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1. Uvod

Tradicijska kultura usko je vezana uz obiCaje koji ¢ine sastavni dio ljudske
svakodnevnice, a njihov opstanak, sustavno postivanje i izvodenje ovisi o zajednici koja ga
preoblikuje i prilagodava vlastitoj sredini i vremenu u kojem nastaje. Obicaji su ustaljeni nacini
ponasanja koji u sebi nose normativne, ceremonijalne i simboli¢ke znacajke, svojstvene
odredenoj drustvenoj zajednici, a sluze obiljezavanju znaCajnih trenutaka covjekovog Zivota i

posebnih prigoda u zivotu zajednice (Ravli¢ 2006:7).

Godisnji obicaji ponavljaju se periodicki tijekom svake godine, dok su u Hrvatskoj najve¢im
djelom povezani s glavnim blagdanima krs¢anskog kalendara, pocevsi od dana posvecenog
pokojnicima u studenom do uskrs$njih obicaja u proljece, a koji su u mnogocemu vezani uz
vjerovanja i magijske postupke oslonjene na praslavensku mitologiju u koju su vjerovali drevni
Slaveni (Gavazzi 1991). Poc¢etkom kristijanizacije slavenskih naroda u 8. stoljecu, religijski i
mitoloSki svijet drevnih Slavena zamijenjen je krS€anskim, pri ¢emu krS¢anski sveci
zamjenjuju poganske bogove, ali se vjerovanja i obiCaji drevne staroslavenske religije u
kr§¢anskom svjetonazoru zadrzavaju i nakon pokrStavanja, do danaSnjih dana. (Vedri$

2015:173).

Za potpuno razumijevanje mitoloske pozadine godisnjih obicaja koji se i danas izvode u
mjestu Moravice u Gorskom kotaru u ovom ¢e diplomskom radu biti govora o mitskom
svjetonazoru starih Slavena, o osnovnom praslavenskom mitu, kozmickom sukobu izmedu dva
vrhovna boZanstva Peruna i Velesa te ukratko o kalendarskom sustavu, na koji se nadovezao
suvremeni krS¢anski kalendar. Na kratak pregled o doba dvovjerja u vrijeme kristijanizacije
drevnih Slavena nastavit ¢e se analiza suvremenih hrvatskih godis$njih obicaja te ¢e biti opisane
sastavnice tih obi¢aja koje svoje porijeklo vuku iz staroslavenske religije, a €ije se izvodenje

zadrZalo do dana$njih dana.

Povijesni presjek Moravica, mjesta u Sumsko-brdskom podrucju koje povezuje kontinentalnu
1 mediteransku Hrvatsku, u kojem kroz stolje¢a u suzivotu zivi pravoslavno, katolicko 1
muslimansko stanovnis§tvo, posluzit ¢e kao vremenska 1 geografska odrednica ovog
diplomskog rada. Osnovni cilj, otkrivanje u kojoj su se mjeri u godi$njim obi¢ajima zadrzale

mitske sastavnice drevne Praslavenske religije, bit ¢e obrazlozen u zavrSnom dijelu.



2. Praslavenska mitologija

Slaveni, zajednica indoeuropskih plemena ujedinjenih zajednickim praslavenskim jezikom,
raspala se prije Sest tisu¢a godina u planinskim predjelima Prednje Azije (Belaj 2007:56). Iako
su postojale brojne teorije o pradomovini Slavena, u novijim istrazivanjima prihvaceno je
misljenje da im se pradomovina prostirala od obala Baltika do obala Crnog mora. Premda su
povijesni izvori o slavenskim plemenima malobrojni, pretpostavlja se da su ujedinjena jezikom
1 vjerovanjima bila lokalna i kultna po naravi budu¢i da je svako od njih Stovalo vlastite bogove,
tvore¢i zasebni panteon unutar jedinstvene praslavenske religije (Hrvatska enciklopedija,

mrezno izdanje).

Rekonstrukcija hrvatskih mitskih predodzbi, a potom i razumijevanje suvremenih obreda i
obicaja, zahtijevala je uklapanje istih u $iri, praslavenski vjerski sustav koji je dio jo$ drevnijeg
indoeuropskog mitoloskog okvira (Belaj 2007:37). Praindoeuropljani su do prije Sest tisu¢a
godina tvorili zajednicku jezicnu 1 kulturnu skupinu te je stoga klju¢ za razumijevanje

praslavenske, a potom 1 hrvatske mitologije, usporedba s praindoeuropskim mitovima.

Izvore za proucavanje i1 rekonstrukciju praslavenske mitologije pronalazimo u rijetkim, jedva
uporabivim arheoloSkim nalazima, iscrpnijim pisanim dokumentima te u usmenoj i folklornoj
knjizevnosti!. Iako su spomenuti izvori posluZili u djelomi¢noj rekonstrukciji praslavenske
mitologije, ona je i dalje najmanje istraZzena te samim time 1 najzahtjevnija za proucavanje,
dok nepostojanje osnovnih izvora, kao $to je to sluc¢aj s Ilijadom ili Eddama dodatno oteZava
njezino razumijevanje (Bulat 1922:57). Vecina podataka koje poznajemo o vjerskom sustavu
Praslavena nastali su u dobu nakon njihova pokrStavanja, prekriveni slojem krS¢anskih
vjerovanja, dok su oni iz vremena prije pokrStavanja rijetki 1 fragmentarni. Pri rekonstrukeiji
praslavenske, a potom 1 hrvatske mitske predodZbe, Vitomir Belaj se u svojoj knjizi Hod kroz
godinu posluzio poredbenom lingvistickom analizom ,,... Sto ée omoguciti Sirokopotezne
indoeuropske komparativne studije, ne samo indoeuropskih jezika nego i bajoslovija“,
metodom kojom su se istrazivadi poceli sluziti veé u 18. stolje¢u, dok su tek Ivanov i Toporov?
ucinili najznacajniji iskorak, rekonstruirajuci pojedine elemente temeljnog mita praslavenske
mitologije, kozmic¢kog sukoba dvaju najznacajnijih bogova, Peruna i Velesa. , Ta im je
rekonstrukcija uspjela tako da su tekst shvatili ne samo kao pripovijedanje, nego kao logicno

poredan niz znakova (rijeci, izricaja) koji su u nekakvu suodnosu, a svaki ima svoje mjesto i

1 Ophodne pjesme, novogodiinje kolede, jurjevske pjesme / bajke, zagonetke, basne, ¢arolije
2 Ruski indoeuropeisti Vjaceslav Vsevolodovié lvanov i Vladimir Nikolajevi¢ Toporov najzasluzniji su za znacajan
napredak u istrazivanju slavenske mitologije u posljednjih tridesetak godina.



ulogu u pripovijesti. Suodnos se moze najlakse prepoznati kroz dvoclane opreke (,, binarne
opozicije“) kao Sto su primjerice gore/dolje, naprijed/nazad, sprijeda/straga, svjetlo/tama i
tako dalje i tako dalje. *“ (Belaj 2007:54). Takav pristup poc€eo se primjenjivati u drugoj polovici
20. stoljeca, a temeljio se na povezivanju bogatih folklornih zapisa s povijesnim dokumentima
1 kona¢no na njihovoj usporedbi s mitovima indoeuropskih naroda. Na taj su nacin istrazivaci

uspjeli utvrditi osnovnu strukturu praslavenskog panteona.

2.1. Drevno stablo — arbor mundi

Slaveni su, nastavljaju¢i daleko stariju sakralnu indoeuropsku tradiciju, svijet promatrali kroz
simbolizam svetog stabla. S obzirom da su zivjeli u uskoj simbiozi s prirodom, vjerovali su da
drveéu zahvaljuju svoj opstanak, dok su na simboli¢koj razini u njima vidjeli podrijetlo svijeta,

univerzalni kozmicki princip, snagu Zivota i aspekte bozanskog, svetog Gutdeutsch 2015).

Gali su Stovali imelu koja raste na drveéu, nordijski narodi brezu i jasen, a stari Germani i
Slaveni stablo hrasta, drvo koje se isti¢e veli¢inom, kro$njom i staro$¢u (ibid.). U hrvatskoj
usmenoj knjizevnosti, koja svoje sadrzaje 1 oblike ispunjava prema ocekivanjima zajednice u
kojoj se predaje od naraStaja do narasStaja nasljeduju, mitsko drvo postaje bor ili javor.
Neobian opis mitskog drveta susreCemo u hrvatskoj usmenoj knjiZzevnosti, u predaji

zabiljezenoj na otoku Sipanu u dubrova¢kom arhipelagu (Kati¢i¢ 2017:37):

Rasla jela u osoju,

zelen bore u prisoju.

O javore, zelen bore,

lijepo ti je t' ukraj vode!

Iz stabra ti voda tece,
iz grana ti Cele lete,

a vrhom ti biser rada.

Lopce vodu kunicica,

cele kupi lisicica,

biser bere djevojcica.



Stablo, ¢ije korijenje seze duboko u zemlju, a kro$nja se uspinje prema nebu, u praslavenskoj
predodzbi svijeta na simboli¢koj je razini predstavljalo srediSte svijeta, ali ujedno i1 vezu
izmedu zemlje i neba. Istrazivaci praslavenske mitologije do tih su zaklju¢aka dosli
usporedbom sa starijom, indoeuropskom mitologijom, ali i analizom tekstova i pjesama koje
govore o vaznosti stabla u vjerovanju Slavena: (stara ruska svadbena): “Na vrhu tog drveta
sokol je vio gnijezdo, u sredini tog drveta pcele viju gnijezdo, a u korijenju tog drveta hermelin
Jje vio gnijezdo, hermelin je vio gnijezdo i izvodio malu djecu, izvodio malu djecu i pustao ih

na sinje more* (ibid. 32).

