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Sazetak

Iako se nalazi u drugom planu, stara vjera Slavena prisutna je u obredima i obi¢ajima koje
moderni ¢ovjek prihvaca i njeguje. Tema je ovoga rada utvrdivanje izravnih i neizravnih veza
izmedu (pra)slavenske podloge obreda i obicaja i obredno-obi¢ajne kulture na podrucju
Pakovstine. Uz pomo¢ jezicnog i etnoloskog/antropoloskog materijala, interdisciplinarnim
pristupom, u radu se predstavljaju prezitci praslavenske i staroslavenske predaje i obicaja koji
su kroz jezik isprepleteni s elementima krS¢anskoga svjetonazora i za njega vezanih obreda.
Poglavlja koja opisuju (pra)slavenski supstrat obredno-obicajne kulture Pakovstine slijede
raspored starovjerske godine. ObiljeZja starovjerskih novogodiS$njih obreda prisutna su u
obicajima i obredima u razdoblju od pocetka Dosas¢a do poslije Uskrsa. U tekstovima pjesama
proljetnih ophoda prisutne su teme ljubavi i plodnosti cijele prirode i ¢ovjeka u njoj. Na
podruc¢ju Pakovstine odrzavali su se obicaji koji se vezu uz zastitu usjeva i prizivanje kiSe,
poput ophoda dojdola i slavljenja Perunova dana. Ljetni obicaji i obredi odnose se na zetvu, a
u pjesmama prikladnim ivanjskome razdoblju ocita je izravna veza s Jarilom, Marom i opisom
njihova susreta. Jesen je nakon obilne Zetve na podrucju Pakovstine predodredena za svadbu
Cija svetost obreda crpi svoju snagu iz Stovanja svete svadbe koja se odvija na Perunovu dvoru
i proizlazi iz hijerogamijskog odnosa njegove djece. Privodenje kraju vladavine Velesa nazire
se u obi¢ajima i obredima koji se odvijaju u bozi¢nom razdoblju. U dom se unose simboli poput
slame, oraSastih plodova i svije¢e koji navjeS¢uju radanje mladog sunca i ¢ija je zadaca
osiguravanje plodne nadolazeée godine. U pokladnim ophodima busara i vukova bukom se

protjeruje zima, a paljenjem ili pokapanjem pokladne lutke okon¢ava se Velesova vladavina.

Kljucéne rije€i: obred, obi¢aj, (pra)slavenski supstrat, Pakovstina, stara vjera, slavenska

mitologija, jezi¢na arheologija, hijerogamija, Perun, Veles.



1. Uvod

Pogresno je vjerovati da je nakon pokrstenja Slavena u srednjem vijeku i uspostavom dogovora
kojim su postali dijelom kr§¢anske civilizacije i kona¢no bili smatrani ravhopravni ostalim
narodima nestala njihova stara vjera. Slavenski su narodi medusobno povezani kodovima
obredno-obicajne kulture koji se ponavljaju u pravilnim obrascima, a moguce ih je
rekonstruirati pomocu jezi¢nog materijala, buduc¢i da je rije¢ o genetski srodnim kulturno-
civilizacijskim obrascima koji pocivaju na matrici koja se krece putem praindoeuropske,
praslavenske i staroslavenske predaje i obi¢aja, a onda i predaje i obi¢aja svakog pojedinog
slavenskog naroda (Luki¢, Blazevi¢ Krezi¢ 2019: 14). Naslovljena tema (Pra)slavenski
supstrat obredno-obicajne kulture Pakovstine uz gore utvrdeni slijed dopisuje hrvatsku
predaju, obicaje 1 obrede 1 lokalizira ih na slavonski prostor, i to onaj koji se zajednickim
imenom zove Pakovstina, trazeci izravne i neizravne veze izmedu danas zivucih obreda i1
obicaja (puckih i kr§¢anskih) i definirane podloge (supstrata) (pra)slavenskog (i onog u njem
naslojenog). Proucavanjem zabiljezenog etnoloskog materijala i rekonstrukcija obreda i obi¢aja
unutar starovjerske godine istice se jezi¢ni materijal i obredno-obicajna struktura preko koje je
vidljiva (pra)slavenska podloga obreda i obicaja koji su se nekada odrzavali 1 koji se odrzavaju
i danas na podruc¢ju Pakovstine. Stara vjera Slavena kao naSih genetskih predaka prisutna je i
danas kroz obrede 1 obicaje koji su bliski modernom €ovjeku, iako ona nije u prvom planu.
Rijec je o isprepletenosti kr§¢anskoga i slavenskoga vjerovanja koje se sjedinjuje i sljubljuje u
obredu i obi€aju. Zadaca je ovoga rada utvrditi preZitke stare vjere u obredima i obic¢ajima koji
su se odrzavali 1 koji se jo§ odrZavaju na podrucju Bakovstine. Obredi 1 narodni obicaji temel;ji
su na kojima pociva proucavanje stare vjere. Obred je cjelina koja se sastoji od tri dijela, a to
su misao, obredni ¢in 1 tekst. Svaki obred ima svoj zadatak i cilj koji se zasniva na
prevladavanju disharmonije. Slavenski je svjetonazor kozmoloski, ¢ovjek je sastavni dio
Svemira kojim vladaju binarne opreke objasnjene kroz mitsku pri¢u o bozanstvima i njihovim
odnosima. Kozmoloski svjetonazor odrazava se i na samo poimanje vremena. Unutar
cikli¢nosti jedne godine istaknuta su razdoblja i dani kojima su dodijeljena obiljezja radanja,
plodnosti, reda i njima za opreku obiljeZja smrti, suse, kaosa. Starovjerska godina pocinje
radanjem; radanjem prirode ili radanjem Perunova sina. U svetkovinama blagdana
gregorijanske kalendarske godine nalaze se obiljezja slavenskog mitskog kazivanja, vjesto
utkana u jezik i obred, i sveprisutna. Cilj je ovoga interdisciplinarnog rada (filoloska potka
yjedinjuje se s etnologijom i kulturnom antropologijom) istaknuti elemente obicaja i obreda

koji proizlaze iz stare vjere i ukazuju na starovjerske mitske predodzbe kroz jezi¢ne i tematske
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cjeline koje prate starovjersku godinu. Prvo ¢e se predstaviti prostorna, povijesna i jezi¢na
obiljezja Pakovstine, a u poglavljima o obredu 1 obi¢aju definirat ¢e se kljucni pojmovi za ovaj
rad 1 dovesti u izravnu vezu s prezitcima stare vjere. Proucavanjem kalendarskih obiljezja
kr§¢anskih blagdana i jezi¢ne grade, o njihovom ¢e se nazivu iznijeti teza o pocetku starovjerske
godine koja je povezana s Uskrsom, nakon ¢ega ¢e se opisati uskrsni obicaji koji se odrzavaju
na podrucju Pakovstine, a u kojima su vidljivi prezitci stare vjere i danas. U poglavlju o
ophodima ljelja detaljno ¢e se, kroz primjere pjesama i opise ophoda, obrazloziti njihova uloga
u isticanju i1 zblizavanju slobodnih pojedinaca. Kroz tekstove pjesama karakteristi¢nih za
ivanjske krijesove prikazat ¢e se mitsko uprizorenje susreta Jarila i Mare. Nekad odrzavani
ophod dodola ukazat ¢e na Stovanje bozice Dodole (ili Dojde) koja je bozica plodnosti, zemlje,
vlaznosti 1 zastitnica Zena. Zastita uroda od tuce i ostalih vremenskih nepogoda osigurava se
obiljezavanjem Perunovog dana, a ostaci ovog obic¢aja odrzali su se u Sokackim obiteljima do
danas. Sveta svadba izmedu Jarila i Mare bit ¢e rekonstruirana u elementima folklornog
svadbenog obreda. Simbol jabuke i groma povezat ¢e svetu svadbu i ophod krizarica kroz
pjesmu u kontekstu obreda kojim se zaziva kisa, plodnost i rodnost polja. Obi¢aj Cestitanja
Bozi¢a polozaj, uloga badnjaka kao klade ili grancice hrasta, obi¢aj unosenja slame u kucu
navijestit ¢e rodenje mladog sunca tj. Perunova sina Jarila u krosnji stabla svijeta, gore na
suhom, poviSenom mjestu koje je opisano i sadrzano u rijeci bors. Cikli¢nost starovjerske
godine potvrdit ¢e se u opisu pokladnih obi¢aja busara, vukova, paljenja pokladne lutke koji

oznacavaju kraj jednog ciklusa, odlazak zime i pocetak novog ciklusa koji po€inje prolje¢em.



2. Prostorna, povijesna i jezi¢na obiljeZja Dakovstine

Prema zemljopisnom smjestaju, podrucje DPakovstine nalazi se u istocnoj Slavoniji i ,,zauzima
podrucje Osjecko-baranjske Zupanije koje je nekada pripadalo dakovackom crkvenom
vlastelinstvu” (Cati¢, 2017: 10). Podru¢je Pakovstine kroz stolje¢a mijenjalo je svoje granice,
a granice danasnje Pakovstine ,,uglavnom (su) iste kao one iz prve polovice 19. st.” (Cati¢,
2017: 10). Sjevernu granicu ¢ini rijeka Vuka, dok juznu granicu ¢ine obronci gore Dilj ,,odakle
se spusta prema istoku do sela Lapovaca i Dragotina” (Cati¢, 2017: 10). Krajnje tocke isto¢nog
dijela Bakovstine ¢ine Vrbica i Mrzovié: ,,isto¢na granica Pakovstine presijeca dakovacki
ravnjak isto¢nije od Mrzovié¢a i Koritne” (Cati¢, 2017: 11). Vazno je podsjetiti se koje su sve
politicke situacije ostavile traga ne samo unutar prostorne domene nego i unutar druStvene
domene, kako bismo razvili osjecaj za utjecaj koji su navedeni dogadaji imali na drustveni i
tradicijski ostvaraj Dakovc¢ana. Iz djela Zapisi Pakovstine (1, 11), mozemo saznati da povijesne
izvore o Pakovu pratimo od 13. stoljeca, dok rani srednji vijek zasada nije istrazen, kako o
tome pise prof. Tomo Salié: ,,Feudalni posjed Pakovo i Breznu u Vukovskoj zupi (Zupaniji) u
Slavoniji dobio je bosanski biskup dominikanac Ponsa 1239. godine kao nadarbinu hercega
Kolomana, §to je potvrdio njegov brat kralj Bela IV. poveljom od 20. srpnja 1244. (Fermendzin,
1892, LXIX, 12)” (Uzelac 1 dr., 2014: 5). Sukobi koji su se odvijali na podruc¢ju PBakovstine
ostavili su trag u korpusu svjetske povijesti. Jedan od takvih utjecajnih dogadaja bila je 1 Bitka
kod Gorjana 25. srpnja 1386. u kojoj je poginulo mnogo velikasa, ukljuuju¢i Nikolu
Gorjanskog kojemu je toga dana u posjet dolazila kraljica Elizabeta i njezina kéi Marija. Na
hrvatsko-ugarsko prijestolje ,,dosao je kralj Sigismund, suprug kraljice Marije koji je 1394. dao
pogubiti Ivanisa Horvata” (Uzelac 1 dr. 2014: 7), inicijatora napada na kraljicu Elizabetu.
Prostor Pakovstine prolazio je kroz brojne promjene, od kojih su najznacajnije bile promjene
nastale nasilnim upadima turskih akindzija ,)koji su pljackali, palili naselja i stanovni$tvo
odvodili u roblje” (Uzelac i dr. 2014: 7). Kasnije, prostor Dakova (Jakova kako su ga Turci
nazivali) i okolice pao je pod stegom velikog osmanlijskog vojnog pohoda (Uzelac i dr., 2014:
8). Nakon Turaka, Pakovstinu je zahvatila i okupacija austrijske carske vojske. Navedene
politi¢ke situacije odrazile su se na nazive mjesta, prezimena, vjerske navike, obicaje i tradiciju
pa su tako novi doseljenici ,,dobivali (su) prezimena Bos$njak, Bosanac, Bosanci¢, Bosnjakovi¢,
zatim Srimac, Bacvan, Baranjac, Posavac, Prikodravac, i sl.” (Uzelac 1 dr., 2014: 15).
Starosjedioci Sokci su skoro svi nestali iz mjesta poput Bradevaca u kojem su u vrijeme turaka
stanovali, a isti rezultat pronalazimo i u selima poput Kucanaca, Breznice, Hrkanovaca,

Beketinaca... (Uzelac i dr., 2014: 13-14). U devetnaestom stolje¢u promatramo priljev
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Nijemaca, Ceha, Slovaka i Madara, te ,jako (je)doseljavanje i Hrvata iz drugih dijelova
Hrvatske 1 BiH” (Agustinovi¢, 1997: 149). U danasnje vrijeme, Pakovstinu, abecednim redom,
¢inel: Borojevci, Borovik, Bradevci, Breznica Pakovacka, Budje Gorjansko, Budrovci,
Cenkovo, Dragotin, Drenje, Pakovo, Purdanci, Forkusevci, Gasinci, Gorjani, Hrkanovci
Pakovacki, Ivanovci Gorjanski, Josipovac Punitovacki, Junakovci, Jurjevac Punitovacki,
Kesinci, Kondri¢, Koritna, Krndija, Ku¢anci Pakovacki, KuSevac, Lapovci, Levanjska Varos,
Lopusanci, Majar, Mandi¢evac, Merolino Sikirevacko, Milinac, Mrzovi¢, Musi¢, Novi
Perkovci, Ovcara, Paljevina, Paucje, Piskorevci, Podgorje Bracevacko, Potnjani, Preslatinci,
Pridvorje, Punitovci, Ratkov Dol, Satnica Pakovacka, Selci Dakovacki, Semeljci, Slatinik
Drenjanski, Slobodna Vlast, Strizivojna, Svetobozje, Siroko Polje, Tomasanci, Trnava,
Viskovei, Vrbica i Vucevci. Navedena mjesta rasporedena su u deset op¢ina (upravna sjedista
op¢ina nalaze se u Drenju, Pakovu, Gorjanima, Levanjskoj Varos$i, Punitovcima, Satnici
Dakovackoj, Semeljcima, Strizivojni, Trnavi 1 Viskovcima). Prema prvim rezultatima zadnjeg
popisa stanovnistva provedenog 2021. godine? u Borojevcima i Merolinu Sikirevackom ne Zivi

ni jedan stanovnik, dok u selima Borovik i Cenkovo Zivi po jedan stanovnik.

2.1. Reljefna obiljezja Dakovstine

Osim odredivanja granica Pakovstine unutar kojih su se odvijali povijesni sukobi, vazno je
dotaknuti se 1 prirode unutar spomenutih granica. Neupitna je Cinjenica da priroda oblikuje
covjeka, a ako promotrimo prostor Pakovstine prema principu homogenosti, vidjet ¢emo da je
rije¢ o prostoru koji ,,ima osobine pravog panonskog i peripanonskog prostora. Dakovacki kraj
nalazi se na prijelazu panonskog u peripanonski prostor, te mozemo izdvojiti ravnicarsku 1
prigorsku Pakovstinu” (Agustinovi¢, 1997: 142). Reljef Dakovstine, osim ravniCarskog 1
nizinskog prostora, obuhvaca i reljefne raznolikosti u obliku visinskih stepenica, terasa, koje

moZemo pronadi i u ostatku Slavonije (Cati¢, 2017: 13).

