domaci su svoje ime vrlo
vjerojatno dobili od deminutiva imena Domovoj, kako su stari Rusi zvali svog "domaceg
pretka" (Vasiljev 1928:169-170). Nekad se Domaci poistovjecuju s vilenjacima.

Ocito je vaznu ulogu u pripovijetci imao i bog Stribor, $to je vidljivo ve¢ iz samog naslova.
Stribora je Brlic-Mazurani¢ u tekstu predstavila kao "Sumskog starjeSinu", vladara zacarane
Sume u koju se gujina snaha zaputila kako bi ga zamolila za pomo¢. Opis u tekstu relativno je
konzistentan s opisima koje izdvaja Marinovi¢, jer ga se u bajci spominje da sjedi u crvenoj
kabanici (moguca referenca na macic¢a), a Marinovi¢ navodi kako je Stribor cesto bio
prikazivan kao crvenkast ¢ovjek divlje ¢udi. (Marinovié, 1999: 68) Stribor u pripovijetci
takoder posjeduje nadnaravne moc¢i, poput kontrole zivotinja i Sume, nevremena i ostalih
elementarnih nepogoda: Zanjise se citava Suma, provali se zemlja, propade u zemlju ogromni

dub s dvorcima i sa selom srebrom ogradenim, nestade Stribora i Domacih, - ciknu snaha iza

Bhttps://hr.wikipedia.org/wiki/%C5%A0uma_Striborova (posje¢eno 15.7.2020.)
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duba, pretvori se u guju — utece u rupu — a majka i sin nadose se nasred Sume sami, jedno uz
drugo. (Brli¢-Mazuranic¢, 2003: 76)

Pripovijetka je zanimljiva i iz razloga §to se u njoj pojavljuje najveci i evidentan
gotovo jedini izvor hrvatske mitologije i kasnijih zivih predaja: lik Malika. Ivan Lozica u
svome Clanku Dva demona: Orko i Maci¢ na tragu zapisa Maje Boskovi¢-Stulli o tim
likovima, gdje napominje kako BosSkovi¢-Stulli o "djecaku s crvenom kapicom" navodi
sliedece: Iz vecine navedenih primjera proizlazi da se malik, massariol, maci¢, macarol,
tintilin u osnovi slazu medu sobom svojim oblikom prposna djeteta u crvenoj kapici i cestom
vezom s novcem, ali dok se u prva dva slucaja obicno radi o demonima brda, Suma ili polja,
dotle u onim daljnim imamo ponajvise duhove mrtve djece ili pak vrazicka koji se izlegao iz
pijetlova jajeta (no granica tu nije oStra). I duhovi mrtve djece i vragovi, gojeni u jajetu pod
pazuhom, koji nose gospodaru novac, poznati su na Sirokom hrvatskosrpskom podrucju i
izvan primorskih krajeva. S nekim razlikama: prvenstveno u primorskim krajevima nose oni
imena Sto smo ih ovdje navodili; u cijelom je primorju osobito karakteristicno da se oni
prikazuju kao ljupka, vragolasta djeca, s crvenom kapom ili klobucicem, tako slicna Zivim
obijesnim djecacima. (BoSkovi¢-Stulli, 1959: 209) Lozica zakljucuje kako je Malik mali
Sumski ili brdski demon ili domaci vrazi¢ak koji ljudima pomaze ili donosi novac, a te
karakteristike slabe Sto vise odlazimo prema jugu, gdje on sve vise poprima obli¢ja umrlog

ljudskog bica, a katkada i vraga. (Lozica, 1995: 27)

4.1.5. Bratac Jaglenac i sestrica Rutvica

Ova pri¢a je specificna po tome §to vile u njoj igraju prominentnu ulogu, a one su
ostale veoma prepoznatljiv dio slavenske mitologije koji je ostao utkan u nasu kulturu i danas.
Kod Brli¢-Mazurani¢ one imaju funkciju zlih vila, takozvanih vila zatocnica, koje ¢ine sve u
svojoj mo¢i kako bi pomrsile planove junacima nase price.

Kati¢i¢ navodi kako od ruskih crkvenih pisaca saznajemo da su ljudi koji godinama nisu
propustali niti jednu nedjeljnu ili blagdansku liturgiju prinosili zrtve Perunu, Volosu i Mokosi,
Stovali vile 1 bjesove. Kod nas je ostalo samo vjerovanje u vile i druga neka cudesna bica, a

stari su bogovi potpuno zaboravljeni (Kati¢i¢ 2017:49). Kati¢i¢ u drugom svom djelu navodi
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kako su vile zenska natprirodna bi¢a koja zive u pe¢inama po gori. One su duhovna bica koja
kad se materijaliziraju dobiju oblik lijepih djevojaka duge plave kose Sto ima dolazi do pola
leda i obucene su u duge bijele haljine. Imaju moguénost dematerijalizacije i tada defacto
postaju nevidljive. Navodi i kako su vile vrlo proturje¢ne. Znaju biti prijateljski sklone i
pomagati svojim natprirodnim silama, lije¢iti bolesti i davati snagu, ali su i1 vrlo opasne i
ljudima zlo¢udno skode (Katici¢ 2014:81).

Vasiljev s druge strane, prema rjeéniku Vuka Karadzi¢a (iako gotovo sigurno obojica
parafraziraju Kukuljevi¢a), pod rije¢ju "vila" navodi kako su vile bi¢a koja Zive po velikim
planinama 1 po kamenjacima oko vode. Svaka je mlada 1 lijepa, obucena u bijelu haljinu 1
dugacke kose niz leda i prsa. On jo$ jae istiCe opasnost vila citatom: Vila nece nikom zla
uciniti, dokle ih ko ne uvredi (nagazivsi na njihovo kolo ili na veceru ili drugacije kako), a
kad ih ko uvredi, onda ga razlicno nakaze; ustrele ga u nogu ili ruku, u obe noge ili obe ruke,
ili u srce te odmah umire. (Vasiljev 1928:154)

Vazna mitologka figura s kojom se junaci susreéu je Zmaj Ognijeni ili Cr¢. Vrlo je ¢esta pojava
u slavenskoj mitologiji, smatralo se da je zmaj muska zmija, veca i1 zloCestija, zato 1 opasnija
od zmije. Kati¢i¢ navodi kako rije¢ zmaj potjeCe iz praslavenskog pjesni¢kog jezika, a ti
pjesnicki kao 1 obredni spisi su ga opisivali kao bi¢e vezano za zemlju, htoni¢nog (zemnog)
demona, koji ruje po zemlji 1 po njoj vuce brazde, neugodnog i opasnog. (Kati¢i¢, 2017: 77)
Sugié takoder spominje Zmaja, ali on ga naziva Cortom ili Certom. Navodi kako je "dvojnik"
Crnoboga, ali samo po srodstvu, jer dok je Crnobog kao izbaceni rajnik postao predstavnik zla
(Zlebog), dotle je Cort "slika i prilika vraga" i on se zna pretvarati u svakakve stvorove.
(Suci¢, 2013: 38) Vanja Spirin ga opisuje sljede¢im rijeCima: Tastina gospodara tame mogla

se mjeriti jedino s njegovom zlo¢om. (Spirin, 1997: 59)

4.1.6. Lutonjica Toporko i devet Zupancica

Lutonjica Toporko i devet zZupanciéa je pripovijetka iz knjige Ivane Brli¢c-Mazuranié
Price iz davnine. Glavni lik pri¢e je Lutonjica Toporko, a ostali likovi su djed Neumijka,
zupancici, baka, drvodjelja, dvorski i zupan. Dogadaji se odvijaju u jednoj Zupaniji u vrlo

davno doba. Poruka djela je da treba zivjeti u skladu s prirodom, a ne graditi mostove ni
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prema njoj ni prema ljudima.'* Kroz cijelu pripovijetku proZeti su elementi koji povezuju
mitologiju s prirodom u obliku stabala. Kao §to je ve¢ navedeno u radu, kult stabala koji su
stari Slaveni imali posebno se ocituje u prici na primjeru javorovog drveta, posto se upravo on

koristio kao glavni gradbeni element tijela devetero djece.

