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PREDGOVOR

Hrvatski mythos tema je koju sam u trenutku pisanja izucavala ve¢ neko vrijeme, a koja
se izrodila kao Zelja da se pri¢e moje prabake, cukunbake i onih prije njih u $to vecoj mjeri
ocuvaju za nove generacije. Ovoga rada ne bi bilo bez podrSke mojih roditelja, koji su me
podupirali na svakom koraku studija. Suprugu Emanuelu zahvaljujem na strpljenju koje je
imao dok sam duboku u no¢ ispisivala stranice biljeski o temi koja se njemu cCinila luckastom.
Svojim kéerima Isabelli i Sofiji mogu zahvaliti na podsjetniku na jednostavnost zivota i na to
da je magija samo treptaj daleko. Ovaj rad ujedno je i za vas, jer naslijede ostaje vama, a na
vama je da ga prenesete na buduce narastaje.

Posebnu zahvalnost zelim iskazati svim kazivacima koji su mi povjerili pri¢e svojega kraja i
predali ih u moje ruke, znaju¢i da ¢e biti zapisane i kao takve otvorene javnosti. Ovdje
spadaju susjeda Katica, kuma Zdenka, moja majka i vrsni umjetnik i kaziva¢ Zdenko Basi¢,
autor 1 ilustrator ocaravaju¢ih knjiga od koje bih osobito izdvojila Mjeseceve Sjene,
Sjeverozapadni Vjetar i Mogute. Kroz svoj rad Zdenko se intenzivno bavio ovom tematikom i
sretna sam §to me pustio u svoj svijet i time obogatio sadrzaj ovoga rada.

Zelim zahvaliti i svojoj instruktorici bereginja Kristini Rastovi¢ koja s nama dijeli mudrost
starih simbola 1 Zenske energije.

Svojoj dragoj 1 poStovanoj profesorici mr.sc. Ines Jemri¢ Ostoji¢ Zelim zahvaliti na podrSci
pruzenoj kroz mentorstvo u ovome radu. Hvala Vam Sto ste mi pruZzili priliku dokazati
vaznost ove teme u kontekstu hrvatskog kulturnog identiteta i naslijeda.

U sjec¢anje na baku Doru....
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SAZETAK

Hrvatski Mythos odnosi se na bogatstvo nematerijalne kulturne bastine Hrvatske koje je
sadrzano u njezinim pri¢ama, legendama, narodnim vjerovanja, tradiciji, puc¢kim magijskim
praksama i hrvatskoj mitoloskoj proslosti.

Hrvatski mitoloSki panteon teSko mozemo odvojiti od praslavenskoga, pa je za potrebe
rekonstrukcije i rekreiranja hrvatske mitoloske proslosti bilo nuzno analizirati njihovu
zajednicku komponentu. Temeljnom analizom i interpretacijom tekstova izvedene su moguce
varijacije hrvatskog panteona, od kojih je najvjerojatniji onaj koji u svom sastavu sadrzi
Svaroga/Peruna i Mokos, Velesa/Crnoboga, Stribora, te Jurja i Maru (Moranu). Elemente
mitoloskih pri¢a pronalazimo u poganskim obicajima koji su uspjeli ostati sacuvani uz
katolicki nauk. Iz lokalnih legendi, bajki, pri¢a i kazivanja saznajemo sve o vjerovanju u
fantasticna bi¢a Hrvatske, od kojih se posebno istiCu vrimenjak, krsnik, vile,
vjestice/coprnice, Strige, Striguni, Strolige 1 more, te ih potom usporedujemo sa bi¢ima iz
isto¢noslavenske usmene bastine poput kikimore, rusalki i babe Jage.

Navodi se vrijednost mitoloskog i poganskog naslijeda hrvatske kulturne bastine i donose se
prijedlozi za poboljSanje kulturno-turisticke ponude vezane uz ovo podrucje.

Kljucne rijeci: fantasticna bi¢a Hrvatske, slavenska mitologija, hrvatska mitologija, pucka
magija, nematerijalna kulturna bastina, usmena predaja
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Title in English: CROATIAN MYTHOS

ABSTRACT

Croatian Mythos refers to the richness of Croatia's intangible cultural heritage contained in its
stories, legends, folk beliefs, traditions, folk magic practices and Croatia's mythological past.

The Croatian mythological pantheon can hardly be separated from its slavic origins, so
analysis of their shared components and elements was necessary in order to recreate a
possible system of Croatian mythological past. By conducting thorough analysis and
interpretation of available texts, | suggested a few variations of Croatian pantheon. The most
probable variation includes the following gods and godesses:Svarog / Perun and Mokos,
Veles / Crnobog, Stribor, Juraj and Mara (Morana). Along with strong Catholic faith,
elements of mythological stories and pagan customs have managed to prevail on the outskirts.
Local legends, fairy tales, stories and narrations provided us with a collection of fantastic
creatures of Croatia, of which Svarog/Perun, Mokos, Veles/Crnobog, Stribor, Juraj i Mara
(Morana) stand out the most. We compared this creatures to the creatures of eastern slavic
folklore such as kikimoras, rusalki and Baba Jaga.

The value of the mythological and pagan heritage of the Croatian intangible cultural heritage
is stated and proposals for tourist products related to them are introduced to the reader.

Key words: fantastical beings of Croatia, slavic mythology, croatian mythology, folk magic,
intangible cultural heritage, world of mouth, lore
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1. UvOD

Rad zapodinje grékom rije¢i mythos, iako je u njegovoj srzi hrvatska bastina kao dio
hrvatskog kulturnog identiteta. Cemu dakle odabir rije¢i mythos? Mythos je gréki izraz za
pripovijest, pri¢u, usmenu predaju, legendu, a jedna od definicija posebno zanimljivih u
kontekstu ovoga rada mythos objasnjava kao uzorak vjerovanja neke grupe ili kulture, koji je
gesto izrazen simboli¢ki.! Hrvatski mythos u naslovu ovoga rada odnosi se na zbir o¢uvanih ili
rekonstruiranih vjerovanja slavenske i — unutar nje — hrvatske mitoloske proslosti i na
kulturnu bastinu koja je oCuvana kroz narodne bajke, pripovijetke i mitove, ali i folkorne
prakse koje u sebi sadrze tragove poganskih (paganskih) i magijskih obiljezja. lako je ova
tema cesto zanemarivana i diskiriminirana u sklopu proucavanja hrvatskog kulturnog
identiteta, iznosim tezu da je ona od bitnog znacaja kada je u pitanju nematerijalno kulturno
naslijede 1 u nekim slucajevima obiteljska, tj. osobna bastina njezinih stanovnika. Prenosenje
narodnih vjerovanja i poganskih obrednih i magijskih elemenata kroz generacije jedinstveni je
primjer postojanja obiteljskog kulturnog naslijeda kakva nalazimo kod mnogih europskih
zemalja (kao §to je to Cest slucaj u Litvi i Latviji, Ukrajini, Poljskoj, Bugarskoj, Rumunjskoj,
Bosni i Hercegovini, te Hrvatskoj). Ovakav vid naslijeda u ruralnim se naseljima odrzao duze
vrijeme 1 mogli smo ga zabiljeziti zahvaljuju¢i novim generacijama koje mozda i nisu osobne
svjedocile ovakvim obicajima, ali su o njima slusale od strane svojih baka, kako je to naj¢esce
bio slucaj. Dio motivacije za pisanje ovoga rada bila je i prethodno postojeca zelja da se
ovakvi obicaji koji polako jenjavaju uz zaborav starih tradicija spase od zaborava i da se
istakne njihova kulturna vrijednost. Stekla sam dojam da se od ovih pitanja u zajednici
uglavnom zazire zbog novih tradicija 1 prihvacenih vjerskih sustava, no ovakvi se primjeri ne
smiju gledati kao prijetnja dominantnoj religijskoj strukturi, ve¢ kao vrijedan povijesni
doprinos i antropolos§ko kulturoloski znacaj shvacanju sinergije ¢ovjeka, prirode i poimanja
nadnaravnog kakvo je postojalo prije globalne i lokalne urbanizacije. Kako se navedena
pitanja vezu uz kulturno znacenje, nematerijalnu bastinu i bolje razumijevanje nase kolektivne
proslosti, uvidjela sam da bi se istrazivacki i teorijski dio ove tematike najbolje ostvario kroz
kolegijj Hrvatskog kulturnog identiteta.

