Badnjak i BoZié

Iz knjige ,,Srpski mitoloski re¢nik* (Nolit, Beograd, 1970.)

BADNJA NEDELJA je sedmica pred Bozi¢. Tih dana se ne $iSa,
ne brije 1 ne sarezuju nokti, da se ne bi ,,seklo* zdravlje, a deca se ne
tuku, da im se ne pojavljuju Cirevi po telu.

BADNIJAK. — U svim srpskim krajevima na Badnje vece nala-
gali su jedan ili viSe badnjaka. Dok je u isto¢noj 1 juznoj Srbiji badnjak
od cerovog drveta, u zapadnim krajevima badnjaci su od hrastovog ili,
rede, od bukovog drveta. U oblasti hercegovackog govora, dakle u za-
padnim krajevima, obi¢no seku tri badnjaka, a u isto¢nim i juznim kra-
jevima, sa starijim Stokavskim govorima, seku jedan badnjak. Medu-
tim, u Lev¢u, Temnicu i1 Resavi, zatim u zapadnoj Srbiji i istocnoj
Bosni seku jedan badnjak, koji potom preseku na tri dela. I u oblasti
zetskih govora izdvaja se glavni ili domacinov badnjak, ali je za ovu
oblast karakteristicno da se se¢e onoliko badnjaka koliko je muskih
¢lanova kuce, a negde jos i1 poseban badnjak za polazenika. U Staroj
Crnoj Gori i u nekim mestima Boke bio je obicaj da se ,,redovno sece
onoliko badnjaka koliko je muskih u ku¢i, pa i vise™. I polaZenik u
ovim krajevima unosi poseban badnjak, koji ga ceka pred ku¢om. I u
Kuc¢ima uz badnjake iseku ,,dosta bjeloSumovijeh drva za polaznike na
dane Bozi¢a“. U istom kraju za Novu godinu naberu toliko badnjarica
koliko je Zzenskih u ku¢i, pa ih navede nalazu na vatru (v. Zenski Bo-
zi¢). U nekim mestima Boke seku dvostruke badnjake, pa ih nalazu
uoci Bozi¢a, uo¢i Nove godine 1 Bogojavljenja, a ponekad 1 uoci Sv.
Save. Glava domac¢inovog badnjaka ostaje za sledecu godinu i na njoj
¢e se naloziti novi badnjaci. I na Kosovu ostavljaju jedan kraj bad-
njaka, koji ponovo pale na Novu godinu i na Bogojavljenje. U Tem-
nicu takode ostavljaju kraj bozi¢nog badnjaka, pa taj ostatak na Novu
godinu iscepkaju i od njega prave krstice.

Badnjaci se seku uz osobitu paznju i uz takve obicaje koji
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pokazuju da se badnjak postuje kao duh drveca, po nekim, i kao samo
bozanstvo, od kojeg se ocekuje pomoc¢ i od kojeg zavise plodnost,
sreca i napredak. Po starijem obicaju, badnjake su sekli rano pre sunca.
Po badnjake idu muskarci, a obi¢no ih sece stareSina, koji mora nositi
rukavice na rukama. I ukucani koji nose badnjake moraju navuéi ru-
kavice. Pre nego sto pocne da sece badnjak, domacin se okrene bad-
njaku u pravcu istoka, obaspe ga zitom, a ponegde prelomi i kola¢ me-
Sen za tu priliku, ponegde pola kolaca pojede, a drugu polovinu ostavi
na panju prvog posecenog badnjaka, cime se badnjaku ve¢ prilikom
seCenja prinosi zrtva. Ujedno se domacin obraca badnjaku Zele¢i mu
srecan dan ili Cestit Badnji dan, odnosno cCestit Bozi¢. Negde badnjak
oslovljavaju ,,sveti badnjace* i uyjedno mu objasnjavaju s kojom ga na-
merom seku. Tom prilikom domacin u Lev€u obraca se badnjaku ovim
re¢ima: ,,DoSao sam k tebi da te odnesem domu mome, da mi tamo
budes veran pomoc¢nik u svakom napretku 1 boljitku, u ku¢i, u toru, u
polju i na svakom mestu.* Badnjak se seCe sa istocne strane, tako da i
padne na istocnu stranu, i to bez zadrzavanja, da se ne bi sreca zadrza-
vala. Prilikom secenja pazi se da presek bude kos, kako bi se na njega
mogli kasnije staviti pokloni badnjaka. Dobro je da se badnjak tako
skr$i da dobije bradu, ¢cime mu se pridaje antropomorfni vid. Demon-
ski karakter badnjaka otkriva i verovanje da se badnjak posle treceg
udara sekirom ne sme vise seci, ve¢ samo rukama trzati. Isto se tako
zaseceni badnjak ne sme ostaviti, jer ¢e u tom slucaju proklinjati, pa
kuc¢a nece imati srece. Ve¢ i prvom iveru koji otpadne od badnjaka
prilikom seCenja pridaje se misti¢na snaga, pa se stoga nosi u pcelinjak
da pcele budu napredne, ili se stavlja pod karlice da bi se nahvatao
debeo skorup.

Kao demonu rastinja koji donosi plodnost, badnjaku se prinosi
zrtva biljnih plodova i prilikom unoSenja, na taj nacin $to badnjak i
lice koje ga unosi ukucani posipaju pSenicom ili svakovrsnim Zitnim
semenom. U Crnoj Gori domacina s badnjakom docekuju hlebom 1
kréagom vina. U Kucima kada donesu badnjake, domacica iznese ne-
nacet hleb glavnome badnjaku, te mu njime dotakne bradu. Badnjaci
se ku¢i nose odseCkom natrag a granama napred, pa se pred ku¢om
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prislone uz vrata vrhovima nanize, dok se na vatru polazu bradom
prema istoku. Po opStem obicaju, domacin pospe badnjake pSenicom
i prelije vinom, §to oc€ito predstavlja zrtvu badnjaku, od kojeg se oce-
kuje svako dobro. Na to ukazuju i reci koje obi¢no domacin tom prili-
kom izgovara: ,,Ja tebe vinom i pSenicom, a ti mene svakim dobrom i
napretkom!* U Kucima kada naloze badnjak, preliju mu bradu vinom,
a zatim ,,radi napretka stoke na badnjak za cas sjede omanja devoj-
¢ica“. U nekim krajevima istocne i juzne Srbije provrte badnjak svr-
dlom, pa u tu rupu sipaju vino ili maslo i med. Cim badnjak poloZe na
ognjiste, Zzene stavljaju na badnjak, ili uz njegov deblji kraj, raonik,
rukavicu napunjenu pSenicom ili kolac¢, Secer i1 razno voce. U Gruzi
domacin prelomi kola¢ na badnjaku, pa delove kolaca 1 badnjak prelije
vinom. Negde se badnjaku ,,daje ve€era® na taj naCin $to se na njega
stavlja ponesto od jela. Badnjak najpre ljubi domacin, a za njim i ostala
celjad. Demonska snaga badnjaka prenosi se na ljude na taj nacin §to
svak okusi plodova i jela polozenih na badnjak.

Badnjakom se Cara po vatri 1 ujedno izrazava zelja za srecu,
plodnost i napredak. Domacin ,,tarka“ badnjake, pomice ih unapred
radi napretka, a ponegde to radi polaZenik. U Vasojevi¢ima domacin
»tarka® vatru cepanicama i govori: ,,Koliko zizaka na ognjistu, toliko
ovaca u toru,” pa zatim pri svakom udaru nastavlja: ,,Ovoliko Zita na
njivi, ovoliko pcela u kosnice, ovoliko zdravlja kod ¢eljadi, ovoliko
muskije’ glava, ovoliko sre¢e i napretka!* Ponekad ovr§cima badnjaka
domacdica zaprece Cesnicu, a ponegde ostatke pogasenog badnjaka
nose u njivu, u vinograd i u staju.

