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U toku historijskog razvitka mnogi su ljudi spoznali da su teznje svih religija da Zelje ostvaruju
molitvama, obredima i ceremonijama upucenim natprirodnim bi¢ima, bogovima i svecima —
najobicnija samoobmana, najobicnije samozavaravanje, jer u prirodnom svijetu ne postoje
nikakva visa bica, nikakvi duhovi koji bi usliSavali molitve i na prirodne sile djelovali u korist
ovog ili onog covjeka, ovog ili onog naroda, ove ili one klase, a na Stetu drugog covjeka,

drugog naroda, druge klase.

(Svijet i zivot u legendama; Maja Kolman-

Rukavina i dr. Oleg Mandi¢)
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1. Uvod

Krs¢anstvo, jedna od najvec¢ih monoteistickih religija u svijetu, ostro se odjeljuje od bilo
kakvog oblika drevnih, paganskih vjerovanja te je predstavljena kao istinita, utjelovljena vjera. U
ovom radu analizirat ¢e se krS¢anski blagdani i njihovi stvarni temelji, kao i podrijetlo glavnog lika
Isusa Krista. Pocevsi od socioloskih perspektiva na religiju pa do poganskih korijena krS¢anstva, u

radu ¢e se objasniti otkud zapravo dolaze najvece svetkovine ove religije.

Prvi dio rada zapocinje s socioloskim teorijama religije posebno se osvréuci na perspektive
Emilea Durkheima, Maxa Webera 1 Karla Marxa. Zatim, objaSnjava se znacaj religije u drevnom
svijetu koji je mnogo drugaciji nego danas jer drustvo ne ovisi vise o religiji, ve¢ o ekonomiji. Takoder,
ukratko je prikazan sinopsis krS¢anske religije koji se kroz daljnja poglavlja upotpunjuje.
U drugom poglavlju razraduju se glavni kr§¢anski blagdani — Bozi¢, Bogojavljenje, Uskrs 1 Duhovi
te se dokazuju njihovi poganski korijeni, kao i nacin na koji se kr§¢anstvo Sirilo. Nijedna religija ne
dolazi sasvim miroljubivo.

Tre¢i dio rada posvecen je autenticnosti i originalnosti lika Isusa koji nije ni prvi niti jedini spasitelj
Govjedanstva razapet na krizu. Cesto se uzima da je Isus doista bio povijesna osoba, no ustvari je on
samo najrelevantniji i najprihvaceniji mita koji su ljudi Zeljeli da postane istina.

Konacno, posljednji dio rada zakljuc¢uje navedene probleme.

2. RELIGIJA

2.1. Religija u socioloskoj perspektivi

Od pamtivijeka, vjera 1 opcinjenost transcendencijom su neizostavni segmenti drustva.
Vjerovanje u nadnaravno, bogove ili Boga, sudbinu, prorocanstva ili u nedokucive Zivotne sile
svojstveno je ¢ovjekovoj egzistenciji. Smisao svojih zivota ljudi traze izvan sebe samih, u necem
viSem od njih — traze utjehu i sigurnost da njihova svijest o vlastitom postojanju nije usamljena i

prazna, ve¢ da je odredena ,,zvijezdama”, ,,BoZjim planom” ili ne¢im drugim.

U tom smislu, religioznost je subjektivan izri¢aj i osjecaj Stovanja nekog bozanstva koji osoba sama
njeguje. lako je pojam duhovnosti vezan uz religioznost, neki autori ga ¢vrsto odvajaju jer smatraju
da se pod duhovnos$¢u misli na vlastita metafizicka uvjerenja i traganje za duSom, smislom i vlastitom
transcendencijom (McNamara Berry et al., 2010). Medutim, kada vjera postane univerzalna kao dio

drustva koji je gotovo norma, tada se misli na religiju. Religija je sustav, institucija, splet normi,



obicaja, rituala i vrijednosti prema kojem drustvo Stuje nesto sveto, a Durkheim bi rekao da ono putem

religije Stuje samo sebe.

2. 2. Socioloska razmatranja religije — Durkheim, Weber 1 Marx
U socioloskim teorijama religije, razlikuju se tri perspektive: konfliktna teorija Karla Marxa,

spasenjska teorija Maxa Webera i funkcionalisticka teorija Emilea Durkheima.

Emile Durkheim i funkcionalizam

Funkcionalisticka perspektiva u sociologiji na ¢elu s E. Durkheimom, religiju odreduje kao
dio drustvenog Zivota koji odrZava i regulira socijalni red i poredak. Ona jaca solidarnost i drustvenu
koheziju. Durkheim je u socioloSskom teoriziranju religije vise bio zainteresiran za njezinu socijalnu
funkciju i nacin na koji ona utjece na drustvo negoli na njezino metafizicko znacenje. Bez obzira na
to kakva je neka religija — da li je anticka, totemisticka, politeisticka, ukljucuje li zrtve bozanstvima,
itd., Durkheim objaSnjava da sve religije imaju objektivne zajednicke elemente koji ju €ine religijom

(Durkheim, 1912: 17):

,»At the foundation of all systems of belief and all cults, there ought to be necessarily a certain number of
fundamental representations or conceptions of ritual attitudes which, in spite of the diversity of forms which
they have taken, have the same objective significance and fulfill the same functions everywhere. These are the
permanent elements which constitute that which is permanent and human in religion; they form all the
objective contents of the idea which is expressed when one speaks of religion in general.”

Takoder, svrha religije nije ona sama, odnosno ono S§to se smatra svetim, boZanskim,
uzviSenim — iako se Stuje nadnaravno, neS§to mocnije od Covjeka, to nadnaravno ili sveto sluzi
drustvenoj zajednici kao ¢imbenik regulacije svakodnevnog Zivota. Religija daje smisao i1 razloge
zasto je nesto takvo kakvo je, a to se u dalekoj proslosti osobito odnosilo na izmjene godiSnjih doba,
izlazak i zalazak Sunca 1 Mjeseca, kretanja zvijezda, dolazak proljeca, vrijeme Zetve, branje plodova,
i sl. (Durkheim, 1912: 43).

Dvije karakteristike Cine religiju dijelom drustva, a to su vjerovanja (beliefs) i rituali (rites).
Vjerovanja su zajedni¢ka uvjerenja i vrijednosti koje dijeli kolektivitet, a rituali su radnje koje
ispunjavaju ta vjerovanja i kroz njih se jaca socijalna integracija 1 solidarnost (Jones, 1986).

Dakle, Durkheim religiju definira kao sustav vjerovanja i1 obi¢aja koji Stuje sveto, uzdize ga iznad

profanog i na taj nacin stvara drustvenu zajednicu sa univerzalnim moralom (Durkheim, 1995: 44).



Max Weber i spasenjska religija

U svojoj knjizi Sociologija religije, Weber razmatra religiju po njenoj spasenjskoj ulozi. Srz
vjerovanja religije (osobito krS¢anstva) je spasenje (salvation), odrjesenje od grijeha i svih nevolja
ovozemaljskog Zivota. Ona je motivacija prema kojoj ljudi zive u druStvu. Kako napominje u
Protestantskoj etici i duhu kapitalizma, glavno je obiljezje etike protestanata rad jer njihov Bog to
zahtijeva. Konstantnim radom iskupiti ¢e se njihove duSe i Bog ¢e ih primiti na nebo k sebi. Na taj
nacin, egzistencijalno pitanje njihovih Zivota i postojanja su determinirani, a vjera u zajednicke
morale i vrijednosti omogucuje drustveni red 1 sklad. Medutim, neke religije poput budizma, nemaju
boga i odredene su vise etickim nacelima i moralom nego Stovanju, ali takoder teze spasenju (Weber,
1922: 147). Spasenje je tako nacin zivota, teznja ka viSoj sili koju pojedinac ostvaruje dijeleci
vrijednosti kao $to su krepkost, dobrota i skromnost s ostalim ¢lanovima zajednice. Ono §to obiljezuje
pojam spasenja je odrjeSenje od fizickih, psiholoskih i drustvenih patnji zemaljskog Zivota, no isto
tako moze znaciti slobodu od prolaznosti zivota kao takve. Weber jo$ nadodaje da se spasenje moze
izravno odnositi na pojedinca — na osobno odrjesenje od postojanja, od grijeha, itd. (Weber, 1922:
149).

