AZ OOROSZ AGRARKULTUSZ SZENTJEI

JELENA VINOGRADOVA

Az Gorosz keresztény szentek kultuszanak kapcsolatdt az 6orosz néphittel, s azok
ikonografikus dbrazoldsat sok ismert tudés kutatta. Jelen tanulmdny a hazai torténelem,
miivészettorténet, néprajz és tajkutatas eredményeire tamaszkodik, s kisérletet tesz arra,
hogy a Vologdai Allami Térténelmi- Epitészeti és Képzémiivészeti Mazeum (VOKM)
gylijteménye néhany 6orosz miivészeti alkotasat elemezze.

Mint az kéztudott, a hagyomdnyos paraszti kultira annak a valldsi érziiletnek (6n-
tudatnak, érzéknek) az alapjan jott létre, amely nemcsak az €let lelki, szellemi magjat,
hanem egyfajta vildgérzékelést kifejezd szellemi lényegét is magaban foglalta. Kialaku-
lasa soran az egyhazi innepek nagy része és az év szertartisrendje mez6gazdasagi jelle-
glivé valt, a foldmiiveld életforma szokasrendjéhez k6tédott.

A 19. szdzadban az orosz népi valldsossdg egyhazi és tudomanyos korokben két
elnevezést kapott, amely a keresztény vallds és a pogdny hit szintézisét jeloli, lényegét
fejezi ki. Ezek az elnevezések a ,kéthitiiség” és a ,.kdznapi pravoszlavije”, azaz igazhiti-
ség kifejezései voltak. Altalanosan elismert tény, hogy a kereszténység az 6si néphit
alapjain er6sodott meg, s hogy e két elem kolcsdnhatdsa és 9sszefonddasa az emberi élet
és tevékenység minden teriiletén nyomon kovetheto volt.

Oroszorszagban a kereszténység oly modon er6sodott meg, hogy sok mindenben
teret adott a poganysdgnak, mikozben felhasznélta azokat az elemeket és szent targyakat,
amelyeket a ritusokban haszndltak. A kereszténység felvétele a keleti szldvok etnikai
torténelmének mezsgyéjén, annak folyamatat kovetve alakult ki, amire az allandé migra-
cié volt jellemz6. Fokozatosan terjedt el a Kijevi Fejedelemség teriiletén, majd Eurépa
északi és keleti teriiletein, a 17. szdzad végére pedig az Urdlon tuli teriileteken, Szibérid-
ban és a Tdvol-Keleten. Ez a folyamat tébb évszdzadon &t tartott, ami arra jogosit fel
benniinket, hogy a kereszténység felvételének évszamat (988) csupan szimbolikus da-
tumnak tekintsiik. Kialakuldsanak kézpontjai kezdetben a nagyvérosok és a monostorok
voltak. S mig az egyhdzi kdzpontokban koncentrdlédott hivatalos ortodoxia igyekezett
betartani a kanonikus kévetelményeket, addig a szdbeli igehirdetésben a vildgi papok,
teol6gusok, missziondriusok felhaszndltak minden, szdmukra ismert keresztény forrast,
kozottiik szdmos apokrif iratot is. A valddi krisztianizalds igy a falusi templomok és
parochidk feladata lett, ahol a papok maguk is a falusi kozosségek, kommundk, vagy
parochigk tagjai voltak. A falusi papsag alacsonyabb szintii képzettséggel birt, s akarva-
akaratlanul részt vett a népi valldsossag kialakitdséban.'

A kétféle hitvildg osszefonddasdra kivalo példa az a ,,HétkGznapi szentek” elneve-
z€sii kalendarium, amely az egyhazi naptar hatasara és eredményeképp sziiletett — joval a
hagyomanyos féldmiives kalendarium létrejotte eldtt, s az embereknek a gazdalkodasra

1 Verstam T. A.: Orosz népi kultiira és orosz vallas (Szovjet etnografia, 1989-1).
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vonatkozd tapasztalatait foglalta magéaban. Az egyhdzi datumok megfeleld tajékozdodasi
pontot kinaltak a hdztartdsi munkdk és feladatok sorrendjének kijelolésében.

A kereszténység pantheonjat képez6 szentek tavolrdl sem mindig voltak érthetdek
az orosz embernek, s nem dlltak kozel hozz4, azaz a valldscsere semmiképpen sem je-
lentette a vildgnézet gyors 4talakuldsat.” A keresztény szentek egyszeriien atvették a po-
gany istenek szerepét, ahogy N. F. Fjodorov frja: ,a kereszténység csak oly médon
gyOzhetett, hogy Perunt Iljdval (az Illéssel) cserélték ki”. A népi kalenddriumokban va-
lamennyi pogény isten nevét keresztény szentek nevével cserélték ki, akik kozott minde-
gyikre meghatdrozott foglalatossag jutott, olyan, amelyet kordbban egy-egy pogany is-
tenségnek tulajdonitottak.

Az orosz északon, ahol a termés, s ennek kovetkeztében a lakossag jelentds részé-
nek joléte nagymértékben az id6jarastol fligg, kiilonos tiszteletben volt részitk azoknak a
szenteknek, akik a nép képzeletvilagdban a mezdgazdasaggal alltak kapcsolatban. Erre
vonatkozo kovetkeztetéseket a szentek emléknapjaihoz kotddo ritualis szertartasokbol,
az ikonok szentdbrizoldsaibdl s a tiszteletiikre épitett templomok szamabd! lehet levon-
ni. Példdul a vologdai Egyhazmegyei Hirek 1909-es szamaban publikalt listin az 4ll,
hogy az agrarszentek kozott Nyikolaj Csudotvorec (Csodatevd Miklos) a legnépszertibb.
Ebben az id6ben a 49 vologdai templombdl hatot, mig a vologdai jarasban 102-b6l hu-
szonegyet szenteltek Csodatévd Szt. Miklos tiszteletére. A masodik helyen 1llés proféta
all. Kilenc oltdrt szenteltek fel tiszteletére Vologddban és a vologdai jardsban taldlhatd
templomokban. Népszeriiség tekintetében a kovetkezd fontos szent Szt. Gyoérgy volt, aki
4 tiszteletére felszentelt templomot kapott. A 20. szdzad elejére az agrarkultuszhoz va-
lamilyen médon k6tdd6 szenteknek egyediil Vologdaban a 49 templombdl tiz viseli ne-
vét, azaz koriilbelll az osszes templom egyotode. Ugyanakkor a jards 106 templomabdl
harminchatot, tehdt koriilbeliil az 9sszes templom egyharmadat ajdnlottdk az agrarkul-
tusz szentjeinek. A felsorolt példékban csupan a templomok féoltaranak felszentelésérol
esik sz6, a statisztikai adatok nem foglaljdk magukban a kdpolndk oltdrasztalait, amelyek
kéziil szintén sokat szenteltek ,,a foldmiiveld életforma segitdinek”.

