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Uvod

Voda, kao jedan od klju¢nih elemenata za zivot ljudi i zbog toga s
vaznim utjecajem na njihovu svijest i prakse, utjecala je jako zna-
¢ajno i na drustveni i kulturni zivot pojedinaca i skupina. Njoj u blizini
ljudi su nastojali uspostaviti svoja naselja i organizirati Zivote sebe
kao pojedinaca i ¢lanova grupe. Kulturno znacenje mozda i ponajbolje
pokazuju prakse u kojima je se u tradicijskim kulturama dariva ili ukra-
Sava vrela na kojima se do nje dolazi, primjerice uz velike blagdane,
u Hrvatskoj i ukrajinskoj Galiciji obvezno oko Bozi¢a (Gavazzi 1988).
Vazna je i za institucionaliziranu religioznost, koja je ukljucuje u svoje
obrede, primjerice u Hrvatskoj i Galiciji o Uskrsu i blagoslovu (Gavazzi
1988). Kako je u ovom radu naglasak na tradicijsku kulturu, uze tradi-
cijske kulture Hrvatske i ukrajinske Galicije, moze se odmah reci, da je
zbog njihove slavenske kulturne podloge vezane uz poljoprivredu kao
glavnu gospodarsku djelatnost voda bila vazni simbolicki element u
kulturnim praksama. Ocekivano je da je tako jer je za Zivot ljudi i stoke
te plodnost polja voda (¢ak i kao kisa ili snijeg ili njihova akumulacija)
ili njezin nedostatak bilo pitanje Zivota i prosperiteta ili gladi i smrti.
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Slavenska vjerovanja o vodi

laveni u svojoj tradicijskoj kulturi cuvaju vjerovanja da voda poseb-

nu moc¢ ima pred ili na pocetku prolje¢a, kada se priroda budi i
pocinje glavna, ljetna polovica godine (Belaj, 2007). Proljece je vrije-
me kada se budenje prirode jasno ocCituje u zivotu vegetacije, zelenilu
u prirodi, cvjetovima na vo¢kama i livadama. Iako su Slaveni, Hrvati
medu prvima od njih, vec stolje¢ima krscani, stare pretkrs¢anske prak-
se prezivjele su i ostale i danas u obi¢ajima. Neke su bile toliko vazne
da s kristijanizacijom nisu mogle ostati u proljece pa su se prebacile na
novi pocetak godine za Bozi¢, kada kr$éanstvo slavi rodenje Kristovo i
pocetak nove godine (Belaj, 2007). Osobito je vrsno Vitomir Belaj, na
temelju hrvatskog gradiva i spoznaja etnologije, argumentirano poka-
zao da su pretkrS¢anske novogodiSnje prakse Slavena s kristijanizaci-
jom postale rasprSene po cijelom nizu blagdana novousvojene vijere
Slavena. Dio je starih novogodisSnjih praksi zadrzan uz Uskrs, dio ih je
smjesten uz Bozi¢, no smjesStene su i na mnoge druge kr$éanske blag-
dane, pa tako primjerice pisanice kod Slavena nalazimo i za Duhove ili
Spasovo (Belaj, 2007: 163-180).
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Usporedba obicaja uz vodu Hrvatske i ukrajinske
Galicije

redisSnji dio ove studije jest predstavljanje grade, komparacija te

koliko je moguée tumacenje vjerovanja i obi¢aja vezanih uz vodu
u Hrvatskoj i Galiciji. Kao prvi primjer istaknut ¢e se hrvatski obicaj
kicenja bunara uoci Cvjetnice (za cijeli prikaz usporediti Gavazzi 1988).
Ova je praksa prilicno sacuvana u Slavoniji. Praksa koja joj je uspore-
diva u isto¢nih Slavena jest slikanje izvora, bunara i mjesta s vodom
te posvedivanje vode uoci Bogojavljenja. Ovaj paralelizam nije samo
forme vec je i sadrzajno vezan uz osnovne gospodarske prakse ljudi
oba podrucja.

