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Posuda vucedolske kulture, nazvana «Vucedolska golubica», nadena je na Gradcu, akropoli lokaliteta
Vucedol kraj Vukovara. Jama u kojoj je pronadena pripada istom horizontu kao i jama s ukopanim
i Zrtvovanim jelenom i tzv. Grob bracnog para. Svi su ovi objekti povezani s «Megaronom ljevaca
bakra». Sva tri elementa - ptica, jelen i metalurgija — povezuju se s glavnom odlikom Samanske
tehnike, a to je ekstaticko putovanje na onaj svijet i povratak s njega. Samani su za svoje rituale
Cesto koristili halucinogena sredstva, obicno posluzivana u narocitim posudama i vjerojatno se takvo
neko pice posluzivalo i u posudi u obliku ptice nadenoj na Vucedolu.

Kljucne rijeci: Vucedol-Gradac, «Vucedolska golubica», ptica, jelen, Samanizam, halucinogeno pice,
alkohol, pivo, mlijeko, medovina, brezov sok, opijum, konoplja, mandragora, bunika, kukurijek,
beladona, brsljan, mrazovac, datura, muhara, snijet, kukolj, ljulj.

Jedan predmet vucedolske kulture, poznat pod
nazivom “vucedolska golubica” vjerojatno je najslavniji
pojedinacni arheoloski nalaz iz Hrvatske. Danas se
Cuva u Arheoloskom muzeju u Zagrebu i ima inventarski
broj 8201. Proslavila se svojom izuzetnom ljepotom i
vjestinom izrade, kao i simbolikom koja je za vrijeme
domovinskog rata prerasla granice arheologije i postala
svenarodni znak (sl. 1, a-b). Slava koja joj, s pravom
pripada, ponekad nas odvodi od pravog arheoloskog
pitanja: Sto je ona zapravo i cemu je sluzila?

Ovaj je predmet pronaden 1938.g. u istrazivanjima
na Vucedolu, polozaj Gradac. Mjesto nalaza je jama
(Keller po Schmidtu) II B [118. Jama je bila dimenzija
2,30 x 2,0 m (Schmidt 1945, T.15.2); uhvadena je na

dubini — 3,20 m i dosezala je do dubine -4,60 m.
Bila je ispunjena pepelom i u njoj je, izmedu ostalog
nadeno 44 fragmenta vucedolske bijelo inkrustirane
keramike (Schmidt 1945, 36), koja pripada rano-
klasi¢noj vucedolskoj kulturi - stupanj B 1 (Dimitrijevi¢
1979, 288 id.). Zajedno s ostalom keramikom u jami
se nalazila i jedna posuda, bolje receno boca, u
obliku ptice. Posuda je visoka 19,7 cm i stoji na tri
Cepaste nozice 2,5-3 cm visine svaka. Na vrhu glave
je otvor posude, zapravo izljev od boce. Povrsina joj
je fino uglacana, malo je svjetlije pecena i ima ukrase
s bijelom inkrustacijom na ledima i na prsima. Ukrasima
je jos$ oznacen rep i oCi, kao i kljun ptice. Na vratu
ima inkrustirana tri simbola klepsidre, odnosno dvostruke

Na ovom bih se mjestu Zeljela zahvaliti svima koji su mi pomogli pri pisanju ovog rada, narocito ing. Dragomiru Brkicu,
kustosu Farmaceutskog botanickog vrta “Fran KuSan”, ing. farmacije Vitomiru Marofu, prof.dr. Aleksandru Durmanu te
mr. Klari Gonc-Moacanin. Ovaj je tekst proSirena verzija referata sastavljenog za znanstveni skup Hrvatskog arheoloSkog

drustva u Vukovaru 1999.g.
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SI. 1a

Sl la Vucedolska “golubica”, prema Praistorija jugoslavenskih zemalja, III Eneolit, Sarajevo 1979, crtez s naslovne strane, nacinio Sead

Cerkez
SL. 1b Vucedolska “golubica”, prema Schmidt 1945, T. 50, 1b

sjekire. Zapremnina posude je prema Schmidtu 3/5
litre (600ml - Schmidt 1945, 106), dok je najnovije
mjerenje zapremnine pijeskom dalo rezultat od 480
ml. Iskopava¢ Richard Rudolph Schmidt bio je
odusevljen njezinom ljepotom i nacinom izrade (Schmidt
1945, 107; T. 50.1; Vucedol Kat. 1988, no.43). Njemu
je samom na prvi pogled bilo jasno da je rije¢ o
izuzetnom nalazu i o predmetu koji nipoSto nije
mogao pripadati svakodnevnoj upotrebi. Stoga je
zaklju¢io da je to bio kultni predmet i da je u ovoj,
u svakom pogledu narocitoj boci, moralo biti ¢uvano
neko kultno pi¢e. Njega je na taj zakljucak navela
Cinjenica da su se na vratu boce nalazili simboli
dvostruke sjekire, koji su inace u Staroj Europi bili
jedan od najces¢ih kultnih simbola, a nama su
najpoznatiji iz egejskog svijeta iz broncanog doba. Na
istom je mjestu zaklju¢io da je ova “golubica” (on
ju je tako prvi prozvao) nesto strano u vucedolskom
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kulturnom krugu i da je kao simbol i kao kulturni
utjecaj morala na Vucedol dodi iz sredozemnog kruga,
tocnije iz Egeide (Schmidt 1945, 107).

Do danas njegovi su se bitni zakljucci odrzali
kao toc¢ni: da je to kultna posuda i da je u njoj
moralo biti kultno pice. No, zakljuc¢ak da se radi o
golubici danas je pod velikim znakom pitanja. Prilicno
uvjerljivo doima se teza da bi ipak prije bila rije¢ o
jarebici, $to ovu bocu dovodi u izravnu vezu s
metalurgijom', kao jednim od najvaznijih dostignuca
vucedolske kulture. Drugo je pitanje odakle ona u
ovom kulturnom krugu: istina je da su male ptice i
divlje kokice poput jarebica, prepelica, Seva itd. Ceste
u simbolickom repertoaru Stare Europe, kao i simboli
dvostruke sjekire, no ptice nisu nepoznate unutar
vucedolske kulture. Dovoljno je spomenuti glavu ptice
nadenu u Vinkovcima na lokalitetu “Zvijezda” 1977.g.
(sl. 2.) (Dimitrijevic 1979, 295; Vucedol Kat. 1988,

U grckoj mitologiji dva se hroma boga, povezana s metalima i metalurgijom, povezuju s pticom jarebicom: Hefest, bog

kova¢, te Talos, mjedeni div koji je ¢uvao Kretu. Talosa je Dedal bacio s visine, a Atena ili Afrodita su ga pretvorile u
jarebicu prije nego je udario u tlo. MusSke jarebice za vrijeme parenja izvode agresivan ples kad neobi¢no hodaju i
poskakuju. Osim toga jarebica u opasnosti hini da je hroma i da joj je oSteeno krilo. Mozda je to bilo odlu¢no u
povezivanju hromih kovaca i ptice jarebice. Vidi Bailey 1997, 120 id. Vidi takoder A. Durman, Metal u prethistorijskom
drustvu jugoistocne Europe, diss. Zagreb 1991, 162 id. sl.53-54, gdje je detaljno obrazlozena veza izmedu jarebice i
metalurgije, te je dana potpuna argumentacija zasto bi se vucedolsku “golubicu” zapravo trebalo smatrati jarebicom.
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SL. 2 Glava patke, vucedolska kultura, Vinkovci (“Zvijezda”),

prema Vucedol Kat. 1988, no. 44

no.44) ili posudu u obliku ptice s lokaliteta Zok u
Madarskoj (sl. 3.) pronadenu u istrazivanjima 1919.g.
Ova je posuda iz vremena kasne vucedolske kulture
najbliza paralela naSoj ptici: visoka je 10 cm i nije
tako naturalisticki radena kao vucedolska; nema glavu
nego je umjesto nje izljev (Schmidt 1945, 107). I ona
je ocito sluzila kao kultna posuda, vjerojatno za
drzanje neke narocite tekucine s kultnom namjenom
(Tompa 1934/35, 60-61, T. 20.6; Kalicz 1968, 98).
Kasnije, u ranom broncanom dobu u Karpatskoj
kotlini pticolike posude prilicno se cesto nalaze, kao
i askoi koji su svojim oblikom izvedenim od pticolike
posude, tijesno s njima povezani. Dobar dio kultura
u kojima se pojavljuju genetski je povezan s vucedolskom
kulturom. Tako se pticolike posude i askoi nalaze u

SIL. 3 Posuda u obliku ptice, kasna vucedolska kultura, Zok
(Baranja), prema Tompa 1934/35, T. 20.6

sve tri grupe Zok kulture poput vec citiranog primjera,
(sL.3). Isti je tip posuda za pi¢e poznat i iz Nyirség
grupe, od kojih je daleko najljepsi primjerak djelomi¢no
sacuvana posuda iz Hosszupalyi-ja (sl. 4, a-c) (Kalicz
1968, 98, T. XI,la-c). Ukras na njoj tipi¢an je za
Nyirség grupu. Iz okruzja kulture Maké takoder je
poznat jedan askos. Neko¢ se mislilo da i pticolike
posude i askoi potjecu iz juznog Balkana i egejskog
podrucja, buduéi da nisu nadeni ranije od Z6k kulture.
No, u meduvremenu su nadeni u okviru kulture
Colofeni, a danas su i posude u obliku ptica i askoi
poznati i iz badenske kulture. Dok je dvoumio jesu
li posude iz Z6k kulture egejskog podrijetla, Kalicz je
bio siguran da one iz Colofeni kulture treba povezati
sa stepskom kulturom grobnih jama (Kalicz 1968,

SL 4, a-c
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Posuda u obliku ptice, kultura Zok-Nyirség, lokalitet Hossziipalyi, prema Kalicz 1968, T. XI, la-c.
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SL 5, a-b Posuda u obliku ptice, kultura Hatvan, lokalitet Bokény-Mindszent, prema Kalicz 1968, T. CXIV/la-b.

99), tzv. Jamnaja ili Grubengrabkultur. Danas mislimo
da je mnogo vjerojatnije da pticolike posude u
vucedolsku kulturu dolaze od stepske kulture grobnih
jama preko kompleksa Baden-Kostolac-Colofeni, nego
s Kiklada. U daljem razvoju bron¢anog doba u
Karpatskoj kotlini oblik se i dalje zadrzava. Nalazimo
ih u kulturi Hatvan i ovi se primjeri izravno mogu
genetski nadovezati na one iz prethodnih kultura na
ovom podrucju. Oblici nastavljaju u Ottomény, Perjamos
i kompleksu Panonske inkrustirane keramike (Kalicz
1968, 171 id. T. LIL10; LVII, 7; LX, 3; LXIX, 1;
CX1IV,1,2; CXV, 1-5, 6-9). Najljepsi primjerak iz kulture
Hatvan je pticolika posuda iz Bokény-Mindszenta
(Kalicz 1968, T. CX1V, 1): posuda je lijepo ukrasena
i vrlo je naturalisticki izvedena 1 svjedo¢i nam o
dugoj tradiciji izrade takvih posuda za pi¢e na ovom
podru¢ju, a mi bismo dodali i o dugoj tradiciji
pijenja posebnog pifa iz tako posebnih posuda (sl
5,a-b).

Nije dvojbeno da je rije¢ o kultnoj posudi, ali
kakvoj posudi, koja joj je bila namjena i, Sto je
vaznije, koja je bila namjena pi¢a koje se u njoj
posluZivalo; u kakvim se prigodama to pice posluzivalo
1 kakvo je moglo biti? Da bi se na to odgovorilo
treba prije svega pogledati okolinu ovog nalaza. Na
tlocrtu (sl. 6.) iskopavanja Gradca vidi se da jama II
B [ 18 Cini trokut s jo§ dva vrlo vaZna nalaza: jedan
je jama II E [J 8,9 u kojoj je sahranjen Zrtvovani
jelen, jedina pojedina¢no, namjerno sahranjena i
Zrtvovana Zzivotinja koja je nadena na Gradcu; te
jama BG [ 20 u kojoj se nalazio tzv. Grob bracnog

2
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para. Sve su tri jame ukopane prakticki iz istog
horizonta: jama II B se hvata na dubini -3,20m, jama
IT E na dubini -3,10 m, a jama BG na dubini -3,05
m. Sve su tri jame ¢ini se povezane s golemim
objektom, megaronom I, tzv. megaronom ljevaca bakra,
koji je uhvaden na dubinama -2,40 — 2,65 m. Ukopani
se jelen nalazio neposredno pred ulazom u megaron,
a “golubica” i bracni par malo udaljenije od njega.
Za sada nefemo obracati previSe paznje na “grob
bra¢nog para” jer je on tema za sebe. No, pred
nama se pokazuje cjelina: jedan Zrtvovan i samostalno
sahranjen jelen, jedna boca u obliku ptice, lako
moguce jarebice i jedan objekt u kojem je neprijeporno
dokazana metalurska aktivnost, tocnije prerada arsenske
bronce. Tek ova cjelina moze nas uputiti na pravu
namjenu “vucedolske golubice”.

kook ook

Ako bismo krenuli od ptice same po sebi mozemo
nai¢i na golemi kompleks pti¢je simbolike, raSiren
cijelim svijetom, sa svim moguéim znacenjima i tu bi
bilo vrlo teSko precizno odrediti uze znacenje vucedolske
ptice. No, trokut ptica-jelen-metalurski kompleks suzava
nasu potragu i odvodi nas u jednom to¢no odredenom
pravcu.

Jelen je bio prisutan u Staroj Europi i vrlo se
Cesto prikazivao, no ako trazimo kulturni krug u
kojem je jelen gotovo najvaznija i najceS¢e prikazivana
zivotinja, onda ¢emo ga nadi medu nomadskim narodima
od crnomorskih stepa do srediSnje Azije. U tim je
krajevima jelen simbol ratnika, vladara i $amana’.

M. Miliéevi¢ Bradac, “Of deer, antlers, and shamans”, u tisku.



M. Milicevi¢ Brada¢ : » Vucedolska “golubica” kao posuda

«, Opvsc. archaeol. 26, 71-98 2002.

‘--m--—--.-—_---—-----------------1

B
,,/

AN
S.SV
S
QW

|
|
1
l
i
l
|
\
|
\
|
|
|

p c"° ’ |
- 3 ’% 1
=1 ?//2/9 //9 |
A / |
|| IS : |
v Z | ‘
\ ! l |
.‘ > : |
“ e 210-340 \ l \‘
\ %i \\\\\\\\\\\E \ | : \
\ = f\(\\\\\\\\\\\\\\ ' ‘
\ : \ 622 | \
\ | ! § | |
| |
\ .% ! -
v\\l 4/'/
Ve
4
/
N 4/-/

Sl 6

Samanizam je danas Cesto spominjan termin,
iako jo$ nije posve jasno o Cemu se zapravo radi.
Vecina ¢e autora definirati Samanizam kao “tradicionalni
korpus specificnih tehnika i ideologija, koje su se
mogle upotrijebiti za rjeSavanje duhovnih problema”
(Ripinsky-Naxon 1992, 1). Ono $to Samanizam razlikuje
od drugih religija je nedostatak redovitih svecenika.
Njega odrzavaju Samani - ritualni prakticari. U biti,
ne radi se uopce o definiranoj religiji, nego o tehnici
ekstaze koja je naSla svoje mjesto u mnogim religijama

75

Tlocrt polozaja Gradac ( Vucedol), prema Schmidt 1945, Textbild 18, Plan I

svijeta. Upravo ta proSirenost Samanizma po svijetu
navodi na pomisao da je nastao vrlo rano, ve¢ u
gornjem paleolitiku, kao jedan od odraza ljudskog
napora da sistematizira razumijevanje nadnaravnog
svijeta (Lewis-Williams 1997, 813). Razumijevanje i
percipiranje nadnaravnog postize se ekstatiCkom
komunikacijom izmedu dva svijeta i ujedinjenjem covjeka
i duha u jednom meduprostoru. Samanizam ritualizira
fantastiéno i daje oblik neznanim podrucjima. Ta su
«neznana podru¢ja» u biti iskazana kao najdublje
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strukture u psihi i o€ituju se kao komadanje Samanova
tijela, prolazenje kroz vatru, komunikacija s elementarnim
silama, uspon na nebo preko stabla svijeta ili kozmicke
ptice, silazak u podzemlje i susret s raznim demonima.
No, sam je Saman vrlo prakti¢an: on se koncentrira
na ono S$to je bitno i Sto u danoj situaciji treba
napraviti. U nacelu on mora znati kako oti¢i “onamo”,
obaviti §to treba (dovesti natrag izgubljenu dusu ziva
covjeka, odvesti dusu umrlog, dobaviti zivotinje za
lov, nagoditi se s vladarima i duhovima, milom, silom
ili prijevarom 1 vratiti se ziv ku¢i preko opasnih
krajeva). U okviru tih znanja i tehnika jedna je
skupina pojedinaca dobivala ezotericna znanja o ovom
i onom svijetu. Te spoznaje omogucavale su im
psihodinamicke tehnike ekstaze uz vrlo ¢estu pripomoc
halucinogenih supstanci (Halifax 1982,7; Ripinsky-Naxon
1992: 39; Deeg 1993, 96-97; Hamayon 1994, 564;
Burkert 1996, 69). Takve se spoznaje ne stjecu
odjednom, ve¢ su nasljede iskustva mnogih generacija.
Odabrana skupina pojedinaca tako je u druStvu stvorila
“malu misticnu elitu” koja je dobila vrlo veliku mo¢.
Izvor te modi je poznavanje nadnaravnog, trans pomocu
kojeg je Saman lijecio bolesne i odvodio duSe umrlih
na onaj svijet, komunicirao s bogovima i duhovima i
dovodio zivotinje za lov od Gospodara/Gospodarice
zivotinja. Osim toga Saman je posjedovao golemo
znanje o svetim i moc¢nim biljkama i o njihovom
utjecaju na psihu. Pomocu tih je biljaka Saman lijecio,
ali je i sam odlazio na svoj daleki put pod njihovim
utjecajem. Samani su ispunjavali vaznu drustvenu ulogu
i odrzavali su socijalnu ravnotezu. Samanovi razlozi
za izazivanje ekstaze i otvaranje psihe nisu osobni —
oni su drustveni, namijenjeni dobrobiti zajednice i
stvaranju reda ondje gdje prijeti kaos (Halifax 1982,
7). On je o svojim dozivljajima na onoj strani
pripovijedao uz pomo¢ mimike i simbola i ritmiziranim
iskazom iz kojeg se, po svoj prilici, razvila poezija i
moguée je da su upravo Samani bili ti koji su
zapoceli oralnu epiku (Thornton 1970, 23; Hamayon
1994, 565; Riches 1994, 383; Burkert 1996, 67-68).
Stoga nije cudno da su, na primjer, upravo sibirski
Samani bili Cuvari i prenositelji lokalnog kulturnog
nasljeda. Imali su uistinu golemo znanje o religioznim
ritualima, medicini, kao i mitovima i pjesmama. Izvjestaji
s terena kazu da su neki jakutski Samani raspolagali
vokabularom od 12.000 rijeci, $to je oko tri puta vise
od prosjeka (Rudgley 1993, 37). Tehnika je nekako
preziviela do danas, tako da mozemo reéi da je
danas Saman klasicnog (tj. sibirskog) tipa osoba koja
moze stupiti u kontakt sa svojim duhovima pomo¢nicima,
u ekstazi putovati u razne svjetove nedostupne obicnom

3

¢ovjeku i odande dovesti duSu bolesnika, te moze od
bogova izmoliti blagoslov za svoj narod (bilo doslovno,
da im bog dade zivotinje za lov, bilo u prenesenom
znacenju opcéeg blagostanja) ((Marazov 1989, 3; Marazov
1992,309; Ripinsky-Naxon 1992, 42). Samanizam je
tijesno povezan s lovom i razvio se u lovackim
druStvima, a danas je prezivio kod mnogih sibirskih
naroda koji viSe nisu lovci, kao tehnika lijec¢enja ili
pracenja dusa mrtvih na onaj svijet (Burkert 1979,
88-89)°.

