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BALTICO-SLOVENICA.
ALCUNI PARALLELI MITOLOGICI

NIKOLAI MIKHAILOV
Pisa - Auer
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Il noto linguista sloveno F. Bezlaj ha notato, raccogliendo il materiale
per il suo dizionario etimologico della lingua slovena, una serie di
corrispondenze lessicali tra lo sloveno (e altre lingue slave meridionali)
e 1l baltico e ha dedicato a questo argomento alcuni articoli (BEZLAJ
1968; BEZLAY 1974; BEZLAJ 1977; BEZLAJ 1981; in parte anche BEZLAT
1976; cfr. ultimamente sullo stesso argomento anche BORYS1992a;
BORYS 1992b). La ricerca dei paralleli sloveno-baltici risulta molto fon-
data, se nell'attuale (ma anche in quella storica) "area balto-slava" viene
presa in considerazione la posizione marginale (in senso spaziale) e
abbastanza isolata dello sloveno circondato in gran parte da lingue non
slave € non avente da tempo nessuna possibilita di contatto areale con
quelle baltiche (TOPOROV 1958, BEZLAJ 1974). In una tale situazione
l'esistenza di alcune isoglosse esclusive baltico-slovene diventa di
innegabile valore per spiegare le dinamiche dello sviluppo della "comu-
nita" (linguistica e non solo) balto-slava. La scoperta di pii analogie del
genere potrebbe seriamente compromettere la teoria dell'ulteriore e pil
recente ravvicinamento delle lingue slave e baltiche (cfr. la discussione
TRUBACEV 1983 - TRUBACEV 1988 - TOPOROV 1988 - TRUBACEV 1993 ed
al.). Ma anche I'esistenza di una serie di isoglosse baltico-slovene non
esclusive pud risultare molto importante, qualora per lo sloveno e peril
baltico I'analogia venisse confermata ad altri livelli oltre a quello
linguistico, mentre invece queste conferme mancassero per le altre
lingue slave. Un tale "altro livello" pud essere quello del significato
mitopoietico di alcune radici.

Presentiamo brevemente cinque paralleli mitologici baltico-sloveni; i
primi tre si basano sui dati linguistici, mentre gli ultimi due sono
tipologici (I'analisi pit dettagliata di ciascuno di essi & stata o sard
svolta altrove). Nel primo caso (pruss. Curche - slov. Kurent) si trat-
tera di una somiglianza notata da Bezlaj, 1a quale, sempre ammesso che
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sia vera, potrebbe essere considerata esclusiva. Nel secondo caso
(pruss. kresze - slov. kres) non si puo parlare di un'isoglossa esclu-
siva, ma di un mitologema esclusivo. Nel terzo esempio (naves mate -
slov. navje) sono indicative due diverse realizzazioni della stessa radice
balto-slava a livello mitologico. Il quarto parallelo (lit. Perkiinas, lett.
Perkons, pruss. *Perkuns - slov. Kresnik) rivela alcune analogie nella
realizzazione concreta del cosiddetto "mito principale”, comune sia alla
tradizione baltica sia a quella slava. Infine il quinto esempio (lit. laumes
- slov. sojenice, rojenice, lit. laumés - slov. Skopnjak) rappresenta un
parallelo folcloricol. Questi cinque esempi eterogenei potrebbero dare

1 Non possiamo resistere alla tentazione di pronunciare qualche parola in difesa
della "mitologia" come disciplina filologica. Purtroppo ultimamente (ma anche
prima - basta ricordare Nehring, Briickner, Franz) sia per I'apparizione di una grande
quantita di "letteratura mitologica" di bassa qualita (v. alcune recensioni nel presente
numero di RB), sia per la vaghezza del termine "mitologia", gli studi sulla religione
pagana baltica ¢ slava sono guardati con una certa diffidenza, oppure considerati
perfino come una specie di fantascienza. Il presupposto con il quale si assume un
tale atteggiamento ¢ abbastanza chiaro: le fonti primarie forniscono un'informazione
cosi scarsa che tra I'altro pud anche essere sbagliata, non completa, deformata (o pid
raramente anche inventata); le fonti secondarie sono troppo indirette che non vale la
pena avventurarsi nell'analisi di cose poco affidabili. In breve: poiché le fonti sono
poco sicure, anche gli studi di queste fonti sono sospetti. A questo proposito
avremmo alcune cose da obiettare.

1) Non esiste alcun dubbio che il paganesimo baltico e il paganesimo slavo
siano veramente esistiti. A questo punto la "mitologia” deve risolvere innanzittutto
la questione storica. Ormai a nessuno verrebbe in mente contestare la fondatezza e la
necessitd delle indagini storiche. Anche la mitologia va vista sotto questo aspetto. E
con essa va intesa soprattutto la storia del paganesimo (= della religione) baltico e
slavo che aspetta ancora una sua sistematica descrizione ed interpretazione. Ci sono
troppi dati oggettivi e materiali - tra i quali anche numerosi reperti archeologicici (da
non trascurare sono per esempio i templi pagani sull'isola di Riigen ed al.) - che non
permettono di scartare la questione del culto pagano come una "cosa inventata”. Si¢
abbastanza certi che il paganesimo baltico e slavo rappresentava un culto religioso
ben sviluppato (con l'istituto dei sacerdoti, con determinati riti € cerimonie) che ¢
riuscito a resistere a lungo all'introduzione del cristianesimo. E' pill che chiaro che

P'analisi storica del passaggio dal paganesimo al cristianesimo e dell'essenza del”

paganesimo presso i popoli baltici e slavi non & ancora terminata.

2) 11 "vantaggio” della "mitologia” consiste anche nel fatto che a differenza
della storia essa pu0 usufruire di altri dati, prima di tutto di quelli linguistici. Dopo
la svolta nella direzione linguistica e comparativistica effettuata da R. Jakobson, e
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inizio all'elenco dei paralleli linguistico-mitologico-rituali baltico-
sloveni (oppure pitt ampiamente baltico-slavo meridionali) destinato a
essere completato col tempo (cfr. TOPOROV 1988, pp. 278-279).

dopo una serie di ricostruzioni realizzate da V. Ivanov e V. Toporov e di etimologie
proposte dagli stessi autori, nonché da O. Trubacév, da L. Moszyniski e da molti
altri, la "mitologia" rientra anche nell'area delle discipline linguistiche.
L'applicazione di alcune conclusioni degli studiosi soprammenzionati puo essere
discussa, ma la loro professionalita filologica ¢ al disopra di ogni sospetto.

3) Vanno urgentemente "riabilitati” i cronisti medievali e gli studiosi dei
secc. XV-XVIII che scrivevano della religione degli slavi e dei balti e sono stati
spesso definiti come "inventori”. A. Briickner sulla scia del suo pedantesco
"ipercorrettismo” se la prendeva coi cronisti quasi a livello personale, come se essi
avessero fornito apposta delle notizie sbagliate per depistare le future ricerche.
Certamente & vero che la maggior parte dei cronisti non sapeva o sapeva male le
lingue, che molte notizie sono confuse, sbagliate o tendenziose, che 1'approccio al
paganesimo era troppo influenzato dalla tradizione classica e/o dall'ideologia cristia-
na, che molte cose venivano copiate con errori 0 che venivano aggiunte altre infor-
mazioni inventate, perd non va dimenticato che si tratta dei monumenti storico-
filologici che vanno analizzati sine ira et studio. Solo per fare alcuni esempi (se ne
possono fare molti di pil - a partire da Mannhardt / Berkholz 1936 le fonti della
mitologia baltica non sono state seriamente indagate): a lungo & stato criticato e
sottovalutato J. Lasicki che invece fornisce preziosissimo materiale - se non dal
punto di vista mitologico, almeno da quello linguistico - ancora da "ripulire” ¢ da
interpretare. Del resto non & detto che i dati mitologici citati da Lasicki siano tutti
sbagliati. La stessa cosa riguarda anche la cronaca di S. Grunau. La dissertazione di
A. Frenzel De diis Soraborum aliorumque Slavorum & stata analizzata pochissimo;
essa contiene invece molti dati interessanti riguardanti sia le divinita slave, sia quelle
baltiche. Per la stessa tradizione lusaziana dell'interpretazione del paganesimo sono
interessanti i lavori sia di M. Frenzel sia di Chr. Knauthe sia di K.G. von Anton.
Sarebbe utile riesaminare il tentativo di A.T. Linhart di creare un panteon sloveno,
finora commentato solo dal punto di vista storico-letterario. L'approccio a tutti
questi documenti dev'essere cambiato. Bisogna studiarli prima dal punto di vista
filologico e storiografico, e solo successivamente da quello mitologico cercando di
distinguere le informazioni vere da quelle erronee e di capire l'origine dell'errore,
comungue concedendo agli autori il diritto "alla presunzione dell'innocenza" - la gran
parte di essi non aveva nessun'intenzione di confondere i futuri ricercatori.
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I. pruss. Curche - slov. Kurent

La somiglianza fonetica dei nomi di due esseri mitici - una divinita
prussiana e una maschera, e contemporaneamente un personaggio
folclorico sloveno - € stata notata e analizzata da Bezlaj (BEzLAJ 1981) e
poi presa in considerazione nel secondo volume del suo dizionario
etimologico sotto la voce Kiirent «ime maske», accompagnata da un
commento piuttosto cauto (BEZLAJ 1982, pp. 112-113; cfr. invece
ancora prima SKOK 1972, p. 242 che perd non fornisce quasi nes-
sun'informazione).