Religija je ,,ljepilo” drustvene zajednice i Weber smatra da iz nje poticu socijalni i ekonomski
poredak Sto poblize objaSnjava u Protestantskoj etici i duhu kapitalizma: kapitalizam je nastao iz
vjerovanja i radne etike kalvinista koji su smatrali da §to viSe vremena u Zivotu provedu rade¢i, to su
blizi Bogu 1 spasenju. Iz toga je, prema autoru, krenula akumulacija dobara i radne snage. No,
napominje 1 da religijske motivacije kao i teznja spasenju ne moraju uopc¢e utjecati na drustveni razvoj

1 socio-ekonomsko uredenje zajednice (Weber, 1922: 150).

Kad-tad, ljudi su uvidjeli da njihovo sveto, omnipotentno bozanstvo (naj¢es¢e Bog), gleda na nered
u svijetu s ravnodusno$c¢u. Zasto, pitali bi se, se Bog ne mijesa u svijet koji je stvorio 1 kako opravdati
postojanje zla? Ova razmatranja spadaju pod pojam teodiceje, odnosno opravdavanja boZanskog
postojanja 1 moci 1 istovremene prisutnosti zla, boli 1 nevolja. Weber je teodiceju podijelio na tri oblika

od kojih je prvi predodredenost (Weber, 1922: 143):

As people continued to reflect about the insoluble problem of the imperfections of the world in the light of
god's omnipotence, one reuslt was inevitable: the conception of an unimaginably great ethical chasm between
the transcendental god and the human being continuously enmeshed in the toils of new sin.

Drugim rije¢ima, bog je izvan mogucnosti ljudskog razumijevanja jer obitava u nadzemaljskom

carstvu, stoga ¢ovjek ne moze dokuciti bozanske namjere, planove i stvaranja. Kao u Knjizi o Jobu,



bog mora biti odijeljen iznad svih etickih shvacanja Covjeka 1 ostati vjecni, Sutljivi misterij (Weber,
1922: 143).

Nadalje, drugi teodicejski oblik je dualizam koji naglasava da postoje dobro i zlo kao takvi,
bez obzira na boga i oni su u stalnom sukobu. Covjek, iako se nalazi na strani ,,dobra”, moze ,,pasti”
u grijeh i zlo. Sva patnja i1 nesavrSenosti u svijetu su tako opravdane stalnim konfliktom dviju sila —

svijetla i tame, i proces prociS¢avanja svijetla od tame je neprekidan, a u tom se metezu nalaze ljudi

kao posrednici i sudionici (Weber, 1922: 145).

Trec¢a forma teodiceje je indijski princip karme prema kojem djelovanja pojedinca u
sadasnjem zivotu odreduju posljedice za njegovu/njezinu dusu nakon $to napusti ovaj zivot. Odnosno,
duSa se moze reinkarnirati, bilo ponovno u ¢ovjeka, u zivotinju ili pak nesSto blizu bozanskome.

Koliko dobrog netko ucini, toliko ¢e mu/joj se i vratiti (Weber, 1922: 145):

The finiteness of earthly life is the consequence of the finiteness of good or evil deeds in the previous life of a
particular soul. What may appear from the viewpoint of a theory of compensation as unjust suffering in the
terrestrial life of a person should be regarded as atonement for sin in a previous existence.

Kao i Durkheim, i Weber objasnjava funkcije religije, ali je fokus na tome kako religija
ureduje zivot i1 red neke drustvene zajednice te kako, u teodicejskom smislu, utjece na ponaSanje

pojedinca.

Konfliktna teorija Karla Marxa

,Opijum za narod” je jedna od prvih stvari koje padnu na pamet kada se misli na Marxa i
religiju. lako se ovaj citat Cesto pogresno shvaca, Marx nije smatrao da je religija loSa, ve¢ da se

koristi na nacin koji Skodi drustvu, osobito radnic¢koj klasi. Pun citat glasi:

Religion is the sigh of the opressed creature, the sentiment of a heartless world and the soul of soulles
conditions. It is the opium of the people.?

Iz ovoga je vidljivo da Marx religiju nije smatrao otrovom, ve¢ upravo suprotno — ona stoji za sve
ono §to ljudi Zele posti€i i za ¢ime ¢eznu, predstavlja jezgru ljudskosti. No, ona se koristi kao sredstvo
odrzavanja statusa quo — da su socijalne razlike takve kakve jesu, finalne, te da nista ne treba niti je
moguce promijeniti. Sav jad koji ljudi podnose, osobito proletarijat, je dio ,,Bozjeg plana” ili ,,Bozje

volje”, stoga su patnja i bol ,,ulaznica” za onostrani, besmrtni Zivot i na taj na€in stvaraju pomirenost

1 https://revisesociology.com/2018/07/10/marxist-perspective-religion/
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covjeka sa njegovom otudenosti (Thompson, 2018). Marxova konfliktna teorija centrirana je na

kapitalisticki ustroj drustva i socijalnu nejednakost koja u drevnim religijama nije bila prisutna.

2.3 Znacaj religije

U doba kada nije bilo nikakvih tehnologija kakve imamo danas, ve¢ su ljudi imali samo jedni
druge, prirodu i njezine promjene, smisao i znacenje njihovih Zivota pronalazili su u zvijezdama,
Suncu i prirodnim pojavama koje su ih okruzivale kroz godiSnja doba. Ciklusima koji su upravljali
njihovim Zivotima (proljece, ljeto, jesen, zima) nadjenuli su bozanske osobine i stvarali o njima price,
mitove i legende koji su prerasli u religije. Stari narodi poput Babilonaca, Asiraca, Rimljana, Grka,
Azteka 1 starih Egipéana nisu poznavali prirodne zakone — nisu znali otkud dolaze Sunce 1 nebeska
tijela, Sto uzrokuje izmjenu dana i no¢i te godi$njih doba, kako rastu biljke i zasto cvjetaju u proljece
i slicno. Svemu tome, oni su pridavali vlastita znacenja i simbolizam. Svijet je onda bio ogromna
nepoznanica prepuna bogova, duhova, demona i strasnih sila koje je trebalo umilostiviti i poStovati
ih, a s vremenom ih §to bolje iskoristiti za vlastiti opstanak. Naspram ondasnjih vremena, dana$nji

svijet je rasCaran, rekao bi Weber.

Uz to, prezivljavanje je bilo krucijalno 1 ovisilo je o agrokulturi, zemljoradnji i stoCarstvu, stoga su
se kultovi, obicaji i korijeni religija vrtili upravo oko upravljanja i pospjesSivanja tih djelatnosti

(Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961: 7):

Na vrlo niskoj etapi drustvenog i umnog razvitka ljudi su u dalekoj proslosti vjerovali da te sile imaju razum i
volju i da ih mogu usmjeravati bilo na korist, bilo na $tetu ljudi. Obracali su im se molitvama, priredujuéi
pritom razne obrede i ceremonije i1 prinose¢i im na zrtvu ono §to im je bilo najdragocjenije i najpotrebnije [od
biljnih plodova do ljudskih bi¢a] jer su vjerovali da je to jedini put i nacin da od tih sila izmole svoj opstanak,
sigurnost i ve¢u plodnost njih samih, njihove stoke i obradenog zemljista.

Ljudi su bili neobrazovani, malo tko je znao ¢itati. Usmena predaja, primarna socijalizacija 1
mehanicka solidarnost bili su klju¢ni za fizicki, ali 1 kulturoloski opstanak neke zajednice. DruStvena
kohezija mnogo je vise ovisila o religioznom zna¢enju nego danas jer ljudi nisu poznavali znanost
niti nekakvu visoku tehnologiju koja bi im otkrila zaSto se izmjenjuju no¢ i dan; oni su tome sami

morali dati objaSnjenje 1 smisao.