Po starijem obicaju, svi su ukucani ¢ekali budni dok se badnjak
(veseljak) ,,preveseli, §to je kasnije svedeno na obicaj da jedno lice
bdi, ¢ekajuci dok badnjak pregori. U Kuc¢ima je ova duznost pripadala
zenskoj ¢eljadi. Izgleda da je po ovom obicaju badnjak i dobio svoje
ime (od bdeti). Gde se nalazu tri badnjaka, ponekad se jedan oznacava
kao badnjak, drugi kao badnjacica, a tre¢i kao dete. Na Kosovu neki
drze badnjak na rukama ,,kao dete, a drugi ga poliju vinom 1 zaspu
pSenicom. U Leskovackoj Moravi badnjak zaviju kao odojc¢e domaci-
novom ¢istom koSuljom, a ponegde koSuljom najmladeg deteta. Gde
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nalazu dva badnjaka, jedan zovu badnjak, a drugi badnjacica. Po na-
rodnom objasnjenju, glavni badnjak je bog, a pridavak je Bozi¢, dok
se u jednoj narodnoj pesmi badnjak javlja kao stari, a Bozi¢ kao mladi
bog.

Obicaji sa badnjakom raSireni su u onim delovima Evrope koji
su nekada pripadali Rimskoj Imperiji i u susednim zemljama, a osobito
na Apeninskom, Pirinejskom i Balkanskom poluostrvu. Mnogi arha-
i¢ni zemljoradnicki elementi sa badnjakom u nasim obi¢ajima ukazuju
da se na opsteslovenske predstave o duhu drveca najverovatnije nado-
vezala autohtona tradicija zemljoradnika mediteranske oblasti, uz
izvesne anticke uticaje (upor. vigiliae Cereris). Na mediteranske,
mozda i preindoevropske uticaje ukazivala bi 1 istovetnost nekih oso-
bitih crnogorskih obicaja sa obifajima kavkaskih naroda. Specifi¢ni
crnogorski obic¢aj individualnih badnjaka, uz mnoge istovetne detalje
obicaja, nalazimo 1 kod nekih kavkaskih naroda. Kod Gruzina je svaki
muski ¢lan kuée unosio svoj badnjak i prilikom nalaganja sjarivao
vatru na ognjistu, ¢arajuci za plodnost stoke i1 useva. Ingusi su imali
isti obicaj, a dva badnjaka ostavljali su za polaznika, koji je doCaravao
plodnost na isti nacin kako to radi i na$ polazenik. Individualni karak-
ter imaju 1 Zenski badnjaci u Kucima, koji bi mogli predstavljati i sta-
riji obicaj, jer je rad oko biljaka prvobitno bio iskljucivo i zatim pre-
tezno Zenski posao, na $to bi ukazivao i na§ obicaj da se tom prilikom
obavezno spremi i kasa od raznog semenja (panspermija). Spaljivanje
badnjaka, po Cajkanoviéevom obja$njenju, predstavljalo bi spaljiva-
nje samog bozanstva, koje na taj na¢in umire i ponovo se rada. Po
objasnjenju nekih drugih naucnika, spaljivanje badnjaka bi znacilo po-
mo¢ mladom suncu u doba zimske kratkodnevice ili pak spaljivanje
samog duha bilja u vatri koja predstavlja sunce, kako bi se na taj nacin
madijskim putem postiglo da rastinje dobije dovoljno sunca, od kojeg
uopste zavisi zivot, plodnost 1 obilje.

BADNIE VECE. — Na Badnjidan obavljaju se pripremne radnje

za Badnje vece ili za Bozi¢ (seCenje badnjaka, spremanje pecenice i

obrednih hlebova), ali glavni ritualni obicaji izvode se na Badnje vece,
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koje je delimi¢no posveceno kultu pokojnika, a delimi¢no kultu de-
mona i, najzad, jednom viSem boZanstvu. Vecera na Badnje vece daje
se prvenstveno u ¢ast pokojnika. Obic¢aj da se jede s vrece, tj. sa
zemlje, da se sklanjaju stolice i metalni predmeti (vatralj, nozevi,
viljuske), da se po veceri ostavlja preostalo jelo i pice, obicaj da se jela
daju siromasima — ,,sve su to propisi koji vaze za dacu, za kult mrtvih,
i kod Srba, 1 u celoj indogermanskoj proslosti®. Jela koja se jedu na
Badnje vece imaju izrazito htonicki karakter (tucani pasulj, med, riba,
orasi), a vino, koje predstavlja zamenu za krv, takode je nesumnjivo iz
kulta mrtvih. Zito u koje se usaduje sve¢a takode odgovara kultu
mrtvih. Na Kosovu je bio obi¢aj da domacin na Badnje vece iznese
trpezu na vrata i pozove duse pokojnika na ¢ast. U okolini NiSa doma-
¢in je iznosio napolje siniju punu jela i pozivao na veceru svaki ,,praz-
nik*“, da bi se njive i vinogradi sacuvali od grada. Demoni kojima se
nudi vecera da bi se otklonio grad mogu biti samo duSe pokojnika koje
dovode grad i nepogodu. Iz svega ovoga vidi se da Badnje vece ima
karakter zadusnica, kao i rimske Larentalije, koje su takode pro-
slavljane krajem decembra. Kako su u ovo doba godine zadusnice pro-
slavljali 1 germanski 1 keltski narodi, zakljucuje se da obicaj potice iz
indoevropske starine.

Medutim, neki obicaji primarno pripadaju kultu prirode, sadrze
animisticka 1 demonisticka verovanja o biljkama i Zivotinjama, koja su
se zatim povezala sa kultom pokojnika, a neka sadrZe 1 jasne elemente
proizvodno-madijskih obi¢aja. Badnjak i bozi¢na slama, koji se unose
na Badnje vece, predstavljaju demone vegetacije i, prema obicajima i
narodnom verovanju, te veceri donose plodnost i napredak. Neki obi-
¢aji sa obrednim hlebovima, kojima prethodi obi¢aj simboli¢nog seja-
nja, kao i unoSenja delova oracih sprava, ocito predstavljaju ostatak
proizvodno-madijskih obicaja simbolickog izvodenja poljskih radova.
Tako na Kosovu ,,badnjak¢ija obide prvo tri puta sa decom oko
ognjista i poseje po kuci pSenicu rukom, na kojoj je rukavica, pa posle
unosi badnjak, loZi vatru i razastire slamu®. U nekim selima zapadne
Bosne na Badnje vece omlatili bi kod ognjista klasje iz poslednjeg
snopa, a pSenicu bi zatim pomeSali sa onom koja je odredena za
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cesnicu. Negde se ovaj obicaj izvodi oko stoZera, gde su deca obavljala
vrSenje zita za boZzi¢ni obredni hleb (v. bozi¢na slama i1 boZi¢ni hle-
bovi). U oblasti kosovsko-resavskog govora na Badnje vece izvodi se
ritualno lomljenje i jedenje kolaca koji simbolicki predstavlja useve.
Lomljenju kolaca prethodi prelivanje vinom 1 pijenje u slavu, ali se
ujedno zavrsava madijskim podizanjem polovine ili ¢etvrtine uvis, da
bi toliko porasli usevi. U Leskovackoj Moravi lome pogacu sa srebr-
nim novcem, koja inace odgovara Cesnici, ali je zanimljivo da negde
ovu pogacu lomi sama domacica 1 zatim je deli ljudima 1 stoci,
ostavljajuci poslednje parce sebi. Ovaj obicaj, kao 1 obicaj da doma-
¢ica sedne kraj ognjiSta 1 da Celjad obilazi oko nje, jasno ukazuje na
ulogu zene u prvobitnoj zemljoradnji 1 u agrarno-matrijarhalnom
kultu. Sa ovim je u skladu 1 obic¢aj da zensko ¢eljade pazi kada ¢e bad-
njak pregoreti.