U svrhu prikupljanja veceg broja originalnih pripovijesti, narodnih vjerovanja i legendi,
provela sam neformalni tip intervjua sa starijim ¢lanovima zajednice do kojih sam uspjela
do¢i preko osobnih kontakata. Intervjuirani su sa podruéja Hrvatskog zagorja, Prigorja,
sjeverne Medvednice i Gornjeg Stenjevca. Intervjuirani kazivaci biti ¢e navedeni u popisu
literature i ostalih izvora, ali se intervjuom necu koristiti kao znanstveno istrazivackom
metodom, ve¢ kao novinarskom tehnikom bez kvalitativne obrade rezultata.?

1 Merriam-Webster: https://www.merriam-webster.com/dictionary/mythos Datum pristupanja: 28.05.2022.

2 Radu su uz vanjske priloge, priloZene i autorske ilustracije koje ¢e biti posebno navedene, a koje se
ne mogu ponovno distribuirati bez navodenja autora.
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Prvo poglavlje rada Hrvatska mitoloska proSlost i poganski elementi u hrvatskoj tradiciji
vezano je pretezito uz teorijski dio, odnosno Sintezu, analizu i interpretaciju dostupne strucne
literature. Citatelj se sustavno susreée sa dokazima postojanja predkri¢anske duhovne
tradicije koji se potom objasnjavaju u globalno europskom kontekstu. Podpoglavlje Tragovi
duhovnih vjerovanja u prapovijesti i prije pojave krséanstva i njihovi odjeci prate prve
obrede Neandertalaca, znacaj i prijetnju inkvizicije na oCuvanje poganskih elemenata u
modernoj tradiciji, te tradicije i sustave vjerovanja ocuvane do predratnog razdoblja na nasim
prostorima. Oni nisu nuzno u sukobu sa dominantnim svjetskim religijama, a odredene
ritualne elemente poganskog porijekla nalazimo c¢ak 1 u katolickim obredima. Drugo
podpoglavlje Slavenski panteon i pokusaj rekonstrukcije prahrvatskog panteona bavi se
slavenskim mitovima koji su se prenosili na nasim prostorima i U njemu se pokusavaju
razluciti razlike izmedu varijacija panteona bogova i bozica razli€itih juznoeuropskih zemalja.
Tre¢e podpoglavlje Ostaci poganskih vjerovanja u hrvatskim obicajima donose niz hrvatskih
tradicija vezanih uz pogansku i mitoloSku proslost Hrvatske, koji su izvedeni iz stru¢ne
literature, ali i provedenih intervjua sa ispitanicima koji su djetinjstvo proveli u ruralnim
krajevima oko razdoblja Drugog svjetskog rata i poslijeratnog razdoblja.

Drugo poglavlje rada Bastinska predaja fokusirano je na vjerovanja u nadprirodne dogadaje i
stvorenja koja se pojavljuju u hrvatskim autohtonim bajkama, ali i usmenoj predaji. Rijec je o
pricama koje su se uglavnom pricale uz ognjista kuca tijekom dovrsavanja kuc¢anskih poslova,
a nakon rada u polju. Ovdje je kljuéno naglasiti da se postojanje ovih prica i bastine odrzalo u
ruralnim podrué¢jima, dok je u gradu cesto padalo u drugi plan. Ova je tematika najvise
zastupljena u prvom i drugom podpoglavlju Narodna kazivanja, videnja i vjerovanja te
Fantasticna bica hrvatskih bajki i usmene narodne predaje. U treCem podpoglavlju
Ekonomska vrijednost bastinske predaje ovaj se dio hrvatskog kulturnog naslijeda stavlja u
ekonomski kontekst i donose se prijedlozi za bolju interpretaciju ovoga dijela bastine.
Lokalne se manifestacije usporeduju sa globalno poznatima i isticu se razlike u njihovim
razmjerima.

Zakljuc¢kom se sve donesene teze i spoznaje dovode u cjelokupan kontekst kroz koje se
ponovno objasnjava prisutnost i vrijednost ove vrste nematerijalnog kulturnog identiteta.
Narodna su vjerovanja, kazivanje i price oblikovale narastaje, kreirale arhetipove 1 utjecale na
cjelokupan mentalitet ruralnih sredina. Danas nam one sluze kao spona sa nekadas$njim,
mirnijim nac¢inom zivota kada je Covjek vise vaznosti pridodavao duhovnim i misti¢nim
aspektima Zivota, nego li materijalnim dobrima. Ovakav je svjetonazor u ve¢oj mjeri i§¢eznuo
pojavom i integracijom kapitalizma u drustvo, koje je zauvijek promjenilo na$ nacin Zivota i
drustvene strukture.

Ova tema, iako ne od iznimne ekonomske vaznosti, od neprocijenjiva je znacaja za pojedine
grane sociologije, antropologije i etnologije. Njezin najveci doprinos je zivo svjedocanstvo o
dvojnosti sustava vjerovanja kakvo je postojalo u predratnom razdoblju i koje je prozimalo
veliki dio zivota nasih predaka.
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2. HRVATSKA MITOLOSKA PROSLOST | POGANSKI ELEMENTI U
HRVATSKOJ TRADICIJI

Prvo poglavlje fokusirano je na traganje za poganskim korijenima obi¢aja koji su se u manjim
selima odrzali i do danaSnjeg dana. IzuCava se praslavenski i iz njega izveden prahrvatski
panteon i isticu se poganski elementi u sacuvanim tradicijama.

