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Nedavno je Lazar Curdi¢ pirivukao ponovo paznju na narod-
nu pesmu Nahod Momir, veoma liscrpnom i dokumenitiovaniom
studijom’, U mjoj je pokrenuto niz pitanja od najvedeg znacaja
za henmeneju ove pesme. Zasluga je autora ove studije Sto je
pesmu ‘o Nahodu Momiru dao u dvostruko] verwiji, uporedujudi
tekst pesme s dnugom narodnom pesmiom, Lov cara Stefana; te
dve pesme su doista komplementarne. No, i jedna i druga polka-
zuju se u kKomplementammosti nedovriene i nedoredene. Ta senka
nedovrenosti zamaglila je reSenje izvesnih problema, koji misu
izvedena sasvim do kraja.

Prodiranje m sudtinu Nahoda Momira mioZe da vodi preko
jedne mitoanalize. O¢igledna je prisutnost mitdloSkih elemenata
u pesmi, ali taj mit mije ni jedinstven ni celovit, nego latentan,
raznovirstan i raznorodan. On je epskom obradom redukovan i
u njemu se malazi skup heterogenih ostataka, preziveli tragovi
koji se samio maziru u mutnom i ne ba$ uvek raspozmatlijivom
obrisu epske wizije. No, ne meflektira 1i mitski sloj pesme priro-
du cele slovenske miitallogije? Nije li sama pesma u dubblkom
skladu sa samom prirodom slovenske mitologije? Misljenje Leo-
polda Gajtlera’ o koherenciji slovenske mitologije sasvim je
indikaltivno za jednu mitoanalizu: »Cela je slovenska mitologija
nepotpuna, sastavljena iz malih delova, koji su zbijeni jedni u
druge. Ne dolazi to otuda dto je jo§ mlada nauka, nego §to je
valja pnipisati jedino materiji kioja je kanda sastavljena iz tam-
nih obvestalih odlomaka pesma, iz srednjovekovnih primedaba i
neznatnih obidaja: barem kod Slovena me moze$ madi tako snaz-
ne zaokrugljene mifiolofke celine kao $to je ima, ma primer, u
Edi ili Kalevli.

Iste je sudbine i Nahod Momir: u mjemu nema e mitoloSke
celine. Otuda on i Zbunjuje ditaoce i istrazivade. Medutim, i »u
njemu se logleda narod o kome se ispnva jedva moglo slutiti da
ima lioliko komplikovani mitioloSki i teolo$ko-ceremonijalni
sistem«®.

Pre svega, postoje neki najopsitiji mitemi. Takav jedan mi-
tem jeste nalafenje deteta ili topos nahoceta. To je jedna od
onih tadaka nu kiojoj se, kalo u dvoru sudbine, zavezuju mitisko i
islbomijisko Veé sam mitem sadrzan u naslove pesme svrstava je
u arhetip: motiv nahoda je drevan { prastar, za njega se moze
redi da je znatno stariji od dva majpopulamija mita o nahoca-
dima: legendi o Edipu i predanju lo Mojsiju. Posmatran u Sirem
podteksitu, Nahod Momir pripada &itavom mizu mahocadi. On se
uklapa u zajednicu drugih heroja: Sargona Akadskog, Tezeja,
Perseja, Mojsija, Edipa, Romullusa, Kimisa.., Naravno, miti je
predanje o Mojjsiju majstarije m dstoénim mitologijama, niti je
miit o Edipu prvi te wrste u helenskoj starini. Ni jedan od njih
nije dogadaj ab origine.

U isto¢nlim predanjima mitsko rodenje Sargona I, akadem-
skoga cara, prethodi obrascu Mojsijevog rodenja. O poreklu tog
akademiskog cara narodno predanje kaZe da je po rodenju no-
mad, da mu fe mati bila sve$tenica, a otac pastir, da je roden u
»Safran graduc ma Fufratu, i odmah makon rodenja poloZen u

korpu i prepusten talasima reke. NaSao ga (je jedan viodocnpac,
po imenu Aki i odgojio ga za njegovu misiju osnivaca carstva. U
izvesniom smislu, Sangon ‘je bio dar sudbine i reke.

Morfologija toga predanja je upravio ista kao i mit o Mojsi-
jevom rodenju i mejasnom mporeklu. Na to pravi aluziju T. Man
kad u sviojoj legendi ZAKONI pise o Mojsiju:

»Qvo ije kao 1 drevnim bajkama, ba§ kao $to se zbilo sa Sar-
goniom, kioga (je Aki, viodoanpac, pronasao u trsci i odgojjio po
dobrotli srea sviojega.«

Tako je Mojsije, ¢edo jevrejskog roba, vodocrpca, i sunéane
kéeri, Faraonoviog deteta, meSavina egipatske i jevrejske kiwi.
Talkip je i on bio prionaden i odgojen. Man dodajje blago-iromi¢nu
opasku: »Nepresitano se tako ne$to deSava«, $to znaci da se pre
Mojsija taj mit saduvao u mmogo verzija i da je izmedu Sargona
i Mojsija postjao ditav legemdarni miz drugih nahoéadi.

Mojjsijevio tajamstvenio vodenje odredilo mu je sudbinu osni-
mg]?i;a zakona, izbavitelja maroda i sasvim narocitu misiju pro-
roka.

Sto se, pak, Edipovog mitskog porekia tic¢e, on ima starije
prethodnike u starijim herojima: Herakle je bezmalo nahode, a
Hefest odbaten od Here po rodenju, jeste bozansko mahoce, ko-
je je prihvatila i odgojila Tetida’s morskim nimfama.

Cin mnalazenja deteta je izuzetmo wzbudljiv i izmenadan. U
poznatijioj nanodno]j pesmi Nahod Simeon motiv nahoCeta se po-
veziije s misijiom osmivaca dinastije. Nahod Simeon je oblikovan
po istom miliskom modelu kao i Saragonovo i Mojsijevio rodenije.
U pesmi Lov cara Stefana taj ¢in nalaZenja deteita povezan je s
vinogradom:

»Kad je bilo izmed’ vinogradi,
A on nade jedno musko cedo.«

l Nahod Momir opisuje taj dogadaj s jednom bitnom razli-
kom.

»Nade cedo u gori zelenoj«,

I ta razlika se pokazuje dalekoseZniom, jer ona, kao $to cemio
videti, ukazuje na dva nazliita vremenska sloja u samom miibt;
tadnije, mitemi dveju pesama oslanjaju se na dve mitske verzije
iz mazli¢itih vremena: postoji jedan staniji i jedan pozniji mitski
sloj. Ali istihiowi Koji slede iza prvoga stiha potvrduju izvesnu mo-
difikaciju povobitnoga mita:

»U wiinov je lisbak uvijeno,
Vinovom (je lozom povijenio«.