Osobito vaznu ulogu u drevnom svijetu imalo je sunce. Ono se smatralo izvorom i
obnoviteljem Zivota kao i ,,duSom svijeta” jer izlazi i zalazi — drugim rijecima, vjeno uskrsava.
Mnogi narodi su, vjeruju¢i u mo¢ plodnosti sunca, prinosili mu razne zrtve — od voca do ljudi — ne bi
li na taj nacin osigurali rast biljaka 1 opstanak u idu¢em dobu. Vinova loza i Zito bili su medu prvim

plodovima te su se smatrali simbolima sunceve snage i nudili se u posebnim ritualima. ,,Solarni



junaci”, odnosno mesije, spasitelji 1 otkupitelji starih religija ¢esto su personifikacije sunca koji na
zemlju dolaze kao ucitelji agrikulture i vode Covjecanstvo ka visem stupnju razvoja (Acharya, 2009:

161).

2. 4. KrSc¢anstvo
Simbol kriza postavljen je na svakom kutku Zemlje i predstavlja jednu od najvecih

monoteistickih religija — kr$¢anstvo. lako ova religija ima viSe unutrnjih frakcija kao §to su
protestantizam, katolicizam, monofizitizam, nestorijanizam i pravoslavlje te nekoliko crkava
(Katolicka, protestantska, pravoslavna i istocna pretkalcedonska crkva), svima je zajednicka vjera u

njezinog utemeljitelja Isusa Krista te nauk po Svetom Pismu, tj. evandeljima.

Kr$c¢anstvo pripada tipu povijesne, proro¢ke i objavljene religije, eti¢no-mistiéne strukture, spasenjski i
eshatoloski® usmjerene. (Hrvatska Enciklopedija)

Korijeni kr§¢anstva sezu u I. stolje¢e u Palestini gdje je ono nastalo unutar zidovstva, a
prosirilo se zahvaljujuéi apostolu Pavlu i njegovim misijskim putovanjima. Kr$éani zive po
normativnim vrijednostima Biblije — Svetog pisma koje se dijeli na Stari zavjet i Novi zavjet i za njih
je onoiljudska i Bozjarije¢. Takoder, izvor njihovog nauka je i usmena predaja (tradicija) (Hrvatska
Enciklopedija). Za razliku od zidovstva koje prihvaca samo starozavjetni monoteizam, kr§¢anstvo je
uvelo 1 vjerovanje u Sveto Trojstvo — Oca, Sina i Duha Svetog. Sin (Isus Krist) i Duh Sveti su dijelovi

jednoga Boga. Njihova zajednica vjernika se naziva Crkvom:

U Katoli¢koj crkvi prevladava strogo centraliziran i hijerarhiziran crkveni ustroj (papa, biskupi, kler, vjernici),
u pravoslavnim i pretkalcedonskim crkvama sinodalno nacelo (sveti sinod s patrijarhom ili mitropolitom na
Celu), a u protestantskim crkvama prezbiterijalno ili kongrecionisticko nacelo, bez sveceniCke hijerarhije.
Katoli¢ka je crkva nadnacionalna, pravoslavne su i pretkalcedonske autokefalne, neke su protestantske crkve
bile ili jo$ uvijek jesu drzavne, a negdje je vladar ujedno i vrhovni crkveni poglavar (Anglikanska crkva).
(Hrvatska Enciklopedija)

Temeljne vjerske istine krscanstva

Krs¢anska vjeroispovijest se temelji na 5 glavnih istina koje su donesene na prvim ekumenskim

koncilima®:

2 Eshatologija — grana teologije koja prouc¢ava bilo koji sustav doktrina koji se ti¢e Posljednjeg suda, smrti,
buduénosti, itd. (https://www.dictionary.com/browse/eschatology?s=t)

3 Ekumenski koncili — u kr§¢anskim crkvama, sabori kojima prisustvuju biskupi, teolozi i drugi crkveni
dostojanstvenici radi savjetovanja o vaznim pitanjima crkvenog nauka i discipline.
http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?1D=32720
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1. Monoteizam — vjera u jednog, transcendentnog Boga koji je razli¢it od svijeta i ¢ija je objava

sadrzana u Bibliji, te u Trojstvo (u Bogu su tri osobe: Otac, Sin i Duh Sveti)

2. Bozja providnost i stvaranje (Bog je sve stvorio i svime upravlja)

3. Utjelovljenje i otkupljenje (Isus Krist, Sin Bozji, postao je covjekom da bi otkupio
covjecanstvo od grijeha)

4. Besmrtnost ljudske duse 1 uskrsnuce tijela

5. Posljednje stvari (smrt, presuda, raj ili pakao) uvjetovane su Bozjom milos¢u i ¢ovjekovim
etickim ponasSanjem

Pored toga, nakon crkvenog raskola 1054. godine Katolicka je crkva dodala jo$ neke dogme

(vjerske istine): CistiliSte, Marijino bezgre$no zacece, papinska nezabludivost i Marijino uznesenje na

nebo (Hrvatska Enciklopedija).

Isusovo otkupljenje covjecanstva

U Ccetiri evandelja (Matej, Marko, Luka i Ivan), Novom Zavjetu, zapisan je zivot Isusa Krista,
temelj krS¢anske vjere. Evandelja se u nekim dijelovima ne podudaraju, no katolici vjeruju u
objedinjenu pricu o Isusu i Bozju objavu.

Po navjeStenju andela Gabrijela, Marija je bezgresno zafela po Duhu Svetom 25. ozujka.
Rodila je sina Isusa u Stalici u Betlehemu, netom prije nego je umro judejski kralj Herod (6. st. prije
Krista). Malog Isusa doSla su posjetiti tri maga/kralja — Baltazar, Melkior 1 Gaspar te su mu donijeli
darove. Nema zapisa o Isusovom djetinjstvu, no po Markovom evandelju Isus je otiSao krstiti se kod
Ivana Krstitelja na rijeku Jordan i nakon toga je poslan u pustinju na cetrdeset dana gdje ga je
iskusavao Pavao. Onda, Isus postaje putujuci iscjeljitelj, cudotvorac 1 propovjednik BoZje rijeci; Siri
ucenja iz Evandelja 1 okuplja dvanaest apostola. [zabrao je apostole Petra, Jakova i Ivana da podu s
njim na goru gdje se Isus pred njima preobrazuje kao Isus Krist, Bozji Sin 1 Spasitelj. Zatim, on
nastavlja propovijedati i narod ga po€inje slijediti, no ne bez posljedica. Farizeji se ostro protive
Isusovom nauku i deklariraju ga heretikom, stoga on biva uhi¢en, primoran da nosi svoj kriz na kojem
ga raspinju 1 umire. Tri dana poslije, Isus uskrsne i ponovno se objavljuje svojim apostolima, a zatim
je uznesen na nebo k Ocu.*

Tradicija i obi¢aji kr§¢anstva protezu se kroz povijest ¢itave zapadnjacke civilizacije. Dapace,
nisSta nije toliko oblikovalo Europu i odrzalo se do danas kao $to to ¢ine simbol kriza i izgradnja

crkava.

4 https://owlcation.com/humanities/Summary-of-New-Testament-Bible-Books
https://www.britannica.com/biography/Jesus#target Text=Jesus%2C%20als0%20called%20Jesus%20Christ,as%20t
he%20Incarnation%200f%20God.



https://owlcation.com/humanities/Summary-of-New-Testament-Bible-Books
https://www.britannica.com/biography/Jesus#targetText=Jesus%2C also called Jesus Christ,as the Incarnation of God.
https://www.britannica.com/biography/Jesus#targetText=Jesus%2C also called Jesus Christ,as the Incarnation of God.

