BADNJI DAN | BOZI¢E

»Mi Srbi smatramo i drzimo da je BoZi¢ pravi praznik na§ domaci, ama nije crkveni“ — rekao je Vuk Vréevic,
kroz usta jednog prostodudnog srpskog sveStenika. | Vuk Vrcevi¢ imao je pravo. BoZi¢, onakav kako ga je opisao
Njegos, sa slamom prostrtom ispred ognja, sa badnjacima na ognju prekrdtenim, sa puskama, pecivima, guslama,
pesmama i zdravicama — taj lepi i mili Bozi¢ nije praznik hriS¢anski, nego starinski srpski.

U ovom ¢lanku bi¢e govora o tom starinskom Bozicu, koji je crkva primila kao svoj, dala mu svoje objasnjenje, i
nekolike dosta beznacajne detalje iz hris¢anskog kulta.

Za gozbu koja se o Badnjem veceru obligatno prireduje, vrede naroditi propisi. Na njoj, pre svega, mora
ucéestvovati sva ¢eljad. Jede se ne sa stola, ve¢ sa poda po kome je prostrta slama, ili sa vreée u koju je metnuta
slama. Samo se izvesna jela smeju i moraju jesti. Badnjidanski kola¢ ne sece se nozem, ve¢ se lomi rukom. Ne sme
se pojesti sve jelo ni popiti sve pice, ve¢ se ponesto ostavlja, prekono¢, na onome mestu sa koga se veceralo. O
Badnjem veceru, isto tako i o prvom i drugom danu Bozi¢a, sofra se ne dize, niti se dubre izbacuje. Vecera biva
pra¢ena narocitim magi¢nim radnjama, magi¢nim zabranama, i molitvama. Svi ti propisi jasno kazuju da
badnjidanska vecera ima religijski karakter.

Od jela mora se spremiti tucan pasulj, od koga se jedna kaSika ¢uva za Krostovdan. Isto tako, neizostavni su i
orasi, koji se jedu sami ili sa medom, ili se meéu u pitu ili rezance. Za ve¢erom mora biti i ,,bozi¢énog“ meda, koji se
posle ¢uva kao lek. Najzad, u nekim krajevima (npr. u okolini Banjaluke, i u Banatu) obavezno je i jedenje ribe.

Sva ova jela imaju mrtvacki karakter, i stoje u vezi sa donjim ili ,,onim* svetom. Pasulj i bob, od kojih su
indoevropski narodi poznavali nekolike vrsge, imao je, oduvek, vaznu ulogu u kultu mrtvih kod svih
Indoevropljana. On se davao kao hrana pokojnim precima. O rimskim zadusnicama, lemurijama, bacao je domacin
dusama pokojnika pasulj, da bi ih zasitio i odagnao od kuce. Pasulj koji padne sa trpeze — verovali su stari Grii —
ne treba dizati, jer je to (po jednom objasnjenju koje nam je sacuvao Aristotelo) hrana za kakvu dusu koja je tu u
blizini. To je po svoj prilici bio razlog Sto su Pitagora i orfic¢ari zabranjivali jedenje pasulja: ,,Ako jede$ pasulj, isto je
kao da si pojeo glavu svoga oca“. Na$ narod upotrebljava pasulj i bob pri gatanju, a svi predmeti koji se pri gaganju
upotrebljavaju, stoje u kakvoj bilo vezi sa donjim svetom.

Sa ovim svetom stoji u vezi i orah, voc¢ka i plod. Po verovanju naSeg naroda, na orahu se skupljaju vestice (npr.
na cuvenom orahu kod Molovina u Sremu, o kome govori Vuk Karadzi¢), a vestice su sigurno htoni¢ni (podzemni)
demoni. Ovakvo verovanje, medutim, nije ograni¢eno samo na na$ narod. Dana3nji Talijani veruju da se pod
jednim izvesnim orahom u Beneventu skupljaju vestice iz cele Italije. Po Talmudu, na svakoj orahovoj grani ima
devet lista, i na svakom listu sedi davo. Iz Neronovog groba ponikao je orah, i na njemu su Ziveli davoli: orah je
posecen i bac¢en u Tibar (tada su, Sto je takode karakteristi¢no, navalili na nj gavranovi!), i na mestu gde se nalazio,
»da bi se taj kraj oslobodio od demona“, podignuta je, godine 1099, crkva. U sicilijanskim basmama pozivaju se u
pomoc¢ ,,davoli koji zive na orasima* (,,diavuli di nuci®).

U Lakoniji i Meseniji postojao je Artemidin kult, koji je bio vezan za orah. O tome kultu pri¢ala se legenda kako
je Artemidina sveStenica pretvorena u orahovo drvo, a devojke, ,karijatide” (grcki karion = orah), koje su tu igrale
kolo (i takode pripadale Artemidinom kultu), ,,pobegle su na orah pa tu i ostale* (tj. takode se pretvorile u orahe);
za Artemidu, medutim, znamo da je prvobitno bila boginja smrti i donjega sveta. Na$ narod veruje ,,da je orah
drvo vestica i zlih duhova®; ko pod njim zaspi, izgubice snagu; ko posece orahovo drvo ispred svoje kuée, morace
uskoro umreti; mlad ¢ovek ne treba da sadi orah, jer ¢e umreti ¢im drvo dostigne debljinu njegovoga vrata. Posto
je orah, ocevidno, drvo donjega sveta i zlih demona, moZzemo samo ocekivati da njegov plod sluZi kao hrana tim
podzemnim demonima. | doista je tako. Rimski mladoZenja, kad je uvodio mladu u svoju kucu, bacao je pred
pragom orahe, da bi nahranio i odobrovoljio podzemne demone, duse predaka, koje se nalaze pod pragom. Za
vreme epidemije ¢ume (koja se zamiSlja kao Zena — naziva se, npr., eufemisticki ,,tetka“ — i koja je, kao i svi
demoni bolesti, htoni¢ni demon), ostavljaju nasi seljaci na tavanu za nju, da bi je odobrovoljili, vodu, sapun, ¢esalj,
i orahe.

Med je takode jelo koje se kod Grka i Rimljana, Indijaca, Slovena i uopste Indoevropljana, daje duSama
pokojnika, i uopste demonima donjega sveta. On ne sme da izostane iz dace i uopSte pomena mrtvih; upor. npr.



nas obicaj da se na dadi sluZi rakija pomeSana sa medom, a o slavi (koja je u stvari podusje precima!) koljivo koje
takode moze biti s medom pomesano.

Sto se tice ribe, i ona stoji u izvesnoj vezi sa donjim svetom. Dovoljno je, na primer, podsetiti na ritualno
jedenje ribe u raznim misterijama, na ribu kao simvol na grobovima, hris¢éanskim i paganskim, ili kao ukras na
vazama i peharima, koje su mnogi od sredozemnih naroda stavljali u grobove, pored mrtvaca. Kod mnogih
naroda, riba je simvol duSe: u njoj je inkarniran duh predaka; otud je npr. kod Misiraca, i drugih naroda kod kojih
je inace zabranjeno jedenije ribe, dopusteno to o zaduSnicama.

Ve¢ iz ovoga Sto smo rekli jasno je kakav cilj ima badnjidanska vecera. PoSto se na njoj smeju i moraju jesti
samo izvesna jela, koja imaju jasan htoni¢ni karakter, jasno je da je ona u stvari gozba, ¢ast mrtvima, onako isto
kao Sto je daca ili pomana ¢ast mrtvima. | doista, izmedu badnjidanske gozbe i dace, izmedu propisa o Badnjem
veceru i propisa o zaduSnicama, postoji tolika slicnost i unutrasnja srodnost da se svi ovi obicaji moraju uvrstati u
jednu kategoriju.

Na daci, pre svega, mora ucestvovati sva ¢eljad, i ve¢eru ne sme niko prekidati kad hoce, veé se svi dizu u jedan
mah; medutim, isti ovakvi propisi vaZe, bar u isto¢nim i jugoisto¢nim krajevima naSega naroda, i za gozbu o
Badnjem veceru. Dude pokojnika, i htoni¢ni demoni uopste, plade se gvoZda (gvozdenim maSicama, npr., teraju se
zmije, za koje znamo da su podzemni demoni; gvozdenim noZem rasteruju se oblaci s gradom, odnosno duse
utopljenika koje te oblake vode, itd.), pa je otuda gvoZzde u mrtvackom kultu zabranjeno: pokrov, npr., ne sece se
nozem, ve¢ ostrim kamenom; i nigde se ne uSiva (svakako zato da ne bi doSao u dodir sa iglom, koja je od celika ili
gvozda); pogaca, na daci, ne sece se nozem, vec¢ se lomi.

Medutim, mi znamo da je upotreba gvozda zabranjena i preko BoZi¢a: postoji strog propis da se jo$ na Badnji
dan moraju skloniti vatralj, noZevi, kaSike, i vezati verige; badnjidanski kolac, kao i pogaca na daci, ne sme se sedi
nozem, ve¢ se lomi rukom. Zasto ti propisi? Ocevidno zato $to je nama cilj da o Badnjem veceru skupimo duse
pokojnika, pa zbog toga sklanjamo sve ¢ega se one plaSe. ,,Dok se mrtvac iz kué¢e ne iznese, kuc¢a se ne dcisti*
(Mili¢evi¢, Zivot Srba seljaka); i 0 BoZi¢u se, kao $to znamo, ne sme &istiti kuc¢a dva ili tri dana. Za3to? Zato da se ne
bi pocistale duse. Duse se, doista, mogu ,,pocistiti“ metlom. Stari Grci, kad bi zadusnice bile zavrsene, Cistili bi
kucu metlom i govorili: ,,Napolje, duse! Nisu viSe zadusnice!* Isto tako, i uz iste formule, kad bi da¢a bila svrsena,
Cistili su duse predaka metlom stari balti¢ki Sloveni.

Poznat je ve¢ propis da se mrtvac mora ,,éuvati“, i da, dok je on u kuéi, bar neko mora biti budan. Isto ovakvo
bdenje, i iz istih religijskih razloga (prisustvo duse, tj. Demona koga se plasimo), propisano je i za Badnje vece.
Badnje vec¢e moZda je ¢ak dobilo i svoje ime prema ovom ritualnom bdenju.

Jedan od vrlo poznatih boZi¢nih propisa je propis koji se odnosi na ,,mir boZji“ i na ,,mirboZanje* (mirenje
izmedu sebe i ljubljenje). Preko boZi¢nih praznika niko nikoga ni od 8ale ne sme udariti! Taj propis boZjeg mira ne
vredi za sve praznike (npr., iz jednoga pisma knezu MiloSu vidi se da su Sibni¢ani, i to ne u afektu, ve¢ posle
razmisljanja i reSavanja, ubili nekog odbeglog zato¢enika na sam dan Blagovesti, i glavu poslali knezu Milosu), ali
strogo vredi za sve zaduSnice u godini. Klasican primer za mir bozji o slavi (koja je, kao Sto smo rekli, u stvari
pomen pokojnim precima) jesu saveti kraljice Jevrosime u narodnim pesmama o Kraljeviécu Marku i bemu
Brdaninu, i o Turcima u Marka na slavi, pa onda dirljiva istorija o vojvodi Ivcu. ,,Mirbozanje” imamo i o Belim
pokladama (koje se zbog toga zovu i prostene poklade), i o druZic¢alu, a to su sve praznici iz mrtvackog kulta.

Najzad, u zajednicke propise dolazi i obavezno deljenje jela strancima, prosjacima, nevoljnicima. To ,,deljenje
za dusu“, i ,,deljenje iz ruku®, praktikuje se, kao $to je dobro poznato, uvek o zadusnicama; ali isti taj propis vredi i
za slavu i za BoZi¢, kao Sto se, npr., vidi — da ne trazimo druge primere — iz jednog dirljivog opisa u Besarovié¢evoj
pripovetki ,,Mula Meho*, gde se pri¢a kako bogate Sarajlije Salju, o BoZi¢u, svakojake ponude suznjima u tamnici.