2.1 TRAGOVI DUHOVNIH VJEROVANJA U PRAPOVIJESTI | PRIJE POJAVE
KRSCANSTVA I NJIHOVI ODJECI

Izraz poganin prvotno se Koristio u odnosu na rano kr$¢anstvo, kao pogrdni naziv za
nekrs¢anske 1 nezidovske religijske tradicije (Partridge, 2005). Postupno se ovaj izraz uvukao
i u popularnu kulturu te kroz filmsku industriju zadobio poprili¢no iskrivljeno znacenje. Tako
¢emo danas nerijetko cuti kako svecéenici optuzuju poganske obicaje koji su i danas prisutni u
drustvu (npr. dubljenje tikvi za Haloween) povezujuci ovakve obicaje sa Sotonom. Danas radi
globalizacije i vece dostupnosti znanja i informacija koje dolaze direktno iz poganskih
skupina znamo da je ono $to je Crkva dugo pripisivala poganskim atributima neto¢no. Tako
primjerice, mnogi pogani danas odbacuju vjerovanje u Sotonu, jer je postojanje Sotone i Boga
krc¢anski koncept za koji oni u svom duhovnom sustavu uopée nemaju temelje (Partridge,
2005). Nadalje, Christopher Partridge (2005) navodi kako su rituali i simbolika pogana
centirani primarno oko prirodnih ciklusa poput mjesecevih mjena, solarnih i tjelesnih ciklusa.
Ukoliko se vodimo ovom definicijom, mozemo do¢i do zakljucka da je vec¢ina naroda, ako ne
1 svi, u nekom trenutku bila ,,pogana‘. Zasto je to tako? Jer su prvotne religije bile bazirane
upravo na prirodi. Kada su prvi ljudi promatrali svijet oko sebe i pokusavali u njemu pronaci
simboliku i djelovanje visih sila, odgovore su trazili u promjenama u svijetu oko sebe, u
vremenskim uvjetima i smjeni godisnjih doba. Stovanje boga sunca imalo je smisla jer je
njima Sunce bilo kljuan element za prezivljavanje, a isto vrijedi i za prirodne elemente.
Voda, zrak, vatra i zemlja elementi su bez kojih ne bi moglo biti zivota i upravo su zato
,»primitivnim* civilizacijama oni bili sveti.

Kada tragove prvih vjerovanja potrazujemo medu neandertalcima, dokazi upucuju na ponekad
1 kontradiktorna otkrica.

Neobi¢ni nacini na koji su neandertalci pokapani znanstvenicima predstavljaju
potencijalno postojanje ritualnih postupaka u srednjem paleolitiku (Karavani¢, 2004).
Karavani¢ (2004) istice kako bi postojanje ritualnih pokapanja moglo upucivati na
sposobnost razumijevanja simbolike, na postojanje religije ili duhovnosti, no da bi i
sve od navedenog moglo biti pogresno, te kako bi pokapanja mogla biti rezultat
odrZzavanja higijenskih uvjeta. Pronalazak oskvrnutih lubanja donio je mnoge
nepoznanice o nacinu zivota Neandertalaca, jer su slicne lubanje pronadene u Guatarri
u ltaliji, gdje je ustanovljen kult lubanja u sklopu kojega je postojao kanibalizam.
Vjerojatno se vjerovalo da se konzumiranjem mozga pokojnika mogu naslijediti
njegova znanja i mo¢. Ogrebotine na kostima krapinskih Neandertalaca predstavljaju
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jos jednu zagonetku, a pretpostavka je da su nastale uporabom oStog predmeta, Sto
moze biti jo§ jedan dokaz u korist kanibalizma ili odraz vjerovanja da se
odstranjivanje mraspadljivog tkiva oslobada duh pokojnika (Karavani¢, 2004).

Cak se i u srednjovjekovnim spisima spominju Hrvati kao poganski narod (.....i ognju se mole,
zovuéi ga Svarozicem*. (Belaj, 2007). Belaj (2007) napominje kako je ¢ak i kroniCar Saxo
Grammaticus upisao slavenski hram boga Svantevida na otoku Rujani. Ovaj podatak
spominje i Franjo Ledi¢ (1969) koji postojanje toga hrama smjesta ve¢ u 4. stoljece.
Konstantin Porfirogenet (oko 950.) u djelu O upravljanju carstvom rekao je: Hrvati Sto sada
stanuju u krajevima Dalmacije potjecu od nekrstenih Hrvata, nazivanih takoder Bijelima, Koji
prebivaju s one strane Madarske i blizu Franacke, a susjedi su im Slaveni, nekrsteni Srbi.
Sli¢ne biljeske o doseljenim Hrvatima nalazimo i kod drugih autora, pa tako Kati¢i¢ (2008)
isti¢e kako je i Prokopije iz Cezareje o religiji Slavena zabiljezio iduce: Misle da je jedan bog,
koji je tvorac munje, gospodar svega i Zrtvuju mu goveda i sve zrtvene zivotinje. Sudeci prema
danom opisu, rije¢ je vjerojatno o Perunu, tj. Gromovniku.

