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1. Uvod

Bajoslovlje! ili mitologija nepresusno je vrelo pitanja i interesa kako za znanstvenike, tako i
za laike. Ono $to je pobudilo moj interes na ovu temu jest hijerarhija koja se, usudila bih se
re¢i, preklapa u razli¢itim mitologijama i religijama. Uzmimo kao primjer kapitolijsku trijadu,
odnosno tri vrhovna bozanstva, u rimskoj mitologiji u usporedbu sa Svetim Trojstvom u
kr§¢anstvu koje predstavlja tri bozanske osobe u jednom Bogu. Nadalje, islam, kao i
krS¢anstvo, njeguje vjeru u jednoga Boga ali, i u ucitelja / proroka koji u svakoj od religija
dobiva zasebno znaCenje. Usporedbom religija 1 mitologija mogli bismo naci bezbroj
sli¢nosti, Sto bi svakako bila tema za sebe. Shodno tome, ideja je ovoga zavrSnoga rada
napraviti poveznicu danasnjih hrvatskih obiCaja 1 narodnih pjesama sa slavenskom
mitologijom koja je bila zastupljena na podru¢ju Hrvatske mnogo prije kr$¢anstva. Hrvatski
narod mnoga svoja kulturna i obicajna obiljezja duguje krS¢anskoj crkvi zapadnog obreda
kojoj pripada joS od 9. stoljeca. No, jesu li svi obredi, blagdani ili rituali koje kao katolici
njegujemo nuzno krsc¢anski ili iza njih stoji neSto dublje i kompleksnije? Isto pitanje postavio
je i Vitomir Belaj u svom djelu Hod kroz godinu: ,,Promislimo: nisu li mozda neki od nasih
lijepih kr§¢anskih obiCaja izrasli na praznovjerju, nemaju li oni magijsku podlogu, nisu li —
usprkos naSem subjektivnom osjecaju — barem dijelom ne samo po podrijetlu nekrS¢anski,
nego su sacuvali, neprepoznate, znacajke koje su u suprotnosti s pravim krs¢anskim nazorom?
Nismo li, posve nesvjesno, bastinili, zajedno s obiCajem, i ponesto od nekrS¢anskih
shvacanja?“ (Belaj, 1998: 9). Nepravedno se zanemaruje pozadina odnosno slavenska
mitologija koja je na naSim podrucjima bila uvrijeZena stolje¢ima prije krS¢anstva. Zasigurno
je nemoguce vjerovanja, obrede 1 pucke pjesme u jednome trenu posve zaboraviti i okrenuti se
novima. ,,Narodu se ne moze tek tako, odjednom, vladarskom odlukom, vjera otaca i praotaca
i8Cupati iz duse.” (Katici¢, 2017: 14). Nadalje, krS¢anstvo se kod slavenskih naroda javlja
dosta kasno, odnosno u narodima koji govore romanskim, keltskim ili germanskim jezicima
kr§¢anstvo je mnogo starije i mnogo prije afirmirano za razliku od slavenskih i baltickih
naroda. Vjerojatno je da je slavenska mitologija na hrvatskom tlu ostala veoma Ziva, ali je

nakon 9. stoljeca pomijeSana s kr§¢anstvom koje je kroz stoljeca postalo sve dominantnije 1

! Bajoslovlje je hrvatska inacica rije¢i mitologija koja je grecizam. ,Bajoslovlje je, dakle, slovo o basnama,
razumski govor o pripovijedanju o bogovima.* (Belaj, 1998: 16).



zadobilo snaznu i nezamjenjivu ulogu i samim time slavenske korijene potisnulo dublje u

proslost.

2. Obitaji

PretkrS¢ansku dimenziju u obiajima najlakSe je uociti ako isti ili barem sliCan obicaj
pronalazimo kod drugih slavenskih naroda. Ti su se obi€aji, koji traju od vremena dok su sva
slavenska plemena zivjela zajedno u svojoj pradomovini, uspjeli odrzati do danasnjih dana.
Njih je svakako najlakSe prepoznati kao takve, no nema ih mnogo. Takoder, u rekonstrukciji
nam pomazu toponimi, a najmanje se mozemo osloniti na arheoloSke ili pisane nalaze jer
treba uzeti u obzir da govorimo o barbarskim narodima koji uglavnom ne poznaju pismo
(Belaj, 1998: 12, 31, 57). Radoslav Kati¢i¢ skre¢e pozornost na to da su u nasoj toponimiji u
Hrvatskoj dva vrha koji se zovu Perun, u Bosni 1 Hercegovini jo§ dva, jedan poluotok Veles i
morska uvala istoga imena, dva brda po imenu Velez, 1 poloZzaj MokoSica, kojemu je ime
preslo i na naselje, te MukoSa kao ime brda i gradskog predjela u Hercegovini, pa su tako
pouzdano potvrdena imena najvaznijih bogova slavenske mitologije (Kati¢i¢, 2017: 3).
Nadalje, obicaj moZemo objasniti kao obred koji je izgubio svoj teoloSki znacaj. Hrvati su po
samom prihvacanju krS¢anstva postali kr§c¢ani, ali su i dalje vjerovali u svete mitove, sveta
mjesta 1 obrede o kojima su ih jo§ do jucer ucile majke. Stoga ne ¢udi da su ljudi potajice i
dalje vrsili poganske obrede koji su s vremenom postali narodni obi¢aji, a kao takve su ih
prihvatili 1 sveéenici (Kati¢i¢, 2017: 14). ,,...obredi, kada izgube svoju teoloSku interpretaciju,
prestaju, doduse, biti obredima, no, ljudi ih i dalje izvode a mi to zovemo obic¢ajem. Puk ¢esto
viSe 1 ne zna to¢no ¢emu neki obicaj sluzi. Prisutno je samo neodredeno uvjerenje da to mora

tako biti, da je to red. Mitska pozadina je zaboravljena, religijski sustav je ugasen.* (Belaj,

1998: 87).