Iz legendi se wna da su i Sargon i Mojsije nadeni u kiowée-
7idu lod site, da je po jednoj werziji i sam Edip ostavljen u kowv-
dezidu natopljenom smolom, koji je Laj badio s broda u more,
a fbalasi su ga eli do obala Korinta, gde ga je ugledala kralji-
ca Peribdja, koja je nadgledala pranje rublja. Ugledavsi defe, ona
ga saknije u lirsku (kao $to je 4 scenario Mojsijevog nalazenja
sknivanje u trsku). Odglumivii porodaj, Peniboja wsvoji Edipa
kao svoje dete. Tom itipu predanja pripada, uz neznatne fzmene,
i legenda sadizana u Nahodu Simeonit.

Ali, pored te tebanske verzije, postoiji i drugacija lokalizac-
ja milta, po kojioj je Edip baten ma gomi Kiiteron, a tu ga je nasao
pasilir i odneo knalju Korinta.

Za marodnu pesmu Nahod Momir zmacajna je ta pastirska
verzija mita, na koju ona upadljivo podseéa po tome Sto je os-
tavljeni Momir maden »u goni zelenoj«. To je kljuéni detalji za
kasniji razvoj pesme i mjen <udotvormo-sakralni rasplet. U pes-
mi se gora zelena oznadava toponimom »Ido$ planina«. Recimo
da (je ltoponim sivar pesnidke imaginacije i da ne postoji realno
u prostoni u kiome je nastala pesma. L. ¢uréié¢ pokusava da ob-
jasni pojam »ldo$« madarskim toponimom »ldoS« i  selom
»Idog« m Banatu, izvodedi lotuda zanimljivu teoriju o Sremu kao
postojbini pesme. On smatra da {je pesma morala dodi iz Srema.
U prilog toj tezi mavodi se i <injenica da je Fruska gora vimo-
rodna, lodakile Curti¢ izvodi zakljucak da je debe verovatno na-
deno na toj vimorodniolj gori.

Nije sporno da su toponimi u Sremu i Banatu izmvedeni od
madanske redi »Hegyes«, ali je villo problematiéno da je »IdoS«
posredno izveden iz etimologije ravni¢anskih predela. Istorijska
dinjenica da su ti krajevii itokom istorije pripadali madanskoj
drzavi je tatna lsto toliko koliko [ fakt da su ti krajevi, a navo-
&ito Srem, pripadalli i srpskioj drzavi. No, u loba slucaja to vlas-
nidtvo je mebitno za mastanak pesme, i to lse ne moze uzeti kao
ozbiljan angumenit,

Pravi odgovor treba potraZiti u onoj postojbini na koju &u-
va uspomenu sama red i koja se koherentno uklapa u duh pes-
me kao celline; poreklo te redi moZe se rastumaciti samo mitski,
a ne doslovno istonijski. Toponim »Ido$« je bliZi jugu nego se-
veru, on nije uganskog korena, veé helenskog pomekla. Jer, wig-
de u fradiciji nema traga koji bi govorio 1 prilog vezi madar-
skog toponima s moltivom mahoda. Takva veza bi bila puka pro-
izvioljnost.

Odgovor ma pitanje korena pesniSkog pojma »Idof« i na
druga pitanja u pesmi pruZiée nam jedan drugi detalj, koji le-
7i 1 mjenom srcu. U pitanju je stih koji lozna¢ava smt prvo bra-
ta »Momiirac, a zaltim stihovi o smmti »wGrozdane«: veSanje je u
oba sluéaja na istom dovetu: »dafinic:
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»U gradini o suvoj dawtini«

i
»Obesite u zelenoj basti,
0 drvetu, 0 suvolj daifiini.«

Zadtio? Za mitoanalizu je o kljudnio pitanje ¢ mesto. L. Ko-
stié¢ je wideo u pesmi Nahod Momir izvanredno pogodnu gradu
za dramsku lobradu. Taj isti Kosti¢ nam daje odgovor na pita-
nje zadto (je ba$ izabrano drvio »dafina«, a ne neko drugo. U
K.Jnjizi o Zmaju, Kosti¢ nam govori o igrékom korenu pojma Da-
fina kao vlasbitlog imena, oslanjajuéi se ma kalendar Orao Tiho-
mira Ostiojica, u kome se pomlinje preko 400 imena.

Prema navodnoj pesmi, to drvo ise kasnije posvetilo i ozele-
nelo. iStih »Oboje se dece posvetilo« uniosi mioment kofji nepo-
sredno ukazuje na prezivele tragove mita o Apolonu i Daflini; na-
ime, Apolon ije zadrzao lovor kao sveto drvo, a imao je za to i
naro¢iti razlog: Apolon se udvarao planinskioj mimfi Dafini, kéer-

ki re¢noga boga Penegja. On (ju je meumorno progonio, ali kad ju
je digao, ona pozove u pomoé majku Zemlju, a ova je preltvori
u brsljen (dionizijskli simbol, suprotnost apolinijskom). To je je-
dna od nesrednih ljubavi Apolona Ali, tu je upleten [jos jedan mit
0 nesriednioj Ljubavi Apolona; u drugoj pmilici, Apolon je priogonio
nimfu Marepsu koju je pokuSao da ukrade od muza Ideja. Maj-
ka Zemlja postavi umesto Marepse lovorovo drvo. Otada Apolon
nosi okio glave loviorov venac. Cinjenica ida je Marepsu zaStitila
maljkia Zemlja govori o tome da (je ona, kao i Daflina, bila, u stva-
i, svedtenica majke Zemije. Zapravo, re¢ je tu o poznatom mit-
skom miehanizmu, o dvoliklom niZzem boZanstvu, dvolimenoj nim-
fii, vodenloj wili brodanici. Epitet »planinska« upucuje mas ma to.

Jog jedan detalj, u prvi mah sporedan, predsitavija bitan beo-
cug u im sknivenlim i fiskidanim vezama. Marepsin muZ nosi ne-
obi¢no ime: Idaj. Nije li mozda od izvesnog wnacaja da pos-
tavimlo pitanje: $ta znacéi ono zapravo? Mitolozi i mitografi nam
daju pouzdan odgovor na ¢o. Po etimologiji koju daje R. Girlejvz,
slidaj« u stavogrékom loznacava jednostavno nekoga s »Planine
ldee, ili sa »$umovite planine«. Njegovio ime pristaje ne samo uz
njegovio gonsko boraviste, nego i uz gonsku nimdu ¢iji lie on mui.
I d a oznacava, dakle, etimolo$ki »$umiovitu planinu«, $to je ekvi-
valent izrazu »gora zelena« 1 narodnoj pesmi kao oznaci za »Idos
planinu«.

Pa i sam mit o Dafni i Apolonu vezan je za Idu planinu, gde
dive planinske nimfe. Za imie te planine se vezuje i prvi pomen
incesituozne ljubavi u helenskioj miitologiji, a pitanje incesta je ne

CRAT'O_ DUSKO STCH k1

EpAuDuE

DUSKQ

102 polja

manje znacajno za ovu pesmu, Zevs je odgojen ma $umovitoj Idi,
ade je bio sklonjlen iza dstoga straha zbog kojeg je ostavljen
Edip u Kiteronu: sirah Lajev je identican strahu Krona od Zev-
sa, to je strah loca lod sina. Zevs (le prvi obljubio sestru Heru, a
potom i majku Reu, i ltime poéinio dvostruko nodoskvrnuce, pa-
radigmu svih kasnijih incesta. U dzvesnom smislu i sam Zevs je
bic mahode predodredeno za izuzetnu ulogu na Olimpu.

