Dio V.
Momir i Grozda, pa Sunce kroz godinu.

Uz sunce proljetno, uz zlatnoga Stojana i zlatnu Stoju, casom sijaju 1 drugi bogovi. Ljupki su i
omamni, a jesu i tragicni, jer kratkovjeki. Traju koliko i prva var proljetna.

Na &elu legendarnih pri¢a grekih, sa grozne tragi¢nosti, stoji pri¢a o Edipu.' Suce iz nje, te
stravi covjeka, kano modar plamen udesa neumolnog, bezakonja najcrnjeg i bijede neizrecive; pa i
Sofoklova drama pridogje, da sve to obesmrti, dok bude vijeka i svijeta. Ali nijedna grcka prica,
legenda, basna, §to li je, ne zada toliko muke tumacima. Edipova sfinga postavi i nama kao drugu
zagonetku, za koju mislim, da nije jo§ posve razdrijeSena. U najnovije vrijeme, drijeSenje pokusa i
Guveni mitolog, M. Bréal,” te doista, komparativnim jezikoslovjem, objasni on mnogo kojesta; no ipak,
bar po mojem sudu, glavne prilike u pri¢i, kao krv poCinjena na ocu, a bruka s materom, ni u njega ne
nagjoSe dovoljna odgonetljaja.

' Momir-Edip ve¢ je objelodanjen nazad tri godine, kao pokus mitologi¢ni. Iza Sireg u¢enja, ovo je
ovdje popunjeno, a u gdjeCemu i preragjeno; ali glavni zakljucaji ostadose jednaki.

* Mélanges de mythologie et de linguistigiie, Paria 1882 — Le myfhe d* Oedipe.

Pricanje, u svemu §to je glavno, do ¢uda sli¢no s helenskim, imamo i mi u dvije pjesme o
"nahodu Simeunu"." Simeun je nahod, a nahod jeste i Edip; obojicu izloZise, a obojicu obrese u
sanduku, koji valja voda.” Mladi Edip boravi megju &obanima, daleko od neznana roda i doma; a
mladog Simeuna grde vrsnici. da nema roda ni plemena, pa ni sam ne zna, da li se rodio horjatin, ili
gospodin. Kao §to vidimo Edipa u presvetom hramu boga delfijskog, tako nalazimo i Simeuna u
svetom manastiru. Krenuo se Edip iz onog hrama, te na putu odatle ubio oca, ne znaju¢i zanj, pak
onda, mudriji od sviju ljudi, odgonenuo Sfinginu zagonetku i Sfinzi doSao glave; Simeun i on krenuo
na put iz osve¢enog mjesta, iz manastira, otkle sobom nosi najvrsniju, najmudriju knjigu, sveto
evangjelje. Odlikovao se Simeun, ve¢ u manastiru svojem, premudro$éu nad djacima svima i nad
samim ugiteljem, starcem igumnom: "¢udno knjigu izu¢io", veli pjesma jedna.’ Kako u knjizi
nadmudrio, isto onako i u svakoj igri viteskoj nadjunacio djake suparnike. Simeun ne ubi, doduse, oca,
ali ipak, traze¢i ga, ne zatece ziva: "A kad dogje bas u Janja grada", veli druga pjesma, "u Janju se care
prestavio, — prestavio i sahranili ga"*

"' Vuk. pjes., knj. II, 14 i 15.

? Obretenje u sanduku, nosenu od vode, svjedote nam, za Edipova legendu, skoliasta Euripidov i Higin
(Bréal, p. 182—3): a ta crta pripada u najstarije dijelove mita helenskog.

> 14, v.29.

“15,v.47—9.

I Edip, odmah iza ocina ubijstva, stize u Tebu, gdje na izpraznjenom prestolu sjegjase kraljica
udovica, mati njegova, koju sebi privjenca u neznani; u istoj neznani i Simeun pocini prikrvje,
obljubivsi majku svoju, caricu udovicu Janja grada. Edip okaja bezakonje svojevoljnim gubitkom
ocinjega vida, te ga bijeda i dusevni ¢emer procistise, pa njegove kosti, moc¢i njegove, u kojoj zemlji
pocivaju, onu i stite; isto tako raskajani Simeun ode u duhovnika na ispovijed, i zakopa se u strasnu
tamnicu, gdje predugo. bez dnevnoga vida ¢ameci, opra sa sebe ljagu i posveti se. Njegove moci

otpo¢ivaju na najsvetijem mjestu, "u krasnoj Vilendari crkvi".’

S1d., v. 136.

Mislim, da istovjetnost svih glavnih crta, u helenskoj i u nasoj prici, ne ¢e niko da porice.
Simeun jamacno je Edip; no koje je to? Propitamo li dvije pjesme, makar u svakome im stihu, nama je
posve slab odgovor, kao $to je i taman smisao Edipova mita. Nego, bar djelomi¢ni odgovor nam se
glasi iz tre¢e narodne pjesme, samo da je s one dvije uporedimo. Pjesma je o "nahodu Momiru"," a nije
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drugo, do ista legenda, u gdjeCemu neznatno preinacena. Mjesto hristjanskog imena Simeun, mi tu
¢ujemo izvorno ime Momir, a, mjesto neimenovane carice, javlja nam se jednako izvorno ime
Grozdana, ili Grozdijanka. Prikrvje nije s materom, ve¢ sa sestrom ovom; a nije ni po¢injeno, veé
potvoreno, podmetnuto, od zlobnih nenavidnika. Radi toga umisljenog nedjela, otac, "srpski car
Stepan", daje smaknuti sina Momira, pa, od tuge za omiljenim bratom, sestra sama sebi kidise, dok
najposlije kazna sustignu i kovarne crne zlotvore. Potonja refleksija ublazila je ovdje grozotu
naturalisticnog prijesnog mita; ali, kako je pjesma prilicno duga, a u njoj su saCuvana prvobitna imena,
te 1 neke znamenite okolnosti, mi tu otkrivamo pravu narav razglasenog nahoda. S ovom pjesmom
uporedo ide i jedna bugarstica,” gdje, osim §to Grozdana, djevojka se zove i Prezdana, a mladiéu ime
je Mlagjen;.

' Vuk. pjes., I1, 30.
? Bogisica pjes., 56.

Momir i Grozdana, momce i djevoj¢e mlado, jesu bog i boginja. Njihovo boZanstvo
zasvjedoCuje, 1 podize iznad svake sumnje, skandinavska Edda. U naSega Momira, kao $to i u grékoga
Edipa, glavno je svojstvo, svojstvo uprav oznacno, umlje i premudrost. Takav je sveznali umjetnik
germanski Mimir. O eddi¢noj mitologiji, ima neko Mimirovo stablo, Mimameidr, pa i Mimirov
izvor, Mimisbrunnr, koji klju¢a ispod drugoga od tri korena svjetskoga drveta Y ggdrasil; u izvoru
lezi pusto umlje 1 mudrost; svakog jutra pije iz njega Mimir, a postaje od sviju najmudriji ovjek.
Nego je Mimir, kazu sage, mnogo uzvisitiji od obi¢noga ¢ovjeka; nije iz jata dvanaestorih Asa, ali s
Asima ipak djeluje, Asima pomaZe umnom svojom vrlinom. Sta vise? I sam vrhovni Odhin, kad mu
god svjeta uztreba, s njim se posavjetuje; tajna dubokih prebira on iz prorocke Mimirove glave. Negda
Asi poslali k duSmanskim Wanima ovoga svoga pametnog drugara; pakosni Wani odsjekli mu glavu;
no je glava Mimirova neraspadna, svjeza, vjecita; Asima povra¢ena i Odhinom obajana, ona
svejednako govori; Odhin joj prisluskuje tanuSne glasove, prorocki romon. A jednom dogje Odhin k
Miminsbrunnru, zedan jednog srkaja Zive vode, pa, da vodu srkne, zalozi u izvoru svoje jedno oko.'

! Grimm, Deutsche Myth., s. 314.

Ovako junacke sage o tome sniZzenom, polovnome bogu, i o glavi njegovoj. Nego je Mimir
Citav bog, po jednoj izreci Saksa Gramatika: "Mimingus", kako ga on zove, jeste "silvarum satyrus".
Osim odli¢ja mudrosti, bogu Mimiru, po ovim rijecima, prilazi i satirska pomama. U obliku, u kome se
ona do nas saCuva, tradicija skandinavska Suti o bezakonju Mimirovu; ali u kratkome Saksovu
svjedocanstvu bezakonje, Sto nam odmotava grcka Edipova prica, 1 naSa Momirova, u klici, u mo¢i,
udrzano je: mudri je Mimir Sumske -faunicne, ili satirske naravi. Inace, i u samim skandinavskim
sagama kao da se ¢uje barem jek jedan Mimirova nedjela. Nalazi se tamo s Mimirom skoro jednako
bi¢e, umjetnik Veland; pa Veland siluje djevu Beadohild.” Pogansko bogostovije Mimirovo bijase na
Siroko razvrijeZeno megju Skandinavcima i u saskome njemackome plemenu, jer ima sila mjesnih
imena, koja, po sadasnjoj Vestfaliji, a i po ostaloj negdasnjoj Saskoj, pri megji slavenskOJ, nastadoSe
od Mimira. Megju Svedima, pronosi ga i pucka pjesma, koja jo§ pjeva o junaku Mimes. *
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? Saxon. Gram. Hist. Dan; p. 36.
? Grimm, Deutsche Myth., s. 312—3.
*1d., 8. 314—5 i Nachtr. zur s. 315.

Srpski Momir skandinavski je dakle Mimir, po svima unutraS$njim svojstvima bica svoga. Pa i
samo ime, ovamo 1 onamo, suglasno je. Ime je starostavno, valjda iz najdalje davnine, te mislim, da je
slavenska filologija u bludnji, kad ga istovjetuje sa Moj-mir, a izvodi ga od moj, meus.” Na velikoj je
muci i filologija germanska, kad ho¢e da dohvati znaGenje svojemu "Mimiru".° Sto je, pod jezi¢nim
vidom, postanja dvoumna i nekako varava, ono se zar bistri, i u razumljivu formu kristali se, pomocu
mita, odgonetanjem vjerskim. Momir, sudeci ga po njegovu zi¢u, znamenuje zudnju, pohotu
mladenacku; pa mu ime kao da bi se dalo izvesti od korena ma4, sto je u letoslavenskom treptiti,
mahati. dok u grékomu jeziku stvara glagol po—topo, po—po, vruée zeliti.”



> Miklogi¢, Bild. der slav. Personenn., s. 79 i 27, koji tumagi "Mojmir" i "Momir": o "meus" nomen
habens. Sli¢no tumacenje iznosi i T. Mareti¢ (O narodnim imenima i prezimenima u Hrvata i Srba,
Rad jugosl. ak., knj. 81, s. 124), kome je takogjer ime "Momir" jednako sa "Mojmir", te bi znacilo: mea
pax. Mareti¢ ipak primje¢uje, da u imena "Momir", mjesto "Mojmir", ne zna razloga ispatku glasa j.

% Gledaj u Grimma, Deutsche Myth., s. 316.
" Fick, Vergl. Wort., II, s. 624 i 427.

"nn

Otuda ¢e biti u nas i ¢itava gromada rijeci, koja ide u dvojakom redu, s "mama", "mamiti", i s
"moma", "momak"." Ovome primaknuéu rije¢i "Momir" i "momak" ima posredne potvrde i u
bugarstici, gdje se Momiru daje ime Mlagjen;j.”

Mitologija sjevernih Germana, s naSom uporegjena, u veliko ¢e nam pomoc¢i, da prozremo
takogje Grozdanu, pa, shvativsi zgode Edipova i Momirova zivota, da zagjemo do prave sustine mita.
Mimo Fru Wode (nasu Gospogju Vidu) i [6rd (Zemlju), Odhin, ili "Wo6dan, ima jo$ jednu zZenu. Zove
se Rindr u sagama, Rinda kod Saksa Gramatika, koje ime hoce reci kora. Sakso nam utvrgjuje
jezicno ovo znacenje, dok pripovijeda, da Rinda premlagjanom svojom ljepotom zamami vremesnog
Odhina; visokoga, ali ostarjelog boga ne ¢e Rinda; tada je on zatravi, dotaknuvsi je korom obajanom,’

i silova djevu mahnitu.

! Ovako barem Dani¢i¢ (Korijeni, pod ma, man, na str. 152—25).

? Bogisic¢a pjes., 56. Ime "Mladen" jo§ je u puckoj porabi, a od starine je. Kod glasovitih hrvatskih
Subica, u davno im doba, nisu rijetki Mladeni.

? Saxon. Gram. Hist. Dan., p. 41: " .... quam protinus cortice carminibus adnotato contingens,
lymphanti similem reddidit".

U nasim pjesmama, Momirovoj majci, ili sestri, ime je Grozdana, Grozda, Grozdijanka. Dolazi
to od gar, udvojeno grag, zbijati, zbijenu biti*: grozne su suze i kia, a, u stajaéem starinskom govoru,
grozan je 1 vinograd. Gdje u drvecu proljetni sok kipi 1 ho¢e da ispod kore izbija, gdje je prepuno, tu je
i1 Grozda. U ostalom, bolje no svako drugo razlaganje, skandinavskoj pomamnoj Rindi (Kori), a nasoj
Grozdi, te i Momiru, raznjaS$njuje i narav i ime ova pradavna Zenska pjesma, koja se ocevidno odnosi
na ta dva bic¢a bozanstvena:

"Boga moli mlado momce: Prosio b' te, ne dadu te;
Daj mi, Boze, zlatne roge, mamio b' te, poéi ne ées,
i srebrne paroscice, otim'o b' te, sam ne mogu.
da probodem boru Koru, Al govori mlada moma:
da ja vigju, §ta j' u boru. 0j, Boga mi, mlad junace!
Bog mu dade zlatne roge, Ne prosi me, ne dadu me,
i srebrne paroscice, ne otimlji, poginuées.

te probode boru koru. U men' ima devet brace,
Al' u boru mlada moma, 1 toliko bratuceda ....

pak zasija kano sunce. Grijota je poginuti,

Njoj govori mlado momce: a sramota pobjegnuti,

Oj Cujeg li, mlada momal! veé me mami, ja ¢u poéi".’

* Dani¢i¢a Korijeni, str. 57—S.
> Vuk. pjes., knj. I, 55, v. 1—21 i 27—9.

Mlada moma u boru pod korom, moma koja sokom kipi i mamom mami, u isto je doba Grozda
zlatnim 1 srebrnim, t.j. zrakama svojim, po arijskom nazoru, biju se svijetli bogovi protiv tamne sile
noc¢i i zime. A od poganske je davnine ovdje i sama vrsta drveta, bor, premda se novo ¢ini ono
sro¢eno: "te probode boru koru". Radi svoje jedrine i vje€nog zelenila, a jo$ vise radi obli¢ja svoga
voca, bor je drvo phalli¢no, pa nasluéuje rogjaj, te i ponovni rogjaj, neumrlost' Bor je razglagen u
vjeri Arijaca, osobito u bogostovju frigijskoga Atisa, a omili vanredno i Slavenima. U Podoliji, pirne



pogace ljudi jos kite borovim gran¢icama, kojima, opet u Rusiji, rese lijes i mrtvaca, kad ga na groblje
nose. Od bora mi imademo pucko musko ime "Boroje", 1 Zzensko "Borika". Ali je najznatnije to, da
zapadni Slaveni, Poljaci i Cesi, §tovahu Borutu, boginju koja Zivljase u boru. Ova je Boruta, skoro bez
sumnje, ona ista djeva, radi koje, u nasoj pjesmi, mlado momce "probode boru koru". Pri prvoj ljetnoj
toploti, socna moma, mlada Grozda, skrivena je jo$ u drvenoj kori; tu koru Momir mladi probo Zarom
svojim; pa eno privjencava proljetnu djevu, dok je omamljenu mami.

' Gubernatis, Myth. des Plantes, pod Pin.

Momir i Grozda dva su proljetna bozanstva, od same naravi iznesena pred o¢i pradjedova
nasih. Zasijalo se proljece. Po crvenkastim rudinama, zimom omlaéenim, posuli se svjezi kupovi
zelene trave. Dok posvuda na zemlji probijaju pocetne klice, kipi jednako 1 u drvecu: iz ovoga, uz prve
pupoljke, Zarko i neodoljivo izlijeée var i kita smjesljiva proljeca. Od socne klice, koja ispod kore
izbija, te ¢e naskoro iz sebe izviti cudnu divotu cvijeta i blagosov ploda, nasi oci napravise Sumsku
boginju. To je Grozda, proljetnom toplotom napirena i opojena.” Ali Grozda kipi i oplogjuje se, uz
druga svoga. To je Momir, ljuta ¢eznja, ljubavni Zar, koji s prolje¢a buci u krilu majke prirode.

? Grimm (Deutsche Myth., s. 207—8) sklon je viditi u Rindi "cortex", ili "crusta soli vel terrae". Time
bi ona, te i nasa Grozda, bila Zemlja, ili barem neko lice Zemlje. Zbog naseg mita, pada hipoteza
Grimmova.

Poganskome Stovanju ovakog drveéa naéi je jos ocita traga i u jednom puckom obicaju. U
srpskoj Sumadiji ima zakrstenih drveta, koja se cijene kao sveta, i nazivlju se "zapisi", jer je sada na
njima zapisan krst. Svake godine, kad se zavjetina drzi, ljudi povorkom idu od zapisa do zapisa, noseci
krsta 1 gospodajuci. Za barjakom stupa svecenik, obucen u crkveno odijelo, a za sve¢enikom mnozija,
sve dva i dva, u glas moli: "Gospode pomiluj!" Svako zapisano drvo, u kome je krst izrezan, obilaze
triput; nad njim ¢ita svecenik jednu molitvu, dok svi klece; onda "odelju obzivak" oko krsta na
svetome drvetu. Isto ovako se izregjuju svi zapisi. Imati zapisano drvo na svojoj zemlji, Cast je, pa
kome u dio zapade, onaj vinom i mesom gosti krstonosSe. Drvo s obZivkom ¢uva se kao svetinja.
Grjehota je § njega rod mlatiti, ili se nanj penjati.' Sto je ovdje primetnula vjera hristjanska, ono je
tako povrSno, da se bez ikakove muke da odlijepiti. Odstranivsi sve novije, ostaje nam drvo, koje se od
naroda $tuje; sveto drvo, koje svake boZje godine obrezuje se, probada se, te i ozivljuje. Zivota je znak
onaj "obzivak", §to ljudi na zapisu odjeljavaju i ponavljaju, a da i nisu viSe svijesni bogostovnome ¢inu
iz davnih vremena.

! Mili¢eviéa Ziv. Srba, str. 100—1 — Vuk. rje¢., pod Zapis.

Prilika je, da amo spadaju i pucka drva "sjenovita". U Grblju, u Boci Kotorskoj, zovu se ovako
izmegju velikih drveta neka tajnovita, pa se misli, da u sebi imaju silu. I Helenima bijahu poznata
drveta ovaka. Barem na ostrvu Samu, Zene se zaklinjahu "sjenkama hrasta". Od te sile zlo i naopako
svakome, ko ih posijece: ili odmah umre, ili dugo boluje i vene. Celjade koje se boji, da nije posjekao
sjenovito drvo, eda bi se zlu oteo, istom sjekirom na panju njegovu sije¢e Zivoj kokosi glavu.* Mi
ovdje imademo zamjenu glave, te doista i Zzrtvu neznabozacku, naslijegjenu od otaca poganskih.” Al
za to bas ne treba, da se ono odnosi na Grozdu. Gluhi veliki lugovi, kakogod i uzvisiti brdni vrhunci,
bijahu nasim ocima najsvecaniji hram, gdje bi boZanstvo, u grozovitom sjenu, sustalo, kao tajnim
glasom progovaralo; pa i ona "sjenovita" drva, u Boci kotorskoj, mogu biti zadnja uspomena
slavenskih Sumskih hramova.

® Vuk. Ziv. i ob., str. 236—7.

? Kojegdje megju Slavenima, n. p. kod Venda u Luzackoj, jo§ se misli, po praznoj vjeri, da, kao §to i
vode, tako i neke $ume, i$tu svake godine ljudsku Zrtvu, pa da ovu i dobivaju, makar na koji nagin. Sto
se pak tice kokosi, taman Zrtvu kokosi pogani Litvini prinoSahu svetim hrastovima i lipama: ".....
quercus, quibus mares, tiliae, quibus feminae pullastra, pro frugibus et incolumitate rei domesticae,



quasi diis faciebant". Ovako pise, g. 1587, biskup u Samogitiji (vidi A. Briickner, Beitrage zur
litauischen Mythologie, Archiv IX, s. 271).

Po Helmoldu znamo, na primjer, da bogu Pronu, iliti Perunu, baltickih Slavena pripadahu taki
osveéeni hrastovi.' Nego se opet &ini, da "sjenovito" znaéi vise, nego naprosto drvo osveceno.
Sjenovito drvo kao da je drvo zivo, drvo duhato. Na§ narod u Boci misli, da i ¢ovjek moze biti
"sjenovit": kazu, da je "sjenovit onaj koji izgubi svoj sjen, pa kao lud tumara po svijetu bez sjena, kao i
sjen bez njega".? Pate, u narodnom pri¢anju izvan Boke, spominje se i cudesna neka "gjevojka
sjenovita, koja ée krilate junake ragjati".> Od ove djevojke do Grozde nismo mnogo daleko. Rije¢
"sjen", leksikalno, sada ne znaci, osim sjena, jo$ "duh, dusa", kako u Latina "umbra" i u Grka ok ali
je, po svoj prilici, nekad i ovo drugo znacila. Barem narod, gdje gata, da "sjenovit' Covjek, izgubivsi
svoj sjen, tumara kao lud; ili, da se ¢eljadetu moze sjen u temelje velikih gragjevina uzidati, pa od toga
poslije ée i umrijeti ;* ili, da ¢e u godini umrijeti onaj, kome sjen se ne vidi prema boZiénoj svijeéi’:

u tome svemu on vjeruje, da je sjen dusa.’ Po ovome, drvo "sjenovito" ne bi moglo ta drugo biti, veé
drvo "duhato"; a drvo duhato jest ono, u kome pod korom prebiva soéna Grozda.’

"Helm. Chron., 1.1, e. 83: "Illic inter vetustissimas arbores vidimus sacras quercus, que dicate fuerant
deo terre illius Proven, quas ambiebat atrium et sepes accuratior lignis constructa, continens duas
portas. Preter penates enim et ydola, quibus singula oppida redundabant, locus ille sanctimonium fuit
universe terre, cui flamen et feriationes et sacrificiorum varii ritus deputati fuerant".

2 Vuk. ziv. i ob., str. 237.

* Vuk. prip., dodat., 5.

* Vuk. ziv. i ob., str. 237.

> Mili¢eviéa Ziv. Srba, str. 123.

% Ovo gledaj lijepo razlozeno u Mareti¢evu Putkom vjerov., Rad 62, str. 191.

7' U na$em jeziku, u pridavnika, za drvece zavrietak je na ov, to kao li¢ni. Skoro bih rekao, da iz toga
takogje proviruje starinska misao o dusi u drveta.

Nemaju razvitog mita, kao §to je nas, ali da u socnom drvetu lezi boZanstvo, mislise, 1 rekose,
jos drugi Indo-europljani. Eranska molitva veli: "Mi poc¢injemo hvalu i klanjanje dobrim vodama,
so¢nim drvetima".® A miti¢na zamisao Helena ¢itavu jednu vrstu svojih bozanatvenih ninfa privezuje
za drvo. 'Apa—dpuadeg sraséene su s drvetom; o ovome visi im zi¢e. Hamadriade, kao da bi taman
bile helenske Grozdane, s drvetom ragjaju se 1 s njim ginu. Nijemci posveceno drvo nazivahu frau,
gospojom.' U Litvina pak, u nasih srodnika najtjesnjih, sve do XVI vijeka, uprav mah preotimala ova
religija drveca. Citave pogdjekoje $ume obozavali pogani Litvini, te glavom plac¢ao ko bi i ciglo sveto
drvo posjekao, il mu odkinuo zeleno lis¢e. Misljahu, da bozanstvo, a osobito Sumski bog, u takim
$umama prebiva.” Po vjerovanju litvinskih Zemaita, stablo bijase dom bogu, od koga se pomo¢
o&ekivala, boZja pomoé, da i sunca sijaju i padaju kise.> Taj bog boravio "pod korom" u drvetu.* I
dandanas Litvinima gdjekada privigja se njihov davni, hristjanstvom istisnuti bog. Prikazuje se njima
"Sumski vrag", kad muski, a kad Zenski, i poskakuje u $umi, Cas kao jarac, ¢as kao koza.

¥ Vispered, XXIV, 1. Ali je re¢i, da Spiegel nesto dvoumi o svome prevodu ovoga mjesta Aveste.

! Grimm, Deutsche Myth., s. 542.

? "In silvisque hujusmodi Deum silvarum ceterosque Deos consistere credunt", svjedoéi stari poljski
historik Dtugosz (Briickner, Beitr. zur lit. Myth., s. 5).

3 ... sacra Dei domus, in qua divinam opem petere consuevissent;

inde pluvias, inde soles obtinuisse". Ovo govori Hieronim iz Praga, monah i hristjanski blagovijesnik
megju Zemaitima (Briickner, ib.).

* Neki Litvin "credebat deos intra arbores et cortices latere" (Grimm, Deutsche Myth., s. 908).
3 Briickner, id., s. 9.



Nasa drvena Grozda, so¢na 1 nabujana, ja bih rekao, da nesto prinosi i k tumacenju imena
Owrrovw. Pucka etimologija starih Grka, ili uvidi tu ¢ovjeka s oteklim nogama, te, postupanjem
etiologi¢nim, pridoda Edipovu mitu joste crtu, kako djetetu probodose noge, i za provuc¢eno kroza njih
uze objesiSe o drvetu; ili u prvoj Cesti sastavljene rijeci spazi glagol e1dm, owda, znati, te rece, da se
ono odnosi na sveznaliciu koji nadmuduje Sfingu. A nije ba$ na ¢isto, ni sada, etimologija imenu,’
premda su filolozi oboruzani svim porede¢im znanjem jezikoslovnim. No, bi li nasa prica mogla u tom
pomo¢i? Ako Grozda stoji od bilja nabujana u proljetnoj prirodi, ime Oidirov® mozda je od oidiaw,
bujati, i Toa, lis¢e.”

% Breal, Le mythe d' Oedipe, p. 177—381.

7 Ipak je priznati, da bi se ovo opravdati dalo, vise u pogledu mita, nego li u onom stroge filologije. Od
TOLG noga, moze lasno proizlaziti ime Owimovm, kao $to i rije¢ elAimovw (Preller, Griech. Myth., I,
B. 343).

Edip bi, ovako, iznosio uprav Grozdino ime: bio bi Grozden, koje je takogje naSe narodno ime
musko. Vrijedno je pak ozbiljne paznje ono, $to na obranu svoje etimologije veljahu stari Grei, da,
naime, Edipu probodose noge, te mu nabuhnuse, i1 da je po tom dijete objeSeno o drvetu. Probodenu
koru borova drveta, ispod koje se glasi pomamna moma, a i mladi¢a pomamna, koji koru probode, tu
prije vidismo u nasoj puckoj pjesmi. Ovako, 1 drvo, i nabuhnuce, i probodenje, 1 mladi¢, prikazuje se
jednako u nasoj i u gr¢koj tradiciji. Samo je razlicito sasvim megjusobno slaganje ovih pojmova, pa se
razvi 1 razli¢ito pricanje. Srpska je pri¢a oevidno drevna 1 izvorna, jer je razumljiva, dok gréka kaze
na sebi sve biljege umjetne poznije kombinacije. Nas je Momir prijesan, ali je samotvor: cio je sliven u
jedan komad, u jedan kip boZzji. Owdinovc istucen je iz dragocjenog helenskog mramora; ali divnome
kipu stare sastavine slubljene su refleksijom i probirom novijega helenskoga uma.

Tako ja drzim, da je Edip tvorba miti¢na drugoga stupnja. Tvorba izvede se u Beotiji, gdje
boga preokrenuse u udesnog junaka grada Tebe, otkle ga primi poslije u sjajno svoje narucje, omilova,
1 svega prosvijetli ati¢na tragedija. Metamorfoza boga u junaka ucinjena je, dasto, na osnovi mita, §to
ve¢ od najdavnijih doba postojase u svakom plemenu i u svakoj krajini Helade. Moze biti, da sveop¢i a
iskonski bog bijase Mwpog, Sto u drugom obliku, pjesnickomu te starijemu, glasi Mopoap. Ovaj
Momar kao da je ¢isti imenjak naSega Momira i skandinavskoga Mimira. Momar je obijesni bog
neobuzdanog, prijesnog, smijeha. Po najboljem svjedoku grcke miticne misli, po Heziodu, Momara
rodi No¢ bez muza,' biva to zimna no¢, iz koje iznenada iska&e Zarko i veselo proljeée. Momar nije
nazvan izrijekom nahod, no, po nevidnom rogjenju bez oca, doista je takav; svakako i njega prati od
ljudi i od bogova pokor, jer pmpog znaci takogje bruka. Ovu drugu stranu boga, prekornu i nemilu,
oli¢uje helenska legenda u sumornome, tragicnom Edipu; pa iz daleka valjda napominje i nasa, gdje za
nahodno ¢edo kaze, da "nit se smeje, niti ruicu daje, — ni krsteno, ni zlamenovano".? U ovome bicu,
koje mi sad ispitujemo, sve je skrajno i golemo. Pusta pohota i pusti smijeh izmjenjuju se s grdilom 1
turovnoscu.

! Hesiodi Theogonia, v. 213—4.
> Vuk. pjes., knj. II, 15, v. 27—S8.

Daj da vidimo, i pretresemo, Momirove i Grozdine zgode, u ukupnom pri¢anju nasih pjesama.
Sto nam je prvo razaznati, to je rogjenje Momirovo. Momir, ne samo da je svuda nahodnik, veé i nije
bas ¢isto viditi, kao ni u helenskog Momara, ko mu bjese od srca roditelj. Vukova pjesma 14 ne zna
zanj; pjesma 30 dovodi nam "srpskog cara Stepana", kome je Momir viSe posinak, no sin. Ali muklo
nesto, i grozno nam progovara iz pjesme 15:

"Rani care u Janju devojku ve¢ on uze pod silu devojku.

od malena do desnog kolena, Po tom malo vreme postajalo,
ne rani je da je drugom daje, malo vreme, tri godine dana,
ved je rani, da je za se uzme, med njima se musko ¢edo nagje,
care hoc¢e a devojkane Ce . .. al' ga majka negovat' ne moze,



ve¢ mu savi knjige 1 kosulje, Nosi, more, sa zemlje nepravdu!
pa ga zali u olovo tesko, Ranitelj je kako i roditelj!"!
pa ga baci u to more sinje:

"V, 1—5i7—17.

Otvara nam se ovdje prvi prizor Momirova Zivota epskim velicajnim proklestvom, koje je
posve slicno s prorockim proklestvom, §to se u Tebi izrece nad cedom Edipom. Radi mrkog prorostva,
roditelj Laio odmah zazire od sina Edipa, te ga dao za probodene i nabuhle noge o drvetu objesiti; radi
nasluéene nepravde svog sina, i naSa mati roditeljka isto od njega zazire, te "ga zali u olovo tesko, pa
ga baci u to more sinje". Ali, za postanje nahodnikovo, najvaznija je u ovoj pjesmi rije¢, koja pade o
Janju: "rani care u Janju devojku". Ma da to jo$ 1 ne dokazasmo, puno je puta receno, da je miti¢ni Janj
nase pucke tradicije bog Oganj. "Car u Janju", to je Oganj, kojeg obitelji arijske, pod kuéni krov
zaklonjene, 1 sabrane okolo domaceg ognjista, u zimno doba godine najvise obozavahu. Momir, Zar
proljetni, nastaje od Ognja, no je ocu zazoran; omraza je megju ocem i njim, jer pocetkom novoga
ljeta, gdje zavladaju sunacni bogovi, kuéni Oganj linja i zamire. Ovo tek natuknuo na$ mit; ali
najcistije 1 najljuce izrazio helenski: Edip umorio oca svoga, kad ga susrete na putu u Tebu, a § njim se
zavadi.” Zatudno je i sudaranje miti¢nog grada Tebe, u Edipovoj legendi, s miti¢nim gradom Janjem,
u pri¢i Momirovoj. Teba je zmajevsko obitaliste. Pri zidanju Kadmeje, na mjestu potonje Tebe,
razmece se zmaj, uz zmajeve ljude; pa je zmayj, ili zmija, nas 1 arijski simbol Ognja. Edip i Momir
izbijaju na zivot u gradu Ognjenom.

? Etimologi¢no, §to zna&i Aotog Edipov roditelj, tesko je reci. Nego, nije sasvim izvan prilike, da je ovo
ime, kao Sto i ime Edipova djeda Aafdakog, u savezu sa Aaun®, koje bi Ognju dobro pristajalo. Od
Ognja mogu biti imena i Edipovoj materi, 'To-xaotn, 'Ent-kactn, gdje je drugi dio rijedi od koo,
goriti. Svakako, Aatog u pocetku bijase bog. Herodot (V, 43) spominje gatnje, proroStva Laieva:
"ovvefovievce ek TV Adlov ypNoU®V ..."

Jos gdjekoji potezi nasih pjesama o djetinstvu, i prvom gajenju Momirovu, vrijedni su nekog
obzira. Sto se Momir rodio, ili po rije¢ima pjesme, nasao se megju carem i djevojkom nakon "tri
godine dana";' to su zar tri godi$nja doba prije prolje¢a. A §to je "zaliven u olovo tesko", i "bageno u to
more sinje",” ili, kako druga pjesma kaze, "zatvoren u sanduk od olova", te ga "isturila voda pod
obalu";’ time se, po svoj prilici, oznaduje proljeée, utonuto u teski drijemez zimni. Svaki boZij Zar, ili
bozje vidilo, §to umace, ili u no¢, ili u zimu, Indo-Europljani, svuda i svagda, zamisliSe kano zaprto u
kojesta, i u vodu bageno.

15, v. 10—1.

2V. 14—s5.

314, v. 6—7.

* Gubernatis, Myth. zool., I, p. 255.

Po tre¢oj pjesmi, dijete se naslo u gori zelenoj,” koje ée reéi isto. Opet po nazoru Arijaca, no¢ i
zimu prikazuje, ne samo beskrajni vodeni ocean, veé i hladna neizmjerna Suma.® Dostojno je pazZnje,
da 1 helenski mit donosi bas ove dvije iste varijante: po jednoj predaji, Edipa izlozZiSe na kitnom
Kiteronu, a po drugoj do Sikiona negdje, ili do Korinta, §to su pomorski gradovi. Nasa pjesma kaze
edo "u vinovo li§¢e zavijeno, — a vinovom lozom povijeno, — a po licu listom pokriveno"’; a
Kiteron bijase obrasao taman vinogradima, i vinskome Dionizu posvecen. Vinovo je lis¢e dosta
prozirni simbol opojenog i ljude opajajuceg proljetnog boga, kakogod i1 vinovni grozd pristaje i imenu
i naravi Grozde. Momir, po nagoj pjesmi, hrani se medom,® a raste kao iz vode: "$to deteta u vede
omrkne, — jo§ toliko u jutru osvane’; gdje pak odraste, "ljepsi je od svake gjevojke"'’; od dike,
poo&im "car gospodin, srpski car Stepan”, njega vodi "pored sebe, kano kitu cveca".!' Lijepo mu je i
ime: Momir, ime nadjenuto od milja, veli pjesma'? Evo dovle, krasni Momir kao da je helenski
razdragani 1 razmaZeni Momar.

330, v. 13.



% Gubernatis, Myth. zool., passim.

730, v. 14—6.

® 14, v.20.

%30, v. 79—80. A drugdje, 14, v. 21-3: "'Kad je bila ¢edu godinica, — kolik' drugo od tri godinice".
Naglo rastenje odlikuje, u nasim pjesmama, cudesna bica.

914, v. 84.

130, v. 85—7.

214, v. 16—T7: "Lijepo mu ime nagjenuo, — nagjenuo: Nahod Simeune", a davnija verzija, 30, v. 73—
4:"0Od milja mu lepo ime dade, — lepo ime: Nahode Momire".