2.2. Prakultura DakovStine
Uzimajuc¢i u obzir reljefna obiljezja Dakovstine, ne cudi informacija da su u prapovijesti ovoga
prostora mjeStani uzgajali ,,pSenicu, jeCam 1 lan, a od mahunarki najviSe lecu. Brali su divlje

voce 1 bazgu. U stocarstvu su zastupljene domace i divlje svinje, goveda, ovce i koze” (Catic,

1 Mjestopis preuzet iz doktorske radnje dr. Ivane Cati¢ Toponimija Pakovstine. Filozofski fakultet u Osijeku,
2017.

2 Prvi rezultati popisa stanovnistva 2021. godine: https://podaci.dzs.hr/media/ixpn5gzo/si-1711-popis-
stanovnistva-kucanstava-i-stanova-2021-prvi-rezultati-po-naseljima.pdf . Zadnji pristup: 5. 6. 2022.

4


https://podaci.dzs.hr/media/ixpn5qzo/si-1711-popis-stanovnistva-kucanstava-i-stanova-2021-prvi-rezultati-po-naseljima.pdf
https://podaci.dzs.hr/media/ixpn5qzo/si-1711-popis-stanovnistva-kucanstava-i-stanova-2021-prvi-rezultati-po-naseljima.pdf

2017: 17). Na podru¢ju Pakovstine pronalazimo nalaziSta starCevacke i sopotske kulture
(neolitik), ¢ija se ekonomija usmjeravala na zemljoradnju i stocarstvo, dok iz vremena
eneolitika pronalazimo ostatke kostolatke kulture oko Pakova i Osijeka (Catié, 2017: 17).
Eneolitik je obiljezio prijelaz sa zemljoradnje na stocarstvo koje se pokazalo kao isplativija
djelatnost, a to je rezultiralo promjenama u drustvu — doslo je do formiranja plemenskih

zajednica koje su bile bolje organizirane i povezane nego zajednice u neolitiku.

2.3. Seoba naroda

Ne postoji dovoljno izvora o razdoblju nakon pada rimske vlasti u Panoniji i nestanka
kasnoanti¢ke i germanske kulture velike seobe naroda u Pakovstini®. 1z okolnih podunavskih i
podravskih nalazi§ta saznajemo vise o vremenu vladavine germanskih naroda Gepida i
Langobarda, a nakon odlaska Langobarda iz Panonije 568. i nakon propadanja Gepidskog
kraljevstva, Sirmijska Panonija biva ponovno pod rimskom vlas¢éu. Nakon pada Sirmija (582.)
na prostor Panonije (i od Panonije prema zapadu) nesmetano dolaze Slaveni i Avari.
Ranosrednjovjekovni nalazi u Pakovu datiraju u 8. stoljece, a prema njima (ulomci keramickih
posuda) jasno mozemo vidjeti da su na prostoru Pakova Zivjeli Avari 1 Slaveni. Zasnivanje
Dakova pocelo je upravo u kuc¢ama (€iji su ostaci pronadeni u dvoristu nekadasnjeg zupnog
dvora) koje su nastale u prvom valu slavenskog naseljavanja ovoga prostora. Ostaci keramike
na podrugju arheoloskog lokaliteta Pakovo — Zupna crkva potvrduju da se na prostoru Pakova
zivjelo 1 tijekom 9. 1 10. stoljeca, kada je pala vrhovna avarska vlast u Panoniji (803.) 1 Slaveni
1 Avari dakovackog podrucja zive pod franackom vla$¢u. Nakon franacke vladavine na vlast

dolaze Bugari kojima su bili odani slavenski knezovi.

2.4. Govori Pakovackog podrucja

Na Dakovackom se podrucju govori Stokavskim narje€jem, slavonskim dijalektom
(nenovostokavski arhai¢ni S¢akavski dijalekt) i posavskim govorom. Posavskim govorom
govori se u ViSkovcima, ForkuSevcima, Semeljcima, Mrzovicu, Vrbici, Strizivojni i
Purdancima (istocna BDakovstina), Starim Perkovcima, Novim Perkovcima, Trnavi,
Piskorevcima, Selcima Pakovackim, Lapovcima, Pakovu, GaSincima, Satnici Pakovackoj,
Gorjanima, Musiéu, Potnjanima (Cati¢, 2017: 30). U navedenim selima dugi jat daje -i-, a kratki

daje -je-, tj. odraz je jata ikavsko-jekavski. Ekavski odraz jata pronalazimo u tragovima, no u

3 Informacije iz ovog poglavlja prikupljene su u Muzeju Pakovstine u Dakovu, stalni postav. Zadnji posjet: 17. 5.
2022.
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tom slucaju ekavski oblik rije¢i ,,supostoji s ikavskom ili jekavskom rije¢ju” (Cati¢, 2007: 30).
Naglasni se sustav Dakovstine sastoji od dugosilaznoga, kratkosilaznoga, dugouzlaznoga,
kratkouzlaznoga i akuta. Sela Mrzovi¢, Vrbica i Vucevci najvisSe govore novostokavskom
akcentuacijom, a u ostalim selima isto¢ne Pakovstine ocuvan je akut. Turski, njemacki i
madarski jezik utjecali su na leksicku sliku Pakovstine ,,$to je 1 za ocekivati s obzirom na

povijest prostora Pakovstine i migracije tijekom povijesti” (Cati¢, 2017: 35).

3. Obred i obicaj

Zivot i svijet naroda slavenskoga jezika obogacen je preZitcima stare vjere kroz elemente
narodnih obicaja, tradicijske kulture i zive usmene predaje ,,Nema tu niSta poganoga, nego je
to jedna dodatna dimenzija dozivljavanja svijeta” (Kati¢i¢, 2017: 12). Do stare vjere dolazimo
iz cjelina obredno-obicajne kulture i usmenog pjesnistva, cjelina koje su prozete krs¢anstvom
,koje su narodi slavenskoga jezika o€uvali do dana danasnjega, naprosto kao tradiciju, bez
svijesti 1 znanja o tome odakle to potjece, Sto predstavlja i Sto znaci... I prezitci stare vjere
potpuno su prozeti njime” (Katici¢, 2017: 13). Pakovo, kao prijestolnica Pakovacko-osjecke
nadbiskupije, dugi je niz godina oblikovalo Zivote svojih mjestana i ostavilo neizostavan trag
na Cuvanje tradicije, arhitekturu i geografska obiljeZja. Unato¢ tome, kr§¢anstvo nije
uzrokovalo potpuno brisanje na spomen stare vjere jer ,,Narodu se ne moze tek tako, odjednom,
vladarskom odlukom, vjera otaca i praotaca iS€upati iz duse” (Kati¢i¢, 2017: 14). Stara vjera i
dalje zivi kroz obrede i obi¢aje koji su se Stovali 1 koji se Stuju na podru¢ju Dakovstine, a cilj
je ovoga rada osvijetliti mjesta na kojima su prepoznatljivi elementi mitskog kazivanja stare
vjere kroz narodne obrede 1 obicaje koji Zive usporedno s kr§¢anskim. Potrebno je obrazloziti
Sto znaci obred 1 obicaj, koja im je uloga bila u praslavenskom svjetonazoru, kako su izvodeni
I predstavljani danas, kroz koje elemente uo¢avamo poveznicu sa starom vjerom. Kroz prizmu
sociologije obred podrazumijeva formalne radnje koje izraZavaju sveto i vjersko znacenje,
takoder to mogu biti ,,rutinizirani postupci koji su vazni za svjetovnu drustvenu interakciju”
dakle obredi ,,postoje i u svetim i u svjetovnim aspektima drustvenog Zivota™*. Funkcija obreda
simboli¢ne je naravi, tj. prozeta je znacenjem koje se prenosi s generacije na generaciju
obi¢ajem i tradicijom. S religijskog stajaliSta obred Cine ,,ustaljene geste i verbalni obrasci

kojima &ovjek izrazava svoj odnos prema svetomu”® — pojedini obredi arhai¢nih religija poput

4 obred. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2021. Zadnji pristup: 24.
6. 2022. <http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?1D=44627>
5 Isto kao 4.



badnjaka, ivanjskih kresova i jurjevskih sve¢anosti ,,presli su u folklor i obi¢aje”®. Kako se
navodi u djelu Sveti trokuti (2014) Vitomira i Jurja Belaja, obred se sastoji od mita i obrednog
¢ina. Mit je sveti tekst koji se prenosi s koljena na koljeno, a radi potrebe o¢uvanja teksta i
olakSavanja procesa prenosenja (u zajednici koja nema svoje pismo) — on je ostvaren u obliku
pjesme (Belaj, 2014: 9). Tekst se nije smio mijenjati jer u tom sluéaju gubi na uéinkovitosti, tj.
pravilno kazivanje ob redu uvjetuje uspjesnost ostvarivanja Zeljenog ucinka. Pojam mita za
ovaj rad vazan je zbog pokusaja rekonstrukcije ,,jednog aspekta drevnog svjetonazora nasih
jezic¢nih predaka” (Belaj, 2014: 9), a sveti tekst, odnosno mit, nit je vodilja uz pomo¢ koje ¢emo
uspostaviti veze izmedu obredno-obicajne kulture koju pronalazimo u suvremeno vrijeme i
vjerovanja nasih predaka. Pojam obicaja ne mozemo razumjeti u potpunosti bez definiranja
pojma tradicije, no definirati tradiciju nije laka zadaca jer je tradicija podlozna promjenama
(Pili¢, 2011: 234). Tradicija se suprotstavlja ,,socioloSkom pojmu modernog drustva” (Pili¢,
2011: 233) i pojmu modernizacije, a kao pojam oznacava prijenos znanja, obicaja, vjerovanja
s generacije na generaciju, tj. ,,kolektivnog iskustva druStva vaznoga za njegovu reprodukciju”
(Pili¢, 2011: 233). Upravo je taj prijenos ono $to omoguéava povijesni kontinuitet, a tradicija
je ,,drustveni proces putem kojega se postize taj kontinuitet” (Pili¢, 2011: 233). Obicaj je klju¢ni
dio tradicije, a ,,pod obiajem se poimaju utvrdeni obrasci ponasanja i vjerovanja bilo u
svakidasnjici, bilo u razlikovanju svojstava jedne kulture od neke druge” (Pili¢, 2011: 234).
Obicaji nam pomazu da razlikujemo jednu kulturu od druge, tvoritelji su kulturnog identiteta i
,mogu vrijediti za jednu drustvenu skupinu na odredenom prostoru (npr. katolicku,

pravoslavnu...) ili za sve ¢lanove drustva” (Pili¢, 2011: 234).

3.1. Uloga obreda u praslavenskom svjetonazorskom sustavu

Veé spomenuti sveti tekst mit i obredni ¢in €inili su skup saznanja koja su se pomno ¢uvala, ali
pod utjecajem prevodenja gubila su na svojoj ucinkovitosti: ,,mitska (se) predaja prenosi
vezanom rijecju, ona se moze djelotvorno prenositi samo u istome jezicnom sustavu: prevedeni
mitski tekst postao bi, doduse, razumljivim 1 govornicima drugih jezika, no prevodenjem u
drugi jezik on gubi na svetosti i time na uporabivosti” (Belaj, 2007: 38). Navedeni su se tekstovi
rasplinuli pod utjecajem vremena i prihvacanjem kr$¢anstva, a slavenski su ih narodi napustili
ili zaboravili tijekom srednjeg vijeka. U praslavenskom kontekstu mozemo govoriti o
svjetonazoru, a ne 0 vjerovanju i znanju odvojeno, jer je njihova ,,‘praznanost’ bila i znanost, i

vjera, 1 pravo, 1 prirodoslovlje, 1 astronomija, i medicina ujedno” (Belaj, 2014: 12). Rijec je o

6 Isto kao 4.



kozmoloskom ili mitopoetskom poimanju svijeta — Covjek se smatra sastavnim dijelom
Svemira, bogovi su bili njegovi praroditelji, a svijet oko sebe razumijevali su kroz skup binarnih
opreka. Najistaknutija je opreka dobro : lose koja je bila prisutna i kroz druge opreke poput
gore : dolje (u kontekstu praslavenskog sustava bogova). Ruski filolozi Vladimir Nikolajevic¢
Toporov i1 VjaCeslav Vsevolodovi¢ Ivanov kroz znanstvenu su rekonstrukciju slavenskog
obreda slavna nacela starovjernih slavenskih vjerovanja ,,podijelili na Perunov i Volosov svijet,
na gore i dolje, planinu i rijeku, na grom i zmaja/zmiju” (Vukeli¢, 2021: 338). Obred
promatramo kao cjelinu koja se sastoji od tri elementa — osim obrednog ¢ina i mita (svetoga
teksta) imamo 1 misao kao spoznaju ,,0 katastrofi¢nosti situacije i o zadatku” (Belaj, 2014: 25).
Zadatak je prevladati katastrofi¢nost situacije, a taj se zadatak izvrSava pomocu: obrednog ¢ina
koji prati, osnazuje i tumaci mit (sveti tekst) (Belaj, 2014: 25). ,,Katastroficnost situacije”
zapravo je rezultat jednog od dvaju lica, aspekt svetosti. Prvi je aspekt poznatost, razumljivost,
korisnost — ono §to je pozitivno, dok je drugi aspekt tajanstvenost, opasnost, negativnost. ,,Prvi
aspekt omogucuje nam sudjelovanje u obredu (jer znamo kako to treba raditi), povezivanje sa
Svetim. Drugi predstavlja straSnu nepoznanicu, pa se od njega Stitimo raznim zabranama,
tabuima” (Belaj, 2014: 26). Praslavenska rije¢ *svets srodna je s rije¢ima koje oznacuju svjetlo,
a iz nje je izvedena i rije¢ svijet. Svijet promatramo kao jedinstven sustav vremenskih ciklusa
koji imaju svoj pocetak i kraj u istoj tocki (kruznica) — nakon kraja jednog ciklusa pocinje novi,
a sile kaosa 1 reda izmjenjuju se zajedno sa Zivotnim vijekom jednog ciklusa. Kroz ciklus
mozemo promatrati dan, mjesec, godinu, eru — ,,na kraju Vremena ¢e ono, §to je stvoreno,
propasti u kaosu” (Belaj, 2014: 27), a obred je vezivno tkivo koje tijekom ciklusa obuhvaca
raS¢lanjivanje 1 ponovno pravilno sastavljanje, ,,on dovrSava kona¢no raskrajanje stvorenoga i
nakon toga ponavlja stvaranje” (Belaj, 2014: 27). Mitski, odnosno sveti tekst, veza je izmedu
¢injenicne 1 izvedbene zbilje: ,,obred ponavlja stvaralacki ¢in, on postavlja sebe u sakralno
srediSte svijeta... Stoga se u obredu zdruzuju subjekt i objekt u jedan spoznajni krug” (Belaj,
2014: 28). Zrtva kao vrhunac obreda daje obredu glavni smisao: ,Zrtva, izvorno krvna,
namijenjena je, dakako, bogovima, no od nje blaguju i sudionici obreda... oni to moraju Ciniti,
na to ih prisiljava jedinstvo sveukupnoga u tom svetom trenutku” (Belaj, 2014: 29). Leksicki
pojam zrtva u hrvatskom jeziku praslavenska je rije¢ *Zortva, a *Zvrvce, 0dN0OSNO Zrec 0soba je
koja Zrtvuje (*2rti — Zrtvovati). Zrec je onaj koji pjeva mitove i hvali bogove, a to zakljuujemo
prema vezi osnove rije¢i *2oroce Koja je srodna staroindijskoj grnati koja znaci pjevati, hvaliti
(Belaj, 2014: 29). U hrvatski je jezik ova rije¢ doSla posredovanjem ruskoga
crkvenoslavenskoga jezika gdje oznacCava poganskog svelenika, tj. to je rijeC kojom su