Ime mimfe Dafine se wvezuje jo§ za fjedno InahoCe: re¢ je o
Dafnidu kioga je zacela s Hermesom i koga je Dafna ostavila pod
lovorovim drvetom. Dnugim redima, predizirajmo da je Dafna
niimfa liovorovog drveta. Napudtenog Dafnida i(»&edo lovora«) od-
negovali su pastiri, kao i Edipa. Dafinid je osmiva¢ bukolitke
poezije, uzivao je maklonost Apolona zaljubljenog u Dafinu (Lo-
vior). Ali i jedan drugi detalj priviadi paznju: Dafnid je stalno
iSao u lov s Antemidom, koja ga je rado primala u doudivo jer
je godio ko vedt sviraé ma fruli. Tu se pokazuje jo§ jedna srod-
na orta izmedu dva nahoda: Dafnida i Momira. Motiv lova je
upleten 1 samom pocetku obeju pesama o Nahodu Momirn i u
naslov jedne od njih. To da ise mahiod odlikuje u Jovu opdte je
mesto (iterature, Dafnid lima jo§ jedno edipovsko obelezje: os-
Lep;]{jen je od mniimfe Himajre (fudnje), ¢ime fje indirekino vals-
vetljiena i su§ting Edipovog osvetljenja kao meteg paradigma-
tidnog.

Veza Dafinida s Artemidom u mitu povirduje se i mjenom ulo-
gom zastitnice dece. Nada narodna pesma ima detalje koje valja
razumeiti. Takvi su, na primer, stihovi:

»Tako mu se sreca udesila
Te od lova mi$ta ne uilowi,
Ni jelena ni koSute mudre.«

U sceni llova nazire se fjedan daleki i slabi odsjaj koji kao da
dolazi is uga$enih zvezda. Iznemaduje poslednji stih u kome se go-
viori o »mudroj koulti«. Pitanje koje <¢u postaviti sebi i drugi-
ma e dzgleda mi besmisleno; ono je dvostruko: zadto se iz ime-
na averinja dzdvajaju jelen i kosuta? za$to je koduta »mudra«?
Odgovor je sledeci: 4 jelen i koSuta su znamenja Antemide. Dva
jelena su u mjenoj zaprezi, a koSutu duva Antemida kao simbol
nevinositi. U tom smislu wmudra« znadi oprezna.

U pratnfji Artemide sltioje niimfie. I tu se gplet veza povedava,
A mimfe imaju sasvim posebnu ulogu u narodnim verovanjima
vezanim za legende o mahio¢adima.

U veoma znadajnom kompleksu predanja o mapustenoj deci
izgleda mi sasvim logi¢nio jedno plitanje krajnje prosto: Ko os-
tavija decu? U sludaju Dafnida, to je jasno: dete je ostavila mati
nimfa. Saragona otavlja sve$tenica, Mojsija Faraonova kéi No,
da li {jle nimifa wvek malti koja ostavlja dete u hielenskoj mitolo-
%gl? Na to pitanje malazimo prilitno nedvosmislen odgovor u

foklovoj horskoj tredoj stajacoj pesmd, u antistrofi koja ope-
va Kiteron kao zavi¢aj nahoteta Edipa:

»Koje, koje, dragi sinko,
Sin si nimfe dugovedne?
Obljubi I' je gordtak Pane?
II" draga rodi Lolksijona?
Sve pasnjake on ti voli ravne
I1' te nade knaj Kiline,

Il e made gospiod Bakho,
Sito vrhove wvoli gorske,

a ko zalog dala Koja,
Helikonlka: stavnica;

Sve isu vile mile njemut«

(Sofolkle, CAR EDIP, IV &in — Prevod M. Punica)

Cini 'mi se da Sofokllovo horsko pitanje ima smiisla, jer isto
pitanje postavlja carStefan u pesmi:

»Otkud ¢edo u goni zelemoj 2«

I on prefipostavlja trostruku mogudnost: dete koje je napu-
Steno iod majke, dete ostavijeno radi obrednog kumstva i treda,
koja [nlals majvilde zanima:

»I1" su ville ¢edo podmetnule ?«

Viile 1 narodnoj pesmi koje podmedu ¢edo jesu zapravo nim-
fie liz helenske miftidllogije, kioje napustaju decu, kao $to je Dafna
ostadila Dafinida plod lloviorovim dinvetom. Taj pomen vila kao
mimfi u citiranom stihu drag je dubokih korema mita o Momiru
u helenslko]j izvornioj mitologijd.

Kdlikio je wazno ko ostavilja dete, isto [toliko je wazno i ko ga
nalazi., Naravno, postoji mitskli nalaza¢ maholeta: on miZe biti
vodocrpac Aki, knaljica Peniboja, robinja Faraonove kdéeri, pas-
tir dli wibari iz Svetog Danstena (u Hartmaniovom Gregorijusu
i Manovom Izabraniku), carStefian ili sam Dionis. Poslednju mo-
gudnoslt pominjle 'Sofiklo. Sofodklo pominfje jo§ jedno boZanstvo
u vezi s nahoc¢adima: Pana.

Pan je gorstak, sin Diiope, bog $uma, koji Zivi u divljini
parstingkiim zZiviotom. No, kakve uops$te veze mozZe biti izmedu
Pana i Nahoda Momira. Veza lje skrivena i duboko zapretana na-
slagom wmremena. Sam Pan je nahode, jer ga je malti nimfa os-
tavila lodmah po rodenju Driopa je pobegla od Pana iz istraha;
upladila se da mede u mjoj podtovati majku, wveé de gledati samio
zenu. Jer, Pan je simboll same polne snage i radanja. To mu je



dalto jednim posebnim sticajem okolknosti: odmah je roden s pu-
niim polinim nagonom, mocan, jak i zreo. Ta Panova crta ise na-
zire 1 u razvoju nahoda Momira:

»Raste dete Nahode Momire:
Sito deteta uviede omrkne,
Jio§ toliko wjutro osvane;
Odrastao od petnaest ljeta
Kalo drugo lod Itriest godina.«

Aluzija na Pana je sporedna, ali ona krije veé u sebi opasan
nagovestaj krvavog kraja Momiriovog. Naravno, car-Stefan nije
ovde analogon Dionliiziju koji nalazi dete.