Prije svega treba napomenuti da bozi¢ni i novogodisnji obic¢aji ravni-
carskih Galicijana, ali i Bojka, Lemka i Hucula imaju jaku komponentu
praksi za plodnost, onu polja i vrtova, ali i stoke i ljudi. I pjesme koje
se pjevaju uz novogodiSnje dane izrazavaju vezu s ljudskom plod-
nos¢u i zeljom za brakom, rodnoscu opcenito te budenjem prirode.
I Hrvati i zapadni Ukrajinci vjeruju da u odredene dane godine voda
poprima posebna i ¢arobna svojstva, primjerice moguénost da da lje-
potu i zdravlje svima koji se njome umivaju. Zanimljiva je Cinjenica
da ovakve prakse uz vodu, zdravlje i plodnost u hrvatskoj tradicijskoj
kulturi nalazimo uz Uskrs, proljec¢e, dok ih u Galiciji nalazimo uz Bozi¢,
novogodisnje razdoblje. No ta nam je razlika shvatljiva unutar Belajeva
tumacenja o premjestanju pretkrsc¢anskih novogodisnjih praksi na
razlicite krS¢anske blagdane u razlic¢itim sredinama (Belaj 2007). Voda
je vrlo vazni element u praksama povezanim s hodocas¢ima, znacaj-
nim izrazom u tradicijskoj kulturi i Hrvata i Ukrajinaca katolika, koji
su vedina autohtonog stanovnistva isto¢ne Galicije i Zakarpatja. Prije
sovjetsko-moskovske okupacije praksa hodocaséa bila je rasirena i u
drugim regijama Ukrajine, no s povratkom ukrajinske samostalnosti
nije se obnovila u svim njezinim podrucjima. U praksi hodocaséa, kao
religijskog i kulturnog fenomena, neovisnog od njegove vjerske pri-
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padnosti, prisutna je simbolika odlaska — preobrazbe - povratka, smrti
- odsutnosti — ozivljavanja. Tim samim hodocas¢e pokazuje unutarnju
povezanost s ciklickim shvac¢anjem vremena. A ovakvo je kruzno shva-
¢anje vremena glavno obiljezje pretkrs¢anskih vjerovanja.

U hodocasnickim praksama Hrvata i Galicijana rasireno je uvjerenje
da povratak s hodocascéa treba biti popracen donosenjem vode sa sve-
tog mjesta. Isto moze osobno posvjedociti hrvatski suautor rada koji
je na jedno sveto mjesto u Karpatima pristigao bez posude za vodu pa
su se domacini pobrinuli da mu osiguraju plasti¢nu bocu i napune je
vodom s vrela uz naputak da tu vodu treba donijeti u Hrvatsku. U tra-
dicijskoj kulturi Galicije, a paralela ima i u Hrvatskoj, donosenje ovakve
vode kuci dozivljava se kao donoSenje svetinje u prostor svakodnevnog
ljudskog Zivota. S unoSenjem vode kao posrednika sakralnoga unosi
se zdravlje i plodnost u svakodnevni prostor ljudskoga iskustva. Praksa
donosenja vode sa svetih mjesta i njezina obveznog ¢uvanja u kuéi za
plodnost i zastitu u nasim se istrazivanjima u isto¢noj Galiciji i zapad-
noj Hrvatskoj potvrdila kao snazno prisutna. JoS se jedna znacajka
karakteristi¢na i za Hrvatsku i ukrajinsku Galiciju mora ovdje istaknuti.
Mjesta na kojima se uzima voda za koju se vjeruje da je sveta vezana
su uz Stovanje BlaZzene Djevice Marije. Na prvi se pogled to moZe pove-
zati s nekim znacajkama katolicke vjere ili kulture. Mjesto je ovdje da
se naglasi da su pravoslavni vjernici isto¢ne Galicije u kulturnom smislu
puckih religijskih praksi blizi sadrZzajem i oblikom praksama katolika
gr¢kog obreda nego onima svojih suvjernika isto¢no od rijeke Zbruc.