Kao tehnika za postizanje tocno odredenog cilja,
Samanizam je najviSe utjecaja imao u ne baS dobro
sistematiziranim i kodificiranim religijskim sistemima.
Stoga ovdje moramo dodati da vucedolska kultura
kad je rije¢, na primjer, o funerarnim obicajima i
ritualima, pokazuje da se radilo o prilicno labavom i
ne ba$ dobro definiranom sistemu. Cini se da religija
vucedolske kulture u cjelini nije bila dobro definirana,
ni dosljedna, budué¢i da se radi o mjeSavini
staroeuropskih i novih elemenata (mozda indoeuropskih).
U takvom okoliSu Samanizam je mogao imati svoje
vrlo vazno i utjecajno mjesto, ako je suditi po paralelnim
antropoloskim podacima. Ono S§to zacluduje je
univerzalnost misticnog iskustva, te nevjerojatna
uniformiranost simbola Sirom svijeta (Lewis 1971, 38
id.). Dugotrajna usporedna proucavanja uspjela su
ustanoviti jednu opéu morfologiju Samanizma, koja se
zacudnom dosljednoS¢u pokazuje Sirom svijeta u raznim
periodima. Lokalne i kulturne varijante postoje i
mogu se dobro definirati, ali opéa je morfologija
manje-viSe ista. Vucedol ne bi trebao biti izuzetak.
Ono S$to se razlikuje od kulture do kulture je sadrzaj
Samanskih iskustava i vizija, koji ovisi o osobnosti i
okoliSu u kojem je pojedinac odrastao. Oni odreduju
kako ¢e se iskusiti “promijenjeno stanje svijesti”.
Samanski rituali su, osim toga, morali kontrolirati do
neke mjere, razinu halucinacija koje stvara ZivCani
sistem (Lewis-Williams 1994, 286; Lewis-Williams 1997,
813). Ako je vjerovati nalazima i ako ih pravilno
tumacimo, onda mozemo reéi da imamo tragove
Samanizma, koji se na Vucedolu polako razvodnjava
pod utjecajem staroeuropskih religija. Sudjelovanje u
ritualima tog tipa moze se arheoloSki prepoznati po
upotrebi raznih sredstava koja pospjeSuju religiozno
iskustvo (npr. ples, glazba, droga, nanoSenje boli), a
predmeti koji su se koristili za glazbu ili drogu mogu
naznaciti odrzavanje takvih rituala (usp. Renfrew &
Bahn 1996, 391).

A. Alfoldi (1931, 393 id.) je prvi upozorio na
zZivotinjske prikaze u azijskim kulturama i povezao je
euroazijski zivotinjski stil sa Samaniznom. Nakon njega

U suvremenoj antropoloskoj literaturi postoji tendencija da se Samanizam ograni¢i na jedan odredeni stupanj razvoja

kulture u Sibiru ili arkti¢kom krugu. To je ipak teSko odrzivo, buduéi da je predodzba o paralelnom postojanju razlicitih
svjetova i granici medu njima koju mogu prije¢i samo odabrani i dobro obuceni strucnjaci toliko raSirena Sirom svijeta,
da ovakva ograni¢enja nemaju nekog smisla. Danas znamo da Samanizam nije nikakvo razdoblje u razvitku religije, veé
se radi o funkcionalnoj kategoriji, o tehnici koja se koristila u raznim vremenima i u raznim religijama za postizanje tocno
odredenih ciljeva. Usp. Burkert 1979, 89-90; Marazov 1992, 309.
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SIL. 7 Prikaz jelena iz kurgana Axjutinsky (Poltava), prema Minns 1913, fig. 75. p. 181.

to su jos mnogi ucinili i to je postalo opée mjesto
tumacenja srednjoazijskog zivotinjskog stila ( Kirchner
1952, 245-247). Alfoldi (1931, 394-396) je posebnu
paznju obratio na danaSnje prikaze zivotinja na
grobovima ljudi koje zovu Samani i na njihovu pojavu
na standardama koje stoje ispred Samanskih koliba.
Istrazivanja su poSla i dalje i tako su u zadnjih
sedamdeset godina pokazala koliko je taj sistem
vjerovanja utjecao na duhovni zivot Europe i
Sredozemlja u prethistorijsko vrijeme i u bron¢anom
dobu (Butterworth 1966, 153). Od ovih proucavanja
do povezivanja Samanske tehnike s ranim Indo-
europljanima bio je samo korak. Ono S§to danas
znamo ili mislimo da znamo o ranim indoeuropskim
populacijama (u 4. ili 3. tisuéljecu pr.Kr.) upucuje
nas da su im rituali bili podredeni osobnom uzdizanju
u drustvu. Pretpostavlja se da u prethistorijskim
drustvima nije bilo ¢vrste granice izmedu sakralne i
svjetovne modi i aktivnosti nositelja jedne i druge
nisu, po svoj prilici, bile strogo odvojene. Rituali
moci blizi su narocitim tehnikama vidovnjaka, proroka
i Samana, nego svecenic¢ke organizacije (Sherratt 1991,
404; Radulescu 1996, 352).

Ovaj je op¢i uvod bio nuzan da bismo shvatili u
kojem se duhovnom i religijskom sistemu krec¢emo.
Radi se o Samanskim tehnikama, narocito o tehnikama
Samanskog putovanja. Udaljenosti koje Saman prevaljuje
dok je u ekstazi ponekad su stvarno goleme i mogu
se prijeéi na razne nacine. NajceS¢e lete¢i pomocu
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nekog sredstva (na primjer na strijeli), ali Saman se
moze pretvoriti i u pticu i tako doéi nezamislivo
daleko. Drugi su omiljeni Samanovi pomocnici za
prevaljivanje velikih udaljenosti konj i jelen, ponekad
medvjed (Marazov 1989,11; Marazov 1992, 319). Za
jelena se vjerovalo da je medijator izmedu neba i
zemlje, ovog i onog svijeta i da je glasnik bogova
(Halifax 1982, 82 i sl.str.83). Jelen i ptica najces¢i su
Samanovi pomocnici, stoga ne zacuduje da se upravo
u zivotinjskom stilu srediSnje Azije obje ove Zivotinje
pojavljuju zajedno, kao povezani simboli, a odatle su
preSli u umjetnost barbarskih naroda na isto¢nom
Balkanu: Geta, Dacana i Tracana. U srednjoazijskim
stepama ptica se smatrala medijatorom izmedu razli¢itih
razina ili razli¢itih to¢aka u sakralnom svijetu. Ptica
je mogla sti¢i do vrhovnog boga na nebu, ali je
mogla donijeti i bozju silu s neba medu ljude, kako
se npr. vjerovalo medu Jakutima. Jakuti su smatrali
da je ptica, koja je nosila Samana na letu prema
odredistu u sakralnoj sferi, guska (Barracano 1996,
190). Isto je tako pijetao smatran psihopompom -
pratiocem duSe na onaj svijet i zato se Cesto prikazivao
na posudama i tepisima u sredi$njoj Aziji (Barracano
1996, 191). Jeleni se, kombinirani s pticama, pojavljuju
na skitskim prikazima i u skitskoj religiji jo§ od
7.stpr.Kr. u svim podru¢jima. Na mnogim su primjerima
transformirani u nadnaravna bi¢a dodavanjem mnogih
atributa, npr. riba, krila itd. Dovoljno je spomenuti
nalaz iz skitskog kurgana Axjutinsky (Poltava) gdje
je prikazan jelen ¢iji predimenizionirani rogovi
zavrsavaju pti¢jim glavama (sl. 7.) (Minns 1913, 181,
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SI.. 8  Osmonogi jelen na srebrnom peharu, Agighiol
(Rumunjska), prema Schneider & Zazoff 1994, Abb. 10

fig. 75; Scheider & Zazoff 1994,187). Inace se motiv
jelenskih rogova s pti¢jim zavrSetcima cesto pojavljuje
u stepskoj umjetnosti tijekom 5. i 4. st.pr.Kr.
Pretpostavlja se da je prikaz ponekad povezan s
pretkom-zastitnikom ili likom vrhovnog boga nalik
grckom Zeusu (Farkas 2001, 156). Posebno bliska
paralela jelenu iz kurgana Axjutinsky nalazi se u
kurganu br. 2 u Paziriku na Altaju. To je jedan
zavrsetak Stapa ili mozda dio konjske opreme, nacinjen
od kombinacije drveta i koze. Prikazuje krilatog grifona
koji guta jelena, a svaki jelenski parozak zavrSava
glavom pijetla na dugom vratu. Sli¢ne prikaze nalazimo
takoder u kurganima u Filippovki (Oro Kat. 2001,
kat. br. 41). U prilog ovome moze se citirati i slavni
nalaz iz Kelermesa (Kuban). Medu ostalim stvarima
ondje je bila zlatna casa (zdjelica) za pi¢e i na njoj
su iskucavanjem prikazani jeleni i divokoze kombinirani
s pticama u letu (Rostovtzeff 1922, PI. VII.). Ono $to
je posebno zanimljivo na ovoj vazi je to da cijeli
ukras tece s unutraSnje strane vaze i stoga bi bio
posve nevidljiv kad je ¢asa puna pica (pod uvjetom
da piée nije prozirno kao voda). Prema tome ovaj
prikaz mora imati viSe veze s teku¢inom nego s
¢inom pijenja, budu¢i da se ¢ini da je cijela slika
posvecena tekudini, a ne onome koji pije. Dodajmo
tome da je u indo-iranskoj tradiciji (koja je bliska
skitskoj) cCasa za pice simbol vidjelaca i svecenika
(Kuzmina 1976, 74). To je simbolika koja mora da se
odnosila na ono §to je bilo u caSi, a ne na status
osobe i sasvim dobro nadopunjava ¢udan nacin izrade
ukrasa na caSi iz Kelermesa.

Ovdje bismo na trenutak otiSli na sasvim drugi
kraj Sredozemlja, do Iberskog poluotoka. Ondje je u
eneolitiku poznata cijela jedna kategorija keramike

S 9  Ptica s rogovima i ribom, srebrni pehar, Rogozen
(Bugarska), prema Schneider & Zazoff 1994, Abb. 10

zvane «simbolicka keramika». Tamnosmede je ili crne
boje, ukrasena urezivanjem, otiskivanjem, pecatima ili
reljefom. Medu ukrasima narocito su primjetne «oci»,
kao i solarni motivi i razne valovite i cik-cak linije,
te zoomorfni motivi od kojih su najces¢i jeleni. Posebno
su zanimljivi komadi koji imaju ukras urezan s
unutraSnje strane posude. Medu tim unutrasnjim
ukrasima nalazimo i jelena. Ova se keramika uglavnom
nalazi u naseljima, manje u grobovima, pa se danas
misli da je povezana sa svijetom zivih koliko i sa
svijetom mrtvih*.

Od Skita je opisani nacin izrazavanja presao
Getima. Kao primjer mogli bismo navesti blago iz
Agighiola u Rumunjskoj, gdje se na peharima za
pie nalaze prikazi jelena kombiniranih s pti¢jim
glavama. Na knemidi iz istog blaga prikazan je covjek
koji pije dok mu je na drugoj ruci ptica (Schneider
& Zazoff 1994, 145, Abb.1). Na trackim se prikazima
Cesto pojavljuje jelen s osam nogu i s krilima, u
kombinaciji s rogatom pticom (sl. 8, 9). Prikazani
simboli dio su komunikacije u druStvu, poseban jezik
kojim se priopéavaju neki pojmovi vazni za cijelu
zajednicu. Tako se mozZda u prikazima nazire,
Sifrirana poruka u kombinaciji jelen-ptica, koja bi
podrazumijevala alternativnost jelena i ptice kao
Samanovih duhova-pomocnika (Marazov 1992, 322).
U tom se duhovnom sistemu smatra da Zivotinje mogu
Covjeka necemu nauciti i da mogu komunicirati s ¢ovjekom.
One mu se obracaju i u snu kao prikaze. Zivotinje
pokazuju put za vrijeme ekstatickog iskustva i nude mu
pomo¢. One su glasnici nevidljivog svijeta duhova i ono
Sto samo zivotinje vide, ponekad u narocitim okolnostima
moze postati vidljivo covjekovom oku’. Jelen i ptica dva
su takva prenosioca poruka i znanja s onog svijeta.

4 Zanimljivi komadi ukraseni s unutras$nje strane su npr. fragment iz Muzeja u Cordobi, koji ima jelena i geometrijski ukras
na unutras$njoj strani posude (Pena & Lopez-Astilleros 2000, fig. 2.3) ili fragment iz Cerro de la Virgen (Orce, Granada)
(ibid. fig. 3.3). Sve zajedno autori su nabrojili trianest vaza s ukrasom na unutrasnjoj stijenki. Vidi Pena & Lopez-Astilleros

2000, 286-291.

> E. Comba, “Visioni dell’orso: ritualitd e sciamanesimo tra gli indiani delle pianure” u A. Bongioanni & E. Comba eds.
Bestie o Dei? L’animale nel simbolismo religioso, Torino 1996, 23-44, 28-29.
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Druga vaZna referentna tocka u ovom osvrtu je
“megaron ljevaca bakra”, srediSte metalur§ke proizvodnje
na Vucedolu. Metalurgija je od rana vrlo bliska
Samanizmu. Prvi su metalurzi imali relativno isti sta-
tus kao Samani, imali su sli¢ne privilegije i slicnu
druStvenu mo¢. Taj status proizlazi iz sakralne sfere
tajnog znanja. Nemamo ovdje mjesta ulaziti u sve
detalje, ali napomenimo samo da mitovi Sirom svijeta
govore da metali dolaze s onog svijeta i samo kovac
zna kako doéi do njih; on mora prijeéi granicu
svietova da bi ih dobavio, na isti nacin kao S$to
Saman prelazi granicu svjetova, pa to postaje najveca
kovaceva tajna, koliko i najveéa Samanova tajna. U
nekim sredinama kovaca smatraju jednakim, ako ne i
superiornim Samanu. Jedna jakutska poslovica kaze:
“Prvi kova¢, prvi Saman i prvi loncar bili su braca po
krvi. Kova¢ je bio stariji brat, a Saman srednji”
(Eliade 1982, 87). Druga jakutska poslovica kaze
“Kovaci i Samani potjecu iz istog gnijezda” (Roux
1958, 453-454, n.78). U povijesti se za mnoge velike
ljude vjerovalo da su bili kovaci. Tako jedna legenda,
u koju je povjerovao pisac Ibn Batuta, kaze da je
Gengis Khan bio kova¢ (Roux 1958, 454).

Osim tajanstva povezanog s porijeklom metala,
vjerojatno se smatralo da se jedna tako sloZena i
zahtjevna vjeStina kao Sto je obrada metala ne moze
savladati bez pomo¢i carolija. Tako se i kovacima
pripisivala mo¢ predvidanja buduénosti i mo¢ ¢aranja,
pa prema tome i oni mogu komunicirati s razlifitim
kozmickim zonama. To znaci da i kovaci poznaju put
onamo i kako se prelazi granica i sve opasne tocke
na toj granici. Poznavanje puta izuzetno je vazno, pa
se moze dogoditi da vodi¢ na tom pogubnom putu,
osim ptice ili jelena, Samanu bude kova¢ (Marazov
1994, 45). Osim toga upravo kovaci izraduju posvecene
predmete koji su neophodni Samanima za njihove
rituale, a to su metalna zrcala i metalne imitacije
kostiju. Ovdje bismo mogli navesti jedan nalaz iz
Engleske koji pripada ranom bron¢anom dobu. Na
lokalitetu Upton Lovell (Wiltshire) naden je jedan
grob (G2) i u njemu mnogobrojni perforirani privjesci
od kosti i kremena, kao i metalurSki alat na kojem
su nadeni tragovi zlata. Ovim je alatom ocito dovrSavan
zlatni nakit. Taj je pokojnik danas oznacen kao metalurg,
zlatar i Saman u jednoj osobi (Shell 2000, 271-272).
Za naSu temu ovo je izuzetno vazan nalaz, jer
potvrduje ono Sto je bilo poznato iz etnografskih
podataka, a arheoloSki se naslucuje na Vucedolu.

S vremenom je mo¢ Samana opadala, vjerojatno
zbog sjedilackog nacina Zivota, sve veceg prodiranja

poljodjelstva i religija povezanih s njim. No, metalurzi
su i dalje nastavili imati Samanske karakteristike
(Eliade 1982, 87; Ripinsky-Naxon 1989, 223; Marazov
1994, 43). Koliko je ovaj odnos raSiren pokazuju nam
podaci iz anticke Gr¢ke. U grékom je jeziku naziv za
vjesSca (odnosno Samana) godes. Najstarija potvrda te
rijeci je jedan stih ih Foronide gdje se idejski Daktili,
izumitelji zeljeza, nazivaju gdetes® (Burkert 1962, 39).
Grcéka nam je mitologija ostavila mozda jo§ jednu
vrstu veza, ovaj put izmedu metalurgije 1 bilja. Radi
se o pri¢i o Argonautima. Znamo da Jazon nije tako
lako doSao do zlatnog runa, bez obzira na pomoc
Carobnice Medeje. Da bi ga dobio morao je ujarmiti
dva bika broncanih nogu koji su rigali vatru kroz
nozdrve, a nacinio ih je bog Hefest. Jazon je uspio
zato §to mu je zaljubljena Medeja dala pomast nacinjenu
od kavkaskog S$afranma (Crocus sativus) koja ga je
zastitila od plamena tih bikova. Jedna je pretpostavka
da bi mit o Argonautima zapravo govorio o potrazi
za metalurSkim znanjima, a Hefestovi bi bikovi bili
aluzija na metalurSke peci koje su izbacivale plamen.
To bi ujedno znacilo, ako pravilno tumacimo pricu,
da su kavkaski metalurzi mozda poznavali, ne samo
tajne svog zanata, ve¢ i lijekove za nesrece koje su se
pri tom mogle dogoditi i koje su se vjerojatno
dogadale (Doumas 1991, 19; usp. Durman 1991, 123
id.)”. Poznavanje biljnih lijekova uvijek je iSlo ruku
pod ruku s poznavanjem halucinogena i otrova, §to
nam uostalom pokazuje i spomen Safrana u ovoj
epizodi - biljke koja je vrlo opasna i prije je otrov
nego halucinogen.