Djed Neumijka ovako je opisan u prvom pojavljivanju u pripovijetci: Kad on ovako
progovorio, al se pred njim na kuli stvorio starac. Halja mu traljava, brada nepocesljana.
Pogledas li mu bradu i haljinu, mislis: ubogar je zadnji; ali zagledaj mu u oci, odmah vidis:
ako ne zna, sto ti znades, ali znade, Sto ti nikad znati neces. (Brlic-Mazurani¢, 2003: 114-115)
Maja Boskovi¢-Stulli u knjizi Usmena knjizevnost kao umjetnost rijeci 0 njemu navodi kako
je starac Neumijka poznat je u ruskim pricama kao isluzeni vojnik koji se obavezao vragu da
se petnaest godina ne ce brijati ni Sisati, useknjivati nos, niti cistiti i mijenjati odjecu. NO
postoji 1 mitoloska interpretacija tog Neumoijke (Boskovi¢-Stulli smatra to mitoloskom
Afanasjevljevom interpretacijom) po kojoj je on bog svijetloga neba, prekrasan junak, koji se
za sedam zimskih mjeseci ne ceslja, ne sisa, ne umiva i ne useknjnuje, tj. pokriva se oblacima
i maglom. Djed Neumijka mitski je lik osloboden vjestackih interpretacija fiktivnih mitoloskih
simbola iz kojih je potekao. (Boskovi¢-Stulli, 1975: 234) U ¢lanku Andrijane Kos-Lajtman i
Jasne Horvat nailazimo na kratko pojasnjenje lika djeda Neumijke koji je pojavljuje u pri¢i. ™
Autorice ¢lanka navode kako je lik Neumijke preuzet iz Afanasjevljeve studije. U njemu se
prema ruskoj predaji Neumijku opisuje kao prljavog i neumivenog starca koji luta svijetom
koji kad pocesa nos prosipa srebro. U tumacu imena kod Brli¢-Mazurani¢ navodi se gotovo

identi¢na stvar.

4.1.7. Sunce djever i Neva Nevicica

Pripovijetka je vazna jer jednu od sredi$njih uloga u njoj ima Mokos ili Mokosa, jedna
od vrhovnih boZanstava slavenske mitologije. Boginja plodnosti, zaStitnica Zena. Izmedu

Velesa 1 Peruna stoji Moko§ — mati vlazna zemlja 1 Zarko sunce, Zensko bozanstvo koje je

“https://hr.wikipedia.org/wiki/Lutonjica Toporko i devet %C5%BEupan%C4%8Di%C4%87a (posjeceno

15.7.2020.)

Bhttps://bib.irb.hr/datoteka/554027.025-V-slavisticki-kongres-KOS-HORVAT.pdf (posjeceno 16.7.2020.)
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oli¢enje majke prirode i njezine plodnosti. Mokos je, kao mogudi ostatak kulta bozice majke,
njegovanog u vecine poljodjelskih drustva, mozda i mnogo drevnija od muskih slavenskih
bogova'®. Interesantno je kako u bajci Mokos biva prvo prikazana kao pozitivan lik, a kasnije
se pretvara u negativnog. Vasiljev navodi kako je jos§ Jagi¢ pretpostavljao da je Mokosa zlo
bozanstvo. Vasiljev takoder misli kako je ime Mokose doslo od gréke rije¢i mogosoi $to znaci
muke, nevolja. (Vasiljev 1928:105-106) Tim saznanjem Brli¢-Mazurani¢ mogla je lakSe
prikazati promjenu karaktera boginje u tijeku pri¢e, a to nam govori i u pripovijetci: ono pak
ne bijase baka, kao Sto jesu bake, ve¢ ono bijase MokoS. A Mokos znala je u svasta da se
pretvori: i u pticu i u zmiju i u baku i u djevojku. I jos mogase Mokos svasta naciniti: i zla i
dobra. Ali jao si ga onomu, koji joj se zamjeri, jer bijase vrlo pakosna. Stanovala Mokos u
glibu nakraj mocvara, gdje je jeseni sunce sjedalo. Kod nje bi Sunce sve zime nocivalo, a
Mokos znala i ljute trave i krepke pregovore, te bajila i tetosila nejako Sunasce, dok se ne bi o
Koledama pomladilo i nanovo prosinulo! (Brli¢-Mazurani¢, 2003: 142) Kolede koje se
spominju u citatu autorica u tumacu imena u knjizi objasnjava kao zimske svetkovine koje se
slave zadnjih dana mjeseca prosinca, u slavu Sunca, koje se tih dana iznovice prosine (otud
ime mjeseca). Ove svetkovine zasigurno nose ime po boginji Koledi, majci sviju slavenskih
bogova i zeni Svarogovoj.

Brli¢-Mazurani¢ spominje i Krijesove, svetkovine posvecene ljetnom Suncu, koje je
tada u svojoj najvecoj snazi. Krijes je bio u uskoj vezi s paljenjem Svetog ognja i ti obicaji
slavili su se prilikom praznika Ognjenog krijesa pri proslavama Zetve, kad bi sva priroda
bujala i obilno rodila. Posvuda na bregovima i brezuljcima, na livadama i paSnjacima, palile

su se u predvecerje goleme vatre u znamen pobjede Svjetloboga nad silama zime i1 tame.

(Sugi¢, 2013: 130)

4.1.8. Jagor

Tumac¢ imena navodi Poludnicu i Bagana kao vazne mitoloske likove u posljednjoj

pri¢i u zbirci. Poludnica dolazi od rije¢i podne, poludne. Kod Srba 1 LuZic¢kih Srba zabiljeZena

®https://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=41558 (posjeceno 19.8.2020.)
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je usmena prica, da neka stara zena, ras€upane kose obitava u koprivama. Ona plasi i1 Zeze
djecu da ne prelaze plotove.

Jagor je pripovijetka o pohlepi pridoslice i starosjedilackoj vjeri u nepovrjedivost
posjednistva, ispripovijedana u obliku bajke o lakomoj macehi i malome Jagoru, kojem u
neravnopravnoj borbi pomazu njegove domace zivotinje i Bagan, zastitnik neba i posjeda.
(Zima, 2008: 697) Bagan je jedan od domacih. Po ruskoj narodnoj predaji cuva rogatu marvu,
dok Vazila ili Vozila ¢uva konje. Baganu pripravljaju posebni mali ogradak u staji. Tu se on
naseljuje 1 donosi gospodaru srecu 1 uspjeh s blagom (Brli¢c-Mazurani¢ 2003:171).

Tom pripovijetkom koja je dodana Pricama u drugom izdanju iz 1926. godine Ivana Brli¢-
Mazurani¢ zavrSava svoju knjigu 1 njome upotpunjava svoju strukturu Cetiriju najvaznijih
tematskih kompleksa — maj¢instvo, zrtvu, kr$¢ansku etiku i prirodu, koji se isprepli¢u kroz

sve pripovijetke u njezinom opusu.

4.2. Vladimir Vidri¢ i elementi slavenske mitologije u njegovim pjesmama

Vladimir Vidri¢ (1875. — 1909.) bio je hrvatski knjizevnik 1 jedan od najistaknutijih
predstavnika lirike moderne. Jezgru njegove lirike ¢ini 25 pjesama koje je izdao o vlastitu
trosku u svojoj jedinoj zbirci, Pjesme, 1907. godine. Za svojeg kratkog zivota objavio je
ukupno 41 pjesmu, ali umjetnicki najzrelijima i1 najboljima se smatra tih 25 pjesama
objavljenih u istoimenoj zbirci. Vidri¢evi pjesnicki ugodaji u pravilu su bili uklopljeni u
objektivni okvir, dok se njegov lirski subjekt gubio ili skrivao u mitskim likovima i za
njegove pjesme smatra se da su bile izrazito osobnog karaktera s obzirom na pjesnicke slike
koje su najc¢es¢e bile slike poganskog, klasi¢nog ili mitoloskog svijeta. Ivo Franges$ je
Vidri¢evu poeziju opisao ovim rije¢ima: Svijet Vidricev djeluje kao krhotina drevnih antickih
vaza, gdje Cinjenica da je sacuvani prizor jos i manji, zbog ulomljenosti, zapravo pojacava
dojam. Svijet je to minijaturan, ali do bola cist, s nekom cudesnom trecom dimenzijom, koja

.y Voo v Cv . . . v . . 17
visestruko premasuje nase uobicajeno poimanje Sirine i dubine.

Yhttps://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=64546 (posjeceno 19.8.2020.)
31



https://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=64546

Josip Uzarevi¢ navodi kako je sam Vidri¢ smatrao da svako pjesniStvo ima neki odnos prema
"viSoj stvarnosti" — povezanoj s nebom i bogovima. Kad god je rije¢ o pjesnikovim
kompetencijama i statusu, Vidri¢ se uvijek dovodi u vezu s najvi§im sferama bitka —
bogovima. Vidri¢ je smatrao kako poezija ukljucuje ne samo komunikaciju s bogovima i
nebeskim sferama nego i posve zemaljsku patnju, niStavilo i izdaju. Uzarevi¢ smatra da
spominjanje bogova, poput Zeusa, Peruna i olimpskog konteksta, upucuje na trajnu Vidriéevu
sklonost da tematizira davnu proslost, kako mitsku tako 1 stvarnu (grcku, egipatsku, rimsku,
folklornu, slavensku itd.). Vecéina Vidrievih pjesama tematski obraduje svojevrsnu
rekonstrukciju zivota iz proslih vremena. Uzarevi¢ time zakljuCuje da je proslost za Vidri¢a
neka vrsta lirske kamuflaze sadasnjosti u kojoj je autor izrazavao svoje misljenje o njemu
suvremenim socijalnim stanjem u Hrvatskoj. Bitan faktor Vidri¢evih pjesama u shvacanju
mitoloskih elemenata jest i pejzaz koji je napucen mitolosko-povijesnim likovima i
situacijama cCija je svrha da u pejzaznu shemu unesu vremensko-narativnu dinamiku. Pejzaz
Vidricu sluzi kao odredena vrsta pozornice ili okvira unutar kojeg se odvija lirsko dogadanje.

(Vidri¢, 1998: 7-11, U: J. Uzarevic)

U ovom radu proucit ¢e se elementi iz osam pjesama koje se nalaze u zbirci Pjesme
(Uoblacima, Pompejska slicica, Dva pejsaza, Silen, Jutro, Mrtvac, Perun i Plakat) i analizirat
¢e se dijelovi tekstova koje mozemo povezati sa slavenskom mitologijom, bila to eksplicitna
spominjanja boZzanstava poput Peruna u istoimenoj pjesmi ili pejzazni opisi koji su

intertekstualno povezivali religiju starih Slavena s Vidricevim autorskim djelom.

4.2.1. U oblacima

Pjesma U oblacima prvi put je objavljena 1904. godine u Zagrebu u ¢asopisu Pokret.
Tu pjesmu moZemo ubrojiti u nekoliko vrsta ovisno o tematici koju obraduje, a to su
pejzazna, misaono-refleksivna i religiozna tema. Pjesnik u prvom licu pripovijeda o susretu s
grékim bogom Zeusom, vrhovnom bogom grékog panteona, a mjesto radnje (oblaci i nebo)
obiluje Sarolikim opisima i elementima fantastike. Vidri¢ nam u drugoj strofi opisuje Zeusa,

¢iji je lik u kontekstu slavenske mitologije najcesce bio usporedivan s Perunom, ponajprije

stoga Sto su obojica predstavljali "gromovnike" 1 vladare neba puka koji ih je Stovao. Vasiljev
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navodi kako je J. Malala jo§ u 10. stoljeu Peruna nazvao slovenskim Zevsom. (Vasiljev,

1928: 51) Druga strofa pjesme donosi sljedeéi opis:
A Zevs je divan bog. Razgaljen sjedi.

Prsa su mu siroka i gola

li b'jel je ko starac. On dok zbori

Silnu glavu spusta ko od bola. (Vidri¢, 1998: 21)

O Perunu sli¢an opis donosi 1 Su¢i¢ gdje piSe o anegdoti kada je Perunov svecenik prvi put
vidio boZanstvo: ...a kad nastupi vecer uoci praznika, on ude u hram i stade predmocni kip
dobrog boga. U sumraku jedva je i vidio njegovo lice i ridu bradu koja mu je odsijevala u
svijetlu lojanice...; | gle, starca obori san i u snu mu se javi bog s milostivim osmijehom na
licu! (Suci¢, 2013: 102) Takoder, opisima prostora, tj., mjestom radnje, Vidri¢c nam ve¢ u
naslovu govori simbolicki znacaj njegovog dozivljaja, bilo da se lirski subjekt u pjesmi
stvarno nalazi medu oblacima kao u nekom metafiziCkom prostoru ili sniva i opisuje nam
uzviSenost trenutka koji mu se dogodio. Sanja Grakali¢ Plenkovi¢ kaze da je to bila
pjesnikova namjera jer tako prostorni i vremenski koncept pridonose naglasavanju vjec¢nih i

poetskih preokupacija poput premisljanja o prolaznosti i smrtnosti. 18

4.2.2. Pompejanska slicica

Pjesma Pompejanska slic¢ica objavljena je 1901. godine u Zagrebu u asopisu Zivot.
Prema lirskoj vrsti pjesmu bismo mogli okarakterizirati kao pejzaznu pjesmu s mitoloSkim
elementima. Tema pjesme jest dolazak nimfi u Sumu i opisivanje pejzaznih elemenata. Opis
pejzaza bio je tematski kompleks koji bitno odreduje Vidricev pjesnicki opus. UZarevié
navodi da svi osim jednoga opisa pejzaza kod Vidrica mogu biti svrstani u zanr pseudo-
pejzaza, odnosno povijesnih ili alegorijskih pejzaza. (Vidri¢, 1998: 9-10) To je vidljivo u

stihovima pjesme, poput:

Bhttp://www.croshi.znanstvenici.hr/datoteka/844855.Grakalic Plenkovic Sofija 2016 rad.pdf (posjeceno
17.7.2020.)
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Tamo u dolu, gdje lovori sume
i srebrene vode teku, kucaju srca. — Crni satiri
rumenog ovna peku. (Vidri¢, 1998: 30)

Grakali¢ Plenkovi¢ smatra kako je upravo takvim uredenim i artificiranim krajolicima Vidri¢
Sir1 konotacije znaCenja prostora u knjizevnosti. Slavenski mitoloski elementi koji se javljaju
u pjesmi su opisi drva lovora, opisi vode koja teCe 1 plamen koji "se penje pod svijetlim
panjem". Kao §to je reCeno, priroda je imala ogromnu ulogu u vjerovanjima starih Slavena, a
zajednicki su bili simboli Zivota bez kojih ¢ovjek ne moze egzistirati. Vidri¢ je inspiraciju
vjerojatno pronasao ne samo u kultovima stabala, voda 1 kultu Zive vatre u koju su vjerovali
nasi preci ve¢ je vjerojatno bio inspiriran legendom o Stablu svjetlosti, mitskog drveta u ¢ije
su postojanje vjerovali gotovo svi narodi antickog i starog svijeta. Ledi¢ u Mitologiji Slavena
o znacenju Stabla piSe sljedeCe: O "Stablu svjetlosti" pricaju potomci gotovo svih starih
naroda. U pocetku nije bilo nista, samo beskonacnost i more, a kraj mora Jasen-Svantibor,
svjetsko stablo, osovina svijeta. To svjetotvorno stablo nadvisuje sve visove, krosnja mu size
iznad Svarogovih i Perunovih dvori, a Zile zadiru u carstvo Crnoboga. To su dvori bogova:

Vidingrad, Svitava i Svitogorski gajevi. (Ledi¢, 1970: 93)

4.2.3. Dva pejsaza

Pjesme Pejsaz I i Pejsaz II. objavljene su 1906. godine u ¢asopisu Savremenik u
Zagrebu. Kao $to 1 sami naslovi pjesama u zbirci govore, radi se o pjesmama pretezito
pejzaznih tema, iako su i prva i druga pjesma prozete alegorijskim znacenjima i simbolima.
Josip UZarevi¢ iznosi ideju da, ukoliko smo upoznati s ¢injenicom da Vidriceve pjesme
odlikuje osebujnost 1 stroga kompozicijska zakonitost, ne treba isklju¢iti moguc¢nost da je
zbirka (kao cjelovita knjiga) slagana prema dotad neuocenom poetiCkom planu. Jedan od
smjerova koje Uzarevi¢ uzima u obzir kako bi se krenulo u potragu za kompozicijskim
¢imbenicima na razini cijele zbirke jest ideja parnosti ili dvojniStva, a ta je ideja u najuzoj
svezi s naCelom kontrastiranja kao potencijalno najvaznijem poetickom mehanizmu Vidri¢eve
lirike. (Vidri¢, 1998: 17)
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U pjesmi Pejsaz 1. u opisima eksterijera vrlo je primjetno da je Vidri¢ za vecinu deskripcija
stvari, pojava i Zzivog svijeta koristi epitete koji kod lirskih motiva prikazuju iznimno zarke ili
svijetle boje (zuti cvjetovi, zlaéene pcele, plavo nebo, crveni krovovi, zlatno polje).
Pretpostavimo li kako Vidri¢ spominjanjem "pcele" kao jedine zivotinje u tekstu nije zelio
naglasiti metamorfozne mo¢i nekog staroslavenskog bozanstva ili nadnaravnog bica, jedini
relativno uocljiv motiv koji bismo mogli povezati s mitoloskim elementima jest ucestalost
pojavljivanja zute, ali poglavito zlatne boje. Zlato kao motiv u okviru slavenske mitologije,
kako Kati¢i¢ navodi, saznajemo iz ruske "ophodnicke" pjesme koja se pjevala za vrijeme
uskr$njih blagdana, na jedan dan u godini gazdarica ide na vrelo po vodu i vidi kako iz njega
izviru srebro 1 zlato. Tog dana pocinju proljetna ¢udesa i u tome se slazu 1 balticka 1 slavenska
predaja. To je vidljivo iz sljedec¢ih stihova: Tuda je isla gazdarica, isla je s vjedarcima,s
vjedarcima s tesanima; razmahala se za ridim zlatom, pocrpila je cisto srebro... (KatiCic,
2017: 135-136) | u knjizi Sveti trokuti autori knjige daju referencu na zlato kao motiv u vidu
zlatnih vratiju kao stajate oznake za mitska vrata boZanskog dvora/grada u slavenskoj

folklornoj predaji. (Belaj, 2014: 63)

Pejsaz II. pjesma je pisana u prvom licu u kojoj pjesnik govori o svom no¢nom dozivljaju pod
okriljem mjeseCeve svjetlosti. Ve¢ u prvoj strofi imamo vrlo jake poveznice s mitoloskim
elementima jer se pojavljuje personificirani lik mjeseca koji (kao i sunce) u mnogim starim

mitologijama ima vrlo zapaZenu ulogu:
Nebeski je putnik mjesec

Lako je odskakivao

Nad svijetlim oblacnim rubom

| opet u nebo plivo. (Vidri¢, 1998: 31)

U starijem sloju slavenske mitologije mjesec kao nebesko tijelo smatran je "gazdom" dvora
boga Peruna, a to saznajemo iz starije ruske pri¢e koju nam donosi Kati¢i¢, a u njezinom je
kontekstu mjesec nazvan Ivanom: Koledari, nedorasli mladci, nedorasle, prekrasne
djevojcice, socili su, iskali Ivanov dvor. A Ivanom dvor niti je blizu, niti je daleko, niti je
blizu, niti je daleko, na sedam stupova. Uokrug tog dvora srebrni je plot; oko toga plota sve

svilena trava,; na svakom kolcu u plotu po dragulj. U tom plotu stoje tri visoke palace na vrhu
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zlatne. U prvoj je visokoj palaci — svjetao mjesec...Svjetao mjesec — to je gazda u
kuci...(Katici¢, 2017: 133) U "novijem" sloju slavenske mitologije Stovao se Tatomir kao bog
Mjeseca. Tatomir je slovio za iznimno inteligentnog, ali i prepredenog boga, medutim,
usprkos tome bio je vrlo Stovano boZanstvo kod Slavena. Za njega se veze prica kako je
ljudima udijelio brojeve. Od dana u tjednu posvecen mu je ponedjeljak i ¢esto se njegov lik

nalazio na nadgrobnim plo¢ama. (Marinovi¢, 1999: 43-44)

4.2.4. Silen

Pjesma Silen objavljena je 1904. godine u ¢asopisu Pokret u Zagrebu. Prema lirskoj
vrsti moZzemo je svrstati u pejzaznu pjesmu. Protagonist radnje u pjesmi je Silen, mitoloski
pratitelj gr€koga boga radosti 1 veselja, Dioniza.'® Za pjesmu je specifican nacin na koji
Vidri¢ dinamizira statinost i smiruje dinamic¢nost, §to postize tako da se koristi metodom
poznatom kao efekt zrcala. Trodimenzionalnost prostora Vidri¢ reducira plo$noscu,
smjestajuci je u jednu plohu — vodenu povrsinu, poput odraza neba u zrcalu vode, koji onda
tako smiren ponovno odbljescima odbija 1 reflektirajuom putanjom svjetla ponovno postize
dinami¢nost atmosfere. Otvaraju¢i pjesmu Silen, mjeseevo svjetlo odrazava se u vodenoj

povrsini:

U poljskoj vodi tiho mjesec sijeva,

A s grmlja pada preko puta sjen. (Grakali¢ Plenkovi¢, 2010.)
Zatim se odbija osvjetljavajuéi na tren svjetloS¢u zateCenog Silena:
Polako ide, smije se — i slusa:

...K zvjezdanom nebu vrc okrenuv — kusa

| sloni uz nju (bahantku), bijel i sijedih vias’. ... (Grakali¢ Plenkovi¢, 2010.)

Bhttps://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=55949 (posjeceno 19.8.2020.)
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i na kraju pjesme, Cine¢i tako zatvorenu kompozicijsku strukturu, vra¢a se natrag,

osvjetljavajuéi put:

Putnice, sustaj, ogledaj se, svrni

Gle, mjesec sja — i tvoj se bijeli put!®

4.2.5. Jutro

Pjesma je prvi put objavljena 1898. godine u sklopu Hrvatskoga salona u Zagrebu.
Prema tematici pjesma bi se mogla svrstati u pejzaznu pjesmu. Kao i u vec¢ini pjesma u zbirci
koju je Vidri¢ objavio, fokus pjesme jest naglaSenost vizualnosti koju je pjesnik Zelio ostvariti
kako bi prenio dozivljaj eksterijera i ugodaja unutar teksta. U ¢asopisu Kolo Joza Skok isti¢e
kako uz tu bogatu slikovitost prikaza valja spomenuti 1 akusticko-ritmi¢ku impresivnost
Vidri¢evih stihova. Napominje kako u autorovim tekstovima sve prsti od glazbe glasova, a

akordi 1 zvukovi ponicu istodobno s nizine kao kod pjesme Jutro:
Svitase. Jos bi tama u lugu.

Pan se ukaza s omasnim mijehom,

On stupi na cistac pod jasiku tanku

| tu se oglasi smijehom. (Vidri¢, 1998: 36)

Takoder napominje 1 kako je Vidri¢ koristio kontekstualne i asocijativne pratnje koju
sugestivno pobuduju i1 nazivi brojnih, biranih glazbala po njihovoj specifi¢noj melodioznosti,
kao Sto to radi u ovoj pjesmi Panovim izborom mijeha ili gajdi kao instrumenta.”* (Skok,
2009.) Pan i nimfe najprominentnije su mitoloSke figure u pjesmi. Pan je bio grcki bog Suma,

polja, pastira i stoke i zbog toga se smatrao zastitnikom prirode kod starih Grka, a njegovu

https://bib.irb.hr/datoteka/672523.Matica hrvatska - Kolo 1-2 2010. -

Poetika secesije u poeziji Vladimira Vidria.htm (posje¢eno 17.7.2020.)

https://www.matica.hr/kolo/313/fenomen-vidriceve-lirike-20668/ (posjeceno 18.8.2020.)
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ulogu kod starih Slavena imao je Stribor, kojega je Marinovi¢ opisao ovako: Nuto i vrijeme
zadrhta visom kadli se iz besmrtnog daha, zaodjenut mirisom jagode, uskrisi snazan i
crvenkast bog — vjetar Stribor. Nosijase on krvav mac sred pijeska i zvijezda, klasja i lis¢a,
sna i zvijezda. Bijase blag, ostar, studen i tih, njezan i mio. (Marinovi¢, 1999: 69) Ulogu
nimfi, pratiteljica bogova kod Slavena su obnasSale vile, a prema kontekstu pjesme mozemo

zakljuciti kako se radi o Sumskim vilama:
Plahe su sjene disle iz tame

li plesat stale na zelenoj travi.

Bile su divlje plavojke Nymphe

S bijelimi vijenci na glavi...(Vidri¢, 1998: 36)

4.2.6. Mrtvac

Pjesma Mrtvac objavljena je 1902. godine u Zagrebu u ¢asopisu Vijenac i prema lirskoj vrsti
mogli bismo je svrstati u misaono-refleksivnu pjesmu, iako ima dosta pejzaznih elemenata, ali
oni nisu glavni motivi koji pokre¢u ambijent u tekstu. Atmosfera koju je Vidri¢ prenio na
tekst pjesme vrlo je sumorna, tiha, spora, melankoli¢na i sjetna. Cijeli tekst prepun je motiva
koji mogu biti shvaceni kao negativni (crna zemlja, utrnuta Zrtva, razlivena voda itd.). |
mrtvac u pjesmi, u prenesenom znacenju, mogao bi znaciti manjak Zivotnog elana i Ceznje
koji je lirski subjekt imao za vrijeme svog postojanja na ovozemaljskom svijetu, a na koncu
ga je ta plaha sudba i tuga sustigla i u zagrobnom zivotu. Zanimljivo je takoder za spomenuti
kako Vidri¢ Citatelja polako uvodi u nepoznate i1 fantasticne svjetove. Grakali¢ Plenkovié
smatra da to premjeStanje lirskog prizora u disparatni, imaginarni svijet upucuje na nekoliko
interpretacija Vidrieve poezije. Ponajprije donosi odmak od stvarnosti, tzv. lirsku kamuflazu,
bijeg u daleke svjetove koji omogucuju polemi¢an odnos izmedu zbilje i suvremenosti.
Pritom je sama migracija fluidna, imaginarni svjetovi doimaju se realno, naglaseno vizualno,
dok se prizor — nosen lirskom logikom — fantasti¢no stvara pred nama. Zamisljeni prostori

naglaSavaju dramati¢nost, ali i nostalgiju za pros§lim kulturama, Sto Grakali¢ Plenkovi¢ tumaci
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kao Vidricevu nemoguénost ili nevoljkost da sudjeluje u suvremenom svijetu, pa preko svojih
tekstova lirskom subjektu zeli omoguditi preseljenje u drugi svijet kako bi on mogao
sveobuhvatnije vidjeti, dozivjeti 1 opisati lirski trenutak u kojem se naSao. Nacin na koji
Vidri¢ opisuje svijet u kojem se lirski subjekt naSao nakon svoje smrti mogli bismo povezati s
carstvom Crnoboga u slavenskoj mitologiji. U knjizi Hrvatski mitovi i legende Vanja Spirin
nam prikazuje detaljan opis podzemnog svijeta za koji kaze da se nalazi na drugom (donjem)
kraju Drveta svijeta. Opisuje Trtar, dio dijela podzemlja kao mjesto gdje nikad nisu doprle
zrake sunca: U maglenim dubinama Trtara nalazi se Temnava, otok smrti na kojem se uzdize
mracna Lelej gora. Na samom vrhu gore je Tamnograd, celicni dvori u kojima stoluje
Crnobog i njegova opaka svita, Onokraj duboka bezdana, uz samo korito Rijeke zaborava,
nalazi se ulaz u donji svijet. Preko njenih mutnih voda dolazi se u svijet podzemlja i carstvo
Crnoboga. (Spirin, 1997: 26) Opisi ambijenta u kojem se lirski subjekt nalazi docarava
jednako strasne uvjete kao kod Spirina: Crnom zemljom preoranom razlile se voda sjajne, a
oblaci nebom plove u tusine velicajne.,; S kamena po crnoj zemlji val se dima povijava. U kraj
Zrtve utrnute oboreni starac spava.; Ubila ga ruka silna, vjecno jaka, vjecno Ziva, Sto Zivote

rasipava i zivote utrnjava. (Vidri¢, 1998: 39)

4.2.7. Perun

Pjesma Perun objavljena je u Zagrebu 1901. godine u &asopisu Zivot. Vrstu lirske
pjesme tesko je za odrediti s obzirom na to da Vidri¢ iskoriStava toliko raznolikih motiva kroz
tekst, pocevsi o€igledno iz mitoloskih elemenata slavenske mitologije, ljubav prema prirodi,
pjesniC¢kom pozivu itd. Radec¢i rekonstrukciju vjerovanja starih Slavena, autor citatelje nahodi
prema osjecaju grandioznosti i strahopostovanja koju su potencijalno osjecali nasi preci u
davnim vremenima. Perun, slavenski bog groma, oluja, pobjede i pravde u gotovo svim
zapisima ili je najvise bozanstvo ili prvi bog do Svaroga, oca bogova na panteonu slavenskih
bogova. Vidri¢ u svojoj pjesmi evocira razne pozitivne emocije poput divljenja, poStovanja,
velebnosti. Donosi eksplicitne opise bozanstva koje su gotovo stopostotno podudarne sa

zapisima proucavatelja slavenske mitologije:

Na ravnom brijegu, nad sedam voda
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Gromovnik Perun vlada,
Lagano drijema i Zezlo spusta
| sjeda mu glava pada. (Vidri¢, 1998: 40)

Zanimljivo je i razmotriti i kako je Vidri¢ opisao svetkovinu koju je slavenski narod odrzao

unutar pjesme:
Odjekuju polja! Tvoj narod (Slaveni) se gosti —
A goste djevojke sluze.

Vrlo je vjerojatno, s obzirom na to da autor evocira lik i djelo boga Peruna, da se u tekstu
aludira na razne svetkovine 1 proslave koje su se kod Slavena odrzavale u njegovo ime. Suci¢
navodi da se Perun Stovao kao zaStitnik doma 1 ljudi koji je u tamnim no¢ima (oblastima
Crnoboga) na svojim ognjenim kolima ili na vrancu iz ¢ijih kopita proizlazi ognjena vatra
rastjeruje sve poklonike zla, koje je gadao i1 ubijao svojim strijelama. Kod svake gradnje
prizivalo bi se Perunovo ime da im zastiti dom i gradnju i da je poStedi od svoje srdzbe.
Starjesina bi triput udario kladivom na postavljeni temelj u znak Perunova blagoslova. (Sucic,
2013: 93) Katici¢ zrtvu u praslavenskom smislu znacenja te rijeci opisuje kao na prvom
mjestu zazivanje, hvaljenje i slaviljenje. Slavenska je Zrtva tako bez obzira na prinose i
popratne obredne cine, koji su pri njezinu prinosSenju svakako bili neizostavni, sama u prvom
redu bila zaziv, pohvalna pjesma, slavljenje, obredni tekst, tj. njegovo izvodenje. Sveti pjev.
(Katici¢, 2017: 65) Iznimno je zanimljiva 1 posljednje strofa pjesme, u kojoj lirski subjekt, u
ovom slucaju pjesnik, ¢ime je Vidri¢ vjerojatno dao paralelu na sebe samog, iznosi svoje

divljenje i zahvalu prema Perunu:
U bucnom kolu blagoslov zbori
Tvoj pjesnik, kralj od kraljeva —
U nebo upire slijepe oci

I divnu ti pjesmu pjeva. (Vidri¢, 1998: 40)
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Time autor nije pokazao samo svoje znanje o zZivotu i vjerovanjima starih Slavena, ve¢ je
projicirao i svoju misao o statusu pjesnika ili umjetnika u svijetu u kojem je Zzivio, $to je

kasnije bio slu¢aj i kod pjesnika poput Antuna Branka Simica.

4.2.8. Plakat

Plakat je pjesma objavljena u Casopisu Savremenik u Zagrebu 1906. godine i kao lirska
pjesma svrstava se u pejzaznu liriku s elementima misaono-refleksivne pjesme. | u toj pjesmi
prominentno mjesto Vidri¢ je namijenio za detaljne opise prostora u kojem se lirski subjekt
nalazi. Autor jasno opisuje sliku "vjeCnog prizora" na temelju kompozicije prostora na kojoj
gradi scenu pjesme.”> S obzirom na mnoge elemente kojima bi se ova pjesma mogla nazvati
baladom, bitno je za spomenuti da Dunja FaliSevac u svom radu Baladeskne pjesme
Vladimira Vidrica navodi kako se Vidri¢eve pjesme mogu svrstati u balade jer ih njihovi
moderniji opisi odreduju kao osobitu vrstu epskog pjesnistva, kao kratku epsku formu koja
ujedno sadrzi 1 lirski moment, pri ¢emu je lirski podreden epskom ili su oba momenta u
zajednickoj ravnotezi. Ali ako je obratno, vise nije rije€ o epskoj pjesmi ve¢ o lirskoj pjesmi s
baladesknim crtama.?® Vrlo je prominentna uporaba motiva bjeline u pjesmi: Kud pade snijeg
bjelasaju se staze; Na hrdih stijenah bijele se i ginu. U snijegu stope. Blijed se ljulja mjesec u
svijetlih krpah, sto po stijenah plinu. (Vidri¢, 1998: 45) Uzimajucéi u obzir autorov afinitet
prema slavenskoj mitologiji, mogli bismo do¢i do zakljucka kako je bio inspiriran legendom o
Bjelobogu, kao i samom ¢injenicom da je bijela boja oduvijek u zapadnoeuropskim kulturama
bila simbol dobro, Cistog i nevinog pa je u tome pronasao motive koje je upotrijebio u pjesmi.
Bjeloboga spominje Ledi¢ kao dijametralnu suprotnost Crnobogu, kao bog svjetla i dana,
boga dobra. Utjelovljene Bjeloboga su stari Slaveni gledali u svakom od dobrih i svijetlih
boZanstava, poput Svantevida, Peruna, Triglava itd. (Ledi¢, 1970: 47-48) Grakali¢ Plenkovi¢
takoder napominje da, prema Bacheraldu, pjesniku poznat, slikovit krajolik sluzi kao vinjeta,
kao medij u stvoreni i umjetni¢ki prostor Sto povezuje sjecanja i uspomene s realnim

prostorom u blizini.

2https://bib.irb.hr/datoteka/672523.Matica hrvatska - Kolo 1-2 2010. -

Poetika secesije u poeziji Vladimira Vidria.htm (posje¢eno 18.7.2020.)

Bhttp://darhiv.ffzg.unizg.hr/id/eprint/7152/1/03 Falisevac.pdf (posjeceno 18.7.2020.)
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Zakljucak koji proizlazi iz analize Vidricevih Pjesama jest da je interes za njegovo djelo
poprilicno velik, bio on u proslosti ili dandanas, ne samo za poetske dosege njegova
pjesnistva ve¢ i za mitoloske elemente kojima su brojne pjesme prozete. Dugorocno se
recepcija Pjesma pokazala vrlo povoljnom, osobito u krugu knjizevne znanosti, kojoj su
pjesme Cesto sluzile kao predlozak analiza 1 interpretacija, pocevsi od Vidri¢evih suvremenika
Antuna Gustava Mato$a, Antuna Branka Simi¢a preko Dragutina Tadijanovi¢a sve do
"modernijih" interpretacija koje nam donose Josip UZarevi¢, Sanja Grakali¢ Plenkovi¢ 1 Dunja

FaliSevac.

4.3. Vladimir Nazor i elementi slavenske mitologije u djelu Veli Joze

Vladimir Nazor (1876. — 1949.) bio je hrvatski knjizevnik, nastavnik, politiCar i
prozaist koji je za viSe od pedeset godina svog djelovanja napisao brojne romane,
pripovijetke, dje¢je priCe, pjesme, putopise, dnevnike i rasprave, a preveo je mnoga djela
talijanske 1 njemacke knjizevnosti. Osnovnoskolsko obrazovanje stekao je na svom rodnom
mjestu, otoku Bracu, nakon Cega zavrSava gimnaziju u Splitu i1 zavrSava sveucili$ni studij u
Zagrebu 1 Grazu. Interes za knjizevnost pokazivao je ve¢ u dackoj dobi. Nazor se smatra
jednim od najplodnijih knjizevnika u povijesti hrvatske knjizevnosti i najplodniji je hrvatski
pjesnik izmedu dvaju svjetskih ratova u 20. stolje¢u. Prvih dvadesetak godina njegovog
knjizevnog rada uglavnom se poklapa s razdobljem hrvatske moderne i u tom vremenu Nazor
prelazi put od pjesnika u potrazi za svojim "originalnim" knjiZevnim stvaralastvom, sve do
nacionalno angaziranog poetskog tribuna. Medu njegovim prvim djelima bila su ona koja su
bila inspirirana mitolosko-legendskim motivima, hrvatskom povijeSéu i1 ostalim Sirim
slavenskim motivima (Slavenske legende 1900., Knjiga o kraljevima hrvatskijem 1903.,
Zivana 1902.), kao i potrebom da prosvijetli i osvijesti istarski puk s obzirom na to da je

najvecéi dio svog zivota proveo upravo na tom podruéju (poema Krvava kosulja 1905., Veli
Joze 1908.).

Kao 1 Vidri¢ prije njega, Nazor je uSao u knjizevnost s gradom iz grcke i slavenske mitologije
u doba kad je hrvatskom lirikom vladao "pomodni™ pesimizam i kozmopolitizam. U hrvatsku

je knjizevnost unio smisao za prirodu, poceo je uzdizati fizicku snagu u vrijeme kad su drugi
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uzdisali 1 plakali. Prema Domjani¢u i Nikoli¢u on je u hrvatsku liriku unio osje¢aj Zivotnog
veselja. U pripovijetkama kao §to je djelo Veli Joze, iznosio je u obliku alegorija nedace
hrvatskog naroda (medusobna nesloga, robovanje tudincima, opijanje radikalnim krilaticama

itd.) na na¢in da ih mogu c¢itati i djeca. (Nazor, 2001: 79-80; U: Sandra Belci¢)

Pripovijetka Veli Joze knjizevno je djelo Vladimira Nazora izdano 1908. godine, a rije¢ je o
dobro¢udnom divu JoZi koji zivi u okolici grada Motovuna. Djelo je nastalo na temelju
folklornih motiva s kojima se autor susretao za vrijeme svoga boravka na tom podrucju.
Suvremenije zapise o divovima donosi i Boskovi¢-Stulli u Istarskim narodnim pricama s
pricama o kraljevicu Marku koji sadi gradine, a radnja obje prie odvija se u Motovunu, kao 1
Veli Joze:.Je bi va Lugu Kralovi¢en Marko, on da je u jedan dan sve gradine nasadi i reka da
je to njegova broskva. U Motunu u crikvi su kolone. Su povedali da je jedna Zenska od banji
San Stefano nosila va Motun jenu kolonu na glavi za crikvu. A imela je i preslicu i prela po
putu.,i divovima koji grade toranj: Su bili neki veli i jaki judi. Kad su zidali turan u Motunu i
u Buzetu i crekvu pod grotu, da su si bat posujivali jedan drugomu. Jedan je bi u Motunu, a
drugi u Sveton Stefanu i su si preko drage davali bat. I Zene su bile jake pa su na glavi nosile
kolonu od crikve, a na hrbatu otroka i jos su po putu plele hlace. (Boskovi¢-Stulli, 1959: 130)
Evelina Rudan u svojoj knjizi Vile s Ucke navodi kako se o predajama koje tematiziraju
nadnaravna bica na istarskom podrucju ¢esto govorilo kao onima koja su pred nestankom ili
su ve¢ nestale te ona navodi kako je istrazivanje, na kojem se temelji njezina knjiga,
potencijalnom "nestanku" predaja i njihovih protagonista (vile, orko, $triga, mora, krsnik itd.)
ili potencijalnoj "Zivosti" pristupa iz ustanovljenoga koncepta narativne plodnosti i nju
definira kao sposobnost likova i tema predaje da oforme nove predaje i/ili osiguraju
optjecajnost starih varijanti u okviru zanrovskih znacajki predaje, a pod uvjetima funkcija
koje ostvaruju u drustvu i kulturi (Rudan, 2016: 9), a time vidimo kako je u povijest Istre
utkana 1 mitoloska komponenta i proslih i sadasnjih vremena. lako je djelo sam Nazor
smatrao neuspjelim, ono ¢e postati jednim od reprezentativnih odrednica njegove proze, a i do
dana$njih dana lik JoZe smatra se simbolom hrvatske Istre, alegorijskom slikom nacionalne
proslosti, ponizenja i muke, ali i snage i mo¢i koja se stolje¢ima opirala odnarodivanju.?* Veli
JozZe, kao 1 ve¢ina Nazorovih istarskih prica, ima motivsko-tematsko uporiste u prostoru Istre i

Kvarnera te je u knjizi vrlo prepoznatljiva, ( isto kao npr. kod Senoe u njegovim romanima)

*https://hr.wikipedia.org/wiki/Veli Jo%C5%BEe (posje¢eno 18.7.2020.)
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naglasena ili diskretna, piS€eva nacionalna ili socijalna angaziranost, poglavito u djelima koja
su objavljenja prije Nazorove zbirke Suma bez slavuja iz ciklusa Sumske idile. S obzirom da
Veli Joze spada medu pri¢e pisane prije te zbirke, valja napomenuti kako je socijalna i
nacionalna angaziranost snazno istaknuta u djelu, ali je ona s obzirom na hrvatsku
nacionalnoprosvjetiteljsku knjizevnost 19. stolje¢a iskazana na moderniji nacin, specificnim
nazorovskim mijeSanjem realnog i fantasticnog te neoromanti¢arskim okretanjem folklornoj
bastini 1 mitu uz cesto koriStenje alegorija 1 simbola, lirskog diskursa te stiliziranih
dekorativnih pejzaza. U pri¢i veéina likova poprima mitske dimenzije, izuzev gradana
Motovuna, ali 1 fantasticni lik Joze sjedinjuje u sebi realne osobine kolektivnog lika istarskog
puka. Nazor je u Velom Jozi zahvatio niz opceljudskih pitanja, posebno pitanja slobode,
pravde i ljudskog dostojanstva te pitanje borbe izmedu dobra i zla. Nazor takvim naéinom
pisanja zeli kao angazirani lirik kod istarskoga puka probuditi ljubav i ponos prema Istri 1 to
¢ini preko arkadijskih slika istarskog pejzaza, slave¢i poput starijih hrvatskih pjesnika
(Zorani¢, Barakovi¢ itd.) pojedine lokalitete; koriStenjem istarskog folklora (obradama
pojedinih istarskih pri¢a 1 pjesama). Nazor kroz upotrebu poetiziranih alegorijskih 1
simbolickih slika progovara i o svojim intimnim preokupacijama: o nutarnjem sazrijevanju, o
samoodreknuéu, pregaranju 1 zrtvi, o svojoj fasciniranosti snagom i1 mijenama ohole snage
silnika u krotku dobrotvoru (potaknutu tudim prastanjem i ljubavlju), odnosno o putu "preko
podivljale prirode" k nutarnjoj arkadiji i za to je Nazoru odgovarala forma poetske alegorijske
price koja se svojom ironi¢nosc¢u, sklonosti simbolizmu i dokorativnosti savrseno preklapala s
njegovim umjetnickim nagnu¢ima.(Rados, 2008: 262-263) Zbog toga se radnja djela odnosi
na Jozu, dobro¢udnog, velikog, jakog, ali i naivnoga diva kojeg Mletci iskoriStavaju u gradu
Motovunu te on nakon niza isprepletenih dogadaja na koncu djela spoznaje kako je ljudska
sloboda nesto najvrjednije te moramo teZiti prema tome da je i dosegnemo.

Veli Joze se, prema Donatu, na trenutke ¢ini kao bajkom u kojoj je osnovna problematika
djela sadrzana u naivnoj ideji da se svijet promijeni i oplemeni, a onda se suoavamo s
umjetninom koja oblikuje svijest konkretno odabranog ovjeka. (Donat, 1972: 149) Takoder,
Boris Koroman u svom radu Postkolonijalno citanje Nazorova Velog Joze smatra kako Citanje
djela iz moderne perspektive moze iz teksta iSCitati elemente produkcije 1 reprodukcije,
prezentacije i reprezentacije kolonijalnog diskursa i rekonstrukcija kolonijalnog subjekta
nasuprot dosadasnjim interpretacijama teksta kao price o narodnoj borbi, borbe protiv

eksplantacije 1 o potrebi narodnog zajedniStva. Koroman i nakon zavr$ne analize svog rada
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zakljucuje kako se tekst s pravom moze kanonizirati kao tekst koji proizvodi i oslanja se na
snazne nacionalne predodzbe kroz koje se na nekoliko razina moze govoriti o0 neoromantizmu,
mitologiji ili usmenoj knjizevnosti.?®

Pripovijetka sadrzi i mitoloske elemente od kojih su dakako najprominentniji divovi, ¢iju smo
funkciju unutar slavenske mitologije kratko ve¢ obradili u ovome radu. Ali osim njihove
funkcije kao fantasti¢nih bi¢a koja se pojavljuju u pricama slavenskih legendi, div Joze je
specifican jer njegova pojava, grada i ¢ud simboliziraju istarskoga seljaka koji se borio protiv
opresije mletacke vlasti. U tekstu Nazor prvi susret ljudi s divom JoZom opisuje ovako:
Orijas. Jak kao bik, kustrave glave, razdrta odijela i prasan, buljio je u Mleci¢a i kesio zube,
nalik na kudronju koji ne da na gospodarevo, ali i ne srce preko plota. (Nazor, 2001: 6) Vec
ovdje je evidentno stajaliSte autora o polozaju hrvatskog seljaka u odnosu prema opresorima
koji su kroz povijest vladali istarskim poluotokom, iako je u tekstu konkretno rije¢ o
Mlecima, tj. Mleta¢koj Republici. Miroslav Sicel smatra kako je bitna odrednica ¢injenica da
se kroz tekst u prvi plan stavlja presijecanje realisti¢nih i fantasticnih elemenata. Pripovijetka
je ispunjena optimizmom i spoznajama o vlastitim moguénostima otpora bilo kojem tudinu,
ali uvijek vlastitom snagom. (Sicel, 2005: 158) Belaji navode kako je rije¢ div u folkloru
pojedinih slavenskih naroda nailazimo i u izvedenicama srednjovjekovnih likova, poput
ceskog div-muza 1 div-Zene, s kojim se povezivao pridjev divlji. Navode kako je ta rije¢ u
pocetku oznacavala ono $to je Divovo (Bozje), za razliku onog $to je covjekovo, "pitomo". Ali
autori napominju kako treba biti oprezan s proucavanjem etimologije rijeci jer je iz iranskog
preko turkijskih jezika do naSih prostora doSla rije¢ u njezinom dana$njem obliku, ali u
znacenju "orijasa" (i ona je nekad znacila "bog", ali je ve¢ u iranskom promijenila znacenje u
"zao demon"). (Belaj, 2014: 53) Jevgenij Pas¢enko u radu MitoloSka simbolika u Nazorovom
stvaralatvu®® napominje kako je Nazor lik JoZe pretvorio u svojevrsnog kristijanificiranog
osloboditelja koji ¢e preporoditi domovinu, vratiti veli¢anstvenu proslost i stvoriti uvjete koji
su adekvatni za dostojanstveni Zivot. On to povezuje s Nazorovim stvaranjem takozvanog
Istarskog mita za Kkoji je autor iskoristio mitolosku simboliku u retrospekciji proslosti, a taj
mit se temelji na osmiSljavanju proslosti projektirane na realnost i usmjeravanju prema
buduénosti. Mitska konstrukcija kod Nazora temelji se na osnovnim poloZajima socijalno-

utopijskih legendi: proSlost je zlatno doba, negativna sadaSnjost posljedica je djelovanja zlih

*>file:///C:/Documents%20and%20Settings/ivan%20zeljko/My%20Documents/Downloads/Boris Koroman str
176 196.pdf (posjeceno 19.7.2020.)
**https://www.bib.irb.hr/615071, posje¢eno 19.7.2020.)
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snaga, a buduénost je ispunjena nadanjem u dolazak osloboditelja.”’ Lik JoZe u kontekstu
pripovijetke na taj nacin je prikazan ne samo svojom iskonski dobrim moralitetom, ve¢ nam
taj ¢in oslobodenja autor prikazuje i na nain Jozinog oslobodenja pripadnika svoje vrste,
divova: Gorostasu ne bi dosta Sto prestrasi viastelu kao da je i on neki, nego mu se prohtjelo
upravo njih i ostetiti. Ono je morsko strasilo u covjecjem liku naislo na Juric¢a, gorostasna
momka koji je ve¢ dvjesta godina u sluzbi viastelina u Krsanu, pa ga nagovorili ili prisililo da
baci u rijeku gospodarev plug i da ga slijedi. Juri¢ ga povede k ljudeskari sto ore njivei pase
stoku plominskoj gospodi, a zatim pod grad Kozjak, Belaj i Lupoglav, u Porec, Pazin i Buzet.
| u svakome se mjestu odmetnuo kmet-div od svoga gospodara. (Nazor, 2001: 32-33)

Nakon proucavanja 1 istrazivanja dostupne literature na temu divova i1 mitoloSkih
elemenata u djelu Veli Joze, moze se zakljuéiti kako je interes Citateljske, ali i znanstvene
publike za te teme i motive bio velik te da je Nazor u jednu ruku uspio u svom naumu da
"pouci" ne samo istarski puk, ve¢ i sveobuhvatan puk Hrvata o staroj tradiciji naSe regije sve
do dandanas (djelo je na popisu lektira u osnovnim $kolama) te je uspjeSno ukomponirao
svoje misljenje o povijesnim i politickim kontekstima koji su se dogadali u Istri i Hrvatskoj
prije 1 za vrijeme njegova zivota te to u djelu prenio na jedan zanimljiv i alegorijom prozet
nacin koji je ostavio dubok trag na noviju hrvatsku knjizevnost kao i1 pojacao interes

Citateljske 1 znanstveno-istrazivacke publike za te teme.

5. Zakljucak

Analizom 1 proucavanjem povijesti, vjerovanja i svakodnevice starih Slavena mogli
smo pretociti njihova tadaSnja znanja i otvoriti jedan maleni dio kulture koju su nam nasi
preci ostavili 1 posluziti se njima u ovom radu. Specificno, u ovom radu taj utjecaj smo
prikazali 1 interpretiraliu detaljnoj obradi triju knjiZevnih opusa koji su svojim nastankom
nanovo podigla interes suvremenog hrvatskoga ¢ovjeka za proucavanje slavenske mitologije.
PiSu¢i ovaj rad nailazimo na brojnu literaturu na koju smo se oslanjali za analizu 1

proucavanje zadanih djela, bila ona prozeta mitoloskim opisima koji se oslanjaju na starije

*’file:///C:/Documents%20and%20Settings/ivan%20zeljko/My%20Documents/Downloads/Jevgenij Pas c enk
o.pdf (posjeceno 19.7.2020.)
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izvore, a navode ih u 20. stolje¢u (Spirin, Suci¢), povijesnim izvorima i literaturom kojom su
autori pojasnili znacenje slavenstva i slavenske zajednice (Budak, Matasovi¢), filoloskim
izvorima koji su objasnili jezine i knjizevne pojave u kontekstu tekstova slavenske
mitologije (Kati¢i¢), antropoloskim i folkloristickim izvorima koji su nam u radu naveli
objasnjenja zivota starih Slavena i pojasnili narodne obiCaje i vjerovanja na jedan
suvremeniji, "znanstveniji" pristup (Kukuljevi¢, Belaji, Boskovi¢-Stulli, Ledié¢, Vasiljev,
Rudan itd.) ili pak knjizevnoznanstvenim izvorima 1 literaturom na koju se ovaj rad pretezito
oslanjao kako bismo bolje mogli razumjeti kontekst napisanoga ne samo kod autora tekstova
koje je ovaj diplomski rad proucavao, ve¢ i cijeli kontekst prouavanja na¢ina na koja su ta
djela nastala, bilo to iz povijesnih, socijalnih, nacionalnih 1 jo§ mnostva drugih motiva kojima
su autori bili inspirirani u trenutku pisanja svojih djela (Uzarevi¢, FaliSevac, Koroman,
Pas¢enko, Sicel, Biti, Prosperov Novak, Kos-Lajtman, Marks, Horvat itd.). Isto tako je
primjetna 1 Cinjenica kako noviji radovi i izvori koji se bave proucavanjem slavenske
mitologije imaju ¢vr§¢e znanstveno utemeljenje u odnosu na stariju literaturu koja se vise
oslanja na romantiziranje tematike koju proucavaju iako zbog toga nisu ni$ta manje vrijedna
obzirom da se ve¢ina dana$njih znanstvenika i1 oslanja na svoje prethodnike pri istrazivanju
svojih radova 1 izvora te se time upotpunjava cijeli korpus koji se bavi proucavanjem
slavenske mitologije 1 slicnih elemenata kao i radova autora ¢ijim opusom je ovaj rad
inspiriran.

Bilo to od Ivane Brli¢-Mazurani¢, priznatom kao najve¢om knjizevnicom moderne
hrvatske djecje knjizevnosti,koja je svojim Pricama iz davnine napisanima nama danas tako
davne 1916. godine, svoj djeci svijeta omogucila da se iz njezinih pripovijedaka upoznaju i sa
slavenskim vjerovanjima i da na primjeru interakcija sviju tih likova i bogova uz napeti size
izvuku vrijedne pouke koje ¢e ih pratiti kroz ¢itavo djetinjstvo i Zivot.Naposljetku, ovaj rad je
htio pokazati koliko je Ivana Brlic-Mazurani¢ za vrijeme zivota u Slavonskom Brodu ipak,
dok je pisala Price iz davnine, nalazila vremena proucavati bogatu slavensku mitologiju
zemalja te je vrlo masStovito iskoristila dijelove slavenskih mitskih vjerovanja kako bi
prenijela zrele i1 jednostavne poruke svim narastajima kojima je to namijenila. Njezine price
pokazuju 1 moguénost da se starija kultura odrZzi na Zivotu, iako u izmijenjenom obliku kao Sto
je to uradila Brli¢-Mazurani¢ i to s dosta velikim uspjehom.

Ili pak, s druge strane, u vrijeme moderne postoji i Vladimir Vidri¢, izniman pjesnik i covjek

koji je bio istovremeno i vizionar i fanatik, koji je svojom izvrsnom poezijom pripada
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vrhovima suvremene hrvatske lirike. Zbirka pjesmama iz 1907. godine, Pjesme, prozZeta je i
slavenskim mitoloskim elementima i motivima koji su postali jednom od glavnih
karakteristika proucavanja knjizevnoga rada autora. Oni u njegovim pjesmama stvaraju
plejadu simbola, znacenja i moguénosti za interpretaciju teksta na nevjerojatno velik broj
nacina, a sve zahvaljuju¢i Vidri¢evom znanju i volji za prouavanjem i mitologije.

Veli Joze je djelo koje je Vladimir Nazor objavio 1908. godine i osim ¢injenice kako sadrzi
mnoge elemente slavenske mitologije i hrvatskih predaja iz Istre, vazno je da je autor djelo
zamislio kao svojevrsnu alegoriju Zivota Hrvata kroz povijest kojom je nastojao pouciti svoje
suvremenike, a i nas danas kako je bitno ne izgubiti volju i Zelju za ponosom i slobodom, jer
bez tih stvari egzistencija nije moguca.

Svi ovi faktori pridonijeli su tome da mnogi moderni hrvatski autori posezu za temama i
motivima slavenske mitologije u svojim djelima, ne kako bi kao nasi stari preci objasnjavali
zivot 1 pojave koje sami ne mogu razumjeti, ve¢ kako bi nama kao i1 budu¢im narastajima
hrvatske djece 1 odraslih prenijeli znanje 1 otvorili nam novi svijet maste koji nam je utkan ve¢
generacijama prije kroz nasu knjizevnost. Upravo zbog toga slavenska mitologija ¢e uvijek

imati integralnu ulogu u hrvatskoj knjizevnosti za sve narastaje.
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