Od fizickih dokaza starih vjerovanja, mozemo spomenuti tri monolitna spomenika sa
isklesanim likovima Svaroga pronadena na dnu rijeke Regnice, kod grada Bamberga. Franjo
Ledi¢ (1969) njihov pronalazak na ovome lokalitetu tumaci ¢injenicom da su franjacke vojske
za vrijeme Karla Velikog palile i unistavale slavenska sveta mjesta i hramove. Tako su se
mozda nekih kipova rjesili bacivsi ih u rijeku. Kada su u pitanju hrvatski prostori, u prikazu
Cetiri evandelista na freski crkve sv. Marije od Lokvi¢a u Dvigradu nalazimo naslikano Sunce
sa atributima ljudskog lica. Je li ovakva personifikacija samo odraz umjetnicke slobode,
simbolike ili se u njemu zapravo krije ostatak poganskog kulta boga Sunca? Ukoliko dovoljno
poznajemo vlastitu mitolosku proslost, lakSe ¢emo prona¢i odgovor na ova pitanja. Pri tome
uvijek valja biti oprezan, jer se simbolizam moZe isCitati 1 ondje gdje moZda nije namjerno
smjeSten. Nije li 1 samo drZanje voca na stolu, kao simbol obilja, proiziSlo iz nekadasnje
obredne kulture, pri kojima se tako izlozena hrana davala na zrtvu bogovima? Kod
proucavanja hrvatske mitoloSke proslosti, istrazivanje uvijek zapocinje u Sirem kontekstu, u
odnosu na ostale zemlje slavenskog govornog podru¢ja. Od Madarske, preko Slovacke pa sve
do (1 danas u srcu poganske) Poljske. lako se Cesto u ekonomskim sferama volimo svrstavati
medu zapadno-europske zemlje poput Njemacke i Austrije, jezik nije zanemariva komponenta
kada je u pitanju poimanje zajednickih elemenata kulture. Zapravo, moglo bi se re¢i da je on
temeljna komponenta. Teritorij je varijabla. Pripadnik neke nacionalnosti istu moZe njegovati
¢ak i ako veci dio zivota zivi u inozemstvu, Uz preduvjet poznavanja materinjog jezika i
njemu pripadajuce kulture 1, posljedi¢no tome, kulturne bastine. Upravo su usmena bastina,
najstariji obicaji 1 vjerovanja ono §to oblikuje mentalitet nekoga naroda, a usmena bastina,
folklorna vjerovanja i mitoloSka proSlost se upravo zbog svoje krhkosti valjaju uvrstiti u
najbitnije elemente kulturnog ideniteta. Do narodnih vjerovanja lakSe je do¢i, nego li do
realne slike mitoloske proslosti jer su se vjerovanja bez obzira na politicku situaciju zemlje
prenosila s koljena na koljeno. Kod mitoloske proslosti vrijede drugi parametri jer su sva ona
iskonska vjerovanja prvih naroda bila prijetnja dominantijoj kulturi ili vladaru. I dok su Grci i
Irci ponosni na svoju mitoloSku predaju, o hrvatskoj se ne zna mnogo. Zasto je to tako,
mozemo vidjeti na primjeru Italije. Kada je Rim prihvatio katolianstvo kao jedinu ispravnu i
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vrhovnu religiju, narod je pod pritiskom morao odbaciti stare obicaje. Kako je Crkva
predvidjela da bi to teSko moglo pro¢i bez pobuna, stare su obicaje preuzeli i izmijenili u
skladu sa filozofijom krS¢anstva. Dokaze za oCuvanje starih vjerovanja u sklopu kr§¢anstva
profesor francuske srednjovjekovne literature, Philippe Walter (2014), vidi u dijelovima
kr$¢anskih obicaja koji nisu zabiljezeni u Bibliji, a ne mogu se opravdati i objasniti
filozofijom kr$éanstva. To je i1 razlog reformacije dogmi u 16. stolje¢u, kada je izbaceno
Stovanje Djevice 1 svetaca. Ono §to ide u prilog tezi o preuzimanju obicaja i njihovoj
transformaciji u ruho kr$¢anstva, pismo je Pape Grgura Velikog sa pocetka 18. stolje¢a u
kojemu daje uputu svojem misonaru prema kojoj se idoli iz poganskih hramova Germana
Angla trebaju unistiti, no hramove je trebalo sacCuvati, posvetiti i pretvoriti u krS¢anska
sveti§ta (Walter, 2014). Sto ovo pismo dokazuje? Dvije su moguénosti: Papa je predvidio
moguci ustanak koji bi unistenje germanskih hramova moglo izazvati, ili je i sam vjerovao da
takva mjesta doista drze odredenu mo¢. U ovome nailazimo na objaS$njene kako je dio od
strane crkve kategoriziranih poganskih ili hereticnih vjerovanja uspio prezivjeti upravo kroz
pucke tradicije vezane uz odredene blagdane i svetkovine, ali i kroz samu simboliku crkvenih
obreda. Bozi¢ i Uskrs odvijaju se o kvartama, odnosno nekoliko dana o zimskom solsticiju i
proljetnoj ravnodnevnici.

lako se poganske prakse ¢ine ne¢im dalekim i nama nedokucivim, njihovi su odjeci ostali
saCuvani kroz razne kulturne i1 duhovne pravce koji su se formirali u idu¢im stolje¢ima
oslanjajuci se na staro korijenje. Danas su osobito popularni rekonstrukcijski misti¢ni pravci
koji se oslanjaju na tradiciju i pretke u duhovnom radu. Jedna od ovakvih praksi su bereginje,
¢ija se praksa realizirala u Rusiji i prosirila Europom prije nekoliko godina. Ono $to bereginje
¢ini osobitim i privla¢nim je izmedu ostalog i na¢in na Koji se one usvajaju, a to je kroz
usmenu predaju. O bereginjama za razliku od drugih danas popularnih neopoganskih i
misti¢nih pravaca (poput wicce, neodruizma, hermetizma, teleme, armanizma i adonizma) ne
postoji pisana knjiga. *Kod nabrojanih pravaca treba naglasiti da ih je znatno vise, no da se ne
mogu svi postoje¢i izdvojiti jer su nastali kao varijacija onih postojecih 1 elektlizma. Tu
postoje i oni Cije je podrijetlo manje jasno (primjerice brujerija i stregheria). Bereginje su
jedan od takvih pravaca jer su nastale teorijom o postojanju univerzalnih arhetipova i znacenja
u vezovima na tkanjima razli¢tih slavenskih zemalja. Poducavatelji bereginja vjeruju da
bereginje imaju odredenu poveznicu sa astrologijom i da su se uzorci vezli po rodenju dijeteta
promatraju¢i nebo i U njemu pronalazeci oblike i znakove. Ovi su simboli vezani uz 27
pokreta ili vjezbi zbog kojih se ova praksa ponekad naziva i slavenskom jogom. Ipak, za
razliku od joge u bereginjima je klju¢an duhovni aspekt genetskog znanja ili genske memorije
(koja je fenomen proucavan i u psihologiji). Bereginje su podijeljene u tri svijeta: prav (gornji
svijet) jav (stvarni, ovozemaljski svijet) i nav (podzemni svijet — vezan uz nase pretke). 4 Uz
simbole se izgovaraju i afirmacije koje pomazu povezati simbol i snagu naseg uma.

3 Navedeni podatci ste¢eni su kroz osobno sudjelovanje u nekoliko radionica o berginjama pod vodstvom
hrvatske certificirane trenerice bereginja Kristine Rastovi¢

4 Sensa, Preuzeto sa: https://sensa.story.hr/Duhovnost-i-emocije/Osobni-razvoj/al8095/Jeste-li-culi-za-
Bereginje-slavensku-inacicu-joge-koja-osnazuje-zene-i-ispunjava-njihove-zelje.html (17.06.2022.)
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2.2 SLAVENSKI PANTEON I POKUSAJ REKONSTRUKCIJE PRAHRVATSKOG
PANTEONA