Non intendiamo soffermarci qui sulla questione etimologica. Da una
parte perché Bezlaj ha presentato la visione assai completa e perché per
Curche la stessa cosa ¢ stata fatta da Toporov (Toporov 1972, pp. 306-
307 e soprattutto TOPOROV 1984, pp. 309-321, e finalmente MAZIULIS
1993, pp. 307-310), dall'altra parte perché una soluzione definitiva per
quel che riguarda 1'etimologia soprattutto per Kurent, ma anche per
Curche non & ancora stata, pur avendo a disposizione una grande
quantitd di ipotesi seducenti, detta. Ultimamente su Kurent ha anche

-scritto Maticetov (MATICETOV 1985 = MATICETOV 1989) cui ha risposto

Mikhailov (MIKHAILOV 1994), citando di nuovo il parallelo Kurent /
Curche, ma sempre con riferimento a Bezlaj. A proposito di Curche

2 Ricordiamo brevissimamente che per Curche sono state avanzate le seguenti
ipotesi (esposte da Toporov): a) l'ipotesi di Briickner: Kurk- : slavo *kbrcéij
associato al lit. kurti, secondo Toporov sbagliata; b) l'ipotesi di Baga: Curche e lo
slavo korcb "ceppo, cespuglio”; ¢) l'ipotesi dello stesso Toporov (basata su alcune
supposizioni pill concrete di altri studiosi, nonché sulle proprie osservazioni) che
cerca di decifrare tutti gli aspetti semantici della radice *kur- che significa
"confondere, schiacciare, stropicciare”, ma ha anche una sfumatura erotica. Maziulis
pur criticando I'eccessiva "mitologizzazione" da parte di Toporov sembra comunque
di sostenere l'ipotesi ¢) parlando della radice balto-slava *kurk- "sukti(s), lenkti(s)".

Per Kurent Bezlaj cita: a) l'ipotesi romanza (currentes); b) Kurent < slavo
kur bc b; ) l'ipotesi greco-illirica Curetes, Couretes; d) Vipotesi di Grafenauer Kurent
< Keremet; e finalmente e) quella "balto-slava" con Curche e lit. knrti, cfr. slov.
kuriti "creare” che sembra convincerlo di pitl.

In realta la difficolta principale & presentata dalla formante -ent nel nome di

Kurent, che suggerisce l'etimologia romanza. In questo caso i currentes "correnti”
sarebbero una specie di "viandanti” (cfr. la vicina tradizione friulana). Pero I'ultima
parola non ¢& stata ancora detta € su questo concordano tutti gli studiosi, cfr. sotto
I'opinione di V. Toporov.
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sono da segnalare due recenti contributi di I. Narbutas (NARBUTAS

1994; NARBUTAS 1995 con alcune informazioni interessanti € con il
quadro riassuntivo abbastanza completo, ma con una certa negligenza
nell'uso delle fonti e della letteratura scientifica).

A questo punto, per poter dare nuovo stimolo alla ricerca,
proponiamo di ritornare all'aspetto tipologico e funzionale di questi due
personaggi mitici, ritenendo che la scoperta di alcune analogie su
questo piano possa rafforzare la credibilita del parallelo fra voci
prussiane e slovene. Bisogna tener presente il fatto che Kurent &
registrato solo nella tradizione slovena (il kurént kajkavo probabilmente
puo esser attribuito alla stessa area, cfr. BEzLAJ 1981). Anche Curche
viene documentato solo nella tradizione prussiana e sembra che sia
assente nelle altre tradizioni baltiche (nonostante una notizia di Bretke,
V. sotto). '

Tutte le menzioni principali di Curche (Gurcho, Gurklio, ecc.) sono
state raccolte e riprodotte da Toporov (TOPOROV 1984, pp. 309 ss.; cfr.
anche IvaNov, Tororov 1991). Si tratta di tre fonti principali, la prima
delle quali & molto arcaica (Pactio ordinis fratrum Teutonicorum cum
Prussis a. 1249 facta), le altre due molto pil recenti (la cronaca di
Grunau terminata intorno al 1526 e il quarto libro Idolatria veterum
Prussorum, d.i. Historische Nachricht von der Abgétterey der alten
Preussen dell'opera di Praetorius Preussische Schaubiihne oder
Deliciae Prussicae scritta alla fine del XVII secolo, completata e
terminata nel 1703, ma pubblicata piu tardi). Ripetiamo le informazioni
essenziali fornite dalle fonti:

a) «Ydolo, quod semel in anno, collectis frugibus, consueverunt
confingere et pro deo colere, cui nomen Curche imposuerunt»
(Pactio ordinis fratrum Teutonicorum cum Prussis a. 1249 facta, cit.
secondo KLEMEN 1936, pp. 95-96);

- b)«Curche war der 6. gott, und diesen sie hetten von den Ma-
suren genommen. Dieser gott war ein gott der speise von dem, das zu
essen und trincken fochte. Darumb auff der stel itzundt Heiligenbeil
genant sein bilt und eiche mit dem feuer war, und do man brandte ge-
drossen korne, wezen adir meel, honigk, milch und dergleichen. Die-

sem man auch vorbrandte zur ehren die ersten garben des getreides und

solchir manirung vil. So ist am Hockerlande am habe ein stein genant
zum heiligen stein, auff diesem ein iglicher fischer in den irsten fisch
zur ehren vorbrandte, dan er im gerne irgreiff. Und ein solchs man
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auch andirswu thun mochte, idoch alhie war seine sonderliche stelle zu
dem lobe» (GRUNAU 1876, p. 96);

¢) «[Menschengott] Gurcho;...Alsoist auch diesemGurcho
oder Gurklio ergangen, den sie ofters mit Griten und Knochen
beehret haben, wie denn noch bey einigen Zamaiten und deren
Grentznachbarn der Gebrauch ist, dass sie die Knochen der Speise, so
sie zuvor aufgegessen, ihrem Gott (?) zu Ehren mit Feuer verbrennen,
aber die Asche zur Zauberei verwahren oder vergraben; ... Denn sie
ofters auch dem Gurcho unter eines andern Namen Speis und
trinken in den Winkel des Hauses geworfen und vergossen haben,
welches von Ratzen und anderem Ungeziefer ist verzehret worden; ...
diese Ceremonie eine Reliquie sey der Beehrung, damit sie vordem den
G urcho beehret haben» (Praetorius, cit. secondo MANNHARDT 1936,
pp- 539-541; per tutti i frammenti citati sopra cfr. anche ToOPOROV 1984,
pp. 310 ss.).

La lista delle fonti citata da Toporov sarebbe da completare, anche se
con notizie secondarie € meno originali, nelle quali, inoltre, bisogna
distinguere le informazioni verosimili da quelle infondate. Alcune altre
fonti ripetono sicuramente quanto riferito da Grunau e possono anche
essere non molto precise; si tratta di: Guagnini (1578); Stryjkowski
(1582) e Orbini (1601) che praticamente traduce in italiano cid che
Guagnini ha gia scritto in latino. Tutti questi riferimenti a Curche sono
gia stati riprodotti da Dini (DINT 1990), cfr.: ‘

d) «Tertium Deum domefticum, Gurcho dictum habebant, is
omnibus efculentis cibarifque praeponebatur» (Guagnini, cit. secondo
DINI 1990, p. 107);

e) «Szosty Bog byl Gurch o nazwany, ktory jalo oni wierzyli,
nad wszelkimi zywiolami, z bozym, i pokammy ludzkimi moc mial»
(Stryjkowski, cit. secondo DINI 1990, p. 107);

f) «Il1 terzo Dio, il quale hebbero domestico, fu chiamato
Gvrcho; il quale haueua cura di tutti i cibi, che [i mangiauano»
(Orbini, cit. secondo DINI 1990, p. 107).

Anche Kaspar Schiitz nella sua Historia Rerum Prussicarum (1592)
menziona Gurcho con alcuni suoi attributi, cfr.:

g) «Und Gurch o, welcher [eine Wohnunge in der Eichen zum -

Heiligenbeil gehabt / den hielten fie fuer einen Gott der Speile und des
Getrenckes» (SCHUTZ 1592)3.