nekrSteni  Slaveni oznaCavali svecenika svoje vjere. Za svecenika krSéanske vjere
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upotrebljavala se rije¢ popw, Koja je prepoznatljiva za hrvatske glagoljaSe, a koji su njome s
punim postovanjem oslovljavali kr§¢anskog svecenika. Rije¢ pop preuzeta je iz grékog puckog
jezika gdje se javlja u obliku pappas (Kati¢i¢, 2017: 55, 56). Iz glavnog zadatka obreda
proizlaze tri osnovne funkcije na temelju kojih se praindoeuropsko drustvo raslojava na
svecenike, ratnike i seljake. Tri su funkcije obreda prema djelu Sveti trokuti (Belaj, 2014.)
religijsko-moralna funkcija (ostvarena pomoc¢u mitova koji obrazlazu kako se ljudi trebaju
ponasati), zastitna funkcija (drustvo se treba zastititi od ,,katastrofi¢nosti situacije” — napadi
neprijatelja) i gospodarska funkcija (obredima se osigurava rodnost i plodnost). U rezimeu ovog
poglavlja naglasak je na vrijednosti obrednog ¢ine jer iz njega mozemo izluciti vezu koja ¢e
nam pomoc¢i dokuciti ,,srediSte Zivota prvih zajednica koje su krocile na stazu ljudske povijesti,
na samome pocetku ljudskoga roda!” (Belaj, 2007: 36), a tu vezu ¢ini jezik koji je ,,u okviru
obreda mogao preuzeti ulogu nekih drugih, starijih i jednostavnijih sustava komunikacije”
(Belaj, 2007: 36). Obredni je ¢in ,,sadrzaj, a ne forma”, mit ,,simbolizira rije¢ima ono §to je
misao zamislila, a obrednim ¢inom to Zelimo prikazati” (Belaj, 2007: 37) — a kroz ta dva lica

slazemo mozaik svetosti i svjetonazora nasih predaka.

3.2. Bogwu i svety

Prije razmatranja suvremenih obredno-obi¢ajnih elemenata u kojima naziremo supstrat
praslavenskog svjetonazora, potrebno je rasvijetliti temeljne termine nase stare vjere. U
istoimenom djelu (2017.) Kati¢i¢ navodi da unutar europskog okvira, izuzev Poljaka i
Slovenaca, slavenska knjizevnost pocinje kao crkvenoslavenska. Stara vjera o kojoj govorimo
svoje tragove ostavila je u jeziku, a otiske tih tragova moZemo vidjeti i u hrvatskome jeziku,
kako navodi Kati¢i¢: ,,Skupa sa slavenskim jezikom prevladala je i u¢vrstila se kod njih i stara
slavenska vjera izrazena i1 predavana od narastaja naraStaju u obrednim pjesmama upravo na
tom jeziku. Bila je neodvojiva od jezika” (Katic¢i¢, 2017: 25). U tom smislu korijeni rijeci bog
I svet, rijeci s kojima smo danas vrlo dobro upoznati, sezat ¢e od praslavenskog glasovnog
oblika bogwv 1 svents, Ciji je indoeuropski glasovni oblik bhagos (gl. bhadati ,.dijeli”,
,dodjeluje”, ,,daje”, a u staroindijskom jeziku imenica bhagas oznacava ,,blago” i ,,srecu”) i
k'wentos (0d tog indoeuropskog oblika je nastao i litavski sveritas — ,,svet”). Praslavenski

sventb, 0dnosno svet sluzi kao prijevod latinskog sanctus i grékog hdgios U novoj vjeri’

7 Nova vjera prema Kati¢i¢u (2017.) oznagava vjeru slavenskoga naroda nakon pokritavanja. Za opis vjerovanja
naSih predaka ne trebamo koristiti oblik poganstvo i pogani, jer nasi preci su imali svoj sustav vjerovanja odnosno
staru vjeru koja stoji u opreci s izrazom nova vjera. Ova dva izraza leksic¢ki stoje u opreci, ali se medusobno
upotpunjuju nova vjera preuzima i preoblikuje elemente stare vjere kako bi narodu pribliZila nova vjerovanja i
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(Katici¢, 2017: 27-28). Trebala su proci stolje¢a dvovjerja kako bi se krs¢anstvo usadilo medu
naSe pretke jer nasa stara vjera nije bila nauk, doktrina, odnosno dogma, nego ,,dozivljaj
zivljenja, okoliSa i1 zemljiSta, ritma godiSnjega kruga, klijanja, pupanja, cvata, bujanja, rasta,
zrenja, suSenja, odumiranja i kocenja” (Katici¢, 2017: 49). Iz rekonstrukcija koje su izlozili
Toporov, Ivanov, Kati¢i¢, Vitomir Belaj i Juraj Belaj da se zakljuciti kako je rijec o ,,dva velika
mitska ciklusa kao glavni religijski narativi koji su ¢vrsto povezani sa svim ljudskim religijsko-
magijskim praksama u svakodnevici, a koje oponaSaju tu mitsku stvarnost” (Vukeli¢, 2021:
339). Stoljeca su trebala i da se obredi stare vjere preoblikuju (ili izoblice) kako bi postali
obicaji koji su lako probavljivi kr§¢anskoj instituciji pod ¢ijom su (smo) vlasti, a neki od tih
bezazlenih obicaja su ,,ophodi, krijesovi, Zetvene svecanosti na polju i gumnu, svadbeni obicaji,
karmine, poklade itd.” (Kati¢i¢, 2017: 49). Narod i dalje Stuje obicaje i rituale iz Cije je pozadine
vidljivo zajednicko podrijetlo: ,,starovjerni i pokrSteni Slaven nisu dva razli¢ita ¢ovjeka, dva
razlicita identiteta, ve¢ je to isti Covjek koji se stalno mijenja, stalno preispituje i dopunjuje
svoje iskustvo jastva, svoje vlastite religijske 1 magijske predodzbe” (Vukeli¢, 2021: 344).
Nova i stara vjera nastavljaju se nadopunjavati jer se narod presutno dogovorio s kr§¢anskim
klerom ,,kako bi se nasli na pola puta, da narod zadrzi svoje obicaje i rituale, ali da im cilj 1

svrha nominalno budu kr$¢anski” (Vukeli¢, 2021: 344).

3.3. Pjesma kao sredstvo oCuvanja stare vjere

Za poredbenu metodu rekonstrukcije tekstova kroz razne verzije zapisane usmene predaje
mozemo zahvaliti ruskim jezikoslovcima, indoeuropeistima Vjaceslavu Vsevolodovicu
Ivanovu i1 Vladimiru Nikolajevicu Toporovu. Pomoéu njihove metode dolazi se do
fragmentiranog praslavenskog svetog pjesnisStva iz kojega doznajemo bitne informacije o
praslavenskom svjetonazoru (Kati¢i¢, 2017: 7-8). Usmena predaja folklorne knjizevnosti krije
nepresusne izvore poveznica sa slavenskim svjetonazorom. Da bi nesto bilo ob redu, moralo se
kazivati na odreden nacin uz uporabu odredene intonacije, rime, stihova, stoga ne iznenaduje
Kati¢i¢eva konstatacija da je ,,nova metoda rekonstrukcije tekstova, koja u usmenoj predaji
folklorne knjizevnosti umije prepoznati preoblikovane fragmente obredno utvrdenoga mitskog
kazivanja, nasla (je) time i prvorazredna vrela na kojima se moze valjano utemeljiti prouc¢avanje
slavenskog poganstva i njegove mitologije” (Kati¢i¢, 1989: 46). Zasto je pjesniStvo vazno

sredstvo oc¢uvanja fragmenata praslavenskog svjetonazora? Odgovor na ovo pitanje vrlo je

obicaje (jer kao $to znamo, ono strano i nepoznato je i opasno, odnosno negativno, a to se dakako Zeljelo izbjeci
jer je cilj pokrSenja Slavena njihovo prihvacéanje i prakticiranje nove vjere).
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jednostavan: kako bi oc¢uvali svoja vjerovanja, obrede 1 obicaje tijekom pokrstavanja, Slaveni
su utkali svoj svjetonazor u narodne pjesme i obiGaje. Zreci svoje znanje nisu tajili od ostatka
naroda, Stovise, znao ih je cijeli narod koji je pretocio, a tako i sacuvao, svoju staru vjeru u
pjesme, obicaje, bajke, poslovice i zagonetke: ,,u svoje su pjesme kao ukras preuzimali dijelove
obrednih pjesama i drugih obrednih tekstova koji su im se od Cestog ponavljanja bili narocito
usjekli u paméenje i postali dio njihova svijeta... Cuvali su ih kao tekstove obi¢aja koji nisu
bili drugo nego preoblikovani obredi stare vjere” (Kati¢i¢, 2017: 66). Tekstovna predaja u kojoj
su sacuvani fragmenti obreda stare vjere tematizira svadbene i Zetvene obicaje, ljetne ophode,
pjesme bozi¢nog motiva. Upravo kroz pjesme (i obrede) koje veZemo uz odredene obicaje
DPakovstine pokusat ¢emo proniknuti u praslavenski supstrat obredno-obicajne kulture ovoga
podrucja. Pjesma je svjedok koji svojim svojstvom iteracije ukorjenjuje vrednote stare vjere. U
vremenu u kojem zivimo malo se prostora ustupa tumacenju obi¢ajnih pjesama, ¢esto se njihov
simbolizam podrazumijeva u svijesti zajednice, a sje¢anja na njihova stvarna znaenja su
izblijedila. To ne osporava vrijednost teksta koji se usmeno iznosi i predaje; njegova je zadaca
opstanak u pokrstenoj zajednici, a taj opstanak kroz vrijeme ukljucuje i preobliku, dodavanje i
oduzimanje pod utjecajem vremenskog ¢imbenika. Bez prilagodbe ne bi mogao opstati, a svoju
dobro utkanu ulogu ne gubi, ve¢ se ona skriva u podsvijesti pojedinca te ju je samo potrebno
osvijestiti 1 na nju ukazati. Do podrazumijevanja simboli¢kog znacenja folklornih pjesama
(pjesama usmene tradicije) dolazi zbog prilagodbe samog teksta jer ,,junaci tih dogadaja nisu
viSe poganski bogovi nego obicni suseljani, Juraj, Ivo, Mara, ili povijesne osobe kao Ivo
Karlovi¢, ili pak krS¢anski sveci poput sv. Jurja, sv. Ivana Krstitelja, sv. Ilije, Blazene djevice
Marije, a u pojedinim slu¢ajevima kr§¢anske boZanske osobe Isus i Bog Otac” (Belaj, 2007:
47). Iz navedenog vidimo izvrstan primjer zajednice koja ,,sluzbeno prihvaca drugu vjeru, a
nastavlja zivjeti prema obrascima stare. Prema van zajednica korespondira s jednim, a prema
unutra s drugim sustavom” (Vukeli¢, 2021: 345) te obiljeZzavanjem rodenja Mladog sunca na
mladom ljetu izravno obiljezavamo rodenje Isusa Krista, a na obredno-obicajnoj razini, rijec je

o $tovanju rodenja Preunova sina Jarila®.

8 Uz Jarila veze se ideja proljetne plodnosti i seksualne mo¢i &ija je uloga izrazita u poljoprivrednoj sferi. Njegovo
ime sastoji se od korijena jar- ,.koji se veze uz predstave o jaru proljetnom usjevu kao vrhunskom obliku javljanja
stvaralacke moc¢i koji osigurava vrhunac plodnosti, prinosa” (Tolstoj, Radenkovi¢, 2001: 237).
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4. Pocetak godine

Kalendarski sustav prema kojemu godina pocinje prvoga sijeénja rezultat je prihvaéanja
kr§¢anske vjere, a samim time i prilagodbe slavenskih naroda kao dijela europskih civilizacija.
Prihvacanje novog poretka unutar krS¢anske kalendarske godine bilo je otezano jer se novi
kalendarski sustav nije podudarao s drevnim mitovima koji su sluzili Slavenima da zive godinu
u skladu s kozmoloskim svjetonazorom u kojemu priroda i ¢ovjek supostoje: ,,puk je te
promjene tesko prihvacao jer je promjena kalendarskog sustava unosila nesigurnost u njegovo
shvacanje vremena koje se i dalje temeljilo na drevnim mitovima*™ (Belaj, 2007: 164-165).
Kozmoloski svjetonazor podrazumijeva ciklicnost svetog vremena — ,,svijet se svake godine
obnavlja te su prirodne sile u ravnotezi. Kruzno je vrijeme tako povezano i sa svetim vremenom
u kojemu se dogadaju bozanska djela” (Vukeli¢, 2021: 342). Nastupile su godine dvovjerja
zbog snazne vjere Slavena u mo¢ prirode i prirodnih sila koje su im bile od Zivotne vaZnosti,
,»za tijek seljacke gospodarske godine ostala je i1 dalje nadleznom stara, na tom podrucju
kr§¢anstvu daleko 'nadmoénija' seljacka vjera sa svojim obredima za plodnost* (Belaj, 2007:
165). Krs¢anstvo je nakon Milanskog edikta 313. godine uvelo blagdan Isusova rodenja i ,,joS
u IV. stoljecu pocelo racunati godine od blagdana rodenja Gospodinova, Bozi¢a, 25. prosinca.
Prvi kr§¢ani nisu slavili Bozi¢* (Belaj, 2007: 165). Za uspjesno proSirenje krS¢anstva, zadaca
krS¢anskih svecenika bila je objasniti ,seljaku kako treba zamiSljati Zzivot u Kraljevstvu
Bozjem, pa 1 to kako da oblikuje svoje eticko bi¢e da bi mogao koristiti Isusov spasiteljski ¢in“
(Belaj, 2007: 165). Poistovjecivanje blagdana i obicaja krS¢anstva s obi¢ajima koje su Stovali
seljaci pribliZilo je krS¢anstvo pu€anstvu koje je slavilo dan Rodenja nepobjedivog Sunca,
»stoga je Crkva jednome od velikih mitraistickih 1 puckih praznika, danu Rodenja
nepobjedivoga Sunca (Dies natalis Solis Invictis) kojega su slavili 25. dana dvanaestoga
mjeseca u godini (u ono doba padao je na taj datum zimski suncostaj), suprotstavila blagdan
Isusova rodenja* (Belaj, 2007). Isusovim rodenjem obiljeZzavao se pocetak nove godine stoga
je pucanstvo drevne novogodiSnje obrede koji su se slavili na Velju no¢ postupno prebacivalo
na 25. prosinca, a ,,svjedoe o tome i ranije navedeni hrvatski izrazi letnica, litnica* (Belaj,
2007: 166). Velja no¢ (Velika noé) ili Veliki dan nazivi su za posljednju no¢ stare godine i prvi
dan nove godine: ,,Nakon pokrStavanja ta su se imena vjerojatno prenijela na Uskrs... u
poganska vremena ovo je bio praznik koji je vjerojatno sli¢io No¢i vjestica” (Blazevi¢ Krezic¢
1 dr., 2022: 28). Prvi sije¢nja kao prvi dan u novoj godini uveden je gregorijanskom
kalendarskom reformom, ali puk je do tada vec¢ navikao obiljezavati drevne novogodisnje
obrede na Bozi¢: ,,stoga, kada god imamo pred sobom neki bozi¢ni obi¢aj za koji mozemo
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pretpostaviti da potjece joS§ iz pretkrS¢anskih vremena, moramo pomisljati na to da je tu
prvobitno bila rije¢ o novogodisnjem obi¢aju. Bozi¢ je, po svojim brojnim arhai¢nim obic¢ajima
1 vjerovanjima, u svojemu starijem sloju poganska Nova godina“ (Belaj, 2007: 166). Slaveni
su pocetak nove godine obiljezavali u proljece, a to nam potvrduje ,,tzv. interkalarni, prijestupni
mjesec Kkoji je sluzio za uskladivanje duZine lunarne (mjeseCeve) godine sa solarnom
(suncevom)“ (Belaj, 2007: 164). Prijestupni su mjesec umetali svake tre¢e godine prije ozujka,
poslije ozujka ili nakon prosinca ili sijecnja (Belaj, 2007: 164). Kako bi omogu¢ili $to laksu
prilagodbu kr$¢anstvu, obredi 1 obicaji koji su vezani uz proljetno razdoblje, tj. pocetak nove
godine poput blagovanja mladog luka, janjaca, svjezeg sira, jaja, obredi prvih plodina, nisu
nikako mogli biti §tovani u prosincu. Njihovo Stovanje preneseno je na Uskrs: ,,reeno znaci da
se ostaci, ulomci drevnih poganskih novogodisnjih obreda i obrednih tekstova mogu oc¢ekivati
u obicajima rasporedenim u velikom vremenskom rasponu od pocetka Dosas¢a do poslije
Uskrsa® (Belaj, 2007: 167). Radoslav Kati¢i¢ rekonstruirao je i analizirao fragmente
praslavenskih i baltickih obrednih, mitskih tekstova prema kojima ,,na Jurjevo dolazi iz zemlje