2.1. ,Munjin kamen*

Jedan od obicaja ¢ije tragove nalazimo donedavno, a gore je spomenut, koji se pojavljuje 1

kod nas i kod susjednih slavenskih naroda jest obi¢aj cuvanja kamena u kucéi za koji se vjeruje



da je munja u obliku kamena. Belaj pocinje s pricama iz varazdinskoga kraja, no na isti obicaj
nailazi i u susjednoj Sloveniji gdje je na podruéju Stajerske prikupljeno najvise etnografskih
podataka. Prikupljeni dokazi i price iz Hrvatske uvelike su siromasniji od onih iz Slovenije,
no vaznost je u tome da su identicni. Slian obicaj poznat je i Poljacima, Bjelorusima,
Ukrajincima, Bugarima, Rusima, Srbima, pa i Nijemcima, starim Rimljanima, narodima na
Skandinavskom poluotoku, Madarima, nadalje ta vjerovanja sezu sve do Indije, Kine,
skoro po svem svijetu. Stari Slaveni nisu bili njegovi ekskluzivni vlasnici, bastinili su ga jos iz
praindoeuropske zajednice koja se raspala najkasnije u cetvrtom tisu¢ljecu prije Krista, a i ona
ga je dijelila s brojnim drugim starim etni¢kim skupinama.* (Belaj, 1998: 94). Kada govorimo
o slavenskim narodima, kod veéine je vjerovanje vezano uz kamen jednako, kao i izraz,
odnosno naziv. Belaj naglasava da upravo ti pokazatelji upucuju na odjek zajednicke
praslavenske predaje koja traje od vremena prije 5. — 6. stoljea kada se praslavenska
zajednica raspala, pa sve do novijeg doba. No, $to taj ,.,kamen* u biti jest? To je munja koja se
moze iskopati iz zemlje 1 kao takva biti svojevrsna amajlija. U slavenskoj mitologiji postoji
vjerovanje o bogu Perunu koji je gromovnik, te su munja i grom njegovo glavno oruzje.
Njemu je u opreci bog zemlje, vode i podzemlja Veles. Velesov simbol je Cesto zmaj ili zmija.
On je pandan krS¢anskom vragu. Perun gromovima pokusSava ubiti Velesa na zemlji. Kada
pukne grom ili munja u zemlju, ona nakon odredenog broja godina, ¢esto se spominje 7 ili 9,
izide na povrSinu u posebno oblikovanom kamenu. Vjerovanje koje danas postoji samo u
izreci da grom ne udara dva puta na isto mjesto u proslosti je bilo doslovno. Stoga su se ljudi
dosjetili uzeti ,,munjin kamen* kao amajliju i drzati ga na mjestima koja su htjeli sacuvati od
groma. Dokazano je da su ti tzv. ,,munjini kameni“ zapravo kamenodobne sjekirice (Belaj,
1998: 88-98). Ako su se ,,munjini kameni* kao amajlije uspjeli odrzati do novijeg vremena,
postavlja se pitanje kako je neSto ,,pogano® i pretkrS¢ansko uspjelo stolje¢ima prezivljavati u
kr§¢anskom okruZenju 1 kr$¢anskoj drzavi? ,,Odgovor lezi u cCinjenici da se u slavenskih
naroda, do u naSe dane izrazito seljackih, stara pretkrS¢anska seljacka vjera u vjernickoj
zivotnoj praksi nije sukobljavala s krS¢anskom nego je bila shvacena kao njoj
komplementarna. Kr§¢anstvo je, doduSe, objasnilo seljaku kako treba zamisljati Zivot u
Kraljevstvu BoZjem, pa i to kako da oblikuje svoje eti¢ko bi¢e da bi mogao koristiti Isusov
spasiteljski ¢in, no, za tijek seljacke gospodarske godine ostala je stara, na tom podrucju
kr§¢anstvu daleko ,,nadmoc¢nija“ seljacka vjera sa svojim obredima za plodnost i dalje

nadleznom. Kr$¢anski je svecenik, doduse, znao propovijedati mnogosta o onome svijetu, no,



pri suceljavanju s mitskim objasSnjenjem prirodnih zbivanja morao je nuzno zakazati.“ (Belaj,

1998: 120-121).

2.2. Najvazniji bogovi slavenske mitologije

U slavenskoj mitologiji najvaznija su dvojica velikih bogova koji su u vje¢cnom dvoboju. Bog
Perun, tzv. gromovnik i Veles. O njima mozemo na¢i mnogo zapisa u ruskoj kulturi. Upravo
iz tih zapisa saznajemo da njih dvojica predstavljaju dva suprotna sloja drustva, pa se tako i
njihovi kipovi grade na suprotnim lokacijama. Perunov kip ili svetiSte ¢e uglavnom biti na
gori, nad vodom, dok ¢e Velesov kip ili svetiSte biti u podnozju gore uglavnom uz vodu.
Perun predstavlja kneza i1 njegove vojnike, oruzje, rat, smrt oruZjem. On je bog koji obitava i
djeluje iznad zemlje. No, ne na naCin kao $to to ¢ini kr§¢anski Bog. Perun je na nebu, ali i
dalje u granicama naSeg svijeta. S druge strane Veles se nalazi pod zemljom i u vodi.
Predstavnik je podanika, seljaka i pastira, njegov imetak je stoka. Uz njega se veze smrt
uzrokovana bolestima (Belaj, 1998: 46-51). ,,Simpatije puka kao da su na Perunovoj strani.
To se moZe objasniti time Sto su zivi ljudi, kao 1 Nebesnici, smjeSteni u ovaj svijet, a Veles je
gospodar svijeta mrtvih. Zivi se boje smrti. U kri¢anskoj interpretaciji Veles se stoga lako
izjednacio s Vragom u Paklu. No, to nas ne smije zavesti na pomisao da je Perun predstavljao
dobroga, a Veles zloga boga. Oba su bila ¢ovjeku opasna, no, od obojice je mogao imati i
koristi.*“ (Belaj, 1998: 87).