Ali ve¢ koraga k nama rasudljiv, mudar Edip. "U igri svakojakoj",' Momir nadmece i
nadmudruje svakoga, kako i Edip nadmudrio Sfingu, dobitnicu sve dotle nad dojednim Zivim stvorom.
Kakvi su to nadvladani suigra¢i Momirovi, 1 nadbijena Sfinga Edipova, znamo ¢isto. Mitolozi ve¢
dokazage, da je oo1y& od oy, stisnuti.” Uda zima obavija i sapinje proljetnu pozudu, koja hoée da
se iskopa iz lavskih pandza krilate nemani; poginu¢e mnogi dah proljetni, al je, na posljedku, pozuda
odmotana i pobjedonosna; Edip rjeSava zamke opasnoj zagoneci, a Sfinga je strovaljena u bezdan. Da
ovo izvede, krenuo objaSnjeni Edip iz Apolonova prorocista; drugim rijeCima: Apolon ili Sunce, koje
svuda prodire i zimni led probija, glavni je pomaga¢ jasnoj prirodnoj pozudi u proljetnoj onoj borbi.
Po istom slijedu misli, no u drugojacijoj formi, nase pjesme Simeunu, ili Momiru, daju ¢asno
evangjelje. Pace i samom c¢edu, pred Sto ¢e ga baciti u sinje more, nek ga more nosi, mati primece 1
"savija knjige".’ Momir nadjacava, po jednoj verziji, sve manastirske djake, zavidne svoje suparnike®;
po drugoj, sve delije, suprosioce udesne majke svoje, carice udovice u Janju gradu’; a, po tre¢oj,
platiSe glavom nepravdu, njemu ucinjenu, do devet pakosnih vezira sa "mudrim", no "najcrnjim"
Todorom poglavicom.® Crni ovi veziri, Momirovi nenavidnici, nisu drugo, po svemu sklopu mita, do
zimni Jadi. Devetanje u nas, u Erana i u Inda, ¢eS¢e naznacuje broj neopredijeljen. Ima, dakle, tusta 1
tama duSmana Momirovih, crnih Jada, a jaka im je sila, kao $to je jaka Sfinga; no, kako se Sfinga,
nadmudrena, strovali u bezdan, onako se i pod devet "crnih" vezira "zemlja provali", veli nasa pjesma.’
Jasno je, da je mudri i udi Todor naseg mita mudra i uda Sfinga mita helenskog.®

"14,v. 34.

? Bréal, Le mythe d' Oedipe, p. 174.
315, v. 13.

414, v.29—38.

> 16, v. 50—70.

030, v.291381—2.

7V.381i384.

¥ Zbog ovih vezira htjelo se, da nase epsko pjevanje o Momiru nije izvorno. Nagjose, da se nekako
podudara s arapskom pripovijetkom iz "Hiljadu i jedne no¢i", kojoj je naslov: "Deset vezirova"; pa
rekosSe, da ono ima isto¢no poreklo. Nego, ovaj je vezirski naziv veoma povrsan, i postanja nova, kako
se odmah vidi, usporegjujuci vezire sa djacima manastirskim i sa suprosiocima carice udovice u Janju.
Dotic¢na arapska pripovijetka posve je razlicita suStinom svojom.

Nastupaju grozote Momirova i Edipova Zivota, prikrvje i ubijstvo sina u Momirovoj, prikrvje i
ubijstvo oca u Edipovoj legendi. Za prikrvje vidismo, da su u nasoj legendi dvije verzije: prikrvje s
materom i potvoreno prikrvje sa estrom. Sto je prva verzija groznija, a helenskoj taéno odgovara, za to
se moze misliti, da je 1 davnija; no i druga biti ¢e starinska, premda je oCito nov, te iz hristjanskoga
izvora, ublazavaju¢i dometak potvore. Ako je Momir proljetni zar, a Grozda priroda, drvo koje buja;
ako se uljubljena priroda oplogjuje pod toplim celivom pirecih proljetnih lahora; ono su, po
prostodusnom uobrazivanju naturalisti¢nih ljudi, lica privjen¢ana, muZz i Zena. Pjesma 30 pretoplom
bojom naslikava taj brak. "Cvjetonosje" je.! Na veer, u zelenoj baiéi, vidio Momir Grozdanu, gdje
cvijece bere sa svojih trideset djevojaka; sretose se, i mijenjali se cvije¢em; on joj "dade struk rumene
ruZe, — ona njemu struk bela bosiljka"?; opoji se Momir "tregodi¥njim vinom", u koje je "me8ano
svako bilje",’ te njega Grozdana prigrli. Ovako glasijae prvasnje pri¢anje; a ako su u sadagnjoj pjesmi
ove stavke premetnute i kud kamo razbacane, njih jamacno rastrga, i druk¢ije razlozi, cudoredna
hristjanska misao. Ali je razbludna slika cjelovita u bugarstici. Lijepa Grozdana i mladi Mlagjenj jesu
"u carevu perivoju". Oboje "ruze beru", a Mlagjenj djevi "grozdove u nedra meéase".* Sapée Grozdana:
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"Ljubi mene, Mlagjenje, u ovojzi drobnoj ruzi".” Po ovom neznabozackom idilu, Momir i Grozda
ukazuju se kano proljetni mladenci, muz i Zena. Nego, oni bahnuse zajedno; u jednom rogjaju izbise iz
tame na svijet: pak su s toga, osim §to mladozenja i mlada, joSte brat i sestra. "Tako mi se ne delilo
meso", uzvikuje car u pjesmi, "za zivota od mojih kostiju, — ja ne delim Momir' i Grozdanu! —

Rogjeni su bratac i sestrica".’

'V. 90.

2V, 280—6.

2V, 150-4.

* Bogisica pjes., 56, v. 3—6.
*V.9.

% Vuk. pjes., 30, v. 199—203.

Pita se: Otkud da ova sestra postaje i majka? Otkud prikrvje jo§ teZe, pri kojemu se zgrozi i
sama savjest poganskih ljudi? Ja bih mislio, da jedna crta u skandinavskom mitu daje nam uputu za
drijeSenje ove ljute zagonetke. Skandinavska Groza jest Rinda (Kora), pak je Zena oca bogova.,
Odhina.” Ako je Odhinova Zena, ona moze biti smatrana i opéenitom majkom bogova, kao 3to je
ovima Odhin op¢eniti otac. To tim viSe, Sto se Rinda malo, ili nimalo, ne lu¢i od I6rde (Zemlje), druge
zene Odhinove. Obrisi prirodnih bozanstva ¢isto se ne crtaju; lasno je, da se jedna bozja slika prelijeva
u drugu. Kitna Rinda, kitna Grozda, sa soénom svojom zeleni, i s dikom ranog proljetnog cvijeca,
tijesno prianja za [6rdu, Zemlju. Je li Grozda, nekako, i Zemlja, ona je Crna Zemlja, ta vjecito
ragjajuca i raspustena boginja Arijaca i Nearijaca. "OpiSe se, kano zemlja crna", uzgredna je izreka
nasih narodnih pjesama,' a nema posla s mitom, o kome se sad bavimo, al nam posredno jo§ pominje
razuzdanost davne majke. U naSoj starijoj pri¢i ona zamamljuje nahodnika, sina svoga; u grckoj, Edip
primamljen je Iokasti, svojoj materi. A i u grckoj legendi ¢ini se lokasta dvojaka, ili barem nosi dva
imena: kad je Iokasta, a kad Epikasta.” Mozda su ovo dva helenska obli¢ja kobne i vesele Grozde, biva
Grozde, crne zemlje, matere, i Grozde, proljetne kite, sestre.

"Vidi na vige, str. 125.
! Tako, n.p., u Vuk. pjesmi, knj. I1I, 7, v. 179.
* U homerskom je predanju (Odys., XI, 271—80) Epikasta, koliko lijepa, toliko i neduzna.

Mi tim radije prihvatismo crtu skandinavskoga mita o Odhinu i njegovoj Zeni Rindi, §to crta
ista tumaci jos jednu opacinu, koja otajno plazi po puc¢kom epu, gdje od "cara Stjepana" ¢udno
zatrudni k¢i Grozdana, ili Grozdijanka, a plazi i viSe po pricama Stokavskim i ¢akavskim, gdje neki car
navalio, da privjenca sebi kéer. Taj car biti ¢e Odhin-Vid, samosazdani otac sviju bogova, ravni ili
neizravni roditelj njihov, kome je Rinda-Grozda, ne samo Zena, ve¢ ujedno i kéi, poSto od vrhovnoga
boga svi drugi vuku poreklo svoje. Car Stjepan, kaZe epska pjesma’ jade konja goluba, ili labuda, i ide
u lov, "u Jabuku zelenu planinu".* Bilo doba oko vaskresenija.’ Nista ne ulovivsi, car i pratnja mu
naidoSe na vodu bunara studena, pa, zedni, odsjedose, i kod vode se ustavise. Tu, carev konj golub
"iskopa mrtvu glavu iz bukova ligéa".° Nogom je éusnu carski vezir Todor, a glava progovara:

"Ne ¢uskaj me, Todore vezire!
Ti, Todore, nisi carovao,

a ova je glava carovala,

kako prije i poslije hoce".”

? Petranovica pjes., knj. II, 16.

V. 34.
>V.37—81175—s6.
%V. 58—60.

V. 65—38.

Car se vrati u dvore, te da kusa, hoce li ona glava bas carovati, nju "baci u plamen ognjeni: —
gorje glava ljetni dan do podne, — a nista se na njoj ne poznaje".' Tada je stute u pepeo, i pepeo
sahrani u zlatnu kutiju, koju "postavi na sanduk od zlata",* u posebnoj svojoj odaji. Grozdana, lijepa
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djevojka, careva kéi, gdje jednom otvori odaju, zaudri je blagovonje iz nje, otklopi kutiju, a promirisa
u kutiji pepeo. U onaj ¢as djevojka zatrudni, te joj i srce pocne rasti. Dozvao car slugu svoga
Vladisava, od koga dao objesiti smjernu i njeznu djevu, to u planini na suhoj davidi. U znak
neprevarni, da Grozdijanka bijase "prava srca, davida suha izlistala" odmah.’

1879,
2V. 96.
V. 1891227.

Prava je srca, po jednoj pri¢i jekavskoj," i ona kéi, koju car roditelj hoée da uzme sebi za Zenu,
jer prsten zene njegove, milovane preko mjere a istom preminule, najzgodnije pristaje na prvi prst
desne kéerine ruke. Od ljutog jada kéi kidisala sama sebi; no je car opet ozivio, zvijucuéi sviralom nad
mrtvim joj tijelom. Onda careva k¢i bude ovca, koja je uz cara skakutala, a car je njivio, pa kad ovaj
umre, u oni dan umre i ovca. BjeZi od oca nevina kéi i u pri¢i &akavakoj, sli¢noj s ovom.” Jednome
kralju Zena na umoru rece: "Proklet bio, ako drugu Zenu uzmes do onu, kojoj bude ovi prsten pristao"!
Izmegju svih djevojaka kraljestva naslo se, da prsten pristaje samo kraljevoj kéeri. Ocu kralju ona se
otimlje, iStuci od njega sunceve halje, pa mjeseceve, pa zvjezdane. A gdje niSta ne pomaze, jer joj kralj
to sve donese, dogje samo Sunce k djevojci, i naputi je, neka one halje spravi u Skatulju, i neka kupi
jednu racu, koju ¢e metnuti u vodu 1 zaprijeti u svoju komoru, pa da pobjegne ono jutro, kad bi se
morala udati. K¢i poslusala Sunce. Ono jutro nevjeste nije, a raca u vodi pljuska.

* Vuk. prip., 28.
3 Mikuli¢ica prip., str. 23—35.

Pjesma i price iznose taka ¢uda, po kojima je jasno, da prizor biva na samom pozoriStu stare
vjere. "Mrtva glava iz bukova liS¢a gori u plamenu ognjenom", a mi prisu¢e bozanskog Ognja ve¢
naslutismo, i po drugim znakovima, u legendi Edipovoj i Momirovoj.® Zvijukanje svirale nad mrtvim
tijelom", kao $to 1 "Sunceve halje", pa i "doba oko vaskresenija", to je sve iz drevnog vjerovanja, i
navijesta nam proljetno Sunce, koji prirodu dize iz mrtvih.” Ali neduznost éeri nije niposto starinska
crta. U tome je nova motivacija. Grozda, kao i Momir, pomami nase oce, 1 arijske im srodnike; no,
tamo vremenom, Hristova nauka sasvim odvrati od nje procis¢ena srca sljedbenika svojih. Kako
Momir bude iskajani svetac, tako 1 Grozda stidno, nevino, na pravdi boga obijegjeno dijete. Nego, u
mitu jednaku s ovim nasim ovdje, u neznabozackim Metamorfozama Ovidovim, kéi nije neduzna.'
Mira zamami se za Kinirom; Mira, to toplo i so¢no drvo.”

% Vidi na str. 131.

7 Za Sunéevu sviralu vidi Dio 1V, na str. 65 (165).

"L. X, f. 7: "Myrrha in arborem".

2 Ib., v. 499—500: "Quae quamquam amisit veteres cum corpore sensus, —flet tamen, et tepidae
manant ex arbore gattae". I mit Mirin vrsi se u rano ljeto, "u doba oko vaskresenija": "Festa piae Cereris
celebrabant annua matres — illa, quibus nivea velatae corpora veste — primitias frugum dant, spicea
serta, suarum" (v. 431—3). Mira je pretvorena u drvo, a drvo izrjecito se navodi, u drugoj ovakovoj
na$oj pri¢i: "Car htio ¢er da uzme" (Vuk. prip., dodat., 8). Napastovana k¢i ode u Sumu, a "ne zaajuéi,
ni Sta ¢e, ni kako ¢e, zavuce se u jedno Suplje drvo". Za ovu ¢er prica veli, da je Pepeljuga; no su
Pepeljugine zgode ovdje pripletene kazivanju sasvim drugojacijem.

Jos§ naprijed idimo do konca, u ovome razbiru mita Momirova i Edipova. U nasoj legendi od
oc¢ine ruke strada sin, ili posinak, dok u grckoj od sinove ruke gine otac. Ako ne ocoubijstvo, a to se
o¢ina smrt spominje 1 u nasoj pjesmi: "a kad dogje (Nahod) bas u Janja grada, — u Janju se care
prestavio, — prestavio i sahranili ga".* U caru Janja grada, umrlu ba§ u onom ¢asu, kad u Janj bahnu
sin, nahod Momir, i u Laiu, kralju Tebe, namah posjecenu, gdje ga srete sin, nahod Edip, mi veé
naslutismo boga Ognja, koji, iza zimske svoje vladavine, izCezava, netom se javlja od njega porogjeni
zar proljetni.

* Vuk. pjes., knj. II, 15, v. 47—9. Inae, u slovenskoj jednoj pri¢i (Kransz, Sagen, II, 47), sin usmrtio
oca. Kralju jednome rodio se iznenada Zeljno i dugo ocekivani sin. U no¢i eto sugjenica, u bijelo
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odjevenih triju zena, pa tre¢a od njih usudila djetetu, da ¢e u dvaestidrugoj svojoj godini ubiti oca i
mater. Docula ovo dva prosjaka, i kralju prijavila. Majka nad tim ne ¢e da se utjesi. Kad sin odraste i
dozna za prorostvo, pobjeze u Sumu, gdje sam sebe spali; no, srce osta njemu ¢ilo. Progje onuda bogata
djevojka, zapazi srce, a kako odahnu, od srca nasta dijete. Nanovo kraljevi¢ odraste, i bude vrlo mudar,
pa se k roditeljima vrati. Jednom izigje iz kuc¢e u polje, a ¢uvsi na putu, da razbojnici u kucu provalise,
vrne se, pograbi sa zida mac, i nehote posijece u postelji i oca i majku. Je li pripovijetka autenti¢na,
kako se ¢ini da je, mi tu nalazimo udesnog sina, ocoubilca.

Nego, kud §iba, Sta li nosi, crta nasega mita, da sin gine od oca, da je o suhom drvetu vjesan
Momir? "Srpski car Stepan" dao objesiti Momira

"u gradini o suvoj davini,
$to no se je drvo osusilo:
ima vece tri godine dana,
niti lista, niti cvetom cvati".!

Valjda to izraZzava kratkovje¢nost proljetnu. U susije vrijeme ljetno, koje odmah iza proljeca
nastaje, nema vise, niti bujnog soka, niti mlade i prezelene kite; nema proljetnog dana i zara za "tri
godine dana", za tri doba godisnja.” Ali kad nije Momira, ne ¢e biti niti Grozde. Prva od sviju, ona
zapazila brata objeSena; vrisnu, i udari licem o zemlju,

"pa s' i ona mlada objesila,
o davini, o drugojzi grani.
Za 7ivota joSte za svojega,

desnom rukom brata zagrlila".?

Kao $to Grozda, i1 helenska lokasta objesi se od jada, a otac dao objesiti 1 Edipa, kadno bijaSe
dijete. Vjesanje dolazi 1 u skandinavskoj mitologiji: bogu Odhinu na ¢ast, vjeSaju se njegove ljudske
zrtve. Ali je neumrla "omladina i obradovanje" najprijatnijega doba godine. Kad se uhvati prva
mekana zelen na gori i na livadama; kad ono opet prvi lahor lugom zatrepti i prvi cvijet opet zamirise,
mladenci ¢e uskrsnuti. Povrat proljetni pjesma nam slika u stihovima homerskog lagana kreta 1
krasote. Roditelji

"odose u novu gradinu, i bijelim ucvatila cvetom . . .
u gradinu pod suvu davinu. Na Momiru zelen bor nikao,
Sto da vide? ¢uda nevigjena! na Grozdani vinova lozica,
Davina se suva pomladila, savila se loza oko bora,

1 zelenim ulistala listom, k'o sestrina oko brata ruka".’

Ako pjesma jos veli, da se "oboje dece posvetilo",® posveti se takogjer i Edip. Atenjani Edipu
podigoSe hram, a Srbi pomisliSe, da Momir, sveti Simo, odabra sebi svetiste u Vilendari. Eto, kao $to
Edip, i Momir jeste neumrli bog.

' Vuk. pjes., knj. I, 30, v. 309—12.

? A §to je taj otac umoritelj ? Oganj ljetni, koji sve susi, ili sam opceniti roditelj Vid, koji ljetom sve
vise i viSe napreduje? Ja ne znam odgovora. Da bih ga dao, upustio bih se u razlaganje bez uporista i u
prepredenosti, kojima se rado uklanjam, bar koliko mogu.

’ Vuk. pjes., knj. 11, 30, v. 334—7.

*V. 349.

’V.371—6 i 391—4. Bugarstica (Bogis. pjes., 57) ne iznosi ¢uda, ve¢ afektirano kaze, da, gdje
Mlagjenj "visi o javoru zelenom" (v. 55), Grozdana obrezala ruse kose, te njima pokrila lice ljubljeniku,
"da mu ne bi zarko sunce bijelo lice pogrdilo" (v. 60).

°V.377.

Sva ova pomamna i zamamljiva legenda o prvoj klici proljetnoga Zivota u veliko obuze pamet i
srce Helenima, a i Srbima uz Hrvate davnasnje. Helenska mjera u svemu, te otan¢ani ukus i plasti¢na
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masta helenskih umjetnika, pretvoriSe opojenog boga prvih vremena u besmrtnog pokajnika Edipa.
Pod drugim uticajem, sli¢na pretvorba sluci se 1 kod nas. Moralna ¢ut hristjanska osudi neurednu
gruboc¢u mita, i od Momira napravi Simeuna svetog. Nego, grozote Edipove i Momirove iz pocetka ne
bijahu drugo, ve¢ €ini Sto se vrSe u prirodi; a neumoljivi udes, koji goni Edipa i Simeuna, jednostavni
prirodni zakon.

Cudoregje hristjansko zbrisa svaku izravnu pripomenu prikrvja u jednoj nagoj pu¢koj priéi,
koja u ostalome iznosi nam skoro sve glavno iz bozanske historije mladi¢a Nahoda, samo $to je to u
drugom sklopu i motivirano drugojacije. Pri¢a je srpska iz pozarevatkog okruga'. Bio neki Govjek
putnik, 1 dosao na konak u jednog domacina, ¢ija se Zena tad poragjala. Ona rodi musko dijete.

'J. B. Vojnovi¢, Srpske narodne pripovijetke. Biograd, 1869.

Odmah iza rogjenja djeteta dogju dva angjela, i stane mu jedan vise glave, a drugi ispod nogu,
da mu srecu opredijele. Angjeo viSe glave rekne: "Sva je sreca djeteta kod ovoga covjeka, koji je nocas
pri njegovom rogjenju ovdje zano¢io!" Ali taj Covjek putnik goniée dijete. Cuvsi angjelove rijeéi, sutra
kad svane, poiste od domacina, da mu dijete proda, jer da nema muske djece, pa ho¢e da ga posini, te
ponudi zanj mnoge novce. Domacdin rece zeni svojoj: "Daj, Zeno, da ovo dijete prodamo, Sto se je
nocas rodilo, ovome trgovcu, kad nam daje tolike novce za njega, a mi hvala bogu imamo dosta
djece!" S posinkom svojim bogati putnik dogje u jednu veliku planinu, gdje ga odbaci kraj puta, "u
njeko granje", e da bi ga zvjerad pojela: bojao se poo¢im, da mu dijete "ne bi preotelo njegovo
imanje". Premda izlozeno ostane dijete zdravo ¢itavo: sre€om ono ne padne na zemlju, nego se "na lozi
od vinjage" zaustavi. Gdje spava na lozi nagju ga ¢obani, uzmu s loze, namuzu mlijeka od ovaca,
zahrane ga i odnesu na rijeku, gdje ga okupase i oprase vodom Uz ovaku svakidanju njegu, siroce
dijete oporavi se i odraste ¢itav momak; ¢obani mu nadjenuse ime: "Nagjen", ime ¢udnovato. Zacudi
se imenu najprvi onaj isti putnik, koji dijete bijase bacio u planinu.

Poslije nekoliko godina, svrati se on putujuci u kolibu ovih ¢obana, gdje, Cuvsi ime "Nagjen",
cobane upita, otkud ime. Kad mu ispri¢ase Nagjenovu zgodu, poiste i od njih, da mu ga prodadu, jer
hoce da ga posini. Covjek poveo momka sa sobom, a uruéio mu pismo Zeni svojoj i slugama: "Ovoga,
koji vam preda ovo pismo, odmah da ubijete, i nikako druk¢ije da ne ucinite!" U puta, Nagjena sretne
kalugjer, koji ga upita: "Sta to nosis, more momée? — Pismo? — Hoée$ mi ga dati, da ga pro¢itam?"
— "Ne dam". — More daj, jer moze biti da u njemu pise, da te ubiju ili objese!" Nagjen pusti pismo
kalugjeru, koji, vidjevsi §ta je u njemu, napisa ovo drugo: "Da tome momku, kako vam to pismo preda,
odmah date djevojku, i to taj Cas da se svrsi svadba!" S novim pismom, Nagjen "produzi svoj put dalje"
1 dogje ku¢i gazdinoj. U kudi, izvrsili zapovijed: "odmah mu dadu djevojku, i toga se Casa svadba
svrsi"; Nagjen vjencao se sa ¢erju svoga poo¢ima. Kad po tom i gazda dogje kuci, izagje predanj istom
vjenéani njegov zet. Sto je Nagjen jos Ziv, ¢udi se gazda, dok mu Zena ne kaZe za pismo, te uéuta. Ali
momka on goni svejednako. "Jedne veceri zapovjedi svojim slugama da sjednu na bunar, pa da bace
svakoga u bunar, koji te no¢i dogje da zahvati vode, i1 da ga ne pitaju, ko je i Sta je". Onda rekne zetu,
da ide i da mu donese iz bunara malo svjeze i lijepe vode. Odvratile Nagjena od toga zena i punica.
Oko neko doba noéi otide na bunar sam gazda, da vidi $ta je tamo. S&epale ga sluge i bacile u bunar, a
Nagjen postane njegov nasljednik. Svojim kazivanjem, ova vazna prica jednako se dotice srpske
Momirove, akaodinavske Mimirove 1 helenske Edipove legende. Propada gazda putnik, kako god se
prestavlja "car u Janja", gubi i zalaze u bunaru jedno svoje oko Odhin, a posjecen je u putu Laio.
Prikrvje nije ovdje ucinjeno; ali se Nagjen naprasno vjencava sa ¢erju svoga poocima. Ne
pripominjemo ostalih dodirnih tacaka. Po onome, $to dovle ve¢ rekosmo, one se kazu po sebi.

O bujnome 1 zeljno ocekivanom bogu prvoga pupka, naravno da u Arijaca bijase bujno i
kazivanje. Pogdjekojih otkidaka od legende mu izbijaju, po mom mnenju, i na povrsinu same grcke
historije, kojoj ih pripoji davna prica. Korintski tiran Kipsel, kad njega, ludo dijete, duSmani progone,
nagje spasenje u zatvorenom sanduku: nazvan je koyehlog od kvyein, sanduk; ime prouzroci pricu,
mislim, a ne obratno; ime je starinsko, te uzeto, po svoj prilici, od prve djetinske zgode proljetnoga
boga.1 Iz iste misli, mozda, iznikoSe i naSa pucka imena: Obren, Obreten.”

' O ¢udnovatu spasenju djeteta Kipsela &itaj u Herodota (V, 92) cijelu drazesnu pricu, koja, i osim
sanduka, jo$ u ne¢em nalikuje pri¢i Momirovoj i Edipovoj. Kipselu mati je toboz Aafda, a Edipu djed
AaPdakoc.
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* Ovo odgovara imenu: Nahod. Bog nahodnik moZe biti da je udno obreten za to, §to izilazi iznenada i
nevidno.

Drugi gréki tiran, samijski Polikrat, baci dragocjen prsten u more, koje povrati ga sretniku u
utrobi ¢udne rasporene ribe: u naSim pjesmama 14 1 15, zlatoperna riba iz pu¢ine Simeunu iznese
tamnicke kljuce. Sto je u Arijaca more, a §to i riba, to nam ve¢ kazase arijski mitovi: more je zimna
pucina, a riba jedan izmegju najglavnijih simbola rodnosti. Rodnome, a preko zime utamni¢enom
bogu, otvaraju se vrata novog proljeca. Pa i kod drugih Indoeuropljana imade znatnih ulomaka iste
Momirove legende, postavljenih na ¢elo historiji njithovoj. Skoro sva ¢udnovata mladost perzijskoga
Kira ne moze da izigje iz ovoga bozjeg ofaranog kruga. Razgranana vinova loza navijesta osvajaca,
koji je u gori izlozen; pri¢ajni su mu roditelji svakojaki i nikaki, mozda Atradata (vatrodan) i Spaka
(vaSka); u kolu vrsnika svojih, Kiro nadmaSuje svakoga, te im je kralj. Kucka Spaka kao da je
poosobljenje prijesne plodnosti; a Atradata, vatrom darovani, jednak je s nasim carem u Janju. O
prikrvju nema napomene u Kirovu Zivotu; ali je ima u nekom uprav nastranome obicaju mazdejskom.

Gdjekad, bez sumnje u rijetko, Perzijanci, te i drugi Eranci, vjencavali su se, poslije o¢ine
smrti, s materom." Odurnost ovoga obi¢aja ne protumadismo, &ini mi se, nikako drugo, ve¢ ako
uzmemo, da je ono bilo vjerski ¢in, privezan za bozansku kojugod legendu; tim vise, Sto su takovu
zenidbu vrsili osobito svecenici, mazi. Ta legenda bijaSe, po prilici, ista, koja i naSa 1 helenska. Protiv
nasljedovanja bozjeg izgleda isprijeci se obiteljsko ¢ustvo u nasih praotaca i u Helena, dok se Eranci
progjose zazora, i zavedoSe se za miSlju vjerskom. Avesta preporucuje brak izmegju najblizih
srodnika, kao djelo zasluzno. I ep potonjih Perzijanaca, ep Firdusi-ev, iznosi, u junaku Rustemu, pricu
Momirovu. Ponesto od ove pregje miti¢ne kao da je uvedeno i u latinski mit o Romulu i 0 Remu, koji
je u ostalome, po velikoj prilici, kako to rekosmo,” &isto sunéani. Ovidovi Fasti ri§u nam zaceée Reje
Silvije, majke dvaju blizanaca, kako, sustala, ona sjede na zemlju, i na drvo se nasloni, a u otvorene
grudi upi lahore: sanjaSe pak, po primjeru medijske Mandane, da ¢e paoma, iz nje izniknuta, zakriliti
vasionu.

' Vidi odnosne navode u M. Dunckera Geschichte des Alterthums, Leipzig 1880, IV B., s. 166.

U Dijelu 1V, na str. 75—7 (175—7).

3 L.IIL v. 15—16: "Fessa resedit humi, ventosque accepit aperto — pectore" ... v. 26: "Et peragit tales
arbore nixa sonos" .... v. 32—3: "Ex illis (palmis) altera major crat, — et gravibus ramis totum
protexerat orbem".

Malne svi Arijci propjevase proljetnog boga. Ali suglasje miti¢no nigdje nije onakovo, kakvo u
nas i u Helena. Dvije su strune, dasto, nasa i helenska; no ti bi rekao u ciglog glazbila. Samo da
Momirova prica ustaljena je, gdje 1 gdje, u formi starijoj, pa, s toga, i objasnjuje legendu Edipovu.

Koji ovu komparaciju nasega Momirova mita s grckim mitom Edipovim cijene kao nesto
vanredno i ¢udno, te pricanju o Momiru vole traziti, makar gdje bilo, drugog izvora, prije nego li u
zajednici arijskih koncepcija, tima je duznost, da za jos jednu ne manje glasitu pricu ¢isto kazu, iz koje
slu¢ajne igrarije ona postade svojina nasa i gr€ka. Pri¢a iz Srijema: "Zlatoruni ovan", u Vukovoj
zbirci’, nije, ocevidno, drugo, no srpska verzija klasi¢ne legende o zlatnom runu i o plovidbi
Argonauta. A velika je prilika, da se i to odnosi, kao 1 Edipov mit, na prolje¢e, na muc¢no, no ipak
sretno djelovanje, u prirodi, proljetnog bozjeg vjetra.

Pri takovom tumacenju, dasto je tesSko nasoj i gr¢koj pri¢i razgovijetnom analizom razabrati
svaku crtu; grckoj tim vise, $to se njoj, kako drugoj nijednoj legendi, priplete kojesta neizvorno, jer
plovidbi Argonauta, teCajem vremena, primetnu se, i otud i odovud, svakojakih pustolovina. Ipak
glavna vlastita imena jo$ jednako pokazuju na vjetar i oluju, ili na more vjetrom uzljuljano: 'ASapag,
Ddpr&og, '"Ancov, NepeAn, 'Antno (otac Medejin), pa mozda i 'lacwv. Jazon, 1 svi njegovi, jesu od
roda Eolova, od roda vjetrnog. I zlatoruni ovan kano da spada k vjetru i dazdu: u Zeusa Helenskog
ovan je simbol kise, koja plodi®. Jedan od Argouauta, Eufemo, moze povrh morske povrsine juriti tako
brzo, da nogu i ne okvasi. Drugi junak, Ifiklo, leti tako, da trée¢i preko njive niti klasa jednog ne
privine. Jo$ drugi, kao Zetes i Kalais, krilati su a sinovi bure, Boreadi. Pregaoci Argonaute, u prvasnjoj
jezgri price, svi su u obliku prebrzih, skoro olujnih viteza. I dar prorocanstva u njih obiluje, koje, u
mitologiji Arijaca, stoji u svezi s bozanskim vjetrom. Glavni je prorok Mopso, pa u krmu lagje Arga
zadjenu iver od hrasta, posveéena na prorocistu dodonskom: na dugom putu prorokuje taj iver. Kad
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lagja Argo krene, gromorni olujni Zeus munjom se javlja. 'Apym znaci po etimu brza; po pri¢i, ona
krenu vjetrovima ranoga proljeca.

' Vuk. prip., 12.
* Preller, Griech. Mythol., Il B., s. 313.

Bio jedan lovac, kazuje nasa prica s grckom u sustini jedna, no u svojim potezima posve
izvorna, bio lovac, na koga, u planini, zatr¢i se ovan sa zlatnim runom i ubije ga. Toga lovca zakopase,
a pusku mu objesise o klin. Ali naraste sin njegov, pa materi, koja se bojala istoj nesreci, ukrade
pusku, ode u Sumu, a boZjom pomocu ubije zlatoruna ovna, "$to ga u carstvu nema". Od ovna zgulio
sebi kozu sa zlatnom vunom. Lovac zakopan, a opet lovac njegov sin, to je zar opéeniti onaj motiv u
mitologiji: bog umire, no ho¢e da na novo prozivi u porodu svome. Nas mladi lovac, kome ¢e biti red
sa zlatnog runa toliko lutati i trpjeti, nalikuje Friksu, sinu Atamasovu i Nefelinu, a ujedno i Jazonu,
Aezonovu sinu: otac Atamas i otac Aezon, oba su nesretnici, kako 1 otac nase price, stariji lovac. Cudo
zguljenoga zlatnog runa, nastavlja prica, proculo se ¢ak do cara, koji dozva momka, i htjede, da od
njega kupi dragocjenu kozu. Uzalud svaka ponuda; momak je ne da. U cara bijase doglavnik, to
glavom stric onog momka, no i njegov zlotvor: u gr¢koj prici Jazonu je zlotvor taman stric kralj Pelija,
koji ga Salje na pogibiju za zlatnim runom.

Stric doglavnik naSe price svjetovao, da se momku glave dogje s ovim zapovijedima. Ima
momak posaditi vinograd, te za sedam dana nova vina s njega donijeti. Na nevrsivi taj nalog placno
momce jada se sa svojom materom, kad ali eto iz sela mlade djevojke pomagacice. U grckoj verziji,
Alkimeda, Jazonova mati, zabrinuta je radi sina, kome kralj stric radi o zivotu, a mladi¢u Jazonu
pomazu ¢as Hera, Cas djevi¢anska Atena. Reci ¢e djevojcica iz sela naSemu momku: "ISti u cara, na
kome ¢e mestu da bude vinograd, pa neka ti iSpartaju, a ti uzmi torbu i u nju struk bosiljka, pa idi na
ono mesto i lezi te spavaj, a za sedam dana imaces grozgja zrela". Momce, "kad u jutru ustane, a to
vinograd posagjen; drugo jutro, listao; do sedam dana bilo ve¢ grozdje zrelo u njemu, a to je bilo
vreme, kad nigdje nema grozgja". Valjda je nama u ovoj mitskoj slici nazrijeti boZanski susljedni rad
kroz sedam mjeseci, pocevsi od proljeca.

Dogje momku druga careva zapovijed: "od viljevskih zuba da nacini dvor!" I iz ove neprilike
izbavi ga djevojka pomagacica. Momak zaiste od cara lagju: u njoj bilo trista akova vina 1 trista rakije,
pa i dvadeset drvodjelja. Lagja i drvodjelje, drugari momku, opominju nam lagju 'Apyo s Jazonom i
drugarima Argonautama. DoSao momak, na toj lagji, izmegju dvije planine, zagradio tamosnju vodu, u
nju usuo vino i rakiju, pritekli viljevi, da to piju, opili se i popadali, a on im zube izrezao, pak je
zubovima, dok je junak za sedam dana spavao sa strukom bosiljka u torbi, sazidan grad na odregjenom
mjestu. Argonautama strasilo najvece, pri ulazu u puklo more, jesu vuy.copunieyades, dvije hridine,
Sto se usred huke morske, a u debeloj maglustini, otvaraju i zatvaraju, a svakako treba preko njih preéi.
Dvije hridine, ili dvije planine, miticno su obiljeZzje, 1 ina¢e poznato, zatvora 1 otvora godine: gdje su
planine premetnute, zatvara se zima i otvara proljece.

Car 1 stric doglavnik osjekose onda trec¢u zapovijed: "Neka dovede carsku djevojka iz drugoga
carstva, iz toga i toga grada". Navadno djevojce momku je opet u pomo¢i. Sad on zaiSte u cara galiju,
u kojoj da bude dvadeset ducana, a u svakom ducanu trg od druge ruke, sve bolji od boljega. Sa
dvadeset po izbor momaka prelijepih, a i lijepo odjevenih, koji su bili kalfe u onim duc¢anima, ukrcao
se zbog zlatnog runa progonjeni mladic, i otiSao po carsku djevojku u drugo carstvo.

Takogjer Jazon imao je izvrsiti tri zapovijedi od strica zlotvora Pelije, ili, kako druga crta u
grckoj pri¢i kaze, od Medejina oca, kralja Aeta. Prva mu je muka bila u gvozdeni plug upregnuti
bikove ognjevite, te tim plugom brazde graditi u Aresovu polju; druga, posijati u to polje zmijine zube,
od kojih ponikose divovi, Sto ih Jazon svlada; tre¢a, pogubiti stravicnog zmaja, Cuvara zaklonjene
djevojke. U putu, na§ mladi¢ sreo ovjeka i kupio u njega zivu orlusinu, kojoj iz repa iS€upa jedno
pero; sreo 1 drugoga ¢ovjeka u ¢unu sa Saranom, pa i tome kupljenome Saranu, kome bijahu krljusti
zlatne, istrga krljust jednu; istrga i jedno pero od Ziva goluba, iz lijevoga mu krila, posto goluba kupi
od trecega Covjeka koga sreCom susrete. Stigavsi u drugo carstvo pod neznani grad, svi se udiviSe trgu
i trgovcima. S drugama svojim dogje, da ono gleda, i carska djevojka. Mladi¢ na galiji nju zabavljao
do sumraka; tad galiju krenuo, a odmah pala tama. Sli¢no ovako, Jazon otme od oca kraljevnu Medeju,
koja se u svoga otmicara zaljubila. Nego, nasa carska djevojka ima ticu na ramenu, i pusti je, da dvoru
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doglasi otmicu. Djevojc¢inu ticu ugrabi orao, koji odmah dojuri, ¢im mladi¢ zapali sahranjeno njegovo
pero. Baci djevojka jedan kamicak, te stala galija; ali, na zapalu krljusti dopliva Saran i kamicak
proguta. I Medeja, na bijegu, proizvede najveéa cuda, uz svakojake carolije; pobaca u more rastrgane
komade svoga brata Apsirta; Mnodeiwa gréki znaci vjesStakinja, vjestica. Makla se galija, 1 bjegunci sad
na miru putovase, dugo putovase, dok eto ih, na povratku, megju one dvije planine: spopade ih strah
veliki, galija se okameni. Megju Argonautama nalazi se Aamt9ng (kamenjak) Mopso i AamiSat
Kastor 1 Poluks. NaSa djevojka, ve¢ odana momku otmicaru, vjesta je, te ¢e otkloniti zlo. ZaiSte zive
vode, koju donese golub, posto mu mladi¢ zapali pero. Tom zivom vodom otkameni se galija i krene
na put dalje, dok mladenci najposlije budu napomol dvoru cara gonitelja i strica zlotvora.