U mnogim obi¢ajnim pjesmama, stablo se opisuje kako stoji na vodi ili izvoru, zlatnog ili
bisernog vrha, ispunjenog pticama povrh kojih stoluje sokol ili orao. Medu granama zuje pcele
1 stvaraju med, iz korijena tece voda, a ono §to se nalazi u korijenju, u tekstovima i pjesmama
ostaje naizgled skriveno, umotano u mekano, vuneno ruho. U njegovom je korijenju smjeStena
zmija, upotpunjujuci cjelokupnu mitsku sliku svetog stabla (ibid. 122). Zmija, odnosno zmaj
koji se nalazi u dnu stabla bez sumnje je orlov protivnik, zoomorfno utjelovljenje slavenskih
boZanstava, §to potvrduje pjesma s otoka Sipana u kojoj ljuti zmaj napada orla na vrhu drveta

(ibid. 147):

U stabru mi ljuti zmaje,
a u vrhu vise njega
sivi soko gnijezdo vije.
Zmaj sokolu porucuje:
O sokole, moj sokole,
Ne vij gnijezdo vise mene!
Ako pustim modre plane,
gnijezdo ¢u ti opaliti,
tice ¢u ti oprliti. —
Soko zmaju porucuje:
Juti zmaje, nemam straha;

jos u polju ima slame



i u gori susnjarike;

Jja ¢u gnijezdo sviti opet.

2.2.Praslavenski mit — kozmicki sukob

Kao sto je prethodno spomenuto, slavenski su narodi nastanjivali Siroko geografsko podrucje
te Stovali mnogobrojna bozanstva, po ¢emu su se medusobno razlikovali, ali ih je zajednicki
praslavenski mit o ustrojstvu svijeta ujedinjavao. U jezgrovitom Prokopijevom opisu
vjerovanja jedne skupine Slavena, koji potjece iz 6. stoljeca, navodi se kako Slaveni ,,priznaju

da je jedan bog, tvorac munje, jedini gospodar svega‘ (Belaj 2007:74).

Slika 1. Gormoviti znaci — drevni Perunovi simboli, autor: Artem Karimov

Vrhovni bog, tvorac munje Perun, bio je vladar svijeta zivih, a u svetom stablu njegovo je
mjesto simboli¢ki bilo na najviSoj grani s koje je promatrao svijet ispod sebe. Kada se
praslavenska zajednica u 6. stoljecu raspala Perunova je antropomorfizacija bila dovrSena te
od tada njegovo zoomorfno utjelovljenje u orlu zamjenjuje covjek gruba izgleda s
karakteristicnom bakrenom bradom (Belaj 2007:72). Po€inje se prikazivati u kociji koju gura
jarac, s ¢arobnom sjekirom ili ¢eki¢em u ruci, atributima koji su mu dodijeljeni za obranu od

zlih ljudi i duhova.

U mnogim povijesnim izvorima, uz Peruna se istice jo$ jedan bog, Veles, koji stoji u njegovoj
suprotnosti. ,,Dok su uz Peruna povezani vojnici, oruzje, rat, smrt oruzjem, dok mu je mjesto
gore, na humu, gori, dotle su s Volosom povezani seljaci, seljacki imetak (stoka), bolestine i

smrt, mjesto mu je dolje u vodi, rijeci“ (Belaj 2007:74). Vrhovni bog Perun bio je vladar svijeta



zivih dok je s Velesom, vladarom mrtvih, bio u medusobnom ratu, odnosno kozmic¢kom sukobu
ili bozanskom boju. Veles, u nekim izvorima i Volos3, bio je i praslavenski bog zemlje, vode i
podzemlja koji se skrivao u svijetu zivih kako bi napakostio Perunu donose¢i nemire,
zatvarajuéi zbog pohlepe prijeko potrebne dotoke vode (Santek 2009:52). Korijeni njihovog
sukoba leze u drevnim indoeuropskim mitovima o borbi izmedu bogova dok u praslavenskoj
inacici oznacavaju neprekidan sukob koji se odvija na razini nebo/zemlja. Perun proganja svog
neprijatelja gadaju¢i ga munjama, kamenom i strjelicama, a Veles bjezi, preuzimajuci pritom
obli¢ja raznih Zivotinja, skrivajuéi se u kuce, iza drveca ili u konacnici u vodu, pod zemlju.

Jedna bjeloruska predaja, koja se odnosi na mitski sukob Peruna i Velesa, zapisana je ovako:

., To se sporio Bog s necistim: ja ¢u tebe, kaze, ubiti! — A kako ces ti mene ubiti: ja ¢u se skloniti!
— Kamo? — Pod covjeka! — Ja ¢u covjeka ubiti, grijehe ¢u mu otpustiti, tebe ¢u ubiti! — A ja pod
konja! — Ja ¢u i konja ubiti; covjeka cu smjesta odstetiti, a tebe ¢u ubiti! — A ja cu se skloniti
pod kravu! — Ja ¢u i kravu ubiti, gazdu cu smjesta odstetiti, a tebe ¢u ubiti. — A ja pod zgradu!
Ja ¢u zgradu spaliti; covjeka cu smjesta odstetiti, a tebe ¢u ubiti! — A ja ¢u se skloniti pod drvo,
tamo ti mene ne ces ubiti! Ja ¢u razbiti drvo, i tebe ¢u ubiti! No, eto, ja ¢u se, kaze, skloniti u
vodu, pod panj, pod kladu! — No, tamo je tvoje mjesto, tamo sebi budi! Eto, kada to grom ide
da udari, eto, to Bog bije necistoga. On, kako nailazi tmast oblak, pretvara se ili u psa, ili u
svinju, ili u macku — u bilo Sto, eto, i sklanja se pod koga god. Tama grom tamo bije “ (Kati¢i¢

2008:191).

U njithovim ciklickim sukobima Perun pokuSava pokoriti Velesa 1 ubiti ga, ali nikada ne
uspijeva jer Veles odlazi u podzemni svijet iz kojeg je doSao, ¢ime se mir u svijetu svaki put
iznova uspostavlja. Ispod kr§¢anskog nauka o borbi sv. Ilije i Vraga leZi poganska pri¢a o svadi
izmedu Gromovnika i njegova neprijatelja, a ne kako se pretpostavljalo o borbi kr§¢anskog
Boga i Sotone Sto dokazuje, medu ostalim jo§ jedna bjeloruska prica: ,, Sveti Ilija grmi s
kocijom. Zmaj (antropomorfni oblik) baca oganj na lamnju (bic¢e slicno nasem zmaju) i ako se
lamnja sakrije u nesto: u covjeka, u kamen ili u sto da bude, zmaj ¢e baciti na to mjesto strjelicu

— s kamenom oStricom — i, ako ga pogodi, tresnut ¢e ga* (Belaj 2007:96).

3 Kod isto¢nih Slavena obi¢niji oblik ovog imena je Volos, ali se iz obrednih pjesama saznaje kako je Volos
(Veles), stocji bog, u mitskom kontekstu Perunov protivnik. Postoje misljenja kako treba biti oprezan kada se
poistovjecuju ova dva imena. P. Skok napominje kako Volos i Veles ne moraju biti identi¢na bozanstva, ali
nigdje nema sigurne etimologije Velesova/Volosova imena. Radoslav Katic¢i¢ smatra da se ime toga slavenskoga
boga izvodi iz dvaju prijevojnih stupnjeva Velesb i Velsb (Dodig 2010: 332)



Iako je u krS¢anskoj interpretaciji Veles poistovjecen s Vragom, iz perspektive starih Slavena
Perun i Veles su komplementarni, u nekim ina¢icama ¢ak i braca, budu¢i da su ljudima za zivot
potrebna oba boga. Jedan donosi suhocu, a drugi vlagu, uspostavljajuéi time cikli¢nost vremena

i posljedi¢nu izmjenu godisnjih doba (Santek 2009:52).

2.3. Praslavenski mitski svijet

Praslavenski mit o kozmickom sukobu izmedu Peruna i Velesa za drevne je Slavene simbolicki
predstavljao godi$nju ciklicku borbu, unutar koje Zmija uvijek iznova zatvara vode, a
Gromovnik je ganja natrag na svoje mjesto, ¢ime se uvijek iznova uspostavlja kozmicki red.
Mitski sukob se na godiS$njoj razini odrazavao kao izmjenjivanje godiSnjih doba, a obredi koji

su ih pratili korijeni su danasnjih godis$njih obicaja (Belaj 2007:143).

Na temelju folklorne grade, znanstvenih istrazivanja te niza studija Radoslava Kati¢i¢a, koji su
ukljucivali rekonstrukciju fragmenata praslavenskih 1 baltickih obrednih tekstova povezanih s
dolaskom boZanstva vegetacije, Vitomir Belaj sastavio je zivu sliku prahrvatskog mitskog
svijeta. Sin Perunov i Mokosin, mladi bog vegetacije Juraj, u Belajevoj je rekonstrukciji
utjelovio glavnog protagonista mitskog teksta. Prema mitskoj predaji Juraj je roden u
posljednjoj no¢i stare godine nakon cega ga otima Veles i odnosi u podzemni svijet. lako
podzemni svijet implicira negativne konotacije, u slavenskoj se mitologiji on naziva Virejem
te simbolizira svijet vegetacije, Suma, pasSnjaka i vjeCnog proljeca. U trenutku kada Veles
odnosi Juraja u svoj svijet on postaje njegovim posinkom, ¢ime dobiva kljuceve Vireja te ga

pri kraju zime otvara pustajuci proljece u svijet ljudi (Vukeli¢ 2012:14).

Prvi dan Jurjeva hoda kroz godinu otprilike se dogodio u vrijeme danasnjeg krS¢anskog
praznika Uskrsa, ¢ime je zapocinjao popis blagdana drevnih Slavena 1 ujedno oznacavao
praznik nove godine koji stoji na pocetku toka vremena kroz godinu. Jurjev put iz dalekog
Velesovog svijeta opisuje se u hrvatskim jurjevskim pjesmama, koje su Radoslavu Kati¢i¢u

posluzile pri rekonstrukciji mitskog svjetonazora:
Prosal je, prosal, pisan Vazam,
Dosal je, dosal, zeleni Juri.
Donesal je, donesal
Peden dolgo mladico,
Laket dolgo travico;

10



Iza loga zelenoga,
Iza morja krvavoga
Po grdemu putu
Po debelom grudju.
(Belaj 2007:222)

Kljucni trenutak mitskog zbivanja, svadba izmedu dvoje bozanske djece, Jurja i Mare, donosi
na zemlju rodnost, zametak novog Zivota i ponovnog radanja sila prirode. Prema Vitomiru
Belaju slavenska godina je organizirana oko zivota i smrti Jurja i Mare: ,,Juraj i Mara, blizanci,
rodeni su u Veljoj noci, rastavljeni pa se upoznaju na Jurjevo, spajaju o Ivanju, natjeravaju po
Zitnom polju o Zetvi. Njihov zivot odgovara godini dana. To znaci da u godisnjim obicajima

mozemo ocekivati tragove obreda u kojima se aludira na njihovu smrt* (ibid. 363).

Brak se sklapa na Ivanje, trenutak u kojem Juraj postaje u narodnoj predaji Ivan kojeg ubijaju
zbog bracne nevjere, a ljupka Mara postaje okrutna Morana koja umire pred kraj godine, kada
prica cikli¢ki pocinje ispocetka. Dolaskom pred zlatna vrata Perunova dvora na Zemlji, prije
nego ¢e Juraj zaprositi Maru, predaje joj klju¢eve Velesovog mitskog svijeta Vireja .,...kako
bi se spajanjem dvaju principa — vlaznosti podzemlja i sunca gornjeg svijeta — dobio temelj

plodnosti“* (Vukeli¢ 2012:16).

Slika 2. Sv. Juraj i zmaj, autor: Gustave Moreau
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Ostatke drevnih obreda, uklopljenih u mitski kontekst, prepoznajemo kao ostatke danasnjih
godisnjih obicaja. Za potpuno razumijevanje godisnjih obicaja drevnih Slavena, a samim time
i suvremenih hrvatskih obi¢aja potrebno je, stoga, poznavati mitsku podlogu kalendara drevnih
Slavena, vezanih prvenstveno, svaki u svojoj inacici, uz vegetacijski mitologem (Lozica

2007:263).

2.4. Kalendarski sustav

Solarni kalendar, prema kojem su se ravnali brojni barbarski narodi Euroazije, zasniva se na
izlasku sunca, kada je pocinjao dan, mladakom, koji je oznacavao pocetak mjeseca te Zetvenim
razdobljem, koje je oznacavalo pocetak godine (Neuffer 1998:46). U tom je kalendaru godina
od 365 dana podijeljena u dvije polovice, odnosno dva godisnja doba: ljeto 1 zimu. Svako od
njih traje 180 dana, a razlika od pet dana umetnuta je izmedu kraja zime i pocetka ljeta te kraja
ljeta i poCetka zime (Belaj 2007:144). Svako godis$nje doba podijeljeno je na Cetiri dijela, dok

su kraju zime dodana tri dana za Jurjevo, a kraju ljeta dva dana za sv. Dimitra (ibid.).

,»Na dan sv. Dimitra zavrSavaju jesenski poslovi, pocinje zima. Toga su dana pravili obracune
i isplacivali pastire, sluge i sl. Nisu premjeStali torove niti Cistili gnoj, strigali ovce, otvarali
Skare, sve zato da vukovi ne naskode ovcama. Na Jurjevo su odvajali janjce od ovaca, prvi put
muzli, obavljali razne obrede protiv uroka, vjestica, vukova, tatova, zrtvovali prvo musko janje
ili kozle, od cega je svatko morao blagovati. Ovaj su praznik slavili tri dana. Prvi dan, dan
pred Jurjevo, slavili su u krugu obitelji, drugi, samo Jurjevo, bio je praznik sela, a treci cijele

doline“ (ibid.).

Cernjahovska arheoloska kultura* najiscrpniji je izvor za rekonstrukciju praslavenskog
kalendara. Medu nalazima se posebno isti¢e vr¢ s ru¢kom pronaden u selu Romaski kraj Kyiva.
Vr¢ je jedan od najvazniji nalaza u interpretaciji kalendarskog sustava drevnih Slavena, na
kojem se nalazi mnoStvo znakova rasporedenih u dva pojasa medu kojima je dvostruki kriz,
gromov znak, srpovi 1 snopovi rasporedeni u krstace. Donji registar ispunjen je kvadrati¢ima
koji predstavljaju pojedine dane u godini, a spomenuti simboli iznad njih svetkovine koje ih
prate. Kota¢ sa Sipkama, karakteristican Gromovnikov znak, na vréu se nalazi odmah ispred

znakova dva srpa 1 snopova Zita, odnosno odmabh prije zetve, §to znaci da je Gromovnikov dan

4 Cernjahovska kultura, kultura koja se razvijala od II. do V. st. na $irokom prostoru od srednjega Dnjepra do
porjedja Buga i sjeveroistoéne Rumunjske; nazvana po nalazi$tu Cernjahovu (ukrajinski Cernjahiv) u blizini
Zitomira u Ukrajini.
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bio usred ljeta. U istocnoslavenskom krs¢anstvu 20. srpnja je i danas vazan pucki blagdan kada

se slavi dan sv. Ilije Gromovnika.

U zapisima Prokopije Cezara iz Sestog stolje¢a autor navodi kako se u slavu njegovu
(Gromovnikovu) Zrtvuju zivotinje, a ponekada i1 ljudi, Sto saznajemo iz starog kijevskog
ljetopisa :,,Godine 983. Krenu Viadimir na Jatvinge, pobijedi ih i uze zemlju njihovu. Vrati se
u Kyiv i prinese sa svojim ljudima zrtvu kumirima. Odlucise starci i plemici: Bacimo Zdrijeb
na mladica i djevicu; na kojega ¢e pasti, toga cemo zaklati bogovima. Bijase jedan Varjag... i
u njega sin;... na toga je pao zdrijeb po Vrazjoj zavisti*“ (Belaj 2007:159, prema Rybakov
1962:79). °

Mitski svjetonazor drevnih Slavena zadrZao se i1 nakon prihvacanja kr$¢anstva jer su se
slavenski narodi dugo drzali mitskih obreda, koji su se s vremenom izmjestili ili izmijesali.
lako je promjena kalendarskog sustava izazivala nesigurnost medu slavenskim narodima,
osnovni razlog zbog kojeg su se brojni mitoloski obicaji zadrzali u kr§¢anskom svjetonazoru
lezi u Cinjenici da se stara pretkrS¢anska vjera nije sukobljavala s kr§¢anskom svjetonazorom
ve¢ joj je bila komplementarna (ibid. 165.). Stari slavenski kalendar, koji odgovara
indoeuropskom kalendaru sjeverne hemisfere, prati ritmove prirode i poljodjelskih zahvata na
njoj, svijet ciklicki kruzi, raste, umire i obnavlja se svake godine, a blagdani su vezani uz mijene
u prirodi. Juraj se svake godine rada, odlazi u podzemni svijet Virej, dolazi na zemlju u proljece
te ponovo umire, kada prica pocinje ispocetka. Kr§¢anski se kalendar, s druge strane, oslanja
na linearni protok vremena buduc¢i da nakon rodenja Isusa Krista slijedi njegovo Uskrsnuce te

odlazak na nebo, sve do njegovog drugog dolaska i kraja vremena (Vukeli¢ 2012:24).

5 Zrtve su bili sv. Fjodor i sv. loan, prvi muéenici ruske pravoslavne crkve, koje ona danas slavi 25. srpnja.
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3. Moravice

Praslavenska religija, koja je nastala iz praindoeuropske, ujedinjavala je plemena povezana
zajednic¢kim jezikom, skupinu naroda koja se od sredine 1. tisucljeca pocinje dijeliti na tri
glavne skupine: Juzne, Isto¢ne i Zapadne (Belaj 2007:56). Odredeni zemljopisnim polozajem
1 migracijama u ranom srednjem vijeku, od neko¢ jedinstvenih Slavena, oblikovali su se
danasnji slavenski narodi. Slovenci, Hrvati, Srbi, Crnogorci, Bosnjaci, Makedonci 1 Bugari koji
su, medu ostalima, nastanili podru¢je danasnje Republike Hrvatske, danas tvore skupinu

nekadas$njih Juznih Slavena.

Gorski kotar, sastavni dio Primorsko-goranske Zupanije, planinski je kraj koji je u starom
vijeku Cesto bio izbjegavan zbog teSko prolazne Sumovite gore tog podrucja. Buduéi da je
smjesten izmedu panonskog i primorskog dijela Hrvatske, pod raznovrsnim se kulturnim,
civilizacijskim 1 geografskim utjecajima oblikovao u identitet koji je do danasnjih dana
prepoznatljiv kao identitet Gorkog kotara (Batina 2005:185). Taj je nepristupacan i neprohodan
kraj bio prostorno i politicki marginaliziran do 18. stolje¢a, kada dolazi do prvih znacajnih
promjena. Izgradnjom Zeljeznicke pruge 1875. godine te magistralnih cesta Jozefine, Karoline
i Lujzijane, Gorski kotar postaje poveznica izmedu kontinentalnog dijela Hrvatske i sjevernog
Jadrana, s istaknutim srediStima Srednje Europe (ibid. 187). S obzirom na specifi¢nost
krajolika, u Gorskom kotaru prevladavaju rasprSena naselja, dok se glavni gospodarski tokovi
1 najveéa koncentracija stanovnika nalazi u srediSnjem dijelu, gdje su smjestena i najveéa

naselja: Fuzine, Lokve, Skrad, Delnice i Vrbovsko (ibid. 188).

Slika 3. Moravice, autorica: Aleksandra Vuckovié
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Smjestene u sjeverozapadnoj Hrvatskoj, Moravice su rasprSeno naselje koje se proteze na dva
brijega, izmedu kojih protjece rijeka Dobra (Mati¢ 1990:9). S pocetkom razvoja u 17. stoljecu,
u vremenu velikog doseljavanja srpskog stanovniStva, Moravice su se razvile u mjesto u kojem
danas u suzivotu zivi katolicko, pravoslavno i muslimansko stanovnistvo. lako je povoljna
politicka i socijalna situacija omogucila i odrzala paralelno izvodenje katolickih i pravoslavnih
obicaja, veliki pad stanovniStva koji je ve¢ dugi niz godina trend u cijelom Gorskom kotaru,

doveo je do gubitka i zaborava mnogih tradicija koje su se neko¢ njegovale.

U nastavku rada slijedi pregled godis$njih obic¢aja na Sirem hrvatskom podrucju te onih koji se
i danas izvode medu stanovnicima Moravica, kao i analiza i usporedba katolickih i

pravoslavnih obicaja, koji podrijetlo nalaze u mitskom svjetonazoru drevnih Slavena.

Slika 4. Moravice, autorica: Aleksandra Vuckovié
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4. GodiSnji obicaji

Godisnji obic¢aji vezani su uz blagdane i1 druge sveCane dane te se za razliku od
gospodarskih 1 zZivotnih obi¢aja, ponavljaju periodicki. Odredeni uvijek istim datumom ili
duzim periodom, okupljeni oko odredenih crkveno-kalendarskih vaznijih dana u godini,

ozivljavaju se medu narodom, isprepleteni tradicijom i suvremenoscu (Gavazzi 1991:7).

Od dana Svih svetih i DuSnog dana, najznacajnijih jesenskih blagdana, pocCinju prikazi

godisnjih obicaja u Hrvatskoj (Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje).

Dan Svih svetih u tradicijskom je smislu predstavljao posljednji pastirski blagdan u godini koji
se, uz hranu 1 pice, slavio u polju. U puckim kalendarima naroda s jakom keltskom podlogom
1. studenog bio je praznik Nove godine, a ujedno i prvi dan zime, kada su drevni narodi Europe

palili krijesove i preskakivali ih, nosili svije¢e na grobove i stavljali ih u prozore.

Rasprostranjeno vjerovanje prema kojem se pokojnici toga dana vracaju na zemlju, navelo ih
je da paze na ognjiste 1 pred kuéu stavljaju posude s hranom za ,putujucu Smrt* (Belaj
2007:145). Uska veza Iraca s pokojnicima potaknula je Crkvu da 837. godine taj dan posveti

mrtvima, koji se u kasnijem kr§¢anskom kalendaru oblikovao u dan Svih svetih.

Obiljezavanje dana Svih svetih u Moravicama, medu katolickim stanovnistvom, odvija se 1.
studenog, dok pravoslavni vjernici pokojnicima odaju pocast na Zadus$nice, prve subote u
mjesecu studenom. Dio vjernika na taj dan odlazi u crkvu, nakon ¢ega sa svecenikom obilaze
grobove pokojnika, dok ve¢ina samostalno obilazi grobove, ureduju ih cvije¢em i pale svijece,

simbole Kristove svjetlosti koja obasjava duse preminulih.

Razdoblje od kraja studenog do polovice sije¢nja obuhvaca niz blagdana i1 uz njih vezanih
obiCaja 1 vjerovanja koji €ine cjelinu s Bozi¢em kao srediSnjim vjerskim i tradicijskim
blagdanom. BoZi¢ni obicaji primjer su prepletanja raznorodnih tradicija, od elemenata stare
slavenske religije 1 mitologije, preko onih iz antike, do pojave kr§¢anstva na prostoru Hrvatske.
Kristijanizacija, koja je tezila dokidanju stare poganske vjere, nije uspjela iskorijeniti
nekr$¢anske sadrzaje u bozi¢nim obi¢ajima, usredotocene na zimski solsticij 1 na pocetak Nove
godine, koja se u kalendarskom sustavu drevnih Slavena smjestila na pocetku ozujka kada

mladi bog Jarilo obnavlja vegetaciju i vraca bujnost prirode (Belaj 2007:212).

U vrijeme prijelaza iz zime u proljece i ponovnog budenja vegetacije i rodnosti prirode, izmedu
boZi¢nih 1 uskrS$njih obi¢aja, kalendarski padaju poklade ili karneval. Polazista za tumacenje

drevnog znacenja pokladnih obicaja bila su u zamisli da ¢ovjek moze utjecati na prirodu za

16



svoju dobrobit, pri ¢emu je odlucujuca uloga zastitne magije i magije za plodnost, smjeStene
iza mnosStva regionalno 1 lokalno razliitth pokladnih postupaka i likova (Hrvatska
enciklopedija, mrezno izdanje).® Korijeni pokladnih obi¢aja su pretkr$¢anski, pri ¢emu se
preruSavanjem, bukom, sipanjem pepela i raznim drugim obicajima trebalo otjerati zimu i
demonske sile koje su mogle utjecati na ljude, stoku, domove i usjeve. Iako se u Moravicama
nikada nije odrzavala pokladna povorka, obiCaj je da se mladi dio stanovniStva tokom veljace
oblaci u razne maske, obilazi ku¢e u skupinama i sakuplja darove koje mjestani unaprijed

pripreme.

Proljetni obicaji vezani su uz istaknute krS¢anske blagdane, od kojih je Uskrs najstariji i
najvazniji krs¢anski blagdan u kojem Kristovo uskrsnuée predstavlja temelj krs¢anske vjere. U
tradicijskoj kulturi uskrS$njih obicaja ispreplete su tradicije krS¢anskih obreda i vjerovanja s
onim pretkrS¢anskim, vezanim uz proljetno budenje prirode i proslavom nove godine. Uskrsnji
obicaji zapocinju Cvjetnicom, danom u kojem se posebno isti¢u vjerovanja u spasonosnu mo¢
vode, cvijeéa 1 zelenila, kada zapocinje Veliki tjedan. U Velikom tjednu pripremalo se za
nastupajuée blagdane, uredivala kuca i bojala su se jaja, odnosno pisanice. Svecani zavrSetak
uskr$njih obic¢aja na sam Uskrs, u nedjelju, zavrSava svecanim blagovanjem u obiteljskom
krugu, paljenjem uskrsnih krijesova i obnove druStvenog zivota, nakon dugog vremena

odricanja od zabave i plesa (Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje).

4.1. Povijesni pregled proslave BozZi¢a

U pretkrs¢ansko vrijeme, kada je kalendarska godina bila podijeljena na dva dijela, obicaji koji
su se odrzavali u to doba godine imali su za cilj magijsko, ritualno ili religijsko osiguranje
ponovnog budenja prirode (Braica 2004:5). Iako postoje mnoge poveznice u pretkr§¢anskim
obic¢ajima i1 onima koji se danas izvode, upoznati smo s raznim izvornima i fragmentima koji
upucuju o proslavi ove godine na pocetku ljeta. Obicaji koji su vezani uz dan Svetog Jurja, koji
se obiljezava 23. travnja, a Cija se paralela nalazi u pretkr§¢anskom zelenom Jurju,
najspominjaniji i najbrojniji su (ibid.). U dana$nje vrijeme, kada se Nova godina sluzbeno
obiljeZzava u no¢i s 31. prosinca na 1. sijecnja, narodni pocetak proljeca, pa time i agrarne

godine ostao je na pocetku proljeca, kada se stoka prvi put izvodi na paSu. Kada su Slaveni

5 http://www.emz.hr/downloads/pdf/katalog bozicni%20nakit.pdf (pregledano dana 06. sije¢nja 2021.)
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pokrsteni, mnoge su pretkrS¢anske obicaje prilagodili sebi, te su stoga i bozi¢ne obiCaje

prilagodili vlastitom vremenu i prostoru.

U hrvatskoj kulturi, od samog pocetka krS¢anskog Zivota, BoZi¢ je prihvacen kao najveseliji 1
najrasprostranjeniji kr§¢anski blagdan te najomiljeniji religijski datum u narodnoj obi€ajnosti
(ibid. 6). U knjizi Dunje Rihtman Augustin Bozi¢ je definiran kao dan kada se slavi rodenje
Isusa, Sina Bozjeg te predstavlja dan mira i veselja. Kr$¢anski mir, kako predlaze Bonaventura
Duda, odnosi se na boljitak, napredak 1 blagostanje svijeta, dok je Isus ,,svijeta razveseljitelj*

(Rihmtan Augustin 1992:7).

B =S N

Slika 5. Der Christtag, Fundus:Germanisches Nationalmuseum, Niirnberg

Rimski car Aurelijan, koji je vladao u tre¢em stoljecu, 25. prosinca proglasio je dies natalis
solis invicti’, dok je 6. sije¢anj, dan koji se u katoli¢anstvu slavi kao Sveta Tri Kralja, u starom
Egiptu predstavljao rodendan boga sunca Aiona (Braica 2004:6). Kada je car Konstantin u

cetvrtom stolje¢u prihvatio krsc¢anstvo i proglasio ga sluzbenom religijom, mnoge egipatske i

7 Rodendan nepobjedivog sunca
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staroslavenske predloSke nova je religija prihvatila u svoje obrede 1 rituale i1 prilagodila ih

vlastitim potrebama.

Upravo iz tog vremena imamo prve podatke o proslavi Kristova rodenja, iz 336. ili 354.
godine.® Razdoblje izmedu 25. prosincai 6. sije¢nja bilo je vazno kako za pogane, tako i kasnije
za krS¢ane te je taj period pretvoren crkvenim sinodom u Toursu 567. godine u dvanaest svetih
dana’. Od karolinskih vremena do $esnaestog stoljeé¢a i uvodenja gregorijanskog kalendara, u

crkvenim krugovima i rokovnicima Nova godina zapocinjala je s Bozi¢em.

Iako se kroz povijest proslava Bozi¢a u mnogoc¢emu prilagodavala i mijenjala, odredena aura
svetosti oko tih dana nije izgubila svoj znacaj. Politicki, socijalni i gospodarski faktori od
pocetka modernog doba odreduju i diktiraju vaznost, odnosno marginalnost tradicije, a pod

¢ijim se utjecajima proslava Bozi¢a uvelike oblikovala.

4.2. Bozi¢ni obicaji u Moravicama

Bozi¢ni obic¢aji dio su suvremene kulture, ali su takoder i duboko ukorijenjeni u tradiciji.
Milovan Gavazzi u svojoj knjizi Godina dana hrvatskih narodnih obicaja isti¢e kako se dan
Sv. Barbare, koji se slavi 4. prosinca, Sv. Nikole, ¢iji je dan 6. prosinca ili 13. prosinca na dan
Sv. Lucije mogu uzeti kao pocetak hrvatskih boziénih obicaja (Gavazzi 1998:116, prema

Rihtman-Augustin 1992:25).

Sijanje boZi¢ne pSenice, jedan od najrasprostranjenijih obi¢aja, obavlja se na dan sv. Lucije.
PSenica, koja je u narodnoj kulturi smatrana simbolom plodnosti, novog Zivota i njegove
obnove, u tradicionalnoj hrvatskoj kulturi u sebi je nosila mnoga simboli¢ka 1 magijska
znacCenja. Prema narodnim vjerovanjima, gustoa, boja 1 so¢nost vlati pSenice pretkazuju
kvalitetu Zetve u nadolaze¢oj godini, pa je stoga gusta pSenica, puna boje i bogatih vlati
navjeStala dobar urod i zdravu 1 uspjeSnu godinu. Nakon §to se posijala na tanjuri¢ i pocela
klijjati 1 rasti, podrezivala se kako bi dobila pravilan oblik te je ¢esto ukraSavana raznim

vrpcama. Pokraj pSenice, na stol se stavlja jabuka 1 jedna, dvije ili tri svijece (Gavazzi 1991:31).

8 Papa Liberij | je 360. godine sagradio kapelu s jaslicama, koja od 9. stolje¢a nosi naziv Santa Maria Maggiore
(Braica 2004:6).

9 ,Datum 25. prosinca svoje odrzanje kao blagdan moZda treba zahvaliti tome 3to je neposredno poslije rimskih
Saturnalija (od 17. do 23. prosinca) i tjedan prije Kaleda ( 1. sijeCnja), koje je bio utvrdio Cezar, a slavilisuih i
izvan Rimskog Imperija. Bile su to proslave duboko ukorijenjene ne samo u Rimljana, pa je Crkva dugotrajno
ulagala napore da ih suzbije i prilagodi kr§¢anstvu®. (Rihtman-Augustin 1992:16)
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PSenica se nakon Bozic¢a nije bacala ve¢ su se njome hranile ptice ili domace zivotinje koje e,

prema narodnom vjerovanju, time biti blagoslovljene.

Iako se obic¢aj sijanja zadrzao do danas te je dobro poznat i rasprostranjen u Moravicama kako
medu pravoslavnim, tako i medu katolickim stanovniStvom, uvelike je izgubio svoju
simbolicku funkciju s obzirom na €injenicu da je u proslosti kvaliteta rasta pSenice sluzila kao
pokazatelj brojnosti usjeva u narednoj godini, koji viSe nisu od presudnog znacaja za vecinu
stanovnistva. Pedesetih godina proslog stoljeca situacija je bila puno drugacija: ,,U selu se prije
zemlja puno obradivala, sadio se kukuruz, krumpir i pSenica koja je nama bila izvor za hranu.
Zito se vrsilo na rucni nacin, a kruh smo pekli u domacim pecima. Mi smo svi ovisili o tome

kako koje godine rodi usjev*, opisala je stanovnica Moravica J.J., koja trenutno ima 78 godina.

Obicaj darivanja takoder je vazan element bozi¢nih obicaja, koji se do pojave Djeda Mraza
vezao uz svetog Nikolu, koji kronoloski slijedi u kalendaru. Sv. Nikola, zastitnik djece i
pomoraca, koji je nakon pokrs§tavanja Slavena zamijenio slavenskog boga Velesa, utjelovljen
je u liku bradatog muskarca koji nosi djeci darove. Razli¢iti likovi darivatelja mijenjali su se
kroz povijest ovisno o potrebama zajednice u kojima su se pojavljivali, ali 1 o vladaju¢im
politickim ideologijama koje su koristile svaku vrstu javne reprezentacije za promoviranje i
Sirenje vlastitih ideja. lako razliciti, svi se oni nastavljaju na kult i legende o svetom Nikoli te
ih sve spaja upravo ¢in darivanja djece, bez obzira na modifikacije unutar razlicitih kultura i
vjera. U americkoj je kulturi, na pocetku devetnaestog stoljeca lik svetog Nikole zamijenjen
»-.bucmastim covjeculjkom sijede brade u crvenoj halji optocenoj bijelim krznom* (Rihtman-
Augustin 1992:37). Od njegove pojave, lik Santa Clausa'® pogeo se probijati u javni prostor i
postao sve popularniji na raznim crteZima, ali i u oblikovanju bozi¢nih obicaja, jer je zauzeo
vazno mjesto u tom blagdanskom ciklusu. Osim u Sjedinjenim Ameri¢kim DrZavama, Lenjin
jeu Sovjetskom Savezu prihvatio i promovirao lik Djeda Mraza, koji je zapravo isto¢na verzija
americkog pandana (ibid. 38). Mnogi su antropolozi, poput Clauda Levi-Straussa 1 Erica
Wolfa, tumacili 1 razjasnjavali ¢in darivanja unutar suvremene socijalne, kulturne 1
gospodarske praske te njegove mijene kroz povijest. Bez obzira na razli¢ite modifikacije,
darivanje se kao odgojni ¢in ili ¢in prezentacije kulturnih vrijednosti djeci i odraslima zadrzao
do danas te ¢ini sastavni dio narodnih hrvatskih boZi¢nih obicaja. Ispod boZi¢ne jelke odrasli,
ali 1 djeca ostavljaju darove koji su se uvelike mijenjali kroz povijest, prilagodavajuci se

potrebama, ali i nametnutom trzistu. Cin darivanja u boZi¢no vrijeme zadrzao se i do danas u

10 santa Claus je uobi&ajeni, skraéeni oblik imena Nikolaus u Njemackoj i Nizozemskoj ( Rihtman-Augustin
1992:37).
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Moravicama, posebno medu katolickim stanovniStvom, koje poklone stavlja pod bozi¢nu jelku
na Badnjak, dok dio pravoslavnog stanovnistva daruje uvecer uo¢i Nove godine, a dio njih
uopce ih ne razmjenjuje. Za sv. Nikolu tradicionalno se daruju djeca slatkiSima, koji u

katolickom kalendaru pada na 06. prosinca, a u pravoslavnom na 13. prosinca.

Panj badnjak dio je slavenskog svetog rituala kojeg je s vremenom prekrio kr§¢anski obred, a
u kojem magijska podloga simbolizira Velesa s kojim se bori Perun. Zmaj, antropomorfno
utjelovljenje Velesa, narusava kozmicki red nakon ¢ega ga Gromovnik tjera ispod panja u
vodu, oslobada tokove i ponovo uspostavlja red u prirodi. Paljenje badnjaka simbolicki
predstavlja zavrSetak godine i dolazak vegetacije. Panj badnjak, ¢ije porijeklo Milovan Gavazzi
smjesta u podrucje nekadas$njeg Rimskog Carstva obicaj je koji se u hrvatskoj narodnoj kulturi,
uslijed modernizacije izgubio, ali koji je u proslosti predstavljao vrlo vazan dogadaj u mnogim
krajevima (Gavazzi 1998:141, prema Rihtman-Augustin 1992:52). Iako se obicaj prilagodavao
sredini u kojoj se izvodio, u pravilu se obavljao na nacin da je gospodar kuc¢e na Badnjak unosio
tri panja, nakon ¢ega je blagoslivljao same panjeve, ukucane, objekte u domacinstvu te stoku
koja je bila u njegovom vlasniStvu. Kao $to je ve¢ receno, uslijed modernizacije i uvodenja
Stednjaka u domove, panj badnjak izgubio je svoj znacaj te ga je zamijenila slama, koja se kao
simbol Bozi¢a puno duZze odrzala (ibid. 57). Uloga gospodara je i u ovom slucaju presudna,
budu¢i da je on na Badnji dan otiSao po slamu te ju je na ledima unosio u kuéu, nakon cega je
za obitelj pocinjala proslava Bozi¢a. Nakon Sto bi izrekao pozdravnu formulu, djeca bi sloZzila
slamu ispod stola te bi nakon vecere svi ukucani posjedali na slamu (Markovi¢ 1943:285).
BoZi¢na slama u sebi sadrZi svojevrsno ritualno i magijsko znacenje, buduci da ga etnolozi

povezuju s plodnosti, snagom 1 kultovima mrtvih predaka.

UnoSenje slame u ku¢u u Moravicama je do relativno nedavne proSlosti predstavljao vazan
segment proslave Badnjaka. Starije stanovniStvo pamti i unoSenje panja badnjaka, obic¢aj koji
se na isti nacin provodi medu pravoslavcima 1 katolicima. BoZiénu slamu unosi najstariji ¢lan
obitelj na badnje vecer te ga prati najmladi ¢lan koji pijuce, nakon Cega se slama simbolicki
stavlja ispod blagdanskog stola. Cetrdesetih godina proslog stolje¢a, prema sjeé¢anju B.L. iz
Moravica, unoSenje slame u kuc¢u najvise je veselilo djecu, koja su se u njoj igrala: ,,Slama se
nosila uoc¢i Badnjeg dana, mala djeca su se igrala u toj slami i ja sam bio medu njima. Nisam
ni tada znao zasto, ali smo mi djeca pijukali oko slame i valjali se po njoj. Drugi dan

pravoslavnog Bozica, to je kod nas 08. sijecnja, slama se cistila i iznosila iz kuce.
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Slika 6. Bozicna grana, autor: N. Koyd|

BoZi¢no drvce jedna je od najpoznatijih i najpopularnijih tradicija koja se povezuje s proslavom
Bozic¢a. Povijesni podaci upucuju na razvoj danasnjeg suvremenog drvca iz majeva, takoder
bozi¢nih drva postavljenim u javnim prostorima oko kojih su se ve¢ u Sesnaestom stoljecu ljudi
veselili 1 zabavljali. Na pocetku devetnaestog stolje¢a boZi¢no drvce se polako seli iz javnih
prostora u domove te njegovo kicenje i ukraSavanje ima znacajnu ulogu i u suvremenoj
hrvatskoj kulturi.!! Ukrase iz prirodnih materijala, poput pozla¢enih oraha, jabuka ili lje$njaka,
papirnatih lanci¢a i koSara, postupno su zamijenili komercijalni ukrasi. Boziéno drvce u
suvremeno doba ukraSava se modernim ukrasima, aktivnost koja zaokuplja cjelokupnu obitelj

na Badnje vecer.

S obzirom na pogodno podneblje u Moravicama, ve¢ina stanovnistva jos uvijek prirodna drvca
nisu zamijenili umjetnim borovima. Medu katolickim stanovni§tvom bozi¢no drvce se
tradicionalno kiti na Badnjak, obicaj koji se rasprostranio i medu pravoslavnim stanovniStvom.
Medutim, izvorni obi¢aj kojeg poznaju stariji clanovi zajednice, a koji se djelomi¢no zadrzao
medu pravoslavnim stanovniStvom, odnosi se na ki¢enje grane hrasta koji se naziva badnjak,
na badnji dan, prirodnim ukrasima. Do danas se taj obi¢aj uglavnom izgubio i zamijenilo ga je

ki¢enje bozi¢nog drvca.

11 http://www.emz.hr/downloads/pdf/katalog_bozicni%20nakit.pdf
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Kic¢enje bora koje se odvijalo na Badnji dan pratile su brojne druge obaveze 1 poslovi koji su
se na taj dan morali obaviti. ,,Autori koji opisuju narodnu kulturu i narodne obicaje
upozoravaju na uzurbanost toga dana, koja je rano pocinjala. Ukucani su, osobito zZene, vrilo
rano ustajali, da bi sve poslove na vrijeme, to jest do vecernjih zvona, zavrsili. Taj je rok bio
neopoziv i valjalo ga je Stovati* (Rihtman-Augustin 1992:85). Nakon ritualnog unoSenja

badnjaka i slame, krenula je Badnja vecera koja je posna, ali takoder vrlo obilna i raznovrsna.

U Moravicama se najceS¢e spremaju pastrve, zbog uzgajaliSta u samom mjestu, ili bilo koje
druge vrste riba, poput Sarana ili bakalara. Pravoslavni dio stanovniStva priprema posebni
bozi¢ni kruh, koji se naziva Cesnica, u kojeg se stavlja novci¢. Prije svecanog bozi¢nog rucka,
cijela obitelj tradicionalno jede maslo, jelo pripravljeno od palente u koju se dodaje maslac te
se potom Cesnica vrti tri kruga oko stola. Najmladi i najstariji ¢lan obitelji prepolove Cesnicu,
nakon ¢ega isto rade i ostali ukucani, sve dok netko ne pronade nov¢ié, za koji se vjeruje da

nosi bogatstvo u iducoj godini.

Za razliku od posnog Badnjaka, za boZi¢ni objed domacin ili domacica unaprijed su odabrali
svinju, janje ili perad kojeg su hranili i pripremali, ovisno o imovinskom statusu obitelji. Obitelj
B.L. iz Moravica, u vremenu njegovog djetinjstva, sredinom proslog stoljeca, pratila je uvijek
isti obrazac odabira i pripremanja bozi¢nog rucka: ,,Za Bozi¢ se obavezno pekla pecenica, ali
morala je biti pecena u krusnoj peci u kojoj se inace pekao kruh. Selo je inace bilo naseljeno
sa starim i mladim ljudima, radilo se puno na poljoprivredi, zemlja se obradivala i gojila se
stoka. Ljudi su imali volove, stoku i pokojeg konja cak. Sve je bilo vezano uz sadnju i Zivotinje.*
Uz pe€eno meso naroCita vaznost se pridaje kruhu bozi¢njaku na kojeg se stavljaju tri svijece,
a oko kruha boZi¢njaka nalazi se voce, kako bi godina bila prosperitetna te pSenica i vino.
Svijece se potom zalijevaju crnim vinom te se pomno prati prema kojem od ukucana odlazi
dim jer ¢e, prema narodnom vjerovanju, taj ukuc¢an prvi umrijeti u nadolaze¢oj godini. Nakon
vecere, mladi ¢lanovi obitelji odlaze u obliznje kafice, gdje vec¢ tradicionalno do¢ekuju Bozi¢,

nakon ¢ega se svi okupljaju u crkvi, na polno¢noj misi.

Poimanje BozZi¢a 1 razdoblja prije 1 poslije toga dana u literaturi se uglavnom navodi kao
najveseliji blagdan u godini, kojeg od pocetka svoga nastanka obavija odredena aura svetosti
koja je duboko ukorijenjena u hrvatsku tradiciju. Mnogo se toga izgubilo od tradicionalnog
slavljenja Bozica, no vrlo vaZzan element predstavlja okupljanje obitelji koje ¢ini okosnicu tog
perioda u godini. Bez obzira na drustvene i kulturne promjene koje se dogadaju, 1 koje

neminovno utjeCu na obicaje, ljudi nastoje sacuvati ono S$to su naucili od svojih roditelja 1
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prenijeti na svoju djecu, pri ¢emu, uglavnom nesvjesno, uvijek iznova ozivljavaju

pretkrS¢anske elemente u njima.

Slika 7. Pravoslavni parohijalni hram Svetog Velikomucenika Georija, Moravice, autor:

Filip Skiljan
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5. Povijesni pregled proslave Uskrsa

Proljece je u vjerovanju drevnih Slavena zauzimalo posebno mjesto jer je to vrijeme u
kojem se sile prirode ponovo radaju, dani postaju sve duzi, a no¢i krace. U doba zidovskog
nomadstva Uskrs se slavio kao pastirski blagdan koji se obiljezavao zrtvovanjem janjeta, nakon
cega je, pri prelasku na sjedilacki nacin Zivota uslijedio blagdan beskvasnog kruha i Zetve
je¢ma u doba zidovskog naseljavanja Kaanana (Capo Zmega¢ 1997:14). Bliskoistodne
civilizacije, koje su vjerovale u ritualnu smrt i uskrsnuce vegetacijskih bogova i kraljeva,
prodrle su u zidovski kult nakon razdoblja babilonskog ropstva. Proljetna obnova vegetacijskog
ciklusa, s kojom je povezana ideja smrti i uskrsnucéa boga i diviniziranog zemaljskog kralja,
poznati su mnogim starim civilizacijama, napose u mezopotamijskim te u misterijskim
kultovima grcko — rimskog svijeta (ibid.). Utjelovljene kr§¢anskog Boga bilo je omoguceno jer
je pronaslo temelje u poganskim religijskim vjerovanjima. Praslavenski mitski svjetonazor,
kao 1 obredni oblici starih religija Istoka u pozadini su kr§¢anstva s obzirom da se ideja
uskrsnuc¢a Kristovog temelji na drevnim vjerovanjima uskrsnu¢a boga spasitelja i godi$nje
obnove prirode. Kr§¢anska vjera ipak uvodi novi sadrzaj, nepoznat u dotadasnjim religijskim
tradicijama, koji se odnosi na otkupljenje i1 spasenje svih ljudi Isusovom smréu i uskrsnu¢em

(ibid.).

Uskrs, koji se oblikovao u najstariji 1 najveci kr§¢anski blagdan, temelj je krS¢anske vjere. U
ranokrS¢ansko doba slavio se svake nedjelje, a od sredine 2. stolje¢a jedanput godi$nje. Nakon
brojnih prvotnih razmirica oko datuma slavljenja Kristova uskrsnuca, nakon ekumenskog
koncila u Niceji 325. godine Uskrs se poceo slaviti u nedjelju, izmedu 21. ozujka i 25. travnja,
nakon §to se u tom razdoblju pojavio prvi puni mjesec, ustap (Hrvatska enciklopedija, mreZzno
izdanje). Najranije krS¢anske zajednice provodile su no¢ u ¢itanju biblijskih tekstova 1 molitva
u ocekivanju ponovnog dolaska Gospodnjeg. Od 3. stoljeca pocela su se provoditi krstenja
katekumena u uskrsnoj no¢, a od 4. stolje¢a Uskrs se slavi tri dana, poCevsi s Velikim

Cetvrtkom.

Katekumeni, koji su se 40 dana pripremali za krStenje, zaceli su obi¢aj korizme, 40-dnevnog

posta koji poc¢inje na Pepelnicu (ibid.).
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Slika 8. Uskrsnuce Kristovo, autor: Raffaelo Santi da Urbino

,, Uskrsni se sklop obicaja moze analizirati kao obred prijelaza (usp. Capo Zmegac 1993). U
mnogim religijskim vjerovanjima prisutna je ideja da umiranje na ovom svijetu znaci zivot
odnosno rodenje na drugome svijetu. U kr§c¢anstvu to potvrduju smrt i uskrsnuce Isusa Krista.
Kako je rekao hrvatski teolog Bonaventura Duda, Uskrs je pobjeda Zivota nad smrcu, a vjera
u Isusovo rodenje ujedno je i nada u uskrsnuce svih ljudi (Duda 1992). U Uskrsu se, dakle,
sjecanjem na Isusovo uskrsnuce, slavi obecanje novog zZivota ljudi na drugom svijetu. Stoga
uskrsni obicaji sadrze obrede prijelaza kojima se korizmenom pripravom napusta staro stanje
— stanje Zivota uskrsnoga i poslijeuskrsnoga razdoblja u kojemu je Otkupiteljevom smréu na

krizu ljudima obecano ponovo rodenje “ (Capo Zmegaé 1997:20).

Uskrsni obredi u hrvatskoj su tradicijskoj kulturi isprepleteni s tradicijama pretkr§¢anskih
obicaja koji se odnose na proljetno budenje prirode i slavljenje poganske nove godine, a po¢inju

na Cvjetnicu, tjedan dana prije Uskrsa.
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5.1. Uskrsni obicaji u Moravicama

Uskrsni obiGaji, koje Jasna Capo Zmegal tretira kao obrede prijelaza, baziranim na
istrazivanjima flamansko — francuskog etnologa Arnolda vab Gennepa shvaceni su kao prijelaz
iz starog u novo stanje (usp. Capo Zmega¢ 21). Korizma, ¢etrdesetodnevno razdoblje koje
prethodi Uskrsu, prijelazno je stanje kojemu je svrha odvajanje od prethodnog stanja, poklada
te priprema za prijelaz u novo, uskrsno stanje. Cetrdesetodnevna priprema za svetkovinu
Uskrsa temelji se na biblijskoj tipologiji: 40 dana je trajao op¢i potop, 40 dana je Mojsije
boravio na brdu Sinaj, 40 godina su Izraelci lutali pustinjom, 40 dana je iSao Ilija prema brdu
Horebu, 40 dana je vrijeme u kojemu se Niniva trebala obratiti, 40 dana je Isus proveo u pustinji

1 posljednje, 40 dana nakon uskrsnuca Isus je uzasao na nebo.

Post, molitva i dobra djela osnova su korizmenog razdoblja. Cis¢enje kuée, okuénice i stvari
simbolicki pripremaju vjernike za sveto stanje, koje kulminira na Veliki petak. Dosljedno
shvacena korizma, unutar koje se provode sve crkveno propisane aktivnosti, ima za cilj

korjenitu duhovnu preobrazbu ¢ovjeka koja metafori¢ki kulminira Kristovim uskrsnué¢em..

U Gorskom kotaru, u kojemu je zivot nekada bio jako tezak, na prijelazu iz zime u proljece
kada su nestajale zalihe hrane, a istovremeno je trebalo nahraniti puno djece, razdoblje korizme
bilo je, medu ostalim, dobro doslo iz prakti¢nih razloga. Mjeseci koji su u tom kraju bili
gospodarski najtezi, zahtijevali su skromnost u hrani 1 pi¢u pa starije stanovniStvo pamti
jelovnik koji se sastojao od kiselog zelja, repe, graha, krumpira, palente, domaceg kruha i
suSenog voca. S obzirom da je za vrijeme pravoslavnog posta zabranjeno jesti mlijecne
proizvode 1 jaja, za razliku od katolickog u kojem je post smatran jelovnikom koji ne
dozvoljava konzumiranje isklju¢ivo mesnih proizvoda, u danasnje je vrijeme rijedak slucaj u
kojem se vjernici pridrzavaju crkvenog cetrdesetodnevnog posta. U vecini slucajeva posti se
na Veliki petak, nakon ¢ega se vjernici priceS¢uju ili ispovijedaju na crkvenoj misi. Post je
uvelike izgubio znacaj koji mu se pridavao u ranijim stolje¢ima, pogotovo nakon udaljavanja

od tradicionalne goranske prehrane 1 uvodenjem suvremenog jelovnika u domove.

Tjedan dana prije proslave Uskrsa slavi se Cvjetnica, koji je ujedno i uvod u Veliki tjedan, dan
Isusovog trijumfalnog ulaska u Jeruzalem, ali i muke koja je uslijedila nakon toga. S obzirom
da je Isusa narod docekao masuci palminim 1 maslinovim gran¢icama na Cvjetnu nedjelju se 1
danas na misu nosi strucak grancica na blagoslov. ,, Blagoslovijena grancica zataknuta za
strehu, za svete slike ili raspelo Sto je obvezatno visjelo u sobi, u zemlji na polju ili u vrtu,

ostavljena u hambaru, staji ili na pcelinjaku trebala je osigurati zdravlje, srecu, zastitu i dobar
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urod.“ (Capo Zmega¢ 1997:88). Mnogi vjernici u Moravicama i danas ¢uvaju blagoslovljenu

grancicu koja, obi¢no zataknuta za zidnu sliku u ku¢i, ostaje tamo do idu¢eg Uskrsa.

PretkrS¢ansko vjerovanje u ljekovitu mo¢ cvije¢a, vode i1 zelenila takoder se ocituje na
Cyvjetnicu, kada se tjedan dana prije Uskrsa bere poljsko cvijec¢e kojim se umiva radi ljepote
lica 1 zdravlja. Obic¢aj branja cvije¢a poznat je u Moravicama medu katoli¢kim i pravoslavnim
stanovni§tvom te ga se redovito izvodi, pogotovo od strane mladeg stanovniStva. Dan prije
Cyvjetnice, u subotu, vjernici beru poljsko cvije¢e nakon cega ga stavljaju u vodu, gdje ostaje
ispred kuénog praga do nedjeljnog jutra. Na Cvjetnicu se svi ukucani rano ujutro umivaju
cvjetnom vodom, za koju se vjeruje da je posebno ljekovita i da donosi ljepotu i zdravlje u

nadolazecoj godini.

Znacenje koje crkva pridaje danima Velikog tjedna, isprepleteni s pretkrS¢anskim elementima,
obiljezavaju sklop vjerovanja i praksa koje se tada odvijaju. Tako je u Svetom trodnevlju
(Veliki cetvrtak, Veliki petak i Velika subota) uvrijezeno pucko tumacenje sutnje, dani kada se
u crkvi i izvan nje nastojalo izbjeéi sve $to proizvodi zvuk (Capo Zmega¢ 1997:68). Razni
postupci koje je narod poduzimao, vjerujuéi u posebne rezultate u tim svetim danima,
ukljucivao je i vezanje zvona na Veliki Cetvrtak, kojim se oznacavao pocetak zalosti i njihovo
odvezivanje na Veliku subotu, najavljujuéi uskrsnuce i radost (ibid. 72). Zabrana obradivanja
zemlje tijekom Svetog trodnevlja u etnografskoj je literaturi popra¢eno mnogim objasnjenjima,
dok je najuvrjeZenije, zabiljeZeno medu ostalim i u Gorskom kotaru, da zemlju ne treba dirati
jer u njoj pociva Isus. Narodno vjerovanje u vaznost tiSine tih dana poStuje se i danas u
Moravicama te se vecina stanovnika pridrZzava crkvenih pravila u kojima se pazi da svi poslovi
vezani uz zemlju i izvan kuce budu zavrSeni do Velikog Cetvrtka, od kada se sve preostale
aktivnosti vezane uz pripremu hrane i uredenja doma za Uskrs odvijaju unutar kuce. lako se
katolicki 1 pravoslavni Uskrs kalendarski ne poklapaju (pravoslavni Uskrs uvijek dolazi tjedan
dana nakon katoli¢kog) mjestani paze na poStivanje obi¢aja svih vjernika, neovisno o vlastitoj

vjeroispovijesti.

Dio obreda na Veliku subotu bio je i blagoslov vatre, obi¢aj koji je usao u rimsku liturgiju u 8.
stolje¢u iz srednjoeuropskog podrucja (ibid. 102). Zapis iz Gorskog kotara u obicaju

blagoslivljanja vatre spominje i upotrebu guba, suhih gljiva:

,,Danima pred blagoslov, kao djecaci, po stablima u sumi trazili bismo i sabirali najbolje ili
najljepse (izgledno) gube gljive (izrasline divije), koje su se kod kuce dobro jos osusile. Tako

da su se sada odlicno mogle pripaliti na vatri i onako u tinjajucem (podmuklom) izgaranju,
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opskrbljene Zicanom zadrskom, odnositi ku¢ama. Cim se vise zrakom zamahivalo tom
uzarenom gubom, pripaljenom na blagoslovijenoj vatri, to se ona bolje zarila i razgarala, jer
to je bivalo kao kad se mijehom u kovacnici raspaljuje ugljen. Tako je svaki djecak mogao kuci,

da je ne znam kako udaljena od crkve bila, donijeti ,, blagoslovijena ognja“ (Kovac 1990:172).

Paljenje obredne vatre obiCaj je koji je povezan s narodnim vjerovanjima u nadnaravnu,
zastitnu 1 ljekovitu mo¢ vatre, odnosno snagu svjetla i topline koju obredna vatra proizvodi.
Sezona paljenja vatri pocinjala je u proljece, prateci pretkrs¢anski, solarni kalendar pri cemu
se nadovezivala na uskrsne obicaja i vjerovanja. ObicCaj paljenja gube, prethodno citiran,
novijeg je datuma i sli¢an tradiciji mnogih europskih naroda u kojem se prepli¢e narodna
tradicija s crkvenim ritualom blagoslova vatre i svijetla (Hrvatska enciklopedija, mrezno
izdanje). Uskrsni krijes, koji se u sjeverozapadnoj Hrvatskoj palio na Veliku subotu ili na
Uskrs, u Gorskom kotaru raSirio se kao obicaj koji se izvodi na Jurjevo, pri ¢emu se ocituje
ispreplitanje pretkr§¢anskog mitskog svjetonazora u krS§¢anskom kalendaru. Obicaj paljenja
krijesa na Jurjevo u Moravicama se izgubio, ostao je u sjecanju starijih ljudi, dok se danas
redovito odrzava paljenje prvomajskog krijesa, obi¢aj koji je povezan s obiljezavanjem podrske

medunarodnom prazniku rada 1 u sebi ne nosi crkvene konotacije.