Znamo da su u staroj Indiji kovaci ¢inili posebnu
zatvorenu skupinu, ¢ak su formirali odvojena sela.
Danas je to satuvano medu narodom na planini
Maikal, gdje se kovacima pripisuje nadnaravna priroda
(Germain 1954, 165). Iz Indije dolazi jo§ jedna
zanimljiva kombinacija morfema koji ¢ine naSu pricu:
ondje je sacuvano ime boga “Tvorca” (demijurga)
Tvastr. On je kovac¢ koji je nacinio Indrinu munju
( g Veda 1.32.2) i posudu za somu (Germain 1954,
167). Svi se izvori slazu da je soma opojno pice,
narkotik (u avestickom haoma). Ono S$to nas zanima
to je da ovdje vidimo zajedno u istom kompleksu
metalurgiju i opojno pice kao Sto je soma. Prije nego
Sto nastavimo pri¢u o somi, vratimo se Spanjolskom
eneolitiku i ve¢ spomenutoj «simbolickoj keramici».
U zadnje je vrijeme primijeéeno da se ova keramika
Cesto nalazi s komadima metala, kako u naseljima,
tako i u grobovima. Ustanovljena je i neka veza
izmedu «simbolicke keramike» i metalurSkog procesa

¢ Epic. Gr. Fr. ed. Kinkel p. 211 = Schol. Apoll. Rhod. 1.1129.
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U ovom konkretnom slucaju malo je tesko reéi kako bi Safran (Crocus sativus) mogao pomo¢i kao lijek. Aktivna

komponenta u Safranu su glikozidi, koncentrirani mahom u stabljici i cvijetu, pogotovo peludu, manje u gomolju. Glikozidi
su vrlo toksi¢ni i kad se uzimaju oralno izazivaju gréeve miSica, narocito lica i smetnje vida. Glikozidi se danas ne
apliciraju na kozu, niti u tradicionalnim medicinskim tehnikama. Osim toga glikozidi nisu psihotropni, niti uspavljuju, iako
je poznato i danas da beraci Safrana cesto padaju u nesvijest tijekom skupljanja peluda, koji se koristi za boje za tkanine
i za zacin. Za ovu informaciju zahvaljujem ing. farmacije Vitomiru Marofu.
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(Pena & Lopez-Astilleros 2000, 287). Kad se uzme u
obzir da je repertoar ukrasa uklju¢ivao (magi¢ne ?)
oci i cervide, onda mozemo pretpostaviti da je mozda
u toj keramici posluzivano takoder neko opojno pice.

Soma se u Vedama opisuje kao biljka, kao ekstrakt
bilike i kao bog koji se odituje ili u biljci ili u
njezinom ekstraktu. To je pi¢e uglavnom za bogove,
ali 1 ljudima daje snagu u bitki. Haoma iz iranske
tradicije koristila se na slican nacin - kao Zrtva
bogovima i kao pife za ratnike koji su od njega
padali u bojni bijes (Nyberg 1995, 382-383). Soma je
bila halucinogena 1 izazivala je blaZenstvo. To se
najbolje vidi u Vedama, gdje se somi suprotstavlja
sura, alkoholno fermentirano pice koje izaziva zlu
opijenost i predstavlja neistinu, jad i tamu, za razliku
od some koja izaziva sre¢u 1 predstavlja istinu,
blagostanje i svjetlost (Satapatha Brahmana 5.1.2.10)
(Staal 2000, 107). Moguce je da je soma imala tako
uzviSen status upravo zbog psihotropnih svojstava, za
razliku od obi¢nog alkohola koji samo opija, ali ne
otkriva tajne. Osim alkohola, jo$ se jedno pie smatra
suprotno$¢u somi, a to je otrov (visa). U g Vedi
(10.136) detaljno se opisuje izrada tog pi¢a kao i
neobic¢an, dugokos lik koji taj otrov pije. Kesin (=
Dugokosi) je pao u ekstazu od tog «otrova». Isto
tako se upravo Kesin, kao i mudraci (muni) opisuju
kako u ekstazi lete s vjetrom. I jedna i druga odlika
(psihotropna tvar i letenje u ekstazi) vrlo jasno
ukazuju na Samansko porijeklo ovih vedskih napomena
(Bongard-Levin & Grantovskij 1981, 87; Deeg 1993,
99). Tehnika pravljenja some, kako je opisana u g
Vedi (9. knjiga g Vede posveéena je somi) podsjeca
na stari nacin pravljenja vina: sok se istiskuje presanjem
izmedu kamenja i stavlja u posudu gdje se razrjeduje
vodom. Sama etimologija rijeci soma je indoeuropska
i potjece od IE korijena *seu-/*su- s izvornim znacenjem
“zakrenuti, istisnuti (tekucinu)” (Ruck 1978, 241-242;
Gamkrelidze & Ivanov 1984, 563). Osim izravne veze
s metalurgom, soma ima i izravnu vezu s pticama.
Prema g Vedi orao ili neka druga ptica krade somu
s planine ili s neba. Ne samo to, nego se od vedskih
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vremena soma povezuje s orlom i sa zmijom. S orlom
je do te mjere povezana da se 1 sama ponekad
naziva pticom. Zahvaljujuéi posjedovanju some Indra
postaje prvi medu bogovima, a pod utjecajem
intoksikacije tim piem sposoban je izvesti mnoga
velika djela. Pod utjecajem some vidioci su sposobni
sastavljati himne u slavu bogova. Vidimo da ritualno
pie preuzima i funkciju pjesnika, a veze izmedu
opojne tvari i poetskog stvaranja vide se u detaljima
iz opisa pripremanja pi¢a, a g Veda (7.26.1) kaze
da se efekti some ne mogu posti¢i ako u postupak
nisu ukljueni i sveti himni (Bongard-Levin &
Grantovskij 1981, 88-89; Falk 1989, 80; Walsh 1998,
152-153; Staal 2000, 109). U Mahabharati (MBh
1.29.2) se jasno kaze kako se soma ¢uva kao zatvorenik
u zeljeznom zatvoru, S$to je vracanje na vezu S
metalurgijom i kova¢ima (Jatavallabhula 1999, 200-
202, 215-216). Nadalje, u indijskoj epici poznato je
pice am ta, opojno i davalac besmrtnosti. Am ta, pice
besmrtnosti i «vatra bilja» (Taittiriya-Samhita 5.6.4.2)
identificira se i s travom darbhd koja se u g Vedi
spominje samo jednom (1.191.3). Mozda je rije¢ o
halucinogenoj biljci koja se konzumirala otopljena u
vodi, a spomen vatre i vruéine mogao bi nagovijestiti
da je to piée izazivalo vrudicu i vizije. To Sto se
darbhd samo sporadi¢no spominje mozda pokazuje da
je to prastaro pice koje je ustuknulo pred ritualom
some (Deeg 1993, 102-104)8. Za am tu se govorilo da
se radi od soka drveca, od trava i od zlata, sve s iste
planine (Jatavallabhula 1999, 213)°. Zlato se pojavljuje
i u pri¢i, posredno povezanoj s travom darbhd. Naime,
od rije¢i darbhd izvedeno je ime ve¢ spomenutog
tajanstvenog junaka Dugokosog - Kesin D rbhya,
kojeg neki tekstovi smatraju kraljem, neki brahmanom,
a u svima ima Samanske odlike. On je izveo jedan
ritual i tijekom tog rituala pojavila mu se u jednoj
verziji zlatna guska (Jaiminiya-Br hma a iz S maveda
2.53 - guska se pojavljuje nakon Sto je istisnuo
somu), a u drugoj verziji zlatna ptica (Kausitaki-
Br hma a 7.5). U obje verzije zlatne mu se ptice
obracdaju rije¢ima (Deeg 1993, 105-106).

Mnogi indolozi smatraju da je soma/haoma jedinstvena indo-iranska inovacija i da je drugi rani Indoeuropljani nisu pili
(Nyberg 1995, 382; Parpola 1995, 371). To je lako moguce kad je rije¢ o specificnom razvijenom ritualu u kojem se
koristila specificna supstanca soma (kod Iranaca haoma), no ve¢ i spomeni unutar vedske tradicije pokazuju da je bilo
drugih i starijih pi¢a sa slicnim efektima. Stoga ne mozemo iskljuciti upotrebu psihotropnih sredstava i s njima povezane
rituale kod ranih Indoeuropljana. Nije se upotrebljavala ba$ soma i rituali su vjerojatno bili jednostavniji, ali su sigurno
postojali, kako nam pokazuju paralelni podaci. S time se poklapa i to da mnogi danas misle da je pozadina ritualne
upotrebe some ne samo Samanska, nego i indoeuropska (Staal 2000, 111). A. Parpola (1995, 371-372) smatra da je
upotreba some pocela u Ferghani ili u planinama Zervashan u kasnijoj fazi kulture Andronovo.

Ovim podacima mogli bismo dodati jedan etnografski: u srpskom je folkloru veoma poznata trava raskovmik, magijska
trava koja moze otvoriti svaku bravu i zasun. Narocito je Zele oni koji traze zakopano blago i novce pod zemljom. Prema
narodnoj tradiciji blago mitskog kralja Radovana zatvoreno je iza brava i katanaca, koje nitko ne moze otvoriti osim
raskovnika, ali raskovnik ne moze prona¢i nitko, osim jeza. Jedna predaja kaze da onaj tko trazi raskovnik treba staviti
na sebe okove i prijeci preko livade, pa gdje okovi sami od sebe spadnu, tu ¢e naci ovu travu (V. Cajkanovié, Mit i religija
u Srba. Izabrane studije, priredio V. Duri¢, Beograd 1973, 15; S. Kuligié, P. Z. Petrovi¢, N. Pantelié, Srpski mitoloski recnik,
Beograd 1970, 252-253, s.v. raskovnik). Tijekom vremena tradicija je raskovnik prebacila na travu koja pronalazi blago i
otvara put do njega, no nema sumnje da je izvorna veza koja funkcionira u ovom mitoloskom kompleksu ona izmedu
Cudesne trave i metala, odnosno izmedu posebnog stanja svijesti i pronalazenja metala.

80



M. Milicevi¢ Brada¢ : » Vucedolska “golubica” kao posuda

«, Opvsc. archaeol. 26, 71-98 2002.

SL 10 a-b

Mit o borbi ptice i zmije raSiren je po cijelom
iranskom i kavkaskom podruéju. Ime price o toj
borbi je «Simorg i Simar», gdje je Simorg ptica, a
Simar zmija. Etimologija ovih imena veoma je zanimljiva
za naSu temu. U Azerbejdzanu simorg znali «ptica»
(usp. avest. scenameregh ili sénah-bd3 = ptica u dvije
boje, u srednjovjekovnom rje¢niku Burxane Gate). U
iranskim jezicima morg = ptica, dok prvi dio sloZenice
potjece od indoeuropskog korijena sim- u znacenju
«srebro», ili oznacava dragocjeni metal opcéenito (usp.
gréki dsemon = dragocjeni metal u ingotima). Prema
toj etimologiji simorg bi bila «ptica od srebra» ili
«ptica od dragocjenog metala». Prema drugoj
pretpostavci korijen saena bi mogao znaciti «nebo», a
saena-merey bi prema tome bila «nebeska ptica».
Naime, avesticki scena-meregh se prevodi kao «ptica-
orao», dok se sdena prevodi kao «orao». No, H. W.
Bailey (1985, 58) je u veinahskom jeziku (sjeverna
Osetija) nasao korijen sena u znacenju «nebesko
plavetnilo» ili «zelenilo trave». Ovaj korijen ima analogije
u jezicima CeCenskom, inguskom, bacbijskom, dargijskom,
kao i u slavenskim jezicima (usp. sinj, O ) (Bailey
1985, 58; Salmanov 1992). Obje su teorije zanimljive,
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Srebrna pozlacena amfora iz kurgana Chertomlyk (Ukrajina), prema Minns 1913, fig. 46,47, p. 159-160

ali ako obratimo paznju na onu prvu koja ime
Simorg izvodi izravno od indoeuropskog korijena za
dragocjeni metal, onda imamo naznaku za vezu izmedu
ptice i metalurgije, kakvu smo ve¢ vidjeli na indijskom
primjeru. U folkloru, narocito u bajkama, predmeti
od zlata i srebra uvijek predstavljaju «onaj» svijet, a
isto tako ono S§to je boje zlata i srebra pripada
«onom» svijetu ili vodi «onamo» (Korolkova 2001,
177). Svi ovi navodi pokazuju nam s jedne strane
izravnu vezu izmedu ptice i opojnog pica, ptice i
poezije, a s druge strane izmedu ptice i metala (npr.
dragocjenog metala poput zlata i srebra). Taj odnos
metala (narocito plemenitog metala), ptice i pica
moze se vidjeti na predmetu iz Mikene, poznatom
kao «Nestorov pehar», koji se datira oko 1550.g.pr.Kr.
To je zlatni pehar s dvije rucke na cijem se obodu,
na mjestu gdje se rucke spajaju s obodom, nalaze
dvije male zlatne ptice raSirenih krila. A. Parpola je
upozorio na izuzetnu slicnost ovog pehara s jednim
peharom od elektrona iz Muzeja Metropolitan u New
Yorku, koji potjece iz nekog opljackanog groba u
Baktriji. Ovaj pehar na obodu ima ptice (orlove ili
jastrebove) raSirenih krila (Parpola 1995, 362, fig.1 —
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«Nestorov pehar», fig. 2- pehar iz Muzeja Metropoli-
tan). Nijedan od ovih pehara nije morao sluziti za
ispijanje nekog narocitog pica, ali je mozda u njihovoj
koncepciji sacuvana prastara veza metal-ptica-pice.
Nosioci vucedolske kulture nisu nam ostavili, na zalost,
pisane spomene o sebi, ali zato arheoloSki kontekst
govori mnogo: na Gradcu na Vucedolu nalazimo
“megaron ljevaca bakra” i peci za taljenje metala,
kraj njega jednu vrlo specificnu bocu za pice u obliku
ptice, te jednog zakopanog jelena pred samim
megaronom. To bi dovelo zajedno, usred vucedolske
akropole, metalurge i Samane.

* ES %

Do sada smo vidjeli da na vucedolskoj akropoli
mozemo identificirati tri morfema koji sva tri zajedno
figuriraju u Samanskoj tehnici: pticu, jelena i metalurgiju.
Sve se tri pojave povezuju s glavhom odlikom Samanske
tehnike, a to je ekstaticko putovanje na onaj svijet i
povratak s njega. U svim izvorima nailazimo na
podatke da se takvo putovanje najcesce poduzimalo
uz pomo¢ nekih drugih sredstava koja su morala
potaknuti ulazak u trans ili izmijenjeno stanje svijesti.
Najcesée su to ritmovi zi¢anih instrumenata ili bubnja'®,
te razna halucinogena sredstva. Halucinogeni i njihova
kontrola jedna su od bitnih odlika Samanizma. Na
putovanju se uglavnom leti i, buduéi da je trans vrlo
Cesto nalikovao na let, ne zacuduje da se zarana
povezivao s pticama; iako ne lete samo Saman i
ptica, mogu letjeti i njegovi pomocnici jelen, konj i
medvjed (Halifax 1982, 24).

O vezi izmedu ptica i halucinogenih biljaka imamo
izvjeStaje iz klasicne antike. Na primjer, orao se
smatrao zaStitnikom “Crnog kukurijeka”, biljke za
koju se vjerovalo da je tako otrovna da moze beraca
otrovati preko koze. Zato su se pri branju Kkoristile
rukavice i cijelo se vrijeme pazilo da ne naide orao
koji je nadzirao biljku i koji bi mogao napasti beraca
(Theophr. Hist. plant. 9.10.3)'". Bunika (izrazito
halucinogena biljka) i silfion (biljka koja je izumrla
jo$ do rimskog vremena, pa ne znamo to¢no koja je)

brali su se tako da bi se ptica vezala za biljku i ona
bi je iScupala (Aelian. Varia historia 9.32). Magicna
biljka glykyside (slatki Sipak, ma §to to bilo) povezivala
se s djetlicéem. Morala se skupljati nocu inace bi
djetli¢ koji je ¢uva mogao iskopati oc¢i beracu (Ruck
1978, 94)2. Ptica koja je pratila ili vodila Samana na
njegovom putovanju morala je biti povezana s
halucinogenim sredstvima pomoc¢u kojih se Saman
upucivao na put. Isto tako, ako bi se Saman pretvarao
u pticu, onda je ta ptica i te kako tijesno bila
povezana s halucinogenim sredstvima koja je Saman
uzimao prije pretvorbe.

Jedan je Saman iz naroda Cukéi u Sibiru rekao
antropologu Waldemaru Bogorasu: «Na strmoj obali
rijeke postoji zivot. Glas je ondje i govori glasno.
Vidio sam «gospodara» glasa i razgovarao sam s
njim. Podlozio mi se i prinio mi je Zrtve. DoSao je
jucer i odgovorio je na moja pitanja. Mala siva ptica
s plavim grudima dolazi mi i pjeva Samanske pjesme
u Supljini grane, zove svoje duhove i prakticira
Samanizam. Djetli¢ udara u svoj bubanj u stablu
svojim kljunom. Pod sjekirom drvo se trese i stenje
kao bubanj pod batom. Sve ovo dolazi na moj
poziv»!®. Ovaj je Saman izravno povezao djetlica sa
Samanizmom, a vidimo da se ta veza ocuvala od
antike do modernog folklora.