Ponegde se na Badnje vece posebni hlebovi daju stoci. U nekim
krajevima Hercegovine na Badnje vece stoku uteravaju u tor izmedu
zapaljenih sveca, domacin je posipa zitom i preliva vinom, a zatim
zajedno sa ¢obanicom lomi na vratima kola¢ navratnjak, pa na kraju
cobanica od svog dela razdeli stoci.

Na Kosovu, posSto bi obisli oko ognjista, obilaze oko kuce tri
puta, pa domacin, drZze¢i na glavi hleb, poziva na ve€eru svaku divljac.
Neki su iznosili veliki kola¢ na kuéna vrata, pa bi, masu¢i triput, dozi-
vali vuka na veceru. U zapadnoj Bosni nosili su na raskrs¢e od svakog
jela obredne vecere vuku za veceru. Sadrzaj vecere (od svakog jela),
mesto gde se vecera donosi (raskr$ée) i ceo ceremonijal pokazuju da
vuk, prema ovim obi¢ajima, kao i kod mnogih drugih naroda, ovde
predstavlja demona donjeg sveta. Ujedno, s obzirom na karakter
obrednog hleba, koji sadrzi vegetativnu snagu zitnog demona, iznose-
nje ovog hleba vuku pokazuje da u njemu mozemo nazreti i zivotinj-
skog predstavnika Zitnog demona. Medutim, na Badnje vece ocekuje
se 1 teofanija, li¢ni dolazak starinskog bozanstva koje treba da uces-
tvuje na veceri, a €ija se predstava, u viSoj fazi naSe stare religije, raz-
vila iz prethodnih predstava o demonima prirode 1 podzemnog sveta
(u biljnom 1 zZivotinjskom obliku). Bog ili Bozi¢ poziva se 1 direktno
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na veceru (,,Hajde, BoZe, da veceramo.*). Ponegde se na Badnje vece
prvi komad obrednog hleba namenjuje Bogu, a isto tako i prva casa
vina. Na teofaniju bi upucivala i izuzetna Cast koja se na Badnje vece
i na Bozi¢ ukazuje ¢obaninu, a po jednom misljenju, u ovim obic¢ajima
mogu se videti ostaci kulta Daboga, naseg starinskog bozanstva, ¢iji
se praznik proslavljao u boziénoj sezoni, analogno prazniku german-
skog boga Vodana.

BOZIC u mnogobrojnim obi¢ajima i verovanjima sadrzi ostatke
nekoliko starinskih praznika koji su proslavljani u vreme zimskih sol-
sticija. U ciklusu bozi¢nih praznika, koji traju od Sv. Ignjata do Bogo-
javljenja, mnogi obicaji, osobito o Badnjoj veceri, sadrze elemente
kulta pokojnika, kojima se na Badnje vece ,,daje prilika da se nahrane
1 ogreju’“. Vecera na Badnje vece predstavlja zrtvu pokojnicima, sa
ciljem da se pogoste njihove duse i da se od njih obezbedi pomoc,
prvenstveno njihov uticaj na plodnost i svaki napredak (v. Badnje
vece). Pozivanje divljih Zivotinja na veceru i ritualno davanje bozi¢nih
jela, osobito bozi¢nog hleba domacéim zivotinjama, ,,mirboZanje* sa
njima i sve¢ano uvodenje Zivotinjskog polaZzenika u kucu ili na kuéni
prag, predstavljaju ostatke kulta Zivotinja kao demonskih bica.

Za vreme BoZi¢a u obifajima se posebna paznja poklanja Zitu,
zapravo poslednjem poznjevenom klasju od ¢ijeg su Zita nekada spre-
mani boziéni obredni hlebovi. Mnogobrojni obi¢aji sa bozi¢nim hle-
bom sadrze madijske radnje radi plodnosti zita, koje u sustini pred-
stavljaju simboli¢no izvodenje poljskih radova, a na osnovi animistic-
kih verovanja o plodotvornom delovanju zZitnog demona, sadrzanog u
poslednjim klasovima. Kako pokazuju mnogi obicaji, plodotvorna
snaga pripisuje se i bozi¢noj slami, koja takode predstavlja zitnog de-
mona (v. ¢esnica i bozi¢na slama). Prema obi¢ajima nekih slovenskih
naroda, u daljem razvoju ove stare religije, o Bozi¢u pohodi ku¢u samo
boZanstvo u vidu snopa koji unosi domacin. Prastaroj agrarnoj kulturi
pripada i obicaj unoSenja i1 nalaganja badnjaka, koji predstavlja de-
mona Sumskog drveca i od kojeg se takode ocekuje delovanje na plod-
nost 1 opsti napredak (v. badnjak). Bozi¢na pecenica takode predstavlja
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demonsku Zzivotinju, prvobitno samog Zivotinjskog polaZenika, a
Zrtvovanje ove Zivotinje delom odraZava verovanje o izabranom pred-
stavniku zivotinjske vrste koji se zrtvuje u svrhu njenog razmnozava-
nja, a zatim i verovanja o zivotinjskom predstavniku zitnog demona,
koji se zrtvuje radi zitnog roda i plodnosti uopste (v. polazenik). Na
Bozi¢ polazi kucu i ljudski polazenik, koji je o¢evidno zamenio Zivo-
tinjskog polaZenika sa svim njegovim znacenjem, i kao mitski predak
donosi plodnost, sre¢u i napredak. Ovom krugu pripadaju i maskirane
povorke koledara ili koledana (negde koledarki), koji predstavljaju du-
hove predaka i1 donose plodnost 1 napredak svakoj ku¢i. Stapanjem
verovanja o duhovima bilja 1 demonskim Zivotinjama sa verovanjima
o duSama predaka postepeno se formirala predstava o jednom viSem
boZanstvu, koje o Bozi¢u pohodi kucu i donosi plodnost, obilje i
napredak za novi godi$nji period.

Iz obrednih pesama, verovanja 1 obicaja jasno se vidi da se o
Bozi¢u ocekuje epifanija, licni dolazak nekog viseg paganskog bozan-
stva. Dolazak bozanstva ,,iz dalekog kraja“ ocekuje se sa nestrpljenjem
1 za njegov docek vrse se posebne pripreme. Njegovo zamisljeno pu-
tovanje prati se vremenski, iz dana u dan, i prostorno, od brda do brda
ili od sela do sela, dok se ne utvrdi da je ve¢ blizu 1 da ¢e ,,dovece biti
na tavanu®. Po narodnom verovanju, demoni i bozanstva ulaze u kucu
preko tavana i kroz odzak, a jedan obicaj iz istocne Srbije direktno
pokazuje da se o BoZi¢u boZanstvo nalazi u odzaku. Prema obicaju,
¢im polazenik ude u kucu, dzara vatru na ognjistu i, gledajuci u odzak,
kaze: ,,Boze, pomozi!“ Kada se smatra da je bozanstvo vec¢ stiglo, di-
rektno i svecano se poziva na veceru: ,,Hajde, Boze, (ili Bozi¢u) da
veceramo.“ U ovoj fazi razvoja naSe stare religije i bozi¢ni obredni
hlebovi mogli su ujedno dobiti i znaCenje zrtve visSem bozanstvu.
Sli¢no je moglo biti i sa bozi¢nom pecenicom, koja se na neki nacin
poistovecuje sa samim bozanstvom, kako pokazuje izreka: ,,Bozi¢ je
Bozié, a pecivo mu je brat.*