Bakho ili Dionis, »§to vrhiove voli gorske«, kako nam kazuje
Sofoklova anitistrofa jeste mitski nalaza¢ mnahotadi. Prisustvo
Dionisa u horskioj pesmi o maho¢adi moZe mam  objasndti jedan
vrlo vazan moment u na$oj narodnoj pesmi:

»Nade ¢edo u gori zelenoj,
u vinovo lis¢e wvijeno,
a vinovom Jozom povijenio?«

Ta trfi stiha objadnjavaju mnogo $todta, ako su jasni, U vezi
s nahodom stoji znamenje Dionisa, donosioca vinove loze i vi-
na. Dionizijski elemenlt se u motiv upleo kasnije. Njegovo puti-
sustvo u pesmi potvrduje i sam preobrazaj na kraju pesme: na
Grozdaminom grobu je mikla »vimova lozica«, Veé i samo dme
»Griozdana« ima u 'sebi svojstva ltotemskog i ‘jeste diomizijsko;
ono nagove$tava pnitajeno svojsivo bahantkinje koja prati Dio-
nisa. Ta loza izrasla na njeniom griobu sasvim [je u skladu s nje-
nim jmenom [kojle mioze biti i izvor opasnog pijanstva.

U Spfoklovoj antiistrofi nalaze se jedan prema drugom: Apo-
lon i Diomis; izmedu njih (e nahoce. Ono odreduje njihov odnos.
Kako je mogucan spoj jednog i drugog? Pa, Grejvz tvndi da je
Apolon besmrtni vid Dionisa, boga koji umire i vaskrsava. Oba
ita vida malaziimo u pesmi prenesena ma dva lika. Na to nam uka-
zuje flormula kojiom se oslovljava car:

»Svetli care, ogrejano suncex,

pri ¢emu izraz wogrejano suncec i lepitel »svetli« jeste apolinij-
ski; ali funkcija mu (je samo za trenutak pomeSana s dionizij-
skim: on je malaza¢ deteta. Jo§ u jednom pogledu se izjednaduije
i;ar+Steiﬁam u nanodnoj pesmi s funkcijom apolinijskiog u Sofok-
la.

Svako mnahote (je miitski heroj mtoliko $to je mjegovo porek-
lo okruZeno tajnom i dvosmislenod¢u. Bududi da rodenje nije
uredno, »njegov otac mije otac, njegowa mati nije matic. Prosi-
mujudi tu Manovu formulu, moZe se redi da mi njegova sestra
nije njegova sestra. Nahod ima dvostruko voditeljstvo: jedno
zema]ws!loo drugo mitskio; jjedno obidno, drugo kraljevsko; Jedno
Rr rodenje, wdmwgo obredno. Sofokle nagovestava da  je

plon mogudéi miitski roditelj. Takav je i dvosmisleni poloZaj na-
hoda Momira. On ima (jedno roditeljstvo thajno i nepoznalto, mit-
sko, i drugo zemaljskio, koje nalazi u caru<Stefanu i carici.

Tragovi mita o Apoloniu i Dafni pojavljuju ise jo$ u jednom
detalju pesme, mada je izvorni mit teSko prepoznatljiv. I u
Nahodu Momiru i u Lovu cara Stefana pojavijuju se stihovi:

»Pod mjima se zemlja provalila«
i
»Pobacajite dole u bezdanje«

Taj moltiv se javija i u helenskaj i jevrejskoj tradiciji, U
predamnjin o Mojsiju wa se zemlja u bezadan pred samom
koliborn m_kiojoj su se prepirali .Nﬂouml]le, brat Aron i proriotica
Mirijam. U helenskom mitu se pric¢a kako je Apolon napravio
hram od lovorovog drveda domesenog iz Tempe kao sveftog dr-
vieéa. Dalkle, lovior je smatran kao sveto dinvo i sam hram je sma-
umn-,ﬂdea, kalo sveta gradevina. Ali, jednoga dana se otvorila
Zemlja i progutala |svetili$te. Nas inlteresuje, naravno, zasto se
Zemiljja oltvorila bezdanom u Nahodu Mowiru, Je li tto prosto de-
kiorativan moment, upleten u pesme tek madi popunjavanja na-
racije, ili taj pokret Zemlje olfkniva neki dublji smisao? Odgovor
nije tedko madi, ako se setimo da je majka Zemlja metamorfo-
zom wzadtilila svoje svedtemice Dafnu i Merepsu. To $to se otvo-
tila Zemlja fispod griobova nevemih vezira, znacajno je znamenje
koje govori da se majka Zemlja nemirom utrobe pojavljije kaao
zastitinica i osvetnica wGrozdijanke« i kao Cuvarka pravde ze-
maljskog poretka. Taj moment se neposredno madovezuje ma sti-
hiove o vesanju Grozdane:

»Pa s’ (i ona mlada obesila
O davini, o drugojzi grani
Za Fivota jlo8te za svojega
Desniom mikom braca zagrlila.«

(Nahod Momir)

U erckoj mitologiji, vinova loza i bor (kipamis), kao i briljen
prsitolikih i petokralkih listova, stoje u meposrednofj vezi s maj-
kom Zemljom. Po tom predanju, wvinova loza je predstavijala
stvaraladku ruku Ree, boginje zemlje. Vezu Grozdane sa Zem-
ljom potvrduje i prethodni stih neposredno pred veSanje:

»Udmi licem m zemljiou ¢amnus,

Sto je, u stvari, vid obrednog obradanja majci Zemlji, Suvarki
1@2’;&1@. To potwrduje i stih o bacanlju poveSanih vezira s jele u
an:

»Idi tamo sa zemlje nepravdo.«

Rea (je zaStitnica i samog Dionisa; ona ga je o€istila od gre-
hova, 3to ih {je podinio u ludilu i posveltila ga u svoje misterije.
Sasvim je Jajsam kraj pesme o smrti Nahoda Momira i Grozdane:

»Savila se loza oko bora
Ko sestrina ruka oko brata.«

Ta dva stiha imaju u osnovi jednu sliku vezanu za Dionisovo
putovanije brodom: mapadnut od gusara, Dionis je méinio da vi-
nova loza iznikine na palubi, obavije se oko ijarbola, a vesla preit-
viori u zmijje. Stih u nasoj narodnoj pesmi »Pa zapidta kao ljuta
zmija« treba i ishvatiti kao dionizijski simbol i kao mitski ele-
%lgelmt_ u kiome Grozdama pokazuje svojstvo Menade u pratnji

iomnisa.