A pogany hitvildg emlékei, amelyek egyik-mdsik keresztény szentnek fontos sze-
repet tulajdonitanak, északon rendkiviil maradandonak bizonyultak. A helyi foldmiiveld
néphit (vallas), Krisztus el6tti archaikus elemeinek sokasagat 6rizték meg.

Az emberek elképzeléseivel Osszhangban alakult ki az északi varosi, s még inkdbb
a falusi tipusi templom ikonografiai program, amiben kiilondsen fontos szerep jutott a
helyi megrendelének. A mivek megrendeldje leggyakrabban egy helyi parasztember
volt. ,,A kdpolndkat és templomokat azért épitették, hogy megmenekiiljenek a veszé-
lyektol”, példaul ,,az allatok pusztuleisét(')l,3 s ez az elképzelés meghatarozta az ikon- és
freskofestészet témavalasztasat. Az dorosz festészet kedvelt alakjai Csodatévé Myrai
Szt. Mikl6s, Vlaszij (Szt. Baldzs), Velesz kévet6i Florosz és Lavrosz lettek; Perun funk-
ciéjat Ilja, azaz Illés proféta és Szt. Gyorgy osztotta meg egymds kozott, Mokosdét
Paraszkeva, Pjatnyica és Anasztizia.

A foldmiivelés véddszentjei kozott kiildnos tisztelet dvezi llés profétat. Alakja az
6si pogany Isten, Perun sok jellemvonasaval 6tvozodott. Perun egy idésebb férj alakja-
ként élt a nép képzeletvildgiban. Egy dorosz évkonyv leirdsa szerint a fabol késziilt bdl-
vany feje eziist volt (ez fejezi ki a férfi 6sz voltat), bajusza arany. Mas indoeurépai tradi-

2 Ivanov B.: Keleti-szlav motivumok s azok 4talakulasai (Népi 6tvosmiivészet és folklor Oroszorszag-
ban. Leningrad, 1974. 269.)
3 KolcovaT. M.: Az ,.€g” fresk6képei északi orosz fatemplomokban (Arhangelszk, 1992. 82.)
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cidk adatai szerint a szakdllnak sajatos mitologikus jelentése volt, ami az Gorosz folklo-
risztikus jegyekben Illés szakalldra utal, aki a kéthitiiség koraban Perunt valtotta fel.

111és alakjdban is ugyanazokat a vondsokat fedezhetjiik fel, ami az orosz ikonfesté-
szetben alakult ki. Ilyennek lathatjuk 6t a 16. szdzadban keletkezett ,Illés proféta a
pusztaban” cimii ikon dbrazolasaban, a Vologdai Allami Helytorténeti Miizeum gyiijte-
ményében (VOKM, 10997). Egy dds ndvényzettel boritott, szines dombokat dbrdzol6
fantasztikus t4j hatterében, a hegyek szurdokdban mélyen elgondolkozva lathaté a pré-
féta. Minden harménidval telt. A foly6 kanyarulatai viharos hulldmokra emlékeztetnek,
amelyek éltetd er6t hoznak a foldnek, a hegyek erdei szellemei kozrefogjak az emberi
méltosaggal telt, sz haju, szakéllas Sregembert.

Iliés az Oszovetség egyik legnagyobb préfétaja, aki igaz életéért és istenszeretete
okan mélt6 arra, hogy még életében tiizes szekéren mennybe keriiljon. ,Illés proféta tii-
zes szekéren térténé mennybemenetele” gyakran el6fordulé téma az orosz ikonfestészet-
ben. A BGIA-HM3 gyiijteményben taldlhato, 17. szdzadban késziilt ikon részletesen ab-
razolja ezeket az eseményeket (VOKM, 7641). Az ikon alsé képmezején Illés proféta a
pusztaban lathaté, amikor az Isten altal kiildott angyal megjelenik elbtte, s tanitvanyaval,
Jeliszejjel (Elizeussal) a Jordan folyohoz megy, s a heves hullamok kettévalnak eléttiik.
A folyén tal mér csak Jeliszejt lathatjuk, aki a proféta kopenyét és a jovendémondas
adomdnydt kapta meg tanitdjatdl, Illést pedig tiizes szekér viszi az égbe. Ez a tiizes fer-
geteg tolti be a képfeliilet hatterét. A tiizes fergeteg dtalakitja a t4j arculatdt: a Jordan
mogotti hegyek egészen mas szintiek, mintegy f6ldon kiviili fény hull rajuk, amely ma-
gaval viszi [llést. Olyan eszkozzé lesz, amely kettévalasztja az eldzményeket és a préféta
csodélatos mennybemenetelét. Ez a téma a szébeli néphagyomdnyban is csodédlatos meg-
fogalmazast nyert, az ember kisgyerek koratol ismeri a proféta alakja koré szervez6dott
torténetet.

A kés6bbi ortodox hagyomanyban Illés proféta foképp a mennydorgéssel és esdvel
all kapcsolatban, s gyakran eléfordul a szlav folklérban: ha példaul dorog az ég — Tllés
préféta vagtat az égen a szekerén, s tiizes nyilakat, azaz villdmokat szor a foldre. A nép-
hit szerint Illés fegyvertaraban rendkiviil fontos eszkdzok talalhatéak. Ezek a nyilak és a
szekér, ami az indoeurdpai viharisten, s annak szlav megfeleldje Perun jellemzéje is. Az
Tlés préfétanak eldirt szerep az volt, hogy belatasa szerint hozzon mennydorgést és vil-
lamlast, s iranyitsa a felhoket. Raruhdzva a rombold és épitd természeti erdket, a nép
Oszintén hitte, hogy a fold termderejének megtartasa a proféta feladata, s hogy az 6 aka-
rata nélkiil nem képzelhetd el termés.