3. POGANSKI KORIJENI KRSCANSKIH SVETKOVINA

U ovom poglavlju analizirat ¢e se glavne krS¢anske svetkovine i slavlja koji, osim nauka iz Svetog

pisma, sadrzavaju mnoge neobicne obicaje, ali su ve¢ stolje¢ima dio tradicije.

3.1. BOZIC

Bozi¢ je danas slavljenje rodenja Bozjeg Sina, Isusa Krista. ISCekivanje tog dogadaja pocinje
adventom, prve nedjelje u prosincu, a sam Bozi¢ je uvijek 25. prosinca i dan prije prethodi mu

Badnjak.

U nas, na pocetku adventa stavlja se ukrasni vijenac na vrata, ¢esto sacinjen od iglica zimzelenog
drveca i ukrasen vrpcama, perlicama ili ¢ak imelom, a u kucu se takoder postavlja vijenac s Cetiri
svijece 1 jedna se pali svake adventske nedjelje. Dakako, boZi¢no slavlje nije rezervirano samo za
Cetiri zida — razni svijetle¢i ukrasi s motivima Djeda Mraza, saonica i crvenonosog Rudolfa, lampice
1 kuglice ukraSavaju zimzelena stabla na gradskim trgovima i pored crkvenih oltara. No, najvise do
izrazaja dolazi konzumeristiCka opsesija s troSenjem novaca, obdarivenjem poklonima, bozi¢ni

popusti 1 shopping ludnica te adventske reklame koje krenu odmah nakon No¢i vjestica.

Kakve veze ima Mali Isus sa ukrasenom jelkom, ili Djed Mraz s 25. prosinca? Cemu sva ta raskos,

veselje 1 darovi?

Isus je, iako diskutabilno da li je uopce bio prava osoba, roden u jesen 7. godine prije Krista ili u
prolje¢e 6. godine (Besker, 2004). Medutim, tek u 5. stolje¢u (prema drugim izvorima u 4. st.) je
Crkva proglasila 25. prosinca kao datum Isusovog rodenja (Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961).

Naime, prihvacanje krS¢anske vjere nije i§lo glatko kao Sto to piSe u Evandeljima jer je mnogo
starih naroda bilo politeisticko te su, kao 1 njihovi preci, ¢vrsto vjerovali u svoje ,,poganske” obicaje
i tradiciju. Nisu imali nikakvih razloga odjednom prihvatiti monoteisti¢ku, spasenjsku religiju koja
se proglasavala ispravnom, niti je ijedno nametanje vjere ikad bilo sasvim miroljubivo. Takoder,
ustaljeno je vjerovanje da se krS¢anstvo brzo Sirilo 1 da su ga narodi objerucke prihvacali kao vodu u
pustinji, no to nije bio slucaj. ,,Poganima” i ,barbarima” nije trebala nova, otkupiteljska vjera sa
nadom u besmrtnost i boljom etikom. Imali su vlastite religije 1 kultove koje su Stovali daleko prije
pojave krS¢anstva i oni su bili usredoto¢eni na poljoprivredu i izmjenu godiSnjih doba, $to je bilo u
uskoj vezi s njihovim na¢inom zivota. (Walker, prema: Acharya, 2009: 16). Kako je bilo mnogo
otpora, kr§¢ani su nastojali iskorijeniti poganske obicaje obezvredujuci ih i zastraSuju¢i pogane sa
prijetnjama izgaranja u paklu, no kada to nije bilo dovoljno, doneseni su zakoni koju su zabranjivali

poganske svecenike i blagdane te sve oblike ,,praznovjerja” (Acharya, 2009: 17). UniStavana im je



imovina, hramovi, bilo kakve svetkovine, sve u svrhu toga da se slomi ono ,,pogansko” u njima i da

se preobrate na ,,pravu” vjeru (Wheless, prema: Acharya, 2009: 19):

Propadanjem i propaséu Rimskog Carstva krS¢anska je religija rasla i Sirila se medu barbarskim razarac¢ima
Rima. [...] Rijetko tko je osim sveéenika znao ¢itati. [...] Biblija je postojala samo na hebrejskom, grékom i
latinskom, pa mase o njoj nisu znale niSta osim onoga Sto se culo od svecenika, koji su im govorili da joj
moraju vjerovati ili ¢e u protivnom biti muceni i ubijeni u ovom zivotu, a zauvijek prokleti u ognju pakla
nakon smrti. Ne cudi stoga $to je vjera pod takvim iznimno povoljnim uvjetima cvjetala.

Medutim, Crkva je uvidjela da ne moze tek tako iskorijeniti stoljetne obicaje i tradicije, stoga
je neke odlucila prihvatiti kao dio kr§¢anskih svetkovina, a neke je asimilirala u samu vjeru kao da su

tamo od samog pocetka, Bogomdani.

Takav je slucaj sa Bozi¢em. Originalno, u doba adventa i oko 25. prosinca stari su narodi
slavili zimski solsticij, a istovremeno je to oznacavalo poc¢etak novog doba (Sto kasnije postaje Nova
godina, o ¢emu c¢e biti rijeci kasnije). Zima je bila veliki neprijatelj prepun hladnoce i tame, a tamo
negdje oko No¢i vjestica, pri pocetku studenog, vjerovalo se da zemljom poc€inju lutati zlodusi i
demoni (Kolman-Rukavina, Mandié¢, 1961). Bilo je potrebno obraniti se od tog ,,zla” 1 pronaci
simbole u prirodi koji predstavljaju ustrajnost i opstanak usred mraka, kao i Stovanje sunca. Stari
narod Germana slavio je Yule, proslavu koja je zapocinjala u vrijeme zimskog solsticija. O¢evi i sinovi
bi dovukli najvecu kladu drva koja je morala gorjeti tijekom citavih 12 dana slavlja jer je oznacavala
svijetlo 1 nadu u novo razdoblje, kao 1 Zelju za plodnom godinom. Takoder su unosili neko zimzeleno
drvo u kuce, simbol opstanka i superiornosti nad zimom, te se ono ukraSavalo isprva jabukama, a
kasnije raznim ornamentima i detaljima. Zimzeleno drvece je za Grke, Rimljane, Nordijce i narode
Bliskog istoka simboliziralo suncanog boga koji se vjecno pomladuje (Kolman-Rukavina, Mandi¢,
1961: 142). Taj obicaj koji je bivao sve raskosniji 1 o€uvao se do dan danas, svoje porijeklo izgubio
je u slavlju rodenja Isusa, ali ¢ak i taj dominantni vjerski obi¢aj se gusi u modernoj kapitalisti¢koj
boziénoj groznici.

Nadalje, tih 12 dana trajalo je slavlje kao da nema sutra — pijancevanje, zabava, ples i gozba,
sve u svrhu toga da se odagnaju zimska hladnoca i mrak, kao 1 zli dusi (Pagan Origins of Christmas

and Tradition History, 2018).

U starome Rimu takoder se slavilo tjedan dana prije solsticija, iako rimska zima nije bila ni
upola o$tra kao germanska. Rije¢ je o Saturnalijama, odrZavanima u Cast boga Saturna ¢iji je grcki
ekvivalent Kronos ili Kron (festival se nazivao Kronia). U to vrijeme, razvratnost je bila u punom
zanosu, jelo se 1 pilo te su se brisale klasne granice u drustvu — svi, 1 rob 1 gospodar, i politicar i seljak
su bili jednaki. Saturnalije su bile popularne medu pukom, dok su u isto doba suncostaja visi stalezi

Rima $tovali kult boga Mitre ¢iji je rodendan padao na 25. prosinca. Mitraizam je, smatraju autori
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Acharya 1 Wheless, bio najpopularnija i najraSirenija poganska religija toga vremena, a korijene vuce
iz Irana, Perzije i Indije da bi 65.-63. godine pr. Kr. zahvatila Rimsko Carstvo. Nadalje, autorica
naglaSava da se sam Vatikan zasniva na papinstvu Mitre te da je kr§¢anska religija, pored Mitrinog
datuma rodenja, pobrala mnogo poganskih predaja tog kulta (osobito vezanih uz zivot Isusa) i uvrstila

ih u svoja vjerovanja (Wheless, prema: Acharya, 2009: 126-127).

Sto se ti¢e staroslavenskog poganstva, njihova tradicija mijesala se s onom ostalih poganskih
Europljana. Moglo bi se reci da su stari narodi $tovali iste stvari — sunce, zivot, bozanstva plodnosti,
prirodne sile — samo na drugacije nacine, a to se pogotovo oc¢itovalo nakon $to bi jedan narod osvojio
drugog i preuzeo tudu kulturu (sjajan primjer za to su Rimljani i Grei).

Slaveni su svetkovali BoZi¢ na sli¢an nacin kao i Germani — na Badnjak bi se rano ujutro posjekao
hrastov ili cerov panj (badnjak) koji bi se navecer zapalio i1 ljudi su uz njega bdijeli cijelu noé

(Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961: 138):

U mnogim su se krajevima lozila dva ili tri takva badnjaka. Kad su bila dva, onda je prva klada predstavljala
staroga boga sunca, a druga mladoga bozi¢. A kad su bile tri klade, onda je prva badnjak, muskarac, druga
badnjadica, Zena, a treca dijete Bozi¢. Jo§ dugo poslije pokrstenja Slaveni su ostali pri svojim starim obi¢ajima,
pa su i te svoje badnjake nazivali kr§¢anskim imenima: Josipom, Marijom i djetetom Isusom-Bozi¢em.

Badnjaci su se Stovali na nacin da ih se polijevalo pi¢em, zasipalo Zitom 1 na njima se pekla
boZi¢na pogaca. Uz to, po njima se lupkalo 1 klatilo tijekom no¢i zato da bi se otjeralo zloduhe 1 da
Bozi¢ neometano moZze do¢i. Blagdan BoZica slavio se Cetiri dana, od ¢ega su krSc¢ani smislili smislili
Badnjak, Bozi¢ i Stjepanje (komemoriraju¢i prvog kr§¢anskog mucenika), a Cetvrti, ,,Zenski dan”
kr§¢ani su odbacili iz ,,moralnih” razloga jer je bio vezan uz misterij erotike, plodnosti 1 radanja

(Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961: 140).

U Hrvatskoj se obicaj darivanja i ki¢enja drvca po germanskom uzoru ustalio tek u 18. stolje¢u, no
autori Kolman-Rukavina i Mandi¢ tvrde da simbolika zimzelenog boZi¢nog drvca proizlazi iz
prastarog mita o Stablu Zivota i plodnosti ($to je na koncu utjecalo i na krS¢anski mit o stablu u
Edenskom vrtu) te da su se drvca joS u davnini ukrasavala raznim biljnim plodovima ne bi 1i se

osigurali opstanak i plodnost u idu¢em dobu.

3.2. BOGOJAVLJENJE

Cuvsi za rodenje nebeskog djeteta Isusa, tri su maga — Baltazar, Melkior i Ga$par — poslani da
mu odaju pocast i donesu darove. Do Betlehema ih je vodila zvijezda na nebu te su BoZjeg Sina nasli
pod tom zvijezdom. Nekad je svetkovina Bogojavljenja bila dio Bozi¢a i odrzavala se takoder 25.

prosinca, no u 5. stolje¢u Crkva je odijelila ta dva blagdana tako da je Bogojavljenje bilo 6./7. sijecnja;
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iako se u gr¢koj pravoslavnoj crkvi Bozi¢ 1 danas slavi kad 1 Bogojavljenje (Kolman-Rukavina, 1961:
149).
Motiv sveta tri kralja ili maga, putujuca poklonika s istoka, prisutan je prije krS¢anskog mita (Besker,

2004: 57):

Najstariji sacuvani likovni prikaz bogojavljenskih poklonika s istoka, stvoren jo§ u 2. st. moze se vidjeti u
Rimu u katakombama Sv Priscile uz Solnu cestu, drevnu viju Salariju. I taj prikaz — nastao u doba kada je
krs¢anstvo povremeno bilo izlagano progonima, jer nije htjelo suzivjeti s bozanskim kultom drzavnog
poglavara — svjedoci nedvojbeno koliko je rano i duboko urastao motiv Bogojavljenja, blagdana koji se sada u
gotovo svemu kr$¢anstvu slavi 6. sije¢nja i koji se u narodu najce$¢e spominje kao Sveta Tri Kralja.

Bogojavljenje je, dakle, bilo dio bozi¢nog slavlja — u starom Egiptu odrzavalo se petnaest dana
nakon zimskog solsticija; odnosno prema mitu je bozica Izida (Isis) 5. sije¢nja rodila novog Ozirisa-

Harpokrata, boga izlazefeg sunca. Na taj dan se i voda Nila pretvarala u vino.

U staroslavenskoj tradiciji, za Bogojavljenje se po treci put palila klada, badnjak, i kod nje se
bdijelo ¢itavu no¢. Kad bi svanulo sunce, odlazilo bi se na rijeku okupati se u hladnoj vodi §to je, kao
i simbolika krStenja vodom, oznaCavalo prociS¢enje i novi pocetak. Autori Kolman-Rukavina i
Mandi¢ objasnjavaju da je ovaj obicaj ustvari svetkovina blagoslova vode pri kojoj bi svecenik u
rijeku, jezero, itd. uronio kriz ili kakav drugi ,,magi¢an” predmet i na taj nacin blagoslovio vodu u
kojoj bi se vjernici umili ili okupali (Kolman-Rukavina, Mandi¢: 1961: 151).

Bogojavljenje se takoder pojavljuje u ve¢ spomenutom kultu praindijskog Mitre koji je po
mnogo&emu Isusov prethodnik. Stovan kao bog sunca i stvoritelj, Mitru je rodila djevi¢anska majka
Zemlja na obali rijeke, u sjeni Svetog drveta Zivota. Njegovom rodenju dosli su prisustvovati

planinski pastiri te su mu darovali janjad iz svoje stoke (Kolman-Rukavina, Mandi¢: 1961: 151).

No, u nekadasnjem Rimskom Carstvu Bogojavljenje se drugacije manifestiralo — to je bio
blagdan vjestice Befane (takoder zvane ,,Bozi¢na vjeStica”) koja bi (spustajuci se niz dimnjak) 5.
sijecnja ,,dobroj” djeci donosila darove i ostavljala ih u ¢arapama, a neposlusne bi odnosila sa sobom
u vreci. Prije Befane, objasnjava Besker, Stovala se bozZica Diana — letjela bi nad poljima u pratnji

zena i davala im svoj blagoslov plodnosti za iduce ljeto (BeSker, 2004: 55):

Crkva je od djevice Diane nesto prihvatila, a neSto odbacila. U simboliku svoje Djevice, Bogorodice, preuzela
je mjesec nad kojim je nekada stajala Diana, a sada stoji Marija.

Stoga, Bogojavljenje ne potjece od Boga, Isusa ili Evandelja. Kao i Bozi¢ i Uskrs, ovaj

blagdan ima ,,poganske” temelje iz predkrsc¢anskih kultova i religija.

12



3.3. USKRS

Motiv ponovnog radanja i uskrsnuca, osobito bozanskog, prisutan je u mnogim
predkr§¢anskim kultovima, misterijima i vjerama. Prema Biblijskoj pri¢i, Isus je nosio svoj kriz do
brda Golgote i na tom putu je imao Cetrnaest stanica. Na Golgoti je zatim razapet zajedno s jo$
dvojicom razbojnika i nakon smrti odnesen u grobnicu. Tri dana poslije, Isus je uskrsnuo, a ispred
groba ga je Cekala Marija Magdalena. Pobijedivsi smrt, Krist se ponovno susreo sa svojim apostolima
da bi zatim bio uznesen na nebo, natrag k Bogu Ocu. Njegova smrt simbolican je prikaz otkupljenja
grijeha Covjecanstva.