Ovdje se moramo ponovo osvrnuti na vezu izmedu
ptice, halucinogena i ve¢ spomenute pretpostavke da
su Samanova ritmizirana pripovijedanja bila zapravo
pocetak oralne epike; odnosno vjerovanja da poetska
inspiracija dolazi s onog svijeta. Ta je veza potvrdena
u vedskoj Indiji i po svoj je prilici porijeklom iz pra-
indoeuropske starine. Naime, soma se ne dobavlja
samo herojskim poduhvatom. Ona se pomocu moci
rije¢i (v ¢) i metra dovodi na zemlju. Ve¢ u g Vedi
nalazimo vezu izmedu ptice s jedne strane i govora,
metra i poezije i poetske inspiracije. V 10.177 je
¢uvena himna ptici gdje ptica simbolizira poetsku
inspiraciju ili viziju vidioca (Jatavallabhula 1999, 203).
Osim toga, pjesma ptice moze takoder biti sredstvo
pomocéu kojeg Saman leti i ta ga pjesma prenosi
nezamislivo daleko (Halifax 1982, 24).

10

U srednjoj Njemackoj, Ceskoj i Moravskoj nalaze se predmeti od keramike na koniénoj nozi, bez dna, s ravnom plohom
koja ih zatvara na vrhu. Datirani su u eneolitik i protumaceni su kao bubnjevi (Filip 1969, 1494, s. v. Trommel i slika).
Posebno je zanimljiv grob iz Nietlebena (Saalkreis, srediSnja Njemacka) koji se datira u Bernburg period oko 3200.g.pr.Kr.
U tri odvojena dijela groba nadena je, u drugoj komori, Salica za pice s jednom drSkom (Bernburger Tasse), dok je u
predvorju bio keramicki bubanj (Sherratt 1991, 421).

Na drugom kraju svijeta, u vedskoj Indiji, mit povezuje orla i halucinogeno pi¢e somu. Orao ukrade somu. Cuvar some
odapne strijelu za orlom i odvali mu jedno pero ili kandzu. Pero ili kandza padnu na zemlju i promijene se u razliCite
biljke koje se koriste u zrtvama kao zamjena za somu. To su paldsa- ili parna- stablo (Butea frondosa) ili putika biljka
(Basella cordifolia). Vjerojatno se radi o vremenu kad se soma vise nije mogla ili nije znala dobaviti, pa su umjesto nje
koriStene zamjene za koje je trebalo nac¢i mitolosko opravdanje. (Bongard-Levin & Grantovskij 1981,95 Jatavallabhula 1999,
203).

U srpskoj je tradiciji poznata jos jedna mitoloska biljka, a to je “zemaljski klju¢”, trava koja je pronalazila bilo koji put.
Nju je poznavala jedino ptica Zuna i samo ju je ona mogla pronaci (V. Cajkanovié, Mit i religija u Srba, 15). Pronalazenje
pravog puta jedna je od bitnih odlika Samanizma Sirom svijeta i ovdje nam je prezivjela predodzba da je trava ta koja
moze pomoc¢i da se pravi put pronade. S druge strane, vidimo opet povezanost ptice srodne djetlicu s cudesnom travom.

W. Bogoras, The Chukchee (American Museum of Natural History Memoirs vol. 11), Leiden-New York, 1904-1909.
Citirano kod Halifax 1982, 9.
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U ovom kontekstu mogli bismo spomenuti slavnu
srebrnu i pozlaéenu amforu iz skitskog kurgana u
Certomlyku (sl. 10, a,b). Majstor koji je radio amforu
morao je dobro poznavati Skite, iako nema ni traga
skitskog stila u izradi ove vaze. Ona je posve grcki
rad. Visoka je 70 cm. Na svom dnu ima tri izljeva,
jedan kao konjska glava i dva kao lavlje glave, a u
izljevima mreze za procjedivanje. Ona je ocito morala
posluziti za neko pice koje je imalo pjenu na vrhu i
koje je ostavljalo talog na dnu, a u skitskom krugu to
je mogao biti kumys, fermentirano kobilje mlijeko,
prilicno jak alkohol. Datacija vaze je nesigurna, ali
mogucée da je iz 4. ili 3. st.pr.Kr. (Minns 1913, 288-
289; Kuzmina 1976, 75; Scheider & Zazoff 1994, 193).
Ono §to nas zanima na njoj, to je vegetabilni ukras na
donjem dijelu amfore. Medu viticama su prikazane
razne ptice: orao, golubovi, guske, Caplje. Vaza je
sluzila za kumys, alkohol u koji je moglo biti dodano
jo$ ponesto i $to je izazivalo izmijenjeno stanje svijesti.
I upravo se ptice pojavljuju prikazane na njoj i jedan
jelen. Ne mozemo izbjeci vezu izmedu ptice 1 izmijenjenog
stanja svijesti izazvanog nekim pi¢em.

Halucinogeni koje su koristili Samani uglavnom
su psihoaktivni alkaloidi i njihova je upotreba bila
druStveno strogo kontrolirana - ne samo zbog velike
vjestine i znanja koje se zahtijevalo za rukovanje
njima (inace je moglo tragicno zavrsiti), ve¢ i zbog
velike druStvene modi koju je takvo znanje imalo.
Svaki povratak iz transa bio je jedna prica, a
pripovijedanjem se u drus$tvo moZe prenijeti i kulturna
promjena. Ta je promjena morala biti drustveno
prihvatljiva, te moZzemo re¢i da u srcu Samanizma leZi
i drustvena kontrola izmijenjenih stanja svijesti (Lewis-
Williams 1994, 285-286; Ripinsky-Naxon 1992, 39-42).
Stoga se wupotreba takvih psihotropnih supstanci
kontrolirala kroz to S$to su postale dijelom ritualne
prakse i religijskih prigoda. S obzirom da je poznavanje
i koriStenje ovih supstanci tako raSireno po cijelom
svijetu, kao i njihova kontrola, namece se zakljucak da
su morale biti otkrivene i koriStene u relativno vrlo
ranoj fazi ljudskog razvitka (Katz & Voigt 1986, 27).

Mogli bismo zakljuciti da su na vucedolskoj akropoli
zajedno s metalurzima i poglavicama boravili i Samani.
Ti su Samani ostavili svoj trag u sahranjenom jelenu
i jednoj boci u obliku ptice zapremnine oko pola

litre. Bududi da se Samanizam Sirom svijeta povezuje
s halucinogenim sredstvima, moramo se zapitati je li
takav slu¢aj mogao biti i na Vucedolu. Ako su znalci
na akropoli koristili takva sredstva, onda su ona
morala biti dragocjena, u malim koli¢inama i strogo
kontrolirana. Recipijent za njih morao je biti isto
tako narocit, kao $to je i tekuéina koja se stavlja u
njega. To Sto je recipijent oblikovan kao ptica, samo
nam nagovjeStava da je bio povezan sa Samanskim
“letom” i pticom kao vodi¢em. To §to je ta ptica lako
mogla biti jarebica, govori nam da su lokalni Samani
1 lokalni metalurzi bili tijesno povezana, a mozda i
identi¢na zajednica.

Kakvo je to piée moglo biti? Koje su supstance
bile dostupne vucedolskim znalcima?

ko ok ok

Hrana koja je mogla izmijeniti stanje svijesti,
odnosno ona s psihofarmakoloskim efektima bila je u
svim zajednicama tako privlacna da se u potragu za
njom ulagalo mnogo napora, ¢ak i rizika. Najtrazenije
pi¢e s takvim efektom bio je naravno etilni alkohol.
On je idealno psihofarmakoloSsko sredstvo: pojacava
emocije, mijenja percepciju, lako se apsorbira u
organizam i nema (obi¢no) toksi¢ne nuspojave. Najcesci
alkohol i onaj koji je najlakSe proizvesti u drustvima
na ranom stupnju razvoja je pive. Ne samo da je
mijenjalo percepciju bez bitnih posljedica (osim
glavobolje usp. Dioskorid 2.10: od galskog piva gadno
boli glava, a i djeluje na zivce), pivo je imalo i vecu
prehrambenu vrijednost nego nefermentirano zito i
mnogo je bolje odrzavalo metabolizam od bilo koje
druge hrane, osim Zivotinjskih proteina. Isto se moze
reci i za kruh, koji takoder nastaje pomocu kvasca od
pSenice i jeé¢ma, kao 1 pivo, samo drugacijom
procedurom (Katz & Voigt 1986, 27-28; Green 1998,
231 Mili¢evié¢ Brada¢ 1990-2000). Cini se da je varenje
piva od je¢ma i pSenice otkriveno vrlo rano, mozda
prije nego pecenje kruha, iako prve konkretne potvrde
0 pravljenju i pijenju piva s receptima za varenje
imamo iz Sumera iz 3. tisuélje¢a pr.Kr. (ibid.).
U Europi se Salice s jednom ruckom iz badenske
kulture povezuju s fermentiranim pi¢em na bazi cerealija
i mlijeka'. Jedna je teorija da su se takva pica varila
u Europi kao imitacija sredozemnog pi¢a na bazi
grozda, no mnogo je vjerojatnije da je alkohol

14 Ovdje bismo mogli usporediti etnografski podatak iz mnogo kasnijeg vremena, ali buduéi da je rije¢ o nomadima iz
srediSnje Azije, sumnjamo da se tehnologija bitno promijenila od vremena kasnog neolitika i ranog eneolitika. Naime,
Herodot (4.23) opisuje narod Argipeja (Argippaioi) daleko u unutra$njosti iza Skitije. Oni se danas, dijelom i zbog njegova
opisa, izjednacavaju s Mongolima. Kaze da zive od stabla zvanog Pontikon, koje je veliko kao smokva i nosi plodove s
kosticom. Kad su plodovi zreli tiskaju ih kroz tkaninu i dobivaju gusti crni sok koji se zove Aschy. Taj sok mijeSaju s
mlijekom i od njega prave pife. Aschy je po svoj prilici turska rije¢ i najbliza prepoznatljiva rije¢ joj je d¢i (= ukiseljen).
Rije¢ se moze odnositi i na bobice smrzike (Prunus padus) kakve su se u srediSnjoj Aziji zaista koristile kao dodatak
mlijeku i kao sredstvo za fermentiranje mlijeka (Minns 1913, 108-109). Himna iz g Vede (4.27) opisuje bijeli pehar iz
kojeg se prelijeva soma pomijeSana s kravljim mlijekom, te se uz to spominje i najbolji med (Staal 2000, 112-113). Ovdje
je vazno usporediti mijeSanje raznih pi¢a, kako ga vidimo u vedskoj himni, s arheoloskim nalazima u Europi, te s
Herodotovim opisom pi¢a Aschy. Navodi pokazuju da je obicaj mijeSanja raznih vrsta pi¢a u jednom recipijentu bio

prosiren od Europe do Indije.



M. Milicevi¢ Brada¢ : » Vucedolska “golubica” kao posuda

«, Opvsc. archaeol. 26, 71-98 2002.

proizveden od zita, meda ili mlijeka bio ovdje poznat
1 u ranijem razdoblju neolitika i da su pica te vrste
bila otkrivena i koritena prije otkriéa vina. Sirenje
opojnih pi¢a u neolitiku do danas jo$ nije razjaSnjeno
(Burkert 1983, 224; Whittle 1996, 142)". Pivo vareno
na tradicionalan nacin nema mnogo alkohola. Da bi
se Sto viSe Secera pretvorilo u alkohol tijekom varenja,
ne smije se dopustiti pristup kisika. Danas se to
moze kontrolirati pa pivo ponekad sadrzi 15-18 %
alkohola, no kod tradicionalnih metoda zrak ipak
prodire u mjesavinu i ne moze se posve iskljuciti, pa
je koncentracija alkohola 5% ili manja i ostavlja
mnogo Sefera koji se pretvara u hranjivi protein
(Katz & Voigt 1986, 31).To je prilicno lagano i ne
moze izazvati neke pojave izmijenjenog stanja svijesti
(osim nesvijesti, ako ga se previSe popije), pa je u
svakom slucaju trebalo stavljati neke dodatke u alkohol,
da bi se postigao Zeljeni efekt. S obzirom na proSirenost
je¢ma i pSenice u 3. tisucljecu pr.Kr. i na jednostavnost
procedure kojom se moglo dobiti pivo, sasvim je
razumno ocekivati da se i na Vucedolu pilo alkoholno
pi¢e na bazi zitarica'®, ali to ne bi bilo dovoljno za
Samansku ekstazu.

Ljudski rod pokazuje veliku sklonost alkoholu i
napravit ¢e ga od bilo ¢ega. Da bismo dokucili koje
su jo§ vrste opojnih pi¢a mogle biti posluzivane na
Vucedolu, moramo se posluZziti paralelnim etnografskim
1 povijesnim podacima. Osim piva, najces¢i alkohol iz
“faze prije vina” bilo je pie na bazi meda. Pica
nadinjena od fermentiranog meda mogla su biti u
upotrebi i prije otkrica poljodjelstva: bila su vrlo
raSirena 1 relativno se lako proizvodila. Nalaz iz
Egtveda (Jutland) u Danskoj posebno je znacajan. U

Zzenskom grobu iz bron¢anog doba (c. 1300. g.pr.Kr.)
naden je recipijent od brezove kore i u njemu ostaci
neke mjeSavine koja je ocito bila pice. Pokazalo se
da je u sahranjenoj posudi bilo pie na bazi meda,
a u njemu su identificirana zrna pSenice, mahovnice
(Vaccinium oxycoccus), brusnice (Vaccinium vitis idea),
mocvarna trava (Myrica gale) kao i polen lipe i
djeteline, te zrna zitarica, narocito pSenice (vjerojatno
emmer). Ovo je zapravo medovina, pivo i vino od
voca, sve zajedno pomijesano. Slian je sadrzaj naden
u Juellingeu u Danskoj, datiran u rimsko vrijeme.
Polenska analiza sadrzaja pehara iz Ashgrovea (Fife,
Skotska) pokazala je piée na bazi meda ili piva
zasladenog medom, uz veliku koncentraciju polena
lipe i trave Filipendula ulmaria (Dickson 1978, 108-
113; Long et al. 2000, 50). Polen iz posude za hranu
iskopane u North Mainsu (Strathallen, Skotska) pokazao
je veliku koli¢inu cerealija i trave Filipendula ulmaria,
pa se moze zakljuciti da je i ova posuda sadrzavala
neko fermentirano pi¢e (Long et al. 2000, 50). Ovi
nalazi s lokaliteta u Velikoj Britaniji pokazuju nam
da je mijeSanje raznih vrsta alkoloha u jednom picu
bilo priliéno wuobicajeno u bron¢anom dobu.
Srednjovjekovna tradicija govori da je u Engleskoj i
Skotskoj medovina bila pi¢e ratnika i aristokracije
(Sherratt 1987, 401 n. 17). Siguran nalaz medovine u
srednjoj Europi potjece iz zeljeznog doba iz hallstattskog
knezevskog groba u Hochdorfu (Stuttgart), koji se
datira oko 500.g.pr.Kr. U bron¢anom kotlu, koji je
stigao kao import, nadeni su ostaci pcelinjeg voska i
polen oko Sezdeset raznih biljaka, tj. radilo bi se o
nekoliko vrsta meda. Kapacitet kotla je 350 litara, a
polenska analiza pokazuje da je bilo oko 15-60 %

15

Na neolitickom lokalitetu Butmir identificiran je, izmedu ostalih biljaka, je¢am. Ciro Truhelka (Bosna u doba prehistoricko,
izd. HK.D. Napredak, 1942, 82) je mislio da je Butmir bio centar nekog kulta s orgijastickim odlikama, gdje su muskarci
pravili pivo i u odvojenim drustvima ga pili u okviru kulta. Svoje je miSljenje temeljio na velikom broju grijalica za varenje
(449) koje su sluzile za pravljenje pica od jecma. Alojz Benac je mislio da je to Truhelkina bujna masta i da se pivo
ne moze naci na tako ranom stupnju razvitka kao S$to je Butmir, te da je pravljenje piva “luksuzno troSenje” silnog je¢ma
(Benac 1951, 273-274). Nakon mnogih novih istraZivanja moramo rec¢i da je Truhelka bio blize istini nego Benac.
Ustanovljeno je ne samo da je pivo nastalo s prvim poljodjelstvom, nego da je alkohol i opijati bio vrlo jak motiv za
upoznavanje i uzgoj biljaka , dapace jedan od glavnih motiva (Katz & Voigt 1986, 27). Pivo je lako moglo biti prisutno
u Butmiru i vrlo je vjerojatno bilo. S druge strane tajna muSka druStva (Mdnnerbiinde) posvecena nekom kultu i
ogrijastickim ritualima (narocCito prije bitke) poznata su Sirom svijeta u drustvima na svim stupnjevima razvitka.

U peéini Hrustovaca, gdje su pronadeni ostaci kasne vucedolske kulture, nadeno je “obilje ostatka je¢ma”, ali ne i ostataka
drugih biljaka. Uz ovaj jeCam naden je i prilican broj kamenih Zrvnjeva (Benac 1951, 274). Moguce je da je ova kolifina
je¢ma ovamo dovucena viSe zbog piva, nego zbog dnevne prehrane. Mozda bismo u okviru ove teme morali razmisliti i
o funkciji same pecine Hrustovace. Ona tesko da je bila naseobina u pravom smislu te rijeci, tim viSe $to se u njezinoj
blizini nalaze dobro utvrdene gradine koje pripadaju kasnoj vucedolskoj kulturi, kao Zecovi. Bududi da je u samoj pecini
nadeno mnogo vrlo fine keramike, od koje se dobar dio fragmenata moze oznaciti kao pribor za pice (Dimitrijevi¢ 1979,
T. XXXVI), te buduéi da je od biljnih ostataka naden jecam i samo jeCam, nikakvo drugo bilje, mogli bismo pretpostaviti
da je Hrustovaca bila zapravo neka vrst okupljaliSta jednog tajnog musSkog drustva (Mdnnerbund), gdje su se clanovi
okupljali na zajednicke gozbe i prilicno divlje rituale uz obilje pi¢a. Andrew Sherratt (1987, 392) povezuje Sirenje pribora
za pi¢e u 3. tisucljecu pr.Kr. po cijeloj Europi s novim druStvenim ponaSanjem, odnosno gostoprimstvom temeljenim na
alkoholu. Takvo gostoprimstvo podrazumijevalo je gozbe za clanove skupine ili odabrane clanove zajednice, razmjenu
darova i ocekivanje da ¢e negdje drugdje savezniku biti uzvradeno na isti nacin. Ne smijemo pri tom zaboraviti da se
Hrustovaca nalazi u srediStu podruc¢ja bogatog rudama i da su te krajeve Bosne pripadnici vucedolske kulture naseljavali
prvenstveno zbog potrage za metalom. Je li se u Hrustovaci okupljalo jedno takvo tajno kovacko drustvo, danas ne
mozemo reci, ali ne bi bilo ¢udno da jest.
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sadrzaja meda, Sto je vrlo dobra i jaka medovina
(Sherratt 1987, 395-396). Takve su primitivhe medovine
ili mjeSavine s medovinom znale biti vrlo moc¢ne
(Wiegelmann 1976, 535-536; Sherratt 1987, 396; Rausing
1997, 995,999).