Najvaznija Zenska figura medu vrhovnim boZanstvima je MokoS. Nju mozemo zate¢i
na rubu sela gdje se moce lan i konoplja. Mokos je tkalja i prelja. Ona je Perunova zena,
premda postoje teorije da mu je bila nevjerna. Njezin ljubavnik bio je Veles, zbog Cega
moguce Perun i Veles dolaze u sukob. Kult Mokosi odrzao se dugo u srednjem vijeku, osobito
medu ruskim Zenama, medu seljankama i plemenitasicama (Kati¢i¢, 2017: 127-134).

Perun 1 Moko§ imaju mnogo djece, no dvoje najvaznijih su sin Jarovit/Jarilo i kéer
Mara, kasnije Morana. Njih dvoje imaju vaznu ulogu u godi$njem ciklusu rodnosti, stoga o
njima i znamo najviSe. Uz njih se veze pojam incestne svete svadbe. ,,Ta svadba u kojoj se
sjedinjuje najblizi rod: brat i sestra, najsnazniji je obredni izraz spasonosne rodnosti.*
(Kati¢i¢, 2017: 167). Jarila je jo§ kao dijete oteo Veles i odveo u svoj podzemni svijet i
odgojio ga kao svojega sina. Jarilo u prolje¢e dolazi izdaleka, odnosno podzemlja, i oslobada

vegetaciju. On se tada Zeni s Marom, a nije ni svjestan da mu je ona zapravo sestra (Katicic,

2017: 165-195).



Radoslav Kati¢i¢ je u svom ¢&lanku Cudesno drvo na osnovu folklornih pjesama
satuvanih do danas, pretezito iz Rusije, uspostavio sliku ,,Cudesnog drva“ koje starim
Slavenima metaforicki predstavlja svijet. ,,Drvo svijeta™ je sastavljeno od tri dijela. Vrh je suh
i na njemu rastu, umjesto liS¢a, zlatne rese. Tamo se nalazi orao ili sokol. Na sredini stabla su
grane oko kojih lete razjarene pcele. Na dnu stabla, kod korijena izvire voda, a u njoj se nalazi
kuna. Kraj vode se nalazi kamen, a uz njega lezaj u kojemu mozemo zate¢i ili mlade
ljubavnike ili zmaja. Zmaj kolutaju¢i uz deblo sve do vrha pokuSava napasti gnijezdo i ptice
sokola ili orla. No, ne uspijeva. Tri dijela stabla predstavljaju nebeski, zemaljski i podzemni

dio. Sokol ili orao je simbol Peruna, a zmaj, naravno, Velesa (Kati¢i¢, 2005: 47).

2.3. Zamjena poganskih bogova krséanskim svetcima

Jedna vrlo zanimljiva pojava jest zamjena poganskih bogova sa svetcima u krS¢anstvu. U
vrijeme dvovijerja? poceli su se umjesto imena i likova bogova i boZica stare vjere uzimati
pojedini krS¢anski sveci i1 svetice na osnovu nekih bitnih zajedni¢kih osobina 1 znacajki.
Umjesto Peruna gromovnika moze se pojaviti sveti Ilija ili prorok Ilija, uz ¢ije ime Cesto
nailazimo na titulu gromovnik. Osim Ilije umjesto Peruna se spominju i drugi svetci, ¢esto
arhandeo Mihovil, vojskovoda vojske nebeske, koji je prema Bibliji kopljem ubio zmaja, pa
ga je po tome lako povezati s Perunom. Kao zamjena moze se pojaviti i sveti Vid ili sveti
Juraj, a 1 drugi svetci uz koje se veze vojnicka priroda. S druge strane, umjesto Velesa,
drugoga velikog boga i1 Perunova protivnika, javlja se sveti Nikola, Cesto 1 sveti Blaz, a u
Dubrovniku sveti Vlaho. U kr§¢anstvu uz Boga, najvaznija je Zenska figura Djevica Marija,
Bogorodica. Ona je krs¢anski oblik bozice Mokosi, tzv. velike Majke. U slavenskoj mitologiji
postoji jedan zanimljiv bog kojega u kr§¢anstvu mozemo poistovjetiti s mnogo razli¢itih
svetaca. To je mladi bog Jarovit. On u prolje¢e dolazi izdaleka i donosi proljetno zelenilo 1
bujnu rodnost. Prva asocijacija u kr$¢anstvu je sveti Juraj. Jarovit ili Jarilo je sin jednog od
glavnih bogova — Peruna i velike Majke — Mokosi. Jarilo rano odlazi u tudinu, a nazad se
vraca u proljece kada se vjencava sa svojom sestrom. Njegova sestra nema ustaljeno ime, vec
fleksibilno, tj. ovisno o kraju. U nasim krajevima je dobila tipi¢no ime Mara ili Marica.