Ocevidno je, prema tome, da boZi¢ni praznici imaju sve potrebne karakteristike zaduSnica. Da bi stvar bila
jasnija, spomenucé¢emo da se, npr., u homoljskom srezu na prvi dan BoZi¢a deli jelo za pokoj duse umrlih. i odlazi
na groblje, pa se i tamo deli za pokoj duse umrlih. Gozba o Badnjem veceru je gozba namenjena mrtvima, i na nju
se ¢ak mrtvi pozivaju, ali u formulama koje danas nisu sasvim jasne. U okolini NiSa, na primer, iznese domacin
postavljenu sofru napolje, i poziva ovako: ,,Svaki praznik da mi dode sad na veceru, a letos da mi nema grada ni na
njivi ni u vinogradu“; demoni kojima ovde nudimo veceru da bi nas poStedeli od grada, mogu biti samo duse
mrgvih (u prvom redu udavljenih i nasilno umorenih), jer one dovode grad i nepogodu. Na Kosovu domadin,



uvece, izlazi na vrata, i, u starinskim formulama, poziva duSe pokojnika na ¢ast (isto onako kao $to su stari Prusi, 0
zadusSnicama, izlazili na vrata i otud pozivali mrtve na ¢ast). MoZzemo jo$ napomenuti da su ona cetiri oraha koje
srpski domacin, pre pocetka vecere, baca u cetiri ugla, nameljena direktno duSama predaka; u Podravlju mesto
oraha baca se pasulj — isto onako kao $to su Rimljani, o zaduSnicama, bacali mrtvima pasulj i njime ,,otkupljivali
sebe i svoje”. Za duSe predaka obi¢no se zamislja da se nalaze u uglovima sobe: balti¢ki Sloveni, o zaduSnicama,
bacali su, za mrtve, pomalo od svakoga jela u sobne uglove; stari Leti, kada bi, posle gozbe, ,Cistili“ duSe predaka
napolje, obracali su narocitu paznju na sobne uglove, i — posto se tu duSe najradije skupljaju — lupali u njih
sekirom. Upor. i ,zapeéne* Zzenske pretke kod Rusa.

Da su boZi¢ni praznici, u staroj srpskoj religiji, bili dan mrtvih, zadusnice, ne treba nimalo da nas iznenadi. Cela
zimska sezona, kada besne nepogode i kada su noéi duge, prema religijskim shvatanjima nasih predaka, teska je i
kriti¢na. Tada su mrtvi u pokretu. Hekatina vojska, Odinova ,,divlja vojska“, ,,karakondzule, veStice, aveti, i svaka
necastiva sila®, slave tada svoje orgije. Ta sezona narocito je jasno obelezena u germanskoj i slovenskoj religiji. U
prvo vreme, kada se jo$ nije imala tacna ideja o sunc¢anoj godini, protezala se ova sezona, otprilike, kroz ceo
novembar i decembar i drugu polovinu oktobra. Docnije je taj kriti¢ni period ograni¢en samo na dvanaest dana od
Badnjeg vecera do Krstova dana. To su poznati ,,nekrSteni dani* kod nas, ili kod Nemaca Zwolfnachte — fatalan
period, pun religijskog straha i svakojakih magi¢nih predohrana. U to vreme seljaci, kad nocu iz kuée izlaze, ,mecu
za pojas po koru hleba ili soli, po glavicu bela luka ili drugu kakvu stvar, kao predohranu od svake necastive sile*. U
takvom vremenu, kada su mrtvi vrlo moéni, i kada se nalaze u nasoj blizini, doista je najzgodnije, i najoportunije,
davati im zadusne gozbe.

lako se nalazi u jedno; tako kriticnoj sezoni kakvi su nekrSteni dani, BoZi¢ je ipak praznik pun veselja i
neogranicene slobode. ,,Nema dana bez o¢noga vida, — Niti prave slave bez BoZi¢a.“ Razume se da se, u prvom
redu, jede u preterano velikim koli¢inama. Jedna narodna poslovica kaze za BoZi¢ da je ,,mastan i premastan“. ,,0
BozZi¢u se objesti i pobljuvati nije nikakve sramote“ — kaze Vuk. Ista ovakva licencija vaZila je i za pijenje. Vino ni u
kom slu¢aju ne sme izostati sa boZi¢ne trpeze (,,A $to mi se najvise dopada — Sto svacemu treba nazdraviti®), i
nikome, pa ¢ak ni Zenama, ne zamera se ako toga dana u picu preteraju. ,,Ako sam se opila, BoZi¢ mi je doSao*
(Vuk Posl., 107).

Ljudi, kad hoce da piju, uvek lako nadu za to povoda — tu ideju lepo je razvio Jovan Jovanovi¢ Zmaj, u jednoj
svojoj duhovitoj pesmi. Ali boZiéno pijenje imace ipak neki drugi razlog. Vino i opojna pié¢a, kod mnogih naroda,
vezani su za kult, i, u izvesnim momentima, verni moraju piti sve dok se ne opiju. Primera za ovakvo pijanstvo ima
i kod nekulturnih i kulturnih naroda, kod Indijanaca u Meksiku, kod modernih Japanaca — koji su, i jedni i drugi,
inace vrlo trezveni narodi — u Dionisovom kultu kod Grka. Prema tome, i naSe pijenje o BoZi¢u moglo bi imati
religijski znacaj. Da je to doista tako, vidi se jasno iz fakta da se kod nas, o Bozi¢u, pijenje ne samo odobrava ve¢, u
jednoj blagoj formi, i nareduje: ,,Dosta puta“ — kaze Vuk u ,Rjecniku“ — ,,opoje ga [tj. polaZenika], te se i
pobljuje, i kaZzu da je to dobro*“. BoZi¢no pijanstvo izvesno je, dakle, ritualno pijanstvo. Kako da se ovo objasni?

Ja ¢u ovde izneti dva mogucna objasnjenja.

U srpskoj pripovetki o svetom Savi i davolu prica se kako je sveti Sava radio sa davolom ,,baStovanluk®, i stalno
ga varao na taj nacin §to mu je — ostavljajuci uvek njega da bira — davao ¢as ono $to je nad zemljom, a ¢as ono
Sto je pod zemljom. To je varijanta poznate pripovetke o ,,prevarenom davolu“, za koju znaju vrlo mnogi i evropski
i azijski narodi. Bolte—Polivka nalaze paralele kod skoro ¢etrdeset naroda, a opet, iz same francuske knjiZzevnosti,
navode oni ne manje od 31 varijante. Pripovetka ,,Sveti Sava i davo“ postala je, dakle, po zajedni¢kom obrascu, ali
u njoj ima jedan dodatak koji je specijalno srpski. KaZe se, naime, da je sveti Sava, zajedno s davolom, posadio
vinograd, pa je posle obrao groZzde, metnuo u kacu i istocio vino; vino je zadrzao sebi, a dZibru je ostavio davolu,
koji je od nje nacinio rakiju. Sveti Sava je probao rakiju, i blagoslovio jel). — Taj podatak o grozdu i o vinu ne
nalazi se ni u jednoj jedinoj stranoj verziji, iako se broj tih verzija penje na stotine, iako se u njima spominju
uglavnom isti plodovi (luk, kupus, pSenica, krompir, repa) koji i u srpskoj verziji. Znaci da je on originalan srpski.

Otkuda taj dodatak? On nije tu doSao slu¢ajno, nego je unesen jedino — kao $to ¢emo videti — iz toga razloga
Sto je u srpskoj verziji nosilac pripovetke sveti Sava. Vino je u indoevropskim i orijentalskim religijama (sa
izuzetkom, uglavnom, samo islama) imalo veliki ugled i igralo vaznu ulogu u kultu. Cokot i vino su simvol Zivota i
spasenja, princip ,,gornjega“ sveta; kad dode nov, srecan vek (koji je imao da inauguriSe Mesija), onda ¢e, u prvom



redu, ,,gore kapati slatkim vinom“. Interesantno je, medutim, da je, u spomenutim religijama, boZanstvo koje
obnavlja i spasava svet, koje u¢i ljude i unosi u svet novu kulturu — u isto vreme i pronalaza¢, prvi kultivator loze i
vina.

Takav je starozavetni Noje, koji je prvi posadio vinograd i napio se vina; za Noja, medutim, znamo da je
obnovio svet posle potopa, i da ima sve atribute mesijske (upor. prorostvo o njemu u 1 Mos., 5, 29: ,,0Ovaj ¢e nam
doneti utehu u poslovima i mukama ovoga Zivota“). Takav je i Dionis, poznati vinski bog, koji putuje i unosi svuda
bericet i kulturu. Takav je i misirski spasitelj, Oziris, koji je, ustavsi iz mrtvih, omogudéio Zivot svima §to u njega
veruju; i on se jo$ u najstarijim tekstovima spominje kao vinsko boZanstvo. Na ovom mestu moze se spomenuti i
simvoli¢an govor naSega Spasitelja, Isusa Hrista, koji je o tajnoj veceri, blagoslovivsi vino, rekao da je to njegova
krv, i koji je, na drugom mestu, rekao za sebe da je ¢okot. U kategoriju ovakvih spasonosnih ,tezmoforskih*
boZanstava, koja putuju po svetu i unose red, kulturu i blagostanje, dolazi, u svoj potpunosti, i sveti Sava —
razume se, ne istorijski Sava, sin Nemanjin, nego starinsko srpsko bozanstvo koje je, u srpskim legendama, dobilo
Savino ime, a zadrzalo svoje starinske funkcije. Taj ,,sveti Sava“ putuje po srpskim zemljama, uci narod kako ¢e da
ore, da mesi hleb, da pravi sir, da seje luk, oslobada ljude od vlasti davolove, gradi most izmedu Budve i ostrva. On
je srpski Dionis, ili Orfej, ili Herkul, ili Tor. Otuda on u srpskoj narodnoj pripovetki cedi vino i blagosilja rakiju.

Ali vino, koje stoji u vezi sa boZanstvima Sto obnavljaju i spasavaju svet, ima vaznu ulogu bas u onom momentu
kad pocinje ta nova era. BoZzanstva, u tom trenutku, obi¢no piju i opijaju se. Spomenut je ve¢ slucaj sa Nojem. Ali
ima i mnogo starijih primera. U vavilonskoj teogoniji ,,Enuma elis“, kad je svima bogovima zapretila opasnost od
strahovite Tijamat, predali su oni svu vlast u ruke Marduku; ovaj se poduhvatio da sa ¢udovistem povede borbu,
odneo je najzad pobedu, i ,,spasao* svet:

[Veliki bogovi] Udose ....

| posadise se za trpezu,

Jeli su hleba, i spremili su vina.

Slatko pi¢e uhvatilo im je sva ¢ula,

Zacas su se napunili vinom i opili se.

Opili su se bas dobro, i srce im se razigralo,

| oni predados$e sudbinu Marduku, svome spasiocu.

Ono §to se u makrokozmosu desilo jedanput, to se u mikrokozmosu ponavlja svake godine: kao 3to su se
jednom, u momentu obnavljanja, radanja novoga sveta iskupili bogovi na vece, tako se svake godine o Novoj
godini, koja je ,,praznik Mardukovog ustajanja“, skupljaju bogovi oko Marduka, da tu utvrde sudbinu i podele vlast
za celu narednu godinu. Svi dogadaji, sve radnje iz pocetka vasionske nove ere, ponavljaju se, podraZavaju, i 0
svakoj Novoj todini, izmedu ostaloga i pijenje. To ritualno pijenje moglo je preéi na rimsku Novu godinu, koja je, i
stvarno i u formi, kopija vavilonskog res-3ati (nove godine). Rimski obicaji o Novoj godini, medutim, presli su —
kako se ¢esto uzima — jednim delom na bozi¢ne praznike kod svih naroda sa rimskom kulturom: najbolji dokaz za
to imamo u tome $to su, prema rimskoj Novoj godini, koju su Rimljani nazivali Calendae, mnogi narodi (npr.
Francuzi, Rusi, Srbi, Bugari, Madari, Rumuni, Grci, Arbanasi) nazvali svoj Bozic¢ ili izvesne bozi¢ne obicaje (upor.
npr. nase reci kolendo, kolendati, itd.). | tako bi se moglo postaviti pitanje da li ritualno pijanstvo o naSem BoZi¢u
nije mozda imalo svoj praobrazac u vavilonskom ritualnom pijanstvu. Ovo utoliko pre Sto doista ima naucnika koji
veruju da je i pijenje o jevrejskom prazniku Purim (Nova godina?), i uopste svako ritualno pijenje o Novoj godini,
postalo pod vavilonskim uticajem, neposrednim ili posrednim (preko rimskih Saturnalija).