A kozhit ezért Tllés profétat nemcsak ,,az égiek haragja hirnokének, hanem az em-
beriség jotevOjének™ is tekintette, aki a foldnek bdséges termést hoz, s eliizi a gonosz
erdket”.* Ugy tartottak, hogy a tisztatalannak nemcsak maga 1llés, de az Illés-napi es is
veszélyt jelent: az Illés-napi es6 lemossa a ragalmakat, atkot, rontast és varazslatot.

Az Illés-napot, augusztus 2-at teljes iinnepi hangulatban toltotték, még a nydjat
sem hajtottdk ki, a legkevesebb munkavégzés is blinnek szamitott. Az innep utan kovet-
kezett az aratds ideje, amit a magyarorszagi bizakoszori fondshoz hasonlé szertartdsok
kisérték: az aratas megkezdése el6tt a termésbodl kévét kotottek ,,I11és szakallara”, hogy
gyarapodjék és etesse a jé lovakat”. Ezt a kévét oktéber 1-jéig, Mdria Oltalma tinnepéig
Orizték.

4 Makszimov Sz. V.: Keresztény erd. Tisztatalan erd. Titokzatos Er6. (Kemerovszk Konyvkiads, 1991.
123)
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A blzamezok éallandé oltalmazéi és védelmezoi Péter és Pél apostolok voltak. Az
irdntuk érzett kiilonleges tisztelet abban nyilvanult meg, hogy az ikonfestészetben az
emberiség olyan jotevdiként mutattak be alakjukat, akik az imadségot Isten elé viszik.
Pil apostolt gondolkod¢ teolégusként 1atjuk (VOKM, 7992), aki konyvet tart a kezében,
Péter pedig (VOKM 7990) az 6si jelképet, a pasztorbotot felvalté mennyorszagkulcsot.
A Péter és Pal napot julius 12-én iinnepli az ortodox egyhdz, s a hagyomédnyoknak
megfelelden ,,Péter-nap”-nak nevezik. Ez a nap a napfény iinnepe, kirakodovasarok,
mulatsdgok teszik szinessé. Ekkor kezdddik az aratds. Ez a haldszok linnepnapja is. A
vidam iinnepségekben csak a felnéttek vettek részt, a fiatalok este a mezére vonultak,
hogy a Péter-Pal napfelkeltét varjak, ami a néphit szerint éppolyan virdgokkal diszes,
szikraz6 és szivarvanyokkal tele éjszaka, mint a hisvéti napfelkelte. ¢ Ezt a szokdast az a
cél alakitotta, hogy a foldekrdl eliizzék a tiindéreket, akik csinytevéseikkel sok kart
okoznak a vetésekben. Ugyanakkor a szent apostoloknak sz6l6 hdédolaton kiviil ezen a
napon nem tartottak tiszteletiikre istentiszteletet.

A foldmiivelés partfogolasa Péter és Pal ikonografikus dbrdzoldsdn keresztiil nem
volt jelentds, de a folklorban, kozmondasokban és joslasokban alakjuk gyakran eléfor-
dul.

A néphit szerint a vetéseket az igazhitii hercegek, Borisz és Gleb vértandk védel-
mezik, ezért oket gyogyitoként tartjak szamon. Ribakov szerint” a 12. szézadbél val6 6t-
vostargyakon Borisz és Gleb alakja dltalaban novényi csirdval (liliom), fiatal novény-
kezdeménnyel osszefonddva jelenik meg. Mig Borisz és Gleb kopenyét is mindig sziv
alakd novényi motivumok és kerek magocskék diszitik, gléridgjuk csaknem minden eset-
ben zold. Ez a megfigyelés Ribakovot azon kovetkeztetés levondsdra készteti, hogy Bo-
risz, valamint Borisz és Gleb kultuszdt 6sszekapcsolja az agrarkultusz magikus képvise-
16ivel. Hasonl6 ruhadiszité ornamentikdk joval késobbi idészakban is keletkeztek. igy
példaul névényi csira és pontszerli diszités taldlhatd a 17. szazadban keletkezett , Via-
gyimir, Borisz €s Gleb” cimii ikonon (VOKM, 7295).

Az 1072-t6] pyilvéntartott Borisz és Gleb nap nem esik egybe sem Borisz eleste,
sem Gleb halala napjaval. Ez valészinlileg azzal all kapcsolatban, hogy az 1072-es év
eseményei hatdsdra, amikor a hosszu évekig tartd éhinség, szdrazsig és a foldek alacsony
terméshozama miatt az emberek kezdték elhagyni a keresztény valldst, s visszatérni az
6si pogéany istenekhez.® Szt. Borisz és Gleb napja augusztus 6-an van. Ilyen sz6ldsmon-
dés élt az emberek kozott: ,Borisz és Gleb kenyeret hoz”. A szentek napjan nem kezdtek
aratisba, nem mentek a mezore. Err6l a népi tapasztalat ezt mondta: , Borisz és Gleb
napjdn ne ldss hozz4 az aratdshoz”.

A parasztember lenr6l is almodozott, amit a lentermesztés véddszentje, Szt. Kons-
tantin és Ilona tdrsapostolok ajandékanak tekintett. Ezek a szentek legaldbb olyan tiszte-
letnek 6rvendtek, mintha apostolok lettek volna. Ezt a Konstantint s édesanyjdt, Jelendt
dbrazol6 ikonok bizonyitjdk. Emléknapjukat az egyhdz jinius 9-én tartja. Az emberek
erdsen kotodtek Konstantin é€s Jelena alakjahoz. Errdl ,,A hosszu len / Jelena varkasa”’
sz6lasmondas tandskodik. Lathatd, hogy a Jelena névben és a ,len” széban hangzésbeli

5 A vildg népeinek mitoszai. (Tokarjev Sz. A. szerkesztésében) 1. kétet, Moszkva, Szovjet enciklopédia
1991. 209.

6 Makszimov Sz. V.: Utmutaté, 120.

7 Horosev A. Sz.: Az orosz kanonizicié politikatorténete (XI-XV. sz.) Moszkva, MGU Kiad6, 1986)
24,

8 Uo.

9 Nekrilova A. F.: Kerek esztendd. Orosz foldmiives Kalendarium. Moszkva, Pravda, 1991. 235.
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1. kép. Nyikolaj Mozsajszkij szobra, 17. szizad, 2. kép. Sziiz Maria a trénon cimii ikon, eléite
Vologda (hdrsfa) zt. Miklds és Kliment, 16. szdzad

egybecsengés van jelen, aminek bizonydra szerepe volt a széldsmondds kialakuldsdban.
Konstantin €s Jelena napjan kezdték vetni a kendert magikus szertartds kiséretében.