Kulminacija uskrsnih obi¢aja dogada se na dan Isusova uskrsnuéa, na Uskrs, kada se u
uskrsnim obic¢ajnim radnjama posebno ocituju pretkr§¢anske sastavnice zadrzane u kr§¢anskim
obredima i vjerovanjima. Jaje, koje se smatra simbolom novog Zivota i zametkom iz kojeg se
svijet ponovo razvija, zapisano je u mitologijama brojnih naroda (Kelti, Grei, Egipéanti,
Fenicani, Kanaanci, Tibetanci, Indijci itd.) koji su, medu ostalim, smatrali da je svijet nastao iz
jajeta (Capo Zmegad 1997:147). Slavenska mitska predaja takoder je poznavala mit o zlatnom

Prajajetu u kojem je pocivao otac bogova, neba i zemlje, a u narodnoj predaji zabiljezeno je:

., U pocetku bijase samo beskonacan univerzum, niti tamna niti svijetla, bezoblicna tvar i
maglen bezdan... Na samome dnu nalazila se sura, crna sila tmine. To bijase pramrak. Nad
svime time vladao je svemocni duh vjecnosti. On je praotac svega. Dotrajase mnogi vjekovi
kad poput svjetlosne munje bljesne njegov znak, razluci svjetlo i tminu, maglu i tvar. Od tvari
postane tlo, a iz magle i oblaka prospe se voda, potekose rijeke i natopise mrki bezdan utline.
Nastase jezera i mora. Zraci svjetla pomilovase Zemlju i prosijase u njoj zametak svakojakog
zivota. Tako su nastala razlicita bica. Sve Sto je bilo izvan tog dohvata zaostade i nadalje u
vlasti polusvjetla i tame, zime i leda. To je prapocetak borbe sila svjetla i tmine... (SuCic,

2013:65).
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Simbol jajeta implementiran je i u krS¢anskoj vjeri gdje ono predstavlja novi i vjecni zivot, koji
je Isus svojim uskrsnuéem omoguéio ljudima (Capo Zmegaé 1997:147). Iako se obicaj bojanja
jaja ne moze to¢no utvrditi, Cinjenica da se kao vazan simbol novog Zzivota pojavljuje u
mitologijama brojnih naroda, medu kojima su bili i Slaveni te se kao takav, u modificiranom
obliku 1 vezan uz uskrsnuce Isusa Krista zadrzao 1 u kr§¢anstvu, potvrduje simbolicnost i
arhai¢nost obicaja koji je jedan od najvaznijih sastavnica Uskr$njeg dana. Proslavu Uskrsa u
vrijeme Sezdesetih godina 20. stolje¢a opisala je pravoslavna vjernica M.M., danas 68
godisnjakinja, u vremenu svoga djetinjstva: ,,Za Uskrs su se bojala jaja, kao i danas, ali
obavezno u crveno, u lukovici. Tako je barem moja mama radila, cula sam da su neke starije
Zene kuhale koprivu da jaja budu zelena, ali mi nismo. Mala djeca su obavezno ujutro nosila
jaje u mravinjak, prije ih je bilo jako puno tu. Najvise smo se veselili tucanju jaja, dobili bi
nagradu ako bi pobijedili, imali najcvrsce jaje. Obavezno smo jeli kuhanu sunku na Uskrs i to

nam je bio specijalitet, i mladi luk, kruh...*.

U katolic¢koj se vjeri bojanje jaja odvija na Veliku subotu, dok pravoslavci taj obicaj izvode na
Veliki petak. Kupovne boje koje danas prevladavaju zamijenile su tradicionalno bojanje jaja
prirodnim pigmentima, napravljenim od trava, cvijeca i kore drveca. Obicaj se ipak djelomi¢no
zadrzao do danas te dio stanovniStva Moravica joS$ uvijek koristi ljuske luka, kore cikle i listove
koprive kako bi dobili prirodne nijanse smede, crvene i zelene boje. Pravoslavni vjernici koji
odlaze u crkvu na Uskrs dobivaju po jedno jaje koje cuvaju u kuéi do idué¢eg Uskrsa. Takoder,
obi¢aj darivanja, odnosno razmjenjivanja jaja rasprostranjen je medu vjernicima obje
vjeroispovijesti koje se, prema Marcelu Maussu ,,... temelji na nerazdvojivu jedinstvu osobe i
darovne stvari. U daru je sadrzan dio osobe koja ga poklanja, te on stvara neku vrstu

materijalno-duhovne veze izmedu darovatelja, povezujuci ih na specifican duhovni nacin‘

(ibid. 146).

Slika 9. Uskrsna jaja: vjecni simbol novog Zivota, autorica: Roberta F.
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6. Zakljuéak

Slavenska religija, mitski svjetonazor drevnih Slavena, obiCajne radnje i prakse zadrzale su se
do danasnjih dana i ¢ine sastavni dio hrvatskih godisnjih obicaja. Osnovni cilj ovog rada bio je
utvrditi u kojoj mjeri su se mitske sastavnice drevne praslavenske religije zadrzale u godiSnjim
obicajima koji se prakticiraju u mjestu Moravice u Gorskom kotaru. Temeljni mit o kozmi¢kom
sukobu Peruna i Velesa predstavljao je okosnicu u razumijevanju kalendarske godine starih

Slavena te otkrivanju korijena i simbolike obicajnih radnji koje se i danas provode.

Prema mojim saznanjima izvedenim pri pisanju ovog rada i obavljenom istrazivanju, obicaji
koji se provode u Moravicama mogu nam u najvecoj mjeri posluziti pri razumijevanju
organizacije kalendarske godine drevnih Slavena, odnosno u kojoj su mjeri ti narodi bili vezani
uz tokove prirode i1 koliko su joj bili podredeni u prakticnom Zivotu, ali 1 cjelokupnom

svjetonazoru i religijskim predodzbama svijeta.

Buduéi da Moravice ¢ine specifican kulturni i vjerski mikroregionalni identitet, u kojem su
isprepleteni katolicki 1 pravoslavni obicaji, prilikom istraZivanja otvorilo se 1 pitanje u kojoj
mjeri se razlikuje izvodenje godisnjih obicaja medu pravoslavnim i katolickim stanovniStvom.
lako razlike postoje te su navedene u prethodnim poglavljima ovoga rada, temeljna struktura
obi¢aja je gotovo ista, uz osnovnu distinkciju izmedu ravnanja prema julijjanskom i
gregorijanskom kalendaru. lako se praslavenski mitski svjetonazor u velikoj mjeri prenio na
bozi¢ne 1 uskr$nje obiCaje, kao $to je to slucaj s unosenjem bozi¢ne slame i panja badnjaka za
Bozi¢ te bojanja jaja i1 branja poljskog cvijeca kao simbola plodnosti za Uskrs, kroz razgovore
sa stanovnicima Moravica postala sam svjesna da obicaji koji se provode, a vezani su uz
praslavensku mitologiju, uglavnom bivaju izvedeni nesvjesno i bez znanja o njihovom

porijeklu.

Cinjenica da mjesto vie nije vezano uz poljoprivredu te da su procesi globalizacije i
kapitalizacije zahvatili 1 ruralne dijelove uvelike utjece na tradiciju i njezine obrasce, koji se
pod spomenutim utjecajima gube i1 zaboravljaju te samim time i znanje o njihovim
praslavenskim korijenima. Ukoliko Zelimo sacuvati tradiciju 1 znanje o njezinom porijeklu,
osnovna metoda je adekvatno informirati ljude jer, u slucaju kazivaca koji su sudjelovali u

ovim intervjuima, interes postoji, samo ga treba potaknuti.
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MitoloSka pozadina godiSnjih obic¢aja u Moravicama
Sazetak

Smjestene na pola puta izmedu Zagreba i Rijeke, u Sumovitom Gorskom kotaru, Moravice su
mjesto unutar kojeg se kulturni, vjerski i druStveni zivot uvelike oblikovao s obzirom na
specifi¢nosti mjesta. Pravoslavno i manjinski katolicko stanovnistvo u ovoj ruralnoj sredini
prati julijanski ili gregorijanski kalendar i prema njima obiljeZavaju godisnje obiCaja u toj
sredini. Buduc¢i da se, za razliku od gradskih sredina, tradicionalno slavljenje Bozic¢a, Uskrsa 1
drugih godisnjih obi¢aja donekle zadrzalo, cilj ovog diplomskog rada bio je analizirati te
obicaje i utvrditi koji su se praslavenski elementi zadrzali u njima. Praslavenski obicaji koji su
pratili godisnji tok prirode svoje su temelje imali u praslavenskoj religiji, a ¢iji su se tragovi, u
razli¢itim koli¢inama, zadrZali 1 nakon pokrStavanja Slavena na ovim prostorima. Stoga se u
ovom diplomskom radu analiziraju sve navedene sastavnice radi potpunog razumijevanja

godisnjih obicaja koji se danas izvode u Moravicama i njihovih praslavenskih korijena.

Kljuéne rije€i: mitologija, Slaveni, godiSnji obicaji, Moravice, Bozi¢, Uskrs, mit

Mythological background of the annual customs in Moravice
Abstract

Located halfway between Zagreb and Rijeka, in the wooded area of Gorski Kotar, Moravice is
a place within which cultural, religious and social life has largely taken shape given the
specifics of the place. The Orthodox and minority Catholic population in this rural area follows
the Julian or Gregorian calendar and according to them they celebrate the annual customs in
that area. Since, unlike urban areas, the traditional celebration of Christmas, Easter and other
annual customs has been somewhat preserved, the aim of this thesis was to analyze these
customs and determine which Proto-Slavic elements remained in them. The Proto-Slavic
customs that followed the annual course of nature had their foundations in the Proto-Slavic
religion, and whose traces, in various quantities, remained even after the baptism of the Slavs
in this area. Therefore, in this thesis, all the above components are analyzed in order to fully
understand the annual customs that are performed today in Moravice and their Proto-Slavic
roots.

Keywords: mythology, Slavs, annual customs, Moravice, Christmas, Easter, myth
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