Da li je takva pretpostavka verovatna?

Mi mozemo re¢i da je vavilonska religija i kultura vrSila doista mocan uticaj i na orijentalske i na klasi¢ne
narode. Ali je njihov uticaj iSao, mozZda, jo$ dalje no Sto se to za sada moZe da kontroliSe. Poznati vavilonista,
Alfred Jeremijas, na primer, misli da su vavilonsko-orijentalske religijske ideje i mitovi, naroc¢ito kozmogonija, pa
onda mitovi o Adonis-Tamuzu, bili dosli u germanski svet jos pre Tacita. lako ovakva ,,panvavilonska“ shvatanja ne
nailaze uvek na odobravanje, ipak se ne da poredi da je vavilonskog uticaja, ¢ak i na dalekom evropskom severu,
doista bilo, i nama sada ostaje da svaki pojedini slu¢aj ispitujemo za sebe, pa tako i ritualno pijenje o BoZicu i



Novoj godini.

Mi smo malocas videli da i srpska mitologija poznaje bozanstvo koje putuje, stvara kulturu, donosi spas. i da se
to boZanstvo javlja i kao kultivator loze. U tome detalju podudara se srpska mitologija sa migologijama koje su
srodne sa starom vavilonskom, ili moZda ¢ak i zavisne od nje (jevrejska, misirska, donekle i grécka mitologija, s
obzirom na to da je Dionis, kao Talasoporios, orijentalskog porekla). Ali i ona napred spomenuta mitska gozba u
epu ,Enuma elis* ima svoje paralele u nasoj mitologiji. Bogovi koji drze sednicu oko sofre, i, uz ¢asu vina, predaju
vlast jednome izmedu sebe, podsecaju nas jako na svece koji ,,dele blato” u 1. i 2. pesmi druge Vukove knjige.
Osnovni motiv i u vavilonskoj pesmi i u srpskim pesmama isti je: to je propadanje i obnova sveta. U strahovitom
metezZu, u kome uzimaju uceséa svi elementi (more koje udara u obalu, zemlja koja se trese, nebeske vode i
gromovi), vrsi se podela vlasti, pa onda svet propada i nanovo se obnavlja. U tome trenutku vavilonski bogovi piju.
A da li piju i srpski sveci? U 1. i 2. pesmi iz Vukove zbirke to se ne kaze izrikom, ali se cela situacija — zbor svetaca
— ipak najlakse daje zamisliti oko sofre; upor. npr. sliku u pesmi ,,Sveti Nikola“ (Vuk, Pjesme, 2, 21):

,,.... U Pavlovu svetom manastiru,
Postavljeni od zlata stolovi,

Svi se sveii redom posadili:
Navrh sofre Sava i Marija,

Po dnu sofre Petka i Nedelja;
Slavu diZe svetitelj Nikola,

| napija u slavu Ristovu®, itd.

U istoj pesmi, stih 17 id, kaZe se ¢ak da ovo nije svecima bio prvi zbor uz ¢asu vina:

,»I dosad smo pili ladno vino,
Al' nijesmo, brate, drijemali, itd.)

Uostalom, da su sveci doista podelili ,,blago” pored sofre i uz vino, kaze se izrikom u jednoj varijanti iz Cerigaja
u Hercegovini:

Piju vino tri Bozija sveca,
Piju¢ vino dio zametnuse:
Svetom Peri cvice i prolice, itd.

Da bi slicnost bila jo$ vec¢a, moze se spomenuti da su, u varijanti sa Hvara, sveci koji oko sofre dele ,,darove” —
boZi¢ni sveci; i tako se preko toga detalja moZe naSa narodna pesma o ,,svecima koji blago dele* vezati ne samo sa
kozmic¢nim vavilonskim mitom vec i sa obicajem sakralnog pijenja o res-3ati.

Pri svem tom, mi ne bismo smeli tvrditi da je ritualno pijanstvo o naSem BoZi¢u vavilonsko-rimskog porekla.
NasSe pesme o ,,svecima koji dele blago“ imaju, doduse, svakako za praobrazac kakvu vavilonsku kozmogoniju, ali
to je mitologija i literatura, i to jo$ ne znac¢i da smo mi, primivsi mit, primili i sakralni obicaj koji je s tim mitom u
vezi. Cak je i motiv o svecima koji se dogovaraju pijuéi vino mogao postati i bez vavilonsko-orijentalskog uticaja.
Ne treba zaboravigi da su stari indoevropski narodi, pa medu njima i nasi preci, obi¢no drzali zborove i
dogovaranja uz jelo i pi¢e, narocito uz pi¢e, upor. npr. za Germance klasi¢no mesto u Tacitovoj ,,Germaniji“, glava
22; sednica ahejskih voda, u devetoj pesmi , llijade“, drzi se takode uz vino; o Persijancima i o Ski¢anima govore
Herodot i drugi. U tom pogledu, uostalom, svet se nije mnogo promenio. Prost narod i danas se rado dogovara i
konferiSe uz pi¢e. Motiv pijenja u pesmi ,Sveci blago dijele“ ne mora, dakle, biti vavilonskog porekla: on je
opSteindoevropski i, donekle, opSte¢ovecanski. Ritualnom pijanstvu o srpskom BoZi¢u mora se, dakle, potraziti
drugo objasnjenje. Obicaj je, svakako, vrlo starinski, i 0 njemu bi se dalo reéi otprilike ovo.

Vino se, u religiji uopste, javlja kao supstitucija za krv, a krv je u kultu htoni¢nih boZanstava i demona imala vrlo
veliki znacaj. Kad je Odisej silazio u doniji svet da pita Tireziju za savet, on je zaklao crnu ovcu, pojio krvlju duse



mrtvaca, i ¢im bi koju napojio, dosla bi ona do svesti, mogla je da pozna Odiseja i da govori s njim. Zasto? Zato Sto
je prema vrlo starinskom, pola religijskom, pola medicinskom shvatanju, krv isto Sto i dusa i Zivot. ,Jer je dusa
svakome tijelu krv njegova; to mu je dusa“ (3 Mos., 17, 4). Pokojniku, da bi na onom svetu mogao produZiti
egzistenciju, potrebna je krv. Otuda obiéaj izlivanja krvi po grobu — obicaj za koji ima dosta primera kod danasnjih
nekulturnih naroda (npr. kad Australijanci zadaju sebi, nad otvorenim grobom, rane i pustaju da se krv izliva na
mrtvaca), ali su za njega znali i Grci i Rimljani, stari Germanci, Izrailjci, itd. U ovu kategoriju spada i na$ obicaj
grdenja lica. Krv se izliva na grob zato da bi je mrtvac pio i — kao ono u ,,Odiseji“ — doSao do svesti. Kad je
Neoptolem, na Ahilovom grobu, hteo da zakolje Poliksenu, apostrofirao je on duh ocev ovako: ,,0, sine Pelejev,
oce moj, primi ovo ¢arobno pice... dodi da pijes crnu, svezu krv*.

Iz razlicitih razloga, najpre ekonomskih pa onda i humanih, ljudske Zrtve i krvne Zrtve uopSte pocele su da se
zamenjuju drugim, manje skupim i manje svirepim Zrtvama. Mesto krvi mogla je, na primer, da se upotrebi crvena
boja (i doista, njome se pokatkad, u preistorijskoj Evropi, prelivaju grobovi, ili se bojadiSu kosti, ili se pokojnik
pokriva crvenim ogrtacem, itd.), ali je mnogo ¢eSc¢e upotrebljavano vino. Vino je za taj cilj, doista, sasvim podesno:
crno vino, pre svega, ima boju krvi; osim toga, u vinu se nalazi boZanska, Zivotvorna snaga (upor. npr. interesantno
rezonovanje u Herodota, 3, 22). U semitskim jezicima vino se ¢esto naziva ,,krv od loze®. Misirci su pricali da je
loza ponikla iz krvi palih titana, a jedan savremenik Aleksandra Velikog kaZe za vino da je ,,zemljina krv* (sanguis
terrae, u Plinija Starijeg). Da je vino doista doslo kao zamena za krv, lepo se vidi i iz Biblije: Mojsije, kad je sklopio
stari savez izmedu Gospoda i Izrailjaca, izlio je krv (,,A Mojsije uze krv, i pokropi njom narod, i rece: evo saveza koji
ucini Gospod s vama za sve rijeci ove®), a Isus Hristos, kad je sklopio novi savez, upotrebio je za to vino (,,Ova je
¢aSa novi savez krvi koja se za vas proljeva‘).

U svakom slucaju, vino i libacije vina imaju, u mrtvackom kultu, vanredno veliki znacaj, kod svih indoevropskih
naroda. Ahil je, pored Patroklove lomace, izlivao vino na zemlju, ,,prizivaju¢i duu jadnoga Patrokla“; Eneja pere
vinom kosti svoga prijatelja Mizena, itd. | u mrtvackom kultu kod nas upotrebljava se vino ¢esto i na razlicite
nacine, upor. prelivanje mrtvaca i prelivanje groba vinom; na mestu gde je pokojnik izdahnuo ostavlja se ¢asa s
vinom; gde postoji obic¢aj naknadnog pogreba (npr. u Staroj Srbiji), tu se kosti peru u vinu, itd.

Ostaje jos da spomenemo najvazniju upotrebu vina u mrtvackom kultu. Ima, u tome kultu, jedan popularan
nacin zrtvovanja: pokojniku se jelo i pi¢e ne dotura neposredno, tj. Ne izliva se po grobu, niti se tu ostavlja, vec se
troSi na zajednickoj gozbi. Smatra se, naime, da u toj gozbi ucestvuje i pokojnik, pa se za njega obi¢no rezervise i
mesto. Vino se, tom prilikom, daje pokojniku u narocitoj svecanoj formi: ono se njemu nameni, ,,za ispokoj duse*,
ili ,,u slavu, a popiju ga ucesnici na gozbi. Ovakav nacin Zrtvovanja, sakralnog pijenja za racun ovoga ili onoga,
postoji (obi¢no pod imenom ,,zdravica“) u svima vaznim momentima iz kulta predaka, o da¢ama i slavi, koja je kao
Sto smo rekli, pomen pokojnim precima. Takve ,,zdravice” u herojskom htoni¢cnom kultu bile su poznate i ostalim
indoevropskim narodima (npr. ispijanje vina za racun Agatodemona kod Grka i Minnetrunk kod Germanaca).

Sve jelo i pi¢e koje se potrosi na dadi i slavi namenjeno je pokojniku, i to on posredno i dobija. Ukoliko se vise
pojede i popije, utoliko bolje po pokojnika. ,,Seljaci veruju da ¢e sofra ha onome svetu pred njihovim detetom
[odnosno pred onim za koga je spremaju] biti utoliko punija ukoliko oni budu vide delili na ovom svetu“ — takvo
uverenje imaju svi primitivni narodi, i ono je dovelo do bezumnog rasipanja na svima gozbama iz kulta mrtvih. Jelo
i pice trosilo se i trosi se i danas u neverovatnim kolicinama. Ahil je, pored lomace svoga pobratima, celu celcatu
no¢ prosipao vino na zemlju. U Rimu su ¢ak morale biti zakonom zabranjene libacije vina prilikom pogreba. Za
bezumno pijenje o da¢i imamo svakako najstariji slovenski primer u pogibiji kneza Muzoka (Musokios), koja se
desila u VI veku, u okolini Silistrije. MuZok je davao podusje svome bratu, i tim povodom napili su se i on i sva
njegova vojska toliko da su ih ,,Romeji* na spavanju iznenadili i unistili. Slave u Crnoj Gori ,,.... trajale su po citavu
nedelju dana, dok je u kuéi trajalo jela i pi¢a. Sa svih strana citava vojska gostiju dode ... Posle slave domacin
ostane u praznoj kuci, skrsti ruke i kuka medu gladnom decom* (LJ. P. Nenadovi¢). Karakteristiche su i nase
poslovice: ,,Pije se kao na groblju“; ,,Najeo sa kao siro¢e na zadusnice“; ,,Napio se kao pop na zadusnice“; ,Krsno
ime nije ti iznenada doslo, niti ti je za nevolju svadbu ¢initi“, itd.

Sad je ritualno pijenje o BoZi¢u jasno. Badnji dan i BoZi¢ su, kao $to smo videli, zadu3nice, i zbog toga je jedenje
i pijenje, koje ovde nije niSta drugo nego sakramentalna Zrtva, sasvim, razumljivo. ,,Dobro je“ kad se neko napije
zbog toga Sto su u tom slucaju preci, za ciji racun pijemo, zadovoljeni, pa ¢e nam vratiti ljubav na taj nacin Sto ¢ée



nas, u iduéoj godini, nagraditi beri¢cetom. Jer od predaka zavisi plodnost, ljudska, sto¢na i poljska. Mi ba$ o BoZi¢u
imamo racuna da svoje bozanske pretke odrZzimo u dobrom raspoloZenju, jer im se ba$ tih dana, vise nego ikada,
molimo i vrSimo na njih presiju (taj cilj ima najveci deo bozi¢nih vradzbina!) da nam tu plodnost poklone. U nasem
je, dakle, interesu da sakramentalna Zrtva ispadne Sto bogatija, i da se od jela i pi¢a potrosi Sto vise.

Ovo objasnjenje ritualnog pijenja svakako je prostije i ta¢nije od one vavilonsko-rimske teorije, koju smo, ipak,
morali uzeti u obzir zato §to ima ozbiljnih nauénika (npr. Martin Nilson) koji mnogim boZi¢nim obicajima traZe na
toj strani poreklo. Jedan od najpoznatijih obi¢aja o Badnjem veceru jeste posipanje kuée slamom. Slama se
donese u isto vreme kada i badnjak, te se, u vredi ili vezana konopcem, ostavi pred kuéom. Kad zade sunce,
domacin unese slamu u kucu, i prostire je svuda; tom prilikom on kvoca, a deca idu za njim i pijucu. Posle toga
baci u sva cetiri ugla po nekoliko oraha, pa onda svi sednu i veceraju.

Mi smo videli da je badnjidanska vecera u stvari gozba pokojnim precima. Oni tada bivaju pozivani na éast. A
zasto se, tom prilikom, prosipa po kuci slama? Odgovor je vrlo prost: slama ima, i za bogove i za du3e predaka,
narocitu privlaénu snagu. Kad su Indoarijevci duSama predaka, i bogovima uopste, prinosili Zrtve, prostirali bi ih
oni po travi, po senu, ili po slami, i prizivali pretke i bogove da dodu na slamu i prime te Zrtve.

Takav obicaj zabeleZio je Herodot kod Persijanaca: ,,Kad ko hoce da prinese Zrtvu, on dovede Zrtveno Zivinée na
C¢isto mesto, i prizove boga... Kad Zrtvu raScereci, skuva meso, prospe Sto mekSe trave, ponajvise deteline, pa po
njoj razastre meso. Posto ga tako razastre, mag zapeva teogoniju”, itd. Takav obic¢aj poznavali su i Grci, koji su po
Hestijinom oltaru, i po oltarima drugih bogova, razastirali travu; Rimljani su, isto tako, u starije vreme prinosili
Zrtve na travi i busenju. Narocito je vaznu ulogu igrala trava i slama u starom indijskom kultu. Tu se bogovi vrlo
c¢esto pozivaju da dodu na travu ili slamu i prime Zrtve koje im se prinose. U ,,Rgvedi“ prinose potomci Zrtve svojim
precima, i obracaju im se ovako: ,,0, oci ... pribliZite se po slami ... Na lepa jela §to su prostra po slami pozvani su
ocevi... neka dodu, usliSe nas, progovore nam i pomognu ... PribliZite se, sedite svaki za svoj sto, uZivajte jela
prostrta po slami, dajte nam dobro“, itd. Prinodenje Zrtve (najceSce libacije) duSama predaka na travi ili slami
sacuvalo se i do danas kod nekih indoevropskih naroda.

U isto¢noj Srbiji postoji obicaj da se, o ¢etrdesetodnevnom pomenu, prostre po grobu slama i po njoj poreda
jelo. Ocevidno je da slama, za duse, ima privlacnu snagu zato Sto su one naviknute da na njoj nadu jela. Nije tesko
pogoditi ni razlog zbog ¢ega se duSama predaka i bogovima prostire jelo po slami: boZanstva jedu na isti nacin na
koji ljudi, a primitivni indoevropski narodi mesto stolova, za koje nisu znali, prostirali su slamu i s nje su jeli. — Ima
jos jedan lep dokaz da je slama za dude privlacna. Poznato sazvezde na nebu zove se Kumovska Slama; po
verovanju mnogih naroda, narocito indoevropskih, to je put kojim duse idu na nebo. Interesantno je i to da se
Kumovska Slama u nekim jezicima (na primer, litavskom) zove Pti¢ji Put ili Mi§ji Put; medutim, po vrlo raSirenom
verovanju, u ticama i u miSevima nalaze se duse pokojnika.

Sad nam je jasna uloga slame o Badnjem veceru. Toga vecera pozivaju se duse predaka na cast, i da bi se te
duse privukle, dalje: da bi imale na ¢emu jesti, prostire im se slama. | doista, ¢im se prostre slama, vecera se, i jela
se mecu na tu prostrtu slamu, ili na vre¢u napunjenu slamom. Na veceri mora uéestvovati sva celjad — imamo
dakle doista teokseniju u starinskom smislu.

Posle ovoga, lako je razumeti i druge boZiéne obicéaje u vezi sa slamom. Kad se unosi slama (a to biva pred vece,
posle zalaska sunca), domacin je prosipa po celoj kuci; tom prilikom on kvoca, kao kvocka, a ostala ¢eljad, deca
narocito, idu za njim i pijuc¢u. Malocas spomenuto je da dua pokojnika, ili i Zivog ¢oveka, moze uci u ticu — da
uopSte moze imati oblik tice. Takvo verovanije vrlo je raSireno i danas kod primitivnih naroda, i bilo je poznato
svima indoevropskim narodima. Dusa, laka i pokretljiva kao Sto je, doista ne moZe imati boljeg simvola no sto je
tica. U jednoj ¢eSkoj pesmi kaze se: ,,Krv je kipela iz silnog Vladislava, razlivala se po zemnoj travi i tekla u zemlju,...
i tada je izaSla duSa iz njegovih usta i odletela na drvo, i tu je letela tamo amo ...“ U ¢eSkim narodnim pesmama
cest je motiv da dusa kao ,,bela golubica®“ leti ka nebu. Itd. Vrlo mnoge primere iz verovanja primitivnih naroda
pokupio je poznati Frezer, u svome delu Golden Bough.

Takvo verovanje postoji i kod naSeg naroda: Vuk u ,Rje¢niku® kaZze da je veStica ,Zena koja... ima u sebi
nekakav davolski duh, koji u snu iz nje izide i stvori se u leptira, u koko§ ili u éurku, pa leti po kuéama i jede ljude, a
osobito malu djecu®. Tice od drveta, koje na$ narod namesta po grobovima (obi¢no oko krstova), imaju za cilj da u
sebe prime dusSu. — Ako primitivan ¢ovek ima potrebe da zove dusu, on fee je vabiti, onako kako se vabe tice.



Takva potreba javlja se ¢esto, narocito onda kada je dusSa u opasnosti da, pod presijom zlih demona, ostavi telo.
Na Malajskim ostrvima, kad se ko izbavi iz kakve velike opasnosti, ili dode sa kakvog dugog i opasnog puta, ili kad
se vrati neko za koga se misli da je poginuo ili umro, njegovi prijatelji bacaju mu u lice zrna pirin¢a i vicu koer, koer
— isto onako kao kad vabe kokoSke. Razlog je tome vrlo jasan: duSa je u opasnosti da ode iz tela, i zato se vabi na
pirina¢ da bi se zadrzala ili vratila natrag. Obicaj vabljenja duSe kvocanjem, poznat je i hriS¢éanskim Koptima.
Najjasniji, medutim, i (za objaSnjenje kvocanja o Badnjem veceru) najvazniji primer imamo u ruskom mrtvackom
kultu. Belorusi, kad prirede mrtvacku gozbu i propisno nahrane pretke, teraju ih ovim re¢ima:

Sveti oci, vi ste doleteli,

Pa ste jelii pili.

Odletite sada natrag, kuci!
KaZite da li vam jos Sta treba,
Nego, bolje je, letite na nebo.
IS! I8! (akbiSb! akbiSb!)

Prema ovome, prosipanje slame i kvocanje o Badnjem veceru ima océevidno za cilj da skupi duse na gozbu. |
doista, ¢im se pospe slama, domacin baci ¢etiri oraha u cetiri ugla (hrana mrtvima!), i odmah se seda za veceru.

Ima, osim kvocanja, jos jedan nacin da se duse predaka privuku. U Vukovoj zbirci nalazi se poslovica: ,,be je
slama, tu je slava“. Uz tu poslovicu kaze Vuk: ,,MuSkatirovi¢ misli da je ovo backa poslovica, ali ja mislim da je i
opSta srpska; jer moZe biti da se ovde misli i na ono 5to se slama o BoZi¢u prostire po kuéi, a i o krsnim imenima
prostire se prijateljima da spavaju, i u zimno doba ne moZe kuéa lasno da se mete, nego se slama jednako vidi po
njoj“. Vukovo tumacenije, na ovom mestu, ne izgleda mi dovoljno precizno; vazno je, medutim, Sto on kazZe da je
poslovica ,,opSta srpska“, da je dakle svakako autenti¢na i starinska. Mnogo je odredeniji kratak podatak o toj
poslovici u Vukovom delu o Crnoj Gori i Boki Kotorskoj. Tu se kaze: ,,U Risnu je obicaj da se prostiruéi slamu vice:
kuda slama, tuda slava“. Ocevidno je da ove reci imaju isti cilj koji i kvocanje, tj. da sazovu duse predaka: one se
sazivaju na taj nacin Sto im se skrece pazZnja da ¢e, gde se prostire slama, biti gozbe. — | iz ovoga se mesta lepo
vidi kakvu je ulogu imala badnjidanska slama.

TRI BOZIENA OBICAJA

U jednom latinskom rukopisu XV veka, koji se ¢uva (ili je ranije bio ¢uvan) u petrogradskoj publi¢noj biblioteci,
— spomenuta su (svejedno kojim povodom), pored nekolikih drugih zanimljivin detalja iz poljskog i
opSteslovenskog paganizma, i tri poljska boZi¢na obicaja. Posto mi, Sloveni, ne raspolazemo bogzna kako starim
istorijskim izvorima, dobro ¢e nam dodi svaki religijski podatak, ma kako bio kratak i neugledan, iz tako davnog
vremena kakav je XV vek; narocito jo§ ako se tome podatku mogu nac¢i moderne paralele. Taj kratki odlomak u
srpskom jeziku glasi ovako: ,,Neki (Poljaci) na dan Gospodnjeg rodenja ili uoci toga dana 1) ne daju nikome vatre
na zajam; 2) izvesne licnosti za koje misle da su sreé¢ne pozivaju, rano ujutru, u svoje kuée, da bi i njima donele
sreéu; 3) neki opet zovu vuke na gozbu, da bi im tako bile ovce od vukova sigurne®.

Obicaji spomenuti ovde kao poljski bili su nekada poznati i drugim Slovenima; kod Srba sac¢uvani su oni do
danasnjeg dana.

Propis da se o0 Badnjem veceru ne sme vatra davati na zajam poznat je i srpskom narodu; razume se da je ovde
re¢ ne o vatri iz Zizica ili, mozda, iz kresiva, nego o vatri sa ognjiSta (upor. i S. Trojanovi¢, Vatra, 22). O toj vatri i
njenoj ulozi u srpskoj religiji moglo bi se govoriti mnogo. Vatra sa ognjiSta jedna je od najvecih domacih svetinja;
ona je, i kod Srba i kod drugih naroda, centar za domadi kult. Srpska mlada, kada prvi put ude u novi dom, mora
da poljubi ognjiste; pred ognjistem, o BoZi¢u, vrsi se ,,mirboZanje”; ognijistu, i vatri na njemu, prinose se ¢ak i Zrtve:
ponekad se bacaju mrve hleba i sipa vino; nova mlada, kad ulazi u kucu, posipa ognjiste Zitom; na BoZi¢ ujutru
polaZenik daruje vatru novcem; u istocnoj Srbiji 0 Svetome Mrati kolje se petao i ve$a o verige. Vatra na ognjistu



ima i narocitu supranormalnu mo¢: ona razgoni noéne demone; predmeti koji su blizu ognjista prenocili mogu
doneti njivi plodnost. Kad tako stoje stvari, nije nikakvo ¢udo §to svaka srpska kuca surevnjivo ¢uva svoju vatru, i
ne daje je kome bilo i kad bilo.

Pitanje je sada zbog ¢ega su ognjiste i vatra na njemu sveti. Sta mi u toj domacoj vatri zamisljamo i $ta to daje
njoj toliki zna¢aj u domacem kultu? U nekim religijama kroz vatru pojavljuje se boZanski numen, kod Indijaca niko
manji nego Agni, kod Grka Estija, kod Rimljana Vesta, kod Germanaca (kako se ranije obi¢no tvrdilo) Loki. Nas
narod i Sloveni uopste nisu, izgleda, poznavali neko odredeno boZanstvo domace vatre. Njihova shvatanja ostala.
su na primitivnijem stupnju. Kada se muZici u nekim krajevima Rusije sele iz stare kué¢e u novu, uzme domacica
Zara sa staroga ognjista, i zamolivsi zastitnika kué¢e, domovoja, da pode s njima u novu kucu (,,hajde, ¢iko, sa nama
u novi dom*“), prenese Zar na novo ognjiste. O¢evidno je, dakle, da se u domacoj vatri zamisljao duh predaka. Cesi,
o zaduSnicama, bacaju u vatru mrve hleba ,,za duSe u ¢istilistu“.

U selima na staroj tromedi (u vranjskom okrugu) petao koji se 0 Svetom Mrati kolje i veSa o verige mora biti
crn, ili bar zatvorene boje, a niposto beo; njemu se u kljun meée po koja dlacica od svake vrste domace stoke
(ocevidno, kao supstitucija, zamena za Zrtvu sastavljenu od tih Zivotinja); prvi propis dokaz je da su demoni koji se
zamiSljaju u vatri i kojima se Zrtva prinosi — htoni¢ni (podzemni) demoni (jer se samo takvima kolju crne
Zivotinje); drugi propis jos je odredeniji i jasno pokazuje da mi ovde imamo posla sa duSama predaka, jer se samo
njima prinosi meSovita Zrtva (Zrtva u raznim vrstama plodova ili hrane). U vatri na domacem ognjistu, doista,
nalaze se duSe predaka; tu ideju razvio je i dokumentovao i Fistel de Kulanz, u svome epohalnom delu La cite
antique. Otuda se, na primer, duSe predaka zamisljaju u odzaku, i zbog toga srpskoj mladi kada ude u novi dom i
poljubi ognjiste, nareduje svekrva da ,,gleda uz odzak*; zbog toga se i Sudaje, koje su u stvari (kao i gréke Mire,
rimske Parke, galske ,,Majke*, germanske Norne) mitske pramajke, predstavnice pretkinja jedne kuce, kad dolaze
da detetu odrede sudbinu, spustaju hroz odzak.

Verovanje da se u vatri na ognjistu nalaze due predaka poznato je i drugim indoevropskim narodima. Kod
Rimljana su Lari (mitski preci) i ognjiSte jedan isti pojam, i te dve rec¢i mogu se proizvoljno zamenjivati. Na kraju,
navescu jo$ dva primera iz naSe narodne religije. U Bosni je obi¢aj da se voda koja je bila ostavljena na mesto gde
je pokojnik izdahnuo, idué¢ega dana, ¢im on bude ukopan, prosipa ha ognjiste. Cilj ovom obicaju jasan je: voda se
daje pokojniku kao Zrtva, jer su duSe mrtvih vecito Zedne; ona se, dok su pokojnik i njegova dusa jo3 u kudi,
ostavlja pored pokojnika, a kad on bude iznesen, sipa se ona na ognjiSte zato Sto se pretpostavlja da se njegova
dusa sada nalazi tu, na ognjistu. Zanimljivo je i verovanje u sirini¢ckoj Zupi ,,kada iskre sa ognjita skacu, da su to
vestice”. Za vestice medutim znamo da su to, po shvatanjima naSega naroda, duse koje su ostavile svoje telo.

Kad stvar tako stoji, jasno je zasto je zabranjeno davati vatru iz ku¢e ba$ o Badnjem danu: Badnji dan je veliki
praznik predaka; badnjidanska vecera, obilata kao nijedna u godini, pra¢ena neobi¢nim re¢ima i radnjama, u stvari
je gozba dusama predaka; one se toga vecera, u vecem broju no inace, nalaze svuda oko nas: i u uglovima u koje
im se bacaju orasi, i na slami gde se postavljaju jela, i u raskosnoj jakoj vatri na domaéem ognjistu. Ako damo toga
vecera vatre izvan kuce, mi rizikujemo da izgubimo svoje boZanske zaStitnike, od kojih zavisi plodnost ljudska,
stocna i poljska, i zdravlje, i napredak. Ne samo vatra, nego se tih dana ne daje iz kué¢e uopste nikakva stvar, jer za
svaku mozZe da prione poneka dusa.

Mogla bi se, moZda, uciniti jo$ jedna pretpostavka o zabrani davalja vatre na Badnji dan; naime, ako bi BoZi¢
bio solarni praznik, dan ,,rodenja“ sunca, onda bi se moglo reci de se vatra o Badnjem danu ne daje iz kuée zato
Sto je to sveta vatra koja simvolizira sunce, i, po sili analogne magije, izaziva porast njegove toplote. Takvo
objasnjenje verovatno bi se dopalo pristalicama nekadasnje ,,meteoroloske” Skole, ili pravca koji je u najnovije
vreme zastupao Leopold Sreder. Ali ja ovu pretpostavku spominjem samo zato da bih je odmah odbacio kao
netacnu, i to ne samo zbog toga Sto je solarni karakter BoZi¢a uopSte vrlo sumnijiv, nego jo§ viSe zato Sto zabrana
davanja vatre nije vezana samo za Badnji dan nego i za druge neke dane koji ne stoje ni u kakvoj vezi sa suncem i
njegovim fazama. Naime, na$ narod ne daje vatru ni ujutru pre izlaska sunca, ni uvece posle zalaska sunca, niti je
daje za vreme Casnog posta, i tako dalje. A ove zabrane, o¢evidno, imaju veze sa dusama predaka, sa njihovim
kretanjima i javljanjem.

Vreme od zalaska do izlaska sunca je no¢no vreme, dakle vreme kada duSe imaju najSiru slobodu kretanja.
Casni post je takode doba kada su duSe mrtvih u pokretu: setimo se samo razlicitih obicaja koji nam



nagovestavaju prisustvo dusa, kakvo je, na primer, ljuljanje ,,od vestica“ (kome je cilj da sa sebe ,,stresemo” duse,
ako je koja za nas prionula, onako isto kao Sto Indijac trese svoju haljinu da bi se oslobodio dusa koje su za nju
prionule); ili magiéno teranje ,,zmija“ — tj. dusa — o Mladencima i Blagovestima. U sezoni Casnog posta imamo
¢itavu seriju zadusnih dana, kakvi su, na primer, Bele poklade (kada se, u isto¢noj Srhiji, loze velike zaduSne vatre,
koje — s obzirom na to Sto ih spremaju samo oni kojima je neko umro iz kuée — imaju za cilj da duse ogreju), pa
onda Mladenci i Veliki ¢etvrtak. Na$ narod ne daje, dakle, vatru onda kada su du3e u pokretu i kada ih, prema
tome, ima u veé¢em broju i u vatri na ognjistu. Ne daje ih zato $to nije rad da te duSe odstrani ili izgubi.

Zanimljivo je ¢uti Sta sam narod kaze o razlozima zbog kojih ne daje vatru u vreme koje smo spomenuli. On se,
pored ostaloga ¢uva da da vatru ,,da se ne bi iz kué¢e odnela srec¢a®, ili »radi boljeg useva®. ili ,radi péela“. Prva dva
razloga jasna su odmabh: ako se iz kuée uklone duse predaka, nece biti ni srece ni plodnosti, jer su preci ti od kojih
narod kaZe da vatru za vreme Casnoga posta ne treba iz kuée davati da ne bi pobegle péele. Ako je taéno ovo $to
je malocas re¢eno o bojazni, kad se sa ognjiSta da vatra, da se iz kuée ne izgube duSe predaka, onda bi izlazilo da
péela stoji u kakvoj vezi s dusom. | doista, takva veza postoji. Po verovanjima primitivhog ¢oveka, péela moze biti
senovit insekat, i u njoj se moze nalaziti duSa koga pretka. Sofokle i Vergilije govore o rojevima péela, misleci pri
tome na dude; da kod Vergilija nije to samo obi¢na metafora, vidi se iz ¢injenice §to, prema filozofskoj teoriji koje
se drzao Vergilije, duSe koje se spremaju za ponovno rodenje (palingenesiju) doista imaju oblik pcele. Kod Grka i
danas postoji verovanije da, kad ¢ovek umire, dusa izlazi iz tela u obliku pcele.

Jo§ nesto viSe. Postoji mozda neka jo$ ja¢a misti¢na veza izmedu davanja domace vatre u nevreme i izmedu
bezanja pcela od kuce. Fistel de Kulanz je, u neSto romanticnim bojama, ali ipak logicno i tacno, ovako
okarakterisao vatru na domacem ognijistu. ,,To je Cista vatra, koja se sme izviti iz drveta samo uz izvesne ritualne
radnje ... Nju ljudi ne mole samo za bogatstvo i zdravlje, nego i za ¢isto srce, za blagost i za mudrost... Vatra na
ogn;jistu je u neku ruku nosilac morala. Ona sagoreva, ona nas greje, na njoj se kuva hrana; ali u isto vreme ona je
bice koje misli, i koje ima svest; ona nam odreduje duZnosti, i stara se da ih izvrSujemo... Ona je izvor bogatstva, i
zdravlja, i vrline.” To §to se u jednoj oblasti religijsko-moralnih shvatanja moze reéi za vatru na domacem ognijistu,
to se, u drugoj oblasti, kad je re¢ o demonskim Zivotinjama, moZe reéi za pcelu.

Pcela, cist i sveti insekat (ona je, prema narodnim shvatanjima, iziSla iz raja; ili je postala iz Hristove rane na
¢elu, ili iz Hristovih suza, koje je prolivao kad je bio na krstu), zastitnica je pravde i morala; kao i Erinije, koje su
prema ispitivanjima Ervina Rodea i Albrehta Ditriha, takode rasrdene duse predaka. Poznato je verovanje naega
naroda da se pcele ne mogu odrZati u kuéi u kojoj ima lopova; poznata je i narodna pricica kako je pcela prokazala
lopova, leteci oko njegove kape. Kad se bude priblizio smak sveta — koji ¢e doéi kao posledica iskvarenosti i
moralnog pada — nestace pcela (upor. i Vuk, Pjesme, 2, 2, 55). ,,Kad neko izgubi pcele, neki vele da je to zbog
njegovog kakvog greha (verovanje u Starom Vlahu). Prema kozmickim shvatanjima neoplatonicara — koji su na
ovom mestu dali filozofsku formu narodnim verovanjima — u péelama nalaze se samo ¢iste duse. Ako se, dakle,
otudi u nevreme vatra sa ognijista, otici ¢e iz ku¢e ne makar koje duse, nego one koje se nalaze u ognjistu i koje su,
prema tome, najbolje i najcistije.

Drugi podatak iz latinskog rukopisa takode je kratak, ali se odmah vidi o ¢emu je re¢. Covek koji rano ujutru na
BoZi¢ ulazi, na nas poziv, u nasu kuéu, da nam donese srec¢y, moze biti samo polazenik. I mi na ovom mestu — $to
do sada nije bilo zapazeno — doista imamo najstariji spomen o polaZzeniku kod Slovena.

Kod Ceha i Poljaka ima i danas izvesnih verovanja koja nagovestavaju da su i oni nekada znali za polaZenika.
Inace je taj obic¢aj danas zaboravljen; on je, uostalom, poc¢eo da se menja i gubi — kao $to se moZe naslucivati iz
citiranog latinskog teksta — joS$ u XV veku. Zanimljivo je da je kod Srba, sve do danasnjeg dana, sacuvan taj obicaj
verno, i U punoj svojoj primitivnosti. Caranje i darivanje vatre, pokrivanje polazenika guberom, sedanje pod sto
(kod katolika u Sremu) i, narocito, zdravica polazeniku — sve su to kultne i magi¢ne radnje iz maglovite proslosti,
nedirnute i nepromenjene do danadnjeg dana. Darivanje vatre je, ocevidno, Zrtva vatri, i to ne elementu, nego
boZanstvu koje se kroz vatru pojavljuje. A kakav smisao ima pokrivanje guberom? Ne treba zaboraviti da je
polazenik (i to onaj starinski, pravi polazenik, koji nam slu¢ajno, sam po svojoj inicijativi, na Bozi¢ ujutru dode u
kucéu) u stvari boZzanski gost — on je inkarnacija mitskoga pretka. Rumuni u Erdelju i danas veruju da se u
strancima koji se o danu zaduSnica zateknu u njihovom selu — nalaze duSe predaka, i zato oni te strance



ugosScéavaju. U svome ¢lanku o ljudskom i Zivotinjskom polaZzeniku (SEZ, 31) skrenuo sam paznju na to da kod naseg
naroda moze biti polaZenik i kakva Zivotinja, i pokuSao sam da dokazem da je takav Zivotinjski polazenik stariji od
ljudskog polazenika.

Ogrtanju danasnjeg polaZenika guberom prethodilo je ogrtanje koZzuhom (kako se i danas jo$ ponegde radi, na
primer na Kosovu), a koZuh je Zivotinjski atribut, ostatak iz jednog vremena kada je Zivotinjski polazenik bio ¢eSéa i
popularnija ako ne i jedina forma polaZenika. Covek polazenik potisnuo je ranijeg Zivotinjskog polaZenika, ali je
zadrZao ovaj njegov atribut. | sedanjem pod sto (obicaj koji se jo$ zadrZzao u Sremu) Zeli polaZzenik da se afirmira
kao liénost sa onoga sveta: iz sasvim istih razloga postoji u isto¢noj Srbiji propis da, kad neko sebi daje ,,pomanu*
(podusje) jos za Zivota, mora za vreme zadusne gozbe sedeti (ili leZati) pod stolom. Najzad, i ¢injenica da se
polaZzeniku nazdravlja, podize ga u viSu sferu: to nije obi¢na, svakodnevna, sekularizirana pocast, nego svecano
apostrofiranje, kakvo je podizanje ,,u slavu“ mitskome pretku (o krsnom imenu), kakav je germanski Minnetrunk,
koji je takode namenjen pretku (i koji je sasvim srodan sa zdravicom krsnom imenu), i kakva je zdravica grckom
agatodemonu (dobrom demonu).

Za tre¢i podatak iz spomenugog latinskog rukopisa mogu se takode navesti naSe paralele. U Bukovici
(Dalmacija) na Badnji dan uvece iznese se na bunjite pomalo od svakoga jela sa trpeze, i onda se na veceru poziva
vuk:

,»YUjo moj, ne kolji mi ovcice,
evo tebi socice!

Evo tebi tvoje,

a miruj u moje!*

U Bosni ,,na BoZi¢ nosi se vuku vecera, tj. od svakoga jela pomalo, i ostave to na raskri¢u s rec¢ima: ,,Eto, vuce,
veceraj kod mene, i nemoj vise nikada!* Pri povratku ne sme se obazirati®. Sa slicnom formulom pozivaju se vuci i
ostala ,,divlja¢* na veceru u svima srpskim krajevima.

Nijedna od demonskih Zivotinja nema, u starom srpskom paganizmu, tako veliki znacaj kao vuk, i ni od koje
druge Zivotinje ne mogu se tako jasno, i ostro, razlikovati stupnjevi religijskog razvitka, od ,,preanimistickog“ ka
animistickom, od teriomorfnog ka antropomorfnom, od demona ka bozanstvu. lzmedu vuka i ¢oveka postoji
izvesna misticka veza; vuk je mitski ekvivalent ¢ovekov. Prema dualistickim mitovima naSega naroda, vuk i ¢ovek
postali su u isto vreme i, tako reci, na isti nacin: kad je Bog stvorio ¢oveka, hteo je i davo da stvori svog ¢oveka, ali
je mesto ¢oveka ispao vuk.

Kome nisu poznate pri¢e o pretvaranju Zivih ljudi u vuke — jedno ¢udno verovanje, koje je ponekad ¢ak imalo i
formu epidemije? Herodot, poznati greki istoricar iz V veka pre Hrista, prica o Nervima — jednom plemenu iz
Skitije — da se od njih svaki po jedanput godiSnje pretvarao u vuka; isto onako kao $to se u zapadnim krajevima
naseg naroda o ponekim ljudima veruje, ili oni sami o sebi veruju, da su jedno vreme bili pretvoreni u vuke.
Dodajmo jo§, uzgred, da su Nervi bili verovatno slovensko pleme. Za demonsku prirodu vuka moZe se navesti
mnogo dokaza. Mesto drugih primera valja naglasiti ¢injenicu da na$ narod poznaje, i strogo drZi, vuéje praznike
(to su ¢uveni Mratinci, u mesecu novembru, koji traju ¢itavu nedelju dana); da vucima prinosi Zrtve, i da su njima i
kod nas i inace u vrlo davnoj proslosti prinoSene ¢ak i ljudske Zrtve. (Upor. moj ¢lanak ,,Sveti Sava i vuci“ u 31.
Knjizi SEZ. O Mratincima dao je mnogo izvrsnih podataka g. St. Dimitrijevi¢ u svojoj knjizi ,,Sveti Sava u narodnom
verovanju i predanju“). Cak je, u daljem religijskom razvoju, apstrahiran jedan izvestan vuk, najmoc¢niji medu
svima: njemu su prino$ene Zrtve, vugji praznici kulminiraju u danu koji je njemu posvecen, o tome ,,najstrasnijem*
i ,najopashijem* vuku, boZzanskom predstavniku cele specije, pric¢ale su se legende. Ocevidno je da taj vuk ima sve
karakterne crte prethriS¢anskog teriomorfnog boZanstva.

Medutim, i iz sadrZine spomenute badnjidanske Zrtve, i iz na¢ina na koji se ona prinosi, i iz mesta na kome se
prinosi, jasno se vidi o kakvom je vuku ovde rec. Raskr§ée i bunijite su zborna mesta za duse (i to najéeSce za zle
dude, na koje je opasnho ,nagaziti“). Vecera sastavljena od ,svakog jela sa trpeze“, dakle meSovita Zrtva,
panspermija, karakteristi¢na je Zrtva duSama predaka: setimo se, pored ostaloga, propisa da se za da¢u mora
spremiti ,,pomalo od svakoga vocda (jabuka, kruSaka, dunja, oraja, leSnika, grozda, lubenica, tikava), i uopste od



svega Sto zemlja za jelo rada“. Zabrana okretanja (ametastrepti iz gr¢ckog kulta) takode nas podseca na sli¢cne
zabrane iz mrtvackog kulta: takva je, na primer, zabrana okretanja prilikom pogreba, jer se pretpostavlja da se na
pogrebu, u povorci, nalaze i duSe predaka, sa kojima je opasno pogledati se oc¢i u oci; ili zabrana prilikom
»otvaranja“ bolesnika, takode iz istoga razloga.

Poznato je, i veoma rasireno, kod svih primitivnih naroda, verovanje da se dusa, kad se oslobodi iz tela, moze
skloniti u kakvu Zivotinju; o tome verovanju dao nam je zanimljivih podataka getingenski profesor Bertolet, u
svojoj knjizi Seelenwanderung: prema svemu tome, vuci kojima se na Badnji dan i uopSte u zimsko doba prinose
Zrtve, u stvari su senovite Zivotinje, to jest: u najstarijem vremenu naSega paganizma verovalo se da se u njima
mogu nalaziti duSe predaka. Da li je takvo verovanje moguéno? Svakako da jeste. Setimo se samo Sta znaci rec
vukodlak. To je starinsko ime za vampira, i oznacavalo je prvobitno pokojnika koji se javlja u vucjem obliku. | takav
je, doista, i izgledao prvobitni, iskonski vampir. U Duci¢evoj monografiji 0 Kuc¢ima, koja je iziSla pre nekoliko dana u
redakciji g. Jovana Erdeljanovica, izrikom se kaZe (kao narodno verovanje) da se vampir ,,u neko vrijeme promece
vukom*.

Hris¢anstvo je prekinulo, dosta naglo, prirodan razvoj slovenskog paganizma. Hris¢anska dogmatika i moral bili
izvrSen je relativno brzo i bez velikih potresa.

Ali iz ona tri poljska obicaja, i iz svih onih srpskih obicaja koje smo spomenuli, i iz tolikih bezbrojnih koje nismo
spomenuli, ali koje znamo dobro, jer su nam ostavljeni u amanet od nasih starih — Sta moZzemo da vidimo?
Vidimo da je jedna oblast naSe starinske religije ipak produZila da Zivi i dalje: to su starinski kultni obicaji, u koje
pravoslavna crkva ne samo da nije dirala, nego im je, kada su to zasluZivali, dala i svoju autorizaciju i blagoslov.
Kroz te obic¢aje moguéno je konstruisati, manje ili viSe potpuno, manije ili viSe sigurno, nasu starinsku dogmatiku i
kult. Pri tome poslu nalazimo se mi na ¢vrstom terenu. Iz ¢injenice da su nasi obicaji, uprkos znatne geografske i
vremenske udaljenosti, identi¢ni sa obicajima starih Poljaka — sme se izvesti zakljucak da su oni, i joS vrlo mnogi
pored njih, vrlo stari, u svakom slucaju zajednicki slovenski, i da se, prema tome, mogu smatrati za pouzdan
religijsko-istorijski materijal.

BOZIC, NJEGOVO POREKLO | ZNACAJ

O poreklu i znacaju BoZi¢a pisano je kod nas u nekoliko mahova, i mozZe se re¢i da je na mnoga pitanja dat
zadovoljavajuci odgovor, bilo pozitivan bilo negativan. Mnogi obicaji prodiskutovani su i objasnjeni. Cinjena su i
opSta posmatranja, i odredivano je poreklo i prvobitan cilj BozZi¢a. NaglaSavano je svakom prilikom da je tema
velika, skoro neiscrpna, s obzirom na rang koji Bozi¢ ima medu ostalim praznicima, na njegovu vrlo veliku
popularnost, i na mnogobrojnost i raznolikost obicaja koji su za njega vezani.

Da ne bismo ponavljali ono Sto je ranije re¢eno, mi ovde dajemo kratak pregled dosadasnjih rezultata. BoZi¢,
onakav kako ga srpski narod danas slavi, sa badnjakom, slamom, kvocanjem, Zrtvovanjem praseta, ¢esnicom,
pohodenjem izvora ili bunara, polazenikom, sa raznim vracanjima i gatanjima i tolikim drugim mnogobrojnim
obicajima, jeste praznik iz naSe stare vere; pokuSaji da se on dovede u vezu sa rimskim Saturnalijama i Kalendama
(Novom godinom) nisu doveli do rezultata i, ukoliko je tim pokuSajima bio cilj da se svima boZi¢nim obiéajima
nade rimsko i anticko poreklo, oni su i apsurdni. Kao praznik iz stare vere i, pored krsnog imena i burdevdana, nas
najnacionalniji praznik, BoZi¢ je, pre svega, praznik iz kulta predaka, kojima se toga dana (ili tih dana, jer praznici iz
paganizma obic¢no traju po nekoliko dana) daje prilika da se nahrane i ogreju. Ali je na$ narodni BoZi¢ i dosta
sloZzen praznik. Popularan i ugledan kakav je oduvek bio, privukao je on sebi i neke druge, zasebne praznike, i
izvrSio njihovu likvidaciju. Kakvi su to praznici bili, imace tek da se utvrdi. Izvesna je, medutim, ¢injenica da je
Bozi¢, kao Sto smo rekli, bio prvenstveno praznik iz kulta predaka.

Toliko je do sada utvrdeno i napisano. Medutim, ima dovoljno materijala, etnoloskog, jezi¢kog i folklornog, na
osnovu koga se u istrazivanjima moZe poci i jedan korak dalje. 1z nekih obrednih pesama, verovanja i obicaja vidi
se da se 0 BoZic¢u, pored ostalog mnogobrojnog Sto se vrsi i deSava, oc¢ekuje epifanija, licni dolazak jednog velikog



boZanstva. U nekolikim pesmama iz Vukove zbirke, koje se pevaju o BoZi¢u, nalazimo stihove:

,B0Zi¢, BoZi¢ bata (tj. lupa),
Nosi kitu zlata“,

ili:
,,B0Zi¢ ide uz potok,
Konjic mu je putonog*.

Ti se stihovi redovno javljaju ili na poc¢etku pesama ili kao refren, §to bi bio dokaz da oni doista imaju ritualan
karzkter. U njima se, to se jasno vidi, BoZi¢ javlja kao liénost. To potvrduju i narodna verovanja. Dolazak bozanske
licnosti, BoZi¢a, ,iz dalekog kraja“, oc¢ekuje se s nestrpljenjem, i za docek vr3e se pripreme. Njegovo zamisljeno
putovanije, dok ne dode do nas, prati se, tako redi, iz dana u dan i s ¢asa na cas; to se vidi kako iz uobi¢ajenih
objasnjenja koje majke daju deci, da je BoZi¢ blizu, u tome i tome selu ili na tome i tome brdu, i da ¢e ,,dovece biti
na tavanu®, tako i iz obrednih bozi¢nih pesama u petoj knjizi Vukove zbirke. Najzad, kad je davno ocekivani BoZi¢
vec tu, onda ga domacin zove na veceru, u svecanoj formuli, koju kaze neposredno pred pocetak obeda: ,,Hajde,
BozZe, (ili: BoZi¢u, ili: dedo BoZi¢u) da veceramo“. U narodnim verovanjima ¢ak se ima i jasna predstava o
boZansgvu koje ¢e nam se o Bozi¢u javiti. U okolini bevdelije, na primer, kaZe se da je Bozi¢ ,,blag, dobrodusan
starac sa belom kosom i bradom, ogrnut koZuhom, na sakatom magarcu*.

Jasno je iz svega ovoga da ovde nije re¢ o hriS¢anskom Bogu, koji niti jaSe na konju, niti ulazi u ku¢u kroz tavan,
niti uzima liénog uces¢a u veceri koja mu se sprema. Sve to, medutim, poznate su navike bogova iz paganizma. Na
bogove konjanike nailazimo mi u mitologijama raznih naroda vrlo ¢esto. Da boZanstvo i demoni ulaze u kuéu kroz
tavan ili kroz odZak, i da na tim mestima rado borave, imamo primer u nasim Sudajama, ili u vilama, koje ulaze
kroz odzak, ili u Kugi, koja dolazi na tavan i kojoj se na tavanu prinose i Zrtve — da i ne spominjemo druge, manje
poznate demone; a da i boZanstvo koje se o BoZi¢u ocekuje dolazi doista kroz tavan ili kroz odzZak, i da se ono $to
danas majke deci ,,iz Sale* govore, da je Bozi¢ ,vec¢ na tavanu®“, verovalo nekada u punoj zbilji, najbolji dokaz
imamo u obicaju iz isto¢ne Srbije da se Bozi¢ adorira u odzaku: naime, polazenik, ¢im ude u kucu, odmah Zara
vatru na ognjistu, i gledajuci uz odzak kaZze: ,,Boze, pomozi!“ ... O¢evidno je da je ovaj propis mogao postati samo
na bazi starinskog verovanja da se bozanstvo nalazi tu. Sto se ti¢e licnog u¢eséa na gozbi, i to je nesto za $ta ¢emo
uzalud traziti potvrde sa hriS¢anskim shvatanjima, ali Sto je u paganizmu pravilo: na svaku gozbu koja im se
prireduje dolaze paganski bogovi li¢no.

Kada je vavilonski Noje, Utnapistim, posto je potop zavrSen i on iz svoga kovcega izisao na suvo, prineo Zrtvu,
»bogovi su“ — kaZe se u vavilonskom tekstu — ,,osetili miris, bogovi su osetili prijatan miris, i kao muve okupili se
oko Zrtve“. Oc¢evidno je, dakle, da je ovde u pitanju boZanstvo iz prethriS¢anske srpske vere.

Koje je to boZanstvo, na to pitanje odgovor, doduse, nije teZak, ali je dug i zaobilazan, zbog toga $to istorija
srpskog paganizma jo$ nije napisana, pa se svaka pojedinost mora zasebno da ispituje, i svako tvrdenje zasebno
da obrazloZava. Za istraZivanje u oblasti naSe stare vere. pored etnografskog i folklornog materijala — obicaji,
verovanja, narodne umotvorine — imamo mi na raspoloZenju jos i analogije iz srodnih indoevropskih religija; te
analogije utoliko su nam dragocenije §to je nama vedina indo-evropskih religija poznata jo$ iz davnih vremena.
Pored grékih, rimskih, staroindijskih i galskih, za nas su narocito korisne stare germanske analogije. Polazeci od
njih, pas¢e nam odmah u oci da su stari Germanci u zimskoj sezoni proslavljali praznik Vodana, velikog
nacionalnog boga.

Da li, dakle, moZzemo pretpostaviti da su i nasi paganski preci u boZi¢noj sezoni proslavljali praznik svog velikog
nacionalnog boga? MoZemo, u svakom slucaju, bas i kada ne bi postojao onaj germanski primer. BoZanstvo ¢iji su
dolazak naSi preci o BoZi¢u ocekivali ima sve karakterne osobine starinskog srpskog nacionalnog boga, koje smo
ovde u stanju da samo sasvim ukratko nagovestimo. On je, kako na$ narod veruje, starac sa belom bradom; a u
nasim narodnim pripovetkama u kojima se gozori 0 onom svetu (kakva je, na primer, Vukova pripovetka ,,O¢ina
zakletva“, zajedno sa varijantama) licnost koja odgovara naSem starinskom vrhovnom bogu uvek se tako zamislja.
Epitet ,,dedo“ (,dedo BoZi¢“) takode je ostatak iz paganizma, i nekada je pripadao iskljucivo starinskom



nacionalnom bogu. Dalje, BoZi¢ ide na konju, a na konju se uvek javlja i slovenski Svetovid, germanski Vodan,
tracki Heroj, koji su sa tim starinskim naSim bogom srodni; pa onda, na$ (i opsti slovenski) Trojan, koji je takode
jedna od manifestacija toga boga; najzad, i starac za koga smo rekli da je, u narodnim pripovetkama, zamenio
vrhovnog naSeg boga jaSe, u nekim od tih pripovedaka, na zelenom koniju.

| ¢injenica da BozZi¢ putuje preko zemlje i obilazi svoj narod — potpuno odgovara navikama starinskih
nacionalnih bogova, koji stalno ili u periodi¢nim razmacima, ili iznenada i neocekivano, obilaze svoj narod i koji su
vecito na putu. Jednu od ovakvih periodi¢nih poseta germanske najveée boginje, Perte, opisuje rimski istoricar
Tacit tako da se i nehotice moramo setiti epifanije naSeg BoZi¢a. Kada se boginja, u odredeno vreme, krene na put
— kaze Tacit — ,,nastanu veseli dani, i praznuje se u svima mestima koje boginja udostoji svojom posetom. Tih
dana ne ratuje se, ne uzima oruZje u ruke, sklanja sve §to je od gvoZda; zna se i hoce da zna samo za mir i odmor,
sve dok se boginja ne zasiti ljudskoga drustva, pa je tada sveStenik vrati u hram. Kada se to desi, onda boginju [to
jest, kip boginje] operu u nekom skrivenom jezeru“. Ko se ne bi ovde i nehotice setio epifanije nadeg BoZica i
propisa koji vaze za praznik: na obavezni ,,mir bozji“ i mirboZanje; na propis da se o Badnjem veceru i 0 BoZi¢u
sklanjaju kaSike, noZevi, i svi predmeta od gvozda; najzad, na propis da se posle BoZi¢a ikone moraju oprati u reci?

Sada dolazi ono $to je u celoj stvari najvaznije. Glavna karakteristi¢cha osobina naSeg nacionalnog boga, ¢iji se
dolazak nekada ocekivao u boZi¢noj sezoni, jeste da je on, prvobitno i prvenstveno, bog onoga sveta ili — prema
primitivnim shvatanjima da se onaj svet nalazi pod zemljom — bog donjega sveta i bog mrtvih. To je osnovna,
prvobitna funkcija njegova. U toj vezi daje se razumeti jedno zanimljivo verovanje, naime: da je dedo BozZi¢ ogrnut
koZzuhom: ogrtac je, kao $to znamo iz istorije religije, doista jedan od najvaznijih atributa boZanstava i demona
donjega sveta — Hadesa, Hermesa, Vodana, trackog Heroja, Tanatosa — koji je personifikacija smrti i, najzad,
nikog drugog nego i naseg vampira, koji uvek ide sa svojim ogrtacem, pokrovom na ramenu. Kao bog mrtvih, bio
je on i najveci bog u srpskom panteonu, i to je sasvim razumljivo kada se zna da su od boZanstava donjega sveta
rado postajala najveéa nacionalna boZanstva: primere imamo u misirskom Ozirisu, u gr¢ckim boZanstvima iz
Elevzine, u galskom Dispateru, u germanskom Vodanu. | kada stvar tako stoji, onda je sve u najboljem redu: srpski
stariiski praznik koji je prethodio hriS¢éanskom BoZi¢u i koji je produZio da Zivi dalje, u narodnim obicajima i
verovanjima, bio je praznik u slavu predaka, i u slavu boga mrtvih, koji je u isto vreme bio najveci nacionalni bog.
Razumljivo je, kod takvog stanja stvari, Sto je BoZi¢, pored krsnog imena, bio i ostao za sva vremena najveci i
najpopularniji praznik srpskog naroda. ,,Nema dana bez o¢noga vida, niti prave slave bez BoZi¢a.*

Ova shvatanja pripadaju, naravno, dalekoj proslosti; obicaji i verovanja koji takva shvatanja pretpostavljaju
ocevidno su vrlo stari. Ali o BoZi¢u ima obicaja koji pripadaju jo§ mnoto dubljoj starini. O njima ¢emo govoriti za
sebe, ne vezujudi ih za boZi¢ni praznik. Spomenué¢emo ovde najvazniji i u isto vreme najprimitivniji medu njima.
Naime, o Badnjem danu i Bozi¢u poklanja se narocita paznja zivotinjama. One se tih dana hrane obilato, i na¢in na
koji se to vrsi, svecan i ceremonijalan, dokaz je da mi ovde stvarno imamo posla sa Zrtvom tim Zivotinjama; vo se
¢ak uvodi u kucu, kiti povesmom, pokriva guberom, o rog mu se vesa kola¢ — sve radnje koje imaju dubok smisao
i jasni Zrtveni karakter; u Vukovoj zbirci ¢ak se, navode i pesme, obredne pesme, koje se pevaju svakoj Zivotinji, ili
svakoj Zivotinjskoj speciji napose. Kada su u pitanju domace Zivotinje, sve ove ceremonije i nisu toliko upadljive.
Ali o Bozi¢u hrane se — dakle: prinosi im se Zrtva, simvoli¢ki ili stvarno — i divlje Zivotinje, koje se smatraju za
neprijatelje i koje se inace preko cele godine progone. Tako, na primer, na Kosovu o Badnjem veceru iznosi se
pred kuéu postavljena sofra, na kojoj se nalaze sva badnjidanska jela, i onda se na veceru pozivaju ,,vuci, mecke,
lisice, zajci, tvorovi, psi“, sa sve¢anom formulom ,,Dodite na veceru, sve smo naredili $to treba da jedete”. U
celom ovom spisku zivotinja najviSe, na prvi pogled, moze da nas iznenadi ona Zivotinja koja je na celu spiska —
dakle, vuk. Otkuda da se njemu prinosi zrtva?

U suprotnosti sa neprijateljskim ponaSanjem vuka prema svakome i sva¢emu, primitivan ¢ovek, narocito
primitivan Srbin, ima prema njemu drZanje koje je puno obzira i koje iznenaduje. Kada su se, u jednom naSem
kraju, pojavili vuci u velikoj mnoZini, vlasti su dale seljacima otrov, ali ovi nisu hteli da ga protivu vukova upotrebe;
u Bugarskoj. Pre nekoliko godina, jako su se bili namnozili vuci, ali seljaci ne samo da ih nisu progonili nego su im
c¢ak davali hrane! Kada se vuk ubije, onda se i danas sa njim vrsi izmirenje na taj nacin Sto se za njega mrtvoga, za
njegove mane, skupljaju darovi od kuc¢e do kucée. Prema verovanjima naSeg naroda, vuk, po bozjem naredenju,
ima pravo na ono $to zakolje; prema jednoj legendi iz Prizrena, ¢ak je niko manji nego sveti Sava blagoslovio



vukove da ,,vazda u plenu izbiraju najbolje ovce“. Zbog toga, kaZe se u narodu, ne treba se ljutiti na ¢obanina ako
mu vuci zakolju koju ovcu, jer ¢e Steta biti veca.

Ocevidno je, dakle, kod naeg naroda postojalo uverenje da on prema vuku stoji u izvesnim obavezama i da
vuku pripadaju Zrtve, a primeri koje smo naveli dokazuju da su takve Zrtve doista prinoSene i tolerisane. Na
osnovu jednog ciklusa legenada koji je poznat i Srbima i drugim slovenskim narodima, izgleda da su vuku, u
dalekoj proslosti, prinoSene c¢ak i ljudske Zrtve. Na Kosovu polju Zrtvuje se vuku, o Badnjem veceru, veliki kolac:
domacdin izide na kuc¢na vrata, mahne tri puta kolacem, i pozove vuka na vecéeru. U Bosni iznosi se, takode o
Badnjem danu, ,vuku vecera“, sastavljena od svih jela koja se na trpezi nalaze, i vuk se, opet sa svecanom
formulom, poziva da na veceru dode. Ocevidno je da su svi ovi propisi i obicaji ostatak iz daleke pro$losti; ma
koliko da su primitivni i u neskladu sa realnim stanjem stvari, narod ih ¢uva, ne pitajuéi za razlog, i predaje ih s
pokolenja na pokolenije.

Posle svega jasno je da ovakvi odnosi izmedu vuka i primitivnog Srbina, koji bi sa glediSta zdravog razuma bili
neobic¢ni i neprirodni, imaju religijski karakter. To nas nece iznenaditi kada znamo da su ti odnosi, i obicaji koji iz
njih proisticu, preostatak iz daleke mitske proslosti; njih narod, ne moZzda toliko iz poboZnosti koliko iz straha da u
tim stvarima Stogod nema, odrzava, kao Sto smo naglasili, i danas. Uostalom, u vrlo ranoj fazi paganizma
oboZavanije i kult Zivotinja bio je, kod svih naroda, redovna pojava. U svakom udzbeniku misirske istorije ima
posebna glava o tome kultu: o biku Apisu, ptici Ibisu, zmijama, krokodilima, mackama. Jednog Cezarovog vojnika
lincovali su Misirci zato Sto je, iako nehotice, ubio macku; mumifikovane i svecano sahranjene macke nadene su u
Misiru u tako ogromnom broju da ih danas, poSto su svi muzeji njima dovoljno snabdeveni, upotrebljavaju za
nagnojavanje zemljiSta. Razume se da je kult Zivotinja bio poznat i indoevropskim narodima, pa, naravno, i nasim
precima, i to u takvim razmerama da se ¢ak moze reci da je malo zivotinja koje nisu bile predmet kulta, opSteg ili
lokalnog, redovnog ili uzgrednog. Sasvim je, dakle, razumljivo $to je i vuk imao svoj zaseban kult.

U paganizmu evropskih naroda vuk je, doista, imao ugledno mesto. Pojedinacnih dokaza za ovo moze se naci
mnogo, ali mi ¢éemo preci preko njih i zadrZzati se samo na najvaznijoj i, moZe se redi, centralnoj funkciji koju je u
narodnoj religiji imao vuk ili, $to je u svima sluc¢ajevima isto, njegov dvojnik i ekvivalenat, pas. Setimo se samo
Kerbera, ogromnog pseceg cudovista iz gréke mitologije, koji je ¢uvao ulaz u doniji svet, i svakoga pustao unutra a
nikoga napolje: taj isti Kerber, u prvoj fazi grcke religije, kada su bogovi zamisljani u zivotinjskom obliku, bio je
niko manji nego gospodar donjega sveta i mrtvih, pa je deposediran, degradiran na ¢uvara pred ulazom onda kada
se javio bog donjega sveta u ljudskom obliku. | stari Gali zamisljali su boga donjega sveta u vuéjem ili pse¢em
obliku: ogromno ¢udoviste, koje je u skulpturi predstavljeno kako prozdire leSeve mrtvih ljudi. | Rimljani su imali
sliénu predstavu i govorili o ,,¢eljustima Orka, koji prozdire sve $to je lepo“.

Najzad, i u staroj srpskoj mitologiji postojala je predstava o ovakvim ¢udovistima: to su bili demoni sa pse¢om
glavom, poznati psoglavi, koji su prozdirali i zive i mrtve ljude, narocito mrtve, i od kojih ,,nijedan mezar (grob) nije
mogao na miru ostati“. Kao Sto se vidi, kod indoevropskih naroda postojala je predstava o boZanstvu u vucjem
obliku, i takva predstava nije nedostajala ni naSem narodu, u njegovoj dubokoj starini. Da bi se stvar lakSe
razumela, poc¢i ¢emo ovde od nekih verovanja koja predstavu o takvom boZanstvu uslovljavaju. U okviru opstih
narodnih verovanja, vrlo starih i vrlo primitivnih, poznatih na svima kontinentima, da je jedno pleme ili ceo narod
mitski srodan sa ovom ili onom Zivotinjskom specijom — da su, na primer, Mirmidonci postali od mra-va, Hirpini
od vukova, Ofiogeni na Helespontu od zmija — moZe se konstatovati i starinsko srpsko verovanje da Srbin i vuk
mogu biti srodni i na izvestan nacin identi¢ni. U jednom srednjovekovnom katalogu u kome se svi narodi
identifikuju sa ponekom zivotinjom, za Srbina se kaze da je vuk. U obicajima, raznim formulama i frazeologiji i
danas ima ostataka nekadaSnjeg takvog identifikovanja.

Kada se rodi Srbin, onda, u izvesnim sluc¢ajevima, objavljuje babica sa kuénog praga sasvim svecano da je
»rodila vucica vuka“. Kada se dva Srbina vide iznenada u trecem mestu, oni se pozdrave frazom: ,,Okle tu vuka
video?“ U jednoj uspavanki kaze se: ,,Nini, sine, vuce i bauce“, a jedna poslovica kaze: ,,Vuk na vuka [to jest, na
¢oveka, na Srbina] ni u gori nece“. Da se Ziv Srbin moze pretvoriti u vuka, to je verovanije koje je u punoj svezini do
danaSnjeg dana sacuvano; ono je, uostalom, dokumentovano vrlo odavno: naime, joS Herodot, poznati grcki
istoricar iz petoga veka pre Hrista, konstatovao ga je kod Nerava (Nervi), koji su bili slovensko pleme u danasnjoj
Rusiji. Mnogo je, medu-tim, vaznije verovanje da se mrtav Srbin moze ili ¢ak i mora pretvoriti u vuka; sama re¢



»vukodlak”, koja je sinonim reci ,vampir“, najbolji je dokaz za to; u krajevima u kojima je Vuk Vréevi¢ skupljao
svoju gradu (Boka, Crna Gora, Hercegovina) vampir se prosto naziva vukom. Prva konzekvencija ovakvog
verovanja bila bi da su vuci u stvari senovnte Zivotinje, to jest Zivotinje u kojima se inkarnirala dusa nekog ¢oveka;
a da su nasi preci doista tako na ovu stvar gledali, dokaz su nam i starinske povorke takozvanih vucara, mladi¢a
ogrnutih vu¢jom kozom, dakle u stvari vukova; kako te povorke idu o BoZi¢u, to jest baS u ono vreme kada se
duSama predaka prinose Zrtve, i ocekuje njihov dolazak, mi ne moZemo a da ih ne identifikujemo sa povorkama
predaka, koji se javljaju u obliku vukova. Vukovi su dakle, prema primitivnim shvatanjima, doista demonske
Zivotinje iz onoga sveta; na$ narod, uostalom, kao i drugi narodi, rado je lokalizovao ono; svet ne samo ispod
zemlje nego i u gori, dakle u mestu gde vuci Zive. PoSto narod prilike na ovom svetu ¢esto projicira i na onaj svet,
to su i ti demonski vuci morali imati i svoga stareSinu.

| doista, u naSim legendama vrlo se ¢esto pri¢a o takvom staresini i zaStitniku: to je poneki od najvecih svetaca,
obicno sveti Sava, ili sveti Arandeo, ili sveti borde; oni 0 svom danu iskupljaju vukove i dele im hranu. Ali u drugoj,
ocevidno starijoj, grupi legenada i pripovedaka kaZe se kako je stareSina vukova ne neko viSe bi¢e u ljudskom
obliku, nego demon u vuéjem obliku, neki krivi, sakati vuk, ali koji je, bez obzira na svoju neuglednu spoljasnost,
mocan i straSan — najmoc¢niji demon u staroj religiji nasih predaka. Demonski gospodar donjega sveta i preteca
starinskog antropomorfnog boga toga sveta. Tome vuku ¢injen je kult, sa propisima vrlo ozbiljnim i strogim; od
njegovih praznika, koji su trajali ne manje od sedam dana, jedan nam je sacuvan i do danas: to su poznati
Mratinci, u mesecu novembru. BoZi¢ni naSi obicaji, s obzirom na vreme postanka svakoga od njih, pripadaju
raznim epohama i raznim stupnjevima kulture; ali kada je rec¢ o veceri koja se iznosi ,,vuku“ na raskrsée, i o kolacu
koji se za njega mesi i njemu nudi sa kuénog praga — onda je to, svakako, obicaj najstariji medu najstarijima,
najprimitivniji medu najprimitivnijima, jer vuk o kome govorimo u stvari je onaj demonski vuk iz najstarije
proslosti, Zivotinjski prethodnik antropomorfnog srpskog vrhovnog boga.

TraZzeci poreklo naSim obicajima, pribliZili smo se, evo, prvim, maglovitim pocecima nase stare religije. lako je
pregled koji dajemo vrlo kratak, moglo se iz njega videti da je i paganizam imao svoj razvoj, da se islo u pravoj liniji
od teriomorfnih bogova ka antropomorfnim, i od straha u odnosima prema tim bogovima ka poverenju [...].

Iz knjige Veselina Cajkanovic¢a ,,Mit i religija u Srba“