Ostanimo u isamom telkstu i postavimo pitanje koje odreduje
samu pesmu: Kada se sve to dogada? Odgovor nalazimo u ravni
pesme:

-

»Sve je bilo to na vaskrsenije«

To je jo8 jedan podaitak kolji fie sasvim kljucan. Da li je i to
sasvim sluc:aumno fzrabran trenutak? Ne mozemo sve ptrlmsata
slucaju i prioizvoljnosti. I samo podmladivanje i cvetanje osuse-
me Dafiine predstavifja epifaniju sakralnog. Sakvalni dogadaj mo-
ra imalli prikladno vreme. Nezamlislivo fje da se nesto sveto do-
godi u profanom wremenu. Dakle, samo podmladivanje dafine
pada u sakralni trenutak, na pmmnk

Diolis wpravo i jeste bozamstvo kioje svake godine umire i
vaskrsava, kajp wproleéni duhk, slicno Tamuzu, Jﬂh Adoni-
su. Njega oZivljuje Rea, mamkwa Zemlja. Iz mlegorve .k:mm je ieznik-
lo marovo dnvo (& ne borovio), 3to je neizbezna modifikacija, za-
visno od lokalizacije mita. Za njegovo ime vezane su letnje sveit-
kovine, kada ise sva priroda budi kao iopijena Zudnjiom i buja-
njem, a drvede podinje da pupi i razlistava se. Zavrsna slika vi-
nove loze koja se savila oko bora (kmamnsa) ved je nagovedtena
u sceni malafenja Momira: on je powvifjen m lisée i obavijen vi-
novom llozom. Pocetna scena je dubokio podu sa zavrs$nim
stiihom: kraj i podetak su podudarni. U ismrti se metamorfozom
Momir wvraca u prvobitno stanje. Dougi stih koji poblize odre-
duje vreme pesme (jeiste onalj tolikio znacajan izvor:

»Kad je bilo na cvetonosijex.

»Cvetonosije« oznadava jednu od dionizija, Cetiri praznika
§to su se slavili od kasne jesenli do proleca u islavu DionisowviL
Kult vinove lloze se tesno veauje za jedan od mjih koji pada u
poznu jesen, podito je vinova loza bila deseto drvo u svetoj godi-
ni drveda’; mjemu (e odgovarao septembar, mesec vinskih svet-
kovina. Odmah do mjega dolazi briljen, kao jedanaeslio drvo koje
odgovara oktobru i kao orgijastidko drva ~Dionisovih pratilja
Menada. »Cvetonosije« se, pak, odnosi na poslednji od praznika,
velike Dioniizijes 1 vezan je za dramske dgre, »Cvetonosije« je da-
leka uspomena mna mladuga boga Dionisa, ranuumrloga bozanstva
proleca. Branje cveda i mazmena imaju mamnodito znacenje i lodno-
se se ma pbicaje liz dionizijskih mistenija. Jedno novo pitanje se
ovde namece: kakva je bila nakllonost izmedu Momiva i Grozda-
ne? Kakva je billa mh'homa ljubav? O tome mam prii¢a sam Mo-
mir; oni su se susireli u basti i razmenili cveée: brat je dobio
struk bogsliljka, a Grozdani je dao ruiu. »Za milo$tu braltac i sest-
rica«, dodaje mesreéni Momir. Po Momirovoj prici, to se dogo-
dilo wsinod«, §to znadi licem ma Cvetnu isubioti, upraivio dan kada
se s[lm;up]l]a(]u mladidi i devolke, razmenfjuju cveéa medu sobom
i ma taj nadin otkrivaju Zelje i nakilonosti kiojie nagoveStavaju bu-
dudu ﬂ]_]uba'v Zasto ise [ta scena udlgma'la u basth, a ne na dvoru?
Ne bi trebalo izbegavati mi to pitanfje. Iz prostoga razloga $to se
nabrano cvedée e unosi pod krov, weé drzi van kude. Iz istog
razloga isu 'se Eleusinske misltertje slavile daleko od kudée, u sfkro-
vitom $umovitom predelu dli u plainini.

Damivanje cveda ima svoju simboliku: ono mnadi stidljivo is-
kazivanje ljubavi. Da i i u lovom |sluéa_11u" Dosliovinio gledamo, ni-
je we¢ o tome. Ali mitskli gledano, dogadaj koji se defava u
Strasnoj nedelji mo#da wltkriva zatbmaiman'u striasit Momira i Groz-
dane koji po krvnoj limdji i nisu u srodstvu. se pravda
da mije re¢ o gres$no]j strasti i da je lon newvina Zntva ispletke care-
vih velikasa. To misljenje je prihvatio i L. Kosti¢ kada je tu
Jjubav opisao kao miillost dzmedu brata i isestre. Kao Momir i
Grozdana nisu po krvi brat i sestra, mjjihova iljubav ne mioZe bi-
ti mi 1 kom slucaju incestuozna.

NeizbeZno je pitanje zaSto Grozdana bira od svega oveca
sitmulk biosiljlka, a mir »orvenu ruZu«, Ne daje i onma »struk
bela bosiljka« kao znak svoje mevinosti i &ednosti? Da i je ta
razmena takio bezazlena ili otkriva mnogo opasnije davanjjle i uzi-
mangje, bilo da jje re¢ o svesnom ili nesvesnom. Pogledajmo 3ta
znadi bosiljak u marodnim pesmama kao dar i u marodnim ob-
redima. Cajkanovii¢ {jle zabeleZio da bosiljak ima misti¢nu i plo-
dotvornu_mio¢ u isypskim narodnim verovanjima. Njime se kiti
konj na Todorovu subotu, dan na prelamu iz zime u leto, te moi-
da otuda i pojava imena »Todora vezira« u manodnoj petsmn No,
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mitolozi kazu sledeée o eobtskomagijskioj moci bosiljka: »Ispro-
Sena mevesta Salje 'struk bosiljka, a neveste ga u jelu zacaravaju
lswoﬁjﬂm muzevima«., Kap $to vidimo, darivanje nije tako bezaz-
eno.

Tu kao da je prikladna Lesingova re¢: »Niko se nekaznjeno
ne $eta ispod palmic. U narodnoj pesmii Karafet Osman i pasini-
ca nalazimo u sprezi ljubav i bosiljak; milada Zena poziva Kara-
fet Osmana da jooj dode i $alje mu struk bosiljka:

»Neka dode KarafetiOsmane
U odaju najmlade kadune,
Nije doma pasa gospodare,
No je pofo u Kosmadu gradu,
Nede dodi za petnaest dana.«

(VIUK, V, 647)

Grozdana dajje poklon u neznanju koje obeleZava stanje ne-
svesnosti, jedno u osnovi sasvim dionizijsko 'stanje. Nema H tu
ulogu bosiljak samo u srpskioj narodnoj weligiji? Odgovor ma to
pitanje malazimo kod samoga Kositica, koji je slutio duboku aj-
nu pesme Nahod Momir. Evo $ta kaze o tome Kosti¢ u jednom
tekstu lo pladu Jaroslavne iz Slova o polku Igoreven::

»Zasto razmveja vetar veselje Jaroslavne, Zzene Igoreve, ba$§ po
*kiowvilju'? Tli se tu misli bojno polje, ili fje kovilje kao i bo-
silje u staroj slovenskoj simwvolici, istio $to i u sbarih Grka i
Rimljana bese kiparis? Ukoliko je meni poznato, to se zna-
Cenje odrZalo samo u Srba, u Rusa se fizgubilo kao i sama
ret ‘kowilje’.«

(L. Kosti¢, »Dan i noé¢ u moskovskaj Vystavki’, ZASTAVA,

bir. 62—75, N. Sad, 1867)

Kosti¢ u jednoj drugoj prilici ponovo dotice pitanje etimo-
logije limena wBosiljka« i kaze da tojj redi mpostanak ocevidno ni-
je narodanc. Kostic izvodi etmiologiju redi iz latinskioga korena:
basilicum. Pritom jo$ povezuje imena Bosiljka i Dafina, ne
dajudéi podrobnije objasnjenje za to.