Iako je Uskrs za kr§¢ane najvaznija svetkovina, pobjeda nad smréu i vracanje u zivot zaista
nije niSta novo. Kr§¢anski Uskrs se svake godine odreduje prema prvoj nedjelji nakon punog mjeseca
koji pak slijedi nakon proljetnog ekvinocija. Kao i zimski solsticij, i proljetna je ravnodnevica
predstavljala opstojnost sunca koje je bilo Stovano kao stvaratelj zivota. Pradavno znacenje ovog
rituala bio je povratak vegetacije i zivota nakon zime, §to se o¢ituje u mnogo kultova jer su ratarstvo
1 poljoprivreda bili kljuéni za opstanak neke zajednice. Izmjena godisnjih ciklusa za ljude je bila
poput magije i morali su personificirati prirodne sile zato da bi se s njima povezali i da bi sve promjene
kroz koje prolaze imale smisla. (Besker, 2004: 94). Jedan od legendi uskrsnuca je ona o Atisu i Kibuli,
bozanskom paru iz Frigije. Atis je bio bog bilja i vegetacije, a Kibula bozica plodnosti. Spletom
okolnosti Atis pogiba u rano proljece i narod u tom razdoblju od 3 dana Zaluje dok ga ne uskrisi

Kibula i tada se slavi njegov povratak u Zivot (Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961: 86).

Mit o Atisu 1 Kibulu vrlo je slican babilonskoj pri¢i o IStar 1 Tammuzu te iz njega djelomicno
potjece 1 Bozi¢. Naime, Tammuz kao bog vegetacije u ljeti umire zbog mezopotamskih susa i silazi u
podzemlje gdje se Zeni za Ereskigalu, podzemnu boZicu. I$tar, boZica plodnosti, kre¢e u podzemlje i
prolaze¢i kroz sedmera vrata, na svakima ostavlja dio sebe, stoga na kraju ostaje potpuno gola kao
suha zemlja. Ereskigal na nju baca Sezdeset bolesti zbog ¢ega ljudi na povrSini obolijevaju, gladuju 1
umiru. Naposljetku, ostali bogovi se zabrinu 1 nareduju EreSkigal da ih oboje oslobodi. IStar nazad
dobiva svaki dio odjece i1 ukrasa koji je ostavila te se zajedno s Tammuzom u obliku novorodenceta
vra¢a na zemlju za vrijeme zimskog suncostaja. Ljeta u Mezopotamiji su vruca i pogubna za biljke,
stoga se vegetacija (koja je prikazana kao IStarina odjeca) vraca tek nakon jesenskih kiSa 1 poplava —
u prosincu za vrijeme solsticija. Iz tog razloga, mnogi autori smatraju da datum Isusovog rodenja
izmedu ostalog potjece iz ovog babilonskog mita (Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961: 85). Istar je kod
Sumerana bila zvana Inanna, a kod Kanaanaca® Astarta. Njezino ime je takoder kod Nordijaca bilo
Eoster ili Ostara, boZica zore i bio joj je posvecen mjesec Eostur-Monath zbog ¢ega je Uskrs danas u

engleskom jeziku Easter (Besker, 2004: 100).

5 Kanaanci — jedan od starih naroda poput Feni¢ana i Asiraca koji je zivio na podru¢ju dana$nje Palestine i Libanona
prije doseljenja Izraelaca (https://hr.wikipedia.org/wiki/Kanaan)
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Kult uskrsnuc¢a Stovan je 1 u starom Egiptu te u anti¢ckoj Grckoj. Egipatski bog Oziris obozavan je kao
putujudi ucitelj i dobrocinitelj te kao vladar i sudac mrtvima. No, drugi bogovi su kovali protiv njega
urotu i na koncu ga ubili — bog Set ga je razderao na ¢etrnaest komada, koliko je Isus imao postaja na
svom kriznom putu. Ozirisove dijelove trazi bozica Isis i vraca ga u zivot, a na svakom mjestu gdje
bi pronasla jedan njegov komad tijela, osnovala bi ,,postaju-kapelu”. Ozirisovo uskrsnuce je za
Egipéane znacilo otkupljenje njihovih grijeha te nadu u besmrtnost (Acharya, 2009: 122 i Kolman-
Rukavina, Mandi¢: 1961: 166). Grékog boga vina Dioniza (Bakha) Titani su rastrgali na takoder

Cetrnaest dijelova, ali ga je ozivjela Demetra, bozica plodnosti i zetve, pa je i on usksnuo.

Stoga, kult uskrsnuca ,,poganski” su narodi poznavali davno prije kr§¢anstva. Dapace, mit o
Isusovom uskrsnuéu potjece upravo iz tih vjerovanja, dok se od njih nije ostro odijelio kao jedina
,prava vjera”. No, otkud dolaze motivi pisanih jaja i kunic¢a, neodvojivi od modernog krs¢anskog

Uskrsa?

Jaje je oduvijek bilo simbol novog Zivota, plodnosti i ponovnog radanja. Stari Slaveni su bojali
uskrsna jaja — pisanice — mnogo prije navale krS¢anstva. Taj obicaj se, ne mogavsi se otrgnuti od
poganske tradicije, ustalio s ,,novim* kr§¢anskim vjerovanjima. Jaja su se $arala kao simboli plodnosti,
a mladi su ih medu sobom razmjenjivali, osobito na dan Pobusenog ponedjeljka ili Druzicala kada se
slavio drugi ponedjeljak nakon Uskrsa na spomen mrtvih (Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961: 172).
Besker pridodaje da su ljudi pokapani u fetalnom poloZaju s jajem na prsima kako bi mogli prije¢i u
novi zivot, trudne Rimljanke nosile su jaje na trbuhu da bi prorekle spol dijeteta, francuska nevjesta
morala bi stati na jaje prije nego bi zakoracila u novi dom zato da bi mogla radati, i sl. Iz Poljske pak
potjece legenda o Isusovoj majci koja je, mole¢i rimske vojnike pod krizem na kojem je razapet,
davala jaja ne bi li bili milostiviji prema njezinom sinu. Navodno su od njezinih suza jaja dobila
Sarene boje. U joS jednoj legendi, Marija Magdalena je nakon Isusove smrti ¢ekala ispred njegova
groba s koSaricom jaja, pa kada je on uskrsnuo, jaja su zadobila dugine boje (duga je u mnogim

religijama diljem svijeta simbol preporodenja i novog pocetka) (Besker, 2004: 102).

Zec, pak, je jedan od simbola spomenute bozice IStar ili Eoster (Besker, 2004: 110):

U vise religija on [zec] je viden kao jos jedan simbol plodnosti, stoga je bio postovan u Egiptu (kao inkarnacija
raskomadanog i uskrslog Ozirisa) i drugdje na Levantu, pa i na dalekom istoku u Kineza (taoisticki simbol
Mjeseca) te kod Germana, gdje je bio posvecen bozici Eostri.

Prema mitu, Eoster je jednu pticu pretvorila u zeca koji je nosio Sarena jaja i iz njih se

preporadala sva priroda. No, danas su zec i pisanice ostali prisutni samo kao dio uskr$njeg marketinga.
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3.4. Blagdan Duhova 1 Duh Sveti

Duhovi (Pedesetnica) su kr$¢anski blagdan koja se obiljezava pedeset dana poslije Uskrsa,
izmedu 10. 1 13. svibnja. Taj dan se svetkuje silazak Duha svetoga nad Isusove ucenike koji ih
prosvijetljuje 1 obdaruje sa znanjem mnogih jezika kako bi mogli Siriti BoZju rije¢ diljem svijeta; Sto
je doista pogodan mit za brzo Sirenje monoteistiCke, spasenjske religije narodima koji to uopce nisu

trebali.