Cajkanovié¢ neke nase boZiéne obi¢aje dovodi u vezu sa kultom
germanskog bozanstva Nerthus, koje je kod Skandinavaca zami$ljano
kao musko, a kod Germana juzno od Baltika kao Zensko bozanstvo
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majke Zemlje. Prema Tacitovom opisu, kada boginja u odredeno
vreme krene na put, nastanu veseli dani, i praznuje se u svim mestima
koje boginja poseti. Tih se dana ne ratuje, sklanja se sve $to je od
gvozda, oruzje se ne dira, nastaje opsti mir. Kada se boginja zasiti ljud-
skog drustva, svestenik je vrati u hram, zapravo njen kip koji tada o-
peru u nekom skrivenom jezeru. ,,Ko se ne bi ovde i nehotice setio* —
kaze Cajkanovié —,,epifanije naseg BoZica i propisa koji vaze za praz-
nik: na obavezni ,mir Bozji’ i mirboZenje; na propis da se o Badnjem
veceru 1 o Bozicu sklanjaju kasike, nozevi 1 svi predmeti od gvozda;
najzad na propis da se posle BoZi¢a ikone moraju oprati u reci?*

Po jednoj nasoj narodnoj pesmi, BoZi¢ dolazi na konju, kao §to
je konjanik 1 Svetovid baltickih Slovena 1 germanski Vodan, ¢iji su
praznik stari Germani proslavljali u zimskom periodu. Poput german-
skog Vodana, Svetovid je no¢ni konjanik, bozanstvo donjeg sveta.
Kao $to je poslednji otkos zita bio posvec¢en Vodanu, tako i glavni o-
bicaj iz Svetovidovog kulta, koji je istovetan sa nasim obicajem mila-
nja sa ¢esnicom, otkriva jasnu vezu ovog bozanstva sa novim zitom
(v. milati se, Cesnica, bozi¢na slama).

Mnogi nasi bozi¢ni obicaji imaju u sustini znacenje novogodis-
njih obicaja kojima se nastojalo uticati na plodnost polja, na razmno-
zavanje stoke, na zdravlje ljudi i op$ti napredak u novoj sezoni. U o-
vom kompleksu mnogobrojni su proletnji obicaji iz vremena kada je,
kao 1 kod mnogih drugih naroda, nova godina prvobitno proslavljana.
U nekim bozi¢nim obic¢ajima uocljiva je i veza sa obicajima §to su se
obavljali na svrsetku Zetve.

Izgleda da se u bozi¢nim narodnim pesmama i u nekim bozi¢nim
obi¢ajima mogu nazreti i izvesni elementi kulta sunca, koji je deli-
micno zamenio prvobitni kult meseca. Na radanje novog, mladog
sunca mogli bi ukazivati stihovi:

Da okupam koledo!
Malog boga, koledo!
I BozZiéa, koledo!
Bozi¢ vice iza vode:
,, Prenes’te me preko vode!*
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BoZzi¢ sjedi u travici,
U crvenoj kabanici.

U nekim krajevima Bosne i Hercegovine domacin rano na Bozi¢
ispred okupljene Celjadi okrece zapaljene svece, a svi uglas govore*
,»3jaj, Bogu 1 Bozi¢u, i naSemu ...“, navode¢i ime domacdina i ostalih
ukucana redom po stareSinstvu, zatim ,,sjacu‘ na isti nacin ,,pticici u
gorici koja Boga moli da nam zito rodi* i najzad stoci.

Po misljenju nekih nauc¢nika, i obicaj paljenja badnjaka sadrza-
vao bi elemente solarnog kulta, verovatno pod uticajem starijih medi-
teranskih kultura, dok se u nekim mogu zapaziti izvesni anticki uticaji
(npr. u koledarskim obi¢ajima). O Bozic¢u, koji predstavlja pocetak
nove godine, vrse se razna vracanja za srecan pocetak svih poslova i
proricanja o zivotu, zdravlju 1 uspehu svih poslova u novoj godini.

BOZICNA KOKOS. — U mnogim krajevima Srbije postojao je
obicaj da se na Bozi¢ kokos ili petao ubija i jede ritualno. Po uzickim
selima bio je opsti obicaj da na Bozi¢, pored pecenice, ispeku i petla
na raznju. Kod Srba granicara kokos zakolju na Bozi¢ pre sunca, pa je
zatim svi ukuéani zajednicki pojedu, a negde je pojede sam domacdin.
Sve kosti, perje i drob ove kokosi odnesu zatim na mravinjak, ,,pa ¢e
biti zivadi kao mravi“. Bozi¢nu koko$ ¢esto ubija polazenik, a nekad
obavezno na kué¢nom pragu. U Gruzi polaZenik kolje petla na pragu
kuce, u kojoj se nalazi ognjiSte, a zatim petla peku na raznju, kao 1
pecenicu, 1 postave ga na sto o rucku. Analogno ubijanje kokosi i pe-
¢enice (svinje) pokazuje da je i bozi¢na kokos, koju 1 ubija polazenik,
isto kao 1 svinja-pe€enica, prvobitno imala ujedno i ulogu zivotinjskog
polazenika (v. polazenik, sv. Ignjat). Medutim, za objasnjenje obicaja
znacajno je to da polazenik namami i nahrani zivad u krugu konopca
u kojem je donesena bozi¢na slama i zatim uhvati petla ,,u zavesku
konopca“. Bozi¢na slama, koja primarno potice od poslednjeg snopa,
zapravo od poslednjeg poznjevenog zita, predstavlja, u stvari, zZitnog
demona.

Da je bozi¢na koko$ u direktnoj vezi sa novim zitom, pokazuje
1 obicaj da se negde kokoSi nahrane u krugu ,,vrSanog konopca“,

~10 ~



ponekad i na guvnu, kao i obicaj da se negde boZi¢na koko§ obavezno
kolje nad Zitom. U nekim selima oko Bosanskog Petrovca, na Bozi¢
zakolju kokos nad zitom, tako da krv isteCe na njega, pa se to zito daje
zatim blagu. U Dugopolju kod Donjeg Lapca, na Bozi¢ pred podne
zaklali bi petla nad zobi, zatim bi doveli konje do ognjista, vezali ih za
verige 1 davali im zob natopljenu petlovom krvlju. Ritualno ubijanje
kokosi ili petla o Bozi¢u, ponekad obavezno nad zitom, potpuno odgo-
vara analognim obi¢ajima koji se obavljaju prilikom Zetve ili vrSidbe,
a upotreba vrSanog konopca direktno upucuje na obicaj ritualnog ubi-
janja kokosi ili petla prilikom Zetve ili vrSidbe. U okolini Plaskog, za
vreme bozi¢nog rucka saviju vrSani konopac na guvnu, pa domacica
pri svakom novom jelu koje se iznosi na bozZi¢nu trpezu, sipa Zivadi
zita sa bozi¢nog hleba. U Baniji se ovaj obi¢aj obavlja dok se jede
¢esnica. Obicaj da se zivad okuplja i nahrani na guvnu, u krugu vrsa-
nog konopca, bas u vreme kad se ritualno jede obredni hleb prvobitno
spreman od novog zita, ocevidno ukazuje da zivad u ovim obic¢ajima
predstavlja zitnog demona.

