SVECI U SRPSKOJ RELIGHI

Iz nauke o religiji znamo da svako boZanstvo ima svoju oblast, svoj kult, i svoje legende. Ni bogovi iz starog
srpskog paganizma, u ovom pogledu, svakako nisu ¢inili izuzetak; i oni su imali svoju oblast i funkcije, i njima su
upucivane molitve i prinodene Zrtve, i za njih su vezivana razna verovanja, legende, kultni obicaji. Sta se, medutim,
desilo sa svim tim onda kada su Srbi napustili paganizam i pristupili hris¢anstvu? Mi, opet iz nauke o religiji,
dovoljno znamo da ovakve stvari ne iScezavaju tako lako, i da su medu njima narocito otporni kultni obicaji i
verovanja. Kada su Srbi primili hris¢anstvo, produZilo je sve ovo da Zivi i dalje, samo je sada dobilo hriS¢ansku
interpretaciju, i vezalo se za pojedine li¢nosti iz hris¢anskog kruga. Mi, dakle, imamo razloga verovati da su kultovi
i tradicije, koji su nekada bili vezivani za starinske bogove, preneseni sada, u manjem ili veéem obimu, na druge
natprirodne licnosti, u prvom redu na danasnje svece). Prema tome, u naSim nastojanjima da o starim srpskim
bogovima 3to saznamo, moramo mi najpre poc¢i od kulta danasnjih nasih svetaca, i od tradicije o njima. U toj
oblasti sa najve¢om verovatno¢om mozemo racunati da ¢cemo naci ostatke starinskog panteona i uspomena na nj.

|. TRADICIJA O SVETOM SAVI

Na prvo mesto dolazi najnacionalniji nas svetac — svetac, u isto vreme, o kome se najvise prica i peva — sveti
Sava. Formalno, i po imenu, taj tradicionalni sveti Sava, doduSe hris¢anski je svetac, i vrlo revnosni propagator
Hristove vere; u sustini, medutim po svome karakteru i temperamentu, po mitovima i verovanjima koji se za njega
vezuju, pripada on jo$ starom, prethriSéanskom vremenu. Kratka anketa o tome moze nam pokazati zanimljive
stvari.

Jedna od glavnih karakternih osobina koje se, u narodnim umotvorinama, pripisuju nasem svetitelju — jeste
jaka sklonost ka gnevu i gotovost da kaZnjava. Gnev i kazna spominju se ¢esto. U Coroviéevom zborniku (Vladimir
Corovi¢, Sveti Sava u narodnom predanju, Beograd, 1927) gnev sve¢ev, odnosno kazna, nalazi se kao motiv, ¢esto
kao glavni motiv, u ne manje od ¢etrdeset i dve pripovetke! Gnev je ¢esto nedovoljno motivisan, neopravdan, a
kazne preterane. Poneka kazna, prema naSem shvatanju, ¢ak je i nepravi¢na. To se lepo daje videti iz pojedinih
primera. Sveti Sava je prokleo i upropastio svoga psa, za koga se izrikom kaZze da mu je bio veran i da se od njega
nije odmicao, samo zato Sto, kad je svetitelj — kao ono Zevs u utakmici sa Apolonom — dzinovski zakoracio s
jednog brega na drugi), nije uspeo da i sam ucini tako veliki skok, ve¢ se stropostao u dolinu. Jedno ni krivo ni
duZno ¢obance pretvorio je u psa samo zato 5to je leZeci jelo. Neki seljaci iz sela Bredka, u juznoj Srbiji, namazali su
»iZ nestasluka“ magarca svecevog crnom bojom; sveti Sava prokleo je celo selo, da se vise ne mnozi, i da od tada
svi seljaci nose samo crno odelo. Citavu jednu veliku varo$ prokleo je svetac i u¢inio da propadne u jezero samo
zato S$to mu je neko iz te varosi sakrio rukavice. Zbog toga $to mu jedan c¢ovek u selu Slivnici nije dao hleba,
izrekao je svetac strasno prokletstvo nad celim selom: da nemaju nikad svojih kuca, nego da se potucaju po tué¢im
kuéama i da su uvek Zeljni hleba. | tako redom.

Razume se da je ovako Sto teSko dovesti u sklad sa etikom i navikama hriS¢anskih svetaca, ¢iji su glavni atributi
neosetljivost (stoicki mir) i stanje bez strasti (dusevni mir), i kod kojih je mesto orgh doSla mesto gneva dosla
milost.

Naprotiv, gnev je jedna od osnovnih karakternih osobina primitivnih, paganskih bogova: oni su cesto
nemilostivi, nervozni, uvredljivi. Molitve i Zrtve, i uopSte sve kultne i magi¢ne radnje u paganizmu, imaju za krajnji
cilj da sa¢uvaju ljude od gneva bogova. Sveti Sava po ovoj svojoj crti ne nali¢i na hrisé¢anskog sveca. Cak ne bi bilo
opravdano traZiti eventualan obrazac za gnev svetoga Save ni u poznatom ,gnevu“ starozavetnog Gospoda, pa
¢ak ni u gnevu iz Novog zaveta: naime, dogma o nemogucnosti i 0 nepostojanju boZanskoga gneva i nije doSla u
hris¢anstvo iz toga izvora, nego iz grcke filozofije, u prvom redu iz Platona; i nju su onda (na temelju Platonovih i
jelinisti¢kih filozofskih doktrina) produbili i uévrstili crkveni oci i apologeticari.

Najprirodnije je, u ovom slucaju, pomisliti na starinske bogove indoevropskih naroda, na Indru, Vodana,



Donara, kojima — da se posluzimo Platonovim terminom i pripadaju straSne strasti, i ¢ija se moc¢ i gospodstvo u
gnevu i manifestuje. | za druge srpske legende u kojima se nalazi motiv gneva (takve su narocito legende o svetom
lliji), i gnev svetoga Jovana; uvek treba pretpostaviti da su postale prema nekom starijem, prethris¢anskom
obrascu.

Ali tradicija vezuje za svetoga Savu i nezgodnije osobine. U jednoj pripovetki iz Temnica pric¢a se kako je sveti
Sava upropastio ticu kosa tako reci ni za Sta. Nezlobivi kos, jednog veselog proletnjeg dana, pevao je bezbrizno na
nekom glogu. Sveti Sava zapita ga, kao Saleéi se, zaSto je pokunjio nos, a ovaj mu odgovori da on nije kos §to je
pokunjio nos, nego kos Sto diZze nos. ,,Na takav se odgovor naljuti sveti Sava, pa zapovedi da odmah padne sneg sa
hladnim vetrom i jakim mrazem®. | idué¢ega dana gresni kos doista je pokunjio nos, jer mu je od mraza uginula
Zenka, i on se sam bio ve¢ skoro smrzao. | tek tada sveti Sava ,,smilovao se* i vratio lepo vreme.