Ne stoji li bosiljak 1 vezi s jednim dnugim dogadajem u pes-
mi, zbog kojega (je car osudio svoga posinka i koji je do$ao Mo-
mim glave? Re¢ je 10 modéi koju fje proveo Momir u odaji svoje
sestre Grozdane. Tu se bosiljak pomije u dva maha i u dva raz-
li¢ita stiha obe pesme:

»Bramima ga sn_mu:k;om od bosiljka«
i

»Nad njim mase granom od bosiljkac.

U stvani, tu se povezuje bosiljak s jednim mitolodkim izvo-
rom, gud uslovom da igra u Srba istu ulogu koju je imao kipa-
nis u Grka i Rimljana.

Cajkanovi¢ upuduje da bosiljak (»Ocimum basilicume«) znaci
»bloZji cvet«; iz te etimolo$ke osnove poniklo je narodno wverowva-
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nje da je bosiljak iznikao iz »suza sv. Saves, §to je upadljiva sli¢-
nost s narom dzniklim iz kapi krvi Dionisa, Tamuza, Adonisa.
Nas interesuje, akio je bosiljak »bozji cvet«, kao $to mu samo
ime kaZe, kojega boga je cvet?

Etimologki, oin se vezuje za jednu dougu litnost iz sveltkovi-
na u dast Dionisa. To je ire¢a dionizija =zvana »antesterija,
slavijena u februamemartu, za koju je Tukidid smaltrao da je
najstaniji praznik u ¢ast Diomisa. Radi svoje drevnosti, bio je i
najvazniji. Ta je »dionizija« bila trodnevna. Prvi dan se zvao
pithoigia, $to je znadilo oivaranje éupova (pithoi) u kojima se
&uvalo vino od jesenje berbe. Cupovi su doneseni u Dionlisovo
svetiligte da bi se izlivale vinske Zrtve bogu Dionisu, a onda bi
se probalio novo vino, §to je bio svetan trenutak. Drugoga dana
praznilka (Choés = kréazi) odvijalo se nadmetanje: svaki od uce-
snika drzao fje u muci kréag pun vina i na zadani znak svi su is-
pijali do dna... Istoga dana bi se fiormirala jedna povorka ko-
ja je simbolicki predstavijala dolazak bozanstva u grad. Kako je
od “dolazio s mora, povorka je nosila u sredini jedan bnod u ko-
me se nalazio Dionis, drzedi dokot vinove loze i dva naga satira
koji su swvirali flautu. Povorka se upudivala u stari hram Limai-
on, [jedini oltvoren ma taj dan. Tu su tekle razne svecanosi u ko-
jima fje ucestvala BASILINA (»Kraljica«), tj. Zena kralja —
arhonta u pratoji ¢etini pratilje. Od toga trenutka, Basilina, nas-
lednica starih kraljica grada, bila je smatrana za Dionisovu
#enu. Ona bi 'se popela da stane pored mjega u brod i jedna nova
svadbena povorka uputili bi se prema Bukoleionu (doslovno:
starom Kkraljevskiom dvorcu). Anistotel precizira da se u Bouko-
leionu ostvarivao spoj izmedu boga wvina i kraljice grada. Izbor
Boulicoeleiona ukazuje da e pdjava Dionisa u obliku bika jo§ bila
bliska’.

Ta noé¢ u kojoj se sjedinjuju Dionis i Basilina, to je sveta
nioé¢ obredne sviadbe. Narodna pesma, naravno, ne prenosi nikad
celi ritualniomitski iscenario: ona ga menja, skraduje, preinacuie.
Mnoge veze su [pokidane, mnogo je toga ispreturano. Vise je iz-
gubljeno, manje saduvano. Mnogo je olpallo od trenja vekova.
Sjaj 1 zivost mita su izbledili u epskoj obradi i obnisi mita se
tek mutno mazini. Zato fje telko na osnovu tih mutnih obmisa i
bledih tragova rekonstruisati miltski obrazac kioji je wvarivan u
pesmi Nahod Momir. No, ipak, pokusajmo, drZzei se same pesme.

Jasno {je da su antesterije imale vimsko-orgijasticki karakter
i da su predstavijale wvod u misterije. Taj novi motiv vira pos-
toji d u samoj pesmi Pijanka koju organizuje na svome dvoru
»Todor wezir«, nahodov kum, s gostima na vedeni, jeste ekwviva-
lent vinskolj gozbi u mitu o Dionisu; utoliko pre $to se i u pesmi
pominje »trogodinje vino«, $to je pesnidka hiperbola za »neot-
viorene dupove wina od jesenje berbe«, Ta vinska pijanka je, u
stvari, daleki odjek drugoga dana dionizije, kada se pilo vino,
analogija Choésu. Susret izmedu Diionisa i Basiline, pred vratimma
hrama, premedten je (pod uticajem kuritoazne tradicije) u narod-
noj pesmi u ne$to izmenjenu sredinu: susret izmedu Grozdame i
Momira deislio se pred vratima vrta:

»Srietiosmo se na badceni wralti«.

Izvesno je da se taj susret desio pre pijanke. Izvesno je da
Todor-vezir nije izneo disto vino, ved je toclo zatravljeno vino,
koje ée baciti Momira u najdublje pijanstvo, a njegovu svest u
tamu. Praksa opijanja zatravijenim wvinom mnije nepoznata dio-
nizijskim mpijankama. Demosten se poziva na iobrede kioji su bili
praceni &itanjem knjiga: on mam prenosi da je postojale jedno
udubljenje — wkraterion« — u kome su se mesali vino i voda, za
otiéenje (catharmos), $to je predstavijalo u suStini postupak
spravljanja »¢arobnog napitkac. Carobni napitak je imao jednu
funkciju: da bacanjem u zanos otkrije potpuno oslobodenje. Dio-
nizijski zanos znadi, pre isvega, prevazilazenje ljudskih wuslova,
polipuno oslobadanje i dobijanje slobode i spontanosti nedopus-
tenim ljudima van svetkovina. Elijade tvindi da su »medu tim
slobodama posve sigunno figunirala i oslobodenja od pravila i
konvencija eti¢kog i socijalnog reda, i oslobodenje od zabrana.«
U pesmi se nalazi stih koji govori zapravo o dionfizijskom stanju
Momira, $to je Todor vezir i Zeleo da postigne: pijanstvio i zanos:

»Opi s' dete nist' o sebi ne znac.