Katici¢ navodi da je praslavenski korijen tog imena bio u jednoj etapi takoder Mara, a drugoj

? Radoslav Kati¢i¢ navodi kako su taj termin prvi osmislili i koristili ruski crkveni pisci u svojem knjizevnom
jeziku. To je pojava kad je Covjek paralelno i kr§¢anin i slavenski pogan, odnosno bastini vjeru otaca i
novopridoslu vjeru koju namece drzava (Katici¢, 2017: 14, 15).



etapi gdje mlada Mara ostari postaje Morana®. Nadalje, osim svetog Jurja, Jarilo moZe biti i
sveti lvan. ,.Smjena svetih Juraja i Ivana kao krS¢anskih predstavnika boga Jarila nije
proizvoljna. Ona dolazi odatle §to su se obicaji koji potjecu od obreda njegova proljetnog
kulta u slavenskoj narodnoj tradiciji pretezito vezali za dva krS¢anska blagdana, za Jurjevo i
za Ivanje. Ta dva blagdana kalendarski su smjestena u razdoblje izmedu prvog tjeranja trave i
lis¢a i Zetve, u uzlaznom luku godisnje vegetacije i rodnosti. Po tome su bila osobito prikladna
da se oko njih nakupe narodni obicaji koji potjecu od obreda Sto su izvorno bili posveceni
bogu koji se Stovao kao nositelj i donositelj toga dvojega. (Kati¢i¢, 2017: 18). Shodno tome
sveti Juraj 1 sveti Ivan su povezani s Jarilom po tome Sto njihovi blagdani padaju u pocetak

rasta trave i sjetve — sveti Juraj i pocetak zetve — sveti Ivan Krstitelj (Kati¢i¢, 2017: 165-195).

Postupak zamjenjivanja, gore opisan, u sluzbenoj literaturi zove se interpretatio
christiana. ,,Ono malo $to, kako danas stvari stoje, mozemo pouzdano saznati 0 svojoj staroj
vjeri zasnovano je uglavnom na takvim zamjenama i zamjenjivanjima, ... (Kati¢i¢, 2017:
18). Kati¢i¢ nadalje navodi kako su se stari bogovi, svaki pojedinacno, preslikali u danas
priznate svetce i njihove blagdane. Vjerovanja o slavenskim bogovima u nekim kulturama,
kao na primjer kod Rusa, su se mnogo dulje odrzala. Moguce je da su se i do danas$njih dana
odrzala u nekim podruc¢jima. ,,Kod nas je ostalo samo vjerovanje u vile i druga cudesna bica,
a stari su bogovi potpuno zaboravljeni. Mnogi su stari obredi postali narodni obic¢aji, godiSnji
1 zivotni. Odrzali su se do danas, prekrojeni i preoblikovani, ¢esto razdrobljeni kao ophodi,
krijesovi, zetvene sveCanosti na polju i gumnu, svadbeni obicaji, karmine, poklade itd. Bilo je
dosta da u svemu tome prestanu biti prepoznatljivi obredi stare vjere, da postanu bezazleni

narodni obicaji, pa da zavlada dubok stoljetni mir. Tako je kod nas ve¢ dugo.* (Katici¢, 2017:
49).

2.4. Zivot Perunove djece prikazan najvaZnijim obi¢ajima

Stara godina u Slavena zavrSava 25. prosinaca, na dan kada pocinju svecanosti prije Nove
godine. Taj datum je sasvim individualan i nije takav u drugim kulturama, a ima povezanosti s
praslavenskom godinom. Kod starih Slavena godina se uglavnom dijelila na dva dijela, zimski

i ljetni. Uz prelazak iz jednog dijela godine u drugi vezani su mnogi obicaji. Vazan posredni

® Mara je mlada, neiskvarena djevojka koja se udaje za brata. Ona kasnije postaje zla, stara i osvetoljubiva i tada
dobiva ime Morana. U puckoj usmenoj tradiciji vezuje se uz zlo mitsko bi¢ce Moru (Katici¢, 2017: 188).



dokaz za proljetni pocetak godine u Slavena je interkalarni odnosno prijestupni mjesec koji
sluzi za uskladivanje lunarne godine sa solarnom. To je umetanje jednog cijelog mjeseca
uglavnom nakon ozujka. On se pojavljuje nakon svake pune tri godine, a takav slican oblik
zadrzao se i danas u vidu prijestupnih godina. Kad govorimo o pocetku slavenske godine
nailazimo na tragove da ona pocinje 1. ozujka, a obiljezava ju se krjesovima i maskiranjima.
"To je dovoljno za zakljucak da je drevnim Slavenima godina doista pocinjala u rano proljece,
negdje pocetkom danasnjeg ozujka. Buduc¢i da je novogodiSnji dan bio pomican (uranio bi po
11 dana u odnosu na astronomsku godinu da bi se nakon tri godine vratio natrag na ishodiste),
nije moguce, a nije ni potrebno utvrditi njegovo to¢no mjesto u danasnjem kalendaru."
(Belaj, 2007: 164). S vremenom je umjesto proljetnih "novih godina" tradicija prebacena na
proljetne blagdane a obiljeZavanje Nove godine pomice se na 1. sijecnja, no, kod istocnih
Slavena proljetni pocetak godine se zadrzava znatno dulje nego kod zapadnih. Danas je
obiljezavanje blagdana svetog Jurja tradicijski najslicnije kao S§to su neko¢ bile proljetne
,hove godine®. Uz svetog Jurja se veZze puno slavenske tradicije, a i vremenska blizina Uskrsa
mu pridaje na vaznosti. Kronoloski: Uskrs, sveti Juraj, pa nedugo zatim sveti Ivan su tri

najvaznija proljetna blagdana uz koje se veze Ziva tradicija stara tisuclje¢ima.