U ovoj kratkoj istoriji imamo izvanredan primer za bozansku zavist, jedan afekat koji se kod hris¢anskog
svetitelja ne moZe ni zamisliti, ali koji je utoliko viSe karakteristican za pagansku religioznost. Taj primer toliko je
zanimljiv da bi mogao ué¢i u udzbenik za istoriju religije. Cuvena ,,zavist* starih bogova, koju je lepo uocio jo$
Herodot! ,,Zar ne vidis“ — rekao je Artaban Kserksu — ,,kako bog gada gromom samo velike Zivotinje i ne daje im
da se razmecu, a male ne izazivaju njegov gnev; i kako gromovi udaraju samo u velike gradevine? Ocevidno je da
bog uZiva u tome da srusi sve Sto se malo viSe izdiglo. Indijski Indra, kako se kaZe u Vedama, ,,mrzi onoga kome
dobro ide®. Pravo na savrsenstvo i na srecu bogovi su za sebe zadrzali; svako prekoracenje granice, voljno ili
nevoljno, izaziva kod bogova zavist i gnev. Jedina moguc¢nost da se, u ovome pravcu, sa bogovima ne pokvare
dobri odnosi, jeste da se ¢ovek ¢uva da ne prevrsi meru srece koja je ljudima dopustena.

Poznata izreka jednoga od sedmorice mudraca, napisana na Apolonovom hramu u Delfima, najbolje nam
karakteriSe ove odnose: ona znaci ,poznaj sebe”, to jest, znaj da si samo covek, i prema tome udesi svoje
ponaSanje i ne izazivaj zavist bogova. Isti cilj imaju i izreke ,niSta suvise“, ,,u svemu je mera najbolja, misliti
samrtnicke misli“ i mnoge druge. U srpskoj pri¢i o kosu, s obzirom na to da je u njoj glavni motiv to Jeion jJoneron
imamo mi, u nosiocu radnje, ocevidno neko boZanstvo iz paganizma: sadrZina pri¢e ostala je onakva kakva je bila i
ranije, samo je glavna licnost promenila ime.

Koliko shvatanja u tradiciji 0 svetome Savi mogu biti daleko od hris¢anske teodiceje i hris¢éanskog morala, moze
nam kao primer posluZiti i druga jedna pri¢a iz Temnica. Sveti Sava, putujuci, svratio je na ruc¢ak u neki manastir i,
posto je rucao, hteo je da krene dalje. Ali se nebo odjednom natusti, otpoce da grmi i da seva, i da prokapljuje kisa
s gradom. Na to mu, sasvim dobronamerno, primeti jedan kaluder: ,,Gospodine, ja bih ti rekao da ne putujes, jer
¢e te na putu vijati nepogoda“. Ali mu svetac rece: ,,Idi odmah da pase$ travu®, i hamah se od kaludera stvori
magarac. Svetoga Savu su od puta odvracala jos cetiri kaludera, ali je svetac i njih pretvorio u magarce, i krenuo se
na put. Odmah zatim razvedri se. Tek tada smilovao se svetac i povratio kaluderima ljudski oblik, preporucivsi im
»da se vise ne mesaju u BoZju rabotu, jer, Bog koji oblaci, on i vedri“.

Ili prica o tome kako je sveti Sava blagoslovio lenju devojku, koja je ,,nemarno lezala“ pored puta dok je svetac
prolazio i jedva mu primila Boga, a prokleo vrednu a dobru devojku, koja je, ¢im je ugledala sveca i njegove
ucéenike, ,,ustala na noge. stidljivo i radosno ih doéekala, i predusretljivo primila Boga prilazeci im ruci®. Ili druga
jedna prica, iz Gornje krajine, u kojoj sveti Sava dopusta da potpuno propadne i u pakao ode ¢ovek koji je bio
»jako poboZan i cisto se svetacki drzao” (sama pripovetka ima za naslov ,,Sveti Sava i pravednik®), i za koga i sam
nas svetac kaze da je ,,dobar, poboZan i pravedan* — samo zato $to se nije ispovedao. — | ovde smo u punom
paganizmu.

Vidimo odnose koji su hris¢anstvu tudi, a u primitivnoj religiji normalni. Paganskim bogovima, koji prema
ljudima imaju stav mandarina, teSko je utoditi: oni su ¢udljivi; njihove Zelje i prave namere nemoguce je razumeti.
Koliko pesimizma ima u jednom vavilonskom psalmu, nadenom u razvalinama Asurbanipalove biblioteke:

Ono Sto se ljudima ¢ini da je lepo, to je za bogove uZas,
A Sto ljudi smatraju za rdavo, to je bogovima lepo .. .
Ljudi su zbunjeni, ne znaju nista,

Ljudi, koliko ih god ima, $ta oni znaju?

Da li rade rdavo ili dobro, oni to ne znaju.



U onom delu svetosavske tradicije koji je bio van crkvenog uticaja i kontrole, za sveca su, kao $to vidimo,
vezivana c¢isto paganska moralna shvatanja.

Ali i u osobinama koje su pozitivne, sveti Sava iz narodne tradicije blizak je paganskim bogovima. On ¢ini
mnoga dobra, i celom drustvu i pojedincima. Dobrocinstva koja ¢ini svima ljudima, ¢itavom narodu kao celini, i
koja se sastoje u stvaranju materijalnih dobara, u docaravanju citavog jednog materijalnog preporodaja (on, na
primer, uci narod kako ¢e da ore, da siri sir, da plete uZeta, da otvara prozore, da kuje gvozde, da gradi vodenicu;
pa onda, podiZe put po moru, otvara izvore, stvara ribe, pecurke, beli luk, itd.) daju nam povoda da ga uporedimo
ili sa starinskim tezmoformskim boZanstvima — kakva su Dionis, Orfej, Oziris, Dimitra, Vodan, Donar — koja
putuju po svetu, bore se sa ostacima prvobitnog haosa, podizu kulturu, uvode red; ili sa tvorcem i rodonacalnikom
celoga naroda, koji je, tim samim S$to je stvorio jedan narod, duzan da ga materijalno i moralno podize. Ali i po
dobrocinstvima koja ¢ini pojedincima, tradicionalni sveti Sava blizak je bogovima iz paganizma: to su najcescée
¢isto materijalna dobra, koja se pristrasno daju onome koji ih ne zasluzuje, a uskra¢uju onome za koga bismo
ocekivali da ¢e ih dobiti. Sveti Sava je i tu bog davalac ili darovalac u starinskom smislu, davalac bogatstva,
davalac dobara, kakvi su, na primer, grcki Hermes i germanski Vodan.