Obicaji otkrivaju 1 neposrednu vezu izmedu bozi¢ne kokosi i pe-
¢enice, koja takode predstavlja Zitnog demona. U mnogim selima za-
padne Bosne bio je obicaj da se u pecenicu metne ,,nesto krilato*, o-
bi¢no kokos ili pile. Negde ovu kokos jedu na Bozi¢ kao prvi omrsak,
a negde su je ostavljali za Novu godinu, kao §to se redovno ostavljala
1 glava pecenice. U Bravskom, kokos iz pecenice na¢ne polazenik, a
zatim je okuse ukucéani kao omrsak na Bozi¢. U aleksinackom Pomo-
ravlju, na Bozi¢ bi se najpre omrsili vrapcem koji se pekao u pecenici,
ito bi se najpre omrsilo zensko ¢eljade, ,,da bi se plodila Zenska stoka®.
Na Kosovu je takode bio obi¢aj da se na Bozi¢ omrse vrapcem, a u
Homolju nekoliko dana pred Bozi¢ ubiju divljeg goluba, jarebicu ili
kosa, prosuse ih u odzaku i na Bozi¢ dadu svakom ukuéaninu po ko-
madi¢. Ocevidno je da ptice ovde predstavljaju demonske Zivotinje, a
u nekim obi¢ajima ptice se kao takve javljaju u direktnoj vezi sa zitom.
Obicaj da se prilikom simboli¢kog vrSenja, koje se obavljalo o Novoj
godini, ostave mrvice obrednog kolaca ,,pti¢ici bogomoljci® upucuje
na vezu izmedu ptice i kolaca koji predstavlja zito iz poslednjeg snopa.
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U Bosanskoj Krajini, na Mijacici 1 po okolnim selima, posle obavljene
zetve ostavljali su u hambaru snop pSenice, koji su zatim na Novu go-
dinu deca na guvnu vrhla, a pSenicu su tada ostavljali pticama, ,,da
godina bolje rodi“. Ova veza izmedu ptica i zrnja iz poslednjeg snopa,
po celokupnom znacenju magijskog vrSenja, ukazuje da ptice ovde
predstavljaju zitnog demona. Analogno ubijanje kokosi i petla o Bo-
zi¢u 1 prilikom Zetve i vrSidbe, obicaj da se na Bozi¢ kokosi hrane na
guvnu, u krugu ,,vr§anog konopca®, odnosno konopca u kojem je do-
nesena bozi¢na slama, kao 1 obi¢aj da se u tom krugu ritualno ubija
kokos ili petao — oc€ito pokazuju da bozi¢na koko§ prvobitno pred-
stavlja zitnog demona. S obzirom da Badnje ve€e ima karakter zadus-
nica, nije iskljuceno da su se na prvobitnu predstavu kokosi kao zitnog
demona nadovezale 1 predstave o duSama pokojnika. Medutim, po na-
Sem obicaju da polazenik ubija kokos, ponekad na ku¢nom pragu, i da
je on prvi okusi, pre bi izgledalo da je bozi¢na kokos u daljoj fazi raz-
voja ovih animisti¢kih shvatanja ujedno predstavljala i Zrtvu precima.
Na vezu izmedu bozi¢ne kokosi 1 dusa predaka mogao bi ukazivati i
nas obicaj da se ponekad na Bozi¢ kokosi nahrane u krugu nacinjenom
od veriga nad ognjiStem, koje predstavljaju feti§ ,,domaceg bozan-
stva®.

BOZICNA PECENICA. — Na Tucin-dan, dva dana pred Bozi¢,
ili na Badnji-dan, kolje se ritualno svinja odredena za pecenicu. Veé
samo odabiranje i pripremanje zivotinje odredene za pecenicu poka-
zuje da od nje, po narodnom verovanju, zavisi srea i blagostanje kuce
koja je kolje. SvinjCe za pe€enicu nameni se znatno ranije i pothranjuje
se odvojeno od ostale prasadi. ,,Pecenicu joSte s jeseni pocnu prihra-
njivati (ne trazi se pecenica uo¢i Bozi¢a), a pred Bozi¢ na nekolike
nedjelje zatvore je u obor pa hrane kukuruzima i me¢om.*“ PeCenica
mora biti bela 1 bez ikakve mane 1 telesnog nedostatka. Pecenica se
ubija do podne, dok dan napreduje, a na mesto gde ¢e je ubiti pret-
hodno poloze slamu. Pecenicu niposto ne valja oboriti sekirom, ve¢
samo noZzem zaklati. Ponegde su pe€enicu ubijali udarajuci je krupi-
com soli u ¢elo, ¢cime onaj ko ubija skida odgovornost sa sebe 1 prenosi
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je na sd, jer ona, po narodnom verovanju, ima izrazitu demonsku
snagu. Krvi ubijene Zivotinje pridaje se osobita, u prvom redu lekovita
mo¢. Ponegde domacin koji zakolje peCenicu lizne krvi iz ,,zakolja®,
¢ime direktno prenosi na sebe demonsku snagu zrtvovane zivotinje.
Zatim stavi u ranu klip kukuruza da se okrvavi, pa to okrvavljeno zrnje
sluzi kao lek za ljude i za zZivotinje. Krvlju zaklane pecenice u nekim
mestima zamese narociti kola¢, koji se potom upotrebljava kao lek za
obolele zivotinje, u prvom redu svinje. Negde ve¢ na Bozi¢ zakrme
stoku, 1 to posebno svako bravce, krvlju pecenice, pomesavsi je sa
solju 1 kukuruzom koji su prethodno bili u ustima pecenice. U nekim
mestima u pecenicu stavljaju jabuku ili dunju, kojom se na Bozi¢
omrse radi dobra zdravlja ili je Cuvaju kao lek. Osobito su lekoviti po-
jedini zivotni delovi pe€enice: srce, bubreg, slezina i jetra, a posebna
snaga pridaje se glavi peCenice, njusci i vilici. Misti¢na snaga pridaje
se 1 predmetima koji su bili u vezi sa peCenicom, raznju i vrpci kojom
je pecenica bila vezana.

Pored verovanja u lekovitu mo¢ njuske od pecenice, ona se cuva
,»da bi se svinje mnozile®“. 1z istog razloga ponegde su vilicu i1 plecku
pecenice ostavljali na tavanu. NaSi obi¢aji ukazuju na verovanje da je
za glavu pecenice, osobito za njusku i vilicu, a zatim uopste za kosti,
vezana duSa zZrtvovane zivotinje. Kosti pecenice ne rasturaju se do
Nove godine ili do Bogojavljenja, ,,da se ne bi svinje rasturale®, ili ih
iz istog razloga mecu u Suplju bukvu. Negde skupljene kosti nose na
mravinjak, ,,da bude prasadi mnogo kao mravi“. Kod lovackih ple-
mena nalazimo analogne obicaje koji se vrSe u nameri da se izazove
razmnozavanje zivotinja koje se redovno love. Kod Giljaka, posto bi
pojeli meso zrtvovanog medveda, najstariji ljudi sve¢ano su odnosili
kosti 1 lubanju medveda u Sumu, nedaleko od sela, i tu bi kosti zako-
pali, a lubanju bi natakli u procep nekog stabla. I po nasim obicajima,
osobita se paznja obracala glavi peCenice. Ona se ostavljala za Novu
godinu 1 tada se pazilo da se ne razglavi. Kako smo videli, kosti glave,
osobito vilica, ostavljaju se na tavanu 1 njima se pridaje lekovita, plo-
dotvorna 1 uopste misti¢na moc.

Ista misticna mo¢ pridaje se 1 plec¢ki pecenice, odnosno njenoj
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kosti, na kojoj se gata i koja se radi toga ne sme zubima dohvatiti.
Prema nasim obicajima i verovanjima, ritualno ubijanje svinje o Bo-
zi¢u znacilo bi zrtvovanje izabranog predstavnika Zivotinjske vrste
koja se inace redovno ubija. Ovi nasi obicaji, uopste, sadrze mnoge
elemente karakteristicne za isti tip zZrtvovanja kod Aina i Giljaka, lo-
vaca na medvede, gde se medved ujedno pojavljuje kao polazenik i
kao sakramentalna zrtva. Svinja se ponegde i kod nas javlja kao zivo-
tinjski polazenik na Sv. Ignjata, a u Zakarpatskoj Ukrajini na Sv.
Ignjata ubijali su ritualno svinju na isti na¢in kao Sto se kod nas ubija
o BozZi¢u. Sve to pokazuje da su zivotinjski polaZenik 1 Zivotinjska
zrtva u bozi¢noj sezoni nekada predstavljali dve strane, dva bitna ele-
menta jedinstvenog obicaja, koji prvobitno potice jos iz lovackog stup-
nja.