mrtvih bog vegetacije i rodnosti (Belaj, 2007: 167).

4.1. Uskrs

Rije¢ Uskrs u svom primarnom krS¢anskom znacenju oznacava dan na koji obiljeZavamo
uskrsnu¢e Isusa Krista. Rije¢ Vuzam/Vazam takoder se koristi u hrvatskom jeziku za
imenovanje dana kada slavimo uskrsnuce Isusa Krista (kajkavci, ¢akavci, nekada Stokavci), a
izvedenica je od glagola vazeti tj. praslavenski *vezemati. Rije¢ Vazam (v(a)zeti meso) u opreci
je s rije¢ju Pust (pustiti meso) koja oznacava razdoblje uskr$njeg nemrsa. Praslavensko *vbzeti
znaci 1 zapoceti: ,,ostanemo li kod pretpostavke da je Uskrs zamijenio praslavensku Novu
godinu, onda nije posve nemoguce da rije¢ Vuzem/Vazam u sebi nosi trag pretkr§¢anskog
naziva za pocetni dan godine® (Belaj, 2007: 174). Velikim danom Uskrs zovu isto¢ni Slaveni,
Ukrajinci, Bjelorusi, Rusi, ali i Bugari, Makedonci i isto¢ni dio Srba, dok katoli¢ki Slaveni
(osim Hrvata i dijela Slovenaca) koriste naziv Velika no¢. Odabir naziva Veliki dan
jezikoslovci su pripisali bizantskom utjecaju (gré¢. megale hemera, ,veliki dani — Veliki
tjedan®), ali kod katolickih Slavena dolazi do promjene: ,,Bizantski je utjecaj ovdje vrlo slabo
vjerojatan, a posebice smeta promjena dan>noc¢* (Belaj, 2007: 175). Praslavensko *velv
(svecani oblik pridjeva *velik») nalazimo u nazivu Velja no¢ koji su kajkavci koristili za Uskrs.
Vitomir Belaj u djelu Hod kroz godinu (2007.) zakljucuje da je ,,Velja no¢* naziv nastao grékim
utjecajem i znaci ,,Uskrs* ,,ili je sintagma 'Velja no¢' bila poznata ve¢ u praslavensko, pogansko

doba kao ime nekoga nama danas nepoznatog proljetnog praznika (mozda Nove godine) pa je
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preneseno na spomendan uskrsnuca Isusova“ (Belaj, 2007: 176). Obicaj bojenja jaja (koji danas
isklju¢ivo vezemo uz Uskrs, a nekada se taj obic¢aj odrzavao i za Jurjevo, Prvi svibnja 1 na
Bozi¢) pruza moguénost postojanja i Vazma i Velje no¢i. Naime, u Medimurju prvu nedjelju
nakon Uskrsa (Bijelu nedjelju) nazivaju ,,pisanovilanicka, pisanovelanic¢ka, pisanovihlanicka
(prema puckoj etimologiji, vihlan 'bijela velika plahta')... Pisanovilanicka ne moze biti drugo
do ‘pisana Velja no¢’, dan za koji valja Sarati jaja“ (Belaj, 2007: 175). Prema navedenom
zabiljezeno je supostojanje naziva Vuzem/Vazam za Uskrs, a ,,ime staroga blagdana, ako su ga
htjeli zadrzati, moralo je prije¢i na najblizi manji blagdan, u ovom slucaju na Bijelu nedjelju.
Zajedno s imenom, uz taj se dan onda povezao i obicaj bojanja jaja“ (Belaj, 2007: 176). U
tekstovima proljetnih ophoda iS¢itavamo elemente stare obrednosti. Karakteristicna je smjena
crvene 1 zelene boje: ,,u nizu blagdana u godini, kojih slijed jednoga za drugim dojmljivo
ilustrira protok vremena, jasno crvena boja stoji prva, a poslije ju smjenjuje zelena® (Katicic,
2017: 181). Pisanice (pisan — ,8aren®) tradicionalno su i u DPakovstini crvene boje: ,kod
pisanica, Sto je sveslavenski obicaj, 1 po svemu sudeci 1 praslavenski, prevladava crvena boja“
(Kati¢i¢, 2017: 181). Jaja se kuhaju u ljuskama luka, tj. u lukovini nakon ¢ega poprimaju
crveno-smedu boju. Prije kuhanja jaja, djeca beru mladu travu s intrigantnim uzorkom lista koja
se potom pere i veZe na jaja: ,,ako hoce, da kakov cvét naslikuju na jaju, to ga s nékom véstinom
nuz jaje prilépe... Cim se okuha ostane istog cvéta na jajetu 'facsimile” (Ili¢ Oriov&anin, 1846:
122). Ostale su tehnike ukraSavanja jaja na ovom podrucju svilopis (ukrasavanje voskom) 1

vezenje jaja (tehnika oplitanja vunicom — krpana tj. vezena jaja).

4.1.1. Uskrsni obic¢aji PakovStine

Cvjetnica ili Velika nedilja oznacava pocetak uskrsnih obicaja, pa tako i na podrucju
DPakovstine. Velika nedilja zanimljivo je ime za Cvjetnicu jer spaja praslavenski svecani oblik
pridjeva *velikv — *velw 1 rije¢ Bockpecenue koja u ruskome znaci ,,svaki dan u koji se u liturgiji
slavi Uskrsnu¢e Gospodnje... znaci (i) ‘nedjelja’ i nema nikakve neposredne veze s imenom
uskrS$njeg blagdana” (Belaj, 2007: 174). Toga se dana tradicionalno na blagoslov nose
maslinove 1 palmine grancice kako bi se obiljezio Isusov sve€ani ulazak u Jeruzalem, a nakon
blagoslova, granCice se nose kucama i odlazu na vidljivo mjesto jer po vjerovanju imaju
zastitnu mo¢. U narodnoj kulturi blagdan Cvjetnice slavi proljetno budenje prirode, vegetacije
(Tolstoj, Radenkovié¢, 2001: 572). Tako se na dan Cvjetnice isti¢u vjerovanja u mo¢ vode,
cvijeca, zelenila. Ime ovog blagdana istice pretkrS¢anski podtekst koji se nazire u pozadini
kr$c¢anske interpretacije i utjecaja, ono govori da se u podtekstu nalaze drevni proljetni obredi
koji slave budenje prirode. Obic¢aj umivanja u cvjetnoj vodi na Cvjetnicu odrzava se u Sokackim
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obiteljima u Pakovstini, a rasprostranjen je i po drugim dijelovima Hrvatske i slavenskog
svijeta. Prema vjerovanju, umivanje u vodi u koju je potopljeno proljetno cvije¢e ima moé
zacjeljivanja, donosi zdravlje i blagostanje®. Nakon §to su se umili u cvjetnoj vodi, ukuéani
proljetno cvije¢e/mlade grancice nose u crkvu na blagoslov. Posveéene grancice obi¢no su
granCice vrbe, cica-mace ili drijenka. U graniCarskim selima Dakovstine zabiljeZzeno je
vjerovanje u magijski uc¢inak posvecenih grancica: ,,One se nose ku¢i i zatiCu za svetu sliku ili
stavljaju na rog nekog gospodarskog objekta kako bi sa¢uvali kuéu od vremenskih nepogoda i

grmljavine” (Uzelac i dr., 2014: 59). Na Veliku subotu obic¢aj je da Zene u sve¢anom ruhu nose
koSarice sa Sunkom, jajima, mladim lukom, hrenom, doma¢im kruhom i dr. na posvetu u crkvu.
Sve su to darovi prirode 1 Covjekova truda S§to se vezu uz bozanski prostor boga
Volosa/Velesa. Nakon posvete jelo nose ku¢ama i imaju kratki objed posvecenog jela. Ostatak

se sprema i objeduje na Uskrs.

5. Ljelje

U proljeée narodna usmena knjizevnost biljezi teme ljubavi, svadbe i plodnosti®. Pripjevi
spominju Ivu, Ladu, Ljelju. Lado se spominje kao slavenski bog ljubavi i tumacen je pretezito
kao musko bozanstvo: ,,Prvi je u nas, koliko mi je poznato, o praslavenskom 'bogu' Ladu pisao
Pavao Ritter Vitezovi¢ godine 1703. ili 1704. u svojemu djelcu o roditeljima kralja Ladislava®
(Belaj, 2007: 297). Belaj se u djelu Hod kroz godinu (2007.) takoder poziva na Matiju Petra
Katancica koji ,,je rije¢ lado etimoloski povezao s hrvatskim rije¢ima vlast, vlada, ladanje, pa
bi po tomu Latobius/Lado bio 'bog koji ima moc¢"* (Belaj, 2007: 299-300). Franjo Ledi¢ u djelu
Mitologija Slavena (1969.) u desetom poglavlju opisuje bozicu Ladu. Slavenska bozica ljeta
Lada bila je Stovana u svim slavenskim zemljama. Musko boZanstvo Lado Slaveni su poznavali
kao mladog boga mladog sunca (stari bog bio je Gromovnik, a mladi Sunce). Tumacenje

Lada/Lade tema je kojoj valja pristupiti s oprezom. Zazivi Lada ili Lado koji se pojavljuju u

9 Zanimljivo je vidjeti na koji je na¢in obi¢aj umivanja u cvijeé¢u na Cvjetnicu upotpunjen kri¢anskom simbolikom
na stranicama Hrvatske katolicke mreze, gdje se vodi pridodaje atribut andeoska, a prilozena je i stara molitva
koja se treba izgovarati: ,,Umivam se, dragi Boze, u cvijecu, i molim te za svoju sre¢u. Molim se svom andelu
Cuvaru, koji se umi u cvjetnoj vodi, da me, Bozja Iljubav preporodi!”. Dostupno na:
https://hkm.hr/zanimljivosti/obicaj-umivanja-u-cvijecu-na-cvjetnicu/. Zadnji pristup: 13. 9. 2022.

10 Medu saduvanim obredima slavljenja prolje¢a u Pakovtini (Vrbica) sauvan je i obi¢aj da mladié¢i dovoze iz
Sume mlado stablo graba s kro$njom pod nazivom ,,filiparka“ o danu Sv. Filipa i Jakova (3. svibnja). Postavljanju
i uklanjanju stabla nazo¢e djevojke i drugi mjestani uz kolo i pjesmu (Sali¢, 2017: 288). Sli¢an obi¢aj postojao je
i dalje u Slavoniji pod nazivom ,.filipov€ica“, o ¢emu svjedoci svecenik i etnograf Josip Lovreti¢ u svojim
pripovijetkama i etnoloskoj studiji Otok (Vinkovei 1990.; pretisak 2016.) Filipov¢ica zapravo pripada skupini
obrednih igara koje su se kao indoeuropska / (pra)slavenska bastina sacuvale u Slavoniji do danasnjeg dana (Luki¢
i Blazevi¢ Krezi¢ 2014: 103).
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ljetnim obrednim pjesmama mogu se dvojako tumaciti: ,,u tom smislu i na$ znanstvenik
Bratoljub Klai¢ (1980: 779) drzi da je poimanje Lade bozanstvom znanstveno opovrgnuto”
(Blazevi¢ Krezi¢ 1 dr., 2022: 26). U renesansi je poraslo zanimanje za svjetonazor Slavena $to
nije inherentno problemati¢no, ali zahtijeva od Ccitatelja i znanstvenika odredenu razinu
kriti¢nosti prema dostupnim podacima. Blazevi¢ Krezi¢ i dr. u Leksikonu slavenskih mitoloskih
bica (2022.) jasno postavljaju okvire poimanja obi¢aja koji spominju Ladu: ,,Pripadajuci obicaji
doista imaju preko nekoliko elemenata pretkrS¢anskih vjerovanja, no jednostavno izmisljanje
bogova na temelju naziva obiCaja ne smatra se valjanom metodom za rekonstrukciju
izgubljenih vjerovanja” (Blazevi¢ Krezi¢ i dr., 2022: 26). Prema navedenom, u ovom poglavlju
istaknut ¢emo elemente pretkrS¢anskih vjerovanja u obicaju ophoda ljelja. Sunce kao izvor
energije, plodnosti i roda ima vaznu ulogu u kozmoloSkom ili mitopoetskom poimanju svijeta
jer bez njega nema Zivota. Covjek uvida da su radajuce prirodne sile razlog njegova opstanka,
stoga se Ledi i Ladi utjeCu svi: ,,posebno su se utjecali Ladi sretno ili nesretno zaljubljeni, kao
Sto 1 oni koji su Zeljeli roda 1 ploda” (Ledi¢, 1969: 165). Ladarice su djevojke koje su iSle u
ophode selom od Purdeva do Ivanja'!, a njihov ekvivalent su ljelje. Prema legendi koja seze iz
vremena opsade Turaka, gorjanske su se djevojke prerusile i ,,s kosama i vilama u ruci udarile
na Turke* (Njiko§, 1998: 57) koji su se uplasili jer su mislili da su one duhovi pobjegli iz
Gorjana. Seoska uciteljica Lucija Karali¢ opisala je ophod ljelja u selu Gorjani kraj Pakova. U
ophod, na Duhove, djevojke (kraljice) odjenu se u svileno raznobojno ruho ,,te lijepo izvezene
'Cenjarne oplecke' sa svilenim zlatom vezenim rukavima* (Njiko§, 1998: 57). Vrat im krase
marame, a na prsa stave dukate. Djevojke koje su u ulozi kraljeva na glave stavljaju
prepoznatljive muske SeSire ukraSene ogledalcima i cvjetovima ,,s kojih se spustaju do leda
raznobojne svilene vrpce. 'Kraljevi' nose u desnoj ruci sablje, a drze je zetinarkom maramom*
(Njikos, 1998: 57). Uz djevojke ide nekoliko seoskih momaka koji prikupljaju darove koje
seljani daruju ljeljama. Svako dvoriste zahtijeva prigodnu pjesmu, ovisno o domacinima koji

docekaju ljelje ispred kuce. Dok prolaze selom, ljelje pjevaju sljedece stihove:

Mi idemo, ljeljo, mi idemo kralju ljeljo,
od dvora do dvora, od dvora do dvora, ljeljo.