Pri rekonstrukciji praslavenskog i u sklopu njega, prahrvatskog, panteona, nailazimo na blage
varijacije u mitoloskoj kronologiji. Tako se na nekim podru¢jima moze prona¢i mit o
postanku, dok se drugdje on ne spominje. Usporedivan sa kr§¢anskom metodologijom, pri¢a o
prapocetku koju spominje Nikola Suci¢ (2013) u velikoj mjeri aludira na pri¢u o stvaranju
covjeka prema biblijskom opisu. Temeljne su razlike postojanje svemira u mitoloskoj
varijanti 1 jednakost bogova, odnosno postojanje muske i zenske kreacijske energije. U mitu
se spominje Duh vjecnosti kojega bismo mogli direktno povezati sa Duhom Svetim, §to
upucuje ili na upitnu autenti¢nosti mita i mogu¢ kasniji datum njegova nastanka ili na dokaz o
preuzimanju poganskih elemenata 1 njihovoj transformaciji u krs¢anski sustav vjerovanja. U
prvom sluc¢aju, trebamo biti oprezni pri prouc¢avanju grade. Popularnost i velik rast interesa za
folkloristiku i lokalni mythos biljezila je nagli rast tijekom romantizma, kada je nicao i
odreden broj navodno antic¢kih otkri¢a za koje se kasnije uspostavilo da su lazni. Ukoliko je
rije¢ o dobro o¢uvanom mitu, tada nam on pruza dobar uvid u Zivotnu filozofiju ,,poganih*
naroda. Njihov je stvoritelj, bas kao i u istocnjackoj kulturi, dualan. Odnosno, za stvaranje
covjeka bilo je potrebno musko i Zensko bozanstvo, §to ukazuje na primijenu prirodnih nacela
u sklopu poganskih vjerovanja. U ovom je mitu vrthovno boZanstvo bog Svarun, a uz njega
vlada Zena Bozena Vida. Svarunov je znak svastika jer ona simbolizira svjetlost, a Svarun se
smatra bogom svemirske svjetlosti. Krakovi svastike idu od smjera istoka prema zapadu
(svastika je danas na loSem glasu radi kukastog kriza), a prvotno je bila opisana krugom
simbolizirajué¢i sun¢evu plocu kao kolotur (Suci¢, 2013). Prema predaji, BoZena jednoga dana
usne san o njihovoj djeci — ljudima i ta se ideja svidje Svarunu, te oni zajedno stvore prve
ljude — Sonju (Ljubljanku) i Dubravka (Suci¢, 2013). Zanimljiva je pojedinost da su oni
stvoreni iz dva stabla, dva hrasta, $to bi moglo objasniti zaSto su pogani prirodu Stovali 1 kroz
kult stabala, te zasto je upravo hrast posveéen Perunu (Suci¢, 2013). U kult stabala ubrajaju se
jela, cipres i jasen (Suci¢, 2013).

Nacelo jednakosti muskarca 1 Zene, $to u bozanskom, $to u ljudskom aspektu, ono je §to
stavlja autenti¢nost ovoga mita na vagu. Ukoliko je ovaj mit zapravo novijeg postanka, on je
oCigledan odijek promjene svjetonazora drustva u pogledu prava zena. No, ukoliko je ovaj mit
uistinu prezivio zub vremena i kao takav preostao jo§ od predkr§¢anskih vremena, tada on ide
u prilog antropoloskim tezama o postojanju matrijarhata u prapovijesti, ali i kasnije, u prvim
civilizacijama. Bez obzira na vremensku komponentu ovoga mita, postojanje vrhovnog
boZanstva imena Svarog vjerodostojno je i on se javlja kod svih slavenskih naroda pod
nazivima: Svjetlobog, Praotac, Prabog, Dazdbog, Dobribog, Svarun, Svarog, Sveznadar,
Svevid, Stari Vid, Visnji, Bijelobog (Suci¢, 2013; Green, 2009; Dixon-Kennedy, 1997). lako
je postojanje Svaroga, pa ¢ak 1 njegove zene doslijedno kod slavenskih naroda, tako nailazimo
i na dvije ucestale verzije mita o postanku svijeta. Drugi se mit o postanku odnosi na
postojanje dvaju bogova, Cernoboga i Bijeloboga. Cernbog, Cort, Zlebog, Cert, javlja se
takoder u svim slavenskim mitoloskim predajama. Prema ovom mitu, Bijelobog i Cernobog
stvorili su svijet zajedno, a Cernobog je zasluzan za planine (Green, 2009) ili moévarna
podrudja, pustinje, bare i neplodno tlo (Su¢i¢, 2013). Cort je oponasao Svarogovu moé, no
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nije bio toliko uspjesan u stvaranju jer je umjesto ,,U moje i Svarogovo ime*, uporno
ponavljao samo vlastito ime, ne zele¢i sebi priznati da je Svarog moc¢niji od njega (Sucic,
2013; Green, 2009). Koji je od ova dva mita stariji, te jesu li oni uop¢e u opreci, ili je
jednostavno rije¢ o dva razlicita kronoloska dogadaja mitologije, mozemo samo nagadati, jer
su obje varijante moguce. Ukoliko je jedan od mitova stariji, on upucuje ili na jaCanje
poloZzaja Zene u druitvu, postojanje matrijarhata ili na demonizaciju Cernoboga kao posljedicu
prihvacanja dijela krS¢anskog svjetonazora. Ukoliko je rije¢ o dva razli¢ita dogadaja, mit o
Bijelobogu i Cernobogu opisuje stvaranje zemlje kao planeta, a mit sa bozicom kao mit o
postanku ljudi i fantasti¢nih bi¢a. Argument koji bi mogao i¢i u korist dva razli¢ita dogadaja
iste mitologije, je to $to je u mitu o muSkom i Zenskom bozanstvu svijet ve¢ bio stvorio
Svarun.