Stanje utonulosti u animalnu besvest, pijanstvo i erotizam
oslobodeni od zabrana, sve tio izbija iz jednog izvora — iz ‘tajnog
prisustva boga Razume se, re¢ fe lo Momiru, koji igra ulogu
Dionisove epifanije, i 10 Groazdani, koja igna ulogu mitske i mais-
terijske kraljice »Basiline«. Vent¢anje Diomisa s Basilinom u vin-
skoj nodi simbolicki znadi i vencéanje s celim gradom. Da Groz-
dana priedstavlja zamienu za Basilinu potvrduje i dinjenica da je
ona kraljica-naslednica. Brioj pratilja koji (se is njom inalazi u vr-
tu nije wtvrden. On se koleba i u jednoj varijanti ih je dvanaest,
a u dougoj ltrdideset. On nije presudan. Bitan je fakit da 'su prati-
lje u cvetnom wrtu premiene Zeme koje ucestvuju u misiterdjskom
obredu pred hramiom Limnaion.

Hram fz mita zamenjen (je m narodnoj pesmi hriséanskim
svetilidtem, a obredi koji su »pradeni ditanjem knijiga«, prema
Demiositenoviom isvedoanstvu, ubedljivo podsedaju ma presiveli
podatak u pesmi o »celivanju jevandelja u sluzbi jutremja« u
crkvi. Crkva i jevandelje su hra$éanske inowvacije nakalemljene
na stari heleniski obrazac s kojim su sliveni

Prema tome, kad (je ‘Grozdana ponudila struk belog bosiljka
Mominu, bio je to krajnjje simboli¢an i koban din Koji odgovara
Strasnoj nedelji: bilo je to kao da mu je ponudila sebe, jer se
ona preko bosiljka ocigledno poistoveduje s mitskiim prauzorom
Basilinom, Pruzanje bosiljka znatilo je predutan poziv u odaju,
kioji je Momir i prilwatio. Samo, pak, davanije crvene ruZe m za-
menu podseda kobno na Dionisovu crvenu boju plamtede, smrt-



ne strasti (evs biljne epifanije Dionisa su jarko crvene: plod na-
ra, Sipka, vino — sve to podseca na kov i vaskrsenje iz smirti).

Ubijanje Momira na vaskrsenje podseca otigledno na kabir-
sku smrt, smrt mladoga bogaheroja, DionisaZagreja, dedaka
koga su, po mitu, rasirgle Menade. Kad je Kosti¢ pisac da je
Nahod Momir podobna grada za tragediju, onda je upravo imao
na umu stradanje i vasksenje Momirovo u duhu kabirske smrti
o kojoj pise:

»Stradanje Kadmilovo, koga ubijaju braca Leto i Zima, pa

uteknu na Olimp nosedi u _crvenorm rupcu glavi, a na Stitu

cvijedem obavijen trup ubijenog brata, tu ga ukopaju, a

zemlja ga opet oZivi, te on iznova nikne i uskrsne«

Kosti¢ magla$ava »cveéem obavijen trup« koji pobliZe objas-
njava ftamnu dubinu i krvavi ponor vedi »Cvetonosije«, jer ga
to opominje na nase dodolske pesme Kkao ostatak. Time je Kos-
ti¢ indirekino ukazao na puteve i oblike kojima je helenski mit
o Dionisu dopré u madu marodnu tradiciju listovremeno, ukazao
je i ma postojanje mita o Diomisomoj smati i vaskrsenju 11 samoij
pesmi, 8to (je bila osnova za dramsku igru.

U hellenskom mitu, Dionis je progonjen, $to govori da je Teult
toga trackoga boZanstva nalilazio na oipore i bio zabranjlivan.
Takvo svedotanstvo nalazimo u zabrani kralj Panteja u BEuripi-
donviim Bakhantkinjama. Dionis je tudinski bog. I njegovo osva-
janje helenskih gradova bilo je neprijateljski gledano od polklo-
nikka sitarijih helenskih bogova (Apolona). I Nahod Momir je tude
dete, stranac koji bi osviojio presto, apolonskog (ummnoga) cara-
Stefana. Svetlost cara-Stefana govoni o mjegovoj bistroj svesti,
o intelekiu nasuprot besvesnom pijanstvu Momirovom., Ali sam
car ga mikad ne bi pogubio. Da li ga je pogubila ropoijnost vi-
na«? Car nareduje da se Momir obesi po nagovoru dvanaest ve-
zira koji ga progone, $to mu daje jod jednu dionizijsku crtu.

Propast mu [je donela zawist carevih velikodostiojnika. To je
nov moment koji ne moZe objasniti rekonstrukeija helenske mit-
ske paradigme. Da i je Momir #rtva sopstvene sudbine, ili jed-
ne podmukle dvorske politidke intrige koja nema veze s mitom
veé priipada istomijskom sloju pesme?

Problem bi bio merazludiv da se u Nahodu Momiru u dva
maha me pojavijuje stih:

»Kum neverni, vera ga ubilal«

On se odnosi ma »Todora-vezira« koji ima dvosmislenu fun-
kaiju u pesimli. S jedne strane, jon je duzan Cuvati cara, na to ga
vezuje lojalnost suverenu, a s druge strane morao bi biiti odan
kumiumnahodetu, s kiojim ga vezuje kumstvo kao zaloga vere.
Medutim, pesma prilkazuje i ostale vezire kao »neverne«. U cemu
bi bila njihova sneveras, ako javijaju caru ltajou ljubav i Suvaiu
¢ast carvske porodice i samoga cara? Ipak, pevad ih nazi-
va »nevennim«,

Izraz »neverni veziri« pokazuje da zlo Momirovo dolazi iz-
daleka. U jednom dnugom mitu o zabranjenofj ljubavi, u Tristanu
i Izoldi, malazimio sli¢an izraz »des barons félons« i(»neverni ba-
roni«). Nije Ii u pitanju sasvim nebitna sluéajnost u podudara-
nju? Jer, Trlistan voli kraljevu Zenu, plavolkosu lizoldu, a ne kra-
ljevu kdi kao Momir, Medutim, i baroni su mazvani »nevernim,
jakio brane &ast kralja Marka odajudi mu ljubavnu vezu dzmedu
kraljice (i Tristana. Kralj Mark, koji voli Tristana kao sina i po-
nagace se prema Izoldi blago, zatite mspavane Tristana i Izoldu
u %umi, hoce da ih poStedi i ne Zeli da poveruje ljubomomnim ba-
vomliima, On &dak ne eli da otera Tristana s dvora nakon izmire-
nja s Izoldom, i ¢imi to itek po zahtewu barona. Iisto tako postu-
pa i car-Stefan u na$dj narodnoj pesmi: u prvi mah on mece da

j it i prema Momiru gaji izuzenu ljubav. Momi-
rov polozalj je veoma slitan Tristanovom: on je stranac nky dvio-
ru kralja, bez oca i bez majke. I jedan i drugi su sviojom wvrli-
nom mavukli na sebe zawist velikasa. Ljubav Tristana i Izolde
jeste ljubav-strast, govored stendaloviskim : i . U pesmi o
Mominu strast treba pnodiriti u dvoznacnost: ona znafi ne samo
strast, ved i stradanje zbog strasti. Ali ta strast mije plod mi nji-
hove volje, ni njihovog izbora; ona je plod »¢udotvomog napitlka«
ito ga je Brangena zabunom dala Tristanu i Izoldi da piju na
brodu. Oni su popili »zatravljeno winox (le vin kerbée) i tako ne-
povraltino zakioracili stazom isvojje sudbine. Nije, dakle, kriv Tri-
stan, veé mapibak, zatravljeno vino koje opija i Tristana i Momi-
ra. Dok traje dejstvo napitka traje [ mjihova strast. Ali ve¢ je
udeni ‘Gotfrid lod Strasbura, koji je dao jednu od verzija zapad-
niog ljubavnog mita, pevao:

»Ne, nije to bilo od winia,
Tako bi Liklilo ma vino;

bila je to dugotrajna tegoba,
beskrajni bol srca,

old ¢eg umre njih dvioje.«

Deni de Rumon je fiz tih stihova zakljudio da je »éarobni
napitak samo alibi za istrast«. Tako éemo shvatiti i mnapitak u
pesmi Nahod Momir kao alibi za poltajnu i zabranjenu strast.