3 Questa fonte ci ¢ stata gentilmente indicata e fornita da P.U. Dini.
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Cfr. altre informazioni su Curche che ripetono una parte di quelle
gia riprodotte. Hennenberger scrive:

h) «Den fechften Gott Gorck o genant / den haben fie von den
Mafuren bekommen / hat feine wonung in einer Eichen zum
Heiligenpeil gehabt / dem man alda ein fewer ‘gehalten / und allerley
Erftlinge der fruechte / auch fifche geopffer. hat / dann fie hielten ihn
fuer einen Gott effens und trinckens. Auch opfferten fie jm auch wol an
anderen ofrten / da groﬂe Jtein lagen bey den fifchereien: als swischen
Frawenburg und Tolckemit am Haffe / noch derelbigen einer ligt / den
man / den man den heiligen ftein heutiges tages nent / auff Jolchen
verbrante [ie jm die erftgefangene fifsche» (HENNENBERGER 1584, p.
10).

Molte informazioni riguardanti Curche sono state riunite e pubblicate
da Hartknoch. E' un tentativo di una "rassegna” del materiale relativoa
Curche. Cfr. nel capitolo Von dem Alt=PreuffiJchen Goctsendienst
nell'edizione del 1684:

i) «Unter den andern Go®ttern haben wir erbtlich geletset den
CU R CH O, einen Gott des Effens und des Trinckens / welcher nicht
weit von dem Sta®dchen Heiligenbeyl im Hertzogtum Preu/fen verehret
wurde» (HARTKNOCH 1684, pp. 161-162).

Oltre a queste informazioni abbiamo trovato un intero capitolo
dedicato a Curcho /| Curchus nell'opera dello studioso lusaziano
Abraham Frenzel Commentarius philologico-historicus de diis
Soraborum aliorumque Slavorum, scritta alla fine del XVII secolo e
pubblicata in HOFFMANN 1719, pp. 85-236 e citata di passaggio da
Berkholz in MANNHARDT 1936, p. 616. Partendo dal presupposto che i
prussiani sono un popolo slavo A. Frenzel considera Curcho una
divinita slava e propone perfino una sua etimologia slavizzante di
questo teonimo. Nel capitolo XXII, che rappresenta una specie di
saggio compilativo, l'autore cerca di raccogliere, commentare ed inter-
pretare alcune notizie riguardo a Curcho, basandosi soprattutto su altre
due fonti secondarie e cio¢ Hennenberger (1584, cfr. a proposito di
Curcho che i prussiani hanno preso dai lituani anche nel Chronicon di
Bretke, 1588; v. BRETKUNAS 1983, p. 30) ¢ Hartknoch (1684), cfr.
sopra. Citiamo alcuni frammenti anche di quest'opera, soprattutto
perché proprio qui viene introdotto 1'argomento slavo in relazione a
Curche | Curcho. Pur tenendo presente la non-originalita del trattato di
A. Frenzel, nonché la sua erronea impostazione di fondo che accomuna
i prussiani con gli slavi, riteniamo queste informazioni non prive di un
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certo interesse scientifico. C'¢ da notare che anche Grunau parla delle
origini slave (o almeno non prussiane) di Curche anche se usa
argomenti diversi da quelli di A. Frenzel (cfr.: «Curche war der 6.
gott, und diesen sie hetten vonden M asuren genommen», sempre
ammesso che i masuri di Grunau siano slavi, cosa che non ¢ molto
certa, possono anche essere identificati con i lituani). In particolare A.
Frenzel scrive (Caput XXII. De Curcho, id eft, demenlfi, sive
portionem Juam cuilibet diftribuente Deo):

J) «§ III. Jam ad Slavos. Oblerv. (1) Curchi Nomen.
Verumtamen [sic!] & hi Deum Juum, a quo fibi ﬁngulis portiones
demenfaque vitae porrigi, Curc hu m vocarunt,autCurche;...»

«§IV. Oblerv. 2) Curchi Etymon. Gorcho, Gurcho,
velrectiusCurche, Curcho, nomen ab eventu vel ceremonia,
per metonymiam, Jumptum est; notat enim idolum, quod unicuique
portionem fuam tribuit, quodque ideo in fruftilla minuta confractum est.
Slavis enim ac Sorabis Kruch, portio, fragmentum, particula, &
fruftum. L

«§ V. Oblerv. 3) Curchi F igura; Statuam f[imulacrumve
quoddimDeo Curcho confectum, & datum fuiffe, confirmat mos
ac confuetudo gentis, quod Jemel in anno collectis frugibus, Pruffi
Curchum in particulas minutas confregerint: non autem conltat,
cujus figurae fuerit: Illud quoque hoc loco notandum, fingulis annis
confracta Jtatua vetuftiore, novam ac recentem aliam reparatam &
pofitam esse».

Nel § VII A. Frenzel riassume tutti i dati che riguardano il culto di
Curche in base alle fonti precedenti, citandole abbondantemente. Cosi
alla fine arriva alle seguenti conclusioni: L

«§ VIL Curchi cultus. ... (1) inter minores Deos eum quidam
referunt: (2) alii inter maximos... (3) Imperium Curchi extendebat
fe in efculenta & potulenta... (4) Locus, ubi colebatur, plerorumque
Scriptorum testimonio fuit Quercus juxta oppidum, olim Schwento
melt, id est, Sancta civitas, nunc vero Heiligen Beyl dictum. ... [cfr.
3)...06)Curcho fingulis annis nova Jtatua confracta vetustiore,
fuit pofita... (7) Curcho perpetuus fervabatur 1 gnis, (8) Inter

facrificia Curcho oblata fuerunt frugum & pifcium primitiae: illas -

enim offerebant collectis jam frugibus. (9) Quamvis veto Curchus
juxta oppidum Heiligenbeil dictum praecipue fuerit cultus; aliis tamen
etiam in locis eidem facrificia offerebantur, ubicunque Jcil. ad lacum
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ingens lapis reperiebantur. ...» (cit. secondo HOFFMANN 1719, pp.
198-201)4. :

Nelle osservazioni di A. Frenzel vediamo il tentativo "scientifico” di
mettere insieme, di recapitolare e di interpretare le (non poche)
informazioni su Curche a lui conosciute. Egli cita l'ingenua etimologia
popolare Curche / lus. kruch "portio, fragmentum", che avrebbe potuto
portarlo fino allo sloveno kruh 'pane’, cosa che avrebbe solo
confermato le sue supposizioni riguardo alle funzioni di Curche.
Un'altra cosa interessante (neanche questa molto fondata) ¢ la
definizione di Curche come un dio «portionem suam cuilibet
distribuens». Cosi Curche diventa funzionalmente un "dio-distribu-
tore", una specie di Dazbog oppure Stribog slavo orientale (sul legame
"nome - funzioni", cfr. TOPOROV 1995, pp. 526-531).

Una tale interpretazione di Curche sarebbe paradossalmente molto
vicina a quella di Curche come una divinita delle ricchezze proposta da
I. Narbutas («prasu turto dievas»; cfr. NARBUTAS 1995, p. 156), solo
che questa funzione di Curche rimane molto pitt dubbia e molto meno
confermata rispetto all'interpretazione "classica" avanzata da Mannhardt
(«ein Getreideddmon »; MANNHARDT 1936, pp. 46-48) € non smentita
da Toporov, che perd aggiunge, che il ruolo di Curche e l'atteggia-
mento religioso nei suoi confronti, potevano subire modificazioni col
passar del tempo (TOPOROV 1984, p. 310). In questo caso & indicativa

- anche l'assenza di Curche nella maggior parte dei panteon prussiani

(perché era solo uno spirito, una divinitd inferiore con un raggio
d'azione "locale"; qui pare molto probabile il parallelo Curche / lett.
Jumis; cfr. TororOV 1984, pp. 314, 320). Non ¢ da scartare 1'opinione
che Curche sia semplicemente il nome dell'ultimo covone durante la
mietitura col quale & legata una serie di rituali, cfr. «pr. *Kurka
"Kurka" = "paskutinis rugiapjutes pedas” apell. (subst.) *kurka "pedas
[covone]"» (MAZIULIS 1993, p. 309). Questa interpretazione non deve
negare l'esistenza di una divinitd di nome Curche, ma registra la sua
ultima evoluzione nella mentalitd popolare. Sembra abbastanza evidente
che Curche debba essere in primo luogo una divinita del grano, del

4 Segnaliamo anche che Curche ¢ stato incluso nel panteon di Knauthe, che
perd si basava principalmente sulle informazioni di A. Frenzel, cfr.. «CURCHO I.
GORCHO, der Gotze, der jedem Jein befcheiden Theil in der Nahrung gab. Kruch
heijzt bey den Sorben, portio, fragmentum, particula» (KNAUTHE 1767/1980; sul
panteon "slavo-baltico” di Knauthe v. MIKHAILOV 1995a).
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raccolto e quindi del cibo, della fecondita (come conseguenza c'¢ anche
una sfumatura erotica), delle ricchezze nel loro significato primordiale:
abbondanza di cibi, "beni dovuti alla fruttuositd dei campi”. Poco

convincente sembra invece la supposizione di Dunduliene, citata e quasi .

sostenuta da Maziulis, che Curche sia una dea («derliaus deive») e non
un dio (MAZIULIS 1993, pp. 308 ss.).