Medutim, u nasim obicajima ujedno nalazimo 1 jasno izrazeno
verovanje da svinja pecenica uti¢e na rod useva. Negde se verovalo da
zito nece roditi ako ugine krme odredeno za pecenicu. U nekim selima
zapadne Bosne, u pecenicu su stavljali jedan ili vise klipova kukuruza,
¢ije su zrnje ¢uvali do proleca, kada bi ga pomesali sa zitnim seme-
nom. Ova plodotvorna mo¢ pecenice, po narodnom verovanju, nala-
zila se 1 u njenoj vilici, kojom bi ponegde promesali Zitno seme pre
nego $to ¢e ga posejati. Da se od pecenice ocekuje delovanje na rod
zita, najbolje pokazuje obicaj Sto se ponegde, prilikom madijskog
vrienja, glava pecenice iznosila na guvno i stavljala na stoZer uz
poslednji snop. U mnogim zapadnim krajevima, na Novu godinu posle
madijskog vrSenja zita (v. bozi¢na slama) spremali su corbu od glave
pecenice, u koju su mecali komade kovrtnja i ostatke ¢esnice. Ovo ri-
tualno jedenje glave od pecenice i bozi¢nih hlebova odgovara njihovoj
ulozi prilikom madijskog vrSenja. Vezu izmedu useva i pecenice nala-
zimo i u obicaju da se Cesnica Sara papkom pecenice. Kako je ¢esnica
obredni hleb koji simbolicki predstavlja useve 1 od kojeg prvenstveno
zavisi rod Zita, Saranje ¢esnice papkom pecenice treba da pojaca njeno
madijsko delovanje na rod useva. Isto znacenje ima 1 obi¢aj da se
¢esnica zamesi ponegde mascu od pecenice. Ovi obicaji, kao 1 obicaj
da se u pecenicu stavlja kokos, koja, u stvari, predstavlja zitnog
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demona, jasno pokazuju da je pecenica, u vezi sa razvojem moticke
zemljoradnje i sa pripitomljavanjem divljih Zivotinja, dobila i znacenje
zivotinjskog predstavnika Zzitnog demona. U mnogim krajevima
Evrope poznato je verovanje da se duh zita prilikom Zetve ili o Bozicu
javlja kao svinjce, a nasi obicaji i verovanja sadrze tragove poStovanja
svinje u primarnim oblicima, koji su se sacuvali u mediteranskim kul-
tovima Adonisa, Dionisa i Demetre. U Hercegovini i planinskim delo-
vima Bosne, umesto svinje, za Bozi¢ ritualno kolju ovcu, koju zovu
zaoblica ili veselica. U ovim krajevima se ovca javlja i kao Zivotinjski
polaZenik, a iz nekih se obicaja vidi da je svinjsku pecenicu zamenila
ovca u vezi sa razvijenim gajenjem ovaca. Za ovcu koja se ritualno
kolje o Bozi¢u vezana su neka ista verovanja kao 1 za svinju, s tom
razlikom §to nema obicaja 1 verovanja u vezi sa usevima. Verovanje u
oplodnu mo¢ veselice izrazeno je u obic¢aju da se njenim rogom udari
vocka koja ne rada. Obicaji sa bozi¢nom ovcom u prvom redu odraza-
vaju vezu izmedu Zrtvovane ovce i stada. Glavu bozi¢ne ovce negde
takode cuvaju do Nove godine, a njenu vilicu ostavljaju do sledeceg
Bozi¢a. U Hercegovini domacin na Novu godinu ,,Cisti i reze glavu,
cuvajudi da je ne razglavi, jer vele da je to veliki udes radi vukova®. U
Korenici vilicu veselice ne razglavljuju i Cuvaju je do drugoga BoZic¢a,
,»pa nece vuci ¢initi kvara u blagu“. Bozi¢noj ovci ne smeju se noge
prebiti, ,,jer ¢e se u tom slucaju ovcama noge prebijati“. 1z navedenih
obicaja jasno se vidi da je bozi¢na ovca predstavnik Zivotinjske vrste
i da od nje prvenstveno zavisi napredak stada.

BOZICNA SLAMA. — Po opstem obiéaju, na Badnje vece do-
macin svecano unosi slamu, obi¢no je on i prosipa po kuéi i oko
ognjista kvocajuci, a za njim trce deca pijucudi i rasipajuci je, a pone-
kad 1 ostali uku¢ani. Medutim, prema Vukovom opisu, slamu na Bad-
nje vece prosipa domacica, koja pri tome kvoca 1 baca orahe po njo;j.
U Crnoj Gori, posto naloze badnjake, ,,uzme domacica slame i kvocuci
(a za njom djeca pijucuci) prostre po sobi ili po kuci, ako nema sobe.
Potom uzmu nekoliko oraha 1 bace po slami“. U Ku¢ima domacica
prospe pSeni¢ne pleve oko ognjiSta, pa ukucani posedaju na plevu.
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Mnoga domacica, kvocajuéi kao kvocka, pred ostalim ukucanima u-
¢ini pokoji obrt oko ognja radi napretka u porodici. Po starijem obi-
¢aju, na Badnje vece se jelo postavljalo na slamu pokrivenu vre¢om ili
pokrovom, nekad i o Boziéu, a slama se iznosila tek posle Bozi¢a. Ve¢
iz obicaja koji prate unosenje slame vidi se da ona sadrzi demonsku
snagu. Bozi¢na se slama unosi u rukavicama, kao i badnjak, cesto uz
isti docek kao i badnjak, uz posipanje zitom slame i lica koje je unosi.
U okolini Plaskog, domacina koji unosi slamu sacekuju na pragu sa
upaljenim luéem. U okolini Valjeva, kad domaéin unosi bozi¢nu
slamu, svako dete, pa 1 stariji, Cupne pomalo slame, $to mozemo obja-
sniti Zeljom da se madijsko delovanje boZi¢ne slame prenese na uku-
¢ane. Njenu demonsku snagu otkriva 1 zabrana deci da bosa skakucéu
po bozi¢noj slami. Kako se iz obi¢aja vidi, od bozi¢ne se slame pre
svega ocekuje da deluje na plodnost.

Po opstem obicaju, bozi¢na se slama nosi u kokoSinjac, nekad u
pcelinjak, ili se njome obaviju voc¢ke da bi bolje rodile. Negde se bo-
zi¢na slama pali po gradini, u vo¢njaku i na guvnu oko stoZera, ili se
nosi u njivu i u vinograd. U okolini Valjeva, slamu su na Badnjidan tri
puta unosili u svinjac, da bi se krmace tri puta u godini prasile. U Ku-
¢ima su iznosili boziénu plevu i neSto mrsa na njivu pod pSenicom.
Plevom bi nacinili pove¢i krug i u njemu krst, pa bi tu seo i omrsio se
onaj koji je plevu izneo. U Popovom Polju, za obicaj ki¢enja kuce
brsljanom i prosipanja slame po ku¢i o Bozi¢u, kazu: ,,gobinjati kucu®.
Ako imamo u vidu da izraz gobinjati potice od staroslovenske reci go-
bino — usevi, urod, u znacenju obilnoga roda, onda je jasno da bozi¢na
slama predstavlja useve 1 da se od nje prvenstveno ocekuje plodo-
tvorno delovanje na useve. Isto verovanje otkriva i obicaj iz Gornje
Pcinje, gde domacin na Badnje vece spava na krstu nacinjenom od bo-
zi¢ne slame, sa raonikom pod glavom. Veza izmedu bozi¢ne slame i
useva osobito je vidna u obicaju da se slama po Bozi¢u nosi u hambar
ili na guvno, gde ostane dok se novo Zito ne po¢ne da vrse. Po nekim
obic¢ajima se veoma jasno vidi da bozi¢na slama simbolicki predstavlja
useve. U nekim selima Bosne bio je obicaj da na Badnje vece svi uku-

¢ani legnu na slamu, okrenuti na jednu stranu, da im se Zito u njivama
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,»he bi zamrsivalo, nego da bi leglo na jednu stranu“. Na Kosovu, na
Badnje vece svi se ukucani pomaknu do zida pa okrenu ruke iza leda
1 vezuju bozi¢nu slamu ,,za bericet®, izjavljuju¢i Zelju da rode usevi i
da se mnoze pcele i Zivina.