Noha a mezbgazdasagban az allattenyésztésnek csak kiegészitd szerep jutott a no-
vénytermesztés mellett, ez a teriilet tobb védészentet tud felmutatni.

Rendkiviil népszerii kozottiik Nyikolaj Csudotvorec (Csodatevé Szt. Miklés), aki-
nek kultusza északon Sziiz Maria és Krisztus népszeriiségével vetekszik, esetenként feliil
is mulja azokat. Josagos segitoként, az ildozottek védelmezdjeként a falusi emberek
legkedveltebb szentje volt. Ugy gondoltak, hogy 6 az a szentéletli férfi, aki legkozelebb
all Istenhez, s hogy kapcsolatban 4ll a szdrazfoldi vizekkel, gyogyit, képes a kigy6 fejét
megtaposni és elkiséri az ember lelkét utolsé ttjara. Nemcsak a paraszti vildg, hanem az
egész nép véddszentjeként tartottdk szamon. ,Nyikolaj, azaz Miklés demokratizmusa,
mint személyiségének lényegi vondsa nemcsak az orosz valtozatban figyelheté meg, ha-
nem a réla sz616 gordg torténetekben is. Amikor példdul a gordg verzidban egy hajésnak
segil, az orosz varidnsban egy paraszt segitségére siet, s ,férfias partfogé”-nak, mdskor
,jparaszt”-nak, kozrendli embernek nevezik. A pogany korban a Szt. Mikléséhoz hasonlé
fogadtatdsban Volosznak volt része.

Nem véletlen, hogy Kelemen romai papatol a kereszténységet felvevo népek védo-
szentjei kozott Szt. Miklos kéri a Sziiz Maria oltalmat egy 16. szazad végén keletkezett
ikonon, amelynek cime ,,A Sziizanya a trénon, eldtte Miklés és Kliment” (VOKM,
7996). A 15-16. szdzad fordul6jdn épiilt Pokrovszkij Glusickij (Szliz Maria Oltalma)
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kolostor deiszisz ikonjan a megvalto el6tt all (VOKM, 7899), ami arra utal, hogy orosz
foldén kiilonds tiszteletnek orvendett. Arra is lehet példat taldlni, hogy Szt. Miklds
alakja Kereszteld Szt. Janos alakjat helyettesiti, mintegy kifejezve azt az eszmét, hogy a
nép tdmogat6ja, s kozvetitd Isten és ember kozott. A 15-16. szézadra Szt. Miklos
Moszkva f6ldjének véddszentje lett.

Voloszhoz hasonléan a szdrazfold vizeivel és a gyogyvizekkel is kapcsolatban 4llt.
Az ég vizei, a csapadékok Peruntdl jottek, ezért néhany legendaban Szt. Mikl6s alakja a
varazsloéval fonodik ossze, aki meggyogyitja az embert. Ez, kiillonodsen az ,éget6 tiiz-
zel”, azaz lazzal terjedd jarvanyok idején sajatos szertartdsokban nyilvanult meg.'® V. A.
Uszpenszkij szerint Szt. Miklds és Volosz kapcsolata aligha tekinthetd alapvet6 fontos-
sagh tényezOnek abban, hogy Miklos szamtalan szobra (VOKM, 1809) valdsziniileg
Voloszt dbrdzol6 balvanybol ered."

Rendkiviil sok ikon &brazolja a szent fépapot. Nem véletleniil hangzik igy a koz-
mondas ,,Nincs ikon Mikl6s nélkiil”, azaz ,,Nem igazi ikon az, amelyik nem Miklést db-
rdzolja”. Kiilonosen gyakran taldlkozhatunk ,Nyikolaj Zarajszkij” teljes alakos
ikonografikus dbrazoldsdval, aki jobb kezével dlddst oszt, vagy az Evangéliumot tartja,
vagy a szintén egész alakos ,,Nyikolaj Mozsajszkij” ikonnal. A szent jobb kezében kar-
dot tart, a balban pedig a varos, vagy a székesegyhaz miniatiir makettjét, amelyet annak
emlékére dllitottak a 13. szazadban, hogy a vdros csoddval hatdros médon szabadult meg
az ellenségtol.

Némely kozismert és koztiszteletben 4ll6 ikonr6l Oroszorszdgban torténetek,
egyediilallé irodalmi alkotdsok is sziilettek. Az egyik ilyen kozkedvelt torténet volt a
Nyikolaj Zarajszkijrol sz616, a gorog Herszonbdl szarmazé ékori torténet, amelyben egy,
a tatdrok altal megdlt rjazanyi herceg 6zvegye fert6zd betegséget kap, s megsli magat.
Szémos olyan ikonnal is taldlkozhatunk, amely Miklds élettorténetét dbrazolja. Ilyenek a
14-15. szdzadbol valé ,,Szentéletli Nyikolaj Zarajszkij”, amely Novgorodban sziiletett
(VOKM, 7949), a ,,Szentéletii Nyikolaj Zarajszkij” a 15. szdzadb6l (VOKM, 11336), s
az ugyancsak ,Szentéletli Nyikolaj Zarajszkij” cimii ikon a 16. szdzadbsl (VOKM,
10506).