Posebno ovdje Zelimo istaknuti da je klju¢no vezivanje Marijina
kulta u Hrvata i Galicijana sa sli¢nim kulturnim praksama uz njiho-
vu katolicku religioznu kulturu pogresno te da nam problemati¢nost
te pretpostavke pokazuju upravo prakse svih stanovnika Galicije uz
marijanska mjesta. Treba istaknuti i ¢esto zaboravljenu cinjenicu da
u samoj Katoli¢ckoj crkvi marijanska kultna mjesta kao mjesta hodo-
Casc¢a dobivaju na vecoj vaznosti tek od kraja 19. stoljeca s razvojem
svetiSta u Lurdu i razvojem mariologije te promjenama u shvacanju i
ulozi Blazene Djevice Marije za Crkvu. Kako su od ljudi osobito Stova-
na marijanska svetista mnogo starija od teoloskih promjena mozda se
moze promisljati koliko je njihova starina i vaznost za ljude utjecala na
promjene u stavovima Crkve i novoj velikoj ulozi koju je Marija dobila
u Crkvi od kraja 19. stolje¢a. Takoder, drukciju utemeljenost puckih
marijanskih praksi pokazuju i primjeri iz Galiciji i Hrvatskoj teritorijalno
i/ili kulturno bliske Poljske. Iako i tamo postoji razvijeni kult Blazene
Djevice Marije, posebno se moze istaknuti svetiStu u Censtochovi,
pucke prakse kakve nalazimo u tradicijama Galicije i Hrvatske izosta-
ju. Sasvim je opravdano zato razmisljati o praksama koje su nastale
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prije kristijanizacije i koje su u nekim zajednicama i kulturnim skupi-
nama ostale sacuvane do danas. Kako pokazuju recentna istrazivanja
jezikoslovaca (usp. Katic¢i¢, Gazdarica na vratima, 2011), vazno se
mjesto izvora nekih danasnjih marijanskih praksi u slavenskim puckim
kulturama moze traziti u slavenskoj pretkrséanskoj bozici Mokos i nje-
zinu kultu. Ona je prema nekim rekonstrukcijama (Belaj 2007, Katici¢
2011) supruga vrhovnoga boga Slavena Peruna, Gazdarica njegova
dvora na gori, ali i viSe, Gazdarica na vratima Zivota i smrti, pa upravo
zbog toga i u specijalnom i utjecajnom odnosu i s Velesom, bogom
vezanim uz podzemlje i vodu.

Danas su posebno vazna marijanska hodocasnicka mjesta u istoc-
noj Galiciji samostan uz Plisnyesk, svetiSte u Univu te Sveta gora
blizu Bijeloga kamena, a kako su nam pokazala kazivanja i razgovori
s hodocasnicima i svecenicima koji su tamo na sluzbi prakse hodo-
Casnika na njima postoje od pamtivijeka i moze se pretpostaviti da
se s njima nastavio nekadasnji kult Stovanja bozice Mokosi. Kako su
pokazala istrazivanja Radoslava Katici¢a (KatiCi¢ 2011:30), uz istrazi-
vanja niza etnologa (Belaj 2007), kult Mokosi bio je prilicno povezan s
kultom vode kao posrednika svetoga. Smatramo da se upravo u ovim
pretkrs¢anskim praksama treba traziti za mnoge ljude gotovo magijski
znacaj, dobro potvrden kroz osobne prakse ukrajinskog koautora, dola-
ska svecenika u domove Zupljana tijekom razdoblja Bozi¢a te njihova
posvedivanja blagoslovljenom vodom. U razgovorima su nam i sami
ljudi koji su sudjelovali u ovoj praksi, u Galiciji i Hrvatskoj, potvrdili da
Skropljenje vodom dozivljavaju kao ¢in prenoSenja svetosti na ukuda-
ne, dom i njihovo imanje, koji donosi sa sobom mir, srecu, plodnost i
obilje.