Da je bozi¢na slama primarno predstavljala useve, zapravo novo
zito, najbolje se vidi iz uloge koju je ona imala u obi¢aju simbolickog
vrsenja. U mnogim selima Banije, Korduna i Bosanske Krajine, na
Novu godinu, pre svanuéa, obavljao se obicaj simbolickog vrsenja, u
kojem je boZi¢na slama predstavljala novo Zito, a specijalni Suplji ko-
la¢ — kovrtanj — simbolicki ishod ovog madijskog obicaja. Na Masvini,
na ,,Mladi Bozi¢*“ domacin izvede decu na guvno pre svanuca, i ujedno
iznesu kovrtanj 1 bozi¢ne slame. Kovrtanj domacin natakne na stoZer,
pa zatim za stozer veze konopac, koji prihvate deca i, rzu¢i poput
konja, tri puta optrce oko stozera. Kovrtanj zatim nose u Stalu i nataknu
ga na rog volu deSnjaku. Kada vo zbaci kovrtanj, gledaju na koju je
stranu pao, jer se verovalo da ¢e godina roditi ako kovrtanj padne tako
da se vidi lice.

Negde su uz bozi¢nu slamu iznosili na guvno pSenice i drugog
zita, a u Vrpolju su obicaj vrienja izvodili uz zapaljene lucke. U Gor-
njoj Krajini domacin na Novu godinu uzme kovrtanj, boziéne slame 1
zita, kojih je za vreme BoZi¢a bilo pod stolom, pa svi izadu na vrsa;.
Slamu i Zito prospu oko stozera, pa se onda svi uhvate za konopac i
skacu oko stozera, a domacin ih goni bicem i pita: ,.Sto vrete? Na to
oni odgovaraju da vrhu psSenicu, i tako redom za ostala zita. U okolini
Mrkonji¢grada kovrtanj metnu na stozer i kad deca prihvate za kono-
pac, poteraju ih motkom da trée po razasutoj slami, podvriskujuéi i
rzuéi kao konji na vrSaju. Posto ovako obidu tri puta, poredaju se svi
ukrug oko stoZera, obema rukama prihvate kovrtanj i razlome ga na
stozeru, gledajuci da svak odlomi $to ve¢i komad. Komade izlomlje-
nog kovrtnja nose zatim ku¢i, gde ostala celjad uzima po komadic¢ ,.kao
naforu®. Preostale delove kovrtnja izlome, preliju kajmakom i mecu
na sofru kao prvo jelo. Zanimljivo je da se ponegde u ovom obicaju
mesto kovrtnja pojavljuje Cesnica. U nekim selima iz okoline Sanskog
Mosta, na Novu godinu iznesu na guvno bozi¢nu slamu, preostali
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komad Cesnice i glavu pecenice. Komad ¢esnice nataknu na stozer, pa
deca zatim skacu po slami — ,,vrSu boziéni kolac*.

Simbolicko vrSenje ima jasan madijski karakter, a obavljalo se u
nameri da se na osnovi imitativne madije uti¢e na rod zita. Po narod-
nom objasnjenju, obicaj predstavlja vrSenje bozi¢nog kolaca, odnosno
zita od kojeg se mesi bozi¢ni kola¢, a kovrtanj i ¢esnica u celom obi-
¢aju zaista se pojavljuju kao rezultat vrSenja. Medutim, za objasnjenje
uloge i1 znacenja bozi¢ne slame od osobitog je znacaja da se ponegde
prilikom madijskog vrSenja mesto boZi¢ne slame upotrebljava posled-
nji snop. Prema tome, moZzemo smatrati da bozi¢na slama prvobitno
potic¢e od poslednjeg snopa, koji sadrzi demonsku snagu novog zita 1
od kojeg potice 1 demonska snaga bozi¢ne slame. Da bozi¢na slama
ima, u stvari, isto zna¢enje 1 istu mo¢ kao 1 poslednji snop, pokazuje i
ruski obicaj da se uoc¢i Nove godine omlati poslednji snop i da se zatim
njegova slama daje zivotinjama ili se njome obaviju vocke. 1z nasih
obicaja jasno proizlazi da je bozi¢na slama primarno imala istu ulogu
1 isto znacenje kao 1 poslednji snop. Njena misti¢na snaga prenosi se
na useve, na njive, na vinograd i voc¢ke, na zivotinje 1, kona¢no, na
ukucane, kao Sto se prenosi i demonska snaga poslednjeg snopa i
zetvenog venca ili hleba nacinjenog od njihovog zita.

Sve€ano unosenje bozi¢ne slame potpuno odgovara obicaju u-
nosenja poslednjeg snopa, koje na Badnje vece izvodi domacin u ne-
kim mestima Galicije, gde poslednji snop ujedno predstavlja i mitskog
pretka, a po jednom misljenju, i samo bozanstvo. Inace je poznato da
se kod mnogih slovenskih naroda poslednji snop naziva ded ili baba,
a Huculi nazivaju did ili diduh i slamu koju o Bozi¢u prostiru po ku¢i.
Prema tome, bozi¢na slama ima isto znacenje kao i poslednji snop, od
kojeg prvobitno i potice i ujedno se sa njim poistovecuje kao sa pred-
stavnikom mitskog pretka. Stoga i po naSim obifajima mozemo pret-
postavljati da je sa prvobitnom predstavom Zitnog demona, sadrzanog
u poslednjem snopu i1 bozi¢noj slami, spojena i predstava o mitskom
pretku. Po Cajkanoviéevom obja$njenju, prosipanje slame i kvocanje
koji se izvode na Badnje vece imaju cilj da sakupe duSe na gozbu koja
se te vecCeri prireduje dusama predaka. Medutim, iz nasih se obicaja
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sasvim jasno vidi da plodonosna snaga bozi¢ne slame primarno potice
od novog Zita, ¢ija je demonska snaga saCuvana u poslednjim klaso-
vima, kao $to i bozi¢na koko$ prvobitno predstavlja zitnog demona (v.
bozi¢na kokos).

BOZICNI HLEBOVI. — Glavni boziéni hleb ritualno se lomi i
jede za bozi¢ni rucak. U isto¢noj Srbiji, pored toga, jedan ili dva bo-
zi¢na hleba svecano se lome i jedu na Badnje vece.

Zanimljivo je da u nekim selima leskovacke Morave pogacu sa
srebrnom parom lomi Zmure¢i sama domacica, koja je zatim deli lju-
dima 1 stoci, ostavljajuci sebi poslednje parce. Za razliku od zapadnih
krajeva, gde se za Bozi¢ sprema jedan obredni hleb, u Sumadiji, u
isto¢noj 1 juznoj Srbiji, za BoZi¢ spremaju viSe obrednih hlebova uz
glavni hleb, koji su namenjeni njivama i usevima, vinogradu, pojedi-
nim vrstama zivotinja, kuci i odredenim licima, ili predstavljaju poje-
dina oruda. U Sumadiji spremaju niz kola¢a od strmnog bragna. Jedan
predstavlja vola u plugu, drugi je brazdast kao oranje, tre¢i predstavlja
kosnicu, Cetvrti sitnu stoku, peti kokosi. Za svakog ukucanina mesi se
po jedan kola¢, posebno za musku (kijak) i posebno za Zensku celjad
(pletenica).