Figyelmet érdemel azonban az, hogy kevés a szent élettorténetét bemutaté dbra-
zolasok szama. Ezek jelentds részében azonban olyan csodatettekkel talalkozunk, ame-
lyekben a szent nemcsak azoknak segit, akik ezt kérik t6le, hanem azoknak is segitségére
siet, akik szerencsétlenségérol véletleniil szerzett tudomast. Csodatetteit titokban hajtotta
végre, hirnévre nem torekedett. Az orosz ikonfestészetben Szt. Miklés portréjanak rend-
kiviil karakterisztikus megfogalmazasaval taldlkozhatunk: magas homlok, finom, kerek
arc, ,,szuggesztiv”’; elgondolkodé tekintet, amely hol gyengéd, hol szigoriian 4thats."

Az ortodox egyhdz minden csiitdrtokon sajdtos tiszteletét fejezi ki e szent irént.
Nyikolaj Mirlikijszkij emlékére két iinnepet jeloltek ki: februdr 19-ét a bemutatdsa tisz-
teletére (,,téli Nyikolaj™), s méjus 22-ét, annak emlékére, hogy miikddésének helyszinét
,Var-grad”-ba tette 4t (,tavaszi Nyikolaj”). K6zmonddsok, széldsmonddsok, babonds
mondokak fiizédnek ehhez a naphoz, amelyekben népi bolcsességek halmozodtak fel:

— A téli Nyikolaj az udvarra tereli a lovat, a tavaszi megeteti.

— Szt. Miklos napja el6tt ne vess hajdinat (pohankat), ne gytjts gyertyat.

10 Uszpenszkij V. A. Filolégiai kutatdsok a szldv O6kor teriiletén (Pogidny reliktumok Nyikolaj
Mirlikijszkij Keleti szlav kultuszaban) Moszkvai Egyetemi Kiad6, 1992. 80.

11 Varszkaja N. A.: Az dorosz festészet témadi és alakjai. Moszkva, Proszvescsenyije, 1992. 112.

12 A vilag népeinek mitoszai, 2. kotet. Moszkva, Szovjet enciklopédia, 1991. 219.
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— A tavaszi Szt. Nyikolaj-nap a lo-
véaszok napja (ezen a napon hajtottdk ki a
lovakat).

A Miklos-napi esét Isten kedves
ajandékanak tekintették, a jaroszlavi kor-
ményzésdagban igy kérték:

Miklos atya!

Adj esdt!

A biizdnkra,

Nagyanyé kenderjére,

Dézsdbol ontizd foldjeinket!

Szt. Miklés napjdhoz hasonléan
évenként  kétszer iinnepelték Jegorij
(Georgij, Jurij) napjat is. A szent neve go-
rogbél oroszra forditva is ,,a fold miiveld-
jét” jelenti. Oroszorszdgban Szt. Gyorgy a
népmiivészet kedvelt alakja, Jaril Szvja-
tovit, a lovas napisten, Horosz érokose, s
dtvette azoknak a pogany isteneknek a tu-
lajdonsdgait és jellemvondsait, akik az
emberiség jotevoi voltak. Ennek az elkép-
zelésnek felel meg a Jurjev-nap, mdjus 6-
an iinnepeltek, amikor felébred a természet
és végérvényesen bekoszont a tavasz. Ily
médon Szt. Gyorgy a paraszti vildg fo-
galmai szerint a tavasz istene lett, a fold-
miivelés, de kiilondsen az allattenyésztés
védoszentje. Ez az 4talakulas népi gyoke-
rekbdl ered,” és a népélet talajan ment
végbe. A feuddlis tarsadalom kezdeteitdl a
hadvezérek €s hadi gy6zelmek véddszent-
jeként tisztelték. Legnépszeriibb az az el-
beszélés lett, amelyik Bizdancban és Orosz-
orszagban 6néllo miként valt ismertté a
Séarkanyolo Szt. Gyorgyrél. A sarkdnnyal
tortént csoda egy 8. szdzadbdl vald, szé-
beli hagyomdnyozds utjdn fennmaradt le-
genddbdl ered, noha Oroszorszdgban csak
a 12. szdzadban vélt ismertté. Gydrgynek a
sdarkdnnyal folytatott kiizdelme a folklér-
hoz is szorosan ko6tddik, a hos és a sarkény
kozismert torténete népmesékben, legen-
dékban, valldsos népi énekekben, szentek
élettorténeteiben is megjelenik. Az ese-
ménymozzanatok szorosan oOsszekapcsol-

3. kép. Szt. Miklds ikonja a 15-16. szdzad
forduldjdrdl

13 Propp V. J.: Gyérgy €s a sdrkdny harca a folklérban. (Az orosz észak filozéfidja és néprajza) Le-

ningrdd, Tudomdny, 1972. 190.
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jak Gyorgy és Perun alakjat, aki ugyaniigy legy6zi az égi sarkédnyt, s e gybzelem ered-
ményezi a viz kiszabaduldsit. A lovagnak a szornnyel folytatott harca kozmogédniai
szempontbol olyan alakok analdg példajanak tekinthetd, amelyekben a jo és rossz harcé-
nak eszmeisége fejezddik ki. ,,Gyorgy csodalatos gy6zelmét a sarkany folott” egy olyan,
15. szazadi ikonon is lathatjuk (VOKM, 7872), amelyiken a hos egy hittel atitatott oriasi
er6t képvisel. Sem a csata, sem az ellenséggel folytatott csata kezdete nem érzékelheto.
Mindezt a fiatal herceg arckifejezése €s a gyeplovel lazan megtartott, nyugodt 16 alakja
fejezi ki. Ez a képi megfogalmazas azt a tartalmat kozvetiti, hogy a gyézelmet nem a
fegyverek ereje, hanem a legyézhetetlen hit és az isteni segitség vitte végbe. A Szt.
Gyorgy életét dbrazolé ikonokon gyakori volt a téma hasonlé megfogalmazédsa. A bizan-
ci és moszkvai ikonfestészetben a szent teljes alakos dbrazoldsa volt elterjedtebb, mig a
Novgorod koérnyéki iskola a sarkanyolét abrazolta szivesebben. A 16. szdzadbol vald
ikonnak is (VOKM, 7919) ez a kodzponti alakja. A nézd elott jatszodik le Gyorgy kiiz-
delme, Jeliszava carné farkandl fogva vonszolja a sarkanyt, a kiilonleges, mondhatni fur-
csa palota ablakaibol az emberek érdeklodéssel figyelik az 9sszecsapast, a kép bal fels6
sarkaban az égbolt egy kis darabkaja lathato, ahol az isteni jobb megéaldja a host gybzel-
méért, amit a lovag nem egy néért, hanem a gonosz legytzéséért hajtott végre. A sar-
kanyt két kis piros szadrnyacskaval abrazolja az ikonfestd, aminek csupan szimbolikus
jelentése van: ezekkel a szarnyakkal mdr nem tud repiilni, ezek csupdn az égi sarkdny
maradvéanyai, ami a régebbi, pogany elképzelésnek felel meg, s a folklérban tiikréz8dik
vissza. A sarkény itt pokolbeli 1ény, Gyorgy égi alakjanak foldi mésa.