Kolendice su pjesme koje su pjevali koledari obilaze¢i selo nakon pocetka Nove
godine. Kolenda fonoloski vuce korijene iz gr¢kog jezika gdje kalenda znaci pocetak mjeseca.
U Hrvatskoj su kolende dobro odrzane posebice na jugu, u Dalmaciji, ali moze ih se pronaci i
na drugim mjestima. Neke od kolendica su u puku zadrzane do danas, ako ne u cijelosti,
barem nekolicina stihova. Koledari simbolicno predstavljaju Velesove izaslanike koji s
pjesmom dolaze pred Perunovu kucu u nadi da ¢e izvesti, a mozda i oteti Perunova sina
Bozi¢a koji je roden na Novu godinu. Sin Perunov cesto je u puckim pjesmama nazivan
mladim BoZicem. U nekim slavonskim koledama jasno je naznaeno da je taj mladi Bozi¢
zapravo mladi Bog. 1z ovoga mozemo uspostaviti usku vezu jednog od dva najveca kr§éanska
blagdana s poganskim simbolima. Bor ili jelka, danas glavni simbol Bozia, u tom
poganskom obicaju ima vrlo negativnu konotaciju. Naime, Perun je u dvoru imao bor i kraj
bora su Velesovi ljudi uspjeli oteti mladoga boga i odvesti ga u Velesov podzemni svijet,
odnosno zemlju mrtvih. 1z tog vjerovanja proizlazi obicaj da seljak ne smije u dvoriSte
posaditi bor ako Zeli imati musko potomstvo. lako je to bilo dosta Zivo vjerovanje u spisima
se ne pojavljuju opisi Bozi¢eva odlaska u svijet mrtvih, ali s druge strane postoje opisi
Bozi¢eva povratka u svijet zivih koji se oslikavaju u jurjevskim ophodni¢kim pjesmama. Juraj

postaje simbol Peruna, a u nekim dijelovima ¢ak i sina mu Bozi¢a koji ubija zmaja Velesa.



Dolazak svetog Jurja koji je prekretnica proljetne godine oznacava rodnost njiva. Juraj nema
slu¢ajno epitet "zeleni", on je u obrednom prikazu bog vegetacije. U slavenskoj mitologiji se
uz Jurja veze motiv incesta i svadbe gdje se on zeni svojom sestrom Marom, kao Sto je veé
gore spomenuto. Objasnjenje te svadbe pronalazimo u nekim tekstovima iz kojih se da
zakljuciti da je Veles mladog boga Bozi¢a nakon §to ga je oteo odgojio kao svog sina, stoga je
jedino tako bozanski odgojen mladi¢ Bozi¢/Juraj mogao ozeniti Perunovu kéer Maru. Ukratko
Uskrs je simbol Jurjeva povratka iz mrtvih, a Jurjevo je simbol rodenja mladog Boga tj.
pocetak Nove proljetne godine (Belaj, 1998: 136 — 246). Vezano uz ta dva blagdana postoji
jedno vjerovanje koje se zadrzalo dugo nakon nestanka slavenske mitologije. "Poznato je da
je krs¢anski blagdan Uskrs pomic¢an. On pada na prvu nedjelju po prvome ustapu u proljece,
iza proljetnog ravnodnevlja (21. ozujka). Ovisno o usStapu, Uskrs se moZe pomicati sve do 25.
travnja. U Sloveniji su vjerovali da to moze donijeti samo nesrecu. Poganska godina takvog
pomicanja nije poznavala (nema za to nikakvih indicija). Prihva¢anjem krS¢anske godine
stvorena je, dakle, mogu¢nost da Uskrs, radi svoje pomi¢nosti, padne na Markovo, 1 z a
Jurjeva! To pak znaci da je u tom slu¢aju vrijeme postavljeno na glavu: prvo dolazi dan kada
se ugrabljeni sin vraca iz Velesova svijeta, a dan nakon toga on bi se tek trebao roditi! Takva
godina nipos§to ne moze biti urednom. To nije reda put. U njoj nece biti bozjeg blagoslova. Ne
vjerujete? Provjerite: posljednji se puta Uskrs poklopio s Markovim godine 1943." (Belaj,
1998: 188)! Niko Kurent pronalazi staro prorocanstvo koje to potvrduje. "Kada ¢e Marko dati
Uskrs (tj. Uskrs biti na Markovo), sav ¢e svijet jao si ga vikati." (Belaj prema Kurent, 1998:
188).

Najvazniji ljetni blagdan u veéem dijelu Europe je Ivanje 24. lipnja, inace dan koji
slijedi malo nakon ljetnog solsticija 21. lipnja. Kljuéno obiljezje tog blagdana je ivanjski
krijes. Jos dok je krijes gorio, ljudi su ga preskakivali, a preko gorista su drugoga dana tjerali
stoku. To su €inili iz uvjerenja da ¢e time poboljsati zdravlje. Jedna stara predaja kaze da se za
Ivanje treba okupati u nekoj vodi blizu sela. Shodno tome u Dalmaciji je Ivanje dobilo ime
sveti Ivan Kupavac. Iz mnogih tekstova se da is¢itati uska veza Jurja i Ivana koju sam ve¢
spominjala. Juraj postaje Ivan. To je dakle ista osoba! U lvanjskim tekstovima skriva se taj
mitski vrhunac odnosno svadba dvoje ljudi. Na Jurjevo se Mara i Juraj upoznaju, na lvanje se
Mara 1 Juraj tj. sada Ivan spajaju. Njihov zivot odgovara godini dana, odnosno obicaji kroz
godinu zapravo prate vazne dogadaje njihova zivota. Oni se svake godine radaju, Zive i na
kraju umiru. Cesto je smrt boga vegetacije Jurja vezana uz doslovnu smrt vegetacije tj. Zita.