U Boljevcu spremi se vise kolaca koji predstavljaju kucu, bacvu,
ovcaricu, kozaricu, svinjaricu, srp, kosir, kola, njivu, krstine, vinograd,
kos$nicu i pojedine domace Zivotinje. U Homolju spremaju vise kolaca
koji predstavljaju jaram, volove, ovcu, gusku, plovku, petla, kos$nicu,
plug, srp, kosu, sekiru i sve druge alatke kojima se domacéin sluzi, i na
kraju samog domacina. U Lev¢u i Temnicu nacine sli¢ne kolace, pa
kolac¢em koji je umesen za ovce zakrmljuju ovcee, a onim koji je name-
njen svinjama zakrmljuju svinje. U aleksinackom Pomoravlju kola¢
njiva ima oznaku psa u jednom kraju, a u drugom zmije. Izmedu psa i
zmije oznaceni su snopovi. Kola¢ livada ima oznake za coveka, Stap,
ovce 1 jagnjad. Kola¢ volovi ima znake za volove, plug, jaram 1 oraca
Kola¢ guvno ima oznake stogova, kamara zita, snopova, stoZera, konja
1 coveka. Kola¢ ba¢va ima udubljenje u sredini — bac¢vu, a pored nje su
oznake gidza, loze 1 groZda. Kola¢ stoka ima oznake za svaku vrstu
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stoke.

U nekim selima umesto svih navedenih kolaca spremaju jedan
veliki — veCernja, koji sadrzi sve spomenute oznake. Svi se ovi kolaci
izlome prilikom ve€ere na Badnje vece. U Luznici i NiSavi, pored
Cesnice, mese jedan veliki hleb — polje. Na njemu se nacine od testa
figure koje predstavljaju krstine, ljude i zmiju sa klasom Zzita u ustima.
Posebno se mesi hleb ovcarnik, na kojem su oznacene ovce, ovéar i
pas, zatim volovarnik, sa volovima i jaslama. Kolac¢ iza nosi oznake za
ognjiSte 1 ljude oko ognjista. Niz manjih kolaca predstavlja kola, sa-
one, bacvu, srp, kosnicu 1 pojedine domace zivotinje. Slicne hlebove
spremaju i u leskovackoj Moravi, gde posebno mese hleb ku¢nu zmi-
jurku 1 preko njega u cikcak uvijeno testo u obliku zmije (,,zmijurka®).
U nekim selima mese kolaci¢ kravajce za njivu, koje ¢e prvog dana
Bozi¢a kotrljati, ,,jackati“ po njivi Sto je prva zitom zasejana. U
Leskovcu za Badnje vece spremaju obredni kolac ,,kravaj* sa figurama
od testa koje predstavljaju kucu sa ognjistem i sve ukucane. Na istom
kolacu testom su oznaceni: njiva, prase (,,bozic¢ar*) i bacva s vinom.
Negde ovaj kola¢ mazu medom, a u nekim selima na ku¢nom kravaju
predstave jos i1 oraca sa upregnutim volovima. U Zaplanju, na sredini
hleba nacine od testa ,,kao oganj*, a oko ognja oznace toliko krugova
koliko ima ukué¢ana. Na jednom kraju nacine od testa krstine kroz koje
prepletu zmiju od testa, tako da joj glavu izvedu u sredini izmedu
krstina. Na drugom kraju nacine tor namenjen ovcama ili obor za svi-
nje. Na tre¢em oznace vodenicko kolo, lozu i vola, a na posebnom
kraju jo$ i bacvu. Kolac se tako sec¢e da svakom zapadne po jedan deo
sa odredenom figurom. Drugog dana Bozi¢a ko je dobio komad sa
oznakom bacve ide u vinograd i tu pojede svoj deo kolaca, a ko je
dobio komad sa oznakom krstina ide u njivu i tamo ga pojede.

Simboli¢ne figure na bozi¢nom hlebu opsteg tipa i posebni hle-
bovi, koji Cesto odgovaraju odredenim figurama na ovom hlebu, imaju
u stvari isto znacenje 1 otkrivaju njihov madijski karakter jer se oCe-
kuje da deluju na plodnost i uspeh u poslovima. U simboli¢nim figu-
rama bozi¢nog hleba opsteg tipa i u posebnim hlebovima sa odrede-
nom namenom nalazimo istu ideju koju sadrze znaci u €esnici i obicaj
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da se delovi ¢esnice namenjuju odredenim licima, Zivotinjama, nji-
vama, vinogradu, napretku i blagostanju cele kuce. Na madijski karak-
ter bozi¢nih hlebova ukazuju i neki obicaji prilikom lomljenja glavnog
bozi¢nog hleba. U Boljevcu domacdin sa jednim muskim ¢lanom kuce
okrene triput kolac, a zatim ga prelome pa obojica dignu uvis polovine
govoreci: ,,Ovolika da poraste ‘Senica i svako zito da rodi! ,, Polovine
zatim spuste na sto tako da se ukrste, a ukrstajuéi ih, domacin govori:
,»Ovako da se krste stogovi na njivi.“ U aleksinackom Pomoravlju par-
¢ad kolaca usprave na stolu, ,,da predstavljaju krstine,”” pa ih tek onda
seku 1 ritualno jedu svi ukuc¢ani. U Lev€u 1 Temnicu, prilikom obred-
nog lomljenja bozi¢nog hleba, svaku polovinu ponovo lome, pa jednu
cetvrtinu mecu u sito, ,,neka je sita godina“, a drugu podignu uvis go-
voreci: ,,Ovolika neka bude ‘Senica, konoplje, lan, kukuruz.“ Ovu
cetvrtinu stave zatim na policu ili na koje drugo uzviseno mesto. U
Homolju prelomljeni bozi¢ni kola¢ podignu uvis i kazu: ,,Ovolika Se-
nica narasla u njive, trava u livade, konoplje u gradine, naraslo svako
dobro i sre¢a u naSe kuce i stoke!*

Iz svih ovih obicaja, i posebno iz obicaja da se komadi bozi¢nog
hleba identifikuju sa krstinama Zita, jasno se vidi da je bozi¢ni hleb
simbolic¢ki predstavljao useve. Prema obi¢aju nekih krajeva da se
¢esnica mesi braSnom od Zita iz poslednjeg snopa, mozemo zakljuciti
da misti¢na snaga boZzi¢nog hleba prvobitno potice od novog Zita, sa-
c¢uvanog u poslednjem snopu, u kojem se, po opStem verovanju i
prema mnogobrojnim nasim obi¢ajima sa ¢esnicom, nalazi duh Zita.
Predstavljajuci simbolicki obilnu zetvu, nas bozi¢ni hleb u sustini se
pojavljuje u istoj ulozi i u istom. znacenju kao 1 obredni hleb u kultu
Svetovida, koji se kod polapskih Slovena obavljao na svrsetku zetve.
Kako po nekim obicajima izgleda, nas bozi¢ni agrarno-madijski hleb
sa animistickom osnovom (duh zita) mogao je dobiti i neke elemente
zrtve. lako se u nekim Zetvenim obi€ajima zmija pojavljuje kao zitni
demon, figura zmije na bozi¢nom hlebu i specijalni hleb ,,ku¢na zmi-
jurka®, koji se ponegde mesi za Bozi¢, mogli bi ukazivati na vezu bo-
zi¢nog hleba ili barem nekih hlebova sa htonskim demonima i sa du-
hom kuénog pretka. I obi¢aj da se ponegde bozi¢ni hleb ,,dize u slavu®,
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kao §to se i1 Cesnica negde namenjuje Bogu, mogao bi ukazivati da je
glavni boziéni hleb, u kasnijoj fazi razvoja stare srpske religije, dobio
1 karakter zrtve. Ritualno jedenje bozi¢nog hleba, ¢ime je prvobitno
unosena u telo svakog ucesnika obreda animisti¢ko-madijska snaga
bozi¢nog hleba, moglo je dobiti i znaCenje zrtve, ¢iji poslednji ¢in
predstavlja jedenje hleba zrtvovanog nekom visem duhu ili bozanstvu
(v. Cesnica).
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