A kigyoval folytatott harc motivuma 9sidékig nyulik vissza. V. J. Propp dgy véli,
hogy az a tény, hogy a megszabadité Szent Gyorgy alakja ilyen nagymértékben hatotta
at a helyi ikonfestészetet, az egyhdzi méltésdgokat is arra 6sztdnozte, hogy az ikonokon
a csodat abrazolo kozponti jelenetet a szent életébdl vett részietekkel foglalja keretbe,
ezzel mintegy kiemelve a sorsdval megbékélt martirt, s gyengitve Gyorgy dbrdzoldsaban
a hosiesség mozzanatat." A kinzasi médok kozott a kerékbetorés volt a legelterjedtebb.
Ez azzal fiigg ossze, hogy a kerék &si napszimb6lum, ugyanakkor a kér Dionisziosz
Areopagita kordtdl véglegesen az 6rok Isten jelképe lett. Ehhez kapcesolédik, hogy a ke-
rékkel torténd kinzas is a vértanuk Istennel valo egyesiilését szimbolizalja."® V. Ivanov
megjegyzi, hogy egyes megjelenitéseken Gyorgy pajzsdn a napjegyek is megfigyelhet6-
ek, s kiillonosen gyakran fordulnak eld a talalds kérdésekben: ,,Feljove Jegor a dombra,
majd egyre magasabbra, az erdék és hegyek folé¢ emelkedik. Azutan lecstszik a domb
tetejérdl, s elbujik a szemed el6l. Mi ez? (az ég és a nap). A kor és a napjegyek alapjan
kotédik Gyorgy alakja az aranypajzsot viseld keleti-szlav Jarila Jarovithoz, a haborud és
tavasz istenéhez, akinek a falon fliggd képét békeidében nem volt szabad elmozditani a
helyérdl, habort idején pedig a hadsereg el6tt vitték. Gyorgy és a pogany istenek kap-
csolatédt a majus 6-4dn (azaz a Gergely-naptdr szerint dprilis 23-4dn) tartott tavaszi innep, a
pasztorok napja fejezi ki. Erre a napra iddzitették a nyaj kihajtasat a legelore, amit jele-
netekkel és monddkakkal kisértek, hogy a nyari kinttartasuk idejére megvédjék oket a
veszélyektol. Ezen a napon nem volt szokas dolgozni, mert ha dolgoznak, a néphit sze-
rint a farkasok megtépazzék a szarvasmarhat, hiszen Gyodrgy az erd6ben €16 vadallatok
ura is volt. A népi hitvildg pedig a farkast Gyérgy engedelmes alattval6janak tekintette.'®

Gyorgyhoz hasonloan nagy tisztelet 6vezte a lovak véddszentjeit, Flort és Lavrot.

14 Uo. .
15 lvanov V.: Utmutatd, 278.
16 Makszimov Sz. V. Utmutatd, 99.
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4. kép. Vlaszij, Flor és Lavr ikonja a 17. szdzad mdsodik felébél,
Vologda (fenydfa)

Az északon él6 parasztsag életében a lovak fontos szerepet jatszottak. Abrazolasuk gyak-
ran megtalalhatd az ornamentikai diszitésekben, az irantuk valé kiilonleges érdekl&dést
népdalok, mesék, szertartdsok motivumai 6rzik. Ezért van nagy tisztelete a parasztember
szemében a védészentjének is. Az egyhaz augusztus 31-én tartja az tinnepet. Mivel az
orosz legenddk a szentek életének eseményeit orosz talajba iiltetik at, Flort €s Lavrot is
parasztembereknek dbrdzoljdk, akiket kitdsds kézben betemetett a {6ld. A félig kész ku-
tat az emberek betomték, a romok al6l csak egy kis vékony erecskén szivargott ki a viz.
Aztdn egy paraszt észrevette, hogy egy beteges lovacska, aki a técsdhoz jdrt inni, gyo-
gyulni kezdett. Ekkor az emberek kiastak a csodatevé forrast, s megtalaltak benne Flort
és Lavrot — épen és egészségesen. A néphit szerint ezért lett Flor és Lavr a l6tenyésztés
véddszentje. Nemcsak a ménes pusztulasakor fordultak hozza, hanem a csaladi élet vé-
doszentjeként is tisztelték. Egy 16. szazadi ikon, a ,,Flor és Lavr csodatette” (VOKM,
7821) kerek, pontos szerkesztésii. A kompoziciot Mihaly arkangyal alakja koszorizza,
elotte Flor és Lavr. A kompozicié alsé felében a hétkdznapi élet jelenetei ldthaték: mé-
nes a vizesésnél és lovaszok. Ezeknek a szenteknek az linnepnapjat a ,lovak napjdnak”
tekintették, magukat a szenteket pedig ,,a lovak istenének”. Ezen a napon a lovak farkat
megfésiilték, sorényiikbe szalagot fontak, templomba vezették, s szentelt vizzel meg-
szentelték 6ket. A | lovas szertartashoz™ egyes helyeken specialis tornyot épitettek, ahol
a lovak tinnepén a vértanikra emlékeztek. Sz. Makszimov ennek kapcsdn megjegyzi,
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5. kép. Vaszlij Velikij ikonja a 15-16.
szdzad forduldjdrol (Rosztov—
Szuzdalszk-i iskola, fenyéfa)

hogy némelyik torony a falvaktél tavol esé helyen,
gyakran erdei tisztasokon 4llt, s az év soran telje-
sen elhanyagolt, nem létogaljék.”