Pa tako i lik Mare kroz godinu mijenja svoje obli¢je. Prvo je mlada, lijepa, neiskvarena



djevojka koja se sprema postati supruga. U slavenskoj mitologiji u nekim tekstovima Juraj je
okarakteriziran kao nevjerni muz, zbog ¢ega neko¢ dobra i mila Mara postaje stara, zbog
ljubomore ogorcena, i osvetoljubiva Morana. Morana, odnosno danas ¢eS¢e Mora jos uvijek je
ziva u puckim usmenim vjerovanjima. Vjeruje se da je to zla Zena koja u noci moze
promijeniti oblik, sletjeti Covjeku ili Zivotinji na prsa, najéeSée se u priCama pojavljuju djeca,

te ith ,,moriti“ i pritiskati dok ne ostanu bez zraka (Kati¢i¢, 2017: 165- 189).

Dakle, kroz godinu moZemo pratiti rodenje bozanske djece, njihov povratak 1 pobjedu
nad smrti, potom slijedi njihovo vjencanje i razorni brak, te na samom kraju i njihova smrt
koja je uglavnom simboli¢no smjeStena na kraj zime. Kada godinu tako postavimo dolazimo

do pocetnog datuma Nove godine negdje u proljece koji sada ima smisleno znacenje.

3. Karakteristike hrvatske usmene knjiZevnosti i folklorni oblici

Medu prvima koji pridaje znanstvenu vrijednost usmenim tekstovima jest Jakob Grimm (1785
— 1863). Poznatiji je kao autor bajki, zajedno s bratom Wilhelmom. Pokazao je da su tekstovi
usmene knjizevnosti savrSeni za proucavanje pretkrS¢anske vjere, a osobito za one narode u
kojima nema mnogo ili uopée saCuvanih starih svetih tekstova. Na temeljima usmene
knjizevnosti Grimm uspjesno izraduje sintezu njemacke pretkrS¢anske mitologije. Njegova
metoda ponukala je istrazivace u drugim narodima da se na jednak nacin posvete starini svog
naroda. Stoga u slavenskoj filologiji nailazimo na pojam Grimmova Skola koja na na$im
prostorima ima velik znacaj 1 ugled. No jedan propust Grimmove Skole bio je taj Sto su 1
Grimm 1 sljedbenici smatrali da je stari sveti tekst u usmenoj predaji oc¢igledan, ali to nazalost
nije tako jednostavno. Stari sveti tekst je potrebno, uz pomo¢ usmene predaje, rekonstruirati, a
niposto uzeti doslovno (Katic¢i¢, 2017: 2).

Folklorne oblike koje nalazimo u Hrvatskoj dosta su obiljezile povijesne drzavne
tvorevine 1 susjedni narodi. No, nisu samo susjedski dodiri osebujno obiljezili lokalnu
tradiciju nekog kraja u Hrvatskoj, ponekad se likovi i motivi prenose na puno vecim

udaljenostima i pritom dobivaju novo obli¢je. Jedan primjer je, u nasoj kulturi dobro poznati,



epski junak Kraljevié Marko®. On je prvenstveno i povijesno vezan uz makedonsku, bugarsku
1 srpsku junacku poeziju, no u medusobnim dodirima s tim kulturama poceo se pojavljivati i u
hrvatskim deseterackim pjesmama i priCama. Deseteracka junacka epika na podrucju Juznih
Slavena nema konkretnih granica, ve¢ je srodna svim narodima na ovim podru¢jima. Hrvatske
junacke pjesme su bliske bosanskim, srpskim ili crnogorskim pjesmama (Boskovi¢ — Stulli,
2000: 154).

Oblici koji opstaju od davnina pa sve do danas zahvaljuju to svojoj funkciji, odnosno
oni su po funkciji estetski, obredni, magijski, odgojni, poucni itd. Folklorni oblik mora biti na
neki nain izniman da bi ga zajednica upamtila 1 pricom prenosila s koljena na koljeno.
Dugoro¢nim prenoSenjem tih oblika oni postaju dio tradicije, tj. folklora (Jakobson i
Bogatirjov, 1971: 32). U vrijeme kada su pismeni ljudi bili prava rijetkost, usmena
knjizevnost je bila na svom vrhuncu. Ljudi su imali potrebu za umjetnoscu, a price, pjesme 1
ostale knjizevne oblike koje su smislili nisu mogli trajno zapisati, pa su ih prenosili od usta do
usta, s koljena na koljeno. ,,Umjesto da Citaju knjige i1 odlaze u kazalista, oni su imali svoje
obicaje, svoje pucke predstave, imali su pjesme Sto su se pjevale u kolu ili uz gusle, a pricale
su se i price. Sve su to oblici usmene narodne umjetnosti.“ (Boskovi¢ — Stulli, 1960: 6). U tim
se folklornim oblicima — pricama, pjesmama u kolu, pjesmama uz gusle — mogu pronaci
fragmenti iz slavenske mitologije, dakako prikriveni. Moze se naslutiti samo struktura. To
nam pokazuje poskocnica iz Luke na otoku Sipanu koja se pjeva na dan sv. Vida, sv. Ivana ili
sv. Petra i Pavla. U toj pjesmi imamo neke fragmente iz slavenske mitologije: Ivu na konju® i
Maru koja ima devetero brace:

«lde Mare na vodicu,

Za njom lvo na konjicu,

I'jepoj Mari govorio:

«Docekaj me duso Mare!

Imam s tobom govoriti.»

Govori mu I'jepa Mare:

«Ne mogu te docekati.