Il Kurent dell'attuale tradizione slovena potrebbe corrispondere
funzionalmente a una delle ultime fasi di sviluppo di Curche ed essere
cio€ uno spirito agrario. Sarebbe necessario risalire alle origini storico-
mitopoietiche di questo personaggio. Nell'attuale sincronia 1'immagine
di Kurent ha subito diverse ramificazioni: a) Kurent & una maschera
carnevalesca che partecipa a una serie di rituali arcaici; b) Kurent & un
personaggio folklorico che pud apparire come Kulturtrdger (inventore
della vite); come un trickster; come un eroe positivo (fabbro ecc.)
antagonista del Diavolo (cfr. GABRSCEK 1910, pp. 143-150; KELEMINA
1930, nn° 13, 14, 208). Maticetov ha cercato di mettere in dubbio
I'autenticitd di questo Kurent folclorico, o almeno di alcune fiabe
(Trdina, Bilc) che lo vedono come protagonista, (MATICETOV 1985 =
MATICETOV 1989). Alcune di queste fiabe possono aver subito un
intervento belletristico da parte dei "raccoglitori”, perd cid non significa
automaticamente che Kurent sia una figura inventata, vista anche la
lunga tradizione rituale che lo riguarda (cfr. MIKHAILOV 1994). 1
Kurent folclorico ¢ indubbiamente la pil recente modificazione di un
protopersonaggio. Il fatto che Kurent appare in pitt motivi folclorici,
assumendo ruoli diversi, dimostra la primordiale importanza di questa
figura. 11 nome con un certo significato sacrale rimane, mentre le
funzioni cambiano, i tratti caratteristici diventano pilt deboli. Uno degli
esempi pil indicativi di questo processo & rappresentato dall'esistenza
di sveti Kurent ("San Kurent", la cristianizzazione di un essere mitico
pagano).

Una delle prime notizie scritte riguardanti Kurent & quella di A.T.
Linhart che nel XVIII secolo ha tentato di descrivere il panteon
sloveno. Nell'elenco degli dei "positivi" (Slavisch-krainische Gétter,
von der Eigenschaft des guten Gottes) egli include anche Kurenét,
Kurent, cfr..

«8. Kurenet, Kurent, der Gott der Schwelgerei, der
favische Priap. Wenn der Vorwurf gegriindet ift, daB die Nation zur
Schwelgerei geneigt war, fJo muB fie dem Kurent die Eigenjchaft des
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uten Gottes beigelegt haben. Die Idee, welche im Worte liegt, zeigt
ﬁch in dem verwandten kopn, kovpn, ein Midchen, von welchem das
flavifchc kurba, eine feile Dirne, und das deut/che Hure abftammt, und

~ abgeleitete Worter mit der ndmlichen Bedeutung durch alle européiifche

Mundarten verftreuet wurden.

In dem kraini/chen Dialekte haben auch die Werkzeige der Wolluft
beim minnlichen und weiblichen Gefchlechte von daher ihren Namen.

Ich weiB nicht, ob die anderen Slaven auch einen K ure nt hatten -
Aber in Krain wird die Faltnacht noch jezt, zwar nur fcherzweife,
[veti Kurent genannt, woraus [ich eine dunkle Erinnerung diefe
Godzen zu verrathen ﬁ:heint. Vor einiger Zeit hat man in der griflichen
gallenbergifchen Bibliothek zu Laibach ein kleines Figiirchen
vorgewielen, welches einen von Wein berauchten J tingling vorftelit,
der mit einer Hand Jeinen Hals umfchlingt, und um deflen Schlife fich
ein Kranz von Blumen windet. Ob aber diefe Figur [lavifch, oder der
Comus aus der griechi,fchen Mythologie fei, it unentfchieden.»
(LINHART 1796, pp. 263-264).

Nonostante una certa confusione ¢ mescolanza di varie informazioni
riguardo a Kurent, nonché il non riuscito (?) tentativo etimologico
Linhart sembra sicuro dell'esistenza di questa divinita e ne sottolinea
anche le caratteristiche erotiche. Per risalire all"'archetipo” di Kurent
bisogna prestare attenzione ai riti agrari cui partecipa che sono senza
dubbio molto piu arcaici rispetto alle sue apparizioni nel folclore. Il
materiale pii completo riguardante diverse ipostasi del Kurent nel rito &
stato riunito da Kuret che si basa sulle informazioni di tanti altri autori.
Citiamo alcune delle pit significative particolarita del Kurent rituale:

«Kurent je paSe priljubljeno ime zaslamnato lutko, ki
jo drugod na Slovenskem pokoncajo na pepelnico» (KURET 1989, I, p.
22); «Konec pustnega norenja, v svojem jedru pa konec zime kaze v
podobi Kurentov aliPustovpogreb. ... Na Murskem polju so
Pusta vcasih ustrelili. Slamnatega, v razcapano suknjo
ogmjenegad ed a ... so nalozili na nosila, ki so jih nosili stirje fantje.
... Ko so na kakem travniku "slamnjaka" vrgli v izkopan grob,
sta strelca oddala smrtnonosne strele, da so vzgali in sezgali deda. Pri
Sv. Lovrencu na Dravskem polju so Kurentu neko¢ celo sodili in ga
nato pokopali» (KURET 1989, I, p. 39); «... posast zdvema
glavama in tremi nogama» (KURET 1989, I, p. 49);
«Debelega Kurenta srecamo tudi vise gori, v Grosupljem.
Tako je nagacen s slamo, da je podoben slamnjac i» (KURET
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1989, 1, p. 49); «V Skocjanu nosijo ali vozijo mrtvega
Kurenta, zraven pojo in zazigajo konjska kopita, da prav smrdi.
Nazadnje ga pokopljejo ali vcasih sezgo» (KURET 1989, 1, p. 77) ecc.
Queste usanze sono legate al periodo di Pust ("Carnevale”). Ancora pil
interessanti sono alcuni riti che si facevano durante la trebbiatura, cfr.:
«V kostanjevski okolici na Dolenjskem so imeli puseljc [un piccolo
covone rituale - N.M.] samo takrat, kadar so mlatili "sparoma", fant in
dekle. Mlatila so pa tudi sama dekleta. Tedaj so jim ponoci postavili
slamnatega Kurenta nastreho» (KURET 1989, I, p. 466); «V
Ostrcu so mlatici naredili slamnatega "Kurenta", ga
nasadili na kol in ga nesli dekletu, ki je imelo dolg jezik in je bilo brez
fanta» (KURET 1989, I, p. 469); «Nato so zvezali nekaj snopov
prosenice mocno v S kop, nanj pa se je usedel eden izmed
nasemljencev, ki je bil napravijen v K urenta: na sebi je imel narobe
oblecen kozuh, na glavi roge, v roki pa dvorogljato palico... vsi trije
vstric so jeli Kurenta, sedeCegana s k opu, vlaciti po podu od
kota do kota» (KURET 1989, 1, p. 482).

In base a queste testimonianze € abbastanza chiaro che la maschera
di Kurent rappresenta un personaggio legato al culto agrario. Per
questo & anche paragonabile a Curche. C'¢ da notare che Kurent agisce
non solo durante il Carnevale, ma anche durante le feste legate ai lavori
campestri (trebbiatura e simili). E' evidente il legame di Kurent con la
paglia e con il covone o con un mazzo di spighe (puseljc, miajcek), cfr.
Curche come ultimo covone. Kurent & anche associato ad alcuni motivi
erotici del rituale. L'ipotetico rituale ricostruito da Toporov per Curche
(ToPorOV 1984, pp. 314-321) corrisponde con grande esattezza ai
rituali autentici con la partecipazione dello sloveno Kurent.
Funzionalmente sia Curche, sia Kurent possono risalire all'archetipo
della divinitd agraria balto-slava della fecondita (*kur-). Per la definitiva
conferma di questo parallelo sara decisiva la soluzione etimologica
(soprattutto quella di Kurent)3. Poco convincenti sembrano invece sia

5 Riteniamo opportuno di citare qui alcune considerazioni di V.N. Toporov a
proposito di Kurent contenute in una comunicazione privata inviataci dopo la
pubblicazione dell'articolo MIKHAILOV 1994.

«KYPEHT. K wuHteprnperauun bessasa («MNepCOHHBHUKALHS KaKOro-to
TOTEMHOTO AEMOHA») - OCTOPOXHee ObU1o Obl TOBOPHTL O HAJIHYHH B ITOM
NEPCOHAXKE XTOHUUYECKOTO IJIEMEHTA, CBA3M C HUXHHM MHPOM.
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«KypeHT - ... CYHMECTBO C JBYMS TONOBaMH, TPEeMsA HOraMu H TOMA.».
Moao6GHaa u3BHTOYHOCTH 4YAaCTO OTMEYaeT Ty TIpaHb, Ha KOTOPOH
"'MpUOHITOK' ', '"AOCTATOK ' BXOAMUT B ONMACHYIO B/U30OCTL C YPOACTBOM; CP.

QuUryps THna csnas. CIODHIII WAKW NATHIICK. Jumis © caMy H/el Hepasjenb-
HOCTH YacTel ''ABOWUYATKH ', CTIAPEHHOr O 1oja.

BepOsATHOE HaJIMUME CNIABAHCKUX HaPOAHO-3THUMONOIHYECKUX OCMBICNICHUH
¥MEHH MpH OECCNOPHOCTH POMAHCKOro, (a, BO3MOXHO, H FepMaHCKoro, Cp.
Ap.-B.H. Chourat, 1377, WAAHPHACKOTO, APEBHErPEUYECKOro) HE MO3IBOASET
MOKa PEKOHCTPYUPOBAaTh NPOTOHOPMY 3ITOrC HMMEHH, HEOOXOAUMYIO AJIs
HaJEXHHX 3ITHUMOJOrdueckux obbsAcHeHui. OAHAKO BhuieHeHue Gonee
BEPOATHHX BAPHAHTOB HX MOXET OKA3AThCS MOJIE3HBIM,

KoupnTes, Haumnas ¢ Comepa, cp. Mecuoa Fr., 198, GoxecTBeHHbe
CYHWECTBA, OXPaHMBINHE MNAACHUA 3€BCA H BOCMUTHBABIIME ero Ha Kpute; OHH
npeACTaBAsnud cobO0# MHCTHUTYAJM3IHPOBAHHYI0 COBOKYMHOCTb MOJIOABIX
noAe (HeuTo Bpoae Mdnnerbund ‘a), BOOPYXEHHMX M OYPHO NPOSABISABIIUX
cefsi B BOMHCTBEHHbIX MISICKaX (CP. opduueckuit rumi Kyperam XXXI, rae
KYPETH Ha3paHu opywoddwral, cp. Ttakxke ruMH XXXVIII u XXXIV,
cBuaeTenncTBa JHoaopa, Crpaboxa, Anojuiofopa U Ap.), CONPOBOXAAEMBIX
NIYMOM U MPHBO/SIMX HX B IKCTATHUECKOE COCTOSIHHE. B KypeTax OTueT/sMBO
MPOCTYNaeT XTOHHYECKOE, AEMOHHUECKOE (OHH - Saljioves) Hauano (mo3xe c
HUMHM OBUIH OTOXAECTBNAEHH KOPHOAaHTH). [I1fi HUX PEKOHCTPYHPYETCH
MOAUEPKHYTOE 3HAUECHHE (AJUTMUHOCTH (MJH €€ JIMIEHHOCTb, KaK B Caydae
KOpuGaHTOB). UX NpeaBOAHTENb 3€BC MMEHYETCS Kak WéYLOTOS KoUupos.
BMecTe ¢ TeM KypeThl COCTaB/SUIM HAa KPHTE MOCTOSIHHOE COMPOBOXAEHHE
MHHOMCKON Goruuu AlkTuvva (3TO UM OHIO M IMHTETOM APTEMUAN) H
Benukoil MaTepu B Manoit A3uu. [lapannenusMm xovpos, kbpos u kolpa, kbpa,
képn # T. N. ¥ HanMude nepcoHudukauuil THna Kovphs : Képa ceuaetenn-
CTBYET O HEKOrja CyueCTBOBABIIEM aKTYaJIbHOM MPOTUBONOCTARACHHH [IBYX
TPYI - MYXCKOH H XEHCKOH, KaX/Aast U3 KOTOPHX WMEJia CBOETO MpeaBoau-
Tens. (Cp. wnnup. Curetes, Couretes, Grobelj, Katalog Ptuj 1978, npotus Besnaii
I, 113

Hapsay ¢ GeccriopHbiM MOCNEAHUM DOMAHCKHM CioeM B cnoBeH. Kurent
(currente W T.N.) HENb3f UCKJIIOUATb W CJIABSAHCKHUE UCTOKH U NPHTSKECHHUS.
YuuteBas CBA3b KypeHTa ¢ MacieHHUEH (cp. Push), nepCOHUBULUPOBAHHBIM
BOIMJIONIEHUEM KOTOPOH OH U SBJSICTCS B PUTYaJe, U CBA3b MAcCJACHUUH C
BaXKHEHIIMM MOCJIE POXAEHHUA COJIHLA COOLITHEM OTKPHTHN BECEHHErO LUMKNA,
KOra HaYMHAETCs BECEHHe-JIETHUH NYTh COJIHIA, NMPOXOAALEro uepe3 30/11a-
KajibHple ''[I0Ma’''-CTOSIHKM, BIUIOTb A0 YXO/Ja ero ¢ BUAUMOro Heba (''CMepTb
cosiHua''), MOXeT OnTb YMECTHO BCNIOMHHTb W O DYCCKOM 0Opsijie nepefaun
OrHfI-KYPHJKHA OT O/JHOI0 YyUaCTHMKA MAC/IeHMUHOro obpsiaa x ApYyromy,
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I'ipotesi di Grafenauer (Kurent - Keremet mordvino, GRAFENAUER
1944, pit tardi anche GRAFENAUER 1952a, pp. 57 ss. ) duramente
criticato da Bezlaj per la sua ingenuita linguistica (BEzLAJ 1951 con la
risposta di GRAFENAUER 1952b), sia le considerazioni di Kretzenbacher
ripetute da Maticetov sul carattere "cristianizzante" di Kurent
(MATICETOV 1985), sia l'opinione di Ovsec che Kurent sia un demone
lunare (OVSEC 1991, pp. 472-474).

II. pruss. kresze - slov. kres

Si tratta del nome di una festa prussiana registrato differentemente
almeno tre volte in diverse tre fonti in tre forme: Kresze negli Articuli
per Prutenos tenendi et erronei contra fidem abiciendi di Michael Junge
(XV sec.), keyse nei Frauenburger Beschliissen (1445) e krysze in un
rapporto sulle superstizioni in Samland (probabilmente anche del XV
sec.), tutte citate in MANNHARDT 1936, pp. 158, 168 e riprodotte in
Toprorov 1984, pp. 177 ss. C'¢ da supporre che per la forma keyse si
tratti di un errore: ¢ stata omessa la r, quindi la parola dovrebbe essere
ricostruita come *kreyse (Nesselmann propone *kerse, NESSELMANN
1873, p. 80; cosa che cambia poco, perché in questo caso si potrebbe
trattare della metatesi *kerse < *krese = kresze, visto che nella

TPETbEMY M T.A. C BOCKJIMUANMEM XHB KYDHJIKA, 1d HEe YMeD! (KYDHJIKA Kak
yMasieHHHH o0psaaoBHi 06pa3 conHua). XapakTepHOo, 4TO Takoi xe obpsia-
COCTf3aHHE, BO3BOAMMMN K NOXHIHEHHIO OrHs [poMeTeeMm, CYHeCTBOBa U B
AdHHaX (TOT, B UbHX PYKax Orob (akena rac, BubHBAA U3 Mrpel). BaXHO W
apyroe - 4to 310 61 6er ¢ orxem. CoeauHEHHE TOrG U APYroOro
3aCBHAETENbCTBOBAHO H Yy Bappona (Rer. rust. 3, 16, 9, cp. Lucret. 2, 78): E¢
quasi cursores [: currol, vitae lamp ada tradunt... (0O NOKONEHHRAX,
nepejaomux B CBOEM XH3HeHHOM Gere cp. [curriculum vitae] orons-gaxen
SKU3HU MO LIENH BPEMEHH, H3MEPSIIVILErOCS MEPOH Ue/IOBEUECKHX MOKOAESHHUH). B
3TOH nepcnekTHBe KYPeHT MOKEeT HAaHTH CBO€ THIMONOrHYECKOE COOTBET-
CTBHME B MACJICHHUHHX 0O0Opsijax KOCTPOMH, KocTpyboHbkH, caMoil MaCEHHULIB
(COioMa, OroHb, CBA3b C COJNHIEM, DOX/eHue, cBaAbba, cMepTh, ''BO3BpaT-
HOCTb'', ''MYXKCKME' NpPH3HAaKM W T.1.), SPWiH, Goarapckoro 'epMaHa U JIp.
B CXOAHbX OBpagax tuna pumck. Palilian T.n.