Ugyancsak Sz. Makszimov allapitja meg,
hogy a Gyorgy-nap, s a Flor-Lavr-nap hagyomad-
nyai szinte homdlyba boritjdk nemcsak az év ki-
sebb iinnepnapjait, de az olyannyira tisztelt 6si
szentet is, mint Vlaszij (Baldzs)."® A Vlaszij-
kultusz Oroszorszag északi vidékein a Volosz-
kultusz jegyeit 6rzi, mivel az 6 hagyomanyat vitte
it a kereszténység kordba. A szerepviltdsban a ne-
vek hangzdsdban megfigyelheté hasonlésagnak is
része lehetett.

Szt. Baldzs vértani Szevaszta vdros plispoke
volt Diocletianus (284-306) rémai csaszar €s
Licinius (307-324) uralkoddsa idején, akik iildoz-
ték a keresztényeket, ezért Baldzs az Agreos he-
gyén, egy barlangban rejtézkodott el. A vadallatok
aldast kérni jartak hozza, s tiirelmesen vartak, amig
befejezi az iméat. A beteg dllatokat a szent kézrd-
téttel gyégyitotta meg. Rejtekhelye azonban nyitva
volt, ezért konnyen elhurcolhattak, hogy hite nyilt
villaldsaért a tengerbe dobjdk. Ekkor csoda tortént:
Baldzs keresztet vetett a vizre, s szdraz ldbbal ment
at rajta. 316-ban végezték ki. Alakjat egy 17. sza-
zadbdl valé novgorodi ikon, a ,Flor, Vlaszij és
Lavr” orzi (VOKM, 13474). Alakjabél, mint azt
Sz. Makszimov megjegyzi, nem hidnyoznak az
Lelsészillott és az uralkodoi képesség” jegyei. O a
legiddsebb és a legbblcsebb az abrazolt alakok ko-
zott, Flor €s Lavr ahitattal telt varakozasban hall-
gatja a boldog szent beszédét, mozdulatuk a vele
szemben érzett hodolatot fejezi ki. Ugyancsak a
hédolat jele, hogy a kép kozponti alakjanak a ruhdi
vilagosak, ami szinte eléretolja 6t az els6 képsikba.
A nézdnek ugy tiinik, hogy a szent kész kilépni a
kép feliiletébél, hogy a valosagos életben is jotettet
hajtson végre. A vologdai mester alkotdsdban egy,
az emberhez kozelallo, kozérthetd, jelentds alakot
mutatott be. A keresztény egyhdz februir 24-én

iinnepli emléknapjat. Az 6orosz néphit ezt a napot Voloszhoz kapcsolta, akitél Balazs a
nydj oltalmazdjdnak szerepét vette at. Ikonjat korbehordtdk a tehénistdllokon, a kardm-
ban ritudlis szertartdsokat tartottak vele a beteg dllatok gydgyitdsara. Vlaszij, azaz Baldzs
napjan mindeniitt djtatossdgot tartottak, amelyre elhajtottdk a csorddt, megallitottdk a

17 Makszimov Sz. V. l:Jtmumlé 106.
18 Makszimov Sz. V. Utmutato 41,
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templom keritésénél, hogy meghintsék szentelt vizzel. Ugyanezen a napon a ndk a falu
szant6foldjéért végeztek szertartdst, hogy tdvol tartsdk a marhavészt.

Oroszorszagban kiilon véddszentje volt a sertéstenyésztésnek. Az emberek Vaszilij
Velikijre (Nagy Szt. Bazil) ruhdztdk ezt a feladatot. Emléknapjat janudr 14-én tartjak.
Valdszintileg ez azért van igy, mert erre a napra esett a sertés hagyomanyos €s boséges
fogyasztdsa, s a néphit a piispok nevét az allattenyésztéshez kotstte. Ugyanigy a kertek
védoszentjének is tekintették: ezen a napon megraztdk a fakat, s monddkakat mondtak.

A hazidllatok védelmét Mogyesztre €s Makarijra biztdk, a birka védelmezése
azonban kizdr6lag Szt. Anyiszim feladata volt.

Az emberek figyelmét nem keriilték el a szarnyaséllatok sem. A tytikok keresztény
védnoke Kozma és Damijan lett. Mindkét szentet mind a szarvasmarha, mind pedig az
emberek gyogyitdjanak, az eskiivok, a csalddi tlizhely és az északon rendkiviil népszerii
kovéacsmesterség oltalmazéjanak is tekintették. A tyidkok védnokeként tartottdk szdmon
Szergej Radonyezsszkijt, mert innepe oktéber 8-dn volt, amikor a tytdkokat eladdsra le-
vagtak.

A felsorolt szenteken kiviil minden hazidllatot, amelyet tdpldlkozasra hasznaltak,
javitotta a halldst vagy megette a kdrtékony rovarokat, a szevasztai negyven vértani
szolgélt, de a libdknak Nyikita vértanu volt az egyetlen véddszentje.

A paraszti gazdalkoddsban fontos szerep jutott a méhészetnek, amit a Szolovec-
kijbdl szarmaz6 csodatevd szentek, Zoszima és Szavvatyij védelmeztek. Az egyik legen-

_ da szerint elttitk Oroszorszagban egyaltalan nem volt ismert a méh, 6k hoztak be az or-
‘szdgba ezt a ,,dolgoz6 istennét” Egyiptom foldjérdl. Arrél, hogy a méhészek jol ismerték
ezt a legendat, nemcsak az tandskodik, hogy Zoszima és Szavvatyij ikonjat feldllitottdk a
méhesre, s azt ,,zoszimoj”-nak nevezték, hanem az is, hogy sajat imdjuk volt véddszent-
jiikhez. Aprilis 30-ra, a szentéletli Zoszima napjara idozitették a méhek kivitelét a telels-
boél, s oktéber 10-én, Szavvatyij napjan szedték be.