Mi idemo, ljeljo, u polje Smiljevo.

11 Osim naziva ladarice i ljelje, postoje i vesnjanke ili kolede (Ledi¢, 1969: 171).
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Mi idemo, ljeljo, priko na Dunavo...
Paun dolom Sece, perje mu trepece.

Majka Stipu vice, Stipa se odvice...
(Njikos, 1998: 58)

Kod ulaska u dvoriste prvo ulaze kraljevi, a zatim kraljice iza njih. Pjesme su prvi dio obreda.
U djevojackoj kuci ljelje pjevaju o caru koji pije vino dok carica spava. Car zatim budi caricu,

a ljelje traze da im daju neudanu seku.

Mi idemo, ljeljo, od dvora do dvora
od dvora do dvora, ljeljo, do careva stola...
De car pije vino, ljeljo, a carica spava....
Car caricu budi, ljeljo, medu o¢i ljubi.
,Ustan'te carice, ljeljo, dosle su kraljice.”
Ovdje nama kaZzu, ljeljo, seka neudana...
II' je nama dajte, ljeljo, II' je vi udajte...
Ajd, proseci kralju, ljeljo...
Rastante se kralju, ljeljo...

Ajd, poigraj, kralju. ljeljo...
(Njikos, 1998: 59)

U momackoj i djevojackoj ku¢i ljelje kroz pjesmu traze da se momak ozeni ili da ga daju njima

da ga one oZene s desnim kraljem ili s levom kraljicom:

Ovdi nama kazu, ljeljo, momce nezenjeno...
II' ga vi Zenite, ljeljo, 1I' ga nama dajte,
da ga mi Zenimo, ljeljo,

s naSim desnim kraljem, ljeljo,

II's levom kraljicom, ljeljo...
(Njikos, 1998: 59)

Traganje za neudanim pripadnicima zajednice i aktivno poticanje na zdruzivanje nije niSta

drugo nego oblik zagovora bozici plodnosti Ladi koja ¢e donijeti plodnost cijeloj prirodi i
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c¢ovjeku u njoj. U kraljevoj ku¢i ljelje kroz pjesmu zazivaju 'kraljevu' majku da mu kuje ili kupi

novu sablju jer se kralj umorio i polomio svoju:

0j, kraljeva majko, ljeljo
izadi pred kralja, ljeljo...
Kralj se umorio, ljeljo, sablju polomio, ljeljo...
II'mu novu Kkujte, ljeljo, il' drugu kupujte, ljeljo...
(Njikos, 1998: 59)

Dodu 1i u kuéu mlade snasSe, ljelje pjevaju o snasi koja je pomela dvore, donijela vodu te
darivala kralja i kraljicu:
Ovdi nama kazu, ljeljo, skoro dovedena,
skoro dovedena, ljeljo, al' je naucena.
Dvore je pomela, ljeljo, vode je donijela.
Vanjkusa redala, ljeljo, kralja je cekala.
Kralja i kraljice, ljeljo, lipo darivala...
(Njikos, 1998: 59)

Djevojka koja mete dvore kralja 1 kraljice mitsko je uprizorenje opjevano u ophodu krizarica
,Jesi I' carske dvore mela, kijarezo, kijarezo, | il carici kiku plela, kijarezo, kijarezo” (Njikos,
1998: 50). U drugom dijelu obreda kraljice istupe naprijed ,,dok 'kraljevi' prolaze s dvije strane
1 kada se sastanu lupaju sabljama. Poslije toga rasiri se kolo oko gajdasa ili tamburaS3a, a ljelje

pjevaju i pocikuju® (Njikos, 1998: 57). Darivanje slijedi nakon obreda i kola u kojem se pjeva:

‘A, al' je lijepo pogledati ljelje, kad naprave
veliko veselje, kad naprave veliko veselje.
'Aj, zitno klasje otislo u ljelje, 'aj razulje se

za Ljeljama Sulja, 'aj a stoklasa za jeljama kasa
(Njikos, 1998: 57)

Spomen klasja nije sluajan, ve¢ je u ulozi zagovora dobre Zetve'2. Zetva mora biti obilna kako

bi se mogli §to bolje pripremiti za svatovske sve€anosti na jesen. UspjeSnim zagovorom ¢lanova

12U mjestu Strizivojna i danas se odrzavaju Zetvene svetanosti koje spadaju u ljetni ciklus praslavenske godine.
Zetva je pocinjala u zoru, kada se muskarci i Zene (rodbina i prijatelji) okupe na imanju s kojeg polaze u polje. U
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zajednice, Lada ¢e omoguciti dobar urod 1 plodnost koju ¢e uzivati od ljeta do jeseni, a samim
time omogucit ¢e 1 uspjesnu svadbenu svecanost. Osim pjesme, za ovaj obicaj prepoznatljiva
je obredna igra tijekom koje kraljevi izvr§avaju naredbe iz pjesama koje pjevaju sve djevojke
dok kraljice stoje na mjestu. Ako kraljevi sjede, kroz pjesmu im se nareduje da ustanu i prosecu.
Kraljevi se zatim razdvoje u dvije kolone koje stoje oko kraljica, a dok pjevaju ,,Sastante se
kralju, sastante se kralju, ljeljo!, dodiruju se sabljama, formiraju kolo 1 pjevaju ,,Ajd poigraj
kralju, ajd poigraj, ljeljo!“!®. Obicaj ljelja odrzava se na Duhove i na Duhovski ponedjeljak.
Nakon oblacenja 1 okupljanja, ljelje idu na misu gdje sjede ispred oltara u prvim redovima, u
formaciji u kojoj odrzavaju ophode, prvo kraljevi, zatim kraljice i momci. Nakon svete mise,
ispred crkve ljelje pleSu kolo uz pjesmu i pratnju tamburaSa. Prepoznatljivi red obreda cuva se

i unutar okvira kr§¢anskog utjecaja.

6. Ivanje u Dakovu

Ivanjski i jurjevski obi¢aji povezani su na motivskoj razini. Kroz pjesme koje se pjevaju za
vrijeme ivanjskih krijesova prepoznajemo motive: lvan sjedi ispod jablana, Ivan ima konja,
Ivan dolazi s dalekog puta. Preobliku mitskih inacica vidimo 1 kroz jezik, a toCan trenutak
glasovne prilagodbe vidimo u obliku Jursjs koji je postao sv. Juraj s kojim smo danas upoznati,
a svoje korijene vuce iz gréckog oblika Gedrgios. Prilagodba je, osim jezi¢no, potpomognuta i
¢injenicom da se 1 Jarilov dolazak kalendarski podudara s kr§¢anskim svecem Jurjem (Katicic,
2010: 89). Sveti Juraj u katolickoj ikonografiji prikazan je kao vitez na bijelom konju koji
svojim kopljem probada zmaja/zmiju. Kao lajtmotiv provlaci se vaznost dolaska — dolazak sv.
Jurja (prema legendi) oznadava spas kraljevne*, odnosno prema jednom od mnogih tumadenija,
oznacava pobjedu Crkve nad poganstvom, a za obi¢nog covjeka, ratara, dolazak sv. Jurja znaci
pocetak radova izvan kuce (Belaj, 2007: 218). S jezi¢ne strane vrlo je lako uociti 1 prihvatiti

povezanost Jarila 1 Jurja, no prica se dalje razvija u smjeru jednacenja Jarila s Ivanom Kupalom

polje prvo ulazi najstariji kosac, a zatim ostali kosci. Iza svakog kosca ide Zzena rukovedlja koja srpom skuplja
zito. Zadatak zena je bio pripremiti uzice od $aSa, zobne i razene slame za vezanje snopova prije odlaska u polje,
a muskarci vezaci su otkose koje im donesu rukovedlje vezali uzicama u snopove. S imanja u kolima ilo se u
polje. Povezani snopovi slazu se u devetak, a dva devetka ¢ine krst. Broj devet oznacava zavrSetak djela - kraj
ciklusa. Krst se potom prenosi u zaprezna radna kola. U folklornoj smotri Zetvena vecera imamo priliku vidjeti
vezanje snopova uzicama i slaganje u devetak: https://youtu.be/ xWeuMIAk8Q?t=331. Zadnji pristup: 20. 8.
2022.

13 Opisi plesova preuzeti sa stranice https://macevni-plesovi.org/obicaji/ophod-gorjanskih-ljelja/ . Zadnji pristup:
18. 8. 2022.

14 prema (osnovnoj) legendi, u gradu Cireni (danas Cirenaika, Libija) djevice su se davale na danak zmaju. Dosao
je red i na kraljevu kéi, no dosao je Juraj koji je ubio zmaja da bi spasio kraljevnu. (Belaj, 2007: 214-216).
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(Dalmacija, sv. Ivan Kupavac) i obi¢ajima koje vezemo uz Ivanje: ,,jednaki obicaji, koji su u
nekim pokrajinama znacajni za Ivanje, pojavljuju se drugdje na neke druge dane — primjerice,
na Uskrs, Jurjevo, Prvi svibnja ili na Duhove” (Belaj, 2007: 265). Juraj oznacava dolazak, a
Ivan susret i uspostavljanje kontakta s Marom: ,,ivanjski tekstovi aludiraju na sklapanje veze
izmedu mladica i djevojke” (Belaj, 2007: 267). Blagdan sv. Ivana Krstitelja slavi se 24. lipnja,
nekoliko dana nakon ljetnog solsticija. Obredi vezani uz Ivanje datiraju iz pretkrS¢anskih
vremena, a neki od njih su preskakanje vatre, pravljenje vijenaca od cvijeéa i pustanje istih u
vodu, plesanje kola, pjevanje prigodnih pjesama. Gubljenjem vjerovanja u u¢inak ovih obreda,
utjecajem pokrstenja i ostalih politi¢kih dogadaja, gubi se i obicaj slavljenja Ivanja u Slavoniji
u 19. stolje¢u. Pokusaj revitalizacije ovog obi¢aja u Pakovu prisutan je u okviru manifestacije
Dakovacki vezovi. Do 2022. uspjesno su odrzana dvadeset i dva Ivanjska krijesa, ali kao
folklorna manifestacija. Na dakovackim Ivanjskim krijesovima u uvodnoj rije¢i gledatelji su
informirani o povijesti Ivanja i o praslavenskom znacenju rije¢i krijes. U ovoj folklornoj
manifestaciji razne kulturno-umjetnicke druzine nastupaju pjevanjem pjesama koje na
motivskoj razini govore o praslavenskom svjetonazoru®®, plesu kola (hodana kola), dok se uz
ples 1 pjesmu uprizoruje pletenje vijenaca, vatra, preskakanje vatre. Djevojke nose noSnju i

vijence u kosi, a kosa im je raspuStena ili upletena u pletenice.

6.1. Ivanjski krijesovi

Rije¢ krijes ima indoeuropski korijen *ker(/)- koji znaci rasti, hraniti (Belaj, 2007: 271).
Sunceva putanja dosegla je svoj vrhunac u solsticiju, a nakon njega ocekuje se smanjenje 1
gubljenje sunceve snage, stoga je paljenje vatre imalo ulogu pojacavanja sunceve snage. Vatra
je takoder imala iscjeljujuéu zadacu, ljudi su se kadili na vatri. Paljenje krijesa u punini ljetne
plodnosti imalo je i katarzi¢an ucinak: ,,Temeljna misao CiS¢enja bila je odstranjivanje bogu
mrskih bi¢a iz tijela i duSe. To se ¢inilo skakanjem preko ognja, kupanjem na izvorima, vrelima
iu svetim vodama, katkada i u toplim kupkama* (Suci¢, 2013: 130). Vatra nije bila samo simbol
nego je bila i sveta, a to potvrduje praslavenski izraz svets ogns. Mladi (oba spola) dan prije
Ivanja idu u obliznju Sumu po cvijece (djevojke) i drvo (mladi¢i). Luka Ili¢ Oriov€anin u djelu
Narodni slavonski obicaji (1846.) spominje kako se za ogrjev koristi smreka. Mladi¢i takoder

prave 1 suse luceve ili baklje nekoliko dana prije Ivanja. Djevojke pletu vijence od cvijeca i uz

15 Pa tako imamo priliku ¢uti na snimci 21. Ivanjskih krijesova pjesme poput Grad gradila bijela vila, Djevojka
Mara tri  vijenca plela, Oj djevojko daleko udana, Oj javore zelen bore i
dr.https://www.youtube.com/watch?v=fTDmldyZikc&t=761s&ab_channel=M.C.-%C4%90AKOVOLIVE.
Zadnji pristup: 7. 8. 2022.
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rad pjevaju prigodne pjesme. Vijenci se prave od cvijeca 1 paprati, uz koju se veze vjerovanje
¢ i §titi od glavobolje cijelu godinu?®: ,,Uzrok je pako taj, da budu oni, koji
te vénce nose, kroz ce¢lu godinu od glavobolje prosti. Zato se i sutra dan njimi kite* (Ili¢
Oriovcanin, 1846: 162). Na dan Ivanja krijes se pali predvecer. Najprije se plese kolo, a zatim
se preskace krijes. Mladi¢i i djevojke u paru se drze za ruke i stoje jedni iza drugih. Prvi se par
zatréi i preskodi krijes, nakon toga ide na zadnje mjesto u redu. Preskakanje krijesa ponavlja se
deset do dvadeset puta (gdje ima vise mladih, ponavlja se i viSe puta), a nakon toga se ponovno

plese kolo. Ivan koji je opjevan u ivanjskim pjesmama uspostavlja vezu s Marom.

Visoki jablan s granama,
pod njime Ivo boluje.
Nad njime majka jaduje:
Ustani sine Ivane!
Ne mogu majko ustati,

Ja moram mladah umrijeti.'’

Ivan se u pjesmi nalazi pod stablom, a iz ostatka teksta naslucuje se njegov kraj. Ivan sluti svoju

skoru smrt. Njegova smrt rezultat je nevjere.