Kak Ou TO HM OBUIO, HO BOOPOC O KypeHTe BCEpbe3 TOJbKO €llie A0M-
X€H OBTb MOCTABJEH, H BO3BPAaWIEHHE K 3TOIH Teme neusbexno». (B.H. Tono-
poB).
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trascrizione tedesca la combinazione sz probabilmente si usava per
riprodurre il suono [s]).
Pruss. kresze / krysze | keyse (*kreyse) pud essere paragonato con

"lo slav. krésb (legato semanticamente ai concetti di 1) "fuoco", 2)

“voltare" / "risorgere”, 3) "battere” e quindi con lo slov. kres 'ogenj
pred 24. junijem’, originariamente una festa pagana. Per quel che
riguarda l'etimologia della parola prussiana, & stato notato il suo
vocalismo non baltico (dovrebbe essere *kraip-s- / *kreip-s- / *krip-s-,
cfr. TOPOROV 1984, p. 178; BEZLAJ 1982, p. 90). L'ipotesi di Milewski
che spiega il vocalismo della parola prussiana come prestito dall'antico-
polacco *krzas (non attestato) suscita perplessitd soprattutto per motivi
storico-cronologici, poiché Milewski data il prestito al IX secolo
(MILEWSKI 1947, p. 34, 46, 54, cfr. in proposito TOPOROV 1984, p.
178; in proposito ai prestiti antico-polacchi nel prussiano v.
SMOCZYNSKI 1992).

Un'altra ipotesi etimologica ¢ proposta da Maziulis che parla
dell'esistenza della radice balto-slava *kres- / *kres- / *kras- "sukti,
lenkti", perd senza citare kresze (MAZIULIS 1993, pp. 268-270, 271).
Ammesso che questa radice sia esistita, kresze potrebbe essere
considerata un'autentica parola prussiana di ereditd balto-slava.

Per confermare quest'origine per pruss. kresze si potrebbe anche
supporre (in base alla forma krysze e al presunto *kreyse) la perdita
della p radicale nel prussiano: *kreyse < *kreyp-se oppure *krysze <
*kripse < *kreyp-se (cfr. TOPOROV 1984, pp. 178-179 che non parla
pero della possibilita della presenza della p). Quest'ipotesi & seducente,
perd rimane dubbia senza ulteriori conferme riguardo la possibilit della
perdita della p davanti a s nel prussiano (cfr. perd VASMER 1986, pp.
372-373: *kreépso-, *krbpso-).

Se si accettano le origini balto-slave di kresze, allora & lecito
affermare che nel caso prussiano si tratta della stessa radice che si
manifesta nello slavo *krés e si realizza in quasi tutte le lingue slave e
tra queste anche nello sloveno (VASMER 1986, p. 373; SkoK 1972, pp.
190-191; BEZLAJ 1982, p. 90; ToPoROV 1984, pp. 178-179, cfr. anche
POKORNY 1989, pp. 618-619). Cosi l'isoglossa pruss. kresze - slov.
kres non ¢ esclusiva. Perd proprio il materiale sloveno & decisivo sia
per la ricostruzione del significato primordiale della radice, sia per la
ricostruzione della sostanza della festa prussiana, che finora non & stata
caratterizzata in modo soddisfacente (cfr. «wie es scheint, Benennung
irgend eines heidnischen Festes», NESSELMANN 1873, p. 80; «niejasne
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obrzedy», FISCHER 1937, pp. 29-30; «kadas paganu svinibas?», .END'
ZELINS 1982, p. 244, «nazvanie kakogo-to jazyCeskogo prazdnika»,
Toporov 1984, p. 177). - .

1 significato della radice kres- in sloveno pud essere nferlfo atuttie
tre i campi semantici della radice balto-slava: 1) kres d.l per sc': significa
gid "fuoco", "fald", cfr. anche krésati 'excudcr.c ignem', 'oppl'xlrc
'elicere ignem' in Pohlin; 2) & legato al concetto di "volt'?re, girare" e
"risorgere, incominciare una nuova vita", cfr. kres come Sonnenwen-.
defest", krésen 'zivahen, mocan'; 3) puo esser collegato al concetto d}
"battere", cfr. krésati, krésniti, krésiti se 'iskriti, lesketati', nonché
'laedere pedem' in Pohlin (BEZLAJ 1982, p. 90; cfr. ESSJa, 12, 1985,
pp- 124-125). _

A livello del rituale risulta molto importante il fatto che kres sloveno
¢ una festa del solstizio d'estate, di origine indubbiamfante pagana,
durante la quale vengono accesi dei fuochi e si effettua il {cresovanje
con brevi canti rituali eseguiti dalle cosiddette kresnice (per lq
descrizione dettagliata v. in KURET 1989, pp. 383 ss.; la raccolta di
kresne pesmi v. STREKEL] 1904, pp. 132-203). Finaqucnte solo nell'a
tradizione slovena & presente un personaggio mitico di nome Kresmk'
riconducibile alla figura di una divinitd pagana (protoslovena??. E
molto probabile che Kresnik rappresenti originariamente 12} versione
slovena della divinita della tempesta o del tuono slava (un'ipostasi di
Perun, cfr. MIKHAILOV 1996; v. anche il sottocapitolo IV del presente

icolo). _
amf\omrzlettendo a) l'origine balto-slava del pruss. kresze ed a'fﬁni; t?) q
carattere arcaico dello slov. kres come festa pagana; c) 1'1potc‘:snd1
Kresnik come variante di Perun, si potrebbe supporre che il rituale

prussiano kresze fosse legato anch'esso al solstizio d'estate ed
associato al dio del tuono (il quale, a sua volta, ¢ legato al fuocp .[=
fulmine] ed & "battitore” [= fabbro celeste ecc.]). Inoltre ¢ possibile
ipotizzare l'esistenza di un rituale "balto-slavo”, contrasscgr.latc). dalla
radice *kres-, che & stato mantenuto anche successivamente in singole

tradizioni locali.
II1. lett. naves mate - slov. navje (mavje)

Il presupposto per questo parallelo linguistico non csclgsivo (gi.z‘l
analizzato in MIKHAILOV 1995b con bibliografia) & l'affermazione che il

[}

tema *nav-/*nov- nelle lingue slave (asl., aruss. nav’ "morte, morto
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(mortuus)” e in quelle baltiche (lett. nave, lit. HOVIS, pruss. nowis
"morte") risalga (attraverso lo stadio balto-slavo) a un comune tema in-
doeuropeo.

Nella mitologia baltica questo tema viene riscontrato solo nella
tradizione lettone, dove esiste la Naves mate, "Madre (della) Morte",
personaggio di alcune (relativamente poche) dainas. E' molto probabile
che Naves mate sia solo uno dei nomi della lett.Veju mate e della lit.
Veliona (cfr. ToPorROV 1986). Cid viene dimostrato anche dal fatto che
nelle dainas lettoni la Naves mate appare molto raramente (cfr. soltanto
nn® 27533, 49350, 49390 nella raccolta di Barons) e partecipa agli
stessi motivi della Velu mate, 1a quale appare molto pil spesso. La
Nave che troviamo in SMITS 1940, nn°® 21729, 21730 & con ogni
probabilita 1'abituale personificazione mitopoietica della morte. Quindi
in questo caso si tratta di una realizzazione mitopoietica pil recente €
secondaria.

Il materiale slavo permette invece di avanzare l'ipotesi sull'esistenza
di un essere mitico (nav’, navje ecc.) sia per la fase primaria della
formazione della mentalitd mitopoietica sia per le fasi successive,
poiché & registrato in quasi tutte le tradizioni locali della mitologia slava
(di diverso parere & MOSZYNSKI 1992, p. 28, smentito da TRUBACEV
1994a = TRUBACEV 1994b). Le cronache russe, i dati folklorici sloveni,
bulgari, serbi, ucraini, boemi fanno pensare alla diffusione di un
protopersonaggio con determinate caratteristiche e funzioni in piu
tradizioni; navje, navi, mavje, mavki, ecc. sono le sue pil recenti
varianti ed ipostasi sul piano demonologico.

Nella tradizione slovena sono registrate navje, mavje, movje e sim.
che significano di solito i bambini morti senza aver ricevuto il battesimo
oppure le loro anime (PAJEK 1884, pp. 106-108; KELEMINA 1930, n°
89; NicoLoso CICERI 1983, p. 444; BEZLAJ 1982, p. 216). Anche
adesso la parola nayv in sloveno si usa per indicare il regno dei morti.

Allo stato attuale delle conoscenze sarebbe difficile parlare di una
protodivinitd balto-slava codificata con la radice *nav-, cosa che perd
non smentisce l'esistenza del parallelo mitologico balto-slavo in
generale e baltico-sloveno in particolare; in questo caso riguarda perd
non un concreto personaggio mitologico, ma uno dei pill importanti

concetti sacrali. Assistiamo a due realizzazioni diverse della stessa
radice sacrale dopo la separazione e durante lo sviluppo linguistico e
spirituale autonomo di ciascuna delle due famiglie di lingue.
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IV. lit. Perkunas, lett. Perkons, pruss. *Perkuns - slov. Kresnik

In questo caso si tratta di un'analogia tipologico-funzionale e non
linguistica. Per la sua presentazione piil dettagliata rimandiamo il lettore
all'articolo di MIKHAILOV 1996. Nella sua raccolta del folclore sloveno
J. Kelemina ha incluso alcune testimonianze riguardanti Kresnik, un
personaggio mitico della tradizione slovena, e ha cercato di commen-
tarle distinguendo i tre tipi di Kresnik: eroe solare, discendente da una
divinitd pagana (Svarozic o Bozic) mitico principe degli sloveni; un
demone negativo (KELEMINA 1930, pp. 8-9, simile anche MAL 1940, p.
12). Innanzitutto pare logico che tutte le ipostasi del personaggio siano
riconducibili a un protopersonaggio archetipico, la cui successiva
evoluzione ¢ dovuta all'influsso cristiano e alla "letterarizzazione" della
tradizione popolare. Inoltre, ¢ stato notato che molti motivi ai quali
partecipa Kresnik corrispondevano allo schema del mito principale
"balto-slavo" (IVANOV, TOPOROV 1974 e altrove). Infatti, Kresnik
conduce una lotta contro un avversario ctonio (serpe, serpente, re o
regina dei serpenti, drago, tolovaj, gigante, spiriti maligni ecc.) che gli
rapisce il bestiame o la moglie (sorella, compagna) e li nasconde in una
caverna. Kresnik colpisce il suo avversario e libera gli animali o la
donna. Durante la battaglia si verificano diversi fenomeni atmosferici
(pioggia, fulmini, temporale). Dopo la vittoria di Kresnik piove e i con-
tadini hanno un raccolto favoloso (cfr. KELEMINA 1930, nn® 1/1, ITI, IV,
VI, IX; 2/1, IO, 110, IV; 4/T; 18; 245/11, 110, IV, V, VI, X).

Il nome Kresnik & legato ai concetti di a) "fuoco”, b) "colpire",
cosa che ci permette di interpretare il suo nome come "colui che

colpisce col fuoco (= fulmine)" oppure "colui che colpisce provocando

fuoco” (v. innanzitutto BEZLAJ 1982, pp. 90-91; cfr. anche SKOK 1972,
pp. 190-191; VASMER 1986, pp. 372-373; Toporov 1984, pp. 177-
179). Le qualita espresse da questo nome di carattere ovviamente
epitetico e descrittivo sono tipiche di una divinita della tempesta (del
tuono). Quindi si suppone che Kresnik sia un'ipostasi intermedia locale

- (cioe slovena) della divinita della tempesta protoslava. In altri termini,
si afferma che Kresnik funge da personaggio positivo della versione -

slovena del mito principale, paragonabile o addirittura riconducibile a
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Perun®. A questo punto, vista l'indubbia analogia balto-slava espressa
nel nome della divinita del tuono (lit. Perkunas, lett. Perkons, pruss.
Parcuns, Perkuns e slav. Perunb testimoniato in pil tradizioni locali), &

~ possibile associare funzionalmente il pin recente Kresnik alla divinita

del tuono baltica *Perk- (cfr. anche kresze / kres come una possibile
festa del dio della tempesta, v. sopra).

V. 1it. laumes (laimes) - slov. sojenice, rojenice
lit. laumes - slov. Skopnjak

Si tratta di due osservazioni di carattere puramente folclorico, percio
esse possono anche essere interpretate come realizzazione degli stessi
motivi in due diverse tradizioni. Ciononostante sono da notare alcune
analogie testuali che permettono di cercare le origini di questo motivo
nello strato molto piu arcaico.

Le Laumes lituane (in una delle loro ipostasi) e le sojenice / rojenice
slovene rappresentano la reallizzazione dell'archetipico personaggio
mitologico femminile che predice il futuro al neonato e poi "controlla” il
compiersi di questa predizione. La confusione "onomastica" e
funzionale tra laumé e laima verificatasi nella tradizione lituana (ma
riconducibile all'immagine dello stesso protopersonaggio; cfr. VELIUS
1977, p. 121; pil prudenti BALYs 1948, pp. 79, 88; GREIMAS 1985, p.
143; cfr. perd l'assenza di */aume nella tradizione lettone) & piil recente.
Per la tradizione mitologica baltica & stata ricostruita la formula *Laima
& lem- testimoniata sia nella tradizione lituana laima leme sia in quella
lettone laima nolemj (BALYS 1948, p. 76-77; VELIUS 1977, p. 68-75;
LD 1979, pp. 27-28; GREIMAS 19835, pp. 141 ss; BIEZAIs 1955, pPp-
123-157; BIEZAIS 1972, pp. 208 ss; TOPOROV 1985; ToPOROV 1986).

L'analogia tra laume / laime | laima e roZanicy nella tradizione degli
slavi orientali € stata notata piit volte (BIEZAIS 1955, p. 301-303; VELIUS
1977, p. 74 ss). L'equivalente funzionale di laumeé / laime / laima nella

6 Molto pili dubbie sono invece alcune notizie sull'esistenza del teonimo Perun
nella tradizione slovena. E' quasi sicuro che Perun, nazvan Trot in KELEMINA 1930,
n°® 202 preso da Trstenjak spesso accusato di invenzioni mitologiche non &
autentico. Piul interessanti, ma troppo scarse sono le informazioni fornite da MAL
1940, p. 15, ripetute e completate da MATICETOV 1985, p. 23 (= MATICETOV
1989, p. 88): «Pariin bije»; «Periin je fCesna» si dice nelle zone di Porabje e
Prekmurje, quando si sente il tuono e si vedono i fulmini.
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versione slovena & rappresentato da rojenice oppure sojenice. La
variante rojenice & riconducibile a una figura mitica panslava, cfr.
rozanice, Rodb e simili. L'ipotesi che spiega la pill recente formazione
di sojenice da rojenice per analogia fonetica pud essere smentita
dall'esistenza di sudicky nella tradizione ceca e slovacca e di sudenice
serbe e bulgare (ToLsTOJ 1995, p. 370). Cosi rojenice e sojenice, che
coesistono nella tradizione slovena e hanno le stesse funzioni
rappresentano non il tardo sdoppiamento dello stesso origin‘tiric?
personaggio mitico, ma molto probabilmente due rappresentazioni
parallele di due diversi esseri mitici che erano responsabili, per due
aspetti oppure due fasi, della stessa maxi-funzione (rojenice per la
nascita e sojenice per l'ulteriore svolgimento della vita e per la morte).
Nelle successive fonti folcloriche le funzioni e le caratteristiche di
queste divinita si confondono. Anche le laumés possono essere tre
come di solito anche le sojenice (LD 1979, p. 15 ed al.; piu scettico
riguardo alla "trinia" delle laumes BALYs 1948).

C'® un altro fatto interessante da notare. Nella tradizione slovena
esiste la formula Sojenice sodijo analoga a quella baltica *Laima &
lem-7. Cid permette di parlare della presenza, nella fase primordiale
balto-slava, di una formula, il cui significato ¢ "la divinita del destino
predestind...". Questo concetto mitopoietico, pur essendosi realizzato
linguisticamente in maniera diversa, si & conservato come formula e
come figura etimologica e in due tradizioni baltiche e nella tradizione
slovena$,

La variante negativa delle laumes risale alla figura dello spirito
maligno che fa male al bambino, lo sostituisce con il proprio figlio
(laumiukas) o addirittura lo uccide (BALYS 1956, nn°® 42-43, pp. 40-41;
LD 1979, pp. 19-22, l'analisi pil dettagliata e le principali fonti v. in
VELIUS 1977, pp. 83-128). Allo stesso protopersonaggio nella

7 Cfr.; «Clovekuse osodi vse njegovo Zivijenje, ko se na svetro di .
Osodijo mupaSojenice, ki jih je troje. ...» (KELEMINA 1930, n°
109/); «<Sojenice sodijo Cloveske krivice. ...» (KELEMINA 1930, n°

109/II); « ... kakor somu bileo dsodile Sojenice»(KELEMINA 1930, n°

110/T); «ko so mu prisle Sojenice sodit...» (KELEMINA 1930, n® 110/11
ed al.

