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suvremenog slovenskog druStva koji prate znacajno poboljSanje kakvoce Zivota, procese
osobnog razvoja i samopotvrdivanja, stvaranje druStvene kohezije i kooperacije, ali
podrazumijevaju i nove druStvene rascijepe, nepotizam, klijentalizam i jo§ uvijek prisutnu

ksenofobiju u drustvu sa zavidnim stupnjem ljudskih, manjinskih i rodnih prava.

Kao S$to su istaknuli urednici Casopisa Studia
mythologica Slavica, gotovo jedinog dostupnog u
Hrvatskoj znanstvenoga Casopisa posvetenoga
recentnim mitolo$kim istrazivanjima slavenskoga

Renata JAMBRESIC KIRIN

Studia mythologica Slavica, br.
8, 2005., ur. Monika Kropej, Ni-
kolai Mikhailov, Vlado Nartnik,
Andrej Pleterski, Znanstvenora-

korpusa, rije¢ je o Casopisu koji objavljuje studije
mitoloSkih i1 religijskih tradicija slavenskih,
euroazijskih i drugih civilizacija. Pritom Studia
mythologica Slavica, koja izlazi jednom godi$nje,
ima medunarodni i multidisciplinarni znacaj, a
tematski pokriva podrucje etnologije, filologije,
povijesti, arheologije, studija religija, knjiZevne
povijesti i filozofije. Osim toga, urednici ¢asopisa
osnovali su i niz knjiga pod nazivom Studia
mythologica Slavica — Supplementa, a kao prva knjiga u spomenutom je nizu objavljena
monografija Mordvinian Mythology Tatyane Devyatkine, profesorice filologije pri Odsjeku za
drustvene znanosti SveuciliSta u Saransku.

ziskovalni center Slovenske aka-
demije znanosti in umetnosti, In-
Stitut za slovensko narodopisje,
Universita degli Studi di Udine,
Dipartimento di Lingue e Civilta
dell' Europa Centro-Orientalae,
Ljubljana — Udine 2005., 275 str.

Osvrnut ¢u se na dvanaest ¢lanaka, koji su razdijeljeni u Cetiri tematske cjeline.

Prva je cjelina naslovljena "Slavenska mitologija. Izvori i rekonstrukcije", a sadrZzi Cetiri
¢lanka: "Obredne slike pretkr§¢anskih Slavena: istrazivanja na temelju mramornoga fragmenta
iz austrijske Koruske s obzirom na vaZznost pisanih izvora od 8. do 12. stolje¢a" Hansa-Dietri-
cha Kahla, u kojemu autor propituje mramorni torzo iz Sv. Martina na Silberbergu, ¢lanak
"Kamen iz Krkavca u usmenoj predaji i u kontekstu strukture obrednoga prostora" Jane Puhar i
Andreja Pleterskog, ¢lanak "As$vamedha — vedska konjska Zrtva" Romana Zaroffa, ¢lanak
"Simbolika materijalne kulture — lon¢i¢ iz Brezja" Benjamina Stulara (inace, lon¢ic ja datiran u
rani srednji vijek) i ¢lanak "Ajdi iz Ajdovscine iznad Rodika" Katje Hrobat, koja propituje
divove (ajdi) za koje se vjeruje da su najstariji stanovnici Zemlje. Pritom autorica zamjecuje
kako su u usmenoj predaji o ajdima iz AjdovsCine preostali samo rasprSeni nepovezani
fragmenti kolektivne memorije drevnoga doba kao vrsta neodredenih sje¢anja o "Nama" i
"Drugima". Ovom prigodom zadrzat ¢emo se ukratko na nekoliko ¢lanaka iz spomenute prve
tematske cjeline. Roman Zaroff propituje vedski ritual konjske Zrtve, poznat kao Asvamedha, a
pritom istrazuje njegovo podrijetlo i njegove kulturne i drustvene funkcije. Autor zakljucuje
kako je konjska Zrtva jednako tako bila poznata u Rimljana, Kelta, Skita, Slavena i nekih
drugih Indoeuropljana. Sto se tice Slavena, Roman Zaroff pokazuje kako je konjska Zrtva bila
prisutna u Isto¢nih Slavena, §to je zabiljezio ruski etnograf Sergej Maksimov u 19. stoljecu:
naime, kad bi se razboljela stoka, seljaci su nosili ikonu sv. BlaZa i pritom bacali konje ovce i
janjad zajedno s bolesnom stokom u duboki klanac ili jarak, gdje su Zivotinje bile kamenovane.
Nakon Sto su ih kamenovanjem ubili, zapalili bi ih. Zaustavimo se joS ukratko na ¢lanku
Hansa-Dietricha Kahla, u kojemu autor propituje mramorni torzo iz Sv. Martina na
Silberbergu, a Ciji nastanak datira izmedu 600. i 800. godine, zakljutujuéi kako taj torzo s tri
lica zapravo ne potvrduje da je rije¢ o cjelini, ve¢ mozda samo o fragmentu te je prije
vjerojatno imao viSe lica, npr. na prsima. Ujedno, autor zakljucuje kako valja izbje¢i usporedbu
sa staroslavenskim Triglavom s obzirom na to da je kod Triglava rije€ o tri glave (policefalija),
a kod mramornoga torza o tri lica na jednoj glavi (polifacijalnost). U spomenutome ¢lanku Jana
Puhar i Andrej Pleterski istrazuju kamen s nekoliko slika mitoloSkog znacenja, a koji se nalazi
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blizu mjesta Krkavce. Pritom su autori razotkrili sakralnu strukturu Cetiriju crkava (crkva sv.
Stefana, koja se nalazi na istoj crti s crkvom sv. Mavra, zatim crkva sv. Marije u Novoj Vasi,
crkva sv. Marije, koja se nalazi u pravcu s Gradi§¢em te crkva sv. Katarine, koja se nalazi u
blizini SkoruSice) koje oblikuju simetriCan latinski kriz s kamenom na presjeciStu. Takav
prostorni kriz, koji je graden prema istim nacelima simbolicke konstrukcije, postoji i u Pragu, a
datira iz 12. stolje¢a. Medu ostalim, autori pokazuju kako su uz navedeni kamen povezani i
pojedini obredi: npr. na dan sv. Vida ljudi su polagali ruke na taj kamen, na BoZi¢ su na njemu
palili hrastovinu, a pritom je imao i simbolicko znacenje plodnosti.

Sljedeca cjelina pod naslovom "Semioticke interpretacije jezika i tradicije" otvara ¢lanak
"Revenantizam (vjera u povratak pokojnih osoba) u ¢eSkoj narodnoj kulturi kao refleksija ne-
poznatoga svijeta" Alexandre Navratilove, koja uspostavlja razliku izmedu dviju osnovnih ka-
tegorija povratka pokojnika. Kao prvu skupinu izdvaja povratak Cestitih pokojnika koji se po-
javljuju kako bi brinuli o Zivima — bliskim rodacima i prijateljima, dok drugu kategoriju Cini
povratak "zlotvornih" osoba. Autorica ujedno pokazuje kako se pojedine umrle osobe nalaze na
granici izmedu spomenutih dviju kategorija, kao, primjerice, samoubojice, ¢iji je ¢in smatran
davoljim djelom. Medu ostalim, autorica utvrduje kako je u srednjem vijeku ideja zlokobnog
utjecaja povratka preminulih bila pojatana i crkveno-kr§¢anskim modelom greSnika i
pokajnika.

Clanak "Kozmina i Dalimilova 'djevojacka vojna’ kao metafora indoeuropske ratnicke
funkcije" Martin Golema posvecuje ¢eskoj predaji iz srednjovjekovnih kronika, a interpretira je
prema trodiobi praindoueropskoga drusStva na svelenike, vojnike i seljake, koju je svojom
komparativnom mitologijom uspostavio Georges Dumézil. Pritom Martin Golema usporeduje
"djevojacku vojnu" s ostalim predajama tzv. ratnicke funkcije praslavenskoga i indoeuropskoga
izvoriSta te istice kako je njegovo istrazivanje utemeljeno na Cinjenici da je predaja o
"djevojackoj vojni" verzija ratnicke funkcije kao rata medu spolovima.

Erzsébet Kaman u ¢lanku "Narodni obicaji na blagdane Majke BoZzje" propituje naslovno
odredene godiSnje pocasti u Rusiji, pokazuju¢i kako se njezina figura nastavlja na drevno
Stovanje Majke Zemlje.

Mirjam Mencej u ¢lanku "Funkcija pri¢a o noénim susretima s vjeSticama i njihova uloga u
konstrukciji prostora i vremena" interpretira socijalne funkcije memorata o susretima s no¢nim
vjeSticama, koje djeluju kao markeri prostornih i vremenskih granica, a koje su kazivaci
autorici i njezinim studentima kazivali tijekom istrazivanja u isto¢noj Sloveniji od 2000. do
2001. godine, a cilj je istrazivanja bio da objasni kada, za$to i u kojim se uvjetima
pripovijedaju predaje o vjeSticama u obliku svjetla ili kao nevidljivih vjeStica koje mogu
prouzroditi da se osoba izgubi na svome putu. Pritom je istrazivanje utvrdilo kako su navedena
susretanja tipi¢nija za muskarce. Naime, dok su muskarci "subjekti" takvih susreta, Zene djeluju
kao kazivatice spomenutih susreta i prenoSenja takvih prica. Naravno, muSkarci su ucestaliji
kao "subjekti" jer su ¢eS¢e nego Zene dnevno napustali okruZenje doma zbog poslova te stoga i
ulazili u takve liminalne prostore.

Navedena tematska cjelina zavrSava ¢lankom "Nekoliko litavskih predaja o nastanku mje-
sta, vode bez dna i Frau Holle (KHM 24, ATU 480)", u kojemu Bernd Gliwa propituje litavske
predaje o potonulim Zivotinjama i predmetima u jezerima i moCvarama, a pritom potonuce
autor interpretira kao pogreb, a podizanje na povrsinu povezuje sa slikama rodenja djeteta.

U cjelini pod nazivom "Suvremena mitologija" zastupljen je samo jedan ¢lanak, i to ¢lanak
"Suvremene predaje iz slovenskoga kr$kog podrucja Notranjskog u usporedbi s mitskim
predajama i puckim vjerovanjima" Monike Kropej, kojim autorica tematizira predaje skupljene
u naslovno odredenom podrucju, a interpretirane mitske predaje obi¢no su ispripovijedane kao
osobno iskustvo (memorati). Pogledajmo, primjerice, zabiljeZzeno zanimljivo vjerovanje u
zmiju koja prema vjerovanjima moze figurirati kao donositeljica dobra, Cuvarica praga, ulaza
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ili doma, kao zmijska kraljica s krunom na glavi ili u simbolizaciji mrtvih duSa. Pritom je
zanimljivo da se u suvremenim predajama iz spomenutoga podru¢ja zmija uglavnom nalazi u
poveznici sa sv. Margaretom. Naime, price o zmijama u LoSkoj dolini obi¢no kao mjesto
radnje uzimaju okolicu Smarate, koja je dobila ime prema sv. Margareti, svetici koja prema
vjerovanju §titi ljude od zmija.

Posljednju cjelinu ¢asopisa pod nazivom "Razvoj metoda istrazivanja" Cini isto tako jedan
¢lanak. Rije¢ je o Clanku "Sveti prostor u prozimanju mitske ideologije i simbolike mjesta"
Bostjana Kravanje, koji podastire metodologiju istrazivanja sakralnoga mjesta i prostora. Pri-
tom autor, medu ostalim, u okviru svetoga prostora uspostavlja tri razlikovne odrednice: sveti
prostor, u uzem smislu, koji korespondira s konceptom poganskoga (pretkr§¢anskoga) prostora,
sakralni prostor, koji korespondira s krS¢anskim konceptom svetoga prostora i religiozni
prostor, koji, kao dinamican pojam, korespondira s obrednim osobinama svetoga prostora.

Tematski vrlo inspirativan broj Casopisa Studia mythologica Slavica zavrSava prikazom
dviju knjiga (Kusum P. Merh: Yama: The Glorious Lord of the Other World, New Delhi 1996.
i Anna A. Plotnikova: Etnolingvisticeskaja geografija Juznoj Slavii, Moskva 2004.), ¢ime se
dodatno potvrduje kako je rije¢ o nezaobilaznom Casopisu o mitoloskim istrazivanjima i danas
je gotovo nemoguce zamisliti knjigu o pra/slavenskoj mitologiji a da ne referira o odabranim
¢lancima iz ovdje prikazanoga Casopisa.

Suzana MARJANIC
Treéi broj Moscenickoga zbornika, kako je to u Moséenicki zbornik, g. 3, 2006.,
uvodnoj rije¢i najavio Veseljko VelCi¢, pred- br. 3, gl. ur. Berislav Pavisi¢, gost
sjednik Katedre Cakavskog sabora opine Mosce- ur. Tomo Vin§éak, Katedra Ca-
nicka Draga, skuplja radove koji su nastali u kavskog sabora Moséeni¢ka Dra-
okviru dvogodi3njih istrazivanja brda Perun, koje ga, Zavod za kaznene znanosti
se nalazi neposredno iznad MoScCenica, i zaseoka Pravnog fakulteta Sveutiliita u
Trebis¢a u njegovu jugoistotnom podnozju te Rijeci, Rijeka 2006., 176 str.

podrucja oko tih mitologijskih toponima udaljenih

3,5 km od Moscenicke Drage. Navedena je

istrazivanja potakla Katedra Cakavskog sabora opline MoSCeni¢ka Draga, na Ciji se poziv
odazvao i Odsjek za etnologiju i kulturnu antropologiju Filozofskog fakulteta Sveucilista u
Zagrebu, te je kao koordinator istraZivanja djelovao Tomo Vins¢ak, inace i gost urednik ovoga
broja Moscenickoga zbornika. Istrazivanja su rezultirala i znanstvenim skupom Perun i
Trebisca na Ucki, odrzanom od 28. do 30. listopada 2005. godine u Moscenickoj Dragi, u
okviru kojega je organiziran i Okrugli stol o temi Komparativna istraZivanja o indoeuropskoj i
baltoslavenskoj mitologiji i recentna istraZivanja Peruna i Trebisc¢a na Ucki, a koji je okupio
etnologe, arheologe i filologe na temelju Cijih je izlaganja i strukturiran spomenuti broj
Moscenickoga zbornika, i to prva tematska cjelina.

Pritom, Moscenicki zbornik otvara Clanak "Mit u prostoru” Vitomira Belaja, koji kao
srediSte svoga istraZivanja postavlja dva ¢lanka Andreja Pleterskog iz 1996. godine, a koji je u
okviru rekonstrukcije praslavenskoga mitskog osmiSljavanja krajolika na podrucju isto¢nih
Alpa uocio da mitski interpretirani krajobrazi sadrZze tri tocke koje Cine trokut, uglavnom
povezane gromovnikom (Perunom, obi¢no na viSem vrhu), njegovim suparnikom ili sinom
(Velesom ili Jarylom kao vugjim pastirom, nize, katkad uz vodu) i njegovom suprugom
(Majkom Zemljom, Mokos, obi¢no blizu vode), a pritom se izmedu Velesa i Mokosi obi¢no
nalazi voda kao granica dvaju svjetova. Pleterski, naravno, u ovoj slici prostornoga trokuta
i§¢itava odraz drame koja se odvija medu bogovima — Veles otima Perunovu suprugu Mokos i
odvodi je u svoj svijet Vyrej/Virej, a Perun je pritom preotima. I nadalje: stranica izmedu
Peruna i Velesa u pravilu je duljina od stranice izmedu pojedinog muskog boZanstva i boginje,