Lipo ti je rano uraniti
U predzorje kad slavuji poje
Slavuj klice da vodu mice
II' na vodu ili na livadu
Na livadi bunar voda ladna
Na bunaru list papira pise
— da je curu obljubiti
Obljubiti pa je ostaviti.'®

Obljubio je Maru, a ona ¢e mu se osvetiti: ,,ogor¢ena nevjerom mladoga junaka, svojega muza,

pokazala se kao nemilosrdna 1 smrtonosna osvetnica... postaje tako u daljnjem tijeku godine

16 U narodnoj medicini paprat se koristila kao sredstvo protiv bolova, pa tako i protiv glavobolje. ,,Nema sumnje
da su Hrvati osnovne narodne medicine bastinili iz doba praslavenske zajednice. Prema etimologiji nekih
ljekovitih biljaka mozemo zakljuciti da su Slaveni poznavali njihova farmakoloska svojstva” (Grmek, 1954: 49).
17 Pjesma preuzeta s videosnimke 21. DPakovackih krijesova https://youtu.be/fTDmldyZikc. Zadnji pristup: 17. 8.
2022.

18 Isto kao 14.
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ubojita 1 strasna zatornica® (Katic¢i¢, 2010: 307). Ime djevojke Mare iz usmene predaje nije
slu¢ajno odabrano. Ime Mara veZe se uz praslavenski korijen mer- $to znaci umirati: ,,Temeljan
je tu praslavenski glagol merti, moro i 0d njega kauzativ moriti ‘¢initi da umre”” (Katici¢, 2010:
310). U Marinu, tj. Moraninu®® je imenu navjestaj onoga $to ¢e se zbivati ostatak godine ,,0d
mlade bozice vegetacije pretvara (se) u hladnu bozicu zime 1 smrti te na kraju godine 1 sama
umire” (Vukeli¢, 2021: 343). Mara ga ubija?® iz ljubomore. Nakon Ivanja, vrhunca plodnosti i
topline, priroda ¢e venuti (umirati) i dolazi zima ,,u mitologijama vezanim za kult plodnosti

smrt bozanstva glavni je uvjet obnove prirode” (Vukeli¢, 2021: 343).

7. Perun, dodole, prpose ili dojdole

Opreke se ne dogadaju samo na paraleli novo : staro (nova vjera : stara vjera), nego i, kako je
ve¢ spomenuto, neke su od najistaknutijih opreka u praslavenskom svjetonazoru ispod zemlje :
iznad zemlje, tamno : svjetlo, dolje : gore, nisko : visoko (Belaj, 2007: 137). Pojmovi ispod
zemlje, tamno i dolje vezu se uz svijet boga Velesa?!, dok se pojmovi iznad zemlje, svjetlo,
gore 1 visoko vezu uz svijet kojim vlada bog Perun. Dokaz o povezanosti pojmova s bogom
Velesom 1 bogom Perunom vidimo i u urezanim ,,gromovim znacima” na ,,gornjim gredama
drvenih kuca... Smjesteni su na gornji rub kuée, u Perunovu sferu” (Belaj, 2007: 139). Na
spominjanje boga Peruna nailazimo u isto¢noslavenskim izvorima, a u indoeuropskom
kontekstu Perun je bio bog svjetla: ,,lingvisti su kao praindoeuropsko ime boga koji udara
gromovima rekonstruirali oblik *per(kw)u-no- (Gluhak, 1993). Iz toga slijedi da je predodzba
0 bogu gromovniku imenom *perunw, o kojoj svjedoce stari izvori, slavenska bastina iz
indoeuropskoga pradoba” (Belaj, 2007: 75), a tragove Stovanja Peruna moZemo pronaci i kod
zapadnih Slavena. Perun, koji vlada prostorom iznad zemlje, svijetlim prostorom, gore gdje je
suho, kod juznih Slavena Stovao se kroz ophode dodola ili prpoSa koje svojom pjesmom

zazivaju kiSu. Obicaj dojdola zabiljezen je 1967. godine krajem srpnja i ovjekovjecen u vec

19 Prema Gollneru stari su Slaveni vjerovali da ,,Kad Govjek stupi u proljeée svoga zivota, tad se oko njega bez
prestanka vrti bozica proljeca Lada i gleda da mu §to vise ugodi svojom ljubavlju” (Gollner, 1898: 82). Utjecaj
bozice proljeca je prolazan bas kao i godiSnje doba, nakon nje ¢ovjek biva izmoren od napora i neispunjenih nada
i tako se blizi svome kraju: ,,i ¢ovjeka po¢ne sve vise grliti hladna boginja Morana. Napokon ga ona i primi u svoje
tamno i vlazno krilo” (Gollner, 1898: 82).

20 U raznim verzijama pjesama Mara poziva bra¢u da ubiju konja (koji se motivski podudara s Ivanom/Jurjem).
Ubija ga strjelicama koje se mogu protumaciti kao Perunovo oruzje (Belaj, 2007: 366-368).

21 Slaveni su se osim poljoprivrede bavili stodarstvom i njihovo §tovanje Velesa/Volosa kao boga stoke jednako
je kao 1 Stovanje boga koji §titi usjeve (Vasiljev, 1928: 24). Uloga Velesa kao boga podzemlja, nizine, smrti, tame
proizlazi iz slicnosti Velesovog imena i imena nordijskog deona Volzia, te naziva mjeseca koji se drzi za mjesec
mrtvih velezumenis — listopad (Vasiljev, 1928: 24).
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spomenutom djelu Pakovo je srce Slavonije Julija NjikoSa. Ophod dojdola odvijao se u
Kesincima, a njegova je zadaca bila zazivati Dojdu, bozicu kiSe, u vrijeme suse: ,,sastala bi se
ciganska mladez, od kojih bi jedno bilo pokriveno po cijelom tijelu bazgovim lis¢em ili

rogozom. Isli su od kuce do kuée i pjevali” (Njikos, 1998: 61):

Nasa Dojda moli boga
Nasa Dojda moli Boga, o) DOJDOLE
da nam padne rosna kisa, oj dojdole...
Da porosi nasa polja,
nasa zita, oranice.
I orace i kopace
i po ku¢i poslovace...
Nasu marvu 1 janjice,
nasSe krave i telice.
Vinograde i voénjake,
nas$a polja i pasnjake...
| podrume i rakiju,

nasSu kucu, Sokadiju....

U ovoj verziji pjesme Dojda moli boga jer je ona hijerarhijski nize od njega, ali ga jedina moze
umoliti za dar kiSe. Dodola (ili Dojda) je nize Zensko boZzanstvo u staroslavenskoj mitologiji
koje proizlazi iz Moko$i?%: ,,ona (je) bila boZica plodnosti, zemlje, vlaZnosti te zastitnica Zena.
Vedina nizih Zenskih bozanstava i biéa proizlaze iz ovoga vrhovnoga: i Lada/Lado, i Ziva, i
Dodola, i Vesna, i Baba Jaga, i dr.” (Blazevi¢ Krezi¢, i dr. 2021). Ovaj obred, ¢ija je zadaca
premostiti katastroficnost situacija, ¢ini spoznaja (misao) koja je dovela do nastanka ovoga
obreda, a to je susa koja narusava usjeve, samim tim i opstanak naroda, obredni ¢in ophoda,
¢iji su ophodnici odjenuti bazgovim ili rogozovim liS¢em, te tekst koji prati obredni ¢in.

Zanimljivo je napomenuti kako se u mnogim slavonskim selima, a tako je bilo 1 u Bakovstini,
od Velikog cetvrtka do blagdana sv. Jakova slavio Cetvrtak kao Perunov dan (Jupiterov dan,
dies Jovis). Sokci &etvrtkom u znak zavjeta — da bi ljetina bila zaiti¢ena od nevremena i tuée —

nisu obavljali teske poslove i1 blagovali su mesnu hranu. Crkva se ostro protivila tom obicaju,

22 Ime Mokos sadrzi u sebi korijen mok (a-o$- nastavak) koji bi trebao znaditi ruzan, gadan (Vasiljev, 1929:
28).
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kako svjedoci i Pismo o praznovjernom slavljenju Perunova dana $to ga je 1762. slavonskim
zupnicima uputio generalni vikar pecuskog biskupa Klima, upozoravajuci ih da je taj obicaj
zabranjen kraljevskom naredbom 1750. godine. Unato¢ tomu, ostaci toga obicaja odrzali su se

do danas u slavonskim Sokackim obiteljima (i) na podru¢ju Pakovstine (Sali¢ 2017: 288).
8. Svadbeni obred

Odraze svadbenog obreda praslavenskih bozanstava vidimo, osim kroz obic¢aje, i kroz svadbene
pjesme u kojima je opisan sam obred: ,,to je zato $to je svaka ljudska svadba ponavljanje one
svete 1 od nje crpi svoju svetu silu... Svetost svadbe djeluje tako da na svijet u kojem se mi
kre¢emo, stvara nove odnose u njem, moze se na taj nacin 1 iskoristiti” (Katici¢, 2017: 183).
Kada govorimo o svetosti svadbe, zapravo govorimo o Perunovoj djeci — sinu Jarovitu (Jarilu)
i njegovoj sestri Mari (Morani). Perun dakako ima mnogo djece ,,kao §to je na nebu mnogo
zvjezdica”, ali Jarilo 1 Morana su imali vaznu ulogu u Zivotnom, godiSnjem, ciklusu Slavena i
oni se vezu uz mit ,,0 godiSnjoj rodnosti 1 pomaganju zemaljske darezljivosti” (Katicic,
2017:165). Njihov odnos pokretac je rodnosti unutar godisnjeg ciklusa, ,,To se naziva musko-
zenskom epifanijom, odnosno Stovanjem bozanskog para koji je sparen u svetom braku,
hijerogamiji, koji je, osim plodnosti i rodnosti, posljedi¢no i religijsko-pravni temelj svakoga
ljudskog braka” (Vukeli¢, 2021: 342). Rijec¢ je o odnosu koji svoju snagu i utjecaj crpi iz
incestuoznosti koja se kroz godine Zeljela prikriti, odnosno, poetska kazivanja zeljela su se
,,0Cistiti od te krivnje, pa su stvorene razne poetske strategije kojima se prica o toj svadbi brata
1 sestre potire i predaja o rodoskvrnjoj vezi mladih bozanstava svakoga zazora” (Katici¢, 2017:
165-166). Sveti mit svadbe povezan je s proljetnim obredima plodnosti. Perun i Moko$ imaju
devetero ili desetero brace, odnosno ,,njegova k¢i Mara, ima devetero ili cak desetero brace. To
je motiv duboko ukorijenjen u slavenskoj predaji i susre¢e se u raznim krajevima i u raznim
kontekstima” (Kati¢i¢, 2017: 167-168). Prema Katic¢icu (2017.), mladoZenja Jarilo dolazi iz
daleka, karakteristi¢no je da je prehodao velik put, a do¢ekuje ga Mara. Hod je vaZzan motiv
koji predstavlja trajnost, opterecenje i on ,,posve iscrpljuje mladog hodaca” (Katici¢, 2017:
169). Jarilov hod zapravo pokrece svijet: ,,Urod zita, zivotno vazan za ljude, mogu¢ je samo u
vezi s Jarilovim hodom. Tako se pjeva u jednoj ophodnickoj pjesmi: ,,kuda Jura hodi, tud polje
rodi” (Kati¢i¢, 2017: 169). Jarilovo je odrediste ,,zeleni lug pod Perunovim gradom?®” (Kati¢i¢,

2017: 170) u kojem zivi sestra Mara 1 i8¢ekuje ga. Mara se spusta u lug, a potvrdu da njihov

23 Grad u ovom slucaju ne znaéi lat. burgus, nego ograda, odnosno vrt koji je ograden, pa se prema tome Mara
Sece po ogradenom vrtu (usp. Katici¢, 2017: 172).
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odnos, njihova svadba, ima znac¢ajnu ulogu u godisnjem ciklusu pronalazimo u informaciji da
se Mara pretvara u pticu kukavicu koja u ljetnom vremenu zna svojim pjevom obogacivati
polja. Ovaj dogadaj potvrduju i jurjevske ophodne pjesme s podrucja Turopolja. Dakako, Jarilo
se tijekom vremena izjednacio sa svetim Jurjem. U Pakovstini se u selu Ivanovci za vrijeme

jurjevskih/durdevskih ophoda pjeva:

Purdevska kisica sitno rosila®*,
djevojka kiSobran Sirom rastrla.
,,KiSo kiSice, man’ se curice,
ej, bolje padaj, da nam Zito zre®®!”
Djevojka sadila zelen vinograd,
lozicu nosio za njom momak mlad.
,»Vruéina je ta”, veli momak mlad,
,.€j, bolje ajmo pod orej?® u ‘lad!”

(Ivanovci, Slavonija)?’

1z navedenih stihova vidimo da Juraj donosi kiSu koja ¢e pomo¢i urodu zitnih polja, a djevojka
(Mara) otvorila je kiSobran kako bi se zastitila od kiSe koja ¢e postupno sve jace padati kako bi
osigurala Sto bolji urod. Pri kraju joj momak (Jarilo) predlaze da idu pod stablo oraha u hlad.
Spomen stabla 1 odlazak u hlad ima, za potrebe slavenske mitologije, jedno dublje znacenje.
Naime, kako smo spomenuli, Jarilo se vrac¢a ku¢i ocu Perunu, a ,,ku¢a” Perunova nalazi se na
drvetu svijeta (arbor mundi), odnosno Perunov dvor nalazi se u kro$nji, gore. Kao i po obicaju
s podruc¢ja Dakovstine, ostala su bra¢a Marini djeveri: ,,praslavenska rije¢ dévers zna¢i muzeva
brata nevjesti. To je Cvrsta indoeuropska bastina u praslavenskom rjecniku. Vlastita su pak

braca nevjestini djeveri ako joj je mladozenja brat” (Katici¢, 2010: 170). Jo§ jedan motiv svete

24 Nakon kise u vremenskom razdoblju od travnja do lipnja, tijekom jurjevskog vremena, uz Zivicu, rubove $uma,
uz stabla hrasta, bukve, breze i lijeske, kao Velesov/Volosov dar, rastu ukusne i hranjive gljive durdevke ili
durdevace. Gljiva se pojavljuje kao cest motiv na krpanim ponjavama koje imaju vaznu ulogu u slavonskim
svadbenim obi¢ajima. Motiv gljive na ponjavama je ,,prikazan u presjeku — rentgenski, te stapka i klobuk gljive
neodoljivo podsje¢aju na muski i Zenski spolni organ, odnosno njihovo spajanje u ritmu snosaja, jer se pravilno
smjenjuju gljive razdvojenog klobuka i stapke, s onima u kojih je stapka duboko zarivena u klobuk” (Toldi, 1999:
58). Ponjave ukraSene simbolima poput gljive, jabuke ili pijetla kriju Zelje i nade zene koja je ponjavu ukrasila
tajnim intimnim pismom i u nju utkala sve svoje Zudnje. Takvim ponjavama pokriva se bra¢na postelja s ciljem
da se utkane Zelje ostvare.