Duh sveti je dio Presvetog Trojstva zajedno sa Bogom i njegovim sinom Isusom, ¢esto
prikazan u obliku goluba te ima svrhu posrednika izmedu neba i zemlje, tj. boga i ljudi (Kolman-
Rukavina, Mandi¢, 1961: 180). Prema legendi, Duh sveti kao golub je siSao nad djevicu Mariju i ona
je po njemu rodila Dijete Bozje. Bozanstvo ili bozanski glasnik u obliku ptice prisutan je i u drugim,
predkr§¢anskim vjerama, primjerice u egipatskoj gdje se bozica Izida pretvorila u pticu prilikom
Ozirisove smrti, a sama dusa (na staroegipatskom ba), prikazivana je kao ptica s ljudskom glavom
(Moreman, 2014: 10). Slaveni, Germani i Grei zamisljali su umrle duse kao ptice $to odlaze na nebo.
Na taj nacin, ljudi su Cesto personificirali ptice kao glasnike ili duSe umrlih ba§ zbog njihove

sposobnosti letenja u nebo $to je onda, a vjerojatno i danas, doista bilo tajanstveno i nedokucivo.

Neki religiolozi osporavaju jednobostvo kr§¢anstva upravo zbog svetog trojstva — Oca, Sina i
Dubha svetog. lako Duh i Isus nisu sasvim izjednaceni s Bogom (iako i to uvijek moze biti predmet

rasprave), oni su i dalje dio jednoga Boga (Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961: 180):

I to vjerovanje [tri osobe u jednom bogu] ima svoje prethodnike u trijadama starih religija, naro¢ito egipatskoj i
indijskoj. [...] Staroegipatski teolozi su smatrali da vise bogova moze biti povezano u jednom bozanskom liku.
Te su trijade Cesto imale oblik porodice: bog, otac, bozica majka i dijete sin. Oziris, Izida i Hor bili su takva
trijada.

Kasnije u Egiptu (14. 1 12. st. pr. Kr.) stvoreno je novo boZansko trojstvo: Re — razum, Ptah —
tijelo 1 Amon — duh 1ili stvaralacka rijec, a ono je evidentno u danasnjim kr§¢anskim predajama u
kojima Bog Otac predstavlja razum, Sin zemaljsko utjelovljenje Boga, a Duh Sveti BoZju stvaralacku

snagu (Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961: 181).

Nadalje, krS¢anstvo ima veliki broj svetaca i blazenika koji se §tuju poput manjih boZanstava
unutar politeistiCke religije, a ve¢ina njih dolazi od seoskih predkrs¢anskih bogova: zastitnici 1 lokalni
patroni zajednica, pogotovo sela, dolaskom krS¢anstva su zamijenjeni likovima svetaca i svetica.
Usprkos tome $to je krS¢anska vjeroispovijest proglaSena drzavnom religijom u Rimu, prastare
tradicije 1 obic¢aji ostali su neiskorjenjivi i jo$ uvijek su dio danasnjih slavlja, iako im se pravi smisao
1 znacaj gube u proslosti. Stoga, za Crkvu najbolje je bilo postupno asimilirati ono ¢ega se ne moze
rijesiti 1 na kraju to smjestiti unutar kr$¢anskih predaja jer su se tako i narodi lakSe podvrgavali

(Kolman-Rukavina, Mandi¢, 1961: 182).
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4. ISUS KRIST

U postojanje Isusa kao Spasitelja najéesée se nimalo ne sumnja. On je jedan jedini Bozji Sin,
Mesija, otkupitelj grijeha ljudi koji je umro za nas na krizu. Medutim, iz prethodnih poglavlja vidljivo
je u kojoj mjeri je krS¢anstvo ,,pobralo” prastara vjerovanja i zamotalo ih u monoteisticku foliju. U
tom smislu, valja pretpostaviti da ni Isus Krist nije bio stvarna osoba — barem ne onakav kakav se
spominje u Bibliji. Zna se nesto o tome kada se i gdje rodio — iako mu je datum rodenja kasnije
zgodno namjesten — do 12. godine se Skolovao u hramovima, a zatim do 30. godine njegovog Zivota
u Evandeljima nema nikakvih zapisa. Dapace, autorica Acharya isti¢e da do 150. godine Isus se ne
spominje, a do tog vremena on je bio mrtav ve¢ 120 godina. Netko tko je Bozji Sin razapet na krizu

ne bi ostao nezapazen povjesnicarima ondasnjeg vremena (Waite, prema: Acharya, 2009: 36):

Nijedno od cetiriju evandelja se ne spominje u bilo kojem drugom dijelu Novog zavjeta... Nikada nije
otkrivena bilo kakva umjetnina — slika, gravira, skulptura ili kakav drugi trag iz starine — koji bi podastrli
kakav dodatan dokaz o postojanju tih evandelja, a koji su nastali prije druge polovice 2. stolje¢a. Cak ni
istrazivanja kri¢anskih katakombi nisu uspjela otkriti nikakav dokaz toga tipa... Cetiri su evandelja napisana na
grékom jeziku i prije 3. stoljeca nije bilo njihovog prijevoda na druge jezike.

Nema dokaza ni o postojanju kanonskih evandelja sve do otprilike 4./5. stoljeéa, a njihov
proces kanonizacije potrajao je vise od tisu¢u godina (Acharya, 2009: 41).

Ono §to dalje upucuje na ,,neistinitost” lika Isusa su njegova slicnost i1 karakteristike koje dijeli
s drugim mesijama i1 boZanskim figurama, kao S$to su rodenje od djevice 25. prosinca,
spasitelj/otkupitelj covjecCanstva, nada u besmrtnost, nositelj dobrote i bozje rijeci, ¢udotvorac i

iscjelitelj, raspece na krizu 1 dr.

4.1. Isus Krist 1 egipatski bog Oziris/Hor

Isusova pria se mozda najviSe oslanja na onu egipatskog Ozirisa; neki autori tvrde da su
njihova ucenja identicna od rije¢i do rije¢i. Ozirijjanizam je bio prisutan u drevnom svijetu,
ukljucujuéi Rim, tisu¢ama godina prije nove ere. U egipatskoj mitologiji Oziris se poistovjecuje s
njegovim sinom, Horom, koji je njegovo novo utjelovljenje - ,,Ja i moj Otac smo jedno” (Acharya,
2009: 122). Ogziris je Stovan kao Spasitelj, Bog Bogova, Dobri Pastir, zastitnik vinove loze, vladar i
sudac mrtvih i sli€no. Njegov dolazak nagovijestila su ,,tri mudraca”, tri zvijezde — Mintaka, Anilam
1 Alnitak koje u zvijezdu Orionovog pojasa pokazuju na Ozirisovu zvijezdu Sirius (Sotis). On je bio
putujuci ucitelj 1 iscjeljitelj koji je civilizirao svijet i dao ljudima nadu u besmrtni zivot. Acharya 1
drugi autori naglasavaju da se ozirijanisticka predaja velikim dijelom nasla u Bibliji, primjerice u

Psalmu 23 (Jahve je pastir moj) — u egipatskom tekstu ,,zaziva se Dobri Pastir Oziris da mrtvaca
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odvede na zelene poljane 1 vrutke tihane zemlje nefer-nefer 1 okrijepi mu dusu i da zastitu u dolini

smrtne sjenke” (Acharya, 2009: 122).
Kao i Isus, i Oziris prolazi kroz svoju muku ili pasiju kojom on otkupljuje ljudsku gresnost i

priblizava ljude k bogu i besmrtnom zivotu. Set i ostali bogovi skovali su urotu protiv Ozirisa 1 ubili

ga da bi on ozivio kao Hor (Acharya, 2009: 122-123):

€ Hora je rodila djevica Isis-Meri 25. prosinca u $piljskim jaslama pod zvijezdom na istoku,
njegovom rodenju svjedocila su tri mudraca
€ u dobi od 12 godina bio je mladi u¢itelj u Hramu, a s 30 godina ga je krstio ,,Anup Krstitel;

na rijeci Eridan ili Iarutani” (Ivan Krstitelj na rijeci Jordan) kojemu je odrubljena glava

*

imao je 12 ucenika

@ (inio je ¢uda, hodao po vodi i podigao El-Azarusa (,,EI1-Osirisa”) iz mrtvih (pri ¢emu se voda

Nila pretvarala u vino)

*

odrzao je ,,propovijed na gori” i ondje dozivio ,,preobrazenje”

*

razapet je izmedu dva lopova, bio zakopan tri dana u grobnici i potom je uskrsnuo

€ zvanje ,,KRST”, §to zna¢i Pomazanik, i ,,lusa”, zauvijek pravi sin, ,,Ptaha”; zatim Mesija, Sin

Covijegji, Dobri Pastir, Jaganjac Bozji, itd.