Unato¢ ovih bozi¢nih praksi joS se uvijek u puckoj kulturi svetost
vode i njezin plodotvorni dolazak u ljudsku svakodnevicu najvise pove-
zuje s dolaskom prolje¢a, budenjem prirode te zelenilom i cvije¢em.
Upravo u ovom kontekstu mozemo shvatiti, u okviru slavenske stare
vjere potpuno logi¢no, galicijsko vjerovanje da grmljavina na praznu
Sumu (onu koja nije zelena) jest vrlo loS znak, koji predskazuje gladnu
godinu. Grmljavina je, poznato je, u Slavena znacajka pretkrs¢anskog
boga Gromovnika Peruna (Belaj 2007). Ono Sto pucka mudrost Zeli
ovdje istaknuti jest da dolazak vode u pogresno vrijeme, kad jos Suma
nije spremna na plodnost, uzrokuje kaos, mijenja normalan poredak
stvari u svijetu pa je i negativan za ljudske zivote.

Povezanost dolaska vode s pristizanjem zelenila, zdravlja, plodnosti,
srece i uspjeha dobro je za pretkrS¢anska slavenska vjerovanja pred-
stavljena u rekonstrukcijama Radoslava Katic¢ica (2010: 203). Lijepo
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to izrazava hrvatska poslovica iz Podravine: Ladna voda ja ti dajem
dara, a ti meni srecicu i zdravlja. U Sirem slavenskom pretkr§éanskom
svjetonazoru dolazak vode u prolje¢e nije bio samo uobicajeni dolazak
vec je na nebeskoj sferi bio povezan i s borbom dva glavna slavenska
bozanstva: Peruna i Velesa (Belaj 2007). Nagovjestaj ove borbe mogli
smo uociti i u prethodno spomenutoj poslovici iz Galicije o grmljavini,
zelenilu i vodi. No ona je mnogo detaljnije predstavijena u bugarskoj
pjesmi o Svetomu Georgiju (vidi KatiCi¢, 2010: 79) koji s grimiznim
konjem krece obici zelenu grancicu a na putu susre¢e lamju/zmaja
koja je zatvorila izvore i ne da nikome niti kap vode. Nakon sto joj
Sveti Georgije odjece tri glave poteku tri rijeke: Zutog zita, rujnog vina
te meda i masla. Ukratko, plodnost za cijeli svijet koja dolazi kad se
oslobode vode. O istom dogadaju, dolasku zelenila povezanom s pristi-
zanjem vode u proljece te posljedi¢noj plodnosti svijeta govore i neke
druge slavenske pucke prakse, danas obicaji. Vrijedi istaknuti ophode
sa Zelenim Jurjem u sjeverozapadnoj Hrvatskoj. Katici¢ (2010:79) i
Belaj (2007:241-244) uvjerljivo su pokazali da je Zeleni Juraj jedna od
personifikacija poganskog slavenskog boga vegetacije i plodnosti. Na
prvi se pogled ¢ini da u Galiciji obi¢aji usporedivi s hrvatskim Zelenim
Jurjem ne postoje. Medutim, pregledom etnoloskog gradiva i razgo-
vorom sa stanovnicima Volinya uocili smo da u Javorivskom okrugu
u Volinyu postoji obi¢aj u kojemu mjestani provode selom grm, kao
simbol mladoga Jurja. U Galiciji ovaj obi¢aj nismo pronasli no grm,
zelenilo i ime Juraj/Jurij/Jur mora nas asocirati na slavenskoga boga
plodnosti Jarila (Katici¢ 2010, Belaj 2007). Jarilo je pocetkom godine, u
proljece, dolazio s olujom i svojim dolaskom kroz Sumu, gore i doline,
polja i pasnjake, lugove i livade donosio ne samo plodnost vegetaciji
vel i zivotinjama i ljudima. Slavenski bog plodnosti Cini ono Sto treba,
donosi plodnost svijetu, a slavenska usmena predaja pamti njegovo
ime kao Juroj, iako je rekonstruirano izgleda bilo Jarilo (Katic¢i¢ 2010).
Njegov dolazak sa sobom donosi i vodu, prvotno vidljivu kao kiSa, koja
je neophodan element plodnosti polja.