25 zrije

26 stablo oraha

27 Institut za etnologiju i folkloristiku: Povodom Jurjeva https://www.ief.hr/novosti/povodom-jurjeva/ . Zadnji
pristup: 15. 4. 2022.
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svadbe koji ne smijemo zanemariti jest motiv zlatne jabuke. Zlatna jabuka, odnosno darivanje
zlatne jabuke, znak je kojim Mara odabire Jarila za svog zaru¢nika, a ,,u tekstovima usmene
predaje pokazuje se kao okrugla munja, najubojitije od Perunova oruzja” (Kati¢i¢, 2017: 191).
Na prostoru cijele Slavonije, prema tome i na podru¢ju Pakovstine, prilikom obiljezavanja
crkvenog goda tj. kirbaja u ponudi licitara mogle su se pronaci useCerene jabuke na Stapicu
prepoznatljive crvene boje koja se dodaje spinovanom Seceru, a jabuke su momci kupovali
curama koje im se svidaju te su tako neposredno sudjelovali u obredu zavodenja i odabira ¢iji
je krajnji cilj zenidba (plodnost, prokreacija). USecerene su jabuke i danas u ponudi licitara Sto
je pokazatelj svevremenosti drevnog obicaja, no kroz vrijeme izgubila su se obiljezja obreda
zavodenja®®. Jabuka je poseban vez (u obliku romba) kojim su se ukrasavali ponjavci, ¢ilimi tj.
vuneni prekrivaci koji se nalaze u tradicionalnim Sokackim sobama. Ponjavci su se stavljali u
kola prilikom odlaska na vjen¢anje (mlada sjedi na ponjavcu kada je svatovi voze mladozenji
u novi dom), prebacivali su se preko jastuka na kojima sjede mlada i djeverusa. Ponjavce imaju
Sokacke obitelji u cijeloj Dakovstini, a unato€ utjecajima turskih ¢ilima, 1 dalje je na njima
vidljiva slavenska ornamentika (Devi¢, 2021: 4-6). Jabuka je simbol plodnosti koji Jarilo zatim
»tae u ravno polje 1 time sudjeluje u pokretanju ciklusa godiSnje rodnosti”, a upravo je ta
razmjena jabuke ,nedvojbeno izdanak iste usmene predaje pretkrS¢anskog obrednog
pjesnistva” (Kati¢i¢, 2010: 198). Takoder, u obifajima DPakovstine u pograni¢nim selima
(Mrzovi¢, Vrbica, Purdanci, Budrovci, Piskorevei, Strizivojna, Novi Perkovci, Dragotin,
Lapovci, Trnava) i u Gorjanima spominje se grana koju mladenci dobivaju od kumova (dakako,
na popisu darova se jo§ nalazi i peeno prase te koSara biranih kola¢a), a upravo nam je ta grana
vazna jer se na njezinu vrhu nalaze crvene jabuke. Grana mora biti i posebnog oblika, ,,rasljasta,
pravilna grancica s 3 ili 4 kraka 1 u¢vrsti se na drveni kolut” (Uzelac 1 dr., 2014: 17, Uzelac 1
dr., 2016: 60; vidi i Sali¢ 1990: 98, Sali¢ 2017: 288), to je zapravo drvce koje je oki¢eno na

poseban na¢in?®

, a upravo jabuka ,,Sto pada sa stabla i kotrlja se ne poti¢e samo rodnost polja i
vinograda, nego i plodnost ljudskoga braka” (Katici¢, 2010: 212). Potvrdu ove interpretacije
imamo 1 u baltickoj predaji u kojoj je zlatna jabuka koja se kotrlja ,,motiv vezan uz nebesku

svadbu bozje djece” (Katici¢, 2010: 227). Grana odnosno drvce koje predstavlja drvo svijeta

28 podatak zahvaljujem prof. dr. sc. Milici Luki¢.

29 Na ostalim gran¢icama drvca mogu se pronaéi ostali ukrasi poput bijelog papira, malih hrvatskih zastavica,
,.nizovima na konac nanizanih pucanki”, malih licitarskih srca, kolaci¢a, pa ¢ak i lutke obucene u narodnu nosnju,
,,Grana bude visoka 70-80 cm. Granu licitiraju ili kako kazu muntaju tijekom veéere” (Uzelac i dr., 2014:18) i

dan svete svadbe, one bozanske koje je svaka ljudska samo slika, drvece i grmlje potjera i prolista dragocjenim
suknom i platnom” (Kati¢i¢, 2010:257).
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opisana je u ,,jako arhai¢nom opisu... u hrvatskoj pjesmi s otoka Sipana” u kojoj se zapravo
pjeva tom stablu ,,0j javore, zelen bore, | lijepo ti t’je ukjraj vode! | Iz stabla ti voda tece, | iz
a vrhom ti biser rada (HNP 6, 206, br. 94)” (Katici¢, 2010: 217). Daljnjom

grana ti cele lete,
interpretacijom Katici¢ zakljucuje da je biser na vrhu grane jednak zlatnoj jabuci, odnosno
jabukama na vrhu grane koju mladenci dobivaju u svadbenim obi¢ajima u pograni¢nim selima

Pakovstine.

8.1. Veza kriZarica i svete svadbe
Preko zlatne jabuke dolazimo do groma i munje koje Kati¢i¢ (2010: 217-219) pronalazi u

srpskoj i crnogorskoj pjesmi:

Tablica 1. Munja i grom u narodnim pjesmama

Srpska inacica Crnogorska inacica

31

0j, heBojko, mymo moja®, I'pax rpamuna 6ujena Buma

IITO CH TaKO J€THOJIUKA HU Ha HeOYy HU Ha 3eMJbH,

" y [1aCy TaHKOBHTA - HCT" Ha I'PaHU O o0Jraka.

kaH Jla ¢' cyHIy Koce mJena, Ha rpany cy tpoja Bpara.
a mMjecelty aBope mezaa’? Jenno Bpata o ckeprera,
Hu cam cynmy xoce murena, IpyTro Bparta o1 bucepa,

HUT Mjecelly IBOpe Mela, Tpehe Bparta cyxor 3naTa.

BaH cTajasia v riieana
he ce myma ¢ TpoMOM HTpa.
Myma rpoma Haaurpana
JIBjeMa-TpuMa jabykama

" 4CTHPpMa HapaH4YaMa.

[To cy Bpara o ckepera,
Ha Ta BuJja mhep yaasa.
[IITo n' cy BpaTa ox Gucepa,
Ha Ta BHJIA )KCHU CHHA.

IIITo cy Bpara cyxor 31ara,

Ha Ta BUJIa CjeJu cama.

30 0j devojko, duso moja, | ito si tako jednolikali u pasu tankovita- | kan da s’ suncu kose plela, | a mjesecu dvore
mela? | Ni sam suncu kose plela, | nit mjesecu dvore mela, | van stajala i gledalajde se munja s gromom igra. |
Munja groma nadigrala | dvjema-trima jabukamali ¢etirma naran¢ama” (Usp. Kati¢i¢, 2010: 217).

81 Grad gradila Bijela vila | ni na nebu ni na zemlji, | neg na grani od oblaka. | Na grani su troja vrata. | Jedno
vrata od skerleta, | drugo vrata od bisera,|tre¢e vrata suhog zlata. | Sto su vrata od skerleta, | na ta vila §¢er udava.
| Sto I” su vrata od bisera, | na ta vila Zeni sina. | Sto su vrata suhog zlata, | na ta vila sjedi sama. | Vila gleda u
oblake | Pe se munja s gromom igra, | mila sestra su dva brata, | a nevjesta s dva devera, | a to milo vili bilo.” (Usp.
Katici¢, 2010: 218).
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Buia riena y obiake
he ce Myma ¢ TpoMOM HIpa,
MUJIa CecTpa Cy JiBa Opara,
a HeBjecTa ¢ JBa hesepa,

a TO MMJIO BHJIM OUIIO.

Na motivskoj razini to izgleda ovako:

Tablica 2. Motivska razina srpske i crnogorske inacice

Motivi srpske inacice Motivi crnogorske inacice

(djevojka) plete kose suncu grad na nebu (gradila vila)

(djevojka) mete dvore mjesecu na grani troja vrata

porice obje radnje na grimizna vrata udaje kéi

gleda igru munje i groma na biserna zeni sina

munja pobjeduje na vrata od suhog zlata sjedi sama
gleda u oblake igru munje i groma

Motive sli€ne srpskoj inacici pjesme pronalazimo u pjesmi koja se izvodi tijekom ophoda
krizarica, kako je to zapisao Julije Njiko$ u djelu Pakovo je srce Slavonije (1998). Ophod
krizarica opisan u navedenom djelu, zabiljeZen u srpnju 1963. godine u KeSincima, zabiljezen
je i u Strizivojni, Tomagancima, Selcima Pakovac¢kim, Gorjanima® (Uzelac i dr., 2016: 56). U
ophod idu dva djecaka osnovnoskolskog uzrasta koji se sastanu poslijepodne u Skoli na dan
Uzasas¢a, te idu od kuce do kuce pjevajuci pjesmu, zazivajuéi kisu i rodna polja. 1za djecaka
ide djevojcica koja nosi kriz (krizarica), a djecaci ispred nje obuceni ,,u gace, rubinu i ‘frosluk’
predvode povorku, nose pletenu kosaru od Siblja u koju ¢e primiti darove od seljana” (Njikos,

1998: 49). Tamo pronalazimo sljede¢i tekst (Njikos, 1998: 50):

32 U Gorjanima djevojcice su se odijevale u sve¢ano ruho ,,svilom vezene rubine i opleéci, oko vrata posebne
crvene marame te svileni plavi pregacevi. Obavezno su stavljale dukate. Kosa im je bila ¢esljana primjereno
starosnoj dobi” (Uzelac i dr., 2016: 56). Kriz kojeg su kijareze ili krizarice nosile u Gorjanima bio je ,,napravljen
od raska koji se upotrebljava za motanje prede s vretena u kanjure. Rasak se umota u otarak koji je presaran i
ubjeran crvenom predicom” (Uzelac i dr., 2016: 57). Ogledalce se stavi na sred kriza i ukrasi cvije¢em (bozur,
ruza, perunika). U Gorjanima se pjevalo ,,Krizarica kriza nosi, kijarezo, kijareZo, | Kriza nosi, Boga prosi, kijarezo,
kijarezo, | Da nam dade rosne kise, kijarezo kijarezo, | Da urode nasa polja, kijarezo, kijarezo, | Da urode, da
prerode kijarezo, kijarezo.|” (prema Uzelac i dr. 2016: 57).
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Oj Mandule, bile bule

0Oj, Mandulo, bila bulo, kijarezo, kijarezo.
Sto si tako ti podbula? Kijarezo, kljarezo.
Jesi I' carske dvore mela, kijarezo, kijarezo,

il carici kiku plela, kijarezo, kijarezo.

Nit sam caru dvore mela, kijarezo, kijarezo,
nit' carici kiku plela, kijarezo, kijarezo,
ve¢ sam stala pa gledala, kijarezo, kijarezo,
de se munja gromom igra, kijarezo, kijarezo.
Munja groma nadigrala, kijarezo, kijarezo,

dvima trima jabukama, kijareZo, kijarezo.

Iz navedenog dijela koji se pjeva u ophodu krizarica®® jasno se vidi da je motivski identi¢an
srpskoj inacici pjesme u kojoj se spominje igra munje i groma, a ovdje se nalazi u kontekstu
obreda kojim se zaziva kiSa, plodnost i rodnost polja. Takoder, u selu Gorjanima zabiljeZena je
1 pjesma jednaka crnogorskoj inacici, no uz nju ne vezemo neki odredeni obicaj, to je pjesma
koja se pjeva uz kolo®*. Munja koja je nadigrala groma okruglog je oblika kao zlatna jabuka
(Kati¢i¢, 2010: 222), njezina snaga jedino moze proizlaziti iz odnosa Jarila i Mare, tj. ona je
pokretac svete svadbe jer ju Mara daruje Jarilu kako bi ga odabrala za svog zaru¢nika: ,,Jabuke
1 naranc¢e kojima se igraju grom i munja nisu nego pjesnicka slika za zlatne jabuke, a one su

gromovite, predstavljaju nebeski bljesak” (Katici¢, 2010: 217).

33 U prvom dijelu ponavljanjem stihova opisuje se krizarica koja nosi kriz da polje urodi i ne polegne, popra¢en
zazivom ,,Kyrie eleison: Gospodine smiluj se!”. Drugi dio je upozorenje lastavici da ne leti i ne padne iznad polja
jer ¢e ju uloviti brat i prodati caru. Treci dio obraca se Ivanu, kojega se moli da donese vode da (Mandula) opere
noge, nakon Cega ¢e i¢i medu volove ,,da ¢ujem $to govore” (Njiko$, 1998: 49-50 i notni zapis digitalnog
repozitorija Instituta za etnologiju i folkloristiku):
https://repozitorij.dief.eu/a/?pr=iiif.v.a&id=69759 &tify={%22pages%22:[95],%22panX%22:0.503,%22panY %
22:0.706,%22view%22:%22inf0%22,%22200m%22:0.421}. (Zadnji pristup: 1. 8. 2022.)

84 Digitalni repozitorij Instituta za etnologiju i folkloristiku:
https://repozitorij.dief.eu/a/?pr=iiif.v.a&id=69759 &tify={%22pages%22:[28],%22panX%22:0.503,%22panY %
22:0.706,%22view%22:%22inf0%22,%227200m%22:0.421}. Zadnji pristup: 1. 8. 2022. Izvedbu pjesme i kola u
sklopu kuda Drenjanci, Drenje mozete pogledati na sljedecoj poveznici: https://youtu.be/fTDmIdyZikc?t=596.
Zadnji pristup: 4. 8. 2022.
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9. Badnjak i Bozié¢

Bozi¢ni obicaji u Pakovstini pocinju na dan sv. Barbare (4. prosinca) ili sv. Lucije (13.
prosinca) kada se sije pSenica koja simbolizira obnovu zivota i plodnost, a njezino klijanje, rast,
njezina gustoc¢a i boja navjescuju kakva ¢e u iducoj godini biti Zetva: ,,opée je vjerovanje u
hrvatskoj tradiciji da ¢e ljetina biti bolja ako je pSenica, posijana na blagdan Svete Lucije, gusc¢a
i zelenija” (Dragi¢, 2015: 173). Vitomir Belaj u svom se Hodu kroz godinu osvrée na pjesme
koje su pjevali koledari prilikom obilaska sela za Novu godinu. Rije¢ kaleda oznacava prve
dane prvog mjeseca u godini, ,,isprva ozujka (o ¢emu svjedoce, kako je bilo receno, Calenda
mars retromanskih Svicaraca), a kasnije sije¢nja, januarske kalende“ (Belaj, 2007: 181).
Kaleda, iako oznacava prve dane prvog mjeseca u godini, ,,u juznoslavenskom koleda moze
znaciti i upravo 'Bozi¢', §to se tu mora smatrati starim znacenjem. Tako u bugarskom, a tragovi
se toga nalaze u srpskim i hrvatskim narje¢jima“ (Kati¢i¢, 2010: 347), rije¢ je o predaji o
rodenju Perunovog sina koji se rodio za Bozi¢ i Novu godinu®. Slaveni su poznavali rije¢
koleda: ,,sjetimo se naime da polaziSni (juZznoslavenski) mit tumaci kako su koledari
gospodareva sina pronasli prema boru ispred kuce pa su ga odveli u podzemni svijet / carstvo
mrtvih* (Blazevi¢ Krezi¢ 1 dr., 2022: 32). Obicaj koleda 1 koledara njeguje se na jugu Hrvatske,
a u ostatku zemlje pronalazimo naznake ovog obic¢aja: ,,po Hrvatskom zagorju obilazili su
donedavna sela bozi¢ni Cestitari s glazbom, zvani kaledusnjaki (Gavazzi, 1988: 209)* (Belaj,
2007: 182).

Na prostoru Pakovstine (Budrovci, Strizivojna, Trnava, Semeljci, Vrbica, Mrzovi¢, Bracevci)
obicaj Cestitanja Badnjaka/Bozi¢a zove se polozaj. Polozajiti idu djeCaci mladeg uzrasta, a ovaj
obic¢aj zabiljezen je ,,1 u Slovaka, Poljaka 1 Ukrajinaca. Polaznik je nazvan prema glagolu
polaziti=obilaziti, pohadati® (Dragi¢, 2010: 192). Nakon ulaska u kuc¢u, polozaj klekne kraj
ulaznih vrata (u Kesincima sjedne na stolicu kraj ulaznih vrata, u Budrovcima klekne ispred
vatre) i recitira:

Hvaljen Isus, ¢estitam vam Badnjak, Adama i Evu.
Kucilo se, macilo se, prasilo se, janjilo se, jarilo se, zdribilo se, kotilo se, leglo se.

Koliko ima na nebu zvizdica, toliko bilo u domu pili¢a.

35 Nova godina se u selu Vrbici u starini nazivala i Mladi Bozi¢. Obiljezavala se medu ostalim okruglim kruhom
s ukrasima plodnosti koji nosi naziv ,,novoljetnica” (Sali¢, 2017: 288). Jednak je obi¢aj bio i u Mrzoviéu (prema
svjedocenju M. Luki¢). U Selcima Pakovackim takoder se pekla novoljetnica ili ,,ljetnjaca” koja je bila podijeljena
na Cetiri polja i ukrasena ukrasima plodnosti, jela se na blagdan Nove godine: ,,Mrvice bi dali stoci i zivini” (Uzelac
i dr., 2016: 63).
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Tekst se mijenja od sela do sela, ovo je osnovni oblik. Postoji i zabiljezen oblik teksta u kojem
se spominje hrast: Kucilo se, macilo se, telilo se, zdribilo se, plodilo se, rodilo se... sve vam
zdravo i Cestito bilo, pili¢i pod plast, a kobo na hrast®. Tijekom recitiranja, domaéica dje¢aka
koji je polozaj posipa kukuruzom, jeémom ili zobi, a nakon recitiranja domacin ga dariva. Ako
je polozaj iz uze obitelji, oko vrata dobiva kobasicu, a ostali tipi¢ni darovi su bomboni, suho
voce, a u novije vrijeme novac. Nesrecom se smatra ako djevoj¢ica dode prva u kucu cCestitati
Bozi¢¥. Tijekom vremena ovaj se obi¢aj izmijenio i danas uglavnom dolaze odrasli muskarci
biti polozajem, vazno je samo da muska osoba prva dode Cestitati Bozi¢, bez obzira na godine.
Simboli¢nost prolaska kroz vrata i kleCanje kraj ulaza mozemo na motivskoj razini povezati s
koledarima koji su prema Vitomiru Belaju, koji je opisao dolazak koledara na temelju ulomaka
starih kolednica, zapravo podanici boga Velesa koji dolaze pred vrata, a zatim opisuju
unutrasnjost dvora. Velesovi podanici otimaju Perunova sina i odvode ga u Velesov podzemni
svijet ,,gdje on odrasta liSen spoznaje da je Perunov sin. S Jurjevom, on izlazi konjolik na
povrsinu donoseci plodnost 1 zelenilo, te ga se stoga naziva i Zelenim Jurjem* (Blazevi¢ Krezi¢
i dr., 2022: 31). Cest motiv u starim kolednicama je i hrast, dubec: ,hrast je nerijetko atribut
Gromovnikov, pa se Perunovo ime usporeduje s latinskim quercus 'hrast' (u nas je ta osnova u
rijeci cer), a neki su ga i izvodili od njega“ (Belaj, 2007: 185). Postoji izravna veza izmedu
badnjaka i hrasta: ,,u hrvatskoj tradicijskoj kulturi dvije su vrste badnjaka. Jedna je kao grana
hrasta (najc¢esce cera) kojoj nije lis¢e otpalo... U Peéniku kod Modri¢e u ranu zoru iz Sume su
se donosili badnjaci — tri grancice od kojih se jedna stavlja na kuéu, a jedna ili dvije unesu se u
kucu. Onaj koji donosi badnjake pred kucom vice: Ej domacine Badnjak u kucu, Isus u kucu...
Domacica u posudu zamijesa Zita, pSenice, zobi 1 baca na onoga tko unosi badnjak govore¢i:
Rodilo ti po drvetu, po kamenu, rodilo ti po drvetu, po kamenu* (Dragi¢, 2010: 230). 1z
opisanog obicaja uofavamo vezu badnjaka — hrasta, posipanja zitaricama 1 zazivanja

plodnosti®. U Slavoniji, pa tako i u Pakovstini, druga je vrsta badnjaka® — ,klada, panj ili

36 Dostupno na: https://www.sbonline.net/stari-slavonski-obicaji-na-badnjak-444. Zadnji pristup: 31. 8. 2022.
87 Zanimljivo je kako Luka Ilié Oriovéanin biljeZi obi¢aj poloZaja na dan sv. Barbare (4. prosinca) uz napomenu

kako se zene ljute ukoliko im muskarac prvi dode Cestitati ,,jer vele, da ¢e vise orozovah nego kokosih biti one
godine” (Ili¢ OriovEanin, 1846: 94).

38 Veza hrasta, itarica i plodnosti oéita je i kroz ornamentiku dakovackih no3nji. ,,Pakovacka ili paorska nosnja
tipoloski pripada tradicijskoj no$nji isto¢noga nizinskoga dijela Hrvatske, a u kroju muske i Zenske odjece nazire
se bastina slavenskog podrijetla” (Uzelac i dr., 2016: 47). Tradicionalno odijevanje u grani¢arskim selima opisala
je etnologinja Zdenka Lechner - ,,grani¢arski tip no$nje vinkovackog stila” (Uzelac i dr., 2014: 35). Cesti motivi
na $amijama su hrastov list, Zir, klas Zita i dr. Samija je izravni pokazatelj statusa udane Zene, posebna marama
koja se slaze na glavi uz pomoc¢ iglica ukrasena vezom.

39 Zanimljivo je da se u nekim mjestima Pakovitine (posve pouzdano u Vrbici, Mrzoviéu, Semeljcima) za Bozi¢
pekao kruh s ukrasima od tijesta pod nazivom ,,badnjaga” (Sali¢ 2017: 287). Kruh je okruglog oblika, a ukrasi na
njemu simboliziraju plodnost: sunce, mjesec, zvijezde, plug, oraca... U ukrase se utiskuju zrna zita (prema
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truplo stabla dugo od jedan do dva metra i debelo trideset do pedeset centimetara i dva manja
komada drva“ (Dragi¢, 2010: 230). Klada, panj ili truplo stabla bili su od hrasta®® ili cera.
,,Ukoliko nema tih drveéa badnjaci su bili od graba, bukve, kljena, javora, bora, smreke,
smokve, tre$nje itd. Najcesce se pale tri badnjaka, ponegdje jedan, rjede dva...” (Dragi¢, 2010:
230). Svaki badnjak predstavljao je nesto - kucu, stoku ili zito, a palio se na poseban nacin:
,Badnjaci su se stavljali u vatru tako da je tanji kraj iSao u vatru, a deblji je ostajao vani”

(Dragi¢, 2010: 232). Ukuéani su pazili da se vatra ne ugasi cijelu noc.
9.1. UnoSenje slame u dom

Na Badnju vecer, glava kuce unosi slamu u kucu i stavlja ju obi¢no u kuhinju ili glavnu sobu i
domacica ju Skropi blagoslovljenom vodom. Stol je spreman za objed s prostrtim stolnjakom
ispod kojeg se stavi malo slame, a djeca se tijekom veceri igraju i valjaju u slami. U selu
Kusevac nesto je slame i pod stolom zajedno s posudom u kojoj se nalazi zito, kukuruz, jeCam,
zob u zrnu, lemes 1 konjska oglavina (Njikos, 1998: 104). Uz pomo¢ konjske oglavine slama
se unosi u kuéu u Trnavi. U Selcima Dakovackim poslije vecere sjedilo se na slami 1 pjevalo
pjesme do polnocke, dok bi u KuSevcu 1 Trnavi djeca spavala na posvecenoj slami. U Novim
Perkovcima ,,BoZi¢na slama se donese pred kucu i stavi u hodnik ili pod obliznji krov” (Uzelac
1 dr., 2014: 56). Svim je selima zajednicko stavljanje slame ispod stolnjaka. Apotropejska
obiljeZja slame, suhe stabljike Zita, je¢ma, raZi i zobi, nalaze se u vjerovanju da ¢e osoba Zivjeti
dulje ako izvuce dulji klas ispod stolnjaka. Na stolu se mogu pronaci i oraSasti plodovi
(zabiljeZzeno u Budrovcima, a u Mrzovicu su orahe zamotane u svileni papiri stavljali na bor
kao ukras*') kao jo$ jedan simbol dobrog uroda psenice: ,,Orasi kao krupno kosti¢avo voée
simbol su krupnog zrna, tj. dobrog uroda zitarica” (Dragi¢, 2010: 235). Slama kao gotov
proizvod obiljezava kraj godiSnjeg ciklusa jer su zitarice koje su sazrele u ljeto prehranjivale
obitelj cijelu godinu do novog ljeta. PoCinje novi ciklus jer se ozima pSenica posijana u jesen
razvija u tlu o Bozicu i sprema se za proljetno nicanje kada ¢e biti dovoljno gibko da snagom
klice probije na povrsinu zemlje i upijati snagu sunca koje nakon zimskog solsticija (BoZi¢a)
biva sve jace. U slavenskim predajama izlazak na povrSinu kao znak pocetka nove godine

poistovjecuje se s Jarilovom mitskom pricom koja prati cikli¢nost godine. Nakon Sto ga

kazivanju M. Luki¢). U Selcima Pakovackim, Budrovcima ,,badnjac¢u’” nakon molitve glava kuée proreze na Cetiri
dijela i raskoli na glavi muskoga djeteta (Uzelac i dr., 2016: 53).

40 Nikola Sugi¢ u djelu Hrvatska narodna mitologija (2013.) isti¢e da je hrast posveéen Perunu, a jasen Sutvidu
(Svantovidu/Svevidu): ,,Kad bi povjetarac lelujao njihovim granjem, a lis¢e u treptanju Sustalo - vjerovalo se da
se to zbiva bozjom voljom” (Suci¢, 2013: 128).

41 podatak zahvaljujem prof. dr. sc. Milici Luki¢.

32



koledari otmu i odvedu Velesu dolje, on ,,na prolje¢e (Jarilo) u obliku konja izlazi na povrsinu
zemlje te sa sobom donosi plodnost i1 zelenilo” (Vukeli¢, 2021: 342). Iz opisanog obicaja
unos$enja slame blizi se kraj razdoblja oStrog poput klasja sijena u kojemu vlada Veles i nazire
se vladavina Peruna koja ¢e svoj vrhunac dosegnuti u ljetnom solsticiju, a zapocinje s ,,Mladim
suncem” Jarilom. Starovjersko Mlado sunce moguée je povezati sa svetopisamskim,
kr§¢anskim, terminom koji se veze uz mesijanski naslov: ,,U grékom stoji anatolé, $to doslovno
znaci zvijezdu koja donosi svjetlo, zatim istok, mlado sunce... Ta zvijezda ujedno je mladica
koja klija iz panja Jisajeva”*?. Rije¢ je 0 malom Bogu, Bozi¢u, novorodenom Isusu, kako stoji
u Lukinu evandelju: ,,darom premilosrdnog srca Boga naSega po kome ¢e nas pohoditi Mlado
sunce s visine da obasja one $to sjede u tmini i sjeni smrtnoj, da upravi noge nase na put mira”
(Lk 1, 78-79). To mlado sunce koje ¢e obasjati narode simbolicki je prikazano u svije¢ama na
stolu Sokackih obitelji koje ih pale prije objeda i gase na poseban nacin. Najcescée su to tri
svijece: ,,na stolu je prostrt bili stoljnjak, a pod stoljnjakom malo slame. Na stolu je tanjur sa
zelenim zitom a u pol tanjura ¢asa. U casi tri svice” (Njikos, 1998: 104), a u selu Budrovci
zapaljenu svijeéu gasi se u posudi sa Zitaricama. Sto se vise sjemenki zalijepi za vosak, to ¢e
biti plodnija nadolazeéa godina®®. Svijeée se mogu ugasiti i kruhom namo¢enim u vino, a dim
nosi posebnu simboliku: ,,posli vecere svice se utrnu i na koga ode dim, taj ¢e po starom
vjerovanju na godinu umrt” (Njikos, 1998: 104). U selu Budrovci zabiljezen je obred paljenja
tri svije¢e 1 okretanja djece na Bozi¢, blagdan Svetog Stjepana i blagdan Svetog Ivana. Prije
svakog jela (zajutraka, rucka i veCere) djeca bi se okretala oko svoje osi dok drze svijecu i
nakon svakog okreta kazu ,,“Hvaljen Isus, ¢estitam vam Adama i Evu’ i tako tri puta jer ima i
tri svije¢e. Svaki put kada se djeca okrenu oni poskoce, ali bi svijeca trebala ostati gorjeti, tj.
ne ugasiti se, $to je znak blagostanja u obitelji iduce godine” (Dragi¢, 2010: 239). U Sokackim
obiteljima u Mrzovicu djeca se okrecu tri puta oko svoje osi na Badnjak 1 Bozi¢ dok u rukama
drze mlado Zito u kojem je upaljena svijeca. Prilikom okretanja izgovaraju Gestitku: ,,Cestitam
vam Badnjak, Adama i Evu” ili ,,Cestitam vam Bozi¢, Isusovo porodenje”, a prikladan odgovor

2944

je ,Ziva i zdrava bila” ili ,,Ziv i zdrav bio”**. U obredu Cestitanja u Mrzovicu djeca drze mlado

zito 1 svijecu. I zito (mlada, zelena pSenica) i svije¢u (svjetlo) valja promatrati kao simbole

42 prema Jeruzalemska Biblija — Stari i Novi zavjet s uvodima i biljeskama iz La Bible de Jerusalem. Uredili
Adalbert Rebi¢, Jerko Fuéak, Bonaventura Duda. KrS¢anska sadasnjost, Zagreb, 1996.

43 Prema prilogu iz regionalnog dnevnika HRT2
https://www.youtube.com/watch?v=7gh0XxgV1Zk&ab channel=BajJoza. Zadnji pristup: 2. 9. 2022.

44 Podatak zahvaljujem prof. dr. sc. Milici Luki¢.
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novoga zivota (novog godisnjeg ciklusa), $to ga najavljuju i Mlado sunce i Zeleni Juraj odnosno

Jarilo, novorodeni sin Perunov.
9.2. Born

Bozi¢no drvce neizostavan je dio proslave Bozi¢a. Drvce koje narod zove bor najéesée je
smreka: ,kitilo se ruzicama od slame i papira, vijencima, orasima i jabukama” (Uzelac 1 dr.,
2016: 62). Obicaj kic¢enja bora na ovim prostorima preuzet je ,,0d srednjovjekovnih naroda u
drugoj polovici 19. stoljeca” (Dragi¢, 2010: 249). Praslavenski bors ima dva znacenja, to je
,poviseno suho zemljiste kakvo se sa