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Postujmo zajednistvo Zivih bica — ljudi, Zivotinja i biljaka —
te borimo se za oluvanje zemlje, zraka, vode i tla.
(Kuschel i Kiing, 1993)
Sazetak

Ovim radom gelimo potadi istrazivanja o ulozi drveéa i cvijeca u religijama i religijskim tradicijama, te uloge
Zivotinja i ptica u religijskim tradicijama. U pripremi rada koristili smo se analizom sadrZaja, ponajprije
»svetth spisa” (Bhagavad-gite, Biblije, Kurana i Talmuda). U wvodu ukazujemo na bavljenje prirodom re-
ligija davno prije nastanka ckoloskih pokreta. Dovelo je to, u novije vrijeme, i do razvoja zasebne teoloske
discipline — ekoloske teologije. Ni sociologija religije nije mogla izbjeci tematiku odnosa religije — privoda. Prvi
dio rada odnosi se na temu koju cemo rijetko naci u sociologiji religije ili u religiologiji — o drveéu i cvijecu u
religijama i religijskim tradicijama. Pokusali smo ,,proéi* kroz povijest religijskih tradicija i naucavanja (od
wStarih religija, hinduizma, Sintoizma, budizma, taoizma do Zidovstva, kricanstva i islama) kako bismo
ukazali na znacaj drveca i cvijeca u religijskom Zivotu Covjeka (drvo kao totem, uloga planina u religijskim
tradicijama, drvo u obrednoj praksi...). Receno je i ponesto pojedinacno o drvecu koje se najéesée spominje u
mitologijama i religijskim tradicijama (badem, bagrem, hrast, jabuka, lipa, loza, maslina, palma, nay, smo-
kva...). Kakva je uloga cvijeca u religijama i religijskim tradicijama (osobito u obrednoj praksi)? lzdvojili smo
ono cvijece koje najéesce spominju i pismeno analiziraju religijski autoriteti (ciklama, iris, lotos, ljiljan, ruza).
Jednako nam je zanimljivo bilo istraZivati ulogu Zivotinja i ptica u religijama i religijskim tradicijama. Jos
smo jednom analizirali kako se na njihovu ulogu gleda iz razlicitih religijskih perspektiva — od hinduizma, do
Zidovstva, krséanstva i islama. Osobito nas je zanimala uloga Zivotinja u Zrtvenim obredima unutar razlicitih
religijskib tradicija; tradicija proricanja na osnovu dijela tijela neke Zivotinje; izbjegavanje konzumiranja
mesa zbog religijske tradicije, itd. Naveli smo i kratak osvrt na to kakvu simboliku pojedine zivotinje imaju
u religijskim tradicijama (bik, deva, jarac, jelen, konj, kornjaca, koza, krava, lav, lisica, macka, magarac,
ovea...). I ptice igraju odredenu ulogu u religijskim tradicijama. Zanimalo nas je kakva je simbolika ptica
u pojedinim religijskim tradicijama (feniks, golub, grlica, labud, orao, pijetao, roda, sova...). Zakljulak je
da drvece, cvijece, Zivotinge i ptice imaju svoju ulogu u religijama i religijskim tradicijama. Osobito njihova

uloga dolazi do izrazaja u religijskim obredima, najéescée kao obredno sredstvo.

Kljucne rijeci: religija, ekologija, sociologija, drvece, cvijece, Zivotinje, ptice

1. UVOD

Povijest religija pokazuje nam da su se one, davno prije nastanka ekoloskih pokreta, ,,ba-
vile prirodom® i ekoloskim katastrofama. Zar starozavjetna pri¢a o Noi nije vid ekoloske
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katastrofe? Sve tri abrahamske religije (Zidovstvo, kr$¢anstvo i islam) upucuju na balans
kori$tenja prirode i brige za nju. Ne ¢udi stoga da se pocela razvijati i ,.ekoloska teolo-
gija“ kao zasebna teoloska disciplina koja se bavi odnosom religija i okolisa te utjecajem
religija na ¢ovjeka i njegov odnos prema prirodi.

I u udzbenicima sociologije religije, kao i u socioloskim esejima o religiji, sve cesce
nailazimo na interpretiranje odnosa religije — priroda. Sociologe na to upu¢uju mnoga
dogadanja u religijskim zajednicama poput godi$njih kalendara (koji prate suncanu ili
lunarnu godinu), rituali vezani za pojedina godisnja doba, ,sveti dani“ u kojima su za-
branjeni tezacki radovi, i sl. Sve nas to podsje¢a na odnos religija prema prirodi, koji se
moze iskazivati i kroz post ili propise o prehrani (o tome nesto vise kasnije), i razne re-
ligijske obrede (obredi Zivotnog ciklusa, kalendarski obredi, zrtveni obredi...). U ovom
radu ogranicit ¢emo se na istrazivanje uloge drveca i cvijeca u religijama i religijskim
tradicijama te uloge Zivotinja i posebno ptica u tim tradicijama.

2. DRVECE I CVIJECE U RELIGIJAMA I RELIGIJSKIM
TRADICIJAMA

O drvecu i cvije¢u u religijama i religijskim tradicijama rijetko ¢emo nadi pokoji tekst
u sociologiji religije ili u religiologiji. Uglavnom se ono, osobito cvijee, usputno spo-
minje, najées¢e medu sredstvima obredne djelatnosti. U ovom kratkom tekstu pokusat
¢emo ,,prodi“ kroz povijest religijskih tradicija i nauc¢avanja kako bismo ukazali na zna-
¢aj drveca i cvijeca u religijskom Zzivotu covjeka.

Prvobitna su vjerovanja pokazala da odredena stabla mogu biti totemi i kao takva oboza-
vana. U pocetku, prije nego sto su prihvatili monoteizam, i Zidovima je totem moglo biti
drvo. To obozavanje drveca naziva se dendrologija. Ali, drvo se ne mora obozavati ve¢ se
prema njemu moze imati odnos kao ne¢em svetom, razlicitom od obi¢nog drveta. Narav-
no, razlika nije u fizickom, ve¢ simbolickom znaéenju. Za neko drvo, sljedbenici odrede-
nog religijskog pravca, smatraju da se ono razlikuje od obi¢nog, profanog drveta — da je
ono sveto. Najc¢e$¢e su medu sveto drvece ubrajani lovor, hrast, smokva, palma, maslina.
Spomenimo da je i jasen bio skandinavsko sveto drvo kao i sakaki u japanskom Sintoizmu.
Sintoisti ga sade oko hrama i njegove grancice upotrebljavaju u obredima prociséenja.
Dakle, drvo moze biti ,,sveto® (kao sto su bili lipa i hrast kod Slavena), kao i planinski vrh.
Inace, obozavanje drva Zivota, drva spoznaje, lipe kod Slavena i sli¢no naziva se i filolatrija.
Sveto moze biti drvo u ¢jelini, njegov cvijet, grana (maslinova ili palmina grancica). Svaka-
ko treba imati u vidu da nije rije¢ o obozavanju drva po sebi, jer ih nista fizicki ne razlikuje
od ostalog drveéa, ve¢ o obozavanju simbolike koju ono izrazava.

Ne samo drvo, ve¢ i planine igraju vaznu ulogu u religijskim tradicijama Sirom svijeta.
Za planine se kod mnogih naroda vjerovalo da su domovine bogova. Tako se i za Olimp
vjerovalo da je mjesto boravista bogova. Bogovi oluja povezani su sa planinama. ,, Tvoj
dah puse nad planinama®, kaze se u hvalospjevu egipatskom bogu Ptah. Planine su
svete, ali su ponekad i sami bogovi. Medu najpoznatije svete planine spadaju Olimp,
Himalaji, Kavkaz, Koja (na koju hodocaste japanski budisti), Fudzi (na koju hodocaste
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Sintoisti), Zmajeva vrata (kamo hodocaste kineski taoisti), Ulupu (sveta planina Abo-
ridzina' u Australiji). Kailsa je sveta planina hinduista (koji vjeruju da je ona dom boga
Sive) i tibetanskih lamaista. Atos je sveta gora u Grekoj, centar monaskog Zivota na istoi-
menom otoku. To su sveta mjesta ukazanja, objava, boravista bogova; planine na kojima
se odvijao neki vazan dogadaj za religijsku zajednicu, poput najave ili davanja Objave,
itd. I Mojsije je primio Deset Bozjih zapovijedi na gori Sinaju. Zato ih nazivaju svetim
planinama. Tamo se ¢esto podizu i hramovi u koje se hodocasti. Tako su i taoisti u Kini
razvili hodoca$¢a u sveta planinska mjesta, a najpoznatije hodocai¢e je u Santungu.

Od zivucih religija, mozda drvece i planine najvazniju ulogu igraju u sintoizmu (Japan).
Sintoisti vjeruju da kamiji (njihovi bogovi) mogu boraviti u svetim planinama, u drve-
¢u. Hramove grade od drveca. Tradicija je da se iznova grade svakih dvadeset godina.
Medu istaknute obrede koje vodi Sintoisticki sve¢enik ubraja se harai, ritual prociséenja
mladicama svetog drveta (sakai).

Drveée i $ume, osobito u nekim vjerovanjima i mitologijama, imaju i svoje bogove. Tako
je Pan u grckoj mitologiji bio bog $ume, pastira i zastitnik stada. U rimskoj je mitologiji
to bio bog Faun. Pomona je bila starorimska bozica rodnosti drve¢a. Hazzi je planinski
bog u vjerovanjima Hetita. Dijana je bila rimska i ilirska bozZica zastitnica Suma. Drijade
su bile nimfe drveéa u vjerovanjima starih Grka. Prema vjerovanjima Juznih Slavena, bu-
kumire, nadnaravna bica, Zivjela su po Sumama. I Romi vjeruju da njihova Bozja Majka,
zastitnica djece, boravi u planinama. Hinduisti slave drvece, ono ¢e donijeti cvjetove i
plodove. Poti¢u sadnju drveca, ¢uvanje Suma, osuduju njihovo unistavanje. Smatraju da
su stabla drve¢a poput djece. Vjeruju da oni koji sade drveée nikada nece oti¢i u pakao.
Posto su vjerovali da bogovi zive u planinama, hinduisti su tamo pravili svoje hramove u
stilu planinskih kuéa. I ne samo to: hinduisticki brahmani odlaze u Sumsku osamu izuca-
vati hinduisticke svete spise. Dzaini* ne smiju obavljati nijedan posao za obradu drva, jer
se tijekom te obrade nanosi bol drvu. Sljedbenici Ainu religije’, u Japanu, vjeruju da duse
borave u drve¢u. Takoder, i sljedbenici vudu pokreta* vjeruju da u planinama lezi duh s
kojim mogu ostvariti komunikaciju. Vjeruju da se lose (ljude?) smjesta u drvece.

Planine su izvor rijeka pa su postale i simbolom rodnosti. U Starom zavjetu citamo:
»Evo dolaze dani [...] kada ¢e planine procuriti mladim vinom“ (Amos, 9:13). Za neko
se drvece vjeruje da njihovi plodovi, lis¢e ili kora ¢ine svetu hranu. Drvo je simbol Zi-

1 Malobrojno domicilno, urodenicko stanovnistvo u Australiji. Najvazniji sakralni predmet im je tjuringa
(plosnati predmet od kamena ili drveta) koji drze u najvecoj tajnosti. Zalazu se za suzivot s prirodom i
njeno ocuvanje.

2 Pripadnici dZainizma, jedne od triju religija nastalih u indijskoj civilizaciji. Rije¢ je o isposnickoj religiji
nastaloj u Sestom stolje¢u. Propovijedaju nenasilje prema svakom zivom bi¢u pa i prema drvetu.

3 Religija domorodackog stanovnistva u Japanu. Najvise Stuju bozicu Kama Fudi, zadtitnicu ognjista. U
njezinu ¢ast nikad nisu gasili vatru na ognjistu.

4 Sinkreticki religijski pokret osnovan na Haitiju i Dominikanskoj Republici. Rasprostranjeni su i u Nige-
riji, Beninu, Gani, Togou. Zasniva se na katolickim ritualima i zapadnoafrickim religijskim tradicijama koje
su sa sobom donijeli robovi iz zapadne Afrike. Naziv dolazi od rije¢i ,,vudu®, $to bi znacilo ,,duh®. Pored
svecenika i Zene mogu biti sveéenice.
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vota, besmrtnosti. Zato se u mnogim religijskim tradicijama govori o drvu zivota (lat.
arbor vitae), u mitologijama mnogih naroda, simbolu Zivotne borbe. Za Slavene drvo
zivota oznacavalo je zivot, izvor svega $to postoji. Prema slavenskoj mitologiji, kad ¢o-
vjek umre njegova dusa odlazi u stablo i tamo ostaje zauvijek. Drvo Zivota simbol je
besmrtnosti i dara razlikovanja vje¢nog od prolaznog. Smatraju ga nacionalnim drvom
u Gruziji, Bahrainu. Za razliku od drva zivota postoji i drvo spoznaje, kao $to je smokva
u budizmu. U knjizi Postanka (Stari zavjet), jabuka je drvo spoznaje dobra i zla koje je
zasadio Bog u Raju. Zasto je Bog zelio ¢ovjeku uskratiti spoznaju? Zasto mu je zabranio
jesti jabuku s drva spoznaje? Odgovor teologa glasi — da bi se ¢ovjek vjezbao u vrlini
vjernosti prema svome Stvoritelju. U sedmoj suri govori se o plodu sa zabranjenog drva,
ali se ne kaze koje je to drvo (7:18-21). I u suri 20:115 pise o ,zabranjenom stablu, o
stablu vje¢nosti“ (20:120).