Iz predstavljenog mozemo zakljuditi da tradicijske kulture Hrvatske
i Ukrajine pokazuju mnoge sli¢nosti, kako na razini suvremenih obi-
¢ajnih praksi tako i na razini vjerovanja koja su ukorijenjena u zajed-
ni¢koj slavenskoj podlozi za Ukrajince i Hrvate. Kako su neki elementi
zajednicki njima, a nisu svim Slavenima, pomnija znanstvena analiza
i usporedba tradicijskih kultura Hrvatske i Ukrajine moze ne samo
pomodi u rasvjetljavanju etnogeneze Ukrajinaca i Hrvata, ve¢ pomoci
doprinijeti rekonstrukciji poganskog svjetonazora Slavena. Time se
moze doci i do boljeg razumijevanja procesa koji su se odvijali tijekom
oblikovanja praslavenske zajednice i njezin daljnji razvoj kroz formira-
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nje raznih slavenskih skupina, koje su postale preci modernih slaven-
skih etnika i nacija. I ovaj rad pokazuje potencijal suradnje hrvatskih i
ukrajinskih znanstvenika te mogucdi doprinos etnologijama obje zemlje
te struci opcéenito. U ovdje predstavljenim istrazivanjima, no joS viSe u
onima koja su napravljena za doktorski rad Oresta Vilchinskog, uocljiv
je za autore potencijal nove, na radovima Vitomira Belaja i Radoslava
Katic¢i¢a zasnovane, interpretacije ukrajinskog folklornog gradiva te
njegova usporedba s hrvatskim primjerima. Velik se potencijal vidi
u nedovoljno istrazenim dijelovima Galicije, u kojima joS Zive brojni
obicaji i vjerovanja povezani s uskrsnom vodom. Za neke od tih praksi
ocCuvani su tabui sto nam govori o sacuvanu shvacanju njihove vazno-
sti, no iz nekih povezanih manifestacija kojima su autori nazocili ¢ini se
da je uvelike zaboravljen njihova znacenjska bit. Ovdje ¢emo istaknuti
samo neke primjere uocenih praksi. U Galiciji je poznato uvjerenje da u
razdoblju od Cvjetnice do Bijele Nedjelje ne smijete iSta ograditi pa ¢ak
niti popravljati ili bojati ogradu jer takvi radovi mogu dovesti do duge
suSe. Obi¢no je odgovor ljudi na pitanje zasto to rade bio da su tako
govorili da treba njihovi stari. Nerijetko se ovome dodaje i pri¢a o nekoj
osobi koju poznaju a koja se nije pridrzavala ove obveze te je ogradi-
vala dvoriste ili bojala ogradu. Nakon toga je selo zadesila velika susa
i podbacivanje usjeva. U nekim je slu¢ajevima ovo pravilo bilo toliko
jako da je njegov prekrsitelj dozivio ostracizam cijeloga sela. Samo za
sebe ovo pravilo i silina njegove provedbe mogu nam izgledati zacud-
nima. Medutim, Kad ga promotrimo u svjetlu spoznaja Belaja (2007) i
Katic¢ica (2011) mozemo uociti da se uklapa u sveto kazivanje o borbi
Peruna i Velesa te dolasku proljetnih kiSa kao posljedici te borbe,
odnosno oslobadanju zatvorenih voda. Po tom su mitu vode svijeta
zatvorene, zagradene od Velesa, negdje pri dnu svjetskoga stabla ili
gore, a posljedica je susa u svijetu. Perun s ciljem uspostavljanja reda
u svijetu munjama i gromovima napada Velesa i kao rezultat dogada
se oslobadanje voda koje donose plodnost svijetu (Katic¢i¢, 2008: 142).
Mozemo pretpostaviti da ovo vjerovanje iz Galicije ima izvor u stavovi-
ma pretkrséanskih Galicijana da u vrijeme stare slavenske nove godi-
ne i poCetka novoga ciklusa koji se i zove ljeto od lijevanja vode nije
dobro ista ogradivati i zatvarati jer time ne samo jednom od bogova
nego i sebi ¢inimo Stetu. Ljudske prakse tako i u ovom slucaju opona-
Saju zbivanja u nebeskom svijetu, pa i viSe, ljudi u pravom magijski
utemeljenom uvjerenju vjeruju da svojim cinima mogu utjecati na
svjetski poredak. Takvom tumacenju u prilog idu joS neke spoznaje.
Na primjer, na sam se Uskrs ili u no¢ uoci njega u raznim krajevima
zapadne Ukrajine puca s namjerom ubijanja Davla (Voropay, 2009:
222). Nekad se ovo pucanje zbiva tijekom noci (Voropay, 2009: 222),
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a nekad tijekom danjeg bogosluzja u crkvi (Verbinets-Manyko, 2013:
221-222). Takoder je potrebno istaknuti obi¢aj u kojem se nakon
crkvene sluzbe vrsi sluzba pred crkvom u kojoj se koristi kamenje
i metalno posude te gadanje s osnovhom svrhom tjeranja Vraga. I
ovome se tumacenju moze nadi uporiste u staroj vjeri Slavena jer su
s kristijanizacijom mnoge znacajke Velesa prebacene na Vraga pa je u
ovo vrijeme budenja prirode i novoga godiSnjeg ciklusa bitno otjerati
zatvaraca vode iz svojega kraja. Nastavak je istoga vjerovanja uocljiv i
u polijevanju za Uskrsni ponedjeljak, koji se upravo zbog toga po cije-
loj Galiciji zove polivani ponedjeljak. Treba odmah istaknuti da je ova
praksa mnogo rasirenija od Galicije i poznaje ju cijeli ukrajinski teritorij
ali i susjedne Poljska i Bjelorusija. Izvode ga neozenjeni mladiéi koji
prvo polijevaju sve djevojke na koje naidu, a potom i svakoga tko ime
se nade na putu.
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Zakljudak

okusaj da se ova praksa polijevanja na Uskrsnji ponedjeljak veze uz

krS¢anstvo jako se tesko moze argumentirati. Pogotovo u Galiciji u
kojoj su vecina stanovnika grkokatolici, a u katolicanstvu nema blago-
slova ili posvete vode uz Uskrs. Nikakav se trag takve prakse ne moze
nadi niti u novim i starim obrednicima Ukrajinske grkokatolicke crkve.
Isto je u svim poznatim obrednicima pravoslavnih crkava u Ukrajini od
starine. Tako da je ove prakse povezati s krS¢anstvom i zbivanjima uz
Krista tih dana neutemeljivo. Shvatljivo je pak u kontekstu slavenskih
poganskih vjerovanja o borbi Peruna i Velesa i njezinoj posljedici za svi-
jet, pocetak godine i zZivot ljudi, Zivotinja i prirode, za plodnost cijeloga
svijeta. Buka kojom se tjera DPavao usporediva je simbolic¢ki s bukom
koju ¢ine gromovi, a ono Sto je prati je otvaranje vode simbolic¢ki vidlji-
vo u prskanju ljudi sljedec¢eg dana. Iako ¢e se ovaj rad kasnije prosiri-
vati novim gradivom iz Ukrajine te usporedbama s hrvatskim gradivom
vec se sada mozZe reci da ovakva istrazivanja pokazuju veliki potencijal.
Sli¢nosti i razlike tradicijskih kultura Hrvatske i Ukrajine pokazuju nam
se dobrom podlogom za bolje prepoznavanje pretkrSéanskih vjerskih
praksi danas na razliCite nacine oCuvanima u obicajima. Vec je i ovo
istrazivanje ograniceno teritorijem i temom vode pokazalo potencijal
da ovakva istrazivanja i pristupi doprinesu velikom cilju znanosti ista-
knutom od Vitomira Belaja i Radoslava KatiCi¢a: rekonstrukciji stare
vjere Slavena. Sudedi i po ovdje prezentiranim spoznajama voda za
Hrvate i Ukrajince i danas nije bitna samo zbog bioloskih i gospodar-
skih razloga vec i zbog identitetnih pa je bitno mjesto stvaranja zajed-
nice, njezinih kulturnih praksi i vrijednosti, njezina kulturnog pamcenja
i samopoimanja.
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