Ako, posle ovoga Sto smo pokusali da utvrdimo o znac¢enju i poreklu moralnih osobina naSega sveca, podemo
dalje, ne¢e nam biti teSko da nademo i direktne dokaze da medu verovanjima koja se za svetoga Savu vezuju, i
medu mitovima, koji se o njemu pric¢aju, ima antickih i prethriS¢anskih elemenata. Ve¢ i samo — kako narod o
njemu pri¢a — Savino rodenje, koje je uvijeno u tajanstvenost, podseca nas na veliki ciklus starinskih legenada o
rodenju bogova i heroja; u srpskoj legendi (koja je zabelezena negde oko Ibra) pomesana su dva motiva, oba jako
starinska, i karakteristicna za ovakve legende: motiv partenogeneze i motiv ,,Nektanebove prevare*.

Za legendu o svetom Savi koji je Zabama u nekoj lokvi u Hercegovini zabranio da kreke¢u (jer su mu smetale), ,,i
od tada u toj lokvi ima i danas na hiljade Zaba, ali ne kreke¢u“, imamo paralele u legendama i mitovima o Perseju,
Herkulu, Avgustu.

U jednoj sarajevskoj legendi naloZi sveti Sava u peci veliku vatru, metne u nju neko dete, kome je hteo da
ukaZe naroditu svoju paZznju, i podrZi ga u njoj neko vreme; isto onako kao 5to je gréka boginja Dimitra stavljala u
vatru maloga Demofona; i sa istim ciljem: Demofon je trebalo da dobije besmrtnost, a izabranik svetoga Save da
se posveti (,,i to dete posvetilo se, doista, i to je sveti Nikola“. Kao Sto je Apolona kaznio Zevs da, za ucinjeni greh,
jedan odreden broj godina sluZi smrtnog ¢oveka, Admeta, tako je sveti Sava ,,sagreSio nesto, i Bog ga kaznio da
dvanaest godina [sluZi nekoga popa da] radi na zemlji i da se muci kao svaki najamnik®.

Da bi sli¢nost bila jo§ veca, i Apolon je ¢uvao Admetu stoku, koja je pod njegovim nadzorom veoma lepo
napredovala, a to se isto desilo i kod svetoga Save: ,,Pop ga poSalje najpre da cuva stoku... Mleka, sira, skorupa
mnogo; ovce se bliznile®. Najzad, moZzemo dodati da i jedna grupa mitova o silasku svetoga Save u donji svet ima
kao neposredan izvor starinske katavasise, kojima je motiv kakav silazak u donji svet i koji su bili jako popularni u
mitologiji i indoevropskih i semitskih naroda. Broj ovakvih primera moze se lako povecati; antickih i
prethriS¢anskih mitova u tradiciji o svetome Savi ima toliko da zasluZuju da budu zasebno prouceni.

Posle svega ovoga jasno je da u tradiciji o svetome Savi ima, doista, prethriS¢anskih elemenata, i da je ona,
prema tome, izvor, eventualno vrlo pouzdan i vrlo bogat, za ispitivanje naSe stare religije. Do istog rezultata doci
¢emo ako proucimo i legende o drugim svecima, verovanja o njima, i njinov danasniji kult.

Sama re¢ sveci, kada se upotrebi kolektivno, moze znaciti dvoje. To je ili skup, sabor pojedinih svetitelja (tu
obic¢no dolaze u obzir najveci i najpopularniji: sveti Nikola, sveti llija, sveti Petar, sveti Arandeo, sveti borde, sveti
Pantelija, BlaZena ili Blaga ili Ognjena Marija, sveta Petka i sveta Nedelja), onako kako su, na primer, poredani u
poznatoj pesmi ,,Sveci blago dijele” i njenim mnogobrojnim varijantama; ili oznac¢ava prosto pluralitet ,,svetaca“,
bez ikakve bliZze oznake, ¢ak i bez ikakve aluzije koji su i kakvi su to sveci (nha primer, u pripovetki ,,Siromah postao
car“): ,,dode Bog pa prati svece, pa sve mu to unisti $to je imao: stoka polipcala sve, da ne moze gore biti“. Najzad,
re¢ svetac u jednini moze oznacavati domaceg sveca — slavu ili krsno ime.

Od svih shvatanja o svecima, hronoloski i geneticki najstarije je ono kolektivno. Ve¢ sama ta ¢injenica da se
sveci javljaju samo u mnozini — dovoljno dokazuje veliku starinu i primitivnost njihovu: najprimitivniji demoni
doista javljaju se obi¢no u mnozini, pa onda naSe vile i sudaje. ,,Sveci“ u ovom kolektivnom znaéenju nisu nista



drugo nego pokojnici ili preci: takvi ,,sveci* borave u reci, i njima Zena kojoj se deca ne drze prinosi Zrtvu da bi joj
se odrZao porod; oni dovode grad i nepogodu, i uopSte upravljaju nebeskim pojavama; oni mogu izazvati bolesti
(kad se neko razboli, kaZze se da je ,,nagraisao, ili mu je drugi ugatao, ili svetac naudio* — a to su sve osobine i
funkcije karakteristi¢ne za pretke i pokojnike.

Sve su ovo, naravno, predstave ne hriSéanske nego paganske. Uostalom, i sabor svetaca, koji smo malocas
spomenuli, svakako je predstava jo$ iz prethris¢éanskog vremena. Saborisanje uz trpezu sasvim odgovara
starinskim shvatanjima. U jedenju i pijenju sastoji se, uglavhom, sve blazenstvo u raju primitivnih naroda za
trpezom saboriSu jo$ vavilonski bogovi; sakralne gozbe poznate su i u viSim religijama, i praktikuju se narocito
rado u misterijama, i to, Sto je za nas narocito zanimljivo, u misterijama htoni¢nog Dionisa u Trakiji. Pod tim
paganskim uticajem i Hristos je, u najstarijoj hris¢anskoj umetnosti u katakombama, zamisljen i slikan kao
domacdin koji svojim gostima prireduje gozbu. Prema jednoj skaski iz Boshe, sveci su drzali sabor ,,na Smiljani
planini, najvecéoj planini na svijetu®. Ko ovde ne bi potrazio paralelu u saboru grckih bogova na Olimpu? Ocevidno
je da su sve ovo prastara verovanja, starija od hriS¢anstva.