Suvide je podudarnih momenata da bi se mogla prihvatiti
podudarmost u izrazu sneverni« kao plod puke slu¢ajnosti. Izraz
»neverni baroni« potide upravo iz pesnitke retorike wviteske Ilju-
bavi. Ko je meverni, a ko werli u duhu vitedkog kodeksa? Dwor
u Gaskonji je doneo poznatu lodluku o pitamju_ ljubavi: »vero-
lomnim ¢ée se smatrati onaj kioji oda tajou dviorske Ljubavic.

U tom smislu, nevernli su i veziri: oni su odali tafjnu zabra-
njene ljubavi ma carskom dvoru, $to kodeks tmubadumskih pra-
vila strogo zabranjuje. Cortezia nalaze Suvanje ljubavne tajne. O

kodeks cortezie su se ogresili wezini cara-Stefana i time mnarusili
pravila vitedkog ponaganja, zbog ¢ega ih je sligla praved-
na kazna.

Mislim da je jasno da je geneza pesme o Nahodu Momiru u
jednom trenuitku mkijudila v sebe i ljubavni moman Tristan i
Tzolda, i da je taj zapadni mit o mesreéncij ljubavi upleten u
znatno stanija predanja. Tu pretpostavku je lzrazio jo§ Claude
Fauriel (Kilod Fortiel) 1 sviojim predavanjima o sipskim i grékim
narodnim pesmama, podstaknut zavr$nom slikom u kiojioj dvoje
zaljubljenih umire istovremeno, bivaju zakopani u istoj grobni-
ci, a liz njihovog groba izrastaju ruza i bor. Foriel e imao na
umu gréku pesmu Haron i Evgenija® i snpsku pesmu Smrt dra-
ge i dragoga, ¢iji kraj ima istu sliku: ruza kKoja se obavija oko
bora. (Danivanje muZe u vrtu od strane Momira je moizda udalje-
na aluzija ma tu zavrénu- sliku.,) Forielova pretpostavka je utoliko
osnovanija $to je m srednjem wveku postojao =~ srpski prevod
Tristana i Izolde (u XVI wveku), koji se kasnije izgubio. Roman o
Tristanu i Jzoldi je preneit 1 smpsku narodnu tradiciju znatno ra-
nije, verovatno jo§ s dolaskom Jelene Anzujske na srpski dvoir.
Time se moZe odrediti nuslovno i priblizno vreme postanka pes-
me: bez obzira na drevnost njenoga.motiva, 'ona nije mogla nas-
tati pre prevoda romana o Trlistanu i Izoldi na srpski u XVI ve-
ku Njega je, po svoj prilici, donela na dvor UroSeva Zena Jelena,
gde (je on bilo omiljeno $tivo kraljice, a odatle se prenelo i prosi-
rilp na sppsku narodnu pesmu, gde se utopilo u jednu stariju
tradiciju mitskog porekla.

Joé (jedan, tre¢i element, Gije je poreklo dstoéno, unesen je
u ovu pesmu. On se tite materinstva. Ukoliko car-Stefan nije
prirodni otac u pesmi, utoliko se carica pona$a kao prava marti
Momirova. To je magoveiteno i Momirovim trazenjem da ga pre
pogubljenja odvedu k majci. Otkuda ta mejednakost roditelj-
stvil carice i cara?

Veoma su znadajni za ito pitanje stihove dvejju pesama:

»Tripult ga je krozpojas pustala
Da bi s’ dete od isrca nazvallo.«

»Prometnu ga kroz nedra swvilena
Da bi s’ dete od srca nazvalio.«

Zaito to dini camica i kioji je smisao njenog cudnog postup-
ka? Ponaganje nemanjidke carice 1ii ma postupak korintske kra-
ljice Periboje m legendi o Edipu, koja promece [Edipa kroz svo-
je m&l‘bﬂjte, dglumivéi Itako porodaj i posvojivii mahoce kao rode-
no deie.

U skladu 's pona$anjem Pexiboje i nemanjicke carice i zna-

- nodne pesme jeste i drevni biblijski obicaj. Prvi slucaj tog obica-

ja malazimo u legendi o Sari i robinji Agari Da bi dete bilo
primljenio za punog naslednika roda (ili troma), zakon je zahte-
vao da nalozniica rodi ma krilima supruge nerotkinje. Starozavet-
na drama koja (jie miudila praoca Avrama i Sanu u $atoru, doga-
dala se /i na dvonu cara-Stefana., Prometanje nahocela kroz krilo
ili wkroz nedra isvilena« jeste &in formalnog prihvatanja deteta
nadenog kao od srca rodenog. Taj poseban obi¢alj pominje se i
u prii o Lavanowvim kdéerima, Liji i Rahili, Jakovijevim Zenama.

Objasnjenje za tu praksu je madeno u mesopotamskim obi-
&ajlima koje je kodifikovao Hamurablijev zakomnik. Om je taéno
predvidap ponafanje u takvim sluajevima. U arhivi, otkopamnoyj
u gradu Nuzi, u vili jednog bogatog mesopotamskog trgovea, na-
den je bra¢ni ugovor porodice Taheptali (oko 1500. god pre n.e.)
u kome se nalazi sledea odredba:

»Akio %ena bude imala dece, muZ nema prava da uzme drugu
senu. Akp ih me bude imala, sama ée dzabrati miugu woblinju,
a decu tako stedenu odgojie kao da s njena rodena’«

Slidan istav mnalazimo u ponasanju carice u nasoj nanodnoj
pesmi:

»Rani ¢edo i neguje lepo,
Kao svaka majka ¢edo svioie.«

Taj starozavetni miodel je upleten u epsku pesmu s ostalim
mitovima koje smo prepoznali, te je s pravom moZemo nazvati
u punom smislu_mitollo$kom pesmom. U mjoj imamo troisitruki
sloj mitiova poteklih iz razliditih svetova i epoha: iz drevne he-
lenske legenide, iz starojevrejske i iz zapadnjacke viteSke njjizev-
nosti. Time ise ona pokazuje u svoj punodi kao (rozvuk iskona d
kanoklzagartsm koje ¢uva u isebi tragove doveCanstva od pam-
tiveka.
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