Prokusanog mladic¢a, kad stupi s galije, doceka dzelat, koji mu osjece glavu. Stao car milovati
djevojku iz drugog carstva, no ova ga odbi rijeima: "Kamo onaj, §to se trudio za mene?" Ljubljenomu
mladicu pristavi glavu, uzme Zivu vodu, njom je prelije, a on ozivi! Na to ¢udo, doglavnik rece caru:
"Taj ¢e sad joS§ viSe znati, nego $to je znao, jer je bio i mrtav, pa opet oziveo!" Car, da bi i on onoliko
znao, htjedne, da i njemu glavu osijeku, pa da ga djevojka Zivom vodom prozivi. Ali carska djevojka
ostavi njega mrtva. Grcka prica ovdje sustopice ide uz nasu. Medeja pomladi Jazona, ili, kako drugi
vele, oca njegova, ostarjelog Aezona, svarivsi ga u zlatnom kotlu, gdje ona umijesa svoje ljekovito
bilje. Onda zlotvorni Pelija hoce 1 on da se pomladi: skuhase i njega, no ne ozivje. Srpska prica
zavrSuje time, Sto kaze, da djevojcin otac dozna od nje pismom sve, §to je i kako je, i da joj otpisa, da
mladicu eto vec¢ i1 drage volje nju daje, 1 neka tamo oni caruju, pa i ostali momci, jednom trgovci, neka
se slobodno izene, uzevsi ostale djevojke koje otplovise galijom. Po vijesti davnoga Hezioda, Jazon i
Medeja, nakon prekuzenih zala, sretno se vjencase.

Sto odmah poslije martanog Sunca, poslije Stojana, ovdje raspravismo Momira i Grozdanu,
tome ima razlog. S martom mjesecom nastupa i proljece. Pa i sama pucka prica ne dijeli Momira, ili
Miladena, od Stojana. Pri¢a iz Vojvodine: "Stoj$a i Mladen"' prikazuje nam Mladena kao zmaja od
ognja, ravna u junastvu slicnome junaku Stojsi, kome postaje pobratim. "Rece StojSa zmaju: Kako ti je
ime? A zmaj mu odgovori: Moje je ime Mladen. Onda mu StojSa rekne: I ja sam najmlagji u oca i
majke; pa se onda puste 1 zbrate, i tvrdu veru dadu jedan drugome, da ¢e bratinski ziveti". Dakle su
Momir i Stojan istovremeni i istomo¢ni pobratimi; po mladosti i naspornome jednakom djelovanju u
prirodi proljetnoj. Ova je prica vazna i s toga, S§to nas uci, da je Mladen, ili Momir, junak od ognja.
Ognjevito postanje Momiru i Edipu mi ve¢ naslutismo.

' Vuk. prip., 5.
5. Jovica Resavac

Vracamo se k ispitivanju religije Sunca. U kolu bozjih porednika, okolo sjajne sofre visokoga
cara, Cetvrti je "Jovica Resavac, Kucajinski bojni kopljenik od Resave lepe vode ladne", koji sjedi do
Stojana.' Oko ovog lica nije se razveo dugo epsko pri¢anje; no, §to ga ima, ono je iz najdalje davnine.
Ovaj je Jovica, bez sumnje, oni "ludani Jovan", o kome precudno zna pripovijedati crnogorska pjesma:
"Jovan i divski starjesina".? Pjesma, odmah u stihovima poéetnim, dovodi cara, a ne zna mu imena;
pjesma breci glasom visoke osvete:

"Car hocase izgubiti ljubu,
car hoc¢ase, i nevolja mu je,
e mu ljuba mnogo zakrivila,

i za to je care pomrzio".®

'Vuk. pjes., knj. 11, 81, v. 52—4. Vidi Dio IV.
? Vuk. pjes., knj. II, 8.
V. 1—4.

Na molbu sluga, ipak joj car pokloni Zivot za godinu. Osugjena i otjerana carica imase sina,
mladog Jovana, s kojim se otisnula u bijeli svijet. Sin tek stao na snagu; "nema mu do petnaest lje‘[ah",4
al mu je junaStvo neprelomno Izveo konja svoga, gojena Labuda, pa sin i majka Labudu "se baciSe o
ramena".” Majka bodrila sina:
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"Da bjezimo, sinko, po svijetu, "dogjose u divsku planinu,

a od cara i moga i tvoga, tu nagjose studenu pecinu,

a daleko trideset konakah, ali u nju sedamdeset divah,

gje ne care ni cuti ne moze, megju njima divski starjesina ....
a nekmoli o¢ima vigjeti".’ Zestok i je ludani Jovane! . . .
Zemljom bjezeci, Pos'jece sedamdeset divah".’

Za tim, na Labudu iSao u planinu, u lov na srne i koSute. Divski starjeSina skrio se u pe¢inu,
gdje ga domalo preljubi carica razbludna. Prizor je kao kod krutih skandinavskih Jotuna:

"Hajd' ovamo, Jovanova majko!
Hodi k mene, da aSikujemo!

A ona mu tader besjedila:

Hodi k mene, divski starjesina!

wn 1

Hodi k mene, da mi lice ljubis".
V. 24.
V. 26.
V. 33-7.
"V.39—43.
'V, 68—72.

Radi diva, zamrzila ljuta mati i na viteSkog sina. Ludanome Jovanu nastaju kusnje najopasnije.
Div mumlja ljubaznici:
"Ti tvoje dijete upitaj,
boji li se do Boga i koga,
pa najprije igru zametnite,
prokletoga u ruke prstena,
oko njega te se kune krivo;
dijete je ludo i nevjesto,
ti ¢es njega lasno nadigrati,
pak mu svezi ruke naopako,

a ja ¢u ga onda pogubiti".?

Jovan mogase majku nadigrati, no dade, da ga ona nadigra, te da mu i sveZe "obje ruke, — od lakatah
te do vrh nokatah"; ludo dijete "rastegnu rukama, — na sedmoro konop raskinuo".’ I3avsi opet u lov,

"srete iz svijeta ¢iridzije,

i pred njima ¢iridziju Rada,
gje Ceraju Sezdeset tovarah,
sve na golo vina i §enice".*

Eda bi hranio majku odagnatu, Jovan zamoli Rada i kiridzije, da mu to prodadu, pa im to "plati

zutijem dukatom".’

2V. 77-85.
3V. 109—12.
V. 116—9.
V. 126.

Ali mati jednako radi o nevjeri. U¢ini se bolesna, i od sina iSte ponudu: "Ja bih, sinko, sa bukve
jabuku, — iz velike vode Kaladzinske!"® U vodi je nesita azdaja, koja jurisi na Jovana; no je on lasno
smace. Na njega, i na konja mu Labuda, skogise i dva silna lava, §to no "veliku voda zamutige".” Oba
ih ziva uhvati Jovan, priveza ih Labudu za rep, sobom ih povede, a dade majci dohvacenu jabuku. Iza
ove, treéa muka, najZivlja, &eka junaka. Njega moZe da svlada samo "prokleto drndarako tetivo";* pa

mu time carica sveza ruke. Ona i div izgrdili svezanog mladica: iskopaSe mu oba oka, i baciSe jami u
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dubinu, u silnu jamu studenu. Nad jamom spucen je i Labud, koji vriskom ciknu, kad li eto
pomoc¢nika. Stoji tutanj uz planinu, a javlja se Rade.

"Skoci ¢iridzija Rade,

1 sastavi tridest konopaca,

1 zasuka po dva u jednoga,

te napravi petnaest komata,
pa se Rade preko pasa sveza,
spustide ga tridest ¢iridzija".’

Izbavio on iz jame nagrgjenog nevoljnika, odrijeSio mu ruke, i odveo ga k vodi KaladZinskoj,
kamo doleti od planine vila, 1 Jovanu stvori nove o¢i. Za oci, 1 za svu muku Jovanovu, zabrinula se,
ujedno, njegova Bogom posestrima, krémarica Jana, koja je "razumna uma i pameti, — guslara joj u
svijetu nema", te ée svog pobratima "gugjet' naugiti".! Izvidani Jovan propjevao. Smace strainog diva,
a mater, nemilu preljubnicu, svezanu povede k ocu caru, te nasta u carskim dvorima veselje veliko.
Caricu zazdiSe zivim ognjem.

*V. 164—s5.
V. 180.

5 V. 195.
’V.256—61.
'V, 277—9.

Ovo je svjeza, ni¢im netaknuta, poganska pjesma. Malne iz svakog retka njezina zaudara apa
od stare vjere. Neimenovani car biti ¢e nebesni Car, a carica crna zimna Zemlja. Ona druguje u
"studenoj pecini" sa straSnim divom, sa zimnim Jadom. "Mnogo je zakrivila", 1 "za to je car pomrzio";
ipak poklonjen joj je Zivot "za godinu", koje zar znac¢i godi$nji zimni povrac¢aj omraze i osude.
"Ludani", al "Zestoki" Jovan, ludano je, al zestoko Sunce aprila mjeseca: hod mu je "po svijetu trideset
konakah daleko", koliko ima u mjesecu dneva. Da ga iz zimne jame izbave, prisko¢i mu u pomo¢
"trideset ¢iridzija" sa "tridest konopaca". Konopci su "zasukani po dva u jednoga", te je "napravljeno
petnaest komata", pa i junaku "nema do petnaest ljetah", jer se svaki mjesec rastavlja u dvije pole, u
prvu, ludu i nejaku, 1 u drugu, snaznu i dobitnu, kako i drugdje to ve¢ dosad opazismo. Jovanov Labud
jest Suncev konj. Ovake konje poznaje mitologija arijska; to su bogovski hipogrifi, konji i tice napola;
nas ep to izrazuje ti¢jim imenom, $to ga daje konjima vilenskim. A taman je labud, u Arijaca, simbol
za sunce, jutrenje ili proljetno, koje izilazi iz tame.”

? Gubernatis, Myth. zool., II, p. 310—1.

Cisto je arijska i azdaja, ma bila rije¢ naga, ili uzajmljena. AZdaja se prije¢i osobito na sunéane
bogove. U munji, koja iskace iz crnog oblaka, a razlama se i veruga, Indi spaziSe strasnu gujinu, Ahi,
$to hoée da vodu otme. Istu grisku guju, Azhi-dahaka, vidise i Eranci,® no u o¢ima njihovim ona se
vec¢ slegla na zemlju, gdje prozdire konje 1 junake; troglava je, a pisti, dok zaokupila, te Cuva od
svakoga, jezersku vodu, negdasnju vodu obla¢nu. Najvise je troglava i u nas, pa jednako prozdire
konje 1 junake. U Firdusi-evu epu, stravi¢na neman bori se, na vodi Keshevu, protiv Sama, kako se u
nasem bori protiv Jovana, na vodi Kaladzinskoj. PosjeCena je azdaja, do¢im nisu dva lava, koja zinuse
na Jovana, nego ih on priveza. Labudu za rep, 1 odvede sobom.

* Mozda Eranci azdahu dado3e Slavenima jo3 u Aziji.

I dva lava spadaju mitu arijskom. Sunce, pri plamenom poZaru svoga zahoda, usvoji, u masti
Inda, oblik fantasti¢nog lava, ogromnog a nemoc¢nog; ta lavska prikaza njima je takozvani "zapadni
lav"; no, kako je prizor opalog sunca gotovo onaj isti, koji i sunca izilaze¢eg, nastadose dva lava, oba
svijetla i slaba.' Na sunce §ibaju, jednako, jabuka i prsten, a ozna¢no je, da divski starjesina prsten
proklinje: "igru zametnite prokletoga u ruke prstena". Prozirna su i dva miti¢na lika, koja jo$ djeluju u
ovoj pjesmi: Rade 1 Janja. Pomo¢nik Rade, koji sa Sezdeset svojih kiridzija, "iz svijeta ¢era Sezdeset
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tovara sve na golo vina i Senice", jest julijski sun¢ani Radogost. Taj bog Zetve, koga ¢emo odmah
unaprijed ispitati napose, pomaze drugaru svome, a dovodi Sezdeset kiridzija, to valjda broj dana u dva
mjeseca, u aprilu i u juliju. Krémaricu Janju, ili svetoduhu Janju, viSe puta susretasmo. Ta ognjena
boginja izdize sve redom sunc¢ane likove mjesecne. "Guslara joj u svijetu nema": ona "uci gugjeti"
visoku pjesmu, §to ju, po drugoj obi¢nijoj izreci pri¢a i pjesama, Sunce "svira".> Zavriuje se drama
smaknuecem zimnog Jada i sveCanim uZzizanjem carice, mislim, kravljenjem mrazne Zemlje.

' Gubernatis, Myth. zool., II, p. 162—3. U nas ima i pjesma narodna o lavima ognjenim (Petran., III,
28). Dva poglavita i silna lava borave na Prolomu, visokoj planini (v. 65). Milo§ doskoc¢io jednome, al
od drugoga, i pored junasStva svoga, mora bjezati. Lavi se nakotiSe u kamenoj pecini (v. 69—70); a i lav
indijski cuva pecinu, svijet podzemni. Zasto Milos, dok doskoci jednome lavu, bjezi od drugoga, jos
jasnije ¢e nam biti iz dijela o MiloSu, u radu ovom. Pa isti lavi ognjeni, te i njihova lavc¢ad, javljaju se i
opet, u pjesmi miti¢noj (Petran., II1, 33). Mladi Milo§ Voinovi¢, pomocu vile, nadbija njih, te i crnoga
straSnoga Arapa; ali ih se stariji Mi¢o Voinovi¢ prestrasi. [zbavljena je Vida Cobanica i dvanaest
djevojaka.

> "7zasvirilo sunce". Vidi Dio 1V, str. 65 (165). Moze biti, da u prvoj redakciji pjesme ista svetoduha
Janja Jovanu "stvarase i o¢i", te da kasnije, mjesto nje, pridogje vila.

Kome bi se ovo razlaganje ¢inilo umjetno i previjeno, neka Cita fragmente iz jednakog mita u
Helena. Muke Jovanove, to su Heraklove muke. Herakle bjezi zemljom i svijetom, daleko od oca,
viSnjega Zeusa. Ne ide s materom, al ga goni neutoljiva mrznja macuhe Here. Basaju¢i posvuda,
sustize, na planini Menalu, prebrzu koSutu; u nemejskoj Sumi, zadavi silnog lava; u Hesperidi, pogubi
strahotu zmaja, koji, leze¢i na vodi, cuvase zlatne jabuke; ne sveza mu mati ruke "prokletim
drndarskim tetivom", al, mlad i1 nevjest, upade u spletke jedne zene, kraljice Omfale; pri koncu truda i
borba svojih, ubio straSnoga diva Geriona; nije uzdena mati nemila i omrazita, al je spaljen u
veli¢anstvenom plamenu sam Herakle. Ipak, veselje je na Olimpu. Otac Zeus sjajnog sina na laganu
oblaku dize k sebi na nebo, i vjencava ga sa Hebom, s proljetnom neumrlom mlados¢u. Tek dvoje
razli¢ito je megju mladim Heraklom i ludanim Jovanom. Prvo je to, Sto Herakle sabra pri sebi
dvanaestomjesecni sav rad boga Sunca; a drugo, $to njega otanji i razvedri helenski ukus.

Divski starjeSina svjetova mater Jovanovu ovako:

"Ti tvoje dijete upitaj,

boji li se do Boga i koga,
pa najprije igru zametnite,
prokletoga u ruke prstena,
oko njega te se kune krivo".

Sto nose ove tamne posljednje rije¢i? Sto za pravo zna¢i divova Zelja, da "se dijete kune
krivo?" Na upit odgovara mit latinski.

Slika Jovanova nalazi priliku svoju italsku, skoro jos €istiju od grcke, ili barem stariju od ove.
Poput Grka. koji imahu Herakla, imahu i Itali Herkula. U inace suhotnom italskom mitu, Herkul kaze
na sebi ovu davnu crtu: u Latina uzima lice Dia Fidia, a u Sabina lice Semona Sanka.' Sto Herkul, po
latinskoj legendi, ubija Kaka, straSnog diva u pe€ini, a pripomaze mu sama Kakova sestra, neka
ognjena boginja, kojoj poslije na oltaru gorase vjecni oganj: u tome je Herkul nas Jovan, a Kakova
sestra naSa ognjena Jana, Jovanova pomagacica i posestrima. Nego, $to se pri¢a za Herkula, ono
pristaje i latinskome Marsu i sabinskome Semonu Sanku. A §to je Semo Sancus? Po etimu, Sancus je
bog &isteéi i rededi; po starinskoj identifikaciji, on je latinski Dius Fidius, bog uhvaéene viere.” A i
zbilja, do Herkulova, ili Sankova, ili Fidieva rimskog najveceg oltara, ara maxima, zaklinjahu se ljudi
na¢inom najsvecanijim; kod toga oltara, svake godine, pucka gozbina, silno veselje, triumphus,
slavljase uspomenu bogove pobjede nad Kakom, strasnim divom; pak taj pobozni i radosni triumf
nasljedovase, 1 unesose u svjetsku historiju, svi triumfatori osvajackog Rima. Italski bog vjere i
zakletve, Semo Sancus, ili Dius Fidius, naprosto je nas Jovan, koga divski starjesina hotio bi, al ne
moze, u napast navesti, "da se kune krivo".
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' Po starom jednom svjedodanstvu u Varona (De lingua lat., V, 66). Od sadasnjih mitologa (Bréal,
Hercule et Cacus, p. 51) prigovara se Varonu u ovome: ali Varon, ako i slab filolog u nestasici
jezi¢nog znanja komparativnog, bijase opet najbolji starinar rimski, te je meni mucno vjerovati, da on
lakoumno uze, za staro doba, Dia Fidia i Semona Sanka kao jednake s Herkulom.

? Tome Diu-Fidiu bijage otac Diovis, zar sjajni Jupiter, napram Vejovis, Jupitera nesjajnog. Kao da se i
to sudara s naSim dnevnim i sjajnim, a no¢nim i za¢amalim Vidom.

Mi Jovana uzesmo kao aprilski Suncev lik; a u aprilu Sabini svetkovahu Semona Sanka, svoga
Marsa. Italska razna plemena slavljahu ratnog boga suncane godine u raznim mjesecima: Rimljani 1
Albani u martu, Laurentinci i Fali§¢ani u maju, Hernici u juniju, Ekvikoli u oktobru. Ali uzdrzni
gorstaci Sabini, a po adetu sabinskih otaca i Peligni, ustajahu u slavu njegovu u aprilu mjesecu,' kako
to Cinjahu 1 Srbi uz Hrvate.

I u samoj vanstini, Jovan zar nam se prestavlja kao Dius Fidius, bog Mars. Po rijeci epa, sio
&etvrti za carevu sofru Jovica, "bojni kopljenik".? Megju bogovima, ,"kopljenik", quirinus, jeste Mars,
koji, po prastarom nadijevku, jeste i pilumnus, §to isto znaci. Od boga, Rimljani bijahu Quirites, a
bijahu i Pilumni, "Pilumnae poplae", kako kaze carmen Saliare, u inace zatomljenoj izreci. Taj bog
quirinus nazivlje se i gradivus, §to je "hodag": zemljom i svijetom hoda¢ je kopljenik Jovica. Sto se
ti¢e Jovi¢ina koplja, ovo njemu nije pridato slu¢ajem, hirom epske pjesme. Kakogod Marsa, koplje
oznacuje 1 Jovana. Kao ne$to glavno iznosi ga, osim epske, i stara Zenska pjesma, gdje Jovan "livadu
kopjem mjeri". Pjesmu sad jekavci pjevaju kao svatovsku, a bijase, mislim, negda bogov epitalam:

"Livade su ure$ene No s' obrni s desnom stranom,
b'jelim cv'jetom i crvenim. s desnom stranom put istoka,
Mladi Jovo konja igra, gjeno divno kolo igra,

u livadu kopje mjeri, tu je tvoja vjerenica,

a vila ga s gore gleda. svakim dobrom ispunjena.
Vila Jovu govorila: 1 ruzicom od proljeca,

Sto livadu kopjem mjeris? i grinjicam od bisera".’

Na proljetnim livadama, koje svojim kopljem mjeri, Jovan pohlepno srée miris bijelog i
crvenog cvijeca. Osim §to je bog rata, poljski je proljetni bog i rimski Mars.

Pored sve divove i materine napasti, mladi Jovan, u tome pravi Dius Fidius, ne ¢e da "se kune
krivo". Neznabozacka glasovita pjesma "Sveci blago dijele" pominje svetoga Jovana, gdje, pri podjeli
svetackih darova, sebi uze "kumstvo i bratimstvo".! Ovaj sveti Jovan, koji, kao svoju, cuva zakletvu
kumstva i bratimstva, isti jo s mladim Jovanom, koji se Zaca od krive kletve, a isti 1 s kletvenim bogom
rimskim: "Me Dius Fidius!"

" Ovidii Fasti, 1. III, v. 87—90 i 93—6:
"Quod si forte vacas, peregrinos inspice Fastos:
Mensis in his etiam nomine Martis erit.
Tertius Albanis; quintus fuit ille Faliscis;
sextus apud populos, hernica terra, tuos....
Quintum Laurentes, bis quintum Aequicolus asper,
a tribus hunc primum turba curensis habet.
Et tibi cum proavis, miles peligne, sabinis
convenit: hic genti quartus utrique Deus".

* Vuk. pjes., knj. 11, 81, v. 53.

*Id., knj. 1, 92, v. 1—14. Uporedi i pjesmu I, 125.

*1d., knj. 11, 1.

'v.57.

Sveti Jovan duboko zasjeCe se nasim ljudima u srce. Kad je ljuta nevolja, iz dna duse naSeg
ovjeka izlijeéu rije¢i: "Kunem te Bogom i velikim svetim Jovanom!" Stitnik kumstva, sveti Jovan,
cak 1 daruje se, megju kumovima:

"ovaj nije darovao kumu:
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kuma njemu svetoga Jovana,

a on njojzi pare ni dinara",

kaze pjesma o poganome grjeSnika, u puckom paklu. A druga starinska pjesma o "kumovanju Gr¢ic¢a
Manojla" proklinje ovoga krivokletnika i nevjernika:

"Sto prodade kuma za cekine?
Platio ga svetome Jovanu!"
*1d., knj. I1, 4, v. 21—3.
*1d., knj. 11, 6, v. 33—4.

Ove su pjesme iz Crne Gore, a sav jekavski govor silno izrazava mo¢ 1 odmazdu Jovanovu:
— "Tako mi zlatnog svetog Jovana'!"
— "Ne u krv! Bog ti i sveti Jovan®!"
— "Tako mi svetoga Jovana, koji mi je s tobom od dobre volje, a bez nevolje
— "Ma §to kazes, Jakove, Bog ti 1 veliki sveti Jovan!"
— "Ma jeste li pri sebi, ljudi, Bog vi i veliki sveti Jovan!"’
— "Ja sam ne mogu s Bogom i sa svetim Jovanom ratovati!"®
— "Stan', kume, vije¢amo ti Boga i svetoga Jovana!"’
— Upitah ga: Sta je, kume, kazuj, veZem te Bogom i zlatnim svetim Jovanom
Rijeci "kum" i "kuma", premda Slavenima zajednicke, nisu slavenske izvorne, ve¢ nacinjene od
rije¢i latinske’; nije, dasto, izvorno ni kriteno kumstvo, ni vjenéano; ali "§i§ano" svakako pripada staroj
vjeri. Potonje ovo kumstvo drzahu Germani, od pamtivijeka; a oglasi se u historiji slucaj jedan toga
kumovanja. U nevrijeme za pape rimske, okumi langobardskog kralja Liutpranda mladi Pipin, sin
franackoga Karla Martela; dogje Pipin u Paviju, da mu Liutprand kosu "osisa", a od onda nazva kuma
ocem, ili poo&imom svojim."

3y

'HS

' Vuk. posl.

? Kad od krvi odvracaju ljude, koji hoée da se pobiju.

3 Vuk. posl. (ka kumu)

* Vréeviéa Niz prip., str. 58.

> 1d., str. 80.

°1d., ste. 63—4.

1d., str. 174.

®1d., str. 143.

? Compater-ksmotrs, kums ([starosl.] Miklosié¢, Etym. Wért.).

12 Paul. Diac. de Gestis Langob. 1. VI, c. 53 : "Carolus princeps Francorum Pipinum suum filium ad
Liutprandum diresit, ut ejus juxta morem capillum susciperet. Qui ejus caesariem incidens, ei pater
effectas est, multisque eum ditatum regiis muneribus genitori remisit".

Za ovo isto kumstvo, kad se poodraslu djetetu za prvi put sijece kosa, znadu i obicaji i pjesme
nasSeg naroda. To biva 1 bez popa, te mogjusobno mogu kumovati ljudi hristjanskog i turskog zakona,
premda kumstvo veze gotovo tvrgje od rodbinske same sveze. Koje pak bozansko lice pri kumovanju
djeluje, kaze Jovanu pridjevak "zlatni', usporegjen uz ove stihove bosanske jedne pjesme:

"Okumi mi sina i trecega,
taman mi je d'jete za kumljenja . . .
te mu Mijo ¢edo okumio,
kose mu je zlatom pozlatio".'
Bozje Sunce kumcetu negda "zlatom zlacaSe kose".? Mlado Sunce, koje redi, Cisti i kaje, mi
upoznasmo kao poglaviti izvor priprostitoj etici naih djedova, a i drugih Arijaca.’

! Jakic¢a pjes., knj. I, 50, v. 43—1 i 370—1.

20



* U Rumunja, obred pri ovom kumovanju, po svoj prilici uzetu od Slavena, zahtjeva, da kuméetu ve¢
bude navrsen tre¢i rok zivota, tre¢a godina. Kum reze kosu novim nozicama, pa kumcetu vise glave
lomi pogacu (Slavici, die Rumanen, s. 167).

*Dio 111, str. 5—7 (149— 51).

Nego, eti¢nu svoju mo¢ mlado Sunce, i njegov zamjenik sveti Jovan, nigdje ne vrsili, koliko u
obrani mile i ljupke sveze, §to za vijek zbrati pobratime i posestrime mlade. Pobratimstvo je nesto
predrago i prenjezno, moze biti najnjeznije, u osjecanju nasih otaca; pa ovu ljubicu etike
prethristjanske uze, kao svoj dar, sveti Jovan. Pobratimstvo odlikuje Slavene mimo ostale Arijce, a
Srbe i Hrvate mimo Slavene. Nesto sli¢na nalazi se samo u hrapavoj i uzdrznoj Sparti. Spartance, ljute
ubojnike, rastavljasSe od drugih Grka neka mekana ¢ut prema svojim Zenama, ¢ut Zenska, predbacena i
nama Slavenima. Prepuno ovo osjeé¢anje odusivalo i druk¢ije: u njegi starijih spram mlagjih drugova, a
osobito u enomotiji: braca od zakletve i sucuti, a ne braca po brastvu, slobodnim izborom pristajahu
zajedno, uz prisegu, da jedan drugoga za zivu glavu ne ¢e u boja napustiti. Enomotija bila prva Cestica,
takticna prva jedinica, glasovitoj spartanskoj vojsci. Dali pobratimstvo sabra redove u davnim
vojskama Srba i Hrvata, mi ne znamo; ali znamo, da bezprimjerna maha zahvati u drustvu njihovu.
Bratilo se sa zamjenite privrzenosti, sa prijave u snu, sa ljute nevolje. Osobito kojekakve nevolje radi,
uzvikivalo se: "da si mi po bogu brat!" a kad se to "za boga primase", spajala se "braca po bogu" megju
sobom tjesnje, nego li braca naravita. Bivalo pobratimstvo 1 izmegju oba spola, te pobratim ne
vjencavase posestrimu, kao ni svoju sestru rogjenu. Brac¢a nerogjena bijahu kao i rogjena; bijahu i vise,
jer njih svagda pratilo budno oko boga vjere:

"Da s' ne bojim cara i carice,

ja se bojim Boga i Jovana".'

A tesko od boga bilo i ne primati u nevolji ponugjeno i prizvano brastvo, jal kumstvo,
Jovanovo. Odricatelja moglo snaci ¢udo.
"A poteze maca zelenoga,
desna mu je prionula ruka,
on prihvati i lijevom rukom,
prionuse ruke obadvije",

o . .. ., .. . .2
kaZe pjesma za Zvijezdi¢a Ivana, koji Jovanovo prizvano kumstvo odbi.

"' Vuk. pjes., knj. II, 66, v. 178—9.
1d., knj. 11, 94, v. 354-7.

U nestaSicu drZavne obrane, pobratimstvo povecavalo srestva obrane individualne, pa se 1 time
u narodu utvrdi. S druge strane, ono moglo stisati svagje, namiriti palu krv, a ¢ak i sprijateljiti
zakrvljene kuce. Skoro do nasih vremena, po istocnim krajevima naroda, kad bi se ubijstvo dogodilo,
kuca ubilca kasto nugjaSe pobratimstvo, ili kumstvo, ku¢i ubijenoga, pak mjesto mrznje i osvete
prihvaéeno novo prijateljstvo vezivase ljuto zavagjene ljude™.

% Mili¢evica Ziv. Srba, Gl. XXXVIL na str. 171.

Ali je kod pobratimstva glavno, $to davase oduska ljubaznosti slavenskoj. Ovoj ljubaznosti
najbolji je dokaz godiSnje veliko pobratimstvo. koje nasa ¢eljad jos sklapa na "druzicalo", ili
"ruzicalo", ili "pobuseni ponedeljnik". To je drugi ponedjeljnik poslije uskrsa, kad se, u prvu mladinu
ljeta, spominju mrtvi od one godine, te im se pobuSavaju grobovi. Opaziti je, da to doba najviSe pada u
april mjesec. 1za pobusanja mrtackih jama, momci i djevojke "druzicaju se". Opletavsi vijence od
vrbovih mladica, kroza njih se cjeluju, 1 mijenjaju uskrsna jaja. Ponajvise, to rade momci megju
sobom, a tako i djevojke; pa koje goni sucut, oni vijence promijene i metnu na glavu jedno drugome,
dok se zakunu, da ¢e momci biti godisnji pobratimi, a djevojke godiSnje druge. Na novo druzicalo,
neki ostanu ovaki drugovi, a neki se ponove.” Ovo je druzi¢anje tako milo i drago, kao da je uzeto iz
helenskog rukosada.
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Trebnici i srbulje nose hristjansku molitvu za pobratimstvo, $to blagosiljaSe i crkva. Ali sveti
Jovan, kome u dio zapade dar kumstva i1 pobratimstva, nije, no prividni svetitelj iz nove vjere. Pod
prilikom Jovanovom ocevidno se pritajao davni bog Srba i Hrvata. Djelovanje mu pregledasmo, al
pravog imena ne dohvatismo. Zasto ga obracenici nazvase Jovanom, to je lasno reci: vjernom i
milokrvnfm bogu iz kola dvanaest Sunaca najprili¢niji se ¢inio vjerni i mladi Jovan u dvanaestorici
apostola.

3 Vuk. Ziv. i ob., str. 27—S8.

* Kao da i Rusi boga prozvase Ivanom. Ruske skazke nemaju omiljenijeg tipa od mladog i viteskog
carevic¢a Ivana, ili VaniuSa. U pogdjekojoj skazki Ivan je "durak", glupan, to po naopako shvacéenoj
ludosti mladih godina Carevic¢a cesce prati lijepa Helena ili Marija, koja izgleda kao nasa Janja, ili
Marija, krémarica. Ivan je visSe puta i uz dva starija brata, a onda olicuje trojno Sunce no¢no, kako to
vidismo i u naSim pri¢ama (Dio I11).

Ali nam nije iz ve¢ zatomljene proslosti izvuci bogovo ime. Ako ne boga, a to barem njegovo ime,
apostol Jovan nastupi i otjera u nepovrat. Kad bismo rekli, da se bog za antonomaziju zvao Davor, ili
Davorin,' kao prvi punom snagom opasani i ubojni izmegju dvanaest godisnjih davora’® mi toj
hipotezi ne bi mogli podati nikakva oslona, van ovoga vrlo slabog. Kletvena i molitvena rije¢ davori!
izilazi i u singularu davor!® pa je preGesta u stajaéem starom govoru, kakogod i hristjansko danasnje
kumljenje sa svetim Jovanom. A i davorije kao da su s Jovanovim kumstvom u svezi. Kaze se, naime,
"svatske davorije" za pjesme kumovske 1 vjencane.

' U ¢udesnoj pri¢i 22 Kojanovljeve zbirke, sretamo Davorina, sina Upravde, te sjedi s carem na
carskom prestolu. Sto je Davorin Upravdin sin, to kao da se nekako slaze S pravdom svetoga Jovana.

? Pazi na ovaj stih, u jednoj svatovskoj pjesmi (Stojanovica pjes., s. 272): "Davor tebe! djevojacka
majko!" To, kao da je: "Davor tebe sacuvao!"

3 Vidi Dio 1V, na str. 27—8 (127—S3).

Bilo kakvogod ime aprilskom Suncu, ovo Sunce zadovolji ljudskoj ¢eznji za duSevnim
skladom. 1 namiri srce Srbima i Hrvatima neznaboznim. Kumstvo i pobratimstvo, pravda i
prijateljstvo, najvece stoji od ovoga mladoga boga, vrlo sli¢na s eranskim Mithrom, s italskim Dius
Fidius i s helenskim Apolonom. Gdje im treba nebesnih svjedoka, ljudi, kod Homera, uvijek zazivaju
pravednog kaznitelja, Apolona, koji ubija smrdnu azdaju, Pythona, pa i putenog napasnika svoje
majke Latone, ogromnog diva Titya, pritajana u zemlji. Prica Apolonova i Jovanova u ovome, koje je
najglavnije u mitu, jednace se skoro do istovjetnosti.” Tek u plastiénoj tvorbi razlika je megju
Apolonom, ubilcem Pitona i Titija, i ludanim Jovanom, ubilcem azdaje i divskog starjesine. Apolon
nadkrili Jovana za to, $to njega obigraSe grcke muze.

6. Golemovi¢ Gjuro

Pod hristjanskim imenom, ali uz adjektiv iz davnih doba, dogje do nas i peti vojvoda oko
carskog stola, a uz carevo desno koljeno. To je Golemi, ili Golemovié-Gjuro.’ Nego, ime druZice mu
boginje sasvim je pogansko, pa po njoj mo¢i ¢emo, valjda, zaéi i do imena boga.

Drugarica Golemog svetitelja bijase Lada. Pred mjesec maj, 1 kroz ti mjesec, Hrvatice jos
"ladaju", na Cast davnoj boginji. U Karlovcu na Gjurgjev dan (23 apr.), a u okolici uo¢i Gjurgjeva dne,
dj evojéke, ovjencane Gjurgjevim cvijec¢em, idu okolo od ku¢e do kuce, pjevajuci pjesme i pripijevaci
Ladu.

* Ludani Jovan, kao §to sa sunaénim Heraklom, slijeva se i sa sunaénim Apolonom.
> Vuk. pjes., knj. 11, 81, v. 55.
% Vuk. Ziv. i ob., str. 29.
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Po boginji, one se zovu "ladavice". Drugdje, megju kajkavcima hrvatskim, ladavice' ladaju od
Gjurgjeva sve do Ivanja dne, t.j., kroz cio mjesec, Sto negda bijase posvecen majskome bogu. Jedna

pjesma, u varazdinskom kotaru, glasi:

"Sveti Jura kres nalozil,
sveti Jura,

na Jurjevu na vecerju,

na Jurjevu.

Dimo posel, prsten zgubil,
dimo posel.

Idi, luba, najdi mi ga,

idi, luba,

najdi mi ga, donesi ga,
idi luba.

Jisla luba, je ga nasla,
jisla luba,

je ga nasla, donesla ga,
je ga naga"’

Sveti Jura, ovdje, nimalo ne prikriva boga, koji eto trazi svoj suncani prsten, i vjenc¢ava se s
boginjom. Istog Juru, Ladina zednog ljubovnika, izvodi 1 Stokavska Zenska pjesma, koja drugo nije do

ista kajkavska himna, u jednakom osmercu:

"Gjuragj kosi po pobrgju,
Lado! Le! mile!

Konja penje po zalagju,
oj Lado, o;!

Gjurgju zegjca dodijala,

Gjuragj konju govorio:
Vrisni, konju, dobro moje,
ne bi 'l ¢ula moja ljuba,

ne bi 'l vode donijela,

. 3
tebe vode, mene vina".

Juro nije ba$ nikakav svetac, nego, dok nalaZe ognjeni krijes, iste zlato, dakako suncano, opet u
pjesmi kajkavskoj, §to se u o&i Gjurgjeva dana pjeva u Turovom polJu™:

"Lepi Juro kres nalaze,

na Jurjevo pred vecer.

Z desnom rukom kres nalaze,
z levom rukom vencec plete.
Nestalo mu malo zlata,

malo zlata za dva lakta!

Ne dam, vera, Jura sinko,
pri tebi ga kola voze,

pri meni ga oslek nosi;

ti je pojti k ocku prosit:

Daj mi, o&e, malo zlata . . . >"".

Pjesmu pjevaju djevojke, u to seoska momcad skace preko naloZzenog krijesa.

" Tamo ih kazu "ladarice", ili "vile ladarice", pa idu okolo u
Vile, na str. 88.

sve¢anom broju od sedam. Kukuljevic,

? Kukuljevica pés.: pésme Ladarske. A, pri svrietku ladarskih dana, uo¢i Ivanja dne, pjeva se oko

Krizevca: "Lep nam Ivo kres nalaze

— na Ivanjsko na vecerje, — oj Lado! Lado! oj Ivo, Lado!"
’ Vuk. pjes., I, 288, v. 21—S8.

** Meni pjesmu priopéi mladi g. M. Senoa.

% Isto se ponavlja za oca, sestru i brata.

Pominje kralja, a ne Gjurgja, jedna pjesma iz Slavonije*; ali ko je taj kralj, vidi se po "polju,

punu sada", i po "zelenu lugu, punu hlada":

"Mi idemo, Ljeljo!

ravnim poljem kralju, Ljeljo!

1 zelenim lugom.

Ravno polje, Ljeljo!

ravno puno sada,

zelen luze pun je hlada.

Lado! Le! mile! Ljeljo oj Ljeljo!
Mi idemo, Ljeljo!

mi idemo kralju, Ljeljo!

sad pred bijele, Ljeljo!

sad pred bijele dvore, Ljeljo!
dobra gospodara.

Lado! Le! mile! Ljeljo oj!

I nosimo, Ljeljo!

i nosimo kralju, Ljeljo!
bijelom dvoru, Ljeljo!
bijelom dvoru, kralju, Ljeljo!
zdravlje i veselje.
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Lado! Le! mile! oj Ljeljo oj!"’

Lado! Le! mile! pobozni je usklik lijepoj miloj Ladi® i visokoj miloj Lelji, carici nebesnoj. Ovi
usklik, $to u vise zenskih davnih pjesama dolazi, uhvaceno kolo 1 sada pjevajuci oteze, pa ga navadno
ponavlja, kao zadnju uspomenu usrdne negdasnje poboznosti prema velikim boginjama. Pjesmom
uznoseci bujno vjencanje kitnoga maja, Hrvatice 1 Srpkinje mlade Zivo pripijevahu imena lijepe
cvjetne Lade 1 bracne visnje Lelje. Zdruzene ove dvije boginje moze biti da udrza i pucki govor, gdje
ljudi Saljivo vele: "Tako mi Lade 1 Vlade i devet sjemena". Ta Vlada biti ¢e Vladarica nebesna. Udrza
ih zar i u izrazu: "Lale mile" ili "Lile mile".! Od sviju boginja, uz veliku majku Lelju, bijase
spominjana blaga i draga Lada, koja hrljaSe na krilima ljetnih lahora:

"Molimo se, Lado!
molimo se viSnjem bogu,
oj Lado oj!

da popuhne, Lado!

da popuhne tihi vjetar,

oj Lado oj!"

Kad svecenici Hrvate i Srbe privoliSe na Hristovu vjeru, briSu¢i bogovska imena, ne zbrisase ni
ime "Lelja", ni ime "Lada". Osim pjesama, $to ih ovdje i1 drugdje ve¢ navedosmo. dolazi ¢esce, kad je
govor o ljubavi, u pripjevu Lada, obi¢no dvaput podvikivana:

"Gledah momu od malena
Lado! Lado!

od malena do golema
Lado! Lado!"

Mekanoj, razbludnoj boginji, u svatovskim pjesmama odlijeée i uzvik: "Lado mazo!"* Ovako,
dasto za nju viSe ne znajuci, jos je zazivlje, u Slavoniji, kolo pustosvatica, kad ove do¢ekuju udavacu
iz o¢ina u mladoZenjin dom.”

Do nedavna postojala je rijec "Lada" i u prostom govoru, u Dubrovniku. Dubrovacka jedna

poslovica glasijase: "Penje mu gace stara lada®".

* Stojanoviéa pjes,, str. 278—29. Pjesma zapade u koledarske, a pjeva se "napjevom stranackim i
¢udnim, kakvim se ne pjevaju druge nase pucke pjesme", opaza Stojanovié¢ (str. 13—4).

> Ova mi se pjesma ¢&ini, osim joj starinskog i dudnog napjeva, i u ostalome ni najmanje promijenjena
prema prvasnjoj njezinoj osnovi. Zdravlje i veselje ide Suncu, a od Sunca i ljudima prilazi.

® Lada, po svoj prilici, znadi: lijepa. Vidi u Miklogi¢a Bild. der slav. Personenn., s. 31, pod lad-, i
Etym. Wort., pod ladu.

"N.p.: "sve oko njega lile mile" (Vuk. rje¢.) — "ne zna, ali ¢e § njome niz dlaku na lilemile, ali okosito"
(Vr¢. Niz. prip., s. 278). Kako je "Le" skracenica od "Lelja", mislim, da je i od "Lada" skraceno "La", te
"lale mile" da je za pravo "La Le mile".

? Stojanovica pjes., str. 279.

* Vuk, rjeé., pod Lada.

* Stojanovicéa pjes., str. 273.

> Za znadenje rije¢i "maza", isporedi: "od maze je prsi razdrljila" — "maza materina" (Vuk. rjeé., pod
Maza). U ¢eskom jeziku, "lada", "lajda", bludnica, valjda je ova ista hristjanstvom degradirana boginja.
¢ Danigi¢a posl. U Stulli-evu rje¢niku, "lada" je Zena svome muzu.

Ovo glasovito pripijevanje Lade 1 Lelje za maja mjeseca, ovo ustrajno pucko pominjanje
negdasnjih velikih boginja srpskih 1 hrvatskih, nalazi jake potvrde u histori¢noj jednoj vijesti iz
sjeverozapadnih slavenskih krajeva. Vijest je u nekoj poljskoj knjizici, Stampanoj 1550 g., a kaze, da
je na jednoj gori bila bogomolja "triju idola, nazvanih Lada, Boda, Leli", pa da tamo, "na dan prvoga
maja", igjase prosti narod, da se moli i da Zrtvuje. Poganska bogomolja poslije je razorena i na njezinu
mjestu nasta crkva svete Trojice.’ Dakle, Poljaci pogani veli¢ahu Ladu i Lelju u isto doba maja, gdje
se i u nas zdruzene Lada i Lelja jo§ zazivlju.'
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* Archiv, IX, s. 528.

! Vijest poljske knjige ima znamenitosti i u op&enitijem pogledu. Putem histori¢nih svijedoganstva, mi
smo obavijesteni ponajbolje o staroj vjeri sjeverozapadnih Slavena, t.j. Poljaka i obliznjih im plemena
na donjoj Labi i u baltickom primorju. S bogovima tih krajeva puno puta su od nas usporegjivana
bozanstva iz naSe pucke tradicije. Ali to tesko ide, misle neki, jer da su drugi bogovi u sjevero-zapadnih
Slavena, a drugi u Slavena juznih. Ja nasuprot kazem: bogovi, u sustini, jednaki su i tamo i amo, a
razli¢ita mogu biti tek boZja imena. Nego, primjer poljske, isto kao nase, i Lade i Lelje, dokazuje, da
tvrdnju o razliCitosti, i $to se tie samih imena, treba suziti u tijesne granice.

Kakogod §to 1 drugi rodovi u arijskoj velikoj grani ¢ovjecanstva (Indi, Eranci, Heleni, Itali,
Germani), tako i ukupni slavenski rod imadijase, u svima svojim plemenima, od prilike jednu te istu
religiju. Italska plemena, umbrijsko, oskijsko i latinsko, megju sobom bijahu vise otugjena nego li
slavenska u vijeku poganskom. pa ipak komparativna mitologija sve to ve¢ma svodi im bogove na
izvorno jedinstvo. Dusevnu ovu zajednicu, jezi¢nu te i vjersku, velikih rodova ljudskih ¢isto spazi, veé
kojih pedeset godina nazad, J. Grimm. "Govore li istim jezikom", veli on, "razni dijelovi puka kakova,
onda im je uvijek jednaki nacin vjere i bogostovja sve dotle, dok ostaju pri svojoj naravi, a nisu izloZeni
nasilnome uticaju sa strane.... Koja kritika po¢inje time, da nijece, ili u sumnju dovodi, §to je zivo i
predajno u pjesmi i prici puckoj, ona sebe sapinje i unistuje. Kritici je samo sabirati, regjati i po
povjesnom razvoju raspravljati sadrzinu" (D. M., s. 81). Na istom mjestu, Grimm kaze i to, da
"Slaveni", ako i rastureni na daleko, imaju poglavite bogove zajednicke. Ja u ovo zadnje ne upirem, jer
u Grimmovo doba slavenska mitologija bijase jos u povoju. Ali opée pravilo kriti¢no, kako ga Grimm
udesi, do danas ne izgubi nista od svoje narednosti i tvrgje.

Sto u pripjevima pogdjekojih nasih pjesama Gjurgjevskih saduvase se imena: Lada i Lelja, to je
dasto sreca za naSu mitologiju, ali je to i puki slucaj. Da se mrska ona imena poganska istisnu,
nastojali ljudi iz crkve, osobito zapadne. Znamenit primjer takve brige hristjanske nalazimo u jednoj
pjesmi kajkavskoj, gdje je zazorna poganstina zamijenjena s neduznom rijecju: "Kiroles!" Pjesma se
pjeva u Turovom polju', na sam Gjurgjev dan u jutro, no, i pokraj drugoja¢ijeg pripjeva, pjesma i
obred ostadoSe neznabozacki. Sloze se dvije djevojke i jedan momak. Od dviju djevojaka jedna drzi u
ruci zelenu rakitovu ili vrbovu Sibu, a momak na jednom suhom drvcu nosi svezanu crvenu mahramu,
kao zastavu. To troje zaredi od kuce do kuée po ¢itavom selu, o¢ekujuéi darove i pjevajuéi:

"Ovo se klanja, zeleni Juro, u crne gore, u divojastvo.
zeleno drevee, Kiroles®!" Komu jabuka, tomu divojka!
iu zute ¢izme, i u kune kape, u plave hale, Jure jabuku, Jure divojku!

i u bricke sable, pisanom pasu’. Dever deverek snaSice budi:
Kukovacica® zakukovala u rano jutro, Stante se gore, mlade snasice,
v zelenom lugu, na suhom drugu’, pak nadelite nas devojcice,
na rakitovom i1 na borovom. nas devojcice i zelena Jurja,
Jura mi ima zlatnu jabuku, zelena Jurja z daleka pnta,

on mi ju tade u rano polje®, z daleka puta, nasega truda,

u rano polje i crne gore, trudnoga hoda".

Kad je dovrseno obilaZenje, te se vrate kuci, oni rakitovu zelenu Sibu zataknuce za kakovu
gredu u vrtu, da je obrane; kazu, od rovanja krtova.

"I ovu mi pjesmu dostavi prije pomenuti gospodin, M. Senoa.

* G. Senoi stari neki seljak re¢e da "Kiroles" zna¢i koliko i "Kyrie eleison!" Taj se pripjev ponavlja iza
svakog stiha pjesme.

* To je sve¢ano odijelo turopoljskih plemica.

* Kukavica vijesnica proljeca.

> Drug je suh kolac, $ibika bez lis¢a.

% Meée u orano polje. Zlatna je jabuka simbol sunca i sunéanog Zara.

Cas prije rekosmo, da je Ladu na¢i i u pripjevima pogdjekoje svadbene pjesme. Ladina udaja u
maju bude, zaista, uzorom zenskoj udaji megju ljudima. Ladu i cvijece pjeva svatovsko kolo, kad
pjesmom daje oduska Zelji nevjestice:
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"Sitno cvijece po livadi, I ta kita progovara ....

Janje mlado! Po kolu me dijelite, ....

U kite me naberite, ne dajte me oZenjenu, ....
Lado! Lado! ozenjen me ruzno nosi, ....
U kolo me ponesite ... a ja cvijet ve¢ma venem".'

Pace, u Malorusa "ladovati" hoée reéi: pjevati svatovske pjesme.”

! Petranovica pjes., knj. I, 86.
*Miklosi¢, Etym, Wért., pod lad-.

Da dani Gjurgjevi bijahu dani velikoga braka u prirodi, pa i ljudskih brakova u zadrugama Srba
1 Hrvata, tome imade mnos$tvo dokaza u govoru, u obic¢ajima i u praznovjerju nasega naroda.

Kad je Gjurgjev dan, "hoée gora da pupéa, a cvijet da cvati",' te hoée onda, po putkom
misljenju, da se i najlaglje sljube momci i djevojke.” Dogje li taj dan, "ne pita list goru, ni gjetelina
livadu: hocu li o napretku? nego, po bozjoj naredbi, svaki list iz svoga ogranka, a svaki cvijet iz svoga
pupoljka".* Gorski snjegovi okopnili, a gora se preodjela li¥éem i zemlja cvijeéem; propjeva Seva, te
prispje blagovijest Gjurgjeva mladim Hrvaticama i Srpkinjama. Ve¢ u no¢i, pred Gjurgjev dan, njima
se sanja o sugjeniku: ovoga ¢e one usniti, metnuvi pod glavu kojesta nanj namijenjeno.* Ranim
jutrom, na Gjurgjev dan, u Boci, tri djevojke, slute¢i na skoro vjencanje, "idu na vodu, da ih vode,

. v . 5
nose proso, da ili prose, nose grabovu grancicu, da ih grabe".

' Vréeviéa Niz prip., str. 57. Gjurgjev dan znadi i na prosto upaljenu strast. Kad se mladi¢ primakne
crnogorskoj djevojci, te hoce da je miluje ona ¢e naljucena reci ja¢im glasom: "Tamo se, poganjevicu,
psi ti se mesa najeli!" Sto si se pomamio, na ¢udo ti Gjurgjev dan dosa'!" Medakovi¢, Zivot Crnog.
*1d., str. 24 : "Nije lasno, moja gospodo, zaustaviti o Gjurgjevu dne goru da ne pupéa, a livade da ne
¢etaju; a ko hoce Casno, nije niti lasno; jos mlada i zdrava: u selu na pretek mladih momaka, te se
nekako, jadi je ne znali! bez i¢ijega znanja sljubi s PeriSom ..."

>1d., str. 34.

* Mili¢eviéa Ziv. Srba, str. 96. A na str. 93: "U o&i Gjurgjeva dne, devojke naberu cveéa i svezu ga u
kite, i te kite namjenjuju na momke, od kojih se nadaju voljenja. Kite te u gluho doba no¢i iznose na
otvoreno mesto . . . i tu ostavljaju do zore, a u zoru hite da vide. na kojoj je kiti najvise rose, onaj ¢e je
momak one godine najvise voleti. Ovo se mora raditi tajno, da niko ne vidi". Ovaj drazesni obicaj drze
u Krajini negotinskoj, te se ¢ini vise rumunjski, nego srpski.

> Vuk. Ziv. i ob., str. 29.

I bracni vijenac, $to vjencava nasSu udadbenicu, po svoj je prilici uzet iz bozanske spreme
cvjetnoga Gjurgja. Viju mome vijence od smilja, namijenjene na sugjene momke, te ih spustaju niz
vodu, da ih voda nosi; a bog tim djevojkama nadahnu ljupku pjesmu: "Plovi, plovi, moj zeleni vence,
— te doplovi do Gjurgjeva dvora!"® Velikoga Gjurgja one susretaju u najljep§im odje¢ama, hvataju u
bastama kic¢eno kolo, i pripijevaju pjesme svakojake.’ Nego se "ljetni Gjurgjev danak", prije svega,
slavi kupanjem. Minula mutna voda prvog prolje¢a; ona je u potoku sad bistra kao Gjurgjevo oko.
Minula je pak sasvim opasna voda zimska, koja stajase u vlasti tamnih zloduha. U Slavoniji, prije
Gjurgjeva dne ne valja se kupati: kroz zimu vlada gjavo u vodi, i lako je, da ¢ovjeka u svoje mengjele
uhvati i u vodu zavuée, da ga utopi; misle Slavonci, da svakog utopljenika gjavo sveze dolje u vodi'.
Taj zimni gjavo nije jamacno vrag hristjanski, ve¢ je vrag iz prirode, crni vrag neznabozacki. On sad
ustupa pred blagim Suncem maja. Ilica obi¢., na str. 127. Da ih se bozja mo¢ dotakne, muskarci, na
osvit Gjurgjevih dana, kupaju se u rijekama, a Zene po gradinama, u mirisnoj omaji. Omaja je voda,
Sto se omahuje 1 prska s kola vodeni¢nog, a bijase zacijelo sakralna naSim starima.

% vuk. pjes., knj. I, 330, v. 8—9.
"1d., knj. 111, 89, v. 20—33.

Jo§ jednako metnu u nju osobito miloduha selena,' pa mlade $ume i svakog cvijeca, §to ga ima
u maju’; metnu gjurgjic,” koji, kad se nabere prije sunca Gjurgjeva jutra, te sasusi, biti ¢e lijek od

26



kijavice.* Ziva zdrava omaja poznata je i Nijemcima.” I Grei drzahu, da udavage, a i mlade Zene,
jamce sebi rod, kad se one kupaju u Zivoj vodi potoka i izvora. A taman iz vodene pjene, iz omaje,
mislim, isko¢i im boginja ljepote i ljubavi, 'Appo—&itn.® I sad djevojke nase vjeruju u omaju, da ée im
od nje lice biti lijepo i &isto, i kosa da ¢e im rasti.” A ljubavnu pomamu istu od trave omana
(campanula, inula helenium), koju uzberu uo¢i Gjurgjeva dne i ostave preko noéi.* Oman im se
prividja kao neko bozje bice; primamice im momke, te mu reku: "Omane brate rogjeni, pomami toga i
toga za mnom!" Na bozi¢ ljudi sa sela gataju jos vise, nego na Gjurgjev dan, ali djevojke nigdje u
godini toliko. Budan, vedar, veseo,'® Golemi Gjuragj bijae pravi bog mladosti, u jeku najljepsem. S
njim starost nema posla: "moji su Gjurgjevi dni prosli, a nastupio im jesenji listopad",' svejednako
vele starci; ali ga ¢ila mlade? jedva ¢eka, otkle izraz: "do Gjurgjeva dne", ad calendas Graecas.'

" Vjersko znamenovanje miloduha, ili selena (njem. fremde Liebstockel, lat. apium, gré. celivov)
prelazi slavensko vrijeme. Miloduhom ovjenc¢a se sunacni Herakle. Mislilo se, barem u srednjem
vijeku, da je afrodizia¢na biljka (Gubernatis, Myth. des Plantes, pod Apium-Jusquiame).

2 Miliéeviéa Ziv. Srba, str. 95 — Vuk, Ziv. i ob., str. 28.

* 1li gjurgjica, ili Gjurgjevo, gjurgjevsko cvije¢e (convallaria majalis).

* Mili¢evica Ziv. Srba, str. 95.

3 Grimm, Deutsche Myth., s. 492—3.

% To iz pocetka, prije no primorski Heleni rekose, da se stvori od morske pjene.

” Mili¢evic¢a Ziv. Srba, str. 95.

¥ Je li oman u jezi¢énom odnosaju s omajom, ja to ne znam.

? Mili¢evicéa Ziv. Srba, str. 94.

19 "Kad ko spava na Gjurgjev dan, boleée ga glava celo leto i bi¢e grozni¢av" (Mil. Ziv. Srba, s. 94 —
"Na Gjurgjev dan ne valja spavati, da ne boli glava; ako li ko spava, a on treba na Markov dan (25 apr.)
da odspava na onome istom mjestu" (Vuk. rje¢., pod Gjurgjev dan) — "Bog te sacuvao vedra boZiéa, i
oblac¢na Gjurgjeva dnevi" (Vuk. posl.) — "Daj ti mene veseli dan Gjurgjev, dacu tebe sira i mlijeka" (id.
ib.). Sto se ti¢e spavanja, mi ve¢ rekosmo (Dio 111, s. 7 (151), da je ono, po nazoru eranskom i
slavenskom, u prilog tamnim duhovima, a budnost da pristoji Suncu. U Golemom Gjurgju razabrati je i
po ovome suncano lice.

" Vréevica Niz prip., str. 102.

21d., str. 52: "..... Kako je ovi zapo&eo, &ini mi se, da do Gjurgjeva dne ne ¢e svrsiti".

Nestrpljivo ga izgledala osobito davna omladina srpska i hrvatska, kojoj se javljao u
"proljetnjem cvijeéu"' i u bludu punog zelenila. Toga zelenila radi, Golemi bog, potonji sveti Gjuragj,
poboznicima se prizirao kao "¢udan dobar junak — na vitezu konju zelenome, — i na njemu ¢isti
zelen skerlet".” Poljem lazeéi, on titi njive i usjeve.” Na Gjurgjev dan, nagi ljudi se valjaju po zelenoj
Senici.* Sakralna bijase Gjurgjeva zelen. U Pastrovi¢ima, kad kéi udavada polazi iz o&inoga doma, otac
joj kaze tronut, u dobroj molitvi: "Da ti napreduje svaka tvoja rabota, kako voda o BoZi¢u a list i trava
o Gjurgjevu dne!"

Na Gjurgjevo, vracarice 1 vracari slavonski beru prije sunca svakojake ljekovite trave. Vele
oni, da gjurgjevske trave najveéu jakost imadu™.

Golemi taj bog zelenila, cvije¢a i ljubavi mladenacke, bog preopune proljetne radosti, sporio
bi, jednako, plod i rod skotski. Zadruge nasih otaca njemu se utjecale, da im marva napreduje, da im
krave budu mlijecne. Obicaj je u narodu, da se na Gjurgjavo rovasi stoka. Oko Timoka, ku¢ni
gospodari paste se, da janjcima na svaki rog prilijepe po jednu svijecu.

U Turovom polju, nagnaju stoku, da i ona skace preko plamenog krijesa: pastiri joj ovjencaju
rogove vijencima od vinike, pa, kad je vra¢eno blago u tor, S rogova mu skinu vijence i bace ih na
krov, kako bi krave vise mlijeka davale™.

" Pri podjeli svetackih darova, u crnogorskoj pjesmi (Vuk. pjes., knj. II, 2) uze "Gjorgjije proljetnje
cvije¢e" (v. 32). A pucka poslovica veli: "Daj ti mene veseli dan Grjurgjev, —dacu tebe trave i cvijeta"
(ili "sira i mlijeka", kao $to jedni govore, mjesto "trave i cvijeta". Vuk. posl.)

? Ovako Vukova drevna pjesma: "Ko krsno ime slavi, onom i pomaze" (knj. II, 21, v. 69—71), gdje se
prica o ¢udnoj prikazi svetoga Gjurgja.

* Svuda po Srbiji, "uo¢i Gjurgjeva dne grade se krstovi od leskova prucéa, pa se meéu na kuce, u bastu,
njive i useve, na stanove, da ne bi preko leta grad tukao" (Mil. Ziv. Srba, s. 93).
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* Vuk. Ziv. i ob., str. 28.

> Vuk. rjeé., pod Dobra molitva.
2 {li¢a obié., na str. 127.

% Po kazivanju g. M. Senoe.

Gdjegdje, izbace pusku preko stoke za to, da u njoj Bude napretka.® Vatra sluti na Gjurgjevu
mo¢, koja ogrijeva.” A da bi krave, novogodisnjim redom, postale mlijeéne, dadu im da jedu travu, §to
se zove "vrati¢", ili "povrati&" (tanacetum crispum), u Lici "umanika".® Gjurgjevo mlijeko tako je
cudno, da se moze i preuzeti od jedne stoke na drugu. Kad se, na Gjurgjev dan, triput optrci oko tugje
stoke, ili, joS bolje, kad Cobanice, ili raspasane, ili gole, prije zore nekako vracaju s muzlicom, eto je

mlijeko izvuéeno, te prilazi iz jedne u drugu marvu.’ Golotu vidismo kao obred starog vjerovanja.'

% Vuk. Ziv. i ob., str. 29.

""Doée tebi Gjurgjev danak, — ogrijaée te", u smislu krutom (V. P. pjes. herceg. u Slovincu g. 1878,
br. 4).

¥ Vuk. rjeé. I davna rije¢ "umanika" nosi znaenje mahanja i gorenja. Vidi u Dani¢iéa Korijeni, str.
314.

’ Mili¢eviéa Ziv. Srba, str. 96. Za sve obilje puckog praznovjerja o Gjurgjevu dne, itaj "Gjurgjev dan" i
u drugom dijelu Mili¢evi¢eve radnje: "Zivot Srba seljaka, Gl. 37, s. 116—7.

' Dio 1V, na str. 6—7 (106—7).

U Slavoniji, ima o Gjurgjevu dne ¢udna pripovijest, koja vece pristaje kakome bogu, nego li
svecu hristjanskom. U o¢i Gjurgjeva, kazu', i3ao je neki Sepavi ovjek svome prijatelju na Gast, kad ga
mrak uhvati u velikoj Sumi. Da se ukloni zvjeradi dotle, dok svane dan, pope se na jedan hrast. Oko
pono¢i eto sa svih strana stoji urlikanje kurjaka, a pred kurjacima na konju jase junak. Pod onim
hrastom iskupila se nebrojena mnozina zvjerova, kojima svima junak doznaci hranu godisnju, te
Sepavome jednome vuku namijeni Sepava covjeka. Po tom kurjaci razigjose se kud koji, urlicuéi i
vijuéi; junak ode gorom pjevajuéi. Bio to sveti Gjuragj. Kad sunce ograne, pastiri¢i primise k sebi
Sepavog Covjeka, protjeravsi Sepavog vuka, koji svejednako pod hrastom nanj vrebase. Ali Sto je
sugjeno, tome nikako niko ne ¢e izbjec¢i. Onaj vuk, poslije nasavsi zgodu, izvuce iz sredine pastira, kad
su svi spavali, Sepavog ¢ovjeka, zakolje ga i pojede. — Smisao ove price kao da je proziran. Suncani
bog maja pjeva i rastjerava zimsku zvjerad, posto kroz zimu propade, ili ¢e propasti, ono $to je hromo i
betezno.

! [li¢a obi¢., na str. 128—9.

Oko dalmatinske Promine, pjeva se o svetome Gjurgju pjesmica jedna, koja jednako odaje vise
starog boga, nego li sadasnjeg sveca. Pjesma, sa razli¢itim ispremijeSanim metrom, glasi:

"Sveti Juko zastavan Slava, slava, Jurjev-danu! povjetarce rosu trese,
nosi cv'jece i proljece. Bila dobra godinica, domacini vesele se.
Na zelenu konjicu a rodilo vino 1 pSenical Oj veselo! Jurjev-dan
na mlagjanu travicu Veselo, veselo! na zelenu konjicu
igje, igje, skakuce Koledo! Koledo! na mlagjanu travicu

i veselo klikuce: Nav'jesti nam blaga kiSa igje, igje, skakuce
Zelen-gore, zelen-bore! sveti Jure radisa (sic). 1 veselo klikuce:
Granu sunce niza brda, U proljece gizdava Veselo, veselo!
Promin-goro bila tvrda! zeleni se dubrava, Koledo! Koledo!"
Pripjev:

"Veselo, veselo!
Koledo! Koledo!"

mi ve¢ ¢usmo pri svetkovini bozi¢nog Sunca.

* U zadarskome Nar. L., g. 1890, br. 31.
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Obic¢na je rije¢ u narodu, da "nema ljeta bez Gjurgjeva dana". Ovi prvi dan ljeta oci nam
neznabosci slavise kao preradosni blagdan, kao "velik dan":

"More velo, veliko,

dogje li ti velik dan?

Bogme dogje i progje,
Gjurgjevo cvece odnese,
Gjurgjevo cvece, gjurgjevak,

Gjurgja ga bere, prebira"".’

lvU Vili Beogr. g. 1866, br. 50. Dan je tako velik, da je kasto i polazna tacka u godini. U Mili¢evi¢evu
Zivotu Srba (s. 164), ¢ovjek jedan, ¢ini ¢ineéi, "izregja sve svece od Mlada Gjurgjeva dne jedne do
Mlada Gjurgjeva dne druge godine".

Ovako, u krajevima do rijeke Morave, pjeva kolo djevojacko, kroz cijelu jednu nedjelju dana.
A bas za nedjelju dana Cini se, da je trajao veliki god boga. U Lici, kad je navrSena nedjelja po
Gjurgjevu dne, biva "mali Gjurgjev dan",” kao §to u Srbiji dolazi "mali boZi¢" sedam dana iza velikoga
bozi¢a. Ovi paralelizam mogao bi nas voditi ka zakljucku, da se, na pocetku svakoga mjeseca, jednako
dugo slavio doti¢ni sun¢ani bog, ili da je barern to slijedilo kod probranijih takovih bogova. Ljetno
godovno Gjurgjevo bijase svecano, kao $to i godovno novorogjenog Sunca, s Bozi¢em i s Koledom,
pri suncokretu zimnom, pa i ono Sunca u godiSnjem naponu, pri suncokretu ljetnoni, koje ¢emo
naskoro viditi. Uo¢i bozi¢a, plama domaca badnjakova vatra, na lik vatre, §to se s novim godiSnjim
Suncem zapaljuje na nebu; uo¢i Gjurgjeva dne, plama, danas, u Hrvatskoj, krijes,” §to, gore¢i na
otvorenom polju, prikazuje ljetno Sunce. golemo i Zarko.* Svakako, dani Gjurgjevi bijahu veliki, pa je,
valjda, nomenklatura njihova pridana velikomu hristjanskomu godu vaskresenija Hristova, Sto pada
blizu do ovog istog vremena. Kao $to za Gjurgjev dan, i za dan uskrsni, u strani Srbije preko Morave,
kazu "veligdan".> A "cvijeti" (dominica palmarum) sva je prilika, da negda bijahu cvijeti Gjurgjeve.’

? Vuk. rjeé., pod Mali Gjurgjev dan.
? Vuk. rjeé., pod Krijes.
* U Dubrovniku nalazimo i mimiénu prikazu zelenog, cvjetnog i zarkog boga. Prikaziva¢ zvao se
Bembelj. Svake godine, na 1 maja, izlazio je iz grada, te iSao u polje k manastiru sv. Jakova. Bembelj
bijase sav iski¢en zelenim lis¢em 1 cvije¢em, a obavit blavorima, pa jednoga blavora drzao i u ruci, i s
njime se igrao (Vuk. rje¢., pod Bembelj). Zmija je lik ognja.
> Vuk. rjeé., pod Veligdan.
% Barem je kroja sasvim poganskog pjesmica, koja na blagovijest, a jo§ vise na cvijeti, djevojke pjevaju,
kad idu na "ranilo" na vodu, prije sunca:

"Poranile devojke,

Jelo! Le! Jelo! dobra devojko,

poranile na vodu .... ,

al' na vodi jelence .... ,

rogom vodu mucase .... ,

o¢ima bistrase ....".

Cesto puta rekosmo, da jelen prikazuje sunce. Iza svakog stiha ponavljani pripjev: "Jelo! Le!

Jelo! dobra devojko", osim Lelje valjda pominje Zora, pod hristjanskim imenom: Jela.

Tako i naziv "velika nedjelja", za svetu nedjelju dana do uskrsa, rekao bih, da je postanja
nehristjanskog. Slovenci za veliki Cetvrtak kazu: "zeleni Cetrtek".

Ep nazva Gjurgja "golemim", a mi pridrZasmo rije¢. Maj, kod Itala, bio i mjesec 1 bog; pa
njegovo ime, Maius u govoru latinskom, i Maesius u oskijskom, jest istoga porekla, kojega i rijeci
major, magis, te zna¢i ono, §to i nase "Golemi"." U gradu Tuskulu §tovahu "Deus Majus" kao nekog
proljetnog Jupitera,” a u gradu Rimu, na prvi mjeseea maja, slavljahu boginju "Maia", ili "Majesta",
prizivljuéi je "Maja Volcani", t.j. Ognja. Ognjenu svetoduhu Janju mi svuda susretasmo drugaricu
nasih sunaénih bozjih viteza. U maju mjesecu, Rimljani svetkovahu i cvjetnu svoju boginju, "Flora",?

na koju je preneseno sve cvijece naSega Gjurgja i nase Lade.
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! Preller, Rom. Myth., 1, s. 398. Gdje Preller veli, da ime boga naznaduje povecanu vegetaciju, to je iz
prava etima kriv zakljuca;j.

*1d., ib., B. 270.

* Ovidii Fasti, . V, v. 183—378.

Sva je prilika, da praznovjerje i obredi, koji su sada Grjurgjevski; nekad spadahu na maj. Ima
jos 1 ostataka majske naSe svecanosti, pa ti ostaci nas potsje¢aju na nekog boga vidnog ili sun¢anog.
Tako n.pr. u Slavoniji, ¢eljad ide, na prvi maja, na stanovita vrela, da vodu pije i da se umiva; idu
osobito oni, koji imaju slabe o¢i'. Umivanjem ¢e se odistiti i pjege sa lica®. Sta vise, i rosu od prve
majske no¢i sahrane u staklenku, i cijelog onog mjeseca lice taru. Na prvi maj, kao $to i na Gjurgjevo,
bere se ljekovitih trava svakojakih, a, kad ih beru, stare Zene s nikim ne govore, niti se na $to onda
obaziru pod nijednu cijenu’. To je onaj sve¢an muk iz stare vjere, koga mi vise puta ve¢ zabiljeZismo.
Luka Ili¢, u svojim Slavonskim Obi¢ajima, zna navesti jednu posve mitsku pjesmu, koja bi se na prvi
maja pjevala u Orahovici. Pjesma je ova:

"Poranili sivi sokolovi,
sokolovi mlagjani junaci,
poranili, zoru prevarili,

1 goricu sinju obletjeli,

traze¢ dvore malanoga Lade.
Malen Lado u gorici spava,
sankom spava, pokrila ga trava.
Budili ga mlagjani junaci..
budili ga s majom okrunjenom®,

okrunjenom, s cv'jetom naki¢enom.

Probudi se umiljati Lado,

pak besjedi mlagjanim junakom:
Ne budite, sivi sokolovi,

ne budite mene, malog Lade,
ve¢ idite k djevam pred dvorove,
pa ih budite iz debela sanka

s cvjetnom majom i s ljupcem
junackim.

!'li¢a obig., na str. 132.
21d., na str. 134.
*1d., na str. 134—5

Tad s' junakom ino ne mogase,
vec se kredu iz tog sinja luga,
doletjeli k dvorom djevojackim.
Al' su djeve ve¢ ustale bile,

1 dvorove s cvjetnim metlam mele.
To junakom i pomu¢no bilo,
jere su ih djeve prevarile,
prevarile zoru i junake,

te bacaju okrunjene maje,
okrunjene ki¢enim djevojkam,
pak se tuzni u lug povratise,

da s' potuze malenomu Ladi,

da su djeve do njih ve¢ ustale

i dvorove s bosiljkom pomele.
Ali Lade u gorici nema,

niti Lade ni o Ladi glasa™.

* Maja, to je oblica, navadno jelova ili smrekova, oklatrena, osim vrhunca, na kome se granje ostavlja
na naéin krune. U tome je, veli Tli¢ (str. 132—3), phalli¢no znamenovanje.

5 Na str. 135—6.

1z ove bi pjesme proisteklo ¢ak i ime majskome bogu, koje bi bilo Lado. Ali nigdje, u puckoj
literaturi, ne izilazi muski Lado, ve¢ se u vokativu pripijeva: Lado! koja ima biti Zenska, posSto za
boginju Ladu, a ne za boga Lada, zna slavenska mitologija. Zbog toga, i ne obziru¢i se na druge neke
musnoce u pjesmi, ja cijenim, da je pjesma izmisljena, zar od samog Ilica.

Kod Germana nema potvrde nasemu nazivu "Golemi", ili barem taj naziv propade sasvim. Ali
je Maj, iako ne rije¢ju, a to na djelu, i kod njih golemi bog. Pace je Maj jedino mjese¢no, sunacno
biée, §to ga u predaji svojoj sa¢uvase i Skandinavci i Nijemci. Ujedno kralj i bog,® on njima oliduje
ljeto koje pocinje, "ljetni Gjurgjev danak", kao naSe pjesme Sto vele. Germanskoga boga Maja
odjenulo ruho zeleno,’ i to po jednakoj misli na3oj.

® Grimm, Deutsche Myth., s. 633—4.
"1d., ib.
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Ako bogu, u nas, nadimak uhvatismo, je li moguc¢e, da mu nagjemo takogjer ime? Tesko to; ali
nam je opet slobodno rec¢i nesto sasvim neizvjesna. Skoro svi Slaveni, u pripjevima svojih zenskih
pjesama, poznaju Ladu. Isto¢ni Slaveni imadu, uz nju, i jednu svetkovinu, nazvanu Jarilo, iz koje se
mozda izvodi 1 neki Jarilo, bog ljubavi i ploda, te s Ladom druguje. U Bijeloj Rusiji, koncem aprila,
djevojke sretaju proljece, prikazujudi Jarila. Jedna izmegju njih odijeva se kao "Jarila", onda hvataju
kolo 1 pjevaju, dok idu po njivama, da bi se raz uzgojila. Na nekim mjestima, kao Jarila odijevaju
djetica, ili starca, ili s platem 1 smijehom ukopavaju ¢ovjeka nacinjena od slame. Jarilo je pomisljen
kao bijel mladi¢ na bijelu konju; bos je; u desnoj mu je ruci ljudska glava, a u lijevoj drzi snopic¢
razana klasja. Od te prikaze hoée da se jari zemlja i sve Zivo.' Ljubav i plod isto tako oznaduju onog
Gjurgja, do koga se pripijeva nasa Lada. Da je Jarilo bio suncani bog, ili sun¢ani god, zaklju¢ujemo iz
toga, Sto mu se ime dovodi od istoga korena, od koga i "jarki", a "jarko" je, kao 1 "Zzarko", taman sunce,
po postojanoj izreci nasih pjesama. Jarilo, po svom jezicnom znamenovanju, moze, jednako, izrazivati
Sunce osvetno i Sunce proljetno i rodno.? Nije bas nemoguce, da je ljetno sunce maja i u nas prozvano
Jarko, ili Jarilo. Kad nase pjesme kli¢u: "O junade! moje jarko sunce!"™ staja¢im ovim stihom jos kao
da velicaju negdasnjeg boga. Tek da piSemo s pocetnim velikim slovima: Jarko Sunce, imamo pred
sobom Jarka, ili Jarila. Otkle juna¢nome bogu dogje potonje ime Gjuragj, to je odmah receno.
Hristjansko Gjurgjevo slavi se (23 apr.) blizu do pocetka maja,” pa iSlo najljepSe od ruke izmijeniti
sirovu legendu Golemog Jarila sa sjajnom legendom sredovijecnog velikog viteza i svetitelja. A
valjda, obratno, i svetome Gjurgju privrnu se Stogod od zapadno-arijskog i slavenskog sunacnog
bozanstva. Prilika je, da od takoga bozanstva, sveti Gjuragj uze, i dometnu k svojim ¢udesima,
glasovitu borbu s azdajom, koja je Sunceva. Izmjeni megju bogom i svecem moze biti da pripomogne
i samo asonancija imena: Jarilo i Gjuragj (Juro).’

' U ruskom rjeéniku Daljevu. Drugdje, a Rusiji, Jarilo pada i u druga doba, osobito u junij, te je
moguce, da ovo ime prrstajase vise no jednome Suncu.

? Gledaj jarii u Miklogi¢a Etym. Wort. U nasem jeziku, osim na izraz: "jarko sunce", paziti nam je jos
na "JAra zemlja" (gdje se sije na jar, t.j. u proljece), "jaro zito", frumentum aestivum, "jarina", fruges
vernae, aestivae, "jarica", triticum aestivum, "jarik" (jeCam, lan, aestivus), pa na "jari¢", acatus pectoris,
"jarac" caper (Vuk. rje¢.). U sanskr., zove se Sunce arka, od arc-, sjati (Gubernatis, Myth. zool., II, p.
103).

3 Vuk. rjeé., pod Jarko sunce.

* Page u poganskome maju, ako poéinjuéi od zimskog suncokreta (21 dec.), ra¢unamo mjesece, od ove
tacke unaprijed, po triest dana svaki.

> Citalac ne ée zaboraviti, da je ovo sve tek kombinacija, osnovana na kombinaciji.

Kako nam je viditi, praznovjerje najdeblje i nebrojeni pucki obicaji cuvase tvrdu vjeru onome
bogu, koji, ma da se prozivao kako mu drago, prisvoji, iza krStenja Hrvata i Srba Gjurgjevo ime.
Gjurgja znadu zenske pjesme. Ali ep Golemog Gjurgja samo uzgred napominje. A ovo je pojav ¢udan,
posto ep bozanske viteze, manje od Gjurgja, dosta Cesto pjeva. Ja mislim, da izuzetku tome, $to pada u
o¢1, drugog tumacenja nema, ve¢ ako uzmemo, da nov junak, u drugom mahu pjevanja, otisnu
Golemog Gjurgja.

Po mome mnenju, ta nova slika, koja se u ep uturi, izagnavsi Gjurgja, no od Gjurgja mnogo
kojesta primivsi na se, jest Kraljevi¢ Marko. Sreca 1 sjaj srpske drzave pod DuSanom Silnim, a jo§
vi$e, odmah za tim, burni dogagjaji srpske propasti, potresose pucko srce, te narod ono upamti. Ja
cijenim, da se osobito tada u epu, Sto dotle bio, najboljom svojom sadrzinom, vjerski, pokazaSe novi
likovi. Kipljase zivo vrelo znamenite, vrtoglavne narodne historije, pa davne likove izbacivase. Bolni
osjecaj tu nedavno izgubljene slobode ucini, te narod splete velicje propaloga neba poganskog s
veli¢jem carstva DuSanova, koje prosja i zamace. U zlosretnoj povorci Dusanovih epigona, ne bijase
najmanji Marko, sin Vukasinov. Proglasen kraljem jos za ziva oca, Marko mogao se smatrati
zakonitim vladarom srpskih zemalja. Kao takova, toga kraljevi¢a barem pripoznase juzni Srbi, i megju
njima Baosa, zetski Zupan. Ne bijase Marko koji se prije¢ao na Lazara, nego Lazar na Marka,
gospodara svoga, od koga se on odmetnu, te i natjera u bijeg megju Turke, dotle pobjednike na samoj
bugarskoj Marici. Kobno Kosovo, i smrt na junackom razbojistu, rasvijetli tragi¢nim i svetackim
obsjevom glavu Lazarevu; al taj poraz najviSe skrivi, otpadem od Marka, sam knez Lazar. Zemljacima
svojim, juznim Srbima, bijase Marko posljednji kralj srpski. Pjesma, Zivlja valjda i onda na jugu,
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raznosila ovog Kraljevi¢a, kome odskocise mnoge iskre od sjajnog luca ljetnoga Gjurgja. Tako
povecani Marko Kraljevi¢ bude razgovorom i utjehom, u neiskazanoj bijedi cijele Srbadije; bude
utjehom i Bugarima, jednako slomljenim, a i Hrvatima, kojima prijecasSe ista sudbina.

Kazemo, da je u mnogim potezima Marko nali¢an Gjurgju. Ve¢ godisSnjom svojom slavom,
krsnim imenom, Marko privezuje se Gjurgju: on slavi "od godine opet do godine .... krsno ime, svetog
letnog Gjurgja".! A o toj slavi narod ne sanao da pjeva, no i ¢udno pripovijeda. Neki Hercegovac "éera
iz primorja vino o Gjurgjevu dnevi i sreta na putu, u Nurin-planini, "Coeka toliko velika, koliko
danasnja Cetiri". To bijaSe Marko Kraljevi¢, koji rece putniku : "I ja sam nekad slavio Gjurgjev dan,
krsno ime". Iza toga, Markovo pijenje stavlja u udo Hercegovea.' Nego je silno pijenje Markovo po
Gjurgjevu izgledu. U crnogorskoj miti¢noj jednoj piesmi, 2 izilazi na vidik "Gjuro Pijavica", koji junak
pije koliko i Marko.

Prekomjerno pijenje Gjurgjevo i Markovo bozje je svojstvo: u svemu mitu arijskom, sjajni
bogovi opijaju se svjetloséu; prije borbe, indijski Indra napaja se somom, kako skandinavski Odhin
medovinom. Protiv duSmanske tame, na taj nacin, bogovi postaju jaki. Do ove iste jacine ovako doSao
i Marko, po kazivanju jedne price iz Srbije.’

"'Vuk. pjes., knj. II, 72, v. 2—4: "Turci u Marka na slavi". Tako i pjesma 62 (v. 101—2), onda i pjesma
68 (v. 1—2) iste knjige.

''V. Vréevié, Srpske narodne pripovijetke, ponajvise kratke i $aljive,1868 u Biogradu, 230.

* Cojkovica pjev., 39.

* U Vili Beogr., g. 1868, br. 5,

Marko "bio najnejaci megju cobanima" sve dotle, dok ga vila zadoji. "Hodi, posi moju sisu!"
re¢e mu vila (sjajni oblak),” a on do tri puta pose vilinu sisu. Od onda Marko postao najja¢i ¢ovjek na
svijetu, veli pri¢a. Prispodoba megju Gjurgjem i Markom ide i dalje. Majski Gjuragj donosi cvijece, pa
na Cvijeti, i s cvijeéem, basée i Marko. Davna pjesma Zenska, koje se na Cvijeti pjeva,’ veli:

"Nesto zazveketa,
nesto zatrepeta;
po trepet' se ¢ini
Kraljevi¢u Marko,
po zveket' se ¢ini
Milos Obili¢u".®
Dalje u pjesmi, Marko kaze:
"A moja bi majka
jutro$njica pila,
jutros doneSenu,
Stitom pokrivenu,
cveéem narusenu,
smiljem i bosiljem".”

Osim cvijec¢a, oznacuje Gjurgja zelenilo, a i Marka ogrée zelena dolama. Marku tu dolamu ne
pridjenu slucajni hir epskoga pjevanja, posto je jednako nama pokazuju stare i nove pjesme, a to u
Casovima najozbiljnijim junakova zivota. U postarijoj pjesmi, toga odijela radi Marko pada u nemilost
turskoga cara. Nanj car nabrekuje:

"Sto si dog'o, jedan zuluméare!
Koliko ti govorenje moje,

da ne pije$ uz ramazan vino,
da ne nosis zelenu dolamu!"®

A kad je na umoru,

"svuce Marko zelenu dolamu,
prostrije je na zemljicu crnu,

na nju Marko bolovat' otide".’

* O naravi nagih vila na drugom mjestu.
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> Vuk. pjes., knj. 1, 201.

oV, 7—12.

V. 21—6.

¥ Bogigica pjes., 92, v. 34—7.

? Cojkoviéa pjev., 121, v. 34—6.

Ovako pjesma crnogorska, u znacajnim stihovima, $to ih ponavlja i opéenitija pjesma narodna:

"Skide Marko zelenu dolamu,
prostrije je pod jelom po travi,

nl

prekrsti se, sjede na dolamu".

Kad mu se rastaviti s viteSkim zivotom, Marko se rastavlja sa svom zelenju i dolame i trave i
jele. Mnoge nase pjesme o Marku nisu nizasto historijske, ve¢ vjerske naravi. Kad bi ko zametnuo
analizu na tanko o svemu krugu junackih Markovih pjesama, lasno bi doSao do zakljucka, da se sav taj
krug izobli i usavrsi epskom tvorevinom, koja u narodu ve¢ postojase i prije Marka, i prije samih
Nemanjic¢a. Ja nemam kad to ovdje uciniti, jer bih takim ispitivanjem odvise zastranio. Radi primjera,
uzecu na rasudu samo dvije tri pjesme od najoglasenijih.

"Marko Kraljevi¢ i Mina od Kostura", to je pjesma, koja prolazi narodno zemljiste unakrst.
Pjeva se, u razli¢itim verzijama, posvuda; pjevala se odavna, jer je iznosi i BogiSi¢eva zbirka. Ali boj
Kraljeviéa s najlju¢im svojim du$maninom, koji mu "pohara, ognjem popali dvore, staru majku s
konjima pregazi, i viernu mu ljubu zarobi",” teska raspra: "s prokletijem Minom od Kostura™ pravo
nespada na Marka, Vukasinova sina, nego na Golemog Gjurgja. Marko slavi "krsno ime, lijep danak
Gjurgjev";* pa s kakvom &etom ide na strainog Minu?

' Vuk. pjes., knj. II, 74, v. 117—9.
1d., knj. I1, 62, v. 196—9.

V. 44,

*V. 102.

Isprosio, veli hercegovacka pjesma, u cara, svoga poo¢ima, trista janjicara s ,"krivim kosirima"
i "laganim motikama",” ili trista nefera s "trista trnokopa", po verziji bosanskoj.® Kosiri, motike i

trnokopi skoro ogito su oruzje majskoga boga.” I drukéije providi se bog u Marku. Prije boja, u putu

"na tre¢em konaku,

sjede Marko vecer' veCerati,
Goluban mu rujno vino sluzi:
uze c¢asu Kraljevi¢u Marko,
¢asu uze, u san se zanese,

1 ispusti ¢asu na trpezu,

¢a$a pade, vino se ne prosu".'

> V. 235—6.

6 Jukica pjes., knj. I, 3, v. 50—1. U ovoj pjesmi "Mina od Kostura" pise se "Nina od Kostura".

"U prvoj od dvije pjesme (86 i 87), §to ih o Marku i "Mihni", ili "Minji", ima zbirka Bogisi¢eva, Marko
kaze janji¢arima: "nadnicu iStitu, — godite se, ma ne pogagjajte, — svaki i§ti na dan dukat zlatan" (v.
92—4), a u drugoj, tih je janjicara trideset. Zlatni dukati i triest janjicara kao da su zlatni dnevi u
mjesecu. I u pjesmi Cojkoviéevoj (37) Marko do sebe ima trideset drugova.

"' Vuk. pjes., knj. II, 62, v. 49—55.

Ovo se isto, drugdje u epu, zgagja i svetome Nikoli*; a mi veé¢ znamo, da ovako pijenje i san
oznaluju arijske i srpske bogove, opojene nektarom svjetlosti.” Po verziji bosanske pjesme, kad Marko
prispje u kostursko polje na vodu, tu

"nasao dvije djevojke hude,
obedvije su one bijelile,
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platno bijele na vodi studenoj".*

Djevojkama Mina bio nametnuo tesku svadbarinu, te je Marko ukine, pa onda oprosti i tre¢u
djevojku, ljubu svoju, koja camase u Mininu zatvoru. Po mitu sviju Arijaca, djevojke, $to bijele platno,
noéne su Zore, koje svadbenu bjelinu pripremaju tre¢oj Zori, jutrenjoj zaruénici Sunca.’ Valjda na
jutrenju dramu Siba 1 ono, Sto pjesma kaze, da se Marko opajao "na tre¢em konaku". A po samim
pjesmama najéistije razabiramo, ko je taj siledZija Mina od Kostura. Crnogorska pjesma’ njega zove
"dzidovinom", a tako silnu je kaze, da car odvra¢a Marka od boja na nju. Postarija pjesma BogiSi¢eva
zna za to i bolje. Pri odlu¢énom sukobu, vila brani Marka, i klikuje:

"A ne znas li, Kraljevi¢u Marko,
da je Mihna kamenit do pasa?
Neg' se hiti Mihni brzijeh noga!"’

*1d., knj. I, 22.

3 Marko je "u najvise piée", po rije¢ima Cojkoviéeve pjesme (37, v. 4).
* Jukica pjes., knj. 1, 3, v. 77—91.

> Gubernatis, Myth. zool., passim.

% Cojkovica pjev., 37.

786, v. 189—91.

Kamenih skrivalista imaju skandinavski Jotuni, kako 1 nasi divski Jadi, te su i sami "kameniti",
ili kamenjaci.® Mina nije zar drugo, do veliki zimni Jad, ili Vuk, koji drZi Zoru utamni&enu, dok je k
sebi izbavlja carev sin, mlado Sunce, dnevno i godisnje. Po bosanskoj pjesmi,’ izgibe s Minom do
devet njegovih kadija, kako, s tim sli¢no, drugdje gine do devet crnih vezira.

Kakogod §to zimni Jadi, tako 1 ljetni Bijesi napastuju bogovima, pa ¢e Bijes napastovati 1
MarkH. Iz puckog govora poznat je suhi Bijes, ili Bijeda, koja, avetna i nevidovna, kobi na suhu
putu.

¥ Dio IV, str. 27 (127).

? Jukica pjes., knj. L, 3.

Vidi na vise, na str. 133.

' "Nasla ga bijeda na suhu putu" — "Sacuvaj me, BoZe, bijede nevidovne!" (Vuk. rjeé., pod Bijeda) —
"Bijes te skolio!" (govore psetetu, id. pod Bijes). U puckom pri¢anju ima i "Bijedin grad". Upor. Dio
IV, na str. 15 (115).

S "Bijedom, Tur¢inom Alil-agom", Marko ima teska posla, u pjesmi: "Marko Kraljevi¢ i Alil-
aga".! Marko, putuju¢i, sluti Bijedin zlosretni sukob:

"Teva m' koja sukobiti Beda,
te me teva na mejdan zazvati;
ja ¢u s' tesko bolan uciniti,

od zla bola teske srdobolje".?

Bijeda Tur¢in vodi trideset svojih janjicara, pa zaziva Marka:

"Ajd' na mejdan, da s' nadstreljujemo ....
ako li te danaske nadstrelim,

ne trazim ti ni dvora ni ljube,

teke Sto ¢u tebe obesiti,

. . e e X 1
viteza ti osvojiti Sarca".

Vjesanje o suho drvo znaci susenje. Hvati Bijeda Marku desni skut dolame, a Marko ga
odsjece i pusti, vicuri: "Idi Bedo, aratos te bilo!"* Pusti i lijevi, kunuéi jednako: "Idi Bedo, da te Bog
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ubije!"> Markova je dolama zelena, pa se time kaZe, da ¢e se suhom Bijedom od &esti izdrijeti i
utamaniti ljetna zelen. Nego se bolni Marko, najposlije, ispravio na vitezu Sarcu, i uzeo

"strelu Tataranku,
u kojoj je streli Tataranki
devet beli sokolovi pera".’
Markova strijela
"ode u pra i u maglu,
o¢ima se ne da pregledati”,’
te je Bijeda nadstrijeljena. Dobitniku svome placa ona "tri tovara blaga, — da iskrpi na dolami skute",®
t.J. zeleni bog nadolio ljetnu bijesnu suhotu. Kako je Marko ovdje viSe bog nego li junak, tako je bozji
i njegov "vitez Sarac". Sva je prilika, da Marku ovog vjernog druga, &ije vilovnosti pune su pjesme,
prida bozansko Sunce. Po kazivanju pucke price, kad je ono Marko bio "najnejaci megju cobanima",
tada i Sarac bijase "grbavo zdrijebe".’
Konji noénoga Sunca, u Arijaca, grdni i grbavi su, prije nego s danom postanu svijetli i lijepi.
Ovaki miti¢ni konji opajaju se vidilom, te i Sarac puno puta vino pije, po izgledu gospodara svoga.
Sarac, to je konj $aren na kola, kao $to je kolasto i Sunce. A i sam Marko gdjekad, u pjesmama, nosi
na sebi kolastu hazdiju."

"' Vuk. pjes., knj. II, 61.

2V, 8—11.
3V.22—31.
4V, 43.

SV, 48.
y.61—3.
V. 122—3.

¥ V. 143—4. Sto su se za tim Bijeda Alil-Aga i Marko zagrlili i sprijateljili, pa "svetlu caru Guvali
krajinu" (v. 155), to je u pjesmi nov dometak.

’ U Vili Beogr., g. 1868, br. 5.

' Na pr. u pjesmi Vukovoj, II, 63. v. 21.

Suhota, i od nje Marku zagrozeno vjesanje, nisu obiljezje same piesme, $to ju sad ispitasmo.
Pod sasvim drugom formom, predo&uje nam se isto i u pjesmi: "Marko Kraljevi¢ i Gjemo Brgjanin".'

Marko "slavu slavi svetoga Gjorgjija",> a na gospodskoj gozbi ima svega, ali nema "ribe od Orida".?
Glavom ode Marko onamo, da je nabavi; no, na mostu oridske vode, njega razoruZana napao,
pridobio, svezao, te vodio, da ga vjesa, njegov dusSman, a silan junak, Gjemo Brgjanin. Gospoda
hrig¢anska moljahu se Brgjaninu: Tu nam nemoj objesiti Marka, — ne ¢e rodit' vino ni $enica!™
Zamaknuce Marka triput odvrati ta molitva, koja, bez sumnje, iz prva bijase pobozna deprekacija
poganskih Srba i Hrvata, ne bi li se od Zednog i lacnog Bijesa oCuvala Zitna zelen i cvijece. Brgjanin
vodi dalje Marka, a, prolaze¢i "kroz nekakvu Janjinu planinu, — tesko oZednjeo".” Tu ga Marko
navrati u "bijelu mehanu krémarice Janje",” koja opi Zednoga silnika i Marka oprosti gvozgja. Tad
Marko okova svoga du§manina, objesi, pa ponese "ribu od Orida". Riba je, sa neizmjerne plodnosti i sa
vlaZznog elementa gdje boravi, u simbolici Arijaca rogjajni znamen, kao malo koji drugi. Ognjenu
krémaricu Janju ¢eSée opazismo pomagacicu mjese¢nim likovima Sunca.

"' Vuk. pjes., knj. IL, 68.

2V. 2.

V. 12.
4V.99—100.
SV, 122—3.
SV, 138—9.

Ja ve¢ rekoh, da jo§ ima dosta Markovih pjesama, uprav nasi¢enih sokom, §to ga u njih ucijedi
staro vjerovanje.” Marko Zivi u epu, po dijelu jednom svojih poduzeéa, Zivotom ljetnoga Sunca. Ovo
isto Sunce, zracima svoga boZzjega zalaska, narodnom junaku obasja i smrt.
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"U take pjesme ja mecem, iz Vukove zbirke: 59, 63, 64, 65, 66, 69, u knj. II; iz Petranoviceve: 14, 15,
16, u knj. I1I; iz Cojkoviéeve: 81, 91, 94; iz Bogisiceve: 88, 89; iz Stojadinoviceve: 1,3, uknj. I,13,u
knj. II. Ovdje mi je nesto opaziti. Osobito u pjesmama ovake naravi, Marko ¢ini teskih bezakonja.
Strasno je, n. p., njegovo nedjelo u pj. Vuk., II, 64. K¢i arapskoga kralja zaljubi se u njega suznja, primi
mu zakletvu, da ¢e je vjencati, i iz tamnice ga izbavi; al kad ga zagrli crnim rukama, te Marko vidi nju
crnu, a bijele joj zube, posjece je po pasu na pola; Marko odlazi, a nesretnici glava joS progovara za
njim: "Nemoj mene ostaviti!" Na sre¢u Kraljevi¢a, Vukasinova sina, zlo¢in nije Markov, ve¢ prirodni
ucin Sunca, koje smice ili No¢, ili no¢nu Zoru. Tako i u pj. Stojad., 11, 3, krsno momce iz Dukagjina,
sestri¢ Markov, zazelio se ujca, koga posvuda trazi, da ga on uci boju. Sretavsi ga, a ne prepoznavsi,
tukao se s njim, te ga nadbio.

Nad slucajnom pobjedom prolio suze, zavio Marku rane, i milovao ga, pa oba legose spavati.
Zaspalome viteSkome momku, a ne¢aku, Marko, na pravdi boga, osjeCe glavu. I ovo premrsko djelo nije
Markovo. Uporegjujuci tu pjesmu s drugom iste zbirke (knj. I, 3), mi vidimo, da je onaj momak Zmaj
Ognjeni. Miti¢na prvasnja misao svega pricanja bijaSe ova: junacki mladi Oganj u no¢i pobjegjuje
Sunce leglo, ali sjaj Sunca, ustalog u jutru dana ili godine, nadbija mo¢ no¢nog Ognja. Amo ide
praznovjerje pucko, jo$ zivo u istocnoj Srbiji: "Na Jeremin dan (1 maja) pre sunca uzme se tiganj,
vatralj i drugo koje gvozgje, pa se lupa jedno o drugo, govoreci: Jeremija u polje, a sve zmije u more!"
(Mili¢evica Ziv. Srba, s. 97). Ovo ¢e reéi: gdje majsko Sunce zasja, propade zmijski Oganj u more, u
nevid. Pa i zbilja Marko rve se s pravcatom zmijom, u pj. 163 Cojkovié¢eve zbirke: "Markov lov".
Lovec¢i, dogje junak

"na vodu Jabuku ....

nesto zasja ....

glenu u vodu studenu,

al' u vodi zmiju sagledao" (v. 8—11).

U taj mah zmija "oko grla Marku se obvila, — obvila se sedamnaest putah" (v. 15—06). Za
ljubav Vidosavi, Markovoj Zeni, zmija mu se od pritisnuta grla poslije sama odmotava.

Smrt Marka Kraljevic¢a pri¢aju nam dvije poglavite pjesme, jedna Vukova (knj. I1, 74), a druga
Cojkoviéeva (121). Pjesme su napose opjevane, a ipak se sadrzinom slazu, te je s toga njihovo
kazivanje o preminucu junaka davno veoma, ili barem od poodavna postoji u narodu. U pogledu
ljepote pjesniCkog oblika, obe su pjesme, osobito potpunija Vukova, dostojne ma bilo kojeg epa; a u
svoj nasoj knjizevnosti mozda nema drugih 166 stihova, koji bi, sa dubokog nadahnuca, sa
veliCanstvenosti prizora i sa plasticne slikovitosti, stajali uporedu s onima pjesme Vukove. Bozja je
nedjelja, bozji nerad, a nema jarkog sunca: "poranio Kraljevicu Marko — u negjelju prije jarkog
sunca",' do¢im ima dubokog mora, gdje obi¢no tonu arijski bogovi: "pokraj mora Urvinom
planinom".” Da je voda simboli¢ni znak Markova udesa, jo§ je &istije po tome, §to mu se iz nje
odsijeva slika skore smrti:

"nadnese se nad bunar nad vodu,
nad vodom je lice ogledao,

a kad Marko lice ogledao,

vigje Marko, kad ¢e umrijeti™
"nadkloni se na bunar na vodu,
a kad vigje, da ée umrijeti ....".*

"Vuk. v. 1—2.
2v. 3.
3V, 63—6.

4 Cojk., v.21—2.

Od ¢ovjeka. ni od oruzja ¢ovjecjeg, ne moze Marko da umre, ve¢ on propada "ja od boga, od

starog krvnika";' propada od suprotnog gospodara tame.”

Sto je Marko prozivio "tri stotin' godina",” ili "trista i sedam godinah",* a Sarac s njim bio "sto i
Seset ljeta",” ili "sto i Sest godina",® u tome ne ée zar biti nikakve aluzije, pobrkane i tamne, na godinji
suncani tok sunca, nego ¢e to biti, naprosto, jedna od obi¢nih amplifikacija puckih pjevaca. Nego, kao
da nije slu¢ajno, §to se ono kaze, da Marko, svijetom prolaze¢i, "obigje istok do zapada™:’ od istoka do

zapada ide pravac nebesnog vidljivog puta sunac¢nih bogova. A nije niposto slucajna "zelena dolama",
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koju Marko na umoru sa sebe svladi, te na njoj prostrtoj izdise.® Na takovu zelen upire i drugdje
pjesma, kadno vila, prorocica Markove smrti, klikuje junaku:

"Opazices dvije tanke jele,
svu su goru vrhom nadvisile,
zelenijem listom zag&inile".’

' Vuk., v. 42.

? Valjda od Crneboga slavenskog.

* Vuk., v. 70.

* Cojk., v. 25.

> Vuk., v. 10

¢ Cojk., v. 8.

"Vuk., v. 29.

¥ Cojk., V. 34—6 — Vuk. v. 117—0. Vidi na viSe, na str. 161—2.

’Vuk., v. 46—8.

Ve¢ vidismo majskog boga, u zeleno odjevena: no, i samo majsko cvijece zar na novo ovdje
susretamo u bolnom Markovu uzdisaju, $to u obe pjesme odlijeze:

v . “ g . . 1
"Laziv sv'jete, moj lijepi cv'jete!"'”
"O svijetu, laZivi cvijetu!""!

Ali nadanje skoroga povrata rasvjetljuje sinju sumornost toga ¢asa:

"uze Marko perna buzdovana,
uze njega u desnicu ruku,

pa ga baci s Urvine planine,

a u sinje u debelo more,

pa topuzu Marko besjedio:
Kad moj topuz iz mora izi$'o,
onda 'vaki gjeti¢ postanuo "'
'Baci topuz s Urvine planine,

- 13
doturi ga u vodu Dunavo".

Mi o¢amasmo, ¢ekajuc¢i Markov povratak; no, u neznabozacko doba, rije¢ ona stekla bi se
. C g e q- . . . .. [P v . 14
svake u boga godine; topuz i djeti¢, ljetnim majom, svegjer izilazili iz pucine zimne.

0y, 68.

" Cojk., v. 24.

2 Vuk., v. 90—5.
B Cojk., v. 32—3.

' Taj je topuz Markov "Sestoper zlatni". Nasi srodnici Litvini vjerovahu, da se topuzinom boga
Gromovnika Sunce oprasta svoga tamnovanja.

Nov Zivot, uskrs Markov, bijase negda vjerska dogma. Golemi junak, i Sarac mu, éudnim
nac¢inom oturili se u nekakvu kamenu pec¢inu. Tu u kamen zabo junak i mac svoj; spopao njega drijem,
te spava; no, mac ispod kamena jednako pomalo izilazi, a kad ispadne sasvim, eto junaka s konjem
svojim opet na svijet bozji.' Kamene se arijski bogovi, kad s dnevnog neba zapadaju u nebo noéno; ali
¢e se 1 raskameniti, mijenom vjecitoga reda. Vjersko ovo pricanje obavi se oko Marka, kako slicno
pricanje, u Nijemaca, zahvati Karla Velikoga i1 Friderika Barbarosu. U snu svome, 1 u uskrsu, koji ga
&eka, Karlo je Vodan, a Friderik bog Tonar. Nas je Marko ljetno Sunce.” Istom docnije, iz kruga
vjerskog, mit utisnu se u blagajnu narodnih nada.

' Vuk. Ziv. i ob., str. 240—1.
? U Slavoniji pripjev je, kad: Lejo! ili: Leljo! a kad: Lado! (Iliéa obié., s. 146—9).
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U jednoj prici sasvim ¢udesnoj, koja se pronosi po gornjoj Makedoniji i Staroj Srbiji: "Zar
kraljevi¢ Marko jo§ Zivi'?" Marko uzeo oblik, rek' bih, ostarjelog boga Vida. On je "stra§no krupan
starac s velikom i sijedom bradom do pojasa", i sjedi "na vrh (jednoga) brijega, na kome je jedna vrlo
lijepa koliba". Marko ima veliku marvu, no u njegova toru "same su kosute i srne". Uspeo se na brdo
do Marka neki ¢udni najamnik, koji nas, u nekim potezima, s druge strane potsje¢a na Momira-
Miminga®.

' J. Vojinoviéu pri¢u (prip. 4) pripovjedio jedan djak bogoslov, rodom iz Skoplja.
? Gledaj pocetak ovog V. Dijela.

Najamnik je mudar, lukav, nesretan, a i sretan. Kad jednom prati kuci babu svoga gazde, baba "ugleda
neki stari bunar i zapovjedi najamniku, da privede konja blizu bunara", no se u bunaru ona udavi.
Najamnik lutao po svijetu gazdinim konjem, a na jednoj svadbi poplasio mladence, udaraju¢i no¢uu
bubanj, te oteo gjerdan nevjestin i sav drugi nakit. Kad po tom dogje u jednu planinu, neki drvodjelja
nacinjase lijep sanduk, a "najamnik se siromak prevari i legne u sanduk, onda onaj (drvodjelja) uzme
kapak, pa ga odmah poklopi i zakuje ga, omaZe ga smolom i pusti ga, da plovi niz rijeku". Sanduk
doplovi na plitko jedno mjesto, gdje vuk, njuseci u sanduku leSinu, pripliva k njemu. Na to najamnik
britvicom prokopao sanduk, i rep vuku prihvatio, koji poplasen nadade se bjegati, izvukavsi iz vode
sanduk i najamnika. Ovaj za tim pristupi k livadi, gdje je bilo srna i kosuta, pa iduci za njima prispio
sretno na strmeni 1 krSeviti brijeg Markov. — Da su mnoge od ovih crta uprav starinske, dokazom je i
to, Sto gréko pucko pric¢anje o junaku drugog mesenskog rata, Aristomenu, pripovijeda o lisici skoro
ono isto, $to nase pricanje ovdje o vuku: junaka osuznjena baciSe s drugovima u bezdan; na vonj leSina
dosulja se lisica; jos zivi Aristomen prihvati joj rep, a ona, bjeze¢i uplaSena, dovuce ga do rupe, kroz
koju se junak prokopa do bozjeg svijeta.

7. Orlovié¢ Pavle

Do Golemovi¢-Gijura, car $estoga sebi uz koljeno posadio Orloviéa Pavla.’ Ko je to, idemo da
traZimo.

3 Vuk. pjes., knj. 11, 81, v. 56.

O Trojicama (Duhovima), dakle po danasnjemu koledaru ponajvise a junu mjesecu, zbiva se
neko ¢udnovato igranje djevojaka. Obicaj jos traje po Srbiji, po Vojvodini i po Slavoniji, gdje ga god
noviji svecenici ne unistiSe, zbog mu ocite poganstine. Deset, do petnaest, glavitih djevojaka igraju
"kraljice", idu¢i po selu. Navlastito do seoske crkve, na cvjetnoj rudini, nakiti se zelenim granc¢icama
sve mlado, musko i Zensko; pa djevojke kraljice, izmegju sebe, isti¢u jednu, osobito lijepu, kao
"svijetlu kraljicu", jednu pak kao "svijetlog kralja", jo§ jednu kao barjaktara, a ¢etvrtu kao dvorkinju.
Plesu po taktu, a pjevaju kraljicke pjesme, malne sve u hitrome Sestercu, gdje na kraja neprestano
odjekuje: Leljo! Ples je posve oznacan, jer je o¢evidno neka pantomima iz poganskog obrednika.
Kraljica je prevjesSena bijelim rupcem, a kralj je ovjen€an cvijeem, i s macem u ruci; ali ni kralj, ni
barjaktar, ne hvataju se za kolo, ve¢ kralj, masu¢i macem, igra sam, a igra mu je ustupanje: on se
uzmice natraske. Samo $to 1 kralj 1 barjaktar, na mahove, optréavaju oko svega kola. U to, kraljica
sjedi, a dvorkinja stoji vise nje. Oko kraljice hvata se kolo na lik srpa, pa stupa uvijek na lijevo, po
dvije stope u napredak.’

* Vuk. Ziv. i ob., str. 35—7 — Vilovsky, Die Serben, s. 153—4.

Sto je ova igra, a u igri kraljev ustup, znamo &isto. Na dan 21 juna ljetne su sunéane uvratine.
Od svog zimskog kreta, na 21 decembra, Sunce, kroz Sest mjeseci, odskocilo do najvecée visine na
nebu. Junacko je Sunce u punom jeku, na skoku najviSem. Ali podjedno, s ovim najradosnijim
uzletom, Sunce staje i ustupa. Oba ova momenta spazise nasi oci, te rekose, kao $to pjesnickom, tako i
bogoljubnom rijecju, da Sunce plese ustupnu igru, pa Suncev izgled nasljedovase junijskim obredom,
kome su sada odjek zadnji "kraljice". A ne samo kralji¢kom igrom, nego i govorom svojim, nasi ljudi
svejednako pominju veliku junijsku teofaniju. Dan sv. Ivana Krstitelja, Ivanj dan, pada na 24 juna.' Na
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ovog hristjanskog svetitelja Srbi nasloniSe staro svoje vjerovanje, gdje pri¢aju, "da je Ivanj dan tako
veliki svetac, da na njega sunce na nebu triput od straha stane”,” ili jo§ bolje, kad vele, da je ovo "sveti
Jovan igritelj", pa "da je tako veliki svetac, da na njegov dan samo sunce po tri puta zaigra".> Ako
gdjekoji drukcije kazu, da je svetac nazvan "igritelj" za to, Sto on zaigra u utrobi majke svoje, pri
njenom susretu s Bogorodicom,* ovo je hristjanako potonje misljenje.

" To o polovini Sunéeva godisnjega Zivota. I sada u bapskom koledaru ovo se natuca, gdje babe vele:
"Od Bozica do Ivanja dne Hristu je pola godine" (Mil. Ziv. Srba, gl. 37, s. 110).

2 Vuk. ziv. i ob., str. 67.

3 Miliéevica Ziv. Srba, str. 118—9.

*1d. ib.

Da je potonje, dokazuje komparacija jednakog mita u zapadnih Arijaca. Prizor Nijemci
prenesose na uskrs, pa i oni pri¢ahu negda, da Sunce na taj dan triput radosno poskakuje, koje cudo da
vidi, narod igjase u polje.” Igrahu i djevojke, u bijelo odjevene. Igjahu ljudi na otvoreno, o Troji¢inu
dne u jutru, takogjer u Francuskoj, ne bi li na istoku ugledali tri Sunca.® A na Ivanj dan, gotovo po svoj
Europi na selima, zapaljivalo se veliko drveno kolo, u slamu omotano, te se uz vesele bu¢ne usklike
kolo tjeralo, da juri nizbrdo,’ znamen to Zarkog a nagnutog junjiskog sunca.® Na ovo isto sunce
misljahu zacijelo 1 prvi zacetnici gréckog mita o borbi suncanog Herakla sa Hidrom Lernejskom:
rak neki ugrabi junaka, i povucCe ga natraske, pa rak ode na nebo, gdje nasta ra¢ja konstelacija.
Skokove, i ustupanje naSega igritelja, mi posvuda nalazimo.

> Grimm, Deutsche Myth., Il B. — Aberglaube, s. 463 — D. M., s. 341.

°1d. Abergl., s. 485.

"Id., D. M., s. 515—6.

¥ "Rota involvitur ad significandum, quod sol tunc ascendit ad altiora sui circuli, et statim regreditur,
inde venit quod volvitur rota". To u starih Engleza (Kuhn, Herabk. des Feuers, s. 48).

Preuzvisitome Suncu u junu pale se jo§ na nasiim brdima, kako i po ostaloj Europi, Ivanjski
kresovi. Kazasmo, da kresovi gore no¢i Gjurgjeva dne, u slavu Sunca majskog; kazacemo, da gore
jednako i uoci Petrova dne, u slavu Sunca julijskog; ali u nijednom od ljetnih mjeseca ne plamaju,
koliko u junu.1 U ovom mjesecu kod svih redom Slavena, kod Slovenaca, Ceha, Poljaka, Rusa, naloze
se velike vatre, te cvijeCem naki¢ena mlagjarija preko njih skace, to sada osobito u vecer onoga dana,
koji je posvecen apostolu Ivanu. I pokraj sveca hristjanskog poganstina je o€ita, pa se nastojalo, 1 joS
se nastoji, kako bi se taj neznabozacki obicaj svuda ukinuo. Ovoj je svecanosti u raznih Slavena razno
1 ime; susjedni nam Slovenci zovu je Kres, a tako isto i neki dio bliznjih Hrvata. Jasno je, zasto se pale
kriesovi. Sunce je sada najvise, a Vidovo vidilo najjace; pa ho¢e da bukte i zemaljske vatre, uoci
Vidova (15 juna) i Ivanja dne. O suncokretu ljetnom, i u staroj Heladi, na mnogim mjestima, bijase
Jeo&evia: pri svome sjaju najsvjetlijem, bogovi prikazivali se ljudima, i§li megju njih u goste. Kres je
rije¢, koja vise pripada Hrvatima i Slovencima, nego li Srbima, pa je Hrvatima u krijesu nesto bozje.”
Ivanova bubica, §to ju u Srbiji zovu "svitac",’ u Hrvatskoj "kresnica" je, a zapalila se od krijesa: ta je
bubica, po pudkom misljenju, oZivljena krijesna iskra.* Zivi, duhati kresovi, goré na zemlji prema
zarkim Suncima, poimence ljetnim, a Zarka Sunca na nebesima, nekim tajanstvenim nacinom, uZizu
se, rekao bih, na &istoj vatri svetoduhih kresova.’ U svete kresove, po Slavoniji, bacaju vijence od
cvijeéa i od paprati®®. Onamo, u kotaru pozeskom, mugkarci s bakljama penju se na svaki najvisi
brezuljak, i ondje pjevaju, skacu i vesele se, pa bakljama masuci, ¢itav brijeg u jednu vatru metnu. Kad
baklje izgore, povrate se jednako pjevajuéi i igrajuéi, djevojkama, koje su u dolu’ b,

' Tako, da je krésp u starosl. pre§ao na ozna¢ivanje sunéanih ljetnih uvratina.

? Hrvatsko kraljevo ime Kre$imir biti ée i ono od krijesne vatre.

* U Dubrovniku "svijetnjak", a u Slavoniji "svitaljka".

* Vuk. Ziv. i ob., str. 230.

> Da se Kres uporedi s bogom Chorsom sjevero-istoénih Slavena, ne ide lasno od ruke, po pravilima
fonetike; no, opet, da je Kres Hrvata i Srba kao lice Ognjenoga boga u dodiru s bozjim Suncem, ¢ini mi
se vjerojatno. Buktinje kresova od kojeCega su zdrave, da se preskacu; pace preskok moze se i
odsutnima namjenjivati za zdravlje. Zapaljena lila tad obnosi se oko torova, da stoka napreduje.
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"Kresovi" se pak u Srbiji zovu tri vrlo topla dana prije i poslije ITijna dne (Vuk. Ziv. i 0b., s. 66), paitu
priplelo se praznovjerje: za te dane ne valja prati prtista, jer bi se "iskresalo" (id. ib.). A i sama rije¢
Kres smisla je uzvisita: znamenuje budnost, a potom i uskrsnuce. Valjda se sacuva bog i u davnoj
invokaciji, u sada$njem adverbu: "tokorae" (v, Dio 1V, s. 28 (128).

> Ili¢a obig., na str. 160—2.
*1d., ib.

U okolini dalmatinskog Biograda na moru, na znamenitom sjedi$tu davnih Hrvata, najveci
krijes, koga pale uoci Ivanja dne, zovu, stajaCom i bogostovnom rijecju, "Velikom Koledom". Kad
"Veliku Koledu" zapale, jo§ danas pjevaju skroz neznabozacku pjesmu:

"Ej uzdimo sv'jetle luci,

slave¢ bogu 1 sutrasnjemu danu.
Danas zarko Sunce stade,

do tri puta na tri roka.

da pozdravi sjajne zv'jezde,

1 svojega vjernog brata.

vjernog druga mjesecinu,

jos$ zemljicu umorenu,

1 zemljicu nagizdanu
zelen-gorom i pSenicom rodnom.
Oj veselo!"®

Obred je, da se "Velika Koleda" potpali "na knezevu guvnu". To ¢e u junu uciniti stari$ jedan u
sveanom odijelu, i uz pratnju cijele svojte.' U staro doba, ovo zar vriio, u stojnom Biogradu veliki

zupan hrvatski, okruzen gospodom iz svojega doma.’

U podl. Zad. N. L., 15 srp. g. 1884. Mislim, da ovoj znamenitoj pjesmici izmijeni prvasnju ikavitinu

u jekavstinu onaj, koji je priop¢i.
1
Id.

? "Velika Koleda" biogradska mogla bi vaziti i u drugom pogledu. U Dijelu 11, na str. 69—70 (213—
4), rekosmo, da dosad na potpuno zadovoljstvo nije istumacena bozi¢na toliko ¢esto spominjana
Koleda. Kad bi jezicna poraba iz samog Biograda bila dostatna, mi bi lasno prodrli u bice i u

znamenovanje boginje. Koleda bila bi Ognjena boginja, na bozi¢nom ognjistu uzdena "Klada'

n X

, Sto je

ruski "koleda" i "kalda", prasl. "kolda", lit. "kalada' (Mikl. Etym. Wort., pod kolda). A, u miti¢nim
vidu, to bi se lasno dalo isporediti sa "Vesta" i 'Ectia, s boginjom domacée vatre u Italo-Helena, pais
germanskom Holdom. U ostalome je re¢i, da uporegjaj Klada = Kolda = Koleda ima glasovnih teskoca.

I u Njemackoj, nekada, knezovi uc¢estvovahu Ivanjskome krijesu. Pomijesanje dviju vjera, stare
poganske 1 hristjanske novije, u Ivanjskoj svecanosti, slavonska jedna pjesma pokazuje najocitije. Kad
se Ivanjska vatra dobro razgorila, oko nje uhvaceno kolo pjeva:

"Tuzilo se zarko Sunce

sa vedra neba.

tuzilo se svetom Ivi

na dan Ivanja,

da ga vila dvorit' ne ¢e

s hlagjanom vodom.

Al' govori sveti Ive

na dan Ivanja:

Stan' de, Sunce, do tri puta
na dan Ivanja,

doce tebi mlade dive

s hlagjanom vodom;

s hladnom ¢e te vodom dvorit'

"li¢a obig., na str. 162—3.

na dan Ivanja,

s vinci Ce ti zlatne kose
lipo kititi.

Stade Sunce do tri puta
na dan Ivanja;

dogjoSe mu mlade dive
a hlagjanom vodom,;

s hladnom vodom njega dvore
na dan Ivanja,

1 s vinci mu zlatne kose
lipo kitiSe,

a sa cvitom duge pute
voljno sipase’".

U pjesmi dvije su vjeru pomijeSane, no nisu sras¢ene. Pred o¢ima nam je, u svoj svojoj
poganskoj goloti, zivo Sunce sa zlatnim kosama, kome se nasi praoci klanjahu, kadno u junu, na
sosticialnoj visini, ono stade do tri puta.Solsticialno Sunce, koje "stade do tri puta na tri roka"; zarkog
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boga, kojeg slavljahu Biogragjani, kraljicke pjesme opisuju i dalje. U Kranjskoj, megju Uskocima,
jednako zove se "Koleda" hrpa smreke, §to je uZegu svake vederi za devet dana pred Ivanje®.

Dok "kraljica" sve vide i vise nestaje, pjesme im sabra Vuk Karadzi¢,” pa ih izmage inate
neizbjeznoj propasti. Kraljicko je pjevanje od velike davnine, jer je sensualisticno skoro do golote;
davno je i za to, $Sto mu je forma savrSena; pjesmice kao da su ruze, napupile pod dahom
Anakreontove muze. Sto nam pjesme prikazuju, vazno je. Nastala slava svakog cvijeca i svake zeleni,
osobito Zitne: "Zito kao zlato"." Digao se neki kralj, a ide do careva stola:

"Kralju, svetli kralju! Leljo!
ustaj, te posetaj
od dvora do dvora,
do careva stola,
gde car vino pije,
carica mu sluzi
iz zlatna kondira".’
Pak onda:
"Gospodar Gospogji
na krilu zaspao,
Gospogja ga budi,
u o¢i ga ljubi:
Ustaj, Gospodaru!
Sablja ti se vadi na tri nova grada".’

Kako se Gospodaru sablja izvadila na tri grada, tako su, u cudnim dvorima, 1 tri zlatne trpeze:

"Ovde nama kazu
dvore ponajbolje,
ponajbogatije.
srebrom pokrivene,
i u njima kazu

tri zlatne trpeze:

na jednoj trpezi
knjige necacene".

To se pjeva nekoj "trojici brace". U onome domu 1 sve ostale ¢udno je:

"jeleni volovi,
kaloper jarmovi,

bosiljak palice".®

2 1li¢a obi¢., na str. 166—7.
* Ima ih, od njega skupljenih, do dvadeset i pet (Ziv. i ob., s. 37—50). I Mili¢evié objelodanio jednu
(Ziv. Srba s. 100).

*Pj.2,v.6.
’PJ. 1.

Pj. 10, v. 1—7.
"Pj. 16, v. 1—38.
¥Pj. 2, v.3—5.

Bosiljak iz pjesama odasvud nice, a Gospodaru, "starome vlastelju", jest i pravo obiljezje:

"miriSe mu duga
kao ran' bosiljak".!
Dom je nov:
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"majstorski su dvori
skoro sazidani",

pa
"po njima Seta mlada majstorica,
u narucju nosi — sina Panteliju
Svima
"Cedo treba.
kao struk bosiljka",
a do ¢eda

"po dva sunca grej131,
po dva vetra veju".

n2

Od ceda prelaz je na momka, a pjeva se Zenidba megju momom neudatom, megju "devojkom

plavom", koja je
"posejala
Sestoper kaloper
i rani bosiljak",*
te
"Ivanom gjakom,
popovim nec¢akom,
koji perom pise
po orlovu krilu,
te on zapisuje
o¢i devojacke
i lice junagko".

Skanjuje se moma, no zatim hrli k sugjeniku:

"Leljo, Leljo! mala momo!
Klela se devojka

suncu na istoku,

drenu na korenu,

moru na izvoru,

vino da ne pije,

cvece da ne nosi,

momce da ne ljubi.

Pa se pokajala:

Momina Zelja izrazava se 1 u drugoj kraljickoj pjesmi:

"Govori devojka
izmegj' devojaka:
Oj tako ti boga,
ratareva majko!
Ako ti je Zzao
tvog sina ratara,

Moma mami junaka, dok "plete na mac kose" % a

"masa joj se Relja
preko bojna sedla
u svilena nedra".’
"Pj. 15,v. 21 7—S8.

>Pj. 14, v. 3—4 i 7—10.

*Pj. 18, v. 11—2 1 9—10.

Ja luda devojkal!

Sto ludo govorim!
Ja vino da pijem,
rumena bi bila;

ja cveée da nosim.
miris bi imala;

ja momce da ljubim,

milost bi imala".®

a ti ga zagradi

od sela selenom,
od mene bosiljkom.
Na vodu ¢u iéi,
bosiljak ¢u brati,

ratara ljubiti".”
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“Pj. 4,v. 1—6.

°Pj. 3, v. 6—I12.

6 Mili¢eviéa kraljicka pjesma iz Aleksinca.
TPj. 12, v. 11—22.

SV.7-8.

’Pj. 23, v. 3—5.

Samim rijecima kraljickih pjesama prenapravlja se, rekonstruira se sva velika boZja epifanija
junijska. Cio govor pjesama nama je poznat po onome, §to je ve¢ vise puta kazano. Stari vlastelj,
Gospod Vid, gozbuje pogansku gozbu u srebrnim dvorima, u Rajevini. Opojnu ¢aSu dodaje mu
Gospogja Lellj;)a. Prizor taj nebesni prate poboznici, u kolo uhvaéeni; pri svakoj vrsti kraljickih himna,
ori se: Leljo!

"1 u drugim prilikama, doista Eesto se prizivala prva ova boginja, te je moguce, da naga rijeéca "lje",
kojom se tvrdo nijece, nasta od invokacije "Leljo!" ili "Le!" Rijecca "lje" odavno je u jeziku, te izlazi u
starini dubrovackim poslovicama i onda, kad se ne nijece: "Kud mu god hodila, lje se doma telila!"
Danicic¢a posl. Pa valjda i u ovoj drugoj uporednoj: "Kud pase, da pase, ljeSto da se doma oteli". Id., ib.I
u njemackom jeziku ima pojav a ovim posve analogan. Njemacko poricanje utvrgjuje se s mutnim
neznabozackim pojmovima: "wind", "wicht", "ding", "valant", "teufel" (Grimm, D. M., s. 847). A i
druga glavna boginja, Lada, ako ne u nasoj, zar ostade u govornoj ¢estici drugih Slavena: "lada co"
(polj.), "leda kdo" (¢es.), "leda kto" (bjelor.) = makar koji (Mikl. Etym. Wort., pod leda).

Gospod ustao s mac¢em na tri nova grada, kao $to je ma¢em opasan balticki Svantevid 1
Rujevid. Tri nova grada, a i u dvorima tri zlatne trpeze, s knjigama necac¢enim, izrazuju no¢nu trilogiju
Sunca, koju mi veé raspitasmo.'

U prve dvije no¢ne prilike, Sunce je nemo¢no, po misljenju arijskom, ali tre¢e u jutru Sunce
junak je snazan i oboruzan; te zato kraljicka pjesma slavonska kaze:

"Mi idemo s kraljem, Leljo! bana i banicu, Leljo!

i s I'yepom kraljicom, Leljo! Kralj se pobolio, Leljo!
na ravno Smiljevo, Leljo! sablju polomio, Leljo!
da smilje beremo, Leljo! Sablju sakovase, Leljo!
da kralja kitimo, Leljo! u ruke mu dage, Leljo!"™

kralja i kraljicu, Leljo!

" Dio I, str. 25—32 (169—76).
14 1li¢a obi¢., na str. 149.

A da ne bude u tome sumnje nikakove, jedna je kraljicka pjesma upravljena bas "Trojici
braée".> A i u opée, kraljicke pjesme izvode &as "tri brata" ili "tri pobratima", &as "tri gospodina®".
Suncevo su znano obiljezje jeleni, kao Sto je bosiok Vidov i Zorin. Pa taman Suncu na istoku, i
moru na izvoru, kune se moma; a do éeda Pantelije dva su druga Sunca. Cedo Pantelija natkrio treée
nejako Sunce. Hristjanski svetac Pantelija, kome spomen pada u vrué¢e godiSnje dane, zamijenio Sunce
i ovdje, i u drugim pjesmama puckim. Gdje sveci blago dijele, Pantelija sebi uzima "velike vruéine".’
Gdje zvijezda Danica daruje svatove, ona dade Panteliji, "pravom svatu, tri sjajne svijeée", Sto je opet
oznaka triju Sunaca.* A &ista je oznaka ime Relja. Jutrenje Sunce, Relja, privjen¢ava sebi momu Zoru.
Moma mami junaka, pletu¢i na mac kose, pa mi s macem ve¢ vidismo Zoru. Pace, u tre€em svojem
mahu, ona boravi u Sablji-gradu.’
Tri djevojke, ili tri noéne zore, izmegju kojih rosna jutrenja, napominju se ¢isto u slavonskoj
jednoj pjesmi kraljicko;j:
"Sabljom rosu stresa (mladi¢)
i dve djeve vodi,
a tre¢oj besjedi:
Siri seko, kolo,
$iri naokolo®™'.
*Pj. 16.
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**1li¢a obié., na str. 151.

* Vuk. pjes., knj. II, 1, v. 56.

*1d., knj. I, 131, v. 17. Sto kralji¢ka pjesma kaze, da do ¢eda Pantelije "po dva sunca greju, — po dva
vetra veju", i ovo o vjetru ponavlja se drugdje u pjesmama, koje nisu kraljicke: "Udri gromom,
gromovit Ilija, — udri ognjem, Ognjena Marijo, — ja ¢u vetrom sveti Pantelija" (Vuk. pjes., knj. I, 246,
v. 8—10). Pantelijin vjetar mogao bi biti olujni oblak, iza kojega kadikad pomalja se ljetno Sunce, te §
njim kao da ide, u vrijeme ljetne oluje. S dodira sa Suncem, Panteleemon, niposto glasit hristjanski
svetac, bude u nas velikim svetiteljem. Ljudi nasi Cesto ga zazivlju: "Pomoz', BozZe i sveti Pantelija!" S
Pantelijom, sa Suncem, kao da je u druzbi Gromoviti bog i u kraljickoj igri. Osim kralja i kraljice, u igri
vazan je prestavljac barjaktar, koji nosi na koplju barjak bijel i crven, a igra do kralja. Jedna kraljicka
pjesma barjaktara pridaje "barjak od ilince" (pj. 8, v. 16). "[lin¢a" stajaca je rije¢, a znaenja neznana.
Ne bi li to bilo nesto Ilijno, te rije¢ u odnosaju s Ilijom Gromovnikom?

> Isporedi Dio 11 111 o Zori i o Relji, jutrenjem Suncu. U kralji¢kim pjesmama, moma neudata, koju
kraljica prikazuje, mora biti Zora i po tom, $to se nigdje ne pominje Lada, osim u Slavoniji, dok u
slicnim pjesmama ovu pominja Rusi. Kod sjevero-isto¢nih Slavena, prizivala se Lada taman kroz ovaj
mjesec (od 25 maja do 25 Juna). U nas, Ladin mjesec ¢ini se da je maj.

% Ilica obié€., na str. 148.

Junijski sveCanik, kome "kraljice" saCuvase ostanke, bijaSe, doista, jedan od najve¢ih u
poganskoj godini. Sunce je na visoku. Pod njegovim pogledima, kraljevski bosiok prosirio latice, i
promirisao balsami¢ni kaloper. Ruza svake vrste rascvala se. Gdje piri lahor, ili duva vjetar, u rodnom
polju lelejaju se valovi zita. Dobro je ponijelo, a da godina ne omahne, zitu sam bog cuva i spasava
cvijet. U ovo doba godme dolazi hristjansko Spasovo; ali poganski izraz, u narodnom epu: "Sveti
Spase zitnjega cvijeta",' jamaéno ide junijskome Suncu, a ne Hristu. Zitnim cvijetom, nadom ljudske
hrane, upravljase bog na najvecoj visini neba 1 toga cvijeta on bijase jaki, sveti spas. Kako u junu, ili
oko juna, uze se na nebo hristjanski Spasitelj, visoki uzlazak Sunca bude premetnut u divno Hristovo
uzasasce, a Spasovo neznabozacko bude hristjansko Spasovo. Po vremenu, dasto, sve to viSe otpade
poganstina: te od davnoga spasa, koji ¢uvase ljetinu od nezgode, osobito od tuce,” preosta cigli izraz:
"Sveti spase Zitnjega cvijeta".> Ali ne slomi se pucko vanredno radovanje, u ovom mjesecu. Na selu, u
isto¢nim 1 juznim krajevima, svak se kiti i veseli; kiti se svjezim zelenilom i crkva seljacka. Na veliki
Spasov dan, "sve gjevojke vijence nose, — v'jence nose, majke dice",' te po rudinama, u punom
miomirisu junijskom, hvataju kola. Pucke preslave i zavjetine, zapocete oko Gjurgjevih dana, sve
cesc¢e 1 Cesce bivaju do dana Spasovih, pa se preko njih protezu mahom najvec¢im. Onda se dosta 1
vraca, premda manje, nego li o bozi¢u i o Gjurgjevu: preobilnoga vracanja ne treba, posto su, u
vrijeme visokog suncovrata, dijelom ve¢ ispunjene ljudske Zelje o skotskome 1 poljskome plodu. Jo$
raste zitna hrana, no je voce ve¢ prispjelo, ili prispijeva: "Spasov dan dici se ljetom i cvijetom i
bozijem svakijem blagodetom".” Vra¢a se najvise od "velikoga" do "maloga Spasova dne".®

''Vuk. pjes., knj. IL, 2, v. 29.

* Miliéevica Ziv. Srba, Gl. 37, str. 111: "Varuju seljaci 11 i 15 juna zbog tude".

? Pogansko je i "spasovati", paganalia ago die ascensionis domini, "spasoviite", locus paganalibus
celebrandis; a biti ¢e i "spasi bog", "spasuj se", kad se nazdravlja Vuk. rjec.).

* Vuk. Ziv. i ob., str. 32.

> 1d., istr. 75: "U zdravlje domaéinovo".

% Ovi je dan prvi &etvrtak iza Spasova.

Kao $to maloga Bozi¢a i maloga Gjurgja, oci nasi imadijahu i maloga Spasa. Ovoga mjeseca
cvijeée sad se zove Ivanjsko, po Krstitelju Ivanu; pa tim cvije¢em, poglavito, vra¢aju.” Mecu ga,
spletena u vijence, na kuce, na plotove do kuca, na torove, u njive, kako to ¢ine u maju sa zelenim
Gjurgjevim cvije¢em i granjem, i s Gjurgjevim "krstima".” Nista zdravije i probitaénije od cvijeéa i od
vatre Ivanjske.

U Ivanjskom praznovjerju najznatnije je ono, $to se u oci "rogjenja sv. Ivana", pritvara nasem
puku u Boci kotorskoj. Nekoji preko te no¢i ¢ekaju, da im se nebo otvori, a s nebom i sre¢a. Sreca je u
travi "propratini" (papratini), kojoj nije nikad opaziti ni cvijeta, ni sjemena, a cvate i dozrijeva samo u
Ivanjskoj no¢i, no joj vile pokupe dragocjeno sjeme. Ko prihvati ciglo zrno od tog sjemena, onaj ¢e
znati sve jezike na svijetu, pa i sami jezik Zivotinja.> Ovo je privigjenje i rusko, a odnosi se na junijsko
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Sunce. Ruski tezak sve okolo sebe grabi ofima, ne bi li, u cik od pono¢i Ivanjske, ugledao
"poporotnik", gdje cvati. Ugleda li, eto mu srece: on sve vidi 1 znade; divni je osmjeh posvuda, a glase
se tajnoviti prizivi; u praski svjetlosti, izilaze do tri Sunca.*
' Vuk, u rjeéniku, kaZe, da je Ivanjsko cvijeée Zuto i bijelo, a prevedoge mu rije¢ sa "galium verum"
Linn. Nego je sva prilika, da u narodu ima razlicita cvijeca Ivanjskog, kako ga ima svakojakog i u
praznovjerju drugih Europljana. A i sam Vuk "Ivan-cvijet (u Pastr.) drugdje biljezi kao "nekaka trava'.
* U vijence od Ivanjskog cvije¢a upleéu i bijela luka (Mili¢evica Ziv, Srba, s. 104), a to se odnosi na
Vida. I velika majka, Vidova Vida, kao da je tu, u ovoj pjesmici poganskog veza, koja se najobicnije
onda pjeva: "Ivanjsko cvece, Petrovsko, — Ivan ga bere te bere, — majci ga baca u krilo, — a majka s
krila na zemlju".
* Dopis iz Boke u Nar. L. Zad. g. 1879, br. 58.
* Gubernatis, Myth. des plantes, pod Fougére. Gledaj i opasku u Dijelu I, s. 80—82 (120—2).

Praznovjerje o Ivanjskoj no¢noj paprati mozemo smatrati kao opéenito slavensko, posto i
Poljaci sli¢no pricaju Poljak, koji Zeli zadobiti ¢udotvorno ono zrno, treba da okolo sebe 1 papratke
Sestar okruzi, drzeéi svijeéu zapaljenu. Sestar i svijeéa smjeraju, dasto, na Sunce.

Velikoj sve€anosti Spasovih dana, "spasovanju", privezuju se, po svoj prilici, i Rusalje. U
Srbiji, nedjelja od Trojica do Petrovih poklada zove se "rusalna nedelja", a zovu se "Rusélje" u
Dubrovniku, "Rusalji" u Boci, Trojice iliti Duhovi. Dakle je to doba ono isto, u koje igraju djevojke
"kraljice", pa je blizu i do Spasova dne.’ Rusalje su opée slavenske. Kao §to u nas, ima i u Rusé
"rusalpnaja nedélja", a u starosl. jeziku za pentecoste ili Trojice, dolazi rijec: "rusalije". Dapace rijec i
stvar protezu se i dalje.

> Do ovog doba vodi nas i rije¢ "sredorusa”. Sredorusa &etvrta je srijeda po uskrsu, a zacijelo nazvana je
tako, jer stoji izmegju uskrsa i Rusalja.

Svecanik rusaljni poznat je i Greima srednjega vijeka, i Rumunjima, i Arbanasima.' Protiv
poganskih grékih povcsaiia, koja se po uskrsu slavljahu na selima, revnovala pravoslavna crkva, kao
Sto je zazirala od ruskih rusalja o Ivanju dne, pa i od istodobnih vila rusalka. Nego se rije¢ nizoke
gritine povoaio oslanja, kazu, na latinsku "rosalia", $to u Rimljana bijase god poganski,” pa nase
Rusalje, prvim zametkom svojim, pripadaju u starovjerske ostatke Latina. Otuda nastade i bozje bice
7ensko, vila rusalka, kod Rusa.’ Ovo je razlaganje ono isto, koje od Slavena otura Koledu (calendac).

U Rumunja "rusale", "rusali", u Arbanaaa "r3ai" (Miklogi¢, Etym. Wért., pod rusalija).
* "Pascha rosata", ili "rosarum", talij. "pasqua rosata", ili "pasqua di rose".
* Miklogi¢, 1. c.

A nema mu zabave, ali samo pod jednim vidom, pod filologi¢nim. Nego je tu po srijedi i
tvorenje mita. Gledom na taj trebalo bi bistriti, s koje duSevne potrebe, s kojeg vjerskog nagona,
Slaveni prigrabiSe tugjih bogova, i od svecanosti "rosalia" napravise sebi ¢itavo kolo vila rusaljka. U
poganskome godu Latina, sipalo se 1 cvijeca i ruza, ali se god zapravo zvao "Floralia", a, kao proljetni,
slavio se na razmaku aprila i maja. Cemu se ono sve, u nas, prenese na vrijeme suncanih uvratina, na
vrijeme Ivanovo? Pak bi reda bilo bistriti i ovo drugo. Pograni¢ni Germani bijahu s rimskim svijetom
za duge vjekove u dodiru mnogo ve¢em, nego li na istoku zatureni Slaveni. Pita se: koja nebesna bic¢a
latinska, znamenita poput Rusaljka i Kolede, germanska mitologija ubraja u svoje bogove? Medju
narodima, bogovi su, dakako, €esto puta izmjenjivani; ali je to uvijek bivalo sa razloga vrlo teskih.
Nametalo ih nasilno osvajanje, ili lokalizacija hrama u narodu koji ih primase, ili psihicna pomutnja
ljudi u pregonjenoj, u istroSenoj civilizaciji, gdje prazne i bolne duse za novim idealom sréu. Nametala
ih kadikad, ali najrjegje, 1 sama najbliza blizina uz neprestano zamjenito opcenje, koje, Sto mi znamo,
ne spajase Slavene s Rimljanima. Moglo bi biti, da Rusalje idose putem, ne od juga na sjever, ve¢ od
sjevera na jug, pa da ih Grei, Rumunji i Arbanasi primiSe na dar od sredovijecnih Slavena, prije nego li
Slaveni od Rimljana, i iz rimskih "Floralia"; da ih primiSe na dar onako, kao $to, n.pr., slavensku rijec:
vukodlak.

Ovo se ¢ini tim prili¢nije, §to je oko Rusalja razvijeno slavensko izvorno obregjivanje i vjersko
pjevanje. I pored zabrane crkovne, u Maloj Rusiji postoje jos djevojke rusaljke, koje oponaSaju bozji
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¢in vila rusalka. One se najvise javljaju u rusalnoj nedjelji, t.j. od Trojica do Petrovih poklada. Idu
bjezeci s raspletenim vlasima; nose vreteno i klupko konca, §to ¢e njim odsukanim obuhvatiti
prostoriju sela, pa dva kraja svezu za jednu ba¢vu s katranom; zakopaju crnog pijevca i crnu macku,
zapale bacvu, te oko nje igra kolo. U gomili rusaljka ima ih po izbor dvanaest, a jedna je glavita. Ovo
se radi u no¢i, o pono¢i. Dvanaestero kolo, ili momaka, ili djevojaka, slavensko je, te nama poznato.'
Poznat nam je 1 vjerski obred "oboravanja" plugom, ili obuhvatanja koncem, pa i vreteno u mitologiji
germanskoj 1 nasoj, pa i ukop crnog pijevca, sunc¢anog simbola. Rusalke prikazuju noénu i godiSnju
igru Sunca, koje, zapaljeno, hoée da iz no¢i ispliva, te da isko¢i na plameno nebo junijsko. Sto ruski
puk drzi, da vile rusalke, ovjencane zeleni i cvije¢em, borave do voda, gdje se one kupaju, pa misli, da
su § njima i ribari u nekakvom savezu, ta voda i1 to kupanje moze se takogje odnositi na bozje Sunce
junijsko, koje "se kupa", kako éemo to naskoro viditi.” Rusalkama na &ast, pletu se cvjetni vijenci i
bacaju u vodu.

1 -

Dio IV.
? Zbog vode i kupanja, Grimm primice ruske rusalke vodenim duhovima njemackim (D. M., s. 407), ali
to krivo, koliko mi se Cini.

Nekim vilama na €ast, i u nasim krajevima, u junu, blizu do rusalne nedjelje i do Rusalja,
pjevalo se, kako
"sve gjevojke ruzu beru,
ruzu beru, v'jence viju".?
Nije davno tome, dva sama narastaja otragu, one vile izgiboSe u nasem narodu. Jo$ u pocetku
ovoga vijeka, u Budvi, na Spasov dan, poranili bi, cvije¢em ovjencani, momci i djevojke na "brdo

Svetoga Spasa", da se tamo u kolo uhvate na "vilinu gumnu", a vile bi pozdravili uzvikom:

"Dobro jutro, b'jele vile!
I nama ga dajte!"

Tom prilikom, kolo pjevalo pjesme, od kojih prva’ kazuje:

"Rano rani gjevojcica razma zmaja planinskoga!
na veseli Spasov danak, Jos te r'jeci ne izrece,
nesto pred njom rosu trese, k njoj dolece plahi zmaje,
Boga moli gjevojcica: savi mladu pod krilima,
Daj mi, Boze, da ja vidim i poletnu s gjevojcicom
svako zv'jere s oCicama, u te spilje kamenite".

3 Vuk. Ziv. i ob., str. 32.
“1d., str. 31.
> 1d., str. 31—3.

Nego je veseli Spasov dan, pa zmaj pusti djevojku "ruzu brati, v'jence viti". Djevojka posla u
majke svoje, a viSe se nepovratila: zmaj

"Cekadanas, ¢eka sjutra;
puce zmaje na kamenu,

cekajuéi gjevojcicu".

U drugoj pjesmi,’' vile hvataju kolo na visokom Lovéenu:

"Visa je gora od gore, u svaka doba godista;
najvisa LovCen planina; vilenski u njoj stanovi,
u njoj je trnje i grablje, svegj vile tance izvode.
u njoj su sn'jezi i mrazi Junak mi konja jezdase,
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predragu srecu iskase; Tvoja se sreca rodila,

vile mi njega vigjese, sunc¢anom zdrakom povila,
junaka stase dozivat'": mjesecem sjajnim gojila,
Ovamo svracaj, junace! zv'jezdama sjajnim rosila".

Uz ovu lijepu pjesmu dolazi i tre¢a,” jo ljepsa, gdje se djevojka i junak riu i drugima, nama
poznatim crtama:
ne razbira moje oko.

"Mlado momce jezdi konja, Ah! satvori ovo more

koje nema ljube doma u zeleno ravno polje!

To gledala mlada moma U kosulji bosonoga

a b'jela dvora nje prozora, preigracu preko polja.

sama sobom govorila: Ako bude sivi soko,

Daleko je dvor od polja re¢i ¢u mu: Pogled' s okom
rad' prostrana slana mora! put istoka udno polja,
Visnji! Visnji! razberi me! tu ¢es vigjet' svakog lova;
Snim li sanak, ili vidim? ako bude mlad na konja,

Je li ono mlad na konja, re¢i ¢u mu: Vod' me doma!"

al' je ono sivi soko,

'1d., str. 33.
21d., str. 33—4.

Hristjanska poboZnost, doista, ne sastavi ove spasovske pjesme. U njima sadrZano pric¢anje
golo je pogansko; ono je bez ikakvog primetka iz nove vjere. Legenda glasi, u jezgri: uz najvise Sunce
skamenio se zmaj Oganj, pa Zora tome Suncu hiti u krilo. Junak "iSte predragu srecu, suncanom
7drakom povijenu", a mi vidismo, da je kolo sreée Sun&evo’; isti junak "pogledaée s okom put istoka".
Gleda i draga "s bjela dvora nje prozora", §to je isto&ni prozor, na koji se pomalja i Sunce i Zora.* Ovu
Zoru junijskog suncovrata pominje i pucko prosto pripovijedanje. Bila jedna djevojka, niti od oca, niti
od majke rogjena, ve¢ stvorena od vila. SazdaSe je od snijega, uzeta "u doba ljetnog suncovrata" iz
bezadnje jame. Vjetar je zadahnu, rosa napoji, gora zaodjenu lis¢em, a rudine cvije¢em. Bjelja od
snijega, rumenija od ruZe, svjetlija od sunca, ona bijase prava divota.’

3 Dio IV, str. 9 (109).

* Vise puta to primjetismo.

> Ovo o sazdanju ¢udesne djevojke, §to je Zora, puk pripovijeda Gesto s jednakim rije¢ima, a ovo ovdje
o djevojci u doba ljetnog suncovrata nalazi se u jednoj prici kod Vréevica.

Spasovske vile i druk¢ije se privigjaju. U noéi pred Spasov dan, one otkidaju vrh jasenku, a
ljudi alosani, koji no¢ proborave pod takim jasenkom, ozdravljaju jutrom, pomoéu vile jedne.! Mi u
jasenu opazismo arijsko drvo od svjetlosti.” Sto je jasenu vrh otkinut, to je uzmak vidila i Sunca o
sosticialnom dnevu junijskom. Ovo se izrazuje jo$ jednim gatanjem praznovjernim. Nasi ljudi vele, da
"u jasenku cvijeta no¢u nestane, kad se u vede uzbere i ostavi gdje".’ Kad su Sunéeve uvratine,
svjetsko drvo prestaje cvatiti.

" To pripovijedaju u Srijemu (Vuk. Ziv. i ob., s. 34).
? Dio 111, str. 10—S5 (154-9).
’ Vuk. Ziv. i ob., str. 34.

Malne sve ovo praznovjerje naseg naroda, osobito bokeljskog, ¢ini nam se izvorno. Od
svecanika rimske boginje Flore, od "Floralia", ili, ako se tako hoce, "rosalia", ja Cisto ne vidim, §to bi
uzajmljeno bilo. Rimskim rosaliama i naSim Rusaljama, ili Rusaljima, razliCita je i narav i doba
godisnje. Latinski je sveCanik proljetni 1 poljski; nas je ljetni, 1 ve¢im dijelom pripada religiji
svjetlosti.* Sto je jednako tamo i amo, to je iznoeno obilje ruza; u Rimu siplju ruZe, a nase djevojke
od ruza pletu vijence. Samo po tome Rusalje mogle bi biti rosalia. Nego, mit nije isti, te ako je rije¢
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uzeta iz latinskoga, ona u Rusaljama, Rusaljima, pokriva duhove, koji nisu latinski. Pak im se,
valjda, 1 druk¢ije moze da shvati ime. Rus znaci plav, rigj: staja¢im izrazom, "rusa' je "glava", pa
"ruse" mogu biti i vile. Ruse vile, rigji plameni oblaci, rude na nebu, pri jutrenjem veli¢ju junijskog
Sunca. U junu, vise no ikada, ve¢ od davnih vremena vile se prizirale naSem puku. U no¢i pred Ivanj
dan, vile izvode tance na vodi, pa blago onome, koji u njihovo kolo unigje: pomladice se kao zmaj, Sto
svoj svlak polaze.’ Zar od takih vila Rusalja obisnuse o ljudima nasim puc¢ka imena: Rusmira, Rusmir.

* Istina, hristjansko-rimska jedna "pasqua di rose" svetkovala se na Duhove. Na ovi dan, dok papa
pjevase misu, bacalo se ruza s visoke kube od Santa Maria della Rotonda, da se tim prikaze silazak Sv.
Duha, u liku plamenih jezika (Tommaseo, Dizionario della lingua italiana). Ali se obicaj ¢ini odvise
neznatan, da bi bio mogao prec¢i megju same istocne Slavene.

> Kod starog pisca Marina Drzi¢a (Jagi¢eva opaska u Archivu, V, s. 92).

Skoro bih rekao, da u spasovskim pjesmama iz Boke nije bez neke ni ponavljanje rijeci "Visi",
"Visnji":
"Visa je gora od gore,
najvisa Lovéen planina"
"Visnji! Visnji! razberi me!"

Dakako, da to moze biti samo puki slucaj. Nego nam paznja, i nehotice, zapinje za junijsko
Stovanje nekoga boga "Summanus" u Rimu. Smisao ovom boZzjemu imenu izgubi se zarana, jer Ovidu,
koji raspravlja Faste, bog je sasvim neizvjestan.' Ali ga, §irom izrekom, Rimljani nazivahu
"Summanus in fastigio Jovis", pa i za neko Jupitrovo lice kazivahu: "Jupiter Altus Summanus". Po
mom mnenju, "Altus Summanus" hoce reéi: "Visoki uzvisiti",” a "Summanus in fastigio Jovis", to je
Sunce "uzvisito na vrhu neba". Ovo se meni utvrgjuje time, Sto Rimljani svome Sumanu Zrtvovahu
taman u oCi suncovrata, na dan 20 juna. A 1 Sumanove proskure (summanalia), §to ih pri tom godu
prinoS$ahu, znace nesto: proskure bijahu oble, na lik sunca. Prispodoba medju nasim i rimskim mitom
moze i dalje da ide. Kraljicke pjesme uz kralja prikazaSe nam cara i caricu, uza Sunce, kako mi to
shva¢amo, Vida i Vidu. U junu, slavio se u Rimu Jupiter Altus Summanus i kao Jupiter Stator.’
Potonjim Rimljanima ovaj "Stator", od sistere, ustavljaSe vojsku na bijegu; ali je "Stator" pravilnije od
stare, te, u mitiénom prvom zametku, to bijaSe vidilo i sunce, koja stadose na sosticialnim uvratinama
neba. Za ovo znamenovanje jam¢i Statorov svecanik bas u junu mjesecu. Opet u junu, najvise se
proslavljala i nebesna vladarica Junona. Rimljani joj podigose, u mjesecu tome, hram najsjajniji, na
najvisem mjestu Kapitolija.* Pa i sam mjesec junij, po svjedoGanstvu Ovidija,” i po najnaravnijoj
etimologiji, prozvan je po Junoni. Ova slava Junonina jest i Leljina slava. Vapaj: Leljo! Leljo!
najveé¢ma se razlijeze po kraljickim pjesmama, $to ih puk eto pjeva u mjesecu junu.

" Ovidii Fasti, VI, v. 731: "Reddita, quisquis is est, Summano templa feruntur".

* Neki drZe, da je Summanus mjesto Submanus-sumra&ni.

* Ovidu Fasti, VI, v. 793—4.

“1d., VI, v. 183—4: "Arce quoque in summa Junoni templa Monetae, — ex voto memorant facta,
Camille, tuo". Je li pridjev "Moneta" Junoni pristao za to, $to, po legendi, pri jednom potresu objavi (ex
arce monuit), da joj se ima krmacu Zrtnvovati, ja ne znam. Nije li "Moneta" prije od manere, peveiv, $to
i ona "stade" u junu ?

>1d., VI, v. 26 : "Junius a nostro nomine nomen habet".

Kraljicka jedna pjesma iznijela nam

"Ivana gjaka,
popova necaka,
koji perom pise,
po orlovu krilu,
te on zapisuje
oc¢i devojacke

i lice junacko."
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Ja bih mislio, da nije ni ovo po slu¢aju. Sesti porednik, u kolu dvanaesterom, jest Orlovi¢
Pavao. Kao $to hristjanskom prevjesom svetoga Ivana junijskoga obraceni Srbi i Hrvati zastrijese
onomjesecno Sunce, natkriSe ga, valjda, 1 drugom koprenom velikoga apostola Pavla. Moze biti, da
zbog toga jedna pjesma iz Like' pjeva mladog Pavla, koji ide na vojnicu do Legjana grada, pa ga prati
mlada Pavlovica, noseci barjak na ramenu; pace je mlada vojnu svome "prid vojskom vojvoda", kako
je Zora, po opéenitoj arijskoj pomisli, vojvotkinja pred Suncem.” Nije izvan svake prilike, da istoga
Pavla i istu zaru¢nicu imamo pred sobom u jo§ jednoj pjesmi:> Ustup¢ié¢ Pavao viencava djevojku ¢udo
sirotu, a i Gudo "dobre sre¢e™; ime Ustupéié¢ kao da je od Sunéeva ustupanja s najvise visine.
Uzvisitost junijska ugini, te se junak prozvao: Orlovi¢ Pavao. Sto zaruénik, po kralji¢koj pjesmi,
"perom pise po orlovu krilu", dok "zapisuje oci djevojacke 1 lice" svoje, to je u odnosu s onim
pridjevom "Orlovi¢", pa je to od starine. U mitologiji Arijaca, grabezne tice, jake 1 hrle, a u njima
ponajprvi orao, obi¢ni su simboli za mo¢ granulog sunca i ognja.® Valjda za to Bugari jo§ jednako
misle, da orlovi nikad ne umiru, nego, omatoreni, pomlagjuju se vjecito iz nekog planinskog izvora, za
koji znadu oni i Samodivi.” A, po srbskom pri¢anju, sveti Arangjel, kad je hotio iscijeliti o&i kralju
Decanskom, stvorio se u orla.®

! Slovinac, g. 1879, br. 17.
* Isporedi s ovom pjesmu Petranoviée zbirke (knj. II, 9), gdje je Pavao apostol "barjaktar i vojskovogja,"
eda bi "naSao Casne krste". Pavao je pod rukom cara Kostadina, a procelnik je na zlatnom stolu:

"Sto je sofra od suhoga zlata,

za njom sjede mladi apostoli,

megju njima apostole Pavle,

on okrec¢e sofrom i dolijom" (v. 13—7).

Mladi apostoli vojuju na Cifute i ¢ifutskog cara, a imaju uza se "¢udotvornu Hristovu jabuku", i
cudotvorne barjake, koji se sami "za njom povijaju" (v. 203—17). Sunéana vojna dvanaestoraca protiv
Legjana kao da je ovdje prekovana u vojnu za pronalazak Hristovih krstova.

* Vuk. pjes., knj. 11, 41.

‘v.s.

> Kod sjevero-zapadnih Slavena, svetkovina sun¢anog okreta zove se "sobotka", od subote. Kako tu
ulazi subota? Po mom mnenju, ulazi ovako. Kako je subotni dan od nedjelje Sesti i posljednji, to je dan
ustupa i nazatka. Neznabozacka svetkovina "ustupajuceg" boga hristjanskom rijecju prozva se
"sobotka".

% Gubernatis, Myth. zool., II, p. 190 ss.

" Krausz, Sagen, 11, 74.

¥ Vuk. rje¢., pod De¢ani. Vrijedi ovdje isporediti pjesmu Petranoviceve zbirke: "Smrt kralja
Decanskog" (knj. II, 13). Decanski "od godine u najljepse doba, — sluzbu sluzi sveca Arangjela" (v.
2—3), a Todor vezir ho¢e da ga objesi. Kralja zali sve ljudstvo, sva sirotinja, i otkupljnju ga redomice,
kako to biva i s Markom Kraljevicem, u jednoj pjesmi (vidi na s. 165). Najposlije, prestavi se Decanski
bez vjeSanja, pa se Todor sa devet vezira skameni. Na proslavu mrtvoga kralja, padose tri lu¢e s neba.

Orlovi¢a Pavla, u epu, jos nalazimo na velicajnom razboju kosovskom. Palog junaka pri¢escuje
vinom, i hljebom zalaZe na nov Zivot, Kosovka tuzna djevojka.' Otkud onom polomu pohrlio Orlovié
Pavao? Ne iz dvora histori¢nih kneza Lazara, ve¢ iz svecanog hrama davnih bogova, kako ja mislim.
Kosovska bitka bila se o polovini juna, a o istoj polovini, iza najviseg godiSnjeg uzleta, eto ustupilo
orlovo Sunce. Orlovi¢ najprije klonu pri suné¢anom ustupu; klonu docnije pod golemim teretom bijede
kosovske, kad guslari Sunce zaboravise. Orlovi¢a Pavla, "knezeva mlada barj aktara",2 ne ¢e nikad
iznijeti na vidilo historije isprava kakova iz srpskih manastira, ili cigla crta srpskih ljetopisa.

"' Vuk. pjes., knj. II, 51.
V. 20.

Da bi mi, slabim iz miti¢ne gragje sad navogjenim podacima, htjeli tvrditi, da se junijsko
Sunce nasih otaca prozivalo: Orlovi Ustupalo, isli bi daleko. Ono receno o Pavlu Ustupcicu, i o Pavlu
Orlovi¢u, nije drugo, do lagana nagovijest. Medjutim, svetkovini Sunca u junu. a valjda i samome
Suncu, znano je ime u sjevero-istocnih Slavena. Od davnog boga, Rusi Ivanj dan zovu Kupalo.?
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Po slavenskom nazoru, Sunce u sjaju i slavi izilazi €isto, neoskvrnjeno, nevino, iz rosnoga kupanja
jutrenjeg. I bozi¢na nasa pjesma kaze: ".... da okupam, Koledo! — malog boga, Koledo! — 1 bozica,
Koledo!"" Kako je Sunce mlade godine, o uvratinama zimskim izi§lo iz bozi¢nih voda, tako ¢e ono
isplivati iz ljetnih voda, iz obilne rose nakvasenih junijskih no¢i. Na uzoritim drugim uvratinama, o
polovini godine, vise no ikada, ono je Kupalo. Odatle i ime svetkovini Sunca junijskog. Svaka
Sunceva epifanija slavi se, u nas, kupanjem; ali je kupanje svestrano, opce je za ljude i za stoku, o
Ivanju dne. Na dan rogjenja svetoga Ivana, dakle na svetac ruskoga Kupala, Cobani nasi, oko zaliva
Boke kotorske, jo§ jednako "okupati" ¢e u moru marvu, da bujnije napreduje i da je mine svako zlo.”

* A "kupavka" je Malorusima ono, §to nama krijesnica, svitac.
*Vuk. rjeé., pod Koleda.
> Dopis U Nar. L. Zad. g. 1879, br. 58.

Ovaj obred iz starog vjerovanja ne utvrdi nam jo§ Kupala, no ga Cini opet, u Srba, i Hrvata,
dosta prilicnim.

Kupanje o suncovratu tako je nasporno, da po svemu naSem primorju mnogi drze, da se i ljudi
ne smiju kupati prije Ivanja dne.

8. Rado-beg-Mijajlo

U redu dvanaestoraca, sedmi je, oko carskog stola, Rado-beg-Mijajlo.'

Za izvornim imenom ovoga porednika ne treba nam i¢i u potrage daleko. Hipokoristik: Rado,
ako i moZe da nas vodi k drugim imenima® vodi takogjer ravno k Radigostu, ili Radogostu. Rado-gost
znaci, po prilici, onaj koji ima vesela gosta, a tako se zvao neki glasoviti bog u sjevero-zapadnih
Slavena.

O tome bogu svjedoce nam ljudi, jo§ suvremeni opstanku njegovu, njemacki hronicari
Thietmar merseburski, Adam bremenski i Helmold. Stovao se u velike u svemu balti¢kom primorju, a
najoglaseniji i najdavniji hram bijase mu tamo negdje preko Odre, u gradu Ratari (Rethri), megju
Ljuticima ili Ratarima (Retharii, Riaduri). Bogov grad, sa svih strana opto¢en jezerskom vodom, imaSe
do devet vrata. Ka gradu vodio cigli jedan most drveni, §to njim prolazase ¢eljad, il donoseci zrtvu, ili
od boga istuéi porockog odgovora.® Zrtve bijahu godisnje,* dakle o stanovitom godu, a vise puta i
grozne. Radogostu svome pogani, jednom, Zrtvovase hristjanskog biskupa Ivana: biskupova glava bi
nataknuta na motku, i bogu prikazana.’

Radogostov kip, u Ratari, bio od zlata i pokraj njega postavljen purpurni odar. Drzao u ruci
veliki mac, pa i sve obli¢je mu pokazivalo ratnu spremu. Nego, bog ne bijase samo oStar ubojnik, ve¢ i
uzoran gostitelj. StajaSe do njega blizu ¢ovjek, obucen kao inostrani gost, kojeg Radogost visokim
okriljem Sticase.

' Vuk. pjes., knj. I, 81, v. 57.

? Osobito k Radosavu, koji &esto puta, u miticnom nagem povijedanju, zauzimlje mjesto Rada-
Radogosta.

> Adami Gesta Hammenb. Pont., 1. I, c. 18.

* Helmoldi Chron., 1.1, c. 20.

°1d., 1. L e. 23.

% M. Orbini (11 Regno degli Slavi), koji pise u vijeku XVI, ali navadno crpa iz starijih izvora, kaZe ovo
ovako (p. 82): "Radigast, o Radigost Idolo era adorato dagli Obotriti, nella citta di Retre, et haveva
forma d'un valente soldato, con una gran spada in mano, e a canto gli stava un huomo vestito da
forestiero. Con che volevano inferire, che a quello Slavo, il quale non havesse ricevuto in casa sua un
hospite, o forestiero, si debbia con la spada tagliar il capo, o (come vogliono altri) con questo si dava
licenza agli Slavi d'acquistar il vitto con la spada, non solo per s¢, ma ancora per |' hospite".

U pomenutom glasovitom hramu, Stovao se Radogost kao najvigjeniji u nekom kolu drugih
bogova. Adam, i za njim Helmold, vele: "Tu je veliki hram, sagragjen demonima, izmegju kojih glavni
je demon Redigast".! A hroni¢ar Thietmar, stariji od Helmolda i od Adama, dok grad Rethru, zove
"Riedegost", kaze, da u hramu stoje rukotvoreni bogovi i boginje, od kojih da je prvi Svarozi¢, te da
ovoga nada sve ostale pogani ¢aste i §tuju.” Gradu bijahu troja vrata, po Thietmaru, a hram se dizao do
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vrata isto¢nih. Preosveceni bozji stan molitvom pozdravljali ljudi, iduci na vojsku, pa, kad bi se s
vojske vracali slavodobitni, tamo prinosili darova svojih.

Iz uporegjenog kazivanja triju njemackih hronicara, i naSeg Orbini-a, moZemo izvesti, ¢ini mi
se, evo ovo. Radogost bijase kako ratni, tako i sunéani bog. Sto mu hram stoji do isto¢nih vrata, §to su
vrata troja, ili devetora,” i §to bogu prianja dar prorotkog proziranja, u tome skupa po velikoj je prilici
nagovijeSteno Sunce.

' Adami Gesta, 1. II, c. 18: "Templum ibi magnum constructum est demonibus, quorum princeps est
Redigast". Do rijeci isto ovako i u Helmoda, 1. I, 0. 2.

*Chron., 1. VI, c. 17: "..... dii stant manufacti, quorum primus Zuarasici dicitar, et prae ceteris a cunctis
gentilibus honoratur ac colitur".

Sto pak Radogost, i po imenu svome, i po figurativnoj mu slici u hramu, gosti ljustvo, to
pokazuje na Sunce u zemanu, gdje je voce ve¢ pobrano, i Zetva ponajvise gotova u dozrelom klasju.
Bogu i ljudma hrana je pod rukom. Bog nije sam, nego je glavit u hrpi drugih bogova: on je "princeps
daemonum". Kako Svantevid bijase, bez sumnje, prvi bog u polabskih i balti¢kih Slavena, o¢ito je, da
je Radogost ovdje vrhovnik u nekom podregjenom bozjem kupu. Taj kup mogao bi biti kolo
dvanaestorih Sunaca, pa i boginja njima pridruzenih. Hipoteza zar krijepi se time, §to Thietmaru, pri
opisu Radogostova grada, pade rije¢ SvaroZi¢ za glavnoga boga, tu Stovana. Po ruskim glosama,
Svarozi¢, sin Svarogov,® jest Sunce.

3 Thietmarova troja vrata valjda su hramska, a devetora, Adamova i Helmoldova, gradska. Ovako bi
oprjeka, u ovom podatka njemackih hronicara, bila izglagjena.

* Drugi je to, ili tre¢i put, da uzgred spominjemo Svaroga. I ako ovo ime nije, u slavenskoj mitologiji,
utvrgjeno posve, nije opet na odmet ni mnenje, da se tako zvao, u sjevernih Slavena, vi$nji nebesni bog.
Svarog bilo bi drugo ime za Svantevida, kako ve¢ to jednom rekosmo (Dio 1V, s. 22 [122]).

Ako Thietmar govori o Svarozi¢u, kao o glavnome bogu u hramu u gradu Ratari, a Adam i
Helmold govore o glavnom Radogostu u istom hramu istoga grada, namece se misao, da su jedno
Svarozi¢ i Radogost. Suncani Radogost julijske Zetve za to $to je sin viSnjega boga, zove se Svarozic,
kao §to su Svaroziéi i svi ostali likovi godi§njega Sunca.'

Ovakome shvacéanju jednoga dijela slavenske mitologije moci ¢e se prigovarati. S toga niti
upirem u to. Ja samo kaZzem: ma koji bio Radogost medju bogovima i boginjama u hramu u Ratari, on
se javlja i kod nas. Oveéi bog sjevernih primorskih Slavena jos koraca po srpskoj i hrvatskoj zivoj
tradiciji: ime mu je "neimar", ili "kiridZija Rade". Kako se ¢udno glasi "krémarica Janja", ili "krémarica
Mara", ili "Ognjena Marija", ili "Svetoduha Janja", pominje se mimogred, ali precesto, u pjesmama, i
neimar Rade s drugih trideset, ili trista, neimara majstora,” a pomen je skoro uvijek skroz miti¢an.

" Gledaj ono, §to je re¢eno na str.21—2 (121—2) Dijela IV, gdje bih ja sad hotio jedno ispraviti.
Svarozi¢ Thiethmarov ne ¢ini mi se prvo Sunce nove godine, ve¢ mi izgleda kao sedmi suncani
Radogost.

? Neimar — graditelj, od turskoga "mi'mar" (Mikl. Etym. Wért., pod neimarii). Novija je rije¢ i
kiridzija-vozac.

Cudesni Rade, ili gradi sakralni most na vodi,’ ili zidje Stojanov i Stojin grad,” ili sa svojima
drugarima tjera tovare blaga, "sve na golo vina i pSenice", i u drustvu krémarice Janje spasava od
divskog starjesine divno dijete Jovana,’ ili mu drugari majstori sastavljaju na jednu Zicu trista izvora,
kad car hoée da uzme sestru sebi za zenu.® Iz miti¢nog tog okruga ne moze da istupi graditelj i vozag
Rade, pa bi svak bio, mislim, na bespuéu, ko bi u njemu hotio spaziti lice koje historijsko.’ Rade je
Radogost, koji, sastavivsi sve obla¢ne vodene zice, dogragjuje u julu ljetnu godinu, te ljudma dovozi
blago Zitne hrane, da ih ugosti. Ljudska sirotinja, oraci i kopaci, ne radovali se, bogu nijednome,
koliko visokom gostitelju, davaocu ljetine i hljeba, koji im docuva Zetvu, $to ¢e oni do malo sasuti u
Zitnice.

3 Petranovica pjes., knj. III, 52. Vidi u Dijelu 1V, na str. 71—3 (171—3), pa s time isporedi i most
drveni, $to vogjase k Radogostovu gradu Ratari.
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* Vuk. pjes., knj. II, 26.

*Id., knj. 11, 8.

% 1d., knj. II, 27. Svih ovih pjesama vidi ve¢ obavljenu analizu.

U Ljubostinji, a Srbiji, ima crkva, §to je zaduzbina Milice Lazareve. U njoj, na ploéi jednoj, zapisano
je ime: "Protomajstor Borovi¢ Rad"; a kako su crkve Lazareva vremena sagragjene po istom stilu, drzi
se, da im je isti i graditelj, pomenuti Borovi¢ Rad (Novakovi¢, Die serbischen Volkslieder Gber die
Kosovo-Schlacht, Archiv III).

K njemu se dizahu zarke zahvalne himne. Od jedne takove molitve moZe biti da nam
proostadoSe ovi stihovi:
"Djevojka mi, Rado! kosu ceslja, rode moj!
kosu &eslja, Rado! boga moli, rode moj!"’

Davnosti pjesmice dokazom je prerijetki metar, $to je, kao neki trinaesterac, sastavljen od dva
cetverca i dva pripjeva. Zapinje nam paznja i za pripjev: Rado! jer nam pripjevi, u starim pjesmama,
najobicnije iznose bogovska imena.

"'Vuk. pjes., knj. I, 57.

Po mom misljenju, isti ovi Rado upade u dubrovacku legendu: on zigje Dubrovnik grad.
Postanje Dubrovnika ne odvaja se od ljute borbe megju Radoslavom Belim, uz jednoimenog unuka, i
opakim Besislavom.” Otimljuéi se Besislavu, bosanski Radoslav sazida "Radi¢ev grad", na stancu
kamenu, usred sinjeg mora.” Star i progonjen, Radoslav Beli s kamena otplovio k Rimu, otkle po
vremenu, vraca se unuk mu, mladi Radoslav, ili, kako drugi vele, Pavlimir, koji ¢e Besislavu do¢i
glave. Oni Radicev grad ne ¢e biti, mislim, grad Dubrovnik, ve¢, po svoj prilici, Radov grad, podignut
protiv daha ljetne zapare, protiv suhog Bijesa. Mnogom prilikom mi opazismo, da se drevna povijest
dubrovacka ¢ini sva ispreSivana koncima poganske religije Srba 1 Hrvata; pa je, valjda, isto i ovdje.
Rekao bih, da Radoslav iz davnog epskog pjevanja pregje u gradsku pri¢u dubrovacku. Sto ljetopisi o
njemu kazuju, ono se odrzalo i u pjesmi na Lastovu.* Nabozni kralj Radoslav "ima silovito blago" (v.
1), a, ostarivsi, od Zene Acente dobiva sina, opakog Ljutimira. Ustao Ljutimir na Radoslava, koji skoc¢i
u more, ispliva na studenu plocu, 1, na rimgkoj lagji, odveze se u Rim. Stari kralj ozenio se tamo
Rimljankom, koja mu rodi mladog Radoslava. Po o¢inu nalogu, kad odraste, zavojsti ovaj Ljutimira,
nadbi ga, zaslijepi i baci u tamnicu. Gdje ga po tom ocu privede, otac pogubi zlo¢inca. Cas prije
rekosmo, da se u ovoj legendi valjda skriva miti¢na borba ljetnog suhog Bijesa sa sunc¢anim bogom
julijskog obilja. Neku takovu borbu nas puk ima jos pred o¢ima, kad kaze u posloviei: "bori se kao ala

s beri¢etom".’

* Istom docnije preokrenuse ova imena iz izvorne pri¢e u "Radosav Bello" (po talijansku Lijep) i u
"Berislav". Gledaj Ann. Rag. Anon., na str. 3.

* N. Ragnina, Annali di Ragusa, p. 170. Moguce, da, iz pogetka, s dubrovackom bijase jedna ista
legenda ono, §to se sad u Srbiji, na desnoj strani Drine, vrlo mutno pripovijeda o nekakvu "Ragjevu
kamenu" u "Ragjevu polju”" (Vuk. rje¢., pod Ragjevina).

* M. Lucijanovié u Slovincu, g. 1881, br. 22.

> 1li: "bije se kao ala s beri¢etom". Vuk. posl.

To kazu ljudi osobito u ilijnstaku, gdje vide da se stustio crni oblak, te da je ljetina gradom
suhim ugroZena. S druge strane, pri pomré&ini neki nasi ljudi drze, da hala sunce prozdire'. Hala se
pomislja slicna s azdajom, ali azdaja nije, jer ova lezi u jezerskoj vodi, dok susna i1 nesita hala oblijece
nebom, goneéi obladine i siplju¢i grad.” Kad god od ljetne oluje ajer uji, i sa zemlje nebu u visine dize
se umrljana prasina, to je halina buka i smradna tonja, to je halovito vrijeme.’ Od haline zapahe, usred
ljeta, mogu ljudi pomahnitati: postaju "halosani", "bjesomucni". Ljudi ¢e ozdraviti, ali istom onda, kad
im haline ¢ini otCini kojekakva ¢arobija.

Da dubrovackoj legendi jos$ bolje razabiremo vjerski smisao, pomaZze nam jedna prica iz
Vojvodine,* od dubrovatke posve osobita, ali opet § njom srodna. Premda je pri¢a pustorije¢jem
natrpana 1 spoljasnjim oblikom neuredna, ona je u mnogome od stare ruke tako, da pripada, u. koliko
cijenim, megju najdavnije nase.
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" Mili¢evi¢ (Ziv. Srba, Gl. XXXVII, s. 176) pripovijeda: "Neke godine pomrklo sunce, a kmet istr&i u
selo (Podgorinu), i povice na seljake: Pucajte brze, zar ne vidite, da ga hala prozdre! Kmet je posle
odgovarao vlasti za to".

2 Vuk. Ziv. i ob., str. 221. Hala je tako zatorna, je$na, da se i &eljadetu, udo prozdrljivu, rede: halav
covjek.

3 Petranovica pjes., knj. I, 13, v. 223—4: "Jer j' u kralja halovita glava, — pobice nas halovito vr'jeme".
* Kojanova prip., 3.

Car Milovan, koji u "velikim davorovima bese najve¢i", ozeni se Darinkom. "Jedva po godine a
miru prozivese", kad na cara sa mnogih strana zavojstili duSmani, a Zena mu carica trudna. Re¢i ¢e joj,
prije no ide na vojsku: "Darinko Zeno! Kad rodi§, ako nam bog musko ¢edo dade, da¢e§s mu ime, pri
krStenju, Radovan, ako li bi zensko bilo, nek bude Stanoja". Darinka "po godine provede, dogje vreme,
te porodi sina sa tri zvezde navr glave." Netom sretno poodraste, Radovan ode k caru ocu, koga zatece
bas gdje razbija grdne duSmane. Kad bi Radovanu zatim dvanaest godina, a rogjen mu je dan, to slava
Angjelova ili Arangjelova, "pri slavi najvecoj jekne sa visine glas: "Milovane! $alji sina Radovana u
gozbine susedbine". Do te susedbine ide pravo put, no kroz veliku Sumu, kuda i Milovanu vojska
negda putovala devet mjeseci. Pri razdvoju, otac i sin uzdiSu, "ali se kd davori lepo rastanu". Trec¢i dan
hoda carevi¢ naigje na jednu za ¢udo veliku jelu: "koliko se gore k nebu uzvisavase, toliko po zemlji
grane raSiravase". Jela je zlatna, uz "zlatna perja sa alemovim o¢ima"; na njoj obilje cvijeca, a pod
njom kleci starCina, Stovanja predostojni "deso". Pri slavi Arangjelovoj, glas, §to jeknu sa visine, bijase
glas ovog dese. I ako "o¢ima gledi lepo", obnevidio star¢ina: "tako valja da bese volja visnjeg Boga
koji vedri i oblaci". Do njega, blizu jele, cvati i miriSe jo$ jedno drvo, lipa. Izvor vode zive bruji pod
lipom, od kojeg teCe potocic, te utjee u ovece jezero. Stari deSo mladome Radovanu, "praded
praunuku", dao zlatnu tikvu, kako bi vode zahvatio. Ali je jezero Zmajevo. "Zasvetli se cela okolina,
da vec¢ svetlija biti ne mogase": zazvizdi i bahne Zmaj "sa devet alemovih glava i dvadeset i devet
alem-perja krila".

Zmaju je obicaj tamo "u po dana svaki dan dolaziti, napiti se iz izvora zivog, stresti se, odletiti
u mutno jezero, te u jezeru sa necistim duhovima zbuniti se". Koga Zmaj nagje ziva, prodre; no ne htje
"verna davora dirati". Uz sijevanje 1 grmljavinu straSnu, uleti u jezero Zmaj, a opade mu mnogo alem-
perje, dok mu ljuske zasjase, kao zvijezde. Radovan pobra tri alem-pera, i zivu vodu natoci u tikvu od
zlata, pa nju zaklopi s lipovim cvije¢em. Cudne vode! Deso napi se, opra oéi i progleda, a, posto tri
puta vodom linu Radovana povrh glave, eto Radovanu na glavi tri zvijezde, §to mu trepte 1 danju i
noc¢i. Od dese Radovan dobi "lepa bela krilata konja sa zlatnim sedlom i uzdom"; toga bijelca brzina je
kao 1 misao: "kud pomisli davor da otide, onaj ma biti ¢e tamo". Konj sazdan je od Zmajeva alemova
pera. Od drugog pera stvorena je jezdiocu "zlatna runa velika psina", koja mu nabavlja i lovaijela i
pica; od trec¢eg soko, Sto "sleti sa nebesne visine". Radovanu sad lasno putovati kroz nepreglednu
Sumu. Za oka trenuce on je na gozbu u susjedbinu, u dvore cara susjeda, koji mu dade ¢er svoju
Slavojku, "vrednu radilicu", te "u svome perivoju voce i1 cvece sagjaSe 1 pregledase". Al sto ¢e veselje
bez oca i majke? "Sretno ¢edo, davorovi Rado" pomisli, a ve¢ bijelac odletio, pa i doletio s carem
Milovanom i caricom Darinkom. Na vjenc¢anju, carica nazva sre¢u mladencima: "Sretni, beri¢etni i
dugo zivi, 1 zdravi sebi i svoj naSoj carevini!" Obe su carevine u jednu sastavljene, a duSmani
polomljeni.

Ova prica kao da je list otrgnut iz Edde knjige. Megju tivorima (davorima) eno nam Odhin
najveci, Odhin ratnik, pa star i slijep; eno nam i glasovito drvo od svjetlosti, Yggdrasil, sa svima mu
zna¢ajnim biljegama, s ticama i zubor-vodom. Skandinavski djeSo, Odhin, zalaze svoje jedno oko u
bunar zZive vode; iz istog bunara nas stari djed povrac¢a sebi vid o€inji. Nego je na golo nasSa druga slika
u prici, slika davora Rada, djeSina poroda, sina caru i carici. Duga i suviSna razlaganja nam ne treba,
eda pokazemo, kako sve u pri¢i oznacuje i Rada i konja mu suna¢nim likovima, koji se uzizu na
zmajevskom Ognju. Samo naglasujemo, da je Rado rogjen nakon navrSene po godine, t.j. u sedmom
mjesecu, 1 da je slava njegova Arangjelova slava.

U Arangjela, a i u svetoga Petra, mi gdjeSto nalazimo Rada premetnuta. Dasto, hipokoristik
Rado ukrio Radogosta; al srpski i hrvatski pokrstenici, imajuci jo§ boga na srcu, psihi¢nim
neodoljivim nagonom privezaSe ga i za hristjanske svece. Radogost sklapa zgradu svijetle i rodne
godine. Ako su osnivaci godine drugi suncani bogovi, on joj je pravi graditelj, on je u ¢itavom kolu
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bog najuharniji i najodabraniji, pa od sviju svetaca njemu prili¢i najvise angjeo prvi u zboru
nebesnom, il mu prili¢i prvi od dvanaestorice apostola. S toga nam se pomalja, na zadusenom obzorju
stare vjere, ¢udan neki Mijajlo, a osobito ¢udan neki Petar. Rado je, vidismo, "beg-Mijajlo"'; a u
miti¢noj pjesmi: "Udaja sestre Duanove", vi$njemu caru "vino sluZi provizur Mijajlo",” prije kao
nebesni, nego kao ljudski doglavnik. Ali ovo o Radu-Mijajlu ja pusStam, jer se to ¢itaocu moze Ciniti
kao povr$no i prelagano nagagjanje.’

' Vuk. pjes., knj. II, 81, v. 57.
1d., knj. I1, 28, v. 8.
* Tim vise, $to se Arangjeo kadikad preplece i s bozjim likom junijskim. Vidi na vise, na str. 181.

Naprotiv, o Radu-Petru, o njihovoj precestoj jednakosti, sumnje nema. Gdje sveci blago dijele,

"Petar uze vince i Senicu",’ pa je Petar svaki put i tu, gdje se govori o svetoj gragjevini:

"Casne poste zapostismo, "Oj na djelu na golemu
novu gragju iznesosmo, mloga gragja savezena,
u njoj poju svetitelji, sveta crkva sagragjena,
sveti Petar i Nikola; u njoj poju do dva sveca,
dve im seje otpevaju. sveti Petar 1 Nikola;
Angjelija svetom Petru, sestrice im otpjevale,

a Marija Nikolaju" Angjelija i Marija."®

[ ako pjevane uz asne poste, ove su pjesme tipa posve poganskog.’

* Vuk. pjes., knj. II, 1, v. 53.

> 1d., knj. I, 196.

%1d., knj. I, 197. Uporedi Dio IV, na str. 46—7 (146—7).
! Skrivaju, mislim, Radogosta, Vida, Zoru i Vidu.

Kad bi ko hotio ovog Petra prisvajati hristjanskoj misli, eno mu poskocice iz Srijema, u kojoj
sveti Petar razgovara se s materom: Petar hrani svinje, da bi namazao kola, te nosio kamenje i zidao
crkvu.® Takav sveti Petar nije §to drugo, do Rado "neimar” i Rado "kiridZija" nasih epskih pjesama. Za
premetnuée Rada u Petra imamo pak dokaza ¢isto histori¢nog. U spljetskoj davnoj biskupiji, gdje
bijahu mjesta Radova, nastadose Petrove crkve.'

¥ B. M., pes., 23. Svinja bijase posvecena vi§njoj carici. Vidi Dio I, na str. 78—9 (118—9).
! Biljeska mi se zaturila, te sad ne mogu navesti dotiéna ispravu, no se opominjem, da te isprave ima.

Nesto je cudan nas izraz: "Petrovo sunce" za sunce petrovsko, ljetno: iz izraza kao da viri
Sunce, preruseno u Petra.” ZabiljeZiti nam je i seljatko gatanje: "Gjurgjev danak: Zito niklo; — Spasov
danak: Zito vlata; — Petrov danak: Zito zrelo".> Veé upoznasmo "svetog Spasa Zitnjega cvijeta", pa je
ovdje Petar svetitelj nad Zitom zrelim.* A nesumnjiva poganska uspomena jesu "Petrove poklade".’
Ima "poklada", u narodu, pred velike svece, preko raznih mjeseca u godini; ali su razglaSene osobito
Petrove i bozi¢ne. Ako poklade za cijelo nam dolaze iz neznabozackog vremena, premucno je kazati,
$to su. Nego se o tome moze iznijeti jednu hipotezu,® na koju nas upucuje mitologi¢ni sklop svega
onoga, §to je dosad izlozeno. Prave poklade traju za nedjelju dana; a za nedjelju dana, pri njekim
mjesecima, nahodimo sve€anike megju velikim i malim istoimenim svetiteljem: veliki 1 mali Bozi¢,
veliki i mali Gjurgjev dan, veliki i mali Spasov dan.

? Vuk. rjeé., pod Petrovo sunce: "Bagili ih na Petrovo sunce".
’B. M., pes., 41.
* Sveti Petar, kako daje, tako i uzima ljetinu i bericet: "Sveti Petar i apostol Pavle — uze$e im punje i
senicu — i od zemlje svakoji beri¢et (Vuk. pjes., knj. II, 2, v. 40—2). Bericet je arapska rije¢ "bereket"
(Ak. rjeé.), no sad kod nas ima u sebi nesto uzvisita, gdje stoji za sretnu bozju ljetinu.
> Slave se sada kroz nedjelju, prvu od Trojica.
% Osim one u Dijelu 111, na str. 58 (202).
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Ragja nam se misao, da su jedno poklade i ovo, te, pri pocetku svakog mjeseca, da se
proslavljalo Sunce ustalo i novo, ali joS§ ludano i nejako. Bozi¢ dolazi s Koledom, a pjesma iz
dalmatinskog Biograda spomenu nam "veliku Koledu", uzdenu, uoci Ivanja dne, u slavu Sunca
junijskog. Po biogradskom govoru razabrasmo, da je Koleda ono, $to i klada zapaljenog ognja. Ako
"Klada" jeste drvo, no u isto doba i ognjena boginja Koleda, koja iz vatrenog drveta plama, onda mi
znamo, $to su "po-klade". Slabacka, tamom svezana Sunca, pale se na Ognju, pa su pokladni dani prvi
njihovi dani poslije Klade, ili Kolede, to dani bozje nemo¢i i polovi¢nog tamnovanja, no ujedno i
veselja velikog, jer dobrza hoce slavno Sunce da stane na snagu.

U oci Petrova dne, kao u o¢i Ivanja, Vidova 1 Gjurgjeva dne, uzizu se klade, u polju bukte
kresovi. Na mnogim mjestima pale lilu, osobito Cobani, te se vesele, jedu i piju preko no¢i, sve do
zore. Kano u jutru idu na vodu, donose je, i njom prskaju ovce.' Razmeée se tad jos kojekakvo
praznovjerje. Od Petrova cvijeca pletu se vijenci, i mecu se posvuda, toru, komori, uljaniku, kuéi
nauhar. Po cvijet jedan namjenjuje se i na svaku dusu u ku¢i, a Ciji cvijet, od Petrove veceri do jutra,
uvehne, i taj ée one godine uvehnuti.?

""Mili¢evica Ziv. Srba, Gl. 37, str. 119.
21d., ib.

Od Petrovih poklada na dalje, ili prestaju, ili sve rjegje 1 rjegje bivaju preslave i zavjetine, jer,
pri zrelom zitu, viSe ne treba zazivanja svetitelja. Ali su u julu tim ¢eséi "zapresni svecanici”, gdje puk
ne smije nista da radi. Ima ih do deset, manjih i veéih; a vise ih nije, u nijednom mjesecu godine.” Sto
ljudi sada u Srbiji za mnogih dana julijskih ne rade, to se oni, u staro doba, dugo veseljahu svome
bogu gostitelju; veseljahu se pri Zitu, koje ¢e se Zeti 1 vezati u snope, pri ljetini ve¢ darovanoj. Sadasnji
"bapski" koledar nije od baka izmisljen, ve¢ sadrzaje pomucenih uspomena iz davnog vjerovanja.
Pucki su svecanici ponajvise dni, koje nasi stari u poganstini slavljahu i svetkovahu.

? Jednaki broj od deset njih iskazuje sami novembar. Vidi Mili¢evic¢a Ziv. Srba, Gl. 37, g. 110.

Kod obic¢aja nasih, najzivljom uspomenom, §to nas sje¢a na boga, velikog gostitelja, ostade,
ako se ne varam, na daleko oglaSeno gostoljublje slavensko, te i naSe. Docekljivost slavenska, so i
hljeb, Sto ih Slaven rado pruza svakome, negda bijase, ja cijenim, bogostovni ¢in. Tu docekljivost
donekud nam tumaci i sama slavenska zadruga, koja je, s jedne strane, veselila ljude na okupu, a, s
druge, nije im usagjivala oStro ¢ustvo i brigu za vlastiti posjed. Ali, pri davnom slavenskom primanju
gostiju, ima nesto prekomjerna i neshvatljiva, pod samim vidom ljudske dobrote. Po svjedoCanstvu
zapadnih 1 isto¢nih pisaca, Slaven poganin, da lijepo ugosti tugjina, pocinice i kragju, a zapalic¢e kuéni
krov svakome uvrijeditelju gosta. Jo§ jednako, naga poslovica veli: "bolji je gost, nego prijatelj"," pa je
grozota, osobito u jekavaca, "so i hljeb pogaziti".” Ovo sve prevr§uje mjeru naravskog osjeéanja. Sto
do kraja ne moze da istumaci blaga ¢ud Slavena, to tumaci vjera.

* Vuk. posl.
> Vréeviéa Niz. prip., str. 85 i 194 — Basne, str. 8.

Do Radogostova kipa, u Ratari, stoji gost tugjinac. Bog Zetvu, svojim dolaskom, raduje
svakoga, gazde i orace, niSte 1 uboge. goste i robe. Bog gostitelj Cuva gostinicu, te svojim Stovateljima,
odanicima svojim, strogo brani, da so i hljeb pogaze.

S Radom svrSava se slavna heptalogija naprednih Sunaca. Od temeljnika BoZi¢a do Rada,
konacnog graditelja, izregjale se sjajne slike sun¢anih bogova. Zasnovanu ljetnu godinu ovi nasporise i
kraju dotjerase. Godina naginje se, i propast nastupa.

9. Gr¢i¢ Manojlo

Do Rada Mijajla, za carski sto, sio osmi Gr&i¢ Manojlo."
Cudna li junaka Gr¢i¢a Manojla, u nasim pjesmama! Njega kao da se i ne dodjede obi¢na
epska frazeologija. Mnogi boZji kip pjesma pretuce u kip junacki; ali Sto se o Gr¢icu pripovijeda,
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malne sve kova je starinskog, sve davno. Od dvanaestorice porednika, pa i od samog Rada, Gr¢i¢
najmanje poloZi stasa svog bozanstvenog.

' Vuk. pjes., knj. II, 81, v. 58.

Gr¢i¢ je Manojlo nevjernik 1 zalac, kome ravna nema. PrekrSio kumatvo za blago, kumi
promijenivsi dijete u kolijevci, pa se i krivo kleo, a "plati¢e ga svetomu Jovanu", kaze junacka stara
pjesma iz Crne Gore.” Nedjelo on platio ovako.

"Kad je bio drumu u planinu,
na put srete jedno jagnje crno,
pa upali Zestoku strijelu,

te pogodi ono jagnje crno,

pa g' ispece drumu u planinu,
ispede ga, pa objedovao".?
*1Id. knj. 11, 6, v. 34,

V. 45-50.

Nego, to ne bijaSe jagnje, ve¢ vlastiti mu sin, koji majci iskoci iz ruku i u jagnje se provrze.
Radi sina prostrijeljenog, kune majka, Gréiceva ljuba:

"A Manojle, trag ti poginuo!
Ti ne bio prodavati kuma".*

YV, T71—2.

Ta ljuba zove se Jana, u pjesmi jednoj iz Vojvodine. Janu ljubi kradom vjencani joj kum,
Latinin duzd, a kad Gr¢i¢ ide da osveti preljubstvo,

"vedro bilo, pa se naoblaci,
iz oblaka tri groma pukose:
jedan pobi Manojlove sluge,
drugi ubi Manojlovu majku,
treéi ubi Manojla junaka".’

>B. M. pes., 7, v. 42—6.
Jana ostade Latininu duzdu. Polom kazuje i druga kratka, a posve miti¢na pjesma:

"Daj mi, Boze, vijar vetar ladan,
da obori kulu kamenitu,
da ja vidim Gr¢i¢a Manojla,

. .. . 6
igra mu li vidra na koljenu".

% Vuk. pjes., knj. I, 513, v. 2-5.

O pogibiji Gr¢i¢evoj nesto vanredno pripovijedaju i same hajducke pjesme, premda bijeda i
podivljalo osje¢anje ove razvrze i svakojako ras¢ini. Gr¢i¢ je Manojlo tu bice orijasko, na svom

crvenom konju, a sav u €istu zlatu. Neodoljiv junak, sve druge junake redom nadbija i ranjava nadbija

i samu vilu, koja mu zatim dogje glave s prevarom, opivsi ga vilenskim biljem.' Dobitnica vila

naoruzana je gujom. Gr¢i¢ ima sestru, koja sve u kolu djevojke nathvaca, i muskom snagom i zenskom

krasotom. Opet u pjesmi hajdu¢koj,” Manojlo je sam "ljuta guja". Nadbio sve junake, a onda planuo
Geznjom za vilom; al mu vila "zasjenila o&i", te te "slijep" on tad pogubljen.’ Jog, u drugoj takovoj
pjesmi,* hajduk Manojlo ukrao "paginu jabuku, — u Budimu gradu bijelomu".’ Kao $to u staroj

junackoj pjesmi, i ovdjo je glavno nevjera, po¢injena na kumi i kumcetu, no je to izvrac¢eno, na hator

Manojlov.
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! Petranovica pjes., knj. I11, 55. U velikoj ovoj zbirci, ovo je jedina pjesma o Gréiéu Manojlu.
* Vuk. pjes., knj. III, 6.

V. 325-8.

*1d., knj. III, 45.

V. 1-2.

Grci¢u Manojlu vrlo slicnoga junaka nama prestavlja Edda. To je Loki, jedan od dvanaest
Aesira (Asa, Ansa), sinova Odhinovih. Od "lukan", claudere, Loki znaci finis, consummatio,6
dokoncanje, dovrSenje, pa jeste vanrendan junak, ¢as dobar, a ¢as opak do zla boga. Uopcée ga
smatraSe prikladna tijelom, no kovarna duSom. Od sjajnih bica, jedino je zloCesto bic¢e Loki, te je on
kadikad, po potonjoj pretvorbi, isti sa vragom. Nego, bolje od Edde, skandinavski puk kaze u
poslovicama, ko je to Loki: on je plameno sunce 1 vatra. Kad je od ljetnog sunca zapara, ljudi joS vele
u Danskoj: "Loki goni danas na pasu svoje koze", a kad vatra praska: "Loki tue svoju djecu".” Loki je
uvijek u drustvu s drugim bogom, Logi, §to je Oganj, od "liuhan", lucere.® Megju djecom Lokievom
spomenit je vuk Fenrir, pa ogromna guja Jormungandr i k¢éi Hel, koja prihvata mrce one, §to ne idu u
Walhallu. Dobio ih od divkinje Angrbodhe, no ima i zenu Sigyu. Orljavu oluje takogje proizvagja
Loki, u drustvu s Gromovnikom. Jedna poslovica, u Eddi, glasi: "dugo ide Loki i Thor", koje ¢e reéi:
zlo vrijeme ne ¢e da prestane.”’

% Grimm, Deutsche Muth., s. 200—1.
"1d., ib.

¥1d., ib.

°1d. Nachtr. zur s. 201.

A kroz trzanja nadbijenoga, svezanoga Lokia, nastaju potresi, polomi. Loki je ipak ajerno bice.
Skandinavski Loki poznat je Sasima pod imenom Krodo, Hruodo, ili je barem velika prilika, da saski
bog Krodo ne bijase drugo, veé¢ Loki.' Sasi slikali Kroda, a kip mu bio ovaki: stajao bog na velikoj
ribi, u desnoj ruci drzao sud, pun cvijeca, s lijevom pak pruzao to¢ak u vis. U svojoj vojni od g. 780,
Karlo veliki obori isto¢nim Sasima njihova Kroda, koji bjeSe bog Saturnove naravi, veli se. Po ovome
Saturnu, Sasi, Anglosasi, Frizi i Nizozemci, dakle Nijemci iz sjeverne Njemacke, nazvase, na razliku
od drugih Nijemaca, saeteresdag, saturday itd., kona¢ni sedmi dan u nedjelji, svoju subotu.

"1d., s. 204—6.

Saskoga Kroda hristjanski hronicari, u op¢e, poistovjetiSe sa Saturnom, pa je drzati, da sjevero-
njemacka subota bijase njemu posvecena. Nego, kip jedan Saturnov, "simulacrum Saturni", hronicar
Widukind spominje i megju idolima, kojima se, u vijeku X, klanjahu baltic¢ki Slaveni. Kip bijase od
livene bronze, a obozavali ga slavenski Vari, u istocnoj strani sadasnjeg Holsteina. Saski vojvoda
Hermann 2potuc“:e Selibora, kneza Vara, ote mu grad, i, na ocigled svijeta, izgrdi tu nagjeni idol
Saturnov.

? Widukindi Res gestae saxonicae, 1. III, c. 68 (Pertz M. G., Script, III):".... urbis praedam suis
militibus donavit, simulacro Saturni ex aere fuso, quod ibi inter alia spolia repperit, magnum
spectaculum populo praebuit" ....

Lasno je pripaziti dodirne tacke u dvije legende, u germanskoj i nasoj. Gr¢i¢ Manojlo jest
Loki-Krodo po tome, §to su obadva visoki dvanaestorci; oba u neku ruku prikladna, a opet u neku
bezprimjerno opaka. Do oboga javlja se guja, olidenje Ognja.’ Za Lokia kaZe se, da je plameno sunce,
a u kipa Krodova u vis pruzen je tocak, simbol sunca, pa i Gr¢ié, koji je sav u Cistu zlatu, 1 na crvenom
konju, taki isti simbol, jabuku, ukrao u Budimu. Pace, zbog naravi suncane, Gr¢i¢ "upaljuje zestoke
strijele". Zarkom strijelom Gréié¢ ubija dijete svoje, crno jagnje; Loki tude svoju vatrenu djecu, goni na
pasu svoju kozlad, a ima Zivotinjskog sina, vuka Fenrira. Propada Loki, kao $to i Gr¢i¢. Onaj je
svezan, a potresom drma zemlju; ovaj, s vidrom na koljenu, sjedi u kuli kamenitoj, koju ¢e hladan silni
vjetar oboriti. Sto nasa pjesma kaze, da Gréiéu "igra vidra na koljenu", to je govor starinski, a znamenit
je. Vidra se spominje u Eddi kao demonska Zivotinja, ¢iju kozu Aesiri, ili Asi, zlatom napunjaju; a
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spominje se, jednako, u skazkama ruskim, gdje ona zavodi carevica Ivana pod bijelu kamenu plocu u
podzemne zlatne dvore, ili je neman koja lezi u moru, a spavajuéi sue morske valove.' Vidra je dakle,
u vjerovanju Germana i Slavena, sakralna Zivotinja,” te posveéena dvanaestorcima, a poimence
jednome od njih.

* U prianju naroda arijskih, pri svrietku ili dana, ili ljeta, pomalja se miti¢na zmija (Gubernatis, M. Z.,
I, p. 443), t.j. u no¢i dnevnoj, ili godisSnjoj, vlada bog Oganj. U jednoj pripovijeci bugarskoj kaze se:
"Cim jesen dogje u zemlju, zmije iskupljaju se oko cara svoga (Krausz, M&hrchen, II, 02). Jasnoée
radi, budi ovo ovdje o Ognju uzgred receno.

! Gubernatis, Myth. zool., II, p. 414.

? Posto je vodena i riblja, njem. Fisch-otter, gre. evudpig (lutra, serpens aquatilis), razumijemo, zasto
Krodov kip stajaSe na velikoj ribi.

Ali od svega najvise pada u oci ime Krodo, koje Sasi dadose zlo¢estome Lokiu. Velika je
prilika, da je Krodo isto ime, koje i praslavensko Certii.® U sjevernih Slavena, ova rije¢ sad znagi vrag
a postanja je tamna, kako to uopée biva s rijeima, u kojima se krije zapadnuto kakovo bozanstvo.
Certil, u narjedju nasih Slovenaca "¢rét", znaéi takogjer blatna luzina, rit, pa se i to nekako vezuje s
legendom propalog, utonutog Lokia-Kroda. Vezuje se tim vise, $to na$ narod ima mrku poslovicu:
"lasno je gjavolu u ritu svirati".* Slovencima glagol "¢rtiti" hoce reéi: mrziti. Sve to nas nagoni k
misljenju, da je mrski neki Crt, nali¢an mrskom Krodu, u nagem narodu bio i bitisao, pa od njega nama
da preostadose nekolike tamne rije¢i i tamna jedna poslovica.” Nego, rijeénu prazninu ispunilo nam
pri¢anje o Gr¢i¢u Manojlu, u ozna¢nim crtama istovjetno s legendom o Lokiu-Krodu. Dapace, po
slu¢aju moglo bi i to biti, da od asonancije nasi stari Crta napravise Gréi¢em, ili Grkom. U tananog,
prometnog Grka, sjeverni dosljaci ne pohvaliSe toliko dar ostroumja i preteznije kulture, koliko
pokudiSe opasne spletke lukavijega juznoga ¢ovjeka. Vjerolomni bog zasjeda¢, netom pometnu

. . ; . . 9 1
bozanstveno svoje ruho, preobrazi se, valjda, u nevjernoga, a sazvu¢noga, Grka.

? Ve¢ Grimm (D. M., s. 206), raspravljajué¢i Kroda, pomisli na éeskoga Certa.

* Vuk. posl.

> Kroz ovu radnju, izregjala se dovle &itava povorka bozanstva nasih i skandinavskih (doti¢no sjevero-
njemackih), koja su, ili jednaka, ili cudno slicna. Time jo$ jaCe nam se utvrdi hipoteza, izrazena u
Dijelu I (s. 79—86 [119—26]), da sjeverni Germani svoju religiju navrgose bliznjim Slavenima, ili,
obratno, Slaveni tima Germanima. Da ¢e prije biti ovo drugo ja jos uvijek drzim s toga najvise, $to
usporedna bozja imena, slavenska i germanska, u slavenstini kao da bivaju ponesto prozirnija. I §to se
ti¢e Crta-Kroda, u nas se nekako nagagja, $to moze biti to ime Crt, dok je Krodovo ime manje jasno, i
na njegovo satriteljno bozanstvo manje prikladno, kad se ono izvodi od hrod, gloria,

fama (Grimm, D. M., s. 171).

"' A za$to u Manojla? Nije li gréko ovo ime onako nasumce prihvaéeno, tad bi moglo biti ime ljutog
Manojla Komnena, koji, o polovini XII vijeka, pritisnu i osvoji svu Srbiju, pa i mnoge dijelove hrvatske
zemlje, ili ime drugog vizantijskog cara, Manojla Paleologa, koji, na razmaku vijeka XIV i XV, hoc¢ase
da prevjeri isto¢nu pravoslavnu vjeru.

Pri ovome suglasju Kroda, ili Hruoda, i Crta, jo§ je nesto opaziti. Re¢eno je, da sjeverni
Nijemci Krodu dan jedan namijeniSe, potonji subotni dan. I u Slavena, ako ne dan u nedjelji, a to u
mjesecu jednom, Gusmo, da je namijenjen boZanstvu Sunca.” Ljetni u§tap Sunca, §to se okreée i silazi,
Slaveni istom mislju, kojom i1 Nijemci, prozvase "sobotkom". A ¢udno je i drugo podudaranje vjerske
misli. Kaze nam se, da i poganski Franci znadijahu za boga Saturna, t.j. Hruoda, pa da oni pri¢ahu o
nekoj Saturnovoj baévi.> Hruodova baéva odmah nam k pameti dozivlje drugo slavensko ime za
"sobotku", §to je "kupalo".* Isto ovako, Skandinavci subotu nazivlju "laugardagr", kupalnim danom.’
Sye 6je ovo, u nas i u Germana, od pamtivijeka, te ¢e re¢i, da je okupano Sunce, kako Hruodo, tako i
Crt.

% Gore na str. 181.

3 "Saturni dolium" (Grimm, D. M., s. 204—5, i Nachtr.).
* Gore na str. 182—3.

> Grimm, Deutsche Myth., s. 204.
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% Na svoga Saturna, ili Kroda, Germani namijenise i biljku jednu:

"satorladhe". To jo panicum gallicrus, Hahnenfuss, a "satorladhe" anglosaski znaci: Saturni tacdium
(Grimm, D. M., s. 204—S5). Nasi Dubrovcani neku biljku imenuju "vragoli¢", §to se u Vukove rje¢niku
dubitativno prevagja sa Wassernuss, trapa natans Linn. To je, po Suleku (Biljarstvo, 1, 142), "ragak
obi¢ni". Raste po barama, i ima koru vrlo bodljikavu. Plod mu, kao orah, a kusa kostanjeva, jede se od
nevolje.

Iz uporegjaja legende nae s germanskom izmala se Crt kao sun¢ani bog silan i opak. Ali,
otkud opacina Suncu bogu? Otud, §to ono vise ne raduje ni zemlju, ni ljustvo. S junijskim okretom
Sunce se ustapnulo, a, iza julijske dozrele Zetve, sad u augustu Zari i pali. U prirodi, mijena je to
mrska, pa je do samog Sunca, jer tama i studen, ovo poglavito arijsko a i slavensko zlo, nista ne uticu
na nepogodu teSkih sparnih dneva. Iznaopacilo se jedino Sunce. Bog, uzor vjere, prelomi vjeru, te ¢e
nasa pjesma reéi: "I Sunce je vjerom prevrnulo”.” U ovom stihu najéistije se izrazuje davni pomisljaj o
Suncevoj izdaji; pa se zar skriva nazor isti 1 u rijeci seljaka, u Srbiji, da im je "svetac naudio", kad u

a1

najtoplijim danima, oko augusta, ljudi popadaju bolesni".

" Vuk, pjes., knj. II, 64, v. 56.

! Mili¢eviéa Ziv. Srba, str. 106. Osobito Megjudnevica (15 aug. — 8 sept., megju Velikom i Malom
Gospom) "od zla" je "uticaja" za bolesti: tadanji bolesnik, ili ne ¢e ostati, ili ¢e dugo bolovati (id.,

s. 110).

O zarkome, a opasnome Suncu, razveo Siroku pricu takogjer mit helenski. Vratolomni junak
Foedmv (Zarki), sin Helijev, ili sam 'HA10g, Sunce, tjera sunc¢ana kola u visine nebesne neizmjerne;
konji, uplaseni, s puta skrenuse, i vozaca primakose k zemlji, koja se sotovo sva popali i presusi; onda
Zeus neobzirna tamanitelja srusi gromom s kola dolje u vodu. A grcka jos starija verzija mita kaze
Faetona dvanaeatorcem. Kralj 'Avyia® (Vidilo), u prebogatoj svojoj staji, drzi do dvanaest gojnih
bikova, posveéenih Suncu, pa je FaeSwv bik najgojniji.> Ovo je redeno po misli &isto arijskoj. U Vedi
niSta obi¢nije od metamorfoze likova sunac¢nih u bozanske bike.

? Drugdje, u mitu helenskom, lopovski bog Hermes otjeruje sunaénom Apolonu dvanaest krava.

U nas Srba i Hrvata, jo§ druga cudna osoba, osim Gr¢i¢a Manojla, kao da napominje sila i
polom prezarkog Sunca. Bio bi to bogati Gavan. Mukla pri¢a o Gavanu dolazi nam iz pradavnih, iz
zaglu$nih vremena, a lokalizirana je u svakom kraju juznih Slavena. Od jezera Balatina, ili Gavanova,
povise Mure, pa do Gavanova jezera u sjevernoj Dobru¢i, unakrst sve zemlje, odjekuje jugoslavenski
glas o bu¢noj propasti velikog zlo¢inca. Gdje su negda bili visoki dvori tvrdog Gavana i ohole mu
gospogje, sad je pusto jezero: udariSe munje i gromovi, rasplamtise se dvori, prosjede se zemlja, a u
provaliju utonu Gavan. Bogatuna nemilostiva opasale guje, te ga jednako kolju.’

? Vuk Karadzi¢, kao dijete, vidio ovako naslikana Gavana, u manastiru Tronosi u Jadru (Ziv. i ob., s.
234).

Kako se Gavanovo jezero narodu privigja posvuda, oc€ito je, da prica kazuje prije bozju, nego li
ljudsku kakovu zgodu. A zgoda je, od prilike, Lokieva. Bozanski nesretnik Loki javlja se, kao i Gavan,
s gujoni, a u plamenu i u gromovima. Dapace Edda, Zivlje od nase price, opisuje urnebesnu propast
Gavanovu. U Eddi je to stravi¢ni rok pomr&anja, ragnarokr,” ili sveopéa bogovska pogibija, uslijed
svjetskoga pozara. Pozar proizvagja zatorni Surtr, iz Gijega "mada sijeva sunce bogova",' a Surtr je kao
udvojeni bog Loki. Pri germanskome polomu svijeta, duga na nebu prelama se, zemlja se drma, grdna
guja Jormungandr opasuje vasionu, pa propada sve u bezdan morski, iz kojeg se ona digla. Odavno
guja malo a malo podgrizase drvo od svjetlosti, Odhinov Yggdrasil. Ali, poslije ovog kona¢nog roka,
iz mora se ponavlja svijet, 1 u svijetu bogovi. Periodi¢na propast vijeka i svijeta vrza se po pri¢ama
sviju Arijaca, Germana i Slavena, Helena i Latina, Inda i Kelta, a, po svoj prilici, drugo nije, u prvoj
miti¢noj zamisli, do propast ljeta pri jesenskim olujama. Valjda je na§ Gavanov mit preostatak zadnji
od nekad obilnijega govorenja o nevjeri ustapnutog plamenog Sunca.
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* Cudno je, da Grimm (D. M., s. 679), pri rije¢i rokr, rék, misli i na slavensku rije¢ rok, terminus,
tempus.
! Grimm, Deutsche Myth., s. 676.

Od zara mu himbenog pali se zemlja, te je Gavan tvrd 1 nemilostiv. A posto je ono Sunce
zarom, ipak, najbogatije, bogat je i Gavan tako, da pregje u pucku poslovicu: "ako nijesam Gavan,
nijesam ni siromah".” Gavanovu bogastvu moze biti da $togod doprinese i sama klima zakarpatske
postojbine prvasnjih Srba i Hrvata. Dok je sunce ve¢ podosta nizoko na nebu, onamo, po ravni
germanskoj 1 sarmatskoj, u augusta, pa ¢ak i u septembru, ljudi zanju zito, 1 spremaju bogastvo
pokupljene ljetine.

* Vuk. posl.

Kad Hrvati i Srbi Hristovu vjeru primiSe, onda je mit Gavanov okrenut na drugu ruku. Iz sa¢a
poganskog iscijedi se med ¢udoredne nauke. Vidili na Gavanu primjer grozni, kako Bog strasno kaje
tvrdoc¢u, oholiju i bezakonje, te sastavili poboznu pjesmu, koja se sad pronosi po narodu o bezbozniku
Gavanu i ljubi njegovoj.” Tu je sve lijepo nagogjeno na moralnu svrhu: blagi boji angjeli, ponosita zla
gospogja, premilo jagnjesce, Sto ga angjelima, prividnim bozjacima, smjerno ponudi dobri sluga
Gavanov. No, 1 pored svega, iz prenapravljene pjesme kao da izbija poganstina. Velika je prilika, da je
jagnjesce ono isto crno jagnje, koje mi nagjosmo ubijeno od Gré&i¢a Manojla.* Pa moze i to biti, da se u
pjesmi jo§ drugo odnosi na stari mit. Pred dvorima Gavanovim,

"stajase angjeli

letnji danak do podne:

tu ji noge bolese,

bele ruke trudise,

od samsova braneéi s' "’

* Vuk. pjes., knj. I, 207 Vidi u Iliéa (Obi&aji na a. 81—5) i drugu verziju pjesme, kako se od slijepaca
pjeva na pazarima, po Slavoniji..

*Na str. 192.

> V. 30—6.

Pristaje u mit sparnoga Sunca taj "letnji danak", a pristaju jos$ viSe psi samsovi. Dva psa
pomisliSe Arijci kao ¢uvara pri ulazu u no¢ i u zimu, te i u podzemni svijet, pa od takih svecanih pasa
Rimljani dado$e ime svojoj sunacnoj "caniculi", koja se proteze od 24 jula do 23 augusta. Imahu
Rimljani, od velike davnine, "augurium canarium", a da bi ljetinu u polju obranili, Zrtvovahu, kad bi
sunce zapeklo, rigjih pasa do vrata gradskih, radi toga prozvanih "porta catularia".. Za sli¢nu Zrtvu i
svetanik, kuvogovtiw eoptr, znadu i Grei.® Pa u augustu slavila su se, u Rimu, takogjer "vulcanalia”,
na Cast ognjenomu Vulcanu. Na pogansku davnu Zrtvu kao da Sibaju ovi stihovi, iz slavonske pjesme.
Pobozni ¢obanin, sluga Gavanov, veli angjeliina:

"Evo, drage sirote,

da vam janje nadilim

i pred Boga namirim,

da se Gospod ne srdi.
Ode janje pred Boga,
sam se Gospod proplace:
Drago moje janjesce,

da tko mi te nadili

1 pred Boga namini,

da se Gospod ne srdi'?"

% Moze biti, da od kobnih takih pasa dolazi puéko misljenje o "sugrebu", koje potete, bez sumnje, iz
starog vjerovanja. I Vukovu rjecniku, sugreb tumaci se: terra effossa a cane aut vulpe. Opasno je
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"nagaziti", ili "nastupiti" na sugreb: " .... obolje mi, da oprosti§, domacica, u po¢etku misljasmo, da je
svrgla srce, a nije, nego mi rekose, da je nastupila na sugreb, a neki opet, da su ju splele magjije, ili zle
duse naudile. Peci je krajem vatre, davaj joj da pije Zestoke rakije i trogodiSnjeg siréeta, ulja samotoka i
vode ispod streve ..." (Vréevica, Niz prip., s. 206—7). Djeca pljunu u sugreb, kad ga god nagju u polju.
Boje se, da im ne izagju po tijelu Sklopci (Vuk. rje¢.).

'V. 68—77.

Valjda nije bez neke, u prvoj nasoj pjesmi, niti ono, gdje Gavanova ljuba angjelima iznosi

"ogoreo krnj leba,
Sto j' u petak meseno,
u subotu pretano,

u nedelju vagjeno".?

Znacajne su, u ustima oholite gospogje, 1 ove rijeci:

"Imam boga na domu
koji mi je stvorio
od olova dvorove
1 srebrne stolove,
mlogu stoku i blago".?
’V.45-8.
V. 58—62.

Sada, daSto, bezboZnica muza svoga kaze bogom od prkosa 1 obijesti; ali je opet u tome i neka
nagovijest, da Gavan negda bijase bog. I u slavonskoj pjesmi Gavanova Zena muza cijeni bogom:

"Onda vi¢e Gospod Bog:

Oj Gavanko Jelina,

ponosita gospojo!

Gdi ti ' Gavan Cestiti,

kog si §tim'la za boga?"
V. 117—21.

A 1 samo ime kao da je Gavanu sacuvano od starine. Moze biti od gav-, i znaciti varalac,
nevjera,” §to je glavna oznaka Gréi¢a Manojla. Po slavonskoj pjesmi, Gavan propade u olujini ba3
ljetnoj, gdje djeluju i ociti likovi iz stare vjere, kao Sto Gromovnik Ilija i Ognjena Marija, t.j. Perun i
Munja, po svoj prilici Angjeli

"napravise jezero ...

namakoSe oblake,

kroz oblake gromove,

Gromovnika Iliju

1 Ognjenu Mariju,

hudom vodom topise,

Zivim ognjem pali§e3b".
V. 107—14.

Cini mi se, da u moralnom istom smjeru isti ovi grjesnik prikazuje se i u mnogoj junackoj
pjesmi. Mal da ne u svima zbirkama, guslari upiru prstom na nekog prokletnika. U pjesmi crnogorskoj,

to je "prevriavac",’ a Leka je Dukagjinac po imenu.

"Leka Dukagjince ubio pet kumovah,
1 pet milo kumah obljubio,
pak ubio do pet pobratimah".®
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* U slovenskom, "ogaven" je ljut, a u starosl. "ogavije", dosada, "ogaviti", dosaditi. U &es. "ohava" je
"grozota". Usporegjena litvinstina kao da nam daje prvotno znacenje: varalac, sa "ap-gauti", varati
(Miklosi¢, Etym. Wort., pod gav).

> Cojkoviéa pjev., 41.

*V.16—38.

K tome jo$ "bijelu crkvu razbio", u kojoj "nema blaga": crkvi "vrata pole¢ese na troje".! U
bogomolji, u sanduku od kamena, prevrSavac nagje svetu Petku i svetu Nedjelju, koje ga prokunu, te
se on poboli: "nit' umire, ni prebolijeva, — proz kosti mu trava pronicala, — a u travu s' ljute zmije
legle".” Bezakonika stra$nog i sama majka odbija: "dohvati ga za raspalu ruku, — isturi ga pred bijelu
crkvu".? I pokraj novijeg nakita, da je pjesma od mnogo vjekova nazad postala, tesko da ko dvoumi.
Crkva svete Petke i svete Nedjelje odvise je cudna; ima na sebi ociti znamen poganski. Crkva biti ¢e
ljetna godina; biti ¢e ona ista

"sveta crkva sagragjena,
mloga gragja savezena,
na djelu na golemu",

. . . o . . . , ey e .. .4
koju mi nagjosmo u Zenskim pjesmama, i ve¢ pretresosmo, primicuci je staroj vjeri.

'v.20—7.
2v.2—4.
3V, 47—38.

* Dio IV, str. 47—9 (147—9).

PrevrSavac kao da je previseno Sunce. U augustu mjesecu, ono razbija sretnu godinu, razblja
crkvu, gdje onemocase Petka i Nedjelja, dvije boginje, valjda Ognjena Janja i Carica nebesna.’ Sto je
Leka ubio pet pobratima i kumova, te obljubio pet kuma, moguée, da se tim pokazuje na pet sunc¢anih
ratnih bogova, koji od stamenog marta do ljutog augusta propadose. Do Leke legu se zmije, kao i do
Gr¢i¢a Manojla.

Pucke pjesme i pri¢e mimoilaze mukom ostale vojvode, dalje od osmoga, Gréiéa Manojla.’

> Ili, obratno, Carica nebesna i Ognjena Janja? Za me stoji tvrdo, da imena: Petka i Nedjelja skrivaju
dvije boginje (uporedi Dio 1V, S. 23—4 [123—4]), ali koje to mogu biti, nisam na ¢isto. Obi¢no navode
se zajedno, pa ja sam uzeo, poSto nam se pominje dvanaest Petaka, da je Petka mjese¢na Ognjena
boginja (1. c.). Nego bi se moglo uzeti i to, da je Petka, sudeci po petku dnevu, ime za onu istu boginju,
kojoj Germani sacuva$e spomen u svome "Frei-tagu", §to je dan boginje Freyje, Gospogje nebesne. Tad
bi Petka bila Freyja, nasa Carica Vida, a Nedjelja mozda Ognjena Janja. Uz veliko sudaranje
skandinavskih i nasih mitova, uporegjaj dvaju dana u sedmici, Freitaga i petka, pa i dviju boginja Freyje
i Petke, ne ¢ini mi se odvise smion. Ipak ponavljam, da sam za ovo sve jo$ u velikoj neizvjesnosti.

% Sto je meni poznato, tragom njihovim bilo bi i¢i u samoj jednoj pjesmi, 83 u II knj. Vukove zbirke.
Citava je pjesma mitom proZeta, premda se bavi, po spoljasnjem joj obliku, g Gjurgjem Smederevcem i
gospogjom Jerinom. Ali je oni trag nejasan.

Veli¢anstveno one iznose, kao §to vidismo, tek pogibiju zadnjega vojvode, Kaice Radonje, u
druitvu s imenjakom njegovim, Oblakom Radom.' Taj je muk veoma zna&ajan, i potvrgjuje nam
shvacanje o dvanaestorcima. Sunce srée k nebenim nizinama; opraznila godina i cvije¢em i Zitom i
vocem. Vrijeme je sve to ve¢ma nepogodno; zima, na prvom domaku, ho¢e da bije ljudsku sirotinju.
Nad prirodom eto zastrta je sinja mrtva jesen, pa ljudi rado ne misle na sunane bogove, niti o njima
Sto kazuju.

[Ovdje na kraju ove knjige, s kojom se svrSava religija vidila i sunca, bio sam naumio nesto
primetnuti. Megju dodacima, §to ih imam, znamenite su neke molitve k svetome Vidu, meni
dostavljene iz Spljeta i iz spljetske okolice. Po molitvama je jos vise do¢i do zakljucaja, da sveti Vid
nama zamijeni visnjeg Sutvida, pa da je Nasa Vida ona "fru Gode", koju Grimm ne moze da istumaci.
Ali, radi odmjerenog ovdje prostora, ovo ja ostavljam za knjigu, $to slijedi, a biti ¢e druga i zadnja.]
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"Dio 1V, str. 29—34 (129—34).
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