Drvo ima odredenu ulogu i u obredima. U nekim se religijskim tradicijama tijelo umr-
log ostavljalo na drvec¢u lesinarima, a kasnije bi pokopali kosti. Tako su sljedbenici zo-
roastrizma, izlagali posmrtne ostatke leSinarima. Parsi, sljedbenici mazdaizma, koji su
pred naletom islama u osmom stolje¢u emigrirali u Indiju, umrlog su izlagali kao hranu
pticama lesinarima. To su isto radili i Tibetanci. Cini se da su ovaj postupak s mrtvim
tijelom prakticirali i pripadnici sljedbe pavlina (8. stolje¢e). Drvo je materijal za izradu
lijesa i tabuta. lkone (Bogorodicine ili svetacke slike) u pravoslavlju najc¢esée se rade na
drvu. U nekim se kulturama, poput azijskih, hramovi grade od drva, ali ne samo u Azi-
ji. Crkve brvnare nekad su gradene po Srbiji, osobito u vrijeme Otomanskog imperija
(mogle su se lako prenositi s jednog mjesta na drugo). Ta se tradicija zadrzala do danas.
Tako se crkve brvnare mogu i danas nadi po Srbiji, osobito u planinskim podru¢jima
(npr. na Mokroj gori). Tu je i tabulat, drveni crkveni strop na kojem su izvedene slike.
U nekim religijskim tradicijama izgraduju se sveti obredni predmeti od posebnog drva.
Cesto su to hrast, datula, vrba. Inade, vrba je u nekim religijskim tradicijama simbol
zalosti, a njezino cvjetanje najavljuje dolazak prolje¢a. Stari Slaveni smatrali su je svetim
drvom koje simbolizira postojanost zivotnih ciklusa. Inace, vrba je simbol ¢istoce i be-
smrtnosti, ljepote, ali u isto vrijeme povezana je s tugom te je epitet ,zalosna vrba“ do-
bila zbog visec¢ih grana. U Poljskoj je smatraju nacionalnim drvom. Grane se palme, ili
masline, na Cvjetnicu (nedjelja prije Uskrsa) nose u hramove. Maslinove grancice koje
katolici na Cvjetnicu nose na blagoslov u crkvu, simboliziraju pobjedu nad grijehom. U
kr$¢anskoj se tradiciji i maslinovo ulje koristi u obredu. U nekim kulturama vjeruje se
da stablo mimoze stiti od zlih uroka, bolesti, pa ga se sadilo uz ku¢na dvorista.

Stari je obi¢aj medu kr$¢anima da se na Badnji dan (dan prije Bozi¢a) ujutro sijece
Badnjak: grana hrasta, cera ili lijeska, i prislanja uz ku¢u. Zanimljiva je predaja medu Li-
tvancima o kojoj pise Graus: ,Karaimima strah, strahopostovanje prema smrti, zapovi-
jeda da na groblju izbjegavaju skoro sve $to se inace ¢ini i obavlja na grobljima. Drvede,
na primjer! Ovi mo¢ni hrastovi, $to tu rastu, i drugi hrastovi koji bijahu slomljeni pa su
se srusili na livadu ili ih je zadrzalo granje susjednih stabala, ti trupci koji trunu u travi,
a koji su prije pedeset, prije stotinu godina strsili u visinu — sve se to nije smjelo dirati,
uklanjati, nije ih se smjelo podrezivati, a pogotovo ne obarati“ (Graus, 2018:208). Drvo
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se koristilo i u drugim situacijama. Tako je, prema evandeljima, i Isus razapet na drveni
kriz. ,Vaga je u karainskoj kuéi smjela stajati samo u Zenskoj sobi i smjela se izradivati
samo s drvenim ¢avlima; metalni ¢avli bili su rezervirani za lijes: drvom se ¢ovjeka do-
¢eka, metalom se oprasta od njega, drvo je Zivo, a metal stavlja pecat na ono $to je bilo
zivo 1 sad je mrtvo i treba zauvijek ostati medu mrtvim® (Graus, 2018:204). Tuba je
drvo pod kojim ¢e, na sudnjem danu, po vjerovanjima pripadnika islama, vjernici na¢i
zaklon od vrudine. U islamskom pisanom religijskom autoritetu, Kur'anu, na vise se
mjesta govori o drvu. Tako u suri 55:6 stoji da se drve¢e podvrgava Bozjoj odredbi, a u
suri 5:48 govori se o dva dzeneta sa stablima. Stari nas zavjet upoznaje s Mojsijem kako
baca neko drvo koje mu pokaza Jahve i gorka voda postade slatka (Izlazak, 15:25). U
Postanku 2:9 govori se o stablu ,spoznaje dobra i zla“ u Edenu. U Novom zavjetu pise
kako se svako stablo koje ne donosi roda sijece i u oganj baca (Lk, 3:9).

Evo ponesto o drvecu koje se najées¢e spominje u mitologiji i religijskim tradicijama.
Akacija je maleno isto¢no-africko drvo ¢ije ime znaci nevinost. Kod masona simbolizira
¢ednost i nevinost. Badem, simbol budnosti, kad on procvate, najava je to proljeca.
Bademi su sazreli i na Aronovom $tapu (Br, 17:23), stoji u Starom zavjetu. Bagrem se
najcesée spominje u zidovskoj religiji. Jahvi se prinose darovi od bagremovog drva (Izla-
zak, 25:5). I kovceg se pravi od bagremovog drva (Izlazak, 25:10). I stol na kojem ¢e
se Jahvi prinijeti darovi treba biti napravljen od bagremova drva (Izlazak, 25:23). Glog
je drvo za koje su Juzni Slaveni vjerovali da ima snagu suprotstavljanja zlim duhovima.
Prema narodnom vjerovanju, glogov kolac tjera vampire i vjestice, zle duhove, bolesti.
U narodu postoji uzrecica: ,Bez glogovog koca nista mu biti ne moze®. Hrast je drvo
stovano u mnogim puckim vjerovanjima, a Stovali su ga Kelti i Slaveni. U staroindijskim
religijama vrijedio je kao drvo boga gromovnika, a kod starih Germana Donar je bio
bog hrasta ¢iji je dan bio ¢etvrtak. U rimskoj mitologiji tu ulogu ima Jupiter dok je Pe-
run bio zastitnik hrasta. U Starom zavjetu (Pos, 35:8) ¢itamo da je Rebekina dojilja De-
bora sahranjena pod hrastom, koji se otad zove ,, Tuzni hrast®. Smatraju ga nacionalnim
drvom u Bugarskoj, Estoniji, Italiji, Latviji, Litvi, Moldaviji, Njemackoj, Rumunjskoj,
SAD, Srbiji. Katolici i pravoslavni kr$¢ani od hrastova drva sijeku badnjak. Moze to
biti i mlado cerovo ili javorovo drvo® debljine ruke ili noge. Onaj medu pravoslavcima
koji sije¢e badnjak okrene se istoku, tri puta prekrsti i izgovara molitvu ,Pomoz Boze i
Badnjace sveti®, i u tri maha, sjekirom odsijece granu paze¢i da padne na isto¢nu stranu.
Badnjak se prisloni uz kucu s isto¢ne strane, uz snop slame. U urbanim se sredinama
uoci Badnjaka prodaju hrastove ili cerove grancice. Jabuka je simbol zla, ali je ujedno i
bila drvo spoznaje dobra i zla s kojeg je Adamu i Evi bilo zabranjeno uzimati plodove.®
U nordijskoj mitologiji boZica Iduna je ¢uvarica zlatne jabuke koja daje vje¢nu mladost,
a u gr¢koj mitologiji, postojale su hesperide, nimfe koje su u vrtu bogova ¢uvale zlatnu

5 U Kanadi javor smatraju nacionalnim drvetom.
6 ,Zar nas Bog ne izlaze iskuSenju u raju, gde upozorava Adama i Evu da ne jedu jabuku sa drveta znanja —
zasto je uopste stavio ovo drvo, pa onda ¢ak i skrenuo paznju na njega?“ (Zizek, 2019:291)
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jabuku zivota. Prema grekoj mitologiji mladi¢ Paris dodijelio je jabuku najljepsoj Zeni
Afroditi. Nekad se i u Bosni i Hercegovini djevojkama i Zenama darivala jabuka za reli-
gijske blagdane. Mladenka je, nakon dolaska svadbene povorke pred ku¢u mladozenje,
trebala prebaciti jabuku napunjenu metalnim novcima preko krova kuce kako bi imala
sretan brak.

Jela je simbol ljudi koji se odlikuju krepos¢u i strpljivos¢u. Jela ukrasena nakitom po-
stavlja se za boZi¢ne blagdane u crkvama i domovima, a njezine zelene grane simbolizi-
raju pocetak, novu godinu. Lipa, simbol prijateljstva, uz hrast vazi kao znak njeznosti.
Postojalo je vjerovanje da lipa cuva ¢ovjeka od zla i uroka. Slaveni su $tovali lipu kao $to
su Germani Stovali hrast dok ju nacionalnim drvom smatraju u Ceskoj, Latviji i Slove-
niji. Drvo lovor se smatralo svetim drvom u starorimskim i starogr¢kim vjerovanjima, a
prema grckoj mitologiji, Apolon je volio i progonio nimfu Dafne te ju je Gea pretvorila
u lovoriku, otud i naziv daftomantija za proricanje na osnovu gorenja lovorove grane.
U Delfima je lovorovo stablo bilo glasnik boga Apolona te ga u Gre¢koj smatraju naci-
onalnim drvetom. Rimski su carevi oko glave nosili lovorov vijenac od zlatnih listica,
a u drevnoj Ateni lovorov vijenac zamijenjen je vijencem od maslinovih grancica, jer je
maslina bila simbol grada. Lovorov vijenac ¢est je motiv u arhitekturi, dizajnu odjece i
sli¢no dok se u Indiji lovor Zrtvovao u kultu boga Sive’.

U razli¢itim religijskim tradicijama i mitovima spominju se loza i vinograd. Tako je
Ampel, u gr¢koj mitologiji Dionizijev ljubimac kojeg je pretvorio u lozu, Agura bog je
zastitnik vinograda u vjerovanjima Gruzijaca dok je Bolon Dz'acab bio majanski bog
loze i podrijetla. Grozde se spominje u Suri 2:266, a u suri 36:34 stoji da je Bog stvorio
vinograde te u suri 13:4 spominje se vinograd. U suri 16:67 stoji: ,Od plodova palmi
i grozda vi uzimate opojno pice i lijepu hranu®, a u suri 23:19 ponavlja se kako je Bog
stvorio ,vrtove hurmi i grozda, u njima imate mnogo voca i od njega jedete“. U suri
78:32 isti¢e se da ¢e u dZenetu biti ,,vrtova i grozda®“. Sura 80:28 potvrduje da je Bog lju-
dima dao grozde. Stablo /ijeske, drvo za iju $ibu se kod Srba vjerovalo da ima magi¢nu
snagu te da u nju ne udara gro, vazila je i kao drvo znanja. Maslina je simbol mira, rod-
nosti, o¢i$¢enja, snage, pobjede, nagrade te je smatraju nacionalnim drve¢em u Albaniji,
Eritreji, Italiji, Izraelu, Portugalu. Grei su smatrali da je maslina posveéena bozici Ateni,
u Rimu Jupiteru i Minervi, a od grana masline u Zeusovu gaju na Peloponezu pleli su
se vijenci za pobjednika u olimpijskim igrama. I danas, kad krece olimpijski plamen iz
Greke, vidimo djevojke obuéene u bijele haljine s vijencem ispletenim od maslinovih
grancica na glavi i bakljom olimpijskog plamena u ruci. Kinezi su maslini pripisivali
zatitnu vrijednost, u Japanu je bila simbol pobjede, u zidovskoj i kr$¢anskoj religiji to
je simbol mira dok se u islamu se o njoj govori kao o stablu blazenih. U suri 23:20 pise
da je Bog stvorio maslinu koja daje ulje. U suri 24:35 isti¢e se kako je stablo masline bla-

7 Siva, jedan od glavnih bogova hinduizma koji ¢ini trojstvo s Brahmom i Vignom. Kult mu se razvio u
juznoj Indiji i Kasmiru. Njegovi Stovatelji stavljaju na ¢elo tri vodoravne crte. Simbol mu je uzdignuti
falus.
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goslovljeno. U suri 80:29 kaze se da je Bog ljudima dao masline i palme, a vodu je Bog
stvorio da Covjek uzgaja masline, palme, grozde (16:11), dok u suri 95:1 se spominje
maslina. U kr$¢anstvu je maslina poznata po tome jer je Isus sjedio na Maslinskoj gori
(Mg, 24:31) odakle je na magarcu krenuo u Jeruzalem (Lk, 19:29-35). Nar / Sipak vocka
je Cije plodove treba jesti, a u budistickoj tradiciji, nar je jedna od triju blagoslovljenih
vocki, u kr$¢anstvu je simbol Crkve dok kod Kineza simbolizira rodnost i sretnu bu-
du¢nost. Kod masona zatvoren plod simbolizira skromnost masona, a otvoren njihovu
sklonost da ostvare zajednicko dobro. Pripadnici Zidovske religije za blagdan Ros hasana
(Nova godina), uz veceru, uzimaju nekoliko zrna nara da bi Zivot u novoj godini bio
ispunjen kao nar zrnima. Vjeruju da nar ima 613 zrna, koliko i zapovijedi u Tori. Zidovi
na rub ogrtaca (dio obredne odjece) vezu Sipak od ,ljubic¢astog, crvenog i tamnocrve-
nog prediva“ (Izlazak, 28:33). I u islamskom svetom spisu, Kur’anu, spominje se $ipak.
Prema suri 55:68 u dzenetu ¢e biti ,,voca, hurmi i $ipaka“. Nadalje, narancino se stablo
smatra simbolom ¢istoée, ¢ednosti i velikodusnosti. Palma je kod Rimljana bila simbol
pobjede, a palminu granéicu, uz maslinu, nose katolici na cvjetnu nedjelju u crkvu na
blagoslov dok su sljedbenici religije umbanda® razvili proricanje iz palmina oraha.

U suri 6:99 spominje se palma, grozde i sipci, a u 6:141 spominju se masline. Smatraju
je nacionalnim drvetom u Beninu, Liberiji, Mar$alovim otocima, Mauritaniji, Obali
Slonovace, Sudanu. Platana je simbol dobrotvornosti i Kristove ¢ovjekoljubivosti, a smo-
kva je u budizmu i dZainizmu simbol savr$enstva, kontemplacije, meditacije i spoznaje.
Sidarta Gautama, uz dije se ime vezuje nastanak budizma, sjede¢i pod smokvom, kasnije
nazvanom drvo bodhi (drvo budenja) sjedio 24 sata i ,otkrio® tajnu prosvjetljenja. I
hinduisti obozavaju smokvino drvo. Prema Bhagavad-giti, smokva je sveto drvo. U In-
diji ,,ga ¢esto obozavaju kao jedno od svojih dnevnih jutarnjih obreda® (Bhagavad-gita,
1982:466). Smokva je drvo spoznaje. ,, Tada se obadvoma [Adamu i Evi] otvore o¢i i
upoznaju da su goli. Spletu smokvino lis¢e i naprave sebi pregace®, ¢itamo u Starom
zavjetu (Post, 3:7). Postala je simbolom pozude, ali i plodnosti (zbog mnogobrojnih
sjemenki u njenom plodu). Isus je prokleo smokvu na kojoj nije bilo plodova i ona je
usahla (Mk, 11:14). Ponavlja to i Matej: Isus je usahnuo neplodnu smokvu (Mt, 21:19),
kad smokvino lis¢e propupa, blizu je ljeto (Mt, 24:32). ,Isus je prokleo smokvu [...]
dvadeset vekova kasnije, ne znamo da li su plodovi koje je davalo nesre¢no drvo bili beli
ili tamni, rani ili pozni, sorte zamor¢ica ili petrovaca®, pise Jose Saramago u romanu
»2Kameni splav® (2017:46). U suri 95:1 spominju se smokve te se na osnovu smokvina
lista moze vrsiti proricanje (sikomantija), a u Turskoj je smatraju nacionalnim drvetom.
Prema kr$¢anskoj mitologiji, u vrijeme Kristove smrti na krizu sva stabla su se sagnula
od boli, osim zopole te je zbog toga njezino lis¢e osudeno na vje¢no treperenje.

O voéu se od svetih spisa monoteistickih religija najvise piSe u Kur'anu. U dzenetu , éete
imati mnogo voca od koga ¢ete jesti“ (43:73). U suri 55:52 kazuje se da u dZenetu ima-

8 Sinkretisticka religija dijela crnaca u Brazilu nastala 1920. u okolini Rio de Janeira. Zasniva se na prvo-
bitnim vjerovanjima crnaca sa zapadnih obala Afrike (najvise iz naroda Joruba) i katolickim obicajima i
obredima. Nazivaju je i ,santerija“.
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ju ,dvije vrste vo¢a® Prema suri 56:20 u dZenetu ¢e imati ,raznovrsnog voca od koga
¢e modi birati. Tu ima i banana naci¢kanih plodovima (56:29) i mnogobrojnog voca
(56:32) koje nikad ne prestaje niti je zabranjeno (56:33).

Kada govorimo o cvijecu, u starogrekim vjerovanjima postojao je obred antesterije, trod-
nevne svecanosti cvijeca koja se, u ¢ast boga Dioniza, odrzavala svake godine u Ateni.
U mnogim religijama svijeta, cvijeée je puno simbolike i sluZi u obredima, osobito pri
obredima rodenja, sklapanja braka i smrti. Osobito se koristi u hinduistickim budistic-
kim, taoistickim obredima, kao obredno sredstvo, a cvije¢e u tim religijama oznacava
prolaznost tijela te najve¢u simboliku ima lotos. Takoder, pripadnici ovih triju religija
svojim bozanstvima, kao Zrtveni dar, prinose cvije¢e. U raznim religijskim kulturama
prakticira se posjeta grobovima umrlih predaka. Uobicajeno se na grobove nosi paran
broj cvjetova u buketu zbog nekadasnjeg vjerovanja da ih pola pripada dusi, a rav-
nomjerna druga polovina tijelu umrlog. Na Dusni dan (Dan mrtvih)’ katolici nose
cvije¢e na grobove umrlih predaka te je uobicajeno da se na Cvjetnu nedjelju umivaju
vodom u koju su prethodne veleri potopljene latice raznog mirisljavog cvije¢a. Zidovi
za blagdan Savout (Pedesetnica) sinagoge ukrasavaju zelenilom i cvije¢em u &ast dolaska
ljeta i Zivotne radosti dok je kod pravoslavnih Srba bio je obi¢aj da se djeci u kovdeg,
pri sahrani, stavlja cvije¢e. Imena se daju djeci po precima, imenu neke filmske zvijezde,
pjevaca, omiljenog lika iz neke knjige, od sastava imena oca i majke te nas neka imena
podsjecaju na cvijece: Iris, Florijan, Flora itd.

Cvijece koje se najc¢esée spominje u religijama i religijskim tradicijama je ciklama, cvijet
posvecen Djevici Mariji ¢ija crvena boja u sredini cvijeta simbolizira krvarenje Marijina
srca od zalosti (Badurina, 1979). Iris / perunika je zena boga Peruna u starorimskoj mi-
tologiji ¢ije se ime zadrzalo kod Slavena do danas u biljci perunici. To je takoder i cvijet
Djevice Marije, kr$¢anski simbol. Jedan od najces¢ih simbola indijske ikonografije je
lotos na kojem sjedi Buda ukazuje na njegovo bozansko podrijetlo te je najceséi polo-
zaj tijela tijekom meditacije u obliku lotosa. U budisti¢koj se tradiciji Buda prikazuje
kao plamen koji izlazi iz lotosa, lotos je jedno od osam blaga ili povoljnih znakova u
kineskom budizmu. Prema hinduisti¢koj tradiciji, Buda i Agni'® rodeni su iz lotosa.
Na pragu hrama lotos oznacava boraviste bozanske prirode. U taoizmu lotos predstav-
lja svjetlost, tao transcendentalnu mo¢ i duhovni preporod. ,Om mani padme hum®
odnosno, ,gle dragulj u lotosu®, misti¢na je molitvena formula u budizmu i lamaizmu,
rasirena u Tibetu i Nepalu. Znacila bi ,Neka Zive tri sveta dragulja u lotosu®, a nju
vjernici izgovaraju i pi$u na zidovima hrama te se u lamaizmu ova mantra ispisuje i na
barjak. Simbol Sai pokreta'! (Sarva dharma) predstavlja latice lotosa unutar kojih se na-

9 Spomen na duse umrlih obiljeava se drugog studenog, dan nakon blagdana Svih svetih. Sintoisti dan mrtvih
obiljezavaju od trinaestog do Sesnaestog srpnja (oko 90% Japanaca godisnje obilazi grobove svojih predaka).
10 U hinduizmu, bog vatre i Zrtvovanja, $tovan i kao zastitnik domaceg ognjista.

11 Hinduisti¢ka sljedba nastala tridesetih godina XX. stolje¢a. Imaju svoje sjediste i u Sarajevu, Mostaru,
Zenici, Tuzli, Banja Luci, Zavidovi¢ima. Vjeruju u jednog boga kojeg pripadnici razlicitih religija nazivaju
razli¢itim imenima. Zagovaraju pacifizam, nenasilje, toleranciju. Vjeruju da je osniva¢, Sai Baba, buduéi
izbavitelj.
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laze simboli najpoznatijih Zivuéih religija (krs¢anstva, islama, Zidovske religije, budizma,
mazdaizma), a na vrhu je slog ,OM®. Ljiljanov cvijet simbolizira bjelinu, ¢éisto¢u, dje-
vicanstvo, simbol procvata. Nalazimo ga na mnogim slikama koje predstavljaju detalje
iz vjerskog Zivota npr. na slikama u crkvama ¢est motiv je kako andeo Gabrijel dolazi
Mariji s gran¢icom ljiljana. Ljiljan je simbol i Kristovog uskrsnuca te ga nalazimo u
kr$¢anskoj tradiciji kao , prate¢i amblem® uz slike Djevice Marije i svetog Ante. Ruza je
simbol pobjede, ponosa kao i cvijet Venere, bozice ljubavi. U starom Rimu postojao je
blagdan ruza (Rozalija) te su na taj dan ruze darivane i nosene na grobove umrlih. Ruza
se nalazi u sredini kriza (tzv. ruzokriz) simbola misti¢ne zajednice Rozenkrajcera. Inace,
ruza je simbol tajnih drustava te simbol Zenske spolnosti. U kultovima koji su Stovali
bozice, ruza s pet latica predstavljala je pet postaja Zivota zene — rodenje, mjese¢nicu,
majéinstvo, menopauzu i smrt. Na sahrani slobodnog zidara u grob mu stavljaju ruze,
a u kr$¢anskoj simbolici, crvena je ruza znak mudeni$tva, a bijela znak moralne ¢istoce.
Uobiéajilo se u nasoj regiji da bliza rodbina stavi ruzu u grob pokojnika (bijelu ako je
rije¢ o djetetu, mladi¢u ili djevojci, crvenu ako je rije¢ o odrasloj osobi).

3. ZIVOTINJE I PTICE U RELIGIJAMA I RELIGIJSKIM
TRADICIJAMA

Zivotinje su imale, kroz povijest, svoje mjesto u religijskim vjerovanjima, praksi, obredi-
ma, religijskoj umjetnosti, knjizevnosti, plesu inspiriranim religijama, i sl. Tako se i desi-
lo da su religijske tradicije imale utjecaja na ¢ovjekov odnos prema raznim zivotinjama,
sve do njihovog obozavanja. Vremenom se razvila zoolatrija, $tovanje ,svetih Zivotinja
ili bozanstava u Zivotinjskom obliku, kult Zivotinja. Uobicajeno se u povijesti religija
smatra kako je animalizam vjerovanje da se neki ljudi mogu preobraziti u Zivotinje kako
bi drugima nanosili zlo. Medu mnogim bozanstvima nalazimo i ona koja se odnose na
zivotinje. Tako je Hinkon bog lova i gospodar Zivotinja u vjerovanjima naroda Tunga
iz Sibira, stari su Egipcani vjerovali da je bozanstvo Ra stvorilo Zivotinje i biljke, Cer-
nunnos je bio keltski bog zastitnik Zivotinjskog carstva, itd.

Na mnogim slikama bozice su naslikane sa Zivotinjama i pticama, poput Afrodite na gu-
ski ili sa golubovima, Atene sa sovom, Artemide s jelenom, u kr$¢anstvu Eve sa zmijom,
Marije sa golubicom, itd. Religijske tradicije svoj stav o pojedinim Zivotinjama prenose
s generacije na generaciju, bilo da se radi o prinosenju neke zivotinje u obredima, bilo
da se radi o zabrani konzumiranja njezinog mesa i sl. Postoje i religijske tradicije koje
zabranjuju okrutnost prema Zivotinjama. Prema hinduistickom ciklusu postoji karma,
vjerovanje kako ¢ovjek moze u drugom Zzivotu postati Zivotinja te prema hinduistickoj
karmi, duse gre$nika odlaze u tijela Zivotinja i biljaka. Sljedbenici dzainizma vjeruju da
se dusa nastanjuje i u zivotinjama te su zbog ahimse (nenasilja) odbacili brahmansku
praksu prino$enja Zivotinja na zrtvu. Nije im ¢ak dozvoljeno ni bavljenje lovom, jer je
to nasilje nad Zivotinjom. O odnosu prema kravi u hinduizmu bit ée rije¢i nesto kasnije.
Za pojedine religije, poput Zidovske, neke su Zivotinje — poput divljih — tabui. U Starom
zavjetu ¢itamo kako Bog Zidovima saopcava: ,Neka vas se boje i od vas strahuju sve Zi-
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votinje na zemlji, sve ptice u zraku, sve $to se po zemlji krece, i sve ribe u moru® (Post,
9:2). U zivuéim religijama, osim indijskih, kao da se malo paznje poklanja Zivotinjama
i njihovoj patnji. Ne proizlazi li to iz njihovog stava da Zivotinje nemaju dusu (pa su
neosjetljive). Prema Bibliji, Bog nalaze Adamu da nadjene Zivotinjama imena. U Knjizi
Postanka 2:19 kaze se da je Bog od zemlje stvorio sve zivotinje: , Tada Jahve, Bog, nacini
od zemlje sve zivotinje u polju i ptice u zraku, i predade ih ¢ovjeku da vidi kako ¢e koju
nazvati, pa kako koje stvorenje ¢ovjek prozove, da mu tako bude ime“. U Knjizi Postan-
ka 7:2 Jahve kaze Noi: ,,Uzmi sa sobom od svih ¢istih Zivotinja po sedam parova: muz-
jaka i njegovu Zenku®. U vi$e sura Kur’ana ¢itamo o Zivotinjama: ,Koliko ima Zivotinja
¢ije izdrzavanje ti ne snosis“ (29:60); Bog je na zemlji ,razmnozio svakovrsne zivotinje®
(31:10). U suri 36:71 pise da je Bog stvorio ¢ovjeku zivotinje, a u suri 39:6 kaze se da je
stvorio ,,osam pari zivotinja“. U suri 40:79 kaze se da je Bog ljudima ,stvorio Zivotinje
da [neke] od njih jasete, a od [nekih] jedete®. U suri 43:12 kaze se da je Bog stvorio
»zivotinje koje ¢ete jahati®. I u suri 45:4 stoji da je Bog stvorio Zivotinje koje postoje na
zemlji: ,Allah je stvorio svaku Zivotinju od vode: neke od njih gmizu na svom trbuhu,
neke idu na dvije noge, a neke na cetiri (24:45). Sura 16:115 upozorava: ,Allah vam je
zabranio samo le$inu, krv, svinjsko meso i [meso Zivotinje] koja je zaklana u ime drugog
osim u Bozje®. U suri 2:28 pise o klanju Zivotinja za kurban: ,Pa jedite od njih [meso]
i nahranite [tim mesom] nevoljnika siromaha®“. I u suri 22:34 pise o klanju kurbana,
ausuri 16:5 ,I Zivotinje je stvorio. Vi imate od njih [odijela] za zagrijavanje, [razne] kosti
i od njih [Zivotinja] vi jedite®. ,I vi u njima imate ljepotu kada ih vracate s pase i kada
ih izvodite na pasu® (16:6). U suri 16:66 pise: ,,Zaista vi imate pouke u Zivotinjama. Mi
vas napajamo iz hrane u utrobama njihovim [...] mlijekom ¢istim i pitkim onima koji
ga piju”, dok u suri 16:80: ,Dao vam je [Bog] od Zivotinjskih koza kuée [éadore] [...] a
od njihove vune, dlake i kostrijeti [koristite se] prostirkom...“. U suri 6:142 govori se o
domadim zivotinjama za no$enje tereta ne imenujuéi ih ponaosob. U suri 6:143 kaze se
da je Bog stvorio ovcu i ovna; kozu i jarca; od deva i goveda dvoje (6:144). U suri 6:146
kaze se da je Bog zidovima zabranio Zivotinje koje imaju kopita, salo od goveda i brava.
U suri 5:2 daju se upute vjernicima kako su im dozvoljene Zivotinje osim onih zabra-
njenih (svinjetina, meso uginulih Zivotinja, od zaklanih Zivotinja ,u ime drugoga, a ne
u ime Bozje“; $to je probodeno; sto je naklala divlja¢ (5:4). Dopusteno je konzumirati
meso od ulova kojeg su ostvarile za lov obucene Zivotinje (5:5). Neki narodi su za svoje
grbove birali Zivotinje (orla, vuka, lava, medvjeda...).

Franjo Asiski (1182-1226), osniva¢ franjevackog reda, sve je BoZje tvorevine nazivao
bra¢om i sestrama. Zemlja je tako nasa Majka i nasa sestra. U poemi ,,Pjesma stvorova®,
Sunce naziva ,bratom®, Mjesec takoder ,bratom®, Zvijezde ,sestrama®, vjetar je ,brat®,
voda je ,sestra“, oganj je ,brat”. Izrazavao je zabrinutost za zivotinje te u zivotinji nije
vidio Zivotinju nego stvora Bozjeg. Zivotinje se Cesto prinosi kao Zrtvu u religijama.
Rije¢ je o tzv. krvnoj zrtvi. Naravno, zrtveni dar moze biti i biljni ili tekuéi. Za zrtveni
dar mozemo re¢i da je to komunikacijski znak u odnosu ¢ovjek-Bog. Ucenje po kojem
se Bog moze umilostiviti prinoSenjem krvnih Zrtava naziva se hematoteologija. Nekad
su se za zrtvu prinosili ljudi, najéesée mladidi ili djevojke, ali je ta praksa uzmicala pred
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prinosenjem Zivotinja, Zitarica i cvije¢a. Zivotinje su Zrtvovane i Zrtvuju ih za oprost gri-
jeha: ,Krivnja je klala nevinost®, kako je zapisao rimsko-njemacki car Fridrich IT. u XIIL
stoljecu (Stern, 1993:2006). Najcesée se kao krvne Zrtve prinose kokos, janje, ovca, deva,
krava, koza, govedo, svinja, konj, pas. U religijama zapadne Afrike najc¢esée su to patka i
kokos, ali mogu biti i koze i ovce. Osniva¢ budizma Gautama, odbacio je praksu ubija-
nja zivotinja radi zrtvovanja, medutim, pripadnici nekih plemena u indijskoj sredisnjoj
drzavi Madhya Pradesh nude dijelove tijela tigrova svojim bozanstvima, vjerujuéi da ¢e
to odstraniti zlo i donijeti im sre¢u. Hinduisti su prije tisu¢u godina kao Zrtvu prinosili
konja dok se u vedskoj tradiciji, ubijanje Zivotinja u Zrtvenoj vatri ne smatra ¢inom
nasilja i narusavanja ahimse (nenasilje). Sintoisti u Japanu prvog sije¢nja ne smiju nista
raditi te na taj dan, prije izlaska sunca, u sveti$tima kao Zrtveni dar prinose ribu, vodu,
povrée, voée. Kineska godina povezana je s astrologijom i svaka dobiva ime po jednoj
od dvanaest zivotinja kineskog zodijaka: $takor, bik, tigar, zec, zmaj, zmija, konj, koza,
majmun, pijetao, pas, svinja. Prema predaji, Buda je pozvao Zivotinje i redoslijedom
kojim su one dolazile u hram svakoj je darivao po godinu u ciklusima od dvanaest
godina. U Starom zavjetu se na viSe mjesta ¢ita $to se moze, i kojom prilikom, prinijeti
kao zrtva bogu Jahvi. Njemu se ne Zrtvuje vola ili ovna ,koji bi na sebi imao manu ili
kakvo zlo“ (Pnz, 17:1) dok se janjci, ovan i junac prinose za Zidovske blagdane (Br, 28-
29). Zrtva se prinosi od krupne ili sitne stoke (Lev, 1:2). Od krupne stoke ,,musko bez
mane” (Lev, 1:3) od sitne stoke — ovca ili koza — isto musko ,,bez mane“ (Lev, 1:10). U
Post 15:9 Jahve trazi da mu se za Zrtvu prinese junica od tri godine. Tele se prinosi Jahvi
za zrtvu okajnicu (Lev, 9:2). Jahvi se za Zrtvu moze prinijeti i koza (Lev, 3:12), musko
jare bez mane (Lev, 3:23), a moze i Zensko jare bez mane (Lev, 3:28). Jednogodisnje
janje bez mane prinosi se kao zrtva paljenica; jednogodisnje Zensko janje bez mane kao
zrtva okajnica (Br, 6:14-15). Da se zensko janje, bez mane, prinosi kao Zrtveni dar Jahvi
ponavlja se i u Lev 3:32. Zrtvovanje janjeta u obrednim ritualima spada medu najstariji
nacin prino$enja zrtve te se nekad, kao Zrtva, prinosio u vrijeme haranja kuge. Janje je
zrtvena zivotinja u obredu za zidovski blagdan Pashe dok je janjetina je tradicionalni
obrok krs¢anima za blagdan Uskrsa. Janje je simbol Krista te ga ¢esto nalazimo u kr-
$¢anskoj umjetnosti, a u Bosanskoj krajini, za Durdevdan'?, kolju janje koje nazivaju
»durdevilo®“. Romi u Vranju (Srbija) za Erdelez (Durdevdan) prinose kao krvnu Zrtvu
bijelo, uhranjeno janje, a djeca se po licu mazu janje¢om krvlju, kako bi bila zdrava i
crvena. Danas se za onog za koga se smatra da nije kriv kaze da je zrtveno janje te se
pod time podrazumijeva i prebacivanje krivnje na drugoga. Danas Zivotinjsku Zrtvu
prinose pripadnici islama (klanje kurbana), sljedbenici santerije (Karibi), te sljedbenici
nekih plemenskih religija u Africi. ,U Djelima apostolskim Pavao i Barnaba osuduju
zrtvovanje zivotinja kao posve beskorisno® (Eagleton, 2019:34). U mnogim religijskim

12 Blagdan u cast pocetka proljeca i svetog Durda. Slave ga, Sestog svibnja, Srbi, Romi, Makedonci, Cr-
nogorci, Albanci. To je blagdan stocara kao i blagdan rodnosti. Za Rome to je, po rangu, tre¢i blagdan.
Proslavljaju ga svi Romi bez obzira na konfesionalnu pripadnost.
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kulturama razvijeno je proricanje na osnovi dijelova tijela neke Zivotinje. Moze to biti
proricanje iz utrobe Zrtvovane Zivotinje. Tako se u starorimskoj religiji bozanska volja
odredivala na osnovu jetre zrtvovane Zivotinje. Postojao je i sveéenik koji je proricao na
osnovu promatranja jetre, pluca i srca zrtvovanih zivotinja. Obrede je ukinuo car Kon-
stantin, koji je priznao kr$¢anstvo kao religiju Rimskog carstva. Proricati se moze i na
osnovu kuhane glave neke Zzivotinje (tzv. kefolomantija). Na Balkanu je razvijen obicaj
proricanja iz janjece plecke.

Mnoge religijske tradicije reguliraju uzimanje Zrtvenog, ili mesa uopce, za hranu. Tako
je u vrijeme totemizma, jednog od prvobitnih oblika religije, postojala praksa da se jed-
nom ili dva puta godisnje ubijalo totema, zastitnika, jelo se njegovo meso i pila njegova
krv, zbog duhovne obnove. Ritualno klanje Zivotinja postoji u Zidovstvu i islamu. Lev
11:2-8 odreduje Zidovima koje kopnene Zivotinje mogu jesti: ,svaku koja ima papke,
ali papke razdvojene, ne smijete jesti: devu [...] svisca [...] arnebeta [...] svinju®. Od
vodenih Zivotinja moze se jesti: ,sve $to Zivi u vodi, a ima peraje i ljusku® (Lev, 11:9).
Od ptica zabranjene su: orao, jastreb, tetrijeb, sokol, gavran, noj, kobac, galeb, lastavice,
sova, gnjurac, usara, labud, pelikan, roda, ¢aplja, $i$mi$ (Lev, 11:13-19). Od zivotinja
koje gmizu nediste su: krtica, mi§, guster, kameleon, dazdevnjak, zelemba¢ i tinsamat
(Lev, 11:29-30). Svaka zaklana stoka, mimo propisanog obreda, za pripadnike zidovske
religije, vazila je kao ,mrcina“. Osobe koje su klale zivotinje (Sobez) morale su proci
obuku kako bi stekle vjestinu ritualnog klanja, a ritualno klanje se obavlja na najbez-
bolniji naéin i sastoji se u potpunom otjecanju krvi zaklane Zivotinje, jer je zaostala
krv pogodna za uzgoj najpatogenijih bakterija. Imaju¢i u vidu da bakterije cirkuliraju
krvnim sudovima, vjernik meso zaklane Zivotinje i prije upotrebe stavlja u sol (do jedan
sat) radi uniStenja eventualnih zaostalih bakterija, nakon ¢ega ga ispire u hladnoj vodi.
Iz istih razloga zidovi tumace i religijsku zabranu uzimanja beski¢menjaka za hranu te je
iz jelovnika isklju¢eno Zivotinjsko meso prijemcivo za parazite. Rastafarijanci® jedu ribe
koje moraju biti dugacke tridesetak centimetara.

Zanimljivo je napomenuti u kojim se sve religijskim tradicijama izbjegavalo i izbjegava
konzumiranje mesa. Tako znamo da su se bogumili suzdrzavali od mesa, katari, pripad-
nici kr$¢anskog pokreta u Francuskoj, prakticirali su hranu bez mesa (vegetarijanci),
pripadnici enkratita, gnosticke sljedbe na tlu Male Azije imali su zabranu konzumiranja
mesa te su pripadnici zajednice Bratstvo kriza i zvijezde, u Nigeriji, vegetarijanci. Tako-
der, i mnogi rastafarijanci su vegetarijanci, koji ako i jedu meso, odbacuju svinjetinu.
Meso ne konzumiraju ni pripadnici kaodaizma, religijske zajednice osnovane u Vijet-
namu 1919. godine dok u hinduizmu, samo svecenik jede Zrtvovano meso. Budisticka
etika ne dopusta ne samo konzumiranje mesa, ve¢ i izgovaranje te rije¢i te tko upotre-
bljava meso za hranu snosi peterostruku odgovornost: za nabavku Zivotinje, za klanje,

13 Religijski pokret nastao na Jamajci 1930. godine. Vjerovali su da ¢e se 1960. godine u Africi okruniti
crni car i pozvati crnce da se vrate u domovinu. Kada je etiopski princ (Ras) Tafari okrunjen pod imenom
Haile Selasije Prvi, nazvali su se rastafarijanci. Poznati su po specifi¢noj frizuri — ,strasne kovrdze® — duge
pletenice koje li¢e na konjsku grivu. Vjeruju da je i Isus bio crnac.
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za strah i patnju koju ta Zivotinja prozivljava pri odvodenju na klanje, za naredenje
podéinjenima da tu Zivotinju ubiju, za bol koju ta Zivotinja snosi dok je kolju i za nu-
denje onoga $to je gnusno Budi ili njegovu sljedbeniku. Sukladno tome, mesarski zanat
smatraju nedopustivim (kao povreda ahimse, principa nenasilja). Budisticki osmostruki
plemeniti put, medu ostalim, trazi izbjegavanje zanimanja koja traze ubijanje (biti lovac,
ribar, mesar). Dzaini izbjegavaju meso i lov (zbog zabrane nasilja). Pripadnici pokreta
Hare Kri$na suzdrzavaju se od mesa, ribe kao i pripadnici Hindu Vai$navske zajedni-
ce izbjegavaju konzumiranje mesa. Prema Bhagavad-giti, nema potrebe da ¢ovjek jede
zivotinjsko meso (Bhagavad-gita, 1982:277). Meso izbjegavaju i pripadnici duhovne
zajednice Komaja.'* Vidjeli smo da je pripadnicima Zidovske religije zabranjeno uzi-
mati meso od divljaci. Dopusteno je uzimanje mesa od zivotinja koje imaju razdvojene
papke, prezivaca i domacih Zivotinja (janjetina, govedina, piletina) dok meso uginule
zivotinje ili zivotinje koju je rastrgla zvijer, nije dopusteno konzumirati.

U nekim religijskim tradicijama u vrijeme posta zabranjeno je konzumirati meso. Tako
je pravoslavnima od Cistog ponedjeljka, vrijeme Korizme, zabranjena sva hrana Zivo-
tinjskog podrijetla, a tre¢e nedjelje prije Vaskrsa pojede se sve meso u kudi i ne jede
do Vaskrsa. Kod katolika, u dane Korizme, nije dopusteno uzimati meso, a petkom je
pozeljno izbjegavati meso.

Donosimo i kratak osvrt na to koje zivotinje i kakvi simboliku imaju u religijskim
tradicijama: U antilopama, prema vjerovanju africkog naroda Busmana, se moze javiti
bozanstvo dok se u hinduizmu javlja kao simbol boga Sive. Bik je najéesée simbol snage
$to je vidljivo u sljede¢im primjerima: Apis je bio staroegipatsko bozanstvo $tovano kao
sveti bik, u grékoj mitologiji javlja se Minotaur, neman, ¢ovjek-bik, Asirsko i akadsko
bozanstvo Lamasu, bilo je predstavljeno s tijelom bika, ljudskom glavom i orlovskim
krilima te se u starogermanskim religijskim tradicijama bozanstvima se, kao zrtva, pri-
nosio bik ili konj. Uz pomo¢ krvi Zrtvovane Zivotinje vrsili su proricanje, a da bi dobili
snagu, stari su Germani pili volovsku krv pomijesanu s medom i vinom. Prema iranskoj
mitologiji postojao je praiskonski bik Geush Urvan, ¢uvar stoke, u mitraizmu postojao
je obred taurobolij tijekom kojeg bi se iznad resetke, ispod koje je u udubljenju stajao
vjernik, klao bik da bi krv padala po njemu i odistila ga od grijeha. Prema kr$¢anskoj
mitologiji sv. Sebastijan ozivio je mrtva bika, a medu plemenskim religijama kod Zidova
bik je mogao biti totem.

Deva kao zivotinja je simbol umjetnosti, znak kraljevske casti i dostojanstva. Prema
Evandelju, Ivan Krstitelj ,,bijase obucen u odijelo od devine dlake® (Mk, 1:6). Mahmel
je deva koja nosi darove u Meku, a u suri 22:27 pise o ljudima koji ¢e na hodocasée
dolaziti jasudi ,,na svakoj mrsavoj devi koje dolaze s dalekog puta®. U suri 22:36 takoder
pise o klanju devama i govedima kao kurbanima. U suri 91:13 govori se o ,Bozjoj devi
‘ne koljite je’ ili: ,O moj narode, ovo je Bozja deva, znak vama, pa je pustite neka pase

14 Rije¢ je o drustvu za razvoj ljubavi i svijesti koju je u Zagrebu, 1978. godine, osnovao Aba Aziz Makaja
(Franjo Mili¢evi¢), roden u Mostaru.
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po Bozjoj zemlji“ (11:64). A u suri 54:27 ¢itamo kako ¢e Bog ljudima poslati ,,devu kao
iskusenje“. U suri 7:39 spominje se deva (,niti ¢e oni u dZenet dok deva ne prode kroz
iglene usi®). Deva se spominje i u 7:72 (,Pustite je da jede po Bozjoj zemlji. Nemojte je
zlostavljati pa da vas stigne kazna!®). Dupin, u kr$¢anskoj umjetnosti najc¢esée prikazi-
vana morska Zivotinja koja simbolizira uskrsnuée i spasenje. Prikazuje se kao prenosilac
duha umrlih u drugi svijet, simbol uskrsnuca, a ponekad i samog Isusa. Nekad se vje-
rovalo da se impotenciju moze lijeciti krvlju jarca. Ovu se zivotinju prinosi Jahvi kao
zrevu okajnicu (Lev, 9:15). Jahve trazi da mu se, za Zrtvu, prinese kozli¢ ili janje (Izla-
zak, 12:5), a u knjizi Postanka (15:9) Jahve trazi da mu se za zrtvu prinese koza od tri
godine. U Starom zavjetu ¢itamo i sljedece: ,Aron [...] neka prinese oba jarca i postavi
ih pred Jahvu (Lev, 16:7) neka potom zakolje jarca za zrtvu okajnicu za grijeh naroda“
(Lev, 16:15). Vaino je i da je u ranoj krs¢anskoj umjetnosti jarac simbol prokletnika na
Posljednjem sudu.

Jelen je smatran za pretke Kelta i Germana kao simbol rodnosti, a zbog obnavljanja
rogova, on je kod mnogobrojnih naroda, od Kine do Europe, uziman za simbol ne-
prekinutog stvaranja i obnavljanja. Akteon, po grckoj mitologiji, mladi lovac kojeg je
bozica Artemida, za kaznu $to ju je promatrao dok se kupala, pretvorila u jelena. Jez je
veoma prisutan u mitologiji isto¢ne Europe zbog svoje mudrosti (narocito kod Rumu-
nja, Bugara) te u mnogim drugim kulturama simbolizira mudrost. Konji su takoder
izuzetno vazni $to se vidi na primjeru jednoroga koji je mitska Zivotinja u obliku konja
i predstavlja simbol nevinosti. U keltskoj mitologiji postojala je i bozica konja dok je
Usinsh bio bizantski bog proljeca i zastitnik konja. Nadalje, kentaur, u gr¢koj mitolo-
giji je bice pola konj — pola ¢ovjek. Greka mitologija takoder poznaje i krilatog leteéeg
konja Pegaza. Osim navedenoga, konji su sluzili i kao prijevozno sredstvo i kao sredstvo
rata (poznata pric¢a o trojanskom konju). Za Solomona se kaze da je imao 12.000 konja
(1 Kr, 10:26), a u suri 8:61 spominje se konj kao sredstvo u ratnom pohodu (sprem’te
konje). Kod Indijanaca, starih Rimljana, konj je postao i vjerskim simbolom, a konji su
ubijani u obrednim ritualima (npr. bijeli Pastuh) te su Grci bogu Posejdonu Zrtvovali
konja. Kult rodnosti takoder je povezan s konjem. Talmud upozorava ,nemoj stanovati
u gradu u kojem konj ne rze“ (Talmud, 1982:280). U nekoliko sura ¢itamo o konjima.
Tako u suri 16:8 pise: ,,[Stvorio je] i konje, mazge i magarce da ih jasete i [da vam budu]
ukras®, a kasnije se govori o ,konjima koji [u trku] dasé¢u® (100:1) ,i nogama izbija-
ju iskre [iz kamenja]“ (100:2), ,trkom uzvitlaju prasinu® (100:4). Kornjaca je simbol
svemira (Kina), erotske snage i rodnosti, simbol dugovje¢nosti i besmrtnosti. Nekad je
postojalo vjerovanje da zemlja pociva na ledima kornjaca. Prema hinduistickoj predaji,
Visnu se deset puta otjelovio: najprije (tri puta) u liku Zivotinje (riba, kornjaca, vepar),
to je spasilo svijet od propadanja; Cetvrti avatar bio je ¢ovjek-lav; peti patuljak; Sesti
Rama-Rama sa sjekirom; sedmi Rama; osmi Krisna; deveti Buda, deseti (koji tek treba
do¢i) Kalki. Zlatnu kornjacu (cijelo joj tijelo ima blistavo zlatnu boju) u Nepalu sma-
traju utjelovljenjem boga Visnua.

Koza je u nekim religijskim tradicijama prino$ena kao Zrtveni dar te je bila i simbol sek-
sualnosti i rodnosti. U Babilonu bi je prinosili kao zrtvu za ozdravljenje bolesne osobe.
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Koza je igrala odredenu ulogu u starogrékim vjerovanjima (o Zeusu, Dionizu i Apolo-
nu). U skandinavskoj mitologiji vjerovalo se u kozu Hajrudin koja pase na vrh drveta
svijeta i mlijekom hrani bogove dok se u drevnoj Indiji vjerovalo se da mlijeko od crvene
koze Stiti od nesreca. Stari zavjet nas upoznaje da se od kozli¢a priprema ukusan obrok
(Post, 27:9). A u knjizi Postanka (30:32) ¢itamo o $arenoj ili ,naprugavoj kozi“. U Bo-
sni i Hercegovini postoji vjerovanje da kozje mlijeko ima ljekovito djelovanje (osobito
kod bolesti jetre). Govoredi o kravama, u germanskoj mitologiji postojala je sveta krava
(audumla), a prema grekoj mitologiji svecenica lo, u koju se zaljubio Zeus, pretvorena u
kravu, pobjegla je u Egipat gdje je, obrativsi se u Zenu, rodila Zeusu sina. Dok je krava
za Europljanina domaca Zivotinja, za hinduista ona simbolizira nesto sveto. Hinduisti
se koriste samo njezinim mlijekom dok je klanje krave za hinduista nezamislivo. Odnos
hinduista prema kravi kao svetoj Zivotinji nije samo zbog toga jer daje mlijeko i sir, ve¢
zato jer je Kri$nin pratilac. Iako hinduisti smatraju krave svetim Zivotinjama, u vrijeme
zrevenih svecanosti (sijecanj) one moraju prodi kroz tzv. ¢istiliste — veliku obredno za-
paljenu vatru. Onaj tko se ne pridrzava zabrane klanja krave, ne smatra se hinduistom.
Hinduisti inace izbjegavaju konzumiranje mesa, govedine posebno. Nadalje, za hindu-
iste, kravlja je balega procis¢ivac i sve sto je zaprljano proéiscuje se dodirom s kravljom
balegom. Vajsije (kasta trgovaca i zemljoradnika) duzne su brinuti se o zastiti krava
(Bhagavad-gita, 1982:739). Pod utjecajem hinduizma i siki'® postuju svetost krave, ina-
¢e ostalo meso konzumiraju ako je Zivotinja ritualno zaklana (jednim zamahom noza)
dok se Jahvi za Zrtvu moze prinijeti ,,govece — Zensko ili musko®, bez mane (Lev, 3:1).
Kravu se prinosi i kao Zrtvu pricesnicu, za narod (Lev, 3:18), a zrtva okajnica kod Zidova
podrazumijevala je da se zakolje junac, a njegovo meso i koza spale (Izlazak, 29:14). U
knjizi Izlaska, Jahve zapovijeda zidovu da ne pozeli vola bliznjega svoga (20:17) dok
se u knjizi Izlaska regulira odsteta ako govece ubode i usmrti ¢ovjeka kamenovanjem
(21:28), a ako je i prije bolo treba ga kamenovati (21:29) te ako ubode djecaka ili
djevojcicu; kamenovati ga. Tko ukrade govece ima da vrati petoro goveda (21:37), a
tko umlati govece, neka ga nadoknadi (Talmud, 1982:178). U suri 12:43 spominje se
,sedam debelih krava kako ih jede sedam mrsavih“. U Kur’anu 2:67 Bog nareduje da se
zakolje krava ,ni stara ni mlada; srednje dobi®, Zuta, a ne ona koja je podvrgnuta radu
oranju niti koja ima bilo kakav znak na sebi.

O lavu se pise Cesto, a prema grékoj mitologiji, grif je Zivotinja s lavljim tijelom, or-
lovskom glavom i krilima. Artemida je bozica lava, ali i gospodarica Zivotinja koja je
prikazivana u pratnji jelena. Aker je bio bog-lav u staroegipatskim vjerovanjima, lovci
iz plemena Masai (Tanzanija) pili su krv ubijenog lava, a u hinduizmu lav predstavlja

15 Hinduisticko-islamska sljedba nastala na podru¢ju danasnjeg Pakistana i sjeverozapadne Indije (Pan-
dzab). Rije¢ je o spoju hinduistickog ucenja i islama (monoteizam). Pripadnici svom imenu dodaju rije¢
»sing® §to znadi ,lav®, a zene ,kaur®, §to znadi ,,princeza“. Obavezni su nositi pet amblema: nesisanu kosu,
cealj u kosi, zeljeznu narukvicu, kratke hlace i mac. Nose brade i turbane kao vidljive znake svoje religij-
sko-nacionalne pripadnosti.
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branitelja zakona i Budine mudrosti, ponekad Buda sjedi na lavljem tronu dok u hindu-
izmu ,,¢ovjek-lav® Cetvrti je avatar boga Visnua. Nadalje, u taoizmu lavlja lopta simbol je
povla¢enja uma i praznine, a lava predstavljaju kao kralja Zivotinja. On je simbol snage
(Sto ima jace od lava — Suci, 14:18) i hrabrosti. Statue lava postavljane su na ulaznim
vratima, grobnicama s ciljem zastite od zlih sila. Medu plemenskim vjerovanjima Zido-
va, lav je bio jedan od totema te je zanimljivo da je autor jednog od evandelja, Marko,
predstavljen kao lav. Vjerojatno je to povezano s pocetkom Evandelja gdje se govori
o0 ,glasu jednoga koji vice u pustinji“ (Mk, 1:3). Lisicu nalazimo u basnama, ali i u
religijama te u Starom zavjetu ¢itamo da lisica moze posluziti da se pomocu nje zapali
protivniku Zito, vinograd i masline (Suci, 15:5). ,Lisice imaju jazbine® (Mt, 8:20), kaze
se u Novom zavjetu te Anton Hangi navodi da su bosanski muslimani vjerovali da ako
trudnoj Zeni prede lisica ili zmija preko puta, dijete ¢e biti sretno i dugo Zivjeti (Hangi,
1989).

Govoredi o mackama, jaguar je najveca vrsta americke macke te je u ikonografiji Maja
i Azteka, nezaobilazan. Aztecko zemaljsko bozanstvo Tepeyollotl, prikazano je u liku
jaguara. U Kini se vjerovalo da se mrtva macka moze pretvoriti u demona, a u drevnom
Rimu, macka je bila simbol slobode. Neke bozice, poput rimske Dijane, predstavljane
su u liku macke, a u starom Egiptu, u svetistu Bubastis, pronadeno je na tisuée mumi-
ficiranih macaka. Postoji i mit o crnoj macki kao simbolu losega. Naime, crna macka
desto se spominje u crnoj magiji te se tako vjeruje da ako crna macka prede preko puta,
djevojka ¢e zastati, popravljati ¢arapu na nozi (iako je sa ¢arapom sve u redu), dok netko
ne prode te se vjeruje da ¢e se nesto lose desiti ako crna macka prede preko puta. I za
Japance macka je zloslutna Zivotinja. Budisti vjeruju da samo macku i zmiju nije potre-
sla Budina smrt, a u islamskoj tradiciji crna macka nije dobro¢udna. Inace, u mnogim
predajama crna macka simbolizira nesreée i smrt.

Govoreli o magarcu, on je simbol smjernosti, mira, strpljenja, gluposti, razvratnosti i
rodnosti. U hinduizmu magarac je vukao Ravanina nebeska kola kad je oteo Situ dok je
u kr$¢anstvu simbol Kristovog rodenja i bijega u Egipat. Isus je, jaSu¢i na magarcu, usao
u Jeruzalem (Mt, 21:4), a od svih pisanih religijskih autoriteta monoteistickih religija
0 magarcu najvise mozemo citati u Starom zavjetu i Talmudu. Tako u Sucima ¢itamo
da magareca celjust moze posluziti da se njom pobije tisu¢u Filistejaca (Suci, 15:16), u
knjizi Postanka 12:16 ¢itamo kako je Abraham u Egiptu ,stekao stoke i goveda®, ,ma-
garaca [...] magarica i deva“. Na magarcima se progonilo zito iz Egipta u zemlju Kanaan
(Post, 42:26). Svaka prvina magaradi otkupljuje se janjetom ili jaretom (Izlazak, 13:13),
a u plug se ne uprezu zajedno vol i magarac (Pnz, 25:10). Magarac i deve spominju se
kao dio bogatstva (Post, 24:35) te zato u knjizi Izlazak, Jahve zapovijeda zidovima da
ne pozele magarca bliznjega svoga (20:17). Mojsije se sa Zenom i sinovima, na magarcu,
vraéa u Egipat (Izlazak, 4:20). Prema Talmudu, zdrijelo magarice stvoreno je u pred-
vecerje subote, za sutona (Talmud, 1982:163). U Kur'anu (62:5) pise o ,,magarcu koji
nosi knjige (a ne zna $to je u njima)“.

Majmun ima razli¢itu ulogu u religijskim kulturama od magarca. Od $tovanja bozanstva
u liku majmuna do religijski legendi, Stovanje majmuna nalazimo u starom Egiptu o
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¢emu svjedodi njihovo prisustvo u egipatskoj umjetnosti. Majmunska bozanstva nala-
zimo takoder i u azijskim religijskim kulturama. Hinduistima je zabranjeno ubijanje
majmuna jer postuju Hanumana boga-majmuna koji simbolizira snagu, te za blagdan
Divali, blagdan svjetlosti u ¢ast bozice Kali i Lak$mi, slave svjetlo i pobjedu boga Rame
nad desetoglavim demonom Ravanom uz pomo¢ majmunskog boga Hanumana i maj-
muna. Kur'an napomine, u suri 7:165, da se o onima koji su se ogrijesili kaze ,budite
prezreni majmuni®. U zapadnoeuropskoj tradiciji, za nesta$ne osobe, postoji uzrecica
»majmune jedan“. Nadalje, o medvjedu nalazimo vjerovanja mnogih naroda u Aziji, Eu-
ropi, Sjevernoj i Juznoj Americi. Kod nekih plemena u Americi postojalo je vjerovanje
da se nakon smrti mogu ponovno roditi kao Veliki Medvjed. Germanski ratnici, berser-
ki, odijevali su se u medvjeda krzna, vjerujuéi da su tada neranjivi, a stari su Norvezani,
tijekom lova, pili krv medvjeda. Leib-olmai laponski je bog medvjeda, a sljedbenici
domorodacke religije ainu u Japanu Stovali su medvjeda kao vrhovno bozansko bice.
Azijski crni medvjed igra odredenu ulogu u tradicionalnoj medicini (Kina) za cije se
meso vjerovalo da daje ljudima snagu. U isto¢noj se Hercegovini vjerovalo da konzumi-
ranje medvjedeg mesa jaca muskost dok se u Bosni vjeruje da salo medvjeda pomaze u
lije¢enju reumati¢nih bolesti.

Ovan Cesto predstavlja simbol snage dok u religijskim tradicijama poseban je naglasak
stavljan na ovna, povezuju¢i ga s muskosti. Bog vatre Agni, u Indiji, prikazivan je u
obliku ovna, a pokrov Satora pravi se od ,,u crveno obojenih ovnujskih koza“ (Izlazak,
26:14). Prinosi ga se za zrtvu pricesnicu (Br, 6:14) te se Jahvi prinose darovi od ovnujske
koze (Izlazak, 25:5). Ovan se takoder prinosi kao zrtva paljenica (meso ovna spaljuje se
na zrtveniku) (Izlazak, 29:18). U knjizi Postanka 15:9 ¢itamo kako Jahve trazi da mu se
za zrtvu prinese ovna od tri godine, a u istoj knjizi (Post, 22:13) ¢itamo kako je Jahve
Abrahamu ponudio ovna za Zrtvu paljenicu umjesto njegovog sina Izaka. Govoreéi o
ovci, ona se, kroz povijest religija, pojavljuje kao zrtveni dar, sve do danas. U nekim reli-
gijskim tradicijama vazila je za totemsku Zivotinju te je bila totemska Zivotinja u nekim
plemenskim religijama Afrike (npr. Batoro, Busmani). Prikazana je u umjetnosti Me-
zopotamije, Afganistana, Irana, a u religijskoj tradiciji Yoruba, ovca je zamjenska zrtva
— prinose nju, umjesto ¢ovjeka, kao Zrtveni dar. Postat ¢e Zrtvena Zivotinja i u zidovskoj
religiji, drevnoj Kini te islamu. U knjizi Postanka (30:32) ¢itamo o ,garavoj ovci®, a da
one takoder idu za pastirom jer poznaju njegov glas ¢itamo u Novom zavjetu (Iv, 10:4).
»Ovca je ponekad jednako dobra kao i ¢ovjek kada treba pridobiti bozansku naklonost®
(Eagleton, 2019:19). Krista se u evandeljima naziva ,Jaganjcem Bozjim®, Agnus dei,
Janje BoZje, simbol je za Krista u slikama s religijskim motivima, kako je Ivan Krstitelj
nazvao Isusa. Agnus paschalis, ,uskrsno janje, nekad je bio obavezni dar biskupu od
zupnika. Muslimani za Kurban-bajram prinose zrtvu — kurban, a to moze biti govece,
jare, ali je na Balkanu uobicajeno da to bude ovan. Kurban, prije klanja, okrenu prema
kibli, lijeve mu noge zavezu za prednju desnu, a meso od kurbana ne prodaju niti upo-
trebljavaju za prismok.

Govoredi o psu, on je predstavljen kao simbol budnosti i vjernosti. ,,Obicaj jedenja pasa,
koje se [medu slovackim Romima] smjelo obavljati samo u okviru posebnih obreda i
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svecanosti, bio je tajna koju su svi znali i o njoj nitko nije govorio® (Graus, 2018:85).
Pseée se meso takoder konzumira u Kini i Koreji. Talmud upozorava: ,nemoj stanovati
u gradu u kojem pas ne laje“ (Talmud, 1982:280). U suri 7:175 govori se o psu koji
plazi jezik kad ga potjeras i kad ga ostavis. Ljudi koji vole pse daju im razlic¢ita imena te
tako knjizevnica Barbara Kingsolver u romanu Bez zaklona pise o psima: ,Haribda je
pripadao hodocasnickoj crkvi, dok je Scila bio baptista. (Voleo je vodu)® (Kingslover,
2019:81).

Riba &esto simbolizira uzajamnost Zivota i smrti. Grcka bozica Afrodita $tovana je i kao
bozica ribe, a maorski bog riba i mora zvao se Tangarda. U plemenskim religijama, riba
je simbol snage klana, a na podru¢ju Mediterana i Bliskog istoka ljudi su ih povezivali s
velikim boZicama ljubavi i mudrosti. Mnogi bogovi i boZice obozavani su u obliku ribe
dok je u Babilonu riba bila sveta hrana sveéenika. Hinduisti nikad bogu Krisni ne nude
meso, ribu ili jaje, ve¢ list, cvijet, vocle ili vodu te nikad neée zajedno konzumirati ribu
i mlijeko. Po naucavanju New Agea, svijet je prosao kroz period utjecaja Bika (mezopo-
tamske religije), Ovna (zidovska religija), a doba kr$¢anstva nastalo je pod astroloskim
znakom Ribe. To kr$¢ansko doba, pod znakom Ribe, isteklo je oko 2000. godine i
na pomolu je nat konfesionalno novo doba (pod znakom Vodenjaka). Pripadnicima
zidovske religije od riba, dopusteno je jesti one koje imaju peraje i krljusti te za Novu
godinu 7idovi jedu ribu da bi bili plodni poput ribe i kretali se naprijed. Zidovi je jedu
i subotom, na Sabat, a posude za subotu ¢esto je ukraseno motivima ribe. Za blagdan
Ros Hasana (Nova godina) pripadnici Zidovske religije za veceru serviraju ribu s glavom
»da bi bili glava, a ne rep medu narodima®. Simbolicki se Zeli iskazati Zelja da Zidova
bude onoliko koliko ima riba u moru. Sto pedeset i tri ribe su se ulovile u mrezu kad se
Isus apostolima ukazao kod Tiberijskog jezera, izvjes¢uje Ivan u Evandelju (Iv, 21:11).
U ranom kr$¢anstvu riba je simbolizirala Krista, ona je simbol i ranokr$¢anske umjet-
nosti. Isus je ,ribar dusa“, medu apostolima su ribari, a Isus na ¢udesan nacin ribom
hrani mnostvo. Isus je s dvije ribe nahranio mnos$tvo (Mt, 14:19-20), odnosno, s ,malo
ribe“ nahranio je ,cetiri tisu¢e muskaraca, osim zena i djece® (Mt, 15:34-38), a prema
Markovom evandelju ¢ak pet tisu¢a muskaraca (Mk, 6:44). Mitra je riboglava kapa koju
su nosili zidovski prvosveéenici, kao i biskupi tijekom obreda te je simbol je papinske,
nadbiskupske i biskupske vlasti. Naime, papa, kardinali, biskupi za vrijeme obreda nose
mitru u obliku riblje glave. Katolici petkom, u vrijeme posta, jedu ribu, dok pravoslavni
vjernici, u vrijeme posta, ne konzumiraju ribu jer pravoslavci u vrijeme posta i izbje-
gavaju masnu hranu. Opat Ranse (1664) zabranio je trapistima'® jesti ribu. Osim toga
$to riba sluzi za jelo ,,njeno srce, jetra i zu¢ koristan su lijek® (Tob, 6:4), ali ne kaze se za
sto. Pripadnici religije umbanda (Brazil) razvili su takoder i praksu proricanja na osnovu
unutra$njosti ribe (hitomantija).

16 Trapisti, red osnovan u Francuskoj u gradu La Trape. Jedan je od najstarijih i najsamozatajnijih redova
u Katolickoj crkvi. Imaju samostan Marija Zvojezda u Dolibasinom Selu kod Banjaluke, osnovan 1869.
Nekad je to bila najveca trapisticka opatija na svijetu, a prva medu slavenskim narodima. Cuveni sir trapist
dobio je ime po ovome redu.
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U hinduizmu slon simbolizira boga Ganesa, a u hinduistickoj mitologiji, zemlja pociva
na ledima slonova te su oni simbol kraljevske snage. Prema budistickoj mitologiji Buda
je zacet kada je njegova majka sanjala njegov silazak s neba u obliku bijelog slona. Od
abrahamskih religija (Zidovstvo, kr$¢anstvo, islam) samo se u Kur'anu, u suri 105:1,
spominju slonovi. Govoreéi o svinjama, one se ,ubrajaju medu najinteligentnije i naj-
ljubopitljivije sisavce, nad kojima prednja¢e mozda jedino veliki majmuni® (Harari,
2019:442). U hinduisti¢koj tradiciji, svinja se javlja kao avatar boga Visnua. Svinja
ima vaznu ulogu u mitovima i ritualima u jugoisto¢noj Aziji te je njena glava simbol
budisti¢ke bozZice Vajravarahi (Tibet, Nepal). U donjem desnom uglu hilandarske ikone
,Povratak bludnog sina Ocu® naslikano je pet velikih i dva mala prasca. ,U mnogim
drustvima na Novoj Gvineji necije bogatstvo se po tradiciji procenjuje prema tome
koliko svinja doti¢ni poseduje. Da im svinje ne bi bezale, njihovi vlasnici svakoj odseku
deo njuske, $to izaziva uzasan bol kad god Zivotinja pokusa nesto da onjusi. Posto svinje
bez njuskanja ne mogu da pronadu hranu, pa ¢ak ni da se orijentiu pri kretanju, ovim
sakacenjem postize se njihova potpuna zavisnost od ljudi koji ih poseduju. U nekim
drugim delovima Nove Gvineje obi¢aj je da se svinjama izvade o¢i tako da ne mogu ¢ak
ni da vide kuda idu® (Harari, 2019:132). Svinja u nekim religijama predstavlja nesto ne-
disto i zabranjeno (kod zidova, muslimana), a kod drugih nesto sveto. Mi$na zabranjuje
zidovima uzgoj svinja bilo gdje, a sitnu stoku ,u zemlji Izraela®, osim u $umama dok
je u zidovskoj religiji zabranjena prehrana svinjskim mesom i upotreba svinjske masti.
Zabranu konzumiranja svinjskog mesa nalazimo i kod Asiraca, Egip¢ana, Babilonaca te
svinjsko meso nisu jeli ni sljedbenici boga Atisa, narod Pesinusa te obozavatelji Adonisa.
Kur'an (2:173) zabranjuje konzumiranje svinjetine i prehrambenih proizvoda koji u
sebi sadrze tu komponentu te adventisti sedmog dana ne konzumiraju svinjsko meso.
Inace, hrana im mora biti bez za¢ina i masnoca zivotinjskog podrijetla, a svinjsko meso
ne konzumiraju ni pripadnici/ce rastafarijanskog pokreta (Karibi, Engleska, SAD). Isus
salje ,,neciste duhove® u svinje i one se podave u moru (Mk, 5:12-13). Medutim, kr$¢a-
nima na Balkanu namenica naziv je za svinju namijenjenu za bozi¢nu pecenku.

Dok su Zidovi bili u pustinji obozavali su zele (tzv. mosholatrija). ,Zlatno tele“ simbol
je idolatrije, pohlepe za novcem te se i u Kur'anu spominje tele kojem se narod klanja
(2:54; 2:92-93; 4:153). U suri 7:181 kritizira se obozavanje ,zlatnog teleta®, kao i u suri
20:88-91 gdje se pise o obozavanju teleta. Ibrahim casti poslanike ,pecenim teletom®
(11:69), a u suri 51:26 pise o ,debelom pecenom teletu®. Nastavljajuéi dalje o Zivoti-
njama, vuk je simbol odmetnika i bjegunca. U nekim religijskim tradicijama (poput
kineskih) simbol je pohlepe. Mnogi stari ratni bogovi nosili su naziv vuk, a lik vuka i
danas stoji u svetiStu u Delfima. Rimljani su vuka povezivali s bogom Marsom dok je u
Bibliji je predstavljen kao ,grabezljivo® bice, u suri 12:13-17 spominje se vuk koji moze
pojesti ¢ovjeka. U narodnim vjerovanjima postoje legende o vukodlacima kao osobama
koje mijenjaju oblik u vuka. Mit o vukodlacima rasiren je u Europi, ali i drugdje te je
motiv i u knjizevnosti. U plemenskim religijama Sjeverne Amerike, u sredistu stvaranja
stoji zec. U Mezopotamiji i Siriji zec je bio simbol smrti i ponovnog radanja, a u ranom
kr$¢anstvu, lik zeca stavljan je na nadgrobne ploce. Danas medu kr$¢anima jaja uskrs-
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njeg zeci¢a simboliziraju izvor zivota. Hangi navodi vjerovanje Bo$njaka po kojem ako
zec prede ispred trudne Zene, dijete ¢e biti nesretno, sebi¢no i propalica (Hangi, 1989).
U Europi simbol rodnosti, na Srednjem istoku, u Indiji, Kini takoder predstavlja zmija.
U hinduizmu zmija je izuzetno cijenjena Zivotinja te u hinduistickoj legendi, postoji
dzinovska zmija na kojoj je lezao bog Visnu. Iz Bhagavad-gite vidimo da zmije mogu
biti i bozanske (1982:493). Nag Panchami je naziv za hinduisticki festival posveéen
zmijskoj boZici, a odrzava se u blizini Kalkute. Zmija je izuzetno cijenjena zivotinja
u hinduizmu, Klu je zmijsko bozanstvo u tibetanskom budizmu, a Manasa je bozica
zmija u Bengalu. Medu plemenskim vjerovanjima Zidova, zmija je bila i totem te se u
razli¢itim pisanim religijskim izvorima opisuje se pretvaranje $tapa u zmiju. Tako su oko
krilatog $tapa (tzv. kaducij) boga Merkura ovijene dvije zmije. Takoder i u knjizi Izlaska,
Mojsijev se $tap pretvara u zmiju (Izlazak, 4:3), ali i Aronov (Izlazak, 7:9-10). Musin
$tap postade ,,prava zmijurina® (7:106), a u suri 20:19-20 govori se kako Bog nareduje
Musi da baci $tap ,,i on postade zmija koja gmize“. U suri 27:10 Musa baca svoj $tap koji
se kre¢e kao brza zmija. Ista se pri¢a ponavlja i u suri 28:31 te u suri 26:32 pripovijeda
se kako je Musa ,,bacio svoj $tap, a on [postade] prava zmija!“ Nadalje, u knjizi Postanka
(49:17) ¢itamo o zmiji ,,guji pokraj staze®, a gdje takoder pise i da je zmija bila lukavija
od ,sve zvjeradi $to je stvori Jahve, Bog“ (3:1). Ona je navela Evu i Adama da uberu i
pojedu plod s drva spoznaje, a na to Bog rece zmiji (3:14) ,Kad si to ucinila, prokleta
bila medu svim Zivotinjama i svom zvjeradi divljom! Po trbuhu svome puzat ¢e$ i zemlju
jesti sveg zivota svog” (3:15). ,Neprijateljstvo ja zameéem izmedu tebe i zene, izmedu
roda tvojeg i roda njezina; on ¢e ti glavu satirati, a ti ¢e§ mu vrebati petu.“’ Unato¢
svemu, Sv. Franjo zmiju oslovljava sa sestro. Novi zavjet upozorava kako su zmije mudre
(Mt, 10:16). Nadalje, Zebanija je, prema islamskom vjerovanju, zmija koja muéi ljude u
paklu. Na jugoistoku SAD-a ¢lanovi nekih karizmatskih crkava vrse bogosluzenje drzedi
u rukama zive zmije otrovnice, a pomoc¢u zmija moze se proricati necija sudbina (tzv.
ofiomantija). Sljedbenici zen-budizma u Japanu desto na svojim crtezima imaju Zabu.
Simbolicki, kao $to Zaba satima moze stajati na jednom mjestu, i osoba koja meditira
isto tako satima miruje. Zaba od %ada ¢uva se u Isto¢noj Aziji kao kué¢na relikvija, a u
narodu postoji vjerovanje da kreketanje Zaba najavljuje kisu.

I ptice igraju odredenu ulogu u religijskim tradicijama. Cak se dokazivalo postojanje
Boga (tzv. ornitoteologija) na osnovu postojanja ptica i njihovog Zivota. One su simbol
ukazanja duhova, glasnogovornice bozanskih bi¢a. Ptica moze biti i totem, mitski pre-
dak. Nemglan je irski bog ptica, u vjerovanjima naroda Keta iz Sibira, Tomam je bozica
ptica selica. Starorimski sve¢enicki zbor (auguri) proricao je volju bogova po letu i glasu
ptica. U Starom zavjetu ¢itamo da je Bog stvorio ptice (Post, 1:20), a u Post 2:19 kaze

17 ,Pri¢a o Adamu i Evi koji jedu sa stabla spoznaje mitski je zamisljaj o dvojakom utjecaju znanja na ljud-
sku slobodu. Umjesto da oslobada, znanje se moze upotrijebiti u svrhu porobljavanja. O tome je rije¢ kad
se, pojevsi zabranjenu jabuku nakon $to im je guja obecala da ¢e postati poput bogova, Adam i Eva nadu
izgnani iz rajskog vrta i osudeni na Zivot neprestanog rada.“ (Gray, 2020:21)
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se da je Bog od zemlje stvorio ,sve ptice u zraku®“. Nadalje, u knjizi Postanka (6:7) ¢ita-
mo da se Jahve pokajao jer je napravio ,zvijeri, puzavce i ptice u zraku®. Zasto onda u
Post 6:20 Jahve Noi zapovijeda da, u vrijeme potopa, u korablju stavi: ,,Od ptica prema
njihovim vrstama, od Zivotinja prema njihovim vrstama i od svih stvorova $to po tlu
puze prema njihovim vrstama: i po dvoje od svega neka ude k tebi da prezivi“? U knjizi
Postanka (7:3) Jahve nareduje Noi da uzme ,,0d ptica nebeskih po sedam parova — muz-
jaka i Zenku — da im se sjeme sa¢uva na zemlji“. Tamo ¢itamo i kako ptice jedu meso
objesena covjeka (40:19), a u Novom zavjetu ¢itamo: ,Pogledajte ptice nebeske! Ne
siju, ne zanju niti sabiru u Zitnice, pa ih ipak hrani vas nebeski Otac* (Mt, 6:26). ,,Ptice
nebeske® imaju gnijezda (Mt, 8:20) dok se u Kur’anu (105:3) spominju ,jata ptica®. U
suri 12:41 spominju se ptice koje jedu ljudsku glavu. U nekim primorskim krajevima
zlogodnica je ptica za koju vjeruju da donosi lose vrijeme ili kakvu nesre¢u.

Simbolika ptica u pojedinim religijskim tradicijama se prikazuje na sljedeée nacine: za
feniksa, pticu sliénu orlu, u egipatskoj se mitologiji vjerovalo da je utjelovljenje boga Ra.
Ptica iz egipatske mitologije, smatrana dusom boga Ozirisa, a rije¢ je o ptici prelijepe
boje, ¢iji zivotni vijek traje do 500 godina. Povremeno bi bio spaljen na zrtvenoj lomaci,
ali bi opet cudesno uskrsnuo jos ja¢i. U ranom kr$¢anstvu, cest je simbol na nadgrobnim
spomenicima, kao simbol uskrsnu¢a mrtvih. Golub je simbol nevine duse, duhovne
distoce, a u zidovskoj religiji, golubica se prinosi kao Zrtva u obredu oéis¢enja, nakon
rodenja djeteta. Kad se Isus rodio, i njegovi roditelji su za Zrtvu prinijeli dvije grlice i
dva golubica (Lk, 2:24). Golubovi su ,bezazleni®, stoji u Matejevom evandelju (Mt,
10:16) te je golubica u ranoj kri¢anskoj umjetnosti simbol &istoée i mira. Cest motiv
je bila golubica koja nosi maslinovu gran¢icu. Bijela golubica je i simbol Duha Svetoga
te danas mnogi, od mlade i mladoZenje do politi¢ara i pape, pustaju bijelu golubicu
kao simbol mira i dobrote. Goluba nalazimo ucrtanog na nadgrobnim spomenicima
gdje simbolizira dusu umrloga. Grlica na Bliskom istoku simbolizira bozicu plodnosti
te u knjizi Postanka (15:9) Jahve trazi da mu se za Zrtvu prinese jedna grlica. Guska
je simbol budnosti i pravednosti, a u plemenskim religijama zapadne Afrike, u Zrtve-
nim obredima, prinoSene su kokosi ili patke. Uobicajeno je i proricanje po kokosima
(tzv. pulomantija). Labud je simbol duha i slobode te u mnogim religijskim tradicijama
oznacava dusu. Brahma je prikazan nosen na labudu, bozanskoj ptici, a u Starom za-
vjetu ga ubrajaju medu neciste ptice. U kr$¢anskoj tradiciji simbolizira ¢isto¢u, simbol
Djevice te fraza ,labudov pjev® dolazi iz legendi da labud prije smrti ispusta glas koji
podsjeca na tuznu pjesmu. Uobicajeno se pod tom frazom misli na posljednje djelo,
koje autor smatra vaznim i kojim se zavrsava njegov autorski ciklus. Orzo je u mnogim
starim religijama povezan sa smréu — on odnosi duse umrlih u nebo. Orlovi i jastrebovi
glasnici su bogova te je bog Horus, u staroegipatskim religijama, prikazan kao jastreb s
glavom muskarca, a aztecki bog sunca i rata, Huitzilopochtli, simbolizira orla. Orlovi
su tamo ,gdje bude trupla“ (Lk, 17:37). Orao je takoder simbol uskrsnucéa u kr¢anskoj
simbolici te se nalazi u grbu mnogih naroda, ¢esto povezan s kraljevskom modi. Tako
se dvoglavi orao javlja u grbu Nemanjica, Lazarevica i drugih plemickih obitelji. Danas
je on ,utkan® u grb Albanije, Rusije, Srbije i Crne Gore. Paunovi su ,rajske ptice® i u
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kr$¢anskoj umjetnosti simbol besmrtnosti ¢ije je pero simbol sv. Barbare'®. Pelikan se
smatra svetom pticom za muslimane i masone, dok je pijetao simbol Sintoisticke bozZice
Amaterasu (Japan). Nekad se proricalo na osnovu pijetlovog kljucanja u okviru kruga
podijeljenog na 24 dijela (tzv. alektromantija). U pisanom izvoru kr$¢anstva pijetao je
poznat po tome $to ¢e na njegov pjev Petar zanijekati poznanstvo sa Isusom. U pustinji
Sinaj, kad je Mojsije izveo Zidove iz Egipta, pojavise se prepelice i prekriju tabor (Izlazak,
16:13), dok u Kur'anu (2:57) se kaze da je Bog poslao prepelice, da ih se jede. Prepelica
je simbol Crkve i istine, ali i prijevare i krade: ,,Prepelica sto lezi na jajima, a ne leze jest
onaj $to nepravdom stjece bogatstvo® (Jer, 17:11). Roda je simbol budnosti, pobozno-
sti i Cistole, a kr$¢ani je povezuju s Navjestenjem. Roda najavljuje dolazak proljeca, a
navjes¢uje i Kristov dolazak. Sova predstavlja duhove, andele, ali i zbog njihove noéne
prirode, i znak smrti i tame te je simbol boga tame te se u nekim poganskim religijama
vjerovalo se da sove utjelovljuju duse umrlih. U staroj Grekoj bile su simbol mudrosti,
a u zidovskoj religiji, sova simbolizira sljepilo, spada medu neciste ptice koja moze biti i
simbol Sotone i samode. Seva je simbol poniznosti i sve¢enistva, tuka koju katolici jedu
na Badnji dan naziva se badnjara. Konac¢no, irska bozica Bodb, prikazivana je u liku
vrane, a u suri 5:34 spominje se vrana koja ,kopa po zemlji“.

4, ZAKLJUCAK

Pokazalo se da su jo$ prvobitna vjerovanja bila povezana s kultom prirode i obozavanjem
raznih elemenata u njoj (totemske Zivotinje i drvece, obozavanje planina, svetih mjesta
u prirodi, svetih rijeka, obozavanje Sunca, Mjeseca...). MoZzemo zakljuéiti da drvece,
cvijece, zivotinje i ptice imaju svoju ulogu u religijama i religijskim tradicijama. Osobito
njihova uloga dolazi do izrazaja u religijskim obredima (obredima zivotnog ciklusa, Zr-
tvenim obredima, kalendarskim...), naj¢es¢e kao obredno sredstvo. U nekim religijama
cvijece je puno simbolike i sluzi u obredima, osobito pri obredima rodenja, sklapanja
braka i smrti.

Zivotinje su, kroz povijest, imale svoje mjesto u religijskim vjerovanjima, praksi, obre-
dima, religijskoj umjetnosti, knjiZzevnosti, plesu inspiriranom religijom, i sl. Tako se i
desilo da su religijske tradicije imale utjecaja na ¢ovjekov odnos prema raznim zivotinja-
ma, sve do njihovog oboZavanja. Religijske tradicije svoj stav o pojedinim Zivotinjama
prenose s generacije na generaciju: bilo da se radi o prinoSenju neke Zivotinje u obredi-
ma, bilo da se radi o zabrani konzumiranja njezinog mesa i sl.

Na kraju, sociologija religije i religiologija trebaju se, vise nego do sada, baviti pitanjima
odnosa religija — priroda pa i ulogom drveéa, cvijeda, Zivotinja i ptica u religijama i sli¢cnim
temama. Danasnje generacije imaju posebnu odgovornost — u odnosu na budude genera-
cije — za planet Zemlju. Ne propagirati ¢ovjekovu prevlast u prirodi i kozmosu, nego kul-
tivirati njegovo zajednistvo s prirodom i kozmosom, kaze se u Deklaraciji o svjetskoj etici

(Kiing i Kuschel, 1993), koju su prihvatili predstavnici svih ,velikih® svjetskih religija.
18 Kr¢anska svetica koje se dan proslavlja éetvrtog, odnosno sedamnaestog prosinca.
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TREES AND ANIMALS IN WORLD RELIGIONS

Ivan Cvitkovié

Abstract

This paper aims to encourage research on the role of trees, flowers, animals, and birds in religions in reli-
gions and religious traditions. We use the method of content analysis, primarily relying on the ‘Scriptures”
(Bhagavad-gita, the Bible, the Qur'an, and the Talmud). In the introduction, we point to how nature has
been included in religions long before the emergence of modern environmental movements. This has recently
led to the development of a separate theological discipline as well — ecological theology. Even the sociology of
religion could not avoid the topic of the relationship between religion and nature. The first part of the paper
deals with the topic that can rarely be found in the sociology of religion or religiology — the importance of
trees and flowers in human religious life (tree as a totem, the role of mountains in religious traditions, trees
in religious rituals...). We also discuss individual mentions of trees in mythologies and religious traditions
(almond, acacia, oak, apple, linden, vine, olive, palm, pomegranate, fig...). We then look at the role of
Sflowers in religions and religious traditions, especially ritual practices. We have selected those flowers that
are most often mentioned and analyzed (cyclamen, iris, lotus, lily, rose). In the second part of the paper, we
explore the role of animals and birds. We were particularly interested in the role of animals in sacrificial
rites within different religious traditions; the tradition of divination based on a body part of an animal;
avoiding meat consumption due to religious tradition, etc. We also give a brief overview of the symbolism
of individual animals in religious traditions (bull, camel, goat, deer, horse, turtle, goat, cow, lion, fox, cat,
donkey, sheep...). Birds also play a role in religious traditions (phoenix, dove, dove, swan, eagle, rooster,
stork, owl...). We conclude that trees, flowers, birds, and animals have an important role in world religions
and religious traditions, particularly religious rites such as ritual practices.

Keywords: religion, ecology, sociology, trees, flowers, animals, birds

BAUME UND TIERE IN RELIGIONEN

Ivan Cyvitkovié

Zusammenfassung

Durch diese Arbeit wollen wir der Forschung der Rolle von Biumen und Blumen in Religionen und
Religionstraditionen, sowie der Rolle von Tieren und Vigeln in den Religionstraditionen einen Impuls
geben. Bei der Vorbereitung auf die Arbeit haben wir Inhalte analysiert, vor allem die Inhalte der ., heili-
gen Schrifte” (Bhagavad-gita, Bibel, Kur'an und Talmud). In der Einleitung weisen wir darauf hin, dass
man sich mit der Natur der Religionen lange vor dem Entstehen der kologischen Bewegungen beschiftigr
hat. Neuerdings hat dies zum Entstehen einer gesonderten theologischen Disziplin gebracht, niamlich der
dkologischen Theologie. Auch die Religionssoziologie konnte das Thema des Verhiltmisses Religion — Natur
nicht umgehen. Der erste Téil der Arbeit behandelt ein Thema, das man selten in der Religionssoziologie
oder der Religiologie findet, nimlich Biume und Blumen in Religionen und Religionstraditionen. In der
Geschichte der Religionstraditionen (von ,alten” Religionen wie Hinduismus, Schintoismus, Budhismus,
Taoismus bis Judentum, Christentum und Islam) haben wir versucht, auf die Bedeutung von Biumen und
Blumen im religiosen Leben des Menschen (Baum als Totem, Rolle der Gebirge in Religionstraditionen,
Baum in Handlungen des Glaubens...) hinzuweisen. Wir haben auch Biume beriicksichtigt, die man
am dftesten in Mythologien und Religionstraditionen erwibnt (Mandelbaum, Akazie, Eiche, Apfelbaum,
Linde, Weinrebe, Olivenbaum, Palme, Granatapfelbaum, Feigenbaum...). Welche Rolle spielen Blumen
in Religioinen und Religionstraditionen (besonders in Handlungen des Glaubens)? Wir haben uns be-
sonders auf die Blumen konzentriert, die von den Autoritiiten fiir Religionen am iftesten erwihnt und
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schriftlich analysiert werden (Zyklame, Iris, Lotos, Lilie, Rose). Gleich interessant war es fiir uns, die Rolle
von Tieren und Vigeln in Religioinen und Religionstraditionen zu erforschen. Noch einmal haben wir
analysiert, wie man ibhre Rolle aus Perspektiven verschiedener Religionen sieht — vom Hinduismus bis zum
Judentum, Christentum und Islam. Besonders interessant fanden wir die Tiere als Opfergaben in verschie-
denen Religionstraditionen; die Tradition der Wahrsagung anbhand des Korperteils eines Tieres; Vermeiden
von Fleischkonsum aus Griinden der Religionstraditionen, usw. Wir haben auch kurz auf die Symbolik
mancher Tiere in den Religionstraditionen hingewiesen (Bulle, Kamel, Ziegenbock, Hirsch, Pferd, Schil-
dkrite, Ziege, Kub, Lowe, Fuchs, Katze, Esel, Schaf. .. ). Auch Vigel spielen in den Religionstraditionen eine
bestimmte Rolle. Uns hat interessiert, welche Symbolik die Vigel in einzelnen Religionstraditionen (Phonix,
Taube, Turteltaube, Schwan, Adler, Hahn, Storch, Eule...) haben. Der Schluf§ ist, dass Biume, Blumen,
Tiere und Vogel ibre Rolle in Religionen und Religionstraditionen spielen. Besonders kommt ibre Rolle zum
Ausdruck in den Handlungen des Glaubens, meistens als Opfertier.

Schliisselworter: Religion, O/en/ogie, Soziologie, Biume, Blumen, Tiere, Vigel
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