Drugo pie za koje znamo iz rane Skandinavije
je fermentirani brezov sok, ugodan ali vrlo jak alkohol
(Rausing 1997, 999). I medovina i brezov sok teoretski
su mogli biti prisutni na Vucedolu u trecem tisucljecu.
Jedna teorija, koja uglavnom pociva na etimologiji,
pretpostavlja da su se vrlo rano, ve¢ u 4. tisucljecu
koristile jabuke za pravljenje opojnog pica (Cuckovié
1942, 173). Germanski mit povezuje jabuke besmrtnosti
s bogom poezije Bragi. Ako je lingvistika putokaz,
onda je ritualno pie od jabuka bilo proSireno od
Germanije do Anatolije'’. Jabuke su vrlo pristupacne
u srednjem umjerenom pojasu i nema razloga da ne
budu prisutne i na Vucedolu. Ono §to je vrlo
zanimljivo je to da je ime germanskog boga poezije
Bragi, izvedeno od korijena koji znac¢i “fermentiranje
(pi¢a), varenje”. Postoji germanski mit o nastanku
medovine poezije (Skalds 2). Mit pripovijeda bog
poezije Bragi u prvom licu. Prema toj pri¢i patuljci
Fjalar i Galar ubili su prvog, najmudrijeg od svih
ljudi i vidioca Kvasira. Njegovu su krv pomijeSali s
medom i nacinili su medovinu tako moénu da onaj
tko je pije postaje Skald (=pjesnik) ili covjek od
znanja. Samo Kvasirovo ime odreduje ga kao
personifikaciju opojnog pi¢a fermentiranog od zita,
kvas® (Lincoln 1986, 196 n. 7). Poezija, odnosno
ritam, jedno je od glavnih svojstava Samana. Grci su
medovinu zvali methy ili methe (lat. mulsum). Porfirije
(De antr. Nymph. 7) nam prenosi da je Zeus do
besvijesti opio Krona piéem od meda (Grmek 1950,

33). Moramo dodati da kod Grka methy nije ba$
toCan ekvivalent za indoeuropski termin za medovinu.
Methy se pojavljuje samo kao poetska rije¢ za vino i
u tvorbi glagola methyo (= opiti). Obje rije¢i povezuju
se s ckstatickim stanjima i ritualima (Napier 1986,
181)*. Medovina, opijanje, ekstaza izazvana alkoholom
i ekstaticki rituali sacuvani u grékom svijetu, iako
blijedo, pokazuju da je davno, prije pohoda vina po
starom svijetu, alkohol od meda bio vazan i u
svakodnevnom zivotu i u kultu. Paralelni podaci od
drugih indoeuropskih naroda to dokazuju. Tako
ritmizirani iskaz o Samanovu putovanju i fermentiranje
opojnog pifa postaju neodvojivo povezani, gotovo
identi¢ni u imenu germanskog boga poezije i u prici
o nastanku jakog opojnog pica.

Pi¢a poput piva, medovine, brezova soka ili alkohola
od jabuka relativno su benigna. Ponekad mogu biti
malo jaci alkohol, ali to je sve. Sama od sebe ne
mogu izazvati onakav efekt kakav se u antici pripisivao
takvim napitcima na Balkanu i u eurazijskom prostoru.

Imamo izvjeStaje da su Tracani smatrali Dioniza
bogom piva koliko i vina. Pivo je za njih imalo
religioznu vrijednost. Stari pisci navode da se pivo
kod Tracana i Frigijaca zvalo bryfon, da je bilo
fermentirano od jecma, ali i od korijenja raznih
biljaka i da su ga Peonci dobili od njih. Tracani bi
od tog piva pomahnitali, a narocito kad su i§li u
borbu?'. Povezan s imenom bryton je termin broutides
(Suda s.v.). Prema Sudi broutides su Zene u transu
poput Menada (Harrison P. 423 n. 3). Kod Panonaca
i Delmata bilo je poznato pivo od jeCma imenom
sabaiam, sabaia, sabaium. Takoder smo obavijesteni
da su Iliri znali izgubiti pamet kad bi pili ovaj
alkohol. Ono S§to je zanimljivo to je da ime ilirskog

7 Prema Tacitu (Germ. 23) germanska plemena ?ive dobrim dijelom na “divljim jabukama” (poma agresta), ali u taj opci

20

21

naziv mogu biti ukljucene i ostale vrste voca. Germanski mit povezuje jabuke besmrtnosti s bogom poezije imenom Bragi.
Ime ovog boga etimoloski se izvodi od korijena *bhreu- (= fermentacija, varenje) (usp. staroengl. breowan, engl. brew,
starovisokonjem. briuwan njem. brauen, litv. birgelas = pivo.). Ako su se jabuke koristile za pravljenje opojnog pica, u
pocetku ocito za ritualne svrhe, to bi moglo objasniti semanticke promjene hetitske rije¢i mahla. Naime, rije¢ Ciji korijen
znaci “jabuka” i koja je izvorno znacila “jabuka”, u hetitskom jeziku znaci “grozd grozda”. Veza izmedu ta dva znacenja
moze se povuéi samo preko njihove zajednicke odlike, a to je pie koje opija (Gamkrelidze & Ivanov 1984, 549, 553-
554,n.50).

Konkretne podatke o prisutnosti divlje jabuke imamo iz Butmira iz neolitika gdje je potvrdena vrsta pirus malus. 1z
kasnijeg vremena divlje jabuke i divlje kruske nadene su Donjoj Dolini, kao i razne bobice (smrzika - Prunus padus i
trnina- Prunus spinosa) (Benac 1951, 272, 274). Podsjetimo ovdje da se smrzika (Prunus padus) Sirom srediSnje Azije
koristila kao dodatak picu od mlijeka.

Uspo. Starocrkvenoslavenski kvasu, ruski kvas, norveski kvas (= tijeSteno voce, sok od tijeStenog voca).

Plutarh (Mor. 672 b) donosi jo§ jednu izvedenicu od rijec¢i “med” meli koja oznacava opojno pice. To je meliteon i Plutarh
ga tumaci kao “pice barbara”, tj. piju ga barbari koji ne piju vino. (Harrison P. 422; Napier 1986, 181). Ima jo$ jedan
termin, to je nephalia, koji oznacCava intoksikante primitivnije od vina.

brytos, bryton, bryttion. Poznaju ga ve¢ Eshil i Sofoklo (ap. Athen. 10.447 b i c) , Arhiloh (ap. Athen. 447 b) i Hekatej
(ap. Athen. 447 c). Arhiloh pod rijeci bryton podrazumijeva nesto vareno ili fermentirano. Atenej u odlomku u kojem citira
Arhiloha nabraja i druge izvore koji govore o nacinu pravljenja ovog prilicno grubog piva. Dobivalo se od je¢ma i korijenja
(Hellanic. ap. Athen. 447 c; Hesych. s.v. bryton, Eustath. IL. 11.637; 22.283). “Neki ljudi”, kaze Helanik, “piju bryton
nacinjen od korijenja kao S$to Tracani piju pie nacinjeno od jecma”. Hekatej navodi da Peonci piju bryton nacinjen od
je¢ma s dodacima prosa i endivije. Usp. Liddel-Scott, Greek-English Dictionary, Oxford 1996 (9.izd.); Olck 1897, 461;
Harrison P. 423; Grmek 1950,33 id; Ruprechtsberger 1992, 19. Hopf 1976 o germanskom pivu.
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piva potjece iz istog korijena kao i latinska rije¢ sapa,
koja zna¢i “prokuhani most”, te kao ime frigijske
varijante boga Dioniza - Sabos i ime boga Sabazija.
Zbog te se etimologije frigijski Sabazije smatrao “bogom
piva” (Olmsted 1994, 277). Ova bi etimologija
nagovjeStavala da je pie imalo mo¢ da dovede u
izmijenjeno stanje svijesti i do mahnitosti>. O tome
nam izravno svjedo¢i Aristofan u Osama na pocetku
komedije. Dva roba pokuSavaju pobjeci od svoje zle
sudbine tako da piju pi¢e zvano sabazios, a to kod
njih izaziva tzv. “perzijski klimajuéi san” za vrijeme
kojeg vide cudne stvari (Aristoph. Vesp. 12 id.).
Malo dalje (v. 213) Aristofan kaze da je piée izazivalo
izmijenjene vizije (Ruck 1978, 92). U Demostenovo
vrijeme (Demosth. De cor. 313) Sabazijevi su rituali
se smatrali stranim, bezo¢nim i ozloglasenim. Orgijasticki
tijasi prolazili su ulicama urlaju¢i Euoi Saboi (Saboi
su Stovatelji boga Sabazija) (Harrison P. 417). Ako je
vjerovati ovim izvorima, onda pivo sabaja i nije bilo
tako bezazleno i nije samo opijalo alkoholom (Mili¢evi¢
Bradac¢ 1999-2000)%.

S obzirom na ono S§to smo rekli o postotku
alkohola u pivu, koji se moze dobiti tradicionalnim
metodama, a taj nije veci od 5% *, u pivu je moralo
biti neSto mnogo jace i efikasnije da izazove efekte
kakve na primjer opisuje Aristofan. Osim toga
etimologija jasno pokazuje da su sabaia i Sabazije bili
povezani u okvirima jedne ekstatiCke religije. Kakve
tocno, to danas ne mozZzemo reéi, buduéi da anticki
izvori o tome Sute, ali mozemo napomenuti da je
Trakija u antici sacuvala najviSe elemenata Samanizma
od svih opisanih naroda. O tome svjedoce, kako
pisani izvori, tako i likovni prikazi. Napomenimo
samo da je Orfej, prototip svakog Samana, bio Tracanin.

Moguce je da se pivo koje mijenja stanje svijesti
medu barbarskim narodima na Balkanu koristilo u
okviru Samanske prakse®.

Anticki svijet nije alkohol, opijate i opijenost
shva¢ao na isti nac¢in kao mi danas. Istina je da je
glavni cilj pijenja alkohola bila intoksikacija, ali i
nesto viSe od obi¢ne intoksikacije. Smatralo se da je
to oblik posjednutosti i da pie unosi bozansko u
covjeka. To je stanje kad potpuno nestaje lucidnost.
Grei su ga povezivali s poremecenim vidom,
poremecenim odnosima s okolinom, snom nakon pica,
te ludilom i putom u smrt u ekstremnim slucajevima.
Grcka rije¢ achlys mogla je znaciti tamu, nevolju, ali
i pijanstvo, a kod Homera oznacava maglu koja pada
na oc¢i umiruéeg. Na jednoj razini povezivali su pijanstvo
i blizinu smrti*, a mi pretpostavljamo da ta razina
potjece iz davne prapovijesti kad je Samanska tehnika
odvodila smrtnike preko granice smrti i vracala ih
natrag. Droga i alkohol reduciraju svijest i kao takvi
su negativni prema licnosti. No, s druge strane tesko
¢emo u ranim drustvima naci bilo koji aspekt nadahnuca
koji se ne sluzi ovim sredstvima. Njihova upotreba
moze imati dvojaki karakter: ili zavrSava u regresiji (i
gubitku svijesti) ili zavrSava u privremenoj redukciji
svijesti koja vodi do proSirenja svijesti i onoga Sto
nazivamo “videnje”?. Kako ¢e se sve odvijati ovisilo
je o znanju, vjeStini i namjeni pi¢a. Pri tom ni jednog
trenutka ne gubimo iz vida da je alkohol bio medu
ve¢inom ljudi, od svog otkric¢a, trazen zbog ugodnog
osjecaja i dobre volje koju izaziva u obi¢noj svakodnevici
(bez obzira §to nakon njega boli glava). Samo je
jedan mali broj ljudi, jedna “mala misticna elita”
znala koristiti alkohol i ostale opijate na vrlo poseban
nacin.

22 Theopomp. Fr. 41 Miiller; Amm. Marc. 26.8.2; Cass. Dio. 49.36; Hieron. Comm. 7 in Isaiae c.19; usp. Olck 1897, 461;

23

24
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Ruck 1978,92; Ruprechtsberger 1992, 19; Zaninovi¢ 1996, 391-392.

Vrlo su informativne i druge grcke rijeci za Zitarice i pice od Zitarica. Tako je tragos niZa vrsta Zitarice, vrsta pSenice
(Triticum amylaeum) i srodan je piru (Triticum spelta, u antici zeia). Vrsta zobi zvala se bromos i u 4.st.pr.Kr. bila je
rasirenija od jeCma i vrlo vazna zitarica, ali se do vremena lije¢nika Galena viSe nije upotrebljavala (Galen. De aliment.
Facult. 1.14). Jedan od nadimaka boga Dioniza bio je Bromios. Smatralo se da ime potjeCe od groma, udarca groma,
medutim mnogo je vjerojatnija teza da potjeCe od termina za Zitaricu od koje se, prije dolaska vina, pravilo alkoholno
pice. Je li Bromije bio poseban bog koji je kasnije stopljen s Dionizom, ili je Dioniz u pocetku bio bog pi¢a od je¢ma
i medovine i tek kasnije postao bog vina, danas je teSko reci. Rije¢ tragos, vrlo je dvoznacna: s jedne strane oznacava
primitivnu pSenicu, a s druge jarca (Harrison P. 415 n.2, 421). Jarac je zivotinja koja je tijesno povezana s bogom
Dionizom, na viSe nacina, pie nacinjeno od zitarica takoder. Ova igra rije¢i ima dublje religijsko znacenje nego Sto
bismo na prvi pogled rekli.

Na sjeveru Europe bio je poznat postupak kako se mogao povecati postotak alkohola u vinu njegovim smrzavanjem.
Nakon §to bi se vino smrznulo, jednostavno bi se odbacio led kao viSak vode (Ruck 1978, 89). Pitanje je je li se i pivu
istim postupkom mogla povecati koncentracija alkohola.

Kao paralelan podatak mozemo ovdje navesti primjer iz istocne skupine indoeuropskih jezika, tocnije iz indo-iranskog koji
ima posebnu rije¢ za opojno pi¢e od korijena *san-. Rije¢ je potvrdena i u skitskom jeziku: osetski scen (= pivo), Adyghe
sand (= vino). Osetski epovi sacuvali su jedan kasniji termin za dva ritualna pia: medovinu rong i bajkovito gusto pivo
celiiton (Gamkrelidze & Ivanov 1984, 564).

Harrison P. 425; E Frontisi-Ducroux, Du masque au visage. Aspects de lidentité en Grece ancienne, Paris 1995, 95.

E. Neumann, The Great Mother. An Analysis of the Archetype. (Bollingen Series XLVII), Princeton Un. Press 1963, 73-74.
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SL 11 Posuda u obliku ptice, kultura Los Millares, La Zarcita
(Huelva, Spanjolska), prema Savory 1968, fig. 51 d

Alkohol se prosirio neolitickom Europom postupno
zamjenjujuci druge psihoaktivne tvari. Izgleda kao da
je u pocetku bio upotrebljavan zajedno s ovim
supstancama, ali je kasnije alkohol sve vise prihvacan,
a upotreba psihoaktivnih tvari je gurana u stranu i
bila je sve rjeda, ogranic¢ena na uzak krug ljudi. Dvije
vjerojatno najranije psihotropne biljke koje su nam
potvrdene jesu opijumski mak (Papaver somniferum) i
kanabis (Cannabis sativa) (Sherratt 1991, 407-408;
Rudgley 1998, 137).

Polenske analize pokazale bi da je upotreba
opijuma u Europi starija od upotrebe alkohola. Moguce

je da je mak jedna od prvih uzgojenih biljaka i to
kako zbog dobivanja opijuma, tako i zbog sjemenki
velike prehrambene vrijednosti, od kojih se moglo
dobivati i ulje. Cini se da je opijumski mak bio
poznat na zapadnom Sredozemlju ve¢ oko 6000.g.pr.Kr.
Domesticirani mak prepoznaje se tako $to se viSe ne
moze Siriti sam, ve¢ mu je za razmnozavanje nuzan
¢ovjek. Kod maka to se dogada zbog zatvaranja pora
na glavici, kroz koje se inace izbacuje sjeme i upravo
su takve glavice nadene na nekim prethistorijskim
lokalitetima. On je jedna od najvaznijih medicinskih
biljaka uopce. Sadrzi mnoge narkoticke alkaloide kao
morfin, kodein, papaverin, tebain, narkein, narkotin
itd. U antici se koristio kao sedativ, analgetik i
narkotik. Ovi alkaloidi, kolektivno poznati kao opijum,
nalaze se u soku zelene glavice maka (capsula) i
dobivaju se tako da se jo$ zelena glavica zareze i sok
se pusti da iscuri. Kad se stegne, sastruze se s glavice
(Sherratt 1991, 407-408; Rudgley 1993, 24; Nyberg
1995, 387-388; Juan-Tresserras 2000, 262). Ve¢ 1878.g.
siemenke maka identificirane su u Svicarskoj u
neolitickim sojeni¢kim naseljima. U Svicarskoj ima
bar 17 neolitickih i 10 bron¢anodobnih nalaza maka,
Sto nam govori o dugotrajnoj tradiciji uzgoja i upotrebe.
Nedavno su sjemenke nadene i u najranijim slojevima
linearno-trakaste keramike u Porajnju. Danas se cijela
jedna serija keramickih predmeta, koji se pojavljuju u
francuskom neolitiku u 4. tisuélje¢u pr.Kr, tumaci kao
zeravnici koji su sluzili za ritualno paljenje opijuma
(Rudgley 1993, 22-24). Do zeljeznog doba stigao je
do Britanije i Poljske. On se mogao koristiti za
hranu i za ulje, ali je teSko vjerovati da je njegova
silna popularnost posljedica ukusnih pogacica. Veé se
tada znalo za njegova psihoaktivna i medicinska svojstva.
U malim koli¢inama ublazavao je bolove, a u veéim
je dovodio do stanja izmijenjene svijesti (Rudgley
1998, 138). Upotreba opijuma na istocnom Sredozemlju
u broncanom dobu (kad se, otopljen u alkoholu,
koristio kao analgetik u mnogim domacinstvima) dobro
je poznata i ne bismo se ovdje na njoj zadrzavali, a

SI. 12 Aribal s figurativnim prikazima, Azaile (Granada, Spanjolska), prema Ilzquierdo Peraile 1997, fig. 7.2
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u kasnijoj antici dobro se znalo da je to droga koja
ublazava bolove (Theophr. Hist. plant. 9.15.1) (Merrillees
1962; Sherratt 1991, 416; Rudgley 1993, 25-27). Za
nas je veoma zanimljiv jedan nalaz iz Makedonije, iz
nekropole Marvinci-Lisi¢ji Dol, datiran u 7.st.pr.Kr.
(Mitrevski 1999). U grobu 15 bila je sahranjena Zena
koja je, osim brojnih priloga, imala i jedan veoma
slozen pojas od broncanih dijelova (ibid. TIIL). Na
njemu je visjela bronc¢ana posuda u obliku glavice
maka s poklopcem, ukrasena pti¢jim protomama (ibid.
SI. 7). Na sve je bio nasaden globularni dodatak.
Kemijska je analiza pokazala da je u posudici neko¢
bila pohranjena velika koncentracija morfina, pa je
vrlo vjerojatno da se tu cuvala opijumska smola.
Polozaj ove posudice posebno je naglasen — ona je
sredi$nji i glavni sastavni dio slozenog pojasa Sto ga
je zena nosila. Po tome se zakljucilo da je u grobu
15 iz Lisi¢jeg Dola vjerojatno bila sahranjena neka
peonska svecenica. No, ovdje posebno treba obratiti
paznju na ritualne konotacije opijuma, kao i na
¢injenicu da je posudica bila ukraSena pti¢jim
protomama, $to opet dovodi u izravnu vezu jedan
opijat i ptice. Isto tako nam postaje malo jasnije $to
se zapravo nalazilo u pivu koje su Peonci konzumirali
u narocitim prigodama. Ipak, nisu samo Peonci koristili
opijum. Anticki izvori to nam, makar i posredno,
govore za Skite. Pri tom mozemo vidjeti kako su se
svi oni ponaSali nakon S§to bi se napili od takvog
pi¢a. Parmenon iz Bizantija, jampski pjesnik iz
helenistickog vremena, u jednoj je usporedbi vrlo
slikovito opisao pijanog Skita (ap. Athen. 5. 221 a-b).
Kaze da jedan covjek loce vino kao Sto konj loce
vodu, govori samo skitski i ne zna napisati ni jedno
slovce; usnuo lezi u pitosu i izgovara samo jednu
jedinu rije¢ kao da je pio opijum (hés mékona
phdrmakon pinén) (Ivantchik 1997, 37-38).

Kao strukturalna paralela za naSu temu mogu
nam posluziti nalazi iz Spanjolske. Ovdje se kapsule
1 sjemenke nalaze u neolitickom kontekstu na
lokalitetima Cueva de los Murciélagos (Zuheros,
Coérdoba), Cueva de los Murciélagos de Albunol
(Granada), Cueva del Toro (Antequera, Mélaga). U
eneolitickom kontekstu mak je naden na lokalitetu
Buraco da Pala, a u bronanodobnom u Penlosi
(Juan-Tresserras 2000, 263). Neoliticki lokalitet Cueva
de los Murciélagos u Albunolu (Granada) datiran je
oko 4200.g.pr.Kr. U grobovima na lokalitetu nadene
su koSare pletene od trave i u njima veliki broj
kapsula opijumskog maka. Okolnosti nalaza pokazuju
da se ovdje povezivao opijum s izmijenjenim Stanjima
svijesti 1 sa smréu (Rudgley 1993, 25; Rudgley 1998,
138). Za nasu temu posebno su zanimljivi nalazi s
neolitickog lokaliteta Can Tintorer, gdje se obavljala
intenzivna rudarska aktivnost i gdje je naden zajednicki
ukop 28 individua. Utvrdeno je da su ovi rudari
konzumirali opijum, iako vjerojatno u terapeutske
svthe (jedan od njih, u ¢ijim su zubima pronadeni
tragovi kapsule maka, prezivio je dvostruku trepanaciju
lubanje) (Juan-Tresserras 2000, 263). Kultura Los
Millares u juznoj Spanjolskoj predstavlja prve metalurge
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u 3. tisuéljeu pr.Kr, nosioce tehnologije arsenske
bronce. Upravo iz ovog okruzja potjee vrlo bliska
paralela nasoj ptici: posuda u obliku ptice vrlo slicne
jarebici (sl. 11) nadena na lokalitetu La Zarcita
(Algarve, pokrajina Huelva) (Savory 1968, fig. 51.d).
U tom je podrucju bilo najvise ruda i tu je metalurska
aktivnost bila najjaca. Je li slucajnost da je posuda
oblikovana poput ptice nadena u okruzju kulture
bazirane na preradi arsenske bronce, poput vucedolske?
Mozda nam odgovor mogu pruziti paralele iz istog
podrucdja, ali iz kasnijeg vremena. Tradicionalni kultni
simboli i religijska praksa ne odumiru tako lako i
imaju tendenciju da se na jednom podrucju zadrZavaju
veoma dugo i da prezivljavaju etnicke promjene. Oni
se mijenjaju pod stranim utjecajima, prilagodavaju se
novim okolnostima, ali temeljna morfologija ostaje
ista. Zbog toga mislimo da nam je dopusteno citirati
keramiku iz Azailea, koja je datirana u 2.st.pr.Kr. ili
imaju bogati slikani ukras (sl. 12.). To su vrlo sloZzene
slike na kojima su prikazane razne Zivotinje, psi,
koze, konji?, jeleni, ptice i zajedno s njima biljni
motivi globularnog oblika koji bi lako mogli predstavljati
opijumski mak. Posebno je zanimljiv aribal na kojemu
zajedno vidimo prikazane jelene, ptice i mak (Izquierdo
Peraile 1997, 80-82, fig. 7.1 i 7.2). Svi tumaci do sada
smatraju da ovi prizori moraju imati veze s ritualnim
¢inom. Neki su ih povezivali s funerarnim svijetom,
neki su predlagali da su slike aluzija na dionizijske
rituale, neki da je rije¢ o vezi s plodovima zemlje i
najstarijim sredozemnim civilizacijama za koje se znalo
da su upotrebljavale opijum u ritualima. Jedna je
pretpostavka (buduéi da na aribalima figuriraju samo
muski likovi) da se radi o prikazima zakletve ili
pakta u prisutnosti predmeta sakralnog karaktera
(Izquierdo Peraile 1997, 95). No, do sada nitko nije
napomenuo da bi se moglo raditi o ritualima Samanskog
tipa, a to se Cini najvjerojatnijim. Vidimo zajedno
muskarce (dobar dio njih su ratnici), jelene i ptice,
kombinirane s prikazom psihotropne biljke par excel-
lence, a to je opijumski mak. Ista kombinacija koju
nalazimo na Vucedolu.

Pojedini elementi (morfemi) i simboli rituala i
kulta mogu se nadi Sirom svijeta i zaista je moguce
da s vremenom i prostorom mijenjaju svoje znacenje
1 poruku koju prenose. Zato je teSko i vrlo nesigurno
tumaciti svaki morfem posebno. No, kad se oni
kombiniraju u prepoznatljive sklopove, kad ¢ine sintaksu
simbola onda smo na sigurnijem terenu. Tesko da je
slucajnost da se ista sintaksa simbola pojavljuje na
razli¢itim mjestima. Ako kod pojave pojedinih simbola
ne mozemo biti sigurni u njihovo zajednicko ishodiste,
onda kod pojave dosljedne sintakse istih simbola
mozemo s veéom sigurno$éu pretpostaviti zajednicko
daleko porijeklo. Stoga mislimo da se moze upotrijebiti
primjere iz Spanjolske za rasvjetljavanje problematike
na Vucedolu; pogotovo ako se nije Europom Sirila
samo tehnologija arsenske bronce, ve¢ i Citava ona
slozena duhovna konstrukcija povezana s njom, a ciji
je Samanizam neodvojivi dio. Ako istu kombinaciju
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morfema nalazimo i tako daleko od Europe, kao S$to
je vedska Indija, onda bismo mogli re¢i da taj ritualni
i magijski kompleks metalurgija-ptica-opojno pice (soma)
po svoj prilici pripada indoeuropskom nasljedu.
Upotreba kanabisa ili konoplje (Cannabis sativa)
moze se pratiti od neolitika. Budu¢i da je konoplja
nitrofil, biljka koja voli duSik, lako se mogla odomaciti
na gomilama otpada koje su nastajale oko neoliti¢kih
naselja. Tako je vjerojatno vrlo rano domesticirana,
medu ostalim i zbog odli¢nih niti od kojih se radilo
grubo tkanje, uZad i slicno. Domovina je ove biljke
srediSnja Azija i odatle je vrlo rano proSirena starim
svijetom. Sastojci koji u njoj djeluju su cannabidiol,
kanabicka kiselina, kanabionic¢ka kiselina, kanabidiolicka
kiselina, te tetrahidrocannabinol (THC) (Rudgley 1993,
28; Juan-Tresserras 2000, 264). Iz ranog 3. tisucljeca
pr-Kr. postoje dva nalaza: prvi je kurgan u Gurbane!tiju
(blizu Bukuresta), gdje je bio recipijent s pougljenjenim
sjemenkama konoplje; drugi je iz konteksta
sjevernokavkaskog ranog broncanog doba i tu je
takoder bio recipijent s pougljenjenim sjemenkama
konoplje. Nalazi konoplje vremenski se i zemljopisno
poklapaju sa Sirenjem kulture grobnih jama iz
crnomorskih stepa prema Rumunjskoj, Bugarskoj i
Madarskoj (Sherratt 1991, 408). Skiti nastavljaju ovu
tradiciju koriStenja konoplje kao opojnog sredstva.
Vise je nego slavan Herodotov (4.75) izvjestaj o tome
kako Skiti pod koznim Satorima udiSu dim konoplje.
U skitskim grobovima u Pazyryku nadeni su metalni
Zeravnici 1 u njima pougljenjeni ostaci sjemenki konoplje.
U kurganu broj 2. (datiranom u kasno 5. ili rano
4.st.pr.Kr.) pronadeni su ostaci drvenog okvira za
takav kozni Sator. U srediSnjoj Aziji konoplja je
koriStena za izazivanje transa kod Samana, a sli¢no
govore 1 kineski izvori. Nema sumnje da je vec
zarana imala ulogu u Samanskim ritualima (Bongard-
Levin & Grantovskij 1981, 90-92; Sherratt 1987, 398;
Rudgley 1993, 34-37; Nyberg 1995, 386-387; Rudgley
1998, 138-139). Tracani su upotrebljavali konoplju na
viSe nacina i tako nam Herodot (4.74) kaze da su od
njezinih niti pravili odjecu, a da su je njihovi svecenici
zvani Kapnobatai koristili da udu u trans (Rudgley
1993, 30). Samo ime Kapnobatai (= hodaci po dimu)
govori da su «iSli» pomocu dima, Sto je pokazatel;
prema Samanskom nasljedu. Posve je siguran nalaz
konoplje u Hochdorfu u ve¢ spomenutom knezevskom
grobu (Sherratt 1987, 402 n.21; Sherratt 1991, 408;
Green 1998, 231). Konoplja je bila veoma vaZna u
starom svijetu, iako trenutno nije na$ prvenstveni
interes, zato S$to se efekt postizao udisanjem dima
njezina li¢a (glavna koncentracija opojnih sredstava
je u liS¢u, ne u sjemenkama; no, kod gorenja lis¢e se
pretvara u pepeo, dok sjemenke pougljene, pa su

nam one pokazatelj da je tu zapravo gorjelo lisée), a
nas trenutno zanimaju sredstva koja su se mogla
konzumirati kao pice i koja su djelovala oralno. Iako
nije iskljueno da su vucedolski Samani mogli koristiti
konoplju, koja bi gorjela u Zeravnicima i kadionicama,
kakve su pronadene u vucéedolskoj kulturi.

Vrlo cesta biljka s anestetickim i psihotropnim
svojstvima koja se nalazi posvuda u Europi je man-
dragora (Mandragora officinalis)®. Poznata je odavno.
Egipatski izvori spominju pivo s mandragorom ili
pivo od mandragore kao omamljujuée sredstvo.
Dioskorid (4.76) je mandragoru otopljenu u vinu
koristio kao sredstvo za izazivanje dubokog sna kod
pacijenata prije operacije 1 pri tom je morao biti vrlo
oprezan: alkaloidi u korijenu mandragore vrlo su
toksi¢ni i prevelika je doza mogla biti silno opasna.
Bobice mandragore usporedivane su s vinom i po
izgledu i po psihofarmakoloskom efektu (Xenoph.
Symp. 2.24; Theophr. Hist. plant. 6.2.9; Hesych. s.v.
mandragora) (Ruck 1978,93; Baumann 1993,108, fig.
174,175;Rudgley 1993,96-99; Rudgley 1998,137). Korijen
mandragore otopljen u pivu, mogao je biti teorijski
dostupan na Vucedolu.

Sljedeca biljka koje ima prakticki posvuda kao
korova je bunika. Grcka je tradicija dobro znala za
halucinogena svojstva bunike i njihovo je otkriée
pripisivala Heraklu. Izvori govore da je bila cesto
pi¢e zbog jake opojnosti, narocito kod omladine
(Xenoph. Oecon. 1.13; Pherecrat. Fr. 72 Edm; Plin.
NH 25.35-37). Dioskorid (4.69) je najviSe koristio
bijelu buniku (Hyoscyamus albus) za ublaZavanje bolova
i izbjegavao je druge vrste, narocito crnu (Hyoscya-
mus niger) (Ruck 1978,93; Gursky 1978, 101-102;
Baumann 1993, 104, fig. 169). Crna bunika je vrlo
otrovna i kad se konzumira izaziva halucinacije, euforiju,
zamucen pogled, vrtoglavicu, ubrzani rad srca, a moze
dovesti i do smrti ako su koli¢ine prevelike. Halucinacije
izaziva sastojak skopolamin. Za ta straSna svojstva
bunike znalo se ve¢ u antici, a znalo se i to da je
sjeme deset puta jaceg djelovanja od liS¢a i da se
kuhanjem ne uniStavaju otrovna svojstva biljke. Tako
doza od 20 sjemenki moZze izazvati povraanje 1
gubitak svijesti, ponekad guSenje. Efekti uzimanja
bunike su iracionalno ponaSanje, vizualne, slusne,
olfaktivne i taktilne halucinacije, privremeni gubitak
pamdcenja, obilno znojenje (Rudgley 1993, 95; Juan-
Tresserras 2000, 269; Long et al. 2000, 50). Posebno
¢udne efekte na covjeka ima udisanje dima od zapaljenih
sjemenki: to je osjecaj da se tijelo rastvara, raspada
ili nestaje, kao i osjecaj letenja (svi ovi efekti dobro
su poznati u Samanizmu — vecina Samana kaze da je
iskusila raspadanje i komadanje vlastitog tijela, a o
letenju da i ne govorimo). Na neolitickom lokalitetu

2 U prethistoriji i antici mandragora je bila mnogo proSirenija nego danas, naroCito u nasim krajevima. Danas je ima samo
u Dalmaciji i to na jednom jedinom mjestu u Konavlima; drugdje je potpuno nestala. Zahvaljujem ing. Dragomiru Brki¢u

na ovoj informaciji.
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Balfarg (Fife, Skotska), datiranom oko 3710-2610.
g.pr.Kr, u jednom fragmentu posude nadena je velika
koncentracija polena i sjemenki bunike. Nalaz se
obi¢no tumaci kao dokaz o upotrebi halucinogena u
ritualne svrhe, iako je to tumacenje danas stavljeno
pod sumnju (Long et al. 2000, 49-53).Ve¢ smo rekli
da je bunika u tradiciji bila tijesno povezana s
pticama i da su je zapravo ptice brale (Aelian. Varia
historia, 9.32). Njezina pristupacnost i raSirenost ¢ine
je vrlo vjerojatnim kandidatom.

Kukurijek (Helleborus sp.), naro¢ito crni kukurijek
silno je otrovan, ali ima i halucinogena svojstva: sve
je stvar doziranja (Baumann 1993, 104-105). Lako se
uoCava jer cvate jo§ na kraju zime, prije drugog
proljetnog cvijeca, a crni kukurijek zna procvasti jo$
pod snijegom. Najstariji hrvatski naziv za ovu biljku
je ¢emerika crna (Cuckovi¢ 1942, 7). Tri su najpoznatije
vrste kukurijeka H. albus, H. macrantus i H. niger, s
time da su niger i macrantus najjaci. Aktivna
komponenta u ovoj biljci je alkaloid helebrin koji je
vrlo opasan i moZe biti smrtonosan. U antici je
kukurijek bio poznat kao lijek za duSevne bolesti, pa
tako izjave poput Bibe helleborum (pij kukurijek!) ili
Helleboro eget (treba mu kukurijek!) oznacavaju osobu
koja nije pri sebi i trebalo bi je izlijeciti (ibid. 7).
Zanimljiva je Teofrastova tvrdnja da dodir s korijenom
kukurijeka izaziva glavobolju, zato Sto ga u okolici
Samobora i danas zovu glavobolek ili glavobolka
(ibid. 9). No, Teofrast dodaje joS jedan podatak: da
je crni kukurijek bio povezan s pticama, tocCnije s
orlom koji ga je cuvao (Theophr. Hist.plant. 9.10.3).
Moramo samo dodati da je u klasithom sibirskom
Samanizmu orao jedna od ptica koja odnosi Samana
na putovanje na onu stranu i do bogova (Eliade
1985, 132-133). Vjerojatno veza izmedu njih nije
slucajna i po svoj je prilici kukurijek, pravilno
upotrijebljen, mogao ponijeti Samana isto tako brzo i
daleko kao i orao. A tu je i ve¢ spomenuta strukturalna
paralela s indijskom somom: somu donosi orao, orlovo
pero se pretvara u biljku koja je u Zrtvenoj upotrebi
zamijenila pravu somu. U g Vedi soma je stvarna
biljka, bez obzira na sve rasprave koja bi to biljka
mogla biti. Spominje se i kao stabljika i kao istisnuti
sok (Jatavallabhula 1999,212-213).

Medu otrovne biljke pripada i beladona ili velebilje
(Atropa belladona). Cesto se nalazi na Cistinama u
planinama. Dioskorid (4.74) je zove strychnon manikon
i daje njezina svojstva: 3 do 4 mililitra otopljena u
vinu izazivaju ugodne halucinacije, 6 do 8 mililitara
¢ine da te halucinacije mogu potrajati i Cetiri dana,
12 do 16 mililitara ubijaju. Isto je tako bilo poznato
da je deset ili dvanaest bobica dovoljno da ubije
Covjeka. Aktivne tvari u ovoj biljci su hyoscyamin i
atropin. Moze se konzumirati oralno, ali se moze
nanijeti i preko koze i tada je takoder aktivna.
Beladona izaziva halucinacije, stanje ekstaze i freneticne
aktivnosti, kao i erotske fantazije. Njezino ime At-
ropa dolazi od imena bozZice Atropos, jedne od
sudenica, “neumoljive”, koja je presijecala nit zZivota
(Ruck 1978, 91; Baumann 1993, 111, fig. 177, Rudgley
1993, 94; Juan-Tresserras 2000, 269)%.