Preostali izvori govore nam o praslavenskom panteonu kada je u pitanju postojanje
raznovrsnih boZanstva, no postoji nekoliko nejasnih pojedinosti: hijerarhija medu bogovima,
te osobni odnosi bogova. Znamo da su Svarogova djeca Svarozi¢i, da su ona bozanstva
mjeseca, groma, kise i blijeska, kao i to da je Svarog vrhovni bog (Suci¢, 2013). Isto tako,
poznato je da se narod ¢eSce obracao Perunu, nego li Svarogu, Sto ponegdje moze poljuljati
hijerarhiju i ¢ak pobuditi ideju da se i ovdje mozda radi o istom bogu ili dvije razlicite grane
praslavenske mitologije. Ono §to nam onemogucuje potonji zakljucak je istovremena vjera u
Svaroga i u Peruna kod istih naroda. Ako se osvrnemo na ¢injenicu koju spominje Sucic¢
(2013), prema kojoj su Svarozi¢i boZanstva, a potom se navodi i boZanstvo groma, mogli
bismo pretpostaviti da je Perun mozda Svarozev sin. Ovome u prilog idu i izvori koji govore
da je Peruna mnogo, Sto bi moglo upuivati na to da se ponegdje Perun jednostavno
poistovje¢ivao sa Svarozi¢em (Belaj, 2007). Vitomir Belaj (2007) navodi primjer iz ruskoga
udzbenika koji datira iz 15. stoljeca, a koji govori: ,,Koliko ima neba? Perkuna je mnogo!*,
kao 1 primjer viSe baltickih tekstova u kojima je Perkuna Cetvero (isto¢ni, zapadni, sjeverni i
juzni). Ovakav bi nas opis mogao uputiti na personifikaciju strana svijeta, ali i na doslovno
vjerovanje u nekoliko bra¢a Peruna, $to pogoduje opisu viSe Svarozia. U tradicijskim
pjesmam Litve dajmanama, govori se da je Perukna Sest i da svi grme ili da ih je devetero, od
kojih samo jedan ne sijeva (Belaj, 2007). Ovakvi navodi upucuju na vjerovanje u nekoliko
brace koji su vladali istim ili slicnim silama. Proucavaju¢i daljnje ¢lanove praslavenskog
panteona, nailazimo na Striboga ili, kako ga je nazivala Ivana Brli¢-Mazurani¢ — Stribora. On
se opisuje kao bog vjetra, oluje i destruktivnih sila, $to bi ga moglo dovesti u bratsku vezu sa
Perunom. Jo$ jedna poveznica koja bi Svaroga mogla odrediti kao njihova oca jest to da su
oba boga bozanstva povezana sa nebom i nebeskim silama, a Svarog je bog Sunca (Green,
2009). Ovdje nalazimo jo3 i Ziboga (Suci¢, 2013) boga Zivota, rodnosti i ploda, koji bi
takoder mogao spadati u SvaroZice, tj. SvaroZeve sinove. Da se Svaroga i u drugim narodima
dozivljavalo kao oc¢insko bozanstvo drugih bogova, ide u prilog i ¢injenica koju nalazimo u
istocnoslavenskoj mitologiji gdje se Svarog opisuje kao Hefest (bog kovac), a njegovi su
sinovi Dazdbog - bog Sunca i Svarozi¢ -bog ognja i zadruznog ognjista (Ledi¢, 1969).
Dazdbog je samo drugo ime za Peruna, koji je Svarozev prvorodenac i koji je od oca
naslijedio strijele, zezlo, gromoder i kremen (Suci¢, 2013). Suci¢ (2013) dalje spominje kako
je Perunova pratnja orao, a porijeklo toga imena moglo bi se nalaziti u Cinjenici da je Perun
sveznaju¢, Sto nam govori njegov nadimak Svevid.
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Ovakvi ,,obiteljski odnosi propituju mjesto Cernoboga, kao polarne suprotnosti Svaroga — je
li on njegov brat ili bog koji postoji istovjetno sa Svarogom, bez ,,rodbinske* veze?

Idu¢i bozanski par koji se nejasno uklapa u praslavenski panteon su Rod i Rozanica, koji su
specificni za rusko podrucje. U Rusiji se upravo njemu pripisuju zasluge o stvaranju ¢ovjeka,
a dolaskom Peruna, njegov status pada i on postaje zastitnik doma i1 cuvar predaka (Green,
2009). S obzirom na to da je medu slavenskim narodima, ali i drugim mitologijama svijeta
ucestala pojava duha ¢uvara kuce, moguée je da je Rod zapravo vrsta bozanstva Domovoi
(Domaci). Rozanica je Rodova Zena, no u ruskom je jeziku njezino ime u mnozini, Sto aludira
na to da je Rod imao vise Zena — Rozhanitsy. Naravno, moguce je i da se ova varijacija imena
jednostavno predajom pogresno ocuvala. Rozhanitsy je naziv za sva zenska bozanstva koja su
poput Roda stitila dom, duhove predaka, ali su odredivale i ¢ovjekovu sudbinu i bile zasluzne
za plodnost zemlje (Green, 2009). Ovo ih dovodi u vezu sa nekoliko razli¢tih zenskih pojava
u praslavenskoj i prahrvatskoj mitologiji. Plodnost zemlje pripisivala se Mokosi, a ponegdje
joj se pripisivalo i tkanje niti covjekova zivota (Green, 2009), Plodnost zemlje ponegdje se
veze uz zasebno bozanstvo, Vlaznu Mati Zemlju (Phillips, Kerrigan, 1999) iako treba
napomenuti da je moguce i da je ona samo drugi vid Mokosi. Covjekova sudbina u drugim se
izvorima pripisuje sudenicama, koje nocu izlaze u susret svakom novorodencetu i kroje
njegovu sudbinu (Suci¢, 2013). Suci¢ (2013) navodi kako prve dvije donose srecu, a treca
odreduje trenutak smrti. Iz svega opisanog, lako je moguée da su sve navedene pojave
zapravo razli¢iti arhetipovi unutar jednog zenskog bozanstva — Mokosi.

Osim Cernoboga, javlja se jo§ jedno jednako negativno boZanstvo - Veles. Pri¢e o Perunu i
Velesu gotovo da su zrcalna slika odnosa Svaroga i Cernoboga. Novi element je to da je
Perunova Zena pripadala Velesu tijekom hladnjeg dijela godine. Za sada ¢emo ipak uzeti da je
rijed o Getiri razli¢ita bozanstva, jer je Veles prikazivan u nesto blazem aspektu od Cernoboga.
Veles je mracni bog, no njemu su se seljaci klanjali uz Peruna, za njih je on bio bok stoke, Sto
odgovara arhetipu divljine. Dokaz da su seljaci Stovali i Velesa navodi Belaj (2007 ),
pronasavsi ga u rusko-gr¢kim mirovnim pregovorima u kojima se uz Peruna seljaci kunu 1 na
Velesa. Mokos$ je Perunova Zena tijekom toplijeg dijela godine, a kada ona odlazi Velesu u
podzemlje, Sunce se simboli¢no povlaci s njom i nastupa zima. 1z ove simbolike proizlazi i
pretpostavka da je ondje gdje se spominju razli€ita Zenska boZanstva kao Perunove supruge,
zapravo rije¢ o drugom imenu za Mokos. Tako je to sluéaj u imenu bozice Sive, tj. Zive —
aspekta MokoSi u toplijem dijelu godine. VaZnost mokoSi u praslavenskom panteonu
doprinosi 1 ¢injenica da je ruski knez Vladimir ispred svojega dvora u Kiyicu od Zenskih
bozanstava postavio jedino Mokosin kip (Belaj, 2007). Belaj (2007) poziva se i na
Pogodinovu pretpostavku u kojoj on predlaze kako su Veles i Volos dva razlicita entiteta, od
kojh je Veles litvanski demon, a Volos ruski bog. Unato¢ ovoj teoriji, radi sli¢nosti izmedu
Velesa i Volosa, smatram da se radi samo o varijaciji imena, jer se u nasim krajevima on
definirao kao pastirski bog, sto odgovara opisu boga stoke i za to su se ovisno o pojedinom
kraju Hrvatske, koristila oba imena — Veles i Volos (Suci¢, 2013).

