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Astronomische Grundlagen einiger
frithmittelalterlichen Kultstellen in Praha

Andprej Pleterski, Jifi ]. Mares

The authors present a structure of cult points in Prague which was used during the
Early Middle Ages. The structure was composed on the basis of astronomical and ritual
principles. The former present a sun calendar. The latter principles led the authors to de-
termine the use of a ritual angle, ritual measuring units and their multiples. The entire
structure is thus also an ideogram, which supposedly also aided in sustaining equilibrium
among the natural forces.

1. Vorstellung des Systems

Ritual-Winkel und kosmische Ordnung

Der Winkel von 23,5°  1,5° ist der Hohenunterschied der Mittagssonne zur Zeit
des Aquinoktiums und in der Zeit Sommer/Winter-Sonnenwende. Dieser Unterschied
entsteht, da die Achse der Erddrehung sich nicht im rechten Winkel zur Ebene der schein-
bare Sonnenumlaufbahn befindet, sondern im zuvor genannten Winkel abweicht.

Aus rein technischen Griinden soll der Winkel von 23,5° £ 1,5° in der Folge Ri-
tual-Winkel genannt werden. Der Ritual-Winkel in der Landschaft verbindet eine Drei-
ergruppe von Kultstatten, die den antagonistischen Gottheiten des Lichtes (des Him-
mels, der Warme, des Sommers...), der Dunkelheit (der Kilte, des Winters, des Todes,
der Erde...) und der Gottheit, die zwischen ihnen das Gleichgewicht hilt (das Wasser),
geweiht sind. Nach Uberlieferung sind Winter- und Sommersonnenwende Teile des
Jahres, in denen die Krifte der Sommer- bzw. Wintergottheiten am grdssten sind. Im
Frithlings- bzw. Herbstdquinoktium wechselt die Oberherrschaft. Die eine Gottheit stirbt
scheinbar, wihrend die andere auflebt. Die Wiederholung des ritualen Winkels bedeutete
eine Bekraftigung der kosmischen Ordnung und des natiirlichen Gleichgewichtes, das
fir das Uberleben der Menschen wesentlich ist. Deswegen ist diese Wiederholung in
verschiedenen Aspekten menschliches Lebens zu finden. Dazu gehdren auch entspre-
chende rdumliche Regelungen, wo Ritual- Winkel, Nummern, metrische Verhéltnise, ge-
ometrische Formen verwendet werden. Da ein Mensch verschiedene raumliche Ebenen
benutzt (Haus, Ort, Region usw.), bestehen auch die dazugehdrigen rituellen Strukturen
auf allen diesen Ebenen. In einem Raum findet man ein ganzes Flechtwerk von rituellen
Strukturen. In Praha versuchen wir in der Folge nur einen Teil davon zu hinterfragen.

Kalendariumsherstellung
Ritual-Platz und richtiger Zeitpunkt sind der Ort, an dem das Chaos besiegt wird,
um kosmische Ordnung und Gleichgewicht wieder herzustellen (vgl.: Tilak 1987, 218;
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Astronomische Grundlagen einiger frihmittelalterlichen Kultstellen in Praha

Yo

31 31
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31 31
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gs
Abb. 1. Kalendarium. Yo - Wintersonnenwende, Y - Friihlingstagundnachtgleiche, 5 - Sommersonnen-
wende, £ - Herbsttagundnachtgleiche. Fiir a und {3 vgl. die Abb. 2.
SL 1. Koledar. Yo - zimski sonéni obrat, Y - pomladno enakonoéje, <5 - poletni sonéni obrat, £ - jesensko

enakonodje. Za a und  prim. sl. 2.

Belaj 1998, 26 f und 103). Es ist nicht egal, wo und wann die Menschen ihre Rituale
austiben. Dafir ist die grundlegende Kenntnis des Kalendariums und des Zeitmessens
notwendig (vgl.: Belaj 1998, 104). Es gibt viele Indizien, dass auch die alten Slawen einen
Kalender kannten und benutzten (Belaj 1998, 106 ff; Rajchl 1995). Die astronomischen
Grundlagen der altslawischen Kultstrukturen wurden u.a. vor kurzem in Pohansko bei
Breclav festgestellt (Machacek, Pleterski 2000). Dort wurden Strukturen des Mond- und
Sonnenkalendariums gefunden.

In der Folge werden wir uns dem Sonnenkalendarium widmen. Es ist sehr wa-
hrscheinlich, dass dafiir als wichtigste Sonnenposition an der Ekliptik (die scheinbare
Sonnenbahn am Himmel), die Position mit der Deklination é = 11,7° (d. h. ” der Ekli-
ptikschiefe € = 23,5°) gewiahlt wurde. ¢ ist der Winkel zwischen Ekliptik und Himmel-
sdquator (= am Sternenhimmel gedachter Kreis, der der Projektion des Erdaquators auf
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den Himmel entspricht). Diese ausgewihlte Deklination definiert namlich vier intere-
sante Zeitpunkte (Abb. 1) und zwar:

i) 31 Tage bevor dem Frithlingspunkt (YY)

ii) 31 Tage nach dem Y’

iii) 31 Tage bevor dem Herbstpunkt (%)

iv) 31 Tage nach dem £.

In den letzten 3000 Jahren gibt es zwischen den Punkten ii) und iii) 4 x 31 Tage
und zwischen Y’ und £* fast genau 186 Tage, was die »grossere« Halfte des Jahres dar-
stellt. Damit war eine geniigend genaue Arithmetisierung des Kalendariums mdoglich,
trotz der jahrlichen Unregelmassigkeit der Erdbewegung. Die Leute konnten damals
das Datum der besagten Deklination & als eine Linie (Abb. 3), die zum Sonnenauf- oder
-untergang gerichtet war, bezeichnen. Dafiir brauchten sie eine Ebene, wo die Bergen
nicht die scheinbare Hohe des Horizonts storten.

Nach den Grundsitzen der sphdrischen Trigonometrie kann man das Azimut A
des Aufgangs (bzw. Untergangs) der Sonne nach folgender Formel errechnen:

cos A = —sind / cos@
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Abb. 2. Gnomon - CD. Auf der Linie AD liegt der Schatten der Mittagssonne. - Lange des Schattens: Yo
Wintersonnenwende, Y - Frithlingstagundnachtgleiche, 95 - Sommersonnenwende, £ - Herbsttagund-
nachtgleiche, a - 31 Tage nach Y” und 31 Tage bevor £, 8 - 31 Tage bevor Y und 31 Tage nach £. ¢ =
Ekliptikschiefe.
SL. 2. Gnomon - CD. Na ¢rti AD lezi senca opoldanskega sonca. - Dolzina sence ob: Yo zimski sonéni obrat,
Y - pomladno enakonodje, 95 - poletni son¢ni obrat, £ - jesensko enakonoéje, a - 31 dni po Y’ in 31 dni
pred £, 3 - 31 dni pred Y in 31 dni po £. ¢ = ekliptika.

11



12

Astronomische Grundlagen einiger frihmittelalterlichen Kultstellen in Praha

Der Winkel ¢ ist die geographische Breite des Beobachtungsortes. Azimut ist der
horizontale Winkel gemessen von Norden in der Uhrzeigerrichtung. Die Formel gilt,
wenn die scheinbare Hohe des Horizonts nicht hoher als 0° ist. Man kann statt des Azi-
muts auch die Morgenweite »1 . = —(A —90°)« und die Abendweite »n ... = +(A —90°)«
benutzen. Zum Beispiel, bei 8 = 11,7° = &/2 gibt fiir:

Praha (¢ = 50°) n=+ 18,4°,
Znojmo (¢ = 49°) n=+17,9°
Ljubljana (¢ = 46°) n==17°

Da die Leute frither diese Formel nicht kannten, mussten sie sich mit den langjéh-
rigen Beobachtungen des Sonnenauf- und -untergangs behelfen, vielleicht an mehreren
Stellen in einer Region um die Kontrolldaten zu bekommen. Die Deklination & wurde
dann erfahrungsgemass bestimmt.

N
Sonnenutergang Sonnenaufgang
g g3
a p
W Y Y 5
2 o
B o
e Yo
Abb. 3. Horizont. Bezeichnet sind die Kalendariumspunkte der Sonnenauf- und Unterginge (vgl. die Abb.
1 und 2).
SL 3. Horizont. Oznacene so koledarske tocke son¢nih vzhodov in zahodov.
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Man konnte folgenderweise verfahren (Abb. 2). Mit Hilfe eines Stabes oder
einer Spitzsdule wird die Lange des Mittagssonnenschattens gemessen. Damit bestimmt
man die Punkte A (Wintersonnenwende) und B (Sommersonnenwende). Punkt C ist
auf der Spitze des Stabes. Wenn die Strecke CD rechtwinklig zur Linie AD auf die ho-
rizontale Ebene umgelegen wird, entsteht das Dreieck ADC| das dem Dreieck ADC
deckungsgleich ist. Alle Winkel bei C* sind den Winkel bei C gleich. Es ist ganz einfach,
den Winkel ACB auf zwei Hilften zu verteilen. Damit werden ¢ (23,5°) definiert und
damit auch Ritual-Winkel. Die neue mittlere Linie bestimmt den Punkt £ (= Ta-
gundnachtgleiche). Wenn die beiden & noch einmal je auf zwei Halfte verteilt werden,
werden die Punkte a und  bestimmt. Von jetzt an muss man nur noch die Linge des
Mittagssonnenschattens beobachten. Wenn der Schatten den Punkt a oder p beriihrt,
bezeichnet man die Richtung des konkreten Sonnenunter- oder -aufgangs (Abb. 3). Und
damit ist eine 6ffentliche Kalendariumseinrichtung hergestellt.

2. Kalendariums- und Kultstellen in Praha (Prag)

Praha mit seiner Umgebung stellt den Handlungsort der iltesten tschechischen
Sagen iiber den Anfang des Staates dar. Wenn man auch dem historischen Geschehen,
das sie beschreiben, nicht Glauben schenken kann, sind in die Erzdhlung eingeflochtene
Ortschaften tatsachliche archdologisch bewiesene frithmittelalterliche Fundorte (Nech-
vatal 1979). Und wenn man tschechische mit den anderen Herrschersagen vergleicht,
sieht man, dass es sich um dieselbe mythologische Struktur handelt (Banaszkiewicz
1986). Diesbeziiglich kann man davon ausgehen, dass die erwahnten Orte urspriinglich
von ritualer Bedeutung waren.

Die zwei bedeutendsten frihmittelalterlichen Herrschaftsstellen in Praha sind
Vys$ehrad und Prazsky hrad. Das mittelalterliche Praha wuchs hauptsachlich aus drei
Kernen zusammen: Hrad-Hrad¢any-Mala strana, Staré mésto und Vysehrad. Schon da-
mit ist einen moglichen Hinweis auf die urspriingliche dreiteilige Struktur gegeben.

2.1. Vorstellung der Stellen
Prazsky hrad (Prager Burg)

Die iltesten frihmittelalterlichen Keramikfragmente auf Prazsky hrad (Abb. 4)
werden in das 8. Jh. datiert (Bohacova, Frolik 1991, 572 und Obr.6: 11). Der Berg-
kamm wurde mit zwei Grében begrenzt, bevor eine intensive Siedlungsschicht ent-
stand (Bohé4cova, Frolik 1991, 573). Diese wird in die zweite Halfte des 9. Jhs. datiert
(Frolik 1995, Abb. 9 und 116). Sie wurde mit einem Wall tberschichtet (Bohacova,
Frolik 1991, 573), dessen Holzbalken haben das jlingste Falljahr 917 (Bohacova 2001,
72). Die besagten Graben werden vor 850/860 datiert (Frolik 1999,71). Dass der Berg-
kamm am Anfang nur ein unbesiedelter und mit dem Graben begrenzter Kult- und
Versammlungsplatz war (Trestik 1998, 341), ist mdglich, dennoch mit den Funden
nicht zu beweisen (vgl.: Frolik 1994, 159). Anders ist es mit den Befunden. Das mor-
phologische Bild des Prazsky hrad im 9. Jh. zeigt eine wegen der querverlaufenden
Furchen siedlungsungiinstige Flache, was eher fiir die Kultnutzung spricht (Tomkova
1997, 632 und Abb. 1). Auch das Siedlungsbild der ganzen Region in der ersten Hélfte

13
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N
A

PRAZSKY HRAD __—

5. STAROMESTSKE
NAMESTI

>

4

\

~ 240

o \ VYSEHRAD
~18 \

W 9 10 o]
Chrasten

S
Dévin
0 500 m
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Abb. 4. Praha. Dreieck = Kirche; Quadrat = Griberfeld. 1 - Marienkirche; 2 - mogliche Stelle des Fiirstenstuhls;
3 - HIL Georgskirche; 4 - HI. Nikolauskirche; 5 - Mariensaule; 6 - Hl. Maria vor dem Tyn; 7 - Gréberfeld; 8 -
urspriingliche Stelle des Certtv sloup; 9 - HL. Laurentius-Kirche; 10 - HI. Martinsrotunde (alte Flussterrassen
nach Hrdlicka 1994, Fig. 7a).

SL 4. Praha. Trikotnik = cerkev; kvadrat = grobisce. 1 - Marijina cerkev; 2 - mozno stojisce knezjega stola; 3
- Jurijeva cerkev; 4 - Miklavzeva cerkev; 5 - Marijin steber; 6 - Marija pred Tynom; 7 - grobisce; 8 - prvotno
stojis¢e kamna Certav sloup; 9 - Lovrencova cerkev; 10 - Martinova rotunda (stare re¢ne terase po: Hrdlicka
1994, Fig. 7a).
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des 9. Jh. spricht fiir die Versammlungfunktion des Prazsky hrad (Tomkova 1997, 637
und Abb. 2).
Die Mikrolokation des beriihmten Hiigels Zizi (transkribiert als ZiZi) mit mog-
licher kultischer Bedeutung (vgl.: Borkovsky 1939-1946, 123; 1969, 93; Trestik 1998,
339 f) ist nicht ndher bekannt. Es wird tblicherweise angenommen, er habe sich auf
Prazsky hrad befunden. Seine Lokalisierung hangt auch davon ab, welchen Bereich der
Name Praha im Mittelalter bezeichnete (vgl.: Tomkova 1997,631 und Abb. 1). Als Punkt
mit starkem symbolischem Wert kénnen wir versuchsweise den verlorengegangenen
Fiirstenstuhl (Abb. 4: 2) nehmen. Aus dem Kontext der mittelalterlichen Schriftquellen
kann man herleiten, er sei zwischen der HI. Veits- und der HI. Georgskirche gestanden
(Borkovsky 1969, 79 f). Das wurde auch durch die Analyse des ritualen Weges mit da-
zugehorigen Objekten auf Prazsky hrad bestitigt (Konec¢ny 1978, 392 ff und Abb. 1: 2).
Trafe die Etymologie Trestiks zu, »Zizi« komme von »sieza < séd-ja« (Sitzplatz), stinde
der Fiirstenstuhl auf dem Hiigel Zizi (Ttestik 1998, 342). Dagegen spricht die Beobach-
tung, dass Slawen steinerne Herrscher- und Rechtsitze »stol« nannten, z.B.: »Stari stol«
(Herzogstuhl in Karnten) (Kranzmayer 1958, 101); in Bosnien und Herzegowina Stolac,
»sto Pavlovica Ivana« bei Dolenje Neretnice, bei Kosor »herzeg Stjepana stolica, in
Klju¢ »Stolica kralja Sandalja« (Miillner 1900, 12 f), »Kralav stil« bei Modra in Méhren
(Prichystal 1998). Auch wurde Thron in Altkirchenslawischem »stols» genannt (Furlan
1995, 320). Die Etymologie des Wortes »Zizi« bleibt deswegen unklar und damit auch
die Verbindung von Fiirstenstuhl und besagtem Hiigel.

! - Abb. 5. Prazsky hrad. Die ilteste Marienkirche mit
e ! sog. Tumba (Frolik et alii 2000, Obr. 9/1: A).
SL 5. Prazsky hrad. Najstarejsa Marijina cerkev s t.i.
E— grobnico (Frolik et alii 2000, Obr. 9/1: A).

Wen wir aber davon ausgehen, dass die éltesten Kirchen die heidnischen Kult-
stellen ersetzt haben (Konec¢ny 1978, 392 f), ist es moglich, noch die Marienkirche und
die HI. Georgskirche in Betracht zu ziehen. Erstere ist die alteste Kirche auf Prazsky
hrad (Abb. 4: 1). Sie wird auf Grund jingerer Schriftquellen historisch um 882/884
datiert. Die Revisionsasugrabung im J. 1995 erbrachte einige interessante Befunde: vom
altesten Kirchengebdude ist sehr wenig geblieben (Abb. 5), in dessen Innenraum waren
Reste vom rechteckigen Mauerwerk aus dhnlichem Mortel (sog. Tumba) und mit unbe-
kanntem stratigrafischem Verhaltnis zur Kirche (es kann von ihr zweifelsfrei nicht viel
jiinger sein) zu finden. Ausserhalb der Kirche gibt es Reste der Bestattungen, die sogar
noch alter als die Kirche gewesen sein konnten (Frolik et al. 2000, 92 f und Obr.: 2/30;
2/31). Eine sog. Tumba passt funktionsgemadss nicht in die Kirche. Falls vor der Kirche
auf demselben Platz bestattet wurde, miisste es dafiir einen nichtchristlichen Grund

gegeben haben. Eine mogliche Erklarung wire das Bestehen eines Kultgebdudes (sog.
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Tumba?), das bald nach der Errichtung durch die Kirche ersetzt wurde. Als Analogie
mochten wir das Beispiel des Kijewer Fiirst Vladimir anfiithren, der im J. 980 in seiner
Stadt zuerst das Peruns-Heiligtum renovierte und es dann, um die Kirche zu bauen, im
J. 988 zerstoren liess (Stupecki 1994, 134 ff).

Der Bau der HI. Georgskirche (Abb. 4: 3) wird historisch datiert in die Zeit des
Firsten Vratislav I. (915-921). Wie die archdologisch erforschten Mauerreste zeigen,
war schon die erste Kirche reprasentativ dreischiffig gebaut (Frolik et al. 2000, 97 ff).
Dadurch konnte sie in Verbindung mit dem westlich stehenden Fiirstenstuhl ihre Rolle
im Firsteneinsetzungszeremoniell tibernehmen (Konecny 1978, 392). Es ist moglich
anzunehmen, dass ihrer Standplatz durch den Furstenstuhl bedingt wurde.

Abb. 6. Praha, Staroméstské namésti. Brunnen mit der Flechtwerkumfassung (nach Liska 1949, 25).
SL. 6. Praha, Staroméstské namésti. Vodnjak s pletersko oblogo (po: Liska 1949, 25).

Staroméstské namésti (Altstadtermarkt)

Nach einer Sage fand auf Staroméstské nameésti die entscheidende Schlacht zwi-
schen Heiden und Christen statt (Svatek 1997, 10). Obwohl die Erzdhlung viel jiinger
und ohne historischen Kern sein kdnnte, betont es die Bedeutung des Platzes. Er liegt
am Rand der alten Flussterrassen (Abb. 4). Obwohl im frithen Mittelalter der Wasser-
spiegel der Vltava (Moldau) einige Meter tiefer als heute lag, konnte ein hundertjahriges
Hochwasser diese Terrassen erreichen (vgl.: Hrdlicka 1984; 1994, Fig 7a und 179). Die
Anziehungskraft dieser Stelle zeigt sich vielleicht noch in der zweiten Hilfte des 12. Jh.,
als ostlich davon der befestigte Hof Tyn als Zentrum des Fernhandels entstand (Huml,
Dragoun, Novy 1990/1991, 66; Dragoun 1999, 35). Siidlich des Denkmals von Jan Hus
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wurde 1943 eine Wasserzisterne gebaut (Liska 1949, 9f). Da die Arbeiten in grosser
Eile verliefen, bot sich keine Mdglichkeit gute Rettungsausgrabungen durchzuftihren.
Trotzdem wurden interessante Funde und Befunde dokumentiert. Am Siidrand der
Aushubgrube gab es Reste einer trichterférmigen Grube (Liska 1949, 17 ff) mit einer
Holzumfassung aus Flechtwerk (Abb. 6). Die erhaltene relative Tiefe war 1,77 m, Boden-
durchmesser 2,7 m, Durchmesser des oberen Randes 4,3 m. Der Ausgréber hielt sie fiir
einen Brunnen, der im 12.-13. Jh. zugeschiittet wurde. In der Mitte der Zisternengrube
gab es Reste von starken Séulen, die unten flachgeschnitten waren und in die Erde ge-
stellt wurden. Die Ausgraber sahen keinen bekannten Zusammenhang (Liska 1949, S.
21 und Fussnote 48). Es ist nicht unwahrscheinlich, dass es sich um eine astronomische
Kulteinrichtung dhnlich jener in Pohansko handelte (Machacek, Pleterski 2000, Abb.
3). Die ehemalige Kultfliche wurde im 13. Jh. Hauptmarktplatz (Huml, Dragoun, Novy
1990/1991, 438).

Daneben steht die Kirche der Hl. Maria vor dem Tyn (Abb. 4: 6). Uberreste des
romanischen nicht néher datierbaren mehrschiffigen Baus wurden im Raum siidlich
des Presbyteriums der heutigen Kirche festgestellt. Sie wurden teilweise in den Kirchen-
bau aus der zweiten Halfte des 13. Jh. aufgenommen (Dragoun 1997, 152). Das alteste
Kirchengebdude kann man als Fiirstenbau betrachten (Dragoun 1997, 153). Wie der
papstliche Zehnt zeigt, waren HI. Maria vor dem Tyn und HI. Nikolaus die bedeutend-

sten Kirchen in Staré mésto (Altstadt) (Dragoun 1997, 155 f).
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Abb. 7. Vysehrad. 1 - urspriingliche Stelle des Certiiv sloup; 2 - HI. Laurentiuskirche; 3 - H1. Martinsrotunde;
4 - Kirche der HI. Johannes-Enthauptung; CS - gegenwirtige Stelle des Certiv sloup.

SL. 7. Vysehrad. 1 - prvotno stojis¢e kamna Certtv sloup; 2 - cerkev sv. Lovrenca; 3 - rotunda sv. Martina; 4
- cerkev Janezovega obglavljenja; CS - sedanje stojis¢e kamna Certiv sloup.
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Ebenso in der Romanik kénnte nordwestlich davon die erstmals 1273 schriftlich
erwihnte HI. Nikolauskirche (Abb. 4: 4) erbaut worden sein (Dragoun 1997, 149; 1999,
Abb. 1), die im 13. Jh. Pfarrkirche wurde (Huml, Dragoun, Novy 1990/1991, 65).

Studostlich begleitete den Platz das frithmittelaterliches Graberfeld (Abb. 4: 7). Es
wird in die Zeit der zweiten Halfte des 9. Jh. und der ersten Halfe des 10. Jh. datiert
(Bure$ 1989, Dragoun 1992; 1997, 152; Cihakova, Dragoun 1997, 59 und Obr. 1: 2).

Wie bedeutend die Kaprova ulice (Kaprova Gasse) im frithen Mittelalter war, ist
umstritten (Borkovsky 1969, 72). Das Bestehen dieser Strasse wird aber nicht bezweifelt.
Sie fithrte zur Furt der Vltava, die von einigen Forschern auch in Frage gestellt wurde
(vgl: Huml, Dragoun, Novy 1990/1991, 45, Anm. 90). Die Rettungsgrabungen beim
U-Bahnbau zeigten allerdings, dass Kaprova ulice so bedeutend war, dass sie in der
ersten Hilfte des 13. Jh. gepflastert wurde (Sirové 1977).

Abb. 8. Vysehrad. Ausgrabungsplan des Innenraums der HI. Peter und Paul-Kirche (nach Nechvatal 2000,
Obr. 3). Grauer Punkt - die Vratislav-Miinze. Ohne Massstab.

SL 8. Vysehrad. Nacrt izkopalisca znotraj cerkve sv. Petra in Pavla (po: Nechvatal 2000, Obr. 3). Siva pika
- Vratislavov kovanec. Brez merila.
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VySehrad

Eine bedeutende Rolle in den mittelalterlichen mythologischen Sagen spielt auch
der Vysehrad (Nechvatal 1979). Die altslawische Festung VySehrad sei nach Nechvatal
(1994, 169) in der ersten Halfte des 10. Jh. entstanden. Die neueste Analyse der ausge-
grabenen Keramik konnte keinen zuverldssigen Ansatz fiir eine so frithe Datierung
finden. Die vertretenen Varianten der Randtypen deuten im Gegenteil eine intensive
Besiedlung erst im 11. Jh. an (Bartoskova 1998, 384). Das schliesst eine frithere Benut-
zung des Ortes, die nur wenige Funde hinterliess, nicht aus.

Am Vysehrad soll als Erstes die Kirche des HI. Laurentius (Abb. 4: 9; 7: 2) am Ende
des 10. Jh. erbaut worden sein (Nechvatal 1994, 168).

Eines der éltesten Objekten ist auch das sog. »Baptisteriume, das fast auf der
Achse des Hauptschiffes der urspriinglichen HI. Peter und Paul-Kirche 3,1 m westlich
davon entfernt liegt (Abb. 4: 8; 7: 1; 8; 9). Es handelt sich dabei um eine trichterformige
Grube. Sie ist bis zu 1,34 m tief und mit Steinen umfasst. Die Umfassung wurde im
unteren Teil in Trockenmauertechnik, im oberen Teil mit Mortel gebaut. Der innere
Durchmesser misst oben bis um 0,9 m, unten bis um 0,67 m. Der Boden ist mit klei-
neren Steinen gepflastert. Die Umfassung ragt aus dem Boden des jiingeren Friedhofs
um hochstens 10-15 cm heraus. Um die Grube herum liegen verstreute Steine. In der
Grubeneinfiillung gab es zahlreiche keramische Bruchstiicke. Sie gehéren zu zwei gan-

Abb. 9. Vysehrad, HI. Peter und Paul-Kirche. Grube mit der Steinumfassung. Blick von Osten (nach: Nechvatal
2000, Obr. 4).
SL. 9. Viysehrad, cerkev sv. Petra in Pavla. Jama s kamnito oblogo. Pogled od vzhoda (po: Nechvatal 2000, Obr. 4).
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zen, zwei mehrheitlich erhaltenen und noch mehreren Geféssen. Die Grube wurde von
jingeren Grabern tberschichtet. Diese verletzten teilweise die Steinfassung. Die Gra-
berorientierung gleicht der Richtung der HI. Peter und Paul-Kirche. Am Nordrand der
Grube wurde im Bereich eines zerstorten Grabes eine Miinze des Fiirsten Vratislav II
(1061-1086) gefunden. Die erhaltenen Graber sind beigabenlos (Nechvatal 2000, beson-
ders S. 323 und 324; Nechvatal 2001, fast bis kleinste Einzelheiten der gleiche Text).

Nach der Interpretation des Ausgrabers handle es sich um ein Baptisterium, das
zur ersten HI. Peter und Paul-Kirche gehort habe. Mit dem Kirchenbau soll man um
1070 angefangen haben. Die geringe Entfernung von der westlichen Apsis der frith-
romanischen Basilika habe wahrscheinlich dazu gefiihrt, dass die Funktion des Bap-
tisteriums nach dem Ausbau der zweiten Etappe der romanischen Basilika um 1129
aufgelost werde (Nechvatal 2000, besonders S. 323-325). Die Vratislavmiinze wire als
Obolus benutzt worden und gehore zur altesten Periode des Friedhofes und der Kirche
(Nechvatal 2000, 325).

Diese Interpretation steht nicht
im Einklang mit den Befunden. Die
Griber haben das »Baptisterium«
gestort (Abb. 8), deswegen konnen sie
nicht gleichzeitig sein. Die Analyse
der Keramik aus dem »Baptisterium«
zeigte, dass man sie nach dem heuti-
gen Forschungsstand frithestens in die
zweite Halfte des 12. Jh. datieren kann
(Bartoskova 1998, 381, Obr. 7). Da die
Griéber 68, 78, 81, 82 direkt liber der
»Baptisteriums« Grube liegen (Nech-
vatal 2000, Obr. 3), sind sie sehr glaub-
wirdig auch jiinger als ihre Fiillung.
Die Minze als Streufund kann man
nicht als Datierungsmittel benutzen.
Von einer Gleichzeitigkeit der Miinze,
der Griber, der Kirche und des »Bap-
tisteriums« kann keine Rede sein.

Auch gegen die Interpretation
der Grube als Taufbecken eines Bap-
tisteriums kann man einige Einwédnde
anbringen. Die Trockenmauer des
Grubenbodens konnte das Wasser
nicht halten. Die Grube ist trichter-
formig, verhéltnismassig eng und tief
(Abb. 9), was fur ein Taufbecken eine
ungewohnliche Form ist. Es gibt keine
Spuren von einem Schutzgebdude. Das
Taufbecken musste dann unter freiem
Himmel gelegen haben, was genauso

Abb. 10. Vysehrad. Certtv sloup von Siidosten. o
Sl. 10. Vy$ehrad. Kamen Certfiv sloup od jugovzhoda. unwahrscheinlich ist.
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Deswegen schlagen wir eine alternative Interpretation in der Verbindung mit der
sog. Certiiv sloup (Teufelssiule) vor. Es handelt sich um die steinerne Siule, die heute
zerstiickelt in drei Teilen im Park ostlich der HI. Peters und Pauls-Kirche steht (Abb. 10).
Sie wurde aus Granit hergestellt. Das Material stammt aus dem Flussbereich von Sazava
(Kasicka, Nechvatal 1992, Fussnote 6). Alle drei Stiicke geben zusammen eine Linge
von cca 7 m, wobei bei jedem Stiick auch der unterirdische Teil von ungefdhr 0,5 m
dazugerechnet wird. Der Durchmesser betrdgt um 0,5 m. Die erhaltene Oberflache ist
glinzend geschliffen. Auf dem Stiick mittlerer Grosse gibt es eine noch nicht entzifferte
Inschrift (Abb. 11). Die lateinischen Buchstaben scheinen neuzeitlich zu sein.

Abb. 11. Vysehrad. Inschrift auf dem Certtv sloup.
Sl 11. Vy$ehrad. Napis na kamnu Certév sloup.

Certtv sloup wurde zum ersten Mal 1609 schriftlich erwahnt. Damals stand diese
Sdule auf dem Friedhof bei der Kirche der Hl. Johannes-Enthauptung (Abb. 7: 3). Sie
war urspriinglich dem HI. Kreuz geweiht. Dort gab es auch den Marktplatz und das Rat-
haus des mittelalterlichen Stadtchens Vysehrad. Das Stidtchen verfiel nach dem J. 1620.
1700 wurde die Legende publiziert, nach der der Teufel die Sdule zur Kirche des HL
Peters und Pauls habe bringen miissen um die Seele des Priesters zu bekommen. Da er
zu spat gekommen sei, habe er das Kirchendach mit der Sdule beworfen, die deswegen
in drei Teile zerfallen sei. Im 17. Jh. kam die Saule in die Kirche des HI. Peters und Pauls,
Kaiser Josef II. befahl, sie 1782 in die Eingangshalle zu stellen. Erst im J. 1888 kam die
Sdule auf den heutigen Platz (Nechvatal 1994, 173; Kasicka, Nechvatal 1992, Fussnote 6;
Svatek 1997, 44 ff).

Es gibt mehrere Interpretationsversuche der Sdule. Kasicka und Nechvatal nei-
gen zur Meinung, es handle sich um einen mittelalterlicher Pranger. Sie erwdhnen u.a.
auch die These des Volkerkundlers und Historikers J. M. Pulc, es handle sich um eine
altslawische Saule zum Zweck des Zeitmessens. Sie sind mit dieser These nicht einver-
standen, da die alten Slawen solche Sdulen nicht gekannt hétten (Kasicka, Nechvatal
1992, Fussnote 6).

Die Stoftdichte des Granits von Krhanice nad Sazavou betrdgt 2700 kg/m? (Klok-
ner, Cutik 1939, 26). Bei der Lange von 7 m und dem Durchmesser von 0,5 m betrigt
die Masse der Saule um 3700 kg. Wenn wir auch die Tragfihigkeit des Lehmbodens auf
Vysehrad in Betracht ziehen (Klokner, Cuiik 1939, 92), wird fiir das Fundament der
Sdule eine Grube mit dem Durchmesser der Stdndefliche von 0,7 m benétigt. Das passt
sehr gut zum Bodendurchmesser des »Baptisteriums« zusammen. Die Steinpflasterung
seines Bodens war fir die Verteilung des Sdulendrucks auf eine breitere Unterlage
noétig. Ohne diese konnte die Saule umkippen. Das passierte vor einigen Jahren nach
langem Regen einem der drei heutigen Teile, die ohne festes Fundament stehen. Eine
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Abb. 12. Herrichtung und Umkippung einer Steinsdule.
SL. 12. Postavitev in podrtje kamnitega stebra.

W/
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trichterformige Form der Grube (Abb. 12a) ist notwendig fiir die Errichtung der Sdule,
die erst schief gestellt werden muss. Wegen dem hohen Druck muss man vorher die
Winde mit den Steinen ummauern (Abb. 12b). Wahrend der Herrichtung und am Ende

i
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Abb. 13. Gross Raden. Profilschnitt durch die Grube im Mittelpunkt des

Innenraumes. Schnitt XV (nach Schuldt 1985, Abb. 83).

SI. 13. Gross Raden. Prerez skozi jamo v sredi$¢u notranjosti. Prerez XV

(po: Schuldt 1985, Abb. 83).

verkeilt man den Fussteil
der Sédule mit Steinen
(Abb. 12¢, d). Wenn man
die Sdule umkippen will,
muss man erst die verkeil-
ten Steine herausnehmen
(Abb. 12e, f). Ein Teil der
Steine noérdlich des »Bap-
tisteriums« kénnte zu sol-
chen Steinkeilen gehdren
(vgl. Abb. 8; 9; 12f).
Deswegen gehen wir
davon aus, dass das sog.
»Baptisterium« eigentlich
eine Fundamentgrube fiir
den Certav sloup darstellt.
Die Verwendung des Mor-
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Abb. 14. Gniezno, Lech-Berg. Grabungsfliche 1/99. Zentralteil der Steinkonstruktion auf der siidlichen Seite

der HI. Georgskirche (nach Sawicki 2001, Rys./Abb. 11).

SL. 14. Gniezno, hrib Lech. Izkop 1/99. Osrednji del kamnite konstrukcije na juzni strani cerkve sv. Jurija (po:

Sawicki 2001, Rys./Abb. 11).

tels fiir den oberen Teil der Steinfassung der
Grube spricht dafiir, dass man die Errichtungs-
zeit der Saule kaum vor dem 9. Jh. datieren
konnte. Spatestens in der zweiten Hilfte des
12. Jh. wurde die Saule umgekippt und danach
weggetragen. Die ganzen Gefisse in der ver-
bliebenen Grube kdnnten auf eine bestimmte
kultische Handlung hindeuten. Es ist durchaus
moglich, dass die Saule spater als Pranger oder
auf eine andere Weise verwendet wurde.

Wir méchten gleichzeitig noch auf einige
Beispiele der Kultsdaulenspuren bei den alten
Slawen hinweisen. In der Mitte der Rundburg
in Gross Raden wurde eine trichterférmige
Grube (Abb. 13) festgestellt, die eine Tiefe von
1,2 m und einen Durchmesser des Oberrandes
von 1,6 m hatte. Am Grund lagen zwei gros-
sere Feldsteine, die anscheinend als Unterlage
fir einen grossen Pfosten dienten. Am oberen
Rande lagen zahlreiche Verkeilsteine. Nach der
Meinung des Ausgrdbers konnte es sich um

Abb. 15. Bogit, Ukraine. Zentralgrube auf dem
Heiligtum (nach Rusanova, Timos¢uk 1993,
Ris. 24: 3). Ohne Massstab.

SL. 15. Bogit, Ukrajina. Osrednja jama na sve-
ti$cu (po: Rusanova, Timosc¢uk 1993, Ris. 24:

3). Brez merila.
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eine Tempelburg handeln (Schuldt 1985, 78 f und Abb. 83; Schuldt 1987, 43 f). In Gniez-
no auf dem Lech Berg fand man neben und teilweise unter der romanischen Kirche
des HI. Georgs aus der zweiten Halfte des 12. Jh. einen 3,5 m hohen Hiigel aus Steinen.
Zwischen den Steinen gab es keinen Sand. Dagegen wurden dort einige Tonscherben
aus dem 8. bis Mitte 10. Jh. gefunden. Im Hiigel weist der Grabungsbericht eine grosse
trichterformige Grube aus (Abb. 14). Der Autor geht davon aus, dass es sich bei dem
Hiigel um ein vorkirchliches Kultobjekt handle (Sawicki 2001, 177 ff, Abb. 11). Auf der
Heiligtumsburg Bogit oberhalb des Flusses Zbru¢ wurde in der Mitte des Heiligtums
eine Fundamentgrube mit einer steinernen Umfassung ausgegraben (Abb. 15). Der er-
haltene Durchmesser 0,5 x 0,5 m entspricht dem des sog. Idol von Zbruc¢ (0,29 x 0,32
m) (Abb. 16). Das Heiligtum wird in die Zeit vom Ende des 10. Jh. bis zur ersten Halfte
des 13. Jh. datiert (Rusanova, Timoscuk 1993, 34 f, Ris. 24: 3).

Abb. 17. Praha, Staroméstské ndmésti. Schnittstelle der Linien

R
e 15

& #f - . q und r bei der ehemaligen Marienséule, q ist die Richtung
L T ",:'I'- i TG zur Martinsrotunde, r ist die Richtung zur vermutlichen Stelle
s ftae ' des Furstenstuhls (vgl. Abb. 4).
Abb. 16. Olesko, Ukraine. Kopie des Abb. 17. Praha, Staroméstské namésti. Secisce ¢rt q in r pri
Idols von Zbruc. nekdanjem Marijinem stebru, q je smer proti Martinovi ro-
SL. 16. Olesko, Ukrajina. Kopija tundi, r pa proti domnevnemu stojis¢u knezjega stola (prim.
Zbruskega idola. SL. 4).
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Aufmerksambkeit erregt auch die Rotunde des HI. Martin (Abb. 4: 10; 7: 4). Sie
steht beim ehemaligen Eingang in die frithmittelalterliche Wallburg. Davon fiihrt die
Hauptstrasse entlang der Hauptachse der Festung bis zur HI. Peters und Pauls-Kirche
(Nechvatal 1994, 172). Die HI. Martinsrotunde stammt aus dem 11. Jh. (Huml, Dragoun,
Novy 1990/1991, 40). Eine Schriftquelle aus dem 16. Jh. erzahlt, wie der Blitz in die
Martinskirche einschlug, die »ehemals heidnisch war« (Ryne§ 1992, 144) Rynes gibt die
Erklarung, dass die Rotunden unbekannten Ursprungs damals allgemein als heidnisch
interpretiert worden seien. Auf jedem Fall lebte noch im 19. Jh. die Sage, dass die HI.
Martins-Kirche an der Stelle steht, wo es vorher einen heidnischen Tempel gab (Svatek
1997, 39).

Alle drei erwdhnten Kirchen (HI. Peter und Paul, HI. Laurentius, Hl. Martin) wa-
ren in 11. und 12. Jh. auch Friedhofskirchen (Nechvatal 1994, 172).

2.2. Astronomische und Kult-Strukturen

Der Vysehrad ist ein ungefahr 40 m hoher Felsen aus Schiefer, der flach wie ein
Tisch ist. Deswegen ist er sehr gut fiir astronomische Beobachtungen am Horizont ge-
eignet. Wir gehen davon aus, dass das Hauptvisier bei oder unter der hl. Martins-Kirche
stand (Abb. 4: 10). Das zweite war der Certav sloup im Bereich der heutigen Kirche
HI. Peter und Paul (Abb. 4: 8). Die beiden bestimmen die Linie, die um 18" von der
West-Ost-Richtung abweicht, was mit der errechneten Morgen-/Abendweite bei der
Deklination § fiir Praha zusammenstimmt. An der West-Ost-Richtung befinden sich
die Kirchen HI. Laurentius und HI. Martin (Abb. 4: 9, 10).

Die Linie p verbindet die Hl.Martinsrotunde auf Vy$ehrad und die vermutliche
Stelle des Herzogstuhls cca 15 m nordwestlich der Hl.Georgskirche auf Prazsky hrad
(Abb. 4). Die zweite Linie q verbindet die Hl. Martinsrotunde am Vy$ehrad und den
Schnittpunkt mit der Linie r sidéstlich vom Hus-Denkmal auf Staroméstské namésti
ungefahr dort, wo ehemals die Mariensédule stand (Abb. 17). Die Linie q ist genau
Nord-Siid gerichtet und entspricht einer vor kurzem dort eingebauten Platte mit der

MERIDIANUS
QUO OLIM TEMPUS PRAGENSE
DIRIGEBATUR

SYD ANSZWYd NIZJY
IISOINNIW A 1A ZOHIN 311004
‘MINGI10d

Abb. 18. Praha, Staroméstské namésti. Denkschrift des Meridians von Praha. Fir die astronomischen Be-
obachtungen wurde der Meridian des jesuitischen Observatoriums in Klementinum cca 400 m westlich
benutzt.

SL. 18. Praha, Staroméstské namésti. Spominski napis praskemu poldnevniku. Za astronomska opazovanja so
uporabljali poldnevnik jezuitskega observatorija v Klementinumu pribl. 400 m zahodneje.
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»falschen« Bezeichnung des Meridians von Praha (Abb. 18). Die Linie r wird mit
Kaprova ulice (Abb. 19) definiert und geht durch den besagten Schnittpunkt und
die vermutliche Stelle des Herzogstuhls (Abb. 4: 2, 5). Sie weicht von der West-Ost-
-Richtung um cca 17° nach Stiden ab, d.h. sie ist fast parallel mit der Kalendarium-
sorientierung von Vysehrad. Dabei passt der Winkel von cca 24° zwischen p und g
gut zur Ekliptikschiefe € ~ 23,5°. Es geht offensichtlich um den obenbeschriebenen
ritualen Winkel.

Die Marienkirche auf Prazsky hrad und die vermutliche Stelle des Herzog-
stuhls bestimmen die Linie (Abb. 4: 1, 2), die von der West-Ost-Richtung um cca
17° nach Norden abweicht. Zusammen mit der Linie r ermdglicht sie eine gute
Bestimmung des Datums der Tagundnachtgleiche, welcher Linie in der Mitte liegt
(Abb. 4).

2.3. Metrische Strukturen
23 ey - Die bisherigen Forschungen
EF haben gezeigt, dass fiir die Herrich-
— 1 tung der raumlichen Strukturen
kultisch-astronomischen Ursprungs
nicht nur ganz bestimmte Rich-
tungen und Winkel, sondern auch
absichtlich ausgewdhlte symbolische
Entfernungen von Bedeutung waren
(Pleterski 1995; Machacek, Pleterski
2000; Pleterski 2002). Die Richtigkeit
unserer Rekonstruktionen konnen
wir auch auf diese Weise uiberpriifen.
Schon Borivoj Nechvatal (1994, 173)
hat darauf hingewiesen, das beim Bau
der Festung VySehrad die alte Boh-
mische Langeneinheit »Provazec«
(Schnur) = cca 30 m (Podolsky 1933;
Sedlacek 1932) im Gebrauch war.
Die Entfernung zwischen der
Hl. Martinsrotunde und der HI.
Laurentius-Kirche betrdgt cca 180
m = 2 x 3 Provazec, zwischen dem
Certtv sloup (urspriingliche Stelle)
und der HI. Martinsrotunde cca 270
m = 3 x 3 Provazec (Abb. 4). Diessel-
be Entfernung gibt es zwischen der
Marienkirche auf Prazsky hrad und
der vermutlichen Stelle des Herzog-
stuhls - cca 270 m = 3 x 3 Provazec.
Wir mochten diese Entfernung als

Abb. 19. Praha, Kaprova ulice. Ihre Achse zeigt auf die HI.
Georgskirche auf Prazsky hrad.

SL 19. Praha, Kaprova ulica. Njena os kaZe na cerkev sv. Jurija
na Pragkem gradu. »VySehrader Linge« bezeichnen.
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Die Entfernung zwischen Hl. Martinsrotunde und der Schnittstelle auf Staro-
meéstské nameésti betrdgt cca 2700 m, was 10 Vysehrader Langen gleich ist.

Die Entfernung zwischen der vermutlichen Stelle des Herzogstuhls und der
Schnittstelle auf Staroméstské nameésti betrdgt cca 1500 m, was den 10 x 5 Provazec
gleich ist. Da auch 10 nur 2 x 5 ist, kommt es zur Wiederholung der mythologischen
Nummern 2, 3, 5.

3. Datierung

Ein einheitliches System der Strukturen spricht fiir ein mehr oder weniger gleich-
zeitiges Entstehen. Die untere Zeitgrenze kdnnen wir nicht bestimmen. Die Kenntnis
der Morgen-/Abendweite von 18s gab es in Béhmen schon in der Vorgeschichte und ist
z.B. bei den laténezeitlichen Viereckschanzen bei Bélc¢ice (Abb. 20) vorhanden (Wald-
hauser, Frohlich 1992, Obr. 2). Auch die Errichtung des CertGv sloup mdglicherweise
im 9. Jh. liefert keinen festen Zeitpunkt, denn es kénnte vorher an derselben Stelle eine
hoélzerne und weniger prachtige Séule gestanden sein. Die obere Zeitgrenze stellt die
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Abb. 20. Bél¢ice (Unterlage nach Waldhauser, Frohlich 1992, Obr. 2).
S1. 20. Bél¢ice (podlaga po: Waldhauser, Frohlich 1992, Obr. 2).
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Einfithrung der christlichen Kirchenbauten auf oder bei den alten Kultmesspunkten
dar. Dieses Prozess setzte schon mit dem Bau der Marienkirche auf Prazsky hrad ein
und wurde spdtestens im 12. Jh. beendet.

4. Diskussion

Wenn wir uns fragen, zu welchen sakralen Bereichen einzelne Teile von Praha
gehorten, dann hilft uns die Studie von Jan Peisker (1928) bei der Antwort. Bei der
Untersuchung von topografischen Strukturen konnte er feststellen, dass die Bereiche
beider antagonistischen Gottheiten normalerweise durch ein Wasser getrennt waren.
Vysehrad, Staroméstské nameésti und Prazsky hrad (Abb. 4) passen sehr gut mit der
obendargestellten (Kap. 1) dreiteiligen Struktur zusammen. Staroméstské namésti mit
dem Brunnen, mit der Marienkirche und der HI. Nikolauskirche (Schutzpatron der
Schiffer) am alten Altstadtufer konnten wir mit dem Bereich der Frau-Wasser- Gott-
heit identifizieren. Dévin, Strahov und die HI. Georgskirche auf Prazsky hrad deuten
auf den Bereich der chtonischen Gottheit hin. Chrasten und die Kirche des HL. Peters
und Pauls auf dem Vysehrad dagegen auf den Bereich der himmlichen Gottheit (zur
symbolischen Bedeutung dieser Namen: Peisker 1928; Katic¢i¢ 1988; Pleterski 1996,
Slika 16).
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Astronomske osnove nekaterih zgodnjesrednjeveskih kultnih tock v Pragi

Andrej Pleterski, Jiti J. Mares

1. Predstavitev sistema

Obredni kot in kozmicni red

Kot 23,5° £ 1,5° je razlika med viSino opoldanskega sonca v ¢asu enakonodja in
obeh son¢nih obratov. Ta razlika nastane, ker zemeljska os ni pravokotna na ravnino
svoje kroznice okoli sonca, ampak je za omenjeni kot nagnjena. Iz povsem tehni¢nih
razlogov bomo kot 23,5° + 1,5° imenovali obredni kot. Ta povezuje v pokrajini trojico
kultnih mest, ki so posvecena protistavnima bozanstvoma svetlobe (neba, toplote, po-
letja...) in teme (mraza, zime, smrti...) ter bozanstvu, ki vzdrzuje ravnovesje med prvima
dvema. Po izrocilu sta oba soncna obrata tista dela leta, ko imata bozanstvi poletja oz.
zime najvecjo mo¢. Ob pomladanskem oz. jesenskem enakonocju se menja njuna nadv-
lada. Eno bozanstvo navidezno umre, drugo pa ozivi. Ponavljanje obrednega kota po-
meni krepitev kozmi¢nega reda in naravnega ravnovesja, ki je pomembno za prezivetje
ljudi. Zato najdemo to ponavljanje pri razlicnih vidikih ¢loveskega Zivljenja. Sem spa-
dajo tudi razli¢na pravila pri urejanju prostora, ki narekujejo uporabo obrednih $tevil,
njihovih razmerij, obrednih geometrijskih oblik ter obrednih kotov. Ker posameznik
uporablja razli¢ne prostorske ravni (hisa, kraj, regija itd.), tudi pripadajoce obredne
strukture obstajajo na vseh teh ravneh. Tako najdemo v nekem prostoru pravi preplet
obrednih struktur. Samo del takega prepleta v Pragi skusava raziskati v nadaljevanju.

Izdelava koledarja

Obredni prostor in pravi trenutek sta tista tocka, v kateri premagamo kaos, da bi
spet vzpostavili kozmicni red in ravnovesje (prim.: Tilak 1987, 218; Belaj 1998, 26 s in
103). Ni vseeno, kje in kdaj ljudje opravljajo svoje obrede. Za to je potrebno osnovno
poznavanje koledarja in merjenja ¢asa (prim.: Belaj 1998, 104). Obstajajo stevilni indi-
ci, ki kazejo, da so tudi stari Slovani poznali in uporabljali koledar (Belaj 1998, 106 ss;
Rajchl 1995). Astronomsko prvino staroslovanskih obrednih struktur so pred kratkim
ugotovili npr. tudi na Pohanskem pri Breclavu (Machacek, Pleterski 2000). Tam so nasli
strukture luninega in son¢nega koledarja.

V nadaljevanju bomo obravnavali son¢ni koledar. Zelo verjetno je, da so ljudje
izbrali za najbolj pomembni polozaj sonca na ekliptiki (navidezna kroznica sonca na
nebu) tisti z odklonom 6 = 11,7°, to je ” & = 23,5°, kar je kot med ekliptiko in nebes-
nim ekvatorjem (zamisljeni krog na nebu, ki ustreza projekciji zemeljskega ekvatorja
na nebo). Tako izbrani odklon namre¢ doloca $tiri zanimive casovne tocke (SL 1), in
sicer:

i) 31 dni pred pomladnim enakonoéjem (Y?)

ii) 31 dni po Y’

iii) 31 dni pred jesenskim enakonodjem (£*)

iv) 31 dni po £.

V zadnjih 3000 letih je med tockama ii) in iii) 4 x 31 dni ter med Y in £ sko-
raj natanko 186 dni, kar predstavlja »vecjo« polovico leta. S tem je bilo mogoce kljub
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vsakoletnim nepravilnostim v gibanju Zemlje dovolj natan¢no aritmetizirati koledar.
Ljudje so lahko neko¢ datum omenjenega odklona § zaznamovali s premico (SI. 3), ki
je bila usmerjena proti son¢nemu vzhodu ali zahodu. Za to so potrebovali ravnino, kjer
hribi niso spreminjali navidezne viSine horizonta.

Po zakonih sferi¢ne trigonometrije lahko azimut A son¢nega vzhoda oz. zahoda
izra¢unamo po naslednji formuli:

cos A = —sind / cos@

Kot @ je geografska $irina opazovali§¢a. Azimut je vodoravni kot, ki ga merimo od
severa v smeri urinih kazalcev. Formula velja, ¢e navidezna vi$ina horizonta ne presega
0°. Namesto azimuta lahko uporabljamo tudi vzhajalno $irino »n,,.,, = —(A —90°)«
in zahajalno $irino »n,, .., = +(A = 90°)«. Npr. pri 6 = 11,7° = €/2 dobimo naslednje
vrednosti:

Praga (¢ = 50°) n=+ 18,4°,
Znojmo (¢ = 49°) n=+17,9
Ljubljana (¢ =46°) n==17°

Ker pa ljudje te formule neko¢ niso poznali, so si morali pomagati z dolgoletnimi
opazovanji son¢nih vzhodov in zahodov, morda celo na ve¢ mestih v pokrajini, da so
imeli moznost preverjanja. Odklon § so potem lahko dolocili iz izkusnje.

Njihov postopek bi lahko bil naslednji (SI. 2). S pomocjo palice ali konicastega
stebra so merili dolzino sence opoldanskega sonca. Tako so dolocili tocki A (zimski
soncni obrat) in B (poletni sonéni obrat). Tocka C je na konici palice. Ce prenesemo
razdaljo CD pravokotno na daljico AD na vodoravno ravnino, nastane trikotnik ADC;
ki se ujema s trikotnikom ADC. Koti pri C* so enaki kotom pri C. Povsem preprosto je
razdeliti kot ACB na dve polovici. Tako dolo¢imo € (23,5°) in s tem tudi obredni kot.
Nova sredis¢nica dolo¢a tocko £ (= enakonogje). Ce oba & ponovno razpolovimo,
dolo¢imo tocki a in P. Odslej je potrebno samo $e opazovati dolzino opoldanske sence.
Ko se dotakne tock a ali B, oznacimo smer konkretnega son¢nega vzhoda ali zahoda (SL
3). Tako smo naredili javno koledarsko napravo.

2. Koledarska in kultna mesta v Pragi

Zgodnjesrednjevesko Prago sestavljajo trije skupki kultnih mest: Praski grad,
Visegrad in Staromeéstské nameésti (Staromestni trg, SI. 4). Moc¢ni simbolni toc¢ki na Pra-
$kem gradu sta najstarejSa Marijina cerkev (SI. 4: I) in najverjetnejse stojis¢e nekdan-
jega knezjega kamna (SI. 4. 2). Prva stavba Marijine cerkve ima v notranjosti ostanke
velike pravokotne zgradbe (SI. 5), ki bi bila lahko ostanek starejSega kultnega prostora.

Staroméstske namésti (Staromestni trg), ki lezi na robu nekdanjih re¢nih teras,
obrobljata najpomembnejsi mestni cerkvi Sv. Miklavza (SI. 4: 4) in Sv. Marije pred
Tynom (S 4: 6), ter zgodnjesrednjevesko grobisce (SL 4: 7). Sredi trga je bil vodnjak
(SL 6), ki je bil zasut v romaniki, ob njem pa skupek lesenih klad z ravno odrezanim
podnozjem, ki so bile postavljene v zemljo. Morda gre za podobno kultno zgradbo, kot
je bila najdena tudi na Pohanskem (Machacek, Pleterski 2000, Abb. 3).

Zelo verjetno je, da je tudi prva cerkev na ViSegradu - cerkev sv. Lovrenca (SI. 4:
9; 7: 2) - zamenjala staro kultno tocko. V sedanji kapiteljski cerkvi Sv. Petra in Pavla so

33



34

Astronomische Grundlagen einiger frihmittelalterlichen Kultstellen in Praha

arheoloska izkopavanja odkrila lijakasto jamo, ki je bila tlakovana in obzidana s kamni
(SL 4: 8 7: I; 8 9). Njeno funkcijo je mogoce poiskati v povezavi s kamnom Certiiv
sloup (Vrazjim stebrom, SI. 10; 11), ki danes stoji vzhodneje v parku. Gre za razlomljeni
granitni steber. Za njegovo postavitev je bila zaradi mehkih tal potrebna obzidana jama,
ko pa so ga podrli, so lahko ostali natanko taki sledovi (SL. 12), kot so jih nasli arheologi
v cerkvi Sv. Petra in Pavla. Zato je najbolj verjetna razlaga, da je tamkaj$nja jama temelj
kamna Certav sloup. Sledovi podobnih kultnih stebrov so poznani iz staroslovanskih
sveti$¢ Gross Raden (SI. 13), Gniezno (SI. 14), Bogit (SI. 15). Slednji bi lahko predstavl-
jali stojisce znamenitega Zbruskega idola (SI. 16). Tretja kultna tocka na Visegradu je
rotunda sv. Martina (S 4: 10; 7: 4).

2.2. Astronomske in kultne strukture

Skalnata kopa ViSegrada je ravna in zato primerna za astronomska opazovanja.
Mogoce je predvidevati, da je bil eden od izhodis¢nih vizirjev pod danasnjo rotundo
Sv. Martina ali v njeni neposredni sosescini (SL. 4). Drugi je bil CertGv sloup na svojem
prvotnem mestu. Ta dva sta dolocala smer, ki je od smeri zahod-vzhod odklonjena za
pribl. 18°, kar se ujema z izra¢unano lego son¢nega vzhoda ali zahoda pri odklonu 6 za
Prago. Cerkev Sv. Lovrenca stoji natan¢no zahodno od Martinove rotunde.

Premica p povezuje Martinovo rotundo z domnevnim stojis¢em knezjega stola
na Praskem gradu. Premica q povezuje Martinovo rotundo s se¢i§¢em s premico r na
Staromestnem trgu. Priblizno tam je nekoc stal Marijin steber (SI. 17). Premica q poteka
natan¢no v smeri sever-jug in se ujema z napacno oznako praskega poldnevnika (SI.
18). Premico r doloca potek Kaprove ulice (SI. 19) in seka domnevno stojis¢e knezjega
stola na Praskem gradu. Od smeri zahod-vzhod je odklonjena za pribl. 17°, kar pomeni,
da je skoraj povsem vzporedna koledarski smeri na Visegradu. Premici p in g tvorita
kot pribl. 24° ki se ujema s kotom ekliptike & =~ 23,5°. O¢itno gre za uvodoma opisani
obredni kot.

Marijina cerkev na Praskem gradu in domnevno stojisc¢e knezjega stola dolocata
premico, ki je prav tako odklonjena za 17° od smeri zahod-vzhod. Skupaj s premico r
omogoca dolocanje enakonocja, ki lezi na sredi med njima.

2.3. Merske strukture

Dosedanje raziskave so pokazale, da pri vzpostavljanju prostorskih struktur kult-
no-astronomskega izvora niso bile pomembne samo povsem doloc¢ene smeri in koti,
pac pa tudi zavestno izbrane simboli¢ne razdalje (Pleterski 1995; Machacek, Pleterski
2000; Pleterski 2002). Tudi s tem nacelom lahko preverimo pravilnost predstavljene
rekonstrukcije. Ze Botivoj Nechvatal (1994, 173) je opozoril, da so pri gradnji visegraj-
skih utrdb uporabljali staro ¢esko daljinsko mero provazec = pribl. 30 m (Podolsky 1933;
Sedlacek 1932).

Razdalja med Martinovo rotundo in Lovrencovo cerkvijo znasa pribl. 180 m = 2
x 3 provazci, med prvotnim stojis¢em kamna Certv sloup in Martinovo rotundo pribl.
270 m = 3 x 3 provazci (S 4). Enaka razdalja je tudi med Marijino cerkvijo na Praskem
gradu in domnevnim stojis¢em knezjega stola - pribl. 270 m = 3 x 3 provazci. Za to
razdaljo predlagamo ime »viSegrajska dolzina«.



Andprej Pleterski, Jifi J. Mares

Razdalja med Martinovo rotundo ter seci§¢em premic na Staromestnem trgu
znasa pribl. 2700 m, kar pomeni 10 viSegrajskih dolzin.

Razdalja med domnevnim stojis¢em knezjega stola in se¢iS¢em premic na Sta-
romestnem trgu znasa pribl. 1500 m, kar je 10 x 5 provazcev. Ker pa je tudi 10 le 2 x 5,
postane opazno ponavljanje mitoloskih stevil 2, 3, 5.

3. Datiranje

Enovit sistem struktur govori za bolj ali manj socasen nastanek. Zacetka (Se) ne
moremo dolociti. Vsekakor je poznavanje smeri soncnega vzhoda ali zahoda 18° na
Ceskem obstajalo ze v prazgodovini in je izpriano npr. na latenskem pravokotnem
okopu (S 20) pri Bél¢icah (Waldhauser, Frohlich 1992, Obr. 2). Tudi verjetnost, da je
bil kamen Certiv sloup postavljen v 9. st., nam ne da oporne tocke, kajti morda so z
njim samo zamenjali starejsi lesen steber. Konec sistema je prinesla gradnja krs¢anskih
cerkva na starih merskih tockah ali ob njih. Ta proces so zaceli s postavitvijo Marijine
cerkve na Praskem gradu in ga dokoncali najpozneje v 12. st.

4. Razprava

Ce se vprasamo, katerim bozanstvom so pripadali posamezni deli Prage, nam
je v pomo¢ $tudija Jan Peiskerja (1928). Pri raziskovanju topografskih struktur je
opazil, da sta podroc¢ji obeh protistavnih bozanstev obicajno loceni z vodo. Visegrad,
Staromeéstské nameésti (Staromestni trg), Praski grad (SIL 4) se zelo dobro vklapljajo
v uvodoma predstavljeno trodelno strukturo. Staroméstske nameésti z vodnjakom,
Marijino cerkvijo, Miklavzevo (zascitnik colnarjev) cerkvijo na starem re¢nem bregu
lahko istovetimo s podro¢jem Zenskega vodnega bozanstva. Dévin, Strahov, sv. Jurij na
Praskem gradu kazejo podrocje zemeljskega bozanstva, legendarno ime Chrasten in sv.
Peter na Visegradu pa podrocje nebeskega bozanstva (o simbolnem pomenu nastetih
imen: Peisker 1928; Katici¢ 1988; Pleterski 1996, Slika 16).
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PaHocpenHOBeKOBHaTa OpoH3eHa paka of Po-
MaHWja ¥ HEj3MHUTE pelaliiy CO CIOBEHCKNUTE
MMaraHCKU TPpaguun

Huxoc Yaycuduc

The article analyzes a bronze hand from Romania found at an unknown site. The
hand, which was dated between the 6" and the 7" centuries, was placed on auction in
New York in 1989. With the help of artistic, stylistic and iconographic comparisons it has
been established that it belongs to the so-called Early Medieval pagan-Slavic iconographic
system. By employing the symbolic and iconographic comparative analysis, the first part of
the article focuses on the identification and interpretation of the mythical pictures depicted
on the hand (zoomorphic, anthropomorphic and geometric). These pictures indicate former
affiliation with cosmological iconography.

The second part of the study analyzes the role of hands and palms in traditional Sla-
vic culture. The author writes about the Thracian-Phrygian god Sabazios and compares the
hand from Romania with other similar bronze hands that were connected with the cult of
god Sabazios and widespread between the 2" and the 4™ centuries.

Ha 23 jyan 1989 ropmua, aykuuckara kyka »Sotheby«, Bo by - Jopk msnece Ha
npopakba mpegMeT BO BUJ Ha paka, uanmena ox 6ponsa (T. I; T. II). Bo karamoror
3a oBaa ayKluja, IIOKpaj ¢ororpadujaTa Ha IpefMeTOT Oellle IPUIOKEH CIICTHNUOT
TEKCT:

»Tpakncka 6poH3eHa BOTMBHA paka, of Pomanmja (?), okony 4. Bek HOBa epa.
Hocu npcrenn Ha Tpu of ¢pparMeHTVpaHnTe IpCTi 11 OpasieTHa co pebpecT meHTap
Ha padHnot 3r106. HagBopernHara moBpIIyHA Ha pakara e M3jeaHa BO perjed, co
rycra TojIa of )KMBOTHU, ITNIN VI 3MUM, YNN T€la C€ OpPHAMEHTMPAaHN CO CPIIOBUIHA
O3HaKI, pOM6OBI/IHHI/I TOYKarba, a HEKONM HOCAT OKY/ITYBpaTHUIN. MamnkeraTta € CIMIHO
JEKOopMpaHa, Co 6paHeCTI/I YOBEYKMU ITTaBU, KOV C€ IIPMKAa’KaHU I10[T Q)Mrypl/[ Ha )KUBOTHU
n 6paH0BI/meH motus. Jomkuna 17,1 cm.«!

Tpu rogyuu nogorna, Dr. Dafydd Kidd on British Museum (Departement of Me-
dieval and Later Antiquities), IOIIaTHO ce OCBPHA Ha OBOj IIpeMeT BO CBOjaTa CTaTuja
[IOCBETEeHA Ha efleH IPYT Haof, OTKYIIeH Off CTpaHa Ha Bpuraucknor mysej.> Ce paboru
3a OpoH3eHa QuryprHa Ha J1aB, Iy O/IMKyBaHa Off IIOPAHO, KAKO Jie/T Ha JEIIOTO O CIINIHI
IIpeaMeTH, IPOHajIeHo Bo Benecmuno (Velestinon) Bo Tecanuja, natupanu Bo 6 - 7 BeK
(men om mpepmetnre: T. III: 1, 4, 5, 7-11; T. IV: 3, 4, 9, 11). [oBOpejkn 3a HaBelleHIOB
[IpefMeT U MOIMPOKO 32 JENOTO Off BemecTnHo, aBTOPOT ja crloMHyBa 1 »6poH3eHaTa
BOTMBHA paKa«, 3a Koja KOHCTAaTUpa JeKa IIOKpaj CrielpIyHNITe fieTaly, e JeKopupaHa

' Messrs Sotheby's ..., lot. 173.
> D. Kidd, The Velestinon ..., 509 - 515.
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PanocpenHoBekoBHaTa OpOH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHITE PeTaliyy CO CIOBEHCKIUTE TTATaHCKY TPy

T.1
Bponsena paka, Hero3HaTo Haoranumiute, PomaHinja, pororpadunja:
Messrs Sotheby’s ..., lot. 173.



Huxkoc Yaycuouc

T. 11

BpoHseHa paka, HeIO3HaTO HaoramuiiTe, PoMaHmja, I[pTeX M3BENEH CIOpPe]

¢dororpaduja (Messrs Sotheby’s ...

, lot. 173).
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PanocpenHoBekoBHaTa OpOH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHITE PeTaliyy CO CIOBEHCKIUTE TTATaHCKY TPy

T. 11

PanocpennoBekoBHM 6poH3eny Tpenmetn (6-7. Bek). 1, 4, 5, 7-11: Velestinon, Tecanmmja (1ypTexun crioper
dortorpadun xaj J. Werner, Slaw. Bronzefig. ... , Taf. 1, 3); 2: Jyxua Jo6pyxa, Byrapuja, B. VI. Bacunes,
Bponsosas ..., 274-Puc. 1; 3. MaptunoBka, Ukpanna (Sjaj ukrainskih ..., 172/136); 6: ®ubyna, Mana Asuja (J.
Werner, Neues ..., Taf. 30: 2); 12: OnkoB og Toka, Karojba, Istra, Hrvatska (Slaveni ...).



Huxoc Yaycuouc

BO CTIJI KOj € aHAJIOT€H Ha HEKOM XXMBOTUHCKM ¢urypu of Berectunckoro gero. Ilpu
TOA AKI[eHTHPA fieKa He 61T BO MO>KHOCT IIPEAMETOT fIa TO IIPOYYM NIPEKY HeIoCpeeH
YBIJI HAa OPUIVMHAJIOT, Off IITO IIPOM3JIETyBa JeKa HeroBuTe 3abenelunku ce GasmpaHu
Bp3 opmmyHara ororpaduja, objaBeHa BO KaTajoror Ha Sotheby m Bo HeroBaTa
craryja.’ CyMupajky I HeroBuTe 3abeJIelIKy, Moxe fia ce 3aknyun geka D. Kidd ru
Herupa KBa/nUKATUBNUTE IIPUIOKEHN BO HaBEAEHMOT KaTajor (meka ce paboru 3a
IIpefMET Of TPAKUjCKMOT KYJATYPeH KpPyT, AaTpaH Bo 4. Bek of Hamara epa). Maxo
IIOKOHKPETHO He Ce IIPOJM3HEeCyBa 3a XPOHOIOrMjaTa 1 Ky/ITypPOIOLIKATa IIPUIATHOCT
Ha pakara, aHajIornuTe MTO I'M anoctpodupa (BemecTuHCKOTO M ApyruTe Hemoa u
Ofifie/THN HAO/M) yIIaTyBaaT Ha HETOBOTO OIpefeyBatbe 3a 6 - 7. BeK U KY/ITYPOJIOLIKO
[IOBP3yBatbe CO MOIY/IALMITe BKIY9eHN) BO rojleMara mpeceba Ha HapOfjuTe.

Xuroresu 3a IMOCTOEHIETO HAa PAaHOCPEIHOBEKOBEH IAraHo - CIOBEHCKM
CTIICKO - MUKOHOTPadCKU crcTeM

VismuHaTnTe oeceTmHa TOJVMHUM, BO HeKOIIKy HaBpaTn IU HpOY‘{yBaBMe
META/THUTE IVIOYKN O] HABEOCHOTO OEII0 BO BeHeCTI/IHO, TJIaBHO O[] aCII€KT Ha HMBHATa
uKoHorpaduja 1 Ky/ITHa HaMeHa.! ba3upajKu ce Ha Ky/ITypOJIOLUIKUTE U XPOHOIOIIKA
ompenen6u Ha . Werner’ m ppyru aBropu (meka ce paboTM 3a paHOCTIOBEHCKU
HPCHMCTI/I), HpeKy CI/IM6OHI/I‘-IKO - I/IKOHOI‘paq)CKaTa aHa/MM3a M KOMIIApaTUBHMOT
MaTepujas, ce 00MIOBMe Jia IO OIpefie/iMe 3HaYeHheTO Ha HeKOM Off HUB. 3aK/Iy4uBMe
IeKa aHTPOIIOMOP(HUTE U 300aHTPOIIOMOP(HITE IMKOBU I'0 IIPUKaXKyBaaT IAHTEOHOT
Ha CJIOBeHMTe, BepOjaTHO Ha IIeMeTo Velegiziti, Koe cliopef ICTOPYCKNUTE U3BOPY, BO
6 - 7. Bex ce Hacemwio Bo Tecammja. KoHkpeTHO, TO ollpefenuBMe KapakTepoT Ha
cnepHuTe O0XKecTBa: vrhovniot nebeski bog (T.111: 5), 6oxcuyama poounxa, mpuKakaHa
Bo Harypamuctuuka (T. III: 7) 3oomopdna n cxemarusupana ¢opma (T. III: 9, 10),
VIITe efiHa >KeHCKa 6oxnmia co Hebecko - comapunm arpubytu (T. III: 1), epomosnuxom
co cekupa Bo pakara kako cum6on Ha rpomot (T. III: 8), conapruom xorwanux co meq
U LITHT, BO 3Hauewe Ha comapeH auck (T. II1: 4) u anmpono - 30omopdruom xmomcku
6oz (T. III: 11). Ja akieHTMpaBMe U MMOPAHO M3HECEHATa Te3a [eka He 61 Mopaio ma
ce paboTu 3a MaTpuUIM 3a Kajaneme pernjedu of MeTamHN GOMUM, TYKY 32 BOTUBHU
IIOYKU T.€. KyJITHI IIpEeaMETN KOPUCTEHN KaKO aIIOTPOIIEOHMN WIJIM KAaKO JapOBU BO
ceetunninrara. OBa ro IIOTKpEIInMBME CO ceymTe JKBUTE aHAJIOTHU 061/[an, saquaHM
BO CJIOBEHCKHMOT U IIOMIVPOKO €BPOIICKNOT (i)OKIIOp, IIpy KO ME€Ta/IHU, BOCOYHN VN
APpBEHN penje(bHM IUIOYKM C€ OCTaBaaT BO LPKBUTE U CBETUTE MECTa BO IIpUpopara,
IIOpafiy 03[ paByBarbe VIV OPYIH Ley.

TprayBajku o IpUIOXKEHOTO, TOJIeM VHTepeC Kaj Hac Ipefnu3BuKaa Qororpa-
¢duute Ha paxara o Pomannja, mpuioxenu Bo crarujata Ha Kidd u karamoror Ha So-
theby. basupajki ce Ha mpeTXOHNUTe HAIM UCTPa’KyBarka I IeTATHOTO Hab/byyBarbe,
MOYKeMe aIICOJTyTHO Jia Ce COIVIAaCUBMe CO 3a0eJIelIKUTe Ha HaBeleHMOT aBTOP OKOIy

* D.Kidd, The Velestinon ..., 511 - Fig. 4.

¢ H. Yaycupuc, [Tarano - coBeHck ... ; H. Yaycumne, Mutckure ... ; N. Causidis, Mythical ... ; H. Yaycupnc,
Cnosencknre ...; H. Yaycuanc, Jaxo6or ... ; H. Yaycupamnc, PaHocpefHOBEKOBHMUTE .. .

> J. Werner, Slaw. Bronzefig. ....

® Za HameHaTa Ha IIoukute of Bemectuno: J. Werner, Slaw. Bronzefig. ... , 6-8; H. Yaycunuc, Ilarano -
cnosencku (M), 149-152, 3a HaBezieHnoT 06uyaj Bo Gponkmopot: 150-151.
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PanocpeHOBeKOBHaTa 6poH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHNUTe Pl CO CTIOBEHCKUTE MAaraHCKM TPAUIIAN

T.IV

PanocpenHoBekoBHU 6poH3eHu mpenmetn (6-7. Bek). 1,2: Biskupija, Knin, Dalmacija (J. Werner, Slaw. Bron-
zefig. ..., Taf. 4); 3, 4, 9, 11: Velestinon, Tecanuja (1jprexxu cnopen dororpadun xaj J. Werner, Slaw. Bronzefig.
..., Taf. 1, 2); 5. MapTunoBka, Ykpanta (B. A. Poibakos, [IpeBHue ... , 68-Puc.12); 6: CkuGuHubl, YKpanHa
(Cokposnirie ...,Kat.6p.37); 7: MapTuHOBKa, YkpanHa (Sjaj ukrainskih ..., 172/135); 8: ®ubyrna, Nea Anhialos,
Tecanuja (J. Werner, Neues ..., Taf. 29: 4); 10: Oxbpun, Byrapuja (JI. Jonuesa - ITetkosa, Oxbpun ...., T. JI:
655); 12: Citluk, Sinj, Manmanuja (A. Milosevi¢, Mjesto ..., 118/c. 1).



Huxoc Yaycuouc

CTWICKNTE ¥ TUIIOJNIOIIKY BPCKM Ha OBOj IpeameT co jmemoro op Tecammja. Ho,
oBuye 6/MCKOCTM He Tpeba ma 3HAYAT M HEMOCPESHO BP3yBare Ha OBOj IPEIMET CO
KOHKPETHNOT KOJIEKTUBeH BesrecTMHCKM Haoy (HAaBOZHO OTKPNEH BO CTAPO PYAAPCKO
OKHO Ha IvtaHuHara Kapa - [ae T.e. Maspo - Bynu (Kara-Dagh / Mavro Vouni).” Toa
3Ha4M JleKa He 6M Mopasle IIO CeKoja IieHa Jla ce COMHeBaMe BO IIPVJIOXKEHMOT (PakT
ox karanoror Ha Sotheby, exa npenmeror e HajueH Bo Pomanmja. OcobeHo, ako ce
3eMe IpeABUJ fieKa Hej3MHOTO noppadje (ocobeno JJobpyxa 1 BOOIIITO CEBEPHOTO
Kpajopexje Ha Jlonen lynas), saegHo co IlaHOHUja, OMIO eHOTO OF [iBeTe jagpa Off
koe CnoBeHnte, Beneture n AHTHUTE Ipoaypase Ha bankaHoOT.

Bo epgHa BakBa KOHCTeaIjMja, POMAHCKOTO IIOTEK/II0O Ha pakara U Hej3MHaTa
6/mcKocT co menoro of, BemectuHo, 61 yrmaTyBaso Ha Toa fieKa BO 6 - 7. BEeK IIOCTOeI
eneH creuuduYeH CcMuUacKo - uxoxozpagcku cucmem, co fedUHUPAHU TUKOBHO
- CcTHICKM obenexja M MKoHOrpadcky cxemu. Bo Toj ciydaj, oBOj cmcreM, TONMKY
BIIEYAT/IIBO 1 jaCHO 3abe/leXX/IMB Ha IUIOYKUTE Off BenecTmHO, He 6u ce TONMKyBai
CaMo KaKo MaHup Ha noxkannume majcmopu 00 Tecanuja, TyKy Kako crius - OepuHupan
ywime nped Oocenysaremo Ha Cnosenume npexy Hynas. Bo mpumaor Ha mmpoxara
PacIOpOCTPaHETOCT HA OBO] CUCTEM, OCBEH HAaBELEHMBE [iBA HAOMA, TOBOPAT 1 APYIU
IIpeaMeTN o UCTNOT NIE€PUOL, CINYHN 110 KapaKTep U CTNUII, HpOHaj,IIeHI/I IIOCOVHEYHO
VLU BO TPYIIM HU3 Le/IMOT apeasl Ha IPOCTOParhe Ha CTIOBEHCKITE PAHOCPELHOBEKOBH
kyntypu. Ha npBo Mecto, Tyka 6u cmarano go6po mo3HaToTo fiero of, MapmuHoska
(Ykpauna®), Koe HajeKCIUIMIIUTHO ce Bp3yBa CO Be/lecTMHCKMTE IVIOYKM IIPEKY MOIIHE
cmanute ¢urypu Ha kowu (T. IIL: 3; T. IVB: 5, 7 cnopenu co 3, 4). Of MCTUOT peruoH
[IOTeKHyBa yIITe efieH noefuuede Haox (Ckubunyovr: T.IV: 6). OcBeH MO3HATOTO HEIIO0
on buckynuja xaj Knun,” gecro nospaysaso co Benectuno (mpumepu: T. IV: 1, 2), Bo
Jlanmayuja e OTKpUeEH M yILITe efleH IIoeIHeYeH Haof, Bo Yumayk xaj Curo (T.1V: 12).'°
[Tosuaru Hu ce u fiBe TI04YKY O Byzapuja: epua co woBeuka durypa, ox Jyxra Jobpyya'!
(T. III: 2) n pgpyra co rpudon, o Omppuu (T. IV: 10)."* Cruncko nxoHorapdckure
KOMIIOHEHTUTE Ha OBOj CUCTEM jaCHO ce 3a6ene>1<yBaaT I Ha HEKOM BUIOOBU HAKUT
of 6 - 7 Bek, moBp3auu co CroBeHute u Onucknre Ha HUB etHocu (ITporobyrapm,
ABapn ...). BepyBame mexa BO HaluTe HeJaMHELIHV aHa/JIM3) Ha MKOHOrpadujara
Ha (7108eHCKUme 080nnouecmu Gubynu Of UCTHOB IIEPUOJ, YCIeaBMe [a ja TOKaKeMe
HUBHAaTa IOBP3aHOCT cO IpeTcraBute of, Benectunckoro meno (mpumepu: T. I11: 6; T.
IV:8;T.V: 1,2)."”” OBa HajoueBUIHO I'O IOKAXXYBaaT OfpeieH) MKOHOTrpadCKi apajenn
Mery Hekou pubynu u miouku of Benectuno (cnopepu T. II1: 5 u 6), HO U CTUIIOT T.e.
MaHMPOT Ha HMBHO IIACTUYHO MOJeNMpare M OpHaMeHTHpame.* BakBu penmaruu ce
IIOKa’)XyBaaT 1 BO OJHOC Ha Py TUIIOBM HAKUT, 06MYHO JaTpaHu BO 8. BEeK: TOKI CO

7 D.Kidd, The Velestinon ..., 510.

8 B. A. Pp6akos, [Ipesune ..., 83-88.

° J. Werner, Slaw. Bronzefig. ..., Taf.4.

12 A. Milosevi¢, Mjesto ..., 117-124.

Il B. J1. Bacunes, Bponsosas ..., 273-275.

12 JI. lonyesa - ITetkoa, Ogbpci ..., 105, T.L-655 (HajieH e BO MOJOCHEXEH C/I0j Off KPajoT Ha 8. U MOYeTOK
Ha 9. BeK).

" Yaycupuc, PaHOCpeTHOBEKOBHUTE ... .

' Cypejku criopeli MAaHMPOT Ha MOJIe/TMpPakbe, COCeM € BepOjaTHO JieKa ABorodectaTa ¢pubyma og Nea Anchi-
jalos, Bo Tecamuja e n3paboTeHa Bo ucrara paboTHIHMCA KaKO U II0UKuTe off Bemectnro (criopemu: T.IV:
8 co ocraHaTuUTE).
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PanocpenHoBekoBHaTa OpOH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHITE PeTaliyy CO CIOBEHCKIUTE TTATaHCKY TPy

T.V

1: ®ubymna, 6-7 Bek, Cosoveni-de-Jos, Pomanuja (J. Herrmann, Welt ..., 42); 2: ®ubyra, 6-7. BeK, HEIIO3HATO
HaorammTe / Konekuyja Diergardt (J. Werner, Neues ..., Taf.28:2); 3. Toka, paH cpefieH Bek, Apomart, Kpbim
(M. 1. Jlo6ona, Hosbie ..., 139-Puc.4/1); 4: BpoHseHna paka, (zetan), Pomannja (Messrs Sotheby’s ..., lot. 173);
5,6, 7: letanu op pubynu, pan cpenen Bex (H. Kithn. Die germanischen ..., ). 5: Perchtoldsdorf (Taf. 108: 46,
2); 6: Tabingen (Taf. 103: 40, 7); 7: Rheinhessen (Tad. 108: 46, 1).



Huxoc Yaycuouc

vyoBeuky ymk (T. III: 12) u kowuuba - amynetu og, Makenonuja u byrapuja kou zo6po
ce HaJIOBP3yBaaT Ha KomwydeTo o buckymumja (cnopenn T.1X: 9 - 10; T.IV: 1, 2).

OBOj CTWICKO - MKOHOTpaCKM CHUCTeM IO KapaKTepyusMpaaT CIlIefHUTe
obenexja:

- ITpeomemu 60 6ud Ha penuedHu naouku 00 6poH3a unu Opyea nezypa, 1eanu 60
eOHOCMpaH Kanan

- LJepcma makpo - KomMno3uyuja Ha gueypurme co Hazaacena NAACHUMHOCH U 00-
MUHAYU]A HA CTI0O0OHU 3A067IeHU KOHMYPU

- Omcmycmeo Ha 2eomempucka cCmunusauuja

- Ha nexou npemepu (snusomurckume ¢ueypu 00 Benecmuno, Hekou enemenmu Ha
Mapmunosxa, Buckynuja), o00pedenu nonured 80 ueypama ce UCnonHeMU co NAACHUY-
HO U36e0eHU CUCHU 0emant 60 6U0 HA PUMMUUHO U 2YCMO PAcnopedeHu HU3U, epynupa-
HU 80 OpHAMeHMU U 60pOYpU (MOUKU, UPMUUKY, CPDROBUOHU, YUK - Uak ceemenmu ...) Tue
nocmojam camu 3a cebe u 20 00pa3ysaam KOHUENMOM HA »CHPAs 00 NPpaseH NPOCHOP«.

Ho, oBa ce mpenmMmHapHU COITIeAyBalma KOM Ce TeMa Ha HeKoe WIHO
JICTpaXKyBambe. TyKa TVl Ha3Ha4YMBME KaKoO 63.33. Ha OBOj Hall TpyQ, KOj JVHaKy MMa
TIOOTpaHNIEHA T[Tl - CUMOONUUKO - UKOHOZPpaPCcKa ananusa Ha pakama o0 Pomanuja
u 006nusNcysarve 00 Hej3SUHUOM HeKo2auleH MUMCKO - penuzucku kapakmep. COrmacHoO
OBIe LIe/IN, HaJIPBO Ke M3BefieMe aHa/IM3a Ha CaMIOT IIPeMeT U JIMKOBHUTE IIPeTCTaB)
IpYKa)XKaHM Ha HEro, a [0Toa Ke ce obuaeMe Ia o HajoeMe MeCTOTO Ha pakaTa BO
TpajuIYIOHa/IHAaTa IPETXPUCTUjaHCKa TYX0oBHa Kyn1Typa Ha CiioBeHute. [Ipu Toa ke ce
HOC/TY)KVMe CO MEeTOfITe Ha CUMOOIMYKO MKOHOTpadCcKaTa aHaInsa, IpUAPYKeHN co
VHTEPAVCHUIUIVMHAPHMOT I KOMIIAPATUBHNOT METO/.

bponsesara paka og Pomannja

Bp3a ocHoBa Ha nputoxenata ¢otorpaduja (T. I cnopenn co uprexor wa T. II
u3paboTeH CIIOper Hea), MOXe fla Ce COIVIefila CaMO efHaTa CTPaHa Ha OBOj, Ce UMHIU
MOIIIHe IUIOCHAT IIpefMeT, IpY LITO ApyraTa OCTaHyBa coceM HeompepeneHa. Pakror
IITO 3a Apyrara CTpaHa He ce TOBOPM HMIITO BO KPaTKUOT OIMC Of KaTaJoroT Ha
Cotxe6y (MMajKM ja TpefBUJ, CTPYYHOCTa Ha OHME KOM TO COCTaByBale), MOXKe Jla
3Ha4M leKa Ha Hea HeMaJIo HUKaKBU IeTa/lu KOU Ce BpelHM 3a CIIOMHYBame. Bo nmpuior
Ha oBa ofin (aKTOT LITO CUTEe OCTAHATU IPeAMeTM Of Tope HaBelleHMOT (ceyliTe
XUIOTETUYEH) PAHOCPEOH0B8EKOBEH NAAHOCTIOBEHCKU CHUJICKO UKOHOZPAPCKU cUCmeM,
BKJIYYYBajKVl TO U HAaKUTOT, Ce JIeaHV Ha MCTUOT HA4MH - KaKO eIHOCTPaHM perjedu.
OTTyKa MOXeMe O M3BeCHa CUTYPHOCT Jia IPeTIOCTaBUMe IeKa I pakara o PomaHuja
e 06paboTeHa caMo Of efHaTa CTpaHa, LITO 3HA4M OTMU € JieaHa BO eQHOCTPaH KaJall,
mpy mTo 3amHara 6u Tpebana ma 6ume pamMHa WM MasKy BiylabHaTa U 6e3 M3/IeaHn
JIMKOBHY MOTUBU.'

CornemaH Ha Makponnaw, TpPeIMETOT, Ha MOIIHE peajliCTU4eH Ha4MH
IpUKKyBa HAJBOpEIIHA CTPAHA Ha JIeBa JJIAHKA, CO 3I7I000OT 1 MOJHUOT el Off
nommakTunaTa. CymejKu CIopef opyeHTanujaTa Ha MOTUBUTE Off Hej3VIHUTE JIMKOBHU
MUKPOCTPYKTYpH, Taa OyIa KOHIMIMPAHa fa ce IIefa co mpcrure Harope. Hermrro

' Cynejku criopep BeectuHckara 11o4ka Bo BUJ, Ha JIaB, ¥ Ha IPYTUTE [IOYKM Off OBA [IETI0 3aIHATa CTPaHa
6una pamua (D. Kidd, The Velestinon ..., 509 - Fig.1), nogeka kaj HeKou CIOBEHCKHM ABOIIOYeCTH pubymm
Baabuata (mpuMep: . Werner, Neues ..., Taf. 29 - 2).
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HOMaHKy peannucTnIHoO 6I/UIC IIpUKa)KaHM IIPCTUTE, O KOM YETUPU C€ OTKPIICHN.
Bps 6asa Ha IIe/IOCHO 3a4yBaHMOT Masiell, MOXe [ja Ce Kaxe jeka Owmae pebenn,
KpaTKy, BKOYaHeTH, 6e3 MOBOMHO 06paboTeHM 3r71060BU, CO 3a00/IeHM BPBOBU U
CXeMaTu3NpaHy Mail HOKTIL. Ha TPETUOT, YETBPTUOT U METTUOT IIPCT C€ IMIPUKA)KaHN
prsteni, cO MaJIu IVIOCHATYI I7IAaBY Off KO JiBA C€ YKPACeHV CO MOTMBY BO BIJ, Ha PO3€Ta,
KOM6I/IHI/IpaHa Of IIET BTUCHATU prK‘-II/IH:a. IletTe IIpCcTu, 663 OOBOTHO aKLOEHTUPALE
Ha 301060BUTe, ce crojyBaar co jraHkara. Of cTpaHaTa HAa MaauOT IPCT, Ipef
CIIOjOT CO TIO[JIAKTMIATA € W3BENEHO 3aBNBaMe, KAKO IIpeakleHTMpaHa Ha3HaKa
Ha 3171060T. Llerara mMOBpIIMHA Ha [JIAaHKATa € IOKPMEHA CO HEIPAaBWIHO IIOJIe, 4uj
pab, MajIKy BOB/IeYeH KOH BHATpe, ja ciegyu KoHTypara. Llenmoro mome e ob6pabeHo
co mwracTn4Ha 60pAypa BO BUJ HA LIHYD CO HAalpedHU 3acenu. Bo BHaTpemrHocra e
[IOMECTEHO 20PHOMO UKOHOZPAPCKO noje, COCTABEHO Of IIPeIUIeT Ha JKMBOTHH, KOe
Ke OUje pasriefaHO BO PaMKUTe Ha aHaIM3aTa HAa MUKPOCTPyKTypute. ItegaHo on
HATyPa/IMCTUYKI aClleKT, OBa HEIPABIJIHO IIOJIe Cyrepupa Ha HeKaKBa MPeKpusKa 3a
HadsopewHuom Oen Ha naankama (MO>KeOU O IUIATHO, KOXKa WM MeTaj). 311060t
Ha JUIaHKaTa ¥ MOJIaKTUIATa, HA HAjTECHUOT Je/ € MOKPMEH CO 2puéHd, N3BefjeHa
IUTACTMYHO ¥ MOIIIHE PeajMCTUYHO, BO (popma Ha HIMIKa co 3aobieH mpodui, Koja
Ha cpenyHara e 3ajebeneHa 1 yKpaceHa CO HEKOJIKY IOMpPeYHU GOPAYpPY Of KPaTKu
3aceru.'® Taa ro MoKpuBa [OMTHUOT fie/l HA OPHAMEHTIPTAHOTO 1071 Of AaHKara. [Tog
TpUBHATA, paKaTa e MaJIKy IpollupeHa, GopMupajKy Tpare3ecT CerMeHT CO KOHKaBHO
3ao6seHa 6asa, Koj ja o3HaYyBa nodnakmuyama. CornesaH BO HATYPAIVNCTIIKY ACIIEKT,
TOj Ha/IMKyBa Ha [OJIEH €T Off PAKaB - MAHJCemd Ha HEKaKBa oOieKa IITO ja MOKpKBa
nogaktunara. V tyka paboBute ce axueHTMpaHU co 6OpAypa, CIMYHA HAa OHAa Of
[O/IeTO Ha JyIaHKara. Bo Hea e MOMeCTEHO 007HOMO UKOHOZPAPCKO nose, [NeTaTHO
ermabopupano Haramy. Vako Bo Karasorot, pakara e ¢ororpadupana BO BepTUKaTHA
[O3MIVja, HY Ce YMHU IIOBEpPOjaTHO JeKa Taa He MOXKea fia CTOM CaMma, TyKy Oma
BEIITAYKM IIOTIIpeHa of u3paboTyBaunte Ha poTorpadujara.

Ha muxpo-nnan, BO IpegMeTOT ce U3[IBOjyBaaT iBe MKOHOIpadCKU LeTMHU:
HeNpasUNIHOMO Nojie WMo ja NOKPUBA 0NAHKAMA Y MPAne3Homo nose 00 noOnaKmuuama.
Bo HapenHuTe macycu ke peanmsupame MOpPQOIIOIIKa ¥ CUMOOIINYKO - MKOHOTpadcKa
aHa/M3a Ha OBUe fiBe Le/MnHM. [lopajiu efHOCTaBHOCTA U II0jacHaTa MKOHOTrpadmja, Ke
3aroYHeMe Off IIOfTAKTHIIATA.

I. TukoBHU HIpeTCTaBy BO MOIeTO of momnakrunara (T.V:4)

1. Mop¢onowka ananusa

a) Teometpuckn motusu - opHamentu (T.V: 4; T. VI: 1)

Bo ropHmor pen op TpamesHOTO IIoje Ha IOJIaKTUIATAa ce IIpoTeraar
IBe XOPUM3OHTaJIHU OOpHypu, cocTaBeH of no 10 wmm 11 cerMeHTM BO BUJ Ha
XOPM3OHTAIHO [OCTaBeHa Mrdda meceuuna. Ilog HuB Tede 6opaypa oxn 12, mery cebe
TOIIPEHN KPYKUUHIA CO MOUKA 80 UeHMPApom, a IO, Hea TEHKa OOpAypa Of ITOIIPeIHN
upTruku. Ilog oBue OGopmypu, BO Tpame3HOTO IIOJie € IIpUKa)KaHa CUMeTpUYHa
KOMITO3UIIVja, BO 4Jfj LIEHTap ce Haora po3ema BO BUI Ha LIEHTPAJIeH KPYT CO TOYKA,
OKOJTy KOj Cé HIVDKAT 3pa4eCcTO OpraHM3MpPaHN IPTUYIKI.

'® HakuToT mpukakaH Ha OBOj IIpeIMET 3aCy>KyBa 3aCeOHO MCTpaXKyBarbe (0] XPOHOIOMIKM ¥ TUIIOJIOIIKA
aCIIeKT).



Huxkoc Yaycuouc

T. VI

1: BponseHa paka, ietan, Pomannja (Messrs Sotheby’s ..., lot. 173); 2: Bpesxana iekopaliyja Bp3 TpiBHa, CpefieH
Bek, Hosropop, Pycuja (M. B. Cenosa, IOBenupusie ..., Puc.41/12); 3: Cymepcko 60xectso, 300 r. nxe. (J. Bal-
trusaitis, Fantasticni ...,20:15-a); 4: ¢pubyrna, 6-7. Bex, netasn, Llocopern-me-Joc, Pomannja (J. Herrmann, Welt
..., 42); 5: Ckapabej, 4. Bek mHe., Txapcoc (J. Baltrusaitis, Fantasticni ..., 36:27); 6,7: BpoHsenu armukanun,
cpefieH Bek, IIpukambe / ITpno6be, Pycuja (b. A. Pribakos, 3. np. CnaBsaH ..., 63, 53); 8: Meranen yemer,
19. Bek, Bonororucka o6nact, Pycuja (O. B. Kpyrnosa, [IpeBnas ..., 267-Puc.3/3); 9. Munujatypa, AHIIO
- HOpMaHCKa amokanunca, 13. ek (J. Baltrusaitis, Fantasti¢ni ..., 36:26); 10. Munnjatypa, Bundecrepckn
ncantup, 12. Bex (Dz. K. Kuper, Ilustrovana ..., 179).
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6) Xusotuuckn motusu (T.V: 4; T. VIII: 7)

JleBo 1 JieCHO of poseTaTa Ce IIPUKAXKAHU 06e MANU U MOUIHe CHUNUZUPAHU
IHCUB0MHU, CO AKI[EHTUPAHO OKO, OCTPY YIUNM U OTBOpPEHaA Iiviecta MyLka. [lpegHure
EKCTPEMUTETU VIM C€ JMCIPYKEHI KOH Hallpeln, JOoO€Ka 3agHUTE, enBaj BUINBU, C€
TOIIpeHN o poseTara. TelaTa MM ce IIOKPMEHU CO II0 HEKOJIKY BTUCHATV POMOMYHU
IJTAIIKIL.

B) AuTponomopduu motusu (T. VI: 1; T. VII: 1, 2)

Op poserara, KOH [OJHNTE Al Ha IIOJIETO Ce NPOTeraar dgée CMUMU3UpaHu
un06euky enaéu, U3pabOTeHM CO TeXKHeeme 3a B3aeMHa cumerpuja. Oprope ce
06pabenn co wiacTuIHa 6OpAypa, pacyeHeTa co MOMPEYHN IPTKI, KOja ja O3HAIyBa
kocara. [log HUB e nuIeTO, HA KO€ BO Oyary [MTaOHATHHIN Ce HAa3HAYEHV OKOKOPEHU
04y, BO BUJ Ha NCIIAITYE€HM TOIIYMIbA, CO TOYKA BTMCHATAa BO LEHTAPOT. Ha ob6ara
JIVIKa, TIOL, e1Baj 3a0e/Ie>K/IMBUOT MIMPOK HOC, Cé HAOTa JIMCTECT CETMEHT CO L{eHTPajIHa
IJIaIIKa, Koj Tpeba fia ja cyrepupa ycrara, co febenn monyorsopenn ycun. [log gonunre
YCHI, KOH aI/INTe Ha II0JIETO Ce MIPOTeraar HeKONKY rpebenHn 1 6pasgu Koy anyanpaar
Ha npameHu of Opaza.

2. Cumbonuuko - ukonozpagcka aHanusa

Axo ro IIpNMEHNME OCHOBHMOT IIPOCTOPHO - KOCMOJIOHIKM KOHIEIT BO
TO/IKYBAaWmeTO Ha I[T00AJHOTO 3HAYere Ha MUKPO - MKOHOTPaCKUTE CTPYKTypH
COIp>KaHU BO OBOj IIPefIMET, TOTAII JOJTHOTO I0JIe 611 TpeOasto fa I'i HOCY COfIpXKIHITE
Bp3aHM 3a HIDKHWUTe cepy Ha BceneHara (domy = 3emja, 800a, nodsemje). Ha oBa
yIiaTyBa ) HEroBaTa 4€TVPNAroIHoCT, KOja BO KOCMOJIOIIKNTE C/IMKU PE€YVICU CEKOrall
T TIIPeTCTaByBa 3eMHITeE, WINM HNOMMPOKO - XToHCKUTe 30HU (T. V: 4).'7 Ha BakBMOT
KapaKTep, KakKo IITO Ke BUOVIME, OCTA YBEP/INBO YKa)XXyBaaT U JIMKOBHUTE €1EMEHTUI
COIp>KaHU BO 0Ba MKOHOTPadCKo II0TIe.

a) ITap cumerpuunn mamku raasu (T. VI: 1; T. VIL: 1, 2)

[TapoT cnMYHY IIaBM Ha MaXkyl, CO I'POTECKHO JIMIle M aKLEHTUPAaHU YCTU ce
jaByBa M Ha [PyTWUTe eleMEHTM IITO T arnmocTpodupaBMe KaKO MPUIATHAULM Ha
HaBEefIEHNOT CIUJICKO - ukoHozpagcko cucmem. Tyka MycMe Ipef ce Ha CIOBEHCKITE
nBorutodecty GpuOyIM U MOMMUPOKO - LPYTU IpUMepU Ha PAHOCPETHOBEKOBEH HaKUT
on Vcrouna u Cpegna EBporma, XpOHONIOIIKY, KY/ITYpaaHO 1 reorpadcky O61130K Ha
O6poH3eHaTa paka off Pomanuja. Bo paMKuTe Ha ClIOBeHCKuTe ABOIUIOYecTH GuOymm
ro KOHCTaTMpaBMe Ha JBa IIpMMepOKa: - eflHa off Kojekuujara Diergardt (Hermosuaro
Haoraymure: T. V: 2, peraym: (T. VIIL: 11, 12) u egen nap ox, Cosoveni - de Jos (Pomanuja:
T. Vi 1, geramu: T. VIL: 3 - 5). Og Mopdo/IomKy aclekT, TUe He ce TONKY OJIUCKM CO
HAIIMTe I7IaBY, OCBEH 110 OOIMKOT Ha HOCOT ¥ YCTaTd, KaKO M MPAYHMOT IIOT/IE]
(cnopemu: T. VII: 1, 2, co 3 - 5, 11, 12). Kaj npBara ¢ubyra, raBnute ce mMOMeCTEHMN
BO IOIYKPY>KHO IIOJIe, JOfeKa Ha BTopara ce ohOpMeHM BO BUJ, Ha MJIajja MeCedlHa,
IIpY IITO OTBOPOT Mely MecedyyHaTa U JakoT Ha ¢ulynaTa ro foOuBa 3Ha4eHETO Ha
HIMPOKO OTBOpeHa ycTa Ha npukaxanuot auk (T. VII: 3 - 5). Ananoraa nkoHorpadcka

7 OBOj MeTOf, jocera 4ecTo ro MpUMeHyBaBMe IIPM aHA/IM3ara Ha HpeMETUTE Off HaBEAMOT CTU/ICKO -
I/IKOHOFpad)CKI/I cucrem (H. Yaycupuc, Panocpennosexkosnure ... ; H. Yaycuguc, MUTCKUTE OTIOHEHTH ... s
a Hero ro OmpapjyBaaT U OPOjHMU, OOy TIPETCTAaBEHN apIyMeHTH. Za 3eMjaTa Kako YeTupuaroaHuk: H.
Yaycupauc, PanocpeiHoBeKOBHUTE ..., 80-101, 169 u HaTamy.



Huxkoc Yaycuouc

T. VIl
1,2: BponseHa paxa, aerann, Pomanuja (Messrs Sotheby's ... , lot. 173); 3, 4: Pubymna, 6-7. Bek, meTany,
Ilocosenn-pe-Joc, Pomannja (J. Herrmann, Welt ..., 42); 5: Cxema Ha ucTnor fietan; 6: BpoHsena miouka,

metas, 6-7 Bek, Velestinon, Tecazmja (1jprexx criopen ¢ororpaduja, kaj J. Werner, Slaw. Bronzefig. ..., Taf. 1,
4); 7, 8: BpexxaHa fiekopanuja Bp3 IpiBHa, cpefieH Bek, Hosropon, Pycuja (M. B. Cenosa, OBempnbie ... ,
Puc. 41/12); 9: ®ubyna, Mana Asuja, getan (J. Werner, Neues ..., Taf. 30: 2); 10: [letan ox MeTajeH caf, 9. Bek,
Nagy Szent Miklos, Yarapuja OK. Anampkos, [Tamernunn ..., 33-O6p. 47); 11, 12: dubyrna, 6-7. BeK, feTanu,
Herno3Haro Haorammirte / Konekiuja Diergardt (J. Werner, Neues ..., Taf. 28: 2); 13. Jletan o5 kKaMeHeH U0,
cpefieH Bek, peka 36pyd, YkpanHa (mprex criopes ¢pororpaduja); 14, 15: VICTOYHOTOTCKU TOKH, [ieTalu, paH
cperieH Bek, Dombovar; Acquasanta (G. Anabaldi, J. Werner, Ostgotische ..., Taf, 42: 3; Taf. 39: 1a).
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U KOMIIO3MIVICKAa CHUTyallyja HaoraMe ¥ Ha efgHa Toka of Kpeim (CeepHo
ITpuupuomopje: T. V: 3) u Ha efen Tun ¢pubym (HO U APYT HAKUT) KOM Ce Bp3yBaaT 3a
Tepmanckuot kynypeHr kpyr (T. V: 5 - 7). Bps 6asa Ha criopepi6eHu aHa/IM3H, BO HAILIUTE
IPEeTXONHM UCTPaXKyBama 3aKIy4MBMe Jeka Kaj obeTe Gubynu, a U IPyruoT MOoCoYeH
HAKWT, IAPOT IVIaBM IO IPMKaKyBaaT HomukedanHnor xToHcku 6or. HajoueBmano
OBa TO IOTBpAYBaaT 300MOpP(QHNUTe BapyjaHTU Ha OBOj JIMK - ABOIVIABUOT XTOHCKMU
3Mej, IIMPOKO pacnpocTpaHeT Bo EBpoasmja. Ha moppavjeto on Vicrouna Espona e
ocobeHo jacHO MaHUdecTupaH Bo cpegunoT Bek (T. VI: 2, 6, 7), ma n donxmopor (T.
VI: 8), Kako pernpeseHT Ha JOJTHUTE - XTOHCKI 30HU Off KOCMOJIOIIKUTE KOMITO3UIIVIL.
JlomonHnTeIHa IOTKpeIa ce ¥ CpeHOBEKOBHMTE XPMUCTUjaHCKY MaHMU@ecTanuy Ha
0BOj JINK, CO 3HadYetbe Ha »ycmama Ha nexonom« (T.VI: 9,10). PanoaHTHIKNOT cKapabej
ox Tharsos (T. VI: 5), jacHo roBopu 3a fpeBHUTE - IPETXPUCTUjaHCKM MaTPULIM Ha OBaa
cmkKa.'®

ITprcycTBOTO Ha MHOT'YIJIaBUOT XTOHCKY MUTCKY JIVK BO CJIOBEHCKUTE TPagUIINN
ce CJIefu IIpeKy JIMKOBHMTE IIPEeTCTaBy, UCTOPUCKUTE U3BOpU U (Ponkaopor. MomHe
6/11130K Ha HAIIMOT I1ap IIaBM € JBOJHUOT JIMK Bpe>kaH Ha rpusHara o Hosropog (T. VI:
2, geramu T. VII: 7,8), nomexa o 300MOpHITE - FBOJHIOT XTOHCKY 3Mej Off OpOH3eHaTa
apka opf Biok." Ja akueHTrpaMe M peanyjaTa co IMKOBUTE Ha TPOIVIABUOT 60T Off
IoJHaTa (XTOHCKa) 30HA Ha UMOJIOT Off 30pyd, KOj IOKaXKyBa OfpefeHN MOP(OJIOMIKY
6mckoctu co nmmkoBuTe Ha ubynara ox Diergardt, ma u onue o Hamrata 6poH3eHa
paka (MpadeH IIOITIefl, IIPOIIaHATI O4l, IONMyoTBOpeHa ycra /cnopenn: T. VII: 13 co
1, 2, m 11, 12). KomnaparnBHaTa aHaMM3a Ha CPETHOBEKOBHUTE MCTOPVCKY U3BOPY,
IIOKa)XyBa IeKa eJHa of KIy4HuTe envdaHuy Ha IIaraHOCIOBEHCKMOT XTOHCKM 6or
6vIa MY/ITUIDIMIVPAHOCTA, MaHU(ecTUpaHa BO jBa TeoHuMa Tpormas u Tpojan.

Ha rmraBure opn OpoHseHara paka on PomaHuja, corlefaHM OHJENTHO, Of
MOP(OJIOIIKY acHeKT MM Ce IOOMMCKU HEeKOJIKy Apyru npumepu. Enen on Hus e
JIMKOT Of CTIOBEHCKaTa fBortodecta ¢pubyma ox Mama Asuja (T. III: 6, geran T. VIL
9). IIpuka>kaH e cO CIMYHO IIOJOTBOPEHA YCTa M CEeIMEHTM IIOf Hea KOU MOXKe Ja ja
mpercTaByBaar OpasaTa.’’ TakBM JIMKOBYU BO efMHedHa popMa ce KOHCTaTMpPaHU U Ha
apyru cinoBercku ¢pubynu (mpumep: T. IV: 8), moToa Ha TOTCKUTE TOKI OF OBOj IEPUOL,
(T. VII: 14, 15), HO ¥ NIOIIMPOKO HAa HAKUTOT M ApyraTa OPHaMEHTUKA Off CPeIHUOT
BEK, O KO roJIeM el IIpUIlara Ha CJIOBEHCKMOT KYITYpeH KoMIUIeKc. VIHTepecHu ce
penannnTe 1 co 300 - aHTpOIIOMOpdHITe TMKOBU Ha Bazute of Nagy - Szent - Miklos
(meran T. VIL: 10), n momHe 6/ickara Ha HUB ¢urypa ox BemecTnHo, 3a 41j XTOHCKM
kapaxTep Beke ropopesMme (T. III: 11; meram: T. VIL: 6). Ha Hexou mpumepu e 1mojacHo
aKI[EHTUPAHO OCHOBHOTO MUTOJIOLIKO JIejCTBYE, BP3aHO 3a OBOj JIMK, KO Ha HAIINOT
IpeMeT He e HOBOJIHO eKCIUIMIIUTHO u3pasdeHo. Toa e ncdpramero Ha Omarogarure
Off yCTaTa MIM BOOIIIITO, Off I7IaBaTa Ha XTOHCKMOT OO, MPMKaXXaHU KAKO OMIKM U

'8 Za oBue nkonorpadcku napanenn: H. Yaycupanc, PanocpenHoBekoBHUTE ..., 387-393,443-467; T. [14; T.]140;
T.J148; T.J149.

1 Za rpuHata: M. B. CepioBa, IOBemmpHbie ..., 119, Prc.41-10 (6e3 HaBe[jeHOTO TONKyBakbe Ha IBOjHIOT /UK );
3a apkaTa: B. A. Pri6akos, fI3. np. Pycnu ..., 281-291.

» H. Yaycupnc, Mutcknte ..., 391-393; H. Yaycnpuc, PanocpeiHOBeKOBHUTE ..., 478-482.

! JIMKOT e BKJIONEH BO KOCMOJIOLIKATa CTPYKTypa Ha OBOj TUI (HOYIM: - TOCUPAH € KAaKO OIOHEHT Ha
Heb6ecK1oT 60T IpMKakaH Ha Jjpyrata mnodka o pubymara (T.II:6); - ce mojaByBa BO I0JIe KOe Ha APYTHU
¢ubyu off 0BOj THII Ce UCIIOTIHETI CO CUK - CAaK OPHAMEHT, BO 3HaUYeHe Ha BOJA; - »[IPCTUTE« HA [IOYKATA
Ha Koja e IpUKakaH, ce MeTaMop(O3UpaHy BO pacTeHMnja (= KOpera Ha KOCMIYKOTO IPBO).



Huxoc Yaycuouc

HOTOLY, KO Ce VM3e[HAaYeH) CO BJIaKHATa IITO pacTaT Off Heropara IlaBa (MycTaku,
6papa, ma nypu u Beru /T. VII: 7, 8, 14, 15).2

6) leomerpucku enementn (T.V: 4; T. VI: 1)

Bo mpwior Ha XTOHCKOTO 3Haderbe Ha [JIABIUTE, OfAT U IPYTUTE elIEMEHTH Off OBaa
KoMmrosumyja. JIBojHata 60paypa Of CErMEeHTN BO BUJ Ha MJIafa MecednHa, 61 Moxe-
J1a [1a ce OIpefeny KaKo 800eHU OpaHosu T.e. udeozpam Ha 3emHume 600U, ITO 61 O
VIITe efleH apTYMEHT JeKa [PeTCTaBNUTe IOf HMB BjIeryBaaTr BO cepaTa Ha OHA WO
e no0 sodama - XToHCKU (mopBomHM, opzemun) npoctpanctea (T. VI: 1). OBa 6u ce
OfiHeCyBasio 1 Ha GOpAypara Of KPY>XHI MOTHBM CO LIEHTPaHA TOYKa. AKO IO 3eMe-
Me IIPEeBIJ, JOMMHAHTHOTO COMAPHO 3HAYEHe HA OBOj MAeOrPaM U BO HAIINMOT CIIydaj
HEroBOTO MY/ITUIUIMIVpamke Bo Opojka of 12 (MHAMKAaTMBHA 32 COMAPHUOT IVKIIYC),
61 MO>KeTIe fja TO MPOTOJIKYBaMe KaKo (pasu 00 HOKHOMO m.e. NOO3EMHO Ul NO08OJHO
Osudcerve Ha coHyemo.”> Bo MCTUOT KOHTEKCT 61 Tpebaso ma ce IMPOTONKYBA U HpPU-
CYCTBOTO Ha IIEHTpa/IHaTa po3eTa. HejsnHuTe O9eBUIHN pearyi CO COHUYEBIOT [UKC,
OKPY’>KEH CO 3paly I IMOCTABEHOCTa Mely [BeTe IVIABM, yIIaTyBa HA MUTOJIOTeMaTa 3a
CcoHyemo 3apobeHo 60 nodemjemo, 00 cmpana Ha mHozyenasuom xmowcku 6oz (T. VL 1).

B) ITap cumerpuunm xxusotHu (T.V: 4; T. VIIL: 7)

Bo oBaa KOHCTeHaI_H/Ija, IIapoT Majay >XMBOTHU, IIOCTAaBE€HNM BO NOMHAMNYHI,
[a ¥ arpecuMBHM IIO3M, CHMETPUYHO BO OFHOC HA COHI[ETO, OM MOXKele fa ce
uaeHTUPNKYBaaT CO NAPOM XMOHCKU Ky4utbd, 60 yHKUUja HA Hysapu HA nOO3emjemo,
Unu 60 Cy4ajos - Ha 3apobeHomo coHye. Bo Taa cMucIa IOKOHKPETHO OM MOXKesle
Ia ce Bp3aT co MUTCKMOT Cumapen - KOMIIO3UTEH 300MOpdeH MUTCKU MK (4ecTo
I/I3CHH3‘{yBaH CO XTOHCKUOT 3Mej). Bo IIpNJIOT HAa XTOHCKMOT KapaKTE€p Ha HallBe
JKUBOTHU 61 Ofiefie ¥ POMOMYHUTE OTYCOLY Ha HUBHOTO TEJO, MMAjKU ja IIPefBUL
BpCKaTa Ha OBOj MIeOrpaM CO 3eMjaTa, IUVIOHHOCTa M >KeHCKMOT HpMHLUI (BUAK
noporny). Ciopep Hekou nctpakysaun, CMapriI, BO CIOBEHCKATa KYATYpPa € Ipe3eMeH
0]l COCegHNUTE MPAHOjasMIKN IOIy/Ianuy, Kajge ro Hocu HasuBoT CeHMyps. Kako u
Ha fpeBHOrpuknor Kepbep, My ce mpupaBa ¢yHKIMjaTa Ha 4yBap Ha IIOf3€M]ETO,
M MUTCKM JIMK 4ue )XPTBYBame € YC/IOB 3a PasBOjOT Ha Bererauumjara. Ha HeroBmot
XTOHCKM KapakKTep yIaTyBaaT HEKOJIKy oOeflexja. 3afHUOT [l Of TEIOTO MY €
4yecTo OOMIMKYBaH BO BIJ, Ha OIall off puba 1 3Muja, Wiy IIaK, TpaHCGOpMUpPaH BO
pacrenne (T. XII: 3 - 12). Boomurro, 6unknurte 4ecto ro 0OBUTKYBAaaT HETOBOTO TEJIO
wm pacrar of HeroBaTa ycta (T. VIII: 8, 9). Kako u Bo HammoT ciay4aj, Io4ecto ce
HPI/IKa)KyBa BO BUJ Ha CMMETPUYECH IIap, I7TaBHO BO JO/THUTE 30HU O KOMHO3I/II_U/IjaTa.
Ha nasenennot npumep (T. VIIL: 9), Cumaprinte ce BO JHOTO Ha CTUIU3NPAHOTO
KOCMMYKO [IPBO, KAKO OMO3MIja Ha ITUIUTE Off HETOBMOT TOPEH fefl, BO y/Iora Ha
perpeseHTy Ha HeOecKnTe 30HM.>

g) Crunusnpana conapHa ¢urypa (T.V: 4; T. VIIL: 1)

He e wmcknydeHa MOXHOCTa, BO OBa IIOJle fAa OWI KOAMPAH YINTE efjeH
MKOHOTPa)CKU CJ10j, Tapajie/ieH WM II0CTap Off rope IpUKaXaHmort. VIMeHo, ako ce

2 H. Yaycupuc, PanocpeHoBeKOBHNTE ..., 438-478; H. Yaycunuc, [Taxo6or ..., 37-39; H. Yaycuanc, Mutckure
s 365-394.

» CnmyHa mapasena HaoraMe Ha CpeJJHOBEKOBHUTE YIIHM rapHUTypu off Pycuja (B. A. Pei6axos, f3. np. Pycu
...» 527-530, Puc. 89).

2 B. A. Pei6akos, fs. np. Pycn ... ,442-448,561,721-723; B. A. Pvibakos, Pycanun ... ; Hamn gomnonnyBama u
moparHa nutepatypa: H. Yaycupuc, PanocpegHoBekoBHUTE ..., 362-365,378-381,T.]16.
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T. VIII

1,7, 12: BponseHa paka, fietanu, Pomannja (Messrs Sotheby’s ..., lot. 173); 2, 4: MoTusu off HApOJHU Be30BH,
donxnop, Pycuja (B. A. Peibakos, 3. ap. Cnasan ... , 521, 523); CpenHoBekoBHu rpadutn, byrapuja. 3:
PaBHa, IIpoBanmiicka Pexa (A. Kanosuos, IIpobutusar ... ,58:3); 5: Benuko Tproso; 6: Topra Kperoct (1.
Osuapos, berrapekn ..., T. IIBU-2; T, LIBUM-3); 8. Kamena mmactuka, cpefieH Bek, Xpam Ha bopuc u Ine6,
Yepuuros (H. B. Xonocrenxo, Vccnegoauns ... ,203/13); 9: MoTuB 0ff OpHaMeHTHUKa, CpefieH Bek, Pycuja
(B. A. Ppi6akos, Pycamu ..., 114:16); 10, 11: MoTtuBu of cTeKI, JOIEH CpefieH - HOB Bek, Ubosko, Ljubinje,
Hercegovina (A. Benac, Stecci ..., 21; M. Wenzel, Ukrasni ..., T. LXVIII: 3); 13. MoTus oz Bes, ¢ponknop, Pycuja
(B. A. Poib6akos, f3. np. CnasH ..., 489); 14: KameHna fiekopanuja Ha XpUCTHjaHCKM XpaM, 12. Bek, Bragumup,
Pycuja (JI. A. Jlenexos, VIckyccTBO ..., 61).



Huxoc Yaycuouc

3aHeMapaT gBara OpagecTy /MKa, HUBHIUTE (pU3YPH, 3aeFHO CO IIeHTpaIHATa po3eTa
¢dbopmmpaar cxeMaTU3MpaH aHTPOIIOMOPdEH MUK 00/1edeH BO HAMETKa, CO pacIiypeHn
U JIaYHO M3BJMEHM palle I IaBa nouctoBeTeHa co coHueto (T. VIII: 1). Toxmy Bo 0BOj
KOHTEKCT, ,I[O6I/IBaaT CMIUCIIA MHaKy HeO6jaCHI/IBI/ITe HENIPpaBUJ/IHN JIMHUW ITIOMECTEHN
BO [OJHMOT [, KOM Cera aaygupaar Ha Habopu Ha obrekata. 3a efeH BaKOB
MOTEHIMja/THO [IPUCYTEH JINK Ha NePCOHATUSUPAHOMO COHYe, O MOXKeNe [ja ce HajaaT
OpOjHM AaHATIOIMN 1 TOA HajOIICKM BO ICTOYHOCTIOBEHCKATa TEKCTIIHA OpPHAMEHTMKA
(T. VIIIL: 2, 4), 6ankanckute cpegHoBekoBHM rpaduru (T. VIII: 3, 5, 6), HO u MOTUBUTE
o Haprpo6Hute ciomenvny - crekuu (T. XIV: 1, 2, 5, 6, 9, 10). ITopagn xynTypHO
- XpOHOJIONIKATa O/IMCKOCT € 3HAYaeH 1 >KEHCKIOT JIMK CO 3PAYeCcT OPEO, Off EIIOTO
Bo Benectuno (T. III: 1).* CeBo oBa HU [jaBa 3a IIpaBO, OBaa CTWIM3MpaHa GuUrypa
7la ja BK/IOIIMMeE BO IIPETXOJHO IPUKAKaHATa KOHCTeNAlMja - KaKo MUmcko oejcmeue
30 COMHUEMO, NepCOHANUIUPAHO 60 iceHCKU (?) NUK, Koe e epabHamomo u 3apobeHo 60
no03emjemo 00 cmpana Ha MHO2Y2NA6UOM XMOHCKU 60e.

II. JIukoBHM IpeTCTaBM BO MOIETO Off A/IAHKaTa

1. Mopgponowxa ananusa (T. I; T. II)

VxoHorpadckoTo 1ojie Ha JjIaHKaTa € UCIIOJIHETO CO I'yCTO IPYNUpaHy, purypu
Ha >KMBOTHI, IIPM LITO € jaCHO M3pa3eHa MHTEHIIMjaTa 3a MCIIO/IHYBambe CO COLpKIHA
U Ha HajMa/IMoT IIpa3eH MpocTop Mery HuB. [Topaiu BMCOKMOT CTeIleH Ha CTUIM3alyja
U KOHIIEIITOT Ha HaMEPHO YC/IOXKHYBae, He € MOXKHO TOYHO Jja Ce OIpese/t 6pojoT
Ha ¢urypure U HMBHaTa MAeHTU(UKAIMja CO KOHKpeTeH >XMBOTMHCKU Bup. Ce
moOuBa BIIEYAaTOK JleKa TaKBaTa Heme(MHUPAHOCT M aMOMBATIEHTHOCT, BCYIIHOCT
OyIa U IjeJl Ha OHMe IITO IO KOHIUIINpaie U peanmusupane mpenmMeror.”* Cenax, off
OBaa TOJIIAa MOXKAT Ja Ce M3IBOjaT HEKOJIKY YeTMPUHOXKHI XXUBOTHU, 3MUja, ITHUL,
puba, a BepojaTHO M KOMIIO3UTHM (UIYPH, COCTABEHM Of €eMEHTM Ha HEKOJIKY
pasmM4yHM BUZOBU SKMBOTHM. OdnTe Ha CUTe >KUBOTHM Ce HasHa4eHV CO MOTUBOT
KPYr CO TOYKa, a HeKaJle TOj MOTUB Ce jaByBa J He3aBNUCHO, HaJgBoOp of durypure,
aTyIMpajKy Ha HEeKaKBM Majy ¥ HefeUHMPaHU XXVBOTUHCKM VIV YOBEYKMU IJIaBIL.
Cute XUBOTHU MMaaT OKOJIyBpaTHMK, BO BIJ] Ha efMHeYHa WM iBOjHa 6opaypa. Kaj
HEKOJIKY Off )KUBOTHMTE, BUWIUIIVTE Ce LIMPOKO OTBOPeHM ¥ pOpMUPpaHy KaKo Ooprypa
on monpeunyu upruaky (= 3abu: T. XI: 1, 2; T. XII: 1, 2). Tenara Ha cure gurypu ce
VICIIOJIHETY CO CPIIOBU[HY, KPY>KHU WINM POMOOBUHY JJIAIIKY, M3BeEHNU IIO IIaT Ha
BTVICHYBame BO BOCOYHATa MaTpMULIa, Bp3 6a3a Ha Koja e u3iead npegmetoT. Haciporn
BIICYATOKOT 3a CIIOHTAHO U HEIIPOMIC/IEHO OpHAMEHTHpabe, I0C/IeIHNBe OpHAMEHTI
roMaraaT BO AudepeHIMjalyjaTa Ha OBMe, HAaBUAYM HeOIpefeeHy >XMBOTHY, BO
HEKOJIKY CIeluUYHU TPYIIN.

a) I'pyna 1: >xuBoTHU co knyH u cpnoBupnau opramenty (T. VIIIL: 12; T. XI: 1)

Bo Tpu cry4an, co CpIOBUHU OTMUCOLY Ce MCIIOJICHTM TOp3aTa Ha >KUBOTHI,
Ha 4yja IJIaBa e Ha3HadeH K/IyH, IITO Ou Tpebayno Ja 3Ha4M HeKa BaKBUTE OTVCOLU
o3HauyBaart eppysu. Exnara on purypure e ronema, co ocTap KJIyH KOj € IIOBYEH HaTloTy

» Za osoj mutckn muk: H. Yaycupue, Murckure ..., 268-275.

¢ CIuuHM paHOCPEJHOBEKOBHI IIpMMepH Ha BakoB KoHcenT: L. Gyula, A martelyi ...,107, T.24-1; K. Béhner,
Die frihmittelalterlichen ..., 682-Abb.12 (Buam tyka: T.XVII:5,9); H. Yaycuauc, MUTCKUTE OIIOHEHTH ... ,
T.I-T.VL

53



54

PanocpenHoBekoBHaTa OpOH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHITE PeTaliyy CO CIOBEHCKIUTE TTATaHCKY TPy

(T. XI: 1), a spyrute #Be - MOMa, cO paMHM 1onyorsopenu xiryHosy (T. VIIL: 12; T.
II). Bo Tpute ciy4anu, Kaj )KUBOTHUTE He Ce IIPETCTaBeHM eKCTpeMUTeTH. VICKITy4oK BO
oBaa CMMCJIa ce ABe PUIypu KOM IOPaiy OTCYCTBOTO Ha KJIYH Tl KaTeropyusupame BO
yerBprara rpyna (T.XII: 1,2). Bo [olHMOT j1eB aro Ha I10J1eTO, Kaj 03Ha4eHMOT 317100 Ha
pakara, IIpMKa)kaHaTa IITHIIA € OrpajieHa Off APYTUTe XXMBOTHY cO 6OpAypa, UCTa KaKo
OHaa LITO I'o 0O/IMKOITyBa 1enoTo nkonorpadceko noye (T.I; T. II).

6) Ipyna 2: >xmBoTHM co pomboBugHy opHamenTy (T. VIIL: 12; T. X: 1; T. XII: 1)

Bo oBaa rpyma BjeryBa 3MmujaTa ¥ YLITe TPM S>KMBOTHM Off CPeIUIITETO Ha
nosnero. JIBe of HUB MMaaT [OCTA 3aefHUYKM CHelM(UKU: cIaraaT BO HajroJieMuTe
JKUBOTHM, IPMKaXKaHM CO IOJIeMa IVIaBa U IIMPOKO OTBOPeHa MyILiKa, OpHaMeHTMpaHa
co mompeuHu nptuuky (Harmacenu 3abm). Ha Bparor mmaar aBojHa 6opaypa of
CUTHU penku. EMHOTO XUBOTHO e IpUKa’kaHO BO CKOK, Haj m3BueHara smuja (T. X:
1). IpyroTo e 6e3 eKCTpeMUTETH, CO U3BUEHO TOP30 KOe M3IJIefla Ha 3aJHUOT el
3aspuryBa co mepka (T. XII: 1). Tperara ¢urypa, e Hewro norpanwina (T. VIII: 12),
CO IIOMaJIa IJIaBa, CBPTeHa Harope U Iap LIWIECTY YLV JWIM pordmma. Myukara u e
IIOIyOTBOPEHa, HO IIOMaJIa M COCeM IIOMHaKy 00paboTeHa, CO I0OCTap BPB U BepOjaTHO
ucIvIa3eH jasuk (cnopenu co T.IV: 3,7).

B) Ipyma 3: >xuBoTHM co kpy>kHu opramentu (T.IX: 2; T. XI: 2)

Ce paboTy 3a Tpu >KMBOTHM, BO CUTe CIIy4ay IIOMa/ Of IPeTXOfHaTa IpyIa,
CO IOMaJa IJIaBa U He TOJKY aKleHTupaHa Mylka. Ha egHoTOo off uBoTHUTE (IOX
BTOPMOT ¥ TPETHUOT IIPCT Ha GpOH3eHaTa paka), Ha IlaBaTa (6e3 03HavYeHa ycTa) jaCHO
ce pacIo3HaBaaT CTWIM3MPaHU porosu (= eneH, japew: T. XI: 2).

r) Ipyna 4: >xuBoTHM 6e3 KyH co cprnoBupay opHamentn (T. XII: 1, 2)

Bo oBaa rpyma crara efHO Off ToJIeMUTe XMBOTHY KO€ II0 TabapuTOT U OO/IMKOT
Ha MynKkara 6u tpebamo ma mpumara Ha Bropara rpyma (T. XII: 2). Ho, Topsoro my
e IIOKPUEHO CO CPIOBMIHM OTUCOLM KOM, 33 pasjiKa Of IIpBaTa IPYIa, He ce COCeM
PUTMUYHO paclOpefieHM ¥ ce CO pasjMyHa OpueHTalyja. [laBaTa e momonHera co
HEKOJIKY pPOMOOBI/IHIL OTHCOLIM U [IAP CXeMATV3VPAHNU POrdiiba, CBIEHN KOH HAIIPeS.
Bumuure My ce 0co6eHO IONTM, MAaJKy IIOJOTBOPEHU M CO jaCHO Ha3HauYeHM 3a0l.
['maBaTa e onjeneHa Off TOP30TO CO OKOMYBPATHMK BO BUT, Ha 60pIYypa, Koja 3a pasinka
oIl BTOpaTa Ipylla e efHOpelHa U mocuTHa. IlapoT mpefHU HO3e ce UCIPY>KeHU KOH
Halpef, J[OfeKa 3aJHUTe Ce CBUEHM IIOf TEJIOTO M HESOBOIHO jaCHO 00paboTeHM.
Kpaj cammor pab Ha nkoHOrpadckoTo Imoje, 6113y [0 IaleloT Ha paKaTa, ce Haora
yire efHa Majsa Gurypa, ucrontera co cprosupau Motusu (T. XII: 1). Ha Hea He ce
pacIiosHaBa KJIYH TYKY e[jBaj IPMMEeTHI IIePKII, IIITO TOBOPY BO IIPIJIOT Ha IIPEeTCTaBa
Ha puba.

2. Cumbonuuko ukonozpagcka aHanusa

3a pasmmka off MKOHOTPaCKOTO IIONle Ha MOTAKTHUIIATA, BO CIYJajoB ce
cyaupaMe cO TOMAanKy TpaHCIapeHTHa Kommosumyja. CMeTaMe JeKa MajcTOpOT,
HOpajiu OfpefieHN IPUYMHI He OMI BO cOcTOj0a f1a ja peaymsupa jacHo 1 gocinenHo. Toa
MOXesI0 Ja 611jie opaiy MaaoT IPOCTOP, HEJOBOIHATA CIIOCOOHOCT 3a MOJie/IUpakbe,
HeKaKBU TEXHOJIOLIKI IIpoO/IeMI MV IIOpajy KOH(PY3Mja BO UIejHUOT W/IV IMKOBHUOT
koHLenT. Kako HajBepojaTHM HU ce umHar gaBe npuumHu. Cropep IpBaTa, oBaa
IIpeTCTaBa e peausypaHa KaKo KOMIIMIALja Off HeKOJIKY ITOeTHOCTaBHY KOMIIO3VIINIA,
TofeKa CIopesi BTOpaTa, Taa € pe3y/ITaT Ha HeKaKBa IocTapa nKoHorpadcka MaTpuIa



Huxoc Yaycuouc

KOja MajCTOpOT BeKe He ja pasbupai 1o Kpaj. Kako u fa e, He cMe ybemenn mnexa Hariasa
KOMIIO3MIIVja MIMa jacHa U JOC/IeIHa IJIejHa IIOfIJIOT], IIa OTTYKA He BepyBaMe JieKa Taa
TeHec MOXKe IeIMIHO Jla ce POYNTa KAaKO eIMHCTBEHA I 3a0KpYy KeHa nenmuna. Ho, Toa
He ja UCK/Iy9yBa MOYXHOCTA, BO Hea /Ia Ce JOIpaT U HaceTaT TParuTe Ha HEKOTAIIHNITE
Ufiea/IHY MKOHOTpadCKM MaTpULIL.

Ipynupamero T.e. AudepenujanmjaTa Ha >KUBOTHNUTE BO TI'PYyNHM, BpP3 OCHOBA
Ha OPHaMeHTNTE CO KOM Ce WCIIO/NIHeTM HMBHNTE Te/la, YKaKyBa Ha TOoa JeKa BO
IPOTOTUIIOBUTE Ha OBaa KOMIIO3MI[Wja HEKOTalll CTOeJIe IIOjaCHU MKOHOTpadCcKu u
CUMOOJIYKO - MUTOJIOLIKY KOHI[EIITY U CORPKIHIA.

a) durypnu

- Ipyna 1. ITokpueHu ce co CPIIOBUPHU OTHUCOLM KOM O3HadyBaaT Iepaysu. Toa
3HAUM [leKa TPUKXYBAAT NMUYU UAU HAOPeAnHU MUMCKU cyuwiecmea co obenexja 1a
nmuya (T.11; T. VIIL: 12; T. XI: 1). Tonemara ¢urypa (T. XI: 1), Bp3 6a3a Ha KIIyHOT MO>Ke
ZIa ce OIIpefe/yt KaKo rpab/inBKa, a APYTUTE [ABE - KAKO OONIHU HeOIpeee N IITULII.

- Ipyna 2. CymrecTBara off oBaa Ipylla ce OJJIMKyBaaT CO KOPIIYJIEHTHOCT ¥ CO
orBopenu myuknu (T. IX: 1; T. XII: 1), mTo ce ogHecyBa U Ha IIaBaTa Ha IOJIEMOTO
cymwrectBo o versprara rpyma (T. XII: 2). OpHaMeHTUpameTO Ha BWINIUTE CO
TIOTIPEYHY LPTKU OU MOXKENIO fia € CO IelT Ia Ce aKIeHTHpaaT HUBHUTE CTPAIIHK
3abectu yemycTu (cnopeny co npumepure of Benectuno /T.1V: 4,9,11/ u MaptuHOBKa
/T. IV: 5, 7/). Cmerame fieka ManuTe poMOOBM Ha HUBHOTO TelO (3a pasnmka of
CPHOBMIHNTE CerMEHTM) HeMaaT HaTypalMCTUYKM, TYKy CUMOONIUYKY KapakTep
- KaKO O3HaKM Ha 3eMHOTO T.e. XTOHCKOTO. OBa ce 6asupa Bp3 decraTa ymorpeda
Ha OBOj MOTUB KaKO MJeorpaM Ha 3eMjaTa, IUIOHOCTA U Ha YXEHCKUOT IpMHIMUILY
Bo HamaBa KOMIIO3MIMja, OBa EKCIUIMIUTHO Ce IOTKpeIlyBa CO IPUCYCTBOTO Ha
pOMOOBMNTE Ha TENOTO Ha 3MMjaTa - YMj XTOHCKHU KapakTep e eBupeHTeH (T. X: 1). Bo
IpWIOT HaBefyBaMe eHa PaHOCPETHOBEKOBHA Iapajiesia Of FePMaHCKUOT apean U
yILITe efileH KyJITYPOJIOLIKM MOIIHe ofjianiedeH npumep of KuHa - mpercraBa Ha 3Mej
qle TeJlo e MOKpueHo co npekpcreHyu pombosu (T. XVII: 9; T. XII: 13).* OBa M naBa
3a IpaBO Jja IIPEeTIIOCTaBMMe JieKa KMBOTHUTE Of BTOpaTa IpyIla, M3BOPHO MMaje
XMOHCKU Kapakmep T.e. O3HaUyBaJie >KMBOTHY Off IIOJ3eMjeTO, KPBOXKETHY YBEpOBU
KoM TIpOXypaar (OTBOpeHNM 3abeCT MYLIKM) WIN Ce CMPTOHOCHMU IIOPAfu OTPOBOT
(smuja).

- Ipyna 3. OBue >XMBOTHM ce IIOMay, ¥ JIOLUpaHU Ha IHepudepujata of
xommosunyjata (T. IX: 2; T. XI: 2). Ybenenn cMe fieKa MaauTe KPYy>KHU OTHUCOLM Ha
HUBHNUTE Tesa (AaHAJIOTHO Ha POMOOBNUTE O IPETXOAHATA IPYIa), nMaste pyHKIuja fa
I IIOBP3aT BO €MHCTBEHA IPYIIa, CO CIenM(PUIHO MUTCKO - CUMOOJIMYKO 3HAYeHbe.
JJokoJKy oBepyBaMe IeKa OBUe MajIyl JIAIIKIL, MajCTOPOT I TPeTUpas KaKo KPYTOBI,
MOYKHO € Jia Tl IIPOTOJIKYyBaMe KaKo COlapHM MOHorpamu. Kako morkpena Ha oBa, Ia
HOTCeTMMe Ha OpPOjHU ITOfeTaTHO M3BeLEeHU CUHXPOHM IPETCTaBy Ha XUBOTHU, yye

¥ H. Yaycupauc, Pombuyunn ...; H. Yaycuauc, PanocpenHOBEKOBHUTE ... , noenasje B - »Pomb« (co cutmpana
nmTepaTypa).

# JlpeBHO - KnHecknoT huepornud sa mone (»mjan«) nma popma Ha mpexpcrer pom6 man kpazgpar (B. A.
Pri6akos, 3. gp. CnassH ..., 50); ciopen E. Eber - Stevens (Stara ..., T.4:7) pombot Bo KnHa, Ha TeroTo Ha
3MejOT HOCe/T 3Hauere Ha IOK/[ (= BOfja = XTOHCKM e/IeMeHT); 3a repmaHckuoT npumep: K. Boéhner, Die
frihmittelalterlichen ..., 682-Abb.12.
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TeJIO € IIOKPVEHO CO COJIApHU MOHOIpaMy BO BUJ Ha KpYT co Touka (mpumepu: T. X: 10,
11). [1aBHO ce pabOTM 32 IPETCTABY HA KO U €/I€H, T.€. )XMBOTHI KOU HAjIeCTO MMaaT
MITCKO CMMOOIMYKY Pearun co conapHo - Hebeckara cdepa.”? OBa obemexje 6u ja
OIIPEfe/IIO TPETaBa IPyIIA KAKO CONAPHU UL CONAPHO - Hebecku xusomnu. Ke Bupyme
JleKa BO IIPWUJIOT Ha OBa, TOBOPU U NPUCYCTBOTO Ha COMapHA MOy PO3€eTa IOf, €JHOTO Of
KUBOTHMUTA off oBaa rpyna (T.IX: 2 - BV IO TeKCTOT OJOIIY).

- Ipyna 4. CmeTaMe [ieKa Kaj )KMBOTHUTE Of YeTBpPTaTa IPyIa, CPIOBVIHUOT
OpHaMeHT Tpeba Jja cyrepupa Ha IIOKPMEHOCTa Ha TeIOTO co KpAyIIku. Bo ciaydajor co
ronemoro >xyBoTtHO (T. XII: 2), MucnmMe fieka e MpUKa>kaHO KOMIIO3UTHO CYLITeCTBO
o Tey1o Ha puba (IIOKPMEHO CO KpJIYLIKN) U I7IaBa Ha HeKOoe Off HaJI3eMHITe MeCOjaHU
JKUBOTHM (ITOKpHeHa co poMboBu 1 co gonra 3abecta Mynka). OBre KOMIIOHEHTH ja
IIpaBaT BO3MOYKHA KOMITapallyjaTa Ha OBa CYIITECTBO CO HEKOJKY JIDYTU - aHAJIOTHU,
HO II0jaCHO INpPUKa)KaHM MUTCKM JIMKOBM, 32 KOM Ceé CMeTa JieKa IO INpUKaKyBaje
XTOHCKUOT 3Mej, CO TeJI0 Ha puba WM 3MMja, a I7IaBa Ha HeKOe, He COCeM OIIpefie/IeHO
CYBO3eMHO MeCOjaIHO >KMBOTHO (Me4Ka, JIaB, BOJIK ...). COITIefyBameTO BO KOHTEKCT Ha
npunoxxkenute anamoruu (T. XII: 3 - 13), ;aBa MOXXHOCT, CErMEHTHITE HaJ I7IaBaTa fia ce
upieHTH(PUKYBaaT KaKo YIIU VI POTOBY, CXeMaTU3MPaHNUTe 3aTHU eKCTPEeMUTEeTI KaKo
pubHa IepKa, a CErMeHTOT Ha IPOOT KaKO OCTATOK Ha HEKOTAIlHATA [ePKa WIN KPUJIO.

6) VMkoHorpadcky KOMIo3uun

- XKusomnu u conye (T. IX: 1, 2)

Ha pHOTO off MKOHOrpa)cKOTO IIO/Ie Ha JIjIaHKaTa, BeJHALI HaJl IIpUKakKaHaTa
TPUBHA Ce M3IUra efHO Of >KMBOTUNTE, Knacuduuupann Bo Tperara rpyma (T. I; T.
II; T. IX: 2). IlpukaxkaHo e co rpaumiHa Qurypa, CUTHM HO3e BO II03a Ha ITOJIYCKOK
U HEITO IIorojieMa IJIaBa CO Majla OCTpa MYIKa U LIWJIECTO YyBO. Bo MOMyKpy»HOTO
o7Ie, Mel'y HeTOBUTe HO3€ JI TOP30TO € IIOMeCTeHa II0lypo3seTa, (popMupaHa Off iBa
KOHLIEHTPUYHM IIOTYIIPCTeHN U 3padecta 6opaypa. [Ipemiarame, Taa ga ce IpOTONKyBa
KaKO CTWIM3MpPaH COHYEB JVICK, OKPYXKEH CO 3palll, KOj M3TpeBa HaJl XOPU3OHTOT,
IIOKJIOIIEH CO TOPHUOT pab Ha rpuBHaTa. OBa TONKYBame ce BKJIONyBa BO II00aHaTa
KOCMOJIOIIKA CXeMa Ha IjeJlaTa 6poH3eHa paka. VIMeHO, JOKOJIKY MOIaKTUIATa HOCK
XTOHCKa T.e. ITOf3eMHa MKOHOrpaduja, Toram 3rI060T Ha pakara M TpuBHATa Ou
MOXKeJle fla TO O3HAa4yBaaT XOpU3oHmom T.e. paboT Mely 3emjaTa 1 He6oTO. BakBOTO
TO/IKyBame IO MOTBPAYyBa ymTe egHa Baksa mpercrasa (T. IX: 1; T. X: 1), monmpana
Kpaj [iecHMOT pab Ha MCTOBO MKOHOIpadCKO IIOJIe, Kaje IOMypo3eTara - COHIe
(n3paboTeHa IOJIONI0) »M3rpeBa« HaJl ONAIIOT Ha 3MUjaTa, KOja IITO I'M CUMOOIM3Mpa
HIDKHMTe IIpefie/ly Ha BCe/leHaTa (fleTa/lHa aHa/Iu3a BUYU IIOJOIY).

CMeTaMe ieKa iBeTe XXMBOTHY Ce CTaBeHM BO CUMOOJIIYKa pelalyja co pO3eTuTe,
npy Wto GpopMMpaar IOCIOKEHN MKOHOIPadCKY IIPETCTaBU CO CIIeNN(PUIHO MUTCKO
- cuMOOMMYKO 3Haverbe. BOo HamIMTe MOCETALIHM MCTPaKyBara MOKa)KaBMe [eKa
IPUCYCTBOTO Ha )KMBOTHMTE IIOKPaj IIPETCTaBUTE Ha COHLIETO € HajuecTO MOTUBIPAHO
o >kembara, HMBHNTE peajlHM CBOjcTBa (CMla, AMHAMMKA) Ha ce yHorpebar BO
IPUKQKYBAKHETO Ha [MHAMMUYKMOT AaCIIeKT Ha COHIETO T.e. HEroBOTO 6Op3o 1
IIOCTOjaHO IBVDKEH-E U CIIUTE KOU Toa ro octBapysaar (mpumepu: T. IX: 3 - 14). ITpn

» Za opoj motus: H. Yaycupnc, Murckure ... , 60; JI. I. Pemnens, Cenb .., 175, dycnora 60 (co
6ubnuorpaduja).



Huxoc Yaycuouc

T. IX

1, 2: Bponsena paka, geramu, Pomanuja (Messrs Sotheby’s ..., mor. 173); 3: Yunna cimka BO rpo6HuIa,
eTpypcka Kynatypa, Montepossu, Tappynuna (H. Busch, G. Edelman, Etruskische ... , 47); 4: ITerpormud,
Aonan (A. V1. MapTeiHOB, O MMPOBO33pEHIYECKOTI ... , 16-1/6); 5,8: ITeTpornudu, Munycunckas Kormosrina
(4. A. llep, Ietpormudsi ..., 153-78; 161-87); 6,7: CpennosexosHu rpacuru, Ilnucka, Byrapuja (1. OBuapos,
Boarapckn ..., T. LXXXVII-1; T, LXXXV-1); 9: Bponsenu nno4kn, 6-7 Bek, Biskupija, Knin, Dalmacija (uprex
criopen: J. Werner, Slaw. Bronzefig. ..., Taf. 4); 10. Meranex npuBp3ok, paH cpefieH Bek, Apxeosn. My3. BapHa,
Byrapuja (P. Pamres, 3a esndecknii ... , 43-5a); 11: Metanen npuBpsok, Pan cpenen Bek, Tjurko, Blekinge,
Isencka (D. Ellmers, Zur Ikonographie ..., 273-87a); 12,13: Motusnu op crekuu. Dobro Polje Trnovo, Bosna;
Hodovo, Stolac, Hercegovina (M. Wenzel, Ukrasni ..., T. CXII; 18; T. CII-3); 14: MoTus of cimkaHa Basa, 8.BeK
nHe, Atuka (f1. A. Illep, locnopuH ..., 18-11/6)

57



58

PanocpenHoBekoBHaTa OpOH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHITE PeTaliyy CO CIOBEHCKIUTE TTATaHCKY TPy

TOa C€ KOPMCTAT BINAOBM )XMBOTHM KO MIMaaT OOPENEeHN 6HI/ICKOCTI/I CO OBVDKEHETO Ha
coHuero. EqHu of HUB ce 6apcKuTe NTUIIM KOU, KAKO U COHIIETO, Ce ABVDKAT (/1eTaar)
1o HeOOTO, a HOKe, CLIOpE]], MUTCKUTE IIPETCTaBM, IJIOBAT 1o mopseMmHurte Bogu. Ce
KOPJVICTAT M XMBOTHI 3a KOJ € 0COOEHO CBOjCTBEHA AMHAMMKATa (OP30 1 HEIIPEKMHATO
IBVDKEHbe), KAaKO IITO € KOBbOT, eJIeHOT, CpHaTa ... Bo KOHKpeTHMTe IIpUMepH, TOj OTHOC
Mery COJIAPHUOT JUICK U >KMBOTHOTO He € CEeKOrall jaCHO feMHMPaH: COHLIETO CTOU
IIOKpaj >KMBOTHOTO (IIpex, 3afl, Hajl M IIOf, HEero), HO HeKOrall THe Ce CIIOjyBaaT BO
HEKaKOB HATYPaJIMCTUYKY T.e. JIOTMYKM COOJHOC: - XXUBOTHOTO ro 6yrtka (T. IX: 6),
ro Bje4e wim ro Hocu coHuero Ha rp6 (T. IX: 5). MimMa cay4an BO KOM CONapHUOT
IJICK Ce BKJIOITYBa BO >KMBOTHOTO, TaKa LITO HETOBOTO TEJIO MM HEKOj Je/l O HeTo ce
usegHauyyBaar co connero (T.IX: 8). InckoT ce M3efHadyBa U CO 3/IaTHUTE POTOBYU Ha
e/IeHOT, CO 371aTHaTa rpuBa Ha KowoT (T.IV: 7 rpuBara e nmosjareHa) uin mak co [[e/I0TO
JKMBOTHO (= COTTapHM MOHOTpaMm WK 3pauu Ha Herosoto Teno: T. X: 2, 10, 11). Bo
KOMHOSI/IHI/IjaTa ce BOBeHyBa ¥ YOBEKOT, KaKO KOBbaHINK (MI/ITCKI/I JINK UIN 60)K€CTBO)
KOj IO OfjpasyBa Te>KHECHETO 32 OCMICIYBambhe Y KOHTPO/IMpalbe Ha 0BOj U3BOHPENHO
BakeH kocmuuku penomen (T.1X: 3,9-11; T. X: 12; T. XVII: 1,6 - 8).%

Bo wnammor IIpuMep € TEIIKO na ce I/IHCHTI/I(I)I/IKyBa BUOOT Ha >XMBOTHOTO,
HOpajiu IITO Ce COMHeBaMe JieKa I MajCTOPOT MMaJl TOYHA IIPeTCTaBa Koe SXMBOTHO IO
Mopennpa. Bo xoHTekcT Ha IIPVIOJKEHUTE aHA/IOTUN, HU C€ YNMHN HajBepOI/[jaTHO oeKa
TOa Oule KOmU Wi MokeOu eleHn T.e. cpuu. Bo Bropmor ciy4aj (T. VIX: 1) numame
IIOC/IOKEeHa CUTYallja BO KOja >KMBOTHOTO HaJ COJIapHAaTa po3eTa, BO pasHu (asu
oI IIpeTcTaBaTa IO MEHYBaJIO CBOjOT KapakTep (Buau mopony). Ho, mupoknor cxok
" paciimMpeHara YCTa, BO KOHTEKCT Ha MapTI/IHOBCKI/ITe u BenmectuHckuTe Tapanenn
(cnopegu co T. X: 1 m co T. IV: 2 - 7) He Tpeba [ja ja HerMpa MO>KHOCTA JieKa ce paboTu
3a Komb. JJOKOJIKY IaK co ¢urypara ce moBp3se HeobjacHUBaTa 60pAypa Of LPTUYKN
Hap Hejsunata rmasa (T. II), Taa 6u MoXkerna fa ce MAEHTUPNKYBA KaKO CTUIN3UPAHN
porosy, mTo ¢urypara Ou ja onpenenysano Kako eleH, CpHa WIU IIOMaJIKy BepOjaTHO
- japer.

ITpex rpapnTe Ha efHOTO KMBOTHO € Ha3HaueH Maj Kpy>keH cermenrt (T. IX: 1),
KOj Kaj ,I[pyFOTO € ITIOCTAaBEH Ha[y Fp6OT n YCIIO)KHCT BO B[] Ha HEKAaKBa CXeMaTn3npaHa
rmaBa (T. IX: 2). Viure mBa aHaJOTHM CErMEHTU Ce€ ITOCTABEHU IIpeN >XMBOTHUTE
ol TOPHMOT JIeB aron Ha mctoBo mroHorpadceko mose (T. XI: 2). OBue enemeHTH
yIaTyBaaT Ha BEPOjaTHOTO IPYUCYCTBO Ha YIITe efHA CMMOOIMYKO - MKOHOrpadcKa
BapMjaHTa Ha UCTaBa CJ/IMKA, IIOBTOPHO Bp3aHa 3a MMUTOJIOIIKATa BPCKa Ha COHLETO
u >XXuBoTHUTE. Bo TOp€ NPUKAKAHNUTE MUTCKU IIPENJIOMIKIN CE HOjaByBaaT Bap]/[jaHTI/[
BO KO COJIAPpHMOT AVICK HOKpaj JKMBOTHOTO, Ce HpI/IKa)KyBa BO aHTpOHOMO(bI/ISI/IpaHa
dbopma - Kako MmepcoHaNMM3UPAHO COHIIE, IPETCTABEHO BO OOIMK Ha YOBedYKa IIaBa
(BepojaTHO pepyLupaHa npercraBa Ha boror - Conue). Hajuecto e mocraBeHO Ha
rpOOT Of XUBOTHOTO (KO, €lleH), POpMMpPajKu HOCTa 3a0KPy>KeHa MUTCKA CIIMKA.
]a KOHCTaTNpaBMe€ BO CPEONHUOT BEK, BKHY‘{I/ITeHHO " TIpEeOMETNUTE O HABENEHNOT
panocnosencku uxonozpagpceku cucmem (T.1X: 4,7,9 - 11).°' He e ncknydeHo, Tparure
Ha OBaa C/IMKa fia O1Ie IPUCYTHU BO IIPEJIOMIKNATE Ha OBAa MKOHOIPAgCKoO Iore Ha
6poH3eHaTa paka of PomaHnuja.

¥ H. Yaycupuc, Mutckure ..., 276-295.
! H. Yaycupuc, Mutckure ..., 283-288.



Huxoc Yaycuouc

- Yemupunosncro scusomuo u nmuya (1. VIII: 12)

Kpaj neBuor pab6 Ha KoMmo3unujara e IPETCTaBeHO >KMBOTHO Off BTOpaTa
rpyma, Hag 4nmj rp6, nexxn mana nruna. Crmkara Ha SKMBOTHO CO IITHIIA HAa IPOOT e
3acTareHa BO Pas3HNU meproau. Taa efHOCTaBHO MOXe fIa My CTOM Ha rpOoT (Kako Ha
MPUKaKaHUOT MOTHUB Off UICTOYHOC/IOBeHCKMTe Hapomuu Be3osu /T. VIIIL: 13/), miau mak
BO JIET JIa TO CJIEOV KMBOTHOTO (KOHs, €/I€H) MM KOHaHMUKOT (BOuH, jioBel]). Yecra
€ Ha paHOCPeIHOBEKOBHMOT HAKNUT Of 'epPMaHCKMOT KYITypeH KPYr (KaKo IJIaCHUK
Ha KOmaHN4kMoT 6or Bopman /T. X: 12/), Ho ce jaByBa M Ha IIOCTapUTe PaHOAHTUYKU
npenMery. Ilo3HaTa e M BO OpHaMeHTMKAaTa Ha CPeJHOBEKOBHATa pycKa IIPKOBHa
yMeTHOCT (kaMeHa mactuka /T. VIIL: 14/), cnopen Hekoy MCTpaXkyBadu I10f, BIIMjaHue
Ha Kynrypata Ha VicTokot. KoHcTaTupaHa e ¥ Ha JOLHOCPEIHOBEKOBHIUTE HaITPOOHM
CIIOMEHUIIY - CTeKuM (BO CTOeYKa I103a WIVM BO JIET IIOKpaj KOWmaHUKOT - yoser /T.
IX: 10, 11/). Vi3HeceHU ce TONKyBama JeKa Ha CTEKIMTe, IITUIIATA LITO jaBa Ha eJIeH
ja cumOonusupa gylraTa Ha ITOKOjHUKOT, Ha CBOjOT IIaT KOH OHOj cBeT.”? Hexorau,
Ha OBJ€ CHOMeHNIM, ITuiure (06MYHY, HO U TPabNMBKM), CTOjaT HAJ ONYIITEHOTO
(BepojaTHO MPTBO ?) TeJIO Ha >XMBOTHOTO (CpHA MM 3ajak), LITO OCTaBa BIIEYATOK
meka seraar, ap>kejkn ro Bo kauxute (T. VIIL: 11). Obere BapumjaHTM roBopar 3a
BpCKaTa Ha IITHUIATa CO CMPTTa U AyIIaTa Ha IOKOjHUKOT. Bo BTropuor cny4aj ce ynHM
e HaIJIlaceHa Hej3VHaTa aKTMBHA QYHKIUja - KaKo JIMK KOj ja Bafiy AYIITATa Of TeJIOTO
U ja IpeHecyBa Ha OHOj cBeT. Ho, 0Ba TemIKo 61 MO>KeJIo Jla ce Ka)ke 3a HalllaTa IITUIIA,
KOja ITaCUBHO JIOXKY Ha I'POOT Off )KMBOTHOTO.

- YemupuHoxicHo JHUBOMHO U 3MUja

JlecHaTa monmHa YeTBPTHMHA Off HAIIETO MKOHOTpadCKo IofIe ja 3adaka rpyma of
HEKOJKY (urypy Kou Hekoraml (opMupane nocanokeHa komnosunuja. Hammre corme-
AyBaiba yIiaTyBaaT Ha IB€ HejSI/IHI/I BapMjaHTI/I.

JIBounena BapujanTa (T. X: 1)

Bo penyumpaHa BapujaHTa, Hea ja COUYMHYBaje [Be >KUBOTHU - OpPaHOBUIHO
3BNMIC€HATa SMI/[ja U TOp€ NPUKAKAHOTO JXMBOTHO Off BTOpaTa rpylIia, IOCTaBEHO Hal
Hea. [IpeTcTaBeHO € BO CKOK, IIPM LITO CO 3a/jHNUTE HO3€ Ce MOTIMpa (rasy) Ha OalIoT
Ofi 3MMjaTa, a IpeJHNUTe My Ce IIOAMTHATI BO 11033 Ha Hamaj Bp3 Hea. YcTaTa My € CO
IIMPOKO OTBOPEHN BIMIM (CIOPeM ja [103aTa ¥ yCTaTa co KOWwNUTe of BeecTuHo n
Mapruuoska: T. X: 1 co T. IV: 4, 5, 7). Ilox 3aiHuTe HO3e ce IIefa BeKe obpaboTeHara
COJIapHa IOTypo3eTa.

KOMHO3I/IIH/II/IT€ Ol BAaKOB THUII - CO YETVPUMHOXHO >XVMBOTHO KO€ Tra3m IIO
3Muja, ce MOIIHe YeCT! BO apXamdHute Kyritypu. Bo EBpoma ce ocobeHo TunmaHu
3a HENVIBVWJIM3VIPAHUTE 3a€OHNION O NOIIHATAa aHTUKAa M PaHMOT CpeNeH BEK. Kako
CypBuBamm ce jaByBaaT M BO NOMYUUBWIV3VIPAHUTE AHTUYIKN U CPEOIHOVBEKOBHMI
KYITypH, 3aKIydHO co coBpeMeHnoT ¢oknop (T. X: 2 - 13).* Ce Tonkysaar Ha JBa
HaduHa. [JOKOJIKy ce corefiaaT ofi KOCMOJIOLIKM aCIIeKT, MOXKAT fia Ce OIpefeaT Kako
BePMUKATHU CIUKU HA BCeNeHAMA, BO KOM KOCMMUYKIATE XOPU3OHTI Ce IPeTCTaBeHM
IpeKy 300MOp(dHN KIacUPUKATOpU - T.e. KUBOTHM KOM KaKO peajlHM >KUTeNU Ha

** Za oBoj motuB Bo Pycuja: JI. A. Jlenexos, IckyccTBo ..., 61; Ha crekcute: M. Wenzel, Ukrasni ..., 254.
¥ Bo Emnozpagpckuom mysej Bo CIZIUT ce HaoraaT HEKOJIKY Majlii [PBEHNU AYBa4KM MHCTPYMEHTH (»svirci«),
€O 13BajaHa MPETCTaBa Ha CPHA I/IM KO, TIO] YN HO3€ e IIPUKa’KaH HEeKaKOB BiieKad (ryuitep, amumja?).
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13

T.X

1: BpoHsena paka, metanu, Pomanuja (Messrs Sotheby’s ..., lot. 173); 2, 8, 13: moTuBu of crekuu. Dugo
Polje, Blidinje; Ubosko, Ljubinje; Boljuni, Stolac (M. Wenzel, Ukrasni ... , T. LXXVI: 11, 7, 10); 3: MeTtanxa
anIMKaIyja, cpefieH Bex, Ypan/3amagen Cubup (Punso - yrpor ..., T. XCVIII-30); 4: MeTajeH TIpuBp30K,
cpenen Bek, CasHera, Pycuja (E. A. Pabunun, 3oomopdusie ..., 106-1X/1); 5. Penjed Bo kaMeH, puMcKa eroxa,
ITpunen, Makenonnja (A. Llepmanosuh, Hekomuko ... ,116/7); 6: Bponsena MaTpuiia, aHTUYKU HEPUOT,
Jyroucrouna Tpakuja (V. Benengukos, Paxxganero ..., 167/16); 7: Ipsopesba Ha caHpax, 9. Bex, Tepanuna,
Wranuja (JI. lonuesa - IletkoBa, Mutonorn4un ..., 71-O6p. 58); 9: [ipopes6a op BpaTa, 12-13 Bek, LjpKBa
Cs. Huxona Bonmumukn, Oxpuz, Makenonnja (JI. londesa - IlerkoBa, Mutonornyuu ..., 35-O6p.32); 10:
Bponsena durypuna, cpegen Bex, Hbommn, IToncka (A. Teitmop, Muronorus ... , 208/24); 11: Jletan og
MeTasieH TIPUBP30K, paH cpefieH Bek, Kpyja, Anbanuja (S. Anamali, H. Spahiu, Varezza ..., T. VIII-6); 12.
Jlexoparuja Ha 1/TeM, paH cpefieH Bek, Berpen (K. Bohner, Die frithmittelalterlichen ...,715-28/2).



Huxoc Yaycuouc

KOHKpeTHaKOCMIYKa 30Ha,jaHOcaT (PyHKIIMjaTa Ha Hej3VH perpe3eHT. Bo 0Boj KOHTeKCT,
3MHjaTa KOja ce IpOTera Ha JHOTO Of HalllaTa KOMIIO3MIIMja M ja YMHM Hej3MHaTa
6a3a, IV IpeTCTaByBa HIDKHMTE 30HM Ha BCeJIeHaTa (3eMjaTa, II0A3eMjeTo, 3eMHUTe
BoaM). Bo HammMoT ciydaj, oBa e MOTEHIPAHO CO pOMOMYIHMOT upeorpam (= 3emja)
u OpaHOBMIHATA M3BMEHOCT (= BoAa). 3MujaTa MoXKe fa Ouie afTepHMUpaHa co puoda,
TymTep, )kaba, >keJIka Y1 KOMIIO3UTHO MUTCKO CYLITECTBO - 3Mej, CO TeJI0 Ha 3MUja N
TyLITep, LOIIOJIHETO CO IITUYjM KpWJla, KaHXU 1 / Wiy I1aBa Ha unnad utH. (T.X: 8, 9; T.
XI:7). IpyroTo >KMBOTHO BO OBVI€ KOMITO3VIINN € 3aCTAITHIK Ha HeOeCKIITe TP eIesI NN
HEeKOU Hej3VHM KOHKPETHM eJIeMeHTH (COHIe, CBET/INHA, POM ...), a MOXKe Jja ce jaBM BO
BIJI Ha KO, €JIeH, JIaB, 0PeJI WJIM HeKOe KOMITO3UTHO (paHTACTUYHO CYIITECTBO (KpIUIeCT
Ko, rpudon: T. X: 2, 8, 9; T. XI: 7, 9). Bo TOj KOHTeKCT 61 6110 UeanHo, HA HalllaTa
KOMIIO3MI[Hja, OBaa (urypa HaMeCcTo pOMOVYIHI, Ha TEOTO [ja MMaJIa KPY>KHI [IaIIKN
(xaKo IpeTCTaBHUK Ha HebeckaTa 30HA). VIMa MHANIUM fleKa Toa 6MIO TaKa BO HEKOM
Marpuuy yrnorpebeHn Kako MOfern 3a Hea. [Ipu Toa Mucnnme Ha BeKe obpaboreHara
COJIapHa [TOJIypo3eTa II0f], 3aJHUOT eI Off Hej3UHOTO TeJI0, Koja 'O CTaBa OBa >KMBOTHO
BO peJIallja co aHaJIOTHOTO Off IIpBaTa IpyIia, Koe e HaBYCTMHA TOIUIOHETO CO KPYK4NIba
(crropenu T. IX: 1 u 2).

Ha xocMostomkuTe CImKi, IPUCYCTBOTO Ha OBME [iBe )KUBOTHM, He MOpa HYXKHO
Ia MMIUIVIMPpa B3aeMeH OJHOC T.e. HapaTVBHO - MUTOJIONIKO cypKe. Ho, Bo roem 6poj
CIy4au Toa BO C/IMKaTa ce II0jaByBa, I TOa HajuyeCTO KaKo CYAUp Mely IBeTe KUBOTHI,
BO KOj IIPeHOCT OOMYHO MY ce laBa Ha FOpHOTO. Toa ja rasu 3mmjara T.e. 3MejOT, 't
¢daka 3a mmaBa co IIeNMTe MM MyIKaTa MM (KaKo BO HAIMOT CIydaj) TM Harara
BO CKOK. Bo efHO BakBO ApaMaTU4HO JejCTBMe, JOOPO ce BKJIOIYyBa M COJApHATa
HOTypo3eTa, IIOCTaBeHa HaJl OIIALIOT Ha 3MMjaTa. Taa ro NpUKaKyBa IIOBOJOT 3a
6opbata (3apobyBarbe Ha COHLETO OJf XTOHCKUOTE CMUJIM), @ BOCIHO ¥ Pe3yITaToT Off
nobegpara - 0c1060yBatbe Ha COHLIETO Off TO3eM]jeTo (Kaj Hac MPUKa’KaHO KAKO HETOBO
IOBTOPHO M3rpeBame).” COMapHMOT KapakTep Ha OBaa MUTCKA CIMKa ¥ Hej3MHaTa
BPCKa CO CJIOBEHCKUOT conapeH 6or Xopc ja IOKakyBa HaBOLOT Ha maremnucenor E
Haas, xoj Bo 16. Bek Bo I1ckoB 3abenexan npeganue 3a xuHosute Uszlat u Kors, ox xon
BTOPMOT € IIPeTCTaBeH KaKo rasy 3MUja, IpXKejKi IITaMeHeH Med BO pakaTa.”

Tpounena Bapujanra (T. XI: 1)

Jocera mpukaxxaHoTo Tpeba fa ce cary kako 6asydyHa T.e. HajeHOCTaBHa
BapHjaHTa Ha MaTpUIIaTa Koja MOCTY)KI/Ia 332 OBaa IIPeTCTaBa Ha pakara of Pomanmja.
CormenyBajki ja Hamiata KOMIIO3MIIMja BO KOHTEKCT Ha Ka)KaHOTO, MO)KeMe Jia
3abeexIMe YCIOXKHYBambe Ha CIieHaTa, CO BKIydyBame BO Hea Ha yIITe egHa Gurypa.
Toa 6 6una durypara o mpBaTa rpyma, Co KJIyH Ha rpab/InBKa, IOCTaBeHa Hafl BTOPOTO
on npuxkaxanute xuBoTHu (T. XI: 1). Tonemara r7aBa Ha oBaa (urypa, CUJIHUOT
KIIyH 1 KOpHyIIeHTHOTO TOP30 IPE3E€HTNpAaAT BIIEYAT/IIBO U MOI&HO CyIlITeCTBO. Ha
BAaKBIOT CTaB HaBeayBaaT 6pOjHI/I AHAJIOTHO KOHUMIVIPAaHM IIPETCTaBMU, HpI/ICyTHI/I
Ha PaHOCPEJHOBEKOBHMOT HAKUT. IIpen ce cTtaHyBa 300p 3a THP. ITOjaCHU jasU4Nba,
pactpoctpanety Bo CpepHa, VicTouna u Jyroucrouna EBpoma, kako obenexje Ha

3 Za oBoj Tun cimku: H. Yaycupuc, MUTCKUTE ONIOHEHTH ... ; TaMy Ce JaJieHM U IpUMepU BO KOU, OBaa
[BOJIe/THA KOMITO3MCHja, COTTTACHO IPOCTOpHaTa 6a3a, ja MeHyBa CBOjaTa OpMEHTAcHUja Off BepTHUKa/IHa BO
hopusonTanua (dony - eope = ne6o - decHo / decHo - n1e60).

¥ V. Mati¢, Psihoanaliza ..., 13.
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T.XI

1, 2: BpoHseHa paka, gertamu, Pomannja (Messrs Sotheby’s ..., lot. 173); 3, 4, 5: IlojacHnu jasuunisa, paH cpeieH
Bek, Mddling; Tisavarkonj (H. Yaycuanc, Mutcknte ononentu ..., T.1/6; T.11/2; T. V/1a); 6, 7, 8: MoTusu o
crexny, Boljuni, Oplicici (Stolac); Brotnjice (M. Wenzel, Ukrasni ..., T. LXXVI:6; T. LXXV: 3; A. Benac, Stecci

...»17); 9. Motus op cpebpen cap, 9-10. Bek, YkaH, Barckas rybepuus (JI. [londesa - IletkoBa, Mutonornasm
..., 28-06p.18);



Huxoc Yaycuouc

HEeUVBIIM3YPAHUTE JIN IONYyUMBUWIM3MPAHU IIOIy/IalMy BKJIYYeHU BO rojieMaTa
npecenba Ha Hapogute (T. XI: 3 - 5). Bo ctunmmsupaHa u opHaMeHTHpaHa (opMma ja
HaoraMe BO CPeHOBEKOBHATa [IeKOPATMBHA YMETHOCT (TOPEBTUKA, pe3ba BO KaMeH,
cmKaHa Kepamuka /mpumep: T. XI: 9/). HacupoTn monHoTO maTypare, M3BOHPELHO
apXaM4yHM U JTalMJapHM BapujaHTK HaoraMe 1 Ha crekuure (T. XI: 6 - 8).

Hammire HefaMHeIIHM MCTpaKyBara Ha TAKBM IIPETCTaBM, 00jaBEeHN TOKMY
BO OBa CIIMCaHMe IIOKakaa JeKa OBMe KOMIIO3MIM IIPeTCTaByBaaT BCYLIHOCT
IpOLIMpYBake Ha IIOrope CIOMHATUTe [ABOWIEHM CIMKU. Mely 3MmujaTa, 3MejoT
WIN HEKO] JAPYyT 300MOpQeH perpe3eHT Ha XTOHCKOTO (MedYkKa, BOJIK) M HeGeCKMOoT
IpeTcTaBHMK (IpUGOH, KPUIECT KO, OPEIl ...), KAaKO NPEeTCTaBHUK Ha CpefHaTa -
HaJi3eMHa 30Ha Ce IIOCTaByBa YIITe €HO Of CYBO3EeMHIUTE YeTUPUHOXKHY >KIBOTHIL.
Hajuecro ce paboTn 3a HeKOe O TpeBOjagHITE BUAOBU (CPHA, KPaBa, e/IeH, KOkb), IIPI
IITO Ce BHMMABA /ja He I0jfe [0 HErOBO HOO/MIDKYBambe CO 300MOPQHUOT IPETCTABHUK
Ha He60TO (KpmmecT u obudeH Kom). On KOCMOJIONIKM aCIeKT, Baka MPOIIMpeHaTa
CIMIKa MO>Ke Jia ce fiepMHMpa KaKO BepTUKa/IHA IIPOeKIIVja Ha 300MOP(HO KOJUPAHNOT
tpoperner yHuBep3yM (T. XI: 3 - 5). Bo Hea, jBeTe IIpeTXOXHM )KUBOTHM TY 3apyKyBaaT
HaBeJleHNUTe 3Hauerba Ha PelIpe3eHTH Ha IIOI3eMjeTo U / VIV 3eMHITe BOfu (3Mej, BOJIK,
MedKa, XTOHCKM 60T) 1 He60To (rpudoH, KpMIecT Ko, HebecKn 60T), IomeKa TPETOTO
ce jaByBa KaKO 3aCTaIlHUK Ha CpeJjHaTa - HaJ3eMHa 30Ha. OBaa TpojHa KOHCTe/Nalyja,
Ha CVDKejHO HUBO Ce IIOBP3yBa CO eHUOT Off 0a3MYHITe Y HajapXaldHM MHIOEBPOIICKA
MUTOBU 3a Oopbara Mel'y XTOHCKUTe U HebecKuTe 60roBy OKOJIY ITOCEJHUIITBOTO Ha
cTajara Koy, Ha OBOj TUII CIMKM Ce CUMOOINYKY IIPETCTaBeHU IIPeKy TPEeBOjaJHOTO
KUBOTHO. OBOj MUT TO OfpadyBa BeYHUOT CYAMp Ha J[iBeTe KOCMMYKI Hayesa:
IpOrpecuBHOTO (HE6OTO U CBET/IMHATA) U PETPECUBHOTO (XTOHCKOTO U TeMHIHATA).*

Bpakajku ce Ha HalllaTa KOMIIO3MIMja, aHaJIOTHO Ha CIIOMHATUTe IIpMMepU
MOXeMe [la cyrepupame Ieka TperaTa ¢urypa (kracuduuypana BO Hallara IpBa
rpyma) IpuKaXKaHa CO I[7laBa Ha rpabimBa ITUIA M TeJIO IIOKPUEHO CO IEPAYBIH,
IpUKaKayBaja open win yiure moBepojatHo epugon (T. XI: 1). OtcycrBoTo Ha
eKCTpeMUTeTV OU MOXKeJIo Jla ce IIPOTOJIKyBa KaKO CKPMEHOCT Ha oBaa ¢urypa
3aJ] CpefHOTO XMBOTHO, Ha IITO yIIaTyBa M OCTpaTa JIMHUja LITO T [ie/IM HUBHUTE
IBe Top3a. Bo 0BOj MKoHOrpadcKkM C10j, CpefHOTO >KMBOTHO, HAMECTO HaBECHNUOT
HebecKu Kapakrep, 7oOMBa 3Haderbe Ha 3aCTAIlHMK Ha CpefHara / Hajg3eMHa 30HA,
IITO IO OIPaBAYBa MHAKY HECOOJBETHOTO POMOMYHO OpHaMeHNpare Ha HErOBOTO
Top3o. Ha cipkejHO HMBO, TOA TO O3HAYYBa 000UMOKOM, yKpadeH 00 XMOHCKUOM JIUK
(3mujama), 3a uue spakarve ce 6opu Hebeckuom nux (epugpornom). Bo pannre popmu Ha
OBOj MWT, 3aJ] YKPaJIeHNOT U IOBPAaTeHNOT HOOUTOK CTOeNa LIMKIMYHATA JUHAMIKA,
ONHOCHO II0jaBaTa U JCYEe3HYBAreTO Ha HEKOUM KOCMMYKM €JIeMEeHTH, KIYYHM 3a
YOBeKOBaTa ersycTeHnMja (CBeT/IMHATa, COHIIETO, KOCMUYKNTE BOIM, IJIOIOHOCHUTE
cwy). IIpucycTBOTO Ha CIIOMHATHMOT COJIapeH MOTUB IIOJ, CpefiHaTa Gurypa, Bo oBaa
TpOYIeHa BapyjaHTa Oy MOXKeJI ja 3Ha4YM Hej3MHO M3eHAUYyBambe CO COHIIETO T.€. Lie/ITa
Ha IpUKaKaHaTa 60op6a.

BepyBaMme fjeka oBaa MKOHOTpacka IIpeTCTaBa HeKOTalll CTOe/Ia Y 3ai TpyIara of
Tpu GUTYpy BO TOPHMOT JIEB aroyl Ha ucToBo uKoHorpadcekoro mone (T.I; T. IL; T. XI: 2).
CornenyBajku ja BO KOHTEKCT Ha IIPUKa>KaHUTe aHAJIOTVM, CMeTaMe IeKa LieHTpaHaTa

 JletamHo 3a ceBo oBa: H. Yaycnpanc, MUTCKUTE OIIOHEHTH ..., 61-76.
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T. XII

1, 2: BponseHa paxa, geramn, Pomanuja (Messrs Sotheby’s ..., lot. 173); 3: BponseHa miouka, 6-7. Bek, Velesti-
non, Tecaimja (uprex criopen ¢pororpaduja, kaj J. Werner, Slaw. Bronzefig. ..., Taf. 1, 5); 4: Penje¢ Bo kameH,
13. Bex, BapHa, Byrapuja (JI. [Jonuesa - [TetkoBa, Muronorndun ..., 85-O6p.64); 5,6: [lekopaijja Ha HAKUT,
14. Bex, Bermnko TvpHoBO; Llap Ilerposo, Bunnn, Byrapuja (JI. JJonuesa - IletkoBa, Murtonornyun ..., 89-
O6p. 67, 68); 7: Kamena nactuka, 14. Bex, Xunangap, Csera Iopa (D. Bogdanovi¢, Hilandar ... ,118/96); 8:
ITojacHo jasuue, paH cpefieH Bek, Banbalma - Czebe puszta (Bupn: H. Yaycuauc, Mutckure onosesri ..., T.
V/2a); 9: MeranHa anmkanyja, pad cpefieH Bek, Bezdeder, Yurapuja (L. Revesz, Ein landahmezeitliches ...
, 440/15); 10: Cmuka na Cenmyps, Manyckpunt Kassuun, 14 Bex, Vipan (JI. JI. Tanun, CTeKIAHHDIA ... , 254-
2/5); 11. KameHeH cniomenuk (ypHa?), xenesno Bpeme, Golubi¢, bocua (Praistorija Jugosl ... T.V, 435); 12:
Cpebpena rpusHa, 12-13. Bex, Pycuja (B. A. Peibakos, Pycamun ..., 116/18); 13: [lekoparuja Bo 6poHsa, 5.8eK
IHe, KMHecKa KynTypa, Horej (E Eber - Stevens, Stara ..., 11/146).



Huxoc Yaycuouc

¢urypa ro npukaxysaua XTOHCKMOT K. Ce paboTu 3a efiHa popMa Ha 3Mej CO TOP30
IOKPUEHO CO KPJIYLIKM, BEPOjaTHO Ha 3aJHMOT Jiell CO pubHa IepKa, IJIaBa Ha 3Bep -
LUIIaY, co rojieMa 3abecTa ycTa, Hallpefl CBUEHU YIIU WIN POrdMiba, M MOXKeOU KpUjIo
wm nepka Ha rp6ot (T. XII: 2 - cmopenu co aHanoruute: 3-13). JIeBo of Hero crou
MaJIo CYIITECTBO Off TpeTaTa IPyIla, CO HarlaceHa 3abecTa MyIKa - MOXeO OITOHEHT
Ha 3MejoT (T. XI: 2). Op cnpoTuBHaTa - JecHa CTpaHa Ha 3MejOT e IPMKaXKaHO YILITe
e[JHO >KUBOTHO Of TpeTaTa Ipylla, IPeTCTaBeHO CO pOroBu (eJIeH, CPHa, japel), Iopafn
Koe ce ofiB1Ba 6opbara.

- Boono cywecmeo u puba (1. XII: 1)

ITop rpamnre Ha LEHTPaJHOTO >KMBOTHO Of mperxopHara kommosunuja (T. I;
T. II) e moMecTeHO yIITe eTHO Of TOJEMUTE KUBOTHI, KO€ € JJOCTa CIMYHO Ha HETO,
MAKO CIIopef pOMOMYHNTE OPHAMEHTH IIpUIara Ha BTopara rpymna. Hekonky obenexja
jacHO ro cBpcTyBaaT Bo BopHute Murcku cymrectBa (T. XII: 1). Op emnHa crpana,
TOA € OYeBUIHOTO M3BMEHO PUOHO TEJIO CO IepKa Ha 3aJHMOT Jel, IpUKaKaHO 6e3
eKCTpeMUTeTI. BTOproT apryMeHT 3a BAaKBUOT KapaKTep € OGHOCOT IITO oBaa gurypa
TO Ipajiff CO €IHO MajIo CYLITeCTBO LITO IO OIpefie/iMBMe Kako puba. BogHuor 3mej
IIOCETHYBA CO pasjalleHara ycra KoH Majarta puba. OBa He Tpeba fa ce pazbepe Kako
HEeKaKBa 3HaYajHA MITCKA CIleHa, TYKy obe/eXXje KOe Tro OIpefenyBa XTOHCKUOT
T.e. BOOHMOT KapakTep Ha ¢urypara (Hej3uHa ersucTeHIVja BO Bopa). Hekonky on
MPIJIOXKEHNTE AHAJOTUI HIY [TOMAraar I0jacHO Jia TO coryieflaMe M3I/Ief0T Ha OBOj MK
(T.XII: 3 - 13). Oy HuB cexaxko Hajonmucka e purypara og Benecrtuno (T.XII: 3), moTuBmTe
Ol eTHO paHOCpelHOBEeKOBHO IojacHo jasude (T. XII: 8) n ox epHa pycka rpuBHa of, 12.
Bek (T. XII: 12). Ipyrure mpuMepu ja IOKaKyBaaT LIMPOKAaTa paclpOCTPAaHETOCT Ha
OBOj JIVIK Cpefl CPeSHOBEKOBHUTE U IIOCTAPU CUMOOINYKO - TeKOpaTHBHA MOTVBIL.”’

III. I'mo6anua cumbonmmuko - nkonorpadcka anammsa (T. I; T. IT)

3eMajku mpenBu fleKa JO/IHATA 30Ha Ha OpoH3eHaTa paka ofi Pomanuja HOoCH
XTOHCKM Kapakrep, a paboT Mely MOAJIAKTHUIIATA U JIAHKATA, TIOKPIMEH CO IPUBHATA
ro IpHMKaXXyBa XOPU3OHTOT Off KOj M3rpeBa COHLIETO, OM MOXKeTIO [a ce O4YeKyBa, Ha
caMaTa [IaHKa [ja ce HaoraaT KOMIIO3MIIMY IIOBP3aH! CO TOPHNUTE - HeOeCK!U 30HM Ha
BcesieHata. Toa 611 MMasIo IOTMKa, BO KOHTEKCT Ha 6a3uyHMaTa IpOCTOPHA HMUCIO3UIINja
Yl OCHOBHIOT rabapuT Ha IIPEfMETOT:

MaHicema = 0o7ieH 0esl = uemupuazonHo = 3emja / nodsemje

onauka = eopet den = 3a067eHo / kpye = He6O

Bo 0OBOj KOHTEKCT, NIPCTUTE PACIOpPENeHN PUTMUYHO O TOPHUOT pab Ha
mnaHKaTa 6m rum cumbonusupane asure Of NHEBHOTO [BIDKEHE Ha COHIETO IIO
Heboro. [Tapagnrma Ha oBaa cimka 6u 6uite THp. npcmecmu T.e. 0gonodecmu Pubynu
Ofi PaHMOT CpefieH BeK, [OBP3aHM INABHO CO CIOBEHCKMOT U T'ePMAaHCKMOT €THO-
KynTypeH komiviekc (mpumep: T. IV: 8, usporupano 3a 180 crenenu). HusHmor
HOMTYKPY>KeH fiefl, Ha paboT JOIUIHET CO CETMEHTH, HajuecTo IO O3HauyBa HeOeCKnoT
cBo# co comapumte a3y, a BOEOHO alyfAyupa M Ha [JIaHKA CO PACIIVPEHU IMPCTH
(ocobeHo Kaj HEKOM TepMAHCKM TUIIOBM Kaj KOM CETMEHTUTE Ce W3LO/DKEHU BO

7 JleramHo 3a oBoj Tun mukosu: H. Yaycnpanc, PanocpegHoBekoBHuTe ... , 359-373, 400-437.
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BUJ Ha Ipcrtu).’® BakBUOT KapaKTep Ha IjlaHKara 061 rO IOTBpAyBajie pa3BUEHUTE
VICTOYHU CUCTeMM Ha XMPOMaHTHjaTa, BO KOU JJIaHKaTa ce TpeTupa Kako Hebo, Ipu
LITO OfipefieH!U Hej3VHM 30HMU Ce IIOBP3yBaaT CO COyBe3IMjaTa, SHalUTe Ha 30IMjaKoT
T.e. wiadetute (T. XVIL: 5).* Bo mpumor Ha HeGeCKMOT KapakTep 61 ofiesie 1 HEKOU
CEerMEeHTH Of HalllaTa KOMIIO3MIIMja: YXMBOTHUTE JOIIOIHETH CO COHIIE, IPUCYCTBOTO Ha
ITULNTE, Ia M MUTCKaTa 60p6a Mel'y >KMBOTHIUTE - OIIOHEHTH, KOja MOXe Jja e OfIBMBa
Ha He60T0. Ho 0Ba HuKako He 61 MOXKeJIO ia ce KaXKe M 32 MOPCKOTO CYILITeCTBO KOe
ja japge pmbara.

Op oBaa cuTyaruja MOXe fia ce 3aK/Iy 4y feKa 13paboTyBadoT Ha OpOH3eHaTa paKa
ox PomaHuja, 3a pasiuka off JOTHOTO UKOHOIpagCKO I1071e, BO TOPHOTO He I'O IIPUMEHNT
TOCTIE[IHO KOCMOJIOIIKIOT KOHIIenT. [IpyyiHa 3a Toa e HeIOCTUTOT Ha jacHa MfiejHa 6a3a
3a KOMITO3VIIMjaTa VJIM - eTHOCTaBHO, IpPYIMeHaTa Ha IpyT KoHIenT. HeMajku 3a0KpyskeH
MOJIeTI 3a Ije/laTa ClieHa, aBTOPOT Ce PelIVI a KOMIIVJIVpPa U MY/ITUIUIMIVPA HEKOJIKY
onpenHu Komnosuiuu. Hexon ¢akty roBopar mexa He ce paboTeno 3a aIlcOTyTHa
UIMIIpOBIU3alja, TYKY 3a >ke/l6a Ia ce IIpUKake HeKaKBa, MUTOJIOLIKY 3a0KPy>KeHa ClieHa
(Ha npuMep, puKas Ha 60pbOa Mel'y ofpefeH! CYIITeCTBa, Kako MeTadopa Ha CMPTTa,
Ha 6opbara Ha f0OpOTO 1 3710TO ...). Kako mTo BumoBMe, ce paboTu 3a HEKOJIKY CIMYHU
II0 KapaKTep KOMIIO3MIUY, IPUCYTHY Ha PaHOCPETHOBEKOBHMTE IIOjaCHM jasyyuuiba
(T.XI 3 - 5; T. XVII: 4), Ho ¥ Ha CMHXPOHUOT HAaKUT OJf TePMAaHCKIOT KY/ITypeH apeas
(T. XVII: 9). CnmuyHu pellleHMja, CO HAaMEpPHO MUCTU(GUIVPAHY IpeIyIeTy Ha OpojHU
JKUBOTUHCKM GUIYypy HM ce HOOPO MO3HATH Off IOCTAPUTE - CKUTCKO - CApMaTCKI
tpagumyi.’® Bo oBaa cMiciia 3acy)KyBaaT BHUMaHMe I CTEKIUTe, 0COOEHO IIPUMEepOT
on bpormuue (T. XI: 7), kajle BO paMKuTe Ha eHAa KOMIIO3MIMja MO>KeMe fHa I'it
upeHTI(dUKyBaMe MOBEKeTO TyKa 06paboTenn Gurypn n MUKPOCTPYKTYpH (XTOHCKM
3Mej, JIeTeYKY 3Mej - TpuOH, XUBOTHO KOe Tasy 3Mej, JKUBOTHO CO COHIIe Ha IpboT,
JKMBOTHO CO IITHIA Haf IpOOT, 6opba Ha TPy SKMBOTHI).

MUTOJTOIKN M KYITEH KAPAKTEP HA BPOH3EHATA PAKA O]
POMAHUJA

CMeraMe fieka aHamM3aTa Ha paHOCPEIHOBEKOBHATA OpOH3eHa paka off PomMaHm-
ja M Hej3SMHNTE peanum Co IeNOoTo of, BemecTuHo, Kako 1 ApyTuTe NpeaMeTy Off Ipef-
JIOXXEHNOT NA2AHOCTIOBEHCKU CIUJICKO - UKOHOZPAPCKU CUCHIEM, Ce TOBOJIEH apryMeHT
3a CIeHITEe MOXKHU 3aK/TyIOLN:

- IIpeomemom uman xymmen xkapakmep (6e3 pasnuka 0anu camama OpoH3eHd
paKa unu npous3sooume wimo 00 Hea ce OMUCHY8ATIe UMY U3/eBATIE).

- Mpunaéan na nonynavuume 00 cnoserckuom komnnekc (Anmu, Berneou, Cnoseru
?), kou 60 panuom cpeder eex ez3ucmupane 60 cesepHomo kpajopesxije na dynas (Poma-
Huja), a nomoa ce 0o 60 Tecanuja u dpyeu denosu na bankanom.

¥ Za KocMorolIKaTa MKoHorpaduja Ha opue ¢pubymu: B. A. Poibaxos, f3. ap. Pycu ..., 197-208; 3a Ha Hammte
NpeMMUHapHM corntefyBaba: H. Haycuauc, Kak nsyyars ... ; geranno cnposesienu ananusu: H. Yaycupauc,
PanocpennoBekoBHuUTE ... .

¥ E. A. Volis Badz, Amajlije ..., 381.

* TTpumepn op “aBapcknotr” kKpyr: L. Gyula, A martelyi ..., 107, T.24-1; H. Yaycupauc, MUTCKMTE OIIOHEHTH ...,
T.I-T.VL; oz repmanckuot: K.Béhner, Die frihmittelalterlichen ...,696- Abb.12; mocTapu cKUTCKO-capMaTCcKim
npumepn: A. I1. Mancesnd, Haxopxa ..., 166-168.



Huxoc Yaycuouc

OsBue 3aKmydonn BEOHAII MMIUINIVPAAT YIITE HEKOJIKY IIpalllaiba BO OJHOC Ha
MeCTOTO Ha 0BOj KY/ITeH IIpeMeT BO PaHOC/IOBEHCKaTa IIaraHcKa Ky/ITypa:

- Yuja e npukaxcanama paxa, K0j MUMCKU UK 3dcmManysana m.e. Ha Koe 0oice-
cmeo my npunaana?

- Koe 3nauerve 20 rocena?

- Koja ¢pynxyuja ja umana 6o pamxume Ha Kymmom m.e. 0yX08HAMA Kynmypas

I. Pakara Bo maraHoC/IOBE€HCKNUTE JyXOBHM TPpafguLInn

1. Cpednosexosnu nuwanu u mamepujantu paxmu

Bo CpE€JHOBEKOBHUTE IIaraHO - CJIOBEHCKU Tpagunumn, HajMaIIKy aBa q)aKTI/[
yiaTyBaaT Ha M3ABOEHOTO IIPUKAKYBAIb€ U IIOYNTYBAlb€ Ha paKaTa KaKO KYJ/ITEH
objext. Criopen xponmkara Ha Tummap, op 11. Bex, Kaj Ilomepacukume Crnoseu
00 oxonunama Ha Mepcebype, Oun nosuam obuuajom npu Koj, cenckuom nacmup, 6o
o0pedera HOK, 60 ynoza Ha 00xju npamenux, pumyanto eu nocemyean kykume. Ilpu
moa Hocen o6peder NACMUPCKY cman Ha 4uj xkpaj Ouna npuysepcmena paxa Koja opice-
n1a xenesen o6pau. Bo cexoja kyka 6un douexysan u eocmet, Oudejku ce 8epysanc dexa
Heeo6Uom Mazucku cman 4yea 00 cekoe 3710.* OBOj IIOLATOK Ce CTaBa BO pejalja co
obpenor polaznik, KOj KO HAajHOBO BpeMe, Kaj TOIeM [eI Of CIOBEHCKITE HAPOAU Ce
u3BengyBa BO paMKNTE Ha HOBOTOAVIIHMOT 06pe11eH OUKITyC. AHanusure IIOKa’XyBaaT
IeKa II0JIa3HUKOT e eMaHallVja - pellpe3eHT Ha COMapHMOT OOT, KOj OKONY 3UMCKMOT
COJICTMIIVj Ce CMHYBa Ha 3eMjaTa Y IIOCeTYBajKU 'l KyKUTe M UMOTUTE, '/ IIpeHecyBa
Ha HVB IIO3UTVBHUTE Ha4de€la BP3aHNM 3a IIOYETOKOT Ha HOBMOT TOAMIIEH LNMKITYC.
CrioMHAaTHOT PEKBU3NT, COITIefaH BO OBOj KOHTEKCT 06U MOKen oa ja IIpMKa>XyBa
bosxcjama paxa Koja HO80MO coHue (Memannuom o6pay) 2o 606edy6a 80 cekoj JoM KAKO
CuMO0s Ha ONWMuUOM npocnepumem u saummuma oo 3710.4

Bo 1993 . Bo apxeonomukute ciioeBy Ha HoBropog (» Tponikmit packor«) naTupanu
BO 11. 1 moYeTOKOT Ha 12. BeK, BO 30Ha CO CTaHOeHM OOjeKTU ¥ yIMULU e IIPOHajeH
pesbapeH IpBeH IIpeaMeT BO BUJL Ha [iilaHKa Koja gpoxu torika (T. X VIII: 9,9a). Kapakrepot
HaIIpeOMETOT HE € OIIPE/IE€/IEH, HO Ha HETOBATA BPCKA CO IIATaHCKIUTE TpagNIINN yIiaryBaar
6pOjHI/IprI‘I/I,TyKaOTKpI/IeHI/IHaOHI/IKOI/IHpI/IHaf‘aaTHaHaI‘aHCKI/ITeTpaI{I/IHI/H/IZaMyHCTI/IOH
BeIIpOBY 3a011, aMyJIe TV BO BUJI Ha CEKVMPYIIba, Ma/IV PBEHY CTATyeTH (JIOMAIIIHY UJIOTIN)
M IIAaraHo - XpI/ICT]/[jaHCKI/I aMYyJIET CO ITPETCTaBa Ha »3MEEBUIK« O IIpeHaTa I Eoroponmua
op 3agHaTa cTpaHa.”’ Pakara o HoBropoz rosjekyBa pealui co efieH CIIOpeH HaBOJ, BO
muiranuTe u3Bopu. Vimeno, M. Op6nH, TOBUKYBAjKit Ce Ha MICTepuo3HuTe »Annales di
Russia« (HaBogHO HaMIIaHY o HeKoj Geremia Russo,Bo 1227 1.), HaBefyBa ieka AHmurme
20 nouumysane u0onom Ha Jako6oe, Koj Ou NPUKANCAH KAKO CIMOU HA eOHA 408euKa U e0Hd
71a6ja enasa, npu wimo 60 decHama paka Opsicen cmpend, a 60 sie6ama cpebpeHa monka
unu jabonko.** Co ormen Ha Toa ImTO pakarta of, HoBropos e matmpaHa Bo BpeMe Kora

41 Thietmar, Chronicon, VIII, 69 (VIL50).

42 Bpckara Ha TIOIAa3HUKOT CO OBOj TEKCT ja akTyammaupa S. Kuligi¢ (Stara ..., 158), ipu miTo, ce ompefienysa 3a
JIyHapHO TOJIKyBatbe Ha 00penoT. Bo moBeke HaBpaTy, KAKO M [OBEKETO PYTY UCTPAKYBAYN, Ce PEIIBME
3a HEroBOTO conapHo Tonkysame (H. Yaycuanc, Mutckute ..., 114-120; H. Yaycupuc, Aranusa ..., 59-63.

* B.JI. IunH, PaboTsr ..., 37,38

* M. Orbini, Il Regno degli Slavi, .19 (kputnuxn xomentapu: M. Op6uH, KpameBcTBoO ..., 384,397).
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BO 0BOj I'paji BeKe 0110 opuumjaMsupaHo XpUCTUjaHCTBOTO (ILTO 3HA4M Y IIPOTOH Ha
[IaraHCTBOTO), MaJIa € BePOjaTHOCTA JIeKa Taa IIpuIlaraja Ha HeKoja Gpurypa Ha MO Of
jaBeH kapaktep. IloBepojaTHO e fieka ce paboTeNIo 3a cenapamua npemcmasa Ha paxa,
KOja aHaJIOTHO Ha Tope HaBeleHNoT npuMep off [TomepaHnnja, ciyrkesma KaKo CKUIITap VN
C/INYIEH PEKBU3UT, KOPVICTEH BO CEYIITE ITPESKMBEAHNTE VIV J€TTYy MHO XPI/ICTI/IjaHI/ISI/IpaHI/I
ITaraHCKM pUTYyann.

" Bo Apyrnm CpegHOBEKOBHMTE IMINAHM WM3BOPY, KON TI¥M OIINIIyBaaT
ITaraHOCJIOBEHCKUTE MIOOJN, C€ aKLIEHTNMPaHV HUBHUTE palle, I'TaBHO IIPEKY II03aTa
u pasHure npepmery Bo HuB. Ce paboru 3a aTpubyTu BO KoM OWIO KOZMPaHO
CYIITECTBEHOTO 3HAYCHHE€ WM KIYIHUTE q)yHKLH/H/I Ha TpUKaAKaHNUTE 60roBu.
MHoryrmasuoT npon Ha CBaHTOBMI, BO APKOHa, BO JIeBaTa paka Ap)Kel JakK, a BO
IecaHaTa poOI - PUTOH, KOj CeKOja TOfMHa ce IIOJIHEeJ CO BVHO U CIIOpef, Hero ce
IIpeTCKaKyBajla pOSHOCTa Ha ropuHara. Vmonor Ha PyjeBuT co cegym mua, nMain
cemyM Meda Ha II0jacoT M efieH BO fecHara pakara. Ha pamere Ha Teposut / JapoBut
(MMIUIMIIMTHO) My IpMIIaraj ¥ LITUT OIKOBAH CO 3/IaTO, KOj ce HOCeI Ha 4e/lI0TO Ha
BOCHUTE IIOXOOMN. Bo mumanmnTe U3BOPU, C€ CIIOMHEHYBa N€Ka MAONMNTE Ha PYCKNOT
HepyH, BO €JHaTa pakKa AgpiKaT IITUT, a BO Opyrara CTaIl, KOHje VI JKenmanm. Bo apyru
CJIy4an, BO HeroBaTa paka CTOjaT pa3HM CUMOOIN Ha TPOMOT VM MOJIEbaTa (KpeMeH MIn
IPYT KaMeH, Ha/IVK Ha »I'POMOBa CTpe/a«, MOIba WM 3pak).*

OBaro moTBpayBaar u apxeoyouikute Haomu. Ha 36pyuckuom udon, arpubyrure
IIpMKaXXaHM BO paljeTe Ha OOTOBUTE, UTPaaT BayKHa y/Iora BO HUBHOTO OIIpefeTyBarbe.
EHHaTa of 60)KI/IHI/ITC OP>XUM PUTOH, ApyraTta ajaka, 10JeKa 60roT KOWaHUK € IIpUKa’kaH
co mopuruara u pacumpena jranka (T. XVII: 2). XTOHCKMOT TporiaB 60T, cO CBOUTE
HOAMTHATH palle ja IpUAp>KyBa 3eMHarta Ito4a. C/IM4Ha e cuTyalujata 1 co 60roBure
on Bemectmno, op kxom emHMOT (IPOMOBHUK) BO pakaTa IIOgWUra CeKupa, HofeKa
apyruor - med (T. III: 4, 8), mpu mro obajuara, BO Apyrata paka ApXKarT IITUTOBIL.
boxxuiara - poguika, co efHaTa paka ro IPUAPKyBa TOEHYETO, JOfileKa BO ipyraTa
op>xu sxudeH Mysnaky nHctpymeHr (T. III: 7, 3oomopdusnpana: 10). Obere pane Ha
KpuiecTaTa OOXKNIIa CO 3padecT Opeos OKONMy IlaBara, ce mogurnaru Harope (T. IIL:
1). agukatuBHo e 1iTo BpxoBHUOT Hebeckn 6or (T. III: 5) e mpukakan 6e3 pare
(meyc otnocyc ?).* Ha mmouxara ox Jo6pyia (Byrapuja), BKrydeHa BO MCTaB CTUIICKO
- I/IKOHOI’pa(i)CKI/I CHUCTEM, 6oror e IIpUKa>XaH MICTO TaKa CO IIOAVUTHATH pale, IIpy 1To
HETOBUTeE JI/TaHKY KAaKO fla Ce IpeTBOpaaT BO IUlaMeH, a pauete Bo dakemn (T. I1I: 2).

HpeBHI/ITe TMIaraHCKM TpagunM BO CPEOHMOT BEK Ke 6I/I,I[aT VICTUCHATU WIN
IIpEKpreHn co XpI/ICTI/IjaHCTBOTO, TaKa IITO HMBHUTE €BEHTYa/IHN IIPEXUTOLM BO
paMKuTe Ha IpajckaTa Ky/ITypa, TEIIKO MOXar fia ce ArdepeHIupaaT BO OFHOC Ha
CIIOKEHMOT M €KJIEKTNYCH XpI/ICTI/IjaHCKI/I CUCTEM. HO, HVMBHOTO JXMBO IPUCYCTBO BO
KOH3epBaTMBHMNTe (IIpel ce CEJICKUTEe) CPelVHMU, MOXe MOJoOpo [ja ce [eTeKTUpa, U
TOa IIPEKYy HEKOM JOLHO - CPEJHOBEKOBHI, HOBOBEKOBHI VI COBPEMEHMN (I)OIIKHOPHI/I
TpaguLIIA.

> Za osue dakty 3a Ilepyn n HuBHuTe mukosHM napanemu: H. Yaycupuc, Murckure ..., 415-416.

% Za ¢urypure on muponot Bo 36pyu: B. A. Pribakos, 3. ap. Pycn ..., 236-251; Haum JONMONHYBama 3a
0BOj UJION M KOMIIApaLUU CO (i)mrprTe o BenecTuno n gpyru MaTepujaaHMU M NUIIAHM JOKyMeHTH: H.
Yaycupuc, PanocpeHOBEKOBHHUTE ..., 579-590; H. Yaycupnc, ITarano - cnoBerck ... (1), 143-148.
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Ik

T. XIII

Mortusu of cTeKiu, foueH cpefieH - HoB Bek (M. Wenzel, Ukrasni ..., ): 1: Lovre¢, Imotski, T. LXXIX/1; 2:
Tolisavac, Krupanj, T. LXXVII/22; 3: G. Malovan, Kupres, T. LXXVII/29; 4: Ravno, Kupres, T. LXXVI1/24; 5:
Begici, Drinjaca, T. LXXVII/31; 6: Borina, Krupanj, T. LXXVII/16; 7: Varosiste, Mesici-Rogatica, T. LXXIX/
24; 8: Cista, Imotski, T. LXXVII/2; 9: Mihic’i, Ljubinje, T. LXXVII/5; 10: Miljanovic’i, Ljubinje, T. LXXVII/124

L1penov1c, Krupanj, T LXXVII/ 19 16 Nekuk, Stolac, T LXXIX/ 17 17 Slivno Ravno, Imotskl, T. LXXIX/ZI
18: Ljubomiglje, Zepa, T. LXXIX/22; 12: HaarpoGeH crioMeHuK - »HumIaH«, 15-16. Bek, Muzej grada Sarajeva
(S. Beslagi¢, Nigani ..., s1.31)
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2. Paxa nao epobom (T. XIIL; T. XIV; T. XV: 7, 15)

TpapuionanHuTe 3HaUea HA pakara ce HAIJIACEHO IPUCYTHU Ha cmeKyume
- TOIIHOCPETHOBEKOBHU KaMeHM HafrpoOHM croMeHuu of bocHa, XepiieroBnHa u
OKOJIHUTE ITOoJjpayja Ha 3anafHMOT bankaH. HejsMHOTO akjeHTHPare Ha HUB € OCTBapeHO
Ha IBa Ha4YMHAa:

- Kaxo usdeoen npuxas Ha 07AHKA UNU NOYECINO paxd, eduHeuHa Unu 60 nap,
npudpyxcera co opyeu momusu (T. XIII).

- Kako uoseuxa ¢ueypa co edna noduenama u xunepmpodupana paxa (umu
nopemxo 06e), 60 Hekou cryuau npudpyicera co dononnumennu momusu (T. XIV).

a) VspBoen npukas Ha paka (T. XIII)

Kako m3mBoeHa, pakaTa Ha CTeKINMTe ce II0jaByBa BO OKomy 150 mpummepn.
[TopeTko e mpuKa)kaHa caMo JJIaHKaTa, IOYeCTO CO MOAJIAKTUIIATA, a HajuecTo ce 10
PaMoTO M IIpK TOA CBMEHA BO JIAKTOT. Bo Hekom mpumepn e jacHo feka ce paborn
3a IpMKa3 Ha paKaBUIM, HO BO IIOBeKe Off CJIy4auTe CTaHyBa 300p 3a IIpeTcTaBa Ha
4yoBedKa paka. [7laBHO ce jaByBa e[[MHEYHO, a IIOPETKO BO map. Hexoram e mpasHa n
caMa, HO ITI0Y€CTO AP XU NI € BO 6131 Ha Ha HEKOU Apyrnm MOTUBU. Hexon Ol HUB Ce
KOHKPEeTHI IIpeIMeTH KON JIeHeC MOXKAT jaCHO fia Ce OIpefesnaT: Mey, Wmum, cekupa,
nax u cmperna, 6e3002a, Konje, cman, #e3on, 3Hame, cpn, uauia.” Ce jaByBaar U eJleMEeHTU
411 OIIIITO 3HAYEHE € jaCHO, HO € HeITO3HAT KOHKPETHIOT KOHTEKCT: MIa0d Meceuuta
(rebecko Tey0, HO MOXebu 1 1e6 T.e. Koad co Taa popma); kpcm (allCTpaKTHA O3HaKa
Ha COHILIETO, Ha CBET/INNHATA, HO I KOHKPETEH IIp€AMET BO B[ HAa KPCT, CO XpI/ICTI/[jaHCKO
VIN TIATAHCKO 3HAUere); 060jHa cnupana (MO0 BO peanuja co pacTeHujaTa Win
co noj/pkaBoT ?). Ce jaByBaaT ¥ MOTMBM YNV €BeHTYaIHM 3Ha4eba JeHeC OCTaHyBaaT
HEITO3HATI: - HEKOJIKY TUIIOBI PO3eMu; - PA3HU KPYHCHU MOMUBU, OOTUKYBAHI BO BIUJ
Ha IBOOVIMEH3VIOHA/THN KPYTOBY, ICIIAITI€HI HOTIYC(i)epI/I VIJINL AJTIKU, CO UIJIN 6e3 OKOJIeH
BeHell, IPa3HI MIV CO BHATPEIIHY pacwIeHyBamwa (IpeKpCTPyBambe, CO IBe VI ITOBeKe
JIVIHWUM, KOHIIEHTPUYHU KPyroBy, poseru). Ce IpeTHOCTaBYBa JeKa HEKOM Off OBUE
MOTUBMI IIPUKAKyBaaT HebecKu TenaBo (byHKqua Ha cum6bo0m (COoHILEe, TONTHA MeCEeYHa,
SBe3/[M) WV KOHKPETHMU ITPefMeTI (O6peHHI/I Iorayu, BeHI[J, METa/IHU JVICKOBM...) KOU
MOXKeJIe la ce KOPUCTAT BO 0OpefuTe, BepOjaTHO M KaKO peIIpe3eHTU Ha HaBeIeHUTe
KoCcMIYKU eieMeHTN. Ha HEKOJIKY IIPMMEPI, paKaTa € BK/Iy4€Ha BO HEKaKBO HAapaTMBHO
IejCTBIUE - CO Med Hallara XVBOTHO, IO IIPeIBOIY OpOTO My ctou crupory Ko (T. XIII:
16,17, 18).

Bo crioMHaTnoT 6ajKaHCKM apeaJl, M3[JBOCHATa paka BO aHa/JIOTHM KOMOUHAINK
ce jaByBa M Ha HajcTapute muslimanski HadepobHu cnomenuyy - Huwanu (mpumep: T.
XIII: 12), xkako ¥ Ha JpBEHUTe U KaMeHV HaArpoOHU KpCTOBU (»kpcmaue«) of 17. u
nopouHexHnTe BekoBy (mpumep: T. XV: 15). IIpucyTeH e 1 Ha HajcTapuTe eBpejcKu
KaMeHM Hafarpo6Hu cromennnyn Bo bocua u XepuerosuHa. VcrouHo of oBoj apear,
BO 3amagHa u cpefHa Cp6uja, KocoBo u ceBepra LlpHa [opa, mpeTcTaBuTe Ha YOoBeYKa
IIaHKa, BO 19. 1 20. Bek, 61171e 4ecT MOTUB Ha HazpobHume suamuroa (npumep: T. XV: 7).
[Tpukakauu ce Ha 6e1o (CrIopers IIocTapa Tpaguiyja) Win Ha Tpo60jHO IIaTHO (IOHOBU
BapMjaHTM), IIPULPY>KEHN CO MCTUTE MOTUBY KaKo Ha crekuure (SBe3mu, po3eTu, KpCT 1
MJIafia MecedrHa). 3eMajKu IpeBI] leKa HaArpoOHOTO 3HaMe IIPeTCTaByBa 3aMeHa Ha

7 §. Beslagié, Steéci ..., 290-294; M. Wenzel, Ukrasni ..., 291-293.



Huxkoc Yaycuouc

T. X1V

MoTuBm off CTEKIII, IOLeH cpefieH - HoB BeK. (M. Wenzel, Ukrasni ...,): 1,2, 3, 5, 8: Radimlja, Stolac, T. LXXXV:
12,10, 11, 5, 8; 4: Gornje Suho Polje, Ulog, T. LXXXV: 4; 6: Dobro Polje, Trnovo T. LXXXV:7; 9: Mokro, Ljistica,
T. LXXXV:6; 11: Hodovo, Stolac, T. XC: 18; 13: Nekuk, Stolac, XXXIII: 10; 7: Radimlja, Stolac (A. Benac, Stecci
... ,25); 10: Premilovo Polje, Ljubinje (A. Benac, Stecci ... ,27); 12: Cista, Imotsko, (A. Milosevi¢, Stecci ...,
47/60-4).
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ApBOTO mocafieHo Haf rpobot P. Kocmuh saxmydyBa fgeka fylaHKuTe ro cuMbomusupaar
IIpUCYyCTBOTO Ha HOKOjHI/IKOT Ha 3HaM€TO, KaKO IITO U HETOBMOT IYyX 6I/UI IIpUCYTEH
BO IPBOTO 3acafieHo Haf rpo6ot. Bo pernonor na Bocua n Xepuerosuna u Cpbuja,
U3IBOEHATA paKa VUIU JIaHKa, IO HajHOBO BpeMe Ce aIUIMIVpa Ha TpoOHMUTe 00jeKTn
KaKO CMMOOIMYKY elIeMeHT MM 3HaK.*

6) ®urypu co akueHTupana paka (T. XIV)

AKIIEHTMPAHOTO 3HaYeHe Ha PaKaTa, Ha cmeKyume ce CIeNy U IIPEKY MOTUBOT
Ha YOBedyKa (urypa co MOANUTHATH U IPEeAVME3MOHNPAHN palje. 3a HALIMOT CITyYaj ce
0C06CHO VHTEpECHU OHNE q)MprI/I Kaj KON € IIoauTHaTa " IIpeAVMEH3IOHIpaHa €qHaTa
pakxa, JofieKa apyrara e nocraseHa Ha mojacoT.” Co emen mcxmydox (T. XIV: 10), ce
paboru 3a maumku ¢uUrypy, Ha 4mja IIaBa, co Wi 6e3 Juile, HEKOTAII € IPeTCTaBeHa
poseTa, okpyxeHa co 3padect Beren (T. XIV: 1, 2, 5, 6, 9). Bo Hekonky cinydan ce
3abereXXyBa IIOKpUBarbe Ha yCTaTa U SOIHNOT fiejl Ha JIMI[ETO CO HeKakBa yeHTa (1,2).
Hekane ¢durypara e npuapysxeHa co IpeTCTaBy Ha OpyXje (J1aK, CTpesa, IITUT, Med)
U HEeKaKOB HefleMHUpPaH KPy>KeH 00jeKT, IOCTaBeH IOKpaj nopurHarata mnanka (T.
XIV:1-3,7). AKleHTHpameTo Ha IIOfUrHaTaTa paka e OCTBAPEHO IIPEKY 3ToleMyBambe
Ha JIaHKaTa U pacIiypeHNTe IIPCTI, a IOPETKO - IPEKY IPOJO/DKYBatbe Ha paKara BO
BucyHa (T. XIV: 13). Bo egen cnyyaj (T. XIV: 12), TMKOT cO peaMeH3MOHUpPaHa paKa e
BOAMTEN Ha OpO (IIPMKakKaH CO IEPUYNMH Ha IJIaBaTa ¥ KPCT BO [ipyrara paka).

VI3HeceHU ce HEKOJIKY Te3U 3a 3HAYEHeTO 1 QYHKIMjaTa Ha U3080eHAMA PaKa Ha
cmeKyume, BO HeKOM Cydan 6asupaH Bp3 KOHKPETHNOT KOHTEKCT U JOTIOJTHUTETHITE
JIMKOBHM ejleMeHTH. PasHM MCTpaKyBadl CMeaaT JeKa Tie ce: - O3HaKa Ha rpob Ha
BOVH i ¢eynael; - TeCT Ha CBeYeH IIO3[[paB; - 3aKaHa 3a OfMasfa; - obpakame
KOH 6OFOT; - MOJIUTBA; - CI/IM6OII Ha BJIaCT U Cuiaa; - anI/I6yT Ha BUTEHITBO WIN
npodecuja.” JloceramHnre aBTopy 6116 HACOYEHM HA IIPALIAKETO 0aiU U3060eHUme
paue Ha cmekyume npunazane na 60206ume unu Ha noxojuuyume. S. Beslagi¢ u Hexou
,prl"]/[ ABTOPU, CME€TAaaT [O€Ka Tne HPI/IHaf‘aaT Ha HOKOjHI/I]_H/ITe I TOA KaKO CyHCTI/ITyT
Ha 1eara HuBHa Qurypa. COMHEBajKI ce [leKa OBIMe MOTUBY MOXKeJIe [a ja 3agpyKar
cTapara [AaraHCKa, aHTWYKA U XPUCTHjaHCKa CMMOO/MKA, TOj Ce pellaBa 3a HUBHO
HaTypaTH/ICTI/I‘-IKO - COMIOJIOLIKO TOHKYBaH:e, KAaKO O3HaKM Ha €JIUTHUN HOKOjHI/ILU/I,
[IOBP3aHI CO B/IaCTa MM HEKOja pyra ¢popMa Ha ONIITECTBEH YIvIex (0pyJicje - 80jHUK,
wawa - ceewimenux, 0emo u vekan - kamenopesey).” M. Wenzel ue e ybemena nexa
panere Ha CTeI&I_U/ITe ceKoramur rm HpI/IKa)KyBaaT HOKOjHI/H_H/ITe oo nmageHuoT Fp06.
HOBpSyBajI&I/I TV OBME IIPETCTABM CO €I1HA KOHKPETHA MarmckKa IocTrarka 3a YCHI/IBaH)e
Ha JIyfeTO CO IIOMOII Ha MPTOBedYKa paka (BUAM IOROJY), Taa MOMIC/IYBa JeKa U Ha

4 §.Beslagi¢, Stecci ..., 294; S. Beslagié, Nisani ..., 55,56. Bo TeHesara Ha eBpejcKiTe 1 0CO6€HO MYCTMMAHCKITeE
CIIOMEHNCH, MMAAT yfiel OMMCKOUCTOYHNTe permrucku tpapucyn. Kaj MycinManure, Toa e pakama Ha
Anuja wnu paxama na Famuma (S. Beslagié, Nigani ... 295,296; E. A. Volis Badz, Amajlije ... , 440-443); Za
HaarpobHuTe 3HaMuba: P. Kosti¢, O6mwaj ..., 13-21; 3a HoBuTe Tpagucun: M. Wenzel, Ukrasni ..., 292.

¥ OppeneHnt BOHC/IOBEHCKN TTapajieni 3a oBaa 1osa Beke usHecome (H. Yaycuanc, Murcknre ..., T.XIX-
12,13; T.XX). Tlosnatu Hu ce u APYTU TPENUCTOPUCKM, aHTUYKM U TOJOCHEKHU TPUMEPU Off KOu
3acmy)KyBaaT BHUMaHMe oHue of Vbepuckmor IlomyocTpos (co sromemeHm jyiaHkm), lepmaHumja u
ocobeHo 6poHsenuTe ¢purypunu o CapanHmja, Kako 1 Ha CTEKIUTe, IPUKKAHU CO JTaK.

%0 Tesute u coomBeTHaTa 6MbMMOTpacdmja ce HaBemeHn Kaj S. Beslagié, Stecci ..., 296.

51 S. Beslagié, Steéci ..., 290, 296.
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CTeKLUTe, paKkaTa MMasa PyHKIIVja fa My 06e30eu MUpeH IOYMHOK Ha IIOKOjHUKOT (T.e.
Ia TO CIIpeYy HeTOBOTO ABJDKEHe BO BUJ Ha [yX).”

Tesute 3a 3HaUeHETO U KapaKTepoT Ha d(ueypume co noduzHama paxa
Ha cTeKnuTe ce OpojHm. A. Benac cmeTa fleka THe TM TPHUKaXyBaaT MOKOjHUTE
JoKanHN (eymanauy - BOjBOAY, HO He TOJNKY KaKO HUBHY IOPTPETHU IPETCTaBI,
TYKy kako obommreHu ¢urypu (»mommuc). Croper, V. Durié, Tme tu mpuxaKysaat
IIOKOjHMIIUTE BO MOJIUTBeHa II0/I0XK6Oa (»geucuser cras«). O. b. Mepun, HUBHaTa 1103a
ja TONKyBa Kako oOpaKarbe KOH BUILUTE CHJIU CO Marucko 3Hademe, T.e. KaKO recT Ha
IIPEKOJIHYBamkbe U »... IPaBM CTaB KOMYHUIVPama ca MUTCKUM M XTOHCKUM CUJIaMa,
craB 60)KaHCTBa, cuite came«.” I1. K. [Temposufi cMeTa mexa KPyroT Kpaj MOfurHaTara
IJIaHKa ja O3HadyBa IIOJIHaTa MECeYIHa, Ha KOja, CIIopef BepyBamara OMIO JIOLMPAaHO
LJapCTBOTO Ha MPTBUTE. BO 0BOj KOHTEKCT, pakaTa ylaTeHa KOH HeEro, 'O O3HauyBa
[IaTOT Ha ITOKOjHMKOT KOH 3a[iITPOOHNOT CBET, JOfieKa IpyraTa, I0OCTaBeHa Ha I10jacoT
- HaIyIITAaKkeTO Ha HETOBMOT 3eMCKMU >KMBOT, IIPeTCTaBeH IIPeKy opyxkjero.” H.
Beneyxas ro akieHTMpa KOCMOJIOIIKOTO 3Ha4Yele Ha OBMEe (PUIYypU, BO KOHTEKCT Ha
IpeTCTaBuUTe 32 CMPTTA 1 BeqHocTa.”® A. Co/106j€8, BO KOHTEKCT Ha CBOETO HOTYMIJICKO
TOJIKYBake Ha CTeKLUTe, purypure co efHa WM ABe IIOJUTHATY palle T OIpeneryBa
KaKoO IIpMKa3 Ha IIOKOjHMIMTE BO recT Ha ajopanuja Ha Beynoto Conume - Xpucroc,
IpUKaXKaH HaJl Qurypara, IpeKy COHYEBMOT KPYI BO TPUjaroJHUOT (PPOHTOH Ha
CITOMEHMKOT.>

Ha noppaujero na bocna n Xepuerosuna (okonuHa Ha [71aMod) ce mpoHajneHn
6 KaMeHN CIIOMEHHUIM Of PUMCKMOT Iepuoy (He cO HafgrpoOeH, TYKy CO KYITeH
KapakTep), Ha Kou BO peljed e INpUKaKaHO HeKoe Hee(MHMPAHO aBTOXTOHO
60>KeCTBO, BO I103a C/IMYHA Ha IpMKaKaHUTe PuUrypu on crekumre. [lecHara pakxa
My e IIOfiUTHAaTa Harope ¥ BO Hea, BO HEKOM CJIydYall CTOM HEKaKOB HeOIIpele/leH
IpenMeT. 3a HalllaTa aHa/IN3a ce BaXXHM HEKOJIKY perjedy Ha KoM ITOAMIHATATa paka e
IIpasHa 1 CO paclupeHa paHka. CelapypaHara JlaHKa BO OBOj apeaJl ce jaByBa U Ha
IIOrpeOHUTE YPHI Off >KeJIe3HOTO BpeMe, dlie IIPUCYCTBO ce IIOBP3yBa CO 3allTUTaTa Ha
IIeTIe/ITa Ha ITOKOjHYUKOT Off 3/MTe fAeMOoHU. HacrpoTu JonrnoT xmjaryc BO OZHOC Ha
creknure (1 HeyHEPATHNOT KapaKTep HA PUMCKUTE CIIOMEHNIIN), OBYE IIpUMepu 61
MOXKeJIe ja YKa)KyBaaT Ha eBeHTya/THUTe aBTOXTOHU CTapOOalIKaHCKM KOMIIOHEHTH BO
odopmyBameTo Ha 06pabOTEeHNTEe KOMIIO3ULINN Off CTeKIuTe.”’

B) BaaemHO pasrmiegyBame Ha o6eTe MKOHOrpadCKM BapujaHTU

3emajkn IV TpenBUJ MPETCTABEHUTE TONKYBara, BO HAPENHUTE MACyCH, Ke
ro MCKaKeMe J HAIIMOT CTaB BO OJHOC HAa AaKIIEHTMPAHOTO NPMUCYCTBO Ha pakara
Ha HaBeJeHNUTe HaArpoOHU o6jexTn. Hexom moceramrHy MCTpakyBadm CMeTAT HeKa
¢durypure co mopmrHara M IpefVMEH3MOHMpPaHAa paka Tpeba Oa ce pasriegyBaar
OJIIIe/THO Off IIPeTCTaBNUTe Ha offBoeHNTe parie. OOpaTHO, Hile CMeTaMe fieKa 3aj JBara

> M. Wenzel, Ukrasni ..., 291-293; M. Wenzel, Neki komentari ..., 137-139.

53 Hasenennte Tesu u 6ubmorpadujata ce cymmpann kaj S. Beslagié. Steéi ..., 311-313.

* I1. )K. ITetpoBuh, HaponHu ..., 83,84.

> H. H. Beneckaja, MHOro60auxka ..., 22.

* A. Conosjes, Cumbonuxa ..., 161, 167, 168.

7 Za xenesHomo6uute criomennuit: A. Stipcevic, Kultni ..., 133-135; 3a pumcknre: E. Imamovi¢, Anticki ...,
106-108.
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MOTHBA CTOM MCTa LieJI - aKIleHTHpambe Ha 3HAYeHeTO Ha paKara, IIpy IITO BO IPBUOT
CJIy4aj TOa € OCTBApeHO IIPeKy KOHIENTOT Ha cenapayuja (M3gBojyBare Ha paKara off
nenuHara T.e. puUrypara), a BO BTOPUOT - IPEKy xunepbonusayuja (3ronemMmyBare Ha
Hej3MHMOT 00eM WM JO/DKMHA BO OHOC Ha Gurypara).

Bo Heko/IKy ciry4an, cellapypaHaTa paka € CTaBeHa BO KOHKPeTHM pelaluy co
OKOJIHUTE eJIeMEHTY, IITO MMIUIMIVpa OfpefieHN Hej3MHU cUMOONMINYKM 3Haderma. Bo
HEKOJIKY CTydal, Taa ce CHyIITa of TopHMOT Aen Ha cnomenukot (T. XIII: 12, 15, 18),
WJIN CO CBOjOT TOPEH JIeNT e CIIoeHa co Kpy>kHuTe MoTyBy mmm poserute (T. XIII: 4, 9,
10). OBa maBa MOXKHOCT 32 TO/IKyBame fieKa Taa 00aéa m.e. ce nojasysa ooeope (1e60To
?) W of KpyrotT u poserara. BoeHO oBa MOXe Ja MMHIUIMIVIPa JieKa M JIMKOT Ha
KOj Taa IpUIlara e M3eJHauYeH CO FOPHUTE KOCMMYKYU 30HM MIN IIPECTOjyBa BO HMUB.
Joxornky ce npudaru MOXKHOCTa, KPYTOBUTE M PO3eTUTE Ja IO O3Ha4yBaJsle COHIIETO,
TOTalll CIIOjyBalbeTO Ha TOPHMOT JeJl Off paKaTa co OBYe MOTUBY MOXKe Jla 3Ha4YM JeKa
ce paboTH 3a paxa HA COHYErMO, OHOCHO COHIIETO € JIMKOT T.e. IEPCOHAIMTETOT Ha KOj
IpuIara IpuKakaHaTa paka. 3eMajKyl IpefiBUL JeKa M KPCTOT € eleH Off ICKOHCKUTe
crMOO0/IM Ha COHLIETO, BO OBaa IpyIma Ou BjIeryie I IPeTCTaBNUTe Ha KPCT 4j efleH KpaK
e o0/IMKyBaH BO BIJ, Ha paka T.e. Kpak Ha cBactuka (T. XIII: 1; T. XVI: 6). Camo 1o cebe,
OBa HaBeJyBa Ha ITapajiejia co fOOPO ITO3HATUTE eTUIIeTCKY KY/ITHY IIPeTCTaBM Ha ATOH
(M3BOPHO BO 3HaUerbe Ha COHYEB IVICK) YUY 3pally, Ha BPBOT 3aBPLIYBaaT CO YOBEYKY
IJTAaHKI, TIPU LITO, eHATA YeCTO APXKU aHx - cum6born Ha BedHuort >kuBot (T. XVI: 13,
metan: 13a). TpaHC-MCTOPUCKIOT 1 TPAHC-KY/ITYpajIeH KapaKTep Ha 0BOj CUMOOINYKY
OHOC OOPO IO IpUKaKyBa efeH aHaJIOreH MOTUB Of (OJIKIOPOT Ha CHOMPCKUTE
Hapopu (T. XVI: 8). Bo Hero, palieTe MOXaT Ja ce TOJIKIyBaaT Ha JiBa HAYMHMN: - KaKO
3pany KoM M3JIeryBaaT Off COJIAPHMOT AMCK U IIOflaBaaT Ha CUTe CTPAaHU TOIUIMHA U
6aropar; - Kako pare (co IIoBeKe Off 5 IpCTH) KoM M3JIeryBaar o HeOecKIoT KPYT 1 o
IOBVDKAT COHLIETO OKOJIY Hero, IpMKaKaHO IPeKy JJIaHKUTe WK KPyroT Bo HuB. Kako
LITO Ke BUVIMe IIOfIOTY, MOTUBOT Ha KPCT M CBaCTUKA CO Kpally BO BUJ Ha JJIaHKI, Ce
jaByBa 1 Bo cnoBeHCKMOT ponkop (T. XVI).

Boommurro, »gonrata paka« rm cumbonusmpa condeBute 3paun. Kaj Kemrwre,
Toa e JlyoBara paka, a Kaj Tonrenure - XyemakoBara.”® Bo XuHAyucTHYKaTa KyaTypa,
TaKBM palle uMat Buinny, Bapyna u Murpa (BpxoBHM 00>kecTBa cO ofpefieHI He6ecKo
- comapHu oberexja), Inu parje ce IPOTErHATH [TOPAAY 3AIITUTA, IOKPOBUTEICTBO I
uctenenne. ENUTETOT T.e. IPeKapoT »ONTOPYKMIT« TO HOCENE I HEKOYM CPETHOBEKOBHI
pycku Bragetenu (YOpuii, cun Ha MoHOMax 1 npyrnu), a Bo Ilepcuja - BnagerenuTe of
oVHACcTUUTe AXeMeHuaM u nereHpapunte KejaHuam, ma n cammor 3aparycTpa. JI. A.
Jlenexos, cMeTa fieKka ce pabOTH 3a OIIITOMHAOEBPOIICKM TPAJULINI KOM BO pycKara
KyJITypa MOXeOU ce HMOTeHLMPaHM KaKO IUIOJ, Ha KOHKPETHM VIPAHCKV PeIUTVICKA
BMjaHyja.” 3eMajku rm mpenBup OaswdyHMTe (YHKLIMM U 3HaueHa Ha COHLIETO U
paxara, oBaa KOHCTe/anmja 61 ru cuMOo/mmsupana /jejCTByBadKnuTe - [eJIOTBOPHUTE
aCIIeKTV Ha COHLETO (a IOCPEeSHO M OHMe Ha He6OTO), KOU ce CIIyLITaaT Ha 3eMjaTa
(eHepruja, TOIUIMHA, CBET/IVHA, IUIOJHOCT, )KUBOTBOPHOCT). Pakata Ha emHa durypa
opn crekuute (T. XIV: 13) e mopuruarata u IpoOfoO/DKeHa KOH BPBOT Ha CIIOMEHMUKOT.
Taa e ymaTeHa off IO/Iy KOH rope - KOH He0O0TO, IIPeTCTaBeHO IPEKY XOPU3OHTATHUOT

* Dz. K. Kuper, Ilustrovana ..., 166.
¥ JI. A. Jlenexos, K pekoHcTpyKCHun ..., 55.
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KPCT, CBaCTMKMTe U (PaHTACTMYHOTO >KMBOTHO (KpuwiecT Kowm i rpudoH). Ja
03HadyBa Xenbara 3a KOHTAKT cO HeOOTO, 6e3 pasnuka fganu Gpurypara ro npukaxysa
IIOKOjHVKOT W/IM COMAPHIUOT 6OT CO KOTO TOj TeXHee fa ce m3efHaun. OBaa MUTCKa
IIpeTCTaBa € Ofpa3eHa M BO efIHa Off IIeCHUTe Ha 30upkarta »Bema CroBeHa«, HABOJHO
cobpaHa Bo 19. Bek of MYCIMMaHMU3MPAHOTO C/IOBEHCKO HaceneHue op Popomure
(Byrapuja). Bo Hea ce HaBecTyBa fieka comapHMOT Kojen-60r, 3a CBOjOT IIpa3HUK Ke
CeflHe IIOfi OPBOTO M CO M3TPEBOT Ha »jacHa 30pa« Ke ja IIOfUTHe JecHaTa paka Jo
He60TO U Ke 1o ¢amu Bumno (Bumnnor) 60or. [Iokonky ce mokake KaKO aBTEHTIYIHA,
oBaa IlecHa OU IIpeTcTaByBajla COCEM COONBETHA MIejHA T.e. MUTOJIOIIKA IIOfIOra 3a
IpUKaXaHUTe GPUIypu off creKiure.”

Hemrro monaakBu 3HaUYeHa IIpounsieryBaaT JOKOJIKY JOIIOTHUTETHNUTE €JIEMEHTI,
Ha CTeKI[Te Ce NMPUKaKaHM BO [JIaHKATa VIM HEIOCPefHO o Hea. Torair Tue ro
TPIIAT /1ejCTBOTO HA paKaTa WM CTAaHYBaaT OPYyAMja KOV OBO3MOXKYBaaT OCTBAPyBaibe
Ha HejsuHUTe QyHKUuU. JJOKONKY po3eTaTa WM KPYroT € COHIE, a CPIOBUITHUOT
MOTHB MeCednHa, pakaTa 61 MOXKesIa a o peaan3yupa HUBHOTO [IBIDKEIbE IO HE6OTO
T.e. CMEHYBalbeTO Ha JEeHOT ¥ HOKTa. IloTBpga Ha oBaa ¢yHKIMja, Haorame Ha
HEKOJIKY, O I/IKOHOFp(i)aCKI/I ACIIEKT ITOKOHKPETHU IIPETCTaBN (Ha CTeI,(LU/ITe, HO I Ha
CpenHOBEKOBHUTE TpaduTy 1 Be30BUTE Of (POJIKIOPOT), Ha KOU € TOKPaj 3a0KPYIKeH
oBoj cumbomraku cricteM (mpumepn: T.VIII: 2 - 4). Toa ce yoBeuku urypu OKoIy Kou ce
OIBMBA JHEBHO - HOKHMOT COMape€H NMKIIyC (prFOBI/I, po3eTu 1 MECEIMHU, ITIOCTAaBEHN
okony ¢urypara n Bo HejsuHuTe pane). Ha egna taksa monmyantponomopdusnpana
BapyjanTa (T. XIII: 7), mapoT palje co KpyroBu (= COHIIa) BO JIaHKUTe, U3J/IeTyBaar Off
BepPTUKAJIEH CETMEHT KOj O MO>KeJI [1a TO CMOO/IM31pa 6OTOT - BOAUTEN Ha COMAPHIOT
LVIKITYC, M3eIHAYEH CO CTONMOOT Ha CBETOT (axmc MyHAn).*!

YbeneHn cMe fieKa € Mpe/IeBaHTHO IpalllalbeTo Jaau IpUKaKaHUTe (Urypu
VI MI3ABOEHU palle Ha CTCI&I_U/ITC T O3HavYyBaje HOKOjHI/IHI/ITe Vm ofpeneHn MNTCKI
JIMKOBU T.e. OoxkecTBa. CMeTaMe IeKa Toa MOXKeNl Ia Oufie noKojHuKom, udeoHa4deH co
6oxcecmeomo, uny nax npemcmasa Ha 6020m Kako napadusma co Koja ce uzedHauysa
noxojuuxom. VI Bo 0BOj C/Iy4aj TO IpUMeHyBaMe OUjaxpOHUCKUOM T.e. CHAOUjanHuom
KoHuenm, Koj He Gapa Herupare Ha W3HECEHWUTE TONKyBama HA IIPETXOJHITE
MCTpaXXyBadll, TYKY HUBHO IIOYMTYBakhE€ KaKO MOKHI XPOHOJIOIIKI (1)8.31/1 BO TpaemeTo
Ha npukaxanute cniukn. Of Hallla cTpaHa Ke ce oougeMe fa geduHmpame egHa Off OBIe
¢asu (Moxebu emHa Of ITOCTAPUTE), KOja 61 MOXKeTIe [ja ja HapedeMe KOCMONOUKO -
pyHepanna.

IToBeke aTpmbyTtu Ha (purypure co IOAMIHaTa paka ylaTryBaaT Ha HUBHUOT
cosapeH w Hebecky KapakTep. Bo HeKoJIKy cyday, IIaBaTa MM e IIpMKaKaHa 0e3 e,
oKpy>keHa co 3padect Bere (T.XIV: 1,2,5,6,9), mTo MOXe Ja 3Ha4M M3eTHAUyBambe Ha
IJIaBaTa CO COJIAPHMOT JVCK, @ Ha Ijefiata pUrypa - co IepcoHaIN3UPaHOTO COHIIEe VN
He60 (Borot-Conrie nnmm Boror-He60). M npucycrBoto Ha makot u crpemara (T. XIV: 1
-3,7,11; T.XIII: 11) Mo>kaT ia ce IPOTOJIKYBaaT KaKo aTpuOy TV TUIIMYH 3a COJTapHUTE

% Curar Ha pen ox mecHarta (C. I. BepkoBuus, Bema ..., 28): »... Kak cu cedu nyo oapo-my, | [la usepee fAcna
3opa, | Acua 30pa fAcna 36e30a, | Coc 30pa nuuens my oenv | JTuuens my denv Konedoss oenv, / Jla cu duzcre
decrna poka | [lecna poxa 0y Hebe-my, [ [la cu mere nopanu ...«. Za u3paseHnTe COMHEXM U OTBP/N BO OffOC
Ha aBTEHTUYHOCTA Ha oBaa 36mpka, Buan: H. Yaycuauc, Ananmsa ... ); Jlonrara paka ce TOIKyBa U KaKo
c1MOOJT Ha IYXOT, KaKo ITocpefHMK Mery yoBekoT 1 6or (J. Chevalier, A. Gheerbrant, Rje¢nik ..., 567).

" OBoj MoTUB AieTanHO ro obpaboTusme (H. Yaycupuc, Mutckure ..., 104-120).
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6oxxectBa (cMOO/IM Ha COHYEBUTE 3palili T.e. HYBHATA jejcTByBauKa cua). Ha purypure
ce IPYICY THU U IPYTU BOeHM obetesxja (Med, IITHUT, a Ce YMHU M BOjHIYKA 00/IeKa), ILTO
€ IIOBTOPHO KapaKTEPUCTIKA Ha COIAPHITE 60XKECTBA, KOV C€ OOMYHO ¥ IOKPOBUTEIIN
Ha BojHara. Kpy>KHUTe MOTMBU Kpaj ITOAMTHATATA [JIAHKA, BO COITIACHOCT CO HIUBHOTO
IIPUCYCTBO BO IIPETXOHO HABELEHNITe IIPETCTABM Ha CTEKIINTE I IIOIIIPOKO, MOXKeE 1a Ce
IIPOTOJIKYBA KaKO COJIAPEH [VICK KOj 6OTOT ro IIOANUTa CO PAKaTa, NI HEKAKOB KOHKPEeTeH
KyJ/ITeH IIpefMeT KOj HOCeJT COIApHO 3HaUere (A1CK, BeHell, 06peneH eb ...).*2 Koneuno,
IIPY OTCYCTBOTO Ha OBO] €/IEMEHT, 3HAYEHETO HA COMAPHIOT JUCK IO HOCH J CaMaTa Paka,
KOja, Ce YIHI, TOKMY 3aT0a I YIITe IToBeKe ce mpenumensnonupa (T. XIV: 4 - 6,8). Bo T0j
CJIy4aj, ITaHKaTa o 03HAYYBa COMAPHIUOT [JUCK, HOJeKa PACIIMPEHNTE IPCTY - 3PALUTe
KoM M3jieryBaaT of Hero. I[TpycycTBoTo Ha Mau ¢urypu nokpaj osoj muk (T. XIV: 2,3
- elHaTa BO MIEHTNYHA [103a), MO>Ke /ja Ce IPOTO/IKYBa BO KOHTEKCT Ha I{MK/INIHOTO (24 -
YaCMBHO, MJIV TOAYIIIHO) 3aMIIpakse I IIPelopoayBatbe Ha comapHnoT 60r. Bo Taa cMucra,
MasaTa Gurypa 6u ja IpukakyBaja Heropara Miafia xumocrasa (boxuk), poneHa Ha
IIOYETOKOT Off ICHOT W/IM roinHata. Bo 0Boj KoHIenT Tpeba Ia ce 6apa onpaBayBame
3a IPUCYCTBOTO Ha OBOj MK TOKMY Ha HaATpOOHNTe ClioMeHuIn. BepyBame neka toa
e ufiejaTa 3a U3efHAYeHOCTa Ha IIOKOjHMKOT CO IPEOPOIEHUOT COJIapeH 60T, Of[HOCHO
Bep6a BO HETOBOTO BOCKPECHYBAbE, IT0 YIJIe], HA IUK/IMTHOTO OOHOBYBakhe Ha COHI[ETO
T.e. COTapHMOT 60r.%

ITpercraBara Ha OPOBOAELIOT CO IPEAMMEH3NMOHVpAHA IJIAHKA U IePUYNH
Ha praBata (T. XIV: 12; cemapmpana Bapujanta: T. XIII: 17), Ha cTeKumre Moxe
ma ce ob6jacHM KaKO IPUCYCTBO Ha GOXKeCTBOTO (MM »CBEIITEHMKOT« KAaKO HEroB
CYICTUTYT) IIOKpaj JyreTO WIM IIOKOjHUINTE, BO (yHKIMja Ha Memujatop (KyMm),
BOJaY MM KOHKPeTHO Icuxornomir. Kpctor Bo Heroarta paka O6u 6y MHAMKATOP Ha
[IapaJIe/THOTO IIOYNTYBae Ha ABeTe TPAJULINI - [IATAHCTBOTO U XPUCTUjAHCTBOTO,
ma gypu u npeHTnUKanuja 1 3aMeHa Ha ABara cuMOO/Ia - COHILIETO T.€. J/IaHKaTa CO
kpcrot. Ha Toa ymaryBaar yirre HeKou apxan<aHu Gpurypu of GpOIKI0pOT, IPUKAXKAHN
BO aHaJIOTHA 11033, HO CO KPCT BO IoAgMrHaTarta paka.® Bo jy>kHocnoBeHcKure
BOJIIIEOHN IPVKA3HY, U3IIEfla Ce 3adyBajle OCTATOLM Off MUTOJIOLIKATA ITapajnurma
Ha oBue GUIYpK - BO MIAJMOT JIMK CO HAITIACEHU COMapHU obenexxja (3/1aTHU palie U
3/IaTeH IepYMH Ha [7IaBaTa), HaCWIHO M3BafieH Off yTpobaTa Ha caMOBMIaTA.*

Bo 0BOj KOHTEKCT MO>KAT Jla Ce pasrefyBaaT M HEKOU Of U3/IBOEHNUTE IIPETCTaBI
Ha pateTe, 0CO6eHO OHNe MPUKaKaHN 6e3 JOLATOLN, VIV HOTIOTHETI CO CIIOMHATITE
kpy>xHu motusu u posetn (T.XIII: 2,3,7,9, 10). Toa 6u 6use cerrapaTHu, UEeOrpaMcKu
T.e. pefyUMpaHM CIMKM Ha UCTUOT CONdpeH KOHUenm HA 60CKPecHy8aHmemo Ha
noxojuuxom. Ha comapanor mim HebecknoT 60r 61 MOXKesIe Ia My IIpUIaraar 1 paiere
nononHeTn co opyxje (T. XIII: 6, 11, 12, 16), Ho 0Boj IIaT He Bo PyHKIM]ja Ha dvigateli
na sonceto (= mapajurMa Ha IIOKOjHUMKOT U HeroBaTa [AyIla), TYKY Ha 3aumumHuyu
Ha Heeosama 3a02pobra cy0buHa, I Toa Ha [{Be HMBOA: - HA METAPU3NIKO HUBO, KAKO
ombpaHa Off 3/IMTe CI/IM KOU TEXXHEAT fia TO MOIIPevaT MOSUTUBHIOT TeK Ha HeroBara

 H. Yaycupnc, Mutcknte ..., 114-120 (ananoraun npumepu: T. XIX-12-15).

 Za oBoj hyHepaseH KOHIENT, Ha cTeKumTe 1 noumpoko: B. Gabricevi¢, Studije ..., 61-88; H. Yaycupuc,
Mutckure ..., 322-324.

® H. Yaycupuc, Mutckure ..., TXX-2.

% D. Ajdacic, O vilama ..., 221; criopean co Maruckara »MpTOBedYKa paka«, Koja BO HEKOM IpumMepn Tpeba fja
mpurara Ha abopTIPAHO JieTe WM Komue (BUAY HOFOIY).
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3aArpo6Ha Cy0MHa; - Ha KOHKPETHO T.€. 3¢MCKO HIBO, KAKO 3aIITITA HA HETOBUOT Ipo6
Off CKpBHaBerbe. Bo TONKyBameTo Ha OBMe HAATPOOHN MOTUBU € Off TO/IeMa ITOMOILI
eIlHa KaTeropyja aHTUIKI HAATPOOHN CIIOMEHNIIN Off XepCOHEC, Ha KOU Ce MIPUKAXKaAHN
HOJUTHATH Palie CO JIAHKI CBPTEHV KOH I/IefAY0T (M3IBOEHN WV KAKO [1e/I Off YOBEUKI
¢urypn). OBue npeTcTaBy BOOOMYAEHO I MPUAPY)KYBAAT HATIIMCU CO MOIUTBA KOH
6oror CoHle - Xemnoc, of KOro ce Oapa epusxa 3a 3adepobHama e23ucmenyuja 3a
YMpeHuom, o0mMazoa 3a He208ama HACUNHA CMPM U K/emea 3a OCKéepHysauume Ha
cnomenuxom u 2pobom. OBue 6apara jacHo ru feuHupaar ¢pyHepaaHnTe QyHKIUM HA
Xennoc My HeKOj HEeToB JIOKajIeH IPUIIPHOMOPCKY aHAIOTOH: 2PUia 3a NOKOJHUKOM,
uygawe Ha epobom u cyderwe u Kasuyeare Ha npexpuumenume.”® Co oriex Ha
3HAYNTETHOTO YYECTBO HA IPUIPHOMOPCKUTE AHTUYKIL IIOIY/IAllNI BO eTHOTeHe3aTa
Ha CrroBeHuTe (0cOO€HO Ha AHTHUTE), He € UCK/TyYeHa MOXKHOCTA 33 HeKaKBU IIOCPEeTHN
OIHOCH Mel'y OBJe CIIOMEHIU 1 CTeKLIUTE.

Bo mpuka)kaHNMOB COMAPUCTIYIKY KOHIIEIT, ZOOPO Ce BK/IONMYBaaT IMOCTOEYKITE
Te31, CIIOpe; KO paKara Ha IIPUKaKaHUTe Har POOHN 06jeKTn ja cuMbonmn3npa gymara
Ha MOKOjHMKOT. Hea ja moTBpAyBaar HeKOM KOHKPETHNU OAJKaHCKM U YHUBEP3a/THU
CBETCKM TPAJVIINY, BO KOJ paKara T.e. [/TaHKaTa Ce M3eJHadyBa CO JyIIaTa. 3a pasinka
on ¢urypure co ABe IOAUTHATK pare (MCTO Taka IPUCYTHU HAa CTEKIUTE), KOU
OfipasyBaar MACUBHO IIpefaBaibe 1 Ipudakame Ha OOXKjUTe CIUINM, egHATa TOANUTHATA
paka, 1 Toa 0cOOeHO fecHaTa (KaKo BO HAIIMOT CIy4aj), CUMOONMM3Upa IOAKTUBEH
OIHOC HA HEj3VMHNOT comcTBeHMK. OBa 3HaUere MMIUIMLUPA [Be MPETIOCTABKIL: -
mexa (uUrypure Co MOAMUTHATA PaKa, HA CTEKI[UTE M3BOPHO I IPUKaXKyBase OOTOBUTE;
- HUBHOTO CEKYH/apPHO M3eIHAUYBabe CO IIOKOjHNKOT He TO Ofpa3yBa HETOBMOT OHOC
Ha allCOMyTHO IIpelylITalbe Ha MOKTa Ha OOrOBUTE, TYKY U OfpefeHa aBTOHOMHOCT
(aKTUBHO 1 JOCTOMHCTBEHO y4eCTBO) BO 3aArpobHara cygomHa.”

[TpukakaHWTe CIMKM ¥ HUBHWTE TOJNKyBarba He Ce OJHeCyBaaT CaMO Ha
TepuTOpMja Ha Koja Omrte pacrpocTpaHetu crekumre. OCBeH HeKOU IIpUMEPU Of
(honKIopoT, [oKa3 3a Toa e efleH cpebpeH npcreH o Kpatoso (MakenoHuja), fatupan
BO TypckoTo cpegHoBekosje (T. XVII: 3, 3a), Ha umja I/1aBa, BO TeXHUKA Ha TpaBUparbe
U HIEJIO € IIPUKAXKaHa CI[eHa, BO KOja Cpel CTHM3upany GIopaaH U APYTU MOTHBI,
cTou ¢urypa Bo I103a UJJeHTUYHA Ha OHNe off cTeKiuTe.® Bo 19 Bek e 3abeexxeHo fexa
npBeHa ¢urypa (Bo mCTa 1103a, CO IMOAMTHATA [leCHA paKa) CTOe/Ia BO effHa Kareaa BO
Kowax Yeppmpiackmit yesp (Pycnuja), kage nokamHoro Hacenenye (Komm - Ilepmjaxi)
IIpMHeCyBaJle BO KpTBa OMKOBH, BO 4ecT Ha cBeTutenure Onop n /lapp.”

3. ©onknop
AKIIEHTUpPameTO Ha paKaTa jacHO ce C/Iefyl BO CTIOBEHCKVOT (OKIOP U TOa BO
HEKOJKYy cdepn. Bo KOHTEKCT Ha HaBelleHNTe NPMMepH, Toa TOBOPM 3a pelalny, a

M. I. MakcnmoBa, Haprpobue ..., 221-230.

7 Kaj 6ajauxnre Bo Cpbuja e decTa penmarjarta »iaka pyka = naxa dywa | uucma dywa« (Q. Pamenxosuh,
HapopHa ..., 24, 78); BOOIIITO 3a pakaTa Kako CMMOOJI Ha IIOKOjHMKOBaTa Jylla M 3a CHelupuIHuTE
3HauYera Ha egHa Wwin ABe nogurHaty pare: Dz. K. Kuper, Ilustrovana ..., 146,165, J. Chevalier, A. Gheerbr-
ant, Rjecnik ..., 567,568.

% E. ManeBa, CpeHOBEKOBEH ..., 139,T.96-¢11.26/3.

% B. A. YcneHckuit, Funonornyecke ..., 133.
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T.XV

1: BpoHseH NpMBP30K, Xene3Ho Bpeme, Brezje, Ljubljana (A. Stipcevi¢, Kultni ..., T. XXXIV-1); 2: Amyrer,
»IIeTOMIbPCTHNUIIAK, (hOKTOP, Muxaiinosrpascko, byrapuja (JI. Mukos, Vsobpaxenns ..., 17/21); 3: Amyrner
op craxno, Cpouja (?) (T. R. Dordevi¢, Zle oci ..., 287/43); 4: IIpuspsok - amynet, ponknop, Jyxna Cpbéuja (T.
R. Dordevic, Zle oi ..., 286/40); 5: [Tadra, ponknop, Ambomn, Byrapuja, (JI. Mukos, Mzobpaxkenus ..., 20/24);
6: ITadyra, ponknop, Cpbuja (?), (T. R. Pordevic, Zle oci ..., 286.41); 7: HagrpobHo 3Hame, Gponkmop, oKomHa
na Hosu ITasap, Kocoso (S. Beslagi¢, Stecci ..., 295/121); 8,9, 10, 11: MoTusu Ha tekctu, ponkiop, Byrapuja:
(mpectunku, Baprencko, Pycencko (8, 9, 8a, 9a meramm); merukup, Pasrpazgcko (10); meTan of Kummmde
(11), Cnusencko (JI. Muxos, Vzobpaxenus ..., 7/7, 8/8, 10/10, 16/19); 12: MOTUB Ha TeKCTWU, (HONKIOP,
Hosropopcxka I'y6epunja, Pycuja (I. C. Macnosa, OpH. pyccKoit ..., 127/68-6); 13: MoTiB Ha KaMeH, B3UlaH
BO 1pksara CB. AHfipej, 14-16. Bek, Matka, Ckorje; 14: ITerpormud, Topras Yeuna, KaBkas, CpefieH - HOB
BeK, (B. V1. MapkosuH, [TaMATHUKY ..., 220/19-1); 15: [IpBeH HagrpobeH KpcT (KkpcTaya), GoaKIop, OKOMMHA
na Opasje, Bocancka ITocasuna (S. Belagi¢, Stecci ... , 294/120).
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BepOjaTHO I KOHTMHYUTET BO OJHOC Ha CPEAHOBEKOBHUTE TpaIuIVy IIOBp3aHU CO
cuMOOIMKaTa Ha pakara.

a) Besosu (T.XV: 8 - 12)

V3nBoeHU M cXeMaTH3VpaHUIIPeTCTaBU Ha palle (I0TOYHO TTAHKM),CO UCTIPY)KEHN
IPCTH, Ce CpeKaBaaT Ha Be3eHNUTe UM TKACHUTEe OPHAMEHTU Of PasHU TeKCTUIHU
MIPOU3BO/Y BO CTIOBEHCKMOT (honKIop (pakaBu Ha )KeHCKa 001eKa, MapaMit, IPECTUIKN,
HELIKVPYL, KVJIMMY U HaB/IaKy 3a epHuI). CXOLHO TeXHO/IOrMjaTa Ha M3paboTKa, Tve
ce CIJTHO CTWIM3VPaHM, Haj4ecTo BO BUJ Ha TPMjarojIHa JUIaHKa I IeT (WIM IIOMaJIKy)
CTWIMSUPAHU IIPCTH, LITO U3JIeryBaaT off Hea. Ce jaByBaaT KaKo eVIHeYHM, JBOjHU MK
myrtumnupaan (T. XV: 8a, 9a, 10, npyru ¢opmu Ha crwmmsanuja: 11), moMecTeHn
BO poM6urano norte (T. XV: 8, 9), HOKpaj Hero mim OpraHu3nupaHu Bo GOPAYpH KOu ce
nporeraaT 1o pabosure Ha wiatHoto (T. XV: 10). [len of oBMe mpeTcTaBu Ha palle, BO
CKJION CO 0671eKaTa, TOKPMBAAT BaYKHI M 1y BCTBITE/THN IeJIOBY Ha YKEHCKOTO TeJIo (I71aBa,
KOCa, palje, CKyT), IITO MUMIUIMIIUTHO ja aKIIeHTHPa alloTPOIIejcKaTa T.e. IpoIIaKTIYKa
¢dyHKIMja Ha 0BOj MOTMB. BakBMOT KapakTep Hajao6po ro IoKa)kyBa efjHa IIpeKpyBHa 3a
noBMBame Ha foeHde. CelyMTe IIapa JUTaHKM, IOCTaBeH Ha Hej3VHMITe [IBa CTPAHUYHA
paba, IIpy 3aBUTKYBameTO Ha JIeTeTO ce HNOOMDKyBaaT cO IpCTUTe, GopMmpajku
elleH BUJ, MA2UCKA 3AUiMumua npezpamka 3a Oememo, COCTaBeHa of 14 meryce6HO
crioeHn pare. Ipyr Marucko - cuMOOIMYKM KOHIIIET ce II0jaByBa Ha TeKCTUJIHUTE
o6moru 3a nepany (T. XV: 9). PakTOT 1ITO TAKBUTE IEPHULM MM Ce IIOfAPyBaaT Ha
M/IaJlO>KeHIINTe, Ha KO Tue Tpeba Ia cryjaT mpBara OpadyHa HOK (HaBOZHO »3a fia ce
caKaaT«), yKakyBa Ha Jylabokara o6pefHO - Marucka (pyMHKIMja Ha OBUe IIPeIMEeTH U
HUBHATa OpHaMeHTMKa. Bo mepHMIuBe ce cTaBa POCO, >KUTO U IpaB, KAKO CUMOOIN
Ha IUIOJOPOJMeTO BO KyKaTa Ha HOBOTO ceMejcTBO.”” Bo 0BOj KOHTEKCT 61 MOXKesa Ia
ce TOJIKYBa U HUBAaHTa OpPHaMEHTMKa, HajuecTo KOMOMHIUpPaHa Off pOMOOBI 1 IJIaHKI.
MolHe e BepojaTHO JieKa Tyka, poMOOT T'o 3acTallyBal >KeHCKIMOT IIPUHIVII BOOIIIITO,
a BO TOj KOHTEKCT VI HeBeCTaTa, JofieKa IPICYCTBOTO Ha JjIaHKaTa 61 MOpaso #a ro
CcMOO0/M3Ypa MAILIKIOT IIPVHIINII T.€. MTafoxKeHen1oT. OfHOC Mel'y OBue iBa MOTUBA 611
MOXKeJI ia ce IIPOTOJIKYBa Ha [jBa HaulHa - KaKO [TOCEHUIITBO, 3allITUTA Ha HeBecTaTa
M KaKO KONUTYC Ha MJIQJIOXKeHINTe, 110 IIapagurMara Ha céemuom opax (hieros gamos)
mery boror-He60 n Majkara-3emja. IIpn Toa Ma>koT Oy OWI 3acTalneH IpeKy pakara
KaKO CYIICTUTYT Ha (hamycoT u cuMbOIT Ha [1ejCTBYyBadKaTa Cijla Ha MAIIKMOT IPUHIINII,
JofeKa )KeHaTa - IIpeKy poMOOT KaKo CMOO/I Ha IVIOFHOCTA U BY/IBATa, M3€HaUYeHa CO
3eMjara. [IpycycTBOTO Ha OBUE MOTUBU Ha KWIMMUTE M Ha APYTUTe IPEKPUBKI, OU 'Yl
OZpa3yBaJIo UCTUTE 3HaUeHa, HO Ha HMBO Ha Ile/aTa KyKa.”'

Hammor yBug Bo oBaa cdepa e orpaHndeH 1 ce 6a3upa Bp3 HaBefjeHaTa CTyAuja
Ha JI. Muxos, koja 06paboTyBa TEeKCTWIHU NPeIMeTH Off TepPUTOpUjaTa Ha JeHellHa
byrapmja. ViMaMe MHAMumMm feKa TaKBM MOTMBM Ce 3acTalleHU ¥ IIOIIMPOKO BO
jY>KHOCTIOBEHCKMOT apeas (Ha IpuUMep Ha KIWIMMUTE), Ha LITO IIOCPEJHO YKaXKyBa
U IPUCYCTBOTO Ha CellapyMpaHaTa WIN IpefMMEH3VOHVpaHa IIPeTCTaBa Ha paka Ha
CMHXPOHMOT jY>KHOCJIOBEHCKM HaKWUT (BUAU IOJONTY). VI BO MCTOYHOCTOBEHCKUOT
apeasl, pakaTa ce jaByBa Bo cernapupana gopma (T. XV: 12) n xako xunep6onusupan

70 JI. Muxos, VI306paskeHus ... , 4-11.
! HaBepieHuTe 3Hauera Ha pom6ort: H. Yaycuauc, PoM614HM ... ; mofieTanHo, co MpuIoKeHa muteparypa: H.
Yaycupuc, PanocpeTHOBEeKOBHUTE ..., Tornasje B - »Pom6« (165-215).
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menm Ha 4YoBeykara ¢urypa (Ha pakaByU Off >KeHCKa oOjeka M APYru eleMeHTN).”?
Opn ¢durypure co mopmrHara paka e 0COO€HO MHTepeCHa peanujara Ha efeH THUII
KomaHuy Bo TakBa nosa (T. XVII: 6). OcBen co rope oOpaboTeHNUTe IIpeTCTaBU
on creknure (mpumep: T. XVII: 7), Toj Haora anconyTHa Iapajena Bo ¢gurypara Ha
KOEaHUKOT Off 30pY4YCKMOT MO, IIPUKaXXaH CO UCTUOT recT Ha pakata (T. XVII: 2),
KaKoO U BO aHTWYKMNTe IIpeTcTaBy Ha THP. Tpakmcku Xepoc (T. XVII: 1, 8 - 3a Hero Bupn
nogorry). OBa CeKako OfiM BO IIPUJIOT HA CTAPOCTA Vi M3BOPHMOT MATAHCKY PeIUTVICKN
KapakKTep Ha OBJ€ MOTVUBIY Off TEKCTHUIIOT.

6) Amyneru (T.XV: 1 - 6)

Bo jy>KHOC/IOBEHCKMOT U MOMIMPOKO 6aNKaHCKMOT (hOSIKIOpP, MOTUBOT Ha pakKa
T.e. JUTAHKA € MOIIHE IIPUCYTeH U Ha HaKUTOT, IOTOYHO IpeaMeTNTe KOPICTeHU 3a
MarucKa 3allTuTa Ha TeloTo. TakBUM ce aMy/eTNTe »HMeTONPCTHNMIN HAIPABEHU Of
PpasHO0OjHM Mau Iepiiy, HaHVDKaHM Ha KOHell, BO BUJ Ha CTIIM3MpaHa JJIaHKa CO
npcru (T. XV: 2). IlosHatu ce u mpyuMepu IpU KOU, CeKOj Off IPCTUTe Ha OBaa paka
3aBeplilyBa cO IO YLITe efiHa MajIa maHkudka (T. XV: 4).”” Ce jaByBaat 1 MajI CTaK/IeHU
amyrety obnukyBanu kaxko paka (T. XV: 3) u manu IMMeHN IJIOYKM CO IpeTcTaBa Ha
mmaHka. HaBemeHnBe aMyseTu 61e mpej ce HAMEHETH 3a 3alLITITA HA HOBOPOJIEHUTE
U TIOBO3PACHU Jella, HO U KaKO CBaf0eH HAKUT, HAKUT 3a [A€BOJKUTE M MOPETKO 3a
MIafuTe HeBeCTH. HajuecTo cTojaT Ha I7TaBaTa, i KOHKPETHO Ha Y€/I0TO, M/IU ITaK IOKPaj
VINTE, CO IIeJT 3AIITUTA Off YPOK, »Of] OUN«, O 6OIeCcTH U »0f APYTH JIOMN paboTH«.
Kaj memara ce 3ammBasie 3a KaraTa VI CO BOCOK Ce 3ajlellyBajie 3a KOcaTa, HeKajie ce
IpUINMBaJIe 33 JeCHOTO paMo WJIM ce HOCe/le Ha CPeHMOT IPCT Off JlecHaTa paka. Ce
jaByBaaT U IPUBHM CO KpaeBU WM KOIIYM OONIMKYBaHU BO BUJ Ha paka, HAMEHETU 3a
IeBOjKu 1 >XeHN. Bo Buj Ha ABe pare co JOOIVDKeHN IPCTH ce OOIMKYBaste I0jacHn
rapanTypu - »nadru«, wm xomuu (T. XV: 5, 6), HoceHu Of cTpaHa Ha TPYTHMLI,
BO IIpefe/IoT Ha CTOMAKOT, IIOpajy Marucka npoduiaakca Ha OpeMmeHocTa (Hekafe
KOHKPEeTHO »3a 3allTUTa Ha IVIOJOT Off YPOK«). Marucko - nexyBaykara (yHKIIMja Ha
pakara e ofpaseHa U BO Ha3MBOT Ha efHa 6miaka »metonpcrHuia« (Potentila Reptans
L), xopucrena 3a NpopuIakTIYKO Kalleke Ha Manute fela. KopeHoT Ha efHa apyra
6mika co u3jen Ha paka, HapedeH »Boropoaguyna paundka« (Zonicera Caprifolium L)
ce KOPUCTeJI 3a OJIeCHyBambe Ha IoparameTo. Bo okonuHara Ha Ckomje (MakenoHnja),
KaKO aMajnuja ce HOCea IperapyupaHa paka off yMpeH YOBeK, ¥ TOa IIPOTUB yHap Of
OTHEHO OpYy>Kje WM Opyry Hecpeku. VIcyleHa Iera off KpT, (Koja MOIIIHe Ha/IMKyBa Ha
YOBeyYKa JiTaHKa) HoceJle flellaTa KaKo 3allTuTa of ypoK.”

ITpercTaBy Ha cemapyupaHy pale U JJIaHKY, BO QOIKIOPOT ce CpeKaBaaT U BO
dbopmMa Ha 60musyU - [ApOBU Ha LPKBUTE JIM CBETWIMIITAaTa KaKo O1aroflapHoCT
3a 037PaBYBameTO Ha INPUKDKAHUOT Jiel Of TenoTo. Bo mcrounmor banmkan Tue

72 JI. MukoB, Mso6paxxeHns ..., 26 (HaBeneHa muteparypa); G. C. Macnosa, OpH. pycckoit ..., 119-126, 155;
G. C. MacnoBa, OpHaMeHT ..., 35, 41- Puc.6; Ha TepuTopujaTa Ha YKpanHa, Ipef ce BO paMKITe MOTVBUTE
OfI Be/ITZIEHCKNTE CIIMKAHM jajiia, Ho u Ha TekcTunoT (M. Selivachov, Folk ... ).

7 Taxsu amyneru (npumep: T.XV:1) ce jaBysaar yruTe oy enoxara Ha MeraiauTe (A. Stipcevié, Kultni ..., 133-
135).

7 T. R. Dorzevi¢, Zle oci ..., 207-208, 230, 278, 285-287; C. JI. Koctosb, AMynetn ..., 106,107; JI. Muxos,
V3o6paxkenus ..., 14-19. Bo mozpadjara co MycnMMaHCKa BepOUCIIOBECT WM B/IMjaHNUja Ha OBaa Peurija,
aMyJIeTTe BO BUJ Ha paka ce IOBp3yBaje Co »pakaTa Ha Farnma« wim »pakata Ha Anuja« (3a HUBHOTO
sHaverse: Dz. K. Kuper, Ilustrovana ..., 165, 166; E. A. Volis Badz, Amajlije ..., 440-443).
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T. XVI

1,2, 3,4, 5: Benurgenckn jajua, ponxmop, Ykpauna (M. Selivachov, Folk ..., ) 6: [leran ox crekun, Lovrec, Imot-
ski, (M. Wenzel, Ukrasni ..., T. LXXIX/1); 7: MoTIB of BeTUIZIeHCKO jajiie, donkiop, Yagak, Cpbuja, (M. Ga-
vazzi, Svastika ..., 13-5/63); 8: Liprex Ha apBo, donknop, Hapor Husxu, Cubup (C. B. ViBaHOB. Martepuabt
..., 400 Pnc.250/2); 9, 10, 11, 12: O6penuu ne6osu, ponknop, byrapuja (JI. Muxos, Msobpaxkenus ..., 4/1, 2;

5/3; 6/5); 13: Penje¢ Bo kameH, erurnetcka kynrypa (18. gunactuja), Ten-en-Amapna (R. Cavendish, T. O. Ling,
Mitologija ...,99); 13a: etan of UCTOTO.
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ce U3paboTyBaHM Of CpeOpoO WIM HEKOM IIOEBTVMHI JIETYPH, JOfeKa BO 3allaJHIOT,
ce U3JIeBaHM BO BOCOK mim pesbapenu of npso. Bo Cpenna Espoma, na bankanor
n BO KaBKaS, ce jaByBaaT 7 JKEJIEe3HU BOTUBI, I/I3pa6OTyBaHI/I oI JIOKAJTHUTE
I(OBa‘ﬂH/I.75 MCKTIY‘{I/ITCHHO YeCTOTO HpI/ICyCTBO Ha pakKarta Cp€l BAaKBUTE IIPpEOMETH,
MOXXe fa YKaXyBa Ha HeKOj IOOIIO/THUTEJICH - MMTOJIOIIKM KOHIIIET BO OH6I/IPOT Ha
IpUKaXaHNTE TeJIeCHM [elloBU. Tyka MuUC/IIMe Ha paKaTa Kako cum6osn Ha mabama unu
6nazodaprocma 3a U3JIEKYBAMETO, M paKaTa KaKo cUMO0s HA cunama Ha 6020m Koj TO
BPILY JIEKYBAKbETO VIV IO 3aLUTUTYBA TEJIOTO Of 3/IUTe CYIN T.e. bomecTure.

B) O6penuu ne6oBu n opHamentupanu jajua (T. XVI)

Bo oppenenn noppavja Ha byrapuja e 3acBegoden o0M4ajoT, OfpeeHN BUJOBU
0bpenHM 1e60BM [a ce YKpacyBaar cO IPETCTABM Ha palle T.e. [yIaHKW. EneH ox HuB
e »Kpasail coc pvuuUKUmes, BO 4ija IIOATOTOBKA U YIOTpeba e BKIyYeH L/l CUCTeM
00penHIM ITOCTAIIKY, BP3aHu 3a KymoBuTe. Ce yKpacyBa CO TECTO BO BIUJ Ha [JeHTPajIeH
KPCTeCT MOTUB, IIPY LITO BO YeTHPUTE IIPA3HMU IIO/IUIba Ce MOJeIMpaar JJIaHKy CO HeT
npctu (T. XVI: 9). CBprenn ce koH nepudepujata Ha 1€60T M HEKOTAII JOIOIHETH
co Tonuuma (cropenu co T. XVI: 8; T. XV: I;T. XIII). Hekape, co mpcTu 3aBpuryBaar u
kpanute Ha camuor Kpct (T. XVI: 9, 10, aHajoruy Ha OpHaMEHTUTE Off BeJIUTTIeHCKUTE
jajia: 7). CeaHnTe cMeTaar Jeka BO OBOj C/Iy4aj, palieTe ja cuMOoIu3upaar bakHyBaHaTa
paka Ha KyMOT, KOja ce cMeTasa 3a »CBeTa paka«. OmpefieH! BapMjaHTU Ha »KYMCKU
ne6o6uU«, HAMEHeTH 3a cBafibeHaTa TpIle3a ce JICTO TaKa YKpaceH! CO palle, JOIOTHeTH
CO MPEeTCTaBM Ha ITUIY, CETO BKJIOIIEHO BO IeHTpasHo nocraBeHa cBactuka (T. XVI:
12). OBue n1e60BM OFAT BO IIap, IpM IITO eIHMOT € »MAllIK/« (CO Kpally Ha CBacTUKaTa
CBPTeHM HAJeCHO), a IPYIMOT »KeHCKU« (CO Kpalu KOH JIeBO). 3a HUBHUOT CUICH
0bpefeH KapakTep Hajgo6po 360pyBa GaKTOT LITO He Ce jafjaT BO TEKOT Ha cBafbeHara
Tpresa. [losHara e u THp. »numa 3a osuapom« (T. XVI: 11), koja ce ykpacyBa cO OTUCOK
Ha ecHaTa paka (Koja ce cMeTa KaKko »110opaboTimBac, BO cropenba co neBaTa Koja e
»IIPOKJIeTa«).”®

Hema npudynHa fa He ce BepyBa BO BpCKaTa Ha palleTe Off IPUKaXKaHUTe KYMCKA
T.e. CBafibeHN ITOoradn co pakara Ha KYMOT KOj BO TPaJWUI{MOHAIHNTE KY/ITYPH ja HOCK
yJoraTa Ha IIOCpeJHIK - MeyjaTop U 3aCTaIlHMK Ha 60roBuTe. BOo TOj KOHTEKCT, KyMOT
MOXKe fa ce caTy Kako »paka Ha GOXKEeCTBOTO« T.e. YOBEK KOj ja 3acmanysa (Hocu)
Hezo8ama paka M CO 4Mja IIOMOII IO BOBEAYBa HOBOPOJEHOTO JeTe BO OBOj CBET
WIM COLMja/HaTa 3aefHMIIA, ja BOBeAyBa HeBeCTaTa BO IATPWINHEAPHMOT POf, TO
03aKOHyBa HOBMOT Opax 1 co Toa My 06e36enyBa ycrex. Bo oBaa cmucma Moxe fia ce
IIPOTOJIKYBa U paKaTa Ha OBYapcKaTa IITa. 3eMajKii o IIPeBIJ, CAKPATHUOT KapaKTep
Ha OBYapOT, BOOIIITO ITACTMPOT ¥ KOHKPETHO OHOj BO HaBEEHUOT CPeLHOBEKOBEH
putyan on IlomepaHnuja, cTaHyBa jacHO JeKa U TOj ja HOCK PyHKIIMjaTa Ha MeIMjaTop
(ro BoBenyBa yCIIeXOT BO CeKOja KyKa IIpeKy »O00oKjaTa paKa« - IIpMKa>kaHa Ha HeTOBUOT
o6penen cramn). Ha Hexon of 1e60BuTe ce jaByBa 1 KPCTOT MM CBACTMKATA CO KPALN
Bo Bup Ha mrauku (T. XVI: 9, 10, 12).

7> C.JI. Koctos®b, Botusu ..., 16; C. I. Pexsuamsuny, Pasanckue ..., 96,97; npyra nnrupana aurepatypa: H.
Yaycupnc, Iarano - cmosenckn (I)..., 150.

76 JI. MukoB, VI3o6paxeHus ..., 3,4; aHa/morau npuMepn Bo pyckmor donkaop, cnomuysa G. C. Macmosa
(OpH. pycckoit ..., 15);



Huxoc Yaycuouc

C/IMYHM MOTVBY Ha CBACTUKM Ce ITIO3HATU BO OPHAMEHTUKATa Ha BEJIUTNICHCKUTE
jajioa op Yxpanmna (T. XVI: 3, yecTo cTwmsupaHu Bo Bij Ha rpe6yo: 4, 5). Kako mro
BIJIOBMe, OBaa KoMOMHamuja e npucytHa Bo motusure og Cubup (T. XVI: 8), a Bo
penynupana dopma n Ha crekuure (T. XVI: 6). 3emajku ja mpegBus fOMUHAHTHATa
cojlapHa cuMOOJIMKa Ha CBaCTUKATa, IPUCYCTBOTO Ha JJIaHKUTE BO Hea OU MOXXeNIo Ia
T aKIEeHTHpPaA [Je/IOTBOPHUTE aCIIeKTH Ha OBOj Hebeckn eneMeHT. OBre KOMOMHAIINN
u gpyrute mpercrasu Ha paka (T. XVI: 1, 2) 5obpo ce BKIOIyBaaT BO KOHIEIITUTE Ha
KOCMOJIOIIKO YMTale Ha OPHAMEHTMKATa Ha BEIUTJEHCKNUTe jajua. I sacramysaar
HebGeCKO - COMapHUTe KOMIIOHEHTHU (KPYTL, CBAaCTMKa, po3eTa = HeOO, COHIIE), KaKO
onosulyja Ha 3eMHUTE T.e. XTOHCKUTE, IIPUCYTHU Ha CIPOTMBHATAa IIOJOBVHA Off
jajieto (poM6, KBagpaT, Beretaluja = 3eMja, >KeHCK!U IIPUHIINIL, IVIOTHOCT).”

r) Ipapbu (T.XV: 13, 14)

Ha BankaHOT, KyKuTe, fyKaHUTe U APYIUTe Tpajldu ce 3aIUTUTYBaje »Of 371
04« CO OTIIeYaTOL! Ha JI/TaHKa BO LIpHa 00ja, OTUCHATY Ha SUJOBUTe U BpaTute. [lokas
Iexa ce pabOTM 3a cTapy TPAfULNI e [TAaHKaTa BilabeHa BO efleH KaMeH Off SU/JOT Ha
npkBara CB. AHIpea, Bo KcypaTa Marka Kpaj Ckomje (II0Kpaj B30T BO IIpuIIparaTa
Ha I[pKaBara, n3rpajena Bo 16 Bek: T. XV: 13).7® MolirHe 4ecTo, IjlaHKaTa U3fenKaHa BO
KaMeH ce jaByBa BO KaBKa3CKIOT apeaJt, 1 Toa BO paMKIUTe Ha K/MBEAJINIITATa, BOCHNTE
U Ky/JITHUTE 06jeKTH, JaTUPAHY Off CPEAHIOT BeK I1a /10 IIOHOBO BpeMe (mpumep: T. XV:
14). IIpeTcTaBeHa e U31BOEHO, HO U1 BO KOMOVHALINI CO OPYTU €eIEMEHTI, MOLIIHE C/IMYHI
Ha OHMe Of] CTeKUMTe (BKIYYUTEeTHO U CoapHu uueorpamu). Ilosnatu ce u ¢purypu co
IpefVMeH3VOHPaHU palle, HO 3a pas/IMKa Off CTEKLINTe, TYKa ce KpeHaTU I 3TOJIeMeHN
obere. [lo ckopo, Tamy 61 3adyBaH 061M4ajoOT, IIpy rpajda Ha HOBA KyKa, /ja Ce OTUCHE
IJIaHKa BO MajaTepoT.”

1) Kapmn

YiiTe of HajCTapMOT IIAaJICOJIMTCKM IIEPUOJ YOBEKOT, CO IOMoLI Ha 6oja, Ha
KapIIiTe OCTaBajl OTIIEYAaTOLV Off CBOUTe JTaHKM. Bo mpyrm ciydam, pmaben Ha HUB
OTMCOIM M PTEXUM BO BUIT HA NJIAHKIL. OBue IMOCTAIIKM Cce CMeTaaT 3a €IHU Off IIPBUTE
Tparym Ha TMKOBHNOT CI/IM6OIH/13aM Boorito. HuBaaTta 6a3]/[‘~IHa IICUXO - CI/IM6OHI/I‘IKa
MOTVIBIIPAHOCT I BIIE€YATIVIBOCT IIPNOHENE, HpI/IKa)KyBaH)eTO Ha JUTAaHKNM Ha Kaprumnure
Ia ersucTVpa peducl cekaje Ha IIlaHeTaBa U Bo cute nepuogu.’’ Bo cexoja KynTypHa
CpefyHa I eII0Xa, OBaa II0CTaIlka 61/1a MOTHMBMpaHa I OIIpaBILyBaHa CO pa3HU MarycKI,
MUTCKH, PEINTVCKN VI CEMUOTNYKN IIPUYIVHIL. TpajHOCTa Ha MaTepI/IjaTIOT U Jyecrara
HEIIPUCTAIIHOCT U CaKpajHa TabyMpaHOCT Ha OBMe JIOKAI[WI, IPUAOHENA Tre Ha TU
HaJKVBeaT CBONUTE eII0XY U BO CeKOja HapelHa Jia ;oOuBaaT HOBY 3HaUe ba I (PYHIIKMIL.
Bo cmoBeHcKaTa Ky/nTypa ce cMeTasie 3a Tparu Ha JaMHEIIHNUTe MUTCKY BpeMIba BO
KOV OTPOMHUTE " MOI&HI/I Hpanyl"e - IIMHOBU, HpeMCCTyBajI,(I/I TU INTAHVTHUTE U TEHIKUTE

77 M. Selivachov, Folk ..., 29-Fig.XI.A.- 1,5; 59-Fig. XXIX-7. JI. Muxos, V306paxeHns ..., 22; 3a HaBeJJeHUOT
KOCMOJIOLIKI KOHLeNT (co mpuoxeHa mreparypa): H. Yaycupnuc, PanocpennosekoBHuTe ..., 156-160.

78 Za obuuajot: T. R. Dordevi¢, Zle odi ..., 287-289. Tlosnaty HK ce yIITe HEKOIKY OJJe/THN IIPUMEPU Of
BankaHOT, HO He U IMTEpaTypa BO Koja MaTepujanot 61 61 coOpaH 1 C1CTeMaTU3MPaH.

7 B. V1. MapkoBuH, [lamatHukn ..., 189, 194, 202, 211, 220, 239; B. I1. Kob6bryes, fI3bIK ..., 155-157.

8 A. . Cronsap, O »rumotese pyKu« ... ; 3a IICUX0aHaIMTUYIKNUTe MOTHBM: V. Mati¢, Zaboravljena ..., 83-85; V.
Mati¢, Psihoanaliza ..., 16.
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T. XVII

1. Paka (na Cab6asnj ?) Koja Ip>Ku opes, (IeTa: OpeB cO IpeTCTaBa Ha KOWaHMK KOj ce 60pu co Meuka), 3-4.
BeK, Tonbyxuncko, byrapuja, (M. TaueBa - Xutosa, Vicropus ..., I11, 7, b); 2. Jletan of kameHeH U707, CpeieH
BeK, peka 36pyd, YkpanHa (uptex criopen ¢ororpaduja); 3,3a: CpebpeH IPCTeH, TYPCKO CPeHOBEKOBje,
Kparoso, Makefonnja (E. ManeBa, CpefHOBEKOBeH ... , 139, T. 96-26/3); 4: IlojacHo jasuue, Pan cpesien Bek,
Maprteny, Yurapuja, (L. Gyula, A martelyi ..., 107, T. 24-1); 5: llleMaTcku mpukas Ha JjTaHKa CO O3HAaKU Ha
acrponomkute 3Hanym (E. A. Volis Badz, Amajlije ..., 381); 6: Bes, donknop, CeepHa [IBuna, Pycnja, (b. A.
Pri6akos, VickyccTBO ..., 56); 7. Motus ox crekiy, Budimir, Sinj, Janmarmja (M. Wenzel, Ukrasni ..., T.
XCVIII-4); 8: Penjed Bo kameH, pumMcku niepuof, burona, Makegounja (A. Llepmanosuh, Hexonuko ..., 115/
6); 9. BpoH3seHa I/I0YKa CO MperIeT Ha )XMBOTHM 1 /Tyfe, paH cpefied Bek, Gondorf (K. Bohner, Die frihmit-
telalterlichen ..., 696-Abb.12).



Huxoc Yaycuouc

KapIu I BTUCHajIe BO HUB cBOoMTe jIaHku. Ha 36pydcknor npor, oBaa yHKIuja ja
HOCH TPOTJIaBMOT XTOHCKM 6OT - KOj CO CBOWTe palle ja IpUAp)KyBa 3eMHaTa Irroya.’’
Bo jy>kHOCTTOBEHCKUTE TTpefiaHMja, KaKO HOCUTEN Ha OTMCOIM Ha JJIAHKM Vi CTOTIazla BO
KapIInTe, Haj4eCTo ce CMeTa MUTOJIOIM3UPAHNOT UcTopucku K Kpane Mapko, Koj BO
IpeflaHnjaTa 9ecTo ce 6OpM CO CBOjOT XTOHCKM OIIOHEHT, PP/IajKy IO HEro OrpOMHMU
KaMemwa 1 Kapnu. Toa 360pyBa 3a BMETHYBameTO Ha e€leH APyl KOHIENT BO OBME
TPaJNIINY - TIPUCYCTBOTO Ha XePOjCKM MUTCKMY JIMK CO 06enekja Ha HebeCKUM ComapeH
60r  / Wiy rpOMOBHMK, BO GYHKIUja Ha 60pel IPOTUB 3/10T0. TAKBUOT KapakTep ro
IOTBPAyBaaT KoIMTaTa Ha MapKoBUOT Bo/Ie6eH KO (HeroB 300Mop¢eH aHaJIOTOH),
JICTO TaKa OTMCHATM BO KaMeHOT. 3abe/ie)keHN ce BepyBama BO JIEKOBUTAaTa MOK Ha
TOXJIOBHATa BOJa, COOpaHa BO OBJE IJIAIIKM Ha KapIInTe.

) Marucky aKTMBHOCTH

Beke HarmmoMHaBMe 3a MaKe[OHCKOTO BepyBaibe CIIOpel KOoe, aKO HEKO]j IIOKpPaj
cebe HOCM paka (HIaHKa) Off MOKOjHMK, TOAa Ke My 06e30efqy 3auITuTa Of OTHEHO
opyXje u pasHu gpyru 3na. Bo bocua n Xepuerosnna, Yemka, Pycnja, lepmannja n
HOH_H/IPOKO BO EBPOHa, IIOCTOENIO BepyBaH,e BO HPYI‘I/I Maf‘]/ICKI/I MOI&I/I Ha JJIaHKaTa NIn
IIPCTUTE Ha IIOKOJHMKOT (HeKajie Toa € KOHKpeTHa KaTeropuja MOKOJHMUIN: 00eCeHIK,
Majio, MPTBOpOfieHO mnn aboptupano mete). Ce cMeTano jfjeKa, ako 3acCllaH YOBeK,
BO OfipefieHIt OKOTHOCTY Oufje [OIIPEH CO AJIaHKA MM MPCT Ha MOKOjHUK, TOA Ke MY
rO 3aI[BPCTHU COHOT U Ke TO CIpeds HeroBoTo Oynmerse. OBa BepyBalbe IO KOPUCTEe
KpajlnTe, 3a fia TM 3a[pXKaT BO L[BPCT COH NOMaKMHNTeE, BO 4ija KyKa Kpageie. 3a
Taa ILeJI, CHOpeR CIeLjasHO paspaboTeHa MOCTANKa Ce Mperapupana jlaHka (i
npctu) of Mprosel. ITo BeryBameTo BO KyKaTa, ce Iajiesie IPCTUTe Ha [JJIAHKATa U
TofeKa Tue Topesie KaKo CBEKH, co Hea ce Jonmpare 3acnannte qomaknau. Co Toa ce
06e36eyBano HUBHO LBPCTO CIIMelbe ce fofieKa Te ropee (Bo Yelnka BepyBajie geKa
CO OBOj 4JMH, KpajeLoT CTaHyBa HeBUIuB).*

Bo oBaa mocramnka ce O4YeBUIOHU HCKOIIKy JIOTUYKO - CI/IM6OHI/I‘~IKI/I I/ISCHHa‘{yBaH)a.
Op egHa cTpaHa, TOA € IOMCTOBETYBAHETO Ha IBPCTOTO CIIMERhe CO CMPTa, a Off APYTa,
U3eJHaYyBarbe Ha CMPTTA CO IOKOjHIUKOT, OAHOCHO TPeTHpatbe Ha HeroBara paka Kako
cyncmanyujanna cmpm.® ManndectupaHa e m oOpaTHaTa peanyja - OTCYCTBO Ha TOBOP
(= cmpm) KaKo ycioB 3a ropemero Ha npcturte. Of OBMe pearuyt CIeAy M KOHIIEITOT
Ha OBaa MarycKa Iocramnka. MpToBedkara paka (= HOKOjHUK = cMpm), IPEKy KOHTAKT
CO XVB T.e. 3aCIIaH YOBeK (paxa = 0onup = 0asarve = 0en0MEOPHOCH) TPERU3BUKYBa
3acUIyBabe T.e. IPOJO/DKYBatbe Ha HETOBIOT COH (= cmpm). Ho, penanjara eopetve 1a
npcmume = mpaerve Ha COHOM = CMPMMA He € JOBOTHA MOTHBAL[Nja 3a OBOj 4IMH, TAKa
IITO 33/ HErO MOpaJIa /ja CTOM M HeKAaKBa [pyra MUTCKO - cuMboamdka mogrora. Ha
TOa ymaryBaar cregHute daxTy. Ha eqHara off BeKe HaBefleHUTe PaHOCPETHOBEKOBHNI
¢urypu (ox Ho6pymna: T. I11: 2), mogurHatuTe QyIaHKY ce TPaHCPOPMMUPAHY BO IIAMEH.

81 A. Acdanacpes, [Toatnueckue ... I1, 736; 3a purypata o 36pyuackuot unon: B. A. Poibakos, f3. np. Pycu ...,
236-251.

8 M. Wenzel, Neki komentari ..., 137-139; II. ®aju, MpTBauka ..., 20-22; A. Adanacbes, [Toatnyeckne ... VIV,
735-737.

% Beke HartoMHaBMe fieka criope M. Wenzel (Neki komentari ..., 138), mpucycTBoTo Ha palje Ha HairpoOHNUTe
CITIOMEHMUIIN, COTTITAaHN BO OBOj KOHTKECT 61 MOXKenmo fia uMa (yHKCHja ga My obe3benaT Ha IOKOjHUKOT
MUPHO MOYNMBabe BO IPO6OT.
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Co pakaTa 1 0c00€HO IIPCTHUTE, BO CUMOOINYKA BPCKA Ce U COHIIETO U MOJIEbaTa, KaKo
nBe MaHudbectanuy Ha kocmuukuom oezad. Kako mro Bumosme, (T. XVI) sparure
Ha COHIIETO Ce IIpeTCTaByBaJle KaKo 3JIaTHY palje (WIM IpU U3IPeBOT, KAKO PO30BU
npcru). »IpomoBuTe cTpenkim«, Bo lepmannja ce HapekyBaat n »teufelsfinger«, momeka
Bo Pycmja »goproBbl nanmblbl« (faBojoBu mpctn). [lo3HaTH ce 1 pycky IpUKa3HU BO
KOM €[€H O1 IIPCTUTE Ha MHOFyI‘IIaBI/IOT 3M€j e oraed. Co Hero TOj I HonropyBa TJIABUTE
LITO MY I' OTCEKYBa jYHAaKOT, I1O IIITO TUe IIOBTOPHO 3apacHyBaaT 3a HErOBOTO Telo. Bo
CJIOBEHCKUTE TpaguINM 1 IIOIINPOKO, JKMBOTHATA CMJIa € COOP’KaHa 1 BO IPETCTABUTE
3a I'pOMOT M MojmaTa. [Io3HaTu ce BepyBamara fieka ygapoT Ha IpOM HOCK 3[pasje U
JKMBOT, a IEKOBUTO CBOjCTBO VIMaaT " »I'POMOBUTE CTPENN« - IIPEAVICTOPVICKN KaMEHU
OpYAMja VI IPUPORZHM MUHEpaIn co IpaBuiHa ¢GopMa, 3a KOM ce BepyBaJIo JeKa ce
»MYHMIIMja« Ha TPOMOT ) MOJIEbaTa T.e. OCTaTOLM Off HUBHMOT yuap.* Enemenrture paxa
- JU60M - 02aH ce COLpXKaHM U BO HaBe[JEHOTO BepyBambe IleKa pakaTa Ha IIOKOjHUKOT
LITUTH OfF, 02HEHO Opyicje.

Bo pasHun Ky}ITypI/I HN3 IVTAaHETAaBAa, YOBEKOT I'0 N3€MHAYN/I TPACHETO Ha JKUBOTOT
CO T/IECHETO Ha OTHOT, parameTO CO HErOBOTO Iajielhe, a CMPTTa CO TaCHEHETO
(oTTYyKa CIOBEHCKUOT 300p 60cKpecHysarwe = noémopHo nanerve). Ho, mapanenHo
6]/[713 OCO3HAacHa n ,I[eCprKT]/IBHaTa CTpaHa Ha OTHOT - KaKoO YHMIITYBA4 Ha Ce, I1a M Ha
KUBOTOT. Bo VIHIOeBpONCKCHOT KOMIIIEKC, OBa € HajjaCHO Ofipa3eHo BO IIPETCTaBUTE
3a nepcuckuor Murtpa (Kayro, KayTtomar) u xeneHckara Xekara, 4ny IIOZUIHATU
q)aKeIH/I TO 03HaquaaT JKMBOTOT, a CHyIlITeHI/ITe - CMpTTa. Or=oT Kako C]/[M60}I Ha
IIporpeCnBHATa " perpeCrBHaTa (1)333 Ha JKIBOTHUTE I_[I/IKIIYCI/I € IIpVKa’KaH I BO palieTe
Ha xungyuctuaknor Illusa - Harapara. Ha mmouxara ox Jo6pyna (T. III: 2), 6oror
e IpUKakaH BO CBOjaTa IIPOrpecyBHA I103a - CO OTHEHUTE palle IIOfUTHATU Harope.
3eMajKu ja IpeBUL pelanyjaTa 02aH = COHue Vi 103aTa Ha oBaa GuUrypa, koja popmupa
XOPU3OHTANIEH KPCT (MOXKeOM Kako cMMOOJI Ha COHI[ETO WIM IIIEMATCKM MpUKa3 Ha
cosBesyeTo OpMOH), HU Ce YMHU BePOjaTHO JeKa Taa o IMpUKaKyBala CIOBEHCKUOT
IIOKPOBUTEJI Ha He6OTO MM II0BEPOjaTHO Ha COHILeTo U / vy orHOT (criopenu: T.111: 2 co
IBeTe coceHY (pUIypu BO C/IVYHA 1103, Kaj KOU COJIapPHIOT KapaKTep € MOeKCIUIMIIUTHO
u3paseH IpeKy 3padecT /1/ u mosmateH /3/ opeon okony riaBara). IlomounHexxHUTE
IIMITAHN N3BOPU O ITIO/THNOT CPENEH BEK, OBME q)yHKI_U/H/I 178 BpsyBaaT 3a CIOBEHCKUTE
teornmu Xopc, Jaxooz (nsemHadeHn co conreto) u Ceapoxuy - CUHOT Ha He6eCKMoT
Csapor (061IHO OBP3yBaH CO COHLIETO U OTHOT).*

II. AuTIYK; Tpaguuuy - pakara Ha 6orot Cabasnj (T. XVIII)

Bo aHTI/I‘-IKaTaKyIITypa,KyHTHI/IOT KapakKTepHa ceHapMpaHaTapaKaHajBHeanm/IBo
ce cmegy mpexy Tpapuiumnte 3a 6oror Cabasuj. Bo moBeKke eBpOIICKM pervoHm ce
OTKpMEeH 00peHN IIPeMeTI BO BUJ] HA YOBEYKa PaKa, 3/leaHa o OpoH3a (V1 TOpeTKOo
OfI IpYyT MaTepMujai), JOIOIHEeTa CO pasHU JMKOBHM MOTVUBY. Harmucure u ogpenenn
TUIIOJIOLIKY 00eJIeXKja 0BO3MOXKYBaaT HUBHO jaCHO IIOBp3yBambe co HaBefeH1oB 6or (T.
XVIIIL: 1 - 3,5-7,10). ®akTOT LITO Ce IIPOHAj/ICHI U BO PeTMOHOT Off KOj IOTeKHYBa TyKa
obpaboTeHaTa paHOCPETHOBEKOBHA paka ([OCTapu off Hea 3 WK 4 Beka) He' 0OBp3yBa,

8 A. Acdanacnes, [Toatndeckue ... II, 735-737; 3a »rpomosute crpenu« H. Yaycuauc, Murcknre ..., 411,412.
% 3a comapuute 60xectsa: V. G. ITangoscku, I[TaHTeOHDT ..., 50-59; H. Yaycupuc, Mutckure ..., 309-331; 3a
Jax6or: H. Yaycupuc, axo6or ...; 3a Capor u Csapoxxnd: H. Yaycupuc, CroBeHCKuUTe ... .
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R

T. XVIII

Bpousenn parje na 6oror Cabasyj, 2-3. Bex: 1: British Museum, London (S. Perowne, Rimska ..., 102); 2:
Epmurax, Cankr-Iletepbypr (A. Mumyes, Kbm kynta ..., 70/7); 3: Cace, 3BopHuK, bocHa n Xepuerosuna
(V. Pagkvalin, Bronzana ..., 205/1); 5: Ty4yenuua, ITnesencko, byrapuja (M. Tayesa - Xurosa, Vicropus ..., III,
2,2); 6: Can Bepnap, llIsajiapuja (A. Munyes, KoM xynra ..., 59/3), 7: Ipaguuna, labposcko, Byrapuja (M.
Tauesa - Xurosa, Victopus ..., 111, 19, 6); 4: Bponsena paxa Ha JJonuxen, Kapapna /Busone (A. Munues, Kbm
KynTa ..., 60/4); 8: JKeson, Bpauancko, Byrapuja (JI. Mukos, M3o6paxenns ..., 21/28); 9, 9a: npBeHa paka,
11-12. Bex, Hosropop, Pycuja (B. JI. Tuun, Pabortsr ..., 38); 10: Paka 1mto gp>Ku opeB, CTOHOBA KOCKa, 3-4 Bek,
Tonbyxuncko, Byrapuja, (M. Tauesa - Xurosa, Vicropus ..., I11, 7).
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BO OBa UCTpa)XyBame Jla UM IIOCBeTUMe BHYMaHNUe U Ha TPajULVIITe HAa aHTUYKUAOT
Cabasu;j.*

- Ienesza u panpocmpanemocm. Ce cMmera Jieka KynToT Ha Cabasyj OTeKHyBa
on ®puryja, mpu IITO, BO HeroBaTa IeHe3a Ce MPETIIOCTaByBa M MOXKHOTO Y4eCTBO
Ha nomynauyure of Tpakmja u Makemonmja. O Opuruja i of, Hekoe GaJKaHCKO
jazgpo, Bo 5. BeK ITHe., 0BOj KYJIT Ce IIpeHe BO CTaporpyKara, a IOfOIHA M BO PUMCKaTa
kynTypa. Ceylte HeMa LIBPCTM JOKa3) 3a IpepMMCKaTa er3iCTeHIja Ha 0BOj KY/IT
BO BHATPEIIHOCTA Ha bajkaHOT, T.e. HeroBa aBTOXTOHA (TpaKMCKa, VI MaKe[OHCKa)
rexesa. Hexon mcTpakyBaum cMmeraar geka Ha bankaHoT (ocBeH Moxebu Tpakuja),
TOj OMJI JOHEeCeH Of MaJIOa3NCKUTe JOCeJeHMIu (JleTVIOHepy, BeTepaHM, TPrOBI,
3a”aeT4nn). Ilpexy pasHu KynTHM 06jeKTH e NOTBpAeH Bo dpuruja, mOmMMUpoOKoO BO
Mana Asuja n HaBefleHUTe bankaHcky pernonu. Bo puMckara KynTypa ce jaByBa yuiTe
BO PenyO/IMKaHCKIOT IIEPUOJ 11 TOA M3eTHAYEH CO JyuTep 1 CO APYTU PUMCKI HOTOBH,
HO BUCTMHCKA eKCIIaH3Mja BO IIpeCTO/IHMHATa U Bo VTanuja mo>xmuByBa Aypu BO 2-3
BeK. Bo 0BOj Iepmop ce mpommpyBa 1 HU3 pUMCKUTE IIPOBUHINMK Off TePUTOpMjaTa Ha
[MIBajuapuja, Ppannnja, benruja, Pajuckure obmactu, ABcTpuja, YHrapuja, 3anagHo -
6a/IKaHCKITe PeTMOHN, a e II0jaByBa U Cpell CIOMeHMIuTe of [lyHaBCKITe IIp OBYHIINA
(Mesuja, Tpaxuja, Hakuja), ce o CeBepHoro ITpuupromopje.”

- Kapaxmep, ¢ynxyuu u xynm. Hexon ucrpaxyBauu cmeraaT geka Cabasyj
61 U3BOPHO 60T Ha IUVIOJOPOAMETO U IIPUPOJATA, HO BO TEKOT Ha CBOjOT MCTOPUCKA
PasBUTOK TIM IpOWVpMI oOBMe cBou npumapHu ¢ysxkuym. Of 3akpWwIHUK Ha
dbpurujckuTe cellaHu, NOCTENEHO Ke IIpepacHe BO BIaeTesl Ha BCeJICHATa M FOCIIOfap
Ha XMBOTOT M AYIINTe Ha JyreTo. Bo HEerBMOT Ky/IT, OCTBapyBaH BO paMKUTe Ha
pennruckaTa 3aefHNIA - 1MUjac, ce MCTAKHYBaaT jaCHM MUICTepUjasHu oberexja.
OprujacTuuxmTe IPOLeCH, MPOCIENEHN CO eKCTaTMYeH PUTaM, MYy3UKa, 0OperHN
TaHIV U BUKOTHUIY, Ce JIBJDKeIe KOH KY/ITHUTe MeCTa, Kajie ce U3BefyBase obpenu
BO KoM Oumle HaIJlaceHV CMPTTa ¥ BOCKpeCHYyBameTo. LlepeMoHujaTa 3aBpuryBana co
cumbonaka 6padHa BpCcKa Mel'y ITOCBETeHNOT 11 60KeCTBOTO, OHOCHO M3eIHATYBAbEe
CO HETo, IO IITO TOj O6UI MMeHyBaH Mo nMmeto Ha 6orort. [Tokmonunure Ha Cabasnj
BepyBaJIe BO fOOPUOT aHTeI KOj ITOC/Ie CMPTTa Ke It OfiBefie Ha ro36ara Ha 6akeHure.*
Kynrot Ha Caba3suj Bo apxeoyorujara e o0eieXkeH co HEKOJIKY TUIIA KY/ITHM IpeMeTI,
u3paboTeHN BO HEOPTaHCKM MaTepujayn: - KaMeHM ¥ MeTaaHM 06jekTu Bo ¢opma
Ha penjedu, onrapy, cI0OOJHOCTOCUKM CKYIINTYPU M HATIUCHU IUIOYM, HA KOM Ce
CIIOMHYBa WIM JIMKOBHO Ce IIPUKaXyBa OOroT, HeroBure CUMOOMM, aTpubyTH u
noknouniy. OcobeHo ce 3HauajHU penjecpume, co ¢urypa Ha 60roT (IIpUKakaH BO
Xpam, co 6pojHu aTpubyTin) 1 BeKe HaBefleHNTe IPETCTABY Ha OPOH3eHU Palie, UICTO TaKa
IOTONHETH co cuMbonmTe Ha 60roT.®

% Ha moppaujeto Ha Jlakuja, Bo 2-3. Bek, kyntor Ha Cabasuj e MOTBpPJieH Ha HEKONKy MecTa. IIpn Toa e
I7IaBHO M3efjHaueH co Jymurep (Tpm Hatnucu Ha Jynutep - Cabasuj, iBa ontapu, efHa penjedHa IIouKa
n 6ponseHa paka Ha Cab6asnj). TakBu npenmeryt (M KYITHHU L[eHTPH) MMajo M BO COCE[HNTE IOfpadja:
MO/[yHAaBCKMOT ¥ 3allaiHNOT fien Ha Byrapuja n Vcrouna Cpbuja (M. Macrea, Le culte ..., 328-356; M.
Tauesa - Hurosa, VicTopus ..., kapTa Ha cTp. 60-61; A. Mumrdes, Kbm kynra ... , 44-48,57,58,74; C. Kojuh,
Cabasujes ..., 183-185).

8 M. Tauesa - Hurosa, Victopus ..., 282,286; A. Mumnues, Kpm kynra ..., 39-41,74; II. Gopbanos, 3a
Xapakrepa ..., 17.

% A. Mwumyes, KbM KynTa ..., 37,38,46; V. Paskvalin, Bronzana ..., 204; C. Kojuh, Ca6aswujes ..., 183-185.

% JleramHo 3a KynTHUTe penmerty: A. Mumdes, Kbm kynra ... ; M. Tauea - Hurosa, Victropus ..., 286,291.



Huxoc Yaycuouc

- Penauuu co opyzu 6oxcecméa u Kynmoeu. Bo TeKoT Ha cBojaTa MHTEH3VBHA
excraHsmja Hu3 EBpoma, kyaror Ha Cabasyj ke ce mpmOmOKM M CHHKpPETU3MpA
CO IOBeKe aHTUYKM OoxkecTBa. Bpckure co [IMOHMC Ke CTaHAT TOJNKY CMJIHM, ILTO
aHTIYKUTE aBTOPY cMeTaaT fleka Cabasyj e ByIIHOCT QPUTICKOTO T.€. TPAKICKOTO UMe
Ha [Inonuc. JleHec ce cMeTa JieKa OBa IOMCTOBETYBame Ce CIyYNU/IO TYPY 10 O HeTOo
Ha CabasmeBuor Kyit Bo Xemasa. Ha kynTHuTe mpenmery, opa e MaHMpecTHpaHO
IIpeKy IIPUCYCTBOTO Ha Hekom [ImoHucoBu arpubyrtu (tmpc, rpanka: T. XVIIL: 6, 7).
WcxmyuurensHo cwiHy ce u penauyure Mery Cab6asuj u 3eBc T.e. Jymurep, Kou BO
OfIpelleHN PETVMOHU pe3yNTHpaaT CO IIJIOCHO CIOjyBame Ha JiBaTa Ky/lTa BO efleH
(Jynutep-Cabasyj) u Mellame Ha UKOHOrpadcKuTe TUIIOBM ¥ aTpubypute (oper,
MOJIEba, CTPeIa, CEKIPa), IITO YeCTO HOBEeYyBa 1O TeIIKOTUY IpY AudepeHIPAbeTo Ha
HVIBHUTE CIIOMCHUIIN. Ha KY/ITHUTE IIPETCTaBM C€ IPUCYTHU N (I)I/II‘YPI/ITC n anI/I6yTI/ITe
Ha YIITe HEKOM aHTMYKM HOXKeCTBA CO KOU OBOj KYJ/IT BOCIOCTAaBMII penanyn (Xepmec
T.e. Mepkyp, Murpa, Men, [Juockypu, Tpakuckuor Xepoc, AnonoH utH.).”

VImero Ha 60roT HajuecTo ce jaByBa Bo popmata Zafalioo (Bo Tpaknja ZePalloo),
Sabazius / Sabadius n cxpareno xako XaBac. TeOHMMOT ce MOBP3yBa CO 3HAYEHETO
ocno6ooumen, cnacumern. Ho nMa 1 IIpeTIIOCTaBKM fleKa HETOBOTO MMe, Ky/IT M 6apeM
CUMOOIMYKOTO IIPUKAKyBalbe IPEKy CellaprpaHa paka, yurre Bo Masa Asuja ce co3mai
IIOJ, B/IVjaHMe Ha HEKOj Ky/IT Ha TaMy HaceneHuTe EBpen. Bo mputor Ha oBa ce semaar
Heko/IKy (pakTu. IIpBo, Toa ce permanuuTre Mely nMeTo Ha 0BOj 60T u xebpejcknort Jahve
Sabaoth, xou ymre kaj Pumjannure, BO peny0OIMKaHCKUOT IIE€PUOJ, IPeN3BUKyBase
30YHeTOCT U Mellamwe. Bo 0Boj KOHTEKCT ce Ipefiara 1 eTUMOIOrMjaTa Ha TeOHUMOT
Cabasuj, op Sabaoth (= 60z na seojckume). Hekon op HaydHMUMTE, MMETO Ha OBOj
60r ro MoBp3yBaaT CO KaBKAaCKUTe Tpaguuuy (epeMEHCKOTO acHhaT BO 3HAa4YeHme Ha
6oscecms0).” Bo oBaa cMmciIa cakame Jja ro HarmacuMe KOPeHOT *svd-, KOj e MpUCyTeH
BO TEOHVMMITE HAa HEKOM MHIOEBPOIICKNM BPXOBHI 60)KeCTBa CO JIOMVMHAHTECH HebecKu u
cosapeH KapakTep: cioBeHcknTe Capor 1 CBaHTOBUT 11 0cobeHO Befuckuot CaBurap,
Mef'y IPyroTo 3aMUCTyBaH U CO 3/7aTHU paile (He Tpeba fja ce 3a60paBu ieka 6poH3arTa
Ha cafasyeBuUTe KyITHU palie Cjaella coOceM CIMYHO Ha 371aTOTO). Bo oBaa cmucra e
MHTEPeCHO MMeTO Ha aHTWIKNOT MakegoHer CabaTap, 3a KOj ce IIPETIIOCTABYBA HeKa
6un kpcren o Cabac T.e. Cabasuj, a co orjefq Ha LEHTPATHO - GATKAHCKOTO IIOTEKIIO
Ha JyCTVMHUjaH 1 IMeTO Ha TaTko My Sabbatius.”

- Bomuenu paue na Cabasuj. Hajuectuor tun ciomenuny Ha Ca6asueBMOT Ky/IT
e TPOLVIMEeH3MOHa/IHATa IPETCTaBa Ha [IAHKa, IYIIMBO M3/IeaHa BO OpPOH3a, Haj4ecTo
co BucuHa Hap 10 cm. (T. XVIIIL: 1 - 3,5 - 7), npukakaHa co fie/ Off IIOfI/TaKTUIaTa 1 CO
criendryHa o3uIyja Ha IpCTHTe (CIOpel HeKou, Bo recT benedictio latina). Ha o6ere
CTpaHU Of JUIaHKaTa ¥ IpPCTUTE Ce 4ecTo ammmuupanu ¢uroMmopdHu, 300MopdHH,
aHTpornoMopdHM U [pyru MOTUBHU. IIpoHajmeHy ce OpojHM TakBM palle, Taka ILTO

% A. Mumues, KpM KynTa ..., 37,58, 65-71; . Togoposs, [laraHusMeT® ... , 88. M. M. TaueBa - Hurosa,
Vcropus ..., 288,292,293; TaueBa-HuroBa, 3a 6poHsosara ..., 23-27 (3a penanuure co Jymurep).

' A. Munues, Kpm kynra ... ,38,39; T. Capados, Tpakuiickn ... , 176-183; V. Paskvalin, Bronzana ... ,
204, 206; S. Perowne, Rimska ... , 101. M. TageBa - Hurosa (Victopus ..., 289, 290, 297) cmeTa mexa
3a MOHOTeMCTMYKuTe TeHAeHuun Ha Cabasuj He ce 3amyxkHU jyfejckute Bnujanuja (CaBaor), TyKy
cTapobaTKaHCKUTE TPALULIVIL.

%2 Za MeTO Ha MaKe[loHeloT (Ha HaTmuc off 4. Bek 1He. Bo Jlendu): A. Munyes, Kbm KynTa ..., 39; 3a Sabba-
tius: J. A. S. Evans, The age ..., 120; T. Capados, Tpaxniicku ..., 177, 3a oBa nMe Kaj aHTUYKUTE MAaKeTOHII:
182 (Zapadat Kako MaKeTOHCKO Me 3a CUIEHNUTE).
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HMBHaTa TI/[HOIIOI'I/Ija e MOIIIHe CIoKeHa. Bo KOHTEKCT Ha IIPpUCYCTBOTO Ha JONATHUTE
AIINKaOM, OBUIE IIPEAMETI CE jaByBaaT BO 5 TUITONMOIIKN Bap]/[jaHTI/IZ A - 663 HUKaKBI
ammKanuy; B - camo co mmmrapka; C - camo co 3muja; D - co mmmrapka u 3muja; E - co
MHOTy ipyru goparony. Hexon on oBue eneMeHTH ce OBp3yBaaT co cammor Cabasuj,
TofeKa IPyru - co 6OroBUTe CO KOU TOj OVJI BO CMHKpeTn3aM.”

Ampubymu. HajuecTu 1 KOHCTaHTHH Ce: 3MUja, LINIIIApKa O 60p, XKeNKa, )aba,
rymrep u oBHoBa rasa (T. XVIIL: 6, 7). 3uujama ce mpukaxxyBa peoBHO, IO efHa
wm noBeKe. Ce TONKyBa KaKo CMMOOJ Ha )XVBOTOT U IUIOJHOCTA, KAKO CBEIITEHO U
JKPTBEHO XXVBOTHO Ha Caba3nj 1 HeroBa MHKapHaLuja (ILITOM BUJesle 3MIja, HETOBUTE
IOKJIOHUIIY TO V3roBapake MMeTo Ha 6Ooror). Bximydena 6mma u Bo oOpenure Ha
VMHNINjaIUja, U3BEfyBaHN IIPeKy BHeCyBame 3MIja BO ITa3yBaTa Ha KaHAUAaToT (6pak
Ha 60OTOT CO IMOKIOHNUIINTE, KOj IPeTIIOCTaByBaMe 6171 6asypaH Bp3 pealyjara nas3ysa
= gynsa; 3muja = 60z = ganyc). Borovata wiuwiapka IaBHO Ce TOJIKYBa KaKo CUMOOI
Ha JJOJITOBEYHNUOT JXMBOT M IUIOKOPOAMeTo. Bo Bpcka co IpHCycTBOTO Ha xiabama,
JHenKama M eyuimepom, ja aKIeHTVpaMe Te3aTa 3a HUBHMOT XTOHCKM KapakTep. Gla-
vata na ovenot e JOCTa 3aCTalleH MOTHMB Ha BOTMBHUTE palle, IIPYU IITO OOrOT e 4ecTo
IpMKaXKaH KaKo CO Horara rasu 1o Hea. He e yTBpHeHO fgamm ce paboTi 3a M3BOpPeH
Cabasues cuMm60s1 1 BIvjaHme Ha KyITOT Ha XepmMec nn AnojioH. Bo Hekon cryvan,
Ha [yIaHKaTa e IIpeTCTaBeHa U Oucmama Ha 6ozom, co dpurucka kama. OcBeH oBue
- HajpeKBeHTHM IIPeTCTaBM, Ha OPOH3eHUTe palle ce jaByBaaT U QUIypwu, aTpubyTu
u cuM60/M Ha Apyru 60>KecTBa CO KOU OBOj KY/IT CTAIllI BO CMHKpeTn3am (Xepmec,
uonnuc, Kuberna ...). [locta e 4ecTo IpUCYCTBOTO Ha Opes VI pa3Hu cUmMOOnU HA 2POMOM
U MOIbAMa, ITO Ce TONKYBa KaKo IIOf Ha M3eJHadyBamweTo Ha KynToT Ha Cabasuj co
oHoj Ha 3eBc / Jymmrep.**

3nauenwe u namena. Ce cMmeta fieka 6poHsennte paie Ha Cabasuj croene Ha
OJITapUTe, BO HEKaKBO KYITHO Iukadde WM HacaleHM Ha OOpefeH CTall, HOCEH BO
IpoLlecHNUTe JIM KaKO >Ke30/1 BO palleTe Ha CBELITEHUKOT (Kako Ha efeH penjed
on KOHCHXaFeH). He e VICKITY4Y€HO, HEKOM O HMB [1a JVIMajI€ BOTUBEH KapaKTep. To
IIpeTCTaByBaje CaMIOT 6OF, IIpy IITO TeCTOT Ha HETOBUTE IIPCTU (CHOPC,I[ HEKOUu
OeHeMKTHO JIaTMHA) Ce TONKYBa KaKO 071a20Cn08ysauka paxka Ha 6020m BO Koja e
KOHJICH3MpaHa 60xjama omMows U 3auimu, Ia Oypu U 60xjemo noyuenuje u Mucuad.
Ce mpeTmocTaByBa JieKa HOCele posveta M BepoOjaTHO anomponejcku kapakmep -
oIBpakame Ha 3710T0. [To aHanoruja co »MpToBedkara paka« of, Cxomje (Buau rnorope),
He ja UCKJIydyBaMe U Hej3auHaTa KOHKpeTHa 3alliTMHa MOK BO BojHa. [TpucyTHa 6ua n
byHKunjaTa Ha 800etve - pakosoderbe, eBUIEHTIPAHA BO 3aeTHNYKUOT KyiT Ha Cabasnj
u Iuonuc.”

Cocem cmmyHyM OpoH3eHM paime (cuTe [eCHM), BO UCTUOT IEPUON My ce
nocBeryBajie U Ha Jynumep (decto co emmreror Dolihen), co Taa pasmmka mro
IIPCTUTE IM C€ VICIIPYIKEH, a IIOYECTO C€ 6e3 OOOATHN IMKOBHY MOTUBY, OCBEH TOIIKA CO
¢urypa Ha Buxropuja (mpumep: T. XVIII: 4).%

% 3a tunonorujara: A. Mumues, Kbm kynTa ..., 60-62; 3a HameHaTa: M. Tauesa - Xurosa, Vicropus ..., 291.

" A. Munues, Kbm xynra ..., 42, 43, 51, 52, 62-66; M. Tauesa - XutoBa, Vicropus ..., 3a amujara: 259, 280-
¢.HOTa 35, 296, 32 )abara >Ke/mKaTa U rymTepoT: 272, 296; 3a 0BEHOT Kako A10710HOB cuM607: 300-¢d.HoTa
43.

% M. TaueBa - Xutosa, Vicropus ..., 288, 289; A. Murues, Kpm KynTa ..., 43,48, 68, 72, 73; V. Paskvalin, Bron-
zana ..., 206.

% TaueBa-XuToBa, 3a 6poH30BaTa ..., 23-27; A. Munues, KbMm kxynra ..., 57-60.
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III. Kommaparusuu anammsu (T. I; T. IT; T. XVIII)

Ha ru cnopenume cera Cabasuesure pare (T. XVII: 1 - 3,5 - 7, 10) n HammoT
paHocpenHoBekoBeH Haox off Pomannja (T.1; T.11) u a ro onjeHMMe CTeIIeHOT Ha HUBHATA
Meryce6Ha 6ICKOCT.

Mako omIITMOT BIIEYAaTOK YKa)KyBa Ha CIMYHOCTY, IpefMeTUTe NOCTa Ce
pas/MKyBaaT, HajIIpBO CHOpel OOMMKOT ¥ TeXHMKaTa Ha M3paboTKa (aHTUYKMUTE ce
CTI0O0HOCTOCYKM CKY/IIITYPHU, @ CpefHOBEKOBaTa e efHocTpaH pernjed). ITokpaj Toa
IITO YeTHMPUTE IIPCTU Ha CPeJHOBEKOBHATA paKa Ce OTKpLIeHV, CXOJHO TeXHMKaTa Ha
JIeerbe, MaJjla € BepojaTHOCTa JieKa 6mie cBUTKaHW. O4eBUHY Ce U CTUICKUTE Pa3/IMKU
(cxemaTM3aM Kaj CpeJHOBEKOBHATa, Ha CMeTKa Ha 3HAYNUTEJTHMOT HATypaIM3aM Kaj
pumcknTe). OHa ImTO ja 30mKyBa cpemHOBeKoBHaTa co CabasmeBmre (ocobeHO
TUIIOJIONIKATa 2pyna E) e HATpyIaHOCTa CO MHOTY MOTVBI Bp3 HaJBOpEIIHATa CTPaHa.
EnemenT Ha 67111CKOCT, BO OfpefHA CMUCTIA € U 2pusaxma, koja Ha 6pojun Cabasuesu
patie e cuM6O/IMYKY KOAMpPaHa MPeKy 3MIjara, CBUTKaHa OKOJTy 3[71060T Ha [/IaHKaTa
(mpumepn: T. XVIIL: 3,5).”” BcymHOCT 3Mujama e eRMHCTBEHNOT 300MO(]eH eJIeMEHT KOj
e CUTYpHO IIOTBPJieH BO o6aTa cimy4an. Ha cpeflHOBekoBHaTa paka ja KOHCTaTMpaBMe CO
O4YeBUIHO XTOHCKO 3Hauewe (T. X: 1), a BujoBMe Ieka Oula IpUCyTHA U BO KY/ITOT Ha
Cabasnj. Ho, n3BuKyBamweTo Ha uMeTo Ha Cabasyj IIpu 1ojaBa Ha 3Muja, He MOpa Jia 3Ha4M
CaMo HUBHa MAEeHTU(NKALM]a, TYKY 1 TIOBUKYBatbe Ha 60roT Bo (pyHKIuja Ha 3Mujobopey
(dyHkimja prcyTHa Kaj eHOTO Off )KMUBOTHNTE Ha CpefHOBeKOBHaTa paka: T. X: 1).
Emmdannn na Cabasnj 6u Moxkese fa OUgat u opesnont, 06eHOM U KOHHOM, KOU YCTIOBHO
' MIeHTU(UKYBaMe BO Hej3IHOTO TOPHO MKOHOTrpadCKo Iojie Ha pakara of Pomannja.

To mpu¢akame XTOHCKOTO TOJKYBarbe Ha iabama, Heakama u eyuimepom Ha
CabasmeBuTe palie, IOTOYHO HMUBHUOT KapaKTep Ha TUIIMYHM KIacUPUKATOpYU Ha
XTOHCKITE 30HU Off BCelleHaTa. Bo HapopHaTa OpHaMeHTMKa Ha cuOupckuTe Hapoay (1
OPYTM apXaMqHU 3aeJHIIIN), OBUE XXVBOTHU (IypM U CUTe TPU 3ae[JHO) Ce jaByBaar BO
oBaa QyHKIMja BO JOMHNUTE 30HNU Off KocMonomKkuTe cmkn.”® Ha CabasneBnte pare,
THe Ce PacIlopefieH) Ha pasHU Je/I0oBY Of IJIaHKaTa, HO MOXKe Jia ce IIPEeTIIOCTaBY JieKa
BO IIOCTapuUTe IPOTOTUIIOBY (M3pabOTyBaHM O OPraHCKM MaTepujain ?), (paBUTUpaTIe
KOH JI0JIHaTa 30Ha Ha IIpeMeTUTe T.e. [I0[/IaKTUIIaTa, 03HA4yBajK/ I'M HIDKHNUTE 30HU
Ha BcejleHarTa (KaKo Ha HalllOT CPeHOBEKOBEH IIpUMepoK). EBeHTyamHm ocrarony Ha
0Ba KOCMOJIOIIKO KOZMpatbe Ha pakara, 611 Moxkesie fa Oupar gBa eieMeHTI. [IpBHOT €
rpaHKaTa MM IPBOTO IIPUKa’KaHO KaKO pacTe Of JOIHUOT Jel (= 3eMja) Ha paKara off
I'papuumna (T. XVIIIL: 7). BroproT e monykpy>kHara HUIIA, IPUCYTHA Ha MOTAKTHUIIATA
on Hekou CabasmeBu »BoTmBHU pane« (mpumepm: T. XVIII: 1, 2). Ha npumepokor
on Epmurax (T. XVIII: 2), Bo Hea e mpeTcTaBeHa JIeTHATA YKeHa CO JleTe U Opesl HaJ
HuB. [IOBUKYBajK1 ce Ha XMIIOTe3UTe 3a IIOCTOEHE Ha IIEIITePHN CBETWIUINTA Ha
0BOj 60T U Ha aHAJIOTHNUTE OAJIKAHCKM VM MCTOYHO - MeAuTepaHCKu mnpumepn (3esc,
Murpa ...), MOXKeMe fia TIPETIIOCTaBMMe JieKa ce paboTu 3a ImpeTcTaBa Ha memnirepa (=
rox3eMje) BO Koja e IpMKaKaHO MICTUYHOTO parameTo Ha Cabasyj T.e. HETOBUOT CUH
u enudannja (Murpa, Inonuc, Tpakuckn Xepoc ?). [Ipexy oBaa MuTonorema, CTaHyBa

7 OBaa upeHTndMKaIja ja TOTBPAYBAAT U TPUBHUTE CO KPaeBM BO BUJI Ha 3MUjCKU ITaBU, Kou Ha BankaHOT
ce 4ecTH, M TOa Off JKe/le3HOTo 71063, Ta ce /0 HajHOBO BpeMe (IIOrope CIIOMHaBMe TAKBU IIPUMEPHU Of
¢donxmopor).

% C. B. VIBaHOB. MaTepuansl ... , CIuku Ha cTp. 239, 655, 659, 689.

91



92

PanocpenHoBekoBHaTa OpOH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHITE PeTaliyy CO CIOBEHCKIUTE TTATaHCKY TPy

nojaceH 1 Ca0a3neBUOT eNUTETOT »MdjuliH«, IPUCYTeH Ha efieH Hartmuc ox byrapuja.”
I,HOKa)KyBaH)eTO Ha OBUE XUIIOTE3N 6]/[ TO MOTBPAMJI HEKOTAUIHNOT MAaKPOKOCMUYIKI
kapaktep Ha Caba3meBara paka, IITO 61 6MIIO yITe efHA 3aefHIIKA KOMIIOHEHTA CO
HAIllOT CPeJHOBEKOBeH IpyMepoK. Crioper, 0BOj KOCMOJIOIIKM KOHIIENT, JIaHKaTa
6u ro cumbonmsupana HeOGOTO, IPM IUTO HE € MCKIy4eHa MOXXHOCTA, HEKOU Of
anI/I6yTI/ITe (OBCH, Bara, cTpena ) HPI/ICYTHI/I Ha »BOTUBHUTE pane« VI HA HUBHNUTE
IIPOTOTUIIOBY, TyKa Jla Ce Hall/le KaKo 3HallV Ha CO3Be3yjaTa T.e. 30[MjaKoT VM Ha
Mecenute o rogunara (cnopenu co T. XVII: 5).1%

ITocepuosuy penmauyy ce jaByBaaT BO BpcKaTa Mery IIpeTCTaBUTe Off
CpenHOBEKOBHATa paka 1 aTpubyrtute Ha THp. Tpakucku Xepoc, Blie3eH BO CHKPeTH3aM
co Cabasyj. McrpaxyBaunrte neHTH(UKyBaaT HeKONKy oberexxja Ha Cabasnj Kou ce
BKJIOIIWJIe BO IIpeTcTaBUTe Ha Tpakmckuor Xepoc - OpajjecTaTa IVlaBa M FeCTOT Ha
nopurHata paka (cmopemy: T. XVII: 8; T. X: 5). KoHKpeTHO, BO HAaIllMOT CIy4aj, Toa €
OIHOCOT Mery IIpeTcTaBaTa Ha KOk (MJIV HeKOe CJIMYHO SKMBOTHO CO COIAPHO 3HAYCHe)
koj rasu no 3muja (T. X: 1), co komoT Ha Xepoc, IIOJ KOj YecTOo ce IMpUKaKyBa 3Muja
(T. X: 5). Bo nmpusior Ha oBaa penanuja ogar 1 gpyru Bpcky Ha Cabasnj 1 KObaHUIUTe
co comapunu obenexxja (Xepoc usenHadeH co AnonoHn).'”! HerunmyHara KOCkeHa paka
Ha Cab6asnj of Tonbyxuncko (T. XVIIL 10; gatupana Bo 3-4. BeK) ApsKejia ITONOBIMHKA
on opes (meram: T. XVII: 1, Hekoram IOKpueHa CO Jpyrara IIOJIOBMHKA), BO KOj e
IpercTaBeH KowaHMk (Xepoc ?). [TpukaxkaH e Kako ra3u Medka - KOMOMHAIVja MOIIIHe
peTKa 3a aHTUKaTa, HO 4eCTa BO CPEIHOBEKOBHUTE M CIOBEHCKUTE TPafMIIUY, TOKMY
KaKO aHaJIOTOH Ha XTOHCKMOT 3Mej.'”” OBaa KOMIIO3UIIUja, 3ae€JHO CO CUHXPOHUTE
Jymureposu paue (T. XVIIL: 4 ncTo Taka HOIOIHETU CO TOINKA) ITOKa)KyBaaT U3BECHU
(dhopmaTHM 61MCKOCTH CO TIpUKaXKaHaTa ApBeHa paka of Hosropog (T. XVIIIL: 9, 9a, koja
Op>XU Hefle(pMHYPaH TOITYeCT IIPeiMeT), KaKo I paKara Ha efieH >ke3071 ox byrapuja (T.
XVIII: 8), koja ucTo Taka Op>U HeKaoB 3ao0ieH npenmer (jajue ?). CMeTaMe fieKa BO
TpuTe CIydan pakama npunaéa na epxosxuocm Hebecku Tamxo koj eo naa, co30aéa
unu 606edysa 60 dejcmeo (eo cnywma na semjama) ceojom cun Conye - Oean, npuxaxar
Hu3 pasuu cumbonu u enupanuu. HaBemyBame HEKOIKY apryMeHTI BO IIPUJIOT Ha OBaa
KOHCTPYKIMja I BPCKUTE Mefy CabasneBure pale 1 CJIOBEHCKNUTE TPaaAuL VL.

Bpckara Ha Tpakncknor Xepoc (= AIOJIOH) CO COHIIETO, Ha HMBO Ha (PyHKIIMMK
U TEOHUMM TO CTaBa OBOj MK BO pefalyja Co CIOBEHCKMOT conapeH 6or Xbpbc /
Xopc. Kako n Xepoc, CTOBEHCKMOT co/lapeH KOBbAHMK Ce MPUKaXKyBasl CO MOAVUTHATA
u pacimpeHa panka (copenu T. XVIIL: 1, 8 co 2, 6, 7 - ¢urypu of, 36pydcKUOT UIOTL,
PYCKUTe HapofgHY Be30BY, cTeKiuTte).'”> Opnocot boz Conye - Ozan kaxo cux Ha boeom
- Hebo e oppasena Bo cioBeHckure Teonumu Ceapoz (Tamko - He60) i maTpOHUMOT
Ceaposcuy (Cun - Conye - Oean). IIpucycTBOTO Ha OTHOT, a IIOCPETHO U COHLETO,
MOXe Jia ce eTeKTypa Bo QyHKuymTe Ha Cabasyj MpeKy IpUCYCTBOTO Ha daKeIy BO

% A. Mumues, KbM kyrira ...,43,69 (3a HUILIMTE CO KeHa, ieTe U open); 45 (3a enmmuTeTOT »MajunH«); 40,46 (3a
nertepHuTe ceetyminTa Ha Cabasuj); M. Tadepa - XutoBa, VicTopns ..., 293 (3a eUTETOT Maj4nH).

'3a He6OTO T.e. 30IMjaKOT KOAMPAH Ha [/IAHKaTa, HATTOMHAaBMe TTOTOpe.

1"13a oBue aTpnbyTu Ha Xepoc Bo pamKuTe Ha KynToT Ha Cabasnj: A. Mumrdes, Kbm KynTa ..., 68-72.

12Za xockenara paka: M. TaueBa - Hurosa, Victopus ..., 258-262, T.III-76; 3a mutckata 60pba co Medxa BO
cpenHoBekoBHMTe Tpagucum: H. Yaycuauc, MUTCKUTE OITIOHEHTH ..., 66-68.

19 Ananusa Ha nuianuTe n apyru ussopu 3a Xopc: V. I. [TanuoBckn, ITaHTeOHDT ..., 52-53 (IIpuCyTeH 1 BO
TonoHMMMTE BO Byrapuja); M3Bopu 1 MOXKHU TMKOBHM MaHuecTanyy 1 penanyn co Tpakucknor Xepoc: H.
YHaycupuc, Mutckure ..., 279-295, 309-331.
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HETOBITE JIMKOBHIM IIPETCTaBM (M BO HEroBaTa paka) M 0COOEHO eMUTETOT 0ZHeHOCel,
(ITvpogopnoac).'* Bo obata ciydan, T0j He e camuom usedHaueH co 02HOM TYKY, KaKo
u CBapor e Heeos eenepamop (mamxo, co3oasay, dsueamern). Bo Taa cmmcia 6u Mmoxena
ma Oupie MHTepeCHa 1 21aséama Ha 08eHom, MolHe yecta Ha CabasneBurte GpOH3EHN
patie. 3eMajKu ja IpeaBUj YecTaTa BPCKa Ha OBAa XMBOTHO CO OTHOT, KOHCTATHpaHa
BO MEIMTEPaHCKUTe U OMMCKO-MCTOYHUTe penurny, ¢pakror mro Cabasuj rasu Bp3
Hea, TO cuMO0M3Mpa Kako 2ocnodap Ha oznom.'”® Knydunor mpepmer, Kaj Tpute pate
HajBEPOjaTHO I'o CUMOOIM3MPA TPOMOT T.e. MOJEbATA, KOV BO HEKOU MHOEBPOIICKN
MUTOJIOIIKN CUCTEMMU (BKHY‘{I/ITGHHO n CIIOBCHCKI/IOT), Ce€ IpeTCcTaByBajsi€ BO BUI Ha
CBeT/Ia OTHEHA TOIIKA. 3a OBa TOBOPAT 1 OpOjHU IpemaHMja U CEKaKO »IPOMOBHIOT
3HaK« KOj BO HapofHaTa OPHaMEHTHUKa Ce IIPMKaXyBa/l KaKo LIeCTONNCHA po3era.'®
daxToT, IITO Kaj pakara of TombyxnHcko ce pabotn 3a opes (T. XVIII: 10; T. XVII: 1),
MOXXe JIa Ce OIpaBfja CoO BPCKNUTE Ha IPOMOT 1 Boror - [pOMOBHUK CO KOCTYHECTUTE
wrionoBu (OpeB, >KeJaj, JIeIHUK, KocTeH).'” MucTuynara 1 HeoOjacHUBa IOjaBa Ha
OTHOT, Ha MECTOTO Kaje yAMpa MOJEbaTa, MITCKAaTa CBECT MOXe Jia TO pasbepe camo
KaKO HeroBO OMOJIOLIKO co3laBabe - parame. Toa mak, BO C/Iy4ajoB HajIeCHO MOXe/IO
Ia ce IPeTCTaBY IIPEKY M3efHaYyBambeTo Ha “TPOMOBATa TOIIKA  CO jajLeTo, II0 4M1j YAap
ot Hero ce para orHoT (T.e. Boror-Oran). BeyinHocT, Bp3 cMboriakara penarja 2pom
/ Monba - monka - jajue - opes - oear ce 6asupa 1 OPeBOT BO MIPUKAKAHATA PaKa BO KOj
ce Haola KOMbAHNKOT - Xepoc (04eBMIHO [IepCOHAMM3AI[N]a He CAMO Ha COHIIETO, TYKY
u Ha orHot).'” OBa HaMeTHyBa IIOBp3yBame CO OppuukmoT MUT 3a MoMmueTo DaHec,
pozmeHo of jajie koe IUMBa Bo KocMuukute Bopu. OBoj nuk (Bo penmanmja co Epoc,
3eBc, Xenmnoc n Mutpa) cjae Kako COHIle 1 HOCK obenexxja Ha 6okecTBeH TBOpery.'”
M na KpajoT, OBaa NMHMja, BO PaMKNTE Ha CJIOBEHCKUTE TPaJMIMM C€ 3aTBOpa CO
npefaHujata 3a Papoe / rarasek orHeH [yX KOj BO YEIICKUOT M CJIOBAYKUOT (OIKIOP
Ce TIOBpP3yBa CO KYATOT Ha OTHMINTETO. IIpeTcTaByBaH e BO BUA Ha Maj0 MOMUYE,
ITHI[A, HAj9eCTO TpabnmBKa (COKO), 3Mej CO IIAMTEeYKN BIAKHA W orHeH Buop. Ce
BepyBaJIO IeKa MOXKe Jla Ce COo3fiajie Of jajile, KBadyeHO Ha IIeYKa [IeBeT [ieHa 1 [ieBeT
HOKM Of cTpaHa Ha 4oBeK. OBOj /MK e BO pe/lalyuja cO YKPauHCKUOT rarig, pycKUOT
Cmpax-Pax u xaurybcknor Twaroh, Ipu 1ITO CUTe 3aeJHO Ce cMeTaar 3a (ONKIOPHM
MPEXNUTOIM Ha maraHocnoBeHcknot Ceapor / Capoxnd.'!?

'"A. Mumyes, Kbm kynTa ..., 38, 43; M. Tauea - Xurosa, Vicropus ..., 270.

'Bo oBaa cMMC/Ia ce MOIIHE MHAMKATUBHM pealMiTe BO CIOBEHCKNTE jasMIM: MaK. 06eH - PYC. 06UH
(cymapa 1mop Koja ce JIOXKM OTaH 3a CyIIeHe Ha CHOIIOBUTE )XUTO) M MaK. jazHe - Pyc. 02HEHOK - 02aH
(MorHe 67MCKO [ypM 1 HA XMHAYUCTUYKUOT O6OT Ha OTHOT ATHNM). 3a 0OpenHNTe aKTUBHOCTI Kaj 06UH
- oT u HeroBara Bpcka co Capoxnd: B. A. Pribakos, fI3. ap. CnaBsH ..., 33, 34; 3a BpckaTa Ha OBEHOT €O
OTHOT (M COHCETO), BO CKUTCKO - cubupckmot apean: A. V1. MapTeiHOB, O MIPOBO33pEHIYECKOI ... , 14,
15,21; Bo Tanuja 1 BO XuHAyncTUyKara KynTypa (Bo Bpcka co ATHM), KaKO ¥ BO PaMKUTE Ha 30IMjaKoT: J.
J. Chevalier, A. Gheerbrant, Rjecnik ..., 469, 470.

1%]JeTa/bHO 3a OBa, CO MpuUIoXKeHa mureparypa: H. Yaycuanc, Murckure ..., 405-409.

' Axo Ha meHOT Ha rpomoBHUMKOT (CB. Vnuja) rpmu, HaBefieHNUTe IUIOOBYM HeMma fla POZAT T.e. Ke OuaaT
uryriusy (mpumepn u muteparypa: H. Yaycnpnc, Mutckure ..., 435).

'%(Opaa penanuja e offpaseHa BO O6POjHM NPUKaA3HI, BO KOM HEKOe MUHMjaTyPHO JeTe ce para U KuBee BO
I7I07] Off OpeB. 3a KOUTYCOT KaKO MUTCKO - MarycKa Iapajiurma Ipu ManeneTo OraH co KpeMeH (= daryc,
He60) 1 orHUIO (= By/Ba, 3eMja) U JOOMEHNOT oraH Kako HuBHO fete: H. Yaycupuc, Murtckure ..., 218-
231.

Mundpsr ... T.2, 157, 681; B. Boranos, Opdetir ..., 37-40.

"""H. Machal, Nakres ..., 169,170; Mudsr ... T.2, 368.

93



94

PanocpenHoBekoBHaTa OpOH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHITE PeTaliyy CO CIOBEHCKIUTE TTATaHCKY TPy

Penmanumnre mery Cabasuj u 3eBc / Jymurep u HeroBaTa O4YeBUHA HOMHUHALMja
HaJ| HEKOJIKy APYyrM OOroBM, yKa)KyBa Ha BPXOBHMOT HebOecku kapakrep Ha Caba3uj
(3a mrTo mOTBpAA ce u cyHKUTEe O6poH3eHU pane Ha Jymutep: T. XVIIL: 4). M. Tauesa
- Xumosa, cMeTa JeKa Ha HEKOM TpaKUCKM crnoMeHunu (ocobeHo pemjedor of
Ounmmmonon), 3ap ¢purnckuor Cabasuj ce Kpue mpakucku 60e co XeHOMecmMuuKu
Kapakmep - KOCMOKPAmMop OKpyxceH co céuma 00 Opyeu 60208u, NOKposumen Ha
gnopama u paynama u 6o0umen Ha cyoOUHAMA HA TY2emo 3a 8peme Ha HUBOMOM U
no cmpmma. 3abenexxyBa U CUIHU conapHu obenexja (BpCKI co AIIOJIOH - KOBaHNUKOT,
KaKO TPaKIMCKa Xxumocrasa Ha opduuknor Inonnc t.e. Cabasnj).!!! Ha oBa ymaryBaar
U pelaljuyTe IITO I IOCOYMBMe, Mery Ca6a31/[j u cnoBeHckuTe CBapor u CBaHTOBUT,
BepuckuoTr CaButap na u xebpejckuor Cab6aoT (BO OFHOC Ha TEOHUMUTE, GYHKLIUUTE
u aTpubyTHUTE).

3AK/IIYYHU COTTIEOYBAIbBA

Kaxeu saxnjywoyu moxcam 0a ce ussedam 00 napanenHume coenedyéarod Ha
cpedHebexosarama pana 00 Pomanuja u somusnume pave na Cabasumj?

Hajmpso mopa fa ce Kake fleka 06paboTyBaHaTa paHOCPEJHOBEKOBHA paKa Off
Pomanuja e HajBepojaTHO OTKPMEHA BO KPYTOT Ha CIIOBEHCKaTa KynTypa »Mnomewmu
- Kundewsmu«, Koja BO 6. M 7. BEK €rsuCTMpasa BO PETMOHOT Ha JIEHEIHa Jy>KHa
Pomannja T.e. ceBepHOTO Kpajopexje Ha [onen [lynas. Bo opopmyBameTo Ha OBaa
KynTypa 6wie Bkiaydenu CIOBeHHUTe - IPUIAAHUIM Ha Kynarypata »[Ipaea Kopuax,
Antute op »llemKoBCcKa KylITypa« M MECHHUTE JAaKO - TeTCKM eTHocu. Bo 7. Bek,
IIOTOJIEM Jle/l Of HEj3SMHOTO HacejieHMe ce cenu npeky JyHaB BO pasHM PermoHNu Ha
bankanot.'"” CMeTaMe [ieKa, Mel'y IPYrOTO, Ha TOa Ce HO/DKAT M OMMCKUTE peslaiyn
Mery 0BOj IpeiMeT M genoro on Bemectmno Bo Tecanmuja. 3emajkm ro mpepsup
Ka)KaHOTO, reorpad)ckata ¥ XpOHOJIOUIKA OMMCKOCT Ha obOpaboTeHMTe MpeIMeTH U
ofpefeHN HYUBHY MOP(OJIOIIKI, MKOHOIPahCKU M MUTCKO - CUMOOIMYKI pe/lalyiy, He
e MICKITy4eHa MOYKHOCTA 3a HeKaKBa HMBHa MelyceOHa IIOBP3aHOCT. 3a KapaKTepoT Ha
OBJI€ BPpCKI Ke IIpeNJIOKNME HEKOJIKY XUTIOTE3M:

- ITopany mpucycTBOTO Ha aBTOXTOHOTO IIPEIC/IOBEHCKO Hace/leHne 1 O/Iu3uHaTa
Ha BusanTuja, Bo Kynrypata »Mnotemryu - Kunpemru« Mopasie BO U3BeCHa Mepa Jia
OMIaT BKIY4eHN ¥ MeCHNUTE JOLIHOPUMMCKM Tpamuuuy Ha Jlakmja U cCOCeHUTe Ha Hea
Tpaxmja 1 Mesuja. [lokony ce npucdary mexa kynror Ha Cabasyj (BKIy4UTETHO U
HeroBuTe OPOH3EHM palje) MMa aBTOXTOHA TeHe3a, MOMHO e moj 0a 6un ancopbupan
U 00 NPUNAOHUYUME HA A6AA KYIMYPA U NOBP3AH CO HEKOU CAUMHU MPAOUUUU 60 Heq.
Hexon mcrTpakyBaum yKakyBaaT Jeka He ce pabOTM 3a LIMPOKO PacIpOCTpaHeT
penurucky GpeHoMeH, TYKy 3a TpaiMliuja Ha JOCEeJICHUIY, OTpaHIYeHa BO Ofjie/IHU
pernonu. JIokonKy oBa ce ITOKaKe KaKO TOYHO, Meuko Ou moxceno 0a ce nosepysa
Oeka edeH Ky, 0epanu1ero npucymen u 60 pamkume Ha pOMAHUIUPAHOMO HAceneHue,
Mmodxcen 0a 6ude npugamen 00 CMpana HA HePOMAHUIUPAHUE »BAPBAPUK.

- IoBepojatna Hu ce umHu formalnata kontaminacija, T.e. feKa IPUCYCTBOTO
Ha Oponsennrte CabasueBnu paile IpefU3BUKANe aKMyanudauuja Ha cruuHu MUMcKo

"'M. TaueBa - XuroBa, Vicropus ..., 269, 270, 287-291, 294, 296.
112B. B. Cenos, CraBsiHe B paHHEM ..., - 95-108.
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- CUMOOIUMKU NPEMCMAsy, HOWUPOKO HPUCYMHU 60 MPAOUUUmMe Ha MeCHHOMO
0aKo - 2emcKo, AHMCKO UMW CTI0BEHCKO HaceseHue (MUTOBM, aTpubyTH Ha GOXKeCTBa,
06pepy, CIMKM BO OPTaHCKM MaTepyjann) 1 HUBHO O0QOpMyBarbe BO BIJ] Ha MeTajleH
Ky/ITeH IpefMeT. 3aToa Ha HALINOT CPEIHOBEKOBEH IIPUMEPOK, HAMECTO aTpubyTuTe
tunmyHy 3a CabasmeBnre palle, ce jaByBa IIOMHAKBA MKOHOTpadmja, N3BefeHa CIopes
KOCMOJIOIIKJMOT KOHIIENIT KOj € TUIINYEH 32 HepOMaHMU3MPaHNUTe PaHOCPeJHOBEKOBHU
eBPOIICKI KY/ITYPI.

- Epnara on BeTe K/IIyYHM KOMIIOHEHTU BO KOHCTUTYUpPAmeTO Ha KyITypara
»Vnoremrn - Kungemru« ce Aumume - HeCJIOBEHCKM €THOC KOj M3BOPHO IIpuIIaraj
Ha MPAHOjasMYHNTE HoImynanyi. Bo 4. Bek, Toj of KaBkas murpupan o CeBepHOTO
[TpuuproMOpje, Kajie XKIUBeejKu BO CMMOM03a CO CJIOBEHCKUTE VI IPYTM HOIY/IALul, Ce
cnoBeHnsupa'’ Tenesara Ha kynToT Ha Cabasnj ce Bp3yBa 3a Ppuruja u MOLUIMPOKO
3a Maa Asuja. 3eMajku v npefBuf oBre fiBa daxTa, MoKHO e, Kynmom Ha Cabasuj
(nosepojammno, Hexoja Hez08a Onucka Kaskacka eapujanma), 0a Oun OoHeceH 60
Hakuja 00 cmpana na Aumume u HA MOj HAYUH O0A 20 MOMUBUPAT CO30A8AHEMO HA
cpedHosexosnama paxa 00 Pomanuja.

-Bo odopmyBameTo Ha paHOCpeHOBEKOBHUTE CJIOBEHCKM KYITypu off IlaHOHUja,
ITomynasjeTo n Jy>xHa Pycuja,ronem yzen nMaao aBTOXTOHOTO MPaHOja3M4KO HaceleH/e
- mpex ce Capmarute, Ajlannte, noroMmiyTe Ha CKUTHTE VIM HEKOU PYTH HOIy/Taliui
Ol VHJO-UPAHCKUOT jasumuky KoMiulekc.'' Co orrep Ha HMBHaTa reorpadcka u
ucropucka 6mickor co CrapobankaHcKuTe 1 Majioa3ucKuTe MOMYIALU, MOXHO €, 60
HUBHAMA KYImypa 04 e23ucmupane mpaouyuy MOuiHe CIUMHU CO OHUe 00 KYIMOom Ha
Cabasuj. IlapTununupajku Bo eTHIYKOTO U KYITYPHOTO odopMyBame Ha ClioBeHNUTe
OfI HaBeJeHUTe PErMOHM, THe Ce MHTErpupaje ¥ BO TPaAMLMOHATHATa pelInuruja u
muronoruja Ha C/IOBeHUTe, I1a OTTaMy U Ha CpeJHOBEeKOBHAaTa OpOH3€eHa pakxa.

- Pemannure mefy CabasmeBute u CpefHOBEKOBAaTa paka MOXKe [ja Ce [JO/DKAT
Ha 3ae0HUYKAMA UHO0EBPONCKA 2eHe3d Ha VM3BOPHUTE HOCUTEIV HA KY/ITOBUTE IITO
CTOeJIe 3aJi OBMe IIpeaMeTH - of egHa ctpaHa Opurujunre (M SpyruTe aHAJOMMCKA U
cTapoOa/IKaHCK!M IONy/IAaluy) U Of Apyra crpana, CroBeHuTe (M Apyry IOIyIaluu
BKJIY4eH! BO HUBHATa eTHOI€He3a).

BupoBme pexa pakara on PomaHMja He e 0caMeH HaoJ BO ITaraHOC/IOBEHCKUTE
TpajULVI, TYKY eJIeMEeHT KOj OJIMYHO Ce BK/IOIIyBa BO IIOJLOLIHEXITE CPEHOBEKOBHI,
HOBOBEKOBHU U POKJIOPHM TPafMIIMY Of LIe/IMOT CTIOBEeHCKM apeasl. [IpeTriocTaBeHOTO
ByjaHye Ha Cabasyj MoXKe Jja ce JeTeKTVpa Ha cellapypaHuUTe palle Ha HairpoOHuUTe
CIIoOMeHUIM (CTeKIMTe M IMOJOLHEXHNTe) KaKO UM Ha OpPHAMEHTUTe Of HapOJHUTE
Be30BU, aMyJIeTuTe, OOpeqHNUTe IIoTadyl BeJIUITEHCKUTE jajia. AKO ce 3eMe IpefBUf
IeKa OBOj 6OL, KaKO JM HEerOBUTe KOHaHNYKM XMUIIOCTA3M, Ce IIPUKXYBaJ CO efHa
[IOJMIHATA U pacllMpeHa paka,''® Toralr craHyBaaT MOYKHM U pe/IallIiITe CO aHa/IOTHNTE
¢urypu op crekyure (T. XIII; T. XIV; T. XVIIL: 7), HCTOYHOC/IOBEHCKUTE HApPOLHU
Be3oBU (T. XVII: 6) u cpenHOBeKOBHMTe ITapajiey (IMIIaHN U3BOPY U KOBAHUKOT Off
36pyu (T. XVII: 2). KoHueHO, HeKOM MCTpaXyBauM yKaKyBaaT Ha ymenoT Ha Cabasnj

13 A. Pleterski, Model ... ; B. B. Cenos, CnaBsiie B paHHeM ...; Z. Vinski, Uz problematiku ... ; A. Jloma, Hexn
C/IABUCTUYKY ... ;

'“B. A. Ppi6akos, [IpesHue ... ; . Bepuep, K npoucxoxxpennio ...; B. B. Cenos, CaBsHe B paHHEM ... .

"SA. Munues, KpM KynTa ..., 41, 71; M. TadeBa - Xutosa, VicTopus ..., ja akceHTHpa Te3aTa fjeKa BO pakara
CTOeJ KPY)KeH TIpefIMeT, Criopefi Hea 60poBa mminapka (267-269, 286, 287, 295).

95



96

PanocpenHoBekoBHaTa OpOH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHITE PeTaliyy CO CIOBEHCKIUTE TTATaHCKY TPy

BO 0(OpMyBameTO Ha HEKOM MUTCKM JIMKOBU Off jy>KHOCTOBEHCKUOT (POKIOp: -
MUTOJIOIM3YpaHaTa HapofiHa xumocrasa Ha Ce. Casa Cpncku, (6asupaH Ha CO3BYYjeTO
Ha HuBHMTE MMuBa Cabasuj / Casac - Caga);''® - MUTCKUOT UK CAM06Ua / camoousa
(npeky ¢opmure Hlembuna, Cembena, Cemena, Cubuna co Cambamuoc u Cabasuoc).'"”

JINKOBHO - CTWICKMTE M MKOHOrpadcKy mapanenyu Mely pakara of Pomannja
U OPYIUTe HpPeAMEeTH Off THP. NA2AHOCTOBEHCKU CHUCKO - UKOHOZPAPCKU cucmem
MOKa)KyBaaT ieKa Taa [Ipuiarajaa Ha IOMY/IAlMITe Off CJIOBEHCKMOT KOMIUTeKC (AHTH,
Beneny, CyioBeHN ?), KOM BO paHVUOT CPefieH BeK er3UCTHpalIe BO CeBEpPHOTO Kpajopexje
Ha JlyHaB (meHemHa PomaHuja), a moToa ce gocemwie Bo Tecanuja u [pyru [jeJioBU Ha
Bankanot. Biimckocture co KynaTHuUTe paie Ha Tpako - ¢puruckuor 6or Cabasuj (2
- 4.BCK), HpOHajI[eHI/I BO MCTMOT PE€TVOH, yIaTyBaaT Ha €BEHTYAa/IHOTO Yy4Y€CTBO Ha
OKO/THITE HECJIOBEHCKN Tpagyiinii BO 0(1)0pMyBaH;eT0 Ha OBOj IIpegMeT U KY/ITOT IITO
CTOEJI 3a]] HeTO

Hema comHex pexka HaomoT of Pomanmja mman Bpcka co pemmrmjarta. Toa
MOXea fia 6ume camaTa IpOHAjoeHa paka (cO KapakTep Ha BOTMBEH WINM JAPYT
BUJ KynITeH npenmert). Ho, jokonky ce paboTu 3a MaTpuiia, TaKBUOT KapaKTep o
HOCeJle IIPOM3BOAUTE LITO Off Hea ce OTMCHYBajle WM usjieBane (MeTanHu GOmun -
aIUIMKAIUY WY JleaHu penjedu). 3a BaKBUOT Ky/ITeH KapakTep 300pyBa aHaIu3aTa
Ha MKorpadujara IpUKaXaHa Ha Hea, IPWIOKEHNTE Mapaset I 3HAYajHOTO MeCTO
Ha pakaTa BO AyXOBHara KyiTypa Ha CIOBeHMTe Of PaHUOT CpelieH BeK Ila Ce M0
coBpeMeHMOT POIKIIOP.

Mosxe fa ce TBpAM A€Ka BO JOTHMUOT €I HA paKaTa ce MPUKAKAHVU XTOHCKITE
30HU Ha BCeJIEHaTa CO IIPMKa3 Ha COHIIETO, 3apO0EHO Off IBOIVIABMOT XTOHCKU 6OL,
IIPUIOPYIKEH CO ITap MUTCKN ITIECOBI. Bo TOPHUOT eI, IaK € IIpUKakaHa KOMHI/UIaI_H/Ija
OJl, HEKOJIKY ITIO€THOCTaBHM CLEHM, BO KOM C€ aKLEHTMpa AVMHAMMKaTa Ha COHIIETO
u 6opbaTa Ha XMBOTHM CO pasindeH KapakTep. Moxe fa ce IpeTIIOCTaBM feKa Ha
IIPOTOTUIIOBUTE O] HallaTa paKa HEKOoTraml 6ue IIpUKa)XaHM CLEHU IIOBP3aHM CO
cpepHara 1 ropHaTa Hebecka 30Ha Ha BCeJICHATa, MIaKo BO KOHKPETHNOB CIy4aj Toa He
e TOCTIETHO CIIPOBEJEHO.

CI/IM6OHI/IKaTa, I1a OTTYKa M PEJINTMCKNOT KapaKTEePp Ha paKaTa Cc€ IIOJIUTEHETCKI,
Oupejkn ce 6asmpaar Bp3 peanHnTe (QYHKINMN Ha OBOj M3BOHPETHO BaXKEH M€ Ha
JOBEKOBOTO Teso. Ilopajsu oBa, Tie Ce KOHCTAHTHI 3a II€IOTO YOBEUITBO. TakBMOT
KapakKTep € Imogap>KaH 1 co OMOIOIIKUTE UHCTUHKTUBHU (I)I/IKCZU_U/H/I KOH pakara, Kon
AoBenyBaaT OO KyMy/nMparme BO HEA Ha eMOUNH 1 MOTUBaL M, KOM Of CBOja CTpaHa
ce mpesieBaar Bo cepure Ha KynTypara (YTWIMTApHU, MUTCKO - penurucku). Pakara
MO>Ke f1a 61/e TIofazieHa Off JOTy KOH rOpe - Off YOBEKOT KOH H0XKecTBaTa Kako Mosoa,
momo1, xenba 3a KOHTaKT wn 6maropapHocT. Ho n 06partHO, Hekoraii ce mpoTera of
rope KOH [0y, Of 60roT 1 He6OTO KOH 3eMjaTa U YOBEKOT, KaKO CMMOOJI Ha HeroBara
IeIOTBOPHOCT, CIJIA, 3ALITUTA, BIACT I OIIIITO IIPUCYCTBO.

[TpukakyBameTo Ha OOrOT IPeKy CemapyupaHa paka € MOTUBUPAHO Off
HEKOJIKY IPUYMHI: - IOTpebaTa fa ce eKCTpaxypa HEeKOj HeroB acIeKT (HajIecTo
IejCTBYBA4YKM); IIPETCTABUTE 3a HETOBMOT TpaHCMarepujajeH TpaHchurypaaeH

1eg, Kuligi¢, Stara ..., 158; Bo ¢. HOTa 34 (BepyBaMe BO HAaBelIeHNOT KOHTEKCT) TOj ro muTupa R. Petazzoni
(Lonniscienze di Dio, Einaudi, 1955, 348); 3a Mutonornsupannor Cs. Casa: B. Yajkarnosuh, O cprickom ...,
(co mpeHarIaceHN XTOHCKY TOIKYBaba).

""7]1. IparojnoBuk, B. CrojueBcka - AHTUK, MUTONIyromMeHa ..., 92-94.
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KapakTep (HelpeTCTaBINBO O0XKECTBO, KOe MOXe Jla ce COITIefia CaMo IIPeKy HerOBUTe
dyHKIyM, TpUHININ U fea). [IpuIoskeHNoT KoMIIapaTUBeH MaTepujal ja npedepupa
IpEeTIIOCTAaBKaTa feKa pakara of PomaHuja 6mia CYICTUTYT Ha OfpefeH MUTCKU
MK T.e. 60XKECTBO WIM HEKOja HEroBa KOHKpeTHa (yHKUMja. 3eMajky ro Bo 063up
KOMITapaTUMBHIOT Marepujaji, 0co0eHO penalnujata co KyaTHUTe pale Ha Cabasuj u
Jymurep - lonyxeH n cMMOOMMYKUTE BPCKY MeT'y [i/TaHKaTa, He0OTO ¥ COHLIeTO, HY Ce YMHU
IIOBepoOjaTHa Te3ara ieka paka off PomaHuja npunarasa Ha HeKOj BpPXOBEH C/IOBEHCKM OOT,
BepOjaTHO ITOKPOBUTE/I Ha HeOOTO M/IM HeKoja HeroBa KOHKpeTHa enudaHyja: THeBHa
CBET/IVMHA, POM U MOJIEbA WJIM COHIe 11 oraH (HajepojatHo CBapor / CBapoxud, Xopc).
TaxBuOT KapakTep 0cOO€HO Io IOTBPAYBaaT CTeKINTe, Kajie JOMUHIPaaT JeCHUTe palie,
61710 BO cenapaTHa popMa MIM KaKO IeJl Off YOBeUKU PUrypH.

Ho, Ha BakBHOT cTaB My npoTuBpedn (pakToT IUTO pakara of PomaHuja e
7eBa. AKO IIpeTIIOCTaBMMe JieKa Taa He OfieJla BO Iap, (co yIITe efHa TaKBa JIeCHA),
TOa MOXKe Ja YKakKyBa Ha HeKoM Apyru (yHKIMM INTO CToele 3aj Hea. VIMeHo,
BO CUTe CBeTCKM TpajuIUM IIOCTOjaT jacHM JUCTUHKIVja Mely 3Ha4emeTO Ha
IecHaTa U JieBaTa paka, 6asupaHy Bp3 HMBHMUTe peanHy (pyHxuym. [JecHara paka ru
cMOOIM3Mpa aKTUBHUTE, KPEATUBHIY, Je/IOTBOPHY, PAL[MOHATHI 1 TTOjaBHY ACIIEKTH
(cospmaBame, MOK, BJIACT, Ka3Ha, 3alLTITA, JIeYetbe, laBarbe, INIONHOCT .... ). JleBara max
I Ofjpa3yBa HeJejCTBYBadKUTe, Hefle/IOTBOPHY, IIACUBHY, MUCTUYHU, MeTapU3NIKN
MOKI 1 CITIOCOGHOCTHU (MYAPOCT, [yXOBHOCT, IIPAB/ia, 9€CT, BUJOBUTOCT, IPOPOLITBO,
IpUeMYUBOCT, )XeHCcky npuHiu)."'® CraBajku ru mocnegHuse GakTy BO MpeJieH IJIaH,
CTaHyBa JCTO TOJIKYy BepOjaTHO JieKa pakara of PomaHuja Ouia BKIy4eHa BO OHMe
KYITHM acIleKTV Of HaBefleHNTe KaTeropyuy Koy Ouie IoBeKe Bp3aHM 3a IACUBHUTE
¢dhopmMu Ha MOKTA.
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Romanian Bronze Hand from the Early middle Ages and Its Relation to Slavic
Pagan Traditions

Nikos Causidis

In 1989, the Sotheby’s Auction House offered for sale a bronze hand from an un-
known Romanian archaeological site. The hand is cast in the shape of a one-sided relief
(T.L; T.ID). D. Kidd’s analysis as well as personal observations of the author indicate its
Early Medieval origin and connections with some finds from the area settled by the
Slavs, and from the same period (Venetes, Antes, Slavs?) (T.IIL; T.IV; T.V). Similar reliefs
made of metal were found in the area. Shaped as zoomorphic or anthropomorphic
figures or depicting more complex scenes of mythical character, they were found in
Velestinon in Thessaly (T.I11:1,4,5,7-11; T.IV:3,4,9,11), in Martinovka in Ukraine (T.III:
3; TIV:5,7),in Dalmatian Knin (T.IV:1,2), and in other sites. They all had a style and ico-
nography similar to the jewelry that was typical of Early Slavic cultures (fibulae — T.III:
2; T.IV:8 belt clasps — T.I11:12; appendages (T.IX:10). It is this author’s suggestion that
all these artifacts, including the one from Romania, should be analyzed as a unique and
relatively homogeneous whole; therefore he suggests for them the term Early Medieval
pagan-Slavic stylistic and iconographic system. By the use of symbolic and iconograph-
ic analysis, as well as comparative and interdisciplinary methods, the mythic pictures
on the front of the hand should be closely examined. The lower iconographic field (on
the handcuft) depicts the lower parts of the cosmos (T.V:4) with a two-headed chthonic
god (T.VIL:1; T.VIL:1,2), a pair of dogs and a solar rosette (T.V:4: T.VIIL:7). These ele-
ments are located beneath the ornaments, which show an ideogram symbolizing world
waters (waves) and travel phases of the sun (a border with twelve circles with a point
[T.VI:1/). It is suggested that this composition represents the underworld in which the
sun (depicted as a disc, implicitly also as a human figure /T.VII:1/) has been kidnapped
by a two-headed god guarded by its dogs. In the upper iconographic field (on the hand)
ornaments and other details suggest four groups of animals (T.I; T.II). The animals with
the bodies covered by rhombs (T.VIII:12; T.X:1; T.XII:1) probably represent chthonic
creatures (the rhomb=the earth/female principle), the ones with circles are probably
solar or heavenly beings (T.IX:2;T.XI:2), those with arched impressions (=feathers) and
beaks represent birds (T.VIII:12; T.II) or ornithomorphic mythical creatures (T.XI:1),
and those with an identical ornament (=wing), but without the beaks, depict the fish
(T.XII:1) or ichthyomorphic mythical creatures (T.XII:2). There are also some smaller
scenes that form a unique whole, but their clear global meaning has not been estab-
lished so far. Special are two mythical pictures of a leaping four-legged animal with
a solar rosette beneath its body (T.IX:1,2). There are also two complex versions of the
same picture: one with an identical animal, but with a snake under its legs (the snake
is a symbol of lower cosmic zones — T.X:1), and the other with a griffon (symbol of the
sky) as the snake’s opponent. Between the two stands a herbivorous animal, obviously
the cause as well as the goal of their fight (T.XI:1). There is another similar triad (T.XI:
2) in which the snake has been replaced by a composite figure of a chthonic dragon, the
griffon by a smaller carnivore (either a wolf or a dog), and the herbivore by a horned
animal. There are two more pictures, one showing an animal with a bird on its back
(T.VIII:12), the other an ichthyomorphic creature - a chthonic dragon with a fish in its
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mouth (T.XII:1). The author concludes the first part of his thesis with a list of compara-
tive material, predominantly from the Slavic area, but also from elsewhere.

The second part of the study analyzes the role of hands and palms in traditional
Slavic culture. It opens with the oldest medieval traditions, that is with written sources
and archaeological finds (T.IIT; T.XVIIL:2; T. XVIIL:9, 9a) that point to a considerable role
of hands on Slavic idols and in ceremonies. It continues with the presence of hands on
gravestones, the so-called stecci from the western part of the Balkans, that date from the
period between the medieval times and the New Era (T.XIILT.XIV, as well as later Mos-
lem tombstones (T.XIII:12), Christian crosses (T.XV:15) and a contemporary custom of
placing a flag upon a grave (T.XV:7). Both iconographic forms on the stecci gravestones
(a separate hand /T.XIII/ or a raised hand on a human figure /T.XIV/) indicate the con-
nection between the hand and the destiny of the deceased after his or her death (they
symbolize the soul and protect either the after-death destiny of the deceased, or the
grave from negative forces). Bearing in mind the connection between the hand and the
palm, and the sky and the sun these images represent the solar concept of Ressurection
and reflect the solar cycles.

Hand symbols are also present in contemporary folklore. In textile ornaments
(T.XV:8-12) and on jewellery (T.XV:1-6) the hand has the function of the protection
or the picture generating positive elements (fertility, health, prosperity, etc.). The same
goes for ritual bread that is part of wedding ceremonies (T.XV1:9-12). The author then
discusses apotropaic and other functions of the hand on buildings and walls erected in
the open (T.XV:13, 14). He concludes by focusing on one category of magic procedures
that was used for putting people to sleep by burning the fingers of a mumified hand;
this clearly reflects the symbolic relation between hands, fire, life, and death.

In the third part of his treatise the author tries to connect the medieval hand from
Romania with similar bronze hands of the Thracian-Phrygian god Sabazios from the
2™ and the 4™ centuries. These were widespread in the provinces of Tracia, Dacia and
Moesia (T.XVIII:1-3,5-7). The author suggests several hypotheses for the similarities
between these hands. One of them allows the possibility that the hand from Romania
is a result of the influence of autochthonous non-Slavic population on the »Ipotesti-
Cindesti« culture in which it had originated. The second hypothesis suggests that the
Ants, who were primarily non-Slavs, had brought from their original homeland in the
Caucassia (which was relatively close to Phrygia) the cult of Sabazios, or of another
similar deity, to the area of the Black sea and to Romania. The third hypothesis pre-
sumes that these were Iranian-speaking peoples from the northern part of the Black
Sea and the Danube area (Sarmatians, Alans and descendants of Scythians), while the
fourth presumes the connection between the Sabazios hands and the common Indo-
European genesis of Slavs, Phrygians and peoples from the ancient Balkan territory.

The author concludes his treatise by emphasizing the cult character of the bronze
hand from Romania and its connection with ancient Slavic elements. He tries to con-
nect it with certain elements and functions in nature, that is the cosmos and concrete
deities as well as their protectors. In this context he defines the religious function of
the hand. By emphasizing the iconography of the bronze hand from Romania and the
above-mentioned parallels he suggests its connections with the male principle and with
elements and energies of the sky (the sun, fire, thunder, lightening, power, protection,
fertility). This would denote that the hand symbolized an early Slavic deity that acted

105



106

PanocpenHoBekoBHaTa OpOH3eHa paka off PoMaHmja 11 Hej3MHITE PeTaliyy CO CIOBEHCKIUTE TTATaHCKY TPy

as protector of the sky (or other elements), most likely the celestial Svarog or his son
Svarozi¢, also called Hors (incarnation of the sun and fire). But the fact that the hand
in question was the left one (unless it was in a pair with the right one) favors less ac-
tive and more passive aspects of power (not so much the categories of creation, power,
punishment, protection, healing, fertility, but rather the categories denoting wisdom, spir-
ituality, insight, prediction, honor, right, etc.).



Qualche nota sui sermoni e sugli
ammaestramenti antico-russi contro il
paganesimo e i loro possibili rapporti con la
letteratura apocrifa e gli scritti antibogomili

Simonetta Simi

This article is based on the examination of ancient Russian documents, »slova i
poucenija, napravlennye protiv jazycestva«, and their relationships with the apocryphal,
Bogomil and antibogomil literature.

Lo studio della tradizione mitologica dei popoli slavi presenta numerosi
problemi: in primo luogo la mancanza quasi assoluta di fonti primarie. Come ¢ stato
notato piu volte, le fonti del paganesimo slavo sono posteriori rispetto alla sua effettiva
esistenza e sono in massima parte opera di osservatori esterni. Questa scarsita di
materiale apre nuovi orizzonti di studio, propone molteplici possibilita interpretative,
ma ha spesso dato luogo, soprattutto negli ultimi anni, a lavori pseudoscientifici
(cfr. la riedizione della famigerata Velesova Kniga, unopera senza dubbio inventata),
assolutamente fantastici e privi di qualsiasi reale connessione con quella materia che
tradizionalmente viene chiamata »mitologia slava«.!

Per evitare che la scarsita di documenti sul paganesimo slavo porti a ricercare
spiegazioni e conferme in ambiti misticheggianti o leggendari occorre uno scrupoloso
riesame delle fonti in nostro possesso: tra queste fondamentale importanza rivestono i
cosiddetti slova i poucenija napravlennye protiv jazycestva, sermoni e ammaestramenti
scritti contro il paganesimo che rivelano quanto fossero vive nella memoria collettiva
degli slavi orientali, ancora nei secoli XII-XIV, le antiche credenze pagane. Agli slova i
poucenija® & dedicato questo contributo.

Le principali fonti inerenti alla tradizione slava orientale’ in nostro possesso
sono costituite dalla Povest’” Vremennych Let (XI sec.), dallo Slovo o polku Igoreve
(XII sec.), da una copia paleo-russa della Chronika lIoanny Malaly (X sec.)* e da SP
tramandatoci in copie tarde (dal XIV al XVII secolo), ma risalente probabilmente ai
secoli XI-XII. Tra queste ¢ proprio SP a fornirci il maggior numero di informazioni
sulla vita e le credenze dell'epoca. Gli Slova i poucenija, napravlennye protiv jazyceskich
verovanij i obrjadov furono riuniti da Tichonravov nel quarto volume delle Letopisi
russkoj literatury i drevnostej (Mosca, 1862) e quindi ristampati da Ponomarev nel
terzo fascicolo dei Pamjatniki drevnerusskoj cerkovno-ucitelnoj literatury (1897).
La raccolta di Tichonravov-Ponomarev fu, poi, ripresa dall Azbukin nel »Russkij
filologiceskij vestnik« di Varsavia in una trattazione, poco critica e non sostanziale,

' N. Mikhailov, 1995, p. 5; N. Mikhailov, 2002, pp. 17-23.

? Dora in poi SP.

> V.N. Toporov, 1998, p. 239.

* Svod drevnejsich pismennych izvestij o slavjanach, 1, (I-VI vv.), Moskva, 1991, p. 265.
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della lotta della Chiesa contro il paganesimo. Con la pubblicazione dei due volumi
di Bor'ba christianstva s ostatkami jazycestva v Drevnej Rusi® N. Gal'kovskij analizzo
gli scritti della raccolta di Tichonravov-Ponomarev, fornendo preziose informazioni
sui manoscritti e sugli sborniki che li contengono. Ancora ad SP Anic¢kov dedico nel
1914 la prima e la seconda parte dellopera Jazycestvo i drevnjaja Rus’, dimostrando
che nei documenti da lui pubblicati i dati relativi agli dei russi non appartenevano alla
redazione primitiva, ma furono interpolati piu tardi. Nel 1922 alcune fonti riguardanti
la religione pagana degli Slavi orientali, tra cui annali russi e cronache polacche, vennero
parzialmente pubblicate (in lingua originale e traduzione tedesca) e commentate
nel libro del finlandese V.J. Mansikka, Die Religion der Ostslaven, I. Quellen. Lautore
cita ovviamente anche SP, ma si limita ad utilizzare l'elenco dei sermoni fornito da
Gal’kovskij, senza alcuna informazione bibliografica. Per molti anni Mansikka risulto
essere 'autore maggiormente citato e probabilmente il pill conosciuto dagli studiosi.
Forse per la scarsa reperibilita (almeno fino alla ristampa del 2000) del secondo volume
di Gal'kovskij, Drevnerusskie slova i poucenija, napravlennye protiv ostatkov jazycestva v
narode, SP fu conosciuto essenzialmente attraverso la sua pubblicazione.

Gli autori degli slova i poucenija si prefiggono il compito di ammaestrare i
pagani attraverso citazioni del Nuovo e del Vecchio Testamento e attraverso le opere
dei Padri della Chiesa. La propaganda della nuova fede si accompagna alla denuncia dei
riti e delle credenze pagane. Indubbiamente, da questa acerba polemica religiosa non
possiamo ricavare un quadro preciso e obiettivo delle usanze e dei riti dei popoli slavi
prima della conversione; tuttavia, slova i poucenija contro il paganesimo ci forniscono,
al di 1a degli intenti dei loro autori, preziose informazioni. In un periodo in cui i residui
del paganesimo erano vivi nella memoria collettiva gli autori di SP sono costretti,
per compiere la loro opera di evangelizzazione e rendere accettabile un insieme di
norme altrimenti incomprensibile al mondo slavo di troppo recente conversione, a
rammentare, condannandole, le antiche pratiche religiose e ad associarle a certune
cristiane. Gli intenti polemici di questi evangelizzatori mantengono cosi in vita un
duplice sistema culturale e spirituale, i loro sermoni e ammaestramenti codificano e
documentano lesistenza nell’'ambito culturale slavo di un periodo in cui due diverse
concezioni del mondo, due diverse religioni, pur contrastandosi, riuscirono a convivere
ed addirittura a rafforzarsi vicendevolmente.

Com’ noto, I'adozione del cristianesimo non determino affatto la sparizione
del paganesimo, anzi: lo scontro tra paganesimo e cristianesimo fu molto aspro e
originod come reazione lopposizione »proprio-altrui«, quella, cioe, tra il paganesimo
slavo e il cristianesimo greco-bizantino. Lopposizione non impedi tuttavia forme di
sincretismo; il folclore, come sistema aperto e non normalizzato, assimilo molto dal
cristianesimo: molte immagini e concezioni pagane, vive nella quotidianita del popolo,
furono accostate a festivita e a santi cristiani.® Analogamente i residui del paganesimo,

@

Di particolare interesse ¢ il fatto che la pubblicazione del secondo volume, Bor’ba christianstva s ostatkami
jazycestva v Drevnej Rusi. Drevnerusskie slova i poucenija, napravlennye protiv ostatkov jazycestva v narode
(Mosca 1913), precedette di tre anni quella del primo, Bor’ba christianstva s ostatkami jazycestva v Drevnej
Rusi (Char’kov 1916).

Come ¢ stato notato piu volte da vari autori, il Profeta Elia assunse la funzione e I'aspetto di Perun, Pa-
raskeva-Pjatnica quelli di Mokos, mentre San Nicola quelli di Veles o di altri spiriti e divinita pagane; la festa
del Semik, la Trinita, cosi come la Domenica delle Palme (Verbnoe Voskresene), e la festa di Ivan Kupala,
che nella tradizione cristiana corrisponde alla nascita di San Giovanni Battista, mantennero il culto della
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o la continuazione delle tradizioni pagane, mantennero funzioni rituali chiave anche
allinterno del cristianesimo.”

La cristianizzazione della Rus’ pose fine allesistenza ufficiale della mitologia slava,
distruggendone il livello superiore, talché i personaggi che vi appartenevano iniziarono
ad essere considerati come negativi e/o come facenti parte del sistema demonologico;®
il livello inferiore risulto invece piu stabile e dette luogo a svariate combinazioni con la
nuova religione cristiana dominante. In questa sfera bassa, non ufficiale, il paganesimo
continuo ad esistere nella maggior parte delle terre slave, dove la fede negli dei non
vacillava, ma, anzi, veniva attualizzata dalla lotta della Chiesa contro di loro. Nel lungo
periodo di transizione dal paganesimo al cristianesimo, definito gia in SP dvoeverie’ (He
MOTy Tepn’BTb XpUCTiaH, fBOeBBPHO XUBYIINXD 11 BEpyomyxs Bb [lepyHa, Bb Xopca
u gpyruxs 6orosn)'’, dalla conversione ufficiale di Vladimir all'effettivo affermarsi della
nuova religione fu soprattutto I'antica demonologia slava, I'insieme di déemoni che
non facevano parte del panteon »ufficiale« pagano a coesistere con il Dio e con i santi
cristiani.”

Secondo la maggior parte degli studiosi,i documenti pitt antichi non nominavano
mai le divinita pagane nella convinzione che il paganesimo fosse spento del tutto e che
non fosse lecito rinnovarne la memoria. Nel corso dell’XI secolo si assistette pero ad una
rinascita pagana, non soltanto nella lontana periferia, ma nella stessa Kiev, ad opera dei
volchvy (gli indovini);'? nacque di conseguenza la necessita di affrontare il paganesimo

vegetazione, quello del fuoco e dell'acqua. A questo proposito si vedano N.I. Tolstoj, 1998, p. 428; ma anche
B. Uspenskij, 1982, pp. 31-112, 134-138, 150-156; V.N. Toporov, 1996, p. 167; Slavjanskie drevnosti, alla voce
»dvoeverie«.

7 11 pane, elemento importantissimo nei festeggiamenti nuziali pagani (korovaj), sotto forma di eucarestia,
rappresento nella liturgia cristiana il Corpo di Cristo, 'acqua benedetta divenne fondamentale nel mistero
del battesimo, quella santa fu considerata come il rimedio piu efficace contro la presenza dei déemoni, il
fuoco e la fiamma furono concepiti come un sacrificio a Dio, la terra come l'essenza materiale del corpo
umano. A questo proposito si vedano N.I. Tolstoj, 1998, p. 428; V.I. Toporov, V.V. Ivanov, 1974, pp. 243-258.

8 Secondo Ivanov e Toporov, all'interno della mitologia slava possono essere individuati diversi livelli a se-
conda delle funzioni dei vari personaggi mitologici, del loro carattere, dei loro rapporti con la collettivita
e del grado di individualizzazione delle loro realizzazioni. Il livello piu alto ¢ caratterizzato da un tipo pit
generalizzato di funzioni divine (giuridico-rituali, militari, economico-domestiche) e dai loro legami con
il culto ufficiale (fino ai panteon delle prime compagini statali). Al livello piu alto della mitologia slava
appartengono *Peruns e *Velesw ai quali puo essere collegato il personaggio femminile, Mokos’. Nel livello
piu alto possono essere inclusi 'antico-russo Svarogws (riferibile al fuoco ¢ Svarozic, cioe, figlio di Svarogs),
'antico-russo Dazbogs e lo slavo meridionale Dabog (nel folclore serbo). Fanno parte del livello inferiore
le divinita collegate al ciclo naturale (Rod ed altri, nella tradizione slava orientale) e la maggior parte di
quelle femminili (rozanicy, bereginie, ecc.); le divinita del livello inferiore talvolta sono caratterizzate da un
minore antropomorfismo rispetto a quelle del livello superiore, hanno funzioni piu astratte e specializzate
(Sud, il destino); si tratta di differenti classi di spiriti, animali e forze impure, poco individualizzati in stretto
rapporto con tutto lo spazio mitologico, dalla casa, al bosco, alla palude; tra di essi annoveriamo: i domovye
(spiriti della casa), i lesie (spiriti dei boschi), i vodjanye (spiriti delle acque), le rusalki (esseri femminili
delle acque), le slavo-meridionali vile (spiriti dei vortici) etc. A questo proposito si vedano, V.V. Ivanov, V.N.
Toporov, Slavjanskaja mifologija, in: Enciklopediceskij Slovar’, Slavjanskaja Mifologija, Moskva, 1995, pp. 13-
14. La numerazione di tali livelli ci sembra una cosa abbastanza convenzionale, a questo proposito, si veda
anche la teoria sulla tripla funzionalita nel panteon pagano (Dumeézil, 1987).

° Questo fenomeno fu notato gia nell’ XI secolo dall'igumeno del Monastero delle Grotte a Kiev, Feodosij, il quale
defini dvoeverie tale mescolanza di due diverse forme religiose. A questo proposito si veda, M.P. Novikov, 1991,
pp. 80-81.

1% Cnoso Hrwkoezo Xpucmoniobya. u pesHumens no npasoii 6rwpt, in N.M. Gal'’kovskij, 1913, p. 41.

"' N. Mikhailov, 1995, p.186.

12 Anickov, 1914, pp. 256-285; D. Angelov, 1979, pp. 418-420.
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in campo aperto, di descriverne le pratiche per meglio vituperarle, Ha pasgpoSiienne
JIbCTU HENPU3HNHB. Ha 08KOPD TBOIIANMMb TAKOBaKl. Ha ITOSYEHIE IIPaBOBBPHBIMb.
Ul Ha npuyacTbe 608108Maro BEKa. MOCIOSIIAINNMD KHUI'D CUX'b. CTBIX'b. TBOPAIINXD
I’boMD moBETBHUK BB wcTaBneHue rpbxosp’’. Cio spiegherebbe I'interpolazione di
passi relativi agli dei pagani in documenti che inizialmente non scendevano affatto in
particolari, ma si limitavano a condannare il paganesimo in modo generico.
Riportiamo a questo punto lelenco preciso dei sermoni e degli ammaestramenti
contro il paganesimo pubblicato da Gal'kovskij nel secondo volume di Bor’ba
christianstva s ostatkami jazylestva v Drevnej Rusi. Drevnerusskie slova i poucenija,
napravlennye protiv ostatkov jazycestva v narode (Moskva 1913, ristampa 2000):

1. O nocmm k He1w#HAMb 6 NOHEOI/IOKD 2 HeOrbIIlL.

2. Cnoso cs. Ipuzopis, u306proimeHo 6o MOAUWXD W HOMB, KAKO Nepeoe NnoeaHu
cyuie A3vlul KJIAHATIUCA 100710MB | mMpedbl UM KAAu.

3. Cnoso Hwkoeeo Xpucmontobua u pesHumesns no npasoii 61opr.

4. Cnoso u omxposerie Cmulx anio.

5. Cnoso cimzo oya Hawezo lw 37amooycmazo _ 0 moms kako nepeoe noau
81P0OBANU 65 UOOND U MPedbl UMD KA. VMena ums HapeKai..

6. Cs. omya Kupunna cro6o o 3161xv 0ycroxs.

7. C080 icmonkosamno ME0pocmuio w cmuvlxs anne u nppxs. M wyp. O meapu u w
OHiU PeEKOMOMD HEOTbIIA.

8. Cnoso MVcaua npopoka ucmonkosaro cmvime lwanHom 31amoycmoms o
NOCMABAIOUUXD BIMOPYI0 MPAnesy pooy U POKAHUUAMD.

9. Cmambs pymanuesckazo cOOpHUKA, NOCEAULEHHAS CYeBIbPIIMD.

10. Cmamos »w 608H06enHiu dyxa & uneKac.

11. IIpasuna w 6mpyousuxs 6 2advl U 361pu 4ACOBbL UMAULUX OHU 08bL 000pbL
Wbl 371bL.

12. Cnoso ce. omeys Kaxo no006aems XPUcmiaHoMd HUMU.

13. Kpamxis cmamovu, HanpasneHHvls NPOmMuss 80uie6cmea u cyesropiil.

14. Cnoso 3namoycma o nm4amuxca 6 6011v3HU 607X608AHUEMD U HAOY3DL.

15. Cnoso cs. omuya Moucest.

16. Cnoso cmvixe wiyb 0 NOCMIL YCMAasa UepKosHazo.

17. Cnoso c8. [ioHUCis 0 Henmwouuxs.

18. Cnoso lanna 3namoycma 0a He usnuuiHe no MAAOEHUEMD NIAYEMD.

19. Bo cy66omy cedvmyto no nacur noyuerie loan. 3namoycma esxe He naakamu
0 yMepUIUX®.

20. Cnoso cs. Bacunis.

21. INoyuenie Ioanna 3namoycma o uzpaxe u NAACAHIU.

22. INoyuenie xpucmianoms loanna 3namoycma.

23. Cnoso c6. Omeun, kaks 0yX06HO NPA30HOBAMU.

24. Cnoso o HeOwnu bnaxernazo Escesisl.

25. Cnoso c6. wmua Ilikosa o OHU CHbLs HEOTb .

26. Cr1060 0 nocmm w 6eULILMb U W NEMPOBTL 2061bHLU | W PUAUNOETD.

27. Cnoso Ioanna 3namoycma o Xpucmiarcmero.

28. Cnoso cs. Hugpornma o pycanisixe.

1 Cnoso Hrkoezo Xpucmoniobuya u pesHumens no npasoii 6mwpr, in N.M. Gal'kovskij, 1913, p. 41.



Simonetta Simi

29. IIpumua u 3ano61wou 2HA.

30. Cnoso Ioanna Munocmueazo o ucxoor 0yuiu.

31. Cnoso ce. Bacunis o nocm.

32. O udonex 61a0umuposvLxe.

33. Iloyuenie 6v nOHeOWwNOKD cmea 0Xa.

34. Hcnosmwov kaxoazo 4uHa no 0ecamocsnosi.

35. Croso yuumenvHo HAKA3yems 0 61bPO6ABULUXD 6D CHIPILHY U HeXD.

Per quanto lesistenza di altri sermoni e ammaestramenti non sia affatto esclusa,
il corpus ricostruito da Gal’kovskij costituisce la base indispensabile per I'analisi del
paganesimo degli antichi Russi per almeno due motivi: da un lato i sermoni, pur
tramandatici in copie tarde, risalgono probabilmente ai secoli XI-XII cosi da risultare
tra i documenti piu prossimi allepoca del paganesimo; d’altra parte, i loro autori sono
interni alla tradizione slava, e le informazioni che ci forniscono probabilmente attendibili.
Notevole ¢ anche I'importanza filologica e linguistica dei codici che contengono SP dei
secoli XIV-XVII, dal momento che testimoniano la presenza in questi testi tipicamente
slavo-orientali di numerosi elementi di provenienza meridionale. Le parti che piu
dettagliatamente descrivono le tradizioni pagane, e soprattutto quelle che nominano
le divinita del panteon slavo, sembrerebbero interpolazioni di copisti o compilatori,
verosimilmente tratte da un'unica fonte (in tutto SP queste parti descrittive sono quasi
identiche tra loro): riuscire a capire di quale fonte si tratti aiuterebbe ad attestare in
modo autorevole la reale esistenza di certi riti, o divinita pagane.

La presenza in SP delle parti in cui vengono descritti gli usi, i costumi e le
credenze degli antichi Slavi costituisce un’interessante rarita all'interno della letteratura
antico-russa: attraverso questi passi possiamo ricavare informazioni sulla quotidianita
e sulla vita dellepoca. Posto che le interpolazioni di SP tramandate dai codici sono i
passi che forniscono il maggior numero di dati sui culti e la »vita vissuta« dellepoca, ¢
importante stabilire quanto in SP (XIV-XVII) ci sia di originale e quanto sia ripreso da
temi elaborati altrove, quale sia, ciog, il rapporto tra imitazione e rielaborazione nella
letteratura russa antica. Prendiamo, dunque, in considerazione tre punti fondamentali:
il rapporto tra SP e la tradizione scritturale (I’ Apostolo); il rapporto tra SP e lomiletica
bizantina; il rapporto, in fine, tra SP e lomiletica bulgara.

SP contro il paganesimo ¢ composto secondo uno schema piuttosto fisso,
di origine molto antica, che puod essere rintracciato gia nell’Apostolo;* secondo
questo schema viene proposto ai fedeli, con intenti educativi, un elenco dei peccati,
o dei comportamenti peccaminosi, derivanti, secondo la concezione cristiana, dalla
debolezza della natura umana. Solitamente lo schema prevede un elenco di peccati
quali la calunnia, la diffamazione, I'invidia, la collera, I'ira, l'orgoglio, I'utilizzo di parole
oscene e la partecipazione alle danze durante i banchetti, le rapine, le violenze, la vanita,
Pamore impuro e la prostituzione, 'ubriachezza, la vendetta, la magia e i sortilegi, la
golosita, assassinio, le superstizioni, i furti, 'avarizia e la cattiveria.

I contenuto del corpus di SP registrato da Gal’kovskij, per quanto concerne le
parti relative alle verita di fede, i dogmi fondamentali del cristianesimo e la dottrina dei
Padri,”” in massima parte non si discosta dalla tradizione letteraria antico-russa; molti

4 E.V. Petuchov, 1916, pp.3-4.
> V.N. Toporov, 1998, p. 33.
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sermoni e ammaestramenti sono anonimi, altri contengono il nome dei loro autori, altri
ancora sono compilazioni tratte da fonti greche. Loriginalita di queste opere consiste
proprio nel loro carattere di accusa nei confronti del paganesimo ed ¢, tuttavia, spesso
limitata dall'utilizzo da parte degli autori di modelli letterari bizantini; la presenza di
elementi riguardanti la quotidianita in tali documenti costituisce una rara eccezione
e dipende, essenzialmente, dal talento di un particolare scrittore e dalla sua minore o
maggiore indipendenza rispetto ai canoni letterari dellepoca. Nella Rus’ la nuova fede
penetro proprio grazie allo sviluppo di generi, gia ampiamente valorizzati a Bisanzio,
come lomiletica; possiamo, tuttavia, rintracciare varie peculiarita della teologia russa
antica rispetto a quella bizantina.'® Pur basandosi entrambe sulla patristica greca, la
cultura della Rus’ rimase pressoché estranea alle idee e ai metodi dei filosofi greci.

La presente trattazione ¢ volta a rintracciare i possibili rapporti tra il corpus
di SP contro il paganesimo e una serie di documenti appartenenti ad altre tradizioni
mitologiche, folcloriche e letterarie; in particolar modo concentreremo la nostra
attenzione sui rapporti che intercorrono tra la tradizione letteraria antico-russa e
quella antico-bulgara nel periodo preso in esame. La situazione che si venne a creare nel
momento in cui il popolo bulgaro ancora pagano dovette accettare la nuova fede, dopo
865, & del tutto simile a quella descritta per la Rus’ del X secolo. La sopravvivenza delle
tradizioni pagane in Bulgaria ¢ attestata dalle notizie contenute in prevalenza in opere
di scrittori ecclesiastici della fine del IX secolo (Cudo na Sv. Georgi i bdlgarina, un passo
della traduzione bulgara della Cronaca di Manasse, le Responsa del pontefice Niccolo I
alle interrogazioni dei bulgari, le varie Besedi e la Vita di Giorgio Agiorita)."”

Il nostro intento € quello di confrontare questi documenti con gli slova i
poucenija, napravlennye protiv jazycestva nella convinzione che il raffronto permetta
di rintracciare interessanti similitudini. I sermoni e gli ammaestramenti antico-russi
contengono infatti alcune »stranezze«, che troverebbero una spiegazione nell’ipotesi
di antigrafi slavo-meridionali. Mi riferisco a numerosi termini di evidente origine
slava meridionale, alla costante menzione di vile, dive, samodive, samovile, navi ecc.,
chiaramente appartenenti alla tradizione mitologica slava meridionale ( u BEpSiooTh B
nep8Ha 1 B Xopca 1 Bb MOKoOLIb 1 B CuMa 1 Bb PbI7ia U B BUJIBI UX K€ YUCTIOMD T. ©.
cectpbunip.'®), al fatto che in molti sermoni e ammaestramenti si parli chiaramente dei
Bulgari'’: He X$XpIM C8Tb )XMIOBD U €EPETUKD U OOATapd MKE Bb BEPE U BO KPYHDI
TaKO TBOPATH;* CJIOBBHE XK€ Ha CBafib0axb BBK/IAbIBAIOYE CPAMOTOY U YECHOBUTOKD
BDb BBpa MbOTh ® OI0(MILCKUXD K€ U B apaBUTHCKBIX'D IMCAHI HAOYYbIIECA
6o/Irape WT'b CPAMHBIXb OYIb MICTBKAMONION CKBBPHOY BBKOYIIAIOTH JI COYTh BCHXD
I3BIKD CKBbpHBMIIE U NMpokIAThuine e piu avanti leggiamo @&Tonts Havaiia MbITH
roysuirk cpauuHau 1 6onrape il TbpKMEHU U WIINKO XD €CTb Bb BEPH Toil.2! Anche in

' M. Garzaniti, 1988, pp.74-76.

'7D. Angelov, 1979, pp. 81-94.

'8 Cnoso Hrokoezo Xpucmoniobuya u pesHumens no npasoii 6mwpi, in N. Gal’kovskij, 1913, p. 41.

' Gli autori dei vari sermoni e ammaestramenti riconoscono nei Bulgari del Volga, di fede musulmana, colo-
ro che hanno introdotto nella tradizione pagana slava determinati rituali.

2 Cnoso Hwkoezo Xpucmonobua u pesHumesns no npasoii ermpr, in N. Gal’kovskij, 1913, p. 41; ibidem, nota 17,
p- 45.

2! Cnoso cs. Ipuzopis, usobprmero 6o monuywxas, in N. Gal'’kovskij, 1913, p. 23-24; a questo proposito si veda
anche D.A. Kazackova, Kdm vdprosa za bogomilskata eres v Drevna Rusija prez XI v., in: »Istoriceski Pregleds,
n. 4, Sofija, 1957, pp. 45-78.
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Cmambs »w 608H08eHiU JyXa & uneka« & scritto: cuile 60 HBL[IM €PETUIN TIATOMTIOTH B
KHUI'D CPAYMHBCKVXD U OTb IIPOKJIATBIX'D 60/Iraps.*

La presenza di divinita pagane di origine slava meridionale, le frequenti
polemiche riguardo al rapporto tra Creatore e creazione (XTo >Xe 60 MOXeTb
1306pbcTH BCetd TBapy TBOPEeHbI» HU wbpasa oyKasaTu cBETOY... TEM ke 1 punocodu
XaIIBICTII TTOYYNIIACA THETHBIMD 1 IIOCTY>KUILIA TBAPY [1ade TBOPLA U IOKIIOHAXYTh
TBapu MHAIM Bru a Ba TBOpIa He BBAyWA... 1a HEK/TAHAITECA TBAPY HO TBOPITO BCBXD
BJIIB... 3aHe KIAHAXYThCA UJIOIOMb ¥ TBapu i Tpe6bl uMb TBOPAT) ed il parallelo tra
le genti pagane, gli eretici ed i Bulgari dovrebbe indurre ad indagare pitu attentamente
sugli evidenti rapporti esistenti tra queste opere antico-russe (SP), gli apocrifi e gli
scritti contro il bogomilismo. Nel noto apocrifo Chozdenie Bogorodicy po mukam (anche
questo testo, del resto, puo essere considerato come uno scritto antibogomilo, cfr. N.A.
Mescerskij, 1976, p. 185)** non puo non farci riflettere il passo: Ta oyTpuw Tpowr Ha
Xbpca Beeca TEpoyHa. Ha Bbl w6paruia 65coMb. 3nbiumMb. Bbposama®. Lepisodio
venne aggiunto dall'ignoto traduttore bulgaro per stigmatizzare il paganesimo ancora
perdurante in Bulgaria;* ¢ interessante notare a questo proposito la stretta coincidenza
di un passo dello Cnoso u omkposetie cmoix anne (MHAWE Borel. MHOTBI IEPOYHA U
Xopca #blA, TPOAHA, U MHIM MHOsK)” con quello gia citato sulle divinita dello Croso
Hwkoezo Xpucmonobya (Galkovskij, p. 41). Le credenze pagane, mantenutesi vive in
seno alla popolazione bulgara, sono riflesse con particolare chiarezza in alcuni degli
apocrifi sorti in terreno bulgaro durante i secoli XI-XII. Evidente ¢, inoltre, sempre
in Cnoso Hrwkoezo Xpucmomobya la coincidenza con un passo del Videnie apostola
Pavla (v BumBx w6/1aK WIHEHD, PACIIPOCTEPTD HAJl HUM MUP BEC. M PBX UTO CHE TCL.
U pede ce €c b6e3akoHme cMBIIEHO ¢b MATBOW rpbiiHbix).? Lereditd pagana che si era
conservata a lungo tra la popolazione bulgara (e che fu particolarmente forte tra la
fine del IX e linizio del X secolo) fu un terreno favorevole per la nascita di tendenze
ereticali ed antiecclesiastiche; le credenze pagane in esseri demoniaci contribuivano
a minare il monoteismo cristiano ed a rafforzare la concezione dualistica del mondo,
secondo cui il mondo visibile era sottomesso all'autorita del diavolo. Senza aver avuto
alcun ruolo costruttivo nella nascita del bogomilismo, 'ancor vitale paganesimo aveva
creato condizioni favorevoli alla sua diffusione. Questa situazione si riflette esattamente
nella Rus’ dei secoli X-XI; a partire dall’XI secolo, infatti, la dottrina bogomila aveva
cominciato ad esercitare la sua influenza anche nella Rus’ kieviana. Laffinita etnica e
linguistica, esistente tra Bulgari e Russi, era un valido presupposto per la creazione
di condizioni favorevoli al contatto tra i due popoli e ad una reciproca influenza. Lo
stato di Kiev, realizzandosi secondo il modello bizantino, era definitivamente entrato

2 N. Gal'kovskij, 1913, p. 97.

» Cr1060 icmonko6ano mMEOpocmuvio w cmuixs anav u nppxe. M wiyp. O meapu u w OHiu pekoMomM® HeOt A, in
N. Gal’kovskij, 1913, pp. 76-83; cfr. Cnoso ce. Ipueopis, usobprmero 6o monuynxs, in N. Gal’kovskij, 1913, p.
17-35; anche secondo E. Anickov (1914, pp. 297-298, 120-123) nella lotta contro il paganesimo ci si avvalse
delle stesse accuse rivolte nei confronti delle eresie manichee e bogomile.

2 V.V. Mil’kov, 1999, p. 121.

V.V, Mil'kov, 1999, pp. 583-597.

* D. Angelov, 1979, p. 88.

* N. Gal'kovskij, 1913, p. 51.

2 V.V. Milkov, 1999, pp. 535; per un confronto cfr. N. Gal'kovskij, 1913, p. 43 (1 Bugbx wbmak KpoBaBb,
pacupocTepTd HaZo BCBMB MJUPOMD ¥ BOCHPOCHUXD ITIA TCM YTO CE €CTb U p€YE MU CE €CTb MHTBa
YJIBUbCKA CMBIIIEHA C 6E3aKOHUEMD ).
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in seno a quella cultura dellest ortodosso, alla quale la Bulgaria medievale aveva da
tempo aderito. Dalle terre bulgare parti un flusso incessante di opere letterarie; tra
queste opere cerano non solo monumenti letterari ufficiali, destinati ai bisogni della
Chiesa e dell'aristocrazia, ma anche opere di carattere popolare, con contenuti apocrifi
o eretici, sorte in Bulgaria sotto I'influsso della dottrina bogomila. Come testimoniano
le cronache, negli anni 1024, 1066-1068, 1088 si svilupparono una serie di sommosse
strettamente collegate all'insorgere di una reazione pagana (volchvy) contro la Chiesa
e la religione cristiana ufficiale. L'insoddisfazione aveva cominciato a manifestarsi
sotto forma di concezioni e predicazioni dualistiche. I breve brano sotto I'anno 1071
testimonia chiaramente la concezione dualistica dominante fra i volchvy;* il passo noto
come Povestvovanie o volchvach si costruisce sulla base di un materiale letterario gia
preparato, ¢ evidente in essa I'influenza delle cosiddette »favole bulgare« e delle opere
apocrife®’; nella gran parte di SP vi si fa riferimento, la Cmamus »w 608noseniu dyxa &
us8Ka«, per esempio, attesta: cuite 60 HBIIM ePETHUIN ITIATOMIOT (M KHUI'D CPAINHBCKIX'D
U OTh IPOKJIATBIXD 60mrapd. Troviamo lo stesso tipo di citazioni anche in Crnoso ce.
Tpuzopis, uzobpromeno 6v monyrwxs dove € scritto: TOro )K€ wcnpUga CKAKETh KHNUTA
JTBXXMBak U CKBbPHbHaK... ®TOMB Hadyalra MbITH roysuu’h capaumumu u 6orape; lo
stesso significato hanno citazioni del tipo xom8Hb!I ennHCcKiA 1 6acHM >x1ugoBcKia dello
Crnoso cmzo oya Hauiezo Iw 371amooycmazo — o moms Kako nepeoe No2awu 6roPOBAU
6% U00Ns U mpebvl ums knanu. Vimena umo napexanu, oppure del tipo moranin enmun
dello Cs. omuya Kupunna cnoso o 3nvixs dycrwxwe e del Iloyuenie xpucmianoms Ioanna
3namoycma, del ITpumua u 3anoswou ena*' Sia in SP contro il paganesimo che in
Beseda presvitera Kozmy, gli aggettivi elleni, giudei, saraceni o bulgari, significano
eretici, non conformi alla dottrina ortodossa; nella Cmamos »w 608Hoseniu dyxa &
uneka« si esprime chiaramente quale sia la colpa piu grande degli eretici: Bcbm 60 ecTb
TBoperws borp, a HE pofb.. EANH BABIMAETD BCEAPBXUTEND. VDKE €FUHD O€3CaMpaTEHD
U HE IOrn6aloux’s TBPELD.. (epeTukim) He paz8mbiua TBopIia CBOETO, Ch3/JaBILIAr0 X
U BOXH$BIIIAr0 Bb HUX'D ASXD >k13HI.> La lotta contro le eresie del tempo ¢ il motivo

» Povest’ vremennych let, I, Moskva, 1950, p.118.

¥ V.V. Mil'kov, 1999, p. 96. Ci permettiamo di dissentire con I'interpretazione di Mil'’kov riguardo alle poco ri-

levanti coincidenze tra i »libri bulgaric, il Povestvovanie o volchvach e, quindi, anche tutti gli slova i poucenija

napravlennye protiv jazycestva ad essa correlati. Sebbene, infatti, come afferma il Mil'’kov (Mil'’kov, 1999, p.101)

'annalista non identifichi le eresie bulgare con il paganesimo, crediamo con questo breve articolo di aver gia

addotto sufficienti prove su quanto le eresie bulgare, e pitt propriamente gli scritti antibogomili (stranamente

si veda lo stesso Mil’kov, 1999 a p. 105), siano strettamente connessi alle testimonianze tramandateci sulle
credenze e gli usi del paganesimo slavo (ricordiamo I'equivalenza semantica evidente nei sermoni tra gli agget-
tivi bulgari, pagani, elleni ed eretici). A questo proposito si confrontino, inoltre, i numerosi passi della Beseda

Kozmy alle pp.99-100, 102,103,111, 117,122,123-125, 133,143,145, 153-154, 158, 163-164 delledizione di A.

Vaillant, Le traité de Cosmas, in Textes vieux-slaves, Paris, 1968.

N. Gal'kovskij, 1913, p. 97, 24, 61, 68, 188, 275.

2 Riguardo al rapporto del passo citato con quello del Povestvovanie o volchvach, si veda V.V. Mil’kov, 1999, pp.
358-365 ed in particolar modo pp. 95-96. Ci permettiamo ancora una volta di notare che troppo spesso il
Mil'kov assimila gli slova i poucenija napravlennye protiv jazycestva, perdendo di vista il loro ruolo e le loro
funzioni, con una pitl generica concezione slavo-pagana del mondo; proprio concordando con la premessa
dell’autore, sul fatto, ciog, che il Povestvovanie o volchvach non possa essere considerato come una testimo-
nianza dei movimenti eretici medievali, riaffermiamo la sua stretta correlazione con i sermoni e gli am-
maestramenti contro il paganesimo. Il Povestvovanie costituisce un utile riferimento cronologico per testi-
moniare la »rinascita« del paganesimo nella Rus;, lo stesso autore del resto, pitt avanti (cfr. Mil'’kov, 1999, pp.
105-106), afferma che il carattere dualistico non appartiene ai volchvy, ma ai loro oppositori; ci pare ancora
una volta, doveroso precisare che proprio nell'intento polemico degli autori di SP contro il paganesimo
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principale utilizzato come modello in SP, ma si riflette anche nella letteratura canonica
(Kormcaja kniga, Chudye nomokanuncy) e nella formazione dei vari indici in cui
venivano incluse le opere che la Chiesa aveva dichiarato nocive ed inadatte alla lettura.”
Gli autori di SP si mostrano come »difensori della retta fede«, portatori della teologia
cristiana trinitaria, essi lottano contro lestendersi di ogni manifestazione divina al di
fuori delle tre Persone, cosa che condurrebbe al politeismo delle genti pagane; per essi
laccettazione della fede trinitaria costituisce la conditio sine qua non per essere ammessi
al battesimo e, quindi, alla comunione con Cristo. Di grande aiuto al clero russo nella
lotta contro gli eretici furono la Beseda presvitera Kozmy (X-XIII secc.) e tutta una serie
di opere antiereticali composte in Bulgaria quali: Pismo patriarcha konstantinopolskogo
Feofilacta carju Bolgarii Petru, Sinodico della domenica dellortodossia, Sullattivita dei
demoni di Psello, Contro i Bogomili di Eutimio Zigabeno, Sinodico dello zar Boril, Codice
di Stefano Dusan, ecc.** Prendendo, per il momento, come esempio la Beseda presvitera
Kozmy, possiamo immediatamente rintracciarvi numerose e consistenti somiglianze sia
con lo Crnoso Hmwkoezo Xpucmontobua u pesHumens no npasoti 6mwpv, che con lo Croso
cmeo oya Hauiezo Iw 31amooycmazo — 0 MoMs KaxKo nepeoe nozamu 6rposau 6o udons
u mpebvl ums knanu. Vimena umos napexanu. Innumerevoli sono le parti della Beseda
che immediatamente ci rimandano al corpus di SP (vedi nota 30, p. 10), la coincidenza
delle citazioni neotestamentarie nei vari documenti ¢ impressionante e molto simili
risultano essere le descrizioni degli usi e dei costumi delle genti pagane e degli eretici
bogomili. La struttura dei tre componimenti ¢ quasi identica, I'intento degli autori delle
tre opere ¢ comune e consiste sempre nel voler ammaestrare le genti nella retta fede,
denunciando le atrocita commesse dagli eretici; come gia detto, per eretici si intendono
anche i pagani, ¢ in questottica, appunto, che paganesimo ed eresie si mescolano e che
le influenze dell'uno sulle altre si fanno sempre pit evidenti.

Letteratura

AFANAS’EV AN, Poetileskie vozzrenija slavjan na prirodu, I-11I, Moskva, 1865-1869.

ANGELOV D, Il Bogomilismo. Uneresia medievale bulgara (titolo originale: Bogomilstvoto
v Balgarija), Roma, 1979.

ANICKoV E.V,, Jazycestvo i drevnjaja Rus’, Sankt-Peterburg, 1914.

e nella sua funzione consiste il principale legame con le opere di carattere dualistico (scritti bogomili, o
meglio ancora, antibogomili).
In riferimento al passo citato della Cmamos »w 608noseniu dyxa & unexa« e allinterpretazione data-
ne dal Mil'kov (Mil'kov, 1999, pp. 95-96, 101-102), concordiamo pienamente con lo studioso sul fatto
che ideologicamente la concezione cosmogonica slavo-pagana non sia identica a quella bogomila, ma
dobbiamo dissentire fortemente sull’assenza di unopposizione dualistica all'interno del paganesimo
slavo; come potremmo considerare la ricostruzione dell'osnovnoj mif (Ivanov, Toporov, 1974), presente
in tutte le tradizioni, se non come manifestazione di unopposizione dualistica? Laffermazione, inoltre,
che Rod non possa essere assimilato né ad un Bog-Tvorec, né al suo antipodo Bes, ci lascia piuttosto
perplessi; Rod fa indubbiamente parte del livello inferiore del paganesimo slavo, non puo, dunque,
essere considerato come una divinita superiore. La possibile confusione tra Rod, come divinita che
genera la vita, e un Bog-Tvorec ¢ chiaramente ascrivibile ad un’interpretazione cristiana posteriore.

# Riguardo agli indici, si veda D. Angelov, 1979, pp. 423-424, 74 e sgg.

* D. Angelov, 1979, pp. 11-36.
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Hexoropbie 3aMeTKku o ipeBHepycckux »CnoBax u IloydyeHNAX HalpaB/IeHHBIX
MPOTYUB A3bIYECTBA« M MIX BO3MOKHbBIE B3aMIMOOTHOILIEHU S MEXK/y AOKpuIrdecKkot
JUTEPATYPOI 1 AHTMOOTOMUIBbCKMMIL MIICAHUAMI.

Cumonemma Cumu

B neHTpe BHMMaHMA IpelaraeMon cTaTby - aHamm3 psaga Cnos n [loydennii,
HampaB/ieHHbIX NpoTuB si3bruectBa (mamee C. u I1.). Hac B ®ToM wuccnemoBaHumn
OyIeT MHTepecoBaTh IlepedyeHb JPeBHEPYCCKUX IpousBefeHmit us xopmyca C. u IL.,
nepernedaTaHHbix H.M.Tan1bKOBCKIM BO BTOPOM TOMe ero KHIT1 » boppba XpucrtrnaHncrsa
¢ ocTatkamu s3blyectsa B [IpeBHeit Pycn« (Mocksa 1913), X MCTOpMs, OIMCaHNE UX
porm ¥ GYHKLMU B ApeBHEPYCcCKoM nuteparypHoM apeae. C. u I1., ¢ KOTOpbIMI MBI
03HAKOMMWJINCh, [JAIOT, 00/MMYasi sI3pldecKre OObIUalM, HAIJISIIHOE IMpPefiCTaBlIeHne 00
0COOEHHOCTAX MEHO-PeIUTMO3HON 06cTaHOBKM Ha JpeBHeil Pycu B mepBble Beka
nocrie BBefeHuA XpuctuancTa. Halra rjesib - 06Hapy»kUTh B3auMOOTHOLIeHV Mex Ay C.
n I1. v anoxpudamim, 60rOMUIBCKUMU Y aHTUOOTOMIUIbCKUMY KHUTAMM, TPUILIEAIIIMA
u3 bonmrapun. Anoxpucgudeckas, 60roMmibckas ¥ aHTMOOTOMUIbCKAs JUTeparypa
IIPOHNUKJIA B JPEBHEPYCCKYI0 KHVDKHOCTb PasHBIMU NYTAMU U JOBOJIBHO VMHTEHCUBO,
IIOTIaB Ha PYCCKYIO MTOYBY OT IOXKHBIX CIIaBsAH, HOMY4YM/Ia IMPOKOe pacIpoCTpaHeHue,
OKasaB OIIYTUMOe BIMsAHME Ha (QOPMUPOBAHME IPEBHEPYCCKON XPUCTUAHCKON
KY/IbTYPHL.
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Cosmology and Deities in Slovene Folk
Narrative and Song Tradition

Monika Kropej

It is the aim of this paper to examine Slovene traditions, mainly folk narrative and song
traditions and partly customs that contain some traces of old Slavic deities and cosmology.
These traces are then compared to other similar religious structures. In this way the origin of
earth, the flood, the thunder deity and the cosmological fight, the mother goddess, the under-
world, the yearly cycle, the day and night cycle and the world axis are being discussed.

1. The Origin of Earth Reposing on a Fish - Faronika the Fish

In cosmogonic myths, as well as in the Bible, water symbolizes the original matter
from which a new world was created. Hindu texts, for instance, mention that »Every-
thing was water, ample waters had no banks.« The Bible says: »The spirit of God blew
over the waters.«

The notion of primeval waters at the onset of the world is almost universal. Often
it is accompanied by the myth of diving animals such as the Hindu boar (God Vishnu),
for instance, that brings dirt to the water surface. It is very likely that Slovene folk tradi-
tion contained notions of the earth originating from a grain of sand from the sea bed;
this motif was published by Janez Trdina in Neven in 1858. According to the story, as it
narrates: at the beginning there was nothing but God, the sun and the sea. The sun was
scorchingly hot and God dived into the sea to take a bath. When he resurfaced, a grain of
sand was stuck beneath one of his nails. The sand fell to the sea bed and from it our earth
came into existence.’

The earth thus floated on the surface of the cosmic ocean. Folk fairy tales recount
that two fish circle the floating earth:

Zemlja plava na vodi, okoli nje pa se podita dve veliki ribi. Kadar se katera od njiju
obregne ob zemljo ali udari po njej z repom, nastane potres.

The earth floats on water, and two big fish swim around it. When one of them snubs the
earth or hits it with its tail, this causes an earthquake. (Porabje, recorded by Stevan Kiihar).?

Iv(an) Trdina, Odkuda nam zemlja (Where Did This Land Come from, pp.. 60-61), Narodne pripoviesti iz
staroslovinskoga bajeslovja (Folk Tales from Old Slavic Mythology), in: Neven 7, Ljubljana 1858. Comp.
also: Jakob Kelemina, Bajke in pripovedke slovenskega ljudstva (Folk Tales and Fairy Tales of Slovenes),
Celje 1930, No. 206/111.

S. Kiihar, Narodno blago vogrskij Slovincof (Heritage of Hungarian Slovenes), in: Casopis za zgodovino in
narodopisje 8, Maribor 1911, p. 59, No. 52.
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According to some folk tales the earth did not just remain floating on water, but was
stuck on a fish or a water snake. Slovenes still have a tradition that says that a huge fish
carries the earth on its back. When the fish moves, an earthquake occurs. When it dives
into the water, this causes the end of the world. The same is quoted in the folk song about
Faronika the fish in which Jesus asks the fish not to swing its tail or turn onto its back lest

the world be sunk or doomed:?

Riba po morji plava, A fish swims in the sea,
riba Faronika. A fish named Faronika.
Jezus za njo priplava Jesus swims after it

po morja globocin. From the great sea depths.

? Karel Strekelj, Slovenske narodne pesmi I (Slovene Folk Songs I). Ljubljana 1894 (henceforth SNP), p. 500,
No. 493; Slovenske ljudske pesmi I (Slovene Folk Songs I), Ljubljana 1970 (henceforth SLP), p. 123, No.

20/2.
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»O le ¢akaj, cakaj riba,
riba Faronika.

Te bomo kaj prasali
kako se po svet godi.«

»Ce bom jest z mojim repom zvila,
ves svet potopljen bo.

Ce se bom jest na moj hrbt zvrnila,
ves svet pogubljen bo.

O nikari, nikari riba,

riba Faronika.

Zavolj nedolznih otrocicev,

zavolj porodnih Zen.«

»Wait for me,

Faronika the fish!

We want to ask you

What goes on around the world.«

»If I wag my tail

The whole world will be sunk.

If I turn onto my back

The whole world will be doomed.
»Oh do not do this,

Faronika the fish.

For the sake of innocent babes
And women in labor.«

Chaotic snake - or a fish - lives in the sea, dozing and resting. According to proto-
Indo-European religious notions it rides on the back of Varuna. Varuna is the proto-god
who had created the world from original chaos. According to Phoenician mythology
and the Bible the sea lion Leviathan, when irritated, could cause the end of the world.
The same is true of the German mythological Midgard snake, of the Grecian Hydra, the
Babylonian Tiamat, Swabian Zelebrant, etc. Slavs had similar explanatians as well.*

Faronika the fish from Slovene folk traditions is a parallel to these mythical crea-
tures. Her name originates from the folk belief that when they were devoured by the
Red Sea, the pharaoh’s warriers turned into fish and in certain situations may assume
human form. The tradition about Faronika the fish became interwoven with the folk
tale about Veronika from Mali grad by Kamnik, and the tale about mermaid Melusina.
The tale states that because of her avarice Veronika had been bewitched into a half girl
half snake, a woman with the lower body of a snake, and is thus depicted on a twelfth-
century relief in Mali grad. The oldest one among the still-preserved tales about Ve-
ronika from Kamnik is the one dated 1684 that was later recorded on paper. Somewhat
shortened, it was preserved by Valvasor® and later on conveyed in oral or in literary
form in numerous variants. Emilijan Cevc alone noted down ten variants of this motif.
Cevc was of the opinion that the tale had originated from the 1684 Kamnik coat-of-
arms that, according to him, depicted St. Margaret and the dragon or the snake. The
picture was mistakenly interpreted as Veronika - half woman half snake. He felt that
the snake became part of the tale because people thus explained the long necks or tails
of dragons or snakes in this coat-of-arms; these tails optically merged with the image
of St. Margaret. The depiction of Veronika, half snake or half fish, therefore originated
because of the contamination of the tale about the mermaid Melusina with the tale of
Faronika the fish, and hence the name Veronika was born.

According to France Stele, Faronika became the art history technical term for a
mermaid.

¢ For more on this see: Zmago Smitek, Slovenske ljudske predstave o stvarjenju sveta (Slovene Folk Notions
about Creation of the World), in: Traditiones 27, Ljubljana 1998, pp. 118-119.
* Johann Weichard Valvasor, Die Ehre des Herzogthums Krain, Laibach-Nirnberg 1689, XI, p. 543.
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2. The Flood and Kurent

The tradition about the world flood has been preserved in Slovenia as well as in
many other parts of the world. After having heard the tale about the flood in Menges,
Janez Trdina wrote the tale titled Povijest o bozjem kokotu (The Tale about God’s Rooster),
publishing it in Neven in 1856.% According to the tale the earth was initially barren. There
was nothing on it but stone. Then God sent forth his rooster. The rooster sat on a rock and
laid an egg. The egg cracked and seven rivers started to flow from it. The rivers drenched
the land that quickly became green and fertile. People lived in this paradise with no work
or worry. High in the sky the rooster of God crowed to let them know when to go to bed,
eat or work. But the people grew haughty, stopped listening to the rooster’s crowing, and
sickness descended upon the earth. People finally decided that in order to raise the surface
of the rivers the egg had to be broken. They struck a stone against the egg, the egg broke
with a mighty thunder, and out came so much water that it flooded the whole human race.
The waters reached the highest mountain peaks. The only one who managed to escape was
a guard who climbed to the top of the highest mountain and from there up a vine into the
clouds.

The question whether Trdina’s, or later Bilc’s,” record of this tale was authentic or
not remains unsolved. The motif of the cosmic egg and the flood is a reflection of old
archetypal notions of numerous peoples. The egg is often connected with the genesis of
the world and its gradual formation. According to some archetypal religious notions a
cosmic egg hatched on the surface of primeval waters. Hindu texts contain this refer-
ence: »Brahmanda, the egg of the world, rolls on the surface of waters.« The cosmic egg
has been preserved in Chinese mythology, in which giant Panku, who had been dream-
ing in the egg, halved it and thus created the Sky and the Earth. In antique Orphean
cosmogony the night gives birth to an egg, from the egg comes love, and from the two
egg shells the Earth and the Sky are born.

According to the Slovene tale the guard, originally a Carniolan from Kranjska
(Carniola), fled higher and higher into the mountains until the waters flooded even the
last mountain top. The guard came upon a vine, which belonged to Kurent. Happy that
the guard took hold of his plant, Kurent made the plant grow high into the clouds. After
nine years the waters vanished and the earth became dry again. The guard, who had
spent these years clutching the vine, eating its grapes and drinking its wine, was able to
climb down to solid ground again.

The flood can be found in numerous mythologies and religions all over the world.
Let us just remember Noah from the Old Testament, Ziusudra from Mesopotamia, Ut-
napishtim from Sumer, or Manu from India.® In the Slovene tale Kurent saved the guard
from Carniola from the flood.

In Slovene tradition, Kurent is a mythical lunar character of fertility.” According to
France Bezlajs etymological explanation the name Kurent has been derived from the root
creating, devising. If we connect this tale with the one about the creature in the moon,

¢ Iv. Trdina, Povijest 0 bozjem kokotu (The Tale about God’s Rooster, pp. 105-107), Povijest o Kurentu (The
Tale about Kurent, pp. 153-156); Narodne pripoviesti iz staroslovinskoga bajeslovja (Folk Tales from Old
Slavic Mythology), in: Neven 7, Ljubljana 1858.

7 Janez Bilc, Pravlica od Kuranta (The Tale about Kurant), in: Novice 17, 28. 2. 1857, p. 67.

¢ Zmago Smitek, Kristalna gora (Crystal Mountain), Ljubljana 1998, pp. 24-25.
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Kurents from Markovci in Styria

spread practically all over the world, and knowing that the moon in Slovene tales is often
personified by Kurent, it seems that Kurent was viewed as a primogenitor, a being who
helped the human race to multiply and the fields to regenerate and bear food. The root
kur could also be connected with the chicken (kura in Slovene) or to the rooster, and to
hatching an egg, which is the attribute of the heavenly God the Creator. Let us also con-
sider a Slovene folk Carnival custom in which the kurenti, accompanied by a procession
of the piceki (chicks) jump up and down and »plow« around houses to make their owner’s
turnips grow thick and plump. The latest archeological discoveries revealed the connec-
tion between the kurenti and the antique cult of Cybele, according to which the mythical
companions of Cybele were called the kurenti and the koribanti.'® They were dressed in
the masks of a cock. In view of all this we can safely say that in all probability Kurent was
adeity ora demon connected to fertility and licentiousness, even though Milko Maticetov
as well as Leopold Kretzenbacher had denied Kurent his mythical origin," people be-
lieved that kurent was responsible for the land’s renewal.

° According to Ivan Grafenauer Kurent, or Keremet, was the lunar proto-father and an evil superior being, a
younger brother and an opponent to Juma, the superior being; in: Prakulturne bajke pri Slovencih, Etnolog
14, Ljubljana 1942, pp.2-45, p. 38.

10 Slavko Ciglenecki, Late Traces of the Cults of Cybele and Attis. The Origins of the Kurenti and the Pine-
wood Marriages (“Borovo gostuvanje”), in: Studia mythologica Slavica 2, Ljubljana, Videm 1999, pp.
21-31.

! Leopold Kretzenbacher, Germanische Mythen in der epischen Volksdichtung der Slowenen, Graz 1941;
Milko Maticetov, O bajnih bitjih Slovencev s pristavkom o Kurentu (On Mythological Beings among
Slovenes, with a Supplement on Kurent), in: Traditiones 14, Ljubljana 1985, pp. 23-32.
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Unlike ordinary human birth from a mother’s body the renewal of the world and
humanity is the task of men. Alan Dundes has ascertained that in most myths referring
to the flood male deities were at work, and that the sole survivor was male as well. This
is true of the Sumerian Ziusudra, the Babylonian Utnapishtim, the Indian Manu,'* and
also of the Carniolan Kurent.

3. Perun and His Fight with a Dragon

Since life on earth is subjected to the laws of death and birth, which is true for
living beings as well as nature, many religious beliefs contain the motif of a cosmic
snake, the opponent of the sun as the source of life. In Ancient Egypt, for instance, the
sun god Ra is repeatedly attacked by the snake Apofis, but Ra always wins the duel. In
Vedic mythology Vritra endangers Indra. Antique Zeus managed to defeat Tifon, the
hundred-headed monster, only after a hard fight, and the Hittite weather god Taru had
to fight the dragon Ilujankas.

A fight with a dragon is the basic myth and a repetition of creation, the coun-
terpoint between two opposing forces representing the central act of cosmogonic and
fertility myth." This is why numerous mythological heroes — and the heroes in fairy-
tales later on - fight a dragon in the course of their lives."* In Slavic mythology Veles was
said to assume the image of a dragon or a snake. Like the antique Zeus, Germanic Thor,
Scandinavian Odin or the Vedic Indra, Perun was the god of the heavens, and therefore
Veles’s opponent.

Perun, in Slovenia also called Gromovnik (the Thunder God), St. Elias or Trot,
was the Slavic god of thunder and lightning, the supreme god and the creator.' Similar
to the fight between the heavenly deity Perkunas and the chthonic god Velnias from
Baltic mythology, Slovene folk tradition contains the memory of the fight between Pe-
run and Veles. Like Thor with his Mjolnir (hammer), Perun uses his golden axe or his
hammer - a symbol of thunder - to strike at the hostile snake. Under the pseudonym
Fr. Pohorski, Davorin Trstenjak published in Novice in 1858 a folk tale from Pohorje.
It recounts of Trot and Kresnik riding in a golden coach to a feast hosted by the snake
queen. The snake queen sends a snake to meet them. With her eagle’s wings the snake
flies from under the clouds to the golden coach. Using a golden axe, Trot beheads the
snake. The snake hits a cloud with her tail and a terrible storm ensues.'

2 A. Dundes, The Flood as Male Myth of Creation, The Flood Myth, ed. Alan Dundes, University of Califor-
nia Press, Berkeley — Los Angeles — London 1988, pp. 167-182.

' V. V. Ivanov and V. N. Toporov wrote exhaustive studies on this subject; see: Issledovanija v oblasti slavjan-
skih drevnostej, Moscow 1974. Comp. also: V. V. Ivanov, La situazione etnica e religiosa dell’ Europa orien-
tale del X. sec. d. C., in: Studi slavistici offerti a Alessandro Ivanov nel suo 70. compleanno, Udine 1992.

' A fight with a dragon has been ritually connected with boys’ initiation. For more on this see: Vladimir Ia.
Propp, Le radici storiche dei racconti di fate. Torino 1949, pp. 358-362.

'* For more on the basic Slavic myth see: V.V. Ivanov, V. N. Toporov, Issledovanija v oblasti slavjanskih
drevnostej, Moscow 1874.

'® Fr. Pohorski (Davorin Terstenjak), Slovenske narodne pripovedke. O kresniku (Slovene Folk Tales. On
Kresnik), in: Novice 16, Ljubljana 1858, p. 374; comp: Jakob Kelemina, Bajke in pripovedke slovenskega
ljudstva, Celje 1930, No. 202.
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The hero fights the dragon, the beehive painting (Slovenian Ethnographical Museum in Ljubljana)

As Perun defeated Veles, the Zeleni Jurij, sometimes named Jurij, Jarilo or Vesnik,
conquers his enemy Rabolj in a duel; Slovene folk customs have preserved the memory of
this fight.'” In Slovene folk songs a hero saves the girl Marjetica. In the song » Trdoglav and
Marjetica« (Trdoglavin Marjetica SNP 1,21) a prince saves a girl kept captive in Trdoglav’s
desolate castle; Trdoglav here personifies the devil. In these songs or narratives the hero
defeats his opponent in a duel, or escapes with the girl on his horse, managing to elude his
pursuers by using magic objects or by demanding something impossible from the girl’s
abductor.

Radoslav Katici¢ has written extensively on Jurij’s myth among the Slavs and on
the duel between the Thunder God with a dragon."® A comparison with the constella-
tion of Orion and with Early Medieval Slavic reliefs has been made by Vlado Nartnik"
and Zmago Smitek.?

The same as Jurij, also Kresnik, sometimes called Sentjanzevec, Vedogonja, Bergant,
etc.defeats his enemy: Vedomec — sometimes called Vouvel the giant or Babylon the snake
king?' - who threatens Jurij and the world. Nikolai Mikhailov,”* and Z. Smitek, followed

7 Niko Kuret, Praznicno leto Slovencev (Slovene Festive Year, Second Edition), Ljubljana 1989 (henceforth
PLS) L, pp. 254-255.

'8 R. Kati¢i¢, Nachlese zum urslawischen Mythos vom Zweikampf des Donnergottes mit dem Drachen,
Wiener slawistisches Jahrbuch, Bd. 34, Wien 1988.

' V. Nartnik, Sveti Jurij in zacetki glagolice (St. George and the Beginnings of the Glagolitic Alphabet), in:
Rijec, casopis za filologiju 1/1-2, Rijeka 1995, pp. 27-32.

2 Zmago Smitek, Astral Symbolism on the Pre-Romanesque Relief in Keutschach (Hodige), in: Studia mytho-
logica Slavica 4, Ljubljana, Udine 2001, pp. 119-140.

! Comp.: Jakob Kelemina, Bajke in pripovedke slovenskega ljudstva, Celje 1930, No. 35,179, 1/1.

22 N. A. Mihajlov, Fragment slovenskoj mifologiceskoj tradicii, v: Koncept dvizenija v jazyke i kult'ure, Ros-
sijskaja akademija nauk, Institut slavjanovedenija i balkanistiki, Moscow 1996. pp. 127-141; N. Mikhailov,
Kr(e)snik, eine Figur der Slowenischen version des urslawischen Hauptmythos, in: Baltische und slawische
Mythologie, Madrid 1998, pp. 111-137.
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the connection between Perun and Kresnik.?® Kresnik is connected with fire, with the
striking of sparks, and the sun. In Slovene folk tales and songs he is the winner of the fight
with a dragon who abducts Kresnik’s sister and shuts her in a rocky cave. The young prince
saves his sister, an act which is followed by the sacred marriage — hierosgamos.* Some
folk songs, sung around St. John’s fire on Midsummer Eve, for instance the ones called
Brat in sestra (Brother and Sister, SNP III, 5014) and Device tri kresujejo (Three Maidens
Celebrate Midsummer Eve, SNP 1,297)% still, although only vaguely, contain the memory

of the sacred marriage:

Device tri kresujejo,
Na sred vesi kres nitijo:
»Bog daj ti dro, oj krali¢c mlad!«

Taku lepu sprepivlajo,
Da se je dalec slisalo,
Dalec v deveto dezalo.

Kaj mladi krali¢ govori:
»Al je to glas Zegnanah zvonov?

Bil je to glas drobnabh tic,
Bil je to glas cistah devic? —

Daj mi konjéa frisnega,
Da sitro ta pojzdim ga,

Da jaz sam Se slisol bom,
Kaj je to kej za en glas!«

Sda pa kralic¢ perleti,
Tam device tri dobi.

Tako lepu sprepivlajo,
Da kralavo serce premotijo.

Bara starejsi decelco:
»Kaku kej ti pojas?«

Ona mu odgovori:
»Jaz pojam, ko bi zvonil.«

Bara srednjo decelco:
»Kaku pa ti pojas?«

Ona mu odgovori:
»Jaz pojam, ko bi cinglol.«

Bara mlajsi decelco:
»Kaku pa ti pojas?«

Ona mu odgovori:
»Jaz le pojam, kakor znam.«

Bara starejsi decelco:
»Kaj tvoj oca delajo?«

Ona mu odgovori:
»Moj oca drujga ne delajo,
Ko rumeno psenico merijo.«

Bara srednjo decelco:
»Kaj tvoj oca delajo?«

Ona mu odgovori:
»Moj ca drujga ne delajo,
Ko bele tolarje prestiviajo.«

Bara mlajsi decelco:
»Kaj tvoj oca delaj 2«

2 Zmago Smitek, Kresnik: An Attempt at a Mythological Reconstruction, in: Studia mythologica Slavica 1,
Ljubljana, Pisa 1998, pp. 93-118.

2 Comp. also: Monika Kropej, The Horse as a Cosmological Creature in the Slovene Mythopoetic Heritage,
in: Studia mythologica Slavica 1, Ljubljana, Pisa 1998, pp. 153-167.

» Recorded by Matija Majar in Podgorjane in Rosental. Manuscript in VO XVI. F 8-10. Printed by Slovenska
Bcela II. 1, CelovecKlagenfurt 1851, p. 187.
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Ona mu odgovori:
»Jaz nemam oce bil matere,
Sim zapuscena sirutica.«

Njo vzame kralic pa sebo.

Dalec v deveto dezalo

Kralic ji pa govori:
»To je tista Stimica,
K se v deveto dezalo je slisala.«

* % ot

Three maidens, celebrating St. John's Eve,
Light a bonfire in their village midst:

»May god grant you good health, young
princel«

Their song is beautiful and fair
The beauty of it is heard far,
Far off away in the wonderland.

The young prince speaks:
»Is this the sound of blessed bells?

Is this the sound of tiny birds,
Is this the sound of maidens pure?

Saddle a fresh horse for me,
So I may ride with him away,

To hear this sound all by myself,
To see to whom does it belongl«

The young prince to the village comes
To find the three young maidens there.

They sing with such a wondrous voice
That they entice the prince’s heart.

He asks the oldest of them there:
»What may the sound of your voice be?«

The girl then gives him this reply:
»My voice, it sounds like church bells
wide.«

He asks the middle maiden there:
»What may the sound of your voice be?«

The girl then gives him this reply:
»My voice, it is like jingling bells.«

He asks the youngest of them there:
»What may the sound of your voice be?«

The maiden gives him this reply:
»I sing the way I know to sing.«

He asks the oldest of them there:
»What does your father do in life?«

The maiden gives him this reply:
»My father, he does naught
But measure corn throughout the day.«

He asks the middle maiden there:
»What does your father do in life?«

The middle one answers him thus:
»My father, he does naught
But count the shiny coins of his.«

He asks the youngest of them all:
»What does your father do in life?«

The youngest gives him this reply:
»I have no mother nor a father,
I am but a poor orphan girl.«

The prince then takes the youngest one,
And off they go to wonderland.

The prince then tells the maiden young:
»Yours was the voice I heard
So far away in the wonderland. «
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Since the maiden that Kresnik has chosen for his wife does not know of her parents,
itisnotimpossible that Kresnik, the young prince, marries his sister. According to N. Kuret
the custom of the midsummer marriage, or the Pentecost couple from West European
traditions, is similar to the tale about the marriage of the Sun to the Moon.*® As the sun
sets for some time, Kresnik rests and dies as well, but always returns to this world. While
Perun remains the indesputable supreme God of the Heavens, Zeleni Jurij and Kresnik
are susceptible to death, constantly traveling between this world and the other, but always
returning.

4. Mother Goddess, Moko$

Almost all, even the oldest world religions,” are based on the idea of the Great
Mother, or the giver of life, who may be either good or fearful. Such are for example the
Phrygian Cybele, Atargis from Syria, Astarta from Phoenicia, Sumerian Anana, Baby-
lonian Ishtar, antique Venus, Balto-Polabian Ziva, Germanic Frigga and many others.
Many Slavs worshipped Mokos$, a female deity of fertility, who was also the patron saint
of trade or craft, specially of spinning, weaving and also of music. Moko$ was the only
female deity in Vladimir’s pantheon in Kiev. The root of the name mok- denotes wet,
damp, while the root mot- denotes to coil, to spin. Water and spinning held a central
position in the cult of this deity whom the Russians also called Mat syra, denoting
Damp Mother Earth. This female deity also had its more terryfying side that made her
similar to antique Hekate, Grecian Artemis, Roman Diana, Russian Jaga Baba, German
Frau Bercht, or Slovene Pehtra Baba. Similar is also the tradition of Belestis or Belena, a
Celtic deity from Noricum, a companion of Belin or Belenus.?® Belestis was the goddess
of light bringing health and taking care of birth and development in the animal and
human world.”

Despite the fact that the great Mother Goddess evoked terror and fear, she was
a brilliant goddess, often the companion or mother of the sun god, much like Isis in
Ancient Egypt. Isis was the sister and, at the same time, wife of Osiris, a godess who
knew how to practice sorcery and who taught people how to bake bread, spin, weave
and heal.

In Slovene folk traditions these properties and skills were the domain of female
mythic creatures of the sredozimke; two of them are Zlata Baba (Golden woman),
called also Baba, and Pehtra Baba; the latter is still very much alive in folk traditions.
Pehtra roams around in the period between Christmas and Epiphany, therefore in the
period of twelve nights at pernahti, accompanied by the divja jaga (wild hunt, wild
chase). According to folk beliefs they bring brightness, light and fertility, which is also
evident from their name. The name has been derived from German Frau Holle or Per-
cht, Bercht, meaning that which glitters.* In the year 1858 Peter Hicinger wrote the
following:

¢ Niko Kuret, Praznicno leto Slovencev I., Ljubljana 1989 (Second Ed.), p. 433.

¥ For more on this see: Marija Gimbutas, The Language of the Goddess, London 1989.

2 More on Belin or on Belbog has been written by N. Mikhailov: Appunti su *Belobog e *Cernobog, in:
Ricerche Slavistiche 41, 1994, pp. 41-51.

* Marjeta Sagel Kos, Belin, in: Studia mythologica Slavica 4, Ljubljana, Udine 2001, pp. 9-16.
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Pehtra baba roams around on the Karavanke mountains, strolls around the mountain
tops above the Kamnik Alps with a golden bucket in her hand.*

The wild chase, connected with this character, brings fertility and renewal to nature.
Similar in character were the vesne who strolled around in February, bringing fertility.
February, once also called vesnar in Slovene, had acquired its old name from this deity.
Another property of all female mythic creatures that adopted the role of the Zlata baba
or Pehtra was her connection with spinning, thread or yarn, and also other female chores
such as doing laundry, bread baking, etc. As a sacrificial offering people would leave for
them a flock of wool, sheaves of flax, napkins, etc.*? Since it was forbidden to spin or weave
on certain days, such mythological creatures were called torka (Tuesday), petka (Friday),
kvatra (Ember Day). Rojenice or sojenice (the Fates) are also connected with this mighty
female deity who had power over life and death. Parke established the beginning of one’s
life and cut the end of the life yarn of every person.

With the arrival of Christianity, Pehtra has been replaced by St. Lucia, who brings
light, and St. Gertrude (Jedrt) who spins flax and yarn, and whose attributes are the
mouse and the spindle. On St. Gertrude’s nameday the mouse bites through the yarn,
signifying that spinning is no longer allowed. Pehtra’s magical and healing powers have
been adopted by St. Walpurgis, whose nameday is on May 1 »when witches have the
strongest power.« Some parts of Slovenia still know the tradition about Mokoska the
witch and Pehtra the witch; in Gailtall in Austria, for instance, people talked about Pe-
htra Baba’s crime, committed by the women who practised sorcery.

5. The Underworld and Veles

Veles or Volos was a Slavic god of the underworld, of cattle and war, akin to
Baltic Velnias who was the opponent to Perkunas, and was able to transform himself
into a dragon or a snake.” Since he represented the underground world, people built
him temples in valleys. Temples dedicated to Perun, on the other hand, were erected
on hills because Perun was the god of the heavens. The remnants of cult altars in Ma-
cedonia still evoke the memory of Perkun and Veles.* In folk tradition, Veles was also
called Trdoglav, Crt, Potoglav or Velikan Vouvel (Vouvel the Giant). Wishing to increase

¥ Niko Kuret, Sredozimka pri Slovencih and K imenu sredozimke, in: Niko Kuret, Opuscula selecta, Ljubljana
1997, pp.66-78 and pp. 79-84 (original: Die Mitwinterfrau der Slowenen, in: Acta quinti conventus de ethno-
graphia Alpium Orientalium tractantis, Slovenj Gradec, 29.1II. - 1.1V.1967, Ljubljana 1969, pp. 209-239 and
Zum Namen der Mittwinterfrau.Innovation und Wandel, in: Festschrift fur Oskar Moser zum 80. Geburtztag,
Graz 1994, 241-248). Comp. also: Niko Kuret, Beseda “baba” v narodopisju (The Word »Baba« in Ethnogra-
phy), in: Traditiones 23, Ljubljana 1994, pp. 15-18.

*! Peter Hicinger, Tudi nekaj iz slovenskega bajeslovja III: O divjem lovu (Also Something from Slovene
Mythology III: On the Wild Chase) , in: Novice 16, Ljubljana 1858, p. 269.

** Slovenskaja mitologija, enciklopedijski re¢nik, Beograd 2001.

* For more on Veles see: Roman Jakobson, The Slavic God Veles and his Indo-European Cognates, in: Studi
linguistici in onore di Vittore Pisani, Torino 1969. V. V. Ivanov & V. N. Toporov, Issledovanija v oblasti slav-
janskih drevnostej, Moscow 1974.

* Nikos Causidis, Mitskite sliki na juznite Sloveni (Mythological Pictures of the South Slavs), Skopje 1994, pp.
428-434.
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his wealth by kidnapping their bride or a flock of sheep from his opponents Perun or
Kresnik, Veles hides them in his barren castle made of rocks, sometimes also called the
golden castle. According to folk tradition Vouvel hides treasures in a mountain. The
only way of obtaining these treasures is by picking the vouvelica grass that, like the fern,
blooms only on Midsummer Eve from midnight to one:

In a deep mountain Vouvel keeps a large herd of cattle. A blacksmith once notices that
Vouvel has left his home. He goes and strikes his hammer against Vouvels door. A white
lady answers from within: » Whoever you may be, you cannot open this door. You must find
the vouvelica grass and say: ‘Whoa, cow, return to Krsnik, the earth needs rain!’ The door
shall open quickly then.» As soon as the man hears this, he leaves to look for the vouvelica
grass. But his long search is not successful. Then he sees a black cloud in the midst of which
Vouvel the Giant is riding home. Frightened, the blacksmith runs away so that the giant
cannot catch him. *

A legend recounts that the Vurberg Kresnik was born in the Vurberg castle, also
called Kacjak pri Ptuju. As Kresnik is roaming faraway lands, a terrible snake comes to
the castle and lies down in the Drava. The river floods the fields. The snake then slithers
to the castle and coils around it. The dragon spends six months in this position, lying
in wait for KresniK’s sister Vesina. On St. George’s Day Kresnik returns home and steps
on the snake, but the snake has wings and rises into the air. Kresnik grows wings and
the fight continues in the air. Finally Kresnik conquers the snake, it falls to the ground
and Kresnik chains it to a rock in the castle brook. Golden wheat starts to fall upon the
earth, and Kresnik marries Vesina.*

While the fight between Perun and Veles takes place in the sky, the fight between
Kresnik and Vedomec, who endangers fertility and threatens to take away the harvest,
occurs on the ground. There are numerous folk tales about this fight. Even today some
people say that when there is lightning on beautiful fall evenings, on Christmas or on
Midsummer Day, the vedavci (vedomci) fight the Sentjanzevci ( the kresniki). They may
assume the image of two bulls, a red and a black one, or two dogs, one white and the
other black. The vedomci are creatures who could - transformed into an animal or a
half-animal - cause as eclipse of the sun, and could uproot old trees. In groups, or one
by one, the vedomci fought others on crossroads or underneath trees.

Even though Veles endangered cattle or the riches of the land, or sometimes herded
cattle into his underwater domain, he watched over cattle herds in the wintertime. People
worshipped him as the protector of cattle. This role of the protector of sheep and cattle,
as well as Veles’s healing abilities, are reflected in the character of the wolf shepherd,
also called volcko, white wolf, Sent, St. George, or Jurij s puso (George with a gun). The
wolf herder is a mythological protector of cattle herds, a forest and a chthonic deity like
the Slavic - especially Serbian — Dazbog, Germanic Wodan, antique Pluto, or Celtic Dis

¥ After: Fr. Pohorski (Davorin Terstenjak), Pohorski Vouvel (The Vouvel from Pohorje), in: Novice 1858, 1st
page; Jakob Kelemina, Bajke in pripovedke slovenskega ljudstva, Celje 1930, No. 179.
* Jakob Kelemina, Bajke in pripovedke slovenskega ljudstva, Celje 1930, No. 245/I11.
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Veles in the form of a snake, depicted on the coat-of-arms of the Stubenberg family who owned the Vurberg
castle (vurm= snake, worm) on Ptujsko polje between 1441 and 1616. (From Ivan Stopar’s book Gradovi na
Slovenskem/Castles in Slovenia, Ljubljana 1987).

Pater.”” The wolf herder,*® Jurij s puso and Vedomec are characters who, each in his own
way, adopted the role of Veles. Christianity has replaced them with St. Sava, St. Martin,

¥ Comp.: J. Polivka, VI¢i pastyr, in: Sbornik praci verovanych profesoru Dru Vaclavu Tillovi k §edesatym naro-
zeninam 1867-1927, Praha 1927.

% More on the Wolf Shepherd see.: Mirjam Mencej, Vol¢ji pastir v kontekstu dosedanjih raziskav na podrocju
slovanske mitologije (The Wolf Shepherd in the Context of Previous Research of Slavic Mythology), in:
Studia mythologica Slavica 4, Ljubljana - Udine 2001, pp. 159-187.
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St. Nicholas and St. Basilius. In the role of the protector of herds and medicine he was
identified as St. Blas.*

6. The Yearly Cycle and the Goldenhorn

According to folk beliefs, Zlatorog (the Goldenhorn) is a white chamois with
golden horns, the leader of white goats who, shepherded by ladies in white, graze on
mountain ridges. The ladies in white protect the Goldenhorn from any harm, even if
he is struck in his heart. From a drop of his blood blooms a miraculous flower called
the flower of Triglav. As soon as the wounded Goldenhorn eats the flower, he is cured.
The Goldenhorn is the owner of all treasures guarded by a snake with several heads,
and whoever can manage to get hold of the Goldenhorn’s golden horn may take the
treasures.

A similar tradition, but about a white chamois, has been preserved in Koroska
(Carinthia); in the Gorenjska (Upper Carniola) region people speak about a white horse
on Vr$ac; equally similar is the theme about Nesre¢ni lovec (Unfortunate Hunter) in
folk songs.

¥ Comp.: Gregor Krek, Beitrige zur slavischen Mythologie I. Veles, Volos, Blasius, in: Archiv fiir slavische Phi-
lologiel, Berlin 1875.
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The tradition about a mythological golden or white-hoofed animal with golden
horns or with only one horn (the unicorn) and with golden hooves,* is of Indo-Euro-
pean origin, in Europe known from Ireland to Albania.* The tales are based on antique
writers, for instance Euripides, Polybius or Strabo,* who wrote about a stag with golden
horns. According to an old German saga, written down in the 17 or the 18" centurys,
king Odin hunts a stag with golden rings, who lures Odin to Hulda’s kingdom. There
are also legends about St. Hubertus, St. Eustace, St. Felix of Wales, or St. Julian Hospitalit
who track a stag. When the stag turns, a cross is formed between its horns, and Jesus
Christ speaks from the cross.* In the Laibacher Zeitung from 1868* Karel Dezman
published a tale in late romantic disguise about a hunter from Trenta. After being re-
jected by a girl who favored an Italian tradesman’s rich gifts, the hunter from Trenta is
persuaded by the Green Hunter into shooting the Goldenhorn. The Goldenhorn eats a
miraculous flower, pushes the hunter into an abyss, then digs up the magic garden.*

The Goldenhorn personifies the chthonic deity of heavens, holds the key to
treasures on earth, and brings life. His opposite Jarnik the Hunter, the Green Hunter,
among the Slavs also known under the name Bartholomew, or sometimes called Jurij s
puso, personifies chthonic powers.

In Slovene poetic traditions the Goldenhorn or the white horse, Zeleni Jurij as
a rider on a white horse, or the white foal born as a Christmas foal at Christmastime,
represent a teriomorphic image of the deity that has the decisive role in the process of
renewal. Zeleni Jurij, Kresnik, Zlatorog and the Christmas foal mark the four turning
points in the yearly cycle and represent an earthly incarnation of Perun, the god of
heavens. The horse is namely a sacrificial animal par excellence, and according to old
religious beliefs sacrifice is necessary for the renewal of life on earth. The death of the
Goldenhorn concludes the yearly cycle, but the year begins once again with the rebirth
in the winter solstice.*

7. Lepa Vida, Light and Darkness

Vida occupied an important place in Slovene folk traditions. Evident proof of this is
found not only in numerous folk songs, but also in the vernacular name for the artemisian

0 Comp.: Tone Cevc, Pripovedno izrocilo o gamsih z zlatimi parklji iz Kamniskih Alp (Oral Heritage about the
Chamois with the Golden Hoofs from the Kamnik Alps), in: Traditiones 2, Ljubljana 1973, pp. 79 — 96; Rob-
ert Wildhaber, Das Tier mit den goldenen Hoérnen, in: Alpes orientales 7, Monachii (Miinchen) 1975, pp. 93
—-123.

4 Comp.: Joza Glonar, “Monoceros” and “Diptamus”, in: Casopis za zgodovino in narodopisje 7, Maribor 1910,
pp. 34-106; Leopold Kretzenbacher, Mystische Einhornjagd. Deutsche und slawische Bild- und Wortzeug-
nisse zu einem geistlichen Sinnbild-Geflige, Miinchen 1978.

“2 For more on Strabos and Polybius’s reports see.: Marjeta Sael Kos, From the Tauriscian Gold Mine to the
Goldenhorn and the Unusual Alpine Animal, in: Studia mythologica Slavica 1, Ljubljana, Pisa 1998, pp.
169-182.

# Leopold Kretzenbacher, Sage und Mythos vom Zlatorog, in: Baumbach / Funtek: Zlatorog, Eine Sage aus
den Julischen Alpen, Miinchen 1968, pp. 129-144.

* Karel Deschmann, Beitrdge zur Landeskunde Krains II. Der Triglaugletscher und die Spuren einstiger Glet-
scher in Oberkrain: Die Sage vom Goldkrikel (Zlatorog), in: Laibacher Zeitung 43, Ljubljana 21. 2. 1868, pp.
325-327.

* Comp.: Baumbach / Funtek: Zlatorog, Eine Sage aus den Julischen Alpen, Miinchen 1968.

¢ For more on this see: Monika Kropej, The Horse as a Cosmological Creature in the Slovene Mythopoetic
Heritage, in: Studia mythologica Slavica 1, Ljubljana, Pisa 1998, pp. 153-167.
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Joze Karlovsek: Zlatorog, 1955.

plant named after the Greek goddess Artemis; in Slovenia, the plant is called Vidina zel
(Vida’s herb). Yet despite its name it is not easy to prove its mythological role, and Milko
Maticetov himself did not grant it a place within the so-called »Slovene pantheon.«* But
due to numerous artistic adaptations based on folk songs and also because of the symbolic

¥ Milko Maticetov, O bajnih bitjih Slovencev s pristavkom o Kurentu, in: Traditiones 14, Ljubljana 1985, p. 24.
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and methaphoric connotations connected to the character of Fair Vida, lepa Vida in
Slovene, it has become a veritable Slovene myth.

According to a folk song Vida washes her sick child’s diapers on a sea shore when
a black man sails by. Luring her onto his ship, he takes her across the sea into his king-
dom. But Vida misses her sickly baby, her husband and her home terribly, and keeps
asking the moon and the sun how they are doing. She asks the sun to take her back
home. Although the sun travels very fast, resting only at noon, Vida follows the sun and
returns to her husband and child. In some variants Vida is so sad she drowns in the
sea. The historical background of the song is the period of Arab and Moor invasions
into the Mediterranean and the Adriatic between the 9% and the 11" centuries. Late
romantic elements have been added later. Similar motifs have been known elsewhere
in the Mediterranean, especially in Sicily, Calabria, Albania and throughout the Balkan
penninsula, particularly among the South Slavs and the Lutetian Serbs.*

In Slovene mythology, the figure of the mother Fair Vida, laundering diapers by
the sea, is similar to a mythological being called Perica (Laundress), Nocna gospa (Night
Lady), or Bozja deklica (God’s Maiden), a beautiful woman clad in white who quietly
washes laundry in ponds or springs at night. The motif of a woman doing chores by the
water connects Vida with Perica and with Mokos, the Slavic goddess of fertility. Above all,
Vida is the light aspect of this mythological creature, for she is abducted by a black man
who, personifying the night, takes her across the sea; this voyage is an allegory of the
sunset or of the setting moon, and of the sun’s (moon’s) journey. In the morning the sun,
accompanied by the morning Dawn (Greek Eos, Roman Aurora, in Slovene mythopoetic
heritage called Soncica - after sonce, the sun) rises from the sea, and in the evening it sets
into the sea again, accompanied by the evening Dawn (in Slovene mythopoetic heritage
called Zarika, after zarja, the dawn).Vida is the light that accompanies the sun (the moon),
her very name signifying seeing, illumination.

The comparison of fair Vida with the Greek goddess Eos may be extremely bold,
but it is interesting that both stories contain the character of an elderly husband. Titon,
the lover of Eos, was a mere mortal, so Eos asked Zeus to grant him immortality. But she
forgot to mention that she wanted Titon to stay eternally young as well. Titon therefore
grew older and older, but could not die, so Eos transformed him into a sloughing cicada.
Although the fate of Vida’s husband remains unclear, the cicada’s sloughing indicates re-
birth, much as the sun or the moon transform themselves. One of the songs about Vida
contains the connection between Vida and the sun, or the being symbolizing rebirth. In
this song, called Lepa Vida in kaca (Fair Vida and the Snake), Vida lifts a spell from a snake.
Anallegorical parallel is the fact that, like the cicada, the snake also sheds its skin, therefore
symbolically illustrating rebirth.

In the above-mentioned song from Prekmurje about Vida and the snake, written
down by Stanko Vraz (SNP 1.,76,77), Vida weeds millet before dawn. She notices that
the dew around her has been shaken off. At night, a large snake had shaken the dew from
the millet. The snake has nine tails,and a key on each of them. The snake, in reality a be-
witched young prince, asks Vida to follow it to a white castle and there hit it three times

4 Ivan Grafenauer, Lepa Vida. Studija o izvoru, razvoju in razkroju narodne balade o Lepi Vidi (Study on the
Origin, Development and Disintegration of Folk Ballad Fair Vida). SAZU, Dela (Dept. of Philology and Lit-
erature) 4, Ljubljana 1943.
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with three three-year-old hazel switches. Vida obeys it and the snake is transformed into
a prince. Together with Vida, the prince becomes ruler of nine castles. This songs* tells
us more about Vida’s husband who owns nine castles and rules over nine lands. Nine is
the number of cosmological spheres ruled by a cosmological ruler:

Lepa Vida proso plela,

Jako rano pred zorjami.
Lepa Vida plela proso,
Stepeno je nasla roso:

»Da bi, Bog daj, mojo bilo,
Kaj nocoj je tod hodilo,
Kaj nocoj je tod hodilo,
Rano roso je strosilol«

Drugo jutro plela proso,
Stepeno je nasla roso:
»Da bi, Bog daj, mojo bilo,
Kaj nocoj je tod hodilo,
Kaj nocoj je tod hodilo,
Rano roso je strosilol«

Tretjo jutro proso plela,

Tam je nasla velko kaco.

Kaca mele devet repov,

Na vsaksnem repi devet kljucov:
»Ne strasi se, lepa Vida!

Kaj si prosila, si dobila:

Saj sem jaz ne huda kaca,

Saj sem jaz ne huda kaca,

Al jaz sem ti mladi kraljic,

Ki kraljuje v belem gradi. -

Very early before the dawn

Fair Vida was weeding millet,

Finding the dew shaken off the millet:
»Please, God, grant me the wish

To become mine that which has roamed
around at night.

That which has roamed around at night,
Shaking off the early-morning dew!«

Ti bos sla po glaskoj stezi,
Jaz pam sla po gostem germyji
Tam bova se mija zisla,

Na polji per belem gradi.
Tam vtergaj tri drobne Sibe,
Ki bodo tri leta stare.« —

Da ga vujdre s pervoj $iboj,
On postane od glave clovek;
Da ga vujdre z drugoj $iboj,
On je do pojasa clovek.

Te ga vujdre s tretjoj $iboj,
On postane do pet clovek:
»Hala, hala, lepa Vida,

Kaj si Stela, si dobila:
Vzemi, vzemi meni z repa,
Z mojega repa devet kljucov,
No odkleni bele gradi,

No poberi srebro, zlato!

Ce sem bila grozna kaca,

Pa sem ti zdaj mladi gospon,
Ki kraljuje v devet gradih.

Z lepoj Vidoj nestraslivoj.«

Fair Vida was weeding millet.

The following morning she was weeding
millet,

Finding the dew shaken off the millet:
»Please, God, grant me the wish

To become mine that which has roamed
around at night,

That which has roamed around at night,
Shaking off the early-morning dew!«

* Recorded by Stanko Vraz, VO. XIX. .x. 4a, Prekmurje, in: SNP 1., No. 76.
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Fair Vida. In: Die Osterreichisch-ungarische Monarhie im Wort und Bild V, Wien 1891.
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The third morning she was weeding millet,
And found a large snake.

The snake had nine tails,

A key on each of them:

»Fear you not, fair Vida!

Your wish has been granted:

For I am not a mighty snake,

For I am not a mighty snake,

But I am a fair young prince

Who reigns in a castle white. -

You will follow a smooth path,

And 1 will follow through thick dense
shrubs.

When she hits it with the first one,
Its head becomes a human head.
When she hits it with the second one,
It becomes man down to its waist.
When she hits it with the third one,
It becomes man down to its heels.
»Hello, hello, fair Vida,

You have gotten what you bargained for:
Pray, take the nine keys from my tail,
And unlock the nine castles white.
Then take the silver and the gold!
Once I was a mighty snake,

But now I am a master young,

We will meet

On the field by the white castle.
There you pluck three small switches,
They must be three years old.« —

Reigning in the castles nine
With fair Vida who has no fear.«

An analysis of the folk song about Fair Vida by the sea as well as its variant about
Fair Vida and the snake points to the possibility of Vida being a companion to a cosmo-
logical figure. Simon Rutar has presumed that Vida personified the moon travelling
from sea to sea.” Yet it is questionable whether Vida represented the light of the moon
or the sun, for her name denotes seeing, illumination and light, be it from the sun or
the moon. It was Ivan Grafenauer’s opinion that parallels of some of this song’s motifs
can be found in the epic poems the Iliad and the Odyssey; therefore they originated in
antiquity and later evolved into the Albanian-Calabrian-Sicilian ballad pattern.” While
Damjan Ovsec* has provided a psychological explanation of the ballad and mythologi-
cal song of Fair Vida, in his astromythological analysis Vlado Nartnik presumed that
Vida could be the wife of Svetovit and the mother of Dajbog.>

8. King Matjaz (Matthias) and the World Axis
Folk hero kralj Matjaz (King Matthias) has acquired his name from the Hungar-

ian king Matthias Corvin (1458-1490). In Patriarcato aquileienese di Filippo d’Alenconio
Marc Antonio Nicoletti (around 1536-1596) writes about the people from the Tolminsko

* Simon Rutar, Dunajski zvon 6, p. 310.

51 Ivan Grafenauer, Lepa Vida. Studija o izvoru, razvoju in razkroju narodne balade o Lepi Vidi. SAZU, Dela
(Dept. of Philology and Literature) 4, Ljubljana 1943, pp. 367-371.

*2 Fair Vida. The Everlasting Importance of the Psychological Aspect of the Slovene Ballad. Interdisciplinarian
Ethnological Interpretation, in: Studia mythologica Slavica 1, Ljubljana Pisa 1998, pp. 265-277.

53 V. Nartnik, Casovna odprtost oblikovanja lika lepe Vide, v: Individualni in generacijski ustvarjalni ritmi
v slovenskem jeziku, knjizevnosti in kulturi (Ob 10-letnici smrti Marje Borsnikove), Ljubljana 1994, p.
193-202; comp. also: V. Nartnik, Od lepe Vide do Zarike in Soncice (From Fair Vida to Zarika and Son¢ica),
in: Dialogi 26, Ljubljana 1990; comp. also: V. Nartnik, Pogledi na Pavlove raziskave tematike Orfeja (Views
on Pavel Avgust’s Research on the Theme of Orpheus), in: Slovensko-madzarski jezikovni in knjizevni stiki
od Kosica do danes, Budimpesta 1998, pp.205-210.
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region who sang songs and told stories about kralj Matjaz as early as the middle of the 16"
century. While Slovene folk songs mostly praise his heroic deeds while fighting the Turks,
or sing about his imprisonment in Turkey, and how he was saved from jail by a Turkish
woman,** or contain the antique motif of »The Musician in front of Hell«, Slovene folk
tales about this hero are either a rendition of the same motifs from folk songs set in prose,
or have wholly different contents. In them the conceited King Matthias fights God for total
rule over the world, loses the fight and is saved from death by a mountain that covers him
and his army. He lies asleep at a stone table with his beard wrapped around it, together
with his soldiers, in the Peca mountain, or in the Postojna Cave, by Mrzla voda under
Visarje, under the Stajerska (Styrian) Sveta gora, in Dobra¢&, under Krim, Donac¢ka gora or
Triglav, in Sorsko polje, in the Bleiburg field, in Ljubljansko polje, etc. His quarters, once
closed by an iron door, are also by Zavratec in the Idrija region.

Some stories recount how a young boy, who was really God, adds salt to King
Matthias’s dinner. Matthias wishes to obtain more salt and promises the boy as much
land as his horse can cover in a single day, or as much as God’s farmhand and maidserv-
ant can cover in a day. Since the farmhand and the maidservant of God are in reality
the sun and the moon, therefore covering the whole world, the whole world belongs to
God. But King Matthias refuses to pay his debt and is punished. In another variant God
refuses to give the salt to King Matthias even though he has a whole mountain of salt
left. King Matthias therefore attacks God and is covered by a mountain.

Some tales mention that King Matthias, and not king Salomon, was the brother
of Sembilja. Tricking her brother, Sembilja is the first to drink from the fountain of
wisdom and becomes the wisest of them all. Other tales speak about King Matthias
and the Fairy, or about the woods populated by fairies. When Matthias’s army starts
cutting down trees in the woods, a mountain buries them. Sometimes Matthias is an
honest man who punishes an unjust judge. He also appears in tales about »The Clever
Peasant Girl« (AaTh 875), in the tale about »The King and the Abbot« (AaTh 922),*
and in others.

At times, accidental passers-by chance upon the sleeping king. He wakes up for
a moment and tells them to look through a window. They see a vast field and a black
army with horses sleeping in the middle of it. In some folk tales a traveller glimpses
crowds of people through the first window, a beautiful wheat field reaped by a solitary
figure through the second, and another group of people through the third. King Mat-
thias explains that the first window shows the present situation, the second the future
that will happen when he returns to the world, and the third one the distant future when
people multiply again and turn bad. Sometimes King Matthias asks his visitors if ants
still crawl upon three mountain peaks (for instance Sent Kristof, Sent Helen and Sent
Urh peaks, all situated east of Celovec / Klagenfurt in Austria), meaning if pilgrims still
frequent sacred mountain tops. When the pilgrims no longer do so, Matthias will raise
his black army and restore order on earth. At times he wants to know if crows still fly

** Milko Maticetov, »Lincica Turkincica«. Pubblicazione per nozze Micelli-Longhino. Udine 1966, published by
the author, 8 pages. Translation: Milko Maticetov, Tri ljudske iz Rezije za pokusnjo (Three Folk Songs from
Resia to Taste), in: Sodobnost 17, Ljubljana 1969, pp. 199-202; comp.: Slovenske ljudske pesmi I, No. 5 »Kralj
Matjaz resen iz jece« (King Mattthias Saved from Jail), pp. 28-51.

% Jan de Vries, Die Mérchen von klugen Rétselloserin, FFC 73, Helsinki 1928.

* Walter Anderson, Kaiser und Abt, in: FFC 42, Helsinki 1923.
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around his mountain. If they do, he shall have to sleep another hundred years. If there
are still magpies in the world, he will have to sleep until they have all disappeared.
Around Tolmin people still say that King Matthias asks a passer-by if the fig tree still
bears fruit. When it does not, he shall return and defeat all other kings. The mountain
where kralj Matjaz is asleep is also filled with treasures. Sometimes he tells people to
gather leaves in his cave; when that person turns around, or comes home, the leaves turn
to gold. It can also happen that a person enters Matthias’s cave and falls asleep there for
three hundred years. Upon waking up, he or she thinks that they have been asleep only
for several hours.

Alinden tree grows in front of King Matthisa’s cave. Though dry most of the year, the
tree turns green on Christmas, blooms between midnight and one in the morning, then
dries out again. When on St. George’s Day Matthias wakes up again, hanging his shield on
the linden tree branches, the tree shall once again turn green and King Matthias’s army
shall become alive again. In the not-so-distant past Slovenes worshipped sacred springs
and sacred treesin certain places.” Fran Orozen,among others, wrote down the tale about
the linden tree in front of King Matthias’s cave:

Kralj Matjaz (King Matthias) lies asleep in a cave under the Pecice mountain, the
last magnificent mountain in the east Savinja Alps. A tale from Koroska recounts about
the moment Matthias wakes up: On Christmas Eve, a green linden tree grows in front of his
cave. At midnight, the tree shall bloom for an hour, filling the vicinity with pleasant smells.
Soon afterwards, the tree shall become dry again. On St. George’s Day, when King Mat-
thias hangs his shield on its branches, the tree will turn green again and bring prosperity
to Slovenes.

The linden tree that turns green on St. George’s Day, when King Matthias hangs
up his shield, represents the tree of life, or the world tree. The image of King Matthias is
therefore connected with cosmological symbols.

If Matthias draws his sword half out of the sheath his army starts to wake up. If
he draws it out completely, or if his sword jumps out of the sheath by itself, or when
Matthias’s beard coils around the stone table three, seven or nine times, the army will
fully awaken and Matthias will be able to restore the golden age. According to other
sources he will raise his terrible army and destroy the world, whereupon the golden age
will be restored.

The tales about King Matthias contain numerous myths from old Oriental,
Indo-European and medieval European heritage. These stories also contain Christian
notions about the apocalypse, the end of the world, Christ, Antichrist, the Saviour, or
the Messiah. Other motifs had been taken from fairytales, ballads, romances, cloak-and-
dagger novels, etc.”

% Walter Anderson, Kaiser und Abt, v: FFC 42, Helsinki 1923.

58 Fr. OroZen, Praznovanje sv. Jurja na Stajerskem (Celebrating St. George’s Day in Styria). Ljubljanski zvon 21,
Ljubljana 1901, pp. 319-327.

¥ Exhaustive studies on King Matthias were written by Ivan Grafenauer: Slovenske pripovedke o kralju
Matjazu (Slovene Fairytales about King Matthias), SAZU Dela (Dept. of Philology and Literature) 4,
Ljubljana 1951, and Milko Maticetov: Kralj Matjaz v luc¢i novega slovenskega gradiva in novih raziskovanj
(King Matthias in the Light of New Slovene Material and New Research), in: SAZU Razprave (Dept. of
Philology and Literature) Ljubljana 1958, pp. 101-155.
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King Matthias. In: Die Osterreichisch-ungarische Monarhie im Wort und Bild V, Wien 1891.

The image of King Matthias combines mythical as well as epic heritage. In the 19"
century this personality was incorporated into literature as a mythical symbol of national
and social ideas.]. Komorovsky is of the opinion that due to unfavorable circumstances af-

% Tldiko Kriza has written about Hungarian traditions on Matija Korvin in the 18th century: King Matthias as a
Folklore Hero. Hungarian Tradition about Matthias Corvin in 18th Century, in: Studi Finno-Ugrici II, Napoli
1996-1998, pp. 185-202.
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ter the death of Matija Hunjadi that resulted in peasant rebellions and uprisings, Matthias
is by far the most popular traditional figure.® Trdina wrote that people believed that King
Matthias would abolish socage and tithe, and kill the noblemen and the Antichrist.®?

Tales about King Matthias were recounted in Central and Eastern Europe and in
the Northern Balkans.®® There are other, similar heroes sleeping in a mountain - the
world mountain (motif D 1960, 2) - for instance the Breton King Arthur who lived
in the cave of the Mount Etna,* further Holgar from Denmark, Czech Vaclav, Romany
Penga, Charlemagne, Frederick Barbarossa and German Frederick I1.% According to be-
liefs Attila the Hun is also buried under a mountain in the center of the world, resting in
three iron coffins.®® The linden tree in front of Matthias’s cave resembles the tree of life.
Though dry, it becomes green when King Matthias rises again. Another tree of life starts
to grow under Mount Golgotha where Adam is buried.”” The cross with Jesus Christ is a
dried-out tree that is reborn again. The dry tree that turns green after Frederick II - or
King Matthias in Slovene tales — hangs up his sheath, therefore has a long tradition.®®

King Matthias is asleep under the cosmic mountain, or the world mountain,
and the whole world leans on him much as it leans on Adam buried under the Mount
Golgotha. On the world mountain grows the tree of life just like the cross on Mount
Golgotha. In front of Matthias’s cave grows a tree of life, a tree that turns green when
King Matthias reawakens. The hero will raise his army, destroy the evil in the world, and
restore the golden age. In apocalyptical prophecies he will wake up upon the end of the
world and, like an Antichrist, destroy the corrupt world.

King Matthias opposes God, but remains to fight for humanity. In that he resem-
bles King Arthur in his quest for the Holy Grail, a symbol of inner, spiritual perfection
that brings invincibility.

There is much still to be written about cosmology and deities in Slovene folk
traditions, and there are other, different aspects of the interpretation of the motifs
mentioned so far. I have deliberately refrained from touching upon the world of demons,

°! J. Komorovsky, Kral’ Matej Korvin v P'udovej prozaickej slovesnosti, Bratislava 1957.

> There have been heated discussions about Matjaz and his origin in Slovenia. Milko Maticetov has written
a polemic article on this subject: Kralj Matjaz nad ideologijo (King Matjaz above Ideology), in: Sodobnost
39, Ljubljana 1991, pp. 709-711. Comp. also: Zakaj ruvati Matijo Korvina iz nasega ustnega izrocila? (Why
Should We Uproot Matija Korvin from Our Oral Traditions?), in: Traditiones 20, Ljubljana 1991, pp. 199-
207.

 Zenon Kuzelja wrote about this subject: Ugorskij korol’ Matvij Korvin v slavjanskij ustnij slovesnosti. Lvov
1906.

 Comp.: Z. Smitek, Kristalna gora, Ljubljana 1998, pp. 51 s.s.

 For more on this see.: Ivan Grafenauer, Slovenske pripovedke o Kralju Matjazu, SAZU Dela (Dept. of Phi-
lology and Literature) 4, Ljubljana 1951: V votlini speci vladar. Od kod je? (Ruler Sleeping in a Cave. Where
Did He Come from?), pp. 108-124.

6 Comp.: Zmago Smitek, Primerjalni vidiki slovenskega ljudskega izrocila o Atili (Comparative Aspects of
Slovene Folk Tradition on Attila the Hun), in: Traditiones 23, Ljubljana 1994, pp. 187-201.

¢ Comp.: Roberto Dapit, Il motivo del Salvatore nella culla in un racconto popolare resiano, in: Studia mytho-
logica Slavica 3, Ljubljana, Udine 2000, pp. 161-171.

 For more on this see: Ivan Grafenauer, Slovenske pripovedke o kralju Matjazu, SAZU Dela (Dept. of Philol-
ogy and Literature) 4, Ljubljana 1951 : Suho drevo, ki spet ozeleni (A Dried-Out Tree Turns Green Again),
pp. 92-97.
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ghosts and other mythological creatures that abound in the material preserved up to the
present. Some traditions remain alive, or are created anew, in the present as well. This,
however, is the subject of yet further research endeavors.
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Kozmologija in bostva v slovenskem ljudskem pripovednem in pesniskem izrocilu
Monika Kropej

V ¢lanku Zelim na kratko in pregledno predstaviti slovensko izrocilo, v katerem
je ohranjenih nekaj sledi o starih slovanskih bostvih in kozmologiji. Te drobce skusam
vzporediti z drugimi sorodnimi verskimi strukturami. Izhajam iz slovenskega ljudskega
pripovednega in pesemskega izrocila ter delno iz Seg in obravnavam naslednje teme:
nastanek zemlje, riba Faronika, potop, Perun in Veles oz. boj z zmajem, boginja mati
Mokos, letni cikel in Zlatorog, lepa Vida ter kozmic¢na gora in kralj Matjaz.

Pojem prvobitnih voda ob zacetkih sveta je skorajda univerzalen. Pogosto se
temu pridruzi mit o potapljaski zivali, kakrSen je npr. hindujski merjasec (bog Visnu),
ki prinasa zemljo na vodno povrsje. Tudi v slovenskem ljudskem izrocilu so bile po vsej
verjetnosti ohranjene predstave o nastanku zemlje iz zrna peska z morskega dna, saj
je ta motiv objavil kot Narodno povest Janez Trdina v Nevenu leta 1858. Po tej pripo-
vedi naj bi na zacetku ne bilo ni¢ drugega kot Bog, sonce in morje. Sonce je pripekalo
in Bog se je potopil, da bi se v morju skopal. Ko pa se je zopet vzdignil na povrsje, mu
je ostalo za nohtom zrno peska. Zrno je padlo na morsko gladino in iz njega je nastala
nasa zemlja. Zemlja je torej oblezala na gladini kozmic¢nega oceana, ljudske povedke in
pesmi pa pripovedujejo, da krozita okoli te plavajoce zemlje dve ribi ali, da zemlja po-
¢iva na ribi Faroniki. Izrocilo o svetu, ki sloni na ribi oz. kaci je zelo razsirjeno in znano
ze iz antike.

Potop sveta najdemo v $tevilnih mitologijah in religijah $irom po svetu, spomni-
mo se npr. Noeta iz Stare zaveze, mezopotamskega Ziusudro, sumerskega Utnapistima
in indijskega Manuja. V slovenski povedki je Kurent pomagal Kranjcu, da se je resil
pred potopom.

Kurent je v slovenskem izro¢ilu bajeslovni rodovitnostno lunarnilik, po etimoloski
razlagi Franca Bezlaja je ime izpeljano iz pomenskih korenov ustvarjajodi, snujoci. Ce
to razlago povezemo s tako reko¢ po vsem svetu razdirjeno povedko o bitju v luni, ki
je v slovenskih pripovedih pogosto poosebljeno s Kurentom, se zdi, da so ljudje videli
v njem nekaks$nega praoceta, nekoga, ki je pripomogel k razsiritvi cloveskega rodu, k
preroditvi (kot takrat po potopu) in k obroditvi njihovih polj. V korenu imena kur- bi
lahko prepoznali povezavo s kuro oz. petelinom in valjenjem jajca — atributom nebesnega
boga stvarnika. Tudi ¢e primerjamo ljudske Sege, ko o pustu kurenti med drugim orjejo
okoli hiSe za debelo repo in poskakujejo, da bi ¢im bolje rodilo, v sprevodu pa za njimi
hodijo piceki - pis¢ancki, in ¢e k temu dodamo najnovejsa arheoloska odkritja o povezavi
med kurenti in anti¢nim kultom Kibele - v katerem so se imenovali mitski spremljevalci
Kibele kurenti in koribanti - lahko recemo, da je bil Kurent po vsej verjetnosti bozanstvo
oz. demon povezan z rodovitnostjo in razbrdanostjo, in da so ljudje verjeli, da skrbi za
obnovo na zemlji.

Perun, na Slovenskem imenovan tudi Gromovnik, sv. Elija, sv. Matija in Trot, je
bil slovanski bog groma in strele, najvisji bog in stvarnik. Podobno kot je v baltski mi-
tologiji izprican boj med nebesnim bozanstvom Perkunasom in htoni¢nim bostvom
Velniasom, slovansko ljudsko izrocilo ohranja spomin na boj Peruna z Velesom. Kot
Thor z mjolnirom tudi Perun z zlato sekiro ali s kladivom - simboloma groma - udari
po sovrazni kaci. Davorin Terstenjak, je pod psevdonimom Fr. Pohorski v Novicah leta
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1858 objavil ljudsko povedko s Pohorja, po kateri naj bi se Trot in Kresnik v zlati ko¢iji
vozila h kadji kraljici na gostijo. Ka¢ja kraljica jima poslje nasproti kaco, ki ima peruti
kakor orel in zleteti iz oblakov na zlati voz. Toda Trot kaci z zlato sekiro odbije glavo.
Kaca z repom zamahne v oblak in ulije se strasna ploha.

Veles oz. Volos je bil slovanski bog podzemnega sveta, bog Zivine in vojne, soroden
baltskemu Velniasu in je lahko privzemal podobo zmaja ali kace. Ker je torej predstavljal
podzemni svet, so mu postavljali sveti§¢a v dolini, medtem ko so Perunova, ker je bil
nebesni bog, gradili na hribu. Bogastvo, nad katerim ima oblast, Zeli Veles - imenovan v
ljudskem izroéilu tudi Trdoglav, Crt, Potoglav ali Velikan Vouvel - pomnoziti, zato ogroza
svojega nasprotnika Peruna ali pa Kresnika s tem, da mu skus$a ugrabiti ¢redo oz. nevesto
in jih zapreti v pecine, v svoj pusti skalni, v¢asih imenovan tudi zlati grad. Ljudsko izrocilo
med drugim tudi pripoveduje, da ima Velikan Vouvel v gori skrito blago in zaklade, ki
jih lahko odpre le trava vouvelica, ki cveti na kresno no¢ od polnoci do ene podobno kot
praprot.

Kljub temu da je Veles ogrozal zivino in bogastvo na zemlji, s tem da je npr. ¢redo
odpeljal v svoj podzemni svet, so ga vendarle Castili kot zavetnika zivine, saj je prevzel
varstvo nad njo v zimskem casu. Velesovo vlogo zavetnika ovac in zivine kakor tudi nje-
gove zdravilne sposobnosti odsevajo v liku vol¢jega pastirja, imenovanega tudi volcko,
beli volk, $ent, Sentjurij ali Jurij s puso. Vol¢ji pastir je bajeslovni varuh ¢red, gozdno in
htonsko bozanstvo, kakrsen je bil slovanski, predvsem srbski Dazbog, germanski Wo-
dan, anti¢ni Pluton in keltski Dis Pater, Vol¢ji pastir, Jurij s puso, in Vedomec so liki, ki
so vsak na svoj nacin prevzemali vlogo Velesa.

Skoraj vsa, tudi najstarejsa verstva sveta temeljijo na predstavah o veliki materi oz.
darovalki zivljenja, ki je bila lahko dobra lahko pa tudi strasna, kot npr. frigijska Kibela,
sirijska Atargatis, fenicanska Astarta, sumerska Inana, babilonska I$tar, anticna Venera,
balto-polabska Ziva, germanska Frigga in Se mnoge druge. Pri Slovanih je bilo razsir-
jeno cascenje Mokosi, zenskega bozanstva rodovitnosti, ki je bila tudi zavetnica obrti:
preje, tkanja in glasbe. Mokos je bila edina boginja Vladimirjevega kijevskega panteona.
V slovenskem izrocilu je ohranjen spomin nanjo tudi v povedkah o pehtri babi, torki,
petki, kvatri ipd. Tudi divji lov, ki je z njo povezan, naj bi prinesel v naravo rodovitnost
in obnovo. Podobno so po nekaterih pripovedih pohajale oz. vesnarile vesne v mesecu
februarju, ki se po njih imenuje vesnar, in tudi Vesna naj bi bila nekaksno rodovitnost
prinasajoce bostvo. Znacilno je tudi, da so vsi zZenski bajeslovni liki, ki so privzemali
vlogo zlate babe oz. Pehtre, povezani s prejo, nitjo in tudi drugimi Zenskimi opravili,
kot so pranje, peka kruha ipd. Kot zrtveni dar so ji puscali pramene volne, snope lanu,
prticke ipd.

Zlatorog pooseblja nebesno son¢no bozanstvo in ima klju¢ do zemeljskih zakla-
dov ter prinasa zivljenje. Tako kot vedno znova ozivi Zlatorog, ceprav zadet od smrtnega
strela, ozivi tudi zimska mrtva narava, zato ima Zlatorog klju¢no mesto v letnem ciklu.

Analiza tako ljudske pesmi o lepi Vidi pri morju kot inacice o lepi Vidi s kaco
je pokazala, da bi Vida lahko bila spremljevalka kozmoloskega lika. Simon Rutar je
domneval da je lepa Vida od morja do morja potujoca luna, toda Vida bi lahko pred-
stavljala tako lunino kot son¢no svetlobo, kajti njeno ime oznanja videnje, torej raz-
svetljenje in svetlobo, ki je lahko tako son¢na kot lunina. Ivan Grafenauer je potegnil
vzporednice nekaterim motivom te pesmi Ze z motiviko Homerjevih epskih pesnitev
Iliado in Odisejo.
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Zgodbe o Kralju Matjazu so pripovedovali v Srednji in Vzhodni Evropi in na
severnem Balkanu, sicer pa so podobni junaki, ki spijo v gori - svetovni gori - tudi
bretonski kralj Artur, ki naj bi zivel v votli gori Etni, danski Holger, ceski Vaclav, ciganski
Penga, Karel Veliki, Friderik Barbarosa in Friderik II. Tudi Atilov grob naj bi bil pod
goro v sredi$cu sveta, pocival pa naj bi v treh zeleznih krstah. Lipa, ki rase pred njegovo
votlino, spominja na drevo zivljenja. Lipa je suha, toda ozivi takrat, ko Matjaz vstane.
Tudi na gori Golgoti, kjer je Adamov grob, zrase drevo zivljenja, kriz, na katerem je kri-
zan Kristus, suho drevo, ki ponovno ozeleni. Suho drevo, ki ozeleni potem, ko nanj obe-
si Friderik II., v nasih zgodbah pa kralj Matjaz, svoj §¢it, ima torej Ze dolgo tradicijo.

Kralj Matjaz torej spi pod kozmic¢no oz. svetovno goro, na njem sloni celi svet, po-
dobno kot na Adamu, ki je pokopan pod goro Golgoto. Tako kot na gori Golgoti suho
drevo - kriz - ozeleni, tudi pred Matjazevo goro rase drevo Zivljenja, suho drevo, ki
ozeleni, ko se Matjaz zbudi. Junak bo dvignil svojo vojsko in po unic¢enju zla na svetu se
bo vrnil zlati vek. Po apokalipti¢nih pripovedih pa se bo prebudil ob koncu sveta in kot
nekaksen Antikrist unicil pokvarjeni svet. Kralj Matjaz se upre Bogu, toda ostaja borec
za Clovestvo in s svojo latentno prisotnostjo v svetovni gori podpira ¢clovestvo.



Samanizem na Slovenskem ?
Dileme o pojmih in pojavih $amanizma,
obsedenosti in ekstaze.

Zmago Smitek

Are there elements of shamanism in Slovenian folklore tradition, or is it more ade-
quate to use terms like spirit possession or ecstasy? The author’s conclusion, which is based
Slovenian data and on comparative literature, is that it is difficult to differentiate these
terms in practice. He also explains the possible original meaning of the names kresnik and
vedomec.

Razli¢ni avtorji, ki so pisali o $amanizmu, si niso bili enotni glede njegove vsebine
in geografske razirjenosti. Nekateri so npr. razlikovali $amanizem od obsedenosti: v
prvem primeru bi bil torej Saman »gospodar« dus, v drugem pa njihov »sluzabnik«. Te
dileme najbrz ni tezko resiti, saj je treba le analizirati izrocilo samih udelezencev - §a-
manov. Menim, da bi se med taksno raziskavo pokazalo, da pri kontaktiranju cloveka z
dusami/duhovi ni nekega enoumnega vzorca, temvec se prepletajo razlicne kombina-
cije medijevega »obvladovanja« in »podrejenosti«'. Bolj obcutljivo je vprasanje, kako
definirati $amanisti¢ni trans: je ta enak ali razlicen od ekstaze? Odgovor bi lahko bil, da
so obe oznaki doslej uporabljali evropski obiskovalci, ki o podrobnostih $amanisti¢nih
dusevnih »potovanj« najveckrat niso veliko vedeli. Vsak od teh opazovalcev je poudaril
tiste posebnosti Samanisti¢nih obredov, ki so se jim zdele pomembne, pri tem pa so
seveda imeli precejsnjo vlogo predsodki in podcenjevanja, tako kot so od ¢asa »New
Age« Samanizem ponekod tudi nekriti¢no precenjevali®>. Kot da ze to ne bi bilo dovolj,
je fenomenolosko nejasna delitev med dusami in duhovi. Zato je Luc de Heusch po-
vezoval Samanizem, mediumizem in obsedenost kot strukturne variante istega polja
»ekstati¢nih religij«’. Prav tako ni ostre razmejitve med liki Samanov in njihovih zi-
valskih pomocnikov, saj oboji nastopajo v zivalskih podobah, kar bi bilo lahko rezultat
metamorfoz.

Prav zato (ali kljub vsemu) je treba priznati, da je Samanizem kompleksen reli-
giozni pojav. Sestavljajo ga prvine, ki posamicno obstajajo tudi zunaj njega, vendar le
skupaj sestavljajo znacilno in smiselno celoto. Tako kaze, da ekstati¢ni kult sam po sebi
$e ni zadosten dokaz za $amanizem: pomembna je tudi institucija Samanov, t.j. oseb, ki

Glej npr. omembe »belih« in »érnih« ter »gornjih« in »dolnjih« $amanov v: Gavril Xenofontov, Sibifsti Sa-
mani a jejich uistni tradice, Edice Capricorn, sv. 7, Praha 2001.

Robert N. Hamayon, Are »Trance«, »Ecstasy« and Similar Concepts Appropriate in the Study of Shaman-
ism?, Shaman, Vol. 1, No.2 (Autumn 1993), str. 4-6.

Luc de Heusch, Why Marry Her?, Society and Symbolic Structures, Translation J. Lloyd, Cambridge Univer-
sity Press and Editions de la Maison des Sciences de 'Homme 1981, str. 151-195.
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premagujejo duse ali duhove, sprejeti pa morajo biti tudi druzbeni obrazci povezovanja
z dusami/duhovi in zunanji prepoznavni znaki Samanov (npr. posebno oblacilo, magic-
no zrcalo, Samanski boben, ples...)". Enako pomembna so tudi vprasanja, kako je bilo
»uporabljeno« spremenjeno stanje zavesti posameznika, kaksna je bila druzbena podo-
ba »oddvojene realnosti«, kako je bilo imenovano taksno obnasanje in kaksna je bila
druzbena presoja o njem’. Predmet nasega zanimanja bo zatorej vprasanje, ali je tudi v
slovenskem ustnem izrocilu po taksnih kriterijih mogoce odkriti sledove $amanizma ali
pa gre le za nekonsistentne naplavine iz razli¢cnih obdobij in tradicij.

Ena od poglavitnih znacilnosti vsakega Samana je njegova sposobnost vzpo-
stavljanja stikov in sporazumevanja z zunajtelesnim nezemeljskim svetom. Iz bogate
etnografske literature o razli¢nih cloveskih kulturah je razvidno, da so $amani potovali
iz profanega sveta v onstranstvo skozi zemeljske odprtine (luknje, skalne razpoke, pod-
zemske jame ipd.), ki jih v mikrokozmi¢nem smislu predstavljajo clovekove telesne
odprtine®. Taksna potovanja pa se niso dogajala v telesni, temve¢ v duhovni obliki. To
pomeni, da je med $amanovim potovanjem v druge sfere stvarstva njegovo nezavedno
in otrplo telo lezalo na zemlji in ozivelo $ele potem, ko se je vanj po opravljeni nalogi
vrnila njegova potujoca dusa. Da ne bi teh stvari opisovali prevec¢ na splo§no, navedimo
za primer ljudsko zgodbico iz slovenske Istre:

Pred mnogo leti, ko si na vsakem vogalu srecal beraca, ki je prosil za kos kruha, se je
dogajala ta storija.

Nekega dne so moZje vzeli motike in sli dol proti Kopru iskat delo. Ze dolgo so hodili
po soncu in potem so prisli v neki kraj na vrhu hriba. Sli so k bogatemu kmetu — Lahu in
ga vprasali, e ima kaj dela. Poslal jih je okopavat vinograd. Zemlja je bila trda kot kamen,
sonce jih je Zgalo in hitro so bili vsi mokri od znoja. Bili so Zejni in lacni, a so morali po-
trpeti. Ko je prisla Zenska z jerbasom na glavi in jim prinesla malico, so utrujeni sedli na
tla in kot volkovi pojedli, kar so jim prinesli. Potem so sli v senco hrasta in so tam pocivali.
Neki mozak, ki so ga klicali Pjerin, pa je odsel pocivat stran od njih in se je vlegel pod grm.
Takoj je zaspal. Drugi moZzje so videli, da mu je iz ust priletel srsen. To je videl tudi Lazar in
je rekel drugim, naj pazijo, kdaj bo priletel ta srsen nazaj. Res so videli, da se je srsen vrnil
in je Pjerinu zlezel nazaj v usta. Potem se je ta prebudil, a moZje so skocili k njemu in mu
rekli, da ga bodo ubili, ce jim ne pove, kje je bil. Pjerin se je ustrasil in jim povedal. Rekel je:
‘Oh, ko bi vi vedeli, kje sem bil! Bil sem v Pazinu in sem neki zeni ubil Se nerojenega otroka’
In Se to je dejal: ‘Ko bi me vi samo malo premaknili, bi takoj umrl, kajti oni srsen, ki je bil
moja dusa, ne bi vec nasel poti nazaj. Torej, vidis, kako so kopaci spoznali, da je Pjerin pravi
carovnik’.

* Leonid Zhmud, Wissenschaft, Philosophie und Religion im friihen Pythagoreismus, Berlin 1997, str. 108-
112.

Felicitas D. Goodman, Hungarian Shamanism in Cross-Cultural Perspective, Ural - Altaische Jahrbiicher 52
(1980), str. 32.

Prim. Veikko Antonen, Transcending Bodily and Territorial Boundaries. Interpreting Shamanism as a Form
of Religion, v: Shaman, Vol. 2, No. 2 (Autumn 1994), str. 106.

Marjan Tomsi¢, Noc je moja, dan je tvoj, Zbirka Glasovi, knj. 2, Ljubljana 1989, str. 58 ($t. 38). Glej varianto
te zgodbe v istem delu na str. 59 (t. 39).
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Ta pripoved,kiopisujelocitev duse od telesa med »spanjem, je bila prvic¢ objavljena
Sele leta 1989, vendar jilahko ob bok postavimo sto let starejso verzijo s Tolminskega (od-
lomek daljsega teksta). V slednji se kar dvakrat ponovi motiv prehoda duse iz telesa v telo,
pri tem pa je dogodek tudi kriti¢no relativiziran:

Dva trudna popotnika se vsedeta v lipovo senco kraj ceste... Enega izmed njiju takoj
premaga spanec in zaspi prej kot drugi. Cujeci pa vidi priti iz ust specega tovarisa lepo belo
pticico, podobno golobu. Pticica gre nekoliko po trati in zagleda ovcjo lobanjo, ki je bila ze
sama kost. Ta ¢udna stvarca zleze vanjo in pogleduje enkrat skozi eno ovéje oko, drugic
skozi drugo in zopet skozi usta in usesa. Tako je pogledovala ta bela Zivalca skozi luknje
tiste ovcje crepinje, dokler se ni navelicala. Zraven te kosti pa je tekel prijazen potocek. Vse
to je opazoval popotnik, ki je bedel. Cez dolgo casa priskace pticica spet na usta specemu
tovarisu in ko zleze vanj, si ta oddahne in se zbudi. Takoj zacne pripovedovati, kako lepo
je sanjal, kako je hodil po velikem gradu in kako je pogledoval skozi okna na plano, kjer je
videl teci veliko reko, in mu ni mogel dovolj popisati vse tiste lepote. Tedaj mu pokaze njegov
tovaris tisto ovcjo glavo rekoc: » Tamle si hodil, po tistem gradu, pri oni vodici« in mu vse
natanko razlozi...*.

Izrocilo o ¢loveski dusi, ki med »spanjem« lahko potuje po svetu v zivalski podo-
bi in se vraca nazaj v telo »specegac, je prvi zapisal Ze ob koncu 8. stoletja zgodovinar
Pavel Diakon v svojem delu Historia Langobardorum (3. knj., pogl. 34). Junak njegove
zgodbe je frankovski kralj Guntram. Podobno zgodbo poznamo tudi iz germanske
Ynglingasage, kjer se bog Odin spremeni v ptico, zver, ribo ali kaco, tako da »odlozi«
svoje telo kot spece ali mrtvo in lahko v trenutku prepotuje velike razdalje®. Vse to
kaze na nordijski izvir zgodbe, kar lahko utemeljujemo tudi z norveskimi ljudskimi
variantami'. V ljudskem pripovednistvu je ta motiv v razlicnih verzijah razsirjen po
vsej Evropi, zlasti v nemsko govorecih dezelah, sporadicno pa sega Se dale¢ v Azijo, vse
do Japonske. Z njim so se povezale ljudske pripovedi o mori, carovnicah in ¢arodejih,
volkodlakih in vampirjih ali nasploh o dusah pokojnikov v zivalski podobi''.

Ocitno pa ni bilo vsakemu ¢loveku mogoce zapuscati svojega telesa in se vracati
vanj. To so zmogli le ljudje s posebnimi sposobnostmi, ki so se ponekod na Slovenskem
in zahodnem Hrvaskem imenovali kr(e)sniki. V nezavednem stanju so lahko zelo hi-
tro premagali velike razdalje. Tako se po nekem slovenskem zapisu vsako noc... poda
Kresnik na pot, da pregleda vse kraje svoje dezele. Vrne se prej, preden more njegova Zena,
ki pociva v isti postelji, kaj opaziti'®. V drugi slovenski zgodbi je opisano, kako je neki
kosec med spanjem (ali »spanjem«) obiskal cesarico na Dunaju'. Nekatera pricevanja

8 J. Fonovski (Jakob Fon), Dve narodni s Tolminskega (O dusi in sanjah), Kres 1882, str. 139.

° Hannjost Lixfeld, Die Guntramsage (AT 1645A). Volkserzédhlungen vom Alter Ego in Tiergestalt und ihre
schamanistische Herkunft, Fabula 13 (1972), Heft 1-2, str. 60-107.

' Grambo, str. 40 sl.; Reidar T. Christiansen, The Migratory Legends, FF Communications, No. 175, Helsinki
1958, §t. 4000.

" Izbor iz tovrstnega slovenskega izrocila glej v : Sledovi potujocih dus (Zmago Smitek ur.), Zakladnica slo-
venskih pripovedi, knj. 3, Radovljica 2003.

2 Jakob Kelemina, Bajke in pripovedke slovenskega ljudstva, Celje 1930, str. 38 (5t. 1/9).

'* Rokopisna zbirka Efrema Mozetica iz Mirne pri Gorici (1937-41), str. 3, Institut za slovensko narodopisje
pri ZRC SAZU, Ljubljana.
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iz slovenske Istre kazejo, da se kresniki niso odpravljali na pot po svoji odlo¢itvi, temve¢
po visji volji'. Ob istrski zgodbici o Pjerinu in dusi v podobi srsena se lahko spomnimo,
da je $vedski nadskof iz Uppsale, Olaus Magnus, opisal seanso laponskega $amana, ki
sta ga navadno spremljala njegova Zena in pomocnik. Ko se je Saman zgrudil na tla kot
mrtev, je moral njegov spremljevalec skrbeti za odganjanje muh od njegovega telesa, saj
bi vsaka od njih kot nekaksen genius lahko odpeljala njegovo duso v tujo dezelo. Taksna
previdnost ocitno kaze na bojazen, da bi se v telesu Samana med odsotnostjo »lastne«
duse naselila »tuja« dusa'®.

Omenili smo Zze, da nikakor ni bilo dobro buditi »zaspalega«, saj mu je pretila
smrtna nevarnost. V slovenski in hrvaski Istri je bilo znano svarilo, da se »kr(e)snikax,
ko lezi z odprtimi usti (medtem ko se njegova dusa bojuje s ¢arovnicami — »$trigami«)
ne sme nihce dotakniti. Ce bi ga tedaj kdo premaknil, se ne bi ve¢ zbudil in bi umrl®.
Isto opozorilo vsebuje tudi slovenska pripoved, da je Kresnikova zena neprevidno po-
klicala svojega moza, ko ga je zagledala na grajskem stolpu (na povratku z no¢nih spo-
padov) in je zato padel z visine in umrl". Kresnik je bil torej med svojimi ekstati¢nimi
potovanji vselej na meji med Zivljenjem in smrtjo. Po makedonskem ljudskem izrocilu
se z demonom, ki prinasa neurje, bori »zmajeva« dusa, njegovo telo pa ostane na zemlji.
Ce bi medtem kdo prenesel njegovo telo drugam, se dusa ne bi znala vrniti in »zmaj«
(zmajski &lovek - op. Z.S.) ne bi mogel ve¢ oZiveti'®. Tudi na srbskem podezelju je bilo
raz$irjeno prepricanje, da duse »zmajev« v globokem snu potujejo v oblake in se tam
borijo z zlimi demoni®. Daljno indoevropsko paralelo pa nam predstavlja odlomek iz
sanskrtske Brhadaranyaka upanisad (4.3.12) : »Pusc¢ajo¢ spodaj gnezdo (= telo), ki cuva
dih, in prihajajo¢ nesmrten iz tega gnezda, se sprehaja povsod, koder hoce kot ¢udna
zlata ptica purusa«. Pri tem je treba poudariti, da je bila Samanisti¢na seansa (s katalep-
tinim stanjem) pogostokrat nenacrtovana, izpeljana v nuji, in se je lahko koncala tudi
s Samanovo smrtjo®.

Razlika med pokojnikom in »duSevnim popotnikom« za zunanje opazovalce ni
bila vselej jasno razvidna, Se posebej, ¢e niso mogli zaznati znakov dihanja in srénega
utripa. Na Madzarskem so taksno stanje primerjali s »smrtjo, a takega cloveka ven-
darle ni bilo dovoljeno pokopati, saj je le spal, ceprav njegove duse ni bilo v telesu®..

4 Urdula Lipovec Cebron, Mitoloska bitja v slovenski Istri, Diplomska naloga, Univerza v Ljubljani, Fakulteta
za druzbene vede, Ljubljana 2000, str. 25.

'* Mihaly Hoppal, Schamanen und Schamanismus, Augsburg 1994, str. 44 in ilustr. na str. 45; iz dela Olaus
Magnus, Historia de Gentibus Septentrionalibus, Roma 1555, nova izdaja London 1971; cit. po: Johannes
Schefferus, Lapponia, Frankfurt 1673, nova izdaja Uppsala 1956.

'* Maja Boskovi¢ - Stulli, Folklorna grada iz Peroja, Rokopis iz Arhiva Instituta za Narodnu umjetnost v Za-
grebu, §t. 173, str. 64; cit. po: Maja Boskovic¢ - Stulli, Kresnik - Krsnik, ein Wesen aus der kroatischen und
slovenischen Volksiiberlieferung, Fabula 1960, st. 3, str. 282. Primerjaj tudi ZNZO 1, str. 224 sl. in Lipovec
Cebron, str. 25.

17 Kelemina, str. 349 (st. 245/10).

'8 Tanas Vrazinovski, Likot na zmevot vo makedonskite predanija, Makedonski folklor 6 (1973), $t. 11, str.
61.

1% Slobodan Zecevi¢, Zmaj u narodnom verovanju severoistocne Srbije, Makedonski folklor 2 (1969), st. 3-4, str.
365.

2 Clive Tolley, The Shamanic Séance in the »Historia Norvegiae«, Shaman, Vol. 2, No. 2 (Autumn 1994), str.
140-141.
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Zacasna (patoloska ali nacrtovana) omrtvicenost telesa je zagotovo lahko imela usodne
posledice, saj so se ljudje bali, »da bi jih pokopali kot mrtve, ¢eprav bi bili v resnici samo
navidezno mrtvi (»v cugu). V Ziljski dolini so zato celo narocali, da jim morajo prere-
zati zZile, preden jih pokopljejo. Bali so se, da bi se jim zgodilo, kakor nekemu mladenicu,
ki je bil strasten lovec in je najrajsi lovil zajce. Napravil si je (Samanisti¢no? op. Z.S.)
votlino, kjer jih je ponoci pricakoval. Neko¢ se zjutraj ni vrnil, §li so gledat v votlino
in ga nasli tam mrtvega. Pokopali so ga, ne da bi opazili, da je na eni strani $e mehak.
Ponodi pa se je prikazal v sanjah materi in rekel: ‘Pokopali ste me zivega, bil sem samo
v cugu’ Drugo jutro so odkopali grob, a mladeni¢ se je bil ze zadusil«*’. Besedo »cug«
bi v tem primeru lahko enacili z izrazom »trans« (iz lat. transire, umreti, iti prek iz ene
eksistencialne situacije v drugo). Ker je »cug« verjetno le slovenska varianta nemske-
ga Zug, velja opozoriti tudi na pomenske variante »poteg«, »vleke, »ris v puskini cevi
(=spirala, op. Z.58.)«, »vpregac, »prepih«, »dih«, »dusek« in podobno®. Pomeni stanje, ko
dusa potuje in ko jo vlece navzgor skozi kanal, ki ga nekateri sibirski §amani opisujejo
kot »dimnik« (smoke hole)*. TakSen »dimnik« je bilo po slovenskem ljudskem izroéilu
(in $e kod drugod) tudi votlo drevesno deblo®.

Po Richardu Nollu je bistvo $amanizma kultivacija vizije (vision cultivation). Cilj
$amana so dusevne predstave (mental imagery), do katerih pride v spremenjenem stanju
zavesti®®. Samani doZivljajo svoje seanse z obcutki, da letijo po zraku in v oblakih pre-
magujejo svoje nasprotnike, da vodijo duse umrlih na oni svet, se pogovarjajo z dusami
prednikov, ali pa se vzpenjajo ali spuscajo po »svetovnem drevesu, ki lahko predstavlja
bodisi Rimsko cesto ali vertikalo sveta (axis mundi). Slovenski kresniki so se dvigali
v nebo in v oblake v zivalski podobi (v podobi belega bika ipd.), da bi se tam spopadli
s svojim sovraznikom (v podobi ¢rnega bika) in zagotovili dobro poljedelsko letino,
vedomci pa so bili podobni zmajskim ljudem s krili ali velikim pticam.

Druga pot z naSega sveta na nebo ali v podzemlje je bilo plezanje ali spuscanje
po deblu kozmicnega drevesa, pri ¢emer je vsaka od treh, sedmerih ali deveterih vej
predstavljala svojo nebesno sfero. Pokrajina, mesto in grajska stavba, ki se je pokazala
plezalcu na vsaki veji, imenovani »suha« veja, je imela tudi pomen ograjenega vrta ali
dvorisca?. To pa je blizu izvirni ideji o raju (avest. pairidaeza, obzidan vrt; podobno tudi
gr. paradeisos in lat. paradisus).

Ze dolgo je znana ocena, da je $aman razmisljal in deloval egocentri¢no, zato se je
tudi postavil v sredi$ce sveta in sam komuniciral z onstranstvom in zato tudi le on dobil
podporo nadnaravnih sil*. Zato je razumljivo, da Stevilna slovenska ljudska porocila o

! Vilmos Dioszegi, A samdnhit emlékei a magyar népi miiveltségben, Budapest 1958, str. 62.

2> Vinko Moderndorfer, Narodno blago koroskih Slovencev, Narodopisna knjiznica Zgodovinskega drustva v
Mariboru, zv. 2, Maribor 1934, str. 24. Zgodba o pokopu Zivega jakutskega samana: Xenofontov, str. 58.

» France Tomsic¢, Nemsko - slovenski slovar, Ljubljana 1964, str. 971 (geslo »Zug«).

2 Ake Hultkrantz, The Shaman in Myths and Tales, Shaman, Vol. 1, No. 2 (Autumn 1993), str. 47.

5 Zmago Smitek, Kristalna gora. Mitolosko izrocilo Slovencev, Ljubljana 1998, str. 65.

¢ Richard Noll, Mental Imagery Cultivation as a Cultural Phenomenon: The Role of Visions in Shamanism,
Current Anthropology 1985, str. 443-461.

¥ Vitomir Belaj, Hod kroz godinu. Mitska pozadina hrvatskih narodnih obicaja i vjerovanja, Zagreb 1998, str.
185.

2 Meuli, str. 843.
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vedomcih in kresnikih opisujejo spopade pod drevesom, ki raste na »krizi§¢u poti«. To
razpotje, ki s svojimi $tirimi kraki ponazarja $tiri smeri neba (tako kot §tiri rajske reke
v paradizu) hkrati simbolizira tudi sredisce kozmosa. Po izrocilu iz hrvaske istrske vasi
Peroj naj bi se »krsnik« boril s »$trigami« na ¢e$nji, ki je rasla na krizis¢u poti®. Koz-
mic¢no drevo je bilo lahko tudi kaksno drugo drevo s plodovi (jablana, hruska, oreh...),
ali smreka ali pa votla vrba, rastoca ob vodni strugi®. Tudi srbsko ljudsko izrocilo po-
udarja, da je takSno drevo »zraslo sredi sveta«. Bilo je ravno kot puscica in le toliko
debelo, da se ga je clovek z lahkoto oklenil z rokami, visoko pa je bilo tako, da se ni
videla niti ena veja. Da bi ugotovil, kaksen sad ima to drevo, je cesar razpisal nagrado in
povrh obljubil $e svojo héerko tistemu, ki bi se povzpel v krosnjo. Naloge se je lotil mlad
fant, ki je plezal po gladkem deblu s pomocjo treh jermenov s kovinskimi zaponkami.
Mladenic je to pustolovic¢ino uspesno prestal in se vrnil na zemljo®'. Slovenske varian-
te (AaTh 302) se razlikujejo zlasti v tem, da je junak pri vzpenjanju uporabil Zelezne
»kremplje«, pritrjene na noge in tako prisel do zlatih plodov na vrhu drevesa®. To spo-
minja na baltske ljudske pripovedi o vzponu na »stekleno goro«. Po drugih variantah je
vzel s seboj na pot sedem sekir in sedem parov cevljev ali tri sekire, ki jih je izmeni¢no
zabadal v deblo™. S tem se slovenske zgodbe priblizujejo drugemu vzorcu, ki ga poznajo
tudi Madzari, vendar ostaja vprasanje smeri medsebojnega vplivanja $e odprto™.

Slovenske ljudske pesmi o Godcu pred peklom, pripovedi o Kralju Matjazu, ki
gre v podzemlje po ljubico ali po mater (kot Orfej ali kot Dioniz) in porabska pesem o
godcu, ki skusa prepricati Boga, naj sprejme v raj njegove bliznje sorodnike, so veljale
kot prezitki poznoanti¢ne grike tradicije, dokler ni Ake Hultkrantz opozoril na severno-
ameriske indijanske variante®. Zanimive vzporednice s Sibirijo in Severno Ameriko se
kazejo tudi pri slovenskem mitu o nastanku sveta s potapljanjem boga po zrno zemlje
na dno prvotnega oceana®. Jakuti in $tevilna druga sibirska ljudstva poznajo zgodbe,
kako je bog gromovnik, ali kdo drug, sestavil raztrgano telo Samana in ga obudil v Ziv-
ljenje. Povsem enako se je dogajalo tudi s slovenskimi kresniki in vedomci*.

Ime »vedomec« je na Slovenskem in pri Slovanih, tako kot pri Madzarih, po-
menilo ¢loveka znanja, tistega, ki vé (tudomdnyos), ali tistega, ki vidi (ldtos). Druge

» Boskovic - Stulli, Folklorna grada..., §t. 173, str. 64; cit. po: Boskovi¢ - Stulli, Kresnik — Krsnik..., str. 282.

% Smitek 1998, str. 58 sl. Vrba nastopa kot »svetovno« drevo zlasti v vzhodnoslovanski folklori (Belaj, str. 184-
185).

! Maja Boskovi¢ - Stulli, Drvo nasred svijeta. Jedna narodna bajka iz Vukove ostavstine, Vukov zbornik, Srp-
ska akademija nauka i umetnosti, Posebna izdanja, knj. 400, Beograd 1966, str. 667-694.

32 Slovenske narodne pripovedke, izbral in uredil Alojzij Bolhar, Zbirka Zlata ptica, Ljubljana 1981, str. 66-71
(Cudno drevo).

* Janez Trdina, Zbrano delo, knj. 4, Ljubljana 1952, str. 119-145 (Pripovedka od zlate hruske); Divja jaga, ur. F.
Bohanec, Ljubljana 1994, str. 99-106 (Na drevesu brez imena).

* Prim. Sdndor Solymossy, Eleménts orientaux dans les contes populaires hongrois, Revue des études hon-
groises 6 (1928), st. 4, str. 325-334; Karel Horalek, Der Marchentypus AaTh 302 (302 C*) in Mittel- und
Osteuropa, Deutsches Jahrbuch fiir Volkskunde 13 (1967), Teil 2, str. 270-272.

3 Ake Hultkrantz, The North American Indian Orpheus Tradition, Statens Etnografiska Museum, Monograph
Series 2, Stockholm 1957. O slovenskih motivih te vrste sta pisala Avgust Pavel in Milko Maticetov.

3 Smitek 1998, str. 11 sl.

37 Smitek 1998, str. 77 sl. Po jakutskem izroéilu so najsposobnejsi $amani ne le enkrat, temvec trikrat razkosani
in ozivljeni (Xenofontov, str. 61).
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slovenske variante so izpeljane iz besede »ve$Ca« (iz praslovanskega *vést’s, ves¢, iz-
kusen) in skupaj s Stevilnimi slovanskimi paralelami pomenijo ¢arovnika, cudodelca,
prerokovalca, pa tudi volkodlaka ali vampirja moskega ali zenskega spola®. Da beseda
»vedomec« sprva ni imela negativnega pomena, dokazujejo indoevropske paralele, ki
oznacujejo cloveka, ki je imel bozansko znanje in je bil iniciiran: tako je npr. Zaratustra
(okoli 1500 pr.n.st.) sam sebe imenoval vaedemna, »tisti, ki vé«**. Po madzarski tradiciji
lahko samo tisti, ki je rojen z zobmi in ki je devet let pil le mleko, najde pot do ¢udezno
visokega drevesa z devetimi vejami, ki zasencijo celo Sonce in Luno*. Madzarski tdltos
ima, tako kot slovenski in hrvaski »kr(e)snik«, sposobnost zdravljenja bolezni, podobno
kot »kr(e)snik« se rodi s posebnimi telesnimi znaki in sposobnostmi in to velja za otro-
ke moskega in Zenskega spola. Med Laponci in razli¢nimi sibirskimi ljudstvi (z izjemo
obskih Ugrov) je bilo S$amansko poslanstvo izraz notranje moci posameznika, zato je
takSen otrok Ze ob rojstvu imel zobe, veliko las ali kaksno drugo posebnost (tudi tele-
sno deformacijo kot znamenje kontaktiranja z »onim svetom«)*'. Po drugih razlagah je
bil taksen clovek spocet na nadnaraven nacin: srbski viri porocajo, da so bili tisti, ki so
lahko preprecili neurja, rojeni iz zveze zenske in zmaja*?, po madzarskem izrocilu pa je
bil tdltos potomec zenske in konja®.

V vzhodni Sloveniji in med pripadniki slovenske etni¢ne skupine v Porabju je
kresnika nadomestil madzarski »¢rnosolec« (grabancijas), ki prav tako povzroca ali od-
ganja nevihto: Crnosolec védi s seboj oblacnost. V druzbi z njo hodi k hisam mleko prosit.
Ce mu ga kdo ne dd, potem mu pripelje toco. Crno3olec ima ¢rno knjigo, iz katere lahko
pricara oblake, meglo in neurje. Ce pokriZa nebd, se to hitro zjasni. Na poseben nacin
je povezan z otroki, ki jih zaznamujejo posebni znaki. Tako je po porabski pripovedi
¢rno$olec ugrabil otroka, ki se je rodil z zobmi: Ko je to dete bilo staro trideset let, bil je
ze moski, se je vrnil k materi, a ni ostal doma; odsel je nazaj v oblake*. Na Slovenskem je
bilo razsirjeno prepricanje, da imajo oblast nad neurjem in toco tudi duhovniki®. Ti se,
tako kot kresniki, bojujejo med sabo. Znana je ljudska pripoved, kako je Zupnik iz Zetal
obranil svojo faro pred toco: iz oblakov se je najprej zaslisalo meketanje kozla, ko pa je
zival padla na tla, se je spremenila v zupnika iz sosednje fare. Po drugi varianti pa je v
tistem hipu zadela kap nekega moza v sosednji vasi, za katerega so menili, da je ¢aral in
povzrocal toco.

Spopadi kresnikov in/ali vedomcev za oblast nad dolocenim teritorijem so
podobni tistim pri sibirskih ljudstvih. Kot argument za to trditev naj omenim primer
Evenkov/Tunguzov, predstavnikov »klasi¢nega« Samanizma: Tuji Samani zberejo svoje
klanske dusevne pomocnike in jih posljejo v neko drugo (sovrazno) okolje, da bi tja

¥ Marko Snoj, Slovenski etimoloski slovar, Ljubljana 1997, str. 714 (geslo »ves¢a«); Annemarie Slupski, Slavisch
»Zauberer, Hexe« und Verwandtes, Zeitschrift fiir slavische Philologie 35 (1971), str. 306-309, 316.

¥ Mary Boyce, Zoroastrians. Their Religious Beliefs and Practices, Routledge, London and New York 2001, str.
19.

0 Didszegi, str. 270-271.

! Carla Corradi Musi, Shamanism from East to West, Budapest 1997, str. 16.

2 Zecevic, str. 365.

# Corradi Musi, str. 17.

* Kralic pa lejpa Vida, uredil Karel Krajczar, Zbirka Glasovi, knj. 13, Ljubljana 1996, str. 249, 252-253.

* Anton Gric¢nik, Farice, Zbirka Glasovi, knj. 18, Ljubljana 1998, str. 113.
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Slika 1: Eden od kamnitih kriZev, ki oznacujejo srenjsko mejo v hrastovem gaju na hribu nad vasjo Topolnica
(Makedonija). V nisi kriza je kot dar obiskovalcev jabolko. (Foto: Joze Rehberger Ogrin, 2000).
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zatrosili bolezen in smrt. Poslani duhovi res prodrejo na ozemlje drugega klana in zacnejo
jesti duse tamkajsnjih ljudi. Da bi se izognil nepricakovanemu napadu taksne vrste,
ogradi domaci Saman svoje klansko obmocje z miticno ograjo, ki jo nadzorujejo njegovi
pazniki. Sovrazni duhovi skusajo predreti to ograjo ali na nek nacin prevarati straZarje
in se neopazeno pritihotapiti v notranjost. Ce jim to uspe, se med ljudmi tega obmocja
pojavita bolezen in smrt. Domaci Saman in njegovi pomocniki zacnejo boj z vsiljivci, jih
prezenejo in ponovno vzpostavijo varovalno ograjo, odidejo pa tudi, da bi se mascevali
nad napadalci na enak nacin. Taks$ne razlage so bile razsirjene tudi pri Laponcih na
evropskem Severu®.

V Makedoniji je bilo sakralno sredisce tak§nega omejenega obmocja drevo (hrast,
oreh, akacija, vrba) z izvirom zdravilne vode ali vodnjakom in kamnitim krizem (kr-
stom), blizu pa je stala tudi kamnitana miza, ob kateri so se zbirali ¢lani lokalne skupno-
sti ob praznikih. Taksna vaska kultna mesta so imenovali krs ali na krs*.

Nekatere sestavine »svetega prostora« pa so lahko razvrscene tudi na obrobju,
tako da oznacujejo mejo vaske entitete (sinor, medza, mezda, atar). Taksna meja je
najveckrat potekala po markantnih geografskih tockah: grebenih hribov, dolinah, raz-
vodjih rek, krizis¢ih poti ipd. in je oznacevala ozemlje, na katerem je potekalo skoraj
vse gospodarsko druzbeno in obredno Zivljenje lokalne skupnosti*. »Sinor« ni navadna
meja, temvec sveta Crta, ki je ni mogoce izbrisati, premikati ali ogrozati brez posledic za
storilce in oskodovance. Kako pomembne so bile te meje dokazujejo tudi makedonski
srednjeveski rokopisi. Po vsaki krsitvi je bilo treba mejo obnoviti. Da bi bila bolj vidna,
so bila na nekaterih tockah postavljena znamenja (belezi, nisani, sinori, meznici, medzni-
ci, starci), pogostokrat v obliki kamnitih krizev. Bili so najmanj §tirje krizi, postavljeni v
§tiri smeri neba®. Tudi po srbski tradiciji so bili taksni »krstovi« varuhi meja, zemlji§¢
in naselij*. Je torej mogoce domnevati, da ime slovensko-hrvaskih »kr(e)snikov« izvira
iz prav taksnega pojmovanja meja in mejasev? Odgovor na to vprasanje bi mogel biti
pozitiven tudi zato, ker nade »ekstati¢ne kresnike« lahko primerjamo z makedonskimi
»zmaji«, ki se borijo v oblakih z demoni, odvracajo toco in privabljajo dez. Tista vas, ki
nima svojega zmaja, je nesrecna, saj so tam pogosta neurja, ki unicijo pridelek na poljih.
Zmaj je torej zascitnik svojega ozemlja in s tem tudi clovekovega imetja °'.

Zastavlja se Se vprasanje, ali je ekstaza kot psihosomatsko stanje tudi podlaga po-
sebne ideologije, kakr$no lahko opazimo npr. pri sibirskih ljudstvih?

¢ Tolley, str. 142-143.

¥ Jovan Hadzi Vasiljevi¢, Skoplje i njegova okolina: istoriska, etnografska i kulturno-politicka izlaganja, Beograd
1930, str. 391

* Branislav Rusi¢, Stariji obicaji kod odredzivanja medza i oko poljskih radova u Kiceviji, Glasnik Etnograf-
skog muzeja 19, Beograd 1956, str. 1-26.

* Ljupco S. Risteski, Kategoriite prostor i vreme vo narodnata kultura na Makedoncite, doktorska disertacija,
Univerzitet »Sv. Kiril i Metodij«, Prirodno-matematicki fakultet, Institut za geografija, Zavod za etnologija,
Skopje 2002, str. 232-241.

%0 Cajkanovi¢, Studije iz religije i folklora, Srpski etnografski zbornik 31 (1924), str. 106.

*! Tanas Vrazinovski, Likot na zmevot vo makedonskite predanija, Makedonski folklor 6 (1973), §t. 11, str.
59-61.
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Slika 2: Drug kamniti kriz na isti lokaciji s pridatki (cvetjem, vodo v steklenici Coca Cole ...).
(Foto: Joze Rehberger Ogrin, 2000).
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Menim, da je bil tej hipotezi naklonjen Carlo Ginzburg, ki je primerjal furlanske
benandante (»dobrohodce« ali »dobrodelneze«) s slovensko-hrvaskimi »kr(e)sniki«, srb-
sko-crnogorskimi vjetrovnjaci in zduhaci, madzarskimi taltosi, korziskimi mazzeri, balt-
skimi volkodlaki ipd. Menil je, da gre pri tem za slovanske ali celo uralo-altajske vplive®.
Morebiti je bil pri tem premalo natancen, saj je npr. srbski etnolog Dusan Bandi¢ razdelil
za$Citnike pred toco na dve kategoriji: na tip vraca in tip Samana. Znanje prvih temelji
na priucenih magicnih vescinah, sposobnosti drugih pa predvsem na naravnih danostih.
Na neki nacin gre tu za opozicijo kulture in narave®. Podobno sem tudi sam (Se pred
poznavanjem Bandicevega teksta) opredelil dve plasti slovenskega izrocila o Kresniku/
kresnikih kot dve varianti: mitolosko in ekstati¢no. Povsem ostre meje pa se med njima
ne da zacrtati, niti tako, da bi eno tradicijo razglasili za starejSo od druge*. Bandi¢ je za-
govarjal obstoj $amanizma v Srbiji tudi s tem, ko je oznacil obred rusalije za »specificno
obredno formo $amanizma, podobne sestavine pa je v Srbiji opazil tudi Zecevi¢ in v
Bolgariji Arnaudov®. Vse to je seveda skladno s tezo Karla Meulija, po kateri so §ama-
nisti¢ne praktike bolj ali manj prisotne na vsem ozemlju od Skandinavije do Beringove
ozine, kljub geografskim razdaljam in etni¢nim mejam. Dolocene sestavine te dedis¢ine
naj bi si prisvojili in prilagodili mitraizem, budizem, islam in krs¢anstvo®.

Ze Karl Meuli je opozoril na sibirsko-indijske (vedske) paralele $amanizma, ki
se kazejo zlasti v prakticiranju obrednega potenja. Domneval je, da ima rekonstruirani
skitski $amanizem jasno zvezo z bliznjim iranskim in indijskim in je ugotavljal njihovo
skupno indoevropsko osnovo. Pri tem seveda lahko prispevajo dragoceno primerjalno
gradivo tudi lovske in zivinorejske kulture srednje in severne Azije, torej ugrofinske,
tjurkske, mongolske in celo severnoameriske etni¢ne skupine. Samanizem je med dru-
gim prisoten pri indoevropskih Kafirjih na Hindukus$u®, zato je povsem mogoce, da
so ga indoevropski doseljenci prinesli - kot praindoevropsko dedisc¢ino - tudi v Iran
in Indijo®®. Vdihovanje narkoti¢nega dima konoplje v parnih kopelih Skitov med ob-
rednim potenjem, o ¢emer porocajo anti¢ni grski viri, je bilo po Meuliju znacilno za
idejni kompleks Samanizma®. Slovenski etnolog France Kotnik je zapisal, da je bila
lesena lopa ob stanovanjski hisi, »pajstvac, (ki jo poznajo pod tem imenom na Gorenj-
skem, Koroskem in Tolminskem) neko¢ »najbrz parna kopel, v kateri so polivali vodo
na razbeljene kamne®. Svoje domneve zal ni podrobneje argumentiral in je ostala do

2 Carlo Ginzburg, Storia notturna. Una decifrazione del sabba, Torino 1989.

* Dusan Bandi¢, Carstvo zemaljsko i carstvo nebesko. Ogledi o narodnoj religiji, Drugo dopunjeno izdanje, Bibli-
oteka XX. vek, knj. 69, Beograd 1997, str. 195.

5 Smitek, str. 96-98.

5 Dugan Bandi¢, Samanisticka komponenta rusaljskog rituala, Etnoloski pregled 15 (1978), str. 21-35; Slo-
bodan Zecevi¢, Neki primeri Samanisticke prakse u istocnoj Srbiji, Etnoloski pregled 15 (1978), str. 37-43;
Mihail Arnaudov, Studii vrhu bllgarskite obredi i legendi, tom 2, B'lgarska akademija na naukite, Sofija 1972,
str. 156 sl. (Rusalii i Samaniz’m).

* Meuli, str. 842.

7 H. Siiger, Shamanistic Ecstasy and Supernatural Beings. A Study based on field-work among the Kalash
Kafirs of Chitral, v: Studies in Shamanism, ed. M. Edsman, Scripta Instituti Donneriana aboensis, Stockholm
1967, str. 69-87.

% Alois Closs, Der Schamanismus bei den Indoeuropiern, v: Studien zur Sprachwissenschaft und Kul-
turkunde, Gedenkschrift fiir Wilhelm Brandenstein, Innsbrucker Beitrige zur Kulturwissenschaft, Bd. 14,
Innsbruck 1968, str. 295.

¥ Meuli, str. 844.

 France Kotnik, Iz ljudske medicine, Narodopisje Slovencev, knj. 2, Ljubljana 1952, str. 127.
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danes osamljena. Kolikor nam je znano danes, so bile »pajstve« susilnice za sadje in so
zato imele tudi vsaka svoje ognjisce. O njihovi starosti in (prvotnem?) namenu lahko le
ugibamo. Kotnik se je verjetno zanasal tudi na etimologijo besede »pajstvac, ki izvira iz
nemscine in izhaja iz Badestube-»kopalnica« (in ne iz Beistiibel-»kamra«)®'. Ali je torej
»pajstva« stara germanska izposojenka? O tem bi zdaj najbrz tezko razsojali, lazje pa
bi krenili po drugi poti: iz starejsih virov je razvidno, da je konoplja tudi med Slovenci
uzivala posebno spostovanje. Otroka, ki ga dobi v svojo oblast »$kopnik« (nocni duh
pokojnika v podobi gorecega snopa slame), lahko resi le clovek, ki stoji na steblu eno-
letne konoplje, ki je vzklila iz sluc¢ajno raztresenih semen®. Prav tako se je mogoce resiti
$kopnika tako, da se ¢lovek skrije v nasad konoplje: Konoplja je namrec sveta in hudoba
nima do nje oblasti, ker se je v njej skril sam Kristus pred sovrazniki. Zato je tudi na vsaki
konoplji znak monstrance®. Slednje je o¢itno Ze apokrifna kr§¢anska razlaga.

Po mnenju madzarske raziskovalke Eve Pdcs, ki je podrobneje klasificirala kresni-
kom podobna bajna bitja v srednji in jugovzhodni Evropi, je njihov prototip lahko »do-
ber«, »slab« ali ambivalenten; lahko nastopa bodisi v borbi demonov (dus) v viharnih
oblakih ali v onstranskih bojih ¢arovnikov, ki se spopadajo v zivalski podobi. Prav tako
se nekateri taksni liki udelezujejo bojev v zraku po svoji volji (v transu, s tem da njihova
telesa ostanejo na zemlji), drugi pa so brez lastne odlocitve odpeljani v visave. Boji med
tak$nimi bitji lahko potekajo v dvojicah in Zivalski obliki ali pa med dvema skupinama
duhov/dus®. Vse to kaze na prepletanje razlicnih idejnih prvin, od katerih bi tudi ne-
katere slovenske po poreklu lahko bile »Samanisticne«.

¢! Matija Murko, Izbrano delo, Ljubljana 1962, str. 383.

92 Kelemina, str. 110 (§t. 61/1)).

% Kelemina, str. 111 (§t. 61/2)).

¢ Eva Pécs, Fairies and Witches at the Boundary of South-Eastern and Central Europe, FF Communications, No.
243, Helsinki 1989, str. 56-57.
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Shamanism on Slovenian Territory?
Dilemmas Concerning the Phenomena of Shamanism, Spirit Possession and Ecstasy

Zmago Smitek

As a reaction to theories that attempted to find and prove »shamanistic traditi-
on« in Europe (Meuli, Solymossy and their successors) there appeared certain more
cautious, or even completely contradictory, hypotheses of authors who maintained that
shamanism should be distinguished from spirit possession. On the basis of Slovenian
oral tradition, it is possible to assert that such a sharp differentiation is inappropriate.
It is also clear, on the other hand, that any ecstatic state of a medium is not a sufficient
argument that would prove the existence of shamanism. The author argues that there is
a structure of elements that could be classified as shamanistic conceptions or notions
(mythology, magic, iconography, etc.). An analysis of examples from Slovenia discove-
red certain pertinent comparisons with the Arctic area of Eurasia as well as the Indo-
Iranianregion.Slovenia and neighboring Hungary both share folk belief in the existence
of the vedomec and/or the kresnik whose souls, be it voluntarily or because of a »higher
powerg, leave their bodies. In the clouds they fight their enemies for rain, drive away
hail and bring abundant crops, health and happiness. These abilities and specific bodily
characteristics make them similar to the benandanti from Friuli, Italy or the Hungarian
taltos. A veritable gallery of similar beings can be found in the Balkans as well. The name
kresnik might have originated from the name krst, which in Macedonia and Serbia de-
notes a stone sign that used to mark the boundaries of village territory. Vedomec might
originate from the root ved-, which signifies a person of learning, the »one who sees
and knows.« Equally interesting for comparison are Slovenian variants of stories about
climbing the »world tree« with the aid of iron »claws« or axes, or the Slovenian tradition
about the sacredness of hemp. All of this indicates an interrelation of different elements
some of which could be labelled shamanistic.
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Raziskovanje ¢arovnistva na terenu.
Carovnistvo kot vecplasten verovanjski
sistem

Mirjam Mencej

The article is based on fieldwork material on witchcraft that was collected in a rural
part of western Slovenia between 2000 and 2002. The author tried to emphasize the com-
plexity of withcraft as well as the fact that there are different categories of »witches« in this
area. Emphasized is the need to consider all aspects of witchcraft. Equally necessary is that
a researcher of this phenomenon be able to recognize numerous differences and nuances
and that he or she considers the dynamics of their overlapping. The second part of the artic-
le focuses on posible disturbances in communication and on false interpretations that may
be the result of ignoring different aspects and types of witchcraft and witches.

Gotovo je ena od zacetnih dilem raziskovalca, ki se loti raziskave carovnistva
na nekem obmodju, ta, kaj pravzaprav je »Carovnistvo, ali bolje receno, kaj sploh gre
vkljuciti v raziskavo o ¢arovniStvu oziroma kaj definirati kot konstitutivne dele tega,
kar imenujemo ¢arovnistvo. Koncepti ¢arovnistva na razlicnih obmocjih se med seboj
razlikujejo, koncepti in definicije razli¢nih znanstvenikov prav tako: nestete knjige in
¢lanki, napisani na temo ¢arovnistva, z razli¢nimi definicijami in pristopi k ¢arovnistvu,
zmedo in negotovost prej vecajo kot razjasnjujejo (gl. npr. pregled hipotez oz. definicij
Carovnistva in Carovnic v Quaife 1987: 5-20). »Carovnistvoc, e tega fenomena ne redu-
ciramo zgolj na obdobje lova na ¢arovnice, je dejansko brez dvoma izjemno vecplasten
in izjemno zapleten fenomen, ki korenini globoko v preteklosti, vztraja pa, vsaj ponekod
na ruralnih obmodjih (¢e se pri tem omejim le na Evropo), tudi $e v 20. oz. ob zacetku
21.st. Zaradi svoje vecplastnosti in izjemnega casovnega razpona omogoca preucevanje
¢arovnistva razli¢ne pristope razli¢nih profesij.

Po eni strani je velik del tega, kar spada v okvire ¢arovnistva, zgodovinsko in vse-
binsko gledano del magije, katere korenine segajo Ze v prazgodovinske case (Petzoldt
1999: 3), v Evropo pa je prisla prek zoroastrskih svecenikov iz Perzije, ki so bili Grkom
znani vsaj ze od 5. st. pns. (Kieckhefer 1993: 10; Petzoldt 1999: 3). Ceprav je ze rimsko
pravo in kasneje srednji vek loc¢eval med belo (divinacija, zdravljenje) in ¢rno magijo
(¢arovnistvo) (Larner 1984: 31-2; Petzoldt 1999: 5), pa po mnenju Kieckheferja ni razloga
za trditev, da bi bila magija, ki so jo v srednjem veku preucevali in poskusali definirati
intelektualci, razlikovala od tega, kar so neizobrazeni ljudje Zeleli povedati z besedo »ca-
rovnistvo« (Kieckhefer 1994: 20-1). Seveda pa se na ¢arovni$tvo ob koncu srednjega veka
in v zgodnjem novem veku navezejo nekateri novi elementi, ki so bili prej (v glavnem)
neznani, npr. konspiratori¢ni znacaj, pakt ¢arovnice s hudicem, nocna srecanja ¢arovnic'.

" Na tem mestu ne morem prikazati vseh razlicnih pogledov raziskovalcev na to, ali je posamezen element
verovanj o ¢arovnistvu v ¢asu lova na ¢arovnice zares vnos elite ali pa ga je mogoce ze prej najti tudi v ti.
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Raziskovanje ¢arovni$tva na terenu. Carovnistvo kot ve&plasten verovanjski sistem

Drugi avtorji, ki so se ukvarjali z vprasanjem zgodovinskih korenin ¢arovnistva,
vidijo izvor ¢arovnistva v Samanizmu: elementi Samanizma naj bi se na doloceni stopnji
preinterpretirali v okviru novega prevladujocega verovanjskega sistema, ki mu je domi-
nirala paradigma Carovnistva - za tradicijskim ¢arovnistvom menijo, da je mogoce vi-
deti obrise Se bolj arhai¢nega, Samanisticnega ¢arovnistva (Klaniczay 1990: 145, pri tem
se naslanja tudi na Ginzburgove izsledke; Burke 2001: 441; Pécs 1999: 13). Poleg tega
so nekateri raziskovalci opozarjali tudi na vpliv verovanjskega sistema bajnih bitij in
duhov na ¢arovnistvo; ta se je (vsaj v dolocenem obdobju) deloma absorbiral ali trans-
formiral ali pa vsaj zacasno prepletel z verovanjskim sistemom Carovnistva (Bennett
1986; Pdcs 1989: 27-9 in dalje; Wilby 2000). S spremembami, ki so se s ¢arovni$tvom
oz. magijo nasploh” dogajale nekako od 1450 pa ponekod $e do 18. st, v casu ti. lova
na ¢arovnice, tj. z elementi, ki jih je v predstave o ¢arovnistvu vnesla elita’, z vzroki za
nastanek in zaton sodnega preganjanja carovnic itd. ter z zgodovinskim izvorom ¢arov-
nistva so se ukvarjali prvenstveno zgodovinarji.

A ker carovnistvo, katerega najpreprostejsa skupna oblika v vseh druzbah, v kate-
rih verjamejo vanj, je maleficium *, vedno funkcionira znotraj socialne mreze odnosov,
so tu nasli plodna tla za svoje raziskave tudi etnologi oz. antropologi. Carovnistvo je
po socialnoantropoloski definiciji tako ideologija, ki razlaga nesreco, kot socialna in-
stitucija, ki regulira druzbene konflikte (Pocs 1999: 9). Najpogostejso vrsto ¢arovnistva
bi lahko definirali kot »nesreco, pripisano drugemus; na vsakodnevnem nivoju je ra-
zumljeno kot zlocin, deviacija od socialnih norm znotraj skupnosti (de Blécourt 1999:
151). Socialni kontekst je bistven tudi za vlogo, ki jo ima carovnistvo oz. carovnice’
v doloceni skupnosti: ¢e je v predindustrijskih druzbah skupnost kot celota verjela v
moznost in mo¢ ¢arovni$tva in so na carovnico gledali kot na javno groznjo, danasnja
evropska druzba obtozbam Carovnistva (vsaj ve¢inoma) ne daje ve¢ podpore : «Malefi-
cium, unlike private ritual, cannot be committed in a social vacuum. To be effective, it
must be generally believed to be effective.«(Larner 1984: 83, 79).°

Ceprav so se s carovnistvom kot socialno institucijo ukvarjali zlasti etnologi oz. an-
tropologi, je bil prvi, ki je poudaril socialno ozadje obtozb ¢arovnistva, zgodovinar Alan
Macfarlane, ki pa je v svoji raziskavi uporabljal tudi socioloske in antropoloske metode.
Na mikronivoju, tj. na podlagi sodnih procesov proti ¢arovnicam v Essexu v obdobju od
1560-1650, je pokazal, da ¢arovnistvo odseva zlasti napetosti med sosedi: soseda odkloni
dar ali posojilo drugi sosedi, ta v svoji jezi domnevno zacara sosedo, ki je dar ali poso-

popularni plasti ljudskih verovanj, opozorim naj le, da se je za mnoge elemente, ki so veljali za konstrukt cer-
kvenih avtoritet, pokazalo, da so jih poznali Ze pred tem tudi v ti. plasti ljudski verovanj.

Od ideje demonologov, da je magija mozna le prek pakta z demonom - hudicem, dalje ni bila kriminalizi-
rana vec le ¢rna magija (¢arovnistvo), ampak tudi bela (zdravljenje, divinacija) (Larner 1984: 3-7), ¢eprav
duhovscina v teh svojih zahtevah resda ni nikoli povsem uspela (gl. Holmes 1984: 102).

* Na tem mestu ne morem nasteti $tevilnih avtorjev, ki so pisali o tem - za koristen pregled gl. npr. Quaife
1987; Simpson 1996; Henningsen 1980 idr.

Maleficium Larnerjeva definira kot edini skupni imenovalec ¢arovnistva v razlicnih obdobjih in krajih
(Larner 1984: 80-1).

> Ker so obtozenci ¢arovnistva na splosno najpogosteje Zenskega spola, sem se v clanku odloc¢ila za uporabo
zenskega spola, ceprav je obtoZenec lahko tudi oseba moskega spola.

S tem, da sodobnim oblikam carovni$tva, kot sta recimo satanizem in wicca kult, manjka element »malefi-
cium, ki je skupen vsem druzbam, ki verjamejo v ¢arovnice, Larnerjeva dokazuje, da te oblike nimajo ni¢
skupnega s tradicijskim carovnistvom. Kot pravi: »The social backing essential to the effective performance
of maleficium simply is not there.« (Larner 1984: 83). »Witches today are private persons doing their doing.
They inhabit the world of fringe religion. They do not matter to anyone but themselves”(Larner 1984: 79).
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jilo odklonila. Kar je skupno vsem obtozbam, je dejstvo, da je bila Zrtev tista, ki je javno
prekinila odnose z osumljeno sosedo. Ker je obcutila krivdo in tesnobo zaradi zavrnjene
prosdnje, je zasovrazila sosedo, ki je taka custva povzrocila (Macfarlane 1970: 174).

Ceprav zavrnjena prosnja ni vedno in povsod glavni razlog za obtozbe, pa so
napetosti v odnosih med sosedi gotovo tudi v evropskem carovnistvu 20. st., tam kjer
le-to Se ima vitalno funkcijo, bistven dejavnik v obtozbah. To je plast, ki jo je v vsaki raz-
iskavi ¢arovni$tva nujno potrebno upostevati. Temeljna gonilna sila, ki ji ljudje navadno
pripisujejo mo¢, da povzroci maleficium, je zavist, razumljena ne le kot ¢ustvo, ampak
kot medosebna sila, ki deluje na druge in njihovo lastnino. Etnologi oz. antropologi
»zavist« ve¢inoma navezujejo na koncept »omejenih resursov« (»limited good«), ki ga
je bil ameriski antropolog George Foster (Foster 1965) spoznal kot tipi¢no kognitivno
orientacijo zaprtih vaskih skupnosti (Mathisen 1993: 19-20; Alver, Selberg 1987: 28 idr.).
Gre za kognitivni sistem v ozadju dejanj in ravnanj prebivalcev zaprtih kmeckih skup-
nosti, ki implicira, da je »vrednot« (bogastva, zdravja, lepote itd.) le v omejeni kolic¢ini.
Ce obstajajo le v omejeni koli¢ini, pomeni to hkrati, da lahko posameznik ali druzina
izboljsa svojo situacijo le na racun drugega — vsako tako relativno izboljsanje pomeni
torej groznjo za celotno skupnost (Foster 1965: 296-7)’.

A predstave o carovniStvu se vsaj ponekod prepletajo tudi z verovanji o nad-
naravnih, demonicnih, bajnih bitjih in nenavadnimi, nadnaravnimi, navadno no¢nimi
dozivetji. Taka dozivetja ponekod ljudje povezujejo s ¢arovnistvom oz. interpretirajo
kot delovanje carovnic, medtem ko drugod ista dozivetja pripisujejo drugim bajnim
bitjem. Mnoga taka dozivetja Se danes ljudje pripovedujejo kot lastne izkusnje, v ob-
liki memoratov®. To je bila plast ¢arovnistva, ki so jo predvsem preucevali folkloristi’.
Zapise zgodb o takih bitjih in dozivetjih, v veliki meri uniformirane, lahko najdemo v
$tevilnih ¢lankih v mnogih etnoloskih in folkloristi¢nih revijah, motive pa ve¢inoma
indeksirane v Thompsonovem motivnem indexu; kadar gre za migracijske povedke,
tudi v indeksu migracijskih povedk.

Kako torej obenem zajeti vse te plasti, vso celovitost ¢arovnistva'’ na nekem ob-
modju in hkrati posamezne elemente razmejiti na tak nacin, da bi za bralca (in raz-
iskovalca) sestavljali razumljivo in koherentno celoto? Kako logi¢no urediti gradivo in
postaviti (umetne) meje med njimi tam, kjer so te meje nejasne, fluidne in kjer ena plast
prosto prehaja v drugo, ne da bi se domacinom raziskovanega obmocja pri tem karkoli
zdelo nelogi¢no ali nerazumljivo?

7

Ve¢ o tem v: Mirjam Mencej, Zakopavanje predmetov. Magi¢na praksa v ruralnem okolju vzhodne Slovenije,
Etnolog 2003 (v tisku).

8 Termin je prviuvedel v folkloristi¢ne raziskave von Sydow, a danes je glede na njegovo prvotno definicijo mal-
cerazdirjeno najveckrat definiran kot zgodba o lastni nadnaravni izkusnji, kijo lahko pripoveduje posameznik
v 1. 0s. ali pa o tem govori 3. os. nekdo, ki se sklicuje nanj.

S tem nikakor ne zelim potegniti ostre locnice med folkloristi in etnologi - ta je v veliki meri odvisna od
definicije podrocja raziskovanja folkloristike in etnologije, ki pa je razli¢na pogosto ze od dezele do dezele.
Poudariti zelim le, da je bil interes folkloristov vsaj v preteklosti prvenstveno osredotocen na tekste same,
pri ¢emer kontekst ni bil upostevan. Pri tem so njihovo pozornost praviloma prej vzbudile zgodbe z »nad-
naravno« vsebino kot pa take, ki bi odsevale socialno resni¢nost skupnosti, ceprav so zapisovali tudi zgodbe
o ¢arovnici kot socialnem bitju, ki povzroca $kodo drugim (zlasti veliko zapisanih povedk pa pripoveduje
zlasti o »nadnaravnih moceh« carovnic, npr. o kraji mleka, masla na magicni nacin, zaustavitvi zZivine z
nadnaravno mocjo ipd.)

Seveda poznamo carovnice tudi iz pravljic, a kot poudarja de Blécourt, je ¢arovnica v pravljici primarno figura
imaginacije - v nasprotju s carovnicami kot kulturnim konstruktom (ki v bioloskem smislu sicer ne obstajajo,
in jih zato lahko dosezemo le prek besed in podob) (de Blécourt 1999: 150; prim. tudi Bogatyrév 1998: 141).

9
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Na tem mestu Zelim predvsem opozoriti na potrebo po upostevanju vseh plati
Carovnistva, saj le taka raziskava lahko nudi popolno sliko tega fenomena na razisko-
vanem obmocdju, po drugi strani pa bi rada opozorila tudi na nekatere probleme, ki
se zaradi velplastnosti tega fenomena pojavljajo v vseh fazah raziskave: pri zbiranju
gradiva na terenu, analizi le-tega in interpretaciji. Pri tem izhajam iz izkusenj, prido-
bljenih med terensko raziskavo, ki smo jo skupaj s Studenkami in Studenti Oddelka za
etnologijo in antropologijo v Ljubljani opravili na vzhodnem obmocju Slovenije v letih
2000-2002, ¢eprav gradiva samega v tem ¢lanku v glavnem nimam namena podrobneje
predstaviti''.

Znanstveniki, ki so se lotevali sinhronih raziskav evropskega ¢arovnistva 20. sto-
letja, so se pogosto odlocali med dvema moznostima: ali so zajeli socialno plast carov-
nistva ali pa so se osredotocili bolj na njeno »magi¢no«, demonicno, nadnaravno plat.
Ce so se prvi osredotocali na socialna razmerja med ¢arovnico, zrtvijo in nasprotnikom
¢arovnic (ki navadno funkcionira hkrati kot identifikator in nasprotnik ¢arovnic), po-
skusali definirati kognitivni sistem v ozadju teh idej, razumeti socialno funkcijo ¢arov-
nistva itd., so se drugi ve¢inoma posvecali zbiranju folklornih pripovedi o ¢arovnicah,
morda Se komparaciji motivov in povedk na razlicnih obmog¢jih (in v razli¢cnih obdo-
bjih), ter se pri tem prvenstveno usmerjali na »magi¢no«, »nadnaravno« v teh pripo-
vedih (de Blécourt 1999: 153). Vprasanja o nasprotniku ¢arovnic in socialni resni¢nosti
carovniskih obtozb jih vec¢inoma niso zanimala. Kot besni Jeanne Favret-Saada, so
zapisovali predvsem magicne obrazce in rituale, medtem ko vprasanja o nasprotniku
¢arovnic niso bila niti vkljucena v vprasalnike, ki naj bi bili v pomo¢ terenskim razis-
kovalcem (Favret-Saada 1980: 227-233). Toda, mar na drugi strani ne moremo ocitati
prvim, da so v svojih raziskavah pogosto popolnoma prezrli zgodbe o ¢arovnicah, ki so
morda krozile na obmodju, ki so ga raziskovali - zgodbe, ki bi morda lahko razkrile tudi
plast Carovnistva, ki razkriva tenzije z nadnaravnim svetom - nadnaravna dozivetja,
prikazni, privide, nenavadna obcutja, pojave, pripisane ¢arovnistvu'?...2 Morda iz takih
zgodb sicer ne izvemo veliko o socialnih razmerjih v vasi, nekaj pa vendarle. Ni mogoce
zanikati, da je bilo pripovedovanje pogosto del vsakdanjika. Med vecernim delom (npr.
med lus$cenjem fizola, koruze...), ki so ga ljudje v vasi pogosto opravljali skupaj, je bilo
pripovedovanje zgodb o ¢arovnicah neizogibno, kot so nam veckrat pripovedovali nasi
sogovorniki (prim. tudi Devlin 1987: 198).

Te zgodbe niso vedno tako zelo odmaknjene od socialne resnic¢nosti v vasi, kot bi
verjetno menili nekateri. Cetudi je na primer doZivetje v zgodbi tipi¢no za korpus ru-
ralnih verovanj, ki bi ga lahko imenovali popularna, nizja mitologija, ljudska verovanja,
ljudska religija® ali kakorkoli ze in spada v tipi¢en repertoar povedk o nadnaravnem,

1" Clanek je del $irse raziskave o ¢arovnistvu na raziskovanem obmogju, ki $e vedno poteka. Zaradi delikatne
teme imena in natancne lokacije obmocja ne navajam, prav tako tudi ne imen nasih sogovornikov. V terenski
raziskavi carovnistvaso sodelovalistudentke in studenti Oddelka za etnologijo in kulturno antropologijo,kiso
vletih 2000/2001 in 2001/2002 obiskovali Vaje iz folkloristike, in pa udelezenke in udelezenci poletnih delav-
nic julija 2000 in 2001. Transkripcije, na katerih temelji raziskava, so v celoti delo studentov. Posnet material
(kasete in fotografije) ter podatke o informatorjih, ¢asu, kraju posnetka itd. hrani arhiv Oddelka za etnologijo
in kulturno antropologijo Filozofske fakultete v Ljubljani.

12 Seveda ne trdim, da tovrstne zgodbe krozijo povsod in predvsem zagotovo povsod niso tudi pripisane
Carovnicam.

' Angleski termini so npr. popular religion, folk religion, popular mythology, lower mythology, folk beliefs
ipd.
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npr. motiv, da ¢arovnica zavede ¢loveka, da izgubi pot - klasi¢no dejanje, ki ga drugod v
Evropi pripisujejo bajnim bitjem — npr. irskim in angleskim pixies, Will o’ the Whisp-u,
Jack o’ Lantern, skandinavskim trollom itd.", se te zgodbe v¢asih (ne sicer praviloma!)
navezujejo na konkretne ljudi iz vasi (nenavaden dogodek se je cloveku pripetil, ko je
$el mimo hise te in te Zenske; ko ga je pogledala ta in ta Zenska, se je znasel na Cisto
drugem mestu itd.). Naj je bilo dozivetje ali obcutek, da je ¢lovek to dozivel, pristno
in interpretirano v okviru obstojece paradigme kot srecanje s ¢arovnicami, ali pa iz-
misljeno (morda zato, da bi upravicili prepozno vrnitev domov, pijancevanje), doziveto
kot posledica strahu, lakote, razburjenja, utrujenosti, bozjasti, svojska interpretacija na-
ravnih pojavov ali karkoli ze (prim. Petzoldt 1989: 163-7, Ranke 1971: 245-54, R6hrich
1971: 5-7, Ward 1977; Kvideland 1988: 19 idr.), dobi, kadar se vplete v pripoved obtozba
konkretne osebe, drugacne razseznosti. Teoreticno obstaja moznost, da pripoved o ta-
kih dozivetjih v krogu skupine ljudi nadalje vodi v negativno reputacijo te osebe v vasi
in morda spodbudi nadaljnje konflikte v skupnosti ali pa postopno vpliva na drugacen
odnos vasc¢anov do te osebe (morda izogibanje ali pa poudarjeno previden in prijazen
odnos do nje, »za vsak primer, da se ne bi mascevala«...)”. Zasebna dozivetja na tak na-
¢in lahko postopoma dobijo javni znacaj. Morebiten konflikt, ki je na zacetku zadeval
le dve vpleteni osebi, se je tako lahko prenesel na nivo vaske skupnosti: oseba, s katero
je bil v konfliktu samo pripovedovalec, je s¢asoma morda lahko dobila reputacijo copr-
nice in se prelevila v nekaksno »vasko coprnico«. Take zgodbe so bile lahko utemeljene
tudi z jezo na drugega ali z Zeljo po mascevanju tej osebi — obcutki, ki jih je vokabular,
ki so ga uporabljali, tako zamaskiral kot opravicil. Njihov namen je bila lahko namerna
inkriminacija tistih, o katerih so pripovedovali. Kadar je nekdo hotel o¢rniti drugega,
je lahko naceloma uporabil za to dokaj ucinkovit nacin: v svoji zgodbi ga je oznacil za
coprnico/ka. Morda so ljudje pripovedovali o takih dozivetjih tudi z namenom, da bi
upravicili lastno dejanje, ki bi bilo sicer sprejeto z neodobravanjem: e je npr. fant za-
pustil dekle tik pred poroko, bi bilo to dejanje lazje opravicljivo, ¢e bi mu jo uspelo pri-
kazati kot coprnico (Devlin 1987: 198-200). Ustne pripovedi, kriticne do posameznikov
(npr. da se jim pripise atribute, obnasanje, ki v tem okolju veljajo za negativne), imajo
lahko tudi aktivno vlogo v zviSevanju lastnega ugleda in znizevanju ugleda rivala z ena-
ko socialno pozicijo oz. so lahko nacin opozicije proti posamezniku z visjim socialnim
statusom (Gustavsson 1979: 49).

Situacija je gotovo, kot Ze receno, odvisna od obmocja, o katerem govorimo. Na
obmocdju, ki smo ga raziskovali, bi na podlagi zbranega gradiva lahko razlikovali med
naslednjimi plastmi in elementi ¢arovnistva.

Prva plast zadeva socialne napetosti v skupnosti, zlasti med sosedi: s tem imam
v mislih tiste obtozbe, ki se neposredno dotikajo odnosov med ljudmi, pri ¢emer za
glavno gonilno silo v ozadju $kode, ki je storjena, ljudje oznacujejo zavist, nevoscljivost,
hudobijo sosedov. Tipi¢na obsojenka je v tem primeru zavistna soseda, deluje pa lahko
prek domnevno prakticiranega ¢arovnistva oz. magije: v zelji, da bi §kodila tujemu pri-
delku ali zivini, sosedu ali sovas¢anu nastavi ali zakoplje v njivo, pod prag, v hlev ipd.
razne predmete — najpogosteje jajca in kosti. Drugi nacin, na katerega taka »sosedska«

' Motivi : E369.7 fairies lead people astray, F.491.1 Will-o'-the-Wisp leads people astray.

'* Na obravnavanem terenu se sicer take obtozbe redno nanasajo na carovnico, za katero pripovedovalec trdi,
da so zanjo vsi menili, da je ¢arovnica, torej na Zensko, ki je imela status »vaske coprnice« — vzroku za na-
stanek take reputacije je vecinoma zal nemogoce diahrono slediti.

167



168

Raziskovanje ¢arovni$tva na terenu. Carovnistvo kot ve&plasten verovanjski sistem

carovnica'® $kodi, prav tako izvira iz bolj ali manj hotene ali bolj ali manj nadzorovane
oz. nenadzorovane uni¢ujoc¢e moci zavisti. Skodovati je po splosnem konsenzu pre-
bivalcev mogoce ze z namerno hvalo, zlasti majhnih otrok in zivali - vsaka hvala je
namre¢ na obmocdju, kjer je splosno znano, da je le-ta prepovedana, seveda sprejeta s
sumnicavostjo. Zelo redko naletimo na skodovanje prek neposredne groznje, ki naj bi
se v vecini primerov ze kmalu zatem, ko je bila izrecena, tudi realizirala. Oba nacina
$kodovanja bi lahko uvrstili v kategorijo »zli govor«. Zavist lahko deluje tudi prek »zle-
ga pogleda, o katerem tu govore kot o »poskodnih oceh«, »$kodljivih oc¢eh«. Ta nacin
$kodovanja se zdi sicer bolj omejen na doloc¢ene posameznike, ki so imeli tako mo¢, kot
zli govor, usmerjen pa je predvsem na majhne otroke in zivali. Redkeje smo naleteli na
$kodovanje prek »zlega darug, tj. daru, ki ima domnevno skodljive u¢inke na posamez-
nika, ali prek »zlega dotika«, katerega posledica je bolezen, smrt Zzivali.

Eno najbolj pogostih pripovedi, na katere je mogoce naleteti na tem obmodju, je
pripoved o coprnici, ki se je spremenila v krastaco ali pa - alternativno - ki je krastaco
poslala, najveckrat z namenom, da bi v hlevu ukradla mleko, v¢asih pa tudi povzroci
spor med zakoncema itd. To verovanje ima svoj odsev v zelo razirjeni navadi na tem
obmocdju, namre¢ da krastace nabodejo na kole ali pa jih prebodejo z vilami. Kraja mle-
ka je, tako kot povsod v Evropi, ena glavnih dejavnosti carovnice. V¢asih jim pripisujejo
krajo mleka tudi na drugacne, bolj ali manj izvirne nacine: najpogosteje po vrvi, sekiri
ipd., po kateri naj bi v svojem hlevu pomolzle oz. pritegnile k sebi mleko krav drugih
lastnikov. Vsi ti nacini $kodovanja oz. aspekti carovnistva so znani iz etnoloskih razis-
kav ¢arovnistva marsikje v Evropi, ¢eprav jih vsi nasi sogovorniki niso vedno povezova-
li s carovnistvom. Zlasti nastavljanje oz. zakopavanje predmetov in zli pogled so mnogi
celo eksplicitno izlocevali iz tega konteksta. Pripisovali so ju samo zavistnim sosedom,
katerih namen je bilo povzrociti $kodo pri sosedu (in se tem v skladu s konceptom
»omejenih resursov« seveda koristiti sebi). V glavnem vse te obtozbe zadevajo ekonom-
sko skodo in/ali osebno nesreco (bolezen in smrt Zivine, slab pridelek, nemlecnost krav,
bolezen otrok, redkeje slabe odnose med zakoncema ali v vasi...).

Druga podkategorija ¢arovnic, $e vedno socialnih bitij, a vendarle z deloma dru-
gacnimi karakteristikami, so ti. »vaske ¢arovnice«. Meje med zavistno sosedo in vasko
¢arovnico ni vedno lahko potegniti. Vsekakor se zdi, da delu Zensk, ki imajo na tem ob-
mocju reputacijo vaske carovnice, pripisujejo enaka $kodljiva dejanja, kot jih pripisujejo
nevoscljivi in zavistni sosedi: nastavljanje predmetov, hvalo z zlim namenom, posiljanje
krastace/spreminjanje v krastaco (da bi pomolzla mleko tujih krav). Lahko sicer, da so
take obtozbe naknadno pripisali Zenski, ki je imela reputacijo Ze od prej. Po drugi strani
pa se zdi verjetna tudi obratna pot: da je eden od moznih razlogov za to, da dolocena
zenska scasoma dobi reputacijo ¢arovnice, postopno stopnjevanje splosnega konsenza
glede njenih $kodljivih dejanj, storjenih drugim zaradi zavisti. Na podlagi zbranega gra-
diva je Zal nemogoce ugotoviti, ali je bila pot taka ali obratna, lahko celo, da sta bili mo-
goci obe smeri. Tako obeh kategorij — sosedske in vaske ¢arovnice - pravzaprav ni vedno

' Tzrazi, ki jih tu uporabljam za poimenovanje kategorij carovnic, sicer deloma ustrezajo tistim, ki jih je v
svoji klasifikaciji carovnic uporabila Eva Pocs (1999: 10-1), vendar pa se klasifikacija, ki sem jo naredila na
podlagi gradiva o ¢arovnistvu na obravnavanem obmocju, delno razlikuje od njene klasifikacije ¢arovnic.
Na tem mestu v klasifikaciji kategorij ¢arovnic ne upostevam nasprotnikov ¢arovnic (ti. vedezevalcev), ki
imajo sicer ambivalentno naravo in lahko prav tako veljajo za carovnike (o tem bom pisala na drugem
mestu).
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mogoce natancno lociti, ampak je vsaj v nekaterih primerih bolje govoriti o razlicnih
stopnjah te reputacije, ki se lahko postopoma razsiri iz konflikta med dvema vpleteni-
ma druzinama ali posameznicama do $irSe pripisanih obtozb v skupnosti. To postopno
stopnjevanje konsenza ima ne le kvantitativen, ampak tudi kvalitativen aspekt: na tako
zensko se s¢asoma navezejo skorajda demonic¢ne, nadnaravne lastnosti in sposobnosti.

Vendar pa obstajajo tudi drugi razlogi za reputacijo vaske coprnice, ki s $kodlji-
vim delovanjem take Zenske, porojenim iz zavisti do soseda, nimajo nujno neposredne
zveze. Ena od podkategorij vaskih coprnic so zenske, ki jim ljudje pripisujejo nena-
vadno veliko bogastvo (konkretno: nenavadno velike koli¢ine mleka ali masla) glede
na njihove razmere, tj. tevilo krav. Pri tem njihovo $kodljivo delovanje ni usmerjeno
proti eni ali ve¢ druzinam posamezno in ljudje takim zenskam ne pripisujejo delovanja
iz zavisti (prej bi seveda lahko govorili o zavisti sova§¢anov do njenega nesorazmernega
»bogastva« oz. uspesnosti). V takih primerih sogovorniki niso trdili, da je njim ali komu
drugemu zmanjkalo mleko zaradi njenega zavistnega delovanja, pac pa se izrazajo z ne-
jasnimi obtozbami, ¢e§ da iz »drugih« hlevov vle¢e mleko po vrvi ipd. Pri razumevanju
take obtozbe bi se morda lahko ponovno naslonili na koncept »limited good, le da v
tem primeru ne gre za krajo enemu v dobro drugega, temvec za »krajo« ali zajemanje
iz nekaksne skupne kvote. Ta podkategorija zensk je morda blizu temu, kar de Blécourt
imenuje »witching« (tj. obogatitev carovnice, ne da bi komu Skodovala, ampak s po-
mocjo dogovora z zlimi silami - glej 1990: 152). Vendar pa se od te kategorije bistveno
razlikuje, saj ljudje na eni strani predvidevajo, da je svoje bogastvo ¢arovnica dobila na
racun drugih (¢eprav ta Skoda res ni nikjer posebej zabelezena in o njej pripovedi ne
govorijo), na drugi strani pa eksplicitna pomoc¢ zlih sil ni nikjer omenjena. Edini zabe-
lezen primer, ki bi lahko pogojno spadal v to kategorijo oz. bi bil tej $e najblizji (¢eprav
tu ne moremo govoriti o akumulaciji bogastva), je primer Zenske, ki je bila obtozena
sodelovanja s ¢arovnicami zato, ker je edina v vasi uspela pospraviti seno Se pred ne-
vihto. Kmalu po tem dogodku so se raznesle govorice, da so ljudje opazili luci (ki jih
tu praviloma vedno identificirajo s ¢arovnicami), ki naj bi ji bile tisto no¢ pomagale.
Uboga zenska se menda do konca zivljenja ni ve¢ znebila reputacije ¢arovnice.

Eden od razlogov, da zenska dobi tako reputacijo, je tudi sloves njene druzine:
¢e je imel kdo od njenih prednikov ¢arovnisko knjigo Kolomonov Zegen ali pa je kdo
od starSev veljal za carovnika, je zelo verjetno, da se bo taka oznaka prenesla tudi na
héer, saj se po prepric¢anju ljudi znanje prenasa dalje najpogosteje znotraj druzine. Zelo
verjetno je, da se bodo obtozbe konkretnega skodovanja lazje nalepile na Zenske, ki Ze
izvirajo iz druzine s tako oznako.

Razlog za tako reputacijo Zenske je lahko, kot se je pokazalo v nekaj primerih,
njeno ukvarjanje z zdravljenjem, zeli$¢arstvom ipd. To je v skladu s preinterpretiranjem
bele magije v okviru carovnistva (prim. spredaj). Tudi v takem primeru njena reputa-
cija torej nikakor ni povezana z zavistjo in tenzijami v medsosedskih odnosih, niti taki
zenski ne pripisujejo Skodovanja drugim.

Po drugi strani se taka oznaka nalepi vcasih tudi na Zenske, ki ustrezajo podobi
stereotipne ¢arovnice. K reputaciji lahko npr. pripomore Ze sam videz in obnasanje, ki
ustreza predstavi ljudi o tem, kaksna naj bi bila coprnica. Abstraktni stereotip o tem,
kaksna je ¢arovnica, se sklada (vsaj v veliki meri) samo s tem tipom carovnice: v no-
benem pogledu ga ne moremo povezati s »sosedsko ¢arovnico, in $e manj seveda z
abstraktno nadnaravno, demoni¢no ¢arovnico, ki je navadno kriva za neprijetna no¢na
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dozivetja. Njen izgled je stereotipen: je grda, umazana, razmrscena, z velikim, krivim
nosom, bradavico, oblecena v ¢rna dolga oblacila, z ruto, ki ji zakriva obraz, itd. Kar
zadeva njeno obnaSanje, gre za prepirljivo zensko, radovedno, taksno, ki ne ustreza
merilom Zenskosti, asocialno... Njen socialni status je nizek, je revna, osamljena, brez
socialnih stikov, navadno Zzivi sama.

Vecinoma zaznamuje dejanja, ki jih pripisujejo Zenski z reputacijo »vaske ¢arov-
nice«, visja stopnja pripisane nadnaravnosti, magicnosti kot dejanja zavistne sosede.
Navadno se je drzi v nasprotju z zavistno sosedo nekaks$na avra demonic¢nosti in - kot
ze receno - jo ljudje vcasih prepoznajo kot ¢arovnico, krivo za neprijetna no¢na dozi-
vetja (vedno sicer ni mogoce zagotovo vedeti, ali gre za navadno »sosedo« ali za »vasko
carovnico«, a v vecini primerov je vendarle razvidno, da gre za Zensko, ki ima v vsej vasi
reputacijo ¢arovnice).

Vaska carovnica se torej — v nasprotju s »sosedsko« — glede na svoje lastnosti in
delovanje giblje nekako na ravni med obema poljema: na meji med zavistjo znotraj
medsosedskih odnosov in demoni¢nostjo nadnaravnih noc¢nih dozivetij.

Drugo plast ¢arovni$tva na obravnavanem obmocju lahko lo¢imo od prve, saj
zadeva tenzije z nadnaravnim svetom: s tem imam v mislih vsa domnevno nadnaravna
dozivetja, ki se praviloma odvijajo ponoci oz. na meji dneva in noci, najpogosteje na
mejnem prostoru (na meji ali zunaj vasi, v gozdu, ob vodi). Tu gre za prikazni, pojave
ali dozivetja, ki jih ljudje interpretirajo kot srecanja s coprnicami. Najpogosteje pripo-
vedujejo zgodbe o izgubi ali onemogocenem nadaljevanju poti, nekaksni blokadi, kar
tu praviloma pripisujejo »coprnicam«'. Ta dozivetja pogosto opisujejo kot zacasno iz-
gubo razuma, motnje, premik v psihi, zavesti. Tipi¢ne razli¢ice teh pripovedi govorijo o
cloveku, ki se na poti domov znajde v grmovju in ne more nadaljevati poti — ko se zdani
ali pa ga mimoidoci odresi, se praviloma izkaze, da je ves cas stal sredi poti. V¢asih gre
tudi za popolno dezorientacijo: zrtev vso no¢ blodi po gozdu, grmoviju, trnovju, potokih
v popolnoma napacni smeri in se »zave« $ele zjutraj — pri tem se znajde obicajno na
povsem drugem kraju, dale¢ stran od poti, po kateri se je namenila. Pogosto opisujejo
tudi no¢na srecanja coprnic v podobi raznobarvnih lui - tudi ta srecanja lahko vodijo
v izgubo poti.

Na primer:

Moj ata, ko je $u iz Sihta domov, ko je v rudniki delu in je Su domov po isti poti in
je enkrat zasou u eno hosto zvecer in je tam notr hodu celo noc. Bolj ko je hodu, ni mogu
ven it. Kam je su, tam je blo grmovje. Pa je poznal toto pot. In pol se je vsel na en stor, pa je
polaku zjutrga. In ko se je zacel svitat, je ob poti sedu. Se en par takih je blo v tisti hosti, k
so to dozvel. (1 36, posnele Matena Bassin, Anja Kusar, Nina Rolc, oktober 2000)

Tm k sm bla jez doma (...) je reku eden, je reku, da j Sou ponoc ven, ne, k potrebi, ob
dveh ponoc, in je reku, de je vidu dol, da so ble nekaksne lucke in da ga je kr prtegnlo, de je
kr Sou za tistim luckam in ga ni blo nazaj. Zgubu se je, ne. /smeh/ In je reku, da pol je prisla,
ga le ni blo nazaj nutr, pa j prisla mama ven, pa ga j klicala in tedi se j osvestu, de je pac

"7 Eva Pécs meni, da je bil v teh in drugih zgodbah $kodljivi aspekt bajnih bitij absorbiran v ¢arovnistvo. Pri
tem posebej poudarja tudi zgodbe o tem, kako so bajna bitja zapeljala ¢loveka — pripovedi torej, ki sestavljajo
bistveni del »no¢nega ¢arovnistva« na naSem obmocju (1989: 27-9, 39-40 in dalje).
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nekam, de je nekam Sou, in da se ja vrnu nazaj v hiso./smeh/ Jaa, marsikej so se govorl... (1
47; posnele Nina Rolc, Anja Kusar, Matena Bassin, oktober 2000)

V vseh teh primerih $koda ni nujno tudi storjena; ta srecanja so lahko povsem
nenevarna (pojav luck npr. v¢asih ne povzroci izgube poti, v¢asih take lucke ljudje zgolj
opazujejo in jih identificirajo s coprnicami, ne da bi imelo to kakr$nekoli posledice za
opazovalca). Do ekonomske §kode tu ne prihaja, najpogosteje taki dogodki nimajo po-
sebnega vpliva na socialna razmerja v vasi. Obtozenka za taka (neprijetna) dozivetja je
najpogosteje neka nejasna, nedefinirana, abstraktna demonicna carovnica (le redko je,
kot receno, identificirana s konkretno zensko iz vasi).

Ce bi poskusali ugotovitve grafi¢no prikazati, bi slika stanja glede na preplet med
kategorijami carovnic izgledala takole:

Do sedaj sem poudarjala zlasti potrebo po upostevanju in prepoznavanju vseh
razli¢nih plasti ¢arovnistva, na katere naletimo na dolocenem obmocju. V nadaljevanju
pa bi rada predvsem opozorila na probleme, ki izhajajo iz nezavedanja vecplastnosti
tega fenomena. Vsaka od obeh plasti in vsak od razli¢nih tipov ¢arovnic namrec vsebuje
deloma povsem razlicne predstave in vnasa povsem drugacne konotacije. Razlikovanje

sosedska § nocéna

¢arovnica G i éarovnica

med njimi bi moralo biti v zavesti terenskega raziskovalca pravzaprav Ze na samem za-
Cetku terenskega dela. To je zal seveda popolnoma nemogoce, saj je natan¢na situacija
na terenu pred izku$njami na tem terenu, ali pa celo dokler ni gradivo Ze analizirano,
neznana ter na vsakem obmocdju, in vcasih celo pri vsakem pripovedovalcu posebej,
razlicna. Vendar pa se prav to pokaze kot klju¢ni problem in vir motenj v komunikaciji
med etnologom in domacinom. Odgovor sogovornika, ki na vprasanje etnologa od-
govarja npr. v mislih na socialno razseznost carovnistva (tenzije, zavist med sosedi),
je lahko povsem drugacen, kot je odgovor sogovornika, ki se nanasa na plast no¢nih
sre¢anj s carovnicami. Ce sprasevalec npr. vprasa sogovornika, ali se coprnice srecujejo
na doloc¢enih mestih (in ima pri tem verjetno v mislih $iroko razsirjeno ljudsko verova-
nje, po katerem se coprnice zbirajo na krizi§cih ipd., ali pa se morda celo nadeja, da bo
naletel na verovanje o burnih zabavah coprnic, bo odgovor sogovornika, ki razmislja
o coprnici kot o sosedi, ki mu je naredila $kodo (npr. s tem, da mu je v njivo zakopala
jajce z namenom, da bi se mu pridelek izjalovil), odloc¢en »ne«. Morda bo raziskovalca
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kasneje presenetilo, ko bo na isto vprasanje dobil od njegovega bliznjega soseda (ki od-
govarja z mislimi na zgodbe, ki jih je slisal o no¢nih coprnicah ali lastnih dozivetjih z
njimi) morda dobil pritrdilni odgovor z natan¢nim opisom lokacije takih ¢arovniskih
shodov®. V taki situaciji, ko sprasevalec »tipa«, ne da bi vedel, na kaj bo naletel in na
katero plast Carovni$tva se bo nanasal informatorjev odgovor, informator pa odgovar-
ja, ne da bi vedel, kakéno sliko in kaksne predstave nosi v glavi sprasevalec, med njima
zlahka prihaja do motenj v komunikaciji, ki lahko tudi v kasnejsi fazi dela z zapiski s
terena popacijo celotno sliko o ¢arovnistvu na dolo¢enem obmocju.

Dodatno zaplete komunikacijo na terenu ter kasnejSo analizo in interpretacijo
zapiskov Se obstoj dveh podkategorij ¢arovnice: zavistne sosede in vaske carovnice. Ta
tip ¢arovnice se sicer, kot receno, v neki meri prekriva s »sosedsko« ¢arovnico, vendar
paima po drugi strani tudi lastne »zakonitosti«. Celo ¢e je obema, tako sogovorniku kot
sprasevalcu, povsem jasno, da se pogovarjata o konkretnih zenskah iz vasi in je obema
tudi jasno, da se pogovarjata o plasti ¢arovnistva, ki se nanasa na konkretne osebe v
vasi, bo na odgovor lahko bistveno vplivalo to, ali sogovornik govori o Zenski, ki v vasi
velja za ¢arovnico, ali pa govori o zavistni sosedi. Za primer vzemimo vprasanje o tem,
odkod ¢arovnici »znanje«: ¢e bo imel pripovedovalec v mislih vasko ¢arovnico, bo mor-
da vedel povedati, da ima doma carovnisko knjigo, da je znanje podedovala od matere
ali pa da jo je mama naucila ¢aranja. Nasprotno bo sogovornik, ki bo imel v mislih so-
sedo, katere zavist oziroma dejanja, storjena iz zavisti, imajo $kodljive uc¢inke na njegovo
zivino, odlo¢no zanikal, da bi soseda tako znanje sploh od koga prejela in bi verjetno
tudi sploh zanikal, da bi posebno znanje sploh imela - najverjetneje bi za skodo krivil
le uni¢ujoco mo¢ njene zavisti.

A celo kadar je npr. vprasanje postavljeno v mislih na vasko ¢arovnico in ga tako ra-
zume tudi informator, lahko prihaja do nesporazumov. Abstraktno zastavljeno vprasanje
o stereotipu vaske ¢arovnice (o njenem izgledu, obnasanju itd.) ali abstraktno govorjenje
o tem, kaksne so ¢arovnice nasploh, se lahko razlikuje od odgovora na vprasanje, kaksna
je konkretna ¢arovnica v vasi, ki velja za vasko ¢arovnico. Zamisljeno (»congus«) in re-
alno (»vécus«) se med sabo razlikujeta (Lévi-Strauss 1958, 347-8). Razlike med opisom
abstraktne coprnicein konkretne vaske coprnice sicer ne odstopajo vedno bistveno. Kadar
je zenska dobila reputacijo na podlagi podobnosti stereotipu, je odgovor podoben, a celo
v takem primeru je v konkretnih primerih bolj kot v abstraktnih odgovorih poudarjeno
socialno konfliktno obnasanje.

Lep primer je naslednji pogovor o prenosu carovniskega znanja dalje, ki jasno
kaze razliko med abstraktnim verovanjem in tistim, ki se nanasa na konkretno carov-
nico iz vasi. Na abstraktno vprasanje o tem, kako so ¢arovnice znanje prenasale dalje,
je sogovornik odgovoril:

A, to je iz roda v rod $lo. To je $lo iz roda v rod, ne.

Na nadaljnje vprasanje, ali je tudi konkretna Zenska, ki je imela v vasi reputacijo
carovnice, prenesla znanje na svoje potomce, pa:

'8 S tem seveda ne mislim trditi, da bi morala biti odgovora obeh informatorjev, celo v primeru, ko bi oba poro-
c¢ala 0 no¢nih dozivetjih, nujno enaka. Kot vemo, lahko obstajajo znotraj iste skupnosti druga ob drugem tudi
razlicna ali celo nasprotna si verovanja in predstave.
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Ni, ne, ne. Tej, tej niso bli, mislim te, otroci, te ni nobed*n, ne. Ta je meja Ster otroke,
dve héerke pa dva sina, pa ni nobed*n /postal éarovnik/. (171; posnele Petra Misja, Marija
Jemec, Ksenija Batic, oktober 2000)

Ce govorim o vseh teh nesporazumih, do katerih zaradi vecplastnosti fenomena
¢arovnistva prihaja med pogovori z informatorji na terenu, to seveda ne pomeni, da
prihaja do taksnih motenj v komunikaciji vedno in povsod, kadar pogovor nanese na
carovnistvo. Pogosto poteka pogovor seveda tudi jasno in razumljivo, ve¢inoma pa je
mogoce tudi s pozornim branjem transkribiranega gradiva razumeti, o kateri plasti
carovnistva govori sogovornik.

A do nejasnosti ne prihaja samo pri delu na terenu, pa¢ pa tudi v raziskavah
carovnis$tva izpod peresa znanstvenikov. Res vcasih ni nobene dileme, na katero plast
carovnistva ali na kateri tip ¢arovnice se nanasa podatek. A zal je to Se najpogosteje tam,
kjer avtor piSe izrecno o eni sami plasti carovnistva, saj druge bojda na tistem obmocju
ne poznajo ali pa ga ta ne zanima (prim. Favret-Saada 1980, ki se je po nasi klasifikaciji
ukvarjala samo s ti. sosedsko ¢arovnico, saj trdi, da vaske ¢arovnice na obmocju, ki ga je
raziskovala, ne poznajo, folklorne pripovedi kot take pa je tako in tako niso zanimale).
Pogosto pa je mogoce opaziti, da avtorji ne pojasnijo, na katere vrste carovnice se nana-
$a pripoved ali podatki, ki so jih zapisali. Zlasti ni jasna distinkcija v odnosu do zenske,
ki ima reputacijo vaske carovnice, in sosedske carovnice. Je odnos do vaske carovnice
enak kot odnos sosede do druge sosede, ki velja za zavistno? So bili zabeleZeni primeri
pretepanja ali celo ubojev usmerjeni proti zavistnim sosedom ali proti vaskim ¢arovni-
cam? Res ponekod te distinkcije niti ne poznajo — vaska carovnica kot taka ne obstaja
povsod, medtem ko spet drugod jo. Res je tudi, da je distinkcija med obema tezavna, saj
je vaska carovnica konec koncev tudi »soseda«, morda le malce bolj oddaljena, a tudi
to ne nujno vedno in povsod, poleg tega pa se obe kategoriji, kot ze receno, deloma tudi
prekrivata. A vendar se ni mogoce znebiti obcutka, da je ta distinkcija vidik, ki mu etno-
logi pogosto niso posvetili posebne pozornosti. De Blécourt pise, da je vaska ¢arovnica
lahko le ena v vasi - kadar jih je vec, naj bi §lo za napetosti med sosedi (de Blécourt
1999: 204). Na obmodju, ki smo ga raziskovali, pa se je pokazalo, da sta v vasi lahko
tudi dve ali celo tri coprnice, ki jih celotna skupnost priznava za take oz. ve za njihovo
reputacijo. Inge Schock v svoji raziskavi carovnistva na jugovzhodu Nemcije na primer
med obema ne locuje - ¢eprav bi na podlagi komentarjev o stopnji podpore skupnosti
tozniku nasproti osumljenki sklepali, da gre za vasko ¢arovnico (1978). Tokarev, ki pise
o verovanjih vzhodnih Slovanov konec 19. in zacetek 20. stol., omenja, da obstajajo po-
leg znanih koldunov (¢arovnikov) v vasi tudi »skrivni« kolduni, ki se niso po nicemer
loc¢ili od drugih ljudi in so skrivali svoj poklic (Tokarev 1957: 25) — morda bi v razliki
med obema prepoznali razliko med »sosedskim« in »vaskim« ¢arovnikom, a na podlagi
skopih podatkov je tako sklepanje prenagljeno.

Pogosta napaka raziskovalcev je tudi ignoriranje pomena analize zanra kot kritike
virov - vsi zanri nimajo enake vrednosti v preucevanju ljudskih verovanj (von Sydow
1948, Honko 1969). Predvsem memorati so tisti, ki imajo najvecjo vrednost za sklepanje
na lokalno verovanje (pri cemer je potrebno upostevati tudi kriterij kvantitete!), zlasti
pri migracijskih povedkah pa moramo biti previdni, saj ne izrazajo nujno lokalnega
verovanja. Na nasem obmoc¢ju smo naleteli na nekatere folklorne pripovedi (povedke,
migracijske povedke) in izjave o verovanjih, na katere nikoli (ali pa morda le v enem
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izjemnem primeru) nismo naleteli v obliki memoratov, niti niso tako ali drugace nacin
podkrepljene v Segah in verovanjih na tem obmocdju, zato lahko domnevamo, da ne po-
menijo integralnega dela verovanj o ¢arovnistvu na tem obmodju.

Razlikovanje med razli¢nimi plastmi ¢arovnistva in razli¢nimi tipi ¢arovnic je ne-
nazadnje pomembno tudi zato, ker deloma narekujejo ti razlicne postopke ravnanja oz.
razlicne obrambne metode, ljudje jim pripisujejo razlicne razloge za njihovo skodljivo
delovanje in imajo nenazadnje do njih razli¢en odnos.

Kadar najdejo ljudje v njivi zakopan predmet, je osumljenka prakticno vedno
soseda, izvor njenega zlega delovanja pa njena zavist, nevoscljivost. Ve¢inoma ljudje
ohranijo z njo dober odnos in ji ne priznajo, da jo imajo na sumu, da je ona tista, ki je
zakopala jajce na njihovo njivo, ceprav je vsaj v nekaterih primerih obtoZenka morala
iz obnasanja sosedov slutiti, cesa jo obtozujejo. V takih primerih obstaja ve¢ moznosti
ravnanja s »Skodljivim« predmetom: tak predmet unicijo, ga pustijo lezati in se ga ne
dotikajo, ga vrzejo na njeno ozemlje (¢e sumijo, za koga gre) ali pa sosedo s postopkom
seziganja jajca identificirajo in obenem unicijo njeno mo¢ (prim. Mencej 2003, v tisku).
Kadar se ucinek zavisti sosede pokaze kot posledica zlega govorjenja (hvaljenja, groz-
nje), zlega pogleda ali dotika (otroci zbolijo, mlada Zivina zac¢ne hirati ipd.), je klasicen
postopek proti takim skodljivim uc¢inkom ¢arovnice »utapljanje urokov« oz. »utapljanje
vurkovg, kot temu recejo domacini. Gre za posebno metodo obrambe proti »urokom«
carovnice: navadno polozijo v vodo §tiri kose razgretega oglja, nato pa vsakega vrzejo
prek rame na drugo stran; vodo dajo zatem vcasih piti zrtvi, ¢e je to otrok. Zli dar, prav
tako znan nacin magi¢nega delovanja sosede, bodo seveda odklonili ali pa ga vrgli pro¢
in - kadar gre za hrano - te seveda ne pojedli. Obisk pri vedezevalcu, ki nastopa kot
nasprotnik ¢arovnic in klju¢na figura v obtozbah ¢arovnistva, v takih primerih nikoli
ne pride v postev. Ljudje se za obisk pri njem odlo¢ijo v primeru dolgotrajnejse skode,
zlasti gospodarske — kadar ne najdejo nobenega otipljivega predmeta, ki bi magi¢no
deloval, niti $kode ne morejo interpretirati kot posledice obiska zavistne sosede, ki bi
delovala z zlim pogledom, govorom, dotikom, darom. V takem primeru bo vedezevalec
praviloma obtozil sosedo, pri ¢emer bo natanc¢nejso identifikacijo najpogosteje prepu-
stil stranki sami.

Nasprotno vaski ¢arovnici (¢e ne upostevamo dela Zensk, ki so dobile tako repu-
tacijo na podlagi stopnjevanega konsenza glede njihove zavisti v skupnosti in so jim
pripisovali ista dejanja kot zavistni sosedi — gl. spredaj) ne pripisujejo delovanja iz za-
visti, pa¢ pa bi lahko $kodovala, »Ce bi se ji zameril«. Tako prepricanje je vodilo navadno
v poudarjeno prijazen odnos do njih.

Ja, mislim no, se je nismo, ne vem, ka bi rekla, da smo se je ne vem kaku bali, samo to
so nam starsi rekli, lepé teto pozdraute, pa nec iz (nj)e bedake delat. Boh ne daj, da bi si gdo
z nje bedake delau, al pa ke. Lepu jo morte spostowati. Je stara, je po svoje. No, pa j* mela
moza, je biu f prvi svetovni vojni, pa j* biu vjet, pa biu pol Sest let v Rusiji, ka j* biu vjet.
Pa ka j* prsu nazaj, pa so se moj ata rekli, da j* sam reku, je reku: Z mojo M. ne mejte ne¢
slabega, ke ona zna vec, ko hruske pect... Tista pa u resnici so rekli, da je znala®... (1 25;
posnele Lidija Sova, Tina Volari¢, Alenka Bartulovi¢, Tanja Bizjan, julij 2000).

' »Je znala« je tipicen izraz, ki konotira znanje ¢arovnistva.
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Najraje pa so se taki zenski izognili, Ce je le bilo mogoce, kar je pogosto vodilo v
njeno izolacijo. Do zaostritev je, kot se zdi, prihajalo precej redko. Svetieva je npr. za-
belezila groznjo s kamnom Zenski, ki naj bi povzrocila toco (2001: 154). Poleg tega so
bile groznje nekajkrat izrecene v situaciji, ko se je Zivina zaustavila pred koo domevne
carovnice: ¢e zivina ni hotela dalje, so bili prepricani, da jo je urocila ¢arovnica. V takem
primeru so ji v¢asih zagrozili, naj jo pri prici spusti dalje, sicer bi se to zanjo lahko slabo
koncalo. Ve¢inoma pripovedi o te vrste carovnicah nasploh bolj poudarjajo magi¢nost
njenih sposobnosti kot pa neposredni povod za njena dejanja ali celo dejansko skodo
njenih dejanj. Zgodbe o magi¢ni kraji mleka po vrvi ipd. (ki jih pogosteje kot zavistni
sosedi pripisujejo zenski z reputacijo), zaustavitvi zivine, izgubi poti ponoci, ki oz. kadar
jih pripisujejo vaski carovnici, veliko bolj izrazajo strah pred njenimi nadnaravnimi
sposobnostmi kot pa strah pred gospodarsko in drugo §kodo, ki bi jo storila konkretni
osebi. Pogosto niti ne omenjajo, da bi do take skode sploh prislo, ampak samo kazejo
dogodke, ki naj bi utemeljili reputacijo take Zenske. Celo kadar bi se taka Skoda lahko
nanasala na konkretno osebo, npr. kadar taka coprnica z rjuho krade roso sosedu, da bi
na tak nacin magicno pritegnila njegov pridelek k sebi, pripovedi nikoli ne omenjajo,
da bi imelo to dejanje tudi zares za posledico skodo pri sosedovem pridelku, ampak
poudarjajo njeno nenavadno obnasanje, ki ji je med drugim verjetno tudi prineslo tako
reputacijo®. Kadar je storjena Skoda celotni skupnosti (npr. unicenje pridelka zaradi
toce), kar je sicer redko, obtozba vas¢anov seveda brez izjeme leti na vasko coprnico, ki
ima vlogo nekaksnega gresnega kozla, nikoli na zavistno sosedo. V primerih, ko je bila
obtozena vaska coprnica, se ljudje nikoli niso odlocali za pomo¢ pri vedezevalcu - ta je,
kot receno, igral vlogo samo v okviru nejasnih medsosedskih napetosti.

Dozivetja no¢nih srecanj s coprnicami, izgube poti, prikazni, luci ipd. so na drugi
strani povezana zlasti z geografijo prostora in imajo povsem drugacne funkcije kot
pripovedi o socialnih tenzijah. Glavna vloga takih pojavov in dozivetij je zaznamova-
nje meja prostora, zaznamovanje varnih in nevarnih obmocij in ¢asa. Do gospodarske
$kode v takih primerih ne prihaja, ¢e seveda ne upostevamo tega, da je pustila nepre-
spana noc¢ posledice v ekonomski ucinkovitosti ¢cloveka. Obrambne tehnike se bistveno
razlikujejo od tehnik, ki zadevajo socialno plast obtozb: navadno se ljudje ob takih sre-
¢anjih krizajo, risejo krize po zraku (vcasih s srpom) in molijo, preklinjajo coprnico, se
ji oglasijo, obrnejo dele obleke na drugo stran ali pa urinirajo v dlan in urin vrzejo prek
ramen. Vec¢inoma take ¢arovnice tudi ne poskusajo identificirati.

Naj na koncu torej $e enkrat poudarim, da je za pravilno razumevanje fenomena
¢arovnistva v vseh fazah raziskave — tako med delom na terenu kot pri analizi gradiva
- nujno potrebno jasno definirati razli¢ne plasti in kategorije ¢arovnistva. Celo ¢e na
kakem obmocju poznajo le eno plast oz. le eno kategorijo ¢arovnistva, je potrebno po-
jasniti, za katero kategorijo gre, da ne bi prihajalo do napac¢nega razumevanja. Pri tem
ne smemo spregledati tudi dinami¢nega prehajanja ene plasti oz. kategorije v drugo, saj
meje med razli¢nimi kategorijami niso ne fiksne ne jasno postavljene. Ceprav je zaradi
tega prepleta med njimi (ki kulminira predvsem v podobi vaske ¢arovnice) ostro mejo
med razli¢nimi plastmi ¢arovnistva sicer tezko potegniti, pa lahko ugotovimo, da imajo
razli¢ne plasti in razli¢ni tipi ¢arovnic v neki meri razlicne zakonitosti, ne le kar zadeva

» Domnevam, da je razlog za to, da sicer razsirjeno verovanje o magicni kraji pridelka, mleka ipd. s pobiranjem
rose z rjuho, na tem obmocju ni zelo poznano, in zato ljudje ne poznajo natancno vzroka za tako obnasanje,
sumijo lahko le, da ima dolocen magi¢ni namen.
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njihov izvor (napetosti v medosedskih odnosih, napetost v odnosu do nadnaravnega
sveta) ali kar zadeva gonilno silo, razlog v ozadju obtozb sovascank (zavist, zamera...)
oz. v ozadju nadnaravnih nocnih dozivetij (resni¢na dozivetja, v okviru obstojecega
verovanjskega sistema interpretirana kot srecanje s ¢arovnicami, morda podprta z do-
datnimi dejavniki, kot so strah, pijanost, utrujenost...), ampak tudi v vseh eventualnih
nadaljnjih fazah: identifikaciji ¢arovnice, postopku ravnanja s $kodljivim predmetom,
obrambi proti ¢arovnici kot tudi v odnosu skupnosti do nje.
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Researching Witchcraft on the Field.
Witchcraft as a Complex System of Belief

Mirjam Mencej

The article is based on fieldwork material on witchcraft that was collected in a ru-
ral part of western Slovenia between 2000 and 2002. The author endeavours to empha-
size the complexity of withcraft as well as the fact that there are different categories of
»witches« in this area. Only research that takes into consideration all of these different
aspects of the subject can actually offer a complete picture of witchcraft in this part of
Slovenia. Also emphasized are certain problems that due to the complexity of witchcraft
appear in all research phases of this topic: in the course of collecting fieldwork data,
during its analysis, and in its final interpretation.

On the basis of the collected data it is possible to distinguish among several lay-
ers and elements of witchcraft. The first concerns social tensions within the researched
community, especially accusations among neighbors. These accusations are directly
connected with relations between people, and the interviewed people generally felt that
the principal forces behind the damage that had been done were envy, jealousy, malice
of those who lived nearby. The typical culprit in this case is an envious female neighbor
who might act by allegedly practicing witchcraft or magic: by placing different objects,
most often eggs and bones, on a neighbor’s property, or by burying them in a field,
under a threshold, in a barn, etc. Other damaging ways caused by such a »neighboring«
witch likewise stem from the more or less voluntary or more or less controlled power
of envy: they may work through »malicious words« (that may express either praise or
threats), through the »evil eye, the »evil touch, the »evil gift«, or even by changing
into a toad, or by sending a toad somewhere (especially when stealing milk).

The second category of witches are the so-called »village witches.« It is very
difficult to draw the line between these and between previously mentioned envious
neighbors. The work of the women who are reputedly village witches may be equally
damaging. There are, however, also other reasons why a women has been termed the
village witch, which may not be directly connected with the activity of envious women.
One of the subcategories of village hags are the women who are thought to be surpris-
ingly wealthy (most often owning large quantities of milk or butter). In several cases
women earn such a reputation by practising healing methods, herbal medicine, etc. On
the other hand, such a label may be fixed upon the woman who corresponds to a stere-
otyped image of a witch, either because of her looks or her behaviour. It is thought that
the activities of such a witch contain a higher level of supernatural and magic elements
than those of an envious neighbor.

Another type of witchcraft practised in the selected area differs from the first in
that it concerns supernatural elements: all presumably supernatural activities or oc-
curences as a rule take place at night or in the period between night and day, most
often in a borderline area: outside or on the edge of a village, in a forest, by water. These
events contain apparitions, appearances of lights, or are interpreted as encounters with
witches. Such stories reputedly recount of loss, a blockade, or a prevented continua-
tion of one’s way. Elsewhere in Slovenia or in other parts of Europe these same acts are
often attributed to mythical beings or to restless dead. It is obvious that witches of this
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type possess demonic characteristics; their function is mainly to mark borders within
a certain place.

The second part of the article draws attention to the problems that arise from
being unaware of the complexity of witchcraft. Each of both types of witchcraft, in fact,
contains at least partly realistic notions and has different connotations. Being ignorant
of these differences seems to be the principal problem and a source of disturbances in
communication and interpretation of fieldwork material.

Last but not least, the differentiation between different types of witchcraft is impor-
tant also because they dictate different methods of defense. Witches of a different sort are
thought to have different reasons for their acts and are also viewed accordingly.



The Dyadic Goddess and Duotheism
in Nodilo’s The Ancient Faith of the Serbs and
the Croats

Suzana Marjani¢

Depending on the primary source that is used in the reconstruction of the Southern
Slavic Pantheon, the text considers two possibilities for re/construction of the Southern
Slavic goddess. Namely, Helmold’s Chronica Slavorum cites Siwa (Ziva) as the Polabian
Slavic goddess, while, naturally enough, the Russian goddess Mokos features in the Chronicle
of Nestor. Within the framework of these two possibilities of the extension of the Polabian/
Russian goddess - Siwa/Mokos - to the concept of the Southern Slavic goddess, my inten-
tion is to show Nodilo’s re/construction of the Southern Slavic dyadic goddess - the celestial
Vida and the terrestrial Ziva - or, more precisely, the goddess in the context of the »ancient
faith« of the Serbs and the Croats in the chapter entitled »Sutvid and Vida« in Nodilos work
The Ancient Faith of the Serbs and the Croats (1885-1890). In the re/construction of the
assumed duotheism of the theophoric pair of twins - Vid (Svantevid) and Vida/Ziva - who
create an incestuous hierogamy, Nodilo starts out from Helmold’s Chronicle, which relates
to the Baltic Slavs.

Mpythology is the type of subject that
does not lend itself to apodeictic language,
and there is also the fact I am, through mis-
fortune, also a timid mythologist (Nodilo
1981: 587).

I shall be uncovering the foggy sfumato image of the Southern Slavic goddess,
or more precisely, the goddess in the context of the ancient faith of the Serbs and the
Croats that Natko Nodilo tried to re/construct, among other theonyms of Early Slavic
polytheism, in his work Stara vjera Srba i Hrvata [The Ancient Faith of the Serbs and the
Croats] (1885-1890), with a brief review — a very brief indeed - of the Early Christian
denial of the Mother Earth that St. Aurelius Augustin conferred on western spirituality,
refuting Varro’s symbolic-naturalistic interpretation of the Mother Earth:

Then he [Varro] adds that, because they gave many names and surnames to mother
Tellus, it came to be thought that these signified many gods. “They think, says he [Varro],
‘that the Earth (tellus) is Ops, because the earth is improved by labor (opus); Mother
(mater), because it brings forth much; Great (magna), because it brings forth seed; Proser-
pine, because fruits creep forth from it (proserpant); Vesta, because it is invested with herbs
(vestiatur)’. (Augustin 1995 I:511)

In a footnote to the above edition of Augustin’s work The City of God [De civitate
Dei] (Book VII, 24: Concerning the Surnames of Tellus and Their Significations, Which,
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Although They Indicate Many Properties, Ought Not to have Established the Opinion that
There is a Corresponding Number of Gods) the editor corrects Varros erroneous etymol-
ogy of the last theonym: »Lat. Vesta, Grk. Hestia, means hearth, according to the Indo-
European root ves, to burn« (cf. ibid.).

Moko$ and/or Ziva

Since Natko Nodilo took as his source Helmold’s Chronica Slavorum (written
around 1170) - which reports on the Pantheon of the Baltic Slavs, more precisely, on
the Balto-Polabian Slavs, whom Nodilo referred to as the North-Western Slavs, or the Po-
labian and the Baltic Slavs, or the northern maritime (pomorski, pomorjanski) Slavs (cf.
Nodilo 1981:29, 32) - he designates Ziva (Siwa) as the supreme Early Slavic female deity
in the re/construction of the Southern Slavic Pantheon. Helmold of Bosau notes that
she figured as the supreme Polabian goddess — »Siwa dea Polaborum« (Helmold I, 52),
whose temple was in Ratzeburg (cf. Nodilo 1981:69-70).! In his re/construction of the
Southern Slavic goddess, Nodilo ignored the Chronicle of Nestor (the Russian Primary
Chronicle; written around 1113) according to which the Russian Prince Vladimir in the
year 980 placed six idols on a hill before his palace at Kiev - of Perun, Hrs, Dazbog,
Stribog, Simargl and Moko$ (Chronica Nestoris 1978:46 [Chapter 38]; cf. Belaj 1998:50).
For instance, Roman Jakobson (1950:1027) interpreted Moko$ — the only female de-
ity mentioned in the Kievan Pantheon - as »another name for the slightly personified
‘Mother moist earth’ (Mati syra zemlja)«. However, Nodilo does not allow in his book
for the possibility of (also) interpreting Mokos$ as a Southern Slavic female deity. He
interprets etymologically the theonym of the Slavic goddess Ziva, the Earth, with the
descriptive syntagmas »living and vital« (»ziva i zivotna«) who »opens up her fertile lap
to everything and everyone« (Nodilo 1981:112). Petar Bulat (1930:3) compares Nodilo’s
above etymology with the earlier interpretations of Helmold’s syntagma Siwa dea Po-
laborum (Helmold I, 52), »which are largely constructed on the basis of the erroneous
Czech gloss in Mater Verborum: ‘Siva dea frumenti, Ceres’«. The extent to which the
theonym Siwa lends itself to opening up the etymological fan - Nodilo (1981:69) adds
the theonym Dzieva® as having similar meaning - is shown, for example, by Andrej S.
Kajsarov (1993:83), who also etymologically links the Deity’s name (Siwa) with (female)
breasts - Siva, Dziva, Sisja,> which, of course, evokes the lactomorphic configuration of
the archaic Great Goddess.

Depending on the primary source that Croatian scholars/mythologists use in
the reconstruction of the Southern Slavic/Croatian Pantheon, the text considers the
two possibilities for reconstruction of the Southern Slavic/Croatian goddess — Nodilo’s
re/construction of the Southern Slavic Pantheon, commencing from Helmold’s Chroni-
cle, in which Siwa figures as the Polabian goddess (whom Nodilo defines as the Slavic,
and thus, also, the Southern Slavic supreme female deity); and the recently realised

' »Ratzeburg, the main town of the Polabians, was the centre of the cult of the goddess Siva« (cf. Stupecki

1994:67).

* In this etymological comparison, Nodilo could call for confirmation on the note/sentence — »Item Deus
vitae, quem vocabant Zywie.« from the Historiae polonicae libri XII (1. 37. B) by Jan Dlugosz, a canon from
Krakow. Otherwise, the reliability of Dlugosz’s work was questioned by A. Briickner (cf. Kulisi¢ 1979:201).

* For various etymological interpretations of (Helmold’s) theonym Siwa cf. Kulisi¢ 1979:197-198.
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Katic¢i¢/Belaj reconstruction of proto-Croatian mythology, whose starting point is the
Chronicle of Nestor. In that chronicle, Mokos figures as the Russian female deity and
Radoslav Katic¢i¢ (1997:115) defines her as the supreme Slavic goddess, citing the topo-
nym Mokosica in the Dubrovnik area as proof of the Deity’s survival in the Southern
Slavic region (cf. Kati¢i¢ 1998:306). In his book Hod kroz godinu: mitska pozadina hr-
vatskih narodnih obicaja i vjerovanja [Walking through the Year: the Mythic Backdrop
to Croatian Popular Customs and Beliefs], Vitomir Belaj defines the Sun (Belaj 1998:
211, 349) as the consort of the supreme Slavic god, Perun - the God of Thunder at
the proto-Slavic level. However, in the article »Uz Kati¢i¢evu rekonstrukciju tekstova
o baltoslavenskoj Majci bogova« [An Adjunct to Kati¢i¢’s Reconstruction of Texts on
the Balto-Slavic Mother of the Gods], conceived as a dedication to a series of lectures
that Radoslav Katic¢i¢ gave in 1999 (Gazdarica na vratima. Tragom predaje o slavenskoj
i baltickoj velikoj boginji [The Mistress at the Gates. On the Trail of Legends about the
Slavic and Baltic Great Goddess]); and 2000 (Tri Zene na vodi [ Three Women on Water]|)
at the Zagreb Faculty of Philosophy, dealing with reconstruction of fragments of the
Balto-Slavic mythical legends about the Great Goddess, V. Belaj put forward »several
perhaps useful facts and thoughts on that theme« (Belaj 2000:113). Not only did V.
Belaj define Mokos as the divine Mother Earth (ibid.:122), he also suggested »that in
an increasing number of poems in which one fairy/vila is mentioned, I found that this
was, in fact, a reference to Perun’s consort« (ibid.:125).* Within the framework of the
two possibilities mentioned for the extension of the Polabian/Russian goddess (Siwa/
Mokos) to the concept of the Southern Slavic female divinity, my intention is to present
Nodilo’s re/construction of the Southern Slavic dyadic goddess - the celestial Vida/the
terrestrial Ziva — or, more precisely, the goddess in the context of the ancient faith of the
Serbs and the Croats, as found in the chapter entitled »Sutvid and Vida« of his work The
Ancient Faith of the Serbs and the Croats (1885-1890).

Commencing from Helmold’s report that defines Svantevid as the Supreme Deity
of the Riigen Island Slavs and as the deus deorum of the Balto-Polabian Slavs, Nodilo
stretches the theonym to cover the concept of the supreme - global, in the Slavic sense
— deity in the Early Slavic Olympus, and in that way to the Southern Slavic Pantheon
(Vid). In the same way, he sets apart Ziva, who according to the Chronicle was the Pola-
bian goddess, as the supreme Slavic and Southern Slavic deity. The assumed duotheism
(Svantevid/Vid - Ziva) combines two diverse Pantheons of the Baltic Slavs — the Pan-
theon of the Riigen (Svantevid) and of the Polabian (Ziva) Pantheon.

In an expertise in which he amplifies the reason for his not using only compara-
tive Slavic mythology, Nodilo (1981:18) relies on the historical data according to which
»the Croats and the Serbs are separated from the Russians by a linguistic past of at least
twelve centuries, and they were also separated from contact with Slavic territory by the
inroads of the Hungarians, some ten centuries ago«, and because of the non-conservation

* On the example of the Montenegrin poem Vila zida grad [Fairy Builds the Fortress] (Karadzi¢ I, 226), Ra-

doslav Katicic, too, draws attention to the hypothesis of the fairy/vila as Perun’s consort (cf. Belaj 2000:125).
In his interpretation of the same song, Natko Nodilo sees the fairy who builds the fortress/grad »neither in
the sky nor on the earth,/but on the branch of a cloud« as the Supreme Goddess (cf. Nodilo 1981:466).
Cf. Nodilo 1981:VI], in the Chapter Vile/Fairies, for Nodilo’s interpretation of the fairies (cloud fairies,
mountain fairies, and lethal fairies) as meteoric creatures who are connected with the God of Thunder (Pe-
run), while he interprets them in the context of Rigvedic celestial apsara, Greek terrestrial nymphs and the
death-dealing Norse Valkyries.
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of Slavic mythic material (ibid.:21). In comparison with Indo-European comparative
mythology in Nodilo’s The Ancient Faith of the Serbs and the Croats, that ignores in part
the Southern Slavic/Russian/Baltic links (I mean the Balts in this syntagma),® Radoslav
Kati¢i¢ and Vitomir Belaj realise their reconstruction of the Croatian Pantheon - with
the Supreme/Masculine deity, the God of Thunder/Perun - within the framework of
Slavic and Baltic folklore, by a reconstruction of the proto-Slavic religious system and its
integration into Indo-European comparative mythology (cf. Belaj 1998:29-31).

Sacred (Geminous) Incest

Since the emphasis in Nodilo’s re/construction of the Southern Slavic Pantheon is
also placed on the cult of the Goddess - as is proved by the syntagma in the title »Sutvid
and Vida« as the first chapter following the Introduction in the study The Ancient Faith
of the Serbs and the Croats - his re/reconstruction of the South Slavic supreme divine
binomial can be referred to as a duotheism that is implicit in the holistic or comple-
mentary permeation of the God and the Goddess. The pagan matrix of incestuous hi-
erogamy with the geminous mythem in which (Svantevid’s) Vid’s wife figures familially
as his sister - she is no-one’s daughter (Nodilo 1981:64) — Nodilo opens with a mythic
interpretation of four oral literary poems. In the melding of the pagan-Christian world
of the poem from the Serbian cultural circle (cf. »Narodne pesme« - XLV, 1866:645),
where the shepherds Vid and Vidosava figure as brother and sister, the Christianised
matrix reveals in the mythem of Vidosava’s sacrifice (throwing herself upon the sword),
by which she solves Vid’s alternative »Either you desire to be my faithful love,/Or you de-
sire to kiss my sword?« (»II' mi volis verna ljuba biti, /Il mi volis sablju celivati?«).®

Nodilo links three epic poems from Karadzi¢’s collection Srpske narodne pjesme 11
to the mentioned mythem of unconsummated incest (which is initiated by the brother
from the category of knowledge). In the poem Dusan hoce sestru da uzme [Dusan Wants
to Wed His Sister] (Karadzi¢ II, 26; 27, in Nodilo’s denotation), which Paul G. Brewster
(1972:5) categorises in the ballad genre, the Serbian Czar Stefan wants to wed his sister
Roksandra so as to avoid dividing up their father’s estate. It is assumed that the incestu-
ous motif is linked with Dusan since he initiated the »anathema of the Greek Church
cast upon the Serbian Church« (Mati¢ 1953:664) by founding the Serbian Patriarchate.
Nodilo, of course, interprets this possible incestuous hierogamy solely by the mythic
matrix. The subject of the poem Udaja sestre Dusanove [DuSan’s Sister Is To Wed]
(Karadzi¢ 11, 27; 28, in Nodilo’s denotation) is the attempt at realisation of incestuous
hierogamy between the Serbian Czar Stevan and his sister Kandosija, which the brother
initiates while infoxicated. For example, in the verse that what is the czar’s face is not
dissipated/da se carsko ne razlazi lice of this Serbian epic poem, Zoja Karanovi¢ (2000:
418) also comes across »the trail of the conception of the sovereign’s behaviour as being

* Tused Baltic Slavs for the Slavs from the Baltic, and Balto-Slavic for the religious matrixes of the Balts and of
the Slavs.

® In his interpretation of this poem, Nodilo (1981:65) mistakenly states that Vida/Vidosava brings water to
Vid in a golden flute (namely, in the mythic scenario of the poem, Vid brings Vidosava water in a golden
flute, which he interprets as an indication of a spring breeze and as a remnant of the mythic Trojan-Midas
flute). He places in parallelism the mythem mentioned and the Rigvedic myth of the cosmic hierogamy/
incest between the zracno vidilo/atmospheric sight and the vlaga/moisture, damp who figure as »the male and
female twin« whose embrace gives birth to rain (ibid.).
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divine, by which the king’s incest, in relation to that committed by others, takes on a
ritual context«. Nodilo takes the example of the realised marriage between Czar Stjepan
and the maiden Roksanda from the Latin city of Ledan in the poem Zenidba Dusanova
[Dusan’s Wedding] (Karadzi¢ II, 28; 29, in Nodilo’s denotation) »in which, for the sake
of Christian circumspection, she loses her sisterly status« (Nodilo 1981:65).” Under the
assumption that the colonialised Christian ideosphere modified pagan/divine actors into
heroes or Christian saints, stripping the saintly or human attributes from the oral literary
(epic) characters, Nodilo makes a palimpsestic return in the framework of allegorism
to the mythic matrix of the poems referred to, revealing the original divine figures. He
removes the Christian context from the poetic syntagmas heavenly emperor and heav-
enly empress, since it reveals Vid and his female consort in its theophanic binomial. By
detailed reading of oral literary poems, he detects how the syntagma mentioned domi-
nates particularly in the sljepacke pjesme (ibid.:38), while he cites the »pagan« Epiphanic
poem from the Bay of Boka, Car nebesni kad zenjase sunce [The Heavenly Czar When
Wedding the Sun] (Vréevi¢ 1883:71-72).

Nodilo also sought for the remnants of divine incestuous hierogamy in the folk-
lore material of the western Southern Slavic (Croatian) regions. Comparing the poems
from the Serbian oral literary circle, he read off remnants of Vid’s name in the Croatian
cultural circle in the Midsummer poems (ivanjske pjesme) in which, according to his
re/constructions, he appears under the alternative name Ivan/Ive: »St John the Baptist
is celebrated at the Summer Solstice, when the Sun is seen most clearly, and St John’s
Day [Ivanje] replaces Vid’s Day [Vidovo], and Ivan replaces Vid, particularly among
Christians« (Nodilo 1981:64). Vitomir Belaj (cf. 1998:258) also observed traces of Vid’s
Day links with St John’s Day in the folklore calendar. Since Nodilo starts out from the
assumption that the first religious heritage is made up of (oral-literary) female and he-
roic poems (Zenske i junacke pjesme) — particularly emphasising real/purely epic poems,
for which, in comparison with purely historic poems, he sets the category of miracle
(Nodilo 1981:13) - and mythic tales, and refers to those mentioned as the sources for
his re/construction of the actants in the incestuous hierogamy. Consequently, when
evaluating Nodilo's study, Vitomir Belaj stressed that even the sub-title (the original
title of the study was Religija Srbd i Hrvatd, na glavnoj osnovi pjesama, prica i govora
narodnog [ The Religion of the Serbs and the Croats, Basically Founded on Folk Poems,
Tales and Speech]) and confirmed that »he did not accept Jagi¢s critical approach in
the reconstruction of the proto-Slavic religious system and mythology, which resulted
in the fact that his major work was no less critical than the other Romantic works
of that time and did not offer any basis for further serious study« (Belaj 1998:41). In
contrast to Nodilo's allegorical interpretation of fermale and heroic poems and mythic
stories, which he specifies as the primary source for study of myths (cf. Nodilo 1981:20),
Vitomir Belaj commences from New Year and St George’s Day processional songs that

7 Cf. Nodilo 1981:68-69 for Nodilos strategy through which he finds points of contact between the epic
names Leka the Captain and Roksanda (Karadzi¢ 11, 39 - Sestra Leke kapetana [Leka the Captain’s Sister],
40 in Nodilo’s denotation; Petranovié I11, 36 — Zenidba Leke kapetana [The Marriage of Leka the Captain])
with the theophoric pair Vid-Vida. By the anthroponym Leka, which he interprets as a diminutive hy-
pocoristic of the anthroponym Aleksandro, he opens up the connection with Alexander the Great and his
Persian wife, Roxsana, from the mediaeval novel about Alexander the Great - Alexandrid. However, Nodilo
gives no information on the historical interpretation of this anthroponym that indicates that this is probably
linked to epic remembrance of the historical gesture of Leka Dukadin (cf. Mati¢ 1953:692).
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announce the sacred wedding that takes place on Midsummer Day, in the reconstruction
of the mythic backdrop of Croatian folk customs and beliefs. In comparison with Nodilo,
who re/constructs the incestuous hierogamy of the supreme divine geminous binomial
(Vid - Vida/Ziva), Kati¢i¢ and Belaj's reconstruction is concentrated on the incestuous
hierogamy (incest out of ignorance) between the geminous offspring (Juraj — Mara) of
the supreme divine duality.®

Theophoric Polyonymy

Since the purpose of this text is to present Nodilo’s re/construction of the theo-
nyms and attributes of the Southern Slavic goddess in the chapter »Sutvid and Vida« in
his work The Ancient Faith of the Serbs and the Croats, I shall briefly describe the strate-
gies by which he initiates the dyadic goddess (the celestial Vida - the terrestrial Ziva).
Nodilo commences this re/construction with a comparison between the attributes of
the goddess Vida and those of the (supreme) Greek-Latin goddesses — the »goddesses
of marriage and birth«, Hera and Juno (Nodilo 1981:66).° He explains Southern-Slavic/
Hellenic/Latin comparative mythology with the thesis »that the mythic contact of the
Serbs and the Croats is more akin to the Italo-Hellenic, than to that of the other Aryan
Europeans« (ibid.:23). The ethnic syntagma in the title of Nodilos study, The Ancient
Faith of the Serbs and Croats, is structured according to Nodilo’s comprehension of the
common matrix of Serbo-Croatian mythology (religion, ancient faith):

(...) the Croatian and the Serbian became so interwoven and coalesced so very long
ago as to become equivalent, so that it is more than difficult now for scholarship to differ-
entiate in the ethnic sense what is Croatian and what is Serbian. (...) I do not know how to
give an intelligible answer, just as an Englishman now would not know to discuss in detail
the antiquities of the Angles and the Saxons (Nodilo 1981:2).

8 Radoslav Kati¢i¢ commenced with the sacred rhyme hoditi - roditi [walking - giving birth] his reconstruc-
tion (in 1987) of the fragments of proto-Slavic mythic narration about the divine hero of fertility and
vegetation. In his reconstruction of the pagan components in Croatian folk customs and beliefs in his book
Walking through the Year: the Mythic Backdrop to Croatian Popular Customs and Beliefs, Vitomir Belaj follows
the anthropo/phyto/zoo-metamorphosis of the God of Vegetation (Perun’s son): the newly-born Young God/
Bozié¢ (who is led by the Koledari into the world of the dead - to Vyrej/Virej, Veles’s world, a mythic world
of eternal Spring) — the young man Juraj returns in a horselike form to his father Perun’s land on St George’s
Day (Jurjevo/Juraj’s Day) and, unrecognised, woos his own sister, his twin Mara - the unfaithful Ivan (who
will use his sister and abandon her) - Jumis/Sporys (who plays an important role at harvest time) — Juraj’s
horselike death that is initiated by his twin and lover Mara, because of his betrayal (cf. Katici¢ 1990:44; cf.
the concept of the cosmogonic equine sacrifice of Asvamedha, that is the basis for the renewal of life in the
Vedic tradition Brhadaranyakopanisad; Belaj 1998:321). The sacred wedding of the divine twins on St John’s
Day/Ivanje brings fertility and fecundity to the land: Juraj brings warm dew to Perun’s land, where it is cold
in winter and dry, on his return from the world of Veles (Vyrej), where it is warm and damp (cf. Belaj 1998:
207).

On Nodilo’s reconstruction of the incestuous hierogamy of the offspring (the Sun and Zora [the Dawn]; cf.
Nodilo 1981:177) of the supreme divine binomial (cf. Marjani¢ 2002:Chapter V).

Mavro Orbini (1999:143-144) in Kraljevstvo Slavena/Il Regno degli Slavi [The Kingdom of the Slavs] notes
how the Polabian Slavs and the Laboni revered one goddess »whom they called« Siva »in their language«.
»She had the form of a sturdy and well-built young woman, holding a bow and arrow in her right hand,
bound with a large wreath. That was a sign to the common people that the one who was skilful and brave in
the use of that weapon, would be crowned with a wreath by the hand of the goddess Siva, who was nothing
other than their Juno.« In all probability Nodilo established the Siva/Ziva-Juno parallelism according to
Orbini’s cited notation.

©
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He explains the »justification« for placing the Serbian ethnos in the initial posi-
tion in the syntagmatic title of his study with the thesis: »(...) that depends solely on our
main source, on the folk songs and tales, which derive largely from the Serbs« (ibid.)."

In respect of Nodilo’s assumption that Italo-Hellenic mythology is similar to the
ancient faith of the Serbs and Croats, he applies comparative methods to the Croatian/
Serbian ancient faith and Italo-Hellenic mythology in the re/construction of the South-
ern Slavic Pantheon. However, this is, of course, contrary to the mythological research
of Vitomir Belaj today who reconstructs the Croatian Pantheon by comparison with
Slavic and Balto-Slavic comparative mythology. On the cited path, Nodilo tries to
confirm the parallelism between Svantevid/Vid and his consorts Ziva/Vida and the
divine Greek pair, Zeus - his (sister and consort) Hera, and the Roman couple Jupiter-
Juno, indicating that the theonyms of the latter binomial are morphologically akin:
»Juno was once Jovino, the feminine form of Jovis — Preller, Rom. Mythol.,1 B., p. 271.«
(Nodilo 1981:65). Within the framework of the permeation between the theonymic
grammatical genders (Nodilo uses spol/sex), he points out that the lexem bog/god in
folk speech can also sometime denotes boginja/goddess, and he confirms the same
replacement of theonymic genders with examples of Greek and Latin theonyms (ibid:
70). Invoking Preller’s work Romische Mythologie (1881 1:274), Nodilo emphasises that
the official cult of Juno merged with Jupiter’s cult: at the time of the »March calenda
when the ancient Romans created the coming year from a new sight/vidilo« (Nodilo
1981:65).

In »Ispravke i dopune« [Amendments and Supplements], Nodilo noted the hy-
pothesis that it was probable that the (pagan) weddings among the Serbs and Croats
took place under the theophanic protectorate of Vid and Vida (ibid:649), while he plac-
es the song Djevojka hoée momke da nadigra [The Lass Wants to Outdance the Young
Men] (Karadzi¢ I, 375) with the epiphora »Le! Le! Leljo! Lel« as a matrix proving how
the name/theonym of the Southern Slavic goddess (now under the name of Lelja) was
preserved in oral poems (Nodilo 1981:650)."

Just as he discovered the name of Vid in the alternative name Ivan/Ive in the Mid-
summer songs, he also sought for the theonym of the Goddess in the customary songs
that accompany the folklore calendar and in his interpretation of the solar dodecal-
ogy of the Young God (Bozi¢)/Sun. In the customs of the wolfmen (vucari) or carojicari
(Nodilo used the form - carojci), as they are called in the Zadar region, while starting
out from only one song that was »delivered to him from Benkovac«, Nodilo interpreted
the personage of the baba slegjena/the frozen grandmother, hag (ritual transvestitism: a
man adopting the female dress code in a unisex/masculine ritual) and the vuk hranitelj/
wolf provider (carried on the back of one of the six carojicari) (Nodilo 1981:254-255) as
the Young God/Bozi¢ (the January Sun in theriomorphosis of the wolf provider) and his

12 See Marjani¢ 2002:Chapter XII on the absence of individual Croatian 19th century folklore and ethno-
graphic material which could have found a place in Nodilos work as a foundation of his re/construction of
the »ancient faith« of the Serbs and the Croats.

"' Nodilo (1981:212) points to the possible euphemistic naming of the Lady of the Heavens/gospa nebesna as
the aunt/lelja. He interprets the theonym Lelja as having meaning akin to the theonyms Tetka/Aunt or Baba
Zlatna/Golden Hag (ibid:239). Nodilo finds an additional link with the festivities of Juno and Lelja (ibid.:
358) in the Leljo! invocation in the songs of the sword-wielding Queens (kraljice), which are performed in
June, referring to the etymological point of contact between June and Juno that he adopts from Ovid (Fasti
VI, 26).
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mother (the hag).”? He interpreted the refrain Le! in the songs of the lazarice (the young
women who accompany the hypostasis of the Young God of February) by the Lelja theo-
nym (ibid.:270-271). He also takes the songs of the ladarice/ladavice that contain the
invocational exhortation to Lada (Juraj, as the fifth of the twelve annual solar hypostases/
the solar dodecalogy in Nodilo’s interpretation of the cosmic scenario, figures as Lada’s
lover)," or the celestial empress, Lelja (ibid.:329), as proof that the Goddess’ name has
also been preserved in customary songs. He finds confirmation for the cited theonyms
(Lada, Lelja) in one (an example of Nodilo's deixis) sole historical report from the Polish
regions: »some Polish booklet printed in 1550« with a report on a place of worship with
»three idols, called Lada, Boda and Leli« (ibid.:330; according to Jagi¢ 1886:528)." And
then, of course, in the sequence of the cynicism of history, in keeping with the Christian
corrective, a Church of the Holy Trinity was built in its place. In the content of the Queen
(kraljice) songs, which are connected with Whitsuntide/the Trinity (the hypostasis of the
June Sun), he places Vid as the epicentral protagonist of the great divine theophany in
June and - in relation to the invocation - his mistress Lelja (ibid.:350)."

The Dyadic Goddess

Fragmentary, mosaic-like knowledge of the Early Slavic gods/goddesses is the
consequence of notation bequeathed to us by Christian priests/missionaries who, in
addition to their not being very knowledgeable about the practice of mothers, women
and girls, condemned the polymorphic fertility cults (cf. Davidson 1994:107). Alter-
natively, as was detected by Marija Gimbutas (1987:354), Slavic beliefs preserved the
ancient pre-Indo-European image of agriculture, matrifocal and matrilinear culture;
while Slavic paganism, testified to in the chronicles by Christian missionaries, contains
masculine/androcentric deities of Indo-European origin. However, Nodilo interprets
the problematic nature of the Goddess’s sfumato personage by her polymorphic nature:
»The contours and outlines of Goddesses, particularly supreme ones, often flicker, so
that their image is unclear« (Nodilo 1981:163).

Since he uses Helmold’s Chronica Slavorum in the re/construction of the Southern
Slavic Pantheon, Nodilo introduces the hypothesis according to which Ziva also ruled
in the Southern Slavic region during the pagan era, and he finds one of her proving
matrixes in the Kajkavian dialect tale (Krauss 1883 I:No. 31, »Fuhrmann Tueguts Him-
melswagen«) with the mythem of Ziva, who has the right to lead off in the fairies kolo
(circle-dance), and teaches the first humans how to cultivate the land and to raise live-
stock, by which she is connected with the mythem of the cultural hero. I link Nodilo’s

"2 Nodilo explains the wolfmen (vucari) customs in the context of the Roman Lupercalia, the topos the Lu-
percal Cave and the [upine goddess who nursed the twins, Remus and Romulus, which he interprets as the
January and February Sun (cf. Nodilo 1981:255-256, 295). In so doing, he introduces parallelism between
the lupine Goddess and Acca Larentia (cf. ibid.:255-256).

1 Cf. Marjanic¢ 2002:Chapters VII and VIII on the twelve hypostases of the annual Sun in the context of Nodi-

lo’s interpretation (the solar mythem), which corresponds with the hypostases of the God of Vegetation,

Juraj (the vegetational mythem) in the reconstruction of the mythic backdrop to Croatian popular customs

and beliefs in Vitomir Belaj’s book, Walking through the Year: the Mythic Backdrop to Croatian Popular Cus-

toms and Beliefs.

»Some have explained the name Boda as a corrupted form of the original name Baba« (Kulisi¢ 1979:201).

' Cf. Nodilo 1981:346-347 for Nodilo’s interpretation of the Queens’game through the symbolism of the great
June theophany.
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cited hypothesis, in which he adds the theonym Ziva to that of the celestial Goddess
theonym Vida, with Vitomir Belaj’s (2000:125) thesis mentioned above that the theo-
nym fairy/vila also indicates the supreme goddess. Apart from that, Nodilo (1981:494-
496) returns in the chapter on fairies (Part VII Vile/Fairies) to the mythic interpretation
of the tale from Krauss’s collection, mentioned above. And while the goddess named
Vida, who figures as the upper (celestial) Mistress, can be read off in the melding of the
pagan-Christian worlds of songs about Vid(osav)a and Vid, he finds her as Ziva in the
world of tale/mythic story (Krauss 1883 I:No. 31), in which she is comprehended in his
re/construction as the ferrestrial Goddess aspect, and, as such, has left in the figuration
of the Earth (Mother) more traces in Southern Slavic beliefs. Nodilo was convinced that
the names that are semantically linked to the name Ziva were not of Christian origin
and confirmed their apotropheic meaning (cf. ibid.:70). He found confirmation and
traces of reverence for the Earth in Slavic paganism in invocations, songs, stories, and in
everyday speech; for example, quoting »I swear by the Sky and by the Earth!« (»Tako mi
neba i zemljel«) from Karadzi¢’s collection of sayings (cf. ibid.:71), by which Nodilo also
presents evidence of Early Slavic duotheism.

Nodilo places a rhetorical question in the framework of the dyadic celestial god-
dess Vida - the terrestrial Ziva mythem: »Are Vida and Ziva two names for the same
supreme goddess, or are they two personages, two great ladies? I would not categorically
state one or the other; but I would definitely incline towards the latter« (ibid.:70; SM’s
italics), expanding the cited alternative to the possibility that the Earth/Ziva also figures
as the Empress beside the celestial Czar. This is in respect to the cosmic structure of the
Earth that brings forth plenty under the influence of the vidilo/sight (the supreme god
Svantevid/Vid), by which Nodilo suppresses the duotheistic binary opposition above
(ascensus: the virile Sky, God) - and below (descensus: the feminoid Earth, Goddess),
which in particular religious concepts transformed into ethic dualism. Unlike Svantevid,
whose theomorphic qualities were observed by Nodilo from the aspect of his vegeta-
tional and warlike attributes,'® he condensed the multiplicity of the Goddess’s theonyms
into the dyad formed by the damp celestial Vida and the dry terrestrial Ziva/Earth (ibid.:
71)."” The pluvial hierogamy, by which the fecund cycles of the aquatic (God) and the
earthly (Goddess) are united, only achieves Svantevid’s theophanic vegetational aspect
(ibid.:64). Nodilo detects evidence of the incestuous hierogamy between the (mascu-
line) Heavens and the (feminine) Earth in the riddle Tall father, flat mother (Visok tata,
plosna mama), whose solution indicates the Sky and the Earth. This riddle »Tall father,
flat mother, rebellious son-in-law, frenzied maiden«/«Visok tata, plosna mama, bunovit
zet, manita devojka« is from the Novakovi¢ (1877:142) riddle collection, and its solu-
tion indicates the fourfold cosmic reality »Sky, Earth, Wind and Fog«. It can be seen
that Nodilo reduces the riddle in question and its solution to the binomial Sky and
Earth, which figures in folklore musings as a conjugal couple. The mythic cosmology
largely contains the cited familial-cosmic structure; only in Egypt did the Earth figure

'® Nodilo (1981:33-34) interpreted Svantevid as a vegetational deity on the basis of the ritual of prophesying
with the Horn of Plenty that was held in the right hand of Svantevid’s four-headed idol in the Arkonian
temple, making a sacrifice (that also included an annual human sacrifice - »a foreign person who was a
Christian, whom they would draw by lots«), and the milanja ritual, and also interpreted the god as a warlike
deity (ibid:34) according to the hippomanty — prophesy based on Svantevid’s white horse.

'7 Natko Nodilo (cf. 1981:62) adopts the term polyonymy (multiple names) from Max Miiller’s terminological
instrumentarium.
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as a masculine deity — Geb, while the goddess Nut was the Mother of the Heavens (cf.
Campbell 2001:221), who is shown iconographically on amulets by the fructiferous
zoosymbolics of a sow suckling her young.

Nodilo detects confirmation of the dyadic (celestial and terrestrial) goddess in
the mythic riddles about the two fair ladies (neve, druge) — upper and lower, with the
mythem, the lower lady sends word to the upper; »let flow your golden tears, for I am
dying of black drought« (Novakovi¢ 1877:60-61); or — the lower neva sends word to
the upper neva »send me rainy lard/rendered butter, for I am cracking apart in misery«
/«poslji meni svasala [svasal — rain or water; cf. Rjecnik XVI1:148] masala, sva sam se
jadna raspala« (Novakovi¢ 1877:60; Nodilo 1981:71). Applying these mythem riddles,
Nodilo enthrones the dyadic goddess (celestial and terrestrial) in the framework of
duotheism (Vid-Vida/Ziva) and concludes that the upper lady, the neva in the quoted
riddles, figures as Vida, while the lower neva (who is cracking from drought) is Ziva.'®
The divinity of the mentioned women is also confirmed by the syntagma »fatty« pork
»lard« (»salo maslo« svinjsko), since this sacral animal is defined as the zoosymbol of the
Great Goddess. This re/construction of the Early Slavic goddess shows how the South-
ern Slavic religious system did not degrade the female proto-element, in comparison,
for example, with the spiritual concepts in whose worlds God creates the world with the
thought of the Goddess in absentia.

Celestial Vida Terrestrial Ziva

onteme: upper, damp (rain) onteme: lower, dry

reconstruction source: pagan-Christian worlds | reconstruction source: the mythic
of the song about Vid(osav)a and Vid story (Krauss 18831:No. 31)
confirmation of the Early Slavic dyadic goddess in Nodilo’s re/construction: mythic
riddles

Nodilo (1981:72) establishes parallelism between the agon mythem of the supreme
Southern Slavic conjugal couple (cf. Kod koga je krivda [Who is at fault] 1867:455-456;
Kukuljevi¢ Sakcinski 1847:131-132 — Sud neba nad zemljom [The Judgement of the
Heavens on the Earth]; Karadzi¢ II, 1 - Sveci blago dijele [Saints Divide the Treasure])
and the agon between Hera and Zeus. As well as figuring as a great goddess, the Earth at
the moment when she is dry and frozen (the winter cosmic cycle), also figures as a great
sinner (cf. Nodilo 1981:72),” in which giving birth to the Gigantes and Titans is attrib-
uted to Gaia’s negative quality. Vitomir Belaj, too, on the trail of Vjaceslav Vs. Ivanov and
Vladimir N. Toporov (1983), emphasises Moko§’s dual importance in Russian folklore
— the upper, who is linked with Perun, to whom the author adds the attribute of (dry)
fieriness, borrowing from the Fiery Marija/Ognjena Marija in Southern Slavic folklore
who figures as the sister of St Elijah [Elias the Lightning-Wielder], Perun’s Christianised

'8 Petar Bulat (1930:7) took the cited riddles as proof that the cloudy sky in Southern Slavic riddles was per-
sonified as a female creature.

' The existence of diverse and multiple names for the Vedic feminine deity are only various aspects of »one and
one only great goddess (mahadevi), the great mother (imahamata) with innumerable faces and many names.
They call her Durga (unapproachable) and Kali (black), Camda (intense), Paramesvari (the supreme female
ruler) and quite simply Devi (Goddess). She is the mother of the world (jaganmata) and is spoken of in gentle
terms as uma (mamma)« (Kati¢i¢ 1973:141).
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theonym; and the lower, who is connected with Veles in an adulterous mythem, to which
he adds the category of dampness, stressing how dampness perhaps connects her with
the Polabian goddess, Ziva herself (cf. Belaj 2000:123; cf. Ivanov and Toporov 1983:194).2°
What is in question in the twofold plot of the adultery story - she is either kidnapped by
Veles or she herself provokes an argument (agon) between the gods, while the author also
refers in this particular mythem about her infidelity to the lexem used on the outskirts of
Moscow, mokosvja, the term for a loose woman (Belaj 2000:123; cf. Ivanov and Toporov
1983:185). Thus, infidelity becomes an ethical characteristic of the supreme Slavic goddess
(just as the dogma of the unfaithful woman, the adulteress, the evil woman, and the witch
was given its place in the Christian ideosphere). For example, the lexem wiccaphobia,
meaning fear of witches and their spells, has been formed in the English language in the
framework of polymorphic fobias. Nodilo interprets the attribute zlovarnost/evil-doing
that is linked with Vid’s wife and is, otherwise, a frequently applied feminine attribute, as
the connection between divine woman/wives and darkness in the meaning of adulterous
women (cf. Nodilo 1981:164). It is interesting that in his observation of the supreme Slavic
goddess, Nodilo does not take into account the possible link with the Vedic mythological
system, where the Earth/Prthivi and the Sky/Dyauh pita, are the proto-progenitors of all
the gods, sharing the common name Dyavaprthivi (cf. Jezi¢ 1987:44).

Pluvial Matrimony

Nodilo interprets the pluvial dodole rituals (performed by girls) and the prporuse
rituals (in unisex male performance; cf. Nodilo 1981:73) with the epicentral ritual
gesture of pouring water that is concentrated on the period of »the most powerful Vid
epiphany« as rituals that repeat the divine gesture from the period in illo tempore, and
takes their theme as the original and supreme pluvial matrimony (Nodilo 1981:74). In
reading off the mythic foundation (the incestuous hierogamy of the pluvial gods; ibid.:
66) of the cited customary songs, Nodilo concentrates largely on the dodole songs from
Karadzi¢’s collection Srpske narodne pjesme I (cf. Nodilo 1981:73). Unlike Nodilo’s, Vi-
tomir Belaj’s (1998:59, 87) interpretation - similarly to those of Vjaceslav Vs. Ivanov
and Vladimir N. Toporov - deconstructs in the customs of the dodole and prporuse
significant traces of the reverence for Perun among the Southern Slavs.?! It is interesting
to note that Nodilo did not conceive an etymological link between the prporuse and Pe-
run, while citing a very similar meaning of the lexem prporusa and the group of lexems
prpor, prporiti se, and prcati se that he places in lexic contiguity with the vegetational de-
ity, Priapus (Nodilo 1981:74).* Priapus, who was also known by the theonym Triphallus

V. Belaj (2000:120) derived the theonym Mokos from the adjective *mok-, *mokr- meaning mokar/damp,
wet, moist (cf. Ivanov and Toporov 1983:198) and assumed that it originally figures as the Mother Earth de-
ity, the wife of the supreme god Perun, who are also mutually connected by the days of the week; and while
Thursday belongs to Perun, Mokos (who figures in the Christian Orthodox cult as St Paraskeva [from the
Greek paraskevi, »Friday«; cf. Gimbutas 1987a:27], Pjatnica [Piatnitsa], St Petka) is linked to Friday - Lat.
dies Veneris (Belaj 2000:122).

! The dodole songs and the ritual which they accompany (a performative translation of a verbal ritual) intro-
duce the assumption that the mythic dodola originally (in illo tempore) figured as the Thunder God’s consort
(cf. Mify narodov mira 1980 1:391).

2 Cf. Nodilo 1981:73-74 for the etymology of the lexem prporusa and Nodilo’s assumption that the masculine
role in the prporuse ritual was a secondary one.
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(Triphallos), figured primarily as the supreme deity of Lampsacus, a city from Antiquity
on the north-western coast of Asia Minor, where women maintained the practice of
reverence for his sexuality that was denoted iconographically by a hypertrophied phal-
lus (cf. Ryley Scott 1996:119).

In the framework of Southern Slavic-Roman comparative mythology, Nodilo
postulated parallelism between the prporuse and the ceremonies that were dedicated
to the Italic goddess Bona Dea (Good Goddess): »[The female participants] in the Ro-
man religious rituals, although held in the secrecy of the home and with the exclusion
of men, were pure prporuse as far as their unbridled dancing was concerned« (Nodilo
1981:74). In the same way, the zoosymbolism (of fecund) sows (in symbolisation of
fertility) enabled Nodilo to make a connection between the Slavic (and Southern Slavic)
Supreme Goddess and Bona Dea (ibid:77).” Preller’s work Rémische Mythologie (1881
1:402-403) mentions that the Roman women made a sacrifice to Bona Dea of a jug of
wine and »a fat barrel of young pigs« on a December night with the exclusion of men
(cf. Nodilo 1981:76).%* The cited zoosymbolism in »Amendments and Supplements«
expands on the information that the Lithuanians, too, sacrificed a sow to the goddess
Zemina (ibid:651). He found remnants of the piglet/pig that zoosymbolised the fertil-
ity of the Supreme Goddess (cf. Gimbutas 1991:146-147) in our (following Nodilo’s
ethno-historical pronoun) tale of Veljko and Darinka from the province of Vojvodina
(cf. Kojanov Stefanovi¢ 1891:187-197). Here, Nodilo identifies the Earth under the
name Ziva (as in the mentioned tale from Krauss’s collection) and Darinka (cf. Kojanov
Stefanovi¢ ibid.) in the world of tales (mythic stories). He was convinced that the the-
omorphic names - Ziva and Darinka - were appellations for the tufty and fertile Earth,
while he compared the anthroponym/theonym Darinka with the Latin goddess Ops.
Since Darinka had a greed for piglets (she bought three piglets and a sow/krmuzina from
Veljko the Swineherd; cf. Kojanov Stefanovi¢ 1891:195), he established parallelism with
the Roman goddesses Ceres and Bona Dea, who were connected with fecund/sacral
swine (Nodilo 1981:77).

Nodilo draws together the cited religion of gender and water (ibid.:74) and the
adoration of the Hellenic Mother of the Gods, Rhea. He finds a Graeco-Phrygian conti-
guity (the Great Mother parallelism: Rhea — Cybele) in the entourages, followers of the
Goddesses — Rhea’s Kurets and Cybele’s Corybantes - adding that Cybele gives birth to
the annual Sun/Attis just as our celestial lady brings forth the annual Sun/Young God/
Bozi¢ (cf. ibid.:74-75).* Within the framework of the cited parallelism with the Phry-

# Nodilo (1981:212) stressed that the saint called Vara (whose saint’s day is December 4th), in whose at-
tributes he divined the remnants of the pagan Mother of God (the Great Mother), was also dedicated to the
fertile sows.

* In comparison with Nodilos description of the ceremony which was dedicated to Bona Dea, which he
adopted from Preller’s study Romische Mythologie, Fernando Henriques wrote that there were conflicting,
contradictory descriptions, accounts of this ceremony, reputedly of Phrygian origin. »The version given by
Plutarch (Caesar, 9) depicts a sober, matronly affair from which men were rigorously excluded. That of Ju-
venal in his Sixth Satire is of a licentious, drunken mob of women who at the culmination of the ceremonies
raped any man who happened to be passing. Prostitutes appear to have been admitted, and there is more
than a suggestion of Lesbian practises« (Henriques 1961:116).

» For more on the celestial Lady who bears the annual Sun/Young God/Bozi¢ (the mythem of the pagan
Mother of God/figure of Our Lady with the Child) in the context of Nodilo’s re/construction cf. Marjani¢
2002:Chapter VII.

Cf. Nodilo 1981:266-269 on the mythem of C/¢utalica, the (mythic) silence of »God’s Mother«.
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gian Cybele, he sought for the possibility of the formation of Southern Slavic-Phrygian
comparative mythology, indicating that Phrygian names were grafted onto the South-
ern Slavic concepts of the early faith (ibid.:75) by way of the Greek or Latin religious
matrixes. By Southern Slavic-Phrygian-Graeco-Roman mythology, Nodilo established
the parallelism of a series of goddesses: the Phrygian Cybele — the Hellenic Rhea, Hera
- the Italic Bona Dea, Juno, Ops, Ceres - the Southern Slavic Ziva/na (in the Veljko and
Darinka tale, Veljko's mother bears the theonym Zivana) or Darinka, who are all (large-
ly) linked with the fructiferous piglets/sow zoosymbolism. It is quite strange that Nodilo
does not also mention Demeter’s cult, since the goddesses in the foregoing series were
(largely) linked with the cult of fertile and fructiferous swine; it was to Demeter, and to
her daughter Persephone, that women sacrificed piglets at the festival of Thesmophoria
(cf. Gimbutas 1991:147).%

In the re/construction of the theonym of the original Goddess whose personage,
in comparison with the supreme god Vid - god of the vidilo/sight who made the weather
fine or cloudy (cf. Nodilo 1981:65), is still (only) sfumato in her polymorphic nature - or
we could utilise Joseph Campbell’s (2001:225) designation which established, on the
examples of the early European Neolithic figures of the Goddess (»Venus«), that the
Goddess appeared then as the sole visual deity; to which he applied the syntagma of
the morphogenetic field, »the field which produced forms« - Nodilo wandered within
the framework interpretatio multiplex of Goddess’s polyonymy — between the celestial
Vida/Lelja/Ziva/Earth(Zemlja)/Zora (cf. Nodilo 1981:163).”” For example, he interprets
Baba Korizma/Grandmother Lent and Baba Gvozdenzuba/Grandmother Iron Tooth
as the pagan Baba od zlata/Baba Zlata [Grandmother of Gold/Grandmother Gold],
whose name - according to his interpretation — was preserved by our 16" and 17"
century writers »so that the Italophiles christened her as ‘Ecate Notturna'« (ibid.: 239,
279). However, the Academy’s Dictionary (cf. Rjecnik I:129), from which Nodilo takes

¢ Cf. the theriomorphic sow mask (c. 4500 — 4000 BC, Macedonia) which Marija Gimbutas (1991:146) as-
sumed to have been used in the ritual cult of the pregnant Goddess and her sacral animals - piglets/sows who
symbolised fertility with their plump, rotund bodies.

¥ For other Nodilo conceptualisations of the Goddess, for example, as Koleda, Vara, Baba Zlata (Baba od
Zlata, Baba Zlatna), Petka, Grozda, who appear (and are modified) through the chapters of his work
Stara vjera Srba i Hrvata, which was published in ten issues of the Rad JAZU [JAZU Papers] (1885
- 1890) cf. Marjani¢ 2002. In this text I am concentrating mainly on the conceptualisations of the God-
dess in Nodilo’s chapter »Sutvid i Vida«. Nodilo (1981:176) stresses that the Vedic Zora, in respect of her
polymorphic nature, figures as the Sun’s sister/daughter/mother; »but she is largely, while she is a vir-
ginal daughter of the heavens, the Young Sun’s exalted wife, his wife who is haughty, bright and virtuous«.
It is interesting that V. Belaj (1998:137) mentions that Nodilo is thinking of Koleda as a »male deity«, while
Ivan Lozica (2002:182) - on the trail of Belaj’s claim - suggests that Nodilo »is unable to decide between a
male or female deity«. In other words, at the beginning of his re/construction, Nodilo sees Koleda as the
Young God’s/BoZiC’s sister, nonetheless, in his uncertainty, indicated the possibility of the interpretation of
Koleda as the Young God’s mother (cf. Nodilo 1981:214, 262).
For example, Slobodan Zecevi¢ (1964:314) also interpreted Koleda as a matrilineal goddess of fertility,
while, on the basis of the winter rituals that took place from the Winter Solstice to Carnival, he designates
her euphemisms as baba/grandmother, majka/mother, and seka/sister, and concludes that her name can-
not be derived from the Roman calenda. He interprets the main actants in the winter rituals - the old
man/grandfather (starac/did) and grandmother (baba) - the latter being presented in the category of ritual
transvestitism by a man dressed in female attire (cf. ibid.:307), as a hypostasis of the deities. Following Milan
Budimir’s study (1957), Slobodan Zecevic¢ reconstructs the hierogamy of Koleda as the chthonic Goddess
of Fertility (the Great Mother) and Dazbog as the deity of the Sun (cf. Zecevi¢ 1964:315), who figures in
Nodilo’s re/constructions as the son (the Young God/BoZi¢-Dabog) of the supreme God and Goddess.
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the information in question, gives only one example, that of the pastoral tragicomedy
Ljubmir by Dominko Zlatari¢ (a translation of Torquato Tasso’s Aminta), who translated
Tasso’s syntagma »Ed Ecate notturna« with the syntagma »I Babu od zlata«. In Nodilo’s
re/construction of the Southern Slavic ancient religion, the theonym baba (Baba Zlata)
figures as Vida, the aged Empress of the Heavens, in the winter cosmic period, when the
supreme Vid (now also as a grandfather) is also active in his aged aspect (cf. Nodilo
1981:264, 279). These are theophanic aspects in old age in which their suffering bodies
are set by the category of blindness.

Through detailed reading of oral literary material, Nodilo comes to the conclu-
sion that the traces of the Great Mother (the Great Goddess/Magna Mater in the context
of the pagan Mother of God) were preserved in the calendar customs at the time of the
Winter Solstice, and he saw her remnants in the Vara/Varvara and (with somewhat less
certainty) in the goddess Koleda (ibid.:211, 214, 262). For example, he found confirma-
tion of the fact that Vid’s wife gave birth to the young Sun/God/Bozi¢ - this refers to
Nodilo’s mythem of the pagan (Early Slavic) familial Trinity (Vid, Vida and the Young
God/Sun/Bozi¢) - in the song San preciste Gospode [The Dream of the Immaculate
Lady] (Karadzi¢ 1866:312-313), with the mythem of the immaculate Lady who dreamt a
small dream that a sapling was growing beside her heart. He interprets the Lady from the
song as Vid’s wife, and the mythem of the sapling beside the heart as the paradisiac Tree
of Light/the Lichtbaum (Nodilo 1981:210-211).%

Translation of Scandinavian-Germanic-Slavic theonyms

Nodilo also expands the cited parallelism between the Great Goddess in the
framework of Southern Slavic — Balto-Slavic (Polabian) and Southern Slavic-Phrygian-
Graeco-Roman comparative mythology by Southern Slavic-Germanic/Scandinavian
comparative mythology, and analysed it in detail through the parallelism between Vid
(the supreme celestial being among the Serbians and Croatians) and the German and
Scandinavian Supreme Being (Nodilo 1981:77) - the Saxon Woden and the Norman
Odin (Nodilo noted them at Wodan and Odinn; cf. ibid.). He draws a parallel between
the supreme Germanic (unnamed) god who is the »moving force behind all things«
and the goddess Nertha, testified to by Tacitus in Germania (p 39, 40), which relate
to the Suevians, and the Arkonian Svantevid and his wife, and indicates that Tacitus’s
abstract syntagma in insula Oceani (Germ. p 40), where the (Germanic) Mother Earth/
Nertha (»Nerthum, id est, Terram mater«) was revered, probably refers to the island of
Riigen.”

In the framework of Scandinavian/Germanic mythology, Nodilo found a triad of
theonymic dualities: Woden (Odin) - Jord (the Earth, Fru Gode-Wode)/Odin-Frigg/
Freyr - Freyja, who bear the attributes of the Celestial Being and Mother Earth.* The

* Nodilo initially bases his interpretation of the Tree of Light (stablo od svjetlosti) mythem on Schwarz’s work
Indogermanischer Volksglaube. Ein Beitrag zur Religionsgeschichte der Urzeit (1885).

% In his »Notes« to Tacitus’s Germania, M. Srepel (1993:89) mentions that Jacob Grimm thought Tacitus’s geo-
graphical syntagma meant »that it was Rujana [Rigen], but that it was more likely that it was Fehmarn«.

3 The two latter dual names derive from Edda.
To Odin/Woden beside Fru Wode (Vida) and Jord (the Earth; Jord is said to have also once been called Fru
Gode-Wode; cf. Nodilo 1981:78, 379) Nodilo adds another wife - Rind (Rindr), »whose name means bark«
(ibid.:303), with whom he draws a parallel to the Southern Slavic Grozda. With the dyadic Jocasta name
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first and last binomial designates an incestuous affair in which the Goddess figures as
both wife and sister. Referring to the Anglo-Saxon and Langobardian historical reports
»that add Frea to Woden« (ibid.:78), he sets the Freyr - Freyja binomial as a figuration
of Odin and his consort. In the context of the etiological tales about the ethnonym
Langobardi (Dugobradi/Long-Bearded), which was noted down by Paulus Diakonus in
De gestis Langobardorum (1.1, c. 8), Frea figures as Woden’s wife (cf. Nodilo 1981:81).
Among other, the etiological tale speaks of the Winnili appealing to Frea in prayer for
their success in battle; for her part, she instructs them to undertake a costumographic
transgression (cross-dressing) by the female gender in order to defeat the Vandals:
»(...) and that Frea gave her counsel that the women of the Winnili should take down
their hair and arrange it upon the face like a beard and that in the early morning they
should be present with their husbands« (cf. ibid.:81). With the interpretation of the
binomial Freyr and Freyja with the syntagma Lord and Lady (Emperor and Empress)
Nodilo established an incestuous couple who belonged to one and the same formative
family (Vid-Vida/Freyr-Freyja), and introduced the parallelism Petka=Freyja; »accord-
ing to Friday« (Freitag in memory of the celestial Lady, Freyja). This means that (St)
Petka — who is a popular folk saint, healer and help to women among the Serbians, the
Bulgarians and the Russians (cf. Slap$ak 1979:82) - figures as the Celestial Empress Ziva
according to Nodilo’s conviction. »Freyja gave her name to a day [Freitag, Friday], while
Petka, did the opposite, taking her name from a day [petak]« (Nodilo 1981:602).°! In the
same way, he connected Freyr and Freyja with the fertile (sacrificial) symbol of the pig-
lets (a wild boar), forgetting to mention that Syr - Sow also appeared as one of Freyja’s
multiple theonyms (cf. Sturluson p 35).

According to the characterology of the mythic feminine figures, the wanton
Freyja has a love affair with another (an opponent) as, for example, was the case with
the wanton wife of Banovi¢ Strahinja (in whose epic attributes, Nodilo discerns the
remnants of Svantevid’s warrior aspect), who had a romantic liaison with his opponent
or enemy (ibid.:80).

Nodilo’s conceptualisations of the Southern Slavic goddess (the goddess of the
ancient faith of the Serbs and Croats) presented above, which extend and are modified
through the pages of his The Ancient Faith of the Serbs and Croats, and their parallel-
ism in the framework of Indo-European comparative mythology are shown in what is,
naturally enough, a summarised (and more accessible) way in the following table.

- Jocasta and Epicasta (cf. Homer’s Odyssey, X1, 271-280), Nodilo introduces the interpretation of Grozda
as the Mother Black Earth and as the spring bouquet, sister/proljetna kita, sestra (ibid.:313). Since Rind is the
wife of Odin (the universal father), she can be regarded as the universal mother of the gods (ibid.). Con-
vinced that attributes existed which linked Rind - whom Odin had embraced with the help of a cunning
ruse, »touching her with an enchanted bark« (ibid.:303) — with Joérd/the Earth (ibid.:313).

Cf. Evans (1974:101) on the Scandinavian divine couples Fjérgynn - Jord (Fjorgyn)/Fjorgynn - Frigg/Odin
- Frigg/Odin - Jord (Fjorgyn).

In the Balkan cult, there is a belief that Friday (petak) is an unlucky day for men - »the young Friday did
him harm« (cf. Slapsak 1979:82).

Cf. Nodilo 1981:378 (Petka as Vida), 602 (Petka as Ziva) on his search for and modifications in reading off
the mythic matrixes of the theonym Petka.

w
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»the ancient faith« of the|Vida/Lelja (Tetka/Aunt)/

Serbs and Croats (fairy) Ziva/the Earth (the concept of Mother Earth
— Terra Mater)/

Grozda (»Black Earth«; cf. Nodilo 1981:313)/Petka;

Vara (Varvara),

[Koleda; cf. Nodilo 1981:214, 262] (the figuration of the
Young God/the Sun’s mother; the mythem of the Mother
of God; the concept of the Great Mother - Magna Mater)

Baba/Baba Zlatna
(the aged aspect of the Great Goddess)
Rigveda (pluvial) damp (cf. Nodilo 1981:65);
[Zora/Dawn] cf. ibid.:163-164, 176
the Polabians Siwa
Greek Mythology Gaia, Hera, Rhea
Roman Mythology Juno (Lucina), Bona Dea, Ops, Ceres; the lupine goddess
(Nodilo 1981:255-256)
Phrygian mythology Cybele (cf. Nodilo 1981:269)
Scandinavian/Germanic | Jord, Frigg, Freyja, Rind (Rindr);
Mythology Nertha (from Tacitus’s Germania)

Lithuanian Mythology Zemina (cf. Nodilo 1981:71)

Just as he conceptualised the Southern Slavic Vida as a dyadic goddess, he also re-
garded Freyja in the warrior-like aspect when she accompanied Odin into battle riding
on his chariot, and her designation by the zoosymbol of two cats (cf. Sturluson p 24);
and in the figuration of the goddess of love and marriage, when she is designated by the
zoosymbol of a consecrated weasel (Nodilo 1981:80). With the latter zoosymbol, Nodilo
opens up the possibility of a link between the weasel as the Goddess’ (Freyjas) zoosym-
bol and the Great Goddess: »In Saxon Westphalia, the weasel is called froie, frau, taking
her name from her mistress, while in Italy it is donnola (see Grimm), and that is defi-
nitely according to the same translated Langobardian word. Isn't nevjestica [bride], as
the Montenegrins call a weasel, also from the same connubial goddess?« (Nodilo 1981:
80). The link with the weasel established here by Nodilo was replaced in the Katic¢i¢/Be-
laj reconstruction with the marten,* within the zoosymbolic valency of which Vitomir
Belaj (1988:236) emphasises that a word derived from the Proto-Slavic *nevésta [bride]
is used in some places for the kuna [marten] in the Slavic languages.

2 V. Belaj shows how Mara is frequently identified with the marten [the kuna] in Slavic folklore texts, adding
that the lexems kuna and kunica, the diminuitive form, denote the female genitals in colloquial Russian. »In
Russian wedding songs, it is described how the wedding guests, following the trail of a marten, found their
way to the bride’s house« (Belaj 1998:232).

Cf.Nodilo 1981:281 on Nodilo’s interpretation of the marten as the zoosymbol of the March Sun (the March
hypostasis of the Young God-Sun/Bozic).

The pine (golden) marten/kuna zlatica, the small weasel/mala lasica (the stoat) and the large weasel/ermine/
velika lasica (the ermine-furred winter stoat), who are all members of the marten family, are nocturnal and,
as such, appropriate for inclusion in the archetype feminine nyctomorphicity.



Suzana Marjanié

Baba (hag, old crone, harridan or grandmother), hagology and the feminisation
of the Fall

And at the imaginary end of Nodilo’s multiplied concept of the supreme Southern
Slavic (dyadic) goddess (or, as Shakespeare’s Polonius would say, diagnosing Hamlet’s
psycho-strategic mask — Though this be madness, yet there is method int.), it seems that
her theonym continues to exist in a sfumato polyonymic sphere. In comparison with
Nodilo, who, at the end of the 19" century, re/constructed the dyadic Vida/Ziva, Rado-
slav Katici¢ in his recent mythological research created a mythological penetration of
the Russian Moko$ into the Croatian Pantheon, and Vitomir Belaj reconstructed her
as the Sun, an actant from astral mythology (Belaj 1998:211, 349), as a fairy (vila), an
actant from the worlds of oral literature (Belaj 2000:125) and, of course, as Moko$ who
figures as the divine Mother Earth (ibid.:122).

Seeking out Proto-Croatian mythology, Vitomir Belaj (1998:31) fits Slavic legends
into the Indo-European framework, pointing out that he will even cross over that broad
framework, while this crossing over that broader framework opens up the global ques-
tion of the unity of the human spirit. By means of the cited (archetypical) Unity and
archetypical anthropology, it is probably possible, in uncovering the attributes of the
Southern Slavic/Croatian goddess, also to use, for example, the attributes of the goddess
of the Earth and Love (the Mother of the Gods) Tlazolteotl (the Goddess of Mud) of the
Nahua people. Since the reconstruction of the Southern Slavic goddess in the research
done by Croatian scholars/mythologists initially deconstructed two primary written
sources — either Helmold’s Chronica Slavorum, which noted Siwa (to reiterate, as Nodilo
does, starting out in the re/construction of the dyadic Vida/Ziva from the mythological
concept of the Polabian Siwa); or the Chronicle of Nestor, which spoke of Mokos (by
which the Eastern Slavic/Russian Pantheon is invoked) it looks (or is even perhaps ob-
vious) - as is shown by the example of Nodilo’s re/construction of the Southern Slavic
goddess — that when speaking of the Southern Slavic supreme Goddess, we are dealing,
notwithstanding and in spite of everything, with a multiple nomina sacra.

The polyonymial net in which Nodilo’s dyadic goddess (Vida/Ziva) is enmeshed,
and the lexem baba — which is also quoted by Veselin Cajkanovi¢ (1925:107), who inter-
preted the theonym baba as an euphemism for the ancient female chthonic deity - are
imbued with cult meaning in the beliefs of the Southern Slavs. Nodilo sees her theonym
in the meaning of the aged Goddess’s aspect, for example, in the popular name for Orion
— Babini stapi [Grandmother’s sticks], Babina stapka [Grandmother’s stick] (also adding
the Scandinavian lexem Friggjarockr — Lat. Friggae colus, thus once again pointing to the
Frigg - B/baba parallelism), the seasons (babina zima [Grandmother’s winter], bablje/
babino ljeto [Grandmother’s summer], and babini jarci [Grandmother’s billy-goats]), in
phytonyms (babina dusica [wild thyme], visibaba [snowdrops]...), in toponyms (Babino
jezero, Babino polje, Babin dub, Babin lug, all qualified by Grandmother)...>* Following
Nodilo’s concept of the dyadic goddess Vida-Ziva, and particularly the Vida/Ziva (cos-

* Cf. Nodilo 1981:263 for other lexic examples in which Nodilo found remnants of the theonym baba.
Cf. Nodilo 1981:239-240 for the mythic interpretation of the legend of Grandmother’s billy-goats/Babini jarci
for which Nodilo establishes a parallelism with the myth about Nioba.
Cf. Zecevi¢ 1964 on the baba (represented by costumographic transvestitism — a man adopting the female
dress code) in the winter rituals that are performed from the Winter Solstice to Carnival.
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mic) dichotomy - the baba (the aged Goddesss aspect) and Belaj’s proposed concept of
a singular fairy (vila) who can figure as Perun’s consort, perhaps one could initiate the
concept of a Southern Slavic goddess in the dyadic bonding of fairy/vila and grand-
mother, or hag/baba. Here one has the aspect of the young and also beautiful goddess
(the still vital phrase as beautiful as a fairy) as well as the vilenice who were dedicated
to healing with white magic; and the aspect of the aged goddess (now the hag or old
crone/baba), who was given the negative witch valorisation and was popularly believed
to practice black magic (the baba witch/baba vjestica, the baba who cast spells/baba
vracara, the Russian Baba Jaga, Baba Ruga, babaroga, or Bogeywoman, and baba mid-
wives [babice] who were childbirth demons). This dichotomy on the part of the Goddess
in the world of imagination of the common folk deconstructs the iconographic contacts
between fairies and witches, the vilinske vjestice/fairy-like witches (cf. Pocs 1999:49).

In cosmological dualism day/night and summer/winter, Nodilo defines night with
a masculine form, while winter is — an old hag: »To them, winter usually seemed to be
some sort of old hag who was malevolent and annihilating« (Nodilo 1981:142-143).%
He found confirmation for driving out the Winter Hag in the Spring customs (in March)
among the western and South-Western Slavs, when they carried a puppet out of the vil-
lage which personified Morana/Death (Mora, Morana, Morena — the goddess of Winter
and Death; cf. Nodilo 1981:59) in the figuration of the old hag when they drowned her
or sawed her up (ibid.:286).” Burning which made resurrection impossible and throw-
ing the puppet into water as a testing procedure in the framework of the strategy of
supervision/discipline and punishment (in Foucault’s attribution) were also applied to
living puppets — the baba witches (babe vjestice). The Vida/Ziva — baba (the aged God-
dess’s aspect) dichotomy also opens up the »dualism« between the Great Goddess and
her nyctomorphic aspect (the Terrible Goddess) who evades the ethical categorisation
(Good-Evil) due to the fact that the Goddess’s terrible aspect follows the cosmic seasonal
changes. In other words, there is an absence of the division into the (ethical) Good and
Evil of a deity in the natural religions, because (every) deity posseses Good and Evil
(cosmic) aspects. »The brighter gods, whenever they lost their joy and power, seemed to
be traitors to our ancestors« (ibid.:451).

The legend of the amorphous stone snotty and muddy hags in the Croatian coastal
regions can also serve as another piece of information (of the many, indeed) about the
baba as a (possible) deity. Jelka Vince-Pallua (1995/1996:286-287), as she wrote in her
exceptional article dedicated to the stone hags to whom gifts of crops and grain were
made, encountered a unique example of a female monolith in Grobnik near Rijeka that
is not an amorphous representation but rather a grotesque female figure carved into
the living rock. The configuration of this stone hag with broad hips and hypertrophied
breasts can be linked with the complex of steatopygous Paleolithic »Venuses« whose
excessively fat buttocks (with which today’s lovlier half of reality still does dietic battle)
Marija Gimbutas (1991:163) symbolically interprets as a visual metaphor of the double

** Cf. Nodilo 1981:59-61 on Nodilo’s polysemy of the Evil of winter horrors in the figures of Mora/Vada (Kav-
ga) - Ruga (Baba Ruga) who are linked with the aspect of the wind and the isomorphism of the broom as
the terrifying weapon of the winter monster. The broom as a requisite of the performance arts of the levitation
of witches obtained the dimension of (ethic) evil in the Christian imaginarium.

¥ Cf. Belaj 1998:323-324 on Morana’s death (the aged Virgin Mara) that takes place after the burning/burial
of Poklad, Fasnik (the Carnival puppets).
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(cosmic) egg or the pregnant belly of intensified fertility; through the attributes snotty
and muddy, one could establish a possible link between the stone hags and the damp
Mokos as well as with the above-mentioned Goddess of Mud (Tlazolteotl).

The goddess who is connected with the terrestrial sphere, unlike the ascensus (vir-
ile) gods of Christian ethics, is fittingly awarded the feminine symbolisation of the Fall
(cf. Durand 1991:98), with the negative (ethical) valorisations of the unclean, damp, and
muddy tellurian valences. Just as the Goddess-Sow (Boginja-Prasica) became the (pejora-
tive) krmaca/sow (with the derogative meaning found in Anils Rjecnik hrvatskoga jezika
[Dictionary of the Croatian Language] of 1991 - a female person with bad character
features, or a very obese and neglected female person), and the demonised krmaca/sow (the
Christianised zoosymbol of Satan, gluttonous and with vicious carnality), and the sacral
baba was degraded into a baba, babetina, babuskara, who would find her kynic (in Peter
Sloterdijk’s meaning) expression, for example, in the name of the Udruga za Zenska ljud-
ska prava - B.a.B.e (Budi aktivna - Budi emancipirana) [Women’s Human Rights Group
- Be active. Be emancipated, Zagreb, Croatia] as opposition to all the androcentric con-
demnantions of ostensible (again here, in quotation marks) »udruga-babinjaka« [societies
of crones]. I refer readers to Zeljko Malnar’s article (2003) »Babino ukazanje na gredi«
[Baba’s appearance on the rafter] on certain political hags and the place in which the ap-
parition showed itself where »ostensibly, Baba appeared on a rafter to Little Ivica [Racan]
and revealed to him how to govern the country well«. At the archetypical anthropologi-
cal level, the article is interesting for a number of reasons in relation to the theme of the
Goddess-Prasica: namely, Malnar, a well-known satirical journalist, spent the entire day
in the township of Babina Greda, futilely waiting for the Baba to show herself, and it was
not by chance that he chose the backwater of Babina Greda® - in the spirit of his political
and ironical homo ludens stance. And, if the well-intentioned aspect of the Baba grants
me the good fortune, good sense and good health that I sincerely hope for, there will be
more about the extremely ancient Baba in some further textual baba-ology/hagology.
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Dijadna boginja i duoteizam u Nodilovoj Staroj vjeri Srba i Hrvata
Suzana Marjanic

Ovisno o primarnomu izvoru koji se koristi u rekonstrukciji juznoslavenskoga
panteona, tekst razmatra dvije mogucnosti re/konstrukcije juznoslavenske boginje.
Naime, Helmoldova Chronica Slavorum kao polapsku boginju upisuje Siwu (Ziva), a
u Kijevskom ljetopisu, naravno, kao ruska boginja figurira Mokos. U okviru navedenih
dviju moguénosti protezanja polapske/ruske boginje (Siwa/Mokos) na koncept juzno-
slavenske boginje, tekst prikazuje Nodilovu re/konstrukciju juznoslavenske dijadne
(celestijalna Vida — terestijalna Ziva) boginje (odredenije, boginje u kontekstu stare
vjere Srba i Hrvata) u poglavlju »Sutvid i Vida« njegova djela Stara vjera Srba i Hrvata
(1885.-1890.). U re/konstrukciju pretpostavljenoga duoteizma teofori¢noga blizanacko-
ga para Vid (Svantevid) — Vida/Ziva, koji ostvaruju incestuoznu hijerogamiju, Nodilo
polazi od Helmoldove Kronike, koja se odnosi na balticke Slavene. Pretpostavljenim du-
oteizmom (Svantevid — Siwa/Ziva) sjedinjuje dva razli¢ita panteona balti¢kih Slavena
— panteon Rujana i polapski panteon.

Kako je Nodilu bitna komparativna mitologija izmedu hrvatskog/srpskog
etnosa i italo-helenske mitologije, juznoslavensko-frigijsko-grcko-rimskom kompa-
rativnom mitologijom otvara paralelizam niza boginja: frigijska Kibela — helenska
Rea, Hera — italska Bona Dea, Junona, Ops, Cerera — juZnoslavenska Ziva/Vida
koje su (uglavnom) povezane uz zoosimbolizam prasadi/svinja. Paralelizam Velikih
Boginja u okviru juznoslavensko-baltoslavenske (polapske) te juznoslavensko-fri-
gijsko-grcko-rimske komparativne mitologije Nodilo prosiruje i juznoslavensko-
-germanskom/skandinavskom komparativnom mitologijom u ¢ijim svjetovima prona-
lazi trijadu teonimijskih dvojstava: Wodan (Odin) — Jérd/ Odin-Frigg/ Freyr — Freyja,
koje postavlja u dodir s juznoslavenskim teofornim parom Vid - Vida/Ziva.
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Ipacy 6emapyckai TpagbIIbIITHAN KY/IbTYPBbI

Ynaoszimip J/lobau

The article is dedicated to sexual symbolism and relations in the Belarusian tradi-
tional culture of the 19th - early 20th centuries.

Analyzing a great number of ethnographical and folkloristic sources, the author
investigates peculiarities of the sexual culture and symbolism in the Belarusian ethnic com-
munity of the 19th - early 20th centuries. Special attention is paid to erotic components in
the youth subculture of the Belarusians; sexual motivations in wedding and birth rites as
well as everyday life stereotypes of sexual relations are characterized.

3a anomHia 200 raffoy cBeT MadavblIi THICAYBI HOCTIENAY, IPBICBEYaHbIX PO3HBIM
acriekTaM Gemapyckail TpambllbIHAll Ky/IbTypbl. Y HaBYKOBBI 3BapOT YBeI3EeHbI Beli-
3apHbl a6’éM iHdapMallbli, acCOHCAaBaHHE i aHAII3 KON SIIY9 JlanéKa He CKOHYaHbI, 60
3HAYHAs YaCTKa HABYKOBBIX Ipall 3’sy/IsIeljila allica/ibHalo I1a Xxapakrapsl (y 6osblira-
cuii raTa maTergbInb aTHOrpaday XIX—m.XX cTcT., ane § mayHalt cTymeHi i caBenkix/
IIOCTCaBelIKiX Jac/eqyblKay) i BbIIyYaellja »HepasyMeHHeM yHyTpaHali JIoTiKi Tpajibl-
LbIITHAI KY/IBTYPBL, e CeMaHTBIKI i PyHKIbIAHAIbHATA IPBISHAYOHHS, KaJli ycé mepa-
KIaJaella § IpbIOTi3HYI0 aloKBaTHACIIb Ha MOBY Cy4acHae KY/IbTYpHae CBALOMACIi«
[1, 5]. »3aanraskaBaHaclib« JacaequbIKa igzasareMaMi TOV 1l iHIIAM SIOXi HeagMeHHa
BBIAY/IANACA ¥ BbIOAphI IPBIAPBITATHBIX KipyHKaY facjieflaBaHHs, I.3H. IITYYHBIM BBUTY-
Y9HH] »00JIBII KAIIITOYHBIX« i »MeHIII (Lii 3yciM He-) KallITOYHBIX« KaMIIaHeHTay Hapoj-
Hall KyZIbTyphl. Tak, He ISDKKa 3ayBaXKbIllb, ITO Kaji y XIX — m. XX cTcT. mepaBaxarti
TOMBI, 3BSI3aHbIA 3 JYXOYHaIl cllafjublHall 6emapycay (Micaoris, BepaBanHi, ¢panbkiop,
abpajaBacilb), a JOC/Iebl MAaTIPBLATbHA Ky/IbTYPBbI ObUI a/I3iHKaBbIMI, IIK Y CaBelKis
vacsl (acabmia § 1950-1980 IT.) ciTyanpla MAHACIIIAa Ha 3BapOTHYIO. 3TOIHA MaT3PbIAIi-
CTbIYHAra BBIPAIISHHSA »aCHOYHAra IblTaHHA Qinacodii, Haf3BBIYAIHYIO KAlITOYHACLIb
mst 6enapyckait aTHarpadii HabbIBaoIb, BOOpasHa KaXKydbl, CSUISTHCKIS XaThl, ITyHI /bl
TyMHBI, @ TaKkcama abaByxi, >KOaHbI /{6l COXI, IPBIYBIM TOJIbKI § KAHTIKCIIE X HETTACPIf-
Hail (PYHKIIBISTHATbHAI [IPBI3HAYAHACI bl KAHCTPYKTBIYHBIX acabimiBacusy. Y mocrt-
caBelki yac (kajii HaBaT MAHAellla HalIMEeHHe HaBYyKi 3 »3THarpacii« Ha »9THaIOriI0K,
IITO HiObITAa MYCIl[b CBeNYBILD IIpa sge AKACHYI0 MeTafla/lariyHylo TpaHchapMaliblio),
aKI[9HTAIbIA Jac/IefubIIIKall yBari Ha [yXOYHBIX peHOMeHaX HapO[Hail Ky/IbTYPBI €CLib
Y>KO He CTO/bKi BbIHIKaM 3aXaIl/IeHH: »IIaraHCKall 9K30ThIKAII«, K T3Ta 6b110 y XIX cT.,
KOJIbKi 3aII03HEHBIM TIOIIyKaM y/IaCHAll STHa-HALIbIAHA/IbHAN CaMaiI3HTBIYHACII, IIITO
pacchlliaHa y ciMBajiax, apXeThIIax i CTIPaThIaX TPATBIIBITHAN KY/IbTYPbL.

J3enst cnpassipmiBacii Tpaba 3aueMirip, IITO [IPAKTBIYHA Ba yCe Yachl IACTy-
najibHall 3’Ayyslacs npaia 6enapyckix ¢anbkaappicTay, AKif cicTaMaTbI3aBajli, Kia-
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cidixaBai i yBaAIi § HaBYKOBBI 3BapOT BeJli3apHBI, HABAT ITa CYCBETHBIX MepKax, ab’éM
6emapyckara ¢anskaopy (cepsist »Benmapyckast HapogHast TBOPYACI[b« /bl T1AACOOHBIS
300pHiKi). AfHaK raTas ThITaHiYHasd IIpalja lepafyciM Jaja HaBYKOBBI IUIEH aHTpPaIIo-
JIaraM CyCefHiX KpaiH, AK apXaidHblI i yHiIKa/IbHBI MaTSPBIAI /I pa3HACTAHBIX PIKAH-
CTPYKLBLAY, i 3acTajacs Ha JOYTi 4ac »paudy ¥ cabe« 1y Oe/rapycKix gaciequbikay.

Ase npa Aki neppran passinus Oemapyckail aTHarpadil He Bsymaca 6 raBopka,
3aycémHa TabyABaHall, »HEIIPBICTOIHAN«, a afCIONb AK OBl HeiCHyIowail, 3’ Aynamaca
TOMa CEeKCya/lbHBIX aJHOCIiHay (CeKCyasbHAcli i 9paTbI3My) y TpambIUbliiHall Ky/Ib-
Typbl. YHyTpaHas »IL9H3ypa« MAaclefublKay aJHOCHA MIDXKIIO/IaBBIX MAaYbIHEHHAY,
9paThIYHA-CeKCyaIbHATa CiMBai3My ¥ anbkaopsl i abpajgaBacui Mera rpyHTam ab-
CaJIIOTHA IHIIBI THII MEHTA/IbHACI i CBETANOITIANHBIX apbleHIlipay, XapaKTIPHbI [/
IpajcTayHika iHTycTpblAabHara (rapagckora) rpaMajcTBa i pafblKalbHa apO3HBI aff
CBETAyCIPBIHALLA Ya/JlaBeKa TpajbllbliiHall (apXaiuHaii) cymonbHacHi. »[is cydac-
Hall cBsigomacti ¢isisrariaupl akT (XapyaBaHHe, IOJIABBI aKT i I.[j.) — IITa 3BBIYATHBI
apraHivyHbI Ipanac... Ajle I »IPBIMITBIHara« 4ajaBeKa IIafoOHbI HOCBeN HIKOJi He
paclPHbBaycsA K TONbKI (isismariyHbl. En OBIY 111 MOT CTAIb [/IsI SITO HEVKall »TasiMHi-
ali«, JallydsHHeM Jia CBATapHara« [2, 19].

InThIMi3anbIA CEKCYyanbHACH 1 )KOPCTKI callbIANIbBHBI KAaHTPO/Ib HaJl i€ 3HEeIIHIMi
mpasiBami ¥ OYp>KyasHBIM TPaMajiCTBe IPBIBSJIL [ja TAro, [ITO »CTAPAXXBITHBIS CSJLTH-
cKis 3BbIvai crani ¥ HoBbl yac mpabieMaThIYHbIMI, iX avasi afMay/anb, acymKanp 1
capomenia...« [3, 142]. Tak, HaIpPBIK/IaJ, IPaKTHIYHA yce Oemapyckis aTHorpadsr XIX
- 1. XX cTCT. »anycKai« abpaj »lakjaafjaHHsa MajTablX« i »KaMOPBI« y allicaHHi Tpa-
IBIIbIIIHATA BACE/ULA, He IIPBIBOJI31/i a/illaBefHBIX (a/IbKJIOPHBIX 6/10Kay. MaThIBaIbIA
6bU1a pbI6/Ti3Ha MagoOHast TIyMadsHHAM A.BargaHoBida agHOCHA »KaMOpPHaIl IeCHI«,
AKYI0 €H CBAJOMa He IIPBIBEY Y TIKCIIE »3-3a se CYL9/IbHA Hel[9H3ypHara 3MecTy« [4;
302]. IpIcKpBIMiHALIBIST » BSICKOBAra IHTBIMY« [l TATO XK aKThIYHA IIPaBO/3inacs 3 60Ky
XPBICIisTHCKalT IIapKBbI, IPaCTayHIiKi KO, HaBaT IIpallylo4ybl Ha »HiBe aTHarpadii,
yce abpajpl 3 9JIeMeHTaMi 9POTBIKI XapaKTapbl3aBali K CKpaliHe I'PaXOyHbIA 1 Hera-
TeIYHBLA. Tak, momanki mpaBaciayHsl cBATap L.bmonsincki ¥ 1872 r. HasBay » KaHinpoy
I apawmki« rynpHEN »1éMHal i rpaHiyHa aMapabHali« [5, 69]. [Ja Taro >k caM masitel-
BiclIKi XapaKTap facjlefaBaHHAY y Iepllylo Yapry 3BsApTay yBary Ha OOJbII apxaid-
HBIA, »Pa/IbePHBLA« IIpasABbI TPaAbIIbIIHAY KY/IBTYPEI Oenapycay (Mmidaoris, kanaH-
IApHBLS CBSATHI, Yapa/3eiicTBa i a T.11.), IKisl pasIsigaics sK HellacpagHa 3BsI3aHbLA 3
TAaxXpbICIiTHCKA 3110Xall i aJiCI0/Ib YHIKa/IbHBIA § TAPayHAHHI 3 TPAIbILbLAMI CyCeIHIX
Hapogay: »Ilaycionp y Pacii simras 3axoyBsaromia... paIITKi HaraHCKiX Ky/IbTay i BepaH-
HAY. Aje 6emapycy ¥ I9ThIX aJHOCIHaX OACIPIYHA Ha/ISKbIIb IIePIIBIHCTBa« [6, 158].
3 mpyrora 60Ky, TpajbllbliiHaA (parbKIOpHast) CYIOIbHACID, 3 AY/IAI0YbICA caMajia-
CTaTKOBAIl i afgacobjIeHall y KyJIbTypHBIM IUIaHe, He MpaAyIief)KBaia HalafKBaHHEe
indapMalblifHara IBLAIOTY 3 iHIIBIMI CalbIA/IbHBIMI ITacTaMi rpamMazncTBa. KaHTaKThI
3 BECKAJl afi BEKY iHILIbIABAJIICA 3BOHKY i He 3ayCEéMbl 3HAXO/31/1i ajdKBaTHBI BOATYK,
LITO CTBapaja MAaYHbBIA ILDKKACH i 1 pacinemdbikay-aTHOrpaday: »CapamtiBacp i
HeflaBep CAJIAH IepallKayKalolb MPaHIKHYIb Ba yce TallHbl XaTHATA i cAMelHara ix
ObITYy« [7, 75]. AZCI0b, HAaNPBIK/IaJ, KOIbKACIlhb »KaMOPHBIX IeCHAY«, 3adikcaBaHas
TacnemdublKaMi, y TapayHaHHI 3 IeCHAMI, IITO CYIIpaBajyKasli iHIIbIA 9TAIbl BACENIA,
abcamoTHa MisapHasd, 60 caMa IIPBICYTHACIb »9y>KOTa« IIPBI »ITaK/Ia/i3iHaX MajlafIbIX«
BBIIVIANA/IA, MAKKA KaXXy4bl, HelapadHaciio. Toe > JaThIYbIIa i T. 3B. »OpaXJIiBBIX«,
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»TIIyCTBIX« IIeCHAY paj3iHHara pbITyaiy, 3adikcaBalb AKifd »la-3a magsedii« 3HaYHA
I[SDKSI, YbIM KaJITHIapHa-aOpafaBbls CrieBbl. [lasHavaHblA aKaivHACII PBIBOA3IT
Ia CTBapOHHsI CKa)KOHara BoOpasy bemapycay, A3e mpas cBae CBSTHI, (anbkiop i da-
payHinTBa AHBI IiYBUIICA JIeA3b He pONHBbIMI YHykaMi YcsacinaBa Yapapses, a § cepsl
CEeKCy JIbl 9POTHIKI BBIITIAJAMNI HelapasBiThIMi Ije/ibIyKaMmi. [IpbI4bIiM, raTKara CKaXkaH-
H: He Ia36Arai § cBaix MepkaBaHHAX i Takis OyiiHenbla sTHOrpadb! Ak E.Pamanay:
»Tpaba 3ayBaXKpIllb, IITO ¥ CA/IAHCKIX XJIONIAY i A3sAy4aT II0/IaBae madyLlé passira
cnaba« [4, 342]. HeBblmagkoBa, ITO i 9THarpadivyHbla MaTIPbLAIbL, AKid XapaKTapbl-
3YIOLIb CEKCYa/IbHBI (IPATBIYHBI) ACIEKT TPAAbILbIHAN Ge/lapycKail KyJIbTypsl, Cy-
CTpakalollla ¥ JacieflaBaHHAX lapaBaJIIoLbIIHara yacy 30osblara ¢pparMeHTapHa i
crapazgbpiuHa [8]. Bapra agsHaublip, ITO raTast »3abapoHeHas I« TOMA HelapayHaabHa
Jlemieli BbIBY4aIacs aTHorpadami i ¢panprmapeicrami Pacii, Ykpainsl 1 iHm. craBaHcKix
kpain. furus ¥ 1872 1. y JKsHeBe BoIifmay 360pHik BAgoMara pyckara ¢ambKaapbicTa
A.A¢danacpeBa »HapopHbla pyckis Kaski He myid gpyKy« (60sell BALOMBIA fAK »3alla-
BeTHBIA Ka3Ki«) [9; 3]. ¥V k. XIX - . XX cr. y Hameuusine i @panupli BpIxonsini cre-
LbIsIbHBIA HaBYKOBBIA BBIJAHHI, Y AKIX JpyKaBalicsa sTHarpadiuHbld i GpanbKIopHbLA
MaT3PBIAIBI TTa CEKCYaAbHBIX IaBOA3iHAX Hapojay CBETY, Y IpbIBATHACII i CTaBAH-
ckix Hapopay: »Anthropophyteia« i »Kruptadia«. ¥ pagxanerito » Anthropophyteia«
VyBaxopsiyni TaradacHblA IpaHAbl oTHarpadii, cexcanorii i ncixanorii: ®.boac, 1.bnox,
3.®poarip [10, 308].

ApQHaK, Ha Xalb, CAPOJ, cepOa-Iy>KbILKIX, MObCKIX, PYCKiX, cepOCKiX, claBeH-
CKiX, YBIICKIX, YKpaiHCKiX i claBalkix MaTapblsiay Oenapyckasd (axkTypa Ha I9TyIO
TOMy ajcyTHivaa [10, 309].

Y caBenki vac aj3iHas MaTaHakipaBaHas crpoba pasOypsbilip MaydaHHE BAKOJ
»CapOMHal« TOMATBIKI 6bUTa IpagupsiHsaTast Y.bapiraayckim y 1928 . Y cBaim apTsI-
Kyre »3 TicTopbli pamakTaHisMy« ayTap maciefaBay paIuTKi gamiyHara KympTy Ha be-
JIapyci, TpaBO/3Ybl IPbI TATHIM HIBIPOKiA riCTOPBIKA-KY/IbTYPHbBIA MMapasei 3 iHIbIMi
inpaeypamnerickimi Hapopmami [11]. Dpareranas ciMBortika mayHoYHa-Oerapyckara Bsi-
cems pasrmsganacs i y mparer A lllmo6ckara [12]. Agaak y>xo ¥ 30-s1 rafpl mag gac
6aparpOBI 3 T.3B. »HALOMAMIi« yCe »HANPaBIIbHBI« THOTPa(BI OB PIIPICABAHbLI,
a TOMBI IX [JOC/Iefiay 3TOPHY TS Ha asecsuiropmsi. Tak, 61y paccrpanstasl M. Msie-
mka (Ieplubl facjefaBay Ky/IbT KaMsaHA Ha bemapyci), y 1941 r. Ha necapacipanoykax
namép A.IlDmo6c¢ki, jaraTynp 3acraycsa HeBAmoMbl néc Y.bapurusyckara [13, 274]. Y
MaBaeHHBI YacC y>KO a[[HBIA IIPBIHIIBIIBI »CaBellKae Mapasli« BBIK/ITIOYajIi MardbIMaciib
JacneflaBaHHsA dpaTblYHAra KOAY TPafbIlbliiHAN KyAbTypbl. CIOBBI »CEKC«, »CEKCY-
aJIbHACI[b«, »9POTBIKAa« MPAKTbIYHA 3 AY/IANICA CiHOHIMaMi ckpaliHsAe (SKbIBETbHae)
pacITycThl, TaXkaIiBaclyi, maxabcTBa Abl IICiXaIariyHbIX BHIYBAPIHHAY Ha raTail I7ebe.
[TaxasasibHa, IITO HaBaT y aKaJdMiYHBIM BbIaHHI »OTHarpadisa bemapyci. OHubIK/Iane-
npLi« (MH., 1989) afcyTHiYae BbI3HAUYSHHE TAKOJ JBICIBIIUIIHBI, SK »9THACEKCA/IOTiA«.
Bsani3HbI JOCBeN 3aXOMHeeypareliCKix Jbl aMepbIKaHCKIX JacefyblKay y IaTail TajiHe,
yBacoO/IeHsl § cOTHAX MaHarpadiay [3, 305-316], manpoct irHapaBaycs. Y BbIJaHHAX
6emapyckara (aabKI0py »CapOMHBIA« BbIPasbl Iii C/IOBBI YaCIAKOM IIpallyCcKalics i
3aMAHAMICA »IBIT90ENMbHBIMI«, IITO TaMaja COHC, CIMBOTIKY i PBHITMIKY aj TOHTBIYHBIX
TokcTay. llIapar ¢anbKIOPHBIX TBOpay ospaTblyHara 3MecTy ycé€ >k Tpaluldy Ha CTa-
POHKI APYKY. AfHaK IIapafoKC 3aK/II0Yaela y ThIM, IITO 6OsbInasi 9acTKa 3 ix Opta
»IIpalylIdaHasA« YKIafajbHiKaMi AK OACKpbIyAHas TONbKI IIa IpbIYbIHE [IOYHAra He-
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pasyMeHHs CeMaHTBIKi I9TBIX TIKCTAY 3 OOKY »BYYOHBIX MYXOy«. Tak, HaIlpbIK/IaL,
IIBITYIOYbI BACETBbHYIO IIECHIO T.3B. »TPBIOHOTA CIOXATYY, A3e IPbIO ciMBaslidye xaHixa
i ATOHBI aKTBHIYHBI HavyaTak, M.Hikombcki pobirs BBICHOBY, LLITO MafgoOHBIA MaTbIBBI
CBefyallb IIpa 3'AyJIeHHe TaKiX IeCHAY Yy 9IO0Xy MaTpblApXaTy, Kaji BbIpalIaJIbHYIO
pOJIIO ¥ racmafiaplibl JIIOfiell afbIrpbiBaia 36ipanbHinTBa [14, 61]. Kipyrousica Takoi
»JIiTapanbHali« JIOTiKail JOCIeny, Tpaba 6yase MpbI3HALD i TOe, IITO ¥ AayHIHY Oea-
PYCBI >KbUIi 3 3a/IaTBIX pajoBilIyay, 60 ¥ ka/AmgHall IecHi racragap HaBakBae ¥ cBaéll
CBATJILBI »TPBILLIAID YAy i 4aTBIPbI« YbICTara 30j1aTa. ¥ IajoOHYI0 CeMaHTBIYHYIO
»IIACTKY« Tparuiste i M.IppIHOMAT, XapaKTapbI3yI09bl Pa3iHHYIO 1193110, AJI3HAYBIYIIIEL,
IITO YacTKa IeCHAY, IPbICBEYAHBIX y3aeMaaJHOCiHaM KyMa 11 KyMbl — (DpBIBOJIbHBILA,
IacmequblK CIBSPIKae, MTO GOJBINACIb 3 iX HOCINb »0A3BIHHBI« XapaKTap i pacra-
BAJae mpa cA0pOYCKid, NPBIA3HBLA aJHOCIHBL, IITO BBIAY/IACNA § YacTaBaHHI KyMaM
KyMBI TapalIKaMi, XXbIBOII (cBexkait) poibkaii [15, 28]. Hamayua, M. Ipsin6ar HegacTar-
KOBa ObIY 3HaéMbI 3 PO3HBIMI J)KaHpaMi beapyckara gaabKIoOpy, iHadall HaBaT MpoCcTae
amicaHHe rapaxa ¥ 3aragubl (»ToHka cros, craba Bics, caM KacMaTbl, KOHYBIK JIBICBI«
[16,245]) Bbix/tikama 6 CyMHiy y »6513BIHHACIIi« TaJOOHBIX TAYaCTYHKAY, THIM OOJIBII ¥
KaHTSKCI[e pafi3iHHaTa phITyaly.

Pa3Kis BBIKIIOUSHHI 3 IpaBinay, Kaji faciequbIKi, XOIb i T93iCHa, ale ma3Havai
IPBICYTHACIIb 9PaThIYHAe KaMIIAHEHTHI Y TPafbILbIHAI KY/IbTYpPHI [17], He Mari pas-
OypBILIb CTOPIATHII IIPa CKPAIHIO »IJHATIIBacLlb« 1 aHTBICEKCYalbHACcHb Oemapycay
Ha T/Ie ix 6s13MepHae Iparasitaciyi, kemsiBacii i agyxoynenacui. Cam Bobpas bemapyci,
AK »PaCITyOJIiKi-IIapThI3aHKi«, KY/IbThIBaBaHbl ¥ MacaBail CBAJOMAcLli ¥ TaBaeHHBI Yac,
y>KO TIa CBaiM BBI3HAU9HHI He MpajyI/ielpKBay aHifAKIX 9paTbIYHBIX KaHTIKCTAY, IITO
[[a/IKaM JIaTidHa Maryio MPbIBOZ3Il[b CTAPOHHSATa ATHOMAra i iHTapmparaTapa Oema-
PYCKail Ky/IbTYpBhl Ja BBICHOBBI a0 »MayK/IiBbIM IIa4KaBaHHi«, AK afi3iHBIM MeXaHi3Me
camay3Hay/eHHA GemapycKara STHaCY.

Ha Bamiki xanb, i y mocTcaBenki yac 3pyxay y faciefaBaHHi TpabIIbIiiHAN 9PO-
TBIKI IPAKTBIYHA He afObIToCss. MOYKHA TIPBITa/Iallb TOMbKI aCOOHBIS TIPAIIbL, I3€ Tpaa-
HaJli3aBaHBIA ThIA 111 iHIIBIA CETMEHTBI HapOJHall KY/IbTYpPBI 9paTbluHara smecTy [18].
ITasHayaHas aka/ligHACLb THIM OOJIBII CKPYIIHAA, IIITO HABYKOYIIBI CYCeNHIX KpaiH, Ta
npeikaany Pacii, 3pabini 3Ha4Ha 60/IBII y pacparoyubl raTait Tamsl [19].

Mix TBIM, Hac/ieflaBaHHE yCATO KOMIUIEKCY MDKIIO/IABbIX afHOCIHAY y Tpajbl-
IBIIHBIM TpaMajiCTBe He €CITb caMaMaTall, pasgBail afllaBeJHall »3aK/Iall09aHaCIli«
Iacleqyblka ceKkcajariyHail ksaigikanpli. IlepagyciM, pasmoBa if3e mpa IIBIPOKYIO
CaIfplsA-Ky/IbTYPHYIO 3HAUYHACIb IITall IpabemMsl. » YaiaBedyo ceKCyanpHaclb Helbra
3pasyMelb I1a-3a rpaMajcTBaM i KynbTypail. HaraTynbki cryninae i 3sapoTHae: Hemar-
YbIMa 3pasyMelb JIaJl >KbIIIA IpaMajicTBa, He Befjaloybl acad/liBaclsAy CeKCyaJIbHbIX
MaBOJI3iHAY CK/IAIAl0YbIX ATO IHABIBINAY i Taro, K I3ThLA IMaBOA3IHBI i caMi MMO/IaBbIA
aJIpO3HEHHI acaHCcoyBarolla i ciMBaidyronia ¥ KynibTypsi« [3, 34-35]. Y cydacHbIM
OemapyckiM rpaMaficTBe, fi3e IIaJIKaM 3TyOIeHbl »BOIBIT CBALIYIHHATA II0/IaBara >KbIIl-
s« (M.9miafp), MapalbHa-KalITOYHACHBIA apbIeHI[ipbl Pa3MBbIThIA, @ CEKCyaTbHACLb
najyac écub miebaii i pasHacTallHbIX KOMIUIEKCay HellayHaBapTaclli i BBIYBapIHHAY,
AKifA TppIBajIa IagMalloyBalollja Mac-9pOThIKall i MoOpHa (IpagyKTaM He HyXOyHacIi
¥ cdeppl iHTbIMHAra, a I[bIHiYHATa KaMeplblifHara pasiKy), BBIByY9HHe i paaxTyati-
3albld TpaAbllbIIHAra JOCBEMy ¥ Ta/liHe CeKCya/IbHBIX [IaBOA3iHay HabbIBae He TONDbKI
HaBYKOBa-MeMapbIA/IbHAae, ajie i IbIpoKae rpaMafickae 3HaYSHHE.
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Taxim ybIHaM, aCHOYHas MJTa Halllara facjeflaBaHHA IajiArae § ThiM, kKab 3pasy-
Mellb, K TpaMafiCKiA aJHOCIHBI i 6emapyckas TpajbllblifHasA KyAbTypa y La/IbIM dap-
MYIOLb i Bifa3MAHAOND y3aeMafadblHEHHI 11071y, YTY4Ial0dbl iX 9PaThIYHBIA PIAKIIBII.
Y sAxacni mpafMeTHBIX 3alad HeabXO[[Ha ITa3HAYbIIb aHaJIi3 CEKCYya/IbHBIX ITaBOA3iHaY
PO3HBIX I10JIay3POCTaBBIX IPYIL, XapaKTapbICTBIKY IIO/IaBara (9paTblyHara) ciMpaniamy
i BBUTy4YSHHe ¥ pBITya/IbHall IPAacTOPBI TPajbILbliiHAll KYIbTYpPbI Oemapycay lokycay
HalI00/IbIII HACBIYaHBIX 9PATbIYHBIM 3MeCTaM.

Y sAxacui KpbIHIil[Ay JaciefaBaHHA BBICTYIIae NPAKTbIYHA YBeCh KOPIIYC ayTIH-
TBIYHBIX (pa/IbKJIOPHBIX TOKCTAY, a TaKcaMa 9THarpadiyHbIsA MaTapbLAIbL, 3adikcaBa-
HBISI Ha 9THIYHAN bGenapyckail mpactopsl mepaBaxkHa ¥ XIX - m.XX cT.

IpoT, Yanasek i Kocmac

Y 6onpuracni midamariqyHeIx cicTaMay Hapopmay CBeTy dYamaBedas CeKCyarlbHas
9Hepria écup afaBegHiKaM KacMiYHall 9Heprii caTBapaHHsA, IITO 3’AyIIAellia IPbIYbl-
Hall ycAro icHara. »AfjlaBeJHa CTapaXKbITHA iHABINICKIM BepaHHAM, »KaJaHHe« ObIIO
IepIIacHall KaCMaraHivHall cijlali, CTBapbIyIIal CycBeT. »bpbIxagapaHbsAKa yIaHimnma-
ma«, Hamticanas ¥ VI-VII ctcrt. a H.9., IpblafabHsie yanaBeka, CIacliiralodara BbIIIoii-
LIl TYXOVHBI ITadyaTak, My>XKy, IlepabbIBalodaMy Y abpbIMKax Jo0imali »oHKi« [20,
66]. ITaxasanpHa, mTo IpoT, 60r M060Bi § CrapaskerTHait [parel, 3°Ay/IsyCs afHBIM 3
YaTBIpOX KaCMaraHiuHBIX IlepllalayaTKay, mobau 3 Xaocawm, leait i Taprapam [21, 668].
ApHa 3 Bepcill maxopKaHHA DPpoTa CLBApIKae, IITO €H BhUTymiycs 3 CycBeTHara siika
i 6pIy ImepiIbIM 3 6aroy, MakosbKi 0e3 Aro HiXTo He MO)ka Hapapasinua [22, 40]. 3ema-
pob6cTBa 3 HeafiMEHHACIIIO IIPbIPOIHATA KOTA3BAPOTY, SIKOE 3 SIYJIs/Iacst aCHOYHBIM Tac-
MaflapubIM IPYHTAM SKbBIIIA3eIHACII apXaiyHbIX Hapofay, TO/NbKi yMalloyBaaa Bepy
TarayacHara 4ajlaBeKa y IPBIHIBIIOBYIO i[9HTBIYHACID LBIK/IAY JYajiaBedara i mpbl-
pOIHara XBIIA: alUIaJHeHHe — CAY0a, LsKapHacllb — HaCeHHe Y 3AMJIi, Hapa/pKoHHe
— Y3DBIXOJ ITapacTKay, )KBbILIE — BereTalbld, CMeplb — >XHIBOY . Aje y mapayHaHHI 3
Ky/IbTypait 36ipabpHiKay, 3eM/s1po6 yXKO 3HauHa OIDK9IIIEL ja 6aroy, HapoyHi 3 imi
yasenpHivae ¥ 661111l Kocmacy, 60 1 xbITa, YKiHyTae iM y 3AMIIIO, i BOXXIK, IPaJIiThl Ha
ste Hebam, éciip cakpasbHBIM aKTaM 3adaliiis.

» AIKPBILIE 3eM/IApOOCTBa Kap9HHBIM YbIHAM IlepayTBapae He TO/NbKi 9KaHa-
MIYHBI JIaJ] XKBILIS [lepIIabbITHATA YajTaBeKa, aje, Iepll 3a YC€, ATOHYI 9KaHOMIKY
CBSAIIY9HHATA. [HIIBIA pa/TIriifHbIA Ci/IbI MAYBIHAIOID ABITPBIBALIb CBAIO POJIIO: CEKCY-
aJIbHACIIb, YpaJyliBaclb, MidaIoris >kaHYbIHbI 1 3AMJIL... PoIiriiiHel BOIBIT cTaHOBIIIIIA
6O0JIBIII KAHKPITHBIM, OOJIBIII IIecHA 371y4aHbIM 3 JKbiném« [2, 81]. TakiM ybiHaM, oja-
BbIS aTHOCIHBI HaOBIBAIOLb IIa/IKPACIIEHA »aIKPBIThl« KocMacy, ppITyaIbHBI XapaKTap.
»AMasb Ba YCiX HApOFHBIX CBATAX, Ba YCiX MaMATHBIX THAX CelbCKaracrafapyara roga
3BsipTae Ha csi0e yBary MpbICyTHACIb 3BBIYASY, TAK Iii IHAKII JATBIYHBIX y3aeMaafHo-
ciHay mojay (MbI iX yMOYyHa Ha3bIBaeM 9paTbIYHBIMI): I9Ta TI060YHasA Marid, Omi3kis na
sie T1a MITaxX BapOXKOBI, Ty/IbHI MOIaA3i 3 afieHHeM QipTy, ry/bHEéBae CylepHilTBa:
6apanbba 1osay, QaniyHbla abpafbl i TylIbHI, abpagaBbl TPaBeCTLI3M, pPbITyalbHas
iMiTalplA CBATAyCcTBa i BACEUIA..., MATiyHAra y3AsesdHHs Jpaca Ha ypajliBacib I1a-

* Tlapaynait Bo6pas cMepTaHoCHaii 6iTBbl Ha Hamize (1067 r.) sk sxHiBa § »Crose ab manky IrapaBeiv«: »Ha
Hemnsb cHombl cTemoTdb ronoBamu« 23, 63] i BoOpas >xHiBa ¥ 6emapyckim ¢anbkaophl: »Y Hac CATOHHSA
BaitHa 6bi1a: Ycé mose 3BasgBai, [la maHy xbiTa maxani...« [24, 386]/
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7€y (mByxOakoBas CyBA3b IUIOZHACHI 1 >kaHOYall (epThUIbHACII), 97IEMEHTBI KYJ/IbTa
6ocTBay IogHaci« [25, 48].

XPpBICIiIAHCTBA, AK MaHyo4asd ifzanoria CapagHABeYda, MPANIIPLIHANIA ALy bl
HACTYIl Ha IApTHEPCKisA, IHTBIMHBIA y3aeMmaagHociHbl Yamasexa i IIpwipomsr: »Pas-
OypBIVIIbI IaraHcKi aHiMi3M, XpBICIISHCTBA afyYblHiNA IICiXara/JiYHyI0 MardbIMacllb
9KCIUTyaTaBalb MPBIPOAY ¥ AYXY aObIsIKaBaCIli... XPBICI[ITHCTBA He TOMbKI yCTansBaa
JyanisM 4YajlaBeKa i IPBIPOJBI, ajie 1 HacTas/aa Ha ThIM, IUTO BOlA Bo)kasd MeHaBiTa
Takasd, kab JajaBeK 9KCIUIyaTaBay IpPBIPOAY A3ed cBaix MaTay« [26, 139]. IlpasaBbl
MavynuéBara, s/IecHara, SpaTblyHara i cMexapara JIYbUIICSA I'PaXOYHBIMI i BbIpa3Ha
CympaubllacTay/ajiica TyXOyHaMy I1adaTKy V dajaBeKy. » AQiubliiHas XpbICHigHCKasA
Mapajb ObUIa acKeTbIYHAas i aHTBICEKCyajIbHasA, aCy[pKaloubl He TOJIbKi »I10XKa/3b«,
asle 1 iHpBIBinyanbHAae KaxaHHe, 00 SHO IepalllKajJkae BbIKaHAHHIO abaBsg3Kay Oora-
6oliHacni. AI3IHBIM alpaygaHHeM IIO/IaBara XKBILIA JIYBIYCA IpalAr pofy § paMKax
[apkoyHara mumofy, aje i TyT sHO Iajafaia MiTbHAM parlaMeHTanbl (3abapoHa
3HOCIHAY Maj 9ac IOCTay i MIMAT/IIKIX CBsTaY, TabysBaHHe HAraTbl, PATbIYHAN TIX-
HiKi i np.)« [3 135]. Y TpapbinbliiHall xa (IepaBaXkHa arpapHail) CYIOJIbHACL, i3e
3sIMUIsL, K HeacIIpavHa JKbIBAasi 1 aflyXoyJleHast CyOCTaHIbIsA, IITOTOR Iybisiia CBao
IJHOTY, LisDKapaia i HapajKasa, Kab i3HOy ajjHaBilb cBalo HABIHHACID, 1 I3e /T0A3i Ia-
IIPOCT He MarjIi ObIIb CTAPOHHIMI Hasipa/JbHIKaMi IITBIX IIPALIACaY, »[T0TaBae >KBIIIIE. ..
HOCII[b PBITya/IbHBI XapaKTap, a 3HA4YbIIA IIPBIIaJabHseNa SIK KACMIYHBIM 3’51BaM
(maxmpKam, arlafHeHHIO), Tak i 60ckim aktam (rieparamii Heba i 3smmi)«. Apcionp
i »nUTI06 HabbIBae TpaicTae 3HaYSHHE: acaboBae, calpisIbHAE 1 KacMiuHae« [2, 106].
XPBICLIAHCKI 5K ITACTY/IAT IIpa ITHOTHAe 3alladaliie, Kali ¥ Boopase baramaneps Maui
i /I3eBbI 371iBatoNIia y afgsiHae, afyTy4aodbl THIM CaMbIM CiMBa/I MallApbIHCTBA i CiMBas
cekcyasbHacIi« [3, 124], yBoryste 6bIy HAYLUSMHBI [I/IsI CSULTH 1 )KapTOYHA abBITPhIBAYCsI
¥ ciTyanslsax, 3BsI3aHBIX 3 MTa3alUI0OHaI IsDKapHacio: »I rajak OpiBae, IITO A3€YKy
Bellep HaJ3bMyBae«. YMOYHACIb Y BAYOX Ce/IsIHiHA HAabbIBa/Ia I XPBICI{ISTHCKae ByI9HHE
a0 rpaxoyHacui (acabmiBa, Kaji yiubib, 1To danbKI0PHBI BOOpa3 XphICLiIAHCKara IIa-
CTBIpa — I'3Ta CKpaliHe aMapa/bHas acoba, epacTymawydasd IIpas yce, a IIpa3 A3eCATh
- Ipa3MepHa — 3allaBeTbl, HADIE3AYbl Ha CBOI caH [27]: »Ipax y MexX, a craceHHe ¥
TOpOy; KTO KaXka — I'Pax, Taro y Mopuy« [28, 46]. Hanpasep, Mapa/bHbIA IPbIHIIBIIIbI
Taro > BACKOYIIA, IIITO >KbIBI/TICA 1 II9MOHTABAJIICA ThICSAYArafoBall TPafbIIblAl, MEHII
3a ycé marpabaBai CTBIMYJIALBI 3 OOKY L[apKBBI.

ITpakTeryHa af3iHae, 9aro 3a COTHI rafioy AaMariocs XphICHisTHCTBA § 6apanbOe
3 »TaTaJbHBIM TAaTaHCTBaM« BECKi (MepapyciM BBIAYIEHBIM Y CBeTamornmAxse i ycix
(dhopMax S>KbIIIIA/3EIHACL, [PYHTAaBaHbIX Ha iM), — I'9Ta, He 3ayCcEbl CyLa/IbHasA, 19-
HaMiHaIbIA FAaXpBICHiAHCKIX TPajbIIbLAY. Y MSYHBIM CIHCE, XPBICIIAHCTBA MTafMalia-
Bajla (JlerajizaBaja) TPaJbILIbIIO, HATYYbIYIIb Ia aBEYHBIX »aleparapay« y cdepbl
caKkpasbHara cBaix mpazicTayHikoy. I § »mo6oyHar npeicymmbi« 1. XIX cT. mobad 3
Conuam i Manapzikom y»xo Mani boxkas mamamarae xonny (#3sydbiHe »caens3iHilb
M060Y 3 mo60oyro«. TakiM UbIHAM, IPHIHI[BIIBI A3€SIHHS 1 3aJa4bl »areparapay« 3acTa-
BAJIiCSI TONIBKI TBIMI 3K, IIITO i TBICAYY TaZlOy TaMy.

XapaKTapbI3yloubl Ka/IAHapHYI0 abpaaBaciib 3aXoHeepamneiickara CAIAHCTBA
K. XIX - 1. XX cT., C.Toxapay BbUIy4ae fiBa POAbI 3’4y 9paTbldHara IVIaHy. Y HepIibIM
BBIIA/IKY, Ha JYMKY Jac/efdblKa, abpasaBast »DpPOTHIKaA He CIyTye CTAPOHHIM 3afiadam,
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a 3’Aynsenia caMaMaTall Y KaHTIKCIle MDKITO/IaBBIX Ya/laBeyblX aflHOCIHaY. Y mpyriMm
— sie M3Tall BBICTYIIae »MaTiyHae y3[3esHHEe Ha IPbIPOAY, IMKHEHHe IaJBbICIIb II/IOfI-
Haclpb IIeObl, MaBA/IYbIb YpafiXKall, IIPBIIUIO CKaLliHbL..« [25, 99] . AnHak, magoOHBI
maj3en éCIib IpasBalo0 MBIC/IEHHsI CydacHara JajaBeKa i He OBl yIacLiBbl AJIs CiCTIMBI
apxaiYHara CBeTaIlOIVIANY, Y AKIM yce 3/IeMeHTbI CBeTaOyIOBBI 1 KBILIA3eITHACI ObLTi
¥ TOI I1i iHIIAN CTyTIeHi 3BA3aHbIA i y3aeMayIUIbIBajIi affHO Ha afHO, a cama [los, naBa-
Has JajaBeKy boram, yAayisitacs TpplagsiHaii: » A KyMOK CTainb, / [I3ilATKa A3Ap>KbIIb,
/'Y 6ora poni mpociup: / »A paii xa Boxa, / Tatamy maiuaui / Tpsl goni mryacisbix:
/ I 36axaBy1o, / I rpamasyio, / I Tyto BsicenpHyio« [29, 314]. Tamy, HanpeIkIaz, 3ry6a
HABeCTal ITHOTHI Ja IIUI00Y Marjia IpbIBeclli la ApaMaTbIYHbIX BbIHIKay He TOJbKIi ¥
calbLUIbHBIM (KaHQUIIKT IaMbK popaMi MajanbIx), aje i ¥ IpbIpOSHBIM BBIMAPIHHI
(aaypon, man3éx ckauinel) [30, 337].

AJQIHaK, 5paTbIYHBI 3MeCT TPAJbIIbIIHAN KY/IbTYpPbl Haji€Ka He BBIYSPIIBAEIIA
ce/IbcKaracrajiapyail i csiMeliHai cdepail, makosbKi ¥ Midanariunaii (mocrmidanariv-
Hall) CBAJIOMAcCIIi »II0JIaBbI aKT — CIHOHIM i IpaBoOpas ycsiakail i3eiiHacli, SHa49HHe
AKON Iepajaellia 3es1c/IoBaM »pabilb« i AKi jallyckae HasgyHacllb TaKixX aJleMeHTay,
AK aKTBIYHACL[b, BOJLA, MATyTHACLb, ylafa...« [3, 95]. Crocab BbIAy/IeHH: spaTbluHara
¥ KyZIbTYpBI »(aIbK/IOpHara« THIY iCTOTHA PO3HiYCA afi Cy9acHBIX IIPBIHIIBIIIAY apra-
Hisanpli iHapmaubli. »Y »BycHall« Ky/IbTYpbI § iH(papMaIbIIHBIX M9TaX MaKciMaIbHa
BBIKAPBICTOYBAJIICA... MAAPYy4HbIA Cpopki. IIpplpogHaMy i KynbTypHaMy aTadsHHIO
YajiaBeka (971eMeHTaM JTaHAMa(Ty, HAYbIHHIO, YaCTKaM XKbIT/IA, €XKbl, aI3eXKBI i 1a T.II.)
HaJjaBaycsA 3HaKaBbl xapakrap« [31, 11]. I[Takonbki >k »Kmaciikanpld Ia IpbIKMelle
MY>KYBbIHCKi/’KaHOYBI JaBOJIi Xy TKa YHiBepcaIisyeliiia, i ma e maublHAIb MaATaHAL-
I1a a6’ eKTHI, 3’ ABBI, I3€HH] 3 CeKCya/IbHbIMI JaYbIHEHHAMI, 3 TI0/IaM i I.7I. HayTIPOCT HifK
He 3Bf3aHbIA« [32, 86], To MarysIMacp JyIsg ciMBajiyHara agapM/ICHHS 9paTbIYHBIX
3HAUOHHAY OblIa HaJ3BbIYall MIbIpoKas. Tak, fa IpbIK/Iafy, aHaIi3 TOIbKI BepOaJbHBIX
ciMBanay y ¢panirysckait MoBe BbIsBiY 60sbii 3a 1500 a3HAYAI0OUBIX [TOTABBI aKT, KaJIsI
600 — a3Ha4alOYbIX MY>KYBIHCKI 49/IAC i aMaslb CTOJIBKI XK — IiXBy (XKaHOYae YJIOHHe)
[3, 95]. IcHyIo1Ib HeKaTOPBIA YHiBepCa/IbHBIA 3HAYSHHI, ary/IbHBIA [yId YCiX Hapopay i
MOBay: 43/IAC i MY>KYbIHCKI Ta4aTaK yBOTY/Ie MTa3HAYAIOINIIA TTa/[0y KaHbIMI, I[BEPABIMI
pad4aMi, a yJIOHHE i )KaHOYBI IaYaTaK — KPYI/IbIMI, aBaJIbHbIMI IIi YBarHyThIMi. C/1OBBI
i MeTadappl, IITO a3HAYAIONb Y9/IAC, TA3HAYAIOLb aKTBIYHBI Cy0 eKTBIYHbI IIadaTak, a
TaKcaMa IHCTPYMeHTa/IbHbI CPOJaK Ji3eiiHacli (IIpbUIafbl IIpalbl, My3bIYHbIA IHCTPY-
MeHTBI, 36pos1). Hacynpalp, yJloHHe dacliell alicBaelila K IIaciyHbl TagaTak, IycTaTa,
ymansiHa: HauyblHHe, CTOVIUIIIIYA, HATypajIbHaA afTy/IiHa (#3ipa, fAMa) Li Helikasd a0-
Me)KaBaHasi yacTKa MpacTopsl (TaKoit, Kpamacip)« [3, 95].

TakiM 4YbIHaAM, MOXXHa CIIBAPIPKAIlb, IIITO 9PAaTbIYHASA HiTKa Ipaxof3imb Ipas
yc€ ceMaHTbIYHAe MTaJTaTHO TPAAbILbIIHAN KY/IbTYpPbl. AJHAK, alle/TIoI0ubl Ia cCiMBaIay
»(QaJIbKIOpHAll CyNoIbHACLi« (K IIpaBila, OIiceMaHTBIYHBIX), JACIeAYBbIK — HOCOIT
CydJacHail CBsiOMaclii abaBsi3aHBl yIiYBaI[b KAHKPITHBI KYJABTYpPHBI (PBITyanbHBI)
KaHT3KCT, 60 MeHaBiTa €H 1 »arydyBae« YHyTpaHBI 3MeCT CiMBOIIKi. Tak, HampbIKIaz,
KaJIi y cydJacHara Majaj3éHa CycTpada 3 IPBITO)Kall, arojieHail )KaHYbIHAI, SKas 1eT-
HAIl HOu4y 36ipae pacy Ha yyraBiHe, XyT4all 3a Jc€ BBIK/Ii4a 9PaTBIYHYIO PIAKIIBIIO 3
JCKpaBbIM PaMaHTBIYHBIM afilleHHeM, IbIK Y fAroHara paBecHika 3 XIX cT. magobHas
ciryanpls HamsyHa BbUIIacAd 6 ¥ He>KapTOYHBI CIIaloX, 60 asHayaga O cycTpady 3
Bep3bMall. ['afak cama fAK »pblba« ¥ pafi3iHHBIM (aIbKIOPbI — He Tasg caMas pbl6a, ILTO
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CMaKbIIIIIa Ha MaTaNbHi: »KacMivuHbl ciMBaisM fajilae HOBae 3HAUSHHE ISYHAN PIYbI
i #3ei, 6e3 Taro, kab 3aMaxBalllla Ha iX yIacHYIO HeaCpaTHYIO 3HaYHaclb« [2, 104].
AHajis 6emapyckix ¢agbKIOPHBIX TIKCTAY BbIAY/IAe HACTYIIHYIO 3aKaHaAMePHACI[b: Tas
XK caMasl CIMBOJIKa, fIKas alicBae MDKIIO/IABBbIA JauyblHEHHI, Mae AK OBl TPBI Y3poyHi
IpavbITaHHA (CTyIeH] »IpaspbicTacii«). HaliMeHI »IipaspbIcTas« gHa § MeXXax Majla-
n3éBail CyOKy/IbTYpbl; ajyac Iepaxofy 3 aJHaro XKbILIEBa-callblA/IbHATa CTATYCy ¥
apyri (Bsicere), apaThI3M pobiria 6OIbII »aIKPBITBI« 1 paYbITBaEIa 6O/IbII Bifa-
BOYHa i, Hapallllle, 9paTblYyHa-CeKCyalbHasA CEMaHTbIKa »3IIbIpyellia« KaHYaTKOBa
¥ aKI]9HTaBaHBIX, SMallbliiHa-CMeXaBbIX ¢opMax najgyac »Pansinay«, kami spareranas
ciMBOTTiKa, aryJaHasA ¥ MeCcHAX i )KapTax, €cIb Hi IITO iHIIae, AK 3HaKaBae yBacabneHHe
y/macHara cekcyajbHara BOIIBITY KOJKHAra 3 IIPBICYTHBIX 0e3 BBIK/IIOY9HHA.

OpoTbIKa ¥ TpaabILbIiHAN Manaja3EéBail CyOKyIbTypbI Oenapycay

Hsrnenssadsl Ha Toe, IITO TOMa MDKIIONIaBBIX afHOCIHAY acabiliBa akTyaisyelia
¥ TpapmbIIbIiiHAN KyIbTYPHI, TaUbIHAIOYBI 3 MOMAHTY HACATHEHHA IOHAKaMi i [i3say4a-
Tami nonaBait (6israriyHail; IpeIpofHall) i calblANbHAN (pasyMoBall; racragapyari)
CIleIacli, CeKCya/IbHaclL]i YajaBeka (K aJHa 3 Ipasy ATOHal CallbIAJbHACI) AbIATHA-
3yelnIa, paTy/loeniia i mparpaMyena y>Ko agpasy Hacysd AroHara HapapkKsHHA. Tak,
Ha Bine6urypine mivybuti, ITO Kasli paj3inacsa A3sAy4bIHKa, TO e Tpaba »IpbIIMaLlb« ¥
MY>KYbIHCKiA Harapilbl i abaBA3KoBa OallbKaBbl, kab se M06iIi MasIbIibl, a XTOIIYbIKa
Tpaba »IpbIIMallb« Y >KaHOUYIO KallyyIio i abaBsA3KoBa y Kallly/Iio Malli, Kab sro jio-
6ini gaeyki« [12, 5]. IlymaBiny Tpaba 6bUI0 Iepapasalb Ha aijIeracli TPOX masbliay
ap mepasssi [33, 327], mTo Ba YCXOHECTaBAHCKANl TPablLbli MyCi/la 3aclepardsl aj
afIXi/IeHHAY y ceKcyabHail cepsl. »MaTbIBaBaIacs raTa ThIM, IITO Kajli NyHnaBiHy afi-
pasanb OmiXKaif, TO § X/TOMYbIKA MO/IaBbl WieH Oyn3e 3aHaATa KapoTKi, a A3AYJbIHKa
Oynse BenbMi maxkajtiBait [34, 264-265]. Tlagyac mepirara KylaHHA J3SAYYbIHKI »y
Baly KiflaioIb IPOLIIBI I XXYKOBIHY (IsIpCIéHaK), Kab Asiust 6bu10 Gararae i mrdaciiBae
¥ mapsl. Tylo Bany macid 3eBadki BbUIiBarollb Ha IIapori, Kad BbIIIA 3aMYyX...« [35,
172]. AgHak KapMillb Ipyf3aMi ajgyac KyIlaHHA, aca0jliBa X/I0IYbIKa, 3abapaHsiacs,
60 pm3ius BIpacie paciycHbIM [36, 129]. Kab rapanraBanp psiuani ¢isiunyio mper-
BabHacupb y 6yayusiM, Ha [lafisBinHi icHaBay 3BbIYAil KYIalb 3y IbIHKY IIEPIIbI Pa3
y Bajide 3 mabayeHHeM Majaka, kab siHa ObUIa Oennast 3 TBapy, a X/IOIYbIKA — y Baji3e 3
miBaM, Kab éH 6y MOIHBIM i IpbIrokbIM [12, 5]. CiMBortiKa miBa (XMeyis) HaMIIbIPI
pasropHyTast ¥ BsicenbHail abpaaBaciii, abbIrpeiBanacs i y cityarsli, Kasi A3itst Madsl-
7acsA ¥ KyIenb IMagdac XpocTy — IaTa a3Hayasa, IMITO yce MPBICYTHBIA »IIall IoIlb MiBa«
Ha ATOHBIM Bsiceni (37, 20].

ApHaK, HAT/IEA3AYbl Ha TTa3HAYAHBIA 3aXa/Ibl, IITO MPAATIPBIMAJIICA HapOC/IbIMI 3
MITali CTaHOY4Ya CIIparpaMaBallb XKBIIIE HOBaHAPOJKAHBIX, II0aBasd imoHThIIKAIIbLA
A3siLell HaVIMayIofIIara BeKy ObUIa sIds HAMSYHa. ['9Ta BIAYIsUIAcS ¥ afcyTHACLHI
a[[pO3HeHHAY Yy anseHHi (Haciii gayryio capouky), 3ab6aBax i HaBaT »0ACIIONBIM« Hall-
MEHHI IIPaJiCTayHIKOY IaTail y3pocTaBail TPYIIbl: »HeMay/sA«, »A3ilA« — Ha30yHIKi cs-
panuira poxy. Ilepaxon y rpyny najierkay (»6/1asHaTbl«, MaflIapKay«) i ciMBaIiqHbI
aKT MosaBai ifoHThI(IKaLbI agbBIBAyCs § BeKy 6-8 ragoy: » Ik 6/1a3HIOKOM X/TOITYBbIKY
1 A3eBadlbl Y)K9 MI9CIb-BOCEM Iafloy, TO Y>3 copaM (BbUIy4aHa MHOM0. — Y.JI.) im xa-
I3iIb Y BaJHOI TO/IbKi capoydIbl. Tafibl X/IOMITY AAIOIb ITOPTKI, @ A3€BaAYLIbI CHAIHITKY«
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[35,170]. [TapmeTKaBbI e pBLAL, AKi ATHYYCA NpBIOTi3Ha ga 14 rox [38, 89], BpuTydaycs
aKTBIYHAIl CalbIAII3albIAl A3dALell v cepax »My>KUbIHCKaM« 1 »KaHOLKall« IIpalibl
Ce/IAHIHA, INTO HAafKpaCIiBajia iX IMOJABYI0 iMOHTBHIYHACLb. 3ab6aBbl IaTara Iepbl-
ARy KBIOISA, SIK IIpaBila, TaKCaMa Maf3s/IANINA Ha TY/IbHI I3SyYbIHAK i XTOMYbIKAY.
I'ynpui raTeLa (»Y nuraxi, »Kynp...«, »1lor i ninrkag, »y ab4oHKi« fpl iHII.) pasBiBai
Ciny, cIIpbIT, yBillIHACITb, BLIHOC/IIBACIb 1 OBUIl IIPAaCAKHYTHI fyXaM 3MarapcTsa. [llapar
TYIBHAY aTIOCTPOYBaY STHACAIBIATBHYIO i cAIMelTiHa-abpasiaByIo crenpiiKy Taragac-
Hall BEcki (y »cTapacTy«, »IIalia«, »IbIFAHOY«, »Y XPIChOIHBI, »y BACe/Ie« i I.1.). ATHAK
TY/IbHI »CsAMelHara« IVIaHy AII4Y9 He Heci ¥ cabe YCBATOMIICHAra spaTblyHara 3MecTy,
3’ AY/IAI0YBICA NAapabIIIHBIM KalliABaHHEM IIaBOI3iHaY JapOC/IbIX.

JacaruneHHe nurno6Hara y3pocTy (ayHaenis), ITo cynafae 3 IepbLifaM IoHa-
urBa (3 14-16 ma 20-21 rona), xapakTapbi3aBanacst He TOMbKi Oismariunan (monmasari),
ase i mcixamariuHai, calbIsTIbHAN CIIENTACIIO Ya/laBeKa, AKas BhIAYIAIACA § MIMATIIKIX
I3esHHAX (Iy/IbHAX) abpajiaBara XapakTapy, y/lIacIiBbIX Mana3éBail CyOKynIbTypsl (»3
pBITYanbHaTa MYHKTY ITepKaHHA (isiAmarivHas criemacup cama Ima cabe Hefjacrar-
KOBas Hi JUIA IIepaxofy ¥ HOBBL CTATYC, Hi HaBaT A IpauAry poga« [31, 66]. Tamy
HaBaT iHIBIBiya/bHBIM acaOliBaclsAM Io/IaBara passinig (6e3yMOYHBIM 3 Gadbllrda
¢isianorii) y TpapgblbliiHall KYJIbTYpbl HaJlaBajiacsA i caljbls/IbHa-KY/IbTypHae »Iy4aH-
He«. »PaHHsAe pasBinueé § 3AYYbIHKI afHBIX TObKI Ipy/i3ell TaBOPHILb IIpa /I3Be aKa-
JiYHACI: @) IITO Mali 3a4ajia TaKylo JOUKY Ia-3a HUrobam, 6) IITO Jadka He 3axaBae
I3sABoLTBa ja nuno6y. HaagBapoT: paHHAA crenacub A3AyYbIHKI ITakasBae, IITO se
I3sABOLTBa Oy#3e THIM OOJBII IpaliArviae, YbIM paHell HaIbIllIa CTalaclb. ATyIbHae
paHHse pasBillé O3AYYBIHKI He CIIpblie LUTIOOHAMY SKBIIII0 TAaKOJ YKaHYbIHBL: SHA
He Oyase mobinb MyXa, 3aycénsl 6yase ¥ mumobe makyTaBaib i HIKO/I He Hapop3ilb
IayraBevYHbIX 351eil. Y Cylpalb/Ieracilb IaTaMy IT03HAe Pas3Billllé N3y YblHKI abALae
¥ 6ynydsIM JOOPYIO SKOHKY, PyXaByIo raclajiblHIo, ajle 0:A33eTHYI0 Malli« [37, 47]. Ta-
KiM 4bIHaM, IlepaBara ¢isiyHara IayaTky HajJ HYXOYHBIM (IIPBIPOABI HaJ| KYJIbTypaii)
y pasBilli A3Ay4YbIHBI MapKipaBasa sie aKy/IbTypHbIA (aMapa/bHblA) IaBOA3IHBIL ¥ fa-
JIeVIIIBIM | majapafkaBaHaclb IPLIPOSHBIM (He yajiaBedbIM) 3akoHaM: »Kani ¥ nse-
BauKi-NafIapka BelIbMi XyTKa pacTyIp UbIIKI..., sHa Oy/3e BeIbMi IajKasi fa MyX-
YbIH, @ 3aTBIM XYTKa CacTapbllla, AK Ipbld« [35, 171]. [IpasmepHa »IIBIIHBIA GPOPMBI«
y MaJIafi3éBbIM KaJIeKTbIBe acallblABaJIicA 3 IpasBaMi KbIBE/IbHATA CBeTY (IlaKa3aslbHa,
IITO JArsTy/b y Majafi3éBbIM C/19HTY I.Hapamosalka HelmpamaplblifHa BATIKiA Irpynsi
[a3HAYAIOIIIA SIK »OVKi« 1Ii »BBIMSI«), 3 Ay/ISUIICS ab’eKTaM XapTay i KIiHay i, y cBaio
4apry, BbIMarali »KyJIbTypHall KapaKiipoyKi«: »Moit >ka Tbl TyTymiuka, / [Ipagai Tbt
KapoBauky, / Kymi MHe mHypoBauky! / A 3 MsaHe Manbubl cMsonua, / Ilto y mane
cicpki Tpacynua. / A 3 MaHe Manblpl 6ypuaub, / IllTo ¥ MAHe cicbki ThIpyanpl« [5,
117-118]. Ilpsl paanbHall »KapaKIipoOyIbl«, SIK IpaBia, BLIKAPBICTOYBAJL MPBIEMBI
KaHTariésnan marii. »Kasi g3aydbide spaenia, mrTo rpysasi y sie mpasMepHa pasBiThld,
i 1Ha XO4a iX 3MeHIIBIIb, TP6a HeKa/IbKi pasoy 3Madblllb iX Bafiol0, Y KO aOMbIBaI
HA6OXUbIKa« [37, 264]. AIHaK, ITaKOJIbKi IIPBITOXKBIA A3ABOYBIA IPYA3i 3’aynsica He
TOJIbKi NpBIKMeTall IoIaBail CIiesaclyi, ajie i ab’eKTaM 9paThIYHbIX II€PaXKbIBAHHAY 3
60Ky xnonuay (»3-3a AKix mo6Anb i 3a Akig HibbITa HeHapoKaM Xamatonna« [35, 170],
60JIbIIacllb MariyHbIX IIpajIicaHHAY HaThlYbUIacs MEHaBiTa iX »IIpaBilbHara« pocry.
»Kab BBIKITIKaLlb POCT TpyA3ell, A3AYYbIHKA [aBiHHA eclii AK Mara 4aclieil »I1acKpo-
ObI11IBI«, OY/IBOY, parry, 6pYUKY i iHII. KPYI/IbIS IIPafyKThI, CATPIYIIBI iX MANsIpISHE 32
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masyxail jig rosmara Hena... Kam ok Takimi cpogkami MaTa He macAraena, o3aydbIHKa
[aBiHHA NPBIK/IACIi cabe A CacKOy Iji PasHAIMOJBIX LIYAHIOKOY, i KAILIHAT... YbIM
OPY>KHel CMaKTaJli ITYbIHIOKI i KaIlsTHATBI, TBIM XYTY9II A3AY4YBbIHY YIIPBITO>KAIlb BBICO-
Kis rpypgi« [37,47-48]. 3 raraii )xa MaTall IpajIicBaaacsa Hallipallb IPyA3i X/Ianenkan
mrankai [35, 170] 1, camkatousl xj1e6 y Ied, CKy6aHyIlb »3a KOXKHBIM pasaM TPOIYbI
IjecTa 3 JIalaThI« i »[a/JIKHYLIb« IPbI IATHIM [39, 308].

AnTBIMaIBHBI ITIOOHBI Y3POCT /LT A3STYIbIHBL, KaJIi »3eyKa Obl1a cama y cabe«
[4, 215], npanyrmiemkBay afllaBefHACb AyXOyHara (pasymoBara, Ky/IbTypHara) i ¢i-
3iunara (mpbipopHara) passinust: » HsaBecra nmiublia crienalo, Kasii sie Kaca fgapacia fa
nasica« [40, 306]. Kaca (Bajsacsl) y fai3eHbIM BBIIafIKy (irypye MeHaBiTa sAK ciMBaid-
Hae a3HaysHHe padyMoBara IadaTky (mamgpabssHeil ab cyBaAsi Bamacoy i pasyMoOBBIX
3[0/IbHACLIAY YajiaBeka IL: [41]).

Ilepbian n3sABOLTBA aiIIOCTpaBaHbl § OemapyckiM (anbKIOphl pac/liHHAM CiM-
BOJIiKail. [[3s1y4bIHa, SIKas JaCSTHY/IA HUTIOOHATA Y3POCTY 1, afjIIaBeHa, Jaydaerna fa
Masaji3éBara KaJeKTbIBY, CiMBaIi3yellja caloBbIMi (py»Ka, A6JIbIHA, IPYIIa, YapaIlHA,
BilmH:) i massBeIMi (KamiHa, pyTa, 6s5po3a) ApaBami i KBeTKaMi ¥ cTafbli CBAIro KBiT-
HeHHA: »Ha rapopse ga Ha mepaxopnse / TaMm 1Bina poyka 4sIpBOHEHbKa, / TaM xazsina
3/IiYHA MaHEeHKa, / 3/TiuHa ITaHeHKa, Manafa AjnieHka. / SIHa Ty poxy fa camrdpinania, /
Carryblnasa i BAHOK 3Bija, / 3aBiyIIbl BAHOK, IAIIUIA § TaHOK« [24, 221].

»CIIeaclb X/I0IIIA, AK i I3V YbIHbI, TAKCaMa BbI3HaYasIacs LJIBIM LI9paraM ¢ax-
Tapay 6israriunara i KyJIpTypHara KIntanty: » EH xyomerr 106pbl, 3MapOBbl i TPBITOKBI,
3Hae (BbUIydaHa MHOIO. — Y.JI.) ycskae nsena pabiip i i3eyKy-HABecTy Oyase mobinb«
[4, 216]. K 18 rajam xytoreln; Myciy BBIKOHBAIlb IIPaKThIYHA yce racnagapybla (»MyxX-
YBIHCKifi«) pabOTBL, ITO 3’ AY/IANACA BajKHAIl IepajiyMOBall /I CTBapdHH:A yIIacHal
cAM’l. AfHaK, TAKOMbKi »Ky/IbTypHae OymayHII[TBa« YajaBeKa 3aBApIIanaca TOMbKi 3
YCTYIUIEHHEM £ro ¥ NUII00, [THaT/IiBacllb XJIOIIA BBIAYIIAIACA ¥ II9YHAIl TOXHaIariyHall
HefacKkaHasacui: »I[HaT/IiBbI My>XYbIHa He yMee MalaJIilb KaMeHeM Y I9/b, He yMee
CSIYBI CAIKepalo Ia afHbIM Meclbl« [40, 306]. besymoyHa, mosaBas crenacub 3’ aynsanacs
HaTypaJIbHBIM BbI3Ha4a/IbHIKaM IIPBI JaCATHEHHI IUTI0OHAra Y3pOCTy (»sII4s >kaHinka
He afipacia« — IIpa QisisrariyHa HepasBiTara xjIomnua), aje yaiuBangacs sHa TONbK ¥
KaHTOKCI[e COIIbIA-KY/IbTYPHBIX BapTaclAy IoHaka. Kami €H xapakTapbl3aBaycsa aKyb-
TYpHBIMI fAKacuAMi (IpBIAYypKaBaTaclio, HAYMEIbCTBAM, CKpallHAN HeaxallHacIIo i
Ia T.IL.), TO, HAIJIEA3SYbl Ha CBOJ Y3pOCT, HabIbKayca ¥ HapogHall cBALOMacLi fia y3-
poyHIo a3inAni (HecamacToliHara, HAyMesiara, He 3[l0JibHara KaHTpajsiBallb, Ca4yblllb 3a
caboil) i ayramMaThIYHa BBIK/IIOUAyCs 3 MUTI0OOHAI Kararopsii: »11ITo siro xaHirs, Kami ¥
STO ca cpaki BaHilp?« [42, 8].

[TayHarene [oHaKa CiMBaJliYHa CyagHOCITAcSA 3 BEreTalbIANl XMeN, paji3eln
6apsiHkaM i pamoHKaM: » — []smep 6yxy >xaHimicst. / Ha TorasiHe XMerb passiycs, / Ha
HIYIIBl SYMEHb y>KO Hamiycs« [29, 159].

Ilepblan 3HaXOMKaHHA YajlaBeKa ¥ MaTa3€BbIM KaJIeKTbIBe He MOT OBbIIlb 3aHaJI-
Ta IpaLAIVIBIM. »Y HapOJHAIl TPaJbILbli YCXONHIX CIaBAH Iapa IIayHaJlells IpaLr-
BajIacs Y CAPIIHIM afi aJHArO fia IIALi rafioy i1 aboaByX nonay« [43,234]. Ha npansary
raTara nepbIANY, XapaKTapbl3aBaHara BACKOBall TpaMafiol SIK »I'y/IbHA«, aCHOYHAII 3a-
Jadall y MeXxax Majlafi3éBail IPyIbl 3 sy/IsIacsi CTBAPIHHE IATOHIIBIHBIX IUTI0OHBIX
map rmacpopkaM aOpafjaBbIX TYIbHAY i iHIIBIX dopMay pbITyalbHBIX (pbITyalizaBa-
HBIX) ITaBOf3iHay. bo »y Ko)KHall KaHKpPATHAl JlaKa/IbHAll Tpajbllbli icHaBasi gaBori
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JKOPCTKisI Y3pOCTaBBISI PaMKi, Y MeXKax SIKiX IpafmicBanacs 3akI0voHHe 16y, Y
3BapOTHBIM BBINAJIKY (acabiBa IIpbl BbIXafi3e 32 BEPXHIO MAXKY) YajlaBeK MaTparvLay
Y KaT9TOPbII0 BBIOIYIIBIXCA 3 PHITMY SKBIIIA i ¥2KO TaMy callbIs/IbHA HellayHaBapTac-
HBIX JII0fi3€ell (mepacTapki, 6abbuti i fa T.1.)« [31, 65]. AgHak Maag3éBast ry/IbHs Menta
3HAYSHHE He TOJbKi y »4YalaBeybIM«, »TapbI3aHTA/IbHBIM« BBIMAPOHHI. »[y/IbHA ¥ pbI-
Tya/IbHBIM KaHTIKCIIe JKbIIIIs aOIIIbIHHATA Ka/IeKThIBY Mi(haiarisaBaa gaqydaHaciib
MoOJafi3i fa mpamacay cTafpli Malafoci KocMabisylarivaara cBeTy, 4bIM abymoyiriBa-
Jacs AK acadyiBasg poJA sie PhITYaAbHBIX (DYHKIUBLAY y IPaljOYHbIM KaJeHJaphl, TaK i
crrenpigika YHYTPBIrpyIIaBora >KbIIIs« [43, 235]. HeBpinafkoBa MeHaBiTa abpajiaBblst
A3eAHHI MO/a/i3i CKIajia/li MaTPhIIly YCiX aCHOYHBIX pbITyasay ragasora kona: Kams-
may, Macneninpl, ['ykanus Bsacubl, 3am€HbIX cBATaK, Kymasuis gpr iHIIL

[TaxasanbHa, ITO CaMO CJIOBA »TY/IbHAK, 3 IIePIIACHBIM 3HaUY9HHEM »CIIABaHHE Ca
CKOKaMi«, Mae BeparofiHae CyaJHACEHHe 3 CT. iHl »yajti« (1aHaBaub 00CTBa) i rpaLIKiM
»aylos« (cBAlrysHHBI) [44, 16]. PoITya/bHBI XapaKkTap Malai3€éBbIX I'yIbHAY OOJIbII
magpadssHa mpaimocTpyem Ha npeikaanse »>Kawuins6sr Isipamikic« — yHiKaabHA
abpajaBall #3ei, ObITaBaHHe fAKOJI aMajIb BBIKIIOYHA CyIajiae 3 apdajaM pacCAIeHH:A
HO/TALKIX KpBIBiYOY [5, 56].

['ynbHA phITya/bHAra 3MeCTy § aipO3HeHHe afi I'y/IbHi IabbITOBal, Mae CTPOIyI0
CyajHeceHaclb 3 »MipasariuHa Hampy>KaHbIMi« Kpomnkami § wace i mpacropsl. »Sk
6OJIbIII BBIIaTHAsA, HIOBI CBAILIYSHHAA, I'yIbHA raTad (XKaninpba Llapamki. — V.JI.) BbI-
KOHBaeIllla TaBO/i p3fIKa i BBIK/TIOYHA 3iMOIL, y THi rafjaBbIX CBATAY, SIK, HAIPBIK/IA,
Kansipr, HoBbl rof i 3araBenHe mepaj BsUIiKiM moctam...« [45, 99]. Heracpapna »>Ka-
HillbOa« IaybIHajIacsA alloyHa4ybl — y »HY/LABBI« IIpaMeXaK 4acy, AKi y TpamblIbliiHail
Gemapyckail Ky/JIbTypbl pasI/IAfaycs SK HalOONbII allThIMa/JIbHBL JIA KaMyHIKallbli 3
inmracBeram (Bapo>XObI, 3aMOBBI) 1 pa3HACTAIIHBIX MariTHbIX MeTaMapgo3say.

HeBpInagkoBbIM 3’Ay/Anacs 1 Mecla »irpbllll4a« — KapyMa, fAK IaMeXKHas
KpOIIKa V IpacTopaBail CiCToaMe »CBairo«/«dy>KorBa« CBeTy. AbGpamaBbl XapaKTap
»KaHilpObl« BbIHIKae 1 3 abaBsA3KOBACII sie MPaBsA3€HH, 1 3 »CaHKIIbISTHABAHHSI« Ha
se IpaBAf3eHHe 3 00Ky mapociblx: »banpki Hikomi He yMemBamics ¥ Llapamky«, He
3abapaHani »kaHiNb 1lApamKky«, HaagBapoT, HaBaT 3arajBaji rata pabiub...« [5; 81].
Cam croxaT »KaHibObl« y KaHTIKCIIe 3iMOBara COHLIaBapoOTy, CMEpIIi cTapora cBeTa-
HapajiKy i CTBapaHHA HOBara, 6e3yMoyHa HaObIBay KacMiuHae ry4aHHe. Y T9TBIM CIHCe
3HaKaBbIMI 3’AyIA0lIla HalIMeHH] I3€el0YbIX aco6ay, AKif 1 3aKIo4Yannb ciMBaliqHbI
mmo6: »JI3en« i »baba«. ¥V Gemapyckait Tpagpisi ¥ Bobpase »lI3ema« (abarynbpHeHa
- »[I3an0y«) ¢irypyroun ITpopki, bor, xaTHik i mapar iHIIBIX IpajcTayHiKOY cdepbl
cakpajbHara (BAZOMBI ObIY i maMiHa/IbHBI I3¢HDb »babbl«, Y TOHap NpoaKay >kaHo4ara
nonny). TaMmy BbIKapbICTaHHE I9TBIX BOOpa3ay y ThIX I1i iHIIBIX (a/IbKJIOPHBIX CIOKITAX,
300blIara, ykasBae Ha ix ciMBa/ligHacIb, CyajHeceHaclb ca cdepail »bockara«.

Tak, magyac Kanapay, axolyneHHe »Kasbl« i, afilaBefHa, HAPAaJP)K9HHE HOBara
cBeTajIafy ObIIO MarybIMae TOJIbKi IIpa3 adyacTyHaK-aXBAPY 3 60Ky racrmagapoy i cim-
BaJIIYHBI [TOJIaBBI aKT »Ka3bl« 3 IIPAJICTAyHIKOM caKpabHail cgepsl — [I3emam 11i Mexa-
HomaM: »Ka6 Hamra ko3anbka / [Ibr Haemacs, / Ilag mexanomry / ITaBamimaca. / Hy-Tka,
mexanout, / Iyt kase y Hoc. / Hapmzpmenia xxbina, / Byznse xasa xbpiBag, Iji: »Y Halara
Isema / Takas >xpina. / Takas »xbina, / Kab kasa >xbiBa« [46, 317, 384].

I'aTki >k ciMBamiyHBI COHC Mae i »TamiXxaHHe« Kasbl A3emaBbIM KisM. [lakombki
Kipbura Typaycki fa Hait60/IbII BiTaBOYHBIX i »00raMep3Kix« rpaxoy HalllbIX IPOAKaY
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afiHOCiY i »6mmyp co ckotoM« [47, 385], MarybimMa, ITa3Ha4YaHbl aKT Yy JaXpbICIiAHCKa
abpapaBaciii MOT Hacillb pIajibHbI XapaKTap.

JlarsTynb KaHYaTKOBa He BBICBET/IEHBIM 3acTaelllla caM BoO6pa3 »Llapamki«. Ax-
Hak, aHaJi3 ¢anpkaopHara MaTaporany (Lspamka, Ilsamemka, Ianpremsix - y 6ena-
PYCKIX Kaskax — Jpay/IsaHbl XJIOMYbIK) i GyHKUBIAY »Llsapamki« mag gac »Kaninb6obl«,
Ias3Baside Imaransinia 3 gymkait [Lbapramssiu a6 ¢amiuHbIM XapakTapbl raTara mepca-
Haka [41, 86], makoybKi c/10Ba »Ijepax« y benapyckail MoBe a3Hadae »Taykad« [48, 688],
AKi, y cBalo 4apry, ajbKIOpHall TpabIblAll aflHa3HaYHa TPAaKTYyellja AK CiMBa/Ii4HbI
3alIMeHHIK 9paraBaHara Jj3eTapofiHara opraHa MY>K4YbIHBI [32, 87-92]. Y rarail cyBssi
IIaKa3asibHa, IITO ¥ CaMbIM BAJOMBIM CBALIIIIIYBI DPOTa, AKOe 3Haxonzinaca y Pec-
HifAX, 6eaThIIBl YITaHOYBA/i ATO ¥ BRIIIAA3e IMpocTara QaiyHara ciyma, a IIpbram,
60r BBITBOPYBIX CIay 3sAMII, »y3HIK 3 IpyOBIX Apay/IAHbIX (aTidyHBIX BBLABAY, SAKifd
CTBapaics QA AbIAHICIICKiX oprifi« [22, 40, 50]. brbxaiibpiv aHamaraM 6enapyckamy
Ispamuky moxka Mor 6b111b 1 mitoycki Toray (Gondu), ansikyH agHOCIiHAY TamMiX Mara-
IbIMi Tof3eMi [49, 156].

Ha mavaTky »KaHinbObI« A3:y49aThl i X/TOIIIBI TaA3s/IAI0LLA Ha IBa I9Pari, IIpbI-
YBIM IIepIIbIA CTAHOBALLIA 3 JIeBara, a pyrid — 3 mpaBara 60Ky [5, 104], mTo ciMBaisye
¥ MidpanariyHbIM IUTaHe pacnaj CycBeTy Ha /I3Be 3bIXOIHBIA KaMIIaHEHTHI (iI9HThIYHBI
97IEMEHT PbITyasa MpBICyTHIYaAY i Ha Kymasmmi, kami »ypafHik« — KipayHik abpamaBait
A3ei, pa3Boy3iy A3eBak i Masblay Ha ABa Oaki mepaj ckokami repas BorHimr4a [50,227].
Apnak cama » Kazinb6a«, 37Ty4sHHe Iap, AKiM Kipyrolb aOpaHbLA 3 II9pary >KaHaThIX
»barbka« i »MaTKa«, y TOKCTaBbIM TJIaHe CaHKIIbIAHYeIla BhIK/IouHa [lsapamkam, Axi
3’Aysena y BHIIAL3e MEXaHOLIBI (IIpbIrajjall MEXaHOLIY KaJIsiiHara abbIxony) i mpbl-
HOCIIlb KaMIIaHeHTbI, HeaOXOIHBIA JIA 3aK/II0Y9HHA NUTI00Y: »1]apaika, yaxy, yaxy, /
HIro ¥ usabe ¥ maAxy, ¥ maxy? / — I mmineuxi, ironauki, / 3amatel napcuéHayxi, / Fnauxi
Ibl nanavki, / [Isenkis 3abaBauxi« [5, 110, Ne 15]. Kosmioubls, magoy KaHbLA IIpaMeThI
raTara nurro6Hara Habopy CiMBaTi3yIOIb aKTHIYHBI MY)KUBIHCKI ITa4aTaK, podbl 3 aATY-
niHal (MeX, IApcLéHak, abapaHak) — )KaHOYbL. [To/1aBbl ciMBaIi3M IaTHIX paday AcKpa-
Ba BBLAYJIACIIA AK Y caMiX »L[apalikax«, Tak i iHIIBIX (panbKIOPHBIX TOKCTaX. [la IpbI-
KJIafly, Y BACE/IbHAll TOMATBIIBI TAPBAHbI MeX a3HaJae afICyTHACHD IHOTHI § HABECTDIL:
»Pacrapoycsa mex — i Ha 6a1bKy Tpax« [51, 146], a »TonKa« BBICTyMAe ¥ AKACIi aKTHIY-
Hara Qirypanra y mepiuyo mmo6Hyio Hod: »IIIBauka Opira Hamra Baceka, / Beriursiia
VKpyr magana / Tymoit irmoit 6e3 Bymika / I abIpBoHbIM IIOYKaM.« [52, 709]. 3ansppoc-
Hae yMebCTBa y BBIKAPBICTAHHI CBa€ll »TOMKi« ITaKa3Bae i »A3AMy/IbKa« IIAPIIIKABbIX
npblreBak: »/I3en 6abe kaXyx iblilb, / Babina pyiua Helitb./ [I3en 6abe KaXKyx HalIbly,
/ CeM pa3 Ha Haybl Ipaciy« [5, 141, Ne 139]. InoHTbIYHae »IIpaYbITAHHE« Mae i IIIiIbKa:
»IIpbiber XBinpKa, 3a6iy miminbky: Ax, XBinbKa, xapourast TBast mminbka!l [Tpei6sirai
IacKapaif, 3a6iBail maKpamyaii« (3arajgka npa Macnaboiiky) [53, 87]. XapakTapHa, ILTO
CJI0Ba »XBib« Ba yMOYHai1 MoBe (»/Tro6erki meMeHT«) x)abpakoy Marinéyckar rybepHi
a3HayaJla MeHaBiTa My>K4YbIHCKI yastsAc [54, 131].

Tama cTparbl A3Ay4bIHAN ITHATTIBACII i, afIaBefHa, Iepaxony 3 A3sABOIKAra y
JKaHOYbI CTaH CiMBajiuHa aObIrpbIBaellla Ha IpauAry ycéi »KaHinbObl«, BBIAYIIAIO-
YBICA § pa3HACTAMHBIX CIO>KITHBIX BoOpasax. Hall0o/IbIll THIIOBBIM 3’ AYIAelIa CI0XKAT
3 »mararyleHHeM« 0a0ynbKi n3emam: »JI3ex 6aby Tamiup Bsizzers. / A 6aba KPBIYBIID,
Hs Tig3enp. / — Xaii us16e kagyk 0sparp, / Sk Ter MHe XBapTyx asspail« [5, 140, 135].
»$IK y KacMasIariqHbIM, TaK 1 § aHTpala/aTiqyHbIM IUTaHAX Iarpy)KoHHe ¥ Bozbl a3Havae
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He KaHYaTKOBae 3racaHHe, a YacoBae BAPTaHHe y BoOJaclp aMop¢Hara, 3a AKiM ifze
caTBapoHHe HOBara KbIIIA Ili »HOBara 4ajaBeKa, y 3a/IeKHACBII] aff Taro, IIi BAA3eIa
pasMoBa npa KacMivHae, OisiariuHae 1l catapbisurariaaae« [2, 83]. PaspsiBanne »zi3e-
TaM« XBapTyXa, AKi ¥ HApOTHAI TPabIlbli CiMBajIi3aBay YKaHOYbIA TeHiTalii, a ATOHasA
HasyHaclb (3aXxaBaHacllb) y A3AYYbIHBI — se IHaTIiBacub [32, 129-130], BigaBouHa
YyKa3Bae Ha CEKCya/IbHbI XapaKTap »MaTalleHbHsI« »6a0ybki«. [TakaszanbHa, ITO caMm
I3esCTI0Y »KyTaljlja« ¥3bIXOA3ilb ma iHmaeyparelickara kopaHs kip- ca 3HausHHeM
»Killenp, Topada >kaganb« [55; 29], a Oemapyckas ¢anbKIopHas TPambIlbld TPaKTye
»HaMaKaHHe« BSIHKAQ, JIK CTpaTy ;[SH}“IquHaI?[ LIHOTHI [24, 221, Ne 187]. HeBrinmagkoBa }"I
HAPOJHBIM COHHIKY TaIilb Karo-HeOy/3b y UbICTAll Bajide — HA sIBe IPBIMYIIALb II/Ia-
Kallb, 3aCMyd4allb raTara dajaseka [56, 385]. »Hebsicriekax, mro majcieparae g3sy<dbl-
HY, CiMBajIiyHa abbIrpbIBaeniia ¥ »Llapalikax« po3HaIIaHaBbIM YblHAM. DpaTbIYHas 5K
CIMBOJIIKa, IKOI0 I9fjaK HACBIYaHBIs MPBIIeYKi » KaHingpObi«, 3’y/IsI011ja IpaKThIIHA
»IIOYHBIM HabopaM« InbIdppay, ITO Kamyiolb chepy iHTBIMHBIX y3aeMalaublHEHHAY
MaMiK MY>KYbIHaM i )KaHUBIHANl Y TPAAbBILbIITHAI Ky/IbTYPBL

ApHaK, y afpo3HeHHe aJj BAce/bHara Iii pajsiHHara ¢aabkiaopy, aparbiaMm »1s-
P3lIaK« AIIYS He HATATY/IbKi »IIPaspbICThI« i BifaBounbl. TaMy MeHaBiTa ix cymacray-
JIeHHe 3 iHIIBIMI >KaHpaMi, IlepagyciM 3 caMeliHa-aOpajjaBbIMi IIeCHAMI, falaMarae
»IIPAYbITBALb« [TILIOOKA IPBIXaBAHBI COHC HiOBITA OSCKPBIYAHBIX CiTyaubisay: »Ilaimy
s Kapoy jfairp, / A 3a MHOI >ka ObIK 6sDKbILb. / Kab 1s6e xapiyH 3azppay, / SIk xa Tb
MHe XBapTyX napBayl« [5, 176, Ne 292]. Tama, nasHayaHas ciMBoOjiKail XBapTyxa (I
BBIIIOI) aKI[PHTYeNA TYT i BoOpasaM sipara 6bIKa, yOAdbIllb SIKOTa Ba CHE — a3Havae
HapaJ>KoHHe CbIHA, a yIap ArOHbIMI paraMi — Toe, LIITO Ha fABe »4ajaBek JabiBaena 1a
JKaHYbIHbI« [56, 422]. [TalaroOHbIA [10/IaBblsl 3HOCIHBI, HE CAHKI[bIAHABAHBIA BSCEIIb-
HBIM pbITyaJlaM, aTasgcaMJIiBa/lics 3 BbIXajaM, »BbIIaJi3eHHeM« ca cdepbl KynbTypor,
yBaxo[)KaHHEM 4ajiaBeka ¥ 30Hy IIpbIponpl, A3e YIBbIHKI i A3esAHHI He paraMeHTaBa-
HBIA HifAKiMI HopMami: »ITamann3s mmaHiuky xasa, / Y moni saHayaBana. / Y mosi map
énkato / 3 ManmagbiM Mikonkaro« [5, 143, Ne 146]. I[Takonbki »A114s § cTapaskbITHACL
IpopKkay Oenapycay eka 3 e XapaKTIPHBIMI IIbINIKaMi JIiublIacsa GagliqHbIM APIBaM«
[15, 218], To HaYOYyKa A3AYUBIHBL »y Jlece, IaJ elIKalo« Me/la § HapOgHall TpajblLbli
aJlHa3Ha4YHYIo Aa1IbIppoyKy. Tak, pagsina Maagora Kiria 3 HellHAT/IiBall HABECThI Ha-
CTYNHBIM ublHaM: »11i mag emmro crama? / i mprmka ymana? / Li xkapoy maima? / 11i Ha
por mpabina?« [52, 206, Ne 750].

HecyMHeHHBI 3paTbIYHBI KAHTIKCT Meli ¥ »11Apammkax« i pasHacTallHbIA anepa-
IbIi 3 apaxaMi: » BeIigy, BBIIAY ¥ arapof, / Y A3ABOLKI Kaparop, / ApamiKi ITYbIIaiodbl,
/ I3AmynbKy ITyKarodbl, / ApaIIKi 1jaTyousl, / I3aaynbKy namyoubi« [5, 184, Ne 327].
Apoaxi, fKig cApop iHIIBIX »IafapyHKay« IpbIHOCID llgpsmika, 3’ayndionia aHapa-
TiHHBIM (YBacaO/IAI0YBIM MY)KYBIHCKI 1 >KaHOYBI ITaYaTak aJHa4acoBa) ciMBasaM, ILITO
i abpIrppiBaena y ¢anpkiopsl. Tak, sHelHi BbIIAL apaxay (»Ila 4aTbIpbl, ma IALb,
3anymiymbica BicAnb« [57, 330] TpeIBama cyafHOCIY iX 3 aKTBIVHBIM MY>XYBIHCKIM T1a-
JaTKaM, ajle TOJIasi CTPYKTYpa, Y SIKOM HapaKaela sfpo, 30mbkana ix 3 Bobpasam
JKaHouara ynoHHA. Y I0payckix i Kymanbckix mecHAX MIBIpOKa MpajicTay/IeHbl CI0OKIT,
I3e apax 3 AnpoM (»capapsiHali«) inoHThIIKyellla 3 A3ABOLKACIIIO i Cympalpracray-
Jsielilla MY>KYbIHCKaMy I1a4aTKy, CiMBajIi3aBaHaMy MaHa/lIiTHBIM (0e3 Afpa) KaMAHEM.
Apcronb 36ipatp, JIyIIYbIIb, TPYIIYBIIb apaXi — Ha30ay/IALb A3AY4IbIHY LHAT/IIBACL.
Tak, y apxaiqnait abpagasait rypHi »SIurayp« (BoikonBamacs sk i »Kaninpba« na Ka-
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JISIIBI) AIIOLIHI XapaKTapbl3aBaycA HaCTYHIHBIMI cinoBami: »Csapsiup, cansiup samrgap! /
Y 341€HBIM Kpacne, / Y nackaBbIM Kycle, / [apamibiki Tpyirda. / bApbl cabe maHeHKY,
/ Karopyro xouani« [44, 88]. furys 60/bIn BelpasHa CiMBOJIiKa apaxa arydysaela y
»KaMOPpHall« IIecHi BsACe/lbHara abpajy, fIkasd yXBajse »HellapyllIaHaclib« HABECTHI fIa
o6y: » A fobpa Haura MaHeuka dblHiIa, 4bIHia, / IIITO He Xaa3ima ¥ EMHBIS /ISICHI ¥
apa1Ki, apauiki, / He Hapabina cBaéit pajj3ine HacMelliKi, HacMelnKi« [52, 196, Ne 708].

Toma MiKIIONaBBIX HALUIIOOHBIX aTHOCIHAY ajIocTpaBaHa i ¥ »llgpamikax« 3
yMoyHait HasBaill »[]aina KoHika § BAAP3«, A3€ KOHb BBICTYIAe CiMBalaM MY KYbIHCKa-
ra, a BAAPO 3 BaJoll — KaHOLIKara radarky: »Ilaina xonika y Banpa, / Binsina s peioxy
Ha fHe. / CMauHas ppibayka kapach, / Ilananyit, i3sagynedka, xonp pas« [5, 248].

bonbli mpaspbIcTa IaThI CI0XKAT arydsaelilla ¥ Majaj3éBbIM KaparogHbIM JbIAIO-
3e IIaJj9ac BeCHABBIX CBATKaBaHHAY, AKi ObIY 3adikcaBaHbl Ha [oMenbirybiHe: »— [I3ey-
Ka-A3sBina, / Hanoit mariro xaust. Y! / Hamont mariro xaus, / — i #s 6yasent Tor mast?
V! / 5 ue 6yny maiui / — Bynse msne tarka 6iui. V! [58, 132].

[TapayHaHHe He3aMY>KHAN [3SAYYBIHBI 3 HAIIOYHEHBIM IIOCYIaM IIPLICyTHidae i
¥ BsicenbHBIM (pajIbK/IOpHI (Ha 3aloiHax — cBataM): »BasbMmile se, pacuine se, / Hena-
polIdaHylo f13eBauky. / BaspMine se, fanine se, / 3anaryio apauky« [59, 109]. Axcronn
»pbIOKa Ha THe« Qirypye y ToKcIle HeBbINTafIkoBa: » Tak HikoMy He ymamocs, / Sk MHe,
6epmHall cipare: / 3’ema ppIOKy-Tpanatyluky — / Tpamevanna ¥ xxpiBarie« [60, 214, Ne
1414]. ITakasapHBIM 3 Ay/IA€llIla IIBIPOKaA paclayCIoIKaHbl ¥ Hapozi3e BbIpas: »/1oBilb
PBIOKY« — aTHOCHA MaJIbIX X/IOITYBIKaY, ITO MOYallla ¥ JIOKaK, 1 Toe, IITO ThIA 5K Ka-
pach, J1iHb, aKyHb i IIMyIaK MaBojJIe TpajbllbliiHara COHHiKa a3Ha4Yalolb HapapKoHHe
cpiHa [56,435-436].

Hacpruanacup ManazizéBara GaabKIopy spaTblyHall TOMATbIKall, 6e3yMOyHa, He
3’Aydenia mpasBall XBapaBiTail 3allbIKIeHacli Ha ceKcyanbHall Imebe. HaapmBapor,
IIparaBopBaHHe YCiX imacracAy »TaMbl« Ha CIMBaJTiYHBIM y3pOYHIi, y abaBsA3KoBa Ja-
ClLinHal )kapTOoyHall ibl ipaHiyHall popMe, cTBapasa y Majan3énay yayHsl (1 AK Ipbl-
HSITA 3apa3 — BiPTya/IbHBI) CEKCYa/IbHbI BOIIBIT, 5IKi Pa3bypay Mask/IiBbIsi KOMIUIEKCHI ¥
cdepbl poaIbHBIX MDKIIONIABBIX aJHOCIHAY i apraHiuHa yBop3iy ix y mauynuéBa-1smec-
HBI CBET »JapOocCyara« XXbIIIIs 3HaYHA JIeTlel], YbIM CYJacHBIA YPOKi CAMENHall 3ThIKI,
mTO ECIb TOMBKi CIIpobail cTapaifiiara MaKajgeHHA HaBA3allb YIACHBIA CEKCYaabHDIA
}o6ii i HeabazHaHACLIb CBAiM HalIYaKaM.

ApHoll 3 popMay »IIpaHIKHEHHAK Y »TapOCIyIO« TOMY 3 AY/LATICA JBYXCIHCOY-
HbIA 3arafiKi, 13e aJjHa 3 afiragKay Hacijla IaIkpacjieHa 9paThIYHbI XapaKTap, ajle »Ipa-
BIIbHBI« a/IKa3 3’ YISy CsT OSICKPBIYAHBIM. AZI3HAIaI04ubl acab/IiByI0 MAIY/LIPHACID TAKiX
3arafgak csapop Monajsi, Hin ineiv crymiHa 3amemiy, ITO AHBI »...Be/IbMI afillaBs/ai
HaTypajbHail /I lepaxoHara y3pocTy LikaBacli Ia TOMBI II0JIaBbIX ajHOCiHaY« [61,
62]. IlpbiBsA3eM ToNbKi HekaTOpPBLA 3 ix: »Poc, poc, BbIpac, 3 IéMHara BblIe3, Ha CBET
[aKasaycsi, 3 i3eykami makaxaycsi« (Apax); »Kab He fg3emaBa kauaska, coxta 6 6abina
Mavanka« (Kamopsex 3 xypaBom) [57, 330, 335]; »Y n3ema Biciup, y 6abbl 33sie, A3en
manpocins — 6aba fae« (Toe x) [62,90]; »A ¥ Hamara TaTy/IbKi 3a/aThis 6AY TY/IbKI, K
3abayTarola, IbIK yce 3harajgaolas, »Capoy csa Bicinp Kina« (3BoH); »Crainp mon
Ha MacTy, KpbIYbIlb: »IBasT, abaciy!« (camasap) [61, 19]; »Kab He f3efaBa paMACTBO, Y
6a6b! 6 1a KajieHi agpacno« (BeHik) [16,246]; »bes kocTauki, 6e3 xblTauki, an3in cacray
i Toit ycray« (mecra y m3skbl); »laranék 6aby kadae« (BeHiK y /1asHi); »3BepXy 4OpHa,
y csIpaa3iHe — KpacHa, sIK Haj3eHell — Oyzse mpakpacHa« (kasémsr) [53, 236, 248, 314].
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Apnak pasosig BepbanbpHail CIMBOMIKI Manaz3éBail CyOKyIbTYypBI Mae COHC
TOJIbKI 3 y/liKaM CIMBOJIIKi aKIbIsIHa/IbHAll, KAHKPATHBIX TY/IbHEBDIX M1aBOA3iHAY, AK Y
paMKax KaJLIH/IaPHBIX »irpbIIIday«, TaK i ¥ TaObITOBBIM KaHTIKCIIE.

Y »)Kaninp6e Lsapamniki« caM XxapakTap I3esHHAY MoJaj3i (»CKpy4BaHHe« IIap y
TaHIIBI, »TOBbI« GAOYIbKI A3SIAYIbKAN i HaafiBapoOT) Mey BBIPA3HYIO LUTIOOHYIO adap-
60yKy: »...Ha MOBe Ty/bHi TaHel] — CKOKi — ciMBarmiaye »mmo6« [43, 238]. XapakTapHa,
IITO »KPYLillJa« Ba CHe — a3Hadae XyTKae BAce/ie« [56,315], ane afHadacoBa A3esCioy
»CKPYIIilIla« y JadblHEHH] /la A3AyYbIHBI a3Ha4ae CTpadaHyio €10 nHoTY. [Taguac ycén
Ty/JIbHI MOJafi3b BBIAY/IANA HA iHABIBiMyanbHBIM Y3pOYHI CBOM CIIPBIT, 3yXaBaTaclb,
yBillIHacIb y aOBIXOIKaHHI 3 MapTHEpaM, IMadyLIé ryMapy i TOHKaclb y CMAXOBiHaX
afiHa4acoBa: »Ycé raTa mepachllaeniia JoCIinami, )kapTaMi, IppIMayKaMi K Ha agpac
»CBaIIIli«, TAK 1 Ha a[[pac »MaafibIx«, Kai éCIlb fIa Taro 3a4YsIika, acabsiBa Kaji XIomely
HA3rpabHBI i He CyMee YTPBIMAIb A3AYIbIHY« [5, 73]. Ik TpamHa 3ayBakay A.barmano-
Biy, »’Kaninp6a Llsapamki« nikaBina »apoc/blX MaIagblX JIIOA3el TaJIOYHBIM YbIHAM
TaMmy, IITO TYT HA3MYLIaHa BBIAY/IAIONLA iX IyCTHI i y3aeMHBIA CXinbHacLi« [5, 72].
CyuacHas Manan3€Bas AbICKATIKa, aHTBIH/bIBilyabHasA 1A CBaiM BBI3HAY9HHI, mae
3HAYHA MeHeIl IIAHIAY J/Is poajli3albli TaKiX MarYbIMacIsy.

Y Toi xa Jac 60/IbIIACIb JapIBa/TIOLbIHBIX facIeAYbIKay afj3Hadana »HACIII-
JIBI« XapaKTap Ka/ATHBIX ITPBIIIYAY: »...9aCTa IybHA KaHYaelIla IIyMHBIM pasry/aM,
AKi faxop3iy ma pasHysgaHacli: abmbIMKaM, MaljaliyHKaM, >KapTaM yCSUIAKIM HAMa
KaHIa« [5, 66]. [IayHbIA »BONbHACHi« Jamylrdaaica camiM XapakrapaM rynabhi. Tak,
y »>Kawninp6e Baxapa« (cmazmeHcki BapbUiHT »LIsparuki«) ga »6arnpKi« »IagBOA3SILb
XJIoNIay i A3sAy4art, rapopanb: »Llanyrical« A aHbI (I34¥49aThl) y KPBIK, He XOUYILb Ija-
naBana. Boch AHBI MafbIMyLb iM BOIIPATKYy... TyT A1143 60en CMEXY...« [44, 69]. IIpor
yciM IraThIM iCHaBaJIi KOPCTKis 9TBIYHBIA HOPMBI, a0aBA3KOBBIA [IA YCiX ya3enbHiKay.
3a KpBIYY, HAHECEHYIO CI0BaM i A3esll, IOHAK IIi 135y4bIHa Marjli ObIllb BbITa/ICHbIA 3
Majafi3épara KaJeKThIBY Ha IOYTi Jac.

CimBasniusbl xapakTap »KaHirpbbI«, HATIEA3SIBI Ha »IIParpamy-MaKCIMyM«, IIITO
cTaBinacs nepaj »ManagbiMi« (»Mas X ThI )KaHy/edKa, / S >k TBoi My»xyseuka! / Ml >k
Oyzi3eM Ha cBelie >KbIIib, / MbI X Oyz3eM A3siuelt miazsims, / Mel xx Oyf3eM rapajiky mins,
/ MBI x OyzzeM i3s1ell )aHilb.« [5,73]), abcamoTHa He BbIMaray npakTbIYHal »paaJli-
3awbli« TOMbL: »Hs Tonait, n3sapynbka, Haroll, / Ha nary s canp 3 Ta6oit, / bo s HiBAHYO-
Has / — Ha Beuap 3ny4oHas.« [5, 178, Ne 300]. IIpbrabiM »crianb« y r9ThIM COHCE a3HadasIa
»BBIKOHBAIlb IIUTIOOHBI a0aBA3aK« i He BBIK/IIOYA/a CYMECHBIX HauoBaK Monansi. Tak, y
a/iHBIM HarbobI panHiM amicanHi »Lspamiki«, 3po6nensim I1.1TankoBivam Ha moymHi
cyJacHait JlemeTbITdbIHbI, »X/IOIIBI i A3€YKi... Taj KaHell Bedapa, Jajéka 3a IMoyHad, Ia
HaIsIpINHAN 3rof3e KIaylilla clalb apadkami« [5, 69]. AnHak marpabaBaHHE 3BBIYAI0
3aX0yBallb IIPbI TATHIM ITHAT/IIBACIb [ja/I€Ka He 3ayCEbl BBIKOHBAIACA. »3pasyMera, ILTO
I35KYIOUbl BSICEIbHAMY XMIbKY, KapTaM, ITACTAHOYIIbI YCEM CIIpaBbl HA BSCENTbHYIO
m1e0y i MHOTIM iHIIBIM afillaBeHBIM YMOBaM Majlafibld JIIOA31 IHIIBI pa3 »mafaronb«. I
campaynpl: Hi agHa »Kaninpba Lspamiki« He abpxoasinia 6e3 Takora pogy axssip...«
[5, 67]. 3BbIuall »IIaJHAYOBaK« LIBIPOKA IIpaKTBhIKaBaycsA ¥ Malan3€BbIM acApOIKy Ha
IpAIATYy YCATO TOxYy, acabimisa ymeTKy i yBocens [63, 190]. »Karmi n3ayapina Hauye He Ha
BAYOPKAX, a y Xalle, I'9Ta 3yCiM He BBIK/IIOUae CyMecHara CriaHH:A. XIoIel IpaBajpKae se;
SHA 3aXO0J3ilb Y XaTy, [i3e Y)KO yce CIIAIb, K/Iafi3ellla Kasd A3BAPaI i, epaKaHayIIbICA,
IITO Yce MacHYII, yIrycKae X/IOILa, AKi ChIXOA3illb Ia HaCTYIIEHHS CBiTaHKy« [64, 290].
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Toma »ITagHaYOBaK« LIBIPOKA IIpajcTayIeHa i y 6emapyckiM ¢anbkiopsl: »Iap6ys
6erbl, canopi3enbki, / [Ipepiase ka MHe Manoa3eHbki, / Kab 6ouiki He ckpeireni, / Kab
magKoyKi He 3BiHeri. / Kab marycst He cpixana, / 3 KiM 51 HOUKy HagaBana« [65, 97]. Ci-
TyarsLs BeIOapy MaToHIbIHATA [ITIOOHATA ITAPTHEPY YacaM MPBIBOA3IIA [a TAro, IITO
»Ia 3AY4bIHbI, Kab IepaHadaBalb 3 €11, yBaXOA3:1b TaKiM YbIHaM JiBa i TPbI XJIOIIIEL,
Ia gap3e i HaBar yce agpasy« [64, 291]. IIpbrueim, HaTypanbHa, »BeIOipaIa« He TOMbKI
nastyuniHa: »Kasay 6arjpka, kab 51 axaniycs, / Kab ma Houax He xayisiy i He BayaubIycs,
/| A st - xyomen; o6psL, 51 He Bamadycst: / [[3e A3eyKy madylo, TaM i 3aHadyo. / Y afjHOI
cIiay A,y mpyroe ymiycs, / A § TpaIAi Ha A9 Harasily 3abbrycsa« [66, 255].

BesymoyHa, »IragHad0yKi« He MarIi OBIb [aJIKaM He3ayBaXKHBIMI [JIs1 6AI[bKOY
I3sAy4blHbL (»SK MaMya yenblmana / [la crapomy npasepana: / — YcTaHb, OYIIKa, yC-
TaHb, fy1ka, / Ect y Kaci HexTa ¥ noxxky« [67, 306]), ajne craBinics AHBI ga iX, y paMkax
TpajbILbli XyTUYsl1 yXBa/lbHa: »BanoMa, 6alibki Belatolb IIpa IaTa, afHaK He IIepallKa-
IPKAIOLb Jladlld, a TOIbKi IMKHYyIIIIA 3acliepardsl se ajj HacTyICcTBay. JIrobas mMani Obira
6 BestbMi 3aCMydOHasT, Kasli 6 sie Jadka aMOBIIaCsi HaBeABallb BIIOPKI I Kaji 6 xy10-
IIe1] He 3axaley 3 €11 mepa"adasanb. Hacympaip, €1 ibClIillb, Ka/Ii X/IOMIIIbI 3BAPTAOIb
Ha se yBary« [64, 291]. ITpacueil Ka>kydbl, 6allbKi »3aIUIIONIYBa/Ii BOYbI« Ha HaYHbBLA
Bi3iThl: »A Malli He criana, / bl 1 ycé 4picTa 4yna. / MsaHe He cBapbina, / Cama Takas
6brma«. [68, 79]. 3BbIYAlT CYMECHBIX HAYOBAK MOMa/3i OBIY pacmayclofpKaHbl i ¥ iHIIbIX
Hapopay Eypomnsl. Tax, na npbikitany, Backoyusl Janii y XIX cT. »Mepkasarti, IITO /35y -
YbIHA HE yAy/IAe KalTOYHACIi ¥ AKacIli >KOHKI, KaJli SHa MaIsAp3fiHe He Befaaa MYXK-
YbIH..., X/IOIEL] TaBiHeH Obly macrpabaBalip, Ha IITO sIHA BApPTas ¥ SPAThIYHBIM IIJIAHE...
TaMy He ObIIO He3BBIYAIIHBIM CYCTPSLb XaTy, A3e Oalbki 3ampairani »My>KYbIHCKYIO
MOJIaJI3b HaBefallb iX, Kab IepaHayaBallb y iXHae Hauki 3 Haji3edl Ha TOe, ILITO IITa
3aBspKa Oo7bL O1iskae 3HaéMcTBa« [70, 145-146]. AgHak 4acaM CiTyarjplsi Maria BBIXO-
A3iLb 3-T1aff KAHTPOJIIO i PBIBOA3II 1A He3aIUIAHABAHbBIX HACTyICTBaY: »11i st Tabe He
Kasara, Ili He raBapbina, / He kmansicsa ca MHoI cranp, 60 6ynse [aypoima./ A éH MAHe
He T1aciryxay, ycé mpbl 60Ky Kmaycs. / Llsanep cama He 3Halo, cKy/b laypbiia yaaycs. /
Iamnep, mas mMani, rani 3a kymami, / A TaypbUra Ha I1A4bl IIoyTainb HaraMi« [69, 220].

besymoyHa, cTpara [A3AyYbIHAIO [[HAT/IIBACI, @ THIM OOJIbLI Lis>KapHACLb IIa-3a
nyro6am, 66U 3’1BaMi XyTU9I BBIK/IIOYHBIMI, YBIM YHApMaBaHbIMI. AJJHAK »OYHAsI
TOECHACIb HOPMBI ¥ IPBIHIbIIIe HeMardbIMasd, 60 Tajbl I9ThI TaHATAK I1a30ayiideliia
caHcy. bonbin Taro, HopMa icHye TONbKi Ha /e mapymsHHAY« [31, 8].

TakiM 4bIHaM, raBapbllb IIpa BBIK/IIOYHYIO LHATIBacIb Oerapyckae Momazusi —
raTa BbIJJaBallb pIajibHae 32 ifj9anbHae, bl IPIYBILD (HaTbKIOPHBIM MepIIaKPbIHIL[AM.

Hait6onpinas HebsICIIeka CTpaLinb CBOI »BSIHOK« (IJHOTY) [/LS 35Ty IBIHBI ObIIa
3BA3aHa 3 MaJIafi3€BBIMI irppllll4aMi, y CBal0 4apry IleCHa CyaJHEeCEeHbIMi 3 CaMbIMi
3HAYHBbIMI cBATaMi KajiaHpAapHara npikny (Kamsapner, Macnenka, BecHaBbis cBATHI, Ky-
nasute). Y IpbIBaTHACLH, KaHQIIIKTHAS CITyarbls MaMbK A3sydbIHal i 6anbkami Maria
V3HIKHYIb T1a e BApTaHHi 3 I0payckix kaparomay: »Illto y nepame / Kpprabiip, mia-
ybIb? / — IOp’eBa Mmaup / JJoHbKy 6ina / — A 13e, JOHDbKA, / BEeHUYBIK JI3e/1a?«

ApnmetHa, mTo i camo cBaATa I0p’a (23.IV) Ha MidanariyHbIM y3poyHi pasyme-
7acst K CaKpajbHbl aKT aryiajHeHHs 3smii ¢B. I0pem (fpsutam): »I0p’s, agamkHi
3amio, / 10p’a, mycni pacy, / 10p’a, namnenpkyio, / I0p’s, 6anenpkyro« [71, 158], n3e
paca BBICTyIIae KaCMiYHBIM aHajIlaraM My>K4bIHCKara HaceHHs (IIlapayHail y pafi3iHHbIM
¢danbkopsr: »Paca nmana Ha Tpasiny / Hama mama napapsina« [29, 315].
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ApHak, IIi He caMbIM 9paTbhlYHa-HACbIYaHbIM CBATaM 3’ Ayianacsa Kymamre, sikoe
BBIKJIiKa/Ia cBaéll »caTaHiHCKall pacllycTalo« ajjyaiiHae abypaHHe 3 60Ky LIapKOYyHiKay.
Aca0siBa Heltakoiy cBATapoy MacaBbl XapakTap rarara abpany i Aro ykapaHéHaclb y
HapopHail KylIbTypslL. Tak, Amrds ¥ 1505 r. irymen ITandin 6enasay: »Erga 60 npunpgers
caMbIu pasHuK PoxxectBo IIpenoTedeBo, TOra BO CBATYIO TY HOIIb MajIo He BeCh I'paj
BO3MATETCS, U B CeNleX BO30BcATe3a B 60YOHBI U COTIENN 1 TyileHMeM CTPYHHBIM, 1 BCS-
KVIMU HEeIIOJ0OHBIMIM UTPaHMY COTOHMHCKUMIL, IVIeCKaHMeM U IJIeCaHVeM, SKeHaM XKe 1
[eBaM U IJIaBaMy KMBAHVEM VI yCTHAMIL X HETIPYSI3HEH KN, BCSI CKBEPHBIE 6eCOBCKIe
n'hcHu, 1 Xpe6TOM VX BUXJISTHIA, M HOTaM X CKaKaHIe Y TOITaHMA; TOY XKe eCTh My»KeMb
U OTPOKOM BeJIMKOE IaJIeHIe, TOY JKe eCTb Ha )KEHCKOE I IeBIUbe LIeTaHe O/I0yfHOe
UMD BO3p hHIe, TaKo e eCTb I YKeHaM MY>KaTbIM OCKBEPHEHNe I IeBaM pacT/I hHMa«
[72,90]* Hsarnenssusl Ha mepaciieq 3 60Ky IIapKBbI, BBIPa3HbLA MaTbIBBI IUII00Y i 1107 -
Haclii 3axaBasIics ¥ KynanbcKim abpajse HaBar y ILIL XX cT.: »[[3eyKi 64Ary11b, Kab Xy T4s1
YKiHYIIb y BATOHD CBae BAHKI. Ublil BAHOK Xy T43J1 3Tapblllb, Tas [3eyKa CKapall yCiX BbII-
I3e 3aMy>K. XJIOIIIBI Kifarola ¥ aroHb, Kad BBIXBAL[illb aTy/Ib BAHOK Tae 3eyKi, AKasd
nagabaena. Kasi xyrorer; BBIXBaiIlb 3 arHIo BIHOK /I3€YKi, TO sIHA ITAKaxXae sIro i1 BbII3e
3amyx... Cabpay1rbica, Kialolb y BaTOHb TaMad € /Ibl ITPBITaBOPBAIOIIb: »3apai3i JKbITO«
abo »3apay3i 1€H«, — »kab ragaBanoco raysamo«. YKaHki, ¥ AKkix HAMa n3ALel, [ixeHbka
HISITYYIIb: »IIIA311eca A3eri«. AT arHio pacxof3Aia napami y iec, cafgsArna i Takara
Ha MATKYJI TpaBe Jia J1 Kadaroljla cabe 4ylb He ycro Hou. Kaxkyup, mTo § Hou Ha Kymasno
Hi )KaHKI, Hi I3eYKi He TivaIb rpaxoM Mellb JadblHeHHE 3 Iy KbIMi MY>KUbIHAMI I1i XJIOTI-
ami« [35, 130].

Ha ¢anpxmopHbBIM poyHi cTpaTa IHaT/IiBacLi ciMBali3aBajacs cTparalo 3sBOL-
Kara BsHKa (»Kymannauka mauky 6ima: — JI3e 5K ThI, II9/IbMa, BSHOK fi3enma? [24, 309]
IIi HaMaKaHHeM XBapTyxa: »— Uamy ¥ 146e, [3i1ATKa, XBapTyX MOKpbI? — Masaimpl,
6artonka, kynasica / [la MaiM xBapryxaMm yuipaica« [72, 514]. Toe >k sHa49HHe, IITO i
CTpayaHbl BAHOK, Me/Ia Ha CIMBaJIiYHBIM y3POYHI i pacrielieHas A3sABOLKaA Kaca: » YKO
Ha /IBap3 COHeNKa y3bIxon3inp / — Kapanésa mauka 3 ByaadKi MpBIXOA3ilb. / fe mars
CLIepThL, 3MATHL, / fle kocauka pacTpanaHna, / fle Boyauki 3ammakanbi« [29, 150].

IIppl moOyHAM afCyTHACLi CpPOAKay KaHTPALSIIIbI, y CiTyalpli, Kaji IOHaIKasd
JKapCllb Y CTAaKpOIb IIepay3bIXOf3i/a HasAYHBI CEKCya/bHbI BOIIBIT, HACTYIICTBBI KY-
[aJIbCKANl »TY/IbHI« MaryIi Obllb JOCHIID I9YHBIMI: »Ha Bysiusl 9abop rapeins, / A ¥
I3eBavKi >KbIBOT Oayiub. / »O1, >KaHilllka, paTyit, paTyit, / KanblOenbKy raryit, raryi«.
Hespinagkosa, mro Menasita ¥ JlabpaBelrdaHnckix (25.03) BACHAHKAX, AKifA Tydanb He
paHel 3a 9 MecAuay macna Kymasid, mpancTayneHbl CIOKST Ipa A3AYIbIHY 3 Iasa-
HUTIOOHBIM [I3i[éM: »BOPAH rpada — CbIH OsiIeHbKi, / [I3eyKa mada — ChIH MajleHbKi. /
BopaH rpava manAunens, / [I3eyka miada — Hemde asenb« [24, 115]. Ane i ¥ Taxoi city-
anpli BiHa OoJIbIall yacTKall Marjla yCKIajiallia He Ha A3AY4YbIHY Ii sie mapTHEpa, a Ha
6aLbKOY, ITO »IlepaTpbIMajli« I3eyKy, He aimaji sfie 3aMy»X cBoedacoBa: »BoiirayHa
CbIHa ypansina, / Ha 6anpky HAcmaBy mycnina. / He BiHaBanAup BiHOyHara, / Binasa-
BAID 6aIbKYy Ae, / IlITo mojra samMmyx He BbIflaBay, / Bamikara macary mxanasay, / Hacra
Ta CBepHA Iacbu1ay, / vl 3 3amaTeimMi Kmrodami, / A 3 ManageiMi manivami / ITa méx, ma
BiHO, 11a rapanky / Takyio gapocnyio i3eyky« [24, 320].

besymoyHa, y3aemajjaublHeHHI Momansi jganéka He aOMsDKOyBajica paMkami
CBATOYHBIX irpeimrgay. »Hebscmeka« Marya najcieparanb A3sAy4YbHY i § 3BBIYailHBIM,

* Hlyprper 134Kyi Bacimo Baponiny 3a magkasaHyio KpbIHiITY.
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Oyn3€HHBIM JKbINIi. [IppIYpIM XJIOIlell MO CKapbICTalb A 3aJjaBa/IbHEeHHA CBaéil
roykazsi mo6bl 3py4YHBl MOMAHT, KaJli, HaIpbIK/Iafl, A35Ay4blHa Obla Ha aj3iHole i
Ynanadbiai ag fomy: » Sk y moni, y moni / Ilacenp nseyka xowui. / Ipeiimoy fa e fAxay, /
CraBiy n3eyxy pakam« [73,42]. He sacMyuarmi raTkara 3yxa Hi Haf[Bop’e, Hi aJiCyTHacIb
xarHATa Kamdopry: »Kab ratara xasana / Manenina samanal / Ik én MmaHe Manany /
[TaBaniy va nagy« [73, 32].

AQHaK, BijJaBOYHa, IITO [ACATHYIb CBa€il MATHI X/IONeEI MOT TOJbKi ca 3TOfbl,
Xalsg 6 YHyTpaHail, [3AYYbIHbL. Y 3BapOTHBIM BBINIAJIKY LIAHIIAY Ha IIOCIEX y SArO He
6bu10: »4 Ha Bymiubl Obura, / — S Bigsena fcro. / Xaney MsAHe maBajinb (BapblAHT:
a6a6iub), / A g Hi gamacs« [73, 72].

ITakasanbHall 3’Ay/denla Tasd akaJiyHaclb, ITO § Oe1apycKiM ¢anbKIopbl Mafi-
MaH A3AYYbIHBI i TBAIT HaJ, €10, AK IIPaBi/a, IPbITiCBAIIa »Iy>KBIM« 3THA-CaI[bIAb-
HBIM 9JIeMeHTaM, a[pO3HBIM aJl BACKOYIIA i I1a ITaXopKaHHi, i ITa pofy 3aHATKaY.

Hait6onpluas HebsACIeKa rarpakasa I3sABOLKaI YbICLiHI 3 00Ky BaeHHa-CITy>Kbl-
JIara JIIORY: Kasakay, KayHepay, »y/IaHay, Tycapay«.

Tak, croxaT IIbIpoKa BagoMall Ha Ilanecci 1 ¥ maMe>xHBIX Oemapyckix pariénax
necHi »lajsi« 3akyrodaeriiia y maMaHe Ka3akami A3sy9bIHbI (abs11al09bl fo6pae XKBbIll-
1€, 3abiparoip sie 3 cabo10), siKasi 3a CBAIO fAaBepiiiBacip paciylayBaela qHorai: »Ha-
MOBiTi f13eYKy 3 YopHBIMI 6pbIBami, / [la maBsani Ae méMHBIMI AcaMmi, / YBA3ari Ae fa
cocubl kacami. / [Tagnaini cocHy 3 Bepxy i 3 icnopy...« [72, 207].

CiMBortika »Tazafoyai CacHbI« i CTpadaHall Kachl BbIpa3Ha yKasymollb Ha CTpa-
Ty [3sydbIHAI ITHAT/IBACII IIpa3 TBAIT Iji, K MiHIMyM, IIPBI aCyTHACI »TI060CIi«
3 sie 60Ky: »3a ytecam, 3a yecaM / CacHa rapana. / Manaja g3eBauka / Bansiny rpana. /
Bapgsiny rpama / llIknanauki mputa. / Hxnsaaayxi mpita, / Ha [Jysait nycnina.../ — Cka-
KBILle, INK/IAHA4Ki, / Maéit Mmamaunsl, / IlIto s raty Houky / He ¥ mo6ocui cnana. / He §
mobocui criana, / He ¥ nanocui jerana« [74, 113]. Acabicras npama 13y 4bIHBI ¥ Ja4bl-
HEeHHAX 3 Ka3aKaMi pobinlia MarybiMali, Kajii sgHa Iapyllae HaMOBBI 6allbKOY (»[3eyKka
MaMKi He c/yxaja, 3 Ka3akaMi ITaexajsa«) i, TakiM 4blHaM MycCillb pacIioyBallia 3a
V/IacHyI0 ITTynoTy: »$1 cTpanina cBoi BAHOYBbIK / IIpa3 cBoil rrymbl pasymodak. / ITax
35IEHEHDbKIM KyCTOYKaM / 3 Majlafi3eHbKiM KazauouKaM« [16, 326].

He menuryto Hebsicriexy ysymsi caboil i »mackami« (paceickist xxayHepst): » STHbI
CKa4ylLb, AHBI MTparolb, / — ['9ThIM A3eBak NajMaHAOLDb. / STHBI TBae Oe/bl pyuKi, / HbI
tabe manamaronb; / STHbI TBae 37aThl KOmbIsl, / SIHBI ¥ 11516€ maceiMarorb; / SIHbI TBaé
6ena mnante, / SIHbI Tabe 3aMaparolb; / STHbI TBaI0 pycy Kocy,/ SIHbI Tabe MaIIy TaoLb«
[75,99]. Y sakacui »ka3/noy« y A3sABOLKIM »rapoj3e« BBICTYIAIOLD i MajLaki: »— O, mTo
X TBI MHe Hapabiy, msimm, / IlIto ¥ maim sxbiBarje mwsiura? / Yer psrda, dbl pprbiHauka,
9Bl MaJjIbl 3sA1iHauKa?« [65, 108]. [Tao6HBIM YbIHAM XapaKTapbl3yenua ¥ GpaabKIopbl
i »mo60Y« 3 60Ky naHa: »JI106iy OapbIH I3eyKy Ha Yac, Ha yacodak,/ A caM cey, maexay
y ropaj-rapagodax« [65,317].

besyMmoyHa, IIYbIpbIA HAa4yLlli gBapaHiHa Ja BACKOBA A3AYYBIHBIL ObUIL IIpak-
TBIYHA HEMAardbIMbls 3-3a CAlBLUIbHAN Oe3[aHi, IITO iX Maf3ssiia, XOLUb BICKOYIIBI
JKapTOYHa TIyMa4blli I9TYI0 PO3HIIly HeBsAIiKall TaMbUIKail ¢isifmariyaara KIITanTy:
»MBpI 6b1Ti 6 TaHaMi, IBI He ¥ Ty10 A3ipKy mamami« [42, 75].

ITaToHIBIIIHYIO CEKCYaIbHYIO IIarpo3y Taim y cabe ymousi, sSIKis XOLb i IpbIHA-
JIeXKasti ia BSICKOBAl TpaMajipl, ajie affpo3HiBaics af 3eM/sipobvait 60mbIaciii Xxapak-
TapaM CBaixX 3aHATKay (y MidamasThlyHall KapliiHe CBEeTY SHbBI Haf3sULAICA i 3BBILI-
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HaTypa/bHBIMI MariyHbIMi ynacuiBaciami): kaBanb (»Mayanbia KaBaii / [I3ay4oHauKy
nous. / Lepas pauxy, nepas Mxi, / ITamaxeryuiel Ha Maxi« [73, 89], maser (»>Kanb
MHe Tora mayna, / [lIto us BepHinna: / A6usry aseyust maganpua — / Hi maBepHera«
[73,51] ), mnbiHap, pp6aK, BCKOBBI IIOIL.

Taxim 4yblHaM, 3 KaTATOphli LITIOOHATa IapTHEPA N3AYYBIHBL, Y IEPLIYIO Yapry,
BBIK/TIOYasTicst (1i OBUIL CKpilaHe Hela)kafaHbIMI) MPafCTayHiKi IHIIBIX STHIYHBIX CY-
HOIbHACLAY (KBIABI, TAaTapbl, LIbITAHbI, »MacKajli«, »/IAXi«) i calblAIbHBIX TPyl (IIaH,
Ka3ak, >KayHep Abl iHIL). IHABIBiMy/IbHBIA K sKacli ifgoanbHara aOpaHHika 3 JIKy
»CBaiX«, »BSICKOBBIX« ¥ (ha/IbKIIOPHBIX TBOPAX HAOBIBAIOIb XapaKTap yHiBepcanbHara
KJIII9, y30pa: »Bousl sAro sicHbl, / 6poBsI Ar0 9opHsL. / Jliubika siro GemeHpKa«; »Cam
Os/IABBI, BYC YapHABBI«, » XJIOIEL] OpaBbl KydapaBbl«, »XapOIIbIX aillja-MaTKi, Xapola-
ra pony« [68,44-57,271].

Hait6onp1u TeimoBast popmysa Bebapy CBaiiro skaHixa afjIlocTpaBaHa y IIBIPOKa
BAgoMail necHi »Oif, Xaliesa >k MsiHe Malb...« HaiibosbIae Mecia ¥ €if 3ariMae Iepasik
HeTaTBIYHBIX AKACLIAY MY)KYbIH, 3-3a AKIX A3Ay4IbIHA He IarafpKaela icii 3a ix samyx.
Csapon HallOOJBII paclayClopKaHbIX: HABepHacHb (»XoAsilb Jja manpyri«), I THCTBa
(»I’sHiNA TPaKIATBI«), AACYTHACLb XapaKTapy, Lie/IbIIyKaBaTaclb (»Hi >KbIBBI, Hi MEP-
TBBI«, »HEYA/IyTi«), 6/la3HaBaTaCHb (»IIALEIIHBI«), 3MPOYHACIb (»He BsICENbI«), aBaH-
TypHacb (»SK y IO/ Bellep«, 3aJIiIIHAA Maafocb (»Masbl, HelapOC/Ibl«), CTapacllb
(»rap3ina ga cMmepui«), 6eqracip. CaM ka ifgan akpaciiBaela giTapaapHa 4aTbipMa
C/I0BaMi »IIPBITOXKBI 1 BACETIBI«, »XapolIbl, 6araTbl« [68, 298]. IlITo i ka3aup, popmyna
yHiBepcabHas Ha yce Jachl!

ITayo6HBLA IPBIHLBIIBI OBbUTL 3ai3elHIYaHbl i ¥ BBIOAPBI HABECTHI /I XJIONLAY:
»5 maeny y Macksy / [Ipl MackoyKy BasbMy; / S maeny y Binbaro / [1pI BiTbHAHKY Basb-
my; / S maepy Ha MecTa / [Ipl MAIIYaHKY BasbMy; / S maeny y csmo / JIbl CANAHKY Basb-
My. / [Ipl Mackoyka-11abMa, / bl TaTyii BA4apy; / bl BinsgHKa-119/1bMa, / [IbI BAYIpY
nazHaci; / Il MAImYa"Ka-mansma, / bl cisani nacuero; / bl cAanaHKa-gymKa, / b1
KJIa[i3ich ca MHOIO« [24; 256].

TeIM 60JIBII HETPBIIIMA/IBHBIMI ¥ SIKACI]i HUTIOOHBIX TapTHEPAK OB SKBILOVKI i1
IIBITAHKI: » Y35y OBl A IbIraHauKy — / LlplraHayKa 4opHasd, / Y34y Obl s Aypaedxy — / Ha
HeXPBIIIYOHasA« [76, 105]. Yacam amMoBa Hacia MOCHIIb pasKi xapakTap: »[lares 6b1 51
Ha 6apo3y, / [lax 6arocsa BwicaThr; / JKaniyca 6 Ha KbIgoyIsl — / JJak 6arocs mapxaTbi«
[73,126].

Y30p m3sBoLKall IpbIraXXocli (rafjakcaMa fK i Xy1arenkai) Haciy MakciMaibHa
abary/nbHeHbl, (ajbK/IApbI3aBaHbl XapaKTap: »KpacHa J3eydblHa«, »4apHaOpblBa,
»YOPHBIA BOYBIL, Ha IO Os/ABa« I »pyca Kaca, CiHi BOYBI, 6ea miyaHbKa« 1 ma T.IL.
Y IulaHe IHIIBIX A3ABOLKIX BaOHOTay IlepaBara ajjlaBajacs »IIbIIIHBIM«, BBIPA3HBIM
¢dopmam: »He Bapsl Kamry rycTyio, / Bapsr sxbinsenpkymo. / He 64ps1 xKoOHKY Xyzmyio, /
bapwl cbieHbKyIO« [15, 378].

[Takonpki mImo06 3’AYnAycA afHBIM 3 6asaBBIX CKAaHIKAy dYaymapedail gori
yBOrysIe, BIK He A3iyHa, LITO IepaBaXKHas 4acTKa yCiX Mamaf3éBbIx Bapok6ay 6buti
IpbICBEYAHBIA MUII0OHA TOMATBILbL. AJIKa3bl, AaTPbIMAHbIA (IIPaYbITAHbIA ¥ JaJ3€HbIX
iHITacBeTaM 3HaKax) y pbITya/ibHa 3HaYHBIX KPOIIKaX IIPacTOPhI i yacy (11az BaKHOM,
Ha POCTaHIAX, /I KaJIOf3eXKa; alloyHaubl, Ha Kayanel, Kynamie mpl iHm. cBATs) Mycim
manb iHdapMalplio IIpa: a) Yac 3aK/I0Y9HHA LUII00Y (3 ylikaM IIbIKIiuyHara ycrpbl-
HALLA 4acy, agKa3 Obly aflHa3HAYHBL: Y IITBIM — He TITBIM Tofide); 6) Meclja SKbIIIA ¥
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mymo6e (afKyib IpblefyLb XKaHixi, CBaThI); B) CalplsyibHA-TIpadeciitHbl cTaH Oyaydara
MyXa (yzaBel], KpaBell, IIIaBel], apaThl 1 iHIL); T) y3pOoCT LUTI0OHAra apTHépa (cTaphl
- Masagbl); ) xapakTap i acabicTeis sikacii »KaHixa (Ijixi, CITakoiHbl — 3a/3ipIiBHI,
OyitHBI, I[BAPO3bI — ITsIHINA); e) MaémacHbl ctaH (baratsl — GemHbr). [Ipbl raThIM Ba-
POXOBI IIpafyIIemKBali i MardbIMacllb CKpaliHe HeraTbIyHara ajkasy (I3sSydblHa He
BBIJI3€ 3aMy>K HAOTYII 11i Hapop3ilp 3ay4acHa).

ITakasajbHBIM y HAlIBIM BBIIAJKy 3’Ayjdelilla TOe, IITO § Bapoxbax raTara
ThINY (MepaBaXKHa [3sBOILIKIX) aKThIyHA OBUIO 3afi3eilHidaHa Ijela JamaBeka (acabii-
Ba II0J) 1 paybl, AKiA Mesli Ha cIMBaJIiYHBIM POYHI BbIpasHae dpaTblYHae IIpadybITaHHE
(x11049/3aMOK; ITOYaIl/KaIof3ex, rapaxi). » Tak, HekaTopbld 3 A3Ay4aT, OyAydsl ALIYD ¥
nas3ui (Ha Kamaper. — Y.J1.), BBIXOA3:Ib TOMBIA | Kayalollla Ia cHe3e i IOTBIM HasayTpa
IJIAA3SILb, HAKOJIBKI aK/TaiHa BhIAIIAY ix agbirak. Kami agbiTak He mrafxi, 3 mamocami
¥3MOYK i yTomepak — 3HAUBIID, MY Oyz3e TpBIA3ipmiBbI« [77, 56]. »BacHoIO m3eyka
cajsinp y cBaiM MaJIeHbKYM arapof4bIKy Ilepaji BOKHaMi Kajla XaTbl pO3HbIA KBeTKi.
ITepiubl pa3 siHa matiBae cBae KBeTKi mpocra cBaimi x crrakami. Kasi kBeTki ;o6pa pac-
TyUb i OBiTYIIb, Ta Tas A3eYKa XYTKO IIOIfi3e 3aMYX, KaJli 5K SHBI pacTYIb, ajle KeIICbKO
IBBITYLb Ta CymKaHbl Oyzse jixi gamaBex« [35, 195-196].

»Ha Kymaa macis 3axamy coHIfa, siK 3abinrdans Ha Hebe 30pKi, f3eYKi roJbLst
6srynp fi3e-HeOyI3b HemaéKa 3a BECKY HA pacTaHIbI, CTAHOBALA pakaM i 3ybami,
ObI raBsia, pBYLb IIaJapOXKHIK. SIHBI 3 I9TBIM 3e/IeM OATYLb faMOY i JIaXkaljia cranb,
a magapoXHiK KIagyip cabe max romay. Houwy He xi6inp mphICHIIA CymKaHbl« [35,
131]. »Kani pseyxa (ma Kymamne. — Y.JI.) nepackodblnb Ilepa3 BOTHIIIYA i XOIb ajHa
ickpbIHKa NPBIYSIIIIIIA Ja CHafHIIIBL, 3HAYBIIb, I3eyKa ¥>xo xoda 3amyx. (Kani >k Toe
3[apBIIiLia MAJIbILY, TO €H Y)KO 5K @KIHIIIa, To Oya3e ma 6abax xa3imb, éH, K KaKyIib,
»allacHbl Mastel«). Kaji ma crafiHinsl ickpa He IpbICTaHe, 3HAYBILD, A3€YKa »LAPITi-
Bas«, He aJpasy Hoiiase 3aMyx« [78, 38].

I HaBaT y MaOBITOBBIX CiTyalblAX, HAYIIPOCT 3 BapakOOll He 3BA3aHBIX, Lie/a (Sro
»IPATBIYHBLI« YACTKI) TAKCaMa MArjIo aBalilia ¥ 3HaKi. »SIK fA3ey1bl IbILKi CBpOsIb, TO
sIHA CBAIIT0 BSIHKA He JaHOCib« [39,209]; »Kai ¥ 3eyki fa cBsipOsIIb [BINIKI, TA He Xi6ilb,
IITO IIpas3 ste 6’I0IjIa paMiX caboro Ba XyIomnisl, 60 ab60fIBa sie Kaxarkolb i He X04yIb yc-
TYIilb afi3iH gpyromy« [35, 196]; »AK cpaka #A3ey1bl CBAPOIllb — XTOMIIBI e YXBa/IALb«
[39,209]; xani ¥ p3eyki cBApOiLb HDKAII ITyla, TO I9Ta 3HAK, LITO i€ XJTOMIbI XBaJIAIb« [35,
147], Ak p3eyubl ryObI cBAPOALD, TO XyTKa 3 KaXaHKaM LjalaBaliia oyase« [39, 209].

KaxanHe Ha Qa/pKIOPHBIM POYHI YCBemaMiIsiacs SIK CBoeacabiiBas xBapoba,
LITO PajibIKa/bHBIM YbIHAM 3MsIHsIa HE TONbKi 9MalbINHEL, ajie i Qi3iuHbl cTaH Yaa-
Beka. [Tpas kaxaHHe, aca0jiBa Hellai3ejieHae, MalTai3€H Mey »TYTY«, »Kallb«, »3aCMy-
Y9HHe«, »HYAY« (»3a HyIOI-1JeMHATOI0 Xafi3illb He Mary«), »dapaBaHHe«, »CChIXaHHe«,
»MJIOCIIb« i, Befama X, 6sICCOHHINY (»A3€Hb 1 HOY He CIUII0).

AJicionb acHOYHAII 3ajiadall »ClIaKyTaBaHara« KaxaHHeM dJajiaBeKa ObUIo Jacsr-
HeHHe y3aeMHBIX Ia4yLIAy 3 60Ky KaxaHara (kaxaHail). [Jamarysica (i xams 6 ma-
cripabaBalip) raTail MOTHI MOXKHA OBUIO PO3HBIMI IyIsIXaMi: » AHa 6bUIa MI06inb cTana
- / ITacuens 6emry cnana./ A gpyras mo6inp ctana — / Ycé nanasana./ A Tpanss mo6iub
crama — / Ycé gapaBama« [68, 100]. AgHak, 9acaM cripo6bl maBopsinb csi6e mpbiBabHa
(»apaTblYHa«) Y MeXKaxX Ma/lai3éBara Ka/leKTbIBY BBII/IAAJI HACTOJIbKI ylaBaHa i HeHa-
TypasbHa, IITO BBIKJIIKa/i 3pasymensl cmex: »[larmansine, sk igsens / Kpyma sxomaii,
AK MAf3Ben3b! / MaHe mani Byubsita, / Kab a xonait kpynina« [73, 121].
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Kauti 5k mpocTsIst cpopki Y3s3esiHHs Ha /miobara JyajaaBeka He A3elHivaI, makigasi
Ar0o abbISIKaBBIM fIa Cy0’eKTa KaXaHHs, Ha y36paeHHe Gpaicsi MariuHbIs TOXHAIOTIL (T.
3B. »JII000YHAA Maris«), IITo yBaxkastica MidasariuHali cBAOMacLo BACKOYIIA, AK Hall-
6OJIBII PafbIKAIBHBISL i 9EKTBIYHBIA. ACHOVHAI MITall YCiX T0O0YHBIX 3aMOY OBIIO
Hac/TaHHE Ha a0’eKTa KaXaHHA »TaCKi«, »IIPBIHYABI«, »[IPBIBAPbI«, » IPBICMY TBI«, CBAJITO
ponma MolHall Incixa-¢isiyHail XBapoObl, sSIKasg MOXKa CIIAIA/IINb, BLICYLIBID (aICIOIb
i Ha3Ba 3aMoOBay — »IPBICYIIKi«) YajaBeka i MacTaBilb 3alikayieHyo acoby ¥ LPHTP
ATOHATa >KBIIIA | SMAIBITHBIX ITepAKbIBAaHHAY: »I1af yCXOQHAI CTapaHOII CTASAIb TPbI
Ileybl: IeYKa MeJHas, IeuKa >Kajle3Has], lleuka KipIiyHasd. Sk sSiHbl pacraninics, pasaxr-
micst af Heba #a 3sMUIL, Tak OBl paskbIramacs y pabsr 6oxait K paby 6oxamy érkae,
IIIYOHae i Kpoy rapady: He MO>KHa €11 Hi XKbIIb, Hi OBIIb, Hi ecli, Hi Iiub, Hi crany, Hi
TDKaIlh, ycé MAHe Ha yMe TphIMalb« {79, 370].

AKIBIAHAIBHBI )K aclleKT JI000YHara 4apaBaHHA IIajIAray Ha IPBIHIIBIIAX KaH-
Tari€sHail Marii i, mepagycim, Myciy y»Ko 37Ty4blllb KAHKP3THBIA 1IeJIbl, IIPa3 MAaHIITy/a-
1[bli 3 HAIlOOIBII iIHTBIMHBIMI SITO YacTKaMi. Tak, »kab mpeIBapaXkbilb K cabe Manaiia,
A3eyKa ¥ KaHYbIHA BBICTPbITae y csibe Ha capaMalieHi CTPYK Basoccs, MasIilb sro it
TOJI TIOIIEJI ide TaMy 4YalaBeKy y IbIM-HeOyA3pb BeIminb« [35, 194]. [Tago6HbIM YblHAM
BBIKapBICTOYBaJI i 6p03aBBl JIiCT, IUTO ¥ /1a3Hi IpbIcTay fa asafky [35,195], a Takcama
not: »Tpaba 3mabeirp yracHara moTy i faup y crpase i miTBe mpbi6iisHa kpormenp 10
TOIL acobe, 3 AKOJ XOYalll yCTYIINb Y HUII00: HigKas ymapracub He ycroinb« [37, 50].
ApHak Hall0OJIbII [3eJICHBIMI »YapaMi« JliublIacsa MecsdHas Kpoy A3sAY4bIHBL »KaH-
YBIHBI I J13€YKi, Kab IpBIBAPHYILb K cabe 4ajaBeka, Kajii YKo HillITO iHIIae He IIaMarae,
I[iXeHbKO Jalolb AMY 3’ecli Ii BBIIIIb CBae MeCAYKi, Tarbl >K9 TOI Higse Meliclia He
Holi3e 6e3 Tae KaHUBbIHBI« [35, 195]. CiMBajiuHasA CyTHacLlb I'9TBIX MaHIIy/IALBLAY 3
»KaHOLKall KpbIBEI0« BbIpasHa aJIloCTpaBaHa ¥ »II00Xbl«, 3adikcaBaHall y 6enmapycay
ITckoyirysiabt: »Creit Kpoy 3 Kpoyio, caefsiHi 1060y 3 106010, Balisi Mas Kpoy AMy
¥ CapIia, y XKBUIBL, Ba yCe CYCTAaBBI, BA YBECh MATHIT, IITO 6 HSI MOT Hi >KBII[b, Hi OBILIb,
HiKaro y I71a3ax Hi 3pbllb, TOIbKi agHy Map’to« [79, 376].

Amnpava ImepasidaHbIX CpOfKay, HIBIPOKA BBIKAPBICTOYBATiCA 1 pa3HACTallHBIA
»TI0OOVHBISI« 3€/IKi, CAPOJ SIKIX HallMalfHeiIuan jidsuracst »3arapgymka« (Drosera
rotundifolia), 60 »3raTaBaHBI i BBIIITEI HACTOM 3 sie KAPIHHsI Mae Y/IacliBacIb IIPbI-
IATBallb KaXaHyIo acoby« [80, 461].

3 ThIM 3Ka, Kab mas6aBilia KaxaHHsI, TavyLIi »aCIIO/PKBAIi« 3 JAIlaMOTall ThIX
Ka 3aMoBay (»ajcynak«): »Ha Moppl, Ha akisfiHe, Ha BocTpaBe bysne crains croy6. Ha
TBIM cTay0e cTailb fy6oBas rpabHina, y €1 sDKbILb KpacHa i3aBita. Kpoy y se He pas-
rapaellia, HOKaHbKi He magHiMatonna... Tax 6bl i ¥ (iM) copua He cakpylIanacs, Kpoy
He pasrapajacs, cama 6 He yOiBamacs, y TacKy He ypaBanacsi« [79, 381].

Karti X, HAT/IeA3A4Ybl Ha yCe BBICUIKI, A3Ay4bIHA Ta-paHelIIaMy He 3BspTaja yBa-
Iy Ha X/IOIIA, TO i1 MOXKHA OBUIO A/IOMCLIIb afMbIC/IOBBIM IblHaM. »Kab amamcuina
I3eyLbl, AKasd He Mo6inb Masaasika, To Tpaba se MagKyphlllb TypLOM, JyPHAIL IHaM, TO
siHa Oyz3e Oerarip, CKIHYYILBI CApPOUKY, SIK Bap sATKa, Ia By/miupl« [39, 333]. [TomcTa »cy-
HepHiLbl« Maria 6bIb 3HAYHA ropirall. Tak, y3syIisl [alaTHO, BeIpabiieHae [j3eyKari, Ima-
KPYLIYIIbI ATO Ha KPBUIAX BATPAKa i aXBApaBaYIIbI 3 I9YHBIM 3aK/I€HAM y IIAPKBY, BEPbI-
JIi, ITO 3 T9TBIX MaHIMy/IALBLAY I3eYKa »CKPYLiLilja« i 3aMy>k He Bblii3e yBorye [81, 8].

ApHak Ipbl JCiX pacKlafiaX, aKaJidyHACIAX, acabicThIX >KafaHHAX i 3HELIHiX
MepaIIKOAaX, A3ABOLKAsA 1 X/IallellKas »TY/IbHsA« paHeil IIi Ta3Hell MyCila CKOHYBIIIA
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y3AnLeM 100y 1 cTBapaHHeM cAM’l. Afi3iHa MardbIMail iHCTBITYIbIAN, AKasd adapM-
JIsUIa, CaHKIIbIAHABa/Ia MUTIO0 1 JleriTbIMi3aBaja csIMI0 ¥ TpafblLbIIHAI CYIIOIbHACLH,
3’ YAy CST 3BBILICKIIAIAHBI 1 pasBiThI abpaj; BSICEIA.

OparpI4HbI KOfI OemapycKara BsACe/IA

Y TpafbllbIiHBIM TpaMafcTBe LUTIOO 3’AynAyca apsiHa mardbiMail dopmail
pBITya/lIbHAll i callblANbHAI »/IeTiTbIMi3aubli« cAM1 1 yMoBail Ipajjay>kKoHHA POAY.
»YCTyIUIeHHe ¥ IUTI00 — IaTa He TOJIbKi adhapMyIeHHe CAMENHBIX aJHOCIHAY, Iepaxon
y HOBBI CTAaTYC, ajie i mpajIicaHpl Ky/IbTypall cllocab BbIPAIISHHA CYNApIYHACLI I1a-
MDK 3[I0IBHACIJIO fIa TIPALSITY pofia i HeabXOQHACI[I0 aTPBIMAHHS Ha IITa CAlbIs/IbHAI
caHKIbli« [31, 66].

Inas cTBapaHHA cAMeNHAN Haphl, AKas 3 sUIAelllla MepllaacHOBall LU0y, Mae
BbIPAa3HbI KACMATraHIYHBI COHC: CYIIpAIbIIaCTAY/IEHHS, aJIe afIHa4acoBa y3aeMa jalayHs-
I0YblA YaCTKi CK/Iaflalollb SIKaCHa HOBae aj3iHae 1a/mae (My>KYbIHCKae i )kaHOYae AK IBa
3HAYOHHI KaTaropbli IO/1Y; A3€Hb i HOY, HebOa i 3AM/IA K 3HAY9HHI YacaBa-IpacTopasail
CTPYKTYPBI KOCMAcCY), IITO i rapaHTye KacMi4HBI (CallbLA/IbHBL, KY/ILTYPHBI) Iapajiak.
AJICIONb PBITYaJIbHBI aCHeKT 3aK/M0YsHHA HUToly (Bscemna) 6p1y mMakciManbHa pas-
TOPHYTBI, ciMBaJlidHa HacbIYaHBI i HelafIapafikaBaHbl 0if-calbIA/IbHBIM II€PagyMO-
BaM LUTIOOY: »HsIMa Maj3el, sikast »adapmiisenta« Bsaceiem« [31, 66]. BoikmousHHeM
3 raTara Ipasijia MarIo ObIIb TOIBKI »IIOKpbIIIKae« BACENIe, Kajli Managas OblIa y>Ko
IsDKapHall. Ajie ¥ I9ThIM BBIIIAJIKY BACE/IbHBI PBITYasl ObIY abMeskaBaHbI i cijirviel: »He
yac Majinna, kaji 3-3a masyxi Baminna« [82, 83].

Bscerne, 3aiiMaloybl IpaMe)KKaBbl CTAH MMaMDK HapapyKsHHEM i CMepIIio, CiMBa-
ji3aBajia HayjTOp 2-X aCHOYHBIX >KBIIIIEBBIX ITa4aTKay aJHadyacoBa: ChIXo#y (cMmepi) i
IpPBIXOAY (Hapa/pKoHHsI). »Bek« JamaBeka Maassusycst sIK Obl HA 1Ba ACOOHBIX JKBIIIIL.
»Y CAJIAH CBas y/acHasA 3pa 37IIUY9HHA: /1a BACEJUIA CEJLAHIH JIiYbIIb Iafibl afi CBAJITro Ha-
PajKIHHS, a MIOTBIM aJ 9acoy BAce/wiA« [83, 110]. ¥V raTeiM caHce mmo6HY0 abpaja-
BacCIb MOXKHA Ia/I35/TiLlb HA I3Be YACTKi: CiMBajliYHae IMaMipaHHe JKaHiXa i HABECTHI
cBaiM Majlafi3€BbIM CTaTycCe i Hapa/K9HHe AKaCHA HOBBIX JIIOI3€M — MY>Ka i )KOHKI.

V>0 majf9ac CBaTaHHS TaJIOYHBIA (YHKIIBI BBIKOHBAIOI[IA CBaTaMi 3 GOKy XJIOm-
1ja i 6anpkami 3 60Ky 135y 4bIHBL. AKTBIVHACIH 3 OOKY aIlOIIHIX 3BOAi3iLLa f1a MiHIMyMa
- I3Ay4YbIHA (XJI0IIelT) aMaslb He pasMayiise, e pyxi abMe>kaBaHbIA i HOCAIb BBIK/IIOYHA
ciMBaJ/IiYHBI XapaKTap.

ITacns 3acBaTaHHA (3apy4bIH) XJ/IOIIEL] i A3AY4YbIHA aTPLIM/IIBAIOLb IIPAMeXKaBbl
CTaTYC: »KHA3b« 1 »KHSTIHSI, 1 S99 OOJIBII » MSIPIIBEIOLIb« /I CBAéil y3pocTaBa-I1o/a-
Ball IPYIBI — He y7I3e/bHIYaoIb Y BAYOPKaX, MaTa3EBhIX 3a06aBax, ix 3’Ay/IeHHe 1a-3a
xarail XOpcTKa abmexaBaHae.

Imas cMepui magyac BsACENIA aTIOCTPaBaHa i ¥ MaT3PbLATAX HApPOIHATa COHHIKa.
Tak, ybaublllb TaxaBaHHe — a3Ha4yajIa ChIrpallb BAcesIe [85, 34].

ApHak amareeM ciMBasigHall cMepli cTapora crarycy 3’ aynayca Ilacap. I mis
JKaHixa, i i HaBectsl [lacan, ma cyTHacHi — akT ciMBastiuHal fadiapalibli, Kaji SHbI
ryOJIi cBaro Majafi3elKyo, A3ABOLKYI0 »Kpacy« — 6a3aByIo XapaKTapbICTBIKY iXHATa
paneriimrara crarycy. Ilepan TeiM, siK cecni Ha ITacap (x1e6Has 350Ka, HAKPBITasl BbI-
BEPHYTBIM KaXKYXOM), X/IOIeLl i I35y 4bIHa MYCiIi ITeparnpacilb ycix IpbICy THBIX ab Ia-
paBaHHi KpbIyzay i rpaxoy (ysrapmaii maso6HbI abaBA3ak A TaMiparodara).
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Tax, Ma1i ¥ kaMOpBI HaBy4ae CBaliro CblHa: »A TbI, CBIHKY, Maé A3ilATKO, OYA3b
Ka)XX[lJaMy IIaKOPHBI, He pa3rH:ABi HiKora, a ;ymaii cabe ab raToM, ITO Thl pOYHA AK Ha
TOJI CBeT if3e i Mycimn kaXkgaro mpacinp, kab Tabe TBae rpaxi gapaBari« [85, 39].

IIHoTa ¥ ciryanpli 3 [Tacagam Merta manéka He TO/IbKi MapaabHa-3ThIYHAE 3HAY9H-
He. » Bplnpayiaodbics a BSAHIIA, HABECTa caji3illja Ha HAKPBLITYI0 KaXKyXoM (IIOYCIIIo
VyBepx) n3exky-xne6Hiny. Kani HABecTa IiHaT/IIJKa, TO HifAKall cijlaro sie Helbra afTyIb
3HAIb; HEIJHAT/TIIBYI0 HABECTY MOXKa CAlITYPXHYLb aJICIoNb i Manoe a3ind. ITakonbki
raTaMy Hafaela acabiiBae 3HaI9HHE, TO HEI[HAT/IIBAs 35Ty IbIHA 3pO6ILb JIer, Kasii
3yciM He csA3e Ha A35DKY: TAKIM IbIHAM siHA masbsirae ¥ OyAydbIM CSMEVHBIM JKbIIII
mMaT/IiKix 6enay i Hallepin y pasBAn3eHHI cKalliHbl« [37, 58].

ITHatriBacup, AK IpBIHIIOBasA IIPBIKMETa »CTapora«, falpIrobHara cTarycy, Hai-
Iepll JIiKBifaBajacs ciMBaliyHa, TaCPOJKAM PhITyasIa 3 ThIM, Kab I'aTKiM >ka ciMBasIiv-
HBIM YblHaM MO)KHa OBIJIO CTBapbIllb »HOBara« 4yajaBeKka. AJICyTHacllb ITHOTBI, TaKiM
ChIHAM, 1Ta36ay isyIa 3HAYHYIO YaCTKY BsiCebHAra abpaay CBaiiro CoHCy, pabina poITyai
IIMAT y YbIM »Xa/IacThIM«. HeBbInafIkoBa, IITO ¥ TaKiM BBINTAAKY PBITYal, K IpaBina,
3TOpTBayCA I1i IepANbIHAYC.

GapmajbHae 3/IyYsHHe MajalblX V afHy CAM'I0 He 3 Ay/IAnacs caMaMaTail BA-
cenpHara abpany. 1li He camall rajoyHail 3afadait 6bUIO 3a0eCIITI9HHE HOBAM CSIM'i
IIYacHAI [JOJIAN, IITO NpamyIIefyKBaa, Iepil 3a ycé, Hapa/)KoHHe Ma/afbIMi 3[japo-
BBIX JI3S1IeI1, @ KO HOTBIM (Lii IIpBI ITHIM) Tacllafiapybl JaOpaObIT.

[Taxonbki nepiusl (y ifpae) cekcyaabHbI BOIIBIT Malabla aTphIMIIIBaI Haj, 4ac
BsICe/IsI (»KaMOPBbI«), a aCHOYHBIMI allepaTapaMmi BsiceJIbHAra poITyary ObUTi ZapOCbLs,
CAIMENIHBIA JIIOMI31, TO 9paTbIYHBI CiMBaJIi3M Haciy OOJIBII IPa3pbICTDI, BBIAYHBI XapaK-
Tap.

VKO ITaubIHAIOYbI Ca CBATAHHSA, Y PA3HACTAIHBIX MariYHbIX MaHINY/IAIBIAX aK-
TBIYHA BBIKAPBICTOYBATICSA PIYBI 3 BbIpa3Hall CeKCyaTbHal CIMBOIIKaIL.

Tak, kab ObIIb XKafaHal y XI0NLay i Kab Thisa Oimics 3-3a ste, A3sTYYbIHA TACIIS
IIpBIe3[ly CBATOY XaBajla KOPAK aji pbIBe3eHail OyTa/IbKi 3 rapajiKalo i MOTHIM TayKia
Aro y cryme« [86, 115]. DpaTbIYHbI KaHTIKCT I'ITAN if191 3HaX0A3IM y 3arafubl pa Tay-
Ka¥ i crymy: »BpickaubUIi 10pbI 3-11aj] KaMeHHall rapbl, CTali Haj 6abaio I0pbILb, aX
XaTa IPBDKBIb« [53, 234].

3 ThIM, Kab HapaJpKalics ChIHBL, HABeCTa ITaJl Yac BAHYaHHSA TPhIMaJIa 3a I1a3yXalo
rapaxi. Y rataif ciTyanpli akII9HTaBajacs iX cyaJHeceHacI[b MEHaBiTa 3 MY>KIBIHCKIM
navyarkaMm (IapayHail y 3aragusl: »Poc, BeIpac, ca IITAHOY BbUIe3, KOHYBIK 3a/IyIiycs, 3
n3eykai cnamo6iycs« [87, 330].

HapapxsHHe/He-HapaKoHHE [3A11el, [1a HAPOJHBIX YAy/IeHHAX, HABECTa Marja
PparynIABallb, HAaK/IAYIIbl 32 1a3yXy y IapKBe aflaMKHY ThI/3aMKHYTbI 3aMOK, I3€ aIIOIll-
Hi, K CTylIHa 3alneMiy sAirds A.barmanoBiy, ciMBasizaBay »xaHodae uapasa [88, 176].
Y 3arajupl 3aMOK Mae ITafjoOHae IpayblTaHHe: »CTaillb KapoBa, 13ipKa raToBa, Ipblii-
oy ObIK — y A3ipKy ThIpk« [87, 332]. Taykay, ik ciMBasIiuHbI 3alIMEHHIK 9paraBaHara
MY>KYBIHCKAra 49Isica, KIajIi MajafibIM y Iaclento, »kab He MIKOA3im dapayHiki« [4,
384]. Ane, anpo4 axoyHail PpyHKIIBI, TajKad Myciy MaridHbpIM YbIHaM y3MallHillb IIpaji-
YKIBIHYIO Cily Manazgora. 3 apyrora 60Ky, padbl 3 aHa/IarivyHail ciMBosIiKail Marsi BbI-
KapbICTOYBAIla i 3 MIKaflaHOCHBIMI MaTaMi. Tak, miublmacs, IMTO«KasIi Ta3€HHBI BeHIK
(y saragupl: Y cyboTy Ha Hsp3esno — fana cBanmy gabpanseto. I cspbinp, i 6anir, i
nryakovara — 6osnern xovana« [89,494] maksacii /st BApoT i CTasip Ha iM mepay aji-
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Ipay/ieHHeM >KaHiXa IIi HABeCTbI ¥ IAPKBY, TO BACE/IbHBI O3] He KpaHelllla 3 MecIia«
[37,60].

ApHaK Hali0OJIbIIl HACHIYaHBIMI 9POTBIKAI OBbIIL STAIIbI BACEIULA, 3BA3aHbIA 3 BbI-
Heykall KapaBasd i »naxirag3inaMi« MalafibIx (»KaMopai«).

BsicenbHbI KapaBail Ha Mia-TTasTBIYHBIM Y3pOYHIi yBacabsy caboit oo masa-
TBIX, TaBaHYIo0 ymacHa boram: »fIcHBI MecsAYbIK Ha [1Bapa cBelinb, / Cam bor kapasait
Mecinb« [85, 100]. MApKyeMbls SAro IaMepbl XapaKTapbl3yIOllla 3BBIIIHATYpalIbHa-
cio:

»Pacrii, kapaBalo, BbIIIIaif CTaJIIa 3a/1aTOTa, 3a/1aTora,

Borman dca mamagora, Manaora,

Pacrii, kapaBaro, BBIIIIall KaHsA BapaHOTa, BapaHOra,

Bomman dca mamagora, Manazgora,

Pacii, kapaBato, BbIIIIall TOA/II0 BBICOKAra, BbicoKara« [85, 36].

»KacMmiuHae« maxojpKkaHHe KapaBas IaIKpICIiBae i iro agMbIc/ioBae a3fabneHHe
- Ha iM BBIIIIKaJIacs COHIA, MeCAl, 30pKi [14, 191]. ApHak rajioyHaii inasi, AKyo yBa-
cabray xapasaii, sk ciMBai o, 6bUTa inos IIogHAacCHi, HapayKaabHACIH, ypamKaii-
Hacli. Y T9TbIM CoHCe €H BBICTYIIAy cBOeacabyiBall MaTpauail Oygydara cAMelHara
JKBIIIIA Majslafol mapsl. HeBbimasikosa, mro Anrds y XIX cT. Ha Kapasai pa3mMsAmrdanmi
BBISIBBI »CIIApPBAaHHA caMIla 1 caMillbl: TeBeHb Ha KYPBILbL, I'yCaK Ha I'yCbIHi, kabaH Ha
CBiHHI...«, a TakcaMa »BOOPa3bl POJABBIX OpraHay MY XKYbIHCKIX i >kaHOUBIX« [90; 35].
I HaBaT Ha ma4. XX CT. »y Bamibxpl kapaBall NEKCA >KaHIBbIHAMI Haf, CIIABAaHHE »Ca-
POMHBIX« IIeceHb, ybipaycsa KapaBail TakcamMa capoMHBIMI ¢irypami, K HaIpbIK/Ia,
¢irypail My>K4bIHBI, AKi TpPbIMay y pyKax CBON penis Bsjlikara namepy« [12, 88]. Bei-
pab xapaBas, MaYbIHAIOYBI aJ] CAMBIX IIePILIbIX allepalbLAy, IPbINafabHAYCA 3a4aliIlio
i Hapa/PK9HHIO A3ilAni, n3e QYHKIUBI kaHOYara JIOHHA BBIKOHBaJIA XIeOHasA J35DKa
i meu. Tak, MecsAYBI IjeCTa, KapaBalHIIbI ciABai: »Kapasato-pato, 1ecrjedka, / YaTsi-
PBI KaJleHi yMecueuka« [59, 100] wi: »Tynnyna He namany, / ITagkaninacs nap nasy, /
[Mapxaninacs nax Ipeiua, / Bo s sro manazsina« [4, 460]. Anepansli 3 KapaBaem, sIK
Ha/I3BbIYall MOIIHAJ KpbIHILIall IUIOHACL], Ha (aJTbKIOPHBIM Y3POYHI )KapTOyHa pa-
3yMeJTics K »HeOACIIeYHbIA« JIA CaMiX >KaH4YbIH-KapaBaliHill: »KapaBaiiHinsI-mMan3-
Bepnsi, / He nauyitne y a3soxer. / Kani 6yasene nHagasaui, / To 3po6ire ma i« [91,
168]; »Crapmras kapaBaiiHina / [Taexana ¥ jec ma fpoBbl... / 3a eHb 3avaninacs, / Ha
Kajiopy mpabinacs« [91, 164].

Camo macajpKsHHe KapaBasd y Ied YCBeHaM/IAIacs fAK CIMBaTidHBI IOTABBI aKT,
I3e KapaBall — yBacabJleHHe MY>K4bIHCKall aIlIaJiHAIO4Yall Ci/Ibl, a Iled — JA3eTapojHara
JKaHOYara Iadarky: »JlayHo meuxa 3ise, / A npblredak paroda, / I[Ted kapaBas xoda« [4,
221]. HeBbInagxoBa, IITO IITYIO IPALdAypPy BHIKOHBAY, SIK IIpaBisa, 5KaHATbl MY)XYbI-
Ha. Sk crymHa 3ayBaskery M.Hikombcki, »My>KdbIHA ITaBiHEH ca/lKalb KapaBail y 1ed
TaMy, IITO €H Ia cBaéll IpbIpof3e 3’ AyAelllla aKThIYHBIM, all/IaJHAIYBIM ITadyaTKaM«
[14,214]. bonbi BeIpasHa »My>K4YbIHCKi« CIMBaJIi3M Iipara BbIAY/IAenIa ¥ »KaMOPHBIX«
HecHAX: »A 0Jf, MAMyXHa, ¥ K/lellb BARYIb. / — He 6oiica, mipor magyus. / He Toit mipor
manyup, / Katopsl apyus, / A Toii nipor fapyub, / Karopsr He ycim garonp« [52, 178].

[TpaupITBaela raTae 3HAYSHHE IIipara i ¥ )KapTOYHBIX, IByXCOHCOYHBIX ITECHAX
BsCe/IbHAra 3acTo/uL: »He cansi, cBarka, s custHbL, / Hambr g3eyki skapraymiBbia: / Y
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crsHe A3ipki Kpyuimi, / 3 TBaéil KilsHi, cBatka, / Ilipaxxok macrtanp Hapasimi. / ITag
IpBINIeYKaM MBIIIKA MicHYysa, / CBauus mipaxok ciicHysna. / Cear mipara He fae, / la-
Moy p3ensam nansce. / He tak g3iusani - / Sk crapoit ceanmi« [29, 402].

danivHyto ciMBOMIKY BBIAYIIAE i XMe6HaA /TamaTa, AKOM cafpKai KapaBall y Ied.
[pyxarodsl €10 § CTONb, My>KUBbIHbI-KapaBallHiKi MariYHbIM UbIHAM CIIPBIAIL POCTY Ka-
paBas y naubl [67, 183]. Kayi >k y racnagapa 6bU1i A1I99 MajIOAIBLA JOYKi, KapaBallHik
TPYKay y CTOJIb TPBI pa3bl, Kab ThLA IIpa3 TPbI Tafibl MU 3aMy>K [4, 513]. Beparogsa,
IITO MEHaBiTa CyaJlHeCeHaclb XjIeOHall JIallaThl 3 »APBbIM«, MY>KYbIHCKIM ITadaTKaM
JSDKBIL[b Y ACHOBE sie BBIKAPBICTAHHs ¥ sIKaci absipora aj mspyHa i rpagy (abspori
¢aniynail GpopMbI IIBIPOKA BALOMBIA ¥ iHIaeypalneiicKall Tpagbllbli).

CyBA3b Ka IIeybl 3 )KaHOYBIM I1a4aTKaM BbIHiKae, AK 3 IIpacTopaBall apraHisanbli
BACKOBaT XaThl (» babiH KyT« JIf IIedbl), TaK i 3 HEIBYXCOHCOVHBIX yKa3aHHAY Ha IaTa
¢anpxopel. Tak, y 3arajjkax red BbICTYIIae MEHaBiTa AK IIUTIOOHBI ITapTHEP: » TaTy/nbka
ymiycsa, Ha matybky ¥36iyca; MaryibKa stixas, TaTy/IbKy clixas«; »[Ippliinioy, mamrgy-
nay, ysjes Ha sie, Csifi3ey Jia IIOTY, CllarHay axBoTy« [89, 495-496].

[Tacns Taro, K KapaBail BBIMaJI 3 IIA4YbI, €H KaHYaTKOBA HaOBIBAY PBICHI KBIBOM
icroTbl: »[Jajilisa MHe Imacallok najnipana, a oa Kieni gabpannal A parar s, 6arat, a y
MaJIbls A3BepKi He yesy« [14, 183].

Bsapoma, II9JHBIA »9paTbIYHbIA BOJIbHACII« I'y4asli i § »Bsce/IbHal Oscense«, i3e
rajJIoOyHbIM ab’eKTaM >kapTay ObUIi cBaT (Maplirajak) i ceani (pajsei Ipy>kKa Majao-
ra). 3BpI4aiiHa I9TBIM IIepCaHa)kaM IIPBIITiCBaJIiCs pO3HBLA »HeIPbICTOMHACIi«: 1 Hefra-
pauHachi: »CBaT cBaHbKY pasysay, / AH#apak pasajpay, / I[lagHay HOXKY, masipay...«,
»IIpblexay Mapiranak — Melrdasid / [Ip1 ¥ maBy Aina samrdamiy. / Tysay, Tysay, Tysay,
He BBIHAY — / 3acTarHay, 3aljakay, 3aKpbryay. / A XTo illloy MiMa — He MiHYY, / Ycanaki
nyraii ciiebanyy« [74, 137]; »Csapsins gpysxxo Ha mayusl, / Crycuiy 6ymayKy maf mayky.
/ Ta mpoiber kypmsyKo, / a yxaniy apyxxaBy 6ymnayky. / [la: »KbILbl, KbILIbI« KYPMAY-
Ky, / Appait Mato 6ynayky, / [Jam tabe Msaca o3samaHKy« [85, 137].

Yacam 3aHATKI cBaTa i CBaNIli BHIIIAAIOLD aMasIb IITO »HABIHHAa«: »[la yce ra-
pyupb, 6apanyioub, / CBaT cBaHbLBI XBapTyX wible, / lllble HiTKalo, Tpace JIBITKAIO...«
[85, 136]. AcipauBaeliia ¥ BACENbHBIX IIPbIEYKaX i »CUAIIBI«, »I[HAT/IIBbI« XapaKTap
TyTalIai Monaai: »Harr 6pateriko He crapsl, / He npeinipaiics fa cusnsl, / bo Hamb
n3eyki roprissy, / [Tpas cuenky asipy kpyuini, / ITa 6pargerika 30yzsimi« [85, 138].

[Taxonbki peITyan ciMBajiuHbIM YblHaM apapMiiie HaBaT 0e3yMOYHBIA 3 (isia-
JariyHara IyHKTY IVIe)KaHHA Najsei (HapagpkoHHe, CMeplib), TO HaBaT TaKi iHTBIMHBI
9TAll BSCEIS SIK »KaMopa« (»ITaKIafi3iHbl«) IIi TAMPOCT »TepIas NUTIOHAS HOY« 3
MepKaBaHall I1af 4ac sie gadyrapanblaii HABECTHI JOCBILb éMiCTa al/II0OCTpaBaHbl § Bi-
CEIbHBIM (ha/IbKIIEPHL.

Camoe nmaMsAIIKaHHe (KaMopa, KJIellb), I3e K/Iaji MajIajblX CIallb, ObIIO Hanéka
He BBINTQJIKOBBIM, 00 3’Ay/nacs yBacabneHHeM JabpabbITy, facTaTKy (1ubipaii — o)
yCEI TacIIOfbI — TaM 3aXOYBaIiCs IPAaAYKThI Xap9IaBaHHsI, 30050Ka, HAIIOOJIBIII KAIIITOY -
Has MaéMmacupb [92, 239]. Takim 4bIHaM, »CIIOp« Tabpa, ITO 3aX0yBanacs ¥ KaMOPBI, My-
ciya cTaHOy4Ya y3A3elHIvallb Ha MajIaibIX Y MPafyIbIiHbIM IUIaHe, @ IUIOTHAs aTH-
Il Majafol IMIT00HaN TTaphl, Y CBAal0 YapTy, CIPbIA/IA IaBeTiYsHHIO a0pabbITy YCéin
racrajjapki. AKpamsi Taro, yce raThis MaMsIIIKaHHI (KaMopa, Kitelib) »ab ssgHoYBae Toe,
LITO SHBI 3’AY/IAIONIIA XaJIORHBIMI (0e3 ayary), He Malollb abpa3oy i iHII. Ky/IbTYpHBIX
cimMBaay. I pasaM 3 TbIM SHBI 3HaXOA3ALIA ¥ MeXaX cBaéll, 3aCBOeHall TOPBITOPbIi« [31,
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84]. IIpamerxKaBbl, TaMDK »IpbIpOfali« i »KyJIbTypali«, CTaTyC IITHIX INaMAIIKAaHHAY
ImafIKp3CIiBae TaKi K caMbl, IIa CyTHACIIi, CTaTyC JKaHiXa i HABECTHI.

SIk i 0GB! iHIUBI MPALASHT, HMepllast HUII0OHAS HOY Mefacs CTallb 3HAKaBail
IJIA CY>KOHKaAY, ISYHBIM YbIHAM IIAyTIIBIBALlb HA iX fgaserimae >xpiiié. Hampeikmazn, mi-
YbUIACH, IITO TOJ 3 MaJIafIbIX, XTO 3aCHe IepILbL, »TOM YIIApon yMpa« [39,212], a »kari
Majafpl pasBsKa CBaéil >KOHIIBI YCe BY3JIbI Ha af3eXKbl 1 pacUIIIisIib KayHep Kamlrysi
- ras 6ynse 7érka Hapa/pKanp f3sueli« {37, 66]. AcabniBas pons § »IparpaMaBaHHi«
Jori MasagpIxX afiBOA3i/Iacsl HAUBIHHIO TacIesli. 3 M3Tall afBecIli MardbIMbLA CYPOKI i
IICOTY ¥ JIO>KaK Mar/Ii KJIaCIli TayKad, HOX, CepII 1 1HIII. BBIpAOBI 3 Kasme3a. 3605KKa, BbI-
BEPHYTHI K&XYX — MYCI/Ii CIIPBLALD IUTOAHACH] I1 6araniio Mananbix. Bajikae sHa4oHHe
Merti i agMbIcToBbIA 3€nKi: »IlacienenpKy cnmana, / A Tpbl 3emi knana: / [leprrae seme
- poxa, / Kab 6su1a mpeiroxka, / A gpyroe 3emnne — ke, / Kab 6bui ¥ ste n3ewi, / Tpaue
3e/e — MATa, / Kab 6buta 6arata« [52, 174].

Y apposHeHHe aji IAMEpPANIHAN CiTyanbli, Kajli »MaKaa/i3iHbI« MajTajgblX a3Ha-
Yalolb II9YHbI MEepPaIbIHAK Y BACETbHBIX YPadbICTACIAX, ¥ TPAJbILbIIIHAY KyIbTYpPbI
PBITYasl He IIepanbIHAYCA Hi Ha XBininy. HaagBapoT, »IakiHyyIbl )kaHixa i HABecTy afi-
HBIX, TOCIIi TTaYbIHAIOLb TAHIIABAI[b, CIISIBAIlb HEIPBICTOHBIS IIECHI, KapTaBalb« [52,
302]. Cmex i >xapThl Ha Mi(aariYHbIM y3pOyHI 3’ Ay/IAroL]a BIpasHbIMi IIpbIKMeTaMi
KBIIIA (MEPTBBIA He CMAMOLIA) i a3HaKall »CBaliro« cBeTy (CMeX He JIacIiBbl HA-
YBICLIiKaM — a[JHO CTPAIIIHbI POTaT), a TaMy BBICTYIIAIONb Y AKACIIi I3€ICHBIX abgporay
aJi MardpIMara y3i3essHHs HAYBICTAll Ci/Ibl. DpaThIYHBI XK 3MeCT »KajliHaK« (KaMOPHBLA
IIeCHi), 3 y/likaM Bepbl ¥ phITya/IbHYI0, MAIiYHYI0 MOL] C/IOBa, TOJIbKi aKyMy/IsABay CTBa-
Pa/IbHYIO 9HEPrilo BaKOJI CaMOe KaMOPBI.

ITpausc padmapanpli HABeCTH Ha CIMBaJIiYHBIM y3POYHI amicBaycs SK aKT mep-
IIara BopbIBa: »3aKajaliie ObIki-HeYKi y Bapmo / [la 6yzem HaBiHaHBKY i aparfi« [52,
184]. AnnaBeHa MY>KYBIHCKI ITOJIaBbl OpraH BBICTYIIAe Y AKacli 3eMIsApo6yali Ipbl-
naper: »Kasani Ham, CAMEHKa rynbTall, — / 3aaTyio COIAHbKY Hampayay, / YopHyto
abrory paspaipay« {52, 184]. IIpsrasim, g3esst Taro, kab »caxa« 3HAXOf311acs ¥ Iparoy-
HBIM CTaHe i1 He cXibina ¥ agkasHbl MOMaHT, ObUI IpafyI/IeP)KaHbl aJMBICJIOBBLA, Y3-
OyI>KaIbHBIA MATOABL. [Ipy>kka 3 Masaziziiami BAyLb MaafibIX y KJIelb, J3e »KaHixa
pacIipaHaionb i KIafgynb y macuenb. [IoTbIM paclipaHalolb farajga Majaagylo — kab y
JKaHixa pasrapasnacs mo0oy k cBaéit HaBecle« [4, 385].

JaBoni pacnaycrofKaHbIMi 3’ AyIAI0111a IIeCH], j3e MaTaabld BHICTYIIAIOIb Y BOO-
pase >xpIBémay (micina i 3asig), nrymak (romy6, raayOka; censi3eHb i »ByTKa«) i HaBar
KaMsApbl (Kamap, Myxa). IlonaBbla ¥3aeMamaublHeHHI ITaMibk imi »3akaMyrisaBaHbI«
JKAPTOYHBIM YbIHaM: »J]a Hamra jicyxHa Ir'siHa 6bUIa, / Jla Ha rapomax CIarp Jsria. /
I[Tpsi6ex 3atoxHa, €T Ha se, / [Tpaunynacs nicyxHa — MOKpa ¥ sie: / Il 1ii He ObIY Ka TbI,
Kachl, 11 MaHe?« [52, 182]. Yacam aBajofaHHe Majafol IakKasBaela K BallCKOBbIS
I3esHHI, IITYPM i 3aX0I Ma/afibIM HEMKIiX yMallaBaHHAY 1Li Kpanacui: »Kypsl, Kypsl,
Ia He Ilelille paHa, / [la He meiilje paHa, He 6yp3ine naHa. / O, Halll TaHOYAK 3 BallHbI
npelexay, / 3 BallHbI Ipblexay, ropaj 3BasiBay« [52, 184]. AgHak y 60/blaciii BbITafgKay
»IIPBIYbIHA« CTPAThl HABECTAll IJHAT/IiBaCIli BBICTYIIae afgacobiieHa afj BoOpasy yimacHa
MaJIafiora, IIpbIMaloybl y GaJbKIOpbl CaMbl pa3HACTAMHbI BBIIIAL,. ['9Ta Moxa ObILb i
HeliKae HeBsioMae »Tpallsie«, IITO A3eliHivae camo cabor: »KaHiIIok /1a fa T0XKbII0
inse, / [13eBanbKy 3a caboii Bapze. / [Tanaxxpuii gBoe crani, / Tpane kanbixani. / — Cri-
Iie, A3, 4yTKa, / Tpane ycrana xyTKa« [52, 177]. IlaBopyte KanApoBail cyajHeceHaci
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i 3JONIbHACHi MAHALL CBAl0 KaHCICTIOHIBIIO i MPYTKaclb — raTa MoXKa OBIIb YapPBAK:
»— A mamauka, 6anase, / [Tayse yapBsak ma Hase. / A mamauka, 6atocs, / EH sxa maue
yKyce« [52, 180]. [IayHbLA 60IeBBIA af9yBaHHI A3AYYbIHbI i YAYIeHH] a0 My >XUbIHCKAl
»sIpaclji« IPBIBOA3LII Aa 3'sTy/IeHHs § KAMOPHBIX ITeCHsIX BOOpasa [pKastdait maasisl I
urspirHs: »IIpeianey, Mamka, mapuianb / [Jait yTKHYY Kaa, / Capia Maé 3agpbixania.
/ [13eyky He 3a myIL, fja 3a 4spaBa/ YKyciy ma cepapy« [52, 180]. 3ponpHacup sparaBa-
Hara TI071aBara opraHa MY>KUYbIHBI ITaBsUTiYBaIllla ¥ ITaMepax TaKcaMa IIPbIBOA3iNa fia
ikaBbIX (a/JbKIOPHBIX aHAJIOTiAY: »A ¥ Hac céHHA MIaBsIi 6bUl, / YaTbIpbl HOXKKI ¥
Kyd4bl ObU, / [1ATas HoxXavKa IraBsina, / Ham rapaniny camansina« [52, 192].

Hsrnenssiapl Ha TOe, 1TO y 6GO/bIIAcIi BBIIAAKAY aKTBIYHAI Cimail BBICTyIIae
MY>KYBIHCKI ITa4aTaK y PO3HBIX illacTacAX, YacaM 3ali3[pocHae YMeIbCTBa ¥ aObIXO-
IPKaHHI 3 TBIM CaMBbIM »IIa4aTKaM« I9MaHCTpye Majafas: »A Hallla Majaja y Kieli
capsing, / Y xieni cansiub, kayoacs! ybiHe. / HaubiHina Kajbacy — caM-gpyry He YHACY,
/ Haubraina gpyryio — Amrds Taxyto, / HaubrHina Tpaiioro — Amrds memmryo« [32,183].

JI3sBonKasi THOTA Takcama HabbiBae § (asbKIOpbI PIYaBBI XapaKTap i MoXa
BBIIJIAfIAlb K »YbIPBOHA KajliHa« (Arajka, pyka) mi 3omara: »Oill, clayHa, clayHa
n3eBadka, / llITo Hi xaf3ina § mEMHBIA JIACH A apamiKi, / [la mTo Xagsina y mrapIpbia
6apbl § Aranki, / [la ypaHina 4bIpBOHYIO ArajKy ¥ KpaBaTKy, / [la 11 mycuinza xapoury
CraBauky, / [la ypaHina 4bIpBOHY KasliHy § IApbIHY, / [la 11 mycIiia XapoIury c/1aBauky
Ha papsiny« [16, 213].

CrajneHHe fa IHAT/IiBaCLi I3AYYBIHBL § TPAIbIIBIIHBIM IpaMancTBe (papMaBa-
Jacs, IMepll 3a ycé, 3 ynikaM MidasariuHali KapIiHbl CBeTY, XapaKTIpHall IjId Taradac-
Hail cBsifomacti. CyrpalpIiacTayieHHe »19jiasi— HsLaIas« OblI0 TOMbKI KAaHKPATHA
mpasiBail 1oJara mopary GiHApHBIX amasilplAy KINTAATy: »IOYHBI—ITYCThI«, »Oara-
ThI—O€e[IHbI«, »/1eBbl—IIPaBbI«, »ypaiIiBl—HeypamIiBbl« i .. HeBbinagkoBa, STHOI-
pad A.Tpoinki 3asHausly y XIX ct.: »ITpocTsl 4amaBek BepbIlb Y TOE, ILITO L{HAT/IiBasd
A3sTyYbIHA IIPBIHOCIND ¥ ToM Goxkae GaraciayieHHe, a HEIIHAT/IIBas — 3TaJIeHHe, pas/iaf
i iHII. Heambl i CITycTalll9HHE JoMy« [4, 114].

BrlpasHae yka3aHHe Ha I9TYIO IATOHIBIIHYIO HeOACIeKy A Ycéil racnajapki
3Haxopn3iM i ¥ danbkmopser: »Hs uyiiie Bbl, KoHi, / Hs gyiine i, kapossr, / Ha ayit, Hamra
natss, / [to k Ham A3ipaBa npbiiiia« [52, 205].

Tamy, kaji BBICBAT/IANIACA, LITO HABECTA »HAYICHAAK, 3 A€ 1 3 ycse sAe paji3iHbl [ja-
BOJIi )KOpCTKa Kimi: »Ilax énxant pacra, / He gaeykan npoiina. / [Tag enkain crana, /
He n3eyxait ycrana. / 3 enxi 3Baninace, / Ha cyk nmpabinacpb« [52,205]. »Haexani npbiga-
HAa4Ki, SIK afHa, / A mpeiBssyi 6ogadxy 6e3a fHa. / — A 1ji BBI ¥ sie cami {HO ycTaHaBille,
/ A ui BaI sie 3 caboit gamoy Bssine« [52, 205]. Hait6ospiir BAZOMBIM ITaKapaHHEM 32
TaKylo IIpaBiHy ObUIO HaKifiBaHHe Ha 6albKOYy Majafioll 1i cBaTa (3aKocHiKa) XaMyTa
[67, 223]. »Y raThIM BBIIAAKY abbIrppiBaenia sk GopmMa XaMyTa, TakK i SIr0 affHOCIHBI
Ia KbIBE/IbHAra cBeTy. TakiM 4YblHaM IAaBOA3iHBI »HAYICHAN« IIPbIIaflabHAIONIIA IIa-
BonsiHaM >xbIBéNMay« [31, 85]. Kayi » HABecTa akasajacA IIHaTIiBall, »IIaYbIHAelllla
pyx i cBaBomne. locii, ckadydsl ITa jlaBax, CTapalollia iX ImepaBApHYLb i Majamalb:
racrafiapbl, kab He HaIlycLillb raTara, 4bIM-HeOyn3b mapmipaolb jaaBbl. Kami raciam
yhaenua ix 3ajiymMa, TO AHBI XBaJIALLA, IITO iM Be/bMi ;06pa 6BUIO — Ha3BOJINI HaBaT
majiamanp j1aBell 3ab6aBaM HsjIMa KaHIA: 3aKOCHIKI JIOBSIIb KypPail, PRKYIb, FaTYOLb
- ycé masBaidelllla, Kajli Majafiasd BapTas Taro« [67, 223]. Ha gymky A.baitbypbina:
»DKCTAThIYHBI XapaKTap MaBOJ3iHay y/3eNbHiKay, afiMay/ieHHe YCiX iCHYI0YbIX HOpMay

231



232

Opac y 6emapyckail TpaabllblitHAN KY/IbTypPb

i mpaBinay — THIIIOBBI Y30p KaplliHbI alHAY/ICHHs iCHYIOYbIX CyBA34Y i afHOCciHay« [31,
85]. Ha Tomenburubite, Kajii HsBecTa ObUIa ITHAT/IIBAIL, sie csI6poyKi 6ii mocyp, a »Ha
IBapbl BBIBEIBAIOIb YbIPBOHBI CLAT« [4, 385], (1To mam’toxBae 3pabilb >kapTOYHYIO
TPaKTOYKY LISPpary YbIpBOHACIISDKHBIX CBATAY).

ApHak, Haypaj L, CTay/leHHe fla JAIUII0OHBIX CYBA3AY MOMAn3i ¥ TpamblIblii-
HBIM IpaMajicTBe ObUIo yHipikaBaHBIM i cTopaaTbimHbIM. CBae KapaKTBIBBI YHOCIT
poarisiHa/bHbIsA, KaH(eCiiHbIs OBl 11 SMaxajabHbIs YbIHHIKI. AJICIONIb, »raBopadbl abd
rpaMaficKail [yMIIbl, Mbl § CBAIO Yapry MaBiHHBI Y/IiYBaIlb MardbIMaclb sie pa3aBacHHA
Ha (apMaIbHYIO, sIKast A0BsIIYA/IA /IBHYI0 HeabXOQHACI[b BBIKAHAHHS THIX IIi {HIIIBIX
HOpMay, i paa/IbHYI0, AKas YCyp €3 rarara He naTpabasaja i JoChIlb 1ibepaibHa CTaBi-
Jacs ga mapymanbHikay« {93, 41].

dportbika paj3inHa abpagaBacui

Y TpajbILbIHBIM IPaMajCTBe, i3e CAIM A pasIyIsAfianacs, Iepll 3a ycé, AK ansina
MardbIMbl M€XaHi3M CaMay3Ha/IeHHA i IPalATy Pofly, Ya/laBeK JIUbIYCsA »CYINOYyHbIM«
(campaymHBIM) He TONBKI 1A YCTYIUIEHH] ¥ HITI00, ae abaBsi3KOBa ITAc/isi HapaKoH-
HA A3ALen. AZCyTHACIb JXa O3ALeN Y CAMeHal Iaphl, HaaIBapoT, pasIIAfanaca AK
60>Kast Kapa, IITO BHIKIIOYA/IA CY’)KOHKaY 3 IIapary »HapMajIbHBIX« JIIOfI3ell, pabina ix
callbIsUIbHA i pbITya/ibHa HeNayHaBapThIMi (HaIpbIKIal, OsA3/13e THRIX He 3allpallali
CBaThl, KyMBI, iX y3e/ y pbITyajax KaJsgHJapHara IpIkja ObIy aOMe>kaBaHbI). »I1pbI-
JIBIHBI 6:A3/]3€THACI]i TITyMaybUTiCA CANMAHAMI § PO3HBIX MACIIOBACIAX Ta-pO3HAMY, ajle
aCHOYHasI 3 X i camast pacmayciofKaHas — yIuIely Mecsita (6s1313e THBIMI JIIYbUTICS ThHLS,
XTO Hapajsiycs HOYYy ¥ KaHIIBI aJHON KBaJpbl MecAla i ¥ mayaTKy HOBall — y MeXKax).
Y mmMatikix paénax bemapyci 6s313eTHacIb IpbITicBaacsa 4apajs3elicTBY ¥ 4ac Bi-
cemi« [94, 15]. Y KynbTypax pbITyajIbHara ThIIy 3 AyjIeHHe Ha CBeT A3iLAL] Amds ga-
7€Ka He a3Havyasa 3 AyJIeHHA § IpaMaj3e HOBara 4ajaBeka — afi3iHKail colplyma i3insg
pabimacs ¥ BBIHIKY CK/Ia/jlaHbIX aOpa/jaBbIX [3€STHHY, aYbIHAIOYbI 4]l MATIYHBIX aTlepa-
LBIAY IIPBI Ilepapa3aHHi MyIaBiHbl i CKOHYBAIOYBI IEPIIbIM ITACTPBITAHHEM BajIacoy y
1 rop.

OpOTHIKA, AK CIMBajliuHae afi/TIOCTpPaBAaHHE MDXKIIOTABBIX JadblHEHHAY i, ajima-
BeJ[Ha, 3a4alllld i Hapa/DKIHHA A34ALel, Y paji3iHHall abpajaBaciii Mae HeKaJIbKi ¥3poy-
HSTY BBIPAIISHHS sIK BepOajibHara, TaK i akIbLIHaIbHATA [UTaHy. Haitbospin apxaiaHast
ciMBOJIiKa JIDKBIL y aCHOBE CIOXKATay, 3BA3aHBIX (Il 3aK/IiKaHBIX MATIyMadyblllb) 3
IIpbIYbIHAI 3 Ay/IeHHA A3i€HKa Ha CBeT i Hai3sIeHHeM Aro JlonAil, y TO 4ac K TaMa
Y¥3aeMaa/lHOCiHay KyMa i KyMbI BbUTy4aelilla 60JIbII BELAYHBIM 9paTbi3MaM, labynaBa-
HBIM Ha JJaBOJIi IPa3pbICTBIM CiMBasti3Me.

Haii6osnpin apxaiqyHbl MaTbIy 3adallils A3i1€HKa, sAKi (pikcyellia aMasIb BBIK/IIOYHA
Ha bemapyckim IlapnsBingi (ap9an paccanieHHA KpbIBidOY), TpbiBaja CyagHOCILIA 3
BoOpasam kaBay: »O1f, craciba Tamy xaBamo, / I1ITo ckyBana n3anény. / Mamatoukam
He CTyKay,/ Y py4auki He XyKay,/ A, JIs>KayIbl Ha Iany, / Yiipaycsa y cuany. — Lénas,
nobpas KysHs 6butal« [69,219-220].

Y inpaeypanerickait mianorii Bo6pa3 kaBaid Mae JaBONi YHiBepca/lbHae 3Ha-
usHHe. EH »Ha/I3€/IeHbI 3BBIIIHATY Pa/IbHANL CTBAPA/IbHAII Citali, 3BA3aHall 3 aTHEM, i Ba-
nopae pyHKIBIAMI 1aMiypra — BApXOyHara 60CTBa... — [[aMararara ajlHaro 3 BApXOYHBIX
6aroy, Ky/nbTypHara repos i (11i) npopgka« i »Mo>ka BbIKaBallb IIeCHIO, BACEJIIE, CIOBA«
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[95, 21]. [Taka3anbHa, ITO »CBATBIA KaBai« KysbMa i [I3am’aH dirypyronp i § Bacens-
Hall Tpa#bllbli KpbIBiljkara apaany: »CeaTbl Ko3bMa-/Isem’sH, / I1pbixansi, mpbixapsi
Ha cBan3b0y K Ham. / Ca cBaéit ky3enkait, / Ckyit HaMm cBa3ebky...« [14, 137].

SK 1 3avanng, Tak i HapoOA3iHbI [3ilALl BbIMarai, IIa HApOAHBIM MepKaBaHHI,
y3aema/i3esIHHA MY)KUbIHCKAara i jKaHodara IadaTkay. I Kaji y IHepIibIM BBITAOKy
VI3e/1 My>K4YbIHBI ObIy HacaMpa4 PaajIbHBbL, i PhITYa/IbHBI CiIMBaIi3M TONIbKi aOBbITpBIBAY
raTyIo ciryanblio (mapayHait: »3apa3 XpacbOiH Maja Iy/Aolp, »00 A3slell He pajpKa-
IOL[b, SIKiST f3€11i, A3sIIelI JKa TajIbljaM He 3po6illl, My>XbIK Tpaba« [69, 93]), abIk yasern
My>Xa y pojax cBaéll KOHKI IPyHTaBayCs BBIK/IIOYHA HA IIparMaTbi3Me CiMBajliyHara
wiaHy. Tak, y 6emapycay CmaneHIrapiHbl Y. [labpaBonbeki 3adikcaBay 3BbIuaii, Kai
MY>KUbIHA »JallamMaray« cBaéil >KOHIbI HapaJpKallb, IMITYI0Ubl pOJaBbIsA CXBATKi i ma-
KyTBL. Y BBIIAJKY, KaJIi ATOHBbIS CTOTHBI OBUIL He IlepaKaHay4bIMi i, afnaBefHa, crnaba
mamamarai, 6abka-maBiTyxa HaBs3Ba/A Ha A3€TAPOAHBI OPTaH My>XKa CYBOPYIO HITKY
i pas-mopas aguyBasbHa sie Toprajia. AKpaMs Taro, IiYblIacs, IITO YapayHiIbl MOTYIlb
IJaJIKaM IlepaKyIaclli paajbHbL 60/Ib i MaKyThI 3 XKOHKI Ha My>ka [96, 370-371]. ITago6-
HBI 3BbIYall icHaBay i Ha [lamecci. »My>k y yac popay IpbICyTHi4ay, Kab >KOHIIBI ObIIO
JIITY9YT pajpKamp. A sIIds, Kab JisIrdait pajsins, Tpabda ObIIo Ha CBANIO My)a Kasaljb
OpoHHBIMI coBaMi« [69, 61]. AfcyTHacub My»Ka IIpbl pofiaX Marjia 3aMsAHAIb pad 3
BbIpa3Hall CIMBOJIKall MYy>KYbIHCKara arylafinsgrodyara madarky. Ha MinnrdeiHe, »Kati
[aYbIHAJIICA POJBL, 3Bajii 6abKy-IaBITYXy, sIKast Ka/sl Iapafsixi Kiama BeJIbMi CITeIbl
arypoxk (kasi fja Aro faKpaHYIIlla, TO IIpa3 afTy/IiHy IIaje3yLb 3ApHATHI). ['9ThI arypok
KJIaJIi JJIA Taro, kab mapapnsixa XyTka i 1érka Hapajsina usins« [69, 187]. Y axacui ga-
IaMO>KHara CpOfIKy IIpbI LsKKIX pofiaX BBIKapbICTOYBaIi i HaraBilbl My>ka (BbIpa3Has
CyBA3b 3 IOJIaBail cepail My>KUbIHBI), IIpa3 AKifA KaHYbIHA MYCila IepacTylilb Tpbl
passl [97,480].

ApHak HaOONBII BBIPA3HBIA OPATHIYHBIA O/IEMEHTHI pajsiHHAl abpamaBaciii
BBIY/ISIIONIIA TIaZYac »3aCTO/IbHAI Osiceqbl«. MeHaBiTa Iagdac 3acTOMISI »Ia4bIHAOL] -
I]a CaMblA HeTIPbICTOIHBIA KapThl He TONbKI C/I0BaM, aje i clipaBail — y YbIM He MOXa
6b111b copaMy, 60 Ha Xpacb6iHBI 36ipalolIa TONbKI )KaHATHLI (BbITydaHa MHOIL. — Y.JI.)
[69, 108-109].

ACHOYHBIMI »TeposIMi« IHTBIMHBIX IIPBITOfIAY i CEKCYya/IbHBIX MaXafK3HHAY Y
paz3iHHBIM (pa/IbKIOPhI BRICTYIAIOLb KYM i KyMa, IITO JjajéKa HeBbIagkoBa. Pos
6abki-maBiTyxi i KyMOy y pbITyase, y mapayHaHHi 3 Oambkami f3inéHKa, 3’ayndenia
HeplIacHali, 60 »aBiTyXa »/Iemillb« Ile/la YajaBeka, cTBapae popMy, a XpOCHBIA AIOLb
ims, ganydatonb ga cepsl fyxoyHara. Toe, IITO raJIOYHBIA YA3€/IbHIKI raTara mpaus-
cy - He 6aIrpKi, a CTAPOHHIs, CYafHOCIIIA 3... TOHAOHIBIAN PBITYa/la A BBUTYI9HHS
A3inéHKa 3 »IPBIPOfbI«. Y Haf3eHBbIM BBIIAKY Pa3MOBa MO>Ka iCIli mpa Toe, Kab marp
msiusAni »campayaHbix«, He Oisyrariqneix 6arpkoy« {31, 47]. AgHak »MiKaHTHACIIb«
ciTyanpli IajiArana y ThIM, IITO 3 AY/IAI0YBICA »0albKaMi« A3ilAmni, KyM i Kyma, I1a Ha-
POZHBIX VSIyIEHHSIX, MYCIi OBII[b My>KaM i KOHKAIl Iii, SIK MIiHIMyM, MeI[b y3POBEHb
y3aeMaflaublHEHHAY, JaCTaTKOBBI 1JIA 3’ AyIeHHA [3inénka. HArnensa4sl Ha Toe, LITO ¥
PaaJIbHBIM XKBIIIi II0/IaBbIA JaYblHEHHI ITaMX KyMaM 1 KyMoit ObUIi )KOpCTKa TabysBa-
HbIS (»HeapaBaIbHbI IPIX«), a HUTI06 MiX imi 3abapansycs [39, 335], raTsl »paber« 3
JIXBOJI KaMITeHCaBaycs BipTya/lbHa->)KapTOYHBIM YblHAM Y PaI3iHHBIM (DaIbK/IOPBL

Haitgacueil iHinbIATBIBA § IpaX0OyHBIM 30JIDKOHHI IIpbIITicBaenia KyMY, SKi 3a1d-
IJaellIa 1a KyMbl, IIPBIHOCAYBI €11 aMBIC/IOBBIA MAJAPYHKi: » A KyM KyMKy / Y cafgodax
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BaAp3e. / A KyMm Kymipl / Arypodak HsAce / — He xauy a / Arypouka tBariro. / He yaman
TbI / XBapTylIOYKa Manro. / A KyM KyMKy / ¥ cajgo4ak Bazse, / A kyMm KyMmubl / [Ip1 Kin-
6acky Hiace. / — He xauy s / 11 kinbacki tBaéit, / He wamait To1 / [Ipl ciapgnivki Maéii,
asle, MaKalITaBayIIbl XMsIbHOTA MELy, Kyma pobina 6o/bu 3raBopiBait: » Yimacs,
KyMOK, MénaM TBaiM. / [Ipl pabi Th k0, IITO X04aml, / 3 )XKbIBaTOYKaM Maim« [74, 150].
»IlagapyHKi-ITa4acTyHKi« KyMa Marli Mellb aOCaTI0THa paajbHbIA HACTYICTBBL »[lamM
majiapak gaparoi, / Xoub Ma/leHbKi, JaK XbIBOIL / Byaserr, KyMKa, Kablxanb, / bypzemn
KyMa IpakiHanb« [69, 380].

IHTBIMHBIA JauyblHeHHI KyMbI 1 KyMa Y (ajbKIOpbl YacTa IIPbIMAIOLb BBIITLAL
racrajiapyan »gamnamori« 3 6oky amomssra. Tak, KyM »Kpble Kyme xaTy« (a 3aTbIM i
JIO>KaK), cee KaHaIle/lIbKi, rapa Haj3e/l KyMbl 1Ii HaBaT T49 Ha KpocHax: »KyM Jja KyMbl
sanamaycs, / Kpacénki Tkanp €it abanaycs. / Sk €n Tkay, npeiTeikay, / IIpbIThIKaoub,
kazay: / — Tel KyMa, TbI gy1ua, / Ha yce kymbl xapamal« [69, 393] (mapayHaii, KpOCHBI
3arajupl: »XBapTyXxaM LIapye, Harami Kipye, / [l3e pasinerja — Tyasl cyHe« [74, 204].

Yacam cBaé )KaflaHHe KyM BBbIKa3Bae [OCBIIIb IIpOCTamiHerHa: » Taki, kyma, fai-
cs, / Taxi parapmaiics, / Taxi wacam mapg noscam / IMamraynani maicsa« [15, 638]. Aje i
caMa KyMa flaji€Ka He 3ayCEfbl BhIIIA/jae MaciyHall CTapaHOil y JaubIHEHHAX 3 KyMaM.
Tak, siHa MoOXKa 3aIpacillb SAr0 Ha aIMBICJIOBYIO »KacbOy«: »fmr4s, kyme, He BigHO, /
XaBalimacA aj pagHo.../ Y MsAHe, KyMe, TpaBa acaka, / Kaci, kyme, 3 Bbicaka« [15,426],
1i manpacinb a6 iHThIMHaI naciyse: »Kym He ’enb, kyM He IT'elib, / Kyma He X04bIIIb.
/'Y Xy™mbl ¥ Ipapace, y KyMbI ¥ Tpapace / bibixa mraakodsins. / — Kymodak-6paTtoyaxk,
KyMoJak-6parovak, / He 6oticst rpaxy, / Beirani y xymbl, BbIrasi ¥ kymbl / Brbixy 3
mpapaxy« [69, 383].

Y sxapToyHail ¢popMe aIIocTpaBaHbl y paji3iHHal as3ii HelracpaHbI iHTHIMHBI
KaHTaKT KyMBI i KyMa, IIaJ] 4ac sKOra aIlolllHi CyThIKaelllla 3 HeBAIOMall »3BAPBIHAILK,
IITO ATO MOIJHA Masioxae: »A KyM KyMKY pasyBay, / Ilag maponik sarmapay. / — A, xy-
MauKa, 1T 3a 3Bep? / S 6atocs, kab He 3’ey. / — A Kymouak-Iypadok, / LIi et ¥ nece
He Op1Bay, / Takix 3Bsipail He Bifay? / ['9Ta, KyMOK, BeiApa, / I1lTo ycim monssam BinHa. /
I'ata, KyMOK, 606pa, / IIITo jcim mopssim gobpa. / Kymxa ¥ nece 6viBay, / Takix 3Bsipai
He Bimay. / He xykye, He 11s1e, / Tonbki pomuik passe«* CI0K9T TSTHI MAITY/IAPHBI i MIBIPO-
Ka BAIOMBI Ha berapyci, Mae pasHacTallHbIA BapbIAHTBL Y aHBIM 3 iX ifoHTbI(IKaIIbLA
»3BSIPBIHBI« [IPaZICTayIeHa OOoMbIl mafpabsisHa: »A 51 61y y tece, / A st 6ausry 6apcyka,
/ IBIK y KyMKi II9pcub He Taka.../ A g 6b1y y sece, / A 51 6a4bly jica, / JIbIK y KyMbl
nbica. / A 51 681y y n1ece, / A st 6aupry BoyKa, / JIBIK y KyMbI X 1oyKa« [69, 138]. 3/mskaHb
KyM cripadye pasabpanla ca »3BsApbIHall« 3 JallaMOTall yJlacHall »30poi«, ajle MapHa:
»Ilaxynb BBIHAY micTaneT, / AIIAHyYCca - 3Bepa HeT« [69, 379].

Ajte, HaBaT 6e3afHOCHA KYyMOY, TOMa »IIpa rata« ObUIA JaBOJI pasropHyTanl y
T.3B. »TJIYCTBIX«, »CAPOMHBIX« IIi »Opax/TiBbIX« IIECHSX 1 MpbINEYKax, sAKis 3’ AyIsmics
HeaJ eMHall 4acTKail papsiHHara ¢anpkiaopy. Hampeikian, »cekcyanbHas IpbIrofa«
Marya afobIIa HaBaT maMik 6abaii i wopram: »Jopt 6abe Hirli mamae / JIbIi 3a [bIIKI
6s1pa. / lakarimics ¥ kyrok / — ITpamapoy 6aby rypok. / Crama 6aba asipanma, / IlITo
JKBIBOT CTay magbMaria... / Crama 6aba mrakani / — Ilagano yxo i kysskani. / Jlrori,
yroni, nronsciki, / Ito spabini rymsaciki« [66, 130].

* Bamicana ayTapam y 1995 r. ag Makeenaxk M.II,, 1927 r.H., y B. Mackanénki Bepxuanssinckara p-Ha.
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IIpeineyki, AiKis BeIKOHBamicsA Ha PajiziHax, Meni [ByXCOHCOYHBI XapakTap, Kai
3a 3HellIHe OsACKpbIyaHall (popMail XaBaycs BbIpa3HbI 9paTbIUHBI MMANATIKCT. » K cBex-
vaub iH(papMaTapbl, BRIKOHBAJIICA SHBI {>KO Ha JIaJIHANl CTYIeHi BeCATOCI IIPBICY THBIX
i, HaTypasnbHa, ObITi )KapTOYHBIMI: » A ¥ Hallara 3a-3a-sarima / Agapsani A-g-1671brdka /
¥ 3s716HBIM cany./ A ¥ Hamara f3s-13s1-43s131 / Yee gouxi 671s1-67151-671s1xaMi Tapryons
subl. / JIiHiHrpanki mo-no-momn / CBaix gadok €-€-émkami 3arapajxsay. / A y Hamara
Io-TIo-TIoma / AflapBaHa YKO-)KO-)KOYyTas MaplsHayka y Aro«.* [k yo amsHavamacs
pasert, Qikcaupist magoOHbIX (haNTbKIOPHBIX TBOpAY 3 sIy/Isieriia Hailbobll IpabieM-
Hall I Ia/IABOra Jac/lefublka, IIAaKOJIbKi HOCLOITHI Tpanbllbli (iHpapmarapsl) ma-3a
abpamaBail CiTyalplsiil TPAKTYIOLb TIThIs [IECHI K »0eccapOMHBIS«, CIISIBALb SIKis ¥
IITOI3EHHBIM >KbIIIII, @ THIM OOJIbII CTAPOHHAMY YalaBeKy (Jac/IequbIKy) HeIIPbICTOM-
Ha | HAMOXKHA. 3aKpaHAIOYbl TOMY dpaThIYHA-LIIIOOHAN CIMBOJIKI pajj3iHHAra phITY-
any, HeabXOJHa 3BSIPHYLb YBary i Ha abpajaBbls A3esHHI, HEACPIHA 3BSI3AHBLI 3
6abxaii-naBiTyxait. Y MiasarivHpIM BbIMAPIHHI MeHaBiTa 6abKa-maBiTyxa (»Iynoy-
Hilla, »ITynapas3Ka«) BBICTyIae fAK IMACPIHIK maMik cdepail cakpanpHara (boram) i
CoLbIyMaM, BBIIIPOIIBAIOYHI 1 JacTay/IAI049bl HoBaHapomKaHaMy Jlomo: »babycs cTainp,
I3iLAmo a3Ap>xbIb, / bory papsinna. / I 3 boram pansinua, goio npocins / i 6arasyio i
rpairoByo« [69, 206]. HeBeimagkoBa y rataii cityarsli Toe, mto »6abkaii« Mara ObIib
JKaHYbIHA CTa/Iara, y>ko Hefl3eTapofHara BeKy,y 3BapOTHBIM BBINTAJKY HOJIA HeMay/IALli
Mar/a OBIIb »TepalATHY Tall« e YIaCHBIMI I3eIbMi.

AcCHOYHall phITya/IbHall CTpaBail paj3iH 3’ayidena »6abiHa Kalra« — yBacab-
JIeHHe He TOJIbKi [Io7Ii HoBara y rpaMaji3e JajaBeka, ajie i KaJZeKTbIyHall HoJli yBOryJe,
SKYI0 HeabXofHa 6bUI0 HAHOY pa3MepKaBallb. » Pa3biyiuer rapurdok i Micky, racriagap
ry6mse ko cBaé mpaBa Ha Karry. IHa craHOBIIIa arymbHall. KOKHBI 3 racieil Kamrye
6a6iHy Kamry, a 6abka HajasULste €11 yCix A3slel, ITO K MOMAHTY pasjseny 6abinail
KaIlel 36iparoriia clofsl aMasb WTo 3 ycsie Bécki. KabeTsr, y sIKix joma 3acTamics f3e-
i, 6sIpyIip HeKa/IbKi MITYK ISTY9HHAY af 0abiHail Kauel ¥ Kill9HIO, I 3amasyxy, 60
Ipblexalb JaMoy 3 XpachOiH Oe3 GabiHall Kallbl JTiYbIIIIIa TOe caMae, IITO BAPHYIIA
3 Topasia ma m3suein 6e3 racminma« [69, 193], TakiM YblHAM, KOXKHBI [31I[EHAK BECKI
aTpBIMIIiBay CcBaro YacTKy fori. »IlakasanbHa, IITO Kallla — He TOMbKi XpachbiHHaA, are
i BsicenbHas, i MaXaBa/IbHAA CTPaBa, I.3H. BBIKAPBICTOYBAaeI[Ija KOXXHBI pas, Kajli y3Hikae
HeaOXOfHACIb CIMBa/IiYHara repapasMepKaBaHH: XKBIIIIEBBIX TA0pOTay 1 KaIlITOYHA-
CLIAY — cBaiiro popy norrad« [31, 52].

Y HalIbIM KaHT9KCIe IiKaBaclb yAyIIAe caM Ipanasc Oills mocyny, AKi »yTpbIM-
niBae HNUTI0OHA-3PATBIYHBIA afleHHi«. Tak, »y KoOpbIHbCKIM paéHe raplIdox 3 Kauai
pasbisaia [32, 66] cama 6abKa-maBiTyxa 3 makagaHHAMI: »Kab k Hamaii g3eyubl xansi-
i KaBajeppl« abo mysA x1omybika: »Kab sxaniycs, y mapsl xpry« [94, 69]. Ba Yexonnim
[Tanmecci »KaHYBIHBL — YA3€/IbHILBI XPIChOIH Kimai agHa ¥ agHy Yapamkami aj pas-
Gitara rapuryka I kaaji ix Ha rajgaBy 0A3[3€THBIX >KaHYbIH i IIPbI I9THIM BbIKa3Basli
naxaganHe: »Ha Tabe, ka6 i ¥ ns6e mpas rop Obiia Kamra« [94, 70].

HecyMHeHHYI0 3paTBIYHYIO CKipaBaHAacllb Mey 3BbIYall, IIBIPOKA PpacIayco-
I>KaHbl Ha bemapyci (BBIKIIOYSHHE CK/IQalollb HeKaTopblA pariénnl Ilameccs), - Ha-
IpbIKaHIBI paji3iHay nAranb (Karanp) 6abKy-maBiTyxy Ha 6apane. Ilaranb 6abky Ha
6apaHe, AK IIpaBi/a, aKpbITall BBIBEPHYTHIM Ka>KyXOM, MYCiJli BBIK/TIOYHA MY>KYBIHBI i

* 3amicana ayTapam y 1995 r. ag Kappsiokosaii T.b., 1930 r.H., y B. Mackanéuki Bepxuanssinckara p-Ha.
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abaBA3KoBa Ilepa3 ycio BEécky. Ha MeHmrubiHe 6a611bI IPBI I'9TBIM pa3MaéyBajli MI4oki
sIpKa-4IbIpBOHAll (pap6ail, Ha rajlaBy IaBsA3BaIl IMAT XYCTaK, yTOPKBAJIi IIep’e TaK, IITO
aTpBIMIIIBAYCA canpayiHbl BsAHel. [ocIi, To cynmpaBamKaiii se, HepanpaHamicsa: MyX-
YBIHBI ¥ YKaHOYae afi3eHHe i HaalBapoT, CyCTpaKalica CAPOJ, iX »OXTyp«, »CalfaT«, y
MHOTIX Ha rajaBe 6bUIO Haj3eTa pauara (94, 76-77].

Ha Bine6urysiae i Marinéyurysine 6abka, Kali e IsAraii, IagraHsana My»4YblH
BeHikaM [69, 95]. Sk crymna sayBakbura T.Kyxaponak, usranHe 6a6ki-maBiTyxi Ha
GapaHe »/j3esTHHE, HACTO/IbKI HACBIYAaHae pasHACTAMHBIMI ciMBaami i Bo6pasami, rTo
IsDKKa Iadallb ATO aHAJITBIYHYI0 XapaKTapbICThIKY« [94, 78]. Cama a}“fTapKa JIIYBIIIb,
IITO »aCHOYHAsI MOTa BBIKAHAHHSI abpajly — >KaflaHHe ca3eliHivanb 4abpadeITy i mrya-
ciBaMy SKbIIIIO O3iani« [94, 78]. Y ceMaHTBIYHAN IHTIPIPITALbll GapaHbL, AK Ipa-
Bisa, maikpaciiBaena e (paaivyHas cyTHacIb: »Y BOHKaBail popMe GapaHbl HalllepI
IpBILSATBAIOLb yBAry sie TOCTPbIs 3yOBl, IITO, HATYpajIbHA, BbI3Ha4Yae sie (hamivaHyIo
CeMaHTBIKy« [32, 58]. Arte, Xo1b ciMBa/li4yHae aTaecaM/IeHHe 3yOa GapaHbl i dajaca He
BBbIKJIiKae ILIpaYaHHsA, CEeMaHTbIKa CaMoil GapaHbI Iafaenia O0/bll Mblpokait. Ipagiu-
Hasl BbIsIBa ACHOBBI OapaHbl — PALIdIicThI KBagpar (pom6), siuras 3 gacoy Heaity mae
3HaUOHHe 3AMII, pas3biTail Ha Hajzenpl. [IpacTakyTHIK, y AKIM KOXHas 3 g4seK Meja
KPOIIKY (Ha KOXKHYIO sTY9JIKy GapaHBI IIpbIIafae 3y0) asHaday 3acesiHae (aIUIOfHeHae)
mosie [98, 88-89]. X Kanouast cemaHTbIKa aCHOBbI OapaHbl 3HATIIIIA CBaé afI/IIOCTPaBaHHE
iy ¢ampxnopst. Tak, y 3aragupl 6apaHa aTascaMiiiBaelia 3 >KaHOYBbIM ai3eHHeM: »[13i-
paBas IUiaxTa ycé moje makpbira« [82, 331], g3e »IutaxTa« — >kKaHO4Yae aj3eHHe TBIITY
CIIAJHIIBI 3 ABYX CIIBITHIX Jia IajIaBiHbl Homak« [99, 270]. Y »kyMaycKix« mecHsax 6a-
paHa 3 AYsiiKaMi-aATy/lTiHaMi TakcaMa CyaJHOCIIIA 3 )KaH4YbIHAIL: »IIpbIIIIOy KyM ma
kyMmbl / [Taspryani 6apansl. / Kyma Hary magasa: / O To Tabe 6apanal« [66, 132]. Takim
YybIHaM, OapaHa ciMBaslidye g3eliCHae CllaJlyYs9HHe MY>KYbIHCKara i >kaHoJara IraqaTkay
y KaHT9Kcle insi miopHacyi (ypamkalHacli, HapamKanbHacli). I'arylo ifsto yBaca-
6r1ste 1 cama 6abka-maBiTyxa. Y IpbIBeJ3eHbIM BBIIIAN amicaHHi 6abka ciMBa/IiYHBIM
YbIHAM »BApTaelllla« y A35ABOLKI, [3eTapONHBI CTaH (»pyMsAHeIl« Ha IIYaKaX, BsAHeIl
Ha rajlaBe), a BeHIK, AKIM gHa Iara"se MY>KYbIH, y HapOJHall TpaJblLbli »BBICTYIIae
sIK CIMBasI-3aMsIIIYaIbHIK MY>X4bIHbI« [32, 102]. HeBpimagkoBa, Ha BineOrrdsine, kab
abrerypInb popibl, 6abka-IaBiTyxa rpyKaza namsuioM y ctonb [66, 101]. Akpams Taro,
»0iI1Ié BeHikaM y HapOJHall CBAOMAcLi YCIpbIMajacsAd fAK CiIMBaJiYHBI 9KBiBaJIeHT
futuere« [32, 103].

[TagcymoyBatodsl, MOXKHA MepKaBallb, IITO abpafjaBae LsaranHe 6abOKi-maBiTyxi
Ha 6apaHe Myci/la CIIpbISAIb He TONbKI JOOpail oI HOBaHAPOMKAHATA, A 3 SY/Is/IaCs
3aK/II0YHBIM 3TallaM Y3HAY/IeHH:A MaT3HIIBIAY IIi CIIOpPY MEHaBiTa KaJeKTBhIyHAll IO
(Ha raTa yKasye i MapIIpyT »IATaHHA« — Ilepa3 ycé cAT0), a MeHaBiTa fie I3eTapojiHara
crexTpa. [Ipacmen Kaxydsl, A3il€HAK, AKOTA IPbIHATA 6a6ka, He MYCiy cTalb aloIHIiM
Y BECIIBL

Kona p3éu

HasyHacup spaTblyHall KaMIIaHeHTHI § 60o/IbIIacii abpasay cAMeliHara i KauisH-
IapHara LIbIKITy, 0e3yMOYHa, He a3Havae, IITO § OYI36HHBIM (CAMEVIHBIM, raclaiapybiM)
JKBILIi TOMa CeKCya/JIbHBIX afHOCIHaY (cekcyanbHacli yBorye) ObUla He aKTya/bHall
i TabysaBaHai. YasaBewyas ceKCya/bHas IIATOHILBLA yCBeZaMIsIacd, AK afiHa 3 IIpa-
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ABay KacMiuHall cTBapaibHall SHEPTii, IITo, y CBal0 Yapry, lasBasAia JajmaBeKy ObIIb
He TOJIbKi PaUbIIieHTaM Ba y3aeMaaflHOCIHAX 3 MpPBIPOZAL, ale 11 CaMOMY J3€MICHBIM
YblHaM yza3ebHivanpb y Obiui Cycsery. IlepagyciM, raTa gaThlybUIacs racrafapyain
I3elfHacLi BACKOYIa (Io1aBbl aKT 3 KaHYbIHAM 1 Y3BOpBaHHE 3AMJI Ha CiMBa/liYHBIM
Y3POYHI — 3’ABBI iI9HTBIYHBIA), KaJIi IOTaBbIs OPraHbl MY>KUYBIHBI 111 >KaHYBIHBI BHIKOH-
BaJli BRIPAsHYIO MPafyIBIIHYIO0, CTRIMYTIOUYI0 (YHKIIBIIO ¥ afIHOCIHAX fla TajeTKay,
HaceHHs, Oyfydara ypampkaio. »Ha Bine6urapise, kab ypazsina gobpas miasira, rac-
najjap cesy sie YHOYBI, paclpaHyyiublca farana« [37, 108]. Kai capsini rypki, 3 MaTait
CTBIMYJIALBIL iX POCTY BBIKApbICTOYBaIi p4bl 3 BeIpasHail atigHail ciMBOJIiKall: KOJI,
IaJIeHa, TayKady, IIPbl IITBIM KaTarapblYHa 3abapaHsIacs caisillb I'ypKi >kaHYbIHe, »ILITO
3 et BbINUIA (He A3eTapopHara Beky. — Y.JI.), 60 He 6yase mropy Hisikara« [100, 308].
ITonaBsl ciMBasi3M Obly 3afi3eiHidaHsl i IpsI cs1y6e néHy. Bemapycer ITagnssinus cesuri
n€H Ha KaHcrannina i Aneny (3.VI) i npbl raThIM Kadastics TOJIbIMI I1a 3AMJIL, Ha AKOM
éH Oyn3e IMOTHIM CLIAIIIIIA, — Kab BpIpac oyTi i BamakHicTbI« {63, 230]. Ha ITanecci, sk
nasegamsge 3.171orep, JKaHUYBIHBI HaIIApIfafHi cAYObI 1€HY 30ipaica y kapuMe, i3e
6aIooLb i CKavyLb IIpa3 IIeHb, HacTay/IeHbl acAPOJ, XaTbhl, lFaBOPAyYbl, IITO AK BHICOKA
KaTopas CKOYBIIb, TaK BBICOKA BbIpaclie sie n€H« [101, 377]. Ha Kynamre (Biue6cki
IaB.) 3 ThIM, »Kab 3aBiBasics BSUIKisI MOITHBISI KaYaHBL... SIIIYD fIa YCXOAY COHIfa 6aba
pacnpaHaenia garaa i pobilp BaKos paciiHbl Bsitikae Koma« [102, 209].

HecymHeHHYI0 9paThlYHa-IUTIOOHYI0 apapOOyKy Mena i KadaHHe/Ky/IAHHe XKaH-
YbIH Ha HiBe IIaJi 9ac JaXKbIHAK, a TaKCaMa MaHINy/IALbI 3 »6apafioii« — paIITail XKBIT-
HIX Ka/lacoy, MakiHyThIX Ha mosi § abpamaBbix MaTax [103, 27-36].

YBoryre, monaBas ig3HTBIYHACIH YajTaBeKa, 3aMallaBaHas ATOHAN CallblA/IbHAN
pornsit (My>KJbIHCKas/)KaHOYasA Mpalja) i agmaBegHal Ky/IbTypHail aTpbIOy ThIKall (afi-
3eHHe) pasIyIAfianacs AK ai3iH 3 HeaJl eMHBIX 9/IeMeHTay CBeTaOyIOBEI i CBeTalapajKy.
3amaxi Ha se mapylIsHHe, HAaBaT Ha 3HEUIHIM y3pOYyHi, yCBeIaMJIAMICA AK CKpailHe He-
TaTBIYHBIS, » 11 10a1bCKisi«. [Tafo0OHBIM YBIHAM YCIIPBIMAIACs IlepaalipaHaHHe MY)KIbIH
y JKQHOILIKYIO, @ JKaHYBIH y MY>KYbIHCKYIO BOIIPATKy (32 BBIK/IIOYOHHEM abpajfiaBbIX
ciTyansLay, A3e »IIafiMeHa ObUIa CAaHKIIBITHABaHA caMiM peityanam: Kamsasl, Kymane,
Papnsinsl i fa T.11.). »HsiMo)KHa 9ajmaBeKy afssBaiiia y 6abckae yopaHHe, siK i 6abe Hsi-
MOYKHa KJIacli Ha cs10e My>K4YbIHCKif MOPTKI I mIanKky, 60 HAYbICTasA Cilla BO3bMe fia
3aMeHiIlb THIX JIIOfI3€ll — MY>KUbIHY 3p006inb 6abaro Iji >KaHIBIHY MY>KBIKOM Jja i1 IIPBI-
Kaka cabe CITy>KbIIb. A aHE Tajpl afCTYIILIA aJl Taro YanaBeka« [35, 147]. Ilago6Hae
IepaallpaHaHHE BsAJIO J1a 3MEHBI He TOJIbKi acabiCThIX XapaKTapbICTBIK Ya/laBeKa, aje i
ATOHBIX racmafapubx GyHKIbIL: » Toll My>kubiHa Oy/A3e Gasia Bayka i Haorys Oynse
IaJIaXJIiBBl, AKi Ha/i3siBae >KaHOYBI IajlayHbl YOOp. JKaHUbIHY ¥ My>KYbIHCKall IIAIIIIbI
BeJIbMi CKOpa MOXKHa CYpOYbIILlb, @ CBOJICKas >KbIBE/Ia CTaHe TAaKOJ SKaHYBIHBI OasIIia«
[37,81.

[Tajo6HBIM YbIHAM iHT9pIpaTaBalics i rapMaHaIbHBIA acabiiBacii apraHismy
KaHKPITHAra JajlaBeka. »Y Karo He pacTyIb Hi ByCHI, Hi 6apaya, Toit Hi 6aba, Hi Jara-
Bek. Kasi y 6a6s1 pacTys Bycsl abo 6apapa, Ta Tast 6aba He 6aba Il My>XBIK He MYXKBIK,
a Tak cabe 4opT Befmae mto« [35, 163].

I[TakasapHiKaM >ka TaABbIIIAHAN CEKCYa/IbHAN 9Heprii (fopiBaciyi, »ymo64biBa-
Cli«) pasIIAmaicsa 4acTbld 3yObl, fAKid, payaa, 6anesi 3HaYHa Yacleil, YbIM »PIfKif«
[37, 77]. ApHax, npbl MOOBIX pacKIajax, IIojlaBae >KbIIIE Oe/lapyckara BACKOYIa Ja-
n€Ka He 3’AyAnacad Hellkail HeaOXOZHall BBIMYILIAHACLIO A3e/Ad IpaLATy pPORY, aje
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ObUIO MajéKa He aIlOIIHAN pajaciIo i co/umo OBINIA Ha IITBIM cBelle. I xoup yce
(aIbKJIOPHBIA TBOPBL Ha »TITYIOK TOMY, 63 BBIHATKY, HOCALb XKapTOYHbI XapakTap,
iX cyTHacHasd, Ipay/3iBas aCHOBA Haypa/ IIi MOKa BBIK/TIKaIllb CYMHIy. Y IpBIBaTHACII,
IaTa JaThIYbIIIA CyaJHACEHHS IIa LIIKaJle >KbIIIEBIX KallITOYHACLAY II0/IaBara akTa i
xapuyaBaHHs: »Ha 1mro 6abe pairaro, Ha mto 6abe cita: a3en 6aby matanray — Oynse
6aba coiTa« {104, 24]. [IpbrubIM, XKapclb MaIya 3aclelb Y II0ObIM MeCIbI, @ CaM »[IBY-
60Ji« BbI3Ha4YayCs HIYBIM He IpbIXaBaHall sMalbliHaco: »AX Tbl, Cigap-Makangép, /
Ha mapose 6a6y uép: / IlIto maBepHiup — / baba meppuins, / [llto manicHins - / baba
michHiNb« [73, 6]. My>4YbIHCKalI )a MOLBI, 6e3 yCaIAKiX magnopak 3 60Ky »BiArpbl«,
MOXKa I1a3ali3fpOoCIinb Ii He KOXKHBI Mpa/iCTayHIK »MOITHAI MaloBbl« i céHHA: »Hamm
n3en casi THerb — / [1a gareipsr KiniHbl 6 errb: / [lacroit, 6a6ko, smrus crabko / [aHmo
IIATBI — ION3INb raagkal« [73, 87]. IIpsl raThIM »IIapbIBY IUIOLi« 3 yC&li allaHTaHACLIIO,
a IoyHae 3HSAMOTI afiilaBasIicst He TOMbKI MY>K4bIHBL: » TaM OblTa, Tam Obl71a, / [I3e KoHi
nacynua; / Tak gana, Tak gana, / lllto pyxi rpacynua« [73, 32].

AQHaK yacaM >KaHOYbBIA CHA35IBAHHI He CHOpaymKBamicsa: »A HY 5K ThI HA LYK
- 1i Ha 16e 1ixa? Kanamrycs, Bapymrycs, a Tl JIDKBIII 1ixa?« [42, 8]. I[ATbIMHaA HAY-
Jada Maryia Merp i faBojti 6aHanpHyIo npbrabiHy: » — [[lassii, 6abka, Haroi / — Hi mary,
kapminer; mont! / 51 6 i paga massutiup — / Hlassuryxa He cTains« [73, 29].

[Ito paTeIYbIb TOXHIKI CEKCy, TO, Oe3yMOYHa, BapbIATBIYHACID IIOJIABBIX CTa-
cyHkay 6emapycay XIX cT. 6b1ma 607bIII cIinumal, 96IM y »KaMacyTpei«, ane i TyT mpa-
codBaeljla I9yHasl pasHacTailHacub. Hailbospln pacrnayciomkaHar OblIa KracidHast
eyparielickas masinbla »My>KYblHA 3Bepxy«: »He maxpicsa, Mapka, 6okam / ['aTa Tabe
He HapokaM. / [la a>kblcs paByceHbKa: / bynse Tabe na Mimocenbka« (»kaMopax) [52,
178-179]. JaBoni yacTa ¥ pambK/IOpPhI CycTpaKaellia ykasaHHe i Ha ITa3ilbII0 »My>KYbI-
Ha 33agy«: »fK y o, y moni / ITacenp a3eyxka xoHi. / [Ippuimoy ma e fAkay - / Crasiy
I3eyKy pakaM« [73,42], a TakcaMa »BepIlIHilla« 1i »KaH4YblHa 3BepXy«: » CAn3ilb cBall-
14 Ha e, / Pacirycniyuner kaneHi« [4,446]. Ha 6piTaBaHHe apa/ibHBIX GopMay ceKCy Ba
ycxopuix craBsHay (Ipayna, y abpagaBbIM KaHTIKCIIE) yKasBae Amrds »CoBa HeliKara
Xpoicramobua« y pagakusl k. XIV - mad. XV cr.: »V erga sxe oy Koro uxb 60ymeTsh
O6pakd, TBOPATb Cb 60YOHBI M Cb COI'BIBMUM, U Cb MHOTBIMU 4IOfieChbl 6bCOBCKMMI;
U VHO >Ke Cero ropurb: ycTpouBbllle CpaMOTy MOY)XbCKOYIO U BBKpajblBalollie Bb
BbIpa 1 Bb 9anrk, ITIOTH U, BbIHEMbIIIE, OCMOPKBIBAIOTDb U 06/IM3BIBAIOT U 0bI0yI0Th«
[105, 375]. [TagoOHbIA 3rajki 3Haxon3iM i ¥ Oemapyckim ¢ampxiépsl k. XIX - m. XX
ct.: »JIr067t10, mobiio TlerjenbKy / 3a cmafiKy KOHXeliHbKy: / SIK IMasoXBIlb y PaToK /
Jlak 3aHBIIIb >KbIBaTOK« {73, 54] i »CiHiA mITaHbL, Oetas MagK/Iajika, a LITo § IITaHax,
Toe Clajika« (3arajika Ipa IyKpoBYIo rajioyky) [87, 331]. Apa/bHbLA IIpaKThIKaBaHHi,
Xy T4l 32 ycé, He ObUII Bytijalt 3 afHabaKoBbIM pyxam: »J[3ex 6aby carnyy, / kacMors-
e pas3u3pMyy. / Canopkae BBIKYCiY, / A ropkae BBIDTIOHYY« (apax) [87, 320] ni »fk 3a
necam, 3a 6ytipakam / Tam crasma 6aba pakaMm,/ A rypasb gymay Karorina / [lait maBait
TyzbI Majina« [87,237].

3rafki mpa aHapMa/IbHBIA CEeKCYya/JIbHbIA IAaBOA3IHBI CycTpakalolllla y 9THar-
padiuHbIX MaTopbliax i ¢anbKIOpsl BBIKIIOYHA pofKa. ITpbIUbIHAl CeKCyaTbHBIX
IOBIALBIAY aMasb 3aycénbl 3 Ay/sAaacs IcixiyHas xBapoba yanaBeka. Tak, y afHbIM 3
anossazay A.CepKIIyTOycKara, II0/IaBblA TaYblHEHHI 3 I€/IKall Mae MeHaBiTa »IIajs-
IaBaTbl« IIapabak, AKi yCyp’€3 JIYbILb, IITO AHA aJl ATO »IIPBIBsAJIa FO>Karo 6bka« [106,
143]. [TakasanbHas y IaThIM IUIaHe iHpapManblia 6bUla 3adikcaBaHa aTHarpadivHail
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akcnenbipran [1]1Y Ha Bymauausise. Tam, y B. Crapsia Typocsl, cBaéll HeHapMasIbHa
CeKCyaJIbHAIl apBIEHTALbISIN BbUTyYaycst Bacbka Teprpik. »3 6abami € gyka pyraycs.
A A garo He Oasyacs, MBI 3 iM Kapoy pasaM nacBini. bab € He m06iy, My>K4YbIH my>Ka
mo6iy. Ansin €u xbly, 6aubki mamepri. Xaasiy abagpanst ycé ypams. [loma caMmaroHky
rHay. beiBasa, 3aBsiyi3e fa csib6e My>KbIKa, HAIOIIb 1 CIIalp Mak/Iaj3e. A IaToM HexTa fia-
JTaXXBIY a0 TOTBIM HAYAJIBCTBY, HY ATO i 3abpari ¥ aypmom. Tam éH, KaKy1b, Ay>Ka Y-
6ijcs ¥ HavasbHiKa O6anbHINBL. Mycinb éH TaM yciM Hapiaey i siro arpasini«. [Tpbl cBaéi
HeHapMasIbHAcCI[i Bacbka BpUTydaycs HafI3BBIYAHBIM IapaM Y BBIKAaHAHHI abpajaBbIx
(KymanbCKix, Ka/lsgHBIX, BAIIKOAHBIX) ITeCHsY: »Bacbka madsiHae merp, Hy 5K 6aba, a
MBI y2KO MY IafIIABaeM«*.

Ha napreTkaBylo MacTypOalblio, AK Ha CPOflaK 3HALIA CeKCyabHall Halpyri
(mapayHait: »J]a3Bosb, MaTyIIKa, >kaHinua. / [lasBoyb y3samp karo xady; / He gasBomim
MHe >kaHina - / Komam neu pasBapauy« [73, 58]), y TpagbILblitHall CyIIO/IbHACL IIPaK-
TBIYHA He 3BApTai yBari, xoup Kipsuta Typaycki surgs y XII ct. miubry »pydHb! 6y«
HAIIIBIX IPOJKAY 3a Cyp €3HbI Ipax [46%, 385].

HsaArnenssaysl Ha Toe, IITO JTaJl, y3aeMalaBara i KaxaHHe ¥ cAM’1 pasIisafatics sk
Hal[BBIISNINIASA KalITOYHACLb y TPaAbIIbIIHBIM I'paMajCTBe, pdajibHae CTaHOBillIYa
CIIpaBay Marjo iCTOTHA afipo3HiBana af ifzany. [lanéka He 3ayCENbI IPbI 3aK/TI0Y9HHI
o0y yiuBatics madyini 6y ydpix Cy>KOHKay. BenbMi yacta acHOYHal MaThIBAIIbISI
100y BBICTYIIaa CSULTHCKAs racliajjapyasi IparMarsika. Y CiTyarsli, Kaji, Hammpbl-
KJIafl, Majlafast A3sTydblHa Mycina icii 3a crapora ypayua, Haypaj 11l MoXKHa ObIIO Ya-
Kalb HEIUIBIX Y3aeMHBIX IIa4ylUAY y raTail cAM’i. [la Taro < cTapbl My>X, BijlaBO4Ha,
He MOT 3a/IaBOJIIIb CEKCya/IbHBIA 3alaTpabaBaHHi Maaoll )XOHKI. Ycé IaTa, 3 JaKiafi-
HACIII0 HAaaiBapoOT MArIo afObIna i 3 MaIafbIM X/IOILIAM, LITO 3AMIIOY Y »IpPbIMaKi«
Ia 3HAYHA CTAPIIIIAN 3a ATO KOHKI. AJICIOIb HEBBITIATIKOBA, IIITO TOMA ITa3aIUTIOOHBIX
aJIHOCiHay [OCHIIb MIBIPOKa MIpajicTayleHa ¥ 6enapyckiM ganbkiaopbl. [IpbIabiM BsTi3-
Has KOJIbKAacCIlb IeCHAY Ha I9TYI0 TOMY He MYCIIb 3BOA3illb Y 3MaH jacieqdbika. Pas-
MOBa ¥ TaJ3eHbIM BBIITAJIKY i3e XyT49ll IIpa HellIMaT/IiKid IPILd9HTDI, Pa3TOPHY ThIA
i TEIpa)KaBaHbBIA J>KO Ha (PaJIBKIIOPHBIM Y3POYHi, YbIM IIpa MacaByIo 3’ By CYIIpycKail
HABEPHACIIi § P2a/IbHBIM >KbIIII. Y 3BapOTHBIM BBIIAJKY IPBIIIIIOCS 6 Y341b Ha Bepy
Yce »KyIacHbIA, aKa/ligYHACI CAMeVIHAara >KbIIIIs, AKiA MOXKHA BbIYBITALb Y (anIbKIoOp-
HBIX 300pHiKax: »A A My>XbIKa He Iamo6ina, / 3aBana ¥ cafok i nasecina« [75,316]. 11i
He CaMBbl pacnayCloyKaHbl CIOKIT — 3Ipaja MaTafoil >KOHKI CTapoMy MYXy: »— [1pbit-
I3i, IpBINA3], MIanbl X10mm4a, / Y mepiiai ragside. / Insi, ingsi, ctaper myx, / Y ec ma
KasiHy« [65,371]. Kazi ¥ crapora abymkaroriiia nagaspasHi, Manaasina pobins KOHTp-
3axappl: »— Kasi, MisleHbKi, ThI MHe He Bepbll, / [TaBech 3BaHOYAK Ha Iajjanovax.. / Ik
XTO 3aTPOHIIb — 3BAaHOK 3a3BOHIllb... / 3BaHOYAK 3BiHIIb y caz3e i XaThl, / A MyX He
qye, 60 mryxaBaTbl« [65, 315]. Bsimoma, m1To Taxist »6aBbl«, a THIM OOJIBII Y afICy THACLI
My>Ka YEOMY MeJli LlaJIkaM 3aKaHaMepHbIA HacTYIICTBBL: »HavyaBay y Hac ka3ak Maja-
n3eHbki. / HayaBay €H Tpbl oHi i Tpbl HOYBL / [Ibl makinyy MHe Kapbli Boubl« [75, 97].
He meHmran yBimHacio »Ha cTapaHe« BBI3HAYAJIICA i My>XbIKi, Ha IITO CIpaBAAjiBa
Hapakasi >KoHKi: » EH apaup wyxyio HiyKy, / Ex mo6iup qy>xyo xouky« [65, 171]. IIpb
I3THIM, Y Ba4OX »13bMeHIIIYbIKa« BAOHOTBI Yy>KbIX )KaHYbIHAY OB OOJIBII IIPBIIIATAIb-
HbIMI, YbIM yJIaCHal >KOHKI: »A § cycena mo6a >xaHa, / Ik mabauy — capua miee./ Cy-

* Bamicana § 1999 r. crymanTkait II11Y Ipaposiu A. ag Kpoisery T.E., 1930 r.u. y B. Crapeia Typocsr Bymai-
Kara p-Ha.
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cemaBa ypamiisa, / Tnycra, 6era, yaprabpsiBa. / Mast xyna, pymabposa, / Cyxa, sk Kapa
ny6oBa« [65, 183]. HacaM My>KBbIK ITacTyIay ca cBaéil YKOHKall OOJIbII pajiblKajIbHa:
»3aMKHYY >KOHKY Ha 3aMOK, / A caM IaJIIoy fa A31BOK« [65, 328].

[Tasannro6HbBLA afHOCIHBI >KaHATBIX JIIOfI3eil YCBeZaMJIAJIicA HapopgHall Tpajbl-
LBIAN, AK CTpaTa iHAbIBiyanbHall XKBIIIEBAI SHEPTii i, mepi 3a ycé, pa3yMOBBIX I1a-
TOHLBIL: »He marmamai 4y>KpIx )KOHaK: IIi ckaceell, 1i 3gypHeel« [107, 127]; »qy>Kbls
JKOHKI — 6e3rasoye« [108, 129]. Jliuburacs, IITO HAOOMBII IOP/IBBLI Ma-3a HUTI06aM
MY>KUBIHBI, Hey3abaBe MadblHAIOLb HATA/[BALlb CBOII I3€ TAPOIHBI OpraH: »XTo K 6abam
BeJIbMi MHOTA Mae JadbIHEeHHsI, TO XyTKa abybicee« [35, 155]; »Uyskas MsKKast mamyuI-
Ka Ha Iy>KOJl IacuesIi JbICiHy mparsipabinp« [107, 139]. 3 Teim, Kab MY>KbIK He Xai3iy
IIa Yy>KBIX KOHKAX, aKTBIyHa BBIKAPBICTOYBAJIICSA pasHACTAMHbBIA MaridyHbIA CPOJIKI.
IcHaBay mIspar afIMbIC/IOBBIX 3aMOBay: »Ha 3axaBaHHe KaXaHHA«, »IIPBICMYTBIK, »1100
BSIpHYYCsI 6anpKa K msinpsri««: »ITactayie mecky aj 3smiIi ga Heba, 1106 cam lacnogss 3
HA6&cay 37143ay, TaKora YajlaBeKa Ja 3iLALli JafloMy IIpbITHaY, fa ¥ Imaciesi cranb Ia-
Knay« [79,381]. Yacam 3aMoBa cyIpaBajpKasacs II9YHbIMI Mariq9HbIMI MaHIITy/IALBIAMI.
»Kasi My>XbIK X0A3i1b ma ZpyTixX, y3s1b pyOalIuKy Iji TaM LITAHBIL, 1Ii IITO, TTafpalb Ha
KaCHIYKI, 3Mepallb 3 rajiaBbl [la HOT 1 TaJjbl I1aJ] CBAIO I1acLie/Ib M1a/IaKbl1lb i 3araBapbllib«
(Kpymeki p-n) [79, 581].

Sk cBemubIl[b TANABBI STHArPadidHBl BOIBIT, MAXOOHBISI MATiYHBIS TPAKTHIKI
OBbITYIOLD 1 ¥ cydacHall Oemapyckail BECIBI, YacaM IPLIBOA3SAYbI Ia TparikaMiuyHBIX
ciryanprain. Y 1996-97 rafgax y ISHTPBI aJHATO 3 CelbcaBeTay bemraHKoBinkara paéHa
(Ha3Ba macerrilrya He MPBIBOA3IIIIA [Ta 9TBIYHBIX MePKaBaHHAX) afOblIacs HACTYIIHAsSA
ricropprs. JKoHKa, aBelayIIbICs, IITO A€ MYXX — MACHOBBI YYaCTKOBBI, XOA3ilb /ia
iHIIal, 3BAPHY/IACA TIa JAllaMory Oa BAfoMall 3Haxapki. [lakperymkaHas >KaHUYbIHA
marnpaciza 3pabimp Tak, kab y effHara My’ka I1aJKaM 3HIK/Ia IT0jlaBae )KaaHHe [a »pas-
Jy4HIObI«. Ajle, HAII9YHA, »9apbl« aKa3aslics 3aMOITHBIMI i »Ka/laHHe« Ba YIacTKOBara
3HiKJIa He TOJIbKi ¥ JaublHEHH] fa Iamo06O0yHIlbL, ale i fa cBaéll »KoHKi. J/litapanpHa 3a
HeKa/IbKi I3€H He CTaphl AIIY5 MY)KUbIHA, IKi BBI3HAYAYCs HECIIATO/IbHAI I0P/IiBacIio,
cTay abcamoTHa 6e3jallaMOXKHBI § CeKCyaIbHBIM IUIaHe. 3BapOThI KOHKI Jla 3Haxapki
i cripo6sl amomHsiT »afpabinb« y3asesHae mocrexy He Meri. ITacis waro xaHgmikT
HaOBIy aIKpBITBI XapaKTap, a JICTBI ca CKapraMi Ha »Befi3bMy« MacbUIalicsl HaBarT y
PAIAKIIBII0 A0TACHON Ta3€eThL.

Y Toll a 4ac, ricTopbla Befjae BBIIIAKi, Kali II0/IaBYIO cIabacip, AK BLIHIK CY-
pOKay, IeKaBaIi MeHaBiTa MOITHBIA 3HAaXaphl I1i yapayHiki. Tak, y 1631 r. maj yac »4apa-
I3elicKara« IIparacy, WTo npaxonsiy y HaBarpanckiM rpopckiM cypnse, ObUIi BBIAYICHDI
HacTynHblA gaxTsl. Kani nmani @apancasa, yxxo Oymydbl 3apydoHaii, ppIXTaBaia MsJbl
Tia CBATO BACEJUIA, BANOMBI YapayHik Kaprl manpaciy y sie Taro Mény. ATpbIMayIIbI aji-
MoBY, Kapn manapapsiy @sapsHcaBy, HITO raTa MOXKa allla y 3HaKi Majafoil. Y BBIHIKY
»uapay« OspsHCcaBa i ge My>K II3CIb THIAHAY HAC/A BACEUISA He Marjli Mellb IT0/IaBbIX
cracyHKay. Pazipl 3money manb Tonbki Kaprn. » A Kajii IpeIiinoy, TOMbKi KilfIKOM yaapbIy
ma ciérHax camy PsapsHcaBy i Kasay icui €11 ga My>ka. | Ha TBIM »Ka MecI[bl MeJIi ITaMiX
caboi1 6rmi3kacup i ga IOKKy He ganoymei« [109, 145].

JI3ensa npaginakThiki i JekaBaHHSA pasHACTAHBIX IIOJABBIX JIBICQYHKUBIAY i
xBapo0ay IIbIpOKa BBIKapbIcTOyBanacA ¢iTarapamid, acabmiBa, rata IaTblYblIACH
HAapyLISHHAY y Io/MaBail cepbl KaHYbIH. Jlida AJKSIIKa IIPBIBOA3ILb LI9/IBI II9par
JKAHOLKIX »IIapyLIsHHIKay«: »OmickaBina« (Potentilla argentea), »kypadast cremarac
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(Helianthemum vulgare), »rea3gsiuka« (Erythraea centaurium), »camisanén« (Pyrola
rotunbifolia), »m3eBsipanak« (Parnassia palustris) mer inmeist [80, 462]. Y skaciyi 3a-
ClieparajibHara CpOJKy >XaHYbIHBI BBIKapbICTOYBasi amgBap 3 »3arapTyuki« (Orchis
latifolia), ap 6s133eTHACH, BRIK/TIKaHAN Yapami, 300p 3 »MapkoyHika« (Daucuc carota)
i »mapymanma« (Parnassia palusrus); y sikacui jekay ajj BeHepbIYHbBIX XBapoOay y>KbI-
Basi »kpiBaTabonbHik« (Plantago arenaria), a mpbl »My>K4bIHCKIX IpabieMax« — »CTa-
HOYHIiK MyxXblIKi« (Prunella vulgaris) [80, 418, 495].

ITaxo/nbKi ceKcya/bHBIA NTaBOL3IHBI YajlaBeKa 3 AyJIAIolla IPHIBATHBIM BbINAJI-
KaM ATOHbIX CallbIA/IbHBIX ITABOJI3iHAY, TO ysAy/IeHH]i Ipa YHapMaBaHYI0/HeHapMajIbHYI0
CeKCya/IbHACLIb, AKif iCHaBaIl ¥ TpagbILbIIIHBIM IPaMajCTBe, 3’ AY/IAMICA aJHbIM 3 YbIH-
HiKay MeXaHi3My if9HTBIQIKaLbli »Ty>KbIHLIAY« — IIPAJICTAYHIKOY IHIIBIX CAIbIsA/IbHBIX
i 9THIYHBIX IpyI. » Uy>KbIHeI«, K IPBIHIBIIIOBA aPO3HBI aJi »TYTINIIbIX« (Tacrajap-
4bIMi 3aHATKaMi, 3BbIYKaMi, ppIcaMi XapaKTapy, MOBail i IJ1.) Hag3anAycs i pasHacTaii-
HbIMI Xi6ami CeKCyasIbHara XapaKTapy IIi »HeHapMa/IbHACITIO« CSIMEITHAra XKbIIIIIS.

Haii6onpinaii ropiiBaciiio, IOXXa3o i, aflraBefHa, pacllycTall XapakTapbl3aBa-
JIicA CIy>KbILeNi XphICIisTHCKara Ky/IbTy — IAIlbl bl KCAHASHL lepamycim, y »Tpaxoy-
HaJl aKTBIYHACIIi« BBISHAYAIICS IPABaCIayHbIsl CBATAPBIL, AKis Maryi saMariia abays-
Hall CIIpaBall HaBaT y Iapkse: »MHe HA MOXXHA Ja IJapKBbI Xa/i3ilb, / MHe HA MOXKHa
Ha crioBeyai Opirip: / [Tamsl, A3s1Ki 3ansAnaonia, / [ ¥ KHbKkax cnaMpistonma« [65, 50].
ITpbl raThIM, clIpaBa Haypaj Li abMs>KOyBanacs agHbIMI 3anéraMmi: » 1y>kbl XKOoHKi bory
MOJIAIII, / Mast manbpMa 3 marmoM 6opariia... / Ox, i 6opaiiia, kagaeria, / Hisk manpma
3 imM He crpaBinna« [65,47]. [Tago6HbLA TaBOA3IHbI ITalla BBIK/IiKa/Ii afillaBeJHYIO PIaK-
OBIO 3 601<y MY>KYbIHCKae TTaJIOBBI BECKi. »BbIY af3iH 1o, ja Taki maraHsl, MITO SIK ATO
11 3siMypst Hacina. [Tpocra gpay 3 mopseit mikypy. A ga 6ab 6b1y Taxi majxi, ITo HeMasb
ycix Mamansin mepampobysay. Yo 36ipaticst A3elioki abCTpBITIii eMy KOCy fia mepa-
6iBalb Hori, ae Oastica rpaxy« [106, 90-91]. [lamararo4bIcs CBAJiro, IIOII IIepaKoHBae
ISDKAPHYIO SKaHYBIHY ¥ HeabXomHacIi gapabinb IIOA y eIHbIM Y9paBe (CIOKIT Jobpa
BAJOMBI HAMEUKIM HIBaHKaM, ppaHIysckiM dabnie i itanbaHckiMm dananisam gacoy
ApnpamkoHHA): »] mavay mom MmaiiTima ja [3ing fapabrAnb fa Tak 3axapsiyca, mTo
MarpyHa ax IIavaja Kpbldaib« [106, 91]. ITpayaa, My>KbIK IOMCIILIb a/J9KBATHBIM YbI-
HaM. [Tasprqatousl y mama g3Be GapaHsel, €H y 3araj CBATapa CBaéll KOHIIBI | IIHAT/IIBA
Iad1e: »kab mayi abensBe« yKaagae iHIIBI COHC. 3 fpyrora 60Ky, I0p/IiBaclb Iama i sAro-
HBI CTATyC MacpafHiKa NaMiX mof3bMi i boram 3’ayisrica mpberybliHali 3BapoTay fa Aro
6s1313e THBIX >KaH4YbIH. Tak y amoBsiase ca 36opHika A.CepkryToyckara » AfyKaBaHbl
OBIY0K« CsI6pOYKa pail 6s1343eTHAN XKaHIbIHe: » Baubii, mamonsi wiogHsle, 60 ChBiHe,
- Ka)ka Tas Majafsila, — cXa/i3i K HalllaMy IaIly, 3aHeci eMy rachbljiHIa /la ampaci ero
TO>K9HBKO, MOO 1 yOmarael. En y>K0 MHOTIM maMmor. Lamnep p3sakyronb« [106, 143].

Y apgposHeHHe aJ IaIoy, »01nyn« KCAHA30Y, IITO YBOry/le He MeJl IIpaBa Ha Ci-
MelTHae XXbIILE TaBOJIe [9Ii6aTy, y GpambKIOphI ITaKa3aHbl OOJIBII 3aKaMy(/IsIBAHBIM i
BbITaHYaHBbIM. [JakasajibHall y I9TBIM COHCe 3’ AyIIdella pag3inHas mecHs 3 [bI6oqynr-
HbL: »Tpaba, Tpaba, n3sayubiHauKa, / [lepacnassapani, / Li npeiinuiocs, f3ay4blHauKa,
/ Ilepap mpabasani? / — He maBaia, nane kcéuxa, / He naBana nikomy. / Tonpki mana
nepap / Kcéunsy mamagomy. / — Bynynp Tabe, n3sayusinauka, / Ipaxi apmynrdonsr, / bo
TO X Lsg6e mpabaBay / HanmaBek CBAHIIOHBI« [69, 472].

[Tago6Hast crioBe3p, ajle YXKO y sIKacui BsicesbHall 3abaBbl OblTaBama Ha Msi-
A3enblrybiHe. » KCEHI3«, ampaHy ThI ¥ )KaHOYYIO CIIAJHiILY, 3 »CBATOI BaJj0il« —TapajIKail,
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CllaBsfae MpBICYTHBIX. »AcabyiiBa akI9HTyela MapyisHHe 10 3anaBety. »Kcénps« 3a-
Iae IIbITaHHI, HacTay/IsAe CllaBAaydaracs, ix pasMoBa Mae BOJIbHBI, HaBaT (PbIBOJIbHBI
xapakTap. TyT MHOTra HaMEéKay Ha Ia/i3ei caripay/ HbIsA, I/Iefladbl 3BbIUaliHA YCE Bearolb
i 3 BaTiKait acajomail covalb, K Iata ycé abbrpoiBaenia. »CIoBe3b« 3aBsaplIaela
»MajiTBaii«: »Jlomika-momika, / 3Bamimacs 6aba 3 komika, / Yoapsutacs ab meq — / Brr-
cKaubly xarnen« [58, 122].

ApnHaK BBINaIKi 3 paajibHara >KbIILA ObUI Jajnéka He TakiMi cMemHbIMI. Tak, y
ap. . XVIII cr. [Ty6icki (Binenmrypsina) mis6an CraHkeBid abBiHaBauBaycst  3rBajITa-
BaHHI Msiiryanki KamiHcKait maj BBII/ISiaM BBITHAHHS 3 sie T’ 16714, a Takcama Tapassl
Cranesiy i 03a¢pr MarjkeBid, y IppIMyce HABECT Ilepafi BAHYaHHEM YCTYIAllb 3 iM
y IOJIaBYIO CYBS3b i § THIM, IITO A3ilI€HKA, HAPOIPKAHATA aJl ST0, €H 3arafiay yKiHyIb
y xsey cBinHAM [110, 150]. Y 1897 1. BepHiki MsAcTouka KolijanaBa magani ckapry Ha
kcaHA3a [pamsukara § Marinéyckyro myxoyHyto KaHcicTopbio. Kcéns absinaBaupaycs
¥ TBIM, IITO, 3aBBIIIAIOYBl KOLITHI Ha PLITYaJbHBIA MACIyri (BAHYaHHe, IaXaBaHHe),
éH abipae mpbIxamyKaHay, a »cabpaHbIA TPOLIbI Tpallillb Ha pasry/IbHae >KbIILE i Ha
YTpBIMaHHe 3HaYHAl KO/IbKACIli IPBICIYTi )KaHOYara IOy, AKas MAHAENIIA IITOMECAL]
i arppIMyIiBae o6pae y3HarapomxanHe« [111, 137].

IIsyHail cexcyanbHall »HeHapMa/IbHACI[IO« XapaKTapbl3aBajica y OemapyckiMm
¢danpkIopel 1 MpamcTayHiKi iHIIBIX STHIYHBIX CYTOMBHACIAY: »MacKammi« (pyckis),
»XaXJIbl«, »Ma3yPbI«, »KbI/Ibl«, IBITAaHbI OBl iHII. K IpaBila, »4y>KbIHIIAM« IPbIITiC-
Basacs pacmycra (»Kbia ajHa MacKoyka ja BebMi pacrycHas 6aba...« [28, 177]) i
I3IYHBIA, 3 I/IM[)KaHHA »TYTINIIBIX« CAMENHbIA y3aeMaJaublHeHHI: » A>KaHiycsa cTapbl
XKbIL, / Y31y xxoHKy Lonny; / ITacansiy Ha npbineuky — / I cray 6inb y Mmopay« [73, 166]
1i »Kbig SKpIIOYKY He Y3061y, / ITa 1pitike spmorkaii 6iy. / A XbIIoyKa He cxaljena, /
I spmornka amanena« [87, 223]. Bamalyy>kHbI Taf KbILIA LBITAHOY ClIapaasiy yayieH-
He IIpa iX IpBIHIBIIOBYIO »0alicTpykaBaTacb« (»Ba ycix mpiraHoy HaAMamaka 6arb-
Koy« [28, 190] i Hemar4bIMacllb CTBapaHHA iMi MayHaBaprail caM’'i: »1piran-poiran! /
[Ipapay mymry 3a narymky, / [Ipamay »koHKy 3a MamoHKy, / IIpagay xaty 3a mamary, /
A marky 3a mBaliky, / Kyniy 6ananariky« [87, 177]. Masypbl, ynopaBeHb 3 IIyIOTall,
HeCIpaKTbIKaBaHACIIO i JITHOTAM, HAA3sJIAJIICA SITY9 i >KBIBETbHAN IoprtiBaciio: »Ma-
3ypbl HafiTa I0P/IiBBLA: KOXKaH Masyp 3a fi3eyKaMmi AK KHBIp Oerae« [112,233]. »Xaxybl«
(yxpaiHIpI) y Ba4ox Oeapyca JIonsi He TONbKI Hai3BbIYail ynaproia [28, 128], arne i
JOCBIIb XKOPCTKIS ¥ affHOCIHAX fja >kaH4ublH. Tak, axomKaHHe Ha3Bbl BECKI 3arrdob’e
Ha [Tasecci TrymausIiia HaCTYIHBIM YbiHaM: » KbIy TyT ykpaitern. I 6iy cBaro )KOHKY.
JTronasaM nzisa: 36ipatonia rsazenb. Ex 6’e, a sHa npitae: — 3a myo 6’em?« [113,294].

I ¥ cexcyanbHBIM BBIMAPIHHI »XaX0Jl« OBIY HellaXkaJJaHbIM IIapTHEpaM IS MsA-
ClloBall )KaHYbIHBL: » AXHY, MaxHy, / Sl i fam xaxsy. / Xaxosn yacui He Maiup — / ITpoui
nmpcni mixainb« [12,211].

be3ymoyHa, mapar »aaxineHHy, IPBIIiCAHBIX »UY)KbIHIIAMY, MEY XyTU9M YAYHBI,
YbIM P3aJIbHBI XapaKTap, aJJHAK HEeKaTOphlA 3 iX afilaBsAfasIi padaicHacli. Y IpbIBaT-
Haclli, yAy/IeHH] IIpa pacHycHACIb »MacKa/l€y« BBIHIKaM 3 Ha3ipaHHAY 3a Mapajlo
i maBop3iHaMi pyckix cTapaBepay. »Y MapanbHBIX a[HOCIHAX PacKOJbHIKI, K CBe-
YbIllb... 3HayIa Hapoma A.CeMsHTOYCKI, HDK9II 3a Mapayb Gemapycay. PackonpHiki He
IPBI3HAIOLb CBIATACHI LUTIOOY, Mala [[9HSNb CY>KOHCTBA, )KAHYBIHBL J)K He HAJAl0Lb
BsJIiKara 3Ha4sHHA IJHAT/IiBacli i BepHacwi ¥ nurobe« [114, 284]. Yacam HaBaT MoyHas
aJIpO3HACIb »TYTIMIIAra« 1 »Iy>KbIHIIa« IIPBIBO/31/Ia 1a KaMiYHBIX Hellapa3yMeHHAY 3
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»9paThIYHBIM« afilleHHeM. »Pa3, K cTasm MacKali § csle, Tak afi3iH xaley mmepuy fna
siell, bl 1 KaXK9 Ha cTapyio Kabery: — I'ant! 6aba, manpy ma stery! A stra: — A xab 3 11s16e,
— Ka)k9, — Oyx Bbiepio! Kyznpl Thl MAHe cTapyio manpasur ja senl« [115, 37]. »ATpbl-
Malb Ha apaxi« aJj IpocTall BACKOBall KabeThbl MOT i ITaH ca cBaéil He3pa3yMeslall Tak-
TOYHACI0. »BBIy cabe Kipmal, aX if3e sSKiCh MAaHIYBIK 1 HexXal Ty pXHYY 626y ¥ 60K,
TaK afBsIpHYyYCs i MyBins: — [Tapion, 6abkal — A ka6 1s16e, — Kaxa, — CKy/Ia yayusial
— JIHbLIecCe: Jay CailKy maj 60K i AIIds Jif, 0Cb KaXka: IAPAYyH 6abal A xab Tol nApasey,
rajide THI, HICAbI Hi cTpbIMaymbicél« [115, 37].

besymoyHa, TO 60/MbILIACID TAKiX ciTyaubLay agHOcinna na cdepbl HapogHara
ryMapy, ajie yce acleKThl »HelagabeHCTBa« Iy>KbIHIAY (Y THIM JIIKY i iX HeaI9KBaTHBIS
CEeKCya/IbHBIA IIaBOA3IHBI) He ¥ MaJIol CTYIEHi JIUIbIBali Ha TOe, IITO BBIKIIOYHASA
6orblracup HUTI00AY y TpamblUbliiHail Oeapyckail CYIOJIbHACLI 3’AY/IsAIacs MOHa-
9THIYHAIL.

3aBApIIAOYbl HEBSTIKI i IMAT y YbIM MAIAP3[HI LOCTIEN, IIPbICBeYaHbl SPAThIY-
HBIM KaMITaHeHTaM OelapycKayl TpajbllbliiHall Ky/IbTYpPbI, HeabXO[Ha CIIbIHIIIIA Ha
HISpary MPBIHIBIIIOBbIX MOMaHTAY.

Amnanis pacrynHall stHarpadiuHall i danpkiaopHail ¢axTypbl IepakaHayda
CBEIYBIIb, IIITO ¥ CYNOJbHACLAX PBITyajbHAra TBIY, 3¢ abpafaBaMy (ciMBajiyHa-
My) adapMJICHHIO ITaJIATajIi yce 3HaUYHbIA MOMAaHTBI CallplsUIbHAra i iHfpIBigyanbHara
JKBILIA, T9MA CEKCyaIbHBIX aJHOCIHAY MY>KUYBIHBI i >KaHYBIHBI (IIBIP3II — y3aeMaj3e-
SHHs MY)KYbIHCKara i >kaHodYara ItagaTkay) IaIpoCTy He Marja Obllb irHapaBaHasd, a
TBIM 0OJIbII TabysBaHAA.

CekcyanbHas HEpPTifA yajaBeKa yCBegaM/IAnacA K paasbHasd, IpafiMeTHas mpa-
sABa CTBapasIbHAall KaCMiYHAl SHEPTii, a/iCIo/Ib — 3paThI3M, K CiMBa/liYHae BbIAY/ICHHE
raTae CeKCyasbHACII i II0/IaBbIX y3aeMaJaublHeHHAY, 3 AY/IAYCs a0aBA3KOBBIM 9/1eMeH-
TaM IIpaKTbIYHa JCiX phITyanay KajadHHapHara i caMeliHara LbIKITy. AcabiBa rara jja-
TBIYBIIACST abpajay, sIKist CiMBasTiuHa Paai30yBasli Mepaxoy ajj »CTapora« ja »HoBara«
i To Ha KanekTeryHbIM (Kamappl, Macnenka, Bsaniknsens, Kyname) ni Ha iHgbIBiny-
anpHBIM (Papisinbl, Bsacenne) yspoyHi.

3 ymikaM Taro, IITO Y TPaAbILbIIHAN KY/IbTYypPbl yCe S7eMEHTBl CYCBEeTY pas-
IJIARAIICS SIK BeJlisapHasi CiCTOMa 3HaKay i ciMBajay, IITO y CBalo Yapry amaib 6e3
BBIHATKAY IaI3sJLAUICA Ila IONaBail IpblHaJeXXHacli (Ui cyTHacli), spaTbIYHBIM
3MeCcTaM Mar/la HaI3s/IALLa, y 3a7e)KHaclli aJi KAHKPITHAra CiTyaTblyHara KaHT9KCTa,
HaJI3BbIYall IIBIPOKasA KaTaropbld 3’ sABay i paday. Tak, ganiyHae »IpadyblTaHHEe« MAIOLb
Pa4bL, 3BA3aHbLA 3 A3eliCHAll IHCTpyMeHTajIbHall cepaii: rojIKa, XjIebHasd j1anara, caxa,
pasa, Taykad, A3ifa, mabss, Med, cTpanbba, Byaa i A.T.11. PapmanbHae (Komep, aOpbIChI)
i TeinasarivHae (BEpHAcLb, aKTBIYHACID) JIADKaJI ¥ aCHOBE TaKora CiMBajIi3My: eJika,
IIBIIIKA, MOPKBa, I'YPOK, I'PbIO, pbIOa, kajia, kaybaca, ipor, KOJI, rapaXx, Majka, por, AK
(anbKIOpHBIA 3HAY9HHI daacy. KaHOYbL, 13eTapoHBI ITadaTak ciMBaslizaBaycs pava-
Mi ITO7IBIMI, 3 A TY/IiHATL, aJle IPBIHIIBIIIOBA ITACIYHBIMI: FapIIvOK, 60UKa, BSPO, A35DKA,
MeX, sIMa, Hapa, 1ed i fja T.1. CaM MOIaBbl aKT BBIAY/ACIIA Y KaT3TOPBIAX aKTBIYHAN
I3elfHaCILli: KaBallb, apallb, pabilb, A3AyOCI, Taj4bl, 3acaXKBallb, yCTayIALlb, MeLlb, Ha-
LATBAIb, ITAPOIlb, KaYallb, IIBIID i I.1.

Y anposHeHHI aj pyckall Tpambiibli (1. »3anaBeTHbIA Kaski« A.AdaHacbeBa)
niTapanbHae amicaHHe (T1a-3a YcANAKalM CiMBOIKail) CeKCyanbHBIX y3aeMalaublHEHHAY
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MY KYbIHBI i YKaHYBIHBI § Oe/tapycKiM ¢anbKIOphl MPaKThIYHA He CyCTpaKaellla, bl
Ha y3pOYHi Jcéit TpamblLbli iublIacsd HeIPbIIMaIbHBIM i ITaXaOHbIM.

BrrsHagaspHas ppica GerapycKail TpambllbliiHa 9pOTHIKI (SIK 1 YCéll 9pOTHIKi
IpbIHIIBIIIE) — se LleCHas CyaJHeceHaclb 3 HapoJgHall cMeXaBoil Ky/nbTypail. bo i mo-
JIaBBI aKT, i CMeX Yy a/IHO/IbKaBall CTyIIeHI afiMay/IA0Lb CMEpPIlb i CYIpanbCTasdb €,
CIBAPKAIOYBI SKBILIIE.

Ha y3poyHi mamansésait cyOKy/IbTypbl, HACBI4aHACLb »Iy/IbHi« 9paTBIYHBIMI
a/leMeHTaMi 3’sIyysiIacs HeabXOgHA yMOBall IIayHaBapTacHAll CallbLsUTi3albli Jaja-
BeKa i CTBapaHHS MATOHIBINHAN HUTIOOHAN Iapbl. DPOTHIKA, y aApO3HEHHe af Iisi-
IepallHATa 4acy, He 3’AYy/IA1acsa raToOBBIM IIPpafyKTaM JJIAd MacaBara CIIa)XKbIBaHHA, a
npajyKaBasaca caMiMi y3ebHiKaMi »Ty/IbHi«, Y TaHIaX, TY/IbHAX i CIIeBaXx, ILITO, CAMO
cabo010, 3IpIMaIa IIMAT SAKiA KOMIUIEKCHI i IIaJleTKaBylo HeabasHaHACb Y IBITAaHHAX
TIOJTy.

3 npyrora 60Ky, He Xa1enacs 6 IIpafcTaBillb 9pOTHIKY HAIIBIX IIPOJKAY, K TO/Ib-
Ki YacTKy pbITyajbHall, CIMBa/li4Hail poajbHACIi, 00 1 ¥ IITOA3EHHDBIM, IT1aOBITOBLIM
BBIMSIPOHHI KaxaHHe 1 iHThIMHAsI 6T1i3KaCIlb 3 KaXaHbIM Ya/laBeKaM OBITi He aIlOIIHSIO
pajaciio 39MHOTa XKBIITIA.
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Eros v beloruski ljudski kulturi
Uladzimir Lobac

Clanek obravnava seksualno simboliko in povezave v beloruski ljudski kulturi

19. st. in zgodnjega 20. stoletja. Posebnosti seksualne kulture in simbolizma beloruske
etni¢ne skupnosti raziskuje avtor s pomocjo analize velikega Stevila etnografskih in
etnoloskih virov. Posebno pozornost posveca eroti¢nim sestavinam v subkulturi mladih
Belorusov: seksualne motive v $egah ob poroki in rojstvu. Opredeljuje pa tudi vsako-
dnevne stereotipe o spolnih odnosih.



Das Thema der Kosmogonie in litauischen
Folklorenarrativen

Nijolé Laurinkiené

In this article Lithuanian folk narratives describing the creation of the World and
its constituents (Earth, celestial bodies, human beings) are analyzed. By their origin and
nature these narratives are supposed to be related to the archaic creation myth, although in
many cases they are closely intertwined with successive fragments of Christian religion.

In der miindlichen Uberlieferung vieler Vélker sind Erzahlungen iiber die Entste-
hung der Welt - des Himmels, der Erde, der Himmelskorper, der Pflanzen, des Menschen
und der Tiere - erhalten. Die Narrativen dieses Inhalts gelten als Mythen (in diesem Falle
alskosmogonische Mythen) oder dtiologische Sagen,d.h. Folklorewerke, die die Herkunft
von etwas, meist vom Weltall und seiner Elemente, erkldren.

Kosmogonische Mythen sind meistens in epischen Dichtungen festgehalten (zu
nennen waren der altindische Rigveda, das babylonische Enuma Elish, die isldndische
Lieder-Edda, das karelisch-finnische Kalevala). Die Folklore als Quelle der Erzéhlungen
kosmogonischen Inhalts hat einen anderen Charakter, sie ist im Laufe der Zeit mehr
abgeschliffen. Die Sagen tber die Entstehung der Elemente des Universums werden
in manchen Voélkern beinahe bis zum heutigen Tage erzéhlt, — eben deshalb haben die
spatere Denkweise und die spatere Weltanschauung eine betrichtliche Wirkung auf sie
ausgeiibt. Dennoch bleiben auch in der Folklore ziemlich bestindige, unveranderte Su-
jets erhalten, die archaisch genug und ihrer Herkunft sowie ihrer Natur nach mit dem
Mythos der Schépfung verbunden sind.

In diesem Artikel werden litauische Folklorenarrativen untersucht, die die Genesis
des Kosmos und seiner Komponente erkldren. Die Litauer haben kein Epos wie die oben
genannten;auch den schriftlichen Uberlieferungen - den Zeugnissen der Chronisten und
Historiker - sind nicht zu viele Mythen und andere mit der vorchristlichen Religion ver-
bundene Informationen zu entnehmen, so bleibt die Folklore die wichtigste Quelle bei der
Rekonstruktion der litauischen Mythologie. Die Besprechung der Folkloresujets kosmo-
gonischen Inhalts wird sich hier hauptséchlich auf die Sagen stiitzen, teilweise aber auch
auf die Angaben der schriftlichen Quellen und der Sprache.

Die Vorgeschichte der Welt

Die Erschaffung der Welt beginnt in litauischen Sagen mit der Situation vor der
Schépfung — mit der Darstellung des Nichts. Dieses Nichts wird so geschildert, dass es
in jenen Zeiten »nichts da war«. Hdufig wird angegeben, dass die Hauptkomponenten
der Welt fehlten, und sie werden dann auch aufgezahlt: Erde, Himmel oder andere:
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Pradzioje pasaulio nebuvo nei zemés, nei saulés, nebuvo nieko, tiktai vien vanduo
(LMD T 851/1/; Am Anfang der Welt war keine Erde, keine Sonne, es war nichts, nur
Wasser allein).

Kai dar nebuvo dangaus nei zemés, dievas su velniu vaiksciojo ant vandens pavirsiaus
(BsV p. 280, Nr. 3; Als es noch weder Himmel noch Erde da war, wanderten Gott und
Velnias auf der Wasseroberflache).

Sako, pradziai, pries sutvérimo pasaulio, kol dar nieko nebuvo, tiktai vieni vandenys
visur. Ponas Dievas Zadéjo sutverti, bet niekas nezinojo kq (LTR 1973/4/; Man sagt, am
Anfang, vor der Schopfung der Welt, als es nichts da war, waren nur Wasser iiberall.
Gott der Herr gedachte zu schopfen, doch niemand wusste, was).

Nebuvo nieko, tik vanduo (LTR 2991/38/; Nichts war da, nur Wasser).

Buves tik vanduo. Laiveliu yreési dievas ir velnias (LTR 2368/121/; Es war nur Was-
ser. In einem Boot ruderten Gott und Velnias).

Beim Erzahlen vom Nichts vor der Entstehung der Welt wird héufig eine Ein-
schrankung gemacht: es wird behauptet, dass es damals nur Wasser gab. Auf diesem
Hintergrund werden die kreativen Handlungen der Schopfer - meistens sind es Gott
(Dievas) und Velnias — dargestellt. Velnias ist in der litauischen Mythologie ein anthro-
pomorphisches oder zoomorphisches Wesen, das mit der Unterwelt und mit Toten ver-
bunden ist und in spéteren Zeiten die Eigenschaften des christlichen Teufels erworben
hat.

Manchmal erwéhnt die Beschreibung der Vorgeschichte der Welt einen Nebel, der
rund herum herrschte. Es wird gesagt, dass vor langer langer Zeit, als es noch nichts da
war, weder Erde noch Himmel, waren nur Nebel und Wasser da (LTR 1560/20/). Oder es
wird erzihlt, dass vor langer Zeit, als die Welt noch nicht da war, nur Gott alleine lebte,
und er lebte in Nebeln (LMD I 513/11/). Der Nebel galt offensichtlich als Kennzeichen
des Chaotischen, Nichtorganisierten, das bis zur Schopfung des Weltalls herrschte.

Die ungeformt, amorph anmutende Vorgeschichte der Welt wird auch als Fin-
sternis und als Kissel - ein gallertartiger Brei, somit als etwas Dickfliissiges, bezeichnet
(LMD 1/32a/). Man stellte sich vor, die Erde sei einst fliissig gewesen und habe erst
spéter begonnen, allmiahlich dick und hart zu werden. Es wird erzihlt, dass Gott die
Erde flissig wie Kissel und die Steine wie Klosse erschaffen hat. Doch spéater begann
die Erde dicker zu werden und die Steine zu wachsen (LTR 952/53/). Ahnliches wird
auch in einer anderen Sage behauptet: einst war die Erde fliissig und die Steine weich;
die Erde wurde immer hirter und die Steine wuchsen (LTR 2560/293/). So konnte die
Formierung der Erde als das Erhdrten ihrer urspriinglichen Konsistenz zur festen Mas-
se erklart werden. Indem die Erde dicker, harter wurde, bekam die Welt allméhlich eine
feste Grundlage.

In einigen Sagen wird bemerkt, dass die Schopfung in einer bestimmten Rei-
henfolge geschehe. Zuerst konnte der Himmel erschaffen werden, dann die Erde (LTR
1580/455/).In einer anderen Stelle behauptet man, dass die Erde vom Wasser getrennt
wird, und dann wird ihre Oberfliche geformt (LRT 3783/444/). Die Vorbedingung der
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weiteren Schopfung kann die Zergliederung des Universums in seine Hauptelemente
sein. Am haufigsten wird in den Sagen eine einzelne Episode der Welterschaffung
dargestellt. Doch nur ihre Gesamtheit zeigt das allgemeine Bild der Schépfung des
Kosmos.

Die Erdschépfung durch Tauchen in die Urwasser

Besondersarchaisch unter den Sujets der betreffenden Thematik ist das vom kosmo-
gonischen Tauchen (die Erde wird aus dem Sand erschaften, den Velnias oder ein anderes
Wesen aus dem Meeresgrund ausgeschopft hat). Es ist in Indien, Indonesien, Nordame-
rika, Mittelasien, Sibirien, bei den finnougrischen Vélkern, in ruménischen, bulgarischen,
polnischen, ukrainischen, weissrussischen mythologischen Uberlieferungen anwesend
und, wie bereits erwéhnt, auch in der litauischen erzidhlenden Folklore fixiert'. Da der
Mythos vom Tauchen zum Grund der Urwasser nicht nurim Areal der indoeuropéischen
Ursprache, sondern auch viel weiter verbreitet war, liegt die Annahme nahe, dass er noch
vor der Formierung der Indoeuropder entstanden ist’.

In litauischen Sagen vom kosmogonischen Untertauchen wird erzahlt, wie am
Anfang der Welt, als noch nichts da war, allein nur Wasser rund herum, fuhr ein Boot,
in dem Gott und Velnias sassen. Gott befahl Velnias zum Meeresgrund unterzutauchen
und Erde von dort zu bringen. Gott site diese Erde vom Meeresgrund - und es entstand
das Flachland. Velnias versuchte es Gott nachzumachen und dasselbe zu tun. Er spuckte
die im Mund versteckte Erde aus — und es erhoben sich Berge, und die Siimpfe bilde-
ten sich (LPK 3005). Manche Varianten dieses Sujettyps werden durch die Erzahlung
fortgesetzt, wie Velnias Gott, der die Insel erschaffen hat, ertranken will. Velnias packt
Gott an den Beinen und zieht ihn ins Wasser. Doch die Insel wird immer grésser, das
Wasser zieht sich fort, und Velnias vermag Gott nicht zu ertranken (LTR 2368/121/,
2991/38/ u.a.).

Das Bild Gottes als Schopfer ist in den Sagen von der Entstehung der Erde
ziemlich abstrakt. Er wird einfach Gott (Dievas) genannt, es wird angedeutet, dass er im
Himmel lebt (LTR 2069/393/). Der Helfer Gottes ist sein Widersacher, ein chthonisches
Wesen Velnias. Dieser wird in den Sagen von der Erdschopfung verschieden
charakterisiert: wie ein Diener, ein Bruder Gottes, wie ein anderer Gott, wie der
Wasservogel Enterich (LTR 4642/83/; SISLSA Nr. 437; LMD 1 851/1/; LTR 1560/20/).
Velnias wird wie eine destruktive Person dargestellt. Davon zeugen seine ungelungene
schopferische Tiatigkeit sowie seine offensichtlichen Bemithungen Gott zu schaden,
sein Versuch ihn zu ertranken. Der wirkliche Schopfer, der Initiator der Schopfung
ist immerhin Gott. Zwar sind beide durch die Funktionen, die sie erfiillen, verbunden,
doch sind der Charakter dieser Funktionen und die Folgen ihrer Tétigkeit verschieden.
Gott erschaftt das Positive, was dem Menschen von Nutzen ist, Velnias — das Negative,
was den die Erde bewohnenden Wesen Schwierigkeiten bereiten, ja Schaden stiften
kann. Angeblich hilft Velnias Gott die Welt zu erschaffen, doch seine Schépfungen sind
unvollkommen, oft unvollendet. Deshalb erscheint Velnias der dtiologischen Sagen
als ein Trickster, d.h. ein Held, der die Handlungen Gottes des Schépfers ungeschickt

' Omuape M. Tpakrar no ncropun penurun. T. 2. — Cankr-Iletep6ypr, 1999. - S. 329.
2 Schier K. Die Erdschépfung aus dem Urmeer und die Kosmogonie der Volospa. — Marchen, Mythos, Dichtung.
- Miinchen, [1963]. - S. 326.
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nachahmt. In den Mythen anderer Volker, genauso wie in litauischen Sagen, wird der
das Positive verkérpernde Held weniger charakterisiert als sein Begleiter. Er kann in
einem Verwandschaftsverhéltnis zum Tauchenden stehen: beide seien zwei Briider
oder Bruder und Schwester, oder zwei Schwestern (in den Mythen der Indianer
Nordamerikas, Altaier, Chinesen, Ainu, Burjaten; MNM [, S. 197, 408). In den Mythen
der Volker der Welt entsprechen dem litauischen Velnias, der zum Grund der Wasser
taucht und Erde holt, Tiere dhnlicher Natur, die mit der Erde oder ihren Gewdssern
verbunden sind. In der wedischen Mythologie kommt ein urzeitliches Wildschwein vor,
das ins Wasser taucht und aus dem Schlamm die Erde erschafft (MNM L, S. 224). In der
Folklore der Ostslawen erfiillt die Rolle des tauchenden Demiurgs der Teufel und Vogel
wie Ente, Taube, Schwan’. Auch in der finnougrischen mythologischen Tradition kann
der Teufel oder ein Vogel - ein Taucher, ein Enterich - der Tauchende zum Grund des
Ozeans sein’. Wie die Sujets des »kosmogonischen Tauchens« der Litauer und anderer
Volker zeigen, ist die tauchende Person stets ein chthonisches Wesen, oder ein Vogel
nicht selten mit den Wassern verbunden.

Der Mythos von der schopferischen Tiétigkeit zweier mythischer Wesen, — die
zusammenarbeiten und im Widerstreit stehen, — wird als ein dualistischer Mythos
bezeichnet’. Gott und Velnias der litauischen Sagen sind Personen entgegengesetzter
Natur, und ihre unterschiedlichen Schopfungen widerspiegeln die Widersprichlichkeit
der Welt selbst. Laut M. Eliade, ist der kosmogonische dualistische Mythos eine Art Er-
klarung fiir die Entstehung des Bosen und fiir sein weiteres Bestehen in der Welt®.

Gewohnlich unterscheidet man in der Frage des Ursprungs des dualistischen
Mythos zwei Ansichten. Die eine sieht die Ursachen der Entstehung dieser Mythen
in der dualistischen Gesellschaftsordnung: jeder Volksstamm wurde in zwei Teile,
zwei Fratrien, geteilt. Die Begriinder der Fratrien, die im Verwandschaftsverhaltnis
zueinander stiinden, konnen mit den geschwisterlichen Schopfern der kosmogonischen
Mythen in Verbindung gebracht werden. Soziale Strukturen widerspiegeln sich in
Mythen nicht selten’. Andererseits wurde die Genesis des dualistischen Mythos auch
aus der Psychologie des Menschen erkldrt — aus der Teilung der Welt in entgegengesetzte
Kategorien (MNM 1, S.408). Die Zahl 2 sei das Symbol der Verdoppelung, der Trennung,
der Zwietracht, des Gegensatzes, des Konflikts, aber auch des Gleichgewichts; sie
symbolisiert die Bewegung, die alle Entwicklungen erst in Gang setzt. Die Gegensitze
von Schopfer und Geschopf, Licht und Schatten, Mannlichem und Weiblichem, Geist
und Materie, Gut und Bdse, Leben und Tod - dies sind Phanomene, auf die sich die
dualistische Weltsicht stiitzt. Besonders ausgepragte dualistische Weltdeutungen stellen
die beiden Elemente der chinesischen Philosophie Yin und Yang oder die Prinzipien
des Guten (Ahura Masda) und des Bosen (Ahriman) des persischen Zoroastrismus
dar®. In den kosmogonischen dualistischen Mythen, in denen auf dem Hintergrund

* Kysnenosa B. C. [lyanuctudeckie ereHabl O COTBOPEHUN MMPa B BOCTOYHOC/IABAHCKOI (POTBKIOPHOI
tpaanuyn. - HoBocubupck, 1998. - S.61; Cmonencknit sTHorpadudeckuit coopuuk. Cocrasnn B. H. [lo6po-
Bonbekmit. Y. 1. — Cankr-Tletep6ypr, 1891. — S. 229-230.

AitxenBanpp A. 0., Tlerpyxus B. {1, Xemumcknii E. A. K pexoHcTpyKIiim My onorndecknx mpesicTaBIeHni
(uHHO-YrOpCKMX HapozoB. — banTo-cnaBaHckue uccnenosanus, 1981. — Mocksa, 1982. - S. 162-190.
Omuape M. Ebd. - S. 328-338.

Eliade M. Kosmogininio mito funkcija ir struktara. — Krantai, rugséjis, 1990. - S. 59.

3onoTapes A. M. PofoBoii cTpoit u nepBo6biTHas Mmudomnorusa. — Mocksa, 1964. - S. 276, 278, 280.

Becker U. Simboliy zodynas. - Vilnius, 1995. - S. 59.
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des urspriinglichen Nichts zwei handelnde Personen dargestellt sind, die einander
gegeniiberstehen, im Konflikt sind, gleichzeitig aber auch zusammenarbeiten und
gegenseitig Hilfe leisten, — in diesen dualistischen Mythen kann man die Idee des
Zusammenstosses jener urspriinglichen Gegensitze als Antrieb der Entstehung des
Lebens, als Antrieb jeden Anfangs und seiner Entwicklung erkennen.

In einigen Sagen, die einen gesonderten Sujettyp von der schopferischen Tatigkeit
des Velnias bilden, wird nicht erzéhlt, wie dieses Wesen zum Meeresgrund taucht (LPK
3015). Es wird nur dargestellt, was geschieht, wenn Velnias die Erde aus dem Mund
ausspuckt oder sie einfach sit. Dann entstehen viele Steine. Und es wird immer mehr
davon. Das ist verderblich - Steine kénnen die ganze Erde bedecken. So beschliesst
Gott die Kélte loszulassen und macht auf diese Weise dem Wachsen der Steine ein
Ende. In manchen Texten wird angedeutet, dass die Steine bis zu den Weihnachten / bis
zur Geburt Christi wachsen (6 Varianten: LTR 398/155/, 952/44/, 1158/224/, 1284/58/,
1289/131/, 1485/63/). Vom besonderen Interesse sind Varianten, in denen gesagt wird,
dass die Steine so lange wuchsen, bis es blitzte und donnerte (3 Varianten: LTR 952/44/,
LTR 952/53/, LTR 2376/32/). Weihnachten oder den Donner (in der Variante LTR 952/
44/ werden beide Ursachen genannt) versteht man als eine Grenze, die die Macht von
Velnias nicht mehr tiberschreiten kann. Wie bekannt, wird das Donnern in den Sétzen
des Volksglaubens als der Kampf des Donnergottes Perkiinas mit Velnias interpretiert,
wenn es donnert, dann schlagt Gott die Velniai (LTR 739/11/,1001/491/). So scheint es
ganz verstindlich und motiviert, dass in der Sage von Velnias, der die Steine wachsen
lasst, Blitz und Donner zum Vorschein kommen. Zu bemerken ist, dass Blitz und Don-
ner, und damit auch der Kampf Gottes mit Velnias, sich eben zu den Weihnachten, wie
die analysierten Sagen bezeugen, so schicksalhaft zeigen. Denn die Weihnachtszeit galt
einst fiir Litauer als der Beginn eines neuen Jahres. In manchen archaischen Traditio-
nen wurde der Mythos vom Kampf Gottes oder eines anderen Helden mit einem das
destruktive Element verkérpernden Wesen eben am Vorabend des Neujahrs oder wah-
rend dieses Festes aktualisiert, durch diesen Kampf imitierende Rituale wiederholt. In
Babylon wurde am Neujahrstag Enuma Elish — »Das Poem von der Schopfung« feierlich
vorgetragen. Der Kampf Marduks mit dem Meeresscheusal Tiamat wurde nacherzahlt
und imitiert. Dieses Scheusal wurde jedesmal besiegt und aus seinen Uberresten der
Kosmos geschaffen’. Der Kampf des altindischen Gottes Indra gegen die Ddmonen
wurde auch mit dem Neujahr verkniipft. Der Sieg tiber diese Damonen, infolgedessen
die Welt entstehen kann (die Wasser, die Tiere werden befreit, die Sonne in den Him-
mel gehingt), wird als mit der Einfithrung des neuen Jahres verbunden erklért'’. Das
in litauischen Sagen erwahnte Weihnachten, als der Zeitpunkt, bis zu dem Velnias sich
als Séer der Steine auf der Erde zeigt, ist auch als eine in kosmogonischer Hinsicht be-
deutende Periode zu betrachten. Um Weihnachten wendet sich die Sonne, - dies konnte
einen neuen Zyklus in der Zeit bezeichnen, der den Zusammenstoss der chaotischen
und schopferischen, mit dem Heiligen verbundenen Krifte und die Durchsetzung des
sacrum bedeutete. Deshalb waren um diese Zeit der kosmogonische Mythos und die
damit verbundenen Rituale so wichtig, sie hatten die Erneuerung der Welt und des
Menschen gleichsam geférdert.

° Korga Any corBopun He6o: JIuteparypa npesHeit Mecormoramun. Ilep. ¢ akkaz. Coct. B. K. AdanacbeBoit u
M. M. IpsixonoBa. — Mocksa, 2000. - S. 35-57.
1 Kéitnep @. B. £1. Tpyzsr o Beamiickoit mudomnornn. — Mocksa, 1986. - S. 31.
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Die Erde, von einem Fisch getragen

Das analysierte Sujet des »kosmogonischen Tauchens« ist die vorherrschende,
doch nicht die einzige Erklarung des Ursprungs und der Natur der Erde in litauischen
Sagen. In der litauischen Folklore findet sich der wohl auch internationale Sujettyp von
der Erde in der Weite der Wasser, von einem riesigen Fisch getragen. Da nur zwei Va-
rianten dieser Sage aufgezeichnet sind, liegt der Gedanke nahe, dass sie von woanders
gekommen ist. Entsprechende Motive sind in der russischen, armenischen, mordwini-
schen, ainuischen, japanischen, burjatischen, altaischen, mongolischen Mythologie be-
kannt (MNM 11, S. 392)"". In einer der beiden in Litauen aufgezeichneten Varianten der
Sage vom Fisch, der die Erde tréigt, wird erzédhlt, dass wenn der Fisch sich auf die andere
Seite wendet, wird sich das Meer ergiessen und die ganze Erde tiberschwemmen (LTR
1977/25/). Die andere Variante der Sage erklért, dass wenn der Fisch alt wird und stirbt,
und wenn sein Schwanz zwischen den Zahnen heraushingt, dann kommt das Ende der
Welt, denn die Erde, ohne Achse geblieben, fillt herab (LTR 1170/351/). Der Fisch wird
hier fiir die Achse und die Stiitze der Erde gehalten. Ohne Stiitze konnte die Erde nicht
bestehen. Der Fisch ist in diesen Sagen ein wichtiger Teil der mythischen Welt, dessen
Verlust mit der Eschatologie verbunden wird. Ahnlich wird die Rolle des Fisches auf
der makrokosmischen Ebene von Armeniern aufgefasst. Nach einer Version ihres My-
thos ist die Erde von einem riesigen, in einem Ozean schwimmenden Fisch umschlun-
gen. Der Fisch bemiiht sich, seinen Schwanz zu fassen, doch es gelingt ihm nicht. Seine
Bewegung verursacht das Erdbeben (MNM 1, S. 105). Von Burjaten wird erzihlt, dass
wenn sich der Fisch - die Stiitze stark bewegt, beginnt ein Erdbeben. In der altaischen
Mythologie wird die Erde von drei Fischen getragen: wenn einer von ihnen seinen Kopf
senkt, beginnt eine Flut. Das Bild des Fisches als einer Stiitze der Erde konnte mit in-
dischen Sétzen des Volksglaubens vom inmitten des Ozeans ragenden Berg verbunden
sein (MNM II, S. 392). Der Berg konnte auch die Funktion der Erdachse erfiillen.

Das Motiv des Fisches, der die Erde in den Urwassern umschlungen halt, ist ver-
gleichbar mit der Rolle der Schlange in manchen mythologischen Traditionen, wo sie
eine ahnlichen Funktion erfillt: in der altindischen (Shesha), in der skandinavischen
(die Midgard-Schlange), in der agyptischen (Mechenta) (NMN, I, S. 470). Sowohl der
Fisch, als auch die Schlange sind Tiere, die mit Erde und Wasser verbunden sind. So
wird die Erde von Wesen chthonischer oder der Wassernatur gestiitzt und getragen. In
der litauischen erzdhlenden Folklore konnte, wie die wenigen Sagenvarianten zeigen,
ein Wasserwesen — der Fisch diese Rolle erfiillen.

Erde - die Tochter der Sonne und des Mondes

Manchmal wird die Herkunft der Erde nicht mit den Wassern und ihren Tiefen,
sondern mit der himmlischen Sphire verbunden. Die Sagen dieser Thematik sind im
Vergleich zum Sujet des »kosmogonischen Tauchens« wahrscheinlich spéter entstan-
den. Hier handeln personifizierte Himmelskorper, himmlische Naturkréfte. In der Be-
tonung dieser handelnden Personen und des Himmels als Ortes der Handlung wider-
spiegelt sich die indoeuropéische Ideologie. Die Erde - ein personifiziertes mythisches

'" Kysnenosa B. C. Ebd. - S. 148; Aiixensanbz A. 0., Ilerpyxun B. 5., Xermmckuii E. A. Ebd. - S. 175.
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Wesen - wird in das Szenario der »himmlischen Hochzeit« aufgenommen. Es wird
erzahlt, dass sie die Tochter der Sonne und des Mondes ist. Einmal seien die Eltern der
Erde in Streit geraten. Die Sonne wollte alleine auf die Erde aufpassen, doch der Mond
war nicht einverstanden und verklagte die Sonne vor Gericht. Der Richter Perkiinas be-
schloss, dass die Sonne am Tage auf die Erde aufpasst, der Mond und seine Schwestern,
die Sterne, — in der Nacht (LTR 4239/49/; s. auch LTR 10b/163/). So entstanden der Tag
und die Nacht - die Zeit wurde in die helle und die dunkle Perioden geteilt. Nur zwei
Varianten vertreten die Sage des dargestellten Inhalts. Dass dieses Sujet im baltischen
Areal aber wirklich existieren konnte, wird von der lettischen mythologischen Uberlie-
ferung bestétigt. Laut lettischen Erzdhlwerken entsprechenden Inhalts, konnten Strei-
tigkeiten zwischen der Sonne und dem Mond bei der Teilung ihrer Pflichten entstehen
- wer sollte nun am Tage und wer in der Nacht scheinen'.

Das Motiv der Sonne und des Mondes als eines Ehepaars ist sowohl in der li-
tauischen, als auch in der lettischen Mythologie bekannt. Verschiedene Sujets, die auf
der Grundlage dieses Motivs entstanden sind, widerspiegeln den sogenannten Mythos
der himmlischen Hochzeit. Ausser der genannten Sagen, wird dariiber noch in einem
Werk des litauischen miindlichen Volksschaffens gesprochen. Gemeint ist hier ein Lied,
das Anfang des 19. Jhs. von Ludwig Rhesa veréftentlicht wurde und das die Heirat des
Mondes und der Sonne, die darauffolgende Untreue des Mondes, der sich in Ausriné
(Morgenstern) verliebt, und Perkanas’ Strafe dafiir darstellt (RD I 27). Zwar wurde
dieser Text von Rhesa stark redigiert, weshalb gewisse Zweifel bestehen, ob hier in der
Tat der wirkliche Inhalt des Liedes wiedergegeben ist. Doch wenn man in diesem Falle
dem Text nicht vertraut, so bestitigt die lettische Folklore die Authentizitdt dieses In-
halts ganz bestimmt. Von der Heirat des Mondes mit der Sonne oder mit ihrer Tochter
und von seiner Untreue sind nicht wenige lettische Lieder (LTdz 8193, 8194), und auch
Sagen (Ltt S. 36) aufgezeichnet. So kann man behaupten, dass sowohl die Litauer, als
auch die Letten das Sujet der himmlischen Hochzeit hatten, nur ist es verschieden mo-
difiziert erhalten geblieben. Als ein Typ dieser Sujets der himmlischen Hochzeit ist die
besprochene Sage vom Ehepaar Sonne und Mond, von ihrer Tochter Erde und vom die
Uneinigkeit dieses Ehepaars verurteilenden Perkiinas zu betrachten.

Die Sonnenschopfung

Die Sonne wird in der litauischen Mythologie vom Schmied erschaffen. Der
Schmied als Demiurg - der Schépfer der Elemente der Welt - ist in mythologischen
Uberlieferungen vieler Vélker bekannt. In dieser Hinsicht ist der Gott dem Schépfer
gleich. Der litauische Schmied - der Schopfer wird in einer historischen Quelle gera-
dezu unter die Gotter eingereiht. In einem Einschub der Chronik von Johannes Malala
(aus dem Jahr 1261) wird als einer der litauischen Goétter der Schmied Teliavel[is] ge-
nannt, wobei auch die von ihm ausgefithrte Aktion beschrieben wird. Es wird behaup-
tet, dass Teliavelis die Sonne geschmiedet und in den Himmel geworfen habe (BRMS
L, S. 268).

Vom Schmied als dem Schopfer der Sonne spricht man auch in einer litauischen
Sage. Sie erzahlt, dass in alten Zeiten ein Mensch, der Schmied, lebte. Damals war es

"> Mitologijos enciklopedija. - T. 2. - Vilnius, 1999. - S. 154.
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tberall finster wie in der Nacht. So habe dieser Schmied beschlossen, die Sonne zu
schmieden. Er habe ein glitzerndes Eisen genommen, habe geschmiedet und geschmie-
det, und in sechs Jahren wire er fertig. Dann sei er auf die hochste Hiitte gestiegen und
die Sonne in den Himmel geworfen (LTR 4239/506/). Die schopferische Titigkeit des
Schmiedes und konkret das Schmieden der Sonne wird auch von der lettischen Folklore
bestatigt. Hier schmiedet der Schmied auf Gebot Gottes eine runde Scheibe. Gott farbt
sie golden und hangt im Himmel auf. So sei die Sonne entstanden (Ltt S. 35). Die Son-
nenschopfung als Verdienst des Schmiedes ist also sowohl von der litauischen, als auch
von der lettischen Folklore, und auch von Angaben der schriftlichen Quellen bezeugt.

Mit dem Mythos von der Sonnenschépfung ist die Erzahlung vom Raub der Son-
ne und von ihrer Befreiung verbunden. Diese Erzdhlung ist in einer historischen Quelle
festgehalten, vorgelegt vom Historiker des 15. Jhs. Enea Silvio Piccolomini. Er schreibt
von einem Stamm, den der Monch Hieronymus von Prag,der das Christentum in Litauen
verbreitete, gefunden habe; dieser Stamm verehrte die Sonne und hielt einen eisernen
Schmiedehammer von ungewohnlicher Grosse in Ehren. Die Priester, gefragt, was die Ver-
ehrung bedeute, antworteten, dass es einst lange Monate keine Sonne gab: der méchtige
Konig hatte sie gefangen und im festesten Turm verschlossen. Dann seien die Tierkreis-
Zeichen zur Hilfe gekommen. Mit einem riesigen Schmiedehammer hétten sie den Turm
zerschlagen, die Sonne befreit und sie den Menschen zuriickgegeben (BRMS1,S.591-592,
595). So wird die Sonne also von den Tierkreis-Zeichen befreit. Die letzteren werden als
ein personifiziertes, handelndes Wesen dargestellt, das den riesigen Schmiedehammer
manipuliert. Der Tierkreis ist die Zone am Himmel, beiderseits der Ekliptik, innerhalb
deren sich die Sonne und andere Planeten bewegen. Sie ist nach Sternbildern in 12 Teile
geteilt, die mit einem entsprechenden Tierkreis-Zeichen versehen wurden. Die Tierkreis-
Zeichen symbolisieren also die Raumabschnitte, die die Sonne durchléuft. Wenn die Son-
ne geraubt war,so soll es heissen, dass sie sich durch das Himmelgewdlbe,d.h.entlang dem
Weg, der Tierkreis genannt wurde, nicht bewegt hat. Der Begriff der Tierkreis-Zeichen
ist in einem sehr frithen Stadium der Zivilisation entstanden. Als ein System der astralen
Symbole konnten sie in Litauen noch zu Zeiten der vorchristlichen Religion existieren.
Es ist von schriftlichen Quellen bezeugt, dass der Altar des Perkainas-Tempels in Vilnius
aus 12 Stufen bestand, von denen jede einem Tierkreis-Zeichen gewidmet war. Auf diesen
Stufen wurden jeden Monat, als die Sonne in ein bestimmtes Zeichen eingetreten war,
Opfer verbrannt (BRMSI1,S.463,465). Die Tierkreis-Zeichen wurden also mit der Sonne
im Perktinas-Tempel verbunden. Demnach waren schon damals (im 13.Jh.) diese astralen
Zeichen ein Bestandteil des Symbolensystems der alten Religion. Offenbar wurden sie
nicht zufallig von Piccolomini erwahnt bei der Erklarung, wie sich die Litauer den Verlust
der Sonne und ihre Riickkehr in den Himmel vorstellten.

Das Besondere in dem von Piccolomini vorgelegten Fragment des Mythos ist, dass
die Sonne mit einem Schmiedehammer befreit wird. Denn gerade der Schmiedehammer,
das Werkzeug des Schmiedes ist es, womit die Sonne erschaffen wird. Méglicherweise sind
die Tierkreis-Zeichen eine von Varianten, Abwandlungen des Schmiedes als einer mit der
Sonne verbundenen Person. Die Verbindung der Tierkreis-Zeichen mit dem Schmiede-
hammer ist ein wenig ungewohnlich. Jedenfalls kann man die Bedeutung des Schmie-
dehammers, des dem Schmiede eigenen Werkzeugs, nicht nur bei der Sonnenschépfung,
sondern auch bei der Riickgabe der geraubten Sonne den Menschen feststellen. Deshalb
galt offenbar diesem Werkzeug besondere Ehre. Es ist tibrigens zu bemerken, dass die
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Werkzeuge des Schmiedes in vielen mythologischen Traditionen besonders geehrt wur-
den und beinahe als heilig galten; man glaubte auch, dass die Arbeit des Schmiedes der
schopferischen Tétigkeit Gottes gleichkomme. In diesem Kontext scheinen die Sujets vom
Schmied, der die Sonne schmiedet,und vom aussergewohnlichen Schmiedehammer, wo-
mit die Sonne befreit wird, vollig logisch und verstindlich zu sein.

Die Entstehung der Sternbilder

Grjzulo Ratai (der Grosse Bér)

Neben den besprochenen Himmelskorpern, haben die Menschen von alters her
manche Sternbilder beobachtet und ihre Herkunft erklért. Gut bekannt war das Sternbild
des Grossen Bdren (Ursa Major), auf Litauisch Didieji GriZulo Ratai. Bei vielen Volkern
wurde es namlich nach den Radern, dem Wagen (lit. ratai) genannt. So haben sich die-
ses Sternbild die Griechen, die Romer, die Phryger, die Hethiter vorgestellt, sie haben es
auch als Réder bezeichnet, nur nicht mit Wortern mit gemeinsamer Wurzel, sondern mit
jenen verschiedener Herkunft'. Der litauischen Bezeichnung der GriZulo Ratai ist auch
der lettische Name dieses Sternbilds verwandt: Greizie Rati. Das Wort greizie bedeutet
»krumme,»verbogen«,»schief, iibersetzt hiesse es also »schiefe Rider«. Das Wort Grjzulo
wird vom Verb grezti — »biegen«, »(zuriick)wenden« hergeleitet. So enthalten auch die
Bezeichnungen GrjZulo und Greizie die Bedeutung der Krummbheit, des Biegens, des
(Zurtick)wendens. Mit dieser Semantik ist auch der Sinn von Grjzulo Rataiin der Folklore
verbunden.

Die litauische erzahlende Folklore stellt sich die Grjzulo Ratai als Rader vor, als ei-
nen Wagen, der bei einer Fahrt iiber den Himmel an etwas angestossen, steckengeblieben
oder gar gebrochen und bis jetzt dort liegengeblieben sei. Mit diesem Wagen kénnten
Alijosius oder Einikis gefahren sein (LTR 1300/30/). Diese Personen der christlichen Re-
ligion - Elias und Henoch (lit. Alijosius und Einikis) - sind in der litauischen miindlichen
Uberlieferung eine ziemlich spéte Folge der Transformation des Donnergottes Perkiinas.
Bis zum heutigen Tag ist immer noch der Satz des Volksglaubens verbreitet, dass der mit
einem Wagen iiber den Himmel fahrende Alijjosius (mit ihm kann auch Einikis sein) ei-
gentlich der Donner oder schlechtweg Perkiinas selbst ist (LMD I 613/45/, LTR 739/1/,
832/76/,2212/147/, 3867/216/). In einem Satz des Volksglaubens wird {ibrigens gesagt,
dass der Donner entsteht, wenn der hl. Gregor (lit. Grigalius) mit kleinen Radern tiber
die Wolken rattert (LTR 1181/741/). Der Name Grigalius klingt ahnlich wie Grigas, sie
beide kdnnen wie zwei Varianten eines und desselben Namens betrachtet werden (Grigas
wire die Kurzform des Namens Grigalius). Im iibrigen werden GrjZulo Ratai manchmal
Grigo Ratai genannt. So konnten also Grigo, oder GrjZulo, Ratai mit Perkinas verbunden
sein. Mit diesem Wagen, mit diesen Rddern, die eben im Himmel lokalisiert sind, sei einer
der Gotter, der mit dem oberen Bereich der mythischen Welt verbunden war, und zwar
der Donnergott, gefahren. Die klar erkennbare Verbindung zwischen GrjZulo Ratai und
Perkuinas wird tibrigens durch die Bezeichnung des betreffenden Sternbilds bestétigt, an
die man sich in einer Ortschaft Litauens (in der Gegend von Gruzdziai) noch erinnert,
- Perkiino ratai, »Perkiinas’ Rader«'.

" Tamxpemmpge T. B., ViBaros B. B. ViHgoeBporerickiit A3bIK U MHAOEBPOIIEHIbl. PEKOHCTPYKIVA 1 HCTOPU-
KO-TUIIO/IOTYYECKWIT aHa/IU3 TIPAsA3bIKA M IPOTOKYNbTYpL. — T. 1-2. — Toummcn, 1984. - S. 686.
' Klimka L. Apie lietuviskuosius zvaigzdyny vardus. - Tautosakos darbai. - [T.] 9(16). - Vilnius, 1998. - S. 109.
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Offensichtlich wurde das Mythologem von Grigo, oder Grjzulo, Ratai in das Bil-
dersystem des Mythos des Donnergottes einbezogen. Der Wagen, die Rader sind, wie
schon erwihnt, auf jeden Fall ein charakteristisches Attribut von Perkinas. Haufig
wird er sich mit einem Wagen tiber den Himmel fahrend vorgestellt. Das Rattern der
Réder wird als der Donner erkldrt, die unter den Réddern hervorspringenden Funken
- als Blitze (LTR 832/146/, 2567/228/). So konnte das Sternbild, das nach den Riddern
benannt ist, motiviert mit Perkinas oder seinem Ersatz Alijosius verkniipft werden.
Wie in der Sage erklart wird, fuhr Alijosius mit diesem Wagen in die Hoélle, doch die
Deichsel (lit. rodiklis, grizulas) des Wagens war an etwas angestossen, und so wurde sein
Wagen Grjzo Ratai genannt (LTR 1300/30/). Die Réder haben also diese Bezeichnung
deshalb bekommen, weil sie angestossen und stehengeblieben sind.

In einer anderen Variante der Sage fahrt der Mond mit Grigo Ratai, wobei ein
Rad an die Ecke der Hélle anstosst und bis zum heutigen Tag dort stehenbleibt (LTR
1300/174/). Dieses Sujet erscheint ungewohnlich, denn der Mond wird in der litau-
ischen Folklore nicht mit Fahren in einem Wagen verkniipft. Vielleicht ersetzt er hier
eine andere Person, die mit Grigo Ratai gefahren ist. Mit Grigo Ratai sei auch der Zau-
berer Vardauskas (oder Tvardauskas, der auch in den Sagen vom Ursprung der Flecke,
die auf dem Mond zu sehen sind, vorkommt, - LTR 1160/80/, 3857/153/) gefahren.
Die Réder seien gebrochen, und Vardauskas sei auf den Mond gefallen - nun ragen
dort seine grossen Wangen hervor. Die Réder seien aber im Himmel geblieben, wo sie
in der Kalte knarren'®. Noch eine Variante der betreffenden Sage erzahlt von Gott und
dem hl. Peter, die mit Grigo Ratai gefahren sind. Sie wollten den Himmel besichtigen.
Doch diesmal sei die Achse gebrochen, die Pferde scheuten, setzten sich in Trab und
kippten diesen Wagen um. So sei er dann auch auf dem Himmel umgekippt geblieben
(LTR 1352/3/).

Die litauische Folklore stellt sich also das Sternbild des Grossen Baren, Grjzulo
Ratai, als einen Wagen vor, der einst iber den Himmel gefahren und zur Seite gebogen,
gebrochen und umgekippt ist, mit dem Alijosius oder der Mond, oder Vardauskas, oder
Gott mit dem hl. Peter gefahren sind. Das heisst, dass die litauische miindliche Uberlie-
ferung die in der Welt weit verbreitete Vorstellung des betreffenden Sternbilds als der
Réder, oder eines Wagens, erganzt.

Sietynas (das Siebengestirn)

Noch eine Sterngruppe hat von alters her das Interesse der Menschen geweckt - das
Siebengestirn (Pleiades),auf Litauisch Sietynas, das zum Sternbild Stier gehort. Das Motiv
von Sietynas ist fiir die litauische miindliche Uberlieferung bezeichnend - es kommt so-
wohlin der gesungenen,als auch in der erzahlenden Folklore vor.In Liedern wird Sietynas
indie Familie der personifizierten,symbolisierten Himmelskoérper aufgenommen und ge-
wohnlich nach Ménuo (dem Mond) - dem Vater und Saulé (der Sonne) - der Mutter ge-
nannt, wobei ihm der Status des Briiderchens, des Beschiitzers des Waisenmédchens oder
des Soldatenjungen, zuerkannt wird: Sietyns brolelis, Sietyns brolelis, Sietyns brolelis Lauku
lydéjo (LTt I 334; Das Siebengestirn das Briiderchen, das Siebengestirn das Briiderchen,
das Siebengestirn das Briiderchen Uber das Feld begleitete). - Zaunieréliai vargdienéliai,
kur jisy broleliai? — Miis brolaliai, mis raiteliai, — danguj sietynéliai (LMD I 915/69/; Sol-
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datchen ihr Armseligen (Dim.), wo sind ihre Briiderchen? — Unsere Briiderchen, unsere
Reiterchen, - im Himmel die Siebengestirnchen).

In der erzéhlenden Folklore wird von Sietynas in Texten eines Sujettyps der Sage
gesprochen. Sietynas ist hier keine anthropomorphisierte Person, sondern nur ein Haus-
haltsgerat. Trotzdem ist er auf der Ebene der mythologischen Weltanschauung ein ziem-
lich wichtiges Objekt und Ursache bestimmter Kollisionen in der mythischen Welt.

In den Sagen wird erkldrt, Sietynas sei ein Sieb (lit. sietas, also ein Gerit, mit dem
gewohnlich Mehl gesiebt wird), das einer bestimmten im Himmel lebenden mythi-
schen Person gehorte und einmal ihr gestohlen wurde. Hier eine der charakteristischen
Varianten dieses Sujettyps:

Danguje gyveno Norkus. Kartq velnias jam pavogé sietelj. Jis [Norkus — N.L.] nuéjo
peklq ir émé taip trankytis, kad net Zeméje buvo girdéti. Ir dabar, kai kas nors trankosi, sako:
»Trankosi, kaip Norkus po peklg« (LTR 1001/101/; Es lebte im Himmel Norkus. Einmal
hatte ihm Velnias das Siebchen gestohlen. Er [Norkus — N.L.] ging in die Hélle und be-
gann so herumzupoltern, dass man es auch auf der Erde horen konnte. Auch jetzt, wenn
jemand herumpoltert, sagt man: »Poltert herum, wie Norkus in der Hélle«).

Zuerst spielt sich die Handlung im Himmel ab, in der Umgebung der hier leben-
den mythischen Person Norkus, spéter — im Herrschaftsbereich der Velniai, in der Hol-
le. Es sind die Reprasentanten dieser beiden Bereiche, die in Konflikt um das Siebchen
geraten. Das Sujet und die handelnden Personen der Sage konnen mit dem Mythos des
Donnergottes Perkiinas assoziiert werden, — und zwar mit einem Motiv dieses Mythos:
wie Velnias ein dem Perkiinas gehorendes Objekt stiehlt. Das Motiv des Diebstahls
eines Gerdts des Donnerers gilt als ein internationales Motiv - es ist auch aus den altin-
dischen, altgermanischen, finnougrischen Mythen bekannt'®. In der zitierten Sage ent-
spricht Norkus dem Donnerer Perkanas. Diese Person, wie fiir eine handelnde Person
des betreffenden Mythos auch bezeichnend ist, verfolgt Velnias wegen des Diebstahls
eines ihr wichtigen Gegenstandes, gelangt sogar bis zur Hoélle, wo sie herumpoltert, dass
man es auch auf der Erde hort. Zweifellos ist das Herumpoltern von Norkus das Rollen
des Donners.

In einigen Varianten der Sage wird der hl. Morkus (Markus) als derjenige er-
wihnt, der mit den Velniai kimpft und das Siebchen zurtickbringt (LTR 1300/29/, 1550/
71/). Auf Maria’s Bitte geht er in die Holle das Siebchen holen. Vor Angst verdunkeln
die Velniai die Holle, doch Morkus findet das Siebchen und bringt es Maria zurtick, die
es zu den Sternen aufthéngen lasst (LTR 1300/29/). In einer anderen Variante sagt man,
dass wenn Maria das Siebchen vermisst, begibt sich Morkus in die Holle und vertreibt
alle Velniai. Es bleibt nur ein Lahmer, der ihm das Siebchen gibt. Morkus bringt es
Maria zuriick, und es wird am Himmel neben dem Mond aufgehangt (LTR 1500/71/).
Phonetisch sind die Namen Morkus und Norkus sehr dhnlich. Der in der Variante
desselben Sujets vorkommende Norkus ist sehr wahrscheinlich ein wenig gednderter
Name Morkus. Es ist festgehalten, dass den Namen des hl. Morkus Perkiinas bekommen
konnte (LTR 832/674/). Zu vermerken ist ausserdem, dass der Tag des hl. Morkus, der
gleich nach dem hl. Jurgis (Georg), d.h. am 25. April, kommt, mir Gewittern verbunden
wurde. Am Tage des hl. Morkus wurden die Kreuze des Dorfes umgangen, damit keine
Wellen (Gewitter) aufkommen (LTR 374/2254b/).

16 Laurinkiené N. Senovés lietuviy dievas Perkanas. — Vilnius, 1996. - S. 141-149.
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Dass Norkus bzw. Morkus dem Perkiinas entspricht, wird von der Variante der Sage
klar bezeugt, in der die Rolle des Verfolgers des Velnias wegen des Siebes eine Person
erfiillt, die eben Perkiinas genannt wird. Es wird erzéhlt, dass die Drei Kénige zur Heilig-
sten Mutter gekommen sind, um den neugeborenen Gott zu besuchen, und dass sie ihr
in einem Siebchen Geschenke gebracht haben. Die Heiligste Mutter hat das Siebchen am
Himmel aufgehdngt. Doch Velnias hat es gestohlen und unter einer Fichte versteckt. Die
Heiligste Mutter bat Perkiinas, das Siebchen dem Dieb wegzunehmen. Perkiinas schlug in
Velnias ein, der unter der Fichte sich versteckte, nahm ihm das Siebchen weg und gab es
der Heiligsten Mutter zuriick. Diese hdangte es wieder am Himmel auf. So sei Sietynas, das
Siebengestirn, enstanden (LTR 1471/64/). In der Sage sind Realien und Personen zweier
verschiedenen Religionen vereinigt. Es ist anzunehmen, dass die handelnden Personen
der christlichen Religion die Substituten der fritheren mythischen Personen sind. Wahr-
scheinlich war einst anstelle der Heiligsten Mutter Laumé, die moglicherweise die Funkti-
on von Perkiinas’ Frau erfiillte'”. Es ist bemerkt worden, dass in lettischen Liedern das Sieb
ein charakteristisches Gerat der Frau des Donnergottes und ihrer Kinder ist (BW 33699,
33708).Die Mutter der Bruder Pérkoni oder Pérkons Tochter haben das Sieb zum Erzeu-
gen des feinen Regens genutzt'®. Das Sieb konnte also mit dem Regen verkntipft werden.
Dies bestitigen iibrigens auch die Mythen der alten Inder und Griechen. Aus diesem
Grunde gehorte offensichtlich das Sieb Perkiinas — dem Gott, der iiber meteorologische
Erscheinungen waltete.

Die Entstehung des menschlichen Wesens

Wie in den Sagen behauptet wird, wurde am Anfang der Welt auch der Mensch
erschaffen. Die Schopfung des Menschen ist eine der Etappen des allumfassenden
kosmogonischen Prozesses. In manchen Folklorenarrativen wird angedeutet, dass der
Mensch oder ein anderes anthropomorphes Wesen »nach der Schépfung der Welt« ge-
schaffen wird (LTR 1542/375/, 1208B/1275/). Offensichtlich ist es ein kreativer Akt, der
die Beendigung der Weltschopfung bezeichnet.

In litauischen Sagen wird der Mensch am héiufigsten von Gott geschaffen. Dieser
Gott wird mit keinem bestimmten Namen versehen. Allerdings behauptet man in einer
Sage, dass er »Konig aller Konige« sei (LTR 10b/121/). Diese seine Charakteristik als
eines Oberherrschers assoziiert mit dem Status des hochsten Gottes. Manchmal wird
Gott — der Schopfer des Menschen Viespats Dievas (LTR 10b/120/) oder Ponas Dievas
(LTR 10b/121/; LMD I 561/10/) - beides heisst »Gott der Herr« — genannt. Zweifellos
entstammen diese Bezeichnungen dem Christentum. Uberhaupt miisste man zugeste-
hen, dass die Sagen von der Schopfung des Menschen von der christlichen Uberliefe-
rung beeinflusst sind, dass darin Bibelelemente auftreten, - doch daneben unterscheidet
sich in vielen Féllen auch die Schicht der élteren vorchristlichen Religion.

In der Folklore sind verschiedene Weisen der Menschenschopfung festgehalten, die
sich mit archaischen anthropogonischen Mythen anderer Volker verbinden lassen. Eine
davon ist die Erschaffung des Menschen aus dem Speichel Gottes:

'7 Vaiskinas J. Ar pazino senoliai zZvaigzdes. — Liaudies kulttra, 1994, Nr. 1. - S. 17.
'8 Ebd.
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Kada seniai Viespats Dievas éjo per vienq Zemés plotq. Beeidamas du kartu
nusispjové ir nuéjo, kur jam reikéjo. Taciau spjaudalai neisdziivo, bet pavirto Zmonémis:
pirmas - vyru, antras — moterim. Tiedu Zmonés tenai ir gyveno (LTR 10b/120/; Irgend-
wann vor langer Zeit ging Gott der Herr tiber eine Landflache. Beim Gehen spuckte er
zweimal aus und ging seines Weges. Doch die Spucke ist nicht ausgetrocknet, sondern
verwandelte sich in Menschen: die eine - in einen Mann, die andere - in eine Frau.
Diese zwei Menschen haben dann dort gewohnt).

So entsteht aus der Spucke Gottes das erste Menschenpaar. Durch Spucken schaftt
tibrigens nicht nur Gott, sondern auch Velnias. Wie in den Sagen von der Erdschépfung
erzahlt wird, entstehen dort, wo Velnias ausgespuckt hat, Abgriinde, Simpfe (LMD I
561/31/) oder einfach viele Steine (LTR 961/311/). Durch Spucken schafft also Velnias
die Erdoberflache, Gott aber — den Menschen (manchmal auch den Velnias selbst).

Dass der Speichel eine ausserordentliche Potenz besitzt, glauben auch die Ost-
slawen und Germanen'. In der Folklore der Ostslawen ist das Motiv bekannt, wie aus
der Spucke Gottes der anthropomorphisierte Teufel (camana) entsteht®. In der germa-
nischen Mythologie spucken zwei Goéttergeschlechter — die Asen und die Vanen - als
Zeichen ihrer Verséhnung in einen Kessel, und aus diesem Speichel entsteht die my-
thische Person Kvasir, der weiseste von allen Menschen?'. Das anthropomorphe Wesen
kann also in mythologischen Uberlieferungen der Litauer und anderer Volker aus dem
Speichel, und zwar aus Gottes Speichel, erschaffen werden. Das kénnte man fiir eine
Erscheinung der Emanation Gottes des Schopfers halten, fiir das Sich-Ergiessen der
kreativen Energie in materialisierter Gestalt.

Mit der Menschenschopfung aus dem Speichel ist auch seine Entstehung aus ei-
nem Wassertropfen vebunden. Der Speichel ist auch eine Art Wassertropfen, nur kein
einfacher, sondern aus Gottes Munde. Der Wassertropfen, aus dem der Mensch entsteht,
ist auch aufs engste mit Gottes Korper verbunden. Er tropft beim Waschen von Gottes
Gesicht. Es wird erzéhlt, dass einmal Gott sein berusstes Gesicht wusch, weil er sich
beim Ofenheizen beschmutzt hatte. Beim Waschen fiel ein Wassertropfen auf die Erde.
Aus diesem Wassertropfen entstand der Mensch (LTR 10b/121/). Aus Wassertropfen,
die von dem in den Meeresschaum gesteckten Gottes Finger abtropften, werden die
Engel geschaffen. Gott habe den benetzten Ringfinger tiber einem Teller gehalten, und
die vom Finger abfallenden Tropfen haben sich in schéne Engel verwandelt (LMD I
1000/163b/).

Das menschliche Wesen kann also aus der Feuchte verschiedener Art entstehen:
aus Gottes Speichel, aus einem Wassertropfen, der von Gottes Korper herabgefallen ist.
In der Anthropogonie, wie auch in den Mythen der Weltschopfung, erfillt das Wasser
oft nicht nur die Rolle der Urmaterie, in der das Leben entsteht, sondern es ist auch der
Stoft der Schépfung selbst.

Nicht nur das Wasser ist das Lebenselement in der litauischen mythologischen
Uberlieferung, auch das entgegengesetzte Naturelement — das Feuer - kann es sein. Die
Entstehung des anthropomorphen Wesens wird manchmal durch die Analogie mit der
Entfachung des Feuers erklért. Eine Sage erzdhlt, wie Gott zwei Steinchen aufeinander

' Kysnenosa B. C. Ebd. - S. 63. Simek R. Lexikon der germanischen Mythologie. — Stuttgart, 1984. - S. 226.
» Kysnerosa B. C. Ebd. - S. 63.
! Simek R. Ebd. - S. 226.
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schlagt, so dass Engel »wie Funken« niederzuprasseln beginnen. (LTR 1208B/1275/). In
einer anderen Sage sagt man, dass mit einem Feuerstein und einem Feuerstahl Funken
geschlagen werden, die sich in Engel verwandeln (BLV S. 280). So entstehen Wesen in
menschlicher Gestalt aus einem Funken, das heisst aus Feuer. Das Feuer, wie auch das
Wasser, ist eines der Hauptelemente der Welt, das das Leben erhélt und dem Weltall
spendet. Das Schlagen des Feuers durch Reiben zweier Steinchen ist ein altes Verfahren
zur Feuerentfachung. Da das Feuer aus der Reibung entsteht, wird es in vielen Kulturen
mit Sexualitat verbunden®. Das Reiben zweier Steinchen selbst erweckt die Assozia-
tion mit einem Geschlechtsakt, der den Anfang eines neuen Lebens ermdglicht. So
erschein es unter dem Gesichtspunkt der mythischen Denkweise v6llig motiviert, dass
die Entstehung des menschlichen Wesens aufgrund der Reibung und des infolgedessen
entfachten Feuers erklart wird.

Noch eine Art und Weise der Erschaffung des Menschen ist sein Kneten aus
Ton.

Taip sako senovés zZmogus Simonavicius i§ Pakalmonés, sako, kad Dievas zmogy
lipdé su abiem rankom, o pirsty galus, aplipusius nuog moliy, tai vis valé ing pasturgalj. Ir
visq kiing pakolei nulipdé, tai vis turéjo nusivalyti pirsty galus, ir visq kiing kolei sudailino.
Délto dabar vis yra pasturgaly kiinas storesnis, taip ir vis kaltesnis, uz viskq tur atsakyti.
Kas-ne-kas, o tas pasturgalis tur atsakyt (w skure bierze). O kada Dievas visq cielg kiing
sutveéré, ale nosiai nepriteko, tai i§ uzpakalio pasturgaly ravq padaré, o molj is tenai isémeé
ir nosj is to sutvéré. O délto ir Siandien atsiliep pasturgalis su nosia: vos is pasturgalio kas
brakst, ir tuojau j nosj Smakst (BLS 35; So sagt der Mensch der alten Zeit Simonavicius
aus Pakalmoné, man sagt, dass Gott den Menschen mit beiden Handen knetete, und die
Fingerspitzen, an denen Ton kleben blieb, wischte er immer am Hintern ab. Und bis er
den ganzen Korper geknetet hatte, musste er immer die Finger abwischen, bis er den
ganzen Korper schon geformt hatte. Deshalb ist nun der Kérper am Hintern immer dik-
ker, so auch immer schuldiger, muss alles verantworten. Wer schon immer, aber dieser
Hintern muss verantworten. Und als Gott den ganzen Korper vollstindig geschaffen
hatte, aber fiir die Nase nicht gereicht hatte, machte er von hinten im Hintern einen
Graben, nahm etwas Ton von dort und schuf davon die Nase. Und deshalb verkniipft
sich auch heute der Hintern mit der Nase: kaum etwas aus dem Hintern heraus, gleich
in die Nase hinein).

Dieses Motiv erschliesst den irdischen Ursprung des Menschen. Die Vorstellung,
dass zwischen dem Menschen und der Erde eine enge Beziehung besteht, wird auch von
der Verwandtschaft der litauischen Worter Zmogus (Mensch) ir Zzemé (Erde) bestatigt.
Diese Worter entstammen einer gemeinsamen Wurzel. Eine dhnliche Beziehung besteht
zwischen den lat. homo (Mensch) und humus (Erde).

In der Bibel wird der erste Mensch Adam auch aus Erde geschaffen. Dort wird
gesagt, dass Gott der Herr den Menschen aus Erde vom Acker machte, ihm den Odem
des Lebens in seine Nase blies, und so wurde der Mensch ein lebendiges Wesen (1.Mose
2,7). Es besteht die Meinung, dass die Erzéhlung diesen Inhalts aus dem miindlichen
Volksschaffen in die Bibel gekommen ist* (MNM L, S. 40-41). Das Motiv des Knetens des

2> Becker U. Ebd. - S. 287.
» Opesep JIx. [Ix. Ponbknop B Berxom 3aBete - Mocksa, 1985. - S. 15-17.




Nijolé Laurinkiené

Menschen aus Ton kommt in Mythen vieler Vélker vor: der Babylonier, der Agypter, der
Griechen, der Australier, der Bewohner der Inseln Neuseelands, Tahiti, Borneo, der Stam-
me Afrikas, der Volker Amerikas — der Eskimos und der Indianer®. Dies zeigt, dass das
Sujet der Menschenschopfung aus Erde sehr archaisch und in der Welt weit verbreitet ist.
Es ist nicht leicht festzustellen, was ware die urspriingliche Quelle der litauischen Erzéh-
lung vom Menschen, der aus Ton geknetet wird und dem dann der Atem eingeblasen wird
- die Folklore oder die Bibel. Doch wenn in den Sagen auf dhnliche Weise Tiere aus Ton
geformt und belebt werden, so miisste man annehmen, dass diese Idee in der litauischen
Folklore bestehen konnte. Wie aus den Sagen bekannt ist, formt Gott oder sein Helfer Vel-
nias aus Ton oder aus einem kleinen Klumpen Erde Haustiere und wilde Tiere, Vogel und
andere Lebewesen: die Ziege, das Schaf, den Wolf (LTR 1419/20,326/,327/303/), die Ler-
che, die Taube (LTR 859/5,43,38/), den Frosch, die Krote (LTR 752/34/).Thnen, wie auch
dem Menschen, bldst Gott den Geist ein. Erst dann werden sie lebendig. In litauischen
Sagen koénnen also sowohl der Mensch, als auch Tiere und Végel aus Erde gemacht wer-
den. Thre Schopfer sind in vielen Fallen nicht nur Gott, sondern auch sein Helfer Velnias.
Allerdings erschafft der Letztere haufiger Tiere und nicht Menschen.

Es sind also in litauischen Sagen Erzdhlungen von der Schopfung des mensch-
lichen Wesens erhalten geblieben. Nicht selten, wie festgestellt wurde, verflechten
sich darin Elemente der alten Religion mit eher aus der Heiligen Schrift stammenden
Motiven, die alte mythische Weltanschauung mit der spéteren christlichen oder sogar
gegenwartigen Tradition. Die archaischsten von diesen Motiven kdnnen als Fragmente
des vorchristlichen anthropogonischen Mythos betrachtet werden, der als ein Teil des
Mythos von der Weltschépfung gilt.

Dies sind die Sujettypen und Motive der kosmogonischen Thematik in litauischen
Folklorenarrativen. Sie sprechen von der Vorgeschichte der Welt in illo tempore, in jenen
Zeiten, als es noch nichts da war und langsam begonnen wurde, die Hauptkomponenten
des Weltalls zu schaffen: die Erde, den Himmel, die Sonne, die Sternbilder und zuletzt
- den Menschen. Die meisten dieser Erzdhlungen sind international, dafiir findet man
Analogien im europdischen Kontext, und in manchen Fillen - im weiteren Kontext der
Mythen der Volker der Welt. Diese Analogien bestitigen die Authentizitét, den archa-
ischen Ursprung der Narrative, ihre Beziehung zur mythischen Weltanschauung. Durch
Verbinden, Vergleichen der von der Uberlieferung abgeschliffenen Erziahlungen von der
Weltschopfungkann man versuchen,den Grundriss deslitauischen kosmogonischen My-
thos wiederherzustellen.

Abkiirzungen

BLS - Lietuviy liaudies sakmés (Litauische Volkssagen). Parengé J. Balys. — Kaunas, 1940.

BLV - I8 gyvenimo lietuvidky véliy ir velniu (Aus dem Leben der litauischen Seelen und
Teufel). Surinko dr. J. Basanavic¢ius. — Chicago, 1903.

BsV - I$ gyvenimo véliy bei velniy (Aus dem Leben der Seelen und Teufel). Surinko
Jonas Basanavicius. — Kaunas, 1928.

* Ebd. - S.16-17, 20, 23-25.
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Izlase. Sastaditaja un ievada autore A. Ancelane. - Riga, 1991.

MNM - Muds! HaponoB Mypa: DHUMKIONeAM: B 1ByX ToMax (Mythen der Volker der
Welt: Enzyklopédie in zwei Banden). - T. 1-2. - Mocksa, 1980, 1982.

RD - Réza L. Lietuviy liaudies dainos (Litauische Volkslieder). - T. 1. - Vilnius, 1958.

SISLSA - Siaurés Lietuvos sakmés ir anekdotai (Sagen und Witze aus Nordlitauen).
Surinko Matas Slanciauskas. — Vilnius, 1975.



Nijolé Laurinkiené
The Creation Theme in Lithuanian Folk Narratives
Nijolé Laurinkiené

The purpose of the article is to provide an analysis of the relics of the cosmogonic
myth that are closely allied with the mytho-poetic outlook and could be traced in the
Lithuanian narrative folklore. Not rarely an intimate connection between them and
the motifs and plots from the written sources of Christian religion exists; however,
to demonstrate the possibility of differentiating the above mentioned surviving layers
of religions in folklore and to ascertain their nature and origin one must refer to the
comparative method in order to compare particular semantic structures of the Lithua-
nian folklore narratives with similar structures of other nations.

The article deals with the subjects of legends on the prehistoric world, that is with
the situation when »nothing was present« — there was no earth nor heaven nor the
other elements which belonged to the world created afterwards. The theme of creating
the Earth is reflected by the expanded and varying subject on the cosmogonic plunge
(the Earth is created of the sands which are got out of the ground of the primary waters
by the devil or some other entity). The subject of the image of depiction of the Earth
in the wideness of waters held by an enormous fish, which is regarded as international,
may be represented by several variations of legends. At times the origin of the Earth is
linked with heaven rather than with waters in their entity. Lithuanian legends in this
connection read that the Earth is the Sun’s and Moon’s daughter. The Sun, as is asserted
by the data from the folklore and the written sources, is created by a blacksmith who
might perform the part of demiurge and who by his status might be identified with
God. According to the Lithuanian folklore narratives the origin of the constellations
- the Ursa Maior and the Pleiades is also known as related to the myth of Perkainas, the
Thunder god. Insofar as the origin of man is concerned, Lithuanian ethiological legends
relate that he was created either by God from his saliva or made of clay. Angels contain-
ing anthropomorphic shapes were created as God was beating small stones one against
another - angels fell pouring like live coals.

This Lithuanian cosmogonical myth may possibly be reconstructed from frag-
mental survivals of the myth occurring in Lithuanian folklore, in the narrative folklore
for the most part, and, partly, in the vocal folklore.
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Die litauischen mythischen Wesen Laimé und
Laumé und die frithe Ontogenese des Menschen

Bernd Gliwa, Daiva Seskauskaité

The article deals with the processes around procreation, childbearing and birth as
they are described in Lithuanian tales, legends and customs. It asks the question at which
moment the fetus or child aquires a soul. Mythic beings related to the early ontogenesis are
laimé fortuna’ and laumeé ‘fairy’, who have been often mixed. It is shown that the changeling
brought by laumé refers to the custom of making a doll and exchanging it with the newly
born or baptized child. Thus, laumé is heavily involved in the process of delivering and may
be responsible for getting a soul. Contrarily, laimé begins to act only after the delivering, she
may be similar to a God mother of the child. An explanation is offered off the changeling
as a result of belief in metempsychosis which should ensure the passing of a soul from the
tree to the child.

1. Jenseitsvorstellungen sind ein wesentlicher Bestandteil einer jeden Religion,
einschliesslich atheistischer. Seltener als danach, was nach dem Tod kommt, wird die
Frage der Priexistenz vor der Geburt bzw. Zeugung hinterfragt, diese hat ja jeder erlebt.
Um nur ein Beispiel zu geben, wenn der Storch die Kinder bringt — und das ist eine
sehr weit verbreitete Vorstellung — dann miissen diese Kinder ja irgendwo gewesen
sein (Beresnevicius 2001: 143-144). Wie Beresnevicius in dem knapp gehaltenen, aber
dennoch sehr umfassendenen Artikel zur Praexistenz (2001: 141-145) bemerkt, fehlen
ernsthafte Informationen zu diesem Thema (2001: 141), gleichwohl gibt es in Bruch-
stiicken des Glaubens, Brauchen und verschiedenen Gattungen der Folklore Hinweise
auf entsprechende Konzepte. Ein wesentliches Problem, das die Untersuchung der
Préexistenz, im Vergleich mit der Postexistenz, erschwert, liegt in fehlenden archaolo-
gischen Daten, denn gerade diese erlauben es die Menge folkloristischer Informationen
nach Zeit und Raum zu gliedern und eine chronologische Entwicklung zu beschreiben.
Die hier vorgelegte Studie kann dieses essentielle Problem natiirlich nicht umgehen.
Daher muss ausdriicklich darauf hingewiesen werden, dass diese Schilderung eine inte-
grale Sammlung iiber Zeit und Raum darstellt und wir keineswegs behaupten méochten,
dass alle angefithrten Stufen der Ontogenese in ein synchrones System gepresst werden
konnen. Wesentlich wahrscheinlicher ist, dass es sich um verschiedene Abschnitte einer
zeitlichen Entwicklung handelt, deren detaillierter Gang derzeit nicht zu erschliessen
ist.

Auf einer theologisch-mythologischen Ebene gilt es alle Gottheiten oder sonsti-
gen mythischen Figuren zu betrachten, an die der Kinderwunsch gerichtet ist, die der
Geburt beiwohnen oder die dem Kind in so wichtigen Dingen wie der Zuteilung des
Schicksals zur Hand gehen. Eher ethnologisch ausgerichtet ist das Studium der Vielzahl
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der Verbote und Gebote, die die Schwangere einzuhalten hat. An der Aussage, dass die
Schwangere gerade durch das kiinftige Kind Kontakt zur Anderswelt hat und daher
sowohl gefihrdet, als auch gefihrlich fiir ihre Umgebung ist (vgl. Beresnevicius 2001:
141-142), kann kaum gezweifelt werden. Schliesslich sind auch die verschiedenen Reali-
en, die in Redensarten, Méarchen, Liedern, Glaubensvorstellungen genannt werden, eine
Untersuchung wert. Trotz der wesentlichen Beschriankung auf litauisches Material kann
natiirlich nicht alles relevante Material angegeben werden.

2. Aus den vorhandenen Informationen ldsst sich eine Chronologie der Ontoge-
nese aufstellen, deren erste Stufe die Zeugung ist. Als nichsten Schritt kann man die
gelegentlich genannte Entwicklung von der unbelebten zur belebten Schwangerschaft
ansehen, also dann wenn der Fetus beginnt sich wahrnehmbar zu bewegen. Darauf
folgt die Geburt. Ein vierter wichtiger Moment ist die Taufe, denn erst mit der Verlei-
hung eines Namens wird das Kind ein richtiger Mensch, ein Mitglied der menschlichen
Gemeinschaft. Mit einem anderen kritischen Zeitpunkt, nimlich dem Abstillen des
Sauglings mochten wir den zeitlichen Rahmen der Untersuchung beenden.

3. Es ist bekannt, dass sexuelle Angelegenheiten in vielen Gesellschaften tabui-
siert sind (Gura 2001: 110) und oft nur durch wechselnde Umschreibungen, Symbole
oder zweideutige Formulierungen benannt werden. Wéhrend die litauische Regenbo-
genpresse nicht den Eindruck der Priiderie erweckt, findet sich etwa in der Werbung
einer Klinik anstelle des Terminus fiir Geschlechtskrankheit die in Anfithrungszeichen
gesetzte (also symbolisch verwendete) Bezeichnung dovanelé ‘Geschenk’ (Lietuvos Ry-
tas 2.11.2002: 14). Deutlich ist die Tabuisierung auch in der linguistischen Literatur.
So fiihrt das lit. Synonymworterbuch keine Begriffe zur Bezeichnung von coire, coitus
(Lyberis 1980). Das wertneutrale und mehrdeutige mylétis ‘sich lieben’ wird im akade-
mischen 20-béndigen Worterbuch ginzlich ohne jedes physische Verstdndnis der Liebe
dargestellt, jedoch gibt man eine Reihe anderer Bedeutungen ‘Anziehung an eine Person
des anderen Geschlechts fithlen; wertschitzen; bewirten; mogen; retten’ (LKZ: VIII 187-
188). Auch im preisgekronten neuen phraseologischen Worterbuch (Paulauskas et al.
2001) fehlen relevante Idiome. Das kénnte natiirlich auch an der Nichtberticksichtigung
der lit. Folklore und einem sehr materialistischen Verstindnis derselben im entspre-
chendem politischen Umfeld liegen. Die Kronung ist jedoch die Zensur der gesammel-
ten Werke von Balys. Im Band 3 fehlen in der Sagensammlung (original Balys 1940)
einige Sagen mit dem Verweis fabula obscena (z.B. Balys 2002: 330).

4. Ohne erschopfend zu sein, méchten wir auf einige Phrasen aus Mérchen und
Sagen verweisen, in denen die Zeugung umschrieben wird. Nimmt man allerdings die
Beschreibung allzu wortlich!, dann erscheint die Handlung als wundersame Zeugung.
Am Beispiel der Sage »Raganos joja Zirniauti« etwa: ‘Hexen reiten Erbsen pfliicken’

! Also in der iiberwiegend gebrauchten Bedeutung. Es ist aber normal, dass ein Wort mehrere Bedeutungen
haben kann (Polysemie). Es ist weiter bekannt, dass die jeweilige Bedeutung aus dem Kontext, sowohl dem
unmittelbaren sprachlichen als auch dem der Situation in der gesprochen wird, erschlossen werden kann.
Voraussetzung dafiir ist nicht nur Kenntnis der Sprache, der Zuordnung der Konnotate zu den Lexemen
sondern auch enzyklopéddisches Wissen tiber das Konnotat. Ohne dies funktioniert Sprache nicht und z.B.
automatisches Ubersetzen.
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(gewohnlich zu Fastnacht in warme Gegenden wo Erbsen wachsen, und zwar auf
Bienenstdcken in denen sich ein Bursche versteckt hat und so von den Handlungen
erfahrt) hat Kerbelyté das demonstriert. Dabei stellt sie die Symbolik von Ross, Kniippel
und Besen als Pendant des Phallus dar (1999: 242-243). Die Folgerung von Kerbelyté,
dass auch die Erbse (bzw. das Erbsenpfliicken) ein Synonym des Holz(-kniippels) sei
(1999: 245), erscheint aber fragwiirdig, denn in der traditionellen Gemeinschaft ist Sex
untrennbar mit Kinderkriegen verbunden, und das nicht erst durch den Einfluss der
katholischen Kirche. Es heisst z.B.: kuri moteris tycia vengia vaiky, tai po jos mirties, kiek
bity vaiky buve, susirenka visi ir ylomis bado, drasko motinai vidurius, kad neleido jiems
pamatyti pasaulio. (Einer Frau die absichtlich Kinder vermeidet, versammeln sich nach
deren Tod soviele Kinder wie sie gehabt hétte und stechen mit Ahlen, fetzten die Inne-
reien der Mutter, weil sie ihnen nicht erlaubte die Welt zu sehen. /Kriauza 1943: 208).

Ein anderes Bsp. wurde von Vaitkevic¢iené behandelt: uZraugti kann neben ‘Sau-
erteig ansetzen (zum Brotbacken)” auch heissen ‘ein Kind anfangen’ (LKZ: XI 288;
Vaitkeviciené 2001: 67). Die Brot- und Ofenmetaphorik ist sehr verbreitet und es
scheint, dass es sich hierbei nicht nur um Metaphern handelt, sondern um real Ge-
glaubtes, namlich insofern als der Ofen sehr oft der Aufenthaltsort der Seelen der Vor-
fahren ist (z.B. Cilvinaité 1943: 201) deren Anwesenheit mit dem Prasseln der Scheite
in Zusammenhang gebracht wurde (Dunduliené 1989: 55). Vaitkeviciené gibt ein lett.
Bsp. ‘Welchem Médchen der geknetete Teig schnell geht, die wird schnell heiraten’ (LTT
18235, zit. Vaitkeviciené 2001: 67). Fir Estland heisst es: »Ein Weib, welches hiibsche
Brote macht, bekommt auch hiibsche Kinder, und wer Kinder mit langen Haaren haben
will, muss beim Einteigen reichlich Mehl auf streuen.« (Wiedemann o.]., Kap. XVIII).

Interessant ist die Tatsache, dass ein Méddchen dann ihr erstes Brot backen muss,
wenn die Menstruation einsetzt. Das gebackene Brot wird den hierzu in das Badehaus
geladenen Nachbarinnen zur Probe und Bewertung vorgelegt, bei dieser Gelegenheit
wird auch Art und Grésse der Mitgift bekanntgegeben (Saknys 1996: 54-56).

Einige Marchentypen beinhalten die wundersame Zeugung reguldr (AT 441, 700,
702 B¥,703* u.a. nach LPTK: I 365-367). Die Erofinungsformel lautet sinngemass » ...Es
waren einmal Mann und Frau (oft: ein Alter und eine Alte). Die hatten keine Kinder
und wunschten sich sehr welche.« In der traditionellen litauischen (und nicht nur dort)
Dorfgemeinschaft ist Kinderlosigkeit ein schweres Schicksal (Paukstyté 2000: 28), ab-
gesehen von der negativen 6ffentlichen Meinung denen Kinderlose ausgesetzt sind, hat
dies auch enorme 6konomische Bedeutung: Kinder werden als Arbeitskraft gebraucht
und Alterssicherung ist nur durch Kinder zu gewahrleisten: » ‘Wer wird uns im Alter
betreuen? Solange du noch Kraft hast, solltest du wenigstens ein hdlzernes Kind ma-
chen’ « (PDI: Nr. 32). Etwa 90% der solcherart gezeugten Helden sind ménnlich, das
verwundert nicht, wenn man beriicksichtigt, dass das Erstgeborene als Sohn gewiinscht
wird. Wenn das erste Kind ein Sohn ist, heisst es: ‘die Familie fingt mit dem Kopf an
zu leben’ (Paukstyté 1995, 404). Zahlreiche Massnahmen, um als Erstgeborenen einen
Sohn zu bekommen, stellt auch Kriauza zusammen (1943: 209-210). Das Holzstiick fin-
det man auch im deutschen Brauch (Spessart): Will der Mann einen Knaben erzeugen,
so steckt er eine Holzart zu sich ins Bett und spricht eine Formel mit dem Endreim:
du sollst haben ein Bub, will er ein Médchen so setzt er sich die Miitze seiner Frau
auf (Wuttke 1925: 376). Der Kinderwunsch ist ein aus dem Leben gegriffenes Thema,
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zeitlos, wenn man von einigen Hochkulturen absieht, in denen Einordnung in das
wohlorganisierte Gemeinwohl vor der Erhaltung der Art rangiert und der Nachwuchs
(vornehm: demographische Balance) durch Einwanderung gewonnen wird.

Im Mirchen heisst es: » ... ‘Mann. Mann behaue mir die Furche, ich werde einen
Stiebling furzen... « (PDI: Nr. 34) (Bezdukas, so der Name des Marchenhelden (PDI: Nr.
34), kann sowohl ein Furz, ein Bovist = ‘Staubpilz’ oder ein Zwerg mit Wohnsitz unter
dem Holunder sein). Andere Figuren sind: in den Morser blasen, in ein Fass / Ofen /
Topf furzen (oder stauben), den Finger abschneiden und auf den Ofen werfen / unter
den Ofen / in einen Topf / die Wirbelsdule stecken, einen Stock schnitzen und in den
Brunnen werfen. Gelegentlich wird eine Erbse oder Beere mit einem Topf zugedeckt
oder unter das Kopfkissen gelegt oder Kinder werden aus Eiern ausgebriitet (LPTK: I
366-367).

Haufig finden sich in den Umschreibungen pusten, blasen und stduben. Eine Luft-
bewegung ist ein ziemlich universelles Ereignis Leben zu schaften, vgl. dt. jmdn. Leben
einhauchen, Atem ‘Hauch) etymologisch eng verwandt mit altind. dtmd ‘Hauch, Seele’
(Kluge 1999:59),»Und Gott der Herr machte den Menschen aus einem Erdenkloss,und
er bliess ihm ein den lebendigen Odem in seine Nase“ (1. Moses 2.7.). Lit. dvasia ‘Geist,
Seele’istauf eine Wurzel ig. *dheus-‘stieben, stiuben, wirbeln’ zurtickzufithren (Pokorny
1996: 269t.). Bezdéti ‘flatuare’ gehort mit lat. podex ‘der Hintere’ zur Wurzel ig. *pezd-
‘flatuare’ (lautmalerischen Ursprunges) wobei eine Kontamination mit ig. *bhes- ‘blasen’
vermutet wird (Pokorny 1996: 829). Schliesslich ist haufig eine Kodierung geschlechtli-
cher Angelegenheiten durch den Hintern oder die Schenkel zu beobachten (Kluge 1999:
281), so dass das vulgire ‘furzen’ auch in dieser Hinsicht nicht verwundert.

Daneben findet man in diesen Méarchen die Anfertigung von Kinderfiguren aus
Holz, Lehm, Wachs oder gar Schnee. Diese sind nicht nur symbolisch aufzufassen.
Hier wird man wohl von einer magischen Handlung (Ahnlichkeits-Magie) ausgehen
konnen. Wachsfiguren sind in den Quellen zur baltischen Religion und Mythologie
bezeugt.1541 verbietet Herzog Albrecht die Opferung wachserner Figuren von Mensch
und Tier sowie von Wachskrdnzen durch die Braut nach der Trauung oder von Kran-
ken mit der Bitte um Genesung (BRMS: II 175). 1578 berichten Anordnungen an die
Kirchspiele Tilsit und Ragnit iber den Brauch ‘wachserne Sduglinge oder irgendwel-
che Gelenke sowie Vieh anzufertigen’ (BRMS: II 230) und ‘diese Gaius [der Zemelé /
dem Zempatis?] darzubringen’ (BRMS: II 234). Vys$niauskaité vermutet dahinter die
Absicht, dass um Genesung von Kleinkindern gebeten werden soll (Vy$niauskaité
1994: 39). Moglich, dass es sich gelegentlich so verhilt, wahrscheinlicher erscheint
aber die Darbringung von Wachsbabies mit dem Wunsch nach Schwangerschaft und
/ oder gliicklicher Geburt, wie es sich ja in der mehrdeutigen deutschen Ubersetzung
schon andeutet. Selbigen Zweck konnten die Wachskranze haben, insbesondere wenn
man beriicksichtigt, dass nach der landlichen Sitte, wie Malecki 1551 schreibt, die Ehe
erst mit der Geburt eines Sohnes vollzogen ist. Bis dahin wird die Braut als Mddchen
angesehen (BRMS: I1210). Auf der kurischen Nehrung und bei Palanga wurden Bern-
steinfiguren aus dem Neolithikum (2. Jt. v. Chr) gefunden. Diese Figuren stellen Men-
schen dar, den Proportionen nach kénnte es sich um Kleinkinder handeln. Sie sind mit
Lochern versehen und wurden vermutlich einst als Amulett getragen (Kulikauskas et
al. 1961: 68-71).
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Man wird also die Méglichkeit einrdumen, dass diese Holzfiguren, die die Mér-
cheneltern anfertigen einen tatsachlich existiert habenden Brauch wiederspiegeln. Dabei
konnte es sich um ein Amulett oder um ein Bittopfer handeln (Gliwa 2003b). So heisst es
in einem Mairchen: »Die Alten erbaten sich von Gott ein Kind namens Karalelis...« (LTR
784(616)).

5.Wenn das werdende Kind sich merklich bewegt, dann beginnt die lebende Hilfte
der Schwangerschaft: Kidikis iki pusés yra negyvas, nuo pusés savaime pats atgyja ir kru-
ta - Der Saugling ist bis zur Halfte unbelebt, ab der Halfte wird er von selbst belebt und
bewegt sich (Dulaitiené 1958: 394). Eine Reihe von Vorstellungen beziehen sich erst auf
die »Zymi« ‘deutlich’ Schwangere, die bereits in der »gyvoji pusé“ lebenden Halfte’ ist, z.B.
dass Maulwiirfe verschwinden, wenn eine Schwangere tiber Maulwurfshiigel geht (1958:
398-399).

Es heisst: »Wenn ein Stern herabfallt, kommt eine Seele in eine Frau fiir das Kind,
das schon zur Halfte ausgetragen ist.« (Vaitkeviciené, Vaitkevi¢ius 2001: 107 und Lit.).
Der Bezug von Sternen zu lebenden Menschen findet sich sonst meist bei der Geburt:
»Wenn einer geboren wird, erscheint am Himmel ein neuer Stern.«, »Soviel Sterne am
Himmel, soviel Menschen auf Erden« oder als Todeszeichen: wenn ein Stern vom Him-
mel fallt stirbt jemand (Glemzaité 1958: 367). Auch leuchtet der Stern eines gliicklichen
Menschen heller (Beresnevicius 2001: 213).

Der Ubergang von der unbelebten in die belebte Periode der Schwangerschaft
zeichnet sich im Brauchtum und Glauben nicht sehr deutlich ab, vermutlich auch des-
wegen weil die physiologische Entwicklung schwer abgrenzbar und von Fall zu Fall
verschieden ist.

6. Physiologisch herausragend ist die Geburt im gesamten Verlauf der frithen
Ontogenese. Eine relativ seltener Umstand liegt vor, wenn das Kind mit einer Gliicks-
haube, einer Art weisslichem Niederschlag aus dem Fruchtwasser, der sich meist haut-
artig ausbildet, geboren wird. Das wird allgemein als ein besonderes Gliickszeichen
gewertet. Die Ausfithrungen von Vaitkeviciené zu laimés marskineliai »Gliickshemd®
und zum Taufkleid (2002: 133-135) zeigen, wie so viele andere Glaubenselemente,
dass bestimmte Bedingungen und Handlungsweisen, vor, wahrend und unmittelbar
nach der Geburt, so grossen Einfluss auf das Schicksal des Kindes hat, dass man sich
schwer der Meinung Greimas’ entziehen kann, nach der die Laime nicht die Fiigerin des
Schicksals ist, sondern wesentlich dessen Verkiinderin (vgl. Greimas 1990: 188-189), da
sie die Zeichen deuten kann. Dabei geht Greimas noch einen Schritt weiter: indem er
die Welt, deren Gesetze und Zeichen als personliche Schopfung von Prakorimas ansieht,
in der Zufall keinen Platz zu haben scheint, sieht er in der Laime nur noch die Botin
dieses hoheren Wesens (1990: 189, 207, 230). Die Fiigung des Schicksals ohne Beriick-
sichtigung all dieser willentlicher oder zufélliger Einfliisse ist eigentlich konkurrierend
in ihrer konzeptionellen Ausschliesslichkeit, wurde aber real wohl mehr als Ergdnzung
verstanden. Dabei ist deutlich, dass auch das Taufkleid dem Menschen fiir sein Leben
bedeutungsvoll bleibt (Paukstyté 1999: 93-95).

Das Glickshemd / Glickshaube (Wuttke 1925: 217) findet man in Der Teufel mit
den drei goldenen Haaren (KHM 29; AT 461, 930): »Es war einmal eine arme Frau, die
gebar ein Sohnlein, und weil es eine Gliickshaut umbhatte, als es zur Welt kam, so ward
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ihm geweissagt, es werde im vierzehnten Jahr die Tochter des Konigs zur Frau haben.
Es trug sich zu, dass der Konig bald darauf ins Dorf kam, und niemand wusste, dass
es der Konig war, und als er die Leute fragte, was es Neues gébe, so antworteten sie: ‘Es
ist in diesen Tagen ein Kind mit einer Gliickshaut geboren: was so einer unternimmt,
das schldgt ihm zum Gliick aus. Es ist ihm auch vorausgesagt, in seinem vierzehnten
Jahre solle er die Tochter des Konigs zur Frau haben’..«. Analoge Aussagen findet man
in lit. Marchen, hier verkiindet jedoch Laime ‘unter dem Fenster’ (eine bemerkenswert
bestindige Formel) ein dhnlich gelagertes Schicksal (Vélius 1977: 69).

7. Mit Kindern hat die lit. Laime zu tun indem sie ihnen das Schicksal verkiindet.
Die Laumen gelten als geféhrlich, da sie Kinder stehlen und durch einen Wechselbalg
ersetzen. Die beiden dhnlich klingenden mythischen Wesen laimé und laumé werden
oft verwechselt. Das betrifft sowohl die Originalinformationen, also Sagen, Marchen,
Glaubensfragmente als auch die éltere mythologische Literatur in denen beide Figuren
zusammengelegt wurden (vgl. Vélius 1977: 56-65, 84-89). Leider lasst auch neue wissen-
schaftliche Literatur oft an Exaktheit zu winschen ibrig.

Aus linguistischer Sicht besteht keine Moglichkeit, dass es sich um phonetische
Varianten eines urspriinglichen Namens handeln kénnte. Es sind also klar getrennte
Figuren, deren Namen und damit auch deren Originalkonzepte sehr alt sind. Die Funk-
tionsvielfalt wiirde auch fiir noch mehr Figuren ausreichen. Lit. laumé fithrt auf ein in-
dogermanisches *loudh-ma zurtck, eine Bildung zu ig. *leudh- ‘wachsen, etymologisch
entsprechend der venetischen Gottheit Louderai (Dativ) (Hamp 1998: 58); auch lit.
liaudis “Volk gehort hierher. Bei dieser Sachlage ist der Vorschlag Kerbelytés, zu priifen,
ob es sich bei laumé nicht um eine Entlehnung aus gr. Lamia etc. handele (1995: 426),
vollig uberflissig.

Laimé gilt als Bildung aus (balt.) *laid-me (Fraenkel 1962: 333) oder, moglicher-
weise der laumé altersmissig entsprechend, < ig. *loi-d(h)-mé, wobei die etymologische
Deutung, besonders die semantische Seite, schwerfallt. Mit laimé ist zweifellos verwandt
lit. leisti lassen’ (Fraenkel 1962: 333), das aber eine Unmenge Bedeutungen hat (aufgeli-
stet iber 50 Seiten in LKZ: VII 244-295), so dass leisti eher als Hilfsverb zum Ausdriik-
ken einer Modalitit angesehen werden kann, dessen konkrete Bedeutung sich aus dem
Kontext erschliesst und flexibel ist. Falsch ist die Behauptung, dass leisti auch ‘gebaren’
bedeutet (Vélius 1977: 80), lediglich der gleiche Sinn ergibt sich aus der idiomatischen
Konstruktion paleisti kq ant svieto ‘jemanden auf die Welt setzen’ (LKZ: VII 279); es
kommt aber niemand auf die Idee, wegen der angefithrten deutschen Konstruktion zu
behaupten, dass setzen auch ‘gebiren’ heisst! Ahnlich aber Vaitkevi¢iené: » Laima padeda
kadikiui gimti, isleisdama pro ‘kaulo vartus’...« Laima hilft den Sdugling zu gebaren, ihn
durch das ‘Knochentor’ hinauslassend’ (Vaitkeviciené 2002: 123), hierbei handelt es sich
nicht einmal um eine echte Redensart, sondern lediglich eine Konstruktion der Auto-
rin. Weiter wird das Badehaus in dem in der lit. Mythologie gewohnlich die Laumen
baden (z.B. Vélius 1977: 104; LPTK: III 166), hier der Laima zugeschrieben, mit einem
indirekten Verweis auf lettisches Material (Vaitkevic¢iené 2002: 123-124). Zweifellos
korrekt ist, dass man die Funktion der Laime im textilen Bereich nicht iiberbewerten
sollte (Vaitkevi¢iené 2002: 132), denn das Spinnen, Weben und Stoffe allgemein sind
zweifelsfrei den Laumen eigen (Vélius 1977: 96-100); dennoch widersteht sie nicht
der Versuchung, den Regenbogen, der gelegentlich auch laimeés juosta ‘Glicksgiirtel’ =
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‘Laimes Giirtel’ genannt wird (LKA: I Karte 105), dem Bereich der Laima zuzuschrei-
ben und in Anlehnung an Greimas (1990: 230-233) aus der Farbung des Regenbogens
die Ankiindigung guter oder schlechter Jahre abzuleiten (Vaitkeviciené 2002: 132).
Leider verschweigt Greimas die Quelle dieser Behauptung, falls es eine gibt; aus phy-
sikalischer Sicht gibt es jedenfalls keinen Grund anzunehmen, dass der Regenbogen
in verschiedenen Farben erscheint oder der Anteil der spektralen Farben irgendwie
variieren konnte. Lediglich der Farbkontrast gegeniiber der Hintergrundbewélkung
kann sich etwas dndern in Abhéngigkeit von deren Beleuchtung etwa durch die un-
tergehende oder Mittagssonne. Greimas erwéahnt zwar, dass es problematisch ist, klare
Grenzen zwischen laimé und laumé zu ziehen (1990: 188), zieht diese aber weiterhin
ohne ernsthafte Begriindung nach Gutdiinken.

Wenn Vélius schreibt, dass sowohl Wesen, die der Funktion nach laimé sein soll-
ten, mitunter laumé genannt werden (1977: 66) als auch umgekehrt (1977: 89), dann ist
das Zitieren von Vélius in der Form: »Wissenschaftler haben schon lange bemerkt, dass
mit dem Verfall der Vorstellung von der Laime, deren Platz meistens von den Laumen
eingenommen wird«, die zudem als Blankoscheck zur bedarfsgerechten Uberfithrung
einer jeden Laume in eine Laime benutzt wird (Vaitkevicius 2002: 168; ahnlich Greimas
1990: 230) mindestens leichtsinnig. Soviel zu dem Wirrwarr in jiingeren Arbeiten.

Aus dem zu Beginn des Abschnittes Gesagten geht erstens klar hervor, dass
die Laume dem Wachstum verbunden ist, also dem urspriinglichen Konzept nach
eine Fruchtbarkeitsgéttin gewesen sein koénnte, ebenso kénnte man damit auch die
Schwangere bezeichnen o.4. (Gliwa 2003a; vgl. Jasiunaité 2000: 178). Aus den linguisti-
schen Daten lédsst sich der oft negative, ddmonische Charakter der Laumen nicht erkla-
ren. In der lit. Mythographie sind dies meist niederere mythische Wesen als die Laimen;
in Sagen und Mérchen ist dieser Qualitdtsunterschied aber schwer nachzuvollziehen,
auch erscheinen hier die Laumen meist allein zu zweit oder zu dritt, genau wie die
Laime, drei Laimen oder im Paar mit der Nelaimé ‘Ungliick. Zu den wesentlichen Funk-
tionen der Laumen gehort, dass sie sehr schnell typische Frauenarbeit wie Spinnen, We-
ben, Waschen erledigen, dabei kann gefihrlich werden, dass sie kein Ende finden. Wenn
also die Laumen gebeten werden beim Spinnen zu helfen, kann es dazu kommen, dass
sie alles verspinnen was sie finden bis hin zu den Haaren oder dem Gedirm derjenigen,
die sie um Hilfe bat. Weiterhin beschiitzen und kleiden die Laumen ein vergessenes
Kind, ein absichtlich vergessenes Kind zerfetzen sie jedoch. Die Laumen tauschen ein
gerade geborenens noch nicht getauftes Kind gegen einen gewindelten Besen, Ofenrei-
sig oder einen laumiukas ‘Wechselbalg’ ein u.a. (Vélius 1977: 96-111).

8. Doch zundchst zu Laime. Schon Vélius hatte vorgeschlagen, dass Laima als
Schicksalsfiigerin sich aus einer Geburtsgottin entwickelt haben kénnte (1977: 76-
79). Vaitkeviciené setzt diese Untersuchung fort, trotz der genannten methodischen
Mingel durchaus interessant, besonders in dem Versuch lettische und litauische Daten
zusammenzufassen (2002). Fraglich ist dabei jedoch die Dominanz der lettischen Auf-
fassung, der die lit. Daten vorbehaltslos untergeordnet werden, ohne dass untersucht
worden wire, ob sich hier nicht die iibermichtige lett. Laima einige Funktionen der
Laume oder noch anderer Figuren einverleibt hat. Denn neben der zitierten Haltung
von Biezais, dessen Ausfithrungen zu unrecht als »baltisch« bezeichnet werden (z.B.
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Biezais 1975), wahrend sie doch ausschliesslich lettisch sind (Mikhailov 1998: 24), findet
sich auch die Aussage von Smits, nach der die lit. Laime archaischer ist als die lettische
Laima (2002: 47). Vélius ist der Meinung, dass die Sagen tiber die Schicksalsfrauen er-

heblich neuer sind als z.B. die Sagen iiber die Laumen (1977: 82).

Der Text einer Sutartine (mehrstimmige Lieder, die aus der Sicht einer Vielzahl
wissenschaftlicher Einzeldisziplinen als sehr archaisch gelten, z.B. Sauka 1982: 104-116)

bietet diese Beschreibung:

1.Stimme

Uzteka teka
Sviesi saulele.
Uztekédama
Randa zvaigzdele.
Ketina laimé
Alaus daryti,
Visy sveteliy
Susiprasyti,

Tik neprasyti
Vienos saulelés

- Palauks, laimele,
Kerstq darysiu:
Devynius rytus
Neuztekeésiu,
Kitus devynius
Rasos nekrésiu.
Ketina mocia
Alaus daryti,
Visy dukreliy
Susiprasyti
Nepaprasyti

Tik vyresniosios
—Palauks, motule,
Kerstq darysiu:
Kad ir uzgirsiu
As tamstq sergant,
Nenuvaziuosiu

Ir prilankyti.

Kad ir uzgirsiu
AS numirusiy,
Nenuvaziuosiu,
Ir pakavoti.

Die helle Sonne geht auf.

Aufgehend findet sie ein
Sternlein.

Laime beabsichtigt Bier zu
brauen,

Alle Giste einzuladen,

Nur die Sonne nicht.

»Warte nur, Laime, ich werde
mich réachen:

Neun Morgen werde ich
nicht aufgehen,

Weitere neun kein Tau schiit-
teln.

Die Mutter beabsichtigt Bier
zu brauen,

Alle Tochter einzuladen,

Nur die alteste nicht zu bit-
ten.

»Warte nur, Mitterchen, ich
werde mich rachen:

Auch wenn ich horen werde,
dass sie krankeln,

Werde ich nicht zu Besuch
kommen.

Auch wenn ich horen werde
dass sie gestorben sind,
Komme ich nicht zu bestat-
ten.

2. Stimme

Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, iutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia ritele.
Ciuta, Ciutele,
Zalia riitele.
Ciuta, iutele,
Zalia riitele.
Ciuta, iutele,
Zalia rittele.

(SIS: III Nr. 1202)
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Der Text wurde von Greimas behandelt (1990: 238-241), ebenso von Seskauskaiteé
(2001: 75-80). Wahrend Greimas mehr Wert auf die gottliche Seite der parallelen Dich-
tung legt und hier auch Ausriné ‘Morgenstern’ einbringt, stehen bei Seskauskaité die
menschlichen Aspekte im Vordergrund, hier wird der Stern, den die Sonne beim Aufge-
hen vorfindet, nicht wortlich als Stern genommen, sondern in der o.g. Symbolik, nach der
ein neuer Stern ein neues Leben bedeutet (2001: 77). Die Sonne entspriache der jungen
Mutter, »die mindestens vier aber mitunter ganze neun Tage im Bett blieb« (Dulaitiené
1958: 406) und daher nicht eingeladen werden kann, zudem ist sie ‘unrein’ und kann als
solche nicht an der Feierlichkeit teilnehmen (Das Konzept der Rache in der menschlichen
Linie widerspricht dem zwar, deutet aber wohl eher auf eine neu interpretierte, nicht mehr
verstandene Symbolik hin). Die Reinigung der jungen Mutter erfolgt durch Weihung in
der Kirche (Paukstyté 1999: 126-133), in fritheren Zeiten konnte der apgélai genannte
Brauch die Entsprechung gewesen sein. Apgélai heisst entweder der Besuch bei der jungen
Mutter von Freundinnen, Nachbarinnen (Paukstyté 1999:64-66,128; LKZ:1194),0der die
Taufe (LEB: 474), teilweise so auch LKZ, da in einem Bsp. bereits die Patin figuriert: podé
su viesniomis apgélas geria, wobei apgélos hier ein rituelles Getrank zu sein scheint, dass
mit den Besucherinnen zu diesem Anlass getrunken wird.

Dass die marti, also die Schwiegertochter / junge Ehefrau (Buivydiené 1997: 78,
133-141) durchaus als Sonne bezeichnet wird, wurde jiingst gezeigt (Seskauskaité 2001:
85-96), auch wenn das im Gegensatz steht zu der oft gedusserten Meinung, nach der das
Leben der marti am Hof der Schwiegermutter in Liedern nur in »schwarzgerahmten
Bildern gemalt wird“ (Stundziené 2002: 17) oder die »Schwiegermutter keine anderen
Sorgen hat als der marti das Leben schwer zu machen« (Dunduliené 1999: 45). In der
Parallele finden sich also Sonne : marti / junge Mutter, neuer Stern : Kind, alle Sterne :
alle Menschen (der Gemeinschaft) und laimé : mocia. Wer ist nun mocia? Wer braut das
Bier zur Taufe / apgélai? Mocia ist normalerweise ein laxer Ausdruck fiir Mutter (LKZ:
VIII 307-308). Greimas sieht in ihr die Patin (1990: 421), kriksto mocia ‘Patin’ (Kriauza
1943: 222). Das erscheint plausibel, denn die Patin ist diejenige, die sich um das Gast-
mahl nach der Taufe zu kimmern hat(te), wenigstens um einige Elemente desselben
(Paukstyté 1999: 116-117), wenngleich vom Bierbrauen keine Rede ist. Ansonsten
kimen die Hebamme oder tatsdchlich die Mutter der Gebdrenden in Frage. Dabei ist
die Hebamme wenig wahrscheinlich, denn die gibt das Kind ja zur Taufe ab und wird
dafiir bewirtet, beschenkt (1999: 118-119), nach dem Mahl der Paten (kiimy pietus)
muss die Hebamme jedoch Schnaps spendieren (Dulaitiené 1958: 239). Wollte man die
Hebamme in diese Position bringen miisste man ihr gewissermassen ein Priesteramt
verleihen, durchaus im Rahmen des Mdoglichen, derzeit aber auch des Hypothetischen.
Die Grossmutter ware in dieser Position wohl nur sinnvoll in einer matrilinearen Ge-
meinschaft, in der sie auch in der selben Familie wohnen wiirde. Dass Bier von Frauen
gebraut wird, findet man auch in anderen Sutartinen (z.B. SIS: I 236, Nr. 84).

Wenn man Laime und Patin gleichsetzt, ergeben sich mehrere Folgerungen. Denn
die Patin stellt wiahrend des Lebens eine wichte Autoritéts- und Vertrauensperson fiir
das Kind dar, die nicht nur durch sozialen Einfluss, sondern auch apriori als wichtige
Person angesehen wurde ‘nach der das Kind kommt’ (Paukstyté 1999: 81).

Die Auswahl der Paten ist sehr wichtig (Paukstyté 1999: 81), sie wurde aber erst
nach der Geburt getroffen, nach dem bekannt war welches ‘eigene Teils’ (savo dalis) das
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Kind bei der Geburt mit sich brachte, womit ein bestimmtes Recht auf diese oder jene
Paten einhergeht (Paukstyté 1999: 82).

Damit bekdme die Laime eher die Funktion einer Schutzpatronin als der
einmaligen Verkiindigerin der Schicksalsfiigung — vorausgesezt man moéchte die Paral-
lelitdt der beiden Linien des Liedtextes als zweifelsfrei ansehen, was aber bereits durch
das kiinstliche Rachemotiv fraglich erscheint.

Zweitens waren die Paten, vor der Christianisierung, diejenigen die offiziell den
Namen erteilen. Das macht eine der lettischen Schicksalsfrauen Dékla (Toporov 2000:
166), Partnerin oder Euphem der Laima. Interessant ware es auch den Ursprung des
Brauches der Namensgebung nach dem Patron des jeweiligen Tages (Kriauza 1943:
220) zu hinterfragen. Diese Wahl findet sich bei einem Drittel aller Namen und wird
atsinestinis ‘mitgebracht’ genannt (Paukstyté 1999: 77, Kriauza 1943: 220), zweifellos
sind die christlichen Namen neueren Datums.

Da man bei der Namenswahl vorranging Namen von Eltern, Grosseltern wahlt
bzw. die Grosseltern aktiv an der Namensgebung teilnehmen (Dulaitiené 1958: 407),
liegt es nahe darin eine Verbindung zu den Ahnen zu sehen, so wie z.B. Enkel etymo-
logisch aus der Bedeutung ‘der kleine Ahne’ erwachsen ist (Kluge 1999: 221-222). Be-
merkenswert ist auch der verbreitete Brauch, einen Baum zu pflanzen: dem Jungen eine
Eiche, dem Midchen eine Linde (z.B. Gaksa 1994: 56), wonach - selten bezeugt — das
Grab der Gross- oder Urgrosselter aufgesucht wird (Gaska 1994: 56). Diese Verbindung
zu den Ahnen zeigt sich auch in den Handlungen oder Verboten die dazu fithren, dass
jemand als Pate erwahlt wird oder eben nicht: 1. immer Brotkanten essen (das galt auch
fir die Frau wenn sie einen Sohn gebaren mochte, BKT: 232), 2. Verbot auf Kldtzen zu
sitzen, 3. sich keinen Kehricht auf die Fiisse kehren (im Kehricht halten sich die Ahnen
auf oder hinterlassen doch wenigstens Spuren, auch ist bekannt, dass zu verschiedenen
Kalenderfesten der Kehricht tiber den Rain gebracht werden muss, was in einer spe-
ziellen Studie aber noch detaillierter zu zeigen ware), 4. nicht mit Besen oder Lappen
geschlagen werden, 5. beim Schieben der Brotlaibe in den Ofen miissen Brotschieber
und Brotkiibel so schnell wie moglich nach draussen gebracht werden (Paukstyté 1999:
88).

Man sieht also, dass dem Kind mit den Umstianden der Geburt (Gliickshaut,
Zeitpunkt) gewisse globale Vorentscheidungen fiir sein Leben abgenommen werden.
Daneben gibt es aber auch die Paten und den Schutzheiligen, die in diesem Rahmen das
Kind behiiten, wobei diese Wahl, wenn sie einmal getroffen ist, irreversibel ist. Das sind
im Prinzip die beiden von Vélius klar getrennten Funktionen der Laimen: 1. als Fiigerin
des unabwendbaren Schicksals unmittelbar nach der Geburt, die in den Texten aber
nur gewisse Eckpunkte des kiinftigen Lebens (betreffend Lebensalter, Todesform, Ehe-
partner, Beruf) beriihrt, sowie 2. als personifizierter Erfolg, eigentlich als Schutzgeist,
Berater ( = Pate) (vgl. Vélius 1977: 74, 77).

Nicht inbegriffen in beiden Konzepten, die sich hier durchaus sinnvoll erginzen
und nicht konkurrieren, sind die Handlungen und Verbote (die oft besserwisserisch als
‘prietarai’ ‘Aberglauben’ bezeichnet werden) deren Einfluss auf Geburt und Kindschick-
sal geglaubt wurde. Wenn man die Schicksalsfrage hier auch personifizieren mdchte,
was keineswegs naheliegend ist, dann wiirde man diese Handlungen als Kult der Laime
betrachten miissen! Beresnevicius hatte behauptet, dass der Kult der Laime - insofern
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sie unabwendbare Schicksalsfiigerin ist - unmoglich ist und gefolgert, dass deswegen
die entsprechenden Gottheiten abseits des iibrigen Pantheons stehen (2001: 11). Das ist
nur richtig, wenn die Laime, wie das von Greimas behauptet worden war, nur die Botin
des absolut vorherbestimmten Schicksals (durch Prakorimas) ware (1990: 189, 226-
228). Jedoch spricht die Bemithung, sich an Regeln zu halten, nicht fiir einen solchen
Fatalismus. Das Glauben an unabwendbares Schicksal wiirde jeden Kult untergraben,
nicht nur den der Laime. Es ist also doch wahrscheinlicher, dass die Laime das Schicksal
verkiindet nachdem sie Kenntniss der Geburtszeit, der Zeichen und der Einhaltung der
Regeln hat. Dann kann die Laime gnddig gestimmt werden, bevor (!) sie das Schicksal
verkiindet — und das ist Kult. In Dornroschen (KHM 50, AT 410) wird die dreizehnte
weise Frau nicht eingeladen, weil der Konig nur 12 goldenen Teller hatte. Diese Verlet-
zung des Kultes fithrt zu einer negativen Schicksalsfiigung der dreizehnten Fee.

9. Wie bereits erwédhnt, werden im Marchen Figuren angefertigt, deren Sinn in der
Beeinflussung der Zeugung aber auch in der Bitte um gliickliche Geburt liegen konnte
(Gliwa 2003b). Nun ist weiter bekannt, dass bei der Geburt mitunter die Wiege schon
besetzt ist, von einer Puppe, die nun gegen den echten Sdugling ausgetauscht wird
(Paukstyté 1999: 112). Auch wird der Sdugling vor der Taufe nicht bei einem Namen ge-
nannt, sondern zydziukas ‘Tude, pagonas ‘Heide, nekrikstas ‘Ungetaufter’ (Kriauza 1943:
221), Ramutis, Ramuté, Wergbiindel, irgendein Baum, manchmal sogar Reisigbesen »um
gefahrliche Machte irrezufithren« (Paukstyté 1999: 75, Dunduliené 1999: 69-70, Balys
1937: 33), Gudas ‘Weissrusse’ (LKZ: III 692), Amerikaner (Dulaitiené 1958: 405), die
Hebamme zeigte den Gésten zunachst eine Stroh- oder Stoffpuppe oder eine gewindel-
te Katze (Dunduliené 1999: 85). Die Taufpaten wurden gefragt, ob sie ein Wergbiindel
bringen, worauf geantwortet wird: Wir bekamen fiir unsere Ramuté die heilige Taufe
und bringen Elsuté zuriick (Dunduliené 1999: 85, Paukstyté 1999: 109).

Anderswo wurden lit. Marchen vom Typ AT 327C/F »Die Hexe und der Fi-
scherjunge® in der ein Kind von der Hexe (laumé oder ragana) entfithrt wird, gebraten
werden soll, entkommt und schliesslich mit Vogeln zu seinen Eltern fliegt, erértert
(Gliwa 2003b). Dabei stellt es sich als plausibel dar, dass der ‘Fischerjunge’ als Symbol
des Ungeborenen im Fruchtwasser verstanden wird, aus dem die Hebamme es dann
herausfischt. Die Entfithrung durch die Hexe ist beabsichtigt, denn nur durch die Mit-
wirkung der Hexe (ragana stellt sich etymologisch als ‘wer wiederauferstanden und so-
mit sichtbar ist’ also ‘Geist eines Verstorbenen / falsch Bestatteten’ dar, das und die Wi-
derlegung bisheriger Etymologien in Gliwa 2002, Gliwa 2003a) bekommt die werdende
Mutter eine Seele fiir das Kind. Das Motiv, dass das Kind gebacken werden soll, stellt
sich klar als Kremation dar (Toporov 2000: 207-211; Gliwa 2003b). Von hier aus, nach
Reinkarnation (oder Metempsychose, das ldsst sich im Detail kaum unterscheiden),
gelangt es in einen Baum und schliesslich unter Vogel, wobei das Kind mit Federkleid
bzw. als Vogel (meist Gans, seltener Storch) zu seinen Eltern fliegt.

Es stellt sich weiter die Frage, ob die Hexe denn tiberhaupt das echte Kind ent-
fithrt oder nicht vielmehr die menschliche Puppe, die dann auch als Opfer verstanden
werden konnte. Dass die Puppe fischt, kann auch heissen in der Wiege liegen (einma-
chen?), wie man der Formulierung von Kriauza, der hier offensichtlich volkstimliche
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Terminologie benutzt: Véliau vaikas paauges, kai jau ‘nebegaudavo zuvies’, gula prie kity
vaiky arba suaugusiy. (Spater, wenn das Kind keinen Fisch mehr fingt, liegt es bei den
anderen Kindern oder Erwachsenen, entnimmt. /Kriauza 1943: 219).

Die Laume vertauscht das Kind gegen einen (Ofen-)Besen, Strohwisch, grosskop-
figes Kind, stummes Kind, ein Kind das nicht wéchst (Vélius 1977: 102-104, LPTK: III
168-169). Das Bild des grosskopfigen Kindes konnte von den Proportionen des Fetus,
der Frithgeburt beeinflusst sein. Der Riicktausch wird erzwungen, indem das Lau-
menkind geschlagen wird, in den Ofen geschoben werden soll, oder nicht gestillt wird
(Vélius 1977: 102-103). Diesen Tausch sahen wir in Mérchen, ebenso in den Brauchen
um Geburt und Taufe.

Daher méchten wir die folgende Interpretation vorschlagen: 1. zur Férderung der
Zeugung bzw. Geburt wurde eine Puppe gefertigt, 2. nach der Geburt / Namensgebung
wurde diese gegen den Saugling ausgetauscht.

Betrachten wir den Riicktausch durch geplantes In-den-Ofen-Schieben. Es ist der
Fall bekannt, dass ein Kind, das nicht wéchst auf den Brotschieber gelegt und ganz kurz
in den geheizten Backofen geschoben wird (Dunduliené 1989: 38). Auch wenn es heisst,
dass deswegen die Krankheit im Ofen bleiben und verbrennen soll, konnte eine andere
Interpretation dem Ursprung dieses Verhaltens niaherkommen. Der Ofen ist der Ort
wo sich die Seelen der Verstorbenen aufhalten und mit dem Korper des Neugeborenen
‘verschmelzen, das Kind wichst nicht, da es keine Seele abbekam (zum Krankheitspha-
nomen des Seelenverlustes Pfleiderer et al. 1995: 26), der Prozess muss wiederholt
werden und das Kind wird erneut in den Ofen geschoben. Eine Entsprechung liefert
auch Wuttke: Kinder, die runzlich aussehen, meist zu frith geborene, werden auf den
Brotschieber gelegt oder gebunden und dreimal schweigend in einen Backofen gescho-
ben, aus welchem soeben das Brot herausgenommen ist (1925: 386). Dass in den heissen
Backofen nach der Entnahme des Brotes etwas hineingeschoben werden muss, weil
sonst die Seelen leiden, ist fir Litauen uberliefert (Cilvinaité 1943: 201).

Auch soll zur Erleichterung der Geburt die Gebarende iiber einen Brotschieber
schreiten (Paukstyté 1999: 54). Die Brotbackutensilien sind, wie gesehen, auch fir den
kiinftigen Paten relevant. Die Ofensymbolik findet sich auch im Ausgiessen des Wassers,
mit dem der Sdugling erstmalig gewaschen wurde, am Ofen (Paukstyté 1999: 59) oder
in einem litauischen Mérchen wird der Held mal eben so beim Brotbacken hinter dem
Ofen gefunden, plétzlich schreit dort jemand (LTR 322/188/). Man findet Backofen und
Brotbacken auch andernorts in dhnlicher Bedeutung: »der Backofen ist ein Symbol des
weibl. Schosses; das In-den-Ofen-geschoben-Werden kann daher auch als Symbol fiir
eine Riickkehr in den Embryonalzustand, das Verbrennen im Ofen als Symbol fiir Tod
u. Neugeburt gedeutet werden.« (Becker 1998, 207-209). Eine mdoglich Formel um den
Nachbarn von der Geburt eines Kindes zu berichten ist: pecius isgriuvo (der Ofen ist
auseinandergefallen /Kriauza 1943: 215).

10. Wenn die Zeit zwischen Geburt und Taufe gefdhrlich ist, weil hier das Kind
gegen einen Wechselbalg ausgetauscht werden kann und andererseits der Austausch
dann erfolgte, wenn der Sdugling in die Wiege gelegt wird, dann muss diese Zeitspanne
sehr kurz sein. Es spricht also einiges dafiir, dass die ‘provisorische’ Taufe (is vandens
‘aus dem Wasser’) des Kindes, besonders des schwichelnden, durch die Hebamme
(Paukstyté 1999: 70, Wuttke 1925: 383) altererbt ist und vermutlich mit dem sakralen
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ersten Waschen (Paukstyté 1999: 58-59) zusammentfiel. Davon erhalten geblieben ist das
fast immer bezeugte Segnen des Kindes unmittelbar nach der Geburt. Dariiber hinaus
hat die Hebamme mit der Entgegennahme des neuen Lebens metaphysische Kom-
petenzen, andernfalls miisste man eine strenge Trennung der materiell-kérperlichen
Angelegenheiten von den seelisch-geistigen vornehmen, wie es teilweise in der west-
lichen, naturwissenschaftlich geprigten Schulmedizin vollzogen ist. Das ist in der tra-
ditionellen Gemeinschaft aber nicht zu erwarten. Dann kann die Hebamme auch die
religidse Aufgabe der Namensverleihung tibernehmen. Und es wurde geglaubt: »in den
Hénden der Hebamme liegt die Zukunft des Kindes“ und »was die Hebamme fiigt, das
erfiille sich« (Paukstyté 1999: 55). Welche Aufgabe fillt dann den Paten zu? Neben der
sozialen Komponente kann man ganz trivial die Gliickwiinsche als essentiell ansehen,
je mehr Paten, desto mehr Gliickwiinsche, desto mehr Gliick. Und je mehr Zeugen ein
Ereignis hat, desto sicherer kann es in einer schriftlosen Kultur auch bezeugt werden.
Von den Litauern ist bekannt, dass sehr viele Paten geladen wurden (Paukstyté 1999:
82), sicher nicht alle, um den Namen zu vergeben. Andererseits sind Paten derartig
in die Symbolik einbezogen, dass die Institution als Namensgeber schwerlich eine
kirchliche Neuerung ist. Man kénnte sonst vermuten, dass die Namensgebung erst mit
kirchlichen Bestrebungen (moglicherweise auch zentralisierenden Bestrebungen vor
dem Christentum, denn religiose Reformen sind ja nicht nur dem Christentum vorbe-
halten) von der eigentlichen Taufe entfernt wurde und mit dem Ritus der kollektiven
Aufnahme des Kindes in die Gemeinschaft zusammengelegt wurde, unter gleichzeitiger
Reduzierung der Anzahl der Paten und Konkretisierung deren Aufgabe. Hier herrscht
noch erheblicher Klarungsbedarf.

Symbol des ungeborenen / ungetauften Kindes ist die Puppe, genau diese wiirde
dann laumiukas, laumycia, morycia “Wechselbalg’ heissen und wire ein echtes Men-
schenwerk im Gegensatz zum mythisch belegten echten Kind. Dieser Austausch ist
beabsichtigt. Wer vollzieht ihn? Wer ist die Laume?

Es erscheint durchaus sinnvoll, die Laume als Geburtsgéttin zu betrachten, denn
sie ist es, die die Puppe gegen das echte Kind austauscht, wenn unsere Analyse korrekt
ist. Auf der konkret menschlichen Ebene wird man die Gebérende mit dieser Figur
identifizieren. Dafiir sprache u.E., dass in Sagen mitunter die Laume, die von einem
Burschen gefangen und geheiratet wurde, nach der Geburt ihres Kindes verschwindet,
jedoch regelmissig wiederkommt, um es zu stillen oder ihm Kleider zu bringen (z.B.
BLPY: I 104 Nr. 25). Das konnte man entweder mit dem tatsidchlichen Tod der Mutter
im Kindbett verbinden oder mit deren symbolischen Tod, nach dem sich die Sonne /
junge Mutter neun Tage nicht zeigt?

Die Angst davor, dass der Sdugling gegen den Wechselbalg ausgetauscht wird,
ist dann mehr die Angst vor dem Riicktausch. Um das zu verhindern, muss die Puppe
vernichtet werden.In einer Sage ist es der Priester, der rét, wie dies geschehen solle: » Wenn
du das genau weisst und bei Eid beschworen kannst, dann nimm den Bastard, lege ihn
auf die Schwelle, schlage ihm mit dem Beil den Kopf ab, denn der Bastard darf nicht
vierundzwanzig Stunden alt werden, da er dann echtes Leben erhalt[...] Als er ihm den
Kopf abschlug, fand er noch die Strohhalme, aus denen aber, wie aus Adern, Blut floss«
(BLPY: 1104 Nr. 25).
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11. Im mythischen Code steht Laume neben Ragana, da beide kleine Kinder
stehlen und in den Ofen stecken wollen. Sie sind offensichtlich mit dem Jenseits
verbunden und konkret fiir die “Zuteilung’ einer Seele an das Kind zustindig (vgl.
Gliwa 2003b), sie entsprichen damit etwa der Frau Holle deutscher Marchen nebst
Vorstellungen die Herkunft der Kinder aus dem Hollebrunnen etc. betreffend (Wuttke
1925: 26). Moglich ist, dass zu diesem Zweck die Puppe diesen Wesen geopfert wurde,
gewissermassen in Form einer Bestattung. Es erscheint sinnvoll, dass sich hinter den
verschiedenen Namen laumé und ragana auch verschiedene Konzepte verbergen, denn
die wesentliche Gemeinsambkeit beider Figuren findet sich im Kinderstehlen sowie
in einer Reihe idiomatischer Bezeichnungen von Naturereignissen z.B.: raganos tiltas
‘Hexenkreis (Pilze)), raganos sluota ‘Hexenbesen, raganos kaulai, taukai ‘Hexenknochen,
-fett’ = ‘glitzernder Schnee’ entsprechend laumatilciai ‘Pilzensemble) laumarykstis, -
Sluoté ‘Hexenbesen, laumés taukai ‘glitzernder Schnee’ (Gliwa 2003a).

Es erscheint plausibel, die Laume mit der Beférderung der Seelen aus dem Jenseits
ins Diesseits zu beauftragen und die Hexe mit dem Umgekehrten. Da in den Marchen
vom Typ AT 327 Geburt und Bestattung miteinander verwoben sind (Gliwa 2003b),
somit auch beide Richtungen des ‘Seelentransportes, iberrascht die Austauschbarkeit
oder Kontamination von Laume und Ragana nicht. Und natiirlich ist deswegen auch
das Ungetaufte den ‘Machenschaften’ der ragana ‘Hexe’ ausgesetzt, denn erst mit der
Taufe wird das Biindnis von Korper und Seele besiegelt.

12. Mit dem Abstillen 16st sich die enge Verbindung zur Mutter. Besonders
gefahrlich ist es, das Abstillen riickgidngig zu machen, denn dann bekommt das Kind
den bosen Blick (Kriauza 1943: 225). Wichtig ist der Zeitpunkt des Abstillens, der nicht
im Frithjahr oder Herbst mit den Migrationen der Zugvdgel zusammentfallen darf,
denn das Kind kénnte sich diesen anschliessen, sterben (Dunduliené 1958: 88). Wichtig
ist das Wetter, Mond: ein beim zunehmenden Mond (lit. jaunas ménuo ‘junger Mond’)
abgestilltes Kind bleibt lange jung (Kriauza 1943: 225).

13. Synthese.

Wann kommt denn nun die Seele in das Menschlein? Es féllt schwer, ja ist
eigentlich unméglich auf diese Frage eindeutig zu antworten. Das liegt zum Einen dar-
an, dass es gar nicht so sicher ist, ob das Ein-Seelen-Konzept, mit dem meist argumen-
tiert wird, tiberhaupt anwendbar ist (vgl. Pfleiderer et al. 1995). Auch die Ausfithrungen
von Beresnevicius scheinen eher fiir ein urspriinglicheres Konzept zu sprechen, in der
mehrere verschiedenartige Seelen (-komponenten) gleichzeitig im Menschen existieren
(2001: 167-172), so dass die Frage dann noch komplizierter wird: wann kommt welche
Seele in den Kérper.

Die Symbolik des Pustens findet man sowohl in den Umschreibungen der Zeu-
gung als auch bei der Taufe: kunigas kvopy jpucia ‘Der Priester pustet Duft (=Atem) ein’
(Dulaitiené 1958: 407). Bei der Taufe darf eine Schwangere nicht Patin sein, sonst stirbt
ein Kind, entweder das Patenkind oder ihr eigenes (Kriauza 1943: 222; Wuttke 1925:
376) was eigentlich zeigt, dass eine Seele prinzipiell schon in der Nahe ist, aber sich sehr
schnell 16sen kann, wenn sich etwa eine passendere Verkdrperung anbietet.

Besonders durchgingig ist die Ofen- und Brotsymbolik, die schon mit der Braut-
werbung beginnt, ein Riss in der Brotkruste kann den Tod eines Hausbewohnners an-
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zeigen, aber auch eine nahende Hochzeit, d.i. passende Brautwerber (Wuttke 1925: 211,
BKT: 232, 235).

Fir das litauische Weihnachtsspiel ‘Kranich backen: ‘Dabei liegt ein Alter auf
dem Ofen. Ein Zweiter wickelt ein Handtuch zusammen und sagt, damit auf den Ofen
einschlagend: ‘Backe, backe den Kranich. Vom Ofen wird geantwortet: ‘Soll er backen,
wo sollte er nicht’ Der auf der Erde erwiedert ‘Wer wen?” Da nennt der vom Ofen Na-
men eines Burschen und eines Maddchens. Danach gibt es eine Hochzeit..” (Balys 1993:
42 Nr. 304). war kiirzlich eine entsprechende Interpretation vorgeschlagen worden. Und
zwar: die Stimme auf dem Ofen ist die Seele eines Verstorbenen, die auf Inkarnation
wartet und somit einen passenden Neugeboren benétigt und daher dessen Zeugung
mit einer verordneten Heirat sichert (Gliwa 2003b).

Dass der Kranich, als typischer Zugvogel, gebacken wird, stellt die Verbindung
zur gut bekannten Vogelmetaphorik her. Da wo die Zugvégel hinziehen liegt Dausos,
das Jenseits, nicht immer aber doch héufig (Beresnevi¢ius 2001: 77, 172). Dort gibt
es Seelen zu holen. Daher ist es naheliegend, dass auch das eingangs erwahnte Reiten
oder Fliegen in warme Gegenden um Erbsen zu pfliicken (Kerbelyté 1999), mit dieser
Vorstellung eng verwandst ist, wobei aus ‘Land wo die Zugvigel tiberwintern’ unter Hin-
zuziehung ornithologischer Kenntnisse leicht ‘warme Gegend” werden kann. Auch die
Benutzung eines Bienenstockes als Flug- bzw. Reitgerit ist symboltrachtig, sind doch die
Bienen, ganz dhnlich den Vogeln im Winter, »abwesend« und als Seelentiere vorgestellt
(Beresnevicius 2001: 172, Becker 1998: 37), die z.B. wahrend des Schlafes herumstreifen.
Der Bienenstock ist auch im Liebeszauber bekannt (Wuttke 1925: 363).

In den Marchen wird betont, dass die Puppe aus einem grossen Baum gefertigt
werden muss; dies kann als Freisetzung einer Seele aus genau diesem Baum fir das
Kind verstanden werden (Gliwa 2003b). Wenn man diese Puppe in die Wiege legt
entspricht das typologisch einer Aufbahrung der Leiche des Baumes vor dessen
Bestattung. Wie auch bei einer menschlichen Aufbahrung die Seele des Verstorbenen als
préasent geglaubt wurde, so kann man in Analogie davon ausgehen, dass die Baumseele
auch in der Nahe ist und mit dem Tausch der Puppe gegen das richtige Kind nun
auf dieses Uber geht, vorausgesetzt die Puppe / Baumleiche wird dann bestattet. Dass
Seelen unmittelbar in Baume tibergehen ist ausreichend deutlich in lit. Folkloretexten
dargestellt (Beresnevicius 1990: 42-47) und wird der éltesten erkennbaren Schicht des
Glaubens an Metempsychose zugesellt (1990: 66), so dass der entgegengerichtete Prozess
nicht nur nicht tiberrascht, sondern eine zwingende Konsequenz ist. Diese Konzeption
kommt vollig ohne ein Jenseits aus, was u.E. auf ein sehr hohes Alter der Vorstellung
weist.

Noch einige abschliessende, nicht jedoch erschépfende, Bemerkungen zu Laime
und Laume. Die Laume hat zweifellos mit der Geburt zu tun, ihre Teilnahme ist jedoch
spatestens mit dem Betten des Kindes abgeschlossen. Die Aktivititen der Laime begin-
nen unmittelbar mit der Geburt. Fiir beide hitte die Bezeichnung Géttin der Geburt
Berechtigung, fiir beide findet man solche Bezeichnungen (alle nach Vélius 1977 zi-
tiert): »Leumele ist die Gottin der Geburt« (Pratorius um 1690; ob man hier einfach ein
»Leumele = Laimele« hindiskutieren kann ist zu bezweifeln, vgl. Vélius 1977: 57, aber
ohne Studium des Manuskriptes kaum zu entscheiden), »Laima — die Geburts, Gliicks,
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Lebensgottin« (Ruhig 1747), Laime »Huelfsgoettin bei der Geburt« (Voigt 1827), Laima
behiitet die Frau wéahrend der Entbindung (Narbutt 1835) (Vélius 1977: 57-60), Laume
»Gottin der Geburst« (Brodowskij 1713-1744, zit. Vélius 1977: 84).

Es ist durchaus moglich dass sich in den ‘Dialekten’ der nichtzentralen Mythologie
aus dieser Ausgangslage entweder die eine oder die andere Figur zur Geburtsgottheit
entwickelte.

Eine idiomatische Redewendung laimé lemé ‘Laime fiigte’ verkniipft laimé mit
lemti, fir die aufgrund semantischer Nihe ein gemeinsamer Ursprung erwogen wird
(Mikhailov 2000: 194). Toporov nennt diese Figur ‘lautliche Spielerei’ (2000: 165), was
nicht fiir eine echte etymologische Figur spricht, die hier auch gar nicht erforderlich ist.
Lit. lemti ist etymologisch ziemlich klar und wird tiblicherweise zu ig. *lem- ‘zerbrechen;
zerbrochen, weich’ gestellt (Pokorny 1994: 674), was sich dann besonders auf die Fiigung
des Lebensalters, von Krankheiten und der Todesart bezdge. Das verbindet sich mit
laimé ‘Gliick’ nur schwer. Interessant ist, dass aus dem homophonen ig *lem- ‘bezogen
auf Schlund, Rachen; Lechzen’ sich die mythischen Wesen gr. Adpa ‘Menschenfresserin’
und die lat. lemurés ‘Nachtgeister; Seelen der Verstorbenen” entwickelt haben sollen
(Pokorny 1994: 675). Die Trennung beider Lemmata erfolgt einzig aus semantischen
Erwédgungen und kann kaum als endgiiltig angesehen werden. Das Paar lit. laume,
laimé findet in sloven. rojenice, sojenice (Mikhailov 2000: 193) eine weitreichende
Entsprechung.

Aus typologischen Erwagungen, und weil es so schon ist, konnte man neben
laumé, laimé als Dritte im Bunde eine *lem- (*lemia, leméja) postulieren, die wesentlich
der Giltiné “Todesgottin’ entsprache. Daukantas hatte die Laume ja der Giltiné gleichge-
setzt, ebenso der Mogilé u.a. (Vélius 1977: 85). Dann béte sich der Vergleich mit den drei
Nornen oder Moiren an.
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Litovski mitoloski lik laimé in laumé in zgodnja ontogeneza ljudi
Bernd Gliwa, Daiva Seskauskaité

Avtorjaraziskujeta pojav ustvarjanja oz.oploditve in rojstva, kot ta proces odseva v
litovskih povedkah,legendah in Segah. Ob tem skusata odgovoriti na vprasanje: vkaterem
trenutku dobi fetus oz. otrok duso? Mitoloski bitji povezani z ontogenezo v litovskem
izro¢ilu sta laimé »fortuna“ (usoda) in laumé »vila“, ki so ju pogosto zamenjevali.
Ugotavljata, da se podvrzeno dete (podmenek), ki ga prinese laumé, povezuje s Sego
izdelovanja lutke, ki jo pripravijo kot nadomestek novorojenega ali kr$cenega otroka.
Tako je laumé tesno vpletena v proces rojevanja in je morda odgovorna za dodelitev duse.
Nasprotno pa zac¢ne lamié delovati Sele po rojstvu in je morda sorodna otrokovi botri.
Podvrzeno detejerazlozeno kot posledica selitve dus (metempsihoze),ki omogo¢i prehod
duse iz drevesa v otroka.

285






RAZVOJ RAZISKOVALNIH METOD IN
KRITICNE OCENE

SVILUPPO DEI METODI DI RICERCA E
RECENSIONI






Note su alcune interpretazioni dello stato
attuale degli studi della mitologia slava

Nikolai Mikhailov

The article is dedicated to the Mediterranean Ethnological Summer School (MESS)
anthology that was edited by Bojan Baskar and Irena Weber and published in Ljubljana
in 2002. The publication contains a discussion on several conclusions suggested by L.
Moszyniski in his article Between Fantasy and Scholarship: On Alleged Early Slavic Deities.
Certain doubts have arisen concerning his attempt at Celtic interpretations of certain Slavic
theonyms (Prove, Veles). It is also somewhat surprising that Moszynski has not taken into
account some of the most recent research works on the reconstruction of Slavic paganism
(on the reconstruction of the »principal myth« based on Slovene tradition, on the latest
works on Daz’bog, and others) as well as the data from Baltic mythology. This article in an
invitation to all Slavicists presently engaged in the research of mythological themes to take
part in a constructive discussion and contribute their views on the subject.

Con grande gioia salutiamo la pubblicazione all'interno della collana »Zupaniceva
knjiznica«creata presso il Dipartimento dietnologia e antropologia culturale dell'Univer-
sita di Lubiana del settimo volume intitolato MESS Mediterranean Summer School, Vol.
4, Piran / Pirano, Slovenia 1999 and 2000, Ljubljana 2002 a cura di Bojan Baskar e Irena
Weber.Ilvolume raccogliele relazioni dei partecipanti al tradizionale incontro etnologico
di Pirano, il cui spiritus movens & senza dubbio il prof. Zmago Smitek. La raccolta suddi-
visa in quattro parti principali (Exordium; Power, Borders, Lanscapes; Identities Made and
Remade; Slavic Beliefs) contiene interessantiarticoli di noti etnologi e mitologi dell' Europa
occidentale e orientale. Il contenuto del volume € molto variegato e noi vorremmo soffer-
marci soltanto sul capitolo riguardante le usanze slave che comprende due articoli - quello
di Leszek Moszynski, Between Fantasy and Scholarship: On alleged Early Slavic Deities e
quello di Mirjam Mencej Master of the Wolves in Slavic Folklore'. Abbiamo intenzione di
dedicare questanostranotarellaad alcuni puntiespressinell’articolo di Leszek Moszynski,
senza alcun dubbio uno dei pil noti ricercatori della mitologia slava attualmente attivi.

Abbiamo gia avuto il piacere di recensire unopera di Moszynski® e di citarlo piu
volte in varie occasioni’. Abbiamo aprezzato il tentativo di Moszynski di rivedere alcune
opinioni riguardanti la mitologia slava (o la polidoxia come la chiama lui), anche se il suo
energico tentativo di far risalire la gran parte dei teonimi slavi alla tradizione linguistica

Segnaliamo stibito anche il libro di M. Mencej uscito nella stessa collana e dedicato al personaggio del Padrone
dei lupi: Mencej 2001.

Mikhailov 1995a rec. di Moszynski 1995a. cfr.anche tre recensioni di Trubacév, due nel 1994 e una nel 1995 su
tre varie riviste internazionali (» Voprosy jazykoznanija«, 6, 1994; » Zeitschrift for slawische Philologie«, 54/1,
1994; »Palaeoslavicac, 3,/1994, 1995.

Cfr. ad esempio Mikhailov 2003, 103.
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Note su alcune interpretazioni dello stato attuale degli studi della mitologia slava

e mitologica celtica ci € sembrato un po’ eccessivo. Nell'articolo pubblicato nel MESS la
critica dello stato attuale degli studi sulla mitologia slava diventa ancor pitt dura. Pare che
l'autore abbia voglia dirivederele posizionidegli studiosi,rappresentanti del metodo rico-
struttivo, e anche i punti ormai fermi, sui quali poggiano le ricerche e la visione moderna
della mitologia slava. Questa intenzione diventa chiara gia a partire dal titolo del contri-
buto Between Fantasy and Scholarship.., che sa di un esplicito scetticismo. Anche i titoli
dei sottocapitoli, tutti addobati con il punto interrogativo (Was Dazdvbogw really a pre-
Slavic god?; Was the Polabian Prove Really a Second-class God?; Were the Rozdanice Really
Demonic Inhabitants of Hell?; Was the Old Polabian God Tjarnaglofi Really a Black-headed
Devil?; Was Veless Really the Evil God of the Underworld?) inducono i lettori a rivedere
molte cose che sembravano gia abbastanza certe per la mitologia slava ricostruita. Come
un severo monito suona anche il Concluding Remark di due righe: «The above discussions
indicate that scholars who wish to explore in depth the pre-Christian religion of the Slavs
still have a great deal to do» (p.217).

Qui ci permettiamo di esporre alcune nostre osservazioni riguardo alla posizione
assairigida assunta da Moszynskinell’articolo citato. Pensiamo diaverne diritto sia perché
abbiamo scritto su alcuni argomenti affrontati anche dallo studioso polacco?, sia perché
la posizione assunta da uno dei piu noti e senza alcun dubbio significativi e produttivi
ricercatori del paganesimo slavo sembra aver aspetto di una serie di affermazioni incondi-
zionate e indiscutibili (cfr. a. e.: «My conclusion is clear: I raise the Old Polabian god Prove
alias Svarogo [? -N.M.] to the summit of the Old Slavic Olympus»°).

Vorremmo cercare di dare alcune risposte a questi punti interrogativi o almeno
proporre qualche soluzione ad alcune questioni. Di nuovo non possiamo non sottoli-
neare che le etimologie celtiche di Moszynski sono molto a rischio: Provo / Prove < celt.
Borvo e il nesso non dimostrato con Svarogs suscita molti dubbi, visto che del Borvo
non si sa praticamente nulla. In generale il ricorso alla tradizione mitologica celtica
sembra molto interessante, pero ¢ sempre rischioso spiegare i dati di una tradizione piu
completa e piu nota in base a quella meno nota (proprio questo ¢ il caso del rapporto
slavo / celtico). La stessa cosa riguarda la nuova etimologia che Moszynski propone per
il teonimo Velesw: e per lo slavo Bojan, ambedue visti come celtismi (p. 216-217). Come
un’affermazione offensiva e infondata suona la valutazione da parte di Moszynski del
»mito principale« ricostruito da Ivanov e Toporov: «This theory is equally beautiful
and fantastic, and has no basis in the philological sources« (p. 215). Suscita stupore la
convinzione dello studioso polacco riguardo all'inesistenza delle fonti che illustrano in
modo piu che sufficente la validita dello schema ricostruito del mito principale. Molti
esempi sono citati nel libro di Ivanov e Toporov sulle antichita slave®, ultimamente lo
stesso motivo ¢ stato trovato nella tradizione slovena dove Perun viene sostituito dalla
divinita locale slovena Krsnik / Kresnik’. Del resto il motivo della contrapposizione del
Dio supremo e di una divinita ctonia, valido praticamente per tutte le tradizioni e tal-
mente ovvio e testimoniato in cosi tante fonti, che non merita letichetta di una teoria
»tanto bella quanto fantasiosa«. Ricordiamo che il mito principale non é stato »inven-
tato« da Ivanov e Toporov, ma soltanto applicato con alcune conclusioni e successive

4 Mikhailov 1994, 1995b, 1999, 2000.

° Diversamente Pisani 1950 (Prove < *pravo).

¢ Ivanov, Toporov 1974.

7 Mikhailov 2003, 58-73, nonché altri articoli precedenti dello stesso autore.
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supposizioni alla tradizione balto-slava. En passant, non possiamo non avvertire gli
slavisti che si occupano di mitologia che finché continueranno ad evitare con una certa
testardaggine (ed ¢ il caso sia di Moszynski che del defunto Trubacév) i dati linguistici,
filologici e mitologici baltici € poco probabile che potranno proseguire nella ricostru-
zione della mitologia slava. Sembra assai controproducente saltare la tradizione baltica
che ci da una quantita enorme di materiale pit che affidabile per passare subito a quella
celtica molto pil vaga.

Nel capitoletto su Dazdvbogs non sono stati presi in considerazione gli ultimi
lavori di Toporov sull'argomento®. La conclusione che il suddetto dio non faceva parte
del panteon degli antichi Slavi sembra abbastanza azzardata. Il passaggio su Tjarnoglofi
¢ piu convincente anche se non apporta prove definitive per rinunciare alletimologia
tradizionale che lega questo nome con lo slavo *Cron-+*Golv-.

Lo scopo del nostro intervento non e sicuramente quello di criticare le teorie di
Moszynski, le quali anche se non sembrano sempre convincenti sono sempre elabora-
te ad un livello scientifico molto alto. Perfino la »celtizzazione« della mitologia slava
nonostante la sua discutibilita rappresenta una corrente fresca negli studi mitologici e
merita di esser analizzata con pil attenzione. Stupisce invece il tono dell’articolo che
non lascia alcuno spazio a discussioni e il fatto che l'autore trascuri o semplicemente
scarti altri studi mitologici dedicati alla tradizione slava apparsi negli ultimi dieci anni.
La categoricita nellespressione delle proprie idee puo intimorire altri studiosi e bloccare
lo sviluppo delle ricerche nel campo delle antichita slave come ¢ gia successo all'inizio
del Novecento dopo gli interventi di A. Briickner (in gran parte giusti, ma troppo cate-
gorici anche quelli). A tutti coloro che si occupano della mitologia slava e di quelle affini
va l'invito ad instaurare un dialogo costruttivo prendendo in considerazione il maggior
numero possibile delle ricerche fatte in questo campo partendo, ben inteso, dal presup-
posto che questultime devono avere una determinata validita scientifica.

Letteratura

Ivanov, Toporov 1974 - V.V. Ivanov, V.N. Toporov, Issledovanija v oblasti slavjanskich
drevnostej, Moskva 1974.

Mencej 2001 - M. Mencej, Gospodar volkov v slovanski mitologiji, »Zbirka Zupanieva
knjiznica« 6, Ljubljana 2001.

Mikhailov 1994 - N. Mikhailov, Appunti su *Belobog e *Cernobog, in »Ricerche slavis-
tiche«, XLI, 1994, 41-51.

Mikhailov 1995a - N. Mikhailov (rec.): L. Moszynski, Die vorchristliche Religion der
Slaven im Lichte der slawischen Sprachwissenschaft, in »Ricerche slavistiche«, XLII,
1995, 571-573.

Mikhailov 1995b - N. Mikhailov, E¢e raz o *Beloboge i *Cernoboge (K vozmoZnosti
priviecenija nekotorych kosvennych istocnikov), in »Slavjanovedenies, 3, 1995, 89-
96.

8 Toporov 1995, 526-530.
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Mikhailov 1999 - N. Mikhailov, Epitetni pomen slovanskih poganskih teonimov kot more-
bitna razlaga polikefalnosti nekaterih bozanstev (Se enkrat o rekonstrukciji slovanske
mitologije, in »Traditiones«, 28/1, 1999, 179-183.

Mikhailov 1995a - N. Mikhailov, K odnoj balto-juznoslavjanskoj fol'klorno-ritual‘noj for-
mule: lit. laima lémé, Its. laima nolemyj, slvn. sojenice sodijo: in Slavjanskij i balkan-
skij fol'klor. Narodnaja demonologija, Moskva 2000, 193-197.

Mikhailov 2003 - N. Mikhailov, Mythologia slovenica, Trst / Trieste 2003.

Moszynski 1995a - L. Moszynski, Die vorchristliche Religion der Slaven im Lichte der
slawischen Sprachwissenschaft, Koln - Weimar - Wien 1995.

Moszynski 1995b - L. Moszynski, Thietmars slavische Etymologien, in Analecta in-
doevropaea Cracovensia Ioannis Safarewicz memoria dicata, edenda curavit W.
Smoczynski, Cracoviae 1995, 264-277.

Pisani 1950 - V. Pisani, Le religioni dei Celti e dei Balto-Slavi nell'Europa precristiana,
Milano 1950.

Toporov 1995 - V.N. Toporov Ob iranskom elemente v drevnerusskoj kul‘ture. II. Daz‘bog
i Stribog, in Svjatost’i svjatye v russkoj duhovnoj kulture, I, Moskva 1995.

Pripombe k nekaterim interpretacijam danasnjega stanja raziskav slovanske mitologije.
Nikolai Mikhailov

Prispevek je posvecen zborniku MESS (Mediterranean Ethnological Summer
School, Ljubljana 2002), ki sta ga uredila Bojan Baskar in Irena Weber, in vsebuje med
drugim tudi polemiko k nekaterim zakljuckom, ki jih je predstavil poljski raziskovalec
Leszek Moszynski v svojem ¢lanku Between Fantasy and Scholarship: On Alleged Early
Slavic Deities. Ob tem clanku so izrazeni nekateri dvomi glede utemeljenosti keltske
interpretacije dolocenih slovanskih teonimov, kot sta npr. Prove in Veles. Malo prese-
netljivo je tudi, da avtor ¢lanka ne uposteva nekaterih novejsih raziskav na podrocju
rekonstrukcije slovanskega poganstva, predvsem rekonstrukcijo »glavnega mita« na
podlagi slovenske tradicije in zadnja dela o Daz’bogu ter najnovejse podatke s podrocja
baltske mitoloske tradicije. Prispevek je vabilo k konstruktivhemu dialogu vsem slavi-
stom in etnologom, ki se ukvarjajo z mitoloskimi raziskavami.
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Francisco Vaz Da Silva, Metamorphosis, The Dynamics of Symbolism in Eu-
ropean Fairy Tales. International Folkloristics Vol. 1 (ur. Alan Dundes), New York:
Peter Lang 2002, 278 strani.

Kot pove ze naslov knjige, ki je leta 2002 izéla v New Yorku, se avtor v knjigi uk-
varja prvenstveno z zanrom pravljice, natancneje s cudezno pravljico, ceprav obenem
konstantno povezuje z njo tudi druge oblike slovstvene folklore, $ege in celo elemente
socialne kulture. Kljub temu da so Zanr pravljice v zgodovini folkloristike poglobljeno
raziskovali ze mnogi folkloristi in tudi znanstveniki drugih profesij, so se raziskave
pravljice veliko bolj ukvarjale s tipologijo, klasifikacijo, obliko itd., veliko manj pa z
njeno vsebino in pomenom. K raziskovanju pomena folklore je Ze veckrat spodbujal
ameriski folklorist Alan Dundes (Interpreting Folklore, Bloomington 1980: ix idr.) in
zdi se, da je avtor knjige, na neki nacin njegov ucenec (leta 1999 je kot Fullbrightov
Stipendist prezivel na Univerzi v Berkeleyu, kjer le-ta poucuje, leta 2001/2002 pa je
na istem oddelku pouceval kot tudi vabljeni profesor), ta njegov napotek folkloristom
vzel resno. Avtor, ki je sicer po izobrazbi antropolog in je doktoriral v Lizboni iz sim-
bolne antropologije, je med lastnimi terenskimi izku$njami na severnem Portugalskem
ugotovil, da pravljice pogosto vsaj dopolnjujejo, ¢e ze ne ponujajo razlage za nekatere
elemente socialne in duhovne kulture, na katere je naletel med svojim terenskim delom.
Njegov namen v tej knjigi je torej - v skladu z njegovim sicer$njim zanimanjem - raz-
kriti kompleksni simbolizem, ki se kaze v pravljicah, in s tem pokazati tudi na njihovo
skupno simbolno funkcijo, ki jo lahko zasledujemo na medkulturni ravni. Evropske
pravljice se mu zdijo namre¢ odlicen vir za raziskavo pogleda na svet (»worldview«).

Prirazumevanju simbolizma predvsem znotraj evropskega prostora metodolosko
izhaja iz spoznanj simbolne antropologije, semiotike in strukturalizma. Upostevajo¢
Lévi-Straussovo definicijo »mitizmovs, tj. »kristaliziranih del¢kov diskurza«, se ne
spusca v zgodovinsko plat razvoja mitoloskih predstav, niti v rekonstrukcije neke mi-
tologije, prav tako se ne ukvarja z mitom kot s posebnim Zanrom, ampak razkriva in
komparira »miti¢no« v ritualih in folklori nasploh, v vseh njenih Zanrih in vseh mani-
festacijah mentalnih in socialnih dejavnosti. Pravljic torej ne razume kot »nadaljevanja
mita«, »ru$evin mita«, »posvetnih razli¢ic mita« ali kakorkoli Ze so bile definirane v
preteklosti, ampak kot del tradicije, ki — prav tako kot drugi njeni deli - skozi variacije
prenasa v sebi fragmente mitizmov. Ker se iste teme pojavljajo v zelo razli¢nih socialnih
kontekstih, je v njih po mnenju Da Silve ocitno nekaj takega, kar transcendira specifi¢ne
kontekste (Ceprav njihovega pomena ne zanika) - take skupne teme lahko, kot trdi, raz-
krivajo transkulturno simboli¢no pokrajino, ki se je noben posamezen pripovedovalec
ne zaveda v celoti. Vaz da Silva se pri tem sklicuje ne le na strukturalisticno, pac pa tudi
na psihoanaliti¢no tradicijo Lévi-Straussa in Freuda. Oba namrec¢ - vsak sicer s svojega
zornega kota - menita, da je temeljna podlaga za simbolizem konstantna v razli¢nih
kontekstih. Pri tem »podatke« o kulturi razume v De Saussurjevem smislu kot »zna-
menjax, tj. kot relativne entitete, katerih vrednost je odvisna od konteksta, semioti¢na
ponavljanja pa razume kot simbole, ki kazejo na univerzalije v cloveskem umu - uni-
verzalije mi§ljenja so torej Da Silvov analiti¢ni horizont. Njegov odnos do simboli¢nih
univerzalij ga v kon¢ni fazi vodi v predpostavko, da mora globinska analiza znotraj
kateregakoli kulturnega konteksta razkriti fundamentalne principe, ki veljajo tudi v
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drugih kontekstih; obenem pa lahko celo lokalni, na videz trivialni podatki kazejo same
temelje simboli¢nega misljenja. Ker imajo v vsej evropski folklori, in seveda znotraj te
tudi v pravljicah, eno osrednjih mest metamorfoze, vidne Ze na primer v spreminjanju
podobe (ti. shape-shifting), se je odlocil, da bo natan¢neje preucil in pokazal prav ta
aspekt evropskih pravljic oz. folklore.

Knjiga je razdeljena na vec poglavij, ki je vsako samo zase pravzaprav samostojni
¢lanek. Na tem mestu je nemogoce natancneje predstaviti vsa poglavja, ki so vsako zase
v bistvu zaokrozene celote. Za podrobnejsi vpogled v knjigo naj torej predstavim le
prvo, meni osebno eno najbolj zanimivih poglavij, saj v njem mogoce v najvecji meri
enakovredno uposteva vse zanre folklore, nizjo mitologijo in rituale.

V tem poglavju avtor dokazuje, da pravljice kazejo pogled na svet, ki razkriva
ontoloski monizem, ki postulira periodi¢ne alternacije med vsakdanjo realnostjo in
onim svetom skozi metamorfoze. Iz vseevropskih verovanj o metamorfozah nekaterih
ljudi v zivali in odhodu duse iz telesa, ki jih primerja s $amanisticnim potovanjem
duse v podobi zivali, preide na podrocje pravljice ter primerja tipicno potovanje junaka
pravljice na drugi svet (pogosto v podobi zivali) s Samanovim odhodom na drugi svet.
Samanom, benanadantom, kresnikom, taltosom in volkodlakom, kot tudi junakom
pravljice, je skupno, da so sposobni premagovati prehod med razlicnimi nivoji sveta, iz
katerih je svet predvidoma sestavljen. Pripovedovalec pravljice torej na simbolen nacin
opisuje ista potovanja na drugi svet, kot jih ljudje s posebnimi mo¢mi predvidoma izku-
sijo v duhu. Ali pa je, kot se sprasuje Vaz da Silva, obratno: da taki »posebni« ljudje opi-
sujejo svoje ekstaze v skladu s pradavnim vzorcem pravljic? Vsekakor je to, kar je jasno,
dejstvo, da so tako v pravljicah kot v resni¢nosti takih potovanj tja in nazaj sposobni
samo izjemni ljudje; to gibanje je izvajano ciklicno v korist drugih, in njihova izkusnja
je vedno socializirana kot naracija. Potem ko opozori na tesno zvezo med takimi pri-
povedmi in iniciacijskimi rituali, se sprasuje, ali morda ta tema ne izvira iz ekstati¢nih
izkuSenj. To npr. predvideva Eliade, ki meni, da so bili verjetno mnogi motivi, osebe,
podobe epske literature prevzeti iz §amanovih opisov svojih potovanj. A ker njihove
ekstaticne izkus$nje izrazajo tudi kulturne vsebine, ki ne izhajajo iz njih samih - kajti
$amani niso ustvarili kozmologije, ki postane zanje misti¢ni nacrt za potovanje, ampak
so jo prej nekako »ponotranjili«, in ker je poleg tega vse, kar vemo o $amanisti¢nih
potovanjih, zgolj pripoved o njih, se mu zdi nesmiselno izpeljevati te pripovedi iz oseb-
nih izku$enj, pa¢ pa po njegovem mnenju sledijo vzpostavljenim kulturnim shemam.

Zatem se obrne na hipoteze o zvezi sanj in folklore, ki so jih zagovarjali Freud
(ki je v folklori videl vir za razumevanje sanjskega simbolizma), Roheim (ki je menil,
da ekstati¢ne predstave in pravljice izvirajo iz sanj) in drugi. A kot pravi, je ne glede
na njun odnos ocitno, da se v $amanskih pripovedih, v sanjah in pravljicah nezavedni
elementi vedno pojavljajo vkodirani v kulturne vzorce in motive. Njegova temeljna
hipoteza je, da tesni paralelizem med potovanjem pravljicnega junaka in $amanskimi
izkus$njami v ozadju vseh teh pojavnih oblik sugerira neko kozmologijo. Po njegovem
mnenju simbolizem, ki je skupen $amanizmu, pravljicam in evropski etnografiji, na
videz kaze isto vseprezemajoco ontologijo. Predvideva torej, da isti pogled na svet, kot
se kaze v pravljicah, prezema tudi mentalno Zivljenje ljudi v tradicionalnih okoljih. To
pa po njegovem mnenju vendarle ne pomeni, da so pravljice in ¢udezni elementi v njih
izraz realnega sveta ljudi, kar je poskusal utemeljiti Bengt Holbek v svoji sloviti knjigi
Interpretacija pravljic, ki ga na kar nekaj straneh Vaz da Silva ostro kritizira (prim.



tudi Vaz Da Silva: Bengt Holbek and the Study of Meanings in Fairy Tales, Cultural
Analysis 1/2000: 3-14). Po Da Silvovem mnenju pravljice uporabljajo izjemno stabilen
simbolizem, ki ga ni mogoce zreducirati niti na izraze notranjih custev niti na relikte
preteklosti - njegova temeljna hipoteza je predpostavka o notranji zvezi med pravljico
in njenim etnografskim kontekstom. V nadaljevanju poskusa to zvezo utemeljiti tudi na
prakti¢nih primerih, konkretnih raziskavah, v katerih pravljice povezuje s sodobnimi
ljudskimi Segami in predstavami, med drugim tudi s podatki, ki jih je dobil v lastni
terenski raziskavi na severnem Portugalskem.

Tako se na naslednjih straneh v lu¢i idej o metamorfozah, temeljni predstavi o
prehajanju z enega sveta na drugega, o zivljenju, ki se rojeva iz smrti in spet prehaja
vanjo, sprehodi od verovanj in ritualov v zvezi z »preseznimi« otroki (sedmi, tretji,
deveti otrok v druzini), ki jim pripisujejo nenavadne, nadnaravne lastnosti (mimogre-
de: verjetno bi lahko v tem kontekstu interpretirali tudi motiv desetnice oz. desetega
brata v slovenski folklori) oz. usodo (nevarnost, da postanejo ¢arovnice, volkodlaki)
in jih Da Silva enaci s »preseznimi deli telesa, tipicnimi za azijske Samane, ter z rojst-
vom Vv »srajcki« evropskih volkodlakov, mor in ¢arovnic, do izrocila o benanadantih
in malandantih, kresnikih in volkodlakih, ki se borijo drug z drugim oz. sami s seboj
na eni strani kot predstavniki mrtvih in na drugi kot predstavniki zivih, ki z zmago
nad nasprotno skupino, nad predstavniki onega sveta, zagotovijo plodnost svoji vasi,
plodnost, ki seveda prihaja z onega sveta. V ozadju vseh teh predstav se kaze temelj-
na ideja cikli¢nosti, periodi¢nega izmenjavanja med nasprotnima aspektoma, med
zivljenjem in smrtjo, tem in onim svetom, ki omogoca cirkulacijo Zivljenjskega principa
in se kaze v razli¢nih predstavah in razli¢nih aspektih. Skratka, na vseh podro¢jih folk-
lore, socialnih praks in predstav se kaze kompleksen pogled na svet, ki implicira idejo,
da se novo zivljenje rojeva iz smrti.

Naslednje poglavje se fokusira na metamorfoze v treh glavnih korakih: s kompa-
rativno analizo zlasti skandinavske in grske mitologije in Geneze vzpostavi persistent-
no simboli¢no verigo metamorfoz ter zakola, samo-zrtvovanja in krvavenja, obenem
pa metamorfoze povezuje z vseprezemajoco logiko ciklicnosti. V tretjem poglavju se
koncentrira na paralele med zakolom, krvavenjem in Zrtvovanjem v kontekstu prav-
ljic, zlasti na primeru pravljice o Rde¢i kapici. Cetrto poglavje povezuje vsa prejinja
razmisljanja ter poskusa na primeru paralele med tipoma Pepelka in Ubijalec zmaja
pokazati na globljo simboli¢no enotnost vseh pravljic, obenem pa spet pokaze na zvezo
med nezavednim in mitizmom.

Pristop, ki ga zagovarja avtor v tej knjigi, je v danasnjem casu v resnici pre-
cej redek. V casu postmodernizma, ki poudarja raziskovanje kontekstov in s svojo
socialnokriticno naravnanostjo opozarja zlasti na vpliv ekonomije, politike, mo¢i itd.
na posamezne elemente in predstave v folklori ipd., so ideje o bolj ali manj univerzalnih
simbolnih vzorcih v folklori (vsaj evropski) skoraj nekaj nepojmljivega. Tudi kompara-
tivni pristop je razmeroma redek pojav v sodobni etnologiji/antropologiji/folkloristiki.
A Ce lahko avtorja sicer obcudujemo zaradi njegovega eruditstva, pa Zal njegova zelja,
da bi pritegnil vse mogoce primere za potrditev svojih hipotez, ter izpeljevanje idej, ki
si tesno povezano sledijo druga drugi, zameglujejo temeljne ideje knjige. Avtorjevim
temeljnim mislim na ravni posameznih poglavij oz. celotne knjige je mogoce slediti le z
veliko koncentracijo in potrpezljivostjo in nedvomno knjiga zato izgubi marsikaterega
bralca. Po drugi strani pa avtor s svojo izjemno razgledanostjo in obenem globino razis-
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kave brez dvoma navdusuje in stimulira bralca k novim idejam in spoznanjem. Tezko bi
bilo sicer kriti¢no slediti vsem njegovim mislim in analogijam ter jih vse sprejeti za ver-
odostojne — o marsikateri paraleli bi bilo mogoce $e diskutirati. Mnoge njegove hipote-
ze bi bilo mogoce podkrepiti tudi s podatki s slovenskega in slovanskega obmocja - Zal
avtor (gotovo zaradi nepoznavanja jezikov) te le redko omenja, predvsem pa skorajda
ne navaja del slovanskih avtorjev, ampak $e najvec teh podatkov citira iz del madzarske
raziskovalke Eve Pocs (Fairies and Witches at the Boundary of South-Eastern and Cen-
tral Europe, FFC, Helsinki 1989; ista: Between the Living and the Dead, Budapest 1999).
Vsekakor pa je knjiga sama po sebi konsistentna, raziskave v njej znotraj avtorjevih te-
meljnih premis utemeljene in prepricljive, knjiga sama pa inspirativna in na vsak nacin
vredna branja.

Mirjam Mencej

V. N. Toporov, Predzgodovina knjiZevnosti pri Slovanih. Poskus rekonstrukcije
(Uvod v preucevanje zgodovine slovanskih knjizevnosti), prevod Lijana Dejak, stro-
kovni pregled Mirjam Mencej. Zupaniceva knjiznica, 9, urednik zbirke Rajko Mursic¢,
Oddelek za etnologijo in kulturno antropologijo, Filozofska fakulteta, Univerza v
Ljubljani, Ljubljana 2002, 158 ss.

Knjiga je prevod dveh poglavij iz knjige Predistorija literatury u slavjan — Opyt
rekontrukeii, ki je izéla v rus¢ini v Moskvi leta 1998. Prevedeni poglavji se nanasata
predvsem na mitoloske zacetke slovanskih poganskih verovanj ter t. i. »glavnega mita«.
Predgovor h knjigi je za slovenskega bralca napisal sam Vladimir Toporov, spremno
besedo pa Rajko Mursic¢. Prevod vsebuje bogat seznam literature v knjigi obravnavanih
tem. Delo V. N. Toporova je namenjeno strokovnjakom, §tudentom, pa tudi manj zah-
tevnemu bralcu, skratka vsem, ki se zanimajo za izvire slovanskih kultur.

Nikolai Mikhailov

N. Mikhailov, Mythologica Slovenica. Poskus rekontrukcije slovenskega po-
ganskega izrocila, Mladika, Trst 2003, 140 ss.

Knjiga predstavlja poskus rekontrukcije slovenske mitologije in tudi odkriva
prisotnost motivov »glavnega mita« v slovenskem ljudskem izrocilu: spopad med Kres-
nikom in htonskim bozanstvom. Druga poglavja so posvecena splosnemu pogledu na
baltsko in slovansko mitologijo, slovenskemu Kurentu, vrsti slovensko-baltskih vzpo-
rednic, tradiciji Polabcev oz. baltskih Slovanov, nekaterim traktatom t. i. kabinetne mi-
tologije in sodobnemu »slovanskemu mitu« v zahodnoevropskem modelu sveta. Nekaj
besed Knjigi na pot je napisal Vladimir Toporov.

Gintautas Auksalaukis



Balty religijos ir mitologijos $altiniai, II. XVI amzius. Sudaré Norbertas Vélius,
Mokslo ir enciklopedijy leidybos institutas, Vilnius 2001, 821 ss.

Z veseljem pozdravljamo izid drugega zvezka Virov baltske religije in mitologije,
ki ga je pripravil Norbertas Vélius, izdali pa njegovi kolegi in uc¢enci: A. Bumblauskas, R.
Jasas, M. Jucas, N. Kitkauskas, A. Lisanka, I. Luks$aité, O. Maksimaitiené, A. Matulevicius,
V. Maziulis, V. Raudelitinas, J. Tumelis, E. Ul¢inaité. Prvi zvezek je izdel leta 1996 in bil
posvecen obdobju »od zacetkov« do konca XV. st. V knjigi so zbrana vsa direktna in
tudi indirektna pric¢evanja o baltskem poganstvu raznih avtorjev in kronistov XVI. sto-
letja. Zvezek se zacenja s Krajevnim razporedom Friedricha von Sachsena iz leta 1503
in se konc¢a z odlomkom iz Salomona Henninga iz leta 1590. Vsa besedila se navajajo
v originalu (prav zaradi tega jih lahko uporabljajo tudi nelitovski znanstveniki) in v
litovskem prevodu. Med najpomembnejse mitoloske vire baltske (vcasih deloma tudi
slovanske) mitologije spadajo spisi in traktati Simona Grunauja (35-122), Sudavska
knjizica (123-157), odlomki iz Martina Mazvydasa (181-195), Jonasa/Jana Maleckega
(199-212), Zige Herbersteina (366-389), Motiejusa(Macieja) Stryjkowskega (499-570),
delo Jana Lasickega o zemajtskih bogovih (571-603) ter drugi vazni in zanimivi do-
kumenti. Delo vsakega avtorja je opremljeno s kratkim komentarjem in biografskimi
podatki, besedilu pa sledijo opombe. Knjiga je izdana na visoki znanstveni ravni in je
za strokovnjake resni¢no dragocena. Upamo, da bomo kmalu imeli v rokah tudi III
zvezek Virov.

Nikolai Mikhailov

M. Kropej, R. Dapit, V somraku kraljestva palckov in Skratov. Slovenske pripo-
vedi o palckih, Skratih, skrivnostnih luckih in drugih prikaznih, Zakladnica slovens-
kih pripovedi, Didakta, Ljubljana 2002.

Zbirka vsebuje 30 razli¢nih slovenskih ljudskih pripovedk o palckih, skratih, ber-
kmandeljcih, vedomcih, ¢atezu, orku in drugih likih iz slovenske demonologije. Eden
od urednikov zbirke R. Dapit piSe, da je ta knjiga na voljo vsem bralcem, otrokom in
odraslim, ki se zanimajo za pristno pripovednistvo slovenskega ljudskega izrocila. Vse-
kakor je treba poudariti, da je ta izdaja tudi znanstveno dobro opremljena. Pomemben
je predgovor Monike Kropej in Roberta Dapita (Bajna bitja zemeljskih zakladov in
prikazni somraka v slovenskem ljudskem pripovednistvu, 5-8) in Opombe (48-49)
s seznamom uporabljenih virov. Vazno je, da sta mnoge zgodbice na terenu posnela
urednika zbirke.

Nikolai Mikhailov
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Slavjanskie drevnosti, 2, D-K (Kroski), Etnolingvisticeskij slovar’ pod obscej
redakciej N.I. Tolstogo, Mezdunarodnye otnoSenija, Moskva 1999.

Z zamudo ali kljub temu z velikim veseljem sporocamo o izidu v Moskvi drugega
zvezka slovarja Slavjanskie drevnosti (prvi je izsel 1. 1995). Slovar pripravlja »stalni av-
torski kolektiv« (T. Agapkina, O. Belova, M. Valencova, L. Vinogradova. A. Gura, G. Ka-
bakova, E. Levkievskaja, A. Plotnikova, I. Sedakova, S. Tolstaja, E. Uzeneva, V. Usacéva).
Avtorji nadaljujejo etnolingvisticno delo in nacela, na katerih je slonel prvi zvezek
Slovarja, sicer zamisel akademika Nikita Tolstoja, umrlega v juniju 1. 1996. Na zacetku
slovarja najdemo glavne vire (dodatno gradivo, ¢igar vedji del je zZe bil predstavljen v
prvem zvezku). Na koncu pa se nahajata seznama gesel L. in II. zvezka ter seznam slik.
Med najpomembnejsimi gesli drugega zvezka naj omenimo davat’ - brat, derevo, dialog-
ritual, dozd, dom, domov, dub, dusa, zemlja, Ivan Kupala, krest idr. Slovar predstavlja
dragoceno gradivo za vsakega etnologa. Izrazamo upanje, da se bo to delo nadaljevalo.

Nikolai Mikhailov
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