Biljka poznata po svojim psihotropnim svojstvima
je i brsljan (Hedera helix), osim toga ima ga posvuda.
U antickoj je Grckoj bog Dioniz bio intimno povezan
s brSljanom, ali i s psihotropnim biljkama opéenito.
Dodan vinu mogao je izazvati mocne halucinacije
(Dioskorid. 2.176; Plin. NH. 24.75) (Cuckovi¢ 1942,
39-45; Ruck 1978, 88).

Vrlo vjerojatan kandidat mogao bi biti i mrazovac
(Colchicum autumnale) kojeg u jesen ima gotovo
posvuda. Njegova je aktivha komponenta alakaloid
kolhicin koji izaziva promijenjeno stanje svijesti i
ekstatina stanja, a u vec¢im koli¢inama i smrt (Gursky
1978, 366-367).

Oleandar (Nerium oleander) je jo$ jedna na popisu
opakih biljaka. Za njega su Grcei mislili da je porijeklom
iz Kolhide, §to dovoljno govori o njegovim otrovnim
1 magijskim svojstvima, buduéi da je za Grke Kolhida
bila zemlja magije, ¢arobnica (slavne Medeje) i svega
Cega se treba Cuvati. Smrtonosan je za ljude i Zivotinje,
zato ga na primjer koze ne diraju ve¢ ga obilaze.
Aktivna komponenta u oleandru je alkaloid oleandrin,
koji blokira bubrege, a u vecoj kolicini izaziva nekrozu.
No, male koli¢ine ekstrakta lista otopljene u vinu
mogle su imati ljekovite efekte (Disokorid. 4.82).
Plinije dodaje da je kao dodatak vinu povecavao moc
opijanja, te da je korijen umirivao, a sok iz li§¢a da
je izazivao ludilo (Plin. NH. 21.45) (Ruck 1978, 91;

? Mandragora, bunika i beladona imaju prilicne koli¢ine atropina i mogu se apsorbirati i kroz kozu. Kad se tako unesu u
organizam izazivaju osjecaj letenja i osjecaj silne snage (Napier 1986, 159). U srednjem vijeku u receptima za letenje vrlo
se Cesto spominje perSun, ali neki vjeruju da je to zapravo kukuta koja mu nalikuje po izgledu (iako ni sam perSun nije
ba$ naivan, jer ulje nacinjeno od njega mozda ima amfetaminska svojstva). Inace je kukuta (Conium maculatum) vrlo
otrovna i u antici je bas§ po tome bila poznata; u manjim dozama mogla se koristiti kao vrlo jak sedativ iako je znala

izazvati delirij (Rudgley 1993, 95).
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Baumann 1993, 111, fig. 229)%. Kakve su sve mogle
biti dodavane trave i kakvi su im mogli biti efekti
pokazuje nam opis svetkovine Antesterije u Ateni
gdje se izrijekom spominje droga u vinu (Plut. 3.655¢)
koja je otvarala grobove i omogucavala duhovima
mrtvih da se vrate u grad. Vino su pili Zivi u
masovnoj pijanki na dan Choes, koja je imala odlike
mracnjackih rituala (svatko je pio za sebe u potpunoj
tiSini). Aristofan u komediji Aharnjani prikazuje lik
koji svom neprijatelju Zeli ruzno putovanje na Antesterije
i nada se da ¢e ovaj dozivjeti ludacke halucinacije (v.
1166-1167) (Ruck 1978, 92). Ono $to je ovdje zanimljivo
je veza izmedu droge i povratka mrtvih na ovaj
svijet, tocnije prelazenja granice izmedu svjetova. To
je predodzba koja je prastara i saCuvana je sve do
klasicnog vremena, a govori o umijecu prelazenja
granice izmedu svjetova, odnosno sredstvu pomocu
kojeg se to moglo uciniti.

Vrlo je dobar kandidat i biljka opojna loéika
(Lactuca virosa), koje ima posvuda u srednjem
umjerenom pojasu. Ona daje gust mlijecni sok bogat
alakloidima i gorkom tvari (glikozidi). Od antike se
koristila kao nadomjestak za opijjum zato jer ima
halucinogena svojstva. Sredstvo dobiveno iz njezinog
mlije¢nog soka zvalo se lactucarium (npr. poznat je
lactucarium germanicum) 1 koristilo se kao narkoza
prilikom tezih zahvata, kao §to je amputacija i slicno?'.

Poseban je problem datura (Datura stramonium).
Vrlo je opojna i izaziva jake halucinacije, ali bez
toksicnih posljedica, stoga je pogodna za Samanska
“putovanja”. No, kod nje je pitanje odakle je uopce
dosla u Europu, gdje se pojavljuje tek u 16.st.
Tradicionalno je miSljenje da je donesena iz sjeverne
ili srednje Amerike, $to bi je odmah iskljucilo iz
naSih razmatranja. No, nova je pretpostavka da je
mnogo vjerojatnije da je u Europu stigla iz podrucja
juzne Rusije, Kavkaza i podru¢ja oko Kaspijskog
jezera (Hoppe 1975/1, 392 id, s.v. Datura), $to bi je
ucinilo vrlo ozbiljnim i zanimljivim kandidatom, bududi
da su veze s juznoruskim stepama prilicno dobro
dokazane u vucedolskoj kulturi. Na Zzalost do nekog

novog otkrica koje bi razrijeSilo ovaj problem, moramo
daturu staviti pod upitnik i ostaviti po strani.

Na kraju moramo spomenuti pripadnike biljnog
svijeta koji su odavna poznati po svojim halucinogenim
svojstvima, a to su gljive i gljivice. Upotrebljavaju se
Sirom svijeta upravo za postizanje transa. Tako je vrlo
rasirena bila upotreba gljive muhare (Amanita muscaria),
a medu Ugro-Fincima u Sibiru bila je uobifajena
prije nego §to je uveden alkohol (Bongard - Levin &
Grantovskij 1981, 92-94; Halifax 1982, 57). Najraniji
izvjeStaji o njezinoj primjeni u Sibiru potjecu iz prvih
kontakata Rusa sa sibirskim narodima. Tako izvjeStaj
iz 1658.g, dnevnik poljskog ratnog zarobljenika, opisuje
upotrebu muhare kod naroda Ostjaka u zapadnom
Sibiru (Rudgley 1993, 39). Danas se smatra da su
psihotropna svojstva muhare otkrivena joS u gornjem
paleolitiku — tada je postala vrlo ¢esta medu brezama
i crnogoricom u sibirskoj tajgi, nakon S§to se oko
10.000 g.pr.Kr. povukao led (ibid. 14). Aktivna supstanca
gljiva Amanita muscaria i Amanita pantheria je ibotenicka
kiselina, koja izaziva stanje laznog pijanstva, jake
gréeve, agresivno ponaSanje, te  psihomotoricke
poremecaje 1 vizualne i sluSne halucinacije. Uz to
mijenja percepciju (mogu se iskusiti efekti makroskopije
i mikroskopije). Druga aktivna supstanca je muscimol.
Prilikom suSenja muhare ibotenicka se kiselina
razgraduje, a zamjenjuje je muscimol, koji ima bar
pet puta snaznije djelovanje. Ova ¢e supstanca ostati
stabilna i nakon S$to se osuSena gljiva otopi u nekoj
tekudini (Staal 2000, 110). Efekti variraju od doziranja,
naina pripreme, kao i od kulturnog nasljeda i
psiholoSkih ocekivanja onoga koji gljivu uzima. Moze
se konzumirati sirova, kuhana ili suSena, te kao
ekstrakt — kako se konzumira jo$§ u krajevima gdje se
taj obiCaj zadrzao do danas, a to su zabaceni dijelovi
Pirineja i Alpa i u Sibiru. Kod Korjaka u Sibiru
konzumirao se urin onih koji su uzimali muharu i taj
je takoder bio psihotropan. NajsloZeniji nacin uzimanja
je taj da se gljiva natapa u vinu od borovnica
(Vaccinium uliginosum) (Rudgley 1993, 40-42; Nyberg
1995, 390-393; Juan-Tresserras 2000, 266-267). Sto se

30 Anticki izvori koji govore o raznim dodacima alkoholu koji bi morali povecati mo¢ opijanja ili izazvati stanja izmijenjene
svijesti, svi govore o dodacima vinu. To je i razumljivo, buduéi da je vino bilo domaci alkohol u Grckoj i Italiji, dok je
pivo bilo na rubovima drustva i nezanimljivo za pisce, te se i mnogo manje pilo. No, dodaci vinu su vrlo zanimljivi i ocito
je da je njihovo poznavanje rezultat travarskih znanja i iskustava mnogo generacija. Iste biljke koje se u antici spominju
kao dodaci vinu, u prethistoriji su mogle s istim efektima biti dodavane pivu ili medovini ili pi¢u od jabuka ili breze. Tako
kad nas izvjeStavaju o uspavljuju¢im efektima mirte ili ulja od majorana (Dioskorid. 1.77; 1.68), onda moramo pretpostaviti
da su iste biljke morale biti poznate davno prije pisanih spomena, kao i njihova svojstva. Tako je ulje od Safrana
uspavljivalo (Disokorid. 1.64), ciklame u vinu su izazivale prividenja i imale su opojni efekt (Plin. NH. 25.67). Za tamjan
(Libanotes) se tvrdilo da izaziva ludilo, a ako se pio u veéim koli¢inama u vinu mogao je izazvati i smrt (Dioskorid. 1.81).
Grci su nam ostavili izvjeStaje o vinu koje izluduje i ubija, sigurno zbog dodataka (Herod. 6.75-84; Athen. 10.436). Platon
kaze da su vina namijenjena za sakralne svrhe bila jaca i opojnija od obi¢nih jer su trebala izazvati ludilo kod sudionika
(Plat. ap. Diogen. Laert. 3.39) (Ruck 1978,91). Nema sumnje da su bila pojacana halucinogenim dodacima. Isto je tako
bilo koji alkohol mogao biti pojacan istim dodacima da bi se postigao isti efekt.

31 Hoppe 1975/1, 627 id. s.v. Lactuca. Popis mnogobrojnih antickih izvora koji je spominju vidi kod Stadler, RE XXIIT Halbb.
1924, 367-369, s.v. lactuca; Thesaurus Linguae Latinae VI11/2, fasc. VI, Leipzig 1972, s.v. lactuca.
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arheoloskih potvrda uzimanja muhare ti¢e, do danas
je poznat samo jedan i to nesiguran slucaj. Radi se
o prikazima iz broncanog doba u Skandinaviji i
pitanje je vidi li se na njima Amanita muscaria ili ne.
Ova polemika nije do danas rijeSena (Kaplan 1975;
Fagg 1976; Juan-Tresserras 2000, 267).

Od naroda Jurak iz zapadnog Sibira dolaze podaci
koji kazu da se pred ofima Samana pojavljuju «Mubharini
ljudi». Oni nemaju noge ni vrat, a tijelo im je
cilindricnog oblika. Krecu se velikom brzinom pred
Samanom i njegova se vjeStina sastoji u tome da ih
sustigne. Koliko ¢e ih biti zavisi od broja gljiva koje
je Saman pojeo. Stoga kazu da Saman uzme dvije i
pol gljive jer ¢e se pred njim pojaviti dva potpuna i
polovicni «Muharin covjek». Ovaj se posljednji krece
mnogo sporije od onih potpunih i Saman ga mozZe
sti¢i, a ovaj ¢e ga voditi do pravih, potpunih vodica.
Ovi vodi¢i Samanu otkrivaju sve one zapletene putove
na onom svijetu, narocito put za povratak kuc¢i (Rudgley
1993, 42)*. Ipak moramo spomenuti da se u Sibiru
takoder smatralo da muhara nije neophodna za
Samansko «putovanje» i da su je zapravo uzimali
samo «slabi» Samani, koji nisu mogli otiéi «onamo»
pomocu tehnike i snagom svoje volje, nego im je bilo
potrebno jedno takvo sredstvo (Eliade 1985, 210;
Nyberg 1995, 393).

Oni koji su sudjelovali na Samanskim seansama
prilikom kojih su se koristile gljive izvjeStavaju da je
sve poprimalo ritmic¢ke obrise, a Samanovo pjevanje
je dobivalo Zzarko obojene oblike (Wasson 1978, 18).
Sinestezija i Sarenilo boja tipi¢ni su za jaka psihotropna
sredstva poput LSD-a. To je prevelika tema da bismo
je detaljno obrazlagali, ali moramo napomenuti da se
u prirodi takvi halucinogeni alkaloidi nalaze u gljivicama

snijeti ili zitne hrde. Najcesce dvije vrste su Claviceps
purpurea i Claviceps paspali. Claviceps purpurea napada
bar 35 vrsta trava, ukljucujuéi pSenicu, raz, jeCam i
zob, te kukolj. U antici je dobar dio polja morao biti
zarazen, mozda ne u tolikoj mjeri da izazove jake
farmakoloske efekte ili smrt, ali dovoljno da izazove
simptome “vatre Sv. Ante” (ta je bolest u srednjem
vijeku bila smrtonosna®). Claviceps purpurea nema
mnogo halucinogenih alkaloida, ali ima ergotoksina:
dietilamida lisergicne kiseline (skraceno LSD) ima
samo 0.4 % i veca koncentracija ove gljivice prije bi
dovela do smrti nego do bilo kakve halucinacije®.
Jedina snijet koja sadrzi LSD u prilicnim koli¢inama,
dovoljnim da izazovu halucinacije, je Claviceps paspali.
Ona se nalazi posvuda na travama (roda paspalum
kojih ima oko 200 vrsta) u Europi, na Bliskom
istoku, u Africi, obje Amerike, Aziji i Australiji. S
travama roda paspalum postoji jedan problem: one
jesu raSirene, ali samo u suptropskim i tropskim
krajevima Eurazije. U srednjoj Europi ih nema i
nikad nisu bile poznate. Danas ih ima u juznoj Italiji,
na Siciliji i Sardiniji, ali onamo su donesene iz
Amerike i, u biti, su sve vrste koje danas rastu na
Sredozemlju ameri¢ke, pa nisu zanimljive za naSu
temu. Koliko god je Claviceps paspali pogodna kao
objasnjenje za mnoge opise cudesnih vizija, toliko je
problem S§to je u ovim krajevima nema i bojimo se
da je moramo zanemariti kao vjerojatno sredstvo
postizanja halucinacija na lokalitetima poput Vucedola,
dok se ne nade dokaz za suprotno. Naravno, uvijek
postoji moguénost da je dalekom trgovinom dolazila
iz srediSnje ili daleke Azije, ali to je vrlo slab
oslonac. U tim je dalekim krajevima ona kao zaraza
mogla biti lako dostupna i Kkoristiti se kao mocno
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Mnogi znanstvenici vjeruju da su izvorno soma i haoma bile radene na bazi gljive muhare, Amanita muscaria ( Bongard-
Levin & Grantovskij 1981, 89-90; Gamkrelidze & Ivanov 1984, 563). Medutim, drugi ¢e taj prijedlog isto tako odbaciti
uz tvrdnju da ta gljiva nije bila cesta u indoeuropskoj pradomovini (Nyberg 1995, 393). Osim muhare predlagale su se
i mnoge druge biljke kao sirovina za somu, medu njima i konoplja (Cannabis sativa), mak (Papaver somniferum), ginseng
(Panax ginseng), te biljke iz vrsta Periploca i Sacrostemma. Od svih prijedloga posebno se isticu dva : divlja rutvica
(Peganum harmala) i efedra (Ephedra sinica). Rutvica je grm koji se nalazi po cijeloj srediSnjoj Aziji i na Iranskoj
visoravni. Psihoaktivna je pa se i danas vjeruje da ekstrakt njezina sjemena izaziva ludilo. Aktivni alkaloidi u njoj su
harmin, harmalin i tetrahydoharmin (Rudgley 1993, 50-53 posebno zagovara rutvicu kao sirovinu za somu, protiv je Nyberg
1995, 388-390). Efedra je biljka koja se koristi po cijeloj srediSnjoj Aziji, a Kinezi su je zvali ma-huang. Ona je mocan
stimulans i sadrzi drogu efedrin. Efedrin Siri zjenice, povecava krvni tlak i broj otkucaja srca, opuSta misi¢e, bronhije i
probavni trakt. Koristi se i kao sredstvo za izradu halucinogena (Napier 1986, 159-160). Vecina ¢e znanstvenika uzeti
upravo efedru kao najvjerojatniju biljku od koje se radila soma (Falk 1989, 78; Nyberg 1995, 385; Jezi¢ 1999, 44-45 n.83;
Staal 2000, 105). U prilog toj teoriji A. Parpola (1995, 371) citira nalaze iz Margijane gdje su na lokalitetima Togolk-21
i Gonur-1 u posudama ustanovljeni ostaci efedre. Na oba lokaliteta posude su otkrivene u kultnom kontekstu u
gradevinama koje se mogu odrediti kao hramovi. Pored efedre, na oba su mjesta ustanovljeni i tragovi konoplje. Nalazi
datiraju izmedu 1900. i 1700.g.pr.Kr.

Posljedice otrovanja gljivicama roda Claviceps upravo su stravicne: pocinje jakim crvenjenjem koze i jakom zedi, nastavlja
gréevima i demencijom, zavrSava crnjenjem i opadanjem udova i smréu u jakim gréevima. U srednjem je vijeku “Vatra
svetog Ante” pokosila one koji su jeli kruh od zarazene razi (Secale cornutum). Usp. Hoppe 1975/I1, 116 id. s.v. Claviceps.

To napominjemo zato S$to je predlozeno (Wasson et al. 1978) da je upravo Claviceps purpurea bila odgovorna za
halucinacije, odnosno vizije pri eleuzinskim misterijama. To je te$ko odrzavati. S druge strane Wasson (1978, 19 id.) tvrdi
da su ergotoksini netopivi u vodi, dok halucinogeni alkaloidi jesu i stoga se moglo izdvojiti samo halucinogene alkaloide
otapanjem snijeti (odnosno je¢ma i razi zarazenog snijeti) u vodi.
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sredstvo za dozivljavanje ¢udesnih vizija koje je teSko
opisati rije¢ima. Buduéi da je silno toksicna, bila je
potrebna velika vjeStina i znanje kako se njome
koristiti, a da ne zavrSi tragicno. To se postiglo
generacijama ucenja i vjerojatno su Samani bili ti koji
su naucili kako trave zaraZene snijeti primijeniti za
svoje potrebe (Wasson 1978, 21 id; Aaronson 1989,
249-252). Veoma je zanimljiv nalaz ¢ovjeka iz Grauballea
- Covjeka bafenog u mocvaru (Zrtvovanog?) negdje
prije 1500-1700 godina. U njegovom su zelucu nadeni
ostaci njegova posljednjeg obroka, koji je izmedu
ostalog sadrzavao sjemenke trava s milijunima spora
Ustilaggo sp. i Claviceps purpurea (Aaronson 1989,
247). Ako i nije posao dobrovoljno u mocvaru, jadnik
je prije toga vjerojatno bio tako omamljen da nije ni
znao §to mu se dogada®. Moramo dodati jo§ i to da
bi pivo napravljeno od Zitarica zaraZenih snijeti takoder
imalo efekte kao pi¢e u koje su snijeti namjerno
dodane.

