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Sazetak

Slaveni su prije pokrStavanja vjerovali u drevna bozanstva. Nazalost, danas se o tom
vjerovanju jako malo zna. Jedan od najpoznatijih izvora o obi¢ajima Slavena napisao je
Helmold. Njegovo djelo Chronica Slavorum jos uvijek se koristi kako bi se saznalo nesto vise
od staroj vjeri Slavena. Uz Helmolda, o Slavenima su pisali kroni¢ari poput Nestora, Prokopija
te drugih, kako franackih, tako 1 bizantskih ljetopisaca. U ovome ¢e se radu u nekoliko poglavlja
proci najosnovnije o slavenskim bozanstvima poput Svaroga, Peruna i Volosa. Uz njih ¢e se i
prikazati nekoliko obicaja koji se direktno povezuju s obicajima koji su se nekada obnasali,

primjerice preskakanje krijesa te prikazivanje raznih simbola stabala i mnogih drugih.

Kljucne rijeci: vjerovanje Slavena, bozanstva, obicaji, tradicija
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1. Uvod

Veliki dio danaSnje Europe naseljavaju Slaveni, ali nekada Slaveni nisu naseljavali
danasnje teritorije, ve¢ su imali zajedniCku prapostojbinu. U periodu do 6. stoljeca, sve Slavene
nije povezivao samo jednak jezik, nego i zajedniCka vjera, o kojoj se do danasnjeg dana vrlo
malo zna. Ljetopisci 1 kronicari ranog srednjeg vijeka su Cesto zapisivali sve §to su saznavali o
slavenskim obicajima i religiji. No, nisu nikada mogli u potpunosti shvatiti slavensku pogansku
religiju, ali su i takoder Cesto krivo zapisivali mjesta, bogove, nazive obicaja jer su i sami u
nedostatku znanja o slavenskim susjedima prevodili same slavenske nazive na svoj jezik i time
bi se zapravo razni obicaji gubili u prijevodu. Nekada je Slavene spajala vjera, ali danas ih
razdvaja. Slaveni se dijele na katolike 1 pravoslavce, tako npr. Rusi 1 Ukrajinci su pravoslavne
vjeroispovijesti, a Poljaci, Cesi, Hrvati i drugi katoli¢ke vjeroispovijesti. Danas kler jo§ uvijek
govori kako katolicki tako i pravoslavni da se pokrStavanje odvijalo lako i da su Slaveni s
radoS¢u primali rije¢ Kristovu. Ovim radom zapravo Zelim pokazati suprotno. Budu¢i da
Slaveni nisu bili pokrSteni odjednom, ve¢ se je nova vjera mijeSala sa starom, te su tako
mijenjali imena starih bogova i davali im nova imena, ali bi obicaji oko istoga bozanstva, sada
svetca, ostali isti. U prvim poglavljima raspravlja se o nekim slavenskim bogovima, tj. njihovim
najpoznatijim i onima o kojima ima najviSe podataka. U drugim poglavljima kroz obicaje koji
su navedeni zapravo ¢e se vidjeti koliko je to¢no poganskoga vjerovanja ostalo do danas. Cilj
ovoga rada je utvrditi u kolikoj su mjeri Slaveni uistinu prihvatili novu vjeru te koliko se nova

vjera mijeSala sa starim vjerovanjima tijekom povijesti.



2. Slavensko dvojevjerje

Povjesnicari Cesto kao pocetak gubitka slavenske pravjere navode pokrstavanje Slavena,
odnosno prihvaéanje kr§¢anstva uz odbacivanje starih obicaja i vjerovanja. No, pokrstavanje
kod vecine naroda nije iSlo jednostavno niti su novo pokrsteni narodi lako zaboravljali svoju
staru vjeru, odbacivali je te prihvacali novu vjeru. Sami izvori o pokrStavanju su cesto
jednostrani i1 govore kako su drugi nekrS¢anski narodi s radoS¢u primali novu vjeru. Dokazi da
novo pokrSteni narodi nisu prihvacdali kr§¢anstvo iz razloga koje navodi crkva leze i u
grobovima iz toga razdoblja, ali i u zapisima, odnosno pisanim prigovorima koje su svecenici
iz novo pokrsStenih krajeva slali papi. Franacki svecenici i redovnici su u prvim godinama
pokrstavanja bili odusevljeni nac¢inom na koji novi narodi prihvac¢aju Kristovu rije¢. No nakon
nekog vremena, shvatili su da ti narodi uopc¢e ne prihvacéaju Kristovu rijec, to jest da sudjeluju
u misnim slavljima, dok istovremeno prakticiraju stare obicaje Stovanja vise bogova. Jo$ jedan
razlog zasto su neki narodi prihvacdali pokrStavanje je bila materijalna korist. Primjer
"pokrstavanja iz koristoljublja" je 1 pokrStavanje Hrvata pod knezom Bornom. Zapisi svjedoce
o tome da je knez Borna zatrazio pokrStavanje svog naroda, jer je znao da time dobiva Franacku

drzavu kao saveznika i oruzje.!

Jedan od razloga zaSto Slaveni nisu u potpunosti prihvatili kr§¢anstvo je to §to njihova vjera
nije bila ni bogoslovna konstrukcija, a ni dogma nego se temeljila na suzivotu s prirodom kojom
su okruZeni, te na njenim prirodnim ciklusima (klijanje, rast, zrenje. Susenje 1 sl.). kr§¢anstvo
se temeljilo na u potpunosti drukéijem konceptu, Sto je dovelo do dvojevjerja. Stara vjera je
prirodno i priprosto gledanje na svijet. Primjerice, Zito, grom, voda su bili sveti jer su prirodni,
ovozemaljski 1 "nabijeni silom". Sve te pojave Slaveni su iskusili ili vidjeli 1 zato su tesko
shvacali kr§¢anstvo. Na ovim prostorima zadrzala su se vjerovanja u neka cudesna bica,
primjerice vile, a stari bogovi potpuno su zaboravljeni. Stari obredi su postali narodni obicaji,
godisnji 1 Zivotni (svadbeni obicaji, Zetvene svecanosti, krijesovi, karmine i sl.). Dovoljno je
bilo da ti obredi prestanu biti prepoznatljivi kao vjerski obredi, ve¢ da postanu narodni obicaji
da bi zavladao mir u zemlji. Nakon §to su Slaveni postali europski narodi i prihvatili kr§¢anstvo,
u mnogim novim svecima prepoznavali su svoje stare bogove, jer su joS uvijek pamtili 1
djelomicno zivjeli svoju staru vjeru. U kultu tih svetaca su Slaveni zapravo nastavili kult svojih
bogova, ¢ime su popustile napetosti koje su nastajale zbog dvojevjerja. lako je taj proces

djelovao kao nasumican izbor svetaca, to je bilo sustavno 1 dosljedno, ali dovoljno prikriveno

1 Kati¢i¢ Radoslav, Nasa stara vjera, Matica hrvatska, Zagreb, 2017. str. 10.-15.



da se smatra nasumi¢nim i1 bezopasnim. Imena bogova zamijenjena su imenima svetaca, i tako

je stara vjera pretoena u kriéanstvo.?

3. Slavenska bozZanstva

3.1.  Svarog - bog sunca

Svarog, vrhovni slavenski bog, predstavlja sunce, a korijeni ovoga boga se vuku joS od
prastarih vremena. Kod Rimljana, Egip¢ana i Grka slavilo se sunce u ovome ili onome obliku
jer se nekada vjerovalo da je sunce izvor svega zivota. Sasvim je razumno zakljuciti da su u
skoro svim kulturama vrhovni bogovi uvijek bili bogovi zivota, dakle sunca. Svarog ili Svarun
slavio se kod svih Slavena. Sam kult i ime ovoga bozanstva vjerojatno potjece jos iz

staroindijskog boga i rije¢i svarga ili varun.?

Poput Grka i1 Rimljana Slaveni su davali ljudske osobine svojim boZanstvima i takoder su
vjerovali da ta ista boZanstva upravljaju njihovom sudbinom. lako nema pretjerane razlike
izmedu bozanstava i nacina na koji ih se slavi, Cesto je razlika u nazivima bozanstava izmedu
juznih 1 isto¢nih Slavena. Tako se Svarog u pocetku zvao i Svarog i Perun i Dazdbog.
Zanimljivo je da je u Medimurju naziv za kiSu dezd, a vjerojatno svoj korijen vuce jo$§ od
Dazdboga. U ruskoj predaji Perun svojim gromovima sprjeava susu i time je tvorac svijeta. Iz
ovoga se zakljucuje da su u pocetku Svarog, Perun i Dazdbog bili isto bozanstvo, no s
vremenom su se razdvojili 1 svatko od njih je dobio svoju ulogu: Svarog, bog neba i1 sunca,

Perun, bog grmljavine, a Dazdbog bog kise.*

Svaroga su na koncu slavili svi Slaveni kao tvorca neba i sunca te su mu u Sumama podizali
kipove, poput totema kod Indijanaca, i tamo bi mu prinosili Zrtve, ta mjesta su zvali Gajevima.’
Takoder se i u Poljskoj sve do kraja srednjeg vijeka zadrZao obicaj da se prilikom zaklinjanja
podize ruka prema nebu i suncu.® Ceski ljetopisac Kuzma opisao je provale Karla Velikog kako

su njegovi vojnici bacali Svarogove kipove na dno rijeke.’

U Poljskoj se vjerovalo da se sunce vozi na nebu u dijamantnim kolima s dva toc¢ka koja su

bila upregnuta s 12 bijelih konja sa zlatnom grivom. U Ceskoj se govorilo da je sunce bio mladi

2 Kati¢i¢ Radoslav, Nasa stara vjera, Matica hrvatska, Zagreb, 2017. str.14-51.

3 Ledi¢ Franjo, Mitologija Slavena: tragom kultova i vierovanja starih Slavena, Vjesnik, Zagreb, 1969., str. 27.
4 sto, str. 29.

5 Isto, str. 29.

6 |sto, str. 30.

7 Isto, str. 34.



kralj i da su ga uvijek pratile dvije krasne djeve, Zora i Danica, i da ga je pratio njegov ujak,

éelavi mjesec.®

Simbol koji se veZe uz Svaroga je svastika ¢iji kraci idu u krug, takozvani kolovrat.’ Svarog
je takoder bog pravde. Stoga su Slaveni cijenili pravdu kao najvec¢i moral. Tako su se uvijek
ispred svetista Svaroga vodili sudovi. Takoder, Svarog je kasnije postao otac svih bogova po
kojoj postoji jos jedna inadica ovoga mita. Svarog je nebo i stvoritelj svijeta. Njegova djeca su
Dazdbog, simbol sunca, i Svarozi¢, simbol vatre. Svarozi¢ znaci sin Svaroga, a molitve koje su
upucivane Svarogu zapocinjale bi s: ,,Nebo ti me vidis, Nebo ti me cujes*. Takoder je mit da se
sunce rada na istoku gdje je imalo zlatnu palacu, a nebom je putovalo u zlatnim kolima koja su

vukli bijeli konji koji su disali vatru.'”

Koliko je sunce bilo bitno starim Slavenima, vidi se i danas u tim krajevima. Ukrajinci bi
govorili: ,,Boze, malo sunce, pomozi meni ¢ovjeku.“, a u Hrvatskoj se govorilo: ,,Neka sunce
izvr$i svoju osvetu nad tobom.“. Zanimljivo je da se u Hrvatskoj jos uvijek, ako se slucajno

opsuje sunce, to smatra vrlo neukusnim i nekulturnim ponasanjem.'!

3.2. Perun —bog gromovnik

Perun je drugi po redu bog u Slavena. On je ljudima podario oganj i svjetlost. Bio je zastitnik
ribara 1 vjetrova na moru, a takoder je bio i zaStitnik doma i ljudi. Tako bi se prilikom gradnje
kuce tri puta udarilo kladivom u temelj kuce kako bi se prizvao Perunov blagoslov. Koliko je
bilo bitno bozanstvo pokazuje i to Sto je Cetvrti dan u tjednu nazvan po Perunu - Perenden.
Perun, kao 1 Svarog, nosi mnoga imena, ali za razliku od Svaroga, razlika je u samo nekoliko
rijeci. Takve su varijacije Pyerun, Piorun, Pron, Peron. Takoder, i mnogi gradovi su dobivali

imena po Perunu.'?

Prokopijeva svjedoCanstva iz 5. 1 6. stoljeca navode kako narodi, koji su preko Dunava
dosli u ove krajeve, Stuju samo jednog boga gromovnika ¢ije ime zazivaju kada im se dogodi
nesto lose ili ih snade bolest. Plemenska saborovanja kod Slavena su uvijek bila ispred
Perunovog kipa ili ispred starog hrasta koji je ujedno bio 1 simbol Peruna. Starjesina bi kladivom

pozivao na red i mir. lako, Peruna smatraju i ¢esto povezuju s ratnickim bogom, on to zapravo

8 |sto, str. 34.

9 Ledi¢ Franjo, Mitologija Slavena: tragom kultova i vierovanja starih Slavena, Vjesnik, Zagreb, 1969., str. 34.
10sto, str. 37.

1 sto, str. 38.

12 |sto, str. 49.-50.



1 nije bio. Perun je najvise volio pravdu i mir. Slaveni su takoder mir sklapali tako Sto bi se

zaklinjali Perunu.'?

Najvise se o Perunu i njegovom Stovanju saznaje iz Nestorovih ljetopisa. 1z njih se moze
i8¢itati da gdje god bi bio stari hrast podizalo bi se svetiSte Perunu. Nakon pokrStavanja
napusteno je vjerovanje u Peruna i njegova svetista su bila zabranjivana i unistavana, ali narod
nije prestao vjerovati u svoje stare bogove, ve¢ mu je samo promijenio ime u Ilija. I dalje je

Stovan kao gromovnik, ali vise nije bio bog nego svetac.'*
3.3.  Volos — bog plodnosti, zastitnik ratara

Volos je prema predaji bio zastitnik pastira, stada i ratara. Volos je trece po redu bozanstvo
Slavena. Poznat je jo$ i po imenu Veles. Volos je bio op¢e Stovano bozanstvo uz Peruna. Opce
Stovan je iz razloga §to je zaStitnik stoke i ratara, a $to su Slaveni ve¢inom 1 bili, stoga je i
razumno zakljuciti da je u sklapanju mira ili zakletvama uz Perunovo ime spominjano i
Volosovo ime. To potvrduje i Nestor koji govori kako su Rusi prilikom sklapanja mira
spominjali i Peruna i Volosa. Volos, zajedno s Perunom i Svarogom, ¢inili su staro trojstvo
bogova. Ljudi su u to vrijeme zivjeli s prirodom i morali su se podvrgavati prirodnim silama.
Kako su vec¢ina Slavena bili ratari, nije teSko ni zamislivo da su se najviSe Stovala boZanstva
koja su mogla regulirati vremenske nepogode poput suSe, nevremena, jakih vjetrova, poplava,

nerodnih godina, itd."

U nekim krajevima Rusije postoji obic¢aj da prije pocetka zetve se sveze pregrst klasja kao
zrtva Volosu koji bi trebao S§tititi Zetvu od zla, a to su nazivali ,,vezati Volosovu bradu®.
Zanimljivo je da nakon pokrStavanja, iako su se stari kipovi bili unistavani, Volos nije izgubio
svoje Stovanje ve¢ mu je ime samo promijenjeno u Vlas, te je tako postao svetac u Rusiji, a u
Hrvatskoj je postao Blaz ili Vlaho. I jedan 1 drugi svetac imaju iste atribute kao 1 Volos. Isti je
slucaj bio s Perunom §to zapravo dovodi u pitanje jesu li Slaveni ikada bili pokrSteni ili su samo
promijenili imena starih bozanstava u imena svetaca kako ne bi bili proganjani od katolicke

crkve kao pogani, ali su takoder zadrzali sve stare obi¢aje, samo su promijenili ime.!®

13 Isto, str. 51.-52.

14 Ledi¢ Franjo, Mitologija Slavena: tragom kultova i vjerovanja starih Slavena, Vjesnik, Zagreb, 1969., str. 51.-
52.

15 Ledi¢ Franjo, Mitologija Slavena: tragom kultova i vierovanja starih Slavena, Vjesnik, Zagreb, 1969., str. 74.-
80.

16 |sto, str. 74.-80.



3.4. Vodan — bog vode, rijeka i mora

Vodan je rjede bozanstvo kod Slavena. Najvise je Stovan na Baltiku pod imenom Vodan ili
Vodna, Vodin, Vodja i Voden. Nije bio Stovan od svih Slavena poput Peruna ili Svaroga, ve¢
je bio Stovan samo od ribara i pomoraca i ljudi koji su plovili rijekama. Uz boga Vodana
povezuju se i rijecne vile, tj. rijene nimfe 1 demone. Vile su obitavale oko rijeka, Suma, mora
1 izvora 1 bile su u pravilu dobronamjerne, ali osvetoljubive ako bi ih se uvrijedilo. Iako, nisu
svi Slaveni Stovali Vodana, svi su poznavali da pokraj jezera i potoka zive vile prema kojima
se, ako ih se susretne, treba odnositi s postovanjem. O tome je pisao grcki povjesnicar Prokopije

u svojim ljetopisima.'’

Vodana su $tovali svi Slaveni i smatrali su da je izvor zivota. Kroz rijeke se Covjek Cisti od
zla, a od zla se ¢uva preskakanjem krijesova. Smatra se da je Vodan bilo rjede bozanstvo samo
zato $to mu se nisu podizali kipovi, ve¢ bi ga se Stovalo kraj svakog potoka, rijeke i izvora.
Voda i vatra (sunce) su izvor zivota stoga nije krivo razmisljanje da su uz Svaroga naveliko

slavili i Vodana!'®.

Vodanova djeca su rusalke i sve vile. Rusalke su opisivane kao lijepe djeve koje su zivjele
kraj izvora i bile u dobrim odnosima s ljudima, ali na sjeveru Rusalke su opisivane kao zle vile
koje su utapale musSkarce na koje su nailazili. U hrvatskim narodnim predajama vile su
pomagale junacima u bojnim podvizima 1 dijelile su se na vile brodarice 1 vile planinke. Vile
brodarice su Zivjele kraj izvora rijeka 1 mora, a vile planinke su Zivjele u planinama. Rusi i
Bugari su §tovali rusalke, a Poljaci, Cesi i Hrvati su §tovali iste te rusalke pod imenom vile.
Takoder, uz vile 1 rusalke postojali su 1 vodeni demoni zvani vodanoji i vodenjaci. Vodanoji su
bili pakosna bica koja su Zivjela blizu mlinova na vodi 1 od njih su strahovali mlinari. Opisi
vodanoja se razlikuju, od opisa Zabolikih ljudi do izgleda starca obraslog mahovinom. vodanoji
su vrebali ljude 1 utapali ih 1 odvodili u svoje podvodno kraljevstvo kao robove. Za razliku od
vodanoja, vodenjaci su bili strogi, ali pravedni. O vodenjacima prica ruski pisac Tolstoj. O tome

govore i Prokopijeva svjedo¢anstva.!”

Koliko je vaZzan bio bog Vodan, dokaz je i da su Slaveni svoje mrtve uvijek pokapali kraj

voda. Jedan od mnogih takvih primjera je Bijelo Brdo kraj Drave. To je nekropola iz 8. ili 9.

17 Ledi¢ Franjo, Mitologija Slavena: tragom kultova i vierovanja starih Slavena, Vjesnik, Zagreb, 1969., str. 88.
18 |sto, str. 90.
19 sto, str. 90.-100.



stolje¢a gdje je pokopano nekoliko desetaka kostura, svaki grob je bio na red i u svakom su

nadeni grobni prilozi staroslavenske kulture.?

Rije¢ Vodan podsjeca jako na germanskog boga Wodan i na boga Odina. No, to je
slucajnost jer Wodan i Odin su kao prvo vrhovni bogovi u germanskoj i nordijskoj mitologiji,
a kao drugo wodan na germanskom znaci srdit ili ljut. I jedno i drugo bozanstvo je prvenstveno
bozanstvo rata, a Vodan je bog voda. Prilikom pokrStavanja lik Vodana zamijenjen je likom sv.

Nikole koji je takoder zastitnik pomoraca.?!

3.5. Vida — zastitnica bracne sloge

Vida je bila Svarogova Zena i majka Svarozic¢a kojega je rodila u Navu. Nav je slavensko
mjesto gdje su odlazile duse pokojnika nakon §to su 40 dana provele na zemlji. Franjo Ledi¢
navodi kako su od svih Slavena, najvise pleme Ljuti¢a Stovali bozicu Vidu i kako su njoj u ¢ast
podigli hram u kojem su takoder Stovali i Svarozi¢a i Radogosta. Takoder navodi da su bozicu
Vidu prikazivali s macem i Zezlom u ruci i da su je nazivali Bozena. Navodi i mit o tome kako
su nastali ljudi. Naime, Svarog i Vida su hodali zemljom i shvatili kako nema ljudi te su tako
odlucili stvoriti ljude. Od hrasta su napravili muskarca, a od lipe su napravili Zenu. MuSkarcu
su dali ime Dubravko, a Zeni ime Ljubljanka. Rekli su im da se mnoZe na zemlji i napucée zemlju

dobrim ljudima.?
3.6. Radogost — zastitnik gostoprimstva

Radogost ne samo da je bio slavensko bozanstvo, ve¢ je bio proizaSao iz kulta gostoprimstva
kod Slavena. Franjo Ledi¢ navodi da su simboli gostoprimstva kod Slavena bili kruh, sol i kljuc.
Koliko je kod Slavena bilo bitno dobro ugostiti stranca, govori bizantski kroni¢ar Lav Mudri
koji kaze da su Slaveni bili jako dobri prema gostima 1 lijepo ih ugos$¢ivali te bi uvijek pratili
svoga gosta do drugoga sela kada ide dalje na put kako mu se ne bi neSto dogodilo, te bi u

drugome selu upozorili ljude da ako se njihovom gostu nesto dogodi da ée biti rata.*

Radogosta se opisivalo s dvije glave, jednom ljudskom i jednom lavljom kao simbolima
odvaznosti u boju i obrani domovine. U ruci je drzao dvoglavu sjekiru kao simbol iste te obrane

polja 1 pasnjaka, na prsima je imao glavu vola i1 labuda. Labud, kao simbol gostoprimstva, a vol

20 | edi¢ Franjo, Mitologija Slavena: tragom kultova i vjerovanja starih Slavena, Vjesnik, Zagreb, 1969., str. 91.
21 sto, str. 97.

22 |sto, str. 110.

2 jsto, str. 130.



kao simbol ratara 1 dobrog usjeva. Franjo Ledi¢ ovo potkrjepljuje poslovicom: ,,Dok je stada 1

plodina, bit ¢e i obilja.**

Skoro svi ljetopisci ranog srednjeg vijeka su spominjali Radogosta u svojim putovanjima
po slavenskim zemljama, ali su skoro uvijek krivo zapisivali njegovo ime. Stoga ni ne ¢udi $to
nema toliko zapis o Radogostu i $to je on znacio Slavenima. Sam obicaj velikog gostoprimstva
ostao je do dan-danas, ostali su joS uvijek stari obi¢aji u kojem su se gosti docekali na pragu
kuce s kruhom 1 malo soli, a u Dalmaciji se i u srednjem vijeku na vrata grada uklesavao znak

kruha i soli §to je simboli¢ki oznacavalo da se rado prima svaki gost.?
3.7. Vesna — boZica proljetne radosti 1 bujnosti

Vesna je kod Slavena bilo proljetno boZanstvo i omiljeno u Stovanju kod Zena. Vesna je
bila osobito Stovana kod isto¢nih Slavena. U Rusiji je jo§ do danas ocuvan obicaj ,,Vesnjanki®,
ais prvim lastama slavio bi se Vesnin dan u Poljskoj poznat pod imenom Wiosen dzen. Proslava
Vesninog dana nam je poznatija nego Sto mislimo. Naime, momci iz sela bi nosili kip bozice
Morane te ga iznijeli iz sela i bacili na lomacu. Nakon toga ljudi bi se okupljali oko zapaljenih
krijesova te plesali i pjevali u Cast boZice Vesne. Sami kip Vesne bi se kitio raznim cvije¢em,
ali su podizani 1 izrezbareni drveni lukovi koji su na vrhu bili ukraSeni cvije¢em koji su kasnije
dobili ime maja, majus ili majpal. To simboli¢ko spaljivanje zime i dozivanje proljeca Sirokih

ruku ostao je u obi¢ajima do dan-danas kroz sve slavenske zemlje.?®
3.8. Lada —bozica ljubavi, ljeta 1 Zetve

Lada je autohtono slavensko boZanstvo koje je bilo §tovano jo§ od najranijih dana. Cijelo
ljeto bi bilo u znaku Lade. Prije Zetve bi se pjevale pjesme u Cast Ladi, a 1 svako jutro bi se
zazivalo kako bi Zetva bila Sto plodnija. Ladu su uz $to je bila bozica plodnosti, Stovali 1 kao
bozicu ljubavi §to je 1 sasvim razumno imajuc¢i na umu i cijelu simboliku ljeta i Zetve. Ladu se

isto kao i Vesnu slavilo na Ladin dan.?’

Franjo Ledi¢ navodi da su ¢ak Grci preuzeli ovaj kult 1 pretvorili ga u kult Leda kojoj se
Zeus prikazao kao labud. Takoder se uz Ladu u isto vrijeme Stovalo manje bozanstvo Golemi.

Golemi je ubijao zmiju rukama Sto je simboliziralo kraj zime 1 pocetak proljeca. Kao 1 s

24 Ledi¢ Franjo, Mitologija Slavena: tragom kultova i vierovanja starih Slavena, Vjesnik, Zagreb, 1969., str. 134.
% |sto, str. 136.
26 |sto, str. 157.-159.

27 Ledi¢ Franjo, Mitologija Slavena: tragom kultova i vjerovanja starih Slavena, Vjesnik, Zagreb, 1969., str. 166.



prijasnjim bozanstvima, prilikom pokrStavanja Slaveni nisu izgubili vjeru u stare bogove vec
su im samo zamijenili imena. Tako je Golemi postao sv. Juraj, a Lada je ostala satuvana u

obi¢aju Ladarica §to se u nekim krajevima zove Ljelje kraljice.?®
3.9. Gerovit — bog rata

Slaveni nisu imali samo jednog boga rata, ve¢ dva - Gerovit i Svantevid. Kako je i do sada
bila praksa da su Slaveni davali viSe imena za isto bozanstvo, tako je i Gerovit imao viSe imena.
Poznat je bio i pod imenom Jarilo i Jarovit. Gerovita se slavilo u vrijeme Nove godine te je uz
to Sto je bio ratnicki bog, bio i bog mladosti ili ,,mladog ljeta”. Slaveni su Novu godinu slavili
u ozujku, a ne kao danas prvoga sije€nja. Dakako, onda ima smisla $to je Gerovit bio i1 bog

mladosti.?’

Nazalost, nije sacuvano gotovo nista vise o ovome boZanstvu, kao ni o Svantevidu. Jedino
Sto se o Svantevidu zna da je poslije Stovan kao sv. Vid. Zasto nije nista o¢uvano o ovim dvama

boZanstvima, ne zna se do danas.*°
3.10. Rod - slavenski bog koji je stvorio svijet i sva druga boZanstva

Slavenska mitologija kao i sve religije svijeta takoder ima pri¢u o stvaranju. Rod je bio
tvorac svega. On je zapravo bio sve §to je bilo. Roden je sam. U pocetku je bilo samo mrak, a
Rod je bio poput pupoljaka, zarobljen u jajetu. Kad je stvorio boZicu ljubavi, Ladu, jaje je puklo
1 ljubav se prolila. Tako je nastao svijet i svi slavenski bogovi, sva bi¢a i ljudi. Sama rije¢ rod
je ostala i dan-danas u slavenskome jeziku 1 oznacava vrstu, postanak, obitelj, tj. sve rijeci koje
su povezane s nekom vrstom postanka. Odvojio je nebeske vode od vode iz oceana, stavljajuci
zemlju izmedu njih. Oslobadajuci se od jajeta, Rod je nastavio sa stvaranjem. Tada je stvorio
Majku Zemlju koja je usla u ocean. Rod je stvoritelj svih bogova. Na kraju stvaranja Rod je
stvorio nebeska tijela, prirodu i prirodne pojave iz svojih obraza. Mjeseca je stvorio iz grudi,
zvijezde iz o€iju, izlazak i zalazak sunca iz ¢ela, tamne no¢i iz misli. Vjetar, kiSe 1 snijeg iz daha

i prva sela iz suza, a grmljavinu i munje iz glasa. Rod je tada postao princip svemira.®!

Rod zapravo predstavlja monoteisticku stranu slavenske religije. lako je medu slavenskim

narodima bilo mnogo bogova, Rod je zapravo predstavljao boga kojeg poznajemo danas u

28 |sto, str. 167-171.

2 |sto, str. 196.

30 |sto, str. 196.

31 Skupina autora, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine



nekim vrsta deistickih vjerovanja ili religija. Kad je zavrSio svoj cilj, nestao je. Rod je postao
nacelo i prestao se pojavljivati kao bog, prestao je izravno ometati zivote smrtnika i bogova, ali
je jos uvijek bio prisutan u svemiru i svime je upravljao. Bio je u svemu, zapravo, bio je temelj
svega. Svi su vidljivi 1 nevidljivi Rodovi. Rod je bio oboZavan i na drugi na¢in, medutim, 1 to
je takoder imalo veze s postojanjem. Rod je bio zastitnik usjeva, rodenja, obitelji. Sve ove
imenice na svim slavenskim jezicima imaju korijen rije¢i Rod. Rodaci, rodenje, priroda sve su
to rijeci koje sadrze Rod u korijenu. To pokazuje kako je Rod bio cijenjen medu Slavenima i
kako su vidjeli temelj svega u njemu. Priroda je bila u Rodu. Ljudi su bili Rod, a Rod je u osnovi
bio zastitnik ljudi. Bio je zastitnik krvnih veza i odnosa izmedu ljudi. Rod je bio u svemu,
nekakav temelj. Rod je zapravo na neki nacin predstavljao Slavenima ono Sto kr§¢anski bog

predstavlja kr§¢anima.

Rod predstavlja jedinstvo svih predaka. Zapravo, on je bio princip koji je sjedinio sve
prethodne generacije jedne obitelji. Nacija se ne moze posti¢i bez prethodnog postojanja
predaka. Kult predaka bio je vrlo izrazen medu Slavenima. Ruska tradicija nalaze kako su ljudi
nakon rodenja djeteta organizirali slavlje u ¢ast Rodu i RoZanic¢u kako bi dijete zastitili od uroka
1 osigurali mu daljnju sre¢u u zivotu. Ovaj obicaj predstavlja zahvalnost 1 zrtvu predaka za dar
u obliku djeteta. Preci bi pratili novorodence kroz Zivot i ne bi dopustili da se nesto lose dogodi.
A ta svijest da se najviSe postuje pretke se vidi 1 danas u svim slavenskim drzavama, ali i u

narodnim obi¢ajima i izrekama kao §to jedna izreka kaze: ,,O pokojnima samo najljepse."?

4. Kult drva i Stovanje stabala kod Slavena

Jedno od najstarijih tradicija slavenskog Stovanja je takozvani kult Stovanja stabala ili
drveca. Prema nekim procjenama taj kult veze se joS za 10. st. gdje se prakticirao u slavu Zivota
1 smrti. U to vrijeme Slaveni su slavili stabla koja su bila povezana s njihovim bozanstvima.
Molili su se, slavili razne rituale vezane za to stablo ili slavili oko tog stabla, trazili savjete od
stabla, molili mu se. Samo stablo simboliziralo je zivot i smrt jer svake godine u zimi stablo
umire, a ponovno se rada u proljece, te je s time zapravo simbol ciklusa zivota. U samoj
slavenskoj mitologiji 1 vjerovanju hrast je simbol zemlje. Vrhovi 1 grane hrasta simboliziraju
nebeski svod, deblo hrasta je zemlja po kojoj ljudi hodaju, a korijenje hrasta je podzemlje. Cesti
prikaz Peruna je da sjedi na vrhu hrasta u obliku orla ili sokola, a Volos (Veles) je prikazan kod

debla ili omotan oko debla u obliku zmije. Takoder se vjerovalo, i taj je obi¢aj ostao do danas,

32 Skupina autora, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine
33 Skupina autora, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine
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da ako se priblizava oluja, ispred kuce bi se bacalo malo sjemenja pSenice kako bi Perun znao

da ovdje Zive ljudi i da marljivo obraduju polja te kako ne bi unistio usjeve.>*

Kako postoje dobra i zla boZzanstva, tako postoje dobra 1 losa stabla. Tako su dobra stabla
bila sveta i mogla su slusati ljude §to im govore, no nisu mogla odgovoriti nazad. Sto je u jednu
ruku pomagalo ljudima jer su uvijek mogli zapravo svoje probleme koji su ih mucili re¢i nekom
deblu i nadati se odgovoru, ali ipak bi ih netko poslusao $to je ujedno i veliko psiholosko
olaksanje covjeku. S druge strane zla stabla su ona koja su mogla naskoditi ¢ovjeku i u njima
su stanovali razni demoni, a i uvijek su bili povezani sa zlim bozanstvima. Takoder je
zanimljivo napomenuti da su Ivo 1 Mara, djeca bogova, bila vjencana ispod starog hrasta. Jos
je zanimljivije, iako nije strogo zabiljeZeno, da su se ljeti vjencanja u selima Cesto odrzavala

ispod starog hrasta, kao i sva bitnija dogadanja.®

Hrast — kao sveto drvo, hrast se posebno istic¢e u slavenskim obi¢ajima — drvo Peruna,
boga munje. Simbolizam hrasta nalazi se u njegovoj dugotrajnosti i otpornosti, §to su Slaveni
smatrali simbolom snage. Prema vjerovanjima Slavena, hrast se smatrao svetim znakom,
ispunjen zivotom. Smatralo se da su listovi ispunjeni ljekovitom moc¢i, a korijenje i samo stablo
se smatralo medijem/portalom za srecu. Cijeli socijalni Zivot Slavena vrtio se oko hrasta. Ako
bi se u selu dvoje ili vise ljudi posvadalo 1 bilo je potrebno sudenje, starjeSine bi organizirali
sudenja ispod hrasta. Takoder, bilo kakva seoska okupljanja bi bila uvijek ispod hrasta. Kada
bi susa pogodila selo, seljani bi se okupili oko hrasta i molili ga za kiSu. Oko nekih hrastova su
se gradile drvene ograde 1 prinosile Zrtve na zemlji blizu korijenja. A koliko je samo tlo oko
hrasta sveto, govori da se nije smjelo svadati ispod hrasta 1 da ako se zatekne neki neprijatelj
oko hrasta, nije se smjela proliti njegova krv. Zapravo, nikakvo moralno slabije djelovanje nije
bilo dozvoljeno oko hrasta ili ispod njega. U Dalmaciji je postojalo vjerovanje da je hrast i
druga stabla dom zivih dusa, pa ako netko srusi drvo, ili ¢e odmah umrijeti ili ¢e morati nastaviti
zivot kao bogalj. U Slavoniji se vjerovalo da su ispod hrasta Zivjele vile. Postoji jedno veliko
postovanje prema samome hrastu. PoStovanje prema hrastu je ostalo je i do danas. To nam
govori obicaj slavljenja Badnjaka kod pravoslavaca koji bi zapali vatru oko koje bi se okupljali
oko hrasta gdje bi djeca Saputala grani hrasta svoje zelje. Takoder je zanimljivo kako hrast

najvise privla¢i munje $to bi mogao biti odgovor zasto je bas hrast simbol boga Peruna.>

34 Kati¢i¢ Radoslav, Nasa stara vjera, Matica hrvatska, Zagreb, 2017. str.103.
35 Isto, 15. srpnja 2018. godine
36 Skupina autora, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine
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Lipa — drvo lipe se takoder smatralo svetim. Smatralo se da njezine grane imaju
apotropejska svojstva i da sluze za hvatanje vampira i drugih zlih bia. Prema drevnim
Slavenima, ovo drvo se povezuje s bogom Svantevidom. Njegovo vjersko znacenje temelji se
na c¢injenici da je ,,ziva vatra" plod drveta lipe i da ono pomaze u odrzavanju vatre. Lipa se
takoder koristi za lijeCenje bolesti i dokazano ima sedativna/umirujuca svojstva, koristi se za
smirenje kod ubrzanog lupanja srca i kod lijecenja visokog krvnog tlaka. Iako to nije bila toliko

Cesta pojava kao s hrastovima, i pod lipu su se prinosile Zrtve.*’

Jabuka — drvo ljubavi. Ovo drvo posveceno je bozici Ladi. Ovo drvo imalo je vaznu
ulogu u zivotu Slavena i u njihovom bra¢nom statusu. Kultovi oko ovog drveta utemeljeni su
na dijeljenju jabuke izmedu djevojke i mladi¢a, Sto predstavlja posvecenost i ljubav. U
ceremoniji vjencanja, jabuka se stavlja na vrh motke/Stapa, Sto se jos uvijek radi kod isto¢nih
Slavena. Kod juznih Slavena jabuka se davala kao poklon, simbol ljubavi, dobrog prijateljstva.
U Dalmaciji je postojao obi¢aj gdje bi mlada bacila jabuku preko kuée, a zatim poljubila prag.
Takoder su jabuke bile zabodene na vrh barjaka u svatovima kako bi drzala zastavu. Ako je
neka cura htjela da joj se neki decko svidi, morala bi na mladi petak naricati iz jabuke, tj.
pogadati svida li se ona svida tome decku, pa bi mi tu istu jabuka dala prije sumraka da ju
pojede kako bi joj se Zelja ostvarila. To je neki oblik dara ili prinosa kao dokaz ljubavi i
prijateljstva. Kao znak plodnosti, muskarci jedu jabuke da bi ojacali svoju plodnost i nastavili

krvnu lozu.3®

Vrba — vrba 1 njene grane su se ukorijenile u slavenske obicaje kao simboli mladosti 1
energije. U nekim slavenskim drzavama, na dan svetog Jarila, djecaci 1 djevoj¢ice odlamaju
grane 1 udaraju se njima za dobro zdravlje. Takoder, grane vrbe koriste se za udaranje stoke da
bi bila poslusna. Ovo drvo se povezuje uz boga Jarila. Njene grane smatraju se uto¢iStem, $to
se temelji na ¢injenici da su Slaveni vjerovali da vrba odbija munje i gromove. Takoder smatralo

se da Veles stanuje u tome stablu.>

Glog — to drvo ima najmoc¢nija apotropejska svojstva. Vjerovalo se da je trnje gloga
posebno opasno za vampire. Ako vampir ikad dode u kontakt s glogom, on umire na mjestu.
Ovo drvo se koristilo 1 u pogrebnim ceremonijama, gdje se pokojniku za kojeg se smatralo da

se moze vratiti iz mrtvih kao vampir stavljao trn s grane gloga u njegov pupak. Drvo gloga

37 Isto, 15. srpnja 2018. godine
38 Isto, 15. srpnja 2018. godine
39 Kati¢i¢ Radoslav, Nasa stara vjera, Matica hrvatska, Zagreb, 2017. str.109.
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koristi se 1 kao medij za Caranje 1 bacanje kletvi. Neke amajlije su se izradivale od drveta crnog
gloga, a onome koji ih nosi osiguravale su duhovne moc¢i. Ba§ zato §to se glog smatrao
neutralnim drvetom, smatrao se veoma opasnim, jer se smatralo da je on utociste za demone

koji Sire bolesti i druga zla.*°

Tisa - tisa je drvo koje moze doseci nevjerojatnu starost od preko 1000 godina, a 1999.
u Gorskom kotaru pronadena je tisa stara 2000 godina. Iako su mu zile smrtno otrovne, kao i
iglice 1 sjemenke ploda, ali sam plod nije kao ni ostatak drveta. Od davnina je jos tisa bila
povezana s vjecnom mladoScu jer joj liS¢e nikad ne pada. Kako tisa ima izrazitu otpornost na
truljenje, tako postoji i vjerovanje da sva zla bi¢a (demoni, vjestice, vukodlaci, vampiri, pa ¢ak
i no¢ne more) bjeze od tise. Mali komad tise bi se sasio na djec;ji Sesir ili jaknu kako bi ih Stitio
o zala. Nosili su se 1 razni amuleti napravljeni od tisinog drveta, a takoder bi se mali komad tise

stavljao u konjsku grivu kako bi ih $titila.*!

Murva (dud) - vjerovalo se da ako njeno korijenje dode ispod kuce da ¢e cijela kuca

nestati.*?

Orah — u narodu se vjerovalo da tko zdrav pod orahom zaspi, bolestan ¢e se probuditi. Orah
je bilo zlo stablo u kojem su obitavali vrazi, takoder se vjerovalo da je povezano s podzemljem
i domena Crnoboga. Postojalo je takoder vjerovanje da ako mlad Govjek posadi orah, da é¢e dok

orah naraste debljine vrata umrijeti.*

5. Slavenski rituali u vrijeme proljeca

Sude¢i po svemu dosad proljece je izgleda najbitnije godiSnje doba Slavena, jer prikazuje
ponovno rodenje kao $to 1 stabla iznova dobivaju plod 1 listove. A nekako najvazniji dan bi im
bio za vrijeme proljetnog solsticija jer simbolicki dan i no¢ traju isto, Sto bi oznacavalo da 1 sile
dobra i zla su izjednacene. Takoder, na taj dan zapravo pocinje razdoblje kada dani postaju sve
dulji i dulji i simbolicki tako i sile dobra (Perun) postaju sve jaci ijaci. Uz sve to i sama plodnost

zemlje postaje sve bolja i bolja. Drugim rije¢ima priroda se budi.**

40 Skupina autora, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine
41 pokupié¢ Agata Intervju, 25. prosinca. 2017. godine

42 Bi¢an Roza, intervju, 27. prosinca. 2017. godine

4 Isto, Intervju, 25. prosinca. 2017. godine

44 Skupina autora, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine
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Iako je praznik 1. svibanj poznat kao Medunarodni praznik rada ili Medunarodni dan
radnika, u slavenskoj povijesti na taj dan se zapravo slavilo nesto posve drugacije. Dok su se u
zapadnim zemljama i u socijalistickim drzavama slavili radnici, u slavenskim se zemljama u
pocetku slavio uranak. Na taj dan bi se ljudi okupljali u Sumama i slavili povratak korijenima
1 prirodu, ali i samu prirodu i molili se u pjesmama da bude zdrava i plodna. U nekim dijelovima
Balkana u rano jutro prvoga svibnja otislo bi se oko prvog stabla na kojeg se naide te se tri puta

oko njega obislo i pjevalo o svojim Zeljama, sre¢i i Zelji da to stablo naraste i bude zdravo.*’

Takoder postoji obic¢aj strinenija. U tom obicaju bi se radile male lutke u koje bi se stavljao
med i dukati. Djevojke iz sela bi kasnije odlazile u Sumu i zazivali bozicu Vesnu kako bi im

dosla i oZivjela zemlju u selu te time olaksala Zivot.*®

Jos je bitan blagdan radunica. Nekih dva tjedna nakon proljetnog suncostaja, taj dan bi se
slavio kao Dan mrtvih. Na taj dan bi ljudi odlazili na groblja i ostavljali hranu pokojnicima. Na
samom kraju bi se ostavilo po jedno jaje za svakog pokojnika, $to upucuje na legendu kako je
svijet prema Slavenima nastao iz jajeta. Kasnije se taj blagdan preobrazio u danasnji blagdan

Svih svetih. Takoder, jaje simbolizira pocetak novog Zivota i ponovno rodenje u novi zivot.*’

Nekih osam tjedana nakon suncostaja, slavio bi se Tjedan rusalki. Rusalke su bile Zenski
dusi koje su Zivjeli u vodi. U biti, bilo koja rijeka, potok, izvor vode je bio dom Rusalki.
Vjerovalo se da tijekom tog tjedan Rusalke napustaju svoje vodene domove 1 odlaze u Sumu.
Mlade djevojke bi odlazile u Sumu 1 izabrale si jednu grancicu breze jer su vjerovali da se tu
skrivaju Rusalke. Nakon §to bi izabrale svoju grancicu, djevojke bi joj nosile cvijece, jaje,
hranu. Nakon toga dana djevojke bi ubrale svoju granu i odnijele u selo 1 bilo je zabranjeno bilo
kojem muskarcu da dotakne tu grancicu jer bi u suprotnom izvori presusili 1 zemlja bi postala

suha te time donijeli glad selu.*®

Postoji takoder jedan ritual koji se zadrZzao do Prvog svjetskog rata. U svibnju bi takoder
mlade djevojke odlazile u Sume, po nekim izvorima to su radile gole, te brale razno cvijece,
koprive, grancice drveca (breze, lipe, hrasta) te bi to donosile nazad u selo, stavljale u burad 1

nakon nekoliko dana se kupale u toj vodi. U glinenim bi posudama sacuvale po pet litara vode

4 Isto, 15. srpnja 2018. godine

46 |sto, 15. srpnja 2018. godine

47 Skupina autora, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine
48 |sto, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine
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u kojoj je ostajalo sve to Sto su donijele, te bi do kraja svibnja svako jutro prale svoje lice u toj

vodi. Vjerovalo se da ée tako koza ostati dugo mlada i lijepa, ali i da ée se poboljsati zdravlje.*
6. Kukeri ili Zvoncari

Ovo je spoj neolitickih europskih kostima Kukera i indoeuropskih rituala paljenja, gdje su
izvodaci, prema mitu, obuceni u rogate, br§ljanom 1 perlama ukraSen koze; a na svoja su tijela
stavljali kozu Zrtvovanih koza. Cak i Madari imaju sli¢nu tradiciju pod nazivom Busdjdrds,
pakleni narodni ples koji uklju¢uje demonske maske. Neki povjesnicari vjeruju da se ovaj obicaj
razvio u doba osmanskih ratova jer su pokusali uplasiti Turke s tim kostimima. Medutim, ova
tradicija je zapravo puno starija i pojavljuje se ve¢ u razdoblju indoeuropskih migracija u
Europi. Bugari ih nazivaju ,,Kukeri", a Hrvati ih nazivaju ,,Zvoncari". Rije¢ kuker dolazi od
latinske rijeci cuculla $to znaci kapuljaca i oznacuje folklorno ritualno ¢udoviste, ¢ovjeka
odjevenog u odijelo od krzna, uzda, perja i perla. Kukeri nose izrezbarene drvene maske s licima
zvijeri 1 ptica noseci teSke pojase ili zvona od bakra ili bronce 1 tako skakuc¢i tjeraju zlo, zimu i

lose vrijeme iz sela.>®

Halubajski zvoncari su stara izvorna grupa s istocnog dijela Kastav. Jednom davno ta je
regija bila bogata pasSnjacima i ovcama. Kad bi padala jaka kiSa, pastiri bi se sklanjali u skloniste
napravljeno od kamena, drveta ili slame zvane Haluba. Prema starijim pri¢ama, pastiri bi u
proljece krenuli za ovcama u podnoZju planine, §isali svoje ovce 1 objesili si oko vrata tu ov¢ju
vunu 1 zvona oko struka kojima su plasili zle sile s njihovih Zivotinja. Vjerovali su da zvona
donose srecu, stoga stalno zvonjenje prema Sumi zapravo pomaze da im se ovce ne razbole.
Kostimi zvoncara 1 oprema imaju jedan zoomorfni izgled, takoder su na sebe stavljali veliku
masku s rogovima kako bi li¢ili na vragove koje tjeraju 1 veliko zvono na leda kako bi bili Sto
glasniji. Takoder bi u rukama nosili macuku (ili bac¢uku i baltu ovisno od kraja do kraja) Sto je
toljaga ili sjekira, a to upucuje na nekakvo ratnic¢ko porijeklo ovoga obi¢aja. Takoder je moguce,
makar ne postoje dokazi, da ovaj obicaj vuce svoje korijenje joS od ranih poganskih dana
Slavena, moguce je da se slavilo u Cast Velesa jer su ovce ujedno i jedan od njegovih simbola.

Samim zvonjenjem se tjera zima i pozdravlja sunce, tj. prolje¢e. Kao naj¢vrs¢i dokaz da se radi

4 pokupié Agata, Intervju, 25. prosinca. 2017. godine
50 Bis¢an Juraj, intervju, 27. prosinca. 2017. godine
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o zapravo praslavenskom obicaju je to Sto sve slavenske zemlje u sli¢no vrijeme slave na slican

naéin to simboli¢no tjeranje zime.>!
7. Kikimora

Ovaj zli duh bio je zensko bice, a njezina se kreacija Cesto povezivala s nekim kriticnim
trenucima u zivotima Zena, poput rodenja mrtvorodenog djeteta ili smrti tijekom radanja.
Kikimora, stvorena u ovim situacijama, nalikovala je karakteristikama lica pogodene Zene ili
njezinih najblizih Zenskih rodaka (majka, baka itd.). Jednom kada se duh oslobodi, mogao se
slobodno kretati po cijelom domacinstvu ili ¢ak u susjedne kuce. Poznato je da putuje kroz
kljucanice te je to razlog zaSto su slavenske Zene uvijek drzale kljuceve u kljuc¢anicama ili ih

zamijenile malim komadima papira, tako sprje¢avajuéi da kikimora uopée moze uéi u dom.>?

Kikimora je uvijek bio lo§ znak. Cak se i njezino ime izgovaralo na najstra$niji mogu¢i
nacin (s jako dubokim glasom i stezanjem slogova kod rije¢i mora, a glas bi se tada pretvarao
viSe u neki tihi vrisak, tj. kao da se gubi dah). Oni koji su bili pogodeni od nje, patili su od
uzasnih noénih mora. Zene su mudene vizijama gubitka svoje djece ili njihovih muZeva kako
su im nevjerni. Muskarci su sanjali atraktivne djevojke koje bi ih Zive pojele ili opsjedale um
te tako zapravo razorili stvarni odnos sa svojom Zenom. Vjeruje se da je kikimora bila dovoljno

snazna da bi natjerala svoje Zrtve na samoubojstvo ispod hrasta.>?

Ocigledno je da su najranjivija bi¢a bila mala djeca. Vjerovalo se da ih je Kikimora otimal
nocu ili im donosila neku strasnu bolest. Naju¢inkovitiji nacin zastite od nje bio je izbjeci bilo
kakav kontakt s njenim o¢ima. Djeci je savjetovano da nikada ne gledaju u vrata ili ormarice
nocu, jer ih Kikimora moze iznenada otvoriti. Oteta djeca lako su se mogla pretvoriti u
kikimore, a to bi se moglo dogoditi 1 kod djeci prokletih ili protjeranih od strane vlastitih

roditelja. >

Po pitanju zaStite od nemani takve vrste, savjeti starih Slavena su vrlo jasni te ih je lako
primijeniti. Prvenstveno, prema vjerovanju, potrebno je zakopati nesto srebrno prije ulaska u
kucu (lanci¢, prsten, zlicu i sl.) jer se Kikimora takvih predmeta boji 1 zbog njih nece ulaziti u

ku¢u. Takoder, oko prednjih vrata kuce treba posipati sol. Unato¢ svemu, i dalje ostaje

51 Isto, intervju, 27. prosinca. 2017. godine
52 pokupié Agata, Intervju, 25. prosinca. 2017. godine
53 Isto, Intervju, 25. prosinca. 2017. godine
54 Isto, Interviju, 25. prosinca. 2017. godine
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nepoznato kako otjerati Kikimoru iz kuce, u sluc¢aju da ude i1 nastani se tamo. Zanimljivo je da
obicaj ostavljanja kljuca u klju¢anicama ostao jos i danas makar se ljudi vise i ne sje¢aju legende

o Kikimori.>
8. Simboli Zivotinja kod Slavena

Zivotinje su oduvijek imale vaznu ulogu medu slavenskim narodima. Zivotinje kao §to su
vukovi, medvjedi, zeCevi ili lisice zahvaljuju¢i Sirokom podrucju obitavanja ¢vrsto su se

uklopili u razne legende, price, mitologiju i umjetnost slavenskih naroda.*®

Kao prvi primjer simbolizma i utjecaja zivotinje u slavenskim narodima je medvjed.
Medvjedi su ostavili tako snazan utjecaj da danas vecina ljudi kada bi se spomenula Rusija prvo
bi mislila na medvjede, ali postoje i druge slavenske regije (poput Like u Hrvatskoj) gdje su
medvjedi simbolicna Zivotinja koja predstavlja cijelo podruc¢je. Medvjed je zahvaljujuci
mnogim svojim navikama koje jako slice ljudskim, a i sposobnosti da stoji na straznjim nogama
bio iznimno Stovan u Rusiji. Podrijetlo ¢ovjeka i medvjeda je isto, barem se tako vjerovalo.
Postojala je legenda medu Rusima, a i u Lici, koja govori da je medvjed zapravo bio ¢ovjek
koji je zbog svojih grijeha u proslome zivotu morao lutati po zemlji umotan u to svoje zvjersko
ruho. Zato je u starim vremenima bilo zabranjeno jesti medvjede meso. Medvjed je, naravno,
smatran vrlo pametnom zivotinjom pa je bilo koji amulet koji je sadrzavao kosu ili ¢ak 1 druge

dijelove te Zivotinje donio ne samo uspjeh, nego i dodatnu mudrost nositelju.>’

Vukovi su imali ogroman utjecaj na sve slavenske narode. Tako je 1 nastala legenda o
vukodlacima. Vjerovalo se da ako ¢ovjek jede vucje meso, postane vukodlak, ali takoder se
vjerovalo da se najc¢esS¢e postane vukodlakom, ako vas je proklela djevojka kojoj niste uzvratili
ljubav. Vuk je uvijek bio povezan s likom stranca jer i sami vukovi nikad nisu mogli Zivjeti
blizu ljudi. Takoder su Slaveni prema vuku imali strahopoStovanje, vjerojatno zbog same
neobuzdane prirode vuka, ali 1 §to vuk nikad nije sam ve¢ u ¢oporu. Rani kr§¢ani su ga vidjeli
kao simbol sotone. No, kod Slavena vuk je povezan sa bogom Velesom (Volosom) i kao takav

bio je simbol divlje neobuzdane prirode, tj. Sume kojom je Veles vladao i vukovi su njegov

55 Isto, Intervju, 25. prosinca. 2017. godine
56 Kati¢i¢ Radoslav, Nasa stara vjera, Matica hrvatska, Zagreb, 2017. str. 70-81.
57 Bis¢an Juraj, intervju, 27. prosinca. 2017. godine
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simbol 1 stalni pratioci, ali 1 zaStitnici Sume. No takoder se navodi 1 da je medvjed bio simbol

Velesa. Sto upucuje da su se sve Sumske Zivotinje povezivale s Velesom na ovaj ili onaj nagin®®
9. Simbol Kolovrata

Najranija svastika ikada pronadena bila je otkrivena u Mezini, Ukrajini i stara je oko 12 000
godina. Bila je uklesana na figurici slonovace. Jedna od najranijih kultura za koje se zna da je
koristila svastiku bila je neolitska kultura na podru¢ju juzne Europe, na danasnjem podrucju
Srbije, Hrvatske, Bosne i Hercegovine. Danasnji naziv te kulture je kultura Vinca, koja datira
oko 8.000 godina. Slaveni su oduvijek na ovaj ili onaj nafin u svojoj vjeri prakticirali
simbolizam svastike, tj. neke derivacije istog. Svastika, poznata u slavenskom svijetu kao
kolovrat, bio je svet simbol koji je imao znacajan znacaj u ranoj slavenskoj kulturi. Kolovrat
simbolizira beskonac¢ne vrijednosti u staroslavenskoj kulturi, npr. iz mitoloskog aspekta kotac
koji se beskonacno vrti, simbolizirao je beskonacnost i ciklus koje se stalno ponavljao (borba
izmedu slavenskih bogova Peruna i Velesa), stoga je 1 simbol neprestane borbe izmedu dobra 1
zla. Takoder, kolovrat je simbol ratnika, i simbol sunca te stoga je i istovremeno i prikaz zivota.
Zanimljiv je podatak da je do danas pronadeno preko 144 razlicitih varijacija kolovrata u
slavenskim zemljama. Vjerojatno zasto je pronadeno toliko razlicitih varijacija kolovrata je $to
sam dizajn kolovrata nije bio zadan, za razliku od krS¢anskog kriZa, kolovrat je viSe uzimao
proizvoljno. Zbog toga postoje kolovrati koji su simbolizirali ratnika, boga Roda, Peruna,
Slavene. No, najklasi¢niji je prikaz sunca, tj. kotaca koji se neprestano okrete. Zapravo
slu¢ajevima simbolizira odredene polove. Ipak, kolovrat takoder neki Slaveni nazivaju i malo
sunce, stoga je zapravo i primarni simbol koji je kolovrat predstavljao bilo sunce, nesto
boZanstveno, ciklus Zivota i smrti. Takoder, Slaveni su podizali drvene toteme zvani idoli u Cast
pojedinih bogova ne mjestima kojima su smatrali da ti bogovi obitavaju. Na svakom tom idolu
bi se ugravirala mala svastika ovog ili onog oblika ili klasi¢ni oblik kolovrata. Takoder bi na
grobovima preminulih Slaveni ¢esto ugravirali kolovrat kao simbol vje€nosti, tj. ciklus Zivota 1
smrti. Kolovrat kao simbol u nekoj modernoj literaturi, prvi je puta iskoristio poljski slikar
Stanistaw Jakubowski u svojoj knjizi Prastowianskie motywy architektoniczne (hrv.: Rani

Slavenski Arhitekturni Motivi) jo§ 1923. godine.>

58 Kati¢i¢ Radoslav, Nasa stara vjera, Matica hrvatska, Zagreb, 2017. str.75.
59 Skupina autora, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine
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10. Zakljuc¢ak

S ovim opéim pregledom najbitnijih slavenskih bozanstava i obi¢ajima koji su dovedeni
u vezu s njima cilj je bio pokazati koliko je ustvari starih poganskih obicaja ostalo u slavenskoj
kulturi. Zanimljiva je ¢injenica da se danas smatra za vec¢inu tih obicaja da su starog krS¢anskog
podrijetla, a ona su ustvari puno starija. Takoder, u kolektivnom sjecanju ostalo je postivanje
prirode i Sume. To odredeno strahopostovanje se izgubilo u zadnjih tridesetak i1 vise godina.
No, u mnogim knjigama koje govore o starim obic¢ajima, vidljivo je upravo suprotno kako su
jos i poslije Drugoga svjetskoga rata obnaSali obicaji usko vezani uz prirodu i ljudi su jos uvijek
imali strahopoStovanje prema Sumi. lako su se stari slavenski nazivi izgubili iz obicaja, ali
obicaji se nisu puno mijenjali. Zapravo, jedina stvar koja se promijenila su imena bozanstava.
Tako je Perun postao sv. Ilija, ali obicaj koji se veze uz Peruna, ostao je nepromijenjen za sv.
Iliju. Neki su hrvatski pisci pisali price o drevnim Slavenima i njihovim bogovima. Doduse,
sve je viSe-manje bilo pisano romanticarski, bez pretjeranih povijesnih potkrijepljena, ali narod
je svakako citao te price iako nije u potpunosti shvacao. Modernome povjesnicaru nije teSko
shvatiti vezu izmedu tradicije 1 obi¢aja koji se danas vezu za stare slavenske bogove. Te kako
bi poznati ruski povjesniar Vladimir Toporov rekao "Praslavenstvo je tako tu, treba samo znati

gledati."

19



11.Literatura

> b

9]

Bis¢an Juraj, intervju, 27. prosinca. 2017. godine
Bis¢an Roza, intervju, 27. prosinca. 2017. godine
Kati¢i¢ Radoslav, Nasa stara vjera, Matica hrvatska, Zagreb, 2017. godine

Ledi¢ Franjo, Mitologija Slavena: tragom kultova i vjerovanja starih Slavena,
Vjesnik, Zagreb, 1969. godine
Pokupi¢ Agata, Intervju, 25. prosinca. 2017. godine

Skupina autora, Savez Hrvatskih Rodnovjeraca, intervju, 15. srpnja 2018. godine

20