Szédmos ikon késziilt a szoloveckiji csodatevd szentek tiszteletére. Gyakran a
szoloveckiji kolostorral egyiitt dbrazoltak 6ket, amely mintegy kettéosztotta a képmezot
(VOKM, 8541) a szentek életét bemutaté ikonon, vagy barmilyen mads, a hétkoznapi
életbdl vett jelenet dbrazolasakor (VOKM, 7869). Az Ivan Markovij Tyerentyij 4ltal
1709-ben késziitett ,,Szentéletli Zoszima és Szavvatyij a szoloveckiji kolostor 1atképé-
vel” cimii ikonon a szenteket latjuk, akikre Szavaszof az égb6l aldast ad. Ezen az ikonon
jol lathatd a kolostor minden részlete, beldle nemcsak annak épitészeti jellemzdire, ha-
nem a lakossdg életmddjdra is kGvetkeztethetiink: az emberek imadkoznak, zarandoklat-
ban vesznek részt, haldsznak, az erdd gytimolcseit gyiijtik, de semmi nem utal a méhész-
kedésre. Zoszima és Szavvatyij alakja valésziniileg Alekszej Mihajlovics uralkodasa
idején jelent meg az ikonokon, s ennek objektiv okai voltak: a 17. szdzadban északon €s
Oroszorszag kozépsd részén a méhkas hasznalatat fokozatosan felvaltotta a kaptar hasz-
nilata. Ez az dtmenet a méhkas bizonyos részeiben a munkamddszerek megvéltoztatasa-
val is egyiitt jart, ami a méhek tomeges pusztuldsdhoz vezetett. Emellett azt sem szabad
figyelmen kiviil hagyni, hogy a 17. szdzad Nyikon patriarcha reformjainak a kora is,
amikor a keleti és nyugati ortodox egyhdz tobb évszdzados véleménykiilonbségét vették
szamba és egyenlitették ki. Azok figyelmét, akik az egyhdz megujitdsdn dolgoztak nem
keriilhette el, hogy a méhészet védbszentjei a nyugati szlavok életében Zoszima és
Szavvatyij voltak. Valdszintileg ezért torténhetett, hogy a régi istenektdl valé eltavolodas
és azok keresztény szentekkel torténé helyettesitése folyamatidban Oroszorszagban a
méhészet védoszentjei helyi szentek lettek, kiszoritva ezzel a nyugati szlavsag korabbi
szentjeit, Zoszimét és Pahonyijt Gigy, hogy az el6z6 név, a Zoszima, s a védbszentek
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szama megmaradt. (Utalni kell itt a |6tenyésztés oroszorszagi véddszentjei, Flor és Lavr
anal6gidjdra.)

Az borosz miivészet, a kdznapi élet ritualis szokdsai és a népi kalendariumok azt
bizonyitjak, hogy az emberek munkajat és kdznapi élete 0j tartalommal torténd feltslto-
dését hogyan befolydsoltdk a keresztény szentek és iinnepek, s a mindennapi életben
milyen szorosan athatottdk azt a pogany hagyomanyok. A keresztény szentek kiilsnb6z6
okoknal fogva vették at a foldmiivelés ¢s allattenyésztés védodszentjeinek funkcidjat:
leggyakrabban azért, mert a pogdny isten és a keresztény szent iinnepe ugyanarra a napra
esett, ritkdbb esetekben a nevek egybehangzdsa vagy a hivatalos keresztény forrdsokban
taldlhaté életrajzi elemek befolydsoltak az agrirszentek évi linneprendjét és feladatait.
Sok szent alakjara erdsen hatottak a folklorban fellelheté mitologikus elemek, amelyek
mintegy Osszekototték a kereszténység felvétele elotti iddszak perszonalizdlt, jotékony
természeti erdit és a modern szertartdsokat, amennyiben az archaikus elemek a helyi
néphitben ugyanahhoz a naphoz kétodtek.

Az ikonok és diszitomiivészeti alkotasok, amelyek a népi fantdzia kiilonos, olykor
szeszélyes vildgat dbrdzoljdk, nemcsak a szentek jellemvondsait és arculatdt juttatjak el
hozzank, hanem népszertiségiikro is tanuskodnak.

Az alakok dbrdzoldsa gyakran ideoldgiai beallitottsagot is kifejez, az ikonografiai
tipusok valtozdsait torténelmi okokkal lehet magyarazni. Noha a szentek — gyakran nem
elvont egyhdztorténeti személyek, hanem valésdgos helyi lakosok voltak jelen. Ez a tény
tdvolrdl sem nyomta rd bélyegét az ikonfestészetre. Kétségteleniil jobban megfigyelhe-
tok a realis és irrealitas elemei a folklorban és a hagyomanyos szertartasrendben, ahol a
pogény €s keresztény elemek viladgosan és elkiiloniilten fellelhetok.

DIE HEILIGEN DES ALTRUSSISCHEN AGRARKULTES

Im Agrarkultus der Volker, die das Erbe des byzantinischen Christentums in sich
tragen, nehmen die Heiligen, die die wichtigsten Traditionsmerkmale aus der Heidenzeit
direkt vererben, einen auBlerordentlich wichtigen Platz ein. Der kulturelle Zei-
chenweschsel, bei welchem einige orthodoxe Heilige als Ergebnis eine hervorgehobene
Rolle in der Gewohnheitsordnung der landwirtschaftlichen Handlungen eines Kalen-
derjahres erhielten, erfolgte in Rufiland im Verlauf von fast drei Jahrhunderten fast ohne
jeden Konflikt. Die Studie behandelt die sakralen Beziehungen des nordrussischen
Agrarkultes, indem die mit dem Volk verkniipfbaren wichtigsten Ereignisse des Kultes
und der kultischen Handlungen dargestellt werden. Im russischen Agrarkultus genossen
der Heilige Nikolaus, der Heilige Georg, der Heilige Blasius, Flor und Lavr (Florus und
Lavrus) besondere Hochachtung. Die mit all diesen verbundenen Rituale und
Folklorelemente der Rituale bewahren solche archaischen Ziige, die auf die Zeit vor der
Annahme des Christentums hinweisen.

Die apotropdische Rolle der Agrarheiligen kann bei der volkstiimlichen
Religiositat des nordrussischen Bauerntums in sdmtlichen, mit der Landwirtschaft
verbundenen Kulthandlungen entdeckt werden.

Jelena Vinogradova
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