Pored svega navedenog, na zidovima hrama u Luksoru su pronadene slike stare oko 3500 godina
na kojima je prikazano bezgresno zacece bozice Izide (Isis) — zacela je po duhu svetom 1 rodila Hora,

a njemu su se dosla pokloniti tri maga ili kralja (Acharya, 2009: 123).

Razmatranja autorice Acharye 1 drugih upucuju na to da je Isus kristijanizirana kopija Ozirisa.
Medutim, i1 Oziris 1 Isus dijele svoja obiljeZja sa drugim boZanstvima, npr. Atisom iz Frigije (roden
od djevice Nane 25. prosinca, smatran spasiteljem CovjeCanstva te Bozanskim Ocem 1 Sinom, na
Veliki petak je razapet na drvetu, nakon tri dana je uskrsnuo kao Bog), grckim Dionizom ili Bakhom
(roden od djevice 25. prosinca u jaslama kao Sveto Dijete, smatran putujuéim uciteljem i
cudotvorcem, pretvarao je vodu u vino, ,,jelo ga se” ga se u euharistijskom obredu za plodnost i
¢is¢enje, ustao je iz mrtvih 25. ozujka), indijskim KriSnom (takoder roden od djevice 25. prosinca
pod zvijezdom na istoku, ¢udotvorac i iscjeljitelj, nauka su mu bile parabole 1 skromnost, ubijen je
oko 30. godine zivota, njegovi ucenici su ga zvali ,,Jezeus” ili ,,Jeseus”), Mitra iz Perzije (roden od
djevice, dosli su mu se pokloniti pastiri s darovima, Zrtvovao se za mir u svijetu, uskrsnuo je nakon
tri dana, smatrao se Logosom, Mesijom 1 Otkupiteljem, njegov sveti dan bila je nedjelja),

perzijski/iranski Zoroaster ili Zaratustra (zacet od bezgresne djevice, krSten u rijeci, s 30 godina je
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zapoceo svoju sluzbu, imao je sveti gral, svetkovao se euharistijom) 1 mnogi drugi (Acharya, 2009:

113-131).

Jedan od razloga zasto je toliko vjerskih likova sliéno moze se objasniti time da je u drevnom
svijetu, prije Krista, postojala velika trgovacka i1 informacijska mreza koja se protezala od Kine do
Europe. Takoder, postojala je 1 Aleksandrijska knjiznica — hram neprocjenjivih spisa znanja, kultura,
vjerovanja, filozofije, itd. Zahvaljujuéi tome, prica o mesiji, otkupitelju koji dolazi od boga i prolazi
kroz muku kako bi ljude ocistio od grijeha te ih poveo u besmrtnost, izmjenjivala se i nadopunjavala
od zajednice do zajednice, iz kulture u kulturu, dok nije objedinjena iskljucivo u kr§¢anskoj predaji,

a sve ostalo se proglasilo laznim i ,,poganskim” (Acharya, 2009: 113).

Nekada su se navedeni bogovi (,,boZji sinovi”’) smatrali povijesnim osobama za koje se vjerovalo da
su zivjeli tisucama godina — osobito Mitra, Oziris i Zoroaster. No, danas se od svih njih jedino Isus

smatra povijesnom osobom od kojeg je zapocelo razdoblje ,,nove ere”.

5. ZAKLJUCAK

Zapadna civilizacija je takore¢i odrasla na krS¢anskim predajama i biblijska se prica

propovijedala iz crkve u crkvu, iz stoljeca u stolje¢e. Podrazumijeva se da krstimo pri rodenju, zatim
krizmamo, redovito ispovijedamo svecenicima i obavljamo ostale kr§¢anske sakramente bez da se
ikad pitamo otkud dolazi ova religija — $to je Cini toliko istinitom 1 pravom? Da li je to Bozja,
otkupiteljska Rije¢ koja se, sigurno, Sirila poput pozara? Da li je to Sin koji je umro za naSe grijehe,
Isus Krist? Ili je to, zlobno receno, tek viSestoljetno ispiranje mozga?
Bozi¢, Bogojavljenje, Uskrs, Duhovi — ovi, a 1 ostali kr§¢anski blagdani, vuku korijene iz paganskih
kultova i tradicija. Originalno se za Bozi¢ svetkovao zimski solsticij, a datum 25. prosinca je mnogim
drevnim mesijama bio rodendan, ne samo Isusu. Ista stvar je s Bogojavljenjem gdje novorodenog
boZjeg sina posjecuju tri maga ili pastiri te mu donose darove. Uskrsnuce, najvazniji dogadaj za
krS¢ane, ve¢ je mnogo puta viden u drugim vjerama, kao 1 sam lik Isusa. Krist, otkupitelj 1 ucitelj
koji prolazi kroz muku da bi spasio svo CovjecCanstvo, gotovo je identi€an egipatskom Ozirisu,
frigijskom Atisu, gr¢kom Dionizu i drugima.

U pocetku, odnosno starom, drevnom svijetu sve su religije bile ,,jednake” - vjerovanja i
kultovi su bili izrazito sli¢ni jer su ljudi, bez obzira na to gdje zive, Stovali iste stvari — sunce, plodnost,
mjesne zastitnike, personificirane bogove prirode 1 dr. Mnogi od njih su se mijesali i stapali u isto
zahvaljujuéi ranije spomenutim trgovackim mreZama, narodnim i usmenim predajama te kao rezultat
pada jednog naroda pod drugim, $to se osobito vidi u slucaju Rimskog Carstva. Kr§¢anska je religija
stoga, takoder poganska. Ona se predstavlja kao neSto novo, nadahnuto ,,Bozjom istinom”, ali je

ustvari samo mit skrpan od starijih prica i tradicija koje nisu izumrle; one su u kr§¢anstvo s vremenom

18



prihvacene kao dio vjerovanja. Kakvog smisla ima slaviti rodenje bozjeg djeteta svake godine uz sada

plasti¢nu jelku oki¢enu svim mogucim ukrasima? Ali tradicija se ne propituje, ve¢ konzervira.

Crkva, odnosno kr§¢anstvo zahtijeva jasnu odsjecenost i averziju prema onome $to ono smatra
poganskim, a to su upravo one prastare tradicije koje su se izgubile pod teskim, krvavim macem
naizgled spasenjeske, dobrotvorne religije mira. ,,Pogansko” je dobilo pogrdno, loSe znaCenje, nesto
$to je svojstveno za barbare, divljake, needucirane duse obmanute politeizmom i kultovima plodnosti.
Razlog tome je upravo da bi se prikrilo stvarno podrijetlo kr$¢anskih svetkovina i da bi se ono uzdiglo
nad ostale kao jedina ispravna religija. KrS¢anstvo nije niSta doli sinkretizam prijasnjih vjera i
tradicija, ali utjelovljenim pod novom, ispravnom, monoteisticCkom sakralnos¢u koja je nakon
viSestoljetnog prisiljavanja naroda i djelomi¢no uspjesnog iskorjenjivanja poganstva uspostavila

svoju vlast sijuéi strah od nevjere u jednog Boga.
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