Snijeti napadaju i kukolj (Agrostemma githago)
koji raste medu zitom. Kukolj se cesto spominje u
ovakvim raspravama, ali sam po sebi nema nikakve
narkoti¢ne ili halucinogene sastojke. On moze biti
diuretik, moze biti i otrovna droga, ali ne viSe od
toga (Hoppe 1975/1, 42 id. s.v. Agrostemma). Za nasu
Ta je biljka arheofit, Sto znali Covjekov pratilac od
vremena prve domestikacije biljaka i Covjek je Siri
U naSe je krajeve doSla u prethistoriji s otkricem
poljodjelstva. Nalazi se na staniStima bogatim duSikom
gdje raste kao obi¢na trava. Ljulj je gotova halucinogena
droga wuvijek pri ruci. U njemu djeluju alkaloidi
gljivice koja se nalazi u unutarnjim slojevima sjemenke.
Ta je gljivica imanentna vrsti 1 nije nadena nigdje
drugdje slobodna u prirodi. Djelovanje je jako narkoti¢no
i dovodi do transa (Hoppe 1975/1, 663 id. s.v. Lolium).
Jo§ su Grei bili dobro svjesni psihofarmakoloskog
efekta ljulja i zvali su ga thyaros (= mahnita biljka)
i po svoj su prilici znali za znacajke snijeti koja ga je
napadala (Ps. Dioskorid. De mat. med. 2.100). Takvu
je “slavu” zadrzao i u rimsko vrijeme jer Plaut (Miles
glor. 315-323) kaze jednom liku da mora da je jeo
lolium bududi da vidi stvari kojih nema. To se slaze
s Ovidijem koji veli da lolium utjece na vid, a Plinije
(NH 18.44) dodaje da kruh nacinjen od Zita zagadenog
ljuljem izaziva vrtoglavicu (Ruck 1978, 116). Ljulj je
arheoloski potvrden na lokalitetima na Iberskom
poluotoku: u neolitickim slojevima u Zambujalu (Por-
tugal), slojevima srednjeg bronc¢anog doba u Cova de
Punta Farisa (Fraga, Huesca, Spanjolska), kao i na

mnogim kasnijim lokalitetima sve do u rimsko doba
(Juan-Tresserras 2000, 268).

Zitarice, ljulj, a naroéito navedene toksi¢ne trave
vrlo su jaki kandidati za pripremu izuzetnog pica
koje je moralo Samane i kovace ili Samane-kovace
povesti na putovanje na onu stranu. Na zalost, Claviceps
paspali za sada moramo odbaciti, ali je na Vucedolu
bilo dostupno viSe nego mnogo halucinogenih sredstava
drugog karaktera.

Zbog lesne podloge i velike propusnosti tla na
Vucedolu, nisu se mogli identificirati tragovi polena
na lokalitetu. Jedan po jedan uzorak davali su negativne
rezultate. Stoga je ovaj izbor potencijalnih kandidata
za pripravu Samanskog pi¢a morao biti nacinjen
neizravno prema drugim kriterijima. Biljke koje se
ovdje spominju izabrane su zato §to se najvise spominju
u anti¢kim izvorima kao sredstva koja mijenjaju svijest.
Naime, radi se o biljkama cestim i lako dobavljivim
u europskom umjerenom klimatskom pojasu, koje pri
tom imaju od antike dugu tradiciju upotrebe kao
psihotropna sredstva. Nakon §to je ovaj ¢lanak veé
bio zavr§en (za skup Hrvatskog arheoloskog drustva
u Vukovaru 1999.g.) pojavio se rad Jordija Juan-
Tresserrasa u casopisu Complutum (Juan-Tresserras
2000) u kojem autor analizira polenske i arheobotanicke
nalaze halucinogena na Iberskom poluotoku. Svi nalazi
koje spominje poklapaju se s navodima s naSeg
popisa. Kod njega, a i kod drugih autora, nalazimo
arheoloske dokaze za upotrebu maka, konoplje, bunike,
beladone, ljulja. Istina je da je rije¢ o vrlo udaljenom
podru¢ju Spanjolske, ali radi se o otprilike slicnom
umjerenom pojasu i ritualnom kontekstu nalaza. Taj
nam je clanak bio potvrda da je na$ kriterij za izbor
sredstava koja su mogla biti upotrijebljena na Vucedolu
bio ispravan.

Zeljeli bismo znati koja se to tekuéina pila iz
boce u obliku ptice. Je li to bio neki halucinogen?
Opojno pice koje pomaze Samanu da postigne trans
i ode na svoje putovanje? I jelen i ptica zajedno su
duhovi pomocnici Samana koji mu pomazu da ode
“onamo” i vrati se. Mislimo da je razumno pretpostaviti
da je pice koje ¢e Samanu pomo¢i na putu, servirano
u posudi u obliku ptice, sadrzavalo opojne ili
halucinogene tvari. Tesko je rec¢i koja vrsta pica.
Mozda je to bila neka vrsta alkohola s posebnim
dodacima. Iz kasnijih anti¢kih izvora doznajemo za
pivo bryton koje se pilo u Trakiji (Athen. 10.447 b-d),
a u izgubljenoj drami Triptolem Sofoklo spominje
bryton u vezi s eleuzinskim krugom, a eleuzinske su
misterije pocivale na neiskazivoj viziji. Hekatej dodaje

35 Covjek u Grauballeu (Danska) naden je 1952. godine. Njegovo je grlo bilo prerezano prakti¢ki od uha do uha - bio je
ubijen prije nego S$to su ga bacili u mocvaru. Znanstvenici danas nisu sigurni koliko je ovdje rije¢ o Zrtvovanju, a koliko
bi se moglo raditi o obinom umorstvu (vidi P. G. Bahn, “Bodies of the Bogs”, Archaeology 50/4, 1997,62-67). Budu¢i
da je u njegovom Zelucu pronadeno mnogo spora Claviceps purpurea, toliko da bi vjerojatno teSko obolio, ako ne i umro
od njih, moguce je da je ovaj Covjek Zrtvovan. Prethodno je dobrano omamljen.
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da se bryton pripremao od nekakvog korijenja (Marazov
1992, 295). Ovo je samo jedan primjer iz Trakije, a
drugih primjera ima mnogo. Pi¢a koja su uzrokovala
izmijenjenu percepciju bilo je mnogo, a bilo je mnogo
1 drugih tvari koje su se mogle staviti u alkohol.
Svaka od navedenih tvari mogla je biti dostupna
vucedolskim znalcima; na Zzalost ne znamo tocno koja
je to tvar koriStena u ritualima - moZemo samo
pretpostavljati koje su bile moguce. Vjerojatno je
njihovo pic¢e bilo pivo, medovina, alkohol od jabuka
ili od brezova soka, manje je vjerojatno da se radilo
o vinu*. Buduéi da destilacija kao postupak nije
poznata u Europi do ranog srednjeg vijeka, njihov je
alkohol sam za sebe morao biti relativno blag. Ono
§to ga je Cinilo moénim su biljni dodaci ili gljive i
gljivice.
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SUMMARY

THE “DOVE” FROM VUCEDOL AS A VESSEL

Key words: Vucedol-Gradac, the Vucedol Dove, bird,
deer, shamanism, hallucinogenic drink, alcohol, beer, milk,
mead, birch oil, opium, cannabis, mandrake, black hen-
bane, hellebore, deadly nightshade, ivy, meadow saffron,
datura, fly agaric, mildew, cockle, ryegrass

One of the artefacts produced by the Vucedol culture
known as the “Vucedol Dove” is probably the best-known
individual archaeological find from Croatia. Nowadays it is
kept in Zagreb Archaeological Museum, with the inventory
number 8201. It has been made famous by its beauty and
skill of its producer, but also by its symbolism which during
the Croatian War transcended the boundaries of archaeol-
ogy and made it a universal sign (fig. 1, a-b). Its fame,
although rightfully deserved, sometimes leads us away from
the most important archaeological question: what is it and
what was its purpose. This item was discovered in 1938
during the excavation of the Vucedol site, at the position
Gradac. It was found in the pit II B [] 18 (Keller according
to Schmidt). The pit was 2.3 x 2.5 metres big (Schmidt
1945, T 15.2); it was noticed at the depth of 3.3 m and it
reached 4.6 m. It was filled with ashes and among other
things it contained 44 fragments of Vucedol white-en-
crusted pottery (Schmidt 1945, 36) characteristic of Early
Classical Vucedol Culture — phase Bl (Dimitrijevic 1979,
288 etc.). Beside the pottery fragments, the pit contained a
vessel, more precisely a bottle, in the form of a bird. The
bottle is 19.7 cm high and has three cylindrical legs of 2.5
— 3 cm. At the top of the bird’s head there is the vessel
opening, that is the bottle mouth. Its surface is finely
polished, it is of a lighter colour, and is decorated with
white encrustations on its back and chest. The decoration
also marks the bird’s tail and eyes, as well as its beak. On
its neck there are three symbols of clepsydra or double
axe. According to Schmidt the capacity of the bottle is 3/
5 litres (600 ml - Schmidt 1945, 106) while the most
recent measuring of its capacity by sand showed it to be
480 ml. Thus far there are two certain theses: that it is a
cult vessel and that it must have contained a cult drink.
However, the assumption that it must have symbolised a
dove is being challenged. The opinion that it was more
probably a partridge seems pretty convincing. That would
put this vessel in a direct connection with metalworking
which was the biggest achievement of the Vucedol Culture.
There is no doubt that this was a cult vessel; but what
kind of vessel? More importantly, what was the purpose of
the drink that was served in it? What were the occasions
in which this drink was served and what could the drink be
like? In order to provide answers to all these questions,
one should primarily consider the context of this find. The
ground plan of the excavation site at Gradac (fig. 6) shows
the pit II B 7 18 which forms a triangle with other two
important discoveries: one of them is the pit II E 1 89 in
which a sacrificial deer was buried. This is the only
individual, deliberately sacrificed and buried animal discov-
ered at Gradac. The other discovery is the pit BG 1 20
in which there was the so-called Married couple grave. All
three pits were dug in from the same horizon: the pit II
B is noticeable at the depth of -3.2 m, the pit II E at —
3.1 m, and the pit BG at -3,05 m. All three pits seem to
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be connected by the same huge structure, Megaron I, the
so-called Copper-casters megaron, established at the depth
of =24 m - -2.65 m. The buried deer was placed directly
in front of the entrance to Megaron, whereas the “Dove”
and the Married couple were a bit further away. Given
that the Married couple grave is a topic in itself, we are
not going to devote much attention to it on this occasion.
However, we are faced with a complex unity: a sacrificed
and separately buried deer, a bottle in the shape of a bird,
possibly a partridge, and a structure in which metalwork-
ing, that is, processing of arsenic bronze, took place. It is
only the consideration of this unity that can reveal the real
purpose of the “Vucedol Dove”. The triangle bird-deer-
metalworking site narrows down our quest and leads us in
a well-defined direction.

The deer was present in ancient Europe and it was
often portrayed, but if we were to look for a religious
circle in which the deer is the most important and the
most frequently portrayed animal, we would find it among
nomadic tribes that lived in the area between the Pontic
steppes and the central Asia. In that region the deer was
symbol of the warrior, ruler and shaman. The most impor-
tant technique of shamanism is that of the shaman’s
journey. Distances travelled by a shaman in the state of
ecstasies are sometimes truly enormous, and they can be
transcended in various ways. Most often they fly with a
help of some device (for example, an arrow), but a
shaman can also turn into a bird and get very far. Other
favourite aids that helped shaman travel long distances
were horses and deer, sometimes bears. The deer and the
bird are most frequent shaman’s aids and that is why these
animals appear together as joint symbols in Asian animal-
istic style. From there they were adopted by peoples of
eastern Balkans (Getes, Dacians, Thracians) and incorpo-
rated into their art. It is sufficient to mention the find
from the Schytian kurgan Axjutinsky (Poltava) with a
representation of a deer whose oversized horns end with
bird’s heads (fig. 7). Another important reference in this
regard is the “Copper casters’ megaron”, centre of metal-
working in Vucedol. From the very early on metalworking
was closely linked to shamanism. The first metalworkers
enjoyed a similar status to that of shamans. They had
similar privileges and a similar social power. Such a status
is a result of the sacral sphere of secret knowledge. In
certain communities the metalworker was considered to be
equal, if not superior to the shaman. The Indian and
Caucasian traditions reflect the link between the bird and
precious metals, such as gold and silver. Unfortunately,
members of the Vucedol culture did not leave behind and
written records, but the archaeological context reveals a
lot: at Gradac in Vucedol there is the “Copper casters’
megaron” and kilns for melting of metals, next to them
there is a very specific drinking vessel in the form of a
bird, and a deer buried in front of the megaron itself. This
brings together metalworkers and shamans, at the heart of
Vucedol acropolis. One of the important features of sha-
manism is the use of hallucinogenic drugs and the control
over them. All sources mention that shaman journeys were
mostly undertaken with help of some potions that incited
the state of trans or an altered state of mind. The
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connection between birds and hallucinogenic plants is men-
tioned by antique sources. Given that shamanism is linked
with hallucinogenic drugs all over the world, one must ask
oneself whether it is possible that similar events took place
in Vucedol. If the experts used such drugs on the acropo-
lis, the potions must have been very valuable, available in
small quantities and strictly controlled. The vessel in which
they were kept had to be special, too. The fact that the
vessel had the shape of a bird only indicates that it was
linked to the shaman’s “flight” and the bird as a guide.
The fact that the bird in question could have been a
partridge reveals close relation between the local shamans
and metalworkers and they might have even formed one
and the same community. If we were to ask what halluci-
nogenic drugs they could use, we would find numerous
plants that grow in the tempered climate conditions and
could have been available in Vucedol. They were probably
dissolved in alcohol and then consumed. During the prehis-
toric and antique times alcohol produced from corn, milk,
honey, apples and birch sap was widely available and used.
The opium poppy (Papaver somniferum) is one of the
earliest domesticated plants and small quantities of opium
produced from its resin eased pain. However, larger quan-
tities of opium altered the state of mind. Therefore it is
not surprising that a very similar vessel, one in the form
of a bird resembling a partridge (fig. 11) was discovered at
the site La Zarcita (Algrave, province of Huelva) in Spain.
It belongs to the Los Millares culture, famous for its
technology of arsenic bronze production. This site also
contained some traces of opium poppy. Hemp (Cannabis
sativa) was very important plant in the ancient world,
although it is not of our primary interest, because its well-
known effect was felt if one had inhaled the smoke
produced by its leaves. Another frequent plant with anaes-
thetic and psychotropic qualities that can be found all over
Europe is mandrake (Mandragora officinalis). The next
plant that is as frequent as weed is henbane. The Greek
tradition was well aware of hallucinogenic properties of
henbane. Black henbane (Hyoscyamus niger) is highly poi-
sonous, and when eaten it causes hallucinations, euphoria,
blurred sight, vertigo, quickened heartbeat, and in larger
quantities it can also cause death. Hellebore (Helleborus
sp.), especially black hellebore, is very poisonous but it also
has hallucinogenic properties; it all depends on the dosage.
Another poisonous plant is deadly nightshade (Atropa
belladona). It is frequently found on mountain clearings.
Ivy (Hedera helix) is also well known for its psychotropic
qualities and it can be found everywhere. Another probable
candidate is autumn crocus (Colchicum autumnale) that in
autumn is abundant all over. Oleander (Nerium oleander)
is yet another dangerous plant. The next candidate is
Lactuca virosa that grows all over the temperate climate
belt. Datura stramonium is a particular issue. It is very
intoxicating and causes strong hallucinations, but with no
toxic consequences. As such it is very convenient for
shamans’ “journeys”, but we will not consider it until the
issue of its origin is resolved. Another frequently used drug
was that obtained from the mushroom fly agaric (Amanita
muscaria). Its effects vary depending on dosage, prepara-
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tion as well as on the cultural heritage and psychological
expectations of the consumer. The Jurak people from
western Siberia provided us with information that in front
of a shaman’s eyes “fly agaric people” appeared. They
move at great speed and the shaman’s skill is reflected in
his ability to catch them. These guides reveal to the
shaman all the intricate ways of the other world, especially
the way to return home. Synthesis and variety of colours
are typicall effects of strong psychotropic drugs, such as
LSD. In nature hallucinogenic alcaloids of the kind may be
found in blight fungi. The most common types are Claviceps
purpurea and Claviceps paspali. Claviceps purpurea con-
tains too little lysergic acid diethylamide (LSD) and the
consumption of it may sooner cause death than hallucina-
tions. Claviceps paspali is the only blight that contains
substantial quantities of LSD, but it never existed in
temperate climate region of Europe and should therefore
be disregarded. Much more interesting is the case of
ryegrass (Lolium temulentum) which has appeared ever
since humans started working the fields. This hallucino-
genic drug was always at hand. It is produced by fungi
which exist in inside layers of the seed. Due to the loess
surface and highly permeable soil in Vucedol, pollen traces
could not be identified on the site. Therefore the list of
potential candidates for ingredients of shamans’ potions
had to be drawn according to different criteria. The above-
mentioned plants were selected primarily due to the fact
that they are mentioned in antique sources. These are
plants that are frequent and easily available in temperate
climate belt, and have long tradition of being used as
psychotropic drugs. We would like to know what was the
fluid that was drunk from the bird-shaped bottle. Was it
some hallucinogenic drug? An intoxicating drink that helped
shaman to reach the state of trans and be off on his
journey? The deer and the bird are both the shaman’s aids
that help him to go there and come back. We believe it
would be reasonable to assume that the drink intended to
help shaman on his journey could be served in a bird-
shaped vessel and that it contained intoxicating or halluci-
nogenic substances. It would be difficult to say what kind
of drink it was. It may have been some sort of alcohol
with special additives. What they drank was probably beer,
mead, cider or an alcoholic beverage produced of birch
sap; it is less likely that they drank wine. Who could have
been a witch or shaman in Vucedol? Were the deer and
the bottle in the form of a bird laid in the ground when
he died, in order to go with him to the other world, as
object necessary for his trade? Or were the deer and the
vessel used in the ritual by which the shaman had to take
“over there” the soul of an important dignitary; so impor-
tant that after the ritual the deer was killed and the vessel
was buried? Who are the candidates? The man from the
“Married couple grave”? Or the woman, whose face was
covered by a terrine, which undoubtedly indicates a magic
deed? All these questions deserve an answer that we will
try to provide on another occasion. The only contribution
that we can make today consists of more or less probable
assumptions about what could have been happening at a
certain moment on the Vucedol acropolis at Gradac.

Translated by H. Potrebica