8 Di passaggio accenniamo anche alla possibile esistenza di un altro concetto
mitopoietico composio che potrebbe essere espresso dalla sequenza-formula *rodifi -
soditi (cfr. hoditi | roditi proposto da Katici¢, v. KATICIC 1987; KATICIC 1989).
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tradizione slovena corrisponde l'essere mitico maschile Skopnjak,
Skopnik, skopnek che, a differenza delle /aumes, ha assunto
esclusivamente caratteristiche negative (PAJEK 1884, p. 228; KELEMINA
1930, nn® 61/11, 61/111, 61/IV, pp. 111-112; MODERNDORFER 1934, pp.
9-10; MODERNDORFER 1946, pp. 50-55 € soprattutto MODERNDORFER
1964, pp. 319, 362-365). Anche lo skopnjak tende a rapire o uccidere
bambini, anch'egli sostituisce i figli umani con il proprio bambino. Per
restituire i bambini rapiti o scambiati bisognava eseguire una specie di
rituale che risulta quasi uguale nella tradizione lituana e in quella
slovena e consiste nel colpire con un ramoscello rispettivamente il
laumiukas oppure lo skopnjakov otrok. E' interessante anche il fatto
che le laumés possono apparire come seduttrici degli uomini, mentre lo
skopnjak seduce spesso "ragazze oneste"?.

9 Cfr. solo alcuni motivi che coincidono: a) Il rapimento e il maltrattamento

del bambino. Per la tradizione slovena: «Skopnjak je Sel v hiSo in pritisnil otroka
ob zelezni svetilnik... Ko se je otrok Ze dusil in kihal, je rekel tat tri krat pod
oknom: "Bog pomagaj!”...» (KELEMINA 1930, n° 61/II). «... Ko so bili odsli v
mlin, so namreC pozabili prekrizati otroka v zibelki. Zato je imel Skopnek oblast
nad njim in so ga komaj resili, da se ni zadusil» (KELEMINA 1930, n° 61/1I). «...
Hlapec in dekla sta slisala otroski jok iz hiSe, Se preden sta stopila v mlin. Steceta
nazaj in komaj sta Se resila otroka, ki mu je Skopnjak pihal dim pod nos»
(KELEMINA 1930, n° 61/III). «Pri Najevniku na Platu je sluzila dekla, ki je imela
nezakonskega otroka... Ker ni dal miru, ga je preklela: "Naj te Skopnek vzame!” Pri
tej prici je odneslo otroka iz jerbasa, v katerem ga je imela. Otrok je bil namret $e v
plenicah in zato Se pod Skopnekovo oblastjo. Mati je iskala otroka, a ga ni nasla»
(KELEMINA 1930, 61/1III). «Skopnik je strasna prikazen. Odnese otroka ¢e od matere
zanemaren v razgonu lezi» (PAJEK 1884, p. 28; KELEMINA 1930, n° 61/4). Per la
tradizione lituana: « ... Ir dabar jau kai ta Zmona atejo prie ty laumiy, kaip jos mete
Ja su tuo vaiku. Ir tas vaikas buvo jau jy uzgnaibytas, be balso, negyvas» (BALYS
1956, n° 11). «... Tai mat deives, atradusios netyCia palikta vaika, taip jos ji
aptaise, uztat, kad netyCia buvo paliktas. TyCia palikta tai jos sudrasko... O deives ji -
atsiradusios ir sako: "Draskykim, plesykim neuZuomarsos vaika!" Suplese, sudraske
ta vaikelj ir paliko» (BALYS 1956, n° 12; cfr. VELIUS 1977, p. 100).

b) la sostituzione del bambino con la successiva restituzione del bambino
vero. Per la tradizione slovena: «Skopnjak zamenjava tudi otroke v zibeli s svojimi.
Zgodi se to tedaj, ce se mati huduje nad otrokom, kadar se joce, in radi sitnosti, ki
jih ima Z njim; e ni vesela, da je mati, in e premalo misli na otroka in ga polozi
predalec od sebe, da materina oblast ne seze vet tako dalet. Nesreca je, da Skopnja-
kovega otroka ni mogoce takoj loCiti od pravega in ga mati spozna Sele, ko bi moral
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Le Laumes come "organizzatrici" e protettrici del lavoro femminile
sono invece paragonabili alle Bele Zene o Zalik zZene slovene. Questo &
un altro parallelo folclorico da indagare in ricerche successive.

ek

A prescindere dalle concrete analogie tra il baltico e lo sloveno,
ricostruite a diversi livelli, bisogna sottolineare che la ricerca di tali
paralleli deve esser vista senza dubbio nel quadro piu ampio della
ricerca e dell'analisi di paralleli baltico-slavo meridionali. La scoperta di
analogie sistematiche tra il baltico e lo slavo meridionale puo diventare
un argomento molto importante per la soluzione del problema delle
relazioni balto-slave. ‘

otrok ze govoriti. Pravega otroka Skopnjak materi vme, Ce pretepe Skopnjakovega
otroka s tremi mladimi leskovimi Sibami, katere mora vrezati na Marijin praznik»
(MODERNDORFER 1934, pp. 9-10). Per la tradizione lituana: «... be ty buvo daug
pikty laumiy. Jos vogdavo zmoniy vaikus. Pavogto vaiko vietoj jos padedavo
Siauduy ry$ulj, is kurio pasidarydavo laumiukas. Zmones to nezinodami augindavo
per savo vaika. Paauges berniukas isbegdaves i giria pas laumes». (BALYS 1956, n°
427). Cfr. «Laumiuka reikia musti Sermuksnine rykste ant kryzkeles, ant meslyno,
saulei leidZiantis arba tekant, laumes 3luota, epu$es, sermuksnio ir 3altek3nio
rykstemis ant slenks¢io» (VELIUS 1977, p. 103). «Seny senovej apmainydavo
laumes vaikus. Syki vienai moteriSkei apmaine vaika: laume savo paliko, o ana
moteriskes nunese. Tie Zmones apie ta maina nieko nezinojo. Tas paliktas vaikas
uzaugo iki dvidesimties mety, o vis nieko nesnekejo» (BALYS 1956, n° 43; cfr. LD
1979, pp. 20-21).

¢) La seduzione. Per la traduzione slovena: «Ker se skopnjak spreminja tudi v
zale kmetske fante in goljufa in zapeljuje pridna in poStena dekleta, mora vsako
deklico v Zili umiak hlapec, ki je bil rojen na kvartni petek. To pomaga, da
Skopnjak vsaj potem ne more zapeljevati dekleta, ko dozori» (MODERNDORFER

1934, p. 10). Per la traduzione lituana: «Apie Luponius ejgs viens zens vakare

arklius isvedes namo ir patikes nepazistama mergel¢. ... Ta mergele klausianti: "Ko
ziari, ar nepazisti?" Sis sakas: "Nelabai pazistu.” - "Nu tai, - sakanti, - eiks pasise-
liot!" Tas zens tuoj apynasrius pasimetes, prie jos Seliotis, nu jiedu Seliotis per visa
naktj, neleidzianti ir gana. Ant ryto atrade ta zena ka tiktai gyva. TreCioje dienoje ir
mires» (BALYS 1956, n° 27; cfr. VELIUS 1977, pp. 104-108).
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Baltico-slovenica. Einige mythologische Parallelen
Nikolai Mikhailov (Pisa - Auer)

In dem Artikel werden fiinf baltisch-slowenische Parallelen angefiihrt und
analysiert: 1) pruss. Curche - slow. Kurent; 2) pruss. kresze - slow. kres; 3) lett.
naves mdte - slow. navje; 4) lit. Perkunas, lett. Perkons, pruss. *Perkuns - slow.
Kresnik; 5) lit. laumes (laimes) - slow. Sojenice, rojenice; lit. laumes, laumiukas -
slow. Skopnjak. Die ersten drei Parallelen stimmen sowohl auf sprachlicher als auch
inhaltlicher Ebene (d. h. typologisch und funktionell) iiberein, die letzten zwei nur
typologisch und funktionell. Die erste Parallele kénnte als eine exklusive Isoglosse
betrachtet werden, die zweite ist sprachlich nicht exklusiv, aber sehr bedeutsam (fast
exklusiv) auf der mythologisch-ritualen Ebene. Bei der dritten geht es um
verschiedene Realisierungen desselben sakralen Urstammes in der baltischen und in
der slawischen Tradition. Die dritte Analogie betrifft das Motiv des sogenannten
baltisch-slawischen Hauptmythos. Man kann vermuten, daB der slow. Kresnik eine
spétere lokale Hypostase des Donnergottes ist und als solcher mit den baltischen
Donnergottheiten verglichen werden kann. Die fiinfte Parallele ist rein folkloristisch.
Es handelt sich um dieselben Funktionen und Eigenschaften verschiedener Figuren
einerseits der litauischen und andererseits der slowenischen Tradition. Die Liste -
solcher Parallelen kann wahrscheinlich noch ergdnzt und dann als ein Teil der
Gesamtheit der baltisch-siidslawischen Ubereinstimmungen betrachtet werden.
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