Perunova i MokoSina djeca su blizanci — Juraj i Mara, ¢ija pria zavrSava tragi¢no radi
Velesove ljubomore. Veles otima Jurja jos iz kolijevke i u proljece se Juraj i Mara zaljubljuju,
ne znajuci da time Cine incest. Da je Perun zaista imao sina, odaju i toponimi Hrvatske. Tako
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Kati¢i¢ (2008) navodi nazive tri vrha koji se nalaze nad rijekom Zrnovicom kod Splita —
Perunsko, Perun i Peruni¢. Upravo je ovaj deminutiv naziv za Perunova sina, mladoga boga
Jurja. Nadalje, Kati¢i¢ (2008) isti¢e da je na vrhu Perunskoga podignuta crkva Sv. Jure, §to je
neobi¢na podudarnost sa imenom Perunova sina. Kati¢i¢ (2008) odlazi i dalje te koledarske
pjesme smjesta u Istru gdje danas nalazimo uzvisinu Peruncevac koja se spusta u vodu u ¢ijoj
je nizini dolina zvana Lug, suprotno od mjesta Dol, bas kao i u koledama u kojima su koledari
odnosili mladoga boga Velesu (u Dol), kao i mjesto na kojem se odvijala sveta svadba (u
Lugu).

Juraj je poznat i pod nazivima Jarilo i Jarovit (Jarovit je ¢eS¢a upotreba naziva na nasSim
prostorima, iako je najuvrezeniji naziv za njega Juraj, Sto bi se moglo pripisati utjecaju
krS¢anstva). Ovakvo prenosenje likova poganskih bozanstva na svece prilikom pokrstavanja,
opisuje i Franjo Ledi¢ (1969), kada navodi da je kult boga Volosa nastavio zivjeti u Stovanju
sv. Vlahe, koji je takoder smatran zastitinikom pastira, dok se lik Peruna prenio na sv. Iliju.
Njega se slavilo u proljece, bas kao i rimskog boga Marsa, jer on u svom obli¢ju obnasa
personifikaciju budenja prirode, a kasnije su mu, ba§ kao i Marsu, pripisana obiljezja ratnika
(Suci¢, 2013). O Juraju kao bozanstvu najvise saznajemo iz koleda koje je interpretirao
Vitomir Belaj (2007) u djelu Hod kroz godinu, PokuSaj rekonstrukcije prahrvatskog mitskog
svjetonazora pod utjecajem Katin¢i¢evih djela. Kolede su pjesme pjevane u vrijeme Bozi¢a
od strane koledara, koji su na taj na¢in obilazili kuce i navijestali Bozi¢ (Belaj, 2007). Ovdje
Belaj donosi pretpostavku da je Perunov sin Juraj zapravo Bozi¢, mali bog kojega se spominje
u koledama, da je on taj koji odlazi u Velesov svijet (koji se u stihovima navodi kao crno
polje), gdje odrasta, ne znaju¢i da mu je Mara sestra. Mara i Juraj se prema Belajevoj
rekonstrukciji radaju oko Uskrsa, na Velikdan, jer nalazimo na viSe narodnih pjesama
prenosenih usmenom predajom koje u to vrijeme biljeze rodenje muskog i zenskog djeteta:

Rodena je Mara na dan/ Velikdan/ O, kako ju vidje jasno sunce/ O, grmnu, grmnu i tresnu/ 1z
jasnoga bez oblaka.

Iz navedenih stihova o Marinom (Moraninom) rodenju, moZemo zakljuéiti da je rije¢ o
dijetetu koje je plod bogova jer je sunce opisano u pjesmi zapravo Perun (kao bog neba), koji
je poslao grmljavinu u znak slavlja rodenja svoje kéeri (niotkud se javila grmljavina, $to se u
narodu uzima kao znak bozanske prirode). Slicnu interpretaciju donosi i Belaj (2007).

Stihovi iste pjesme:
Mi vam bumo sinka krali,
sinka krali, otpelali
Otpelali med rozZice
med roZice, fijolice

medu rajske djevice.
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govore o Velesovom podzemlju, na $to nam ukazuju motivi rajskih djevica koje su ponegdje
zamijenjene motivima deklica ili snaha, odnosno razigranih djevojaka S$to odgovara
folklornom opisu vila, koje su ¢esto povezane sa drugim svijetom. Detalj o blizanackoj vezi
Mare i Jurila Belaj pronalazi u stihovima belokranjske pjesme:

Oj sestrice, lepa si mi.
Bila bi lepa gliha!

Ne govori, bratec, toga
Od ljudi je presramota
Od boga je pregrehota.

Rije¢ gliha znaci jednaka (Belaj, 2007), a ostatak stihova aludira na temu incesta izmedu Jurja
i Mare. Njihovo se zaljubljivanje Cesto javlja vezano uz motiv kola. Motiv bozanske ljubavne
veze imedu brata i sestre ne javlja se samo u hrvatskoj mitologiji, $to mozemo odrediti kao
arhetip medu bogovima i univerzalno prihvacen dogadaj u mitoloskim vjerovanjima
(Grimassi, 1999). Belaj (2007) ovakvu logi¢nost dogadaja u mitologiji, iako je incest u narodu
nezamisliv, objasnjava tezom da svadba izmedu bozZanskih partnera donosi zemlji rodnost i
plodnost. To se moze posti¢i samo ako su oboje partnera najvisega roda.

Ovo se klanja zeleni Juraj — kirales!
Zeleni Juraj, zeleno drevce — kirales!
(..)

Sve su djevojke zamuz osle

Samo ostala Mara djevojka

Mara imala zlatnu jabuku-

Puno gospode za jabuku drze

Komu jabuka, tomu djevojka.

Juri jabuka,

Juri djevojka,

Jura ju tace u rano polje,

U rano polje, u crne gore — kirales!

Ranom zorom su Mara i Juraj zgrijesili, a crna gora je motiv koji najvjerojatnije simbolizira
tragi¢nu sudbinu koja ¢e ih snaci. Zeleni Juraj motiv je koji definira Jurja kao boga proljeca i
vegetacije, a slicni stihovi javljaju se 1 na podrucju Rusije i1 Bijelorusije, samo ondje Jurja
nalazimo pod nazivom Jarilo:
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Vukao se Jarilo

Po svemu svijetu
Polju je zito rodio
(...)

A kuda on pogleda
Tamo klas dozrijeva.