Ali isto tako i kod pojedinih svetaca moZzemo mi da konstatujemo osobine i funkcije koje su na njih prenesene
sa starinskih bozanstava. Mi ¢emo ovde sasvim ukratko spomenuti nekoliko slucajeva. Sveti llija, na primer,
naslednik je, i po svom spoljaSnjem izgledu i karakteru, i po svojim funkcijama, starinskog boga gromovnika. Sveti
Nikola podseca na boZanstvo Vodanovog tipa (kao i kod Germanaca); u izvesnom pogledu i na Posidona, Sveti
Arandeo odgovara grckom Hermesu i germanskom Vodanu. | tako dalje. Jasno je da su se dana3nji nasi sveci
razvili iz paganizma, i da njihov kult i verovanja o njima mogu biti vazan izvor za poznavanje prethris¢anskih nasih
bozanstava.

Kao Sto se vidi, postoji doista moguénost da se, ispitivanjem tradicije o danasnjim svecima, unese u pitanje o
starim srpskim bogovima izvesna nova svetlost.

Ali sa ovim nisu iscrpena sva sredstva za eventualnu rekonstrukciju starinskog srpskog panteona. Mi éemo
ovde — sasvim ukratko, jer ne Zelimo da unapred govorimo o stvarima i argumentima koje imamo namere da
detaljnije izloZimo u toku ove rasprave — skrenuti paznju da nama, za nasa ispitivanja, stoji na raspolozenju i drugi
folklorni i religijsko-istorijski materijal (epske i lirske pesme, narodne pripovetke, poslovice, zagonetke; narodna
verovanja; kultni obicaji), u kome ima vrlo mnogo starine i, najzad, religija i mitologija drugih naroda koji su ham
etnicki ili geografski bliski. Vodeéi racuna o svemu ovome, mi ¢éemo ovde pokuSati da, interpretirajuc¢i danasnju
nasu gradu, rekonstruiSemo licnost nekadasnjeg naseg vrhovnog boga.

[l SVETI SAVA 1 VUCI

Ima jedno verovanje poznato u mnogim srpskim krajevima, koje svetoga Savu dovodi u vezu sa vucima. Prema
tom verovanju sveti Sava o svome danu saziva u planini sve vukove Sto ih ima, i — u vezi sa jednim starinskim
shvatanjem da vuk ima prava da traZi i dobije svoju ,,nafaku“ — odreduje im hranu (,,tajin“) za narednu godinu, to
jest, Salje ih u razne torove i daje uputstvo Sta da tu zakolju i pojedu.

Kod Srba, ovo verovanije naslo je izraza u ¢itavom jednom ciklusu legenada. Nekakav ¢obanin — pric¢a se u tim
legendama — slucajno se u planini desio kada je sveti Sava sazvao sve vukove i delio im hranu. Od straha kad je
video onoliku mnoZinu vukova, pobegao je on na drvo. ,,Posto sveti Sava sav plen razdeli, stigne i jedan sakati vuk,
koji nije mogao sti¢i na vreme, te osta bez plena. Ne imajuc¢i mu Sta dati, sveti Sava mu rece: Eno tebi onog ¢oveka
Sto je na drvetu. Sveti Sava ode, a i svi vukovi odoSe za svojim plenom. Onaj sakati vuk ostade da ¢eka, dok onaj
¢ovek side sa drveta, da ga pojede. Covek vide¢i da se ne moze spasti, namisli da vuka prevari. Svu¢e gunjce,
napuni ga granjem i liS¢éem, pa ga baci u potok $to je bio pod drvetom. Vuk pomisli da je ¢ovek skocio u potok,
pojuri za gunj¢etom, a ¢ovek pobegne u pudarsku kolibu. Posto kolibu zatvori, legne spavati. Ali vuk potkopa
kolibu, izvuce ¢oveka i pojede ga.”

Ova legenda poznata je i drugim slovenskim narodima, npr. Bugarima i Rusima; za nju znaju ¢ak i Estonci i
Letonci, Sto je ocevidan dokaz da su i verovanje i etioloska legenda vrlo stari. Na$ narod vezuje tu legendu i za



neke druge zimske svece, narocito za svetoga Arandela i svetoga Mratu, ponekad i za svetoga Dorda, ili za ,,éoveka
na belu konju®, ali za svetoga Savu najceSce. | iz drugih nekih etioloskih legenada vidi se da je sveti Sava taj koji
vucima odreduje nafaku.

U naSoj narodnoj tradiciji vuci su, inace, stalni pratioci svetoga Save, njegovi hrtovi — ili kerovi, kao $to su, u
germanskoj mitologiji, vuci hrtovi Vodanovi. Odnosi izmedu svetoga Save i vuka intimni su i prijateljski: sveti Sava
naziva vuka drugom, i jo§ mu daje blagoslov da uvek moze izabrati najbolju ovcu. Oc¢evidno je, dakle, da je veza
izmedu svetoga Save i vukova vrlo évrsta, i da za nju moraju postojati naroditi razlozi.

Da ta veza, doista, nije slucajna, i da ona ne pripada samo folkloru, nego da je uslovljena starinskim
verovanjima i religijom, najbolji je dokaz §to je ona nala svoga izraza i u kultu. Za to imamo sasvim ubedljivih
primera. U Starome Vlahu, i na Kosovu, i po drugim srpskim krajevima, a narocito u isto¢noj Srbiji — kako je
sasvim detaljno izneo prota St. Dimitrijevi¢ u svome delu ,,Sveti Sava u harodnom verovanju i predanju® — drZi se
sedam dana post svetome Savi, ,,da vuci ne bi klali stoku“. Na Kosovu se, u tom istom cilju, pored toga Sto poste,
uzdrzavaju ljudi i Zene od raznih poslova i ne dodiruju izvesne predmete. | Savatije Grbi¢ kaze da se u isto¢noj
Srbiji sveti Sava ,,smatra kao zastitnik od vukova. ,,Stoga se njegov dan strogo praznuje* i posti po ¢itavu nedelju
dana pred praznik. Iz svega ovoga — iz legenada i iz kultnih obic¢aja — jasno je da je sveti Sava, prema starinskim
shvatanjima srpskog naroda, zaStitno boZanstvo vukova, ili ,,vu¢ji pastir; a to znaci, drugim re¢ima, da je u
srpskom paganizmu postojalo vuéje boZanstvo, ¢ije su funkcije prenesene docnije na svetoga Savu.

Kod ovakvog stanja stvari mogucno je da se nacini pretpostavka i o prirodi i znacaju tog starinskog boZanstva
koje se iza svetoga Save krije. Religijski znacaj vuka poznat je. On je demonska Zivotinja, koja stoji u vezi sa donjim
svetom. Za to mozemo naci dovoljno dokaza u mnogim religijama, u grckoj, rimskoj, germanskoj, galskoj, i u
religijama drugih naroda sredozemnoga sveta, kakve su etrurska i misirska. Htoni¢na bozanstva i demoni javljaju
se ¢esto u vuc¢jem obliku: etrurski bog donjega sveta ima vucji oblik; Oziris je pred lzidu, kada se spremala za
borbu sa Tifonom, izi$ao iz donjega sveta u obliku vuka; atinski heroj Likos imao je takode vugji oblik. Citava jedna
velika glava u RoSerovoj raspravi o kinantropiji ima za naslov: ,,0dnosi vuka s demonima mrtvackog carstva“.

Vuk kao stanovnik onoga sveta pretpostavlja se i u jednoj naSoj basmi, u kojoj vracara zaklinje bolest da
,odstupi“ od bolesnika i ide ,,u goru pustinju, u jamu bezdanu, de kokot ne poje ... de vukovi zavijaju, i zle duse
urlakaju“. Sto je takode vazno, vuk se vrlo ¢esto javlja, kod Grka, Germanaca i Kelta, a tako isto i kod naeg
naroda, kao inkarnacija duse. Vampir iz Temese, o kome govori Pauzanija, ima vuc¢ji oblik; u besnom vuku koji se
pojavio u Pelopsovom toru bila je, po svoj prilici dusa njegovoga brata Foka, koga je on ubio; u vucima koji su pred
bitkom kod Leuktre poklali spartanske svete koze bile su duSe dveju devojaka koje su Spartanci obescastili.

O vucima u kojima je inkarnirana dusa mrtvog, ili, kao kod Germanaca i Kelta, filgja zivog ¢oveka, naveo je
mnogo primera W. H. Roscher. Sto se ti¢e naseg naroda, i kod njega je postojalo, i sa¢uvano je i do danasnjeg
dana, verovanje da se duSa pokojnika moZe inkarnirati u vuku. ,,Vampir“, mrtvo telo koje je ustalo iz groba, ili (u
docnijem razvoju) duSa mrtvoga koja se ponovo inkarnirala, ne bez razloga naziva se vukodlak3). U krajevima iz
kojih je Vuk Vrcevic¢ skupljao gradu (Boka, Crna Gora, Hercegovina) vampir se prosto naziva vukom. U Ku¢ima se
veruje da se svaki vampir mora za neko vreme pretvoriti u vuka, shvatanje koje je svakako vrlo starinsko, jer za nj
znaju i germanski narodi.

Za povorke vucara, koje se kod nas organizuju u raznim prilikama (uz Bele poklade, o BoZi¢u, o svadbi), i ¢iji su
ucéesnici cesto preruseni kao vuci, ili se nazivaju vucima pokuSao sam da utvrdim da su to u stvari povorke
predaka. Vuk kome se, o Bozi¢u, ostavlja ,,vecera“ na raskrsc¢u ili na bunjistu u stvari je takode mrtvacki animisticki
demon (da je raskri¢e mesto gde se duse skupljaju, stvar je dovoljno poznata).

Prema tome, boZanstvo vukova, u mitskom jeziku, isto je §to i boZzanstvo mrtvih; dakle, i bozanstvo na cije je
mesto sveti Sava doSao jeste boZanstvo mrtvih, i ima isti znacaj i iste funkcije kao gréki Hermes, germanski Vodan,
galski Dispater, slovenski Veles, indijski Jama. Kroz tradiciju i kultne obicaje koji su vezani za svetoga Savu mozemo
mi, dakle, doista nazreti starinskog srpskog boga donjega sveta.



I11 SVETI SAVA KAO BOG PASTIRSKI

Narodna tradicija dovodi svetoga Savu u vezu sa stocarstvom, sa ¢uvanjem, podizanjem, iskoris¢avanjem
stoke. O tome ima mnogo podataka kako u spomenutom Coroviéevom zborniku, tako i u knjizi prote Svete M.
Dimitrijevic¢a (Sveti Sava u narodnom verovanju i predanju, Beograd, 1926, 75 idd). Pone$to od ovoga vezano je za
svetoga Savu kao opSteg prosvetitelja i Sirioca kulture: on uci narod kako ¢e da siri sir, da kiseli mleko, onako isto
kao 5to ga je ucio kako ¢e da pravi prozore i da tka, dakle: u svojoj opstoj funkciji boga (ili heroja) rodonacalnika i
prosvetitelja.

Ali ako se detaljnije ispita tradicija 0 svetome Savi i uzmu u obzir sva verovanja i obicaji koji ovoga sveca
dovode u vezu sa stokom, lako ¢e se modi utvrditi da ni ova veza nije sluc¢ajna, i nije ili nije samo kulturno-
ekonomska, nego da ima dublji zna¢aj, i da je njen karakter ¢isto religijski. Cak se moZe re¢i da se sveti Sava sasvim
izuzetno javlja u ulozi prostog uditelja i savetodavca, koji narodu daje savete i pouke u oblasti stocarstva; u
najveéem broju slucajeva on, i po svojoj spoljadnjosti, po atributima i nacinu svoga projavljivanja, po svojoj
nadljudskoj modi, deld, u oblasti stocarstva, kao kakvo boZanstvo iz stare vere, i vrsi reforme, stvara boljitak i
napredak ne svojim poukama, nego prosto svojim prisustvom, supranormalnom snagom svoje reci, i magi¢nom
moci svoga Stapa, ,,0d koga se nikada nije rastavljao“. To se narocito lepo vidi iz onih legenada u kojima se prica
kako je on ,,naucio” ljude izvesnim stvarima iz daleka i ne doSavsi medu njih. Tako se, na primer, on, posto je
prethodno proputovao celu Hercegovinu i liéno naucio ljude kako da kisele mleko i sire sir, sa vrha planine na
bosanskoj granici okrenuo ka Bosni. prekrstio je svojom Stakom i blagoslovio da se od tada u njoj kiseli i siri. ,,| od
tada se u cijeloj Bosni iako kroz nju nije prolazio, pocelo raditi sve onako kako je on kazivao“. Vec¢ ovo dovoljno je
da svetoga Savu okarakteriSe ne kao ucitelja, nego kao boZanstvo, c¢ija je oblast stocarstvo i stoka.

Za ovakvu pretpostavku govore, medutim, i mnoge druge stvari iz tradicije i kulta. Sveti Sava javlja se vrlo ¢esto
ni manje ni vise nego kao ¢obanin, koji ¢uva ovce i svojom ih rukom muze, i to u ¢obanskoj opremi, sa obligatnim
Stapom i dudukom (,,imao je uza se vazda duduk*) — onako, dakle, kako se uopste zamisljaju boZanski ¢obani, Atis
za koga su takode karakteristi¢ni frula i Stap.

Da ovde nije re¢ o kakvoj simvolici (koja je inace u narodnoj tradiciji gotovo nepoznata i, u krajnjem sluéaju,
ograni¢ena samo na po kakav detalj), vidi se, na primer, iz jedne narodne pesme o Peru ¢obaninu, u kojoj se kaze
kako je, dok je Pero leZao bolestan, njegove napustene ovce ¢uvao sveti otac Savo: iz pesme daje se videti da sveti
Sava (koji inace sa dogadajem u pesmi nema nikakve veze) ¢uva Perovo stado isto onako kao §to ¢uva svako drugo
napusteno stado i svako stado uopSte, dakle: iz istih razloga iz kojih, na primer, brodolomnike Stiti sveti Nikola,
strance i izbeglice, divlja¢ Dijana, granicu imanja i graniéno kamenje Silvan — dakle, zbog toga Sto je cuvanje,
zaStita stada njegova oblast; zbog toga §to je on sto¢no boZanstvo, zaStitnik gostinskog prava.

Sto je vrlo vaZno, sveti Sava javlja se kao boZzanski zastitnik stoke i u kultu. ,Pridajuci svetom Savi boZansku
mo¢ — odgovara Boza Milicevi¢, paroh obreski, u srezu temnickom na anketu koju je ucinio prota Steva
Dimitrijevi¢ — ,,narod mu je poverio najvece blago svoje, svoju stoku, i oglasio ga za zaStitnika i branitelja njenog.
Otuda... poste Savinu nedelju i mese mu slavski kolac. Post pocinje od Svetoga Jovana i savesnije ga izdrZze nego
boZi¢ni. Od pamtiveka ovaj obi¢aj postoji, jer mi niko ni priblizno nije mogao odrediti postanak njegov*. Savin post
drZi se, doista, sa velikom strogo$¢u u raznim krajevima naseg naroda; razlog je svuda jedan isti: da bi sveti Sava
sacuvao stoku od vukova, i da bi stoka bila zdrava i napredovala.

Kad se joS tome doda da je on taj svetac koji blagosilja ovce i njihove proizvode, i da se ba$ njemu obracaju
ljudi da ovce ledi, ili ih on leci po svojoj inicijativi sasvim je jasno da je sveti Sava (odnosho njegov prethodnik iz
stare vere, koga je on deposedirao) boZanstvo stoke i stada.

Zar nije on to bio jos vrlo davno, jos s krajem XlII veka? Teodosije monah kaZe sasvim jasno u dvanaestoj glavi
Savine biografije: ,,| ne samo njime samim (tj. ¢injena su ¢udesa) nego i imenom njegovim da i prosti ljudi u
domovima i u gorama, pasuéi stada, pomuzavsi mleko, i ne trebahu sirita, dosta je samo reci: Savina te molitva
pokiselila, i odmah s glasom sirenje bi se usirilo i mleko ukiselilo, i vrlo dobro bilo*.

Ako u srodnim religijama potrazimo boZanstva koja imaju iste funkcije, to jest, koja se javljaju kao ¢obani, ili
boZanski zastitniii stoke, ili su ina¢e u vezi sa ovcama i stokom, vide¢emo da su to bas$ ona ista boZanstva za koja



smo i ranije utvrdili da su svetome Savi bliska. 1z tréke religije dolazi ovde u obzir Hermes, koji je, bas kao i sveti
Sava, uglavnom bog zastitnik sitne stoke. | Hermes se ha spomenicima ¢esto predstavlja kao ¢obanin, a kao takvog
spominju ga i neki pisci, na primer Antonije Liberalis. Kao ¢obanin zamisljan je i gréki Hades.

U germanskoj religiji bog stada, Weidegott, je Vodan. U jednom starom tekstu moli se Hristos i ,,njegov pastir
sveti Mrata“, koji je inace nasledio Vodana da sacuva stoku od vukova — a za svetoga Mratu znamo inace da je, s
obzirom na cinjenicu da se u jednom delu srpske tradicije on javlja kao vugji pastir, svetom Savi vrlo blizak. U
keltskoj religiji bozanstvo (i tvorac) domace stoke je Dis pater, a mesto odakle je domaca stoka dosla medu ljude
je, prema keltskoj tradiciji, elizijum — dakle, Dispaterovo carstvo. Najzad, bog stada je i slovenski Veles.

Za sva cetiri boZanstva, medutim, znamo da su boZanstva duSa (za Hermesa, ,koji sakuplja mrtvace kao
pastir“). Kod Litvanaca recju veles obeleZavaju se ,avetinjske prilike pokojnika“. Karakteristicno je da Sabinin
identifikuje Velesa sa germanskim bogom du$a, Vodanom). Korisno je ovde dodati da ovca i inace moZe biti
senovita Zivotinja; isto tako, i dobar pastir iz stare hrid¢anske knjizevnosti zamisljen je jo$ vrlo rano kao bice koje
pripada onom svetu.

Prema svemu ovome, jasno je da se sveti Sava, i po svojoj funkciji zaStitnika ovaca i stoke i pastira njihovog,
manifestuje kao boZanstvo donjega sveta, kakav je, kao $to smo ve¢ rekli, gréki Hermes, germanski Vodan, galski
Dis-pater, slovenski Veles.

IV ZIMSKI SVECI

Polazedi od ¢injenice da se jedan isti starinski kultni obicaj, ili kultna legenda, ili verovanje, koje je prvobitno
bilo vezano za samo jedno starinsko boZanstvo, moze, prilikom docnijeg asimilovanja stare vere novoj, rasporediti
na nekoliko raznih praznika i vezati za razne hris¢anske svece korisno ¢e biti da ispitamo kako stoji stvar i sa
drugim naSim svecima iz iste sezone iz koje je i sveti Sava — dakle, sa svecima koji imaju svoje praznike u zimskim
mesecima. To su sveti Jovan, sveti Arandeo, sveti Nikola, sveti Mrata. U verovanjima o svetom Jovanu, i u
njegovom kultu, moZe se takode nai¢i na tragove velikog starinskog bozanstva mrtvih, istog onog koje smo
konstatovali i u tradiciji o svetom Savi. U ovome pogdedu zanimljiva su, pre svega, verovanja, u zapadnim srpskim
krajevima, o izvesnoj bozanskoj kapiji, kroz koju se ulazi u raj i pakao, i koja se naziva Jovanovom strugom.

Iz tih verovanja mogu se izvesti zanimljivi zakljucci. ,,Sve mora do¢i* — kaze na$ narod — ,,na Jovanovu strugu“.
»Svako celjade po smrti mora doéi na Jovanovu strugu na nebu. Ko je teSko bolestan, jali je prikonéa pa je pri
smrti, da se dusom podijeli, veli se. samo Sto nije lizn'o na Jovanovu strugu. Kad dode rednja, nikog ne moze
mimoici Jovanova struga. Ta struga nalazi se na nebu, i kroz nju se ide i u raj i u pakao“. ,Narod je zove bozja,
Jovanova struga... Na tu strugu grnu jatomice duse umrlijeh”.

O znacaju ove Jovanove struge ne moze, dakle, biti ni sumnje: ocevidno je da je ona u stvari ulazak u onaj svet,
predstava koja je dobro poznata i u starim i u modernim narodnim verovanjima, bilo da se onaj svet lokalizuje na
nebu bilo pod zemljom. Takav ulazak zamisljan je doista vrlo ¢esto kao kapija. Takode i verovanje nasega naroda o
»Zatvornim“ zadusnicama, kada sveti Petar zatvara grobove — , jer ih je on i otvorio” — pri ¢emu se ,,moZe ¢uti jak
tresak i lupa“, dakle: isto tako kao ova nasa ,,struga“ na toru; narodito je zanimljivo rimsko narodno verovanje,
prema kome je Makrobije saopstio sliku o dvojim vratima na nebu, u sazveZdu Kozoroga i Raka: ,,veruje se da kroz
ova vrata duse s neba na ovaj svet dolaze i da se s ovog sveta na nebo vracaju. Zato se jedna zovu ljudska, a druga,
boZanska“.

Da je, dakle, spomenuto srpsko verovanje o strugi kao ulasku u onaj svet starinsko i autenti¢no, o tome ne
moze biti sumnje; pitanje je samo po kome je to Jovanu dobila ta struga svoje ime. | tu odgovor nije teZak. Da se
Jovanova struga ne naziva po nekom ¢oveku Jovanu — objaSnjenje koje, kako izgleda, nije sasvim isklju¢io M. B.
Kordunas citirajuci nekog Jovana iz Mrkonji¢a krajine u Bosni, koji je toboZe pravio ograde i struge, mada inace
priznaje da se ne zna kome ba$ Jovanu struga pripada — nego da ovde moZe doéi u obzir samo kakvo
supranormalno, boZansko bice, rezultira ne samo iz toga Sto se re¢ena struga zamislja ,,na nebu“ nego i iz jasnoga
saznanja da je to doista bozZja struga; osim toga, i iz zanimljive ¢injenice da se ,,boZja struga“ nalazi kao topografski



naziv i u onim krajevima Grcke koje su bili naselili balkanski Sloveni, na primer kod Plisovice u Epiru: naziv za ovu
strugu, Jeostrougka (,,bozja“ ili ,,boZzanska“ struga), koji je slovenski, dokaz je da je i verovanje slovensko, i da je
svakako vrlo staro — prema tome, ,,Jovanova struga“ moZze biti samo struga nekog bez daljih oznaka poznatoga
Jovana koji ima boZanski rang, dakle: o¢evidno svetoga Jovana.

NiSta ne smeta §to u imenu struge nije spomenut Jovanov svetacki rang: mi znamo da se pored imena velikih
svetaca, u stalnim nazivima, ¢esto i ne stavlja atribut ,,sveti* (upor. npr. bezbrojne topografske i druge nazive kakvi
su: Savina voda, Savin krs, Savini lonci, Savina pecina, Savin lakat, Savina trpeza, Savina stopica, Savina mala,
Savino brdo, Savino kamenje, Savin lukac itd. Na taj nacin sveti Jovan, odnosno boZanstvo ¢iju je likvidaciju on
izvrSio, prema shvatanju koje smo gore izneli, ocevidno je isto 5to i starinski bog mrtvih, u poznatoj svojoj funkciji,
i u poznatoj slici kako prihvata duse: setimo se samo Harona, koji je u stvari deposedirano vrhovno bozanstvo
donjega sveta, kako on na ulazu u donji svet sac¢ekuje i propusta duse u taj svet.

U vezi sa religijom svetoga Jovana spomenué¢emo jos jedan dokaz za nasu pretpostavku o starinskom srpskom
boZanstvu donjega sveta, dokaz koji ¢emo naci u samom imenu jednog poznatog sazvezda na nebu i u narodnim
verovanjima o tome sazvezdu. O Kumovskoj Slami srpski narod pri¢a da je ,,kum u kuma ukrao breme slame, pa
kako ga je nosio, slama ispadala i prosipala se putem“, pa je to tako ,,Bog ostavio na nebu za vjecni spomen®.
Naziv ,kumovska slama“ i etion o postanku njegovom poznat je pored Srba joS i Bugarima, ali je naziv svakako
slovenski, jer dok je i Srbima i Bugarima dobro poznat, dotle je Grcima poznat samo u mestima koja su bila pod
slovenskim kulturnim i etnickim uticajima (Plisovica u Epiru; Krf), a u drugim krajevima je manje-viSe nepoznat.

Narodno objasnjenje etimoloskog je porekla i doslo je otud Sto je na tudu pri¢u o lopovu koji je prosipao
kradenu slamu nadovezano pogreSno narodno etimologisanje u vezi sa reci ,.kumovski“. Poreklo ovog naziva,
medutim, sasvim je drukgije; da bismo ga razumeli, moramo poéi od starih verovanja. Sto se spomenuto sazvezde
identifikuje sa prosutom slamom i tim imenom i naziva, to je stvar koja je poznata i drugim narodima; ali zaSto se
ta slama naziva kod nas kumovskom?

Prema verovanju koje je zajednicko mnogim narodima, narodito indoevropskim (i koje se, pored ostaloga,
moze konstruisati i iz terminologije, Kumovska Slama je put kojim duSe idu na nebo. Na tome svome putu ha nebo
ili uopSte na onaj svet, dude po pravilu imaju, i svoga vodu.

Takav je, na primer, u danasnjim verovanjima, sveti arhandeo Mihailo, i drugi andeli; takvi su uopste andeli —
posrednici u iranizmu i u religijama u kojima se oseca uticaj iranske angelologije i demonologije, ali da je takva
predstava bila poznata i ranije, jo§ i u starinskim verovanjima indoevropskih naroda, moZze nam posluzZiti kao
dokaz grcki Hermes, voditelj dusa, i eventualno druga neka boZanstva, pa onda, kod starih Indijaca, Jama, i preci
koji duSama ,,pripravljaju put®, u gr¢ko-feni¢anskim verovanjima takvi su bili Kabiri , ili Anubis. U starom indijskom
teriomorfizmu ovu ulogu imao je konj ili psi, a danas je ima krava.

Takav voda poznat je i u srpskim verovanjima (vidi npr. pri¢u za karavlasko verovanje u Bosni, po kome ,,dusu
na putu za onaj svet — raj ili pakao — prati sveti arhandelo Mihailo“). Sta je, dakle, prirodnije nego da je nasa
srpska Kumovska Slama put kojim boZanski kum, kakav je po prevashodstvu sveti Jovan, vodi duSe na nebo?
Kumovska Slama je, doista, prema opStim verovanjima, put kojim putuju bogovi, i §to je najvaznije, tim putem vozi
se kolima niko drugi nego Vodan, poznati bog mrtvih i voda duSa — dakle, ba$ onaj medu bogovima koji naSoj tezi
najbolje odgovara!

U naSoj staroj religiji doista je moralo postojati boZanstvo kumstva, $to se lako daje utvrditi na osnovu
¢injenice da sve oznake i sve funkcije toga boga ima danas sveti Jovan. Kumovska Slama je, dakle, put kojim
bozanski kum, koji je boZzanstvo Vodanovog tipa i identi¢an sa boZanstvom o kome u ovoj raspravi govorimo, vodi
duSe na onaj svet. Sve ovo, razume se, daje nam prava da za naSa ispitivanja o starinskom vrhovnom bogu
uzmemo u obzir i religiju i tradicije o svetom Jovanu. Natko Nodilo imao je pravo kada je rekao da se ,,pod
prilikom Jovanovom, ocevidno, pritajio davni bog Srba i Hrvata“.

Pored svetoga Save i svetoga Jovana ima jo$ jedan svetac koji dolazi u obzir za rekonstrukciju starinskog
srpskog boga mrtvih, s obzirom na to da su i na njega prenesene funkcije toga boga: to je sveti arhandeo Mihailo.
U mitovima i u kultu on je dvojnik i svetoga Save (npr. kao ,,zaStitnik vukova“), i svetoga Jovana (u funkciji
boZanskog ,.kuma“). On je, kao i kod Germanaca ,,vladar nad duSama“.

U starinskoj mitoloskoj pesmi ,,Andeli blago dijele”, Arandelu je dato ,,da pribira duse“; sveti Arandel ,,nosi i



ostavlja duSe” — on je, dakle, u punom smislu ,,gospodar nad duSama“. Mitovi i predstave o njemu, kod nas,
imaju samostalnu vrednost, i mogu posluziti za rekonstrukciju njegovog boZanskog prethodnika iz paganizma.

Da je sveti Nikola, nacelno uzevsi, i po sezoni u kojoj je njegov praznik, i po svome velikom rangu u hris¢anskoj
crkvi, bio sasvim podesan svetac da se i na njega prenesu funkcije nekadasnjeg velikog boZanstva mrtvih, moze
nam kao dokaz posluZiti analogija sa germanskim svetim Nikolom, koji je doista nasledio Germanskog boga
mrtvih, Vodana; a da se to kod nas i desilo, imamo mnogo razloga da verujemo.

| sveti Nikola se, u tradiciji, javlja pokatkad kao vladar dusa. ,,Pre nego $to je sveti Arandeo poceo vaditi dusu
ljudima, radio je to sveti Nikola“, a tu njegovu funkciju nalazimo i u pesmi gde sveti Nikola prevozi duse ,,s ovog
sveta na onaj*“: iz ovoga primera lepo se vidi kako je naSem narodu i ¢injenica da je sveti Nikola gospodar voda i
boZanski brodar, koja mu je bila poznata iz grcke crkve, posluZila kao zgodan povod da na njega prenese funkcije
ranijega svoga boZanstva mrtvih, utoliko Sto ¢e vodu, koja je elemenat svetoga Nikole, shvatiti kao vodu smrti, kao
reku koja deli ovaj svet od onoga.

Osim toga, i kod nas se sveti Nikola javlja pokatkad kao konjanik kao i kod Germanaca — stvar koja je inace
karakteristicna za Vodana.

Sto se ti¢e svetoga Mrate, i on je dvojnik svetoga Save, i u legendama i u kultu. U nekim varijantama legenada
koje smo citirali gore, on je taj svetac koji o svome danu iskuplja vukove i deli im hranu: i on je, dakle, primio jedan
deo nasleda starinskog vuéjeg pastira, boZzanstva u vu¢jem obliku. Ovakvome shvatanju odgovara potpuno i uloga
svetoga Mrate u narodnom kultu: ¢uveni vu¢ji praznici vezuju se za njegovu licnost, i ¢ak se njegovim imenom
(,,Mratinci“) i nazivaju. Iz materijala koji je sakupio St. Dimitrijevi¢ (Sveti Sava, 82 idd) lepo se vidi sa kolikom se
ozbiljnos¢u i danas drze ove vucje ferije, koje traju punu nedelju dana. | sveti Mrata dolazi, dakle, medu svece koji
su nasledili nekadasnjeg boga donjega sveta.

Iz ovog S$to smo govorili dovoljno je, drzimo, dokazano da je u starom srpskom panteonu doista postojao bog
mrtvih, ¢ije su funkcije docnije prenesene na razlicite zimske svece.

Izvod iz knjige Veselina Cajkanovié¢a ,,Mit i religija u Srba“.
Napomena: Radi lak3eg is¢itavanja, reference su uklonjene i mogu se vidjeti u originalu.