* Motiv Kraljevi¢a Marka poznat je u predajama s poznatim medunarodnim sizeom o skrivenu usnulom junaku,
koji ¢e jednoga dana ustati i osloboditi svoj narod. U juznoslavenskim, §to zna¢i i hrvatskim inacicama obi¢no se
pritom misli na turski jaram. No, ovu pri¢u o Kraljeviéu Marku mozemo zateéi i u Istri gdje turska opasnost nije
bila aktualna kao u istoénijim i juZnijim hrvatskim krajevima, pa se ovdje ta pri¢a malo drugacije adaptirala
(Boskovi¢ — Stulli, 2000: 154).

® Ivo kao supstitut za Jurja/Jarila
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U dvoru mi devet brace, ...»
(Murat, 1996: 549, 576-577).
Mozda je i slika uspavanog junaka Kraljevica Marka iz usmene knjizevnosti koji ¢e ustati
jednoga dana i osloboditi narod o tudinskog jarma, usporediva na razini strukture s Jurjem /

Jarilom koji ustaje svakog proljeca i «oslobaday prirodu od snijega i leda, smrti?

3.1. Slavenska mitologija u obrednim pjesmama

Kao §to je gore ve¢ spomenuto, odlazak Jarila u podzemlje nije opisan, to znanstvenici
naslu¢uju samo kao mogucnost, ali je zato njegov povratak opisan u mnogim jurjevskim
ophodnickim pjesmama. Jurjevo je ljudima bilo izuzetno bitno jer oznaCava pocetak prvih
seljackih radova izvan kuce. Uz taj dan vezani su obiCaji koji su danas poznati samo u
sjeverozapadnoj Hrvatskoj i dijelovima Slovenije. ,,JJedan od najslikovitijih i najistaknutijih
na$ih obicaja o Jurjevu jurjevski su ophodi sa zelenim Jurjem. “ (Belaj, 1998: 172). Danas su
jurjasi djeca koja obilaze selom, pjevaju pjesme 1 skupljaju darove. Jedan je sav zamotan u
zelenje ili nosi zelenu granu. Zene otkidaju od njega granéice i nose ih u kuéu. Na kraju
jurjasi podjele dobivene poklone 1 pogoste se. Prije su to umjesto djece bili mladiéi i taj je
obiCaj bio veoma vazan ,,vjerski‘“ dogadaj. Uz taj obred pjevale su se obredne pjesme. Vitomir
Belaj u svom djelu Hod kroz godinu je nabrojao mnoge, no, ovdje ¢emo za primjer istaknuti
jednu:
Pisan Vuzem prosao, zelen Juraj dosao,
Iza one gore, u to ravno polje.
Darujte ga, darujte,
Juru zelenoga!
Kuda Jura odi, tuda polje rodi.
Nije Jura svaki dan, ve¢ u ljetu jedan dan
(Belaj prema Huzjak, 1998: 176).
Vuzem u ovoj pjesmi predstavlja Uskrs koji je prosao i ubrzo nakon je uslijedio sveti
Juraj (24. Travnja). Jura dolazi iz daleka: iza one gore, i donosi nam rodnost vegetacije: kuda
Jura odi, tuda polje rodi. U sredini pjesmice naglasava se dio obreda vezan uz darivanje

jurjasa: darujte ga, darujte. Pjesma zavrSava stihom koji nam naglasava da je Jurjevo samo
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jedan dan u godini (Belaj, 1998: 168-176). Ova pjesma sagledana iz aspekta nase stare vjere
predstavlja ,,rodenje” Nove godine. Perunov sin Jarilo / Juraj se vraca iz daleka i nosi nam
rodnost vegetacije. Ova narodna pjesma neko¢ je bila sveti tekst i pjevala se uz sveti obred
koji mi danas dozivljavamo samo kao narodni obi¢aj bez sakralnog znacaja.

U jurjevskim tekstovima se najavljuje svadba Jurja i Mare. Ta incestna svadba u
bozanskom svijetu je potpuno opravdana. Ona donosi rodnost i plodnost na zemlju, ali samo
ako su oboje partnera najviSega roda. Slavenima je najvisi bog bio Perun, pa u slucaju da se
njegovo dijete uda ili ozeni s djetetom bilo kojega drugoga boga, uzelo bi partnera nizega od
sebe (Belaj, 1998: 207, 208). ,,Naime, sveta svadba izmedu boZanske djece, izmedu Jurja i
Mare postala je prototipom svih svadbi u realnome svijetu. Samo u primjeru da mi ljudi
obavimo svadbeni obred onako kako su to €inili bogovi u pravrijeme, moZemo ocekivati i u
naSem realnom braku plodnost kakva nam je posvjedo¢ena mitskim dogadajem.” (Belaj,
1998: 208). Do te svete svadbe dolazi upravo na lvanje. Juraj postaje Ivan koji se zeni s
Marom. Radoslav Katic¢i¢ u svom djelu Nasa stara vjera donosi zapis ivanjske pjesme s otoka
Sipana u dubrovaékom arhipelagu:

Ide Mare na vodicu,

Ivo za njom na konjicu,

lijepoj Mari govorio:

,,Docekaj me, duso Mare!

Imam s tobom govoriti.

Govori mu lijepa Mare:

,»Ne mogu te docekati;

u dvoru mi devet brace,

a deseti u djevojke,

u djevojke vjerenice,

na prozoru majka moja. “
(Katici¢, 2017: 182).

U ovoj pjesmi Ivo pokuSava pri¢i Mari, a ona se brani pozivanjem na majku 1 bracu.
Katic¢i¢ dalje u tekstu navodi da se tu mladenci ,,sparuju Sto vodi svetoj svadbi. Ta sveta
svadba odvija se na stablu svijeta. Jedna pjesma s otoka Sipana ju lijepo opisuje:

Rasla jela u prisoju, zelen bore u 0soju.
Jela boru porucuje:
O javore, zelen bore, lijepo ti t je ukraj vode!

Iz stabra ti voda tece, a iz grana cele lete,
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A u stabru tvoga duba sjedi jato od goluba.
1 ostale sve grancice napunjaju drobne tice;
Na vrhu ti orle sjedi, a daleko ocim gled,
A kad orle krilim trese, zlatne rese sve potrese.
Vitoj jeli umiljeni porucuje bor zeleni:
Bolje tebi, vita jele,
Bolje tebi u prisoju nego meni u 0soju,
Tamo ljeti hlad uzivas, a zimi te sunce grije.
(Belaj prema HNPj, 1998: 255,256).

U ovoj pjesmi su vidljivi mnogi mitski motivi. Npr. stih: na vrhu ti orle sjedi, a daleko
o¢im gledi je odmah prepoznato kao metafora Peruna. Jela se obraca Javoru koji ovdje
predstavlja stablo svijeta i kao takav je opisan. Na vrhu zlatne rese na kojima sjedi orao, u
srediStu stablo u ¢ijem dubu je jato goluba i oko ¢ijih grana pcele lete, a na dnu kod korijena

voda tece.

4. Zakljudak

Zakljuc¢aka na ovu temu mozemo izvesti mnogo, premda su to uglavnom viSe pretpostavke i
zapazanja bez ¢vrstih ¢injenica. Uzmemo li u obzir vrijeme kada je slavenska mitologija bila
ustaljeno 1 priznato vjerovanje u naSem narodu, i tragove, kojih ako ih znamo traziti, ima
zaista mnogo, mozemo zakljuciti da je to bio izuzetno stabilan vjerski sustav, moguce ne
toliko drugaciji od krS¢anstva. Vjerojatno bi, da je krS¢anstvo bilo mnogo drugacije od
slavenske mitologije, ljudima bi trebalo znatno viSe vremena da se adaptiraju u kr$¢ansku
crkvu. No, ono §to je u narodima neko¢ pripadnicima slavenske mitologije zaista iznimno, a
svecenicima u slavenskom svijetu je zadavalo glavobolje dugi niz godina, jest dvovijerje.
Skladno preklapanje dviju, naoko potpuno razliCitih, a opet mjestimi¢no podudarnih
religijskih sustava. Monoteizam 1 politeizam stolje¢ima rame uz rame. Da to uistinu jest bilo
tako, moZemo zakljuciti po tragovima u usmenoj knjiZzevnosti koji su se odrzali sve do danas.
Primjerice i danas je ponegdje Zzivo vjerovanje u mitska bi¢a, prenosenje pjesama, igra,
brojalica, uspavanka itd., s magijskom podlogom ili motivima praslavenstva, s koljena na
koljeno. Taj odraz slavenske mitologije lijepo je prikazan kroz nasu usmenu knjizevnost.

Vezano uz razlicite blagdane, znamo razli¢ite narodne pjesme koje ne razumijemo u
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potpunosti. Kada udemo dublje u nasu staru vjeru sve narodne, odnosno obredne, pjesme

pocinju imati logi¢an smisao.

No, s druge strane, propust nastaje u tome $to nismo svjesni svoje stare vjere koja je
prisutna medu nama svakoga dana, $to u ,,praznovjernim* ritualima i pricama, §to u naSim
obi¢ajima i blagdanima. Vjerujem da bi se U Skolama bi se trebalo vise pridavati znacaja
nasoj starini jer bi tako odgajali ljude otvorenog uma svjesne podrijetla i spremne da istraze i
posvete se naSoj davno zaboravljenoj mitologiji. Ima li obicaj koji nau¢eno ponavljamo smisla
bez da znamo $to zapravo iza njega stoji? Osobno smatram da nema. Mogu se primijetiti neke
strukturne sli¢nosti krS¢anstva 1 slavenske mitologije. Primjerice, vjera u vrhovnog boga koji
je u stalnoj borbi sa zlom, glavna Zenska ikona kao zastitnica obitelji 1 glavna medu Zenama,
bozji sin koji se vraca iz mrtvih 1 ljudima nosi bolji Zivot, 1 na kraju jednaka potreba za
objasnjenjem neobjasnjivog. Sto je mitologiji mit, kri¢anstvu je sveta knjiga Biblija. Je li
biblijska prica vjerojatnija od mitske? Na svakom je pojedincu odluka u §to ¢e vjerovati i hoce

li vjerovati ili ne.

Premda je nas danasnji kalendar ustaljen, provjeren i1 organiziran, slavenska je godina
mozda bila bolje organizirana. Pocetak i kraj godine, pa tako 1 prikladni blagdani, kod Slavena
prate prirodni tijek, odnosno budenje i1 umiranje prirode. Njihovi bogovi svojim Zivotom
nuzno prate prirodni tijek. Mozemo re¢i da su im bozanstva u potpunosti uskladena s

prirodom i zivotnim vijekom, te s ¢injenicom da njihovi bogovi obitavaju na zemlji.

Najsazetiji zakljuCak ovog rada bio bi da je ono mitsko i davno jo$ uvijek, tisucama

godina kasnije, zivo u narodu.
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Summary

The reflection of Slavic mythology is first shown through a brief overview of the Slavic gods
and their relationships. Furthermore, the main customs that bind to these major gods are
shown. These customs still live in folklore today and as such, they are still alive today. This
reflection of Slavic mythology is evident in oral literature, so the text shows the most
important ritual songs related to these customs. Slavic mythology is a rather broad and
abstract field that few scholars in Croatia deal with. Many discoveries are due to Russian
scholars and writers from Russian culture. Many facts and ideas about this poorly researched

area have yet to be discovered.
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