S obzirom na to da je Juraj slavenski bog prolje¢a, dan Jurjeva kod slavenskih se naroda
slavio kao pocetak ljeta, odnosno toplije polovice godine (Belaj, 2007). Ova se pjesma
izvodila tijekom bjeloruskog obreda koje su izvodile djevojke, a djevojka na konju sa
odsjeCenom muskom glavom u ruci simbolizirala je Jurja (Belaj, 2007). Ovaj je Sokantan
detalj potencijalan simbol Marine (Moranine) osvete nad Jurjem, nakon $to ju prevari.
Takoder, usudila bih se predloziti drugaciju interpretaciju ovakvog obreda, u kojem je
djevojka na konju upravo Mara koja prikazuje svoju osvetu. Belaj (2007) Jurjevu smrt
objasnjava nizom navoda iz staroslavenskih pjesama raznih slavenskih naroda, a u kojima se
javljaju medusobno usporedivi motivi. U ovim je verzijama Juraj Maru ljubio tri dana i tri
noc¢i, nakon €ega ju je ismijao, prevario i ostavio. U nekim pjesmama Mara ga nakon toga
sama ubija strijelom, u nekima ga ubija sam Perun bijesan nad jadom svoje kceri (u litvanskoj
verziji), dok ponegdje Mara Salje svoju bracu (sjetimo se da je bra¢e Svarozi¢a vise) da ga
ubiju 1 osvete mu se. U litvanskoj pjesmi ovaj se dogadaj opisuje kroz lik Mjeseca koji
predstavlja Jurja i Suncicu (Mare) gdje ju Mjesec vara sa bozicom Zorom, pa ga ubija
Perkuns: Perkuns, Zestoko se ljutec¢i, macem ga je rasjekao. Ruska pjesma donosi najmra¢niju
verziju u kojoj Mara potpuno ulazi u vid Morane 1 obuzima ju njena mracna strana licnosti.
Ona je u ovoj verziji pakosna, a u njoj se mozda sugerira i njezin bozanski aspekt bozice
magije. Nakon §to ju Juraj ostavlja, Morana $alje svoju bra¢u da ga ubiju na pola, a ona od
njega potom nacini kuéne predmete. Motiv ostale Moranine brace ne javlja se na hrvatskom
prostoru. Ovakva okrutnost, ali i simboli¢an na¢in ubijanja preljubnika ukazuje na aluziju
Moraninog baratanja crnom magijom. Ovome u prilog ide i1 kletva koju Morana izrice
prethodno ovome ¢inu: Gori, moja svijeco, ne gaseci se. Placi njegova majko, ne umuknuvsi!
Ono $to je mitoloSki neobi¢no je to §to ona ovdje proklinje vlastitu majku, no to bi samo
mogao biti jo§ jedan dokaz da Juraj 1 Mara (Morana) zaista nisu znali da su brat 1 sestra.
Mitoloski gledano, njezina se kletva ispunjava, jer ona umire nakon Jurja, ¢ime ih je njihova
majka izgubila oboje. Moranin mra¢ni aspekt li¢nosti kao i simboli¢no ubijanje boga proljeca
i ljeta, odraz je zime koja potom nastupa. Simbolicki je bitan i podatak da Morana Jurja ubija
nakon poklada, tijekom korizme (Belaj, 2007). Jer to znaci da ga ona ipak nadzivljava na
neko vrijeme. Morana postaje personifikacija zime i nemilosrdnosti. Green (2009) i Belaj
(2007) istic¢u kako se i1 danas kod zapadnih i isto¢nih Slavena u selima odrzao obicaj ritualnog
spaljivanja lutke Morane (nazivane i Marzanna, Marena, Smrt, Nevesta, Marena Krasna), a
ovaj se dogadaj opisuje 1 u nekadasnjim ritualnim pjesmama:
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Smrt nosimo iz sela
Do ribnjaka za selom
Budite, babe, vesele Sto smo vam smrt odnijele.

I dok je nacin Jurjeve smrti jasan, Moranina ostaje zagonetkom. Umire li ona zapravo od
zaljenja za ubijenim ljubavnikom ili ju ubijaju djevojke iz njezina sela, dio je mitologije koji
¢emo morati nagadati, no njihova smrt nije dugoga vijeka. Kako su Juraj i Mara bozanske
prirode, radaju se ponovno svake godine, zaljubljuju se u proljec¢e i umiru kasnom jeseni. Ovi
mitoloSki dogadaji prate ciklus godi$njih doba i objasnjavali su smjenu proljeca, ljeta, jeseni i
zime.

Od bozica se osim Mokos$i i Morane, u pjesmama navode Zora, Danica, Voloska (Vlasta) i
Vesna. Radi novijih izvora u kojima se one javljaju, mozemo pretpostaviti da su one
naknadno uvrstene u hrvatsku mitologiju, kako su to romanticarski pisci i pjesnici ¢esto radili
u knjizevnom razdoblju romantizma. Razdoblje romantizma u Hrvatskoj se preklapa sa
vremenom Hrvatskog narodnog preporoda, $to podrzava logiku o Kreiranju vlastitih
bozanstava u Zelji za autohtonim hrvatskim panteonom odvojivim od ostalih slavenskih
naroda. Medutim, to ne znaci da je dotadasnji hrvatski panteon tudi, nego je jednostavno
odraz tadasnjih akcija u sklopu pokreta. Prema Sucié¢evoj analizi (2013), Danica i Zora imale
su najvisi status, uz Vidu (novo ime za MokoS, Perunovu Zenu, nazivanu jo$ i Perunika).
Ponekad su je nazivali i Strijelkom ili Munjom, no taj se naziv odnosio samo na period u
kojemu je Moko§ postala Perunova Zena. Poistovjecuje ju se sa Vlastom 1 Vesnom (Suci¢,
2013). Nadalje, Suci¢ (2013) tvrdi kako je Perunika zene kaznjavala naplodnos$c¢u, no ne
navodi se pod kojim okolnostima. Kako ju se moze posistovjetiti sa Herom u pogledu
zaStitnice braka 1 vjernosti, moZzemo pretpostaviti da bi ova kazna stizala nevjerne Zene.
Vaznost bozice Vlaste vidljiva je iz njoj izradivanih kipi¢a od drveta ili jantara, kao i
¢injenica da joj je bio posveéen Vlastin dan (Suci¢, 2013). Ovakav oblik Stovanja bozice
moze upudivati na €injenicu da Vlasta i Moko$ uisitnu jesu isto boZanstvo. Voloska, tj. Vlasta
prikazuje se kao lastavica, a posvecen joj je bio udubljeni kuti¢ u kuéi u kojem bi za nju
gorjela svijeca ¢iji se plamen nije smio gasiti jer bi to predstavljalo prekidanje kué¢nog mira,
kako se Vlastu smatralo ¢uvaricom kuc¢nog ognjista (Suci¢, 2013; Ledi¢, 1969). S obzirom na
moguc¢i noviji postanak navedenih Zenskih boZzanstva, sigurnije je re¢i da je najvisi status
imala Mokos, kao bozica zivota, plodnosti, braka i kao maj¢insko bozanstvo. U tom pogledu
ona utjelovljuje razli¢ite arhitipove zenskih boZanstava, ali 1 svjetovne Zene 1 iz toga je lako
zakljuciti da potreba za postojanjem nekoliko zenskih bozanstva u prahrvatskom panteonu
izvorno vjerojatno nije ni postojala. Vesna je smatrana zenom Svantevida (Suci¢, 2013), §to je
jedan od naziva za boga Peruna, pa ponovno mozemo zakljuciti da su Perun i Svantevid isto
bozanstvo. Mokos, odnosno Peruniku prikazivali su kao i Peruna: u kasu dvopreznih kola iz
Cijih kolesa sipa ognjena vatra zbog ¢ega ju je narod nazivao i Ognjenom kraljicom (Suci¢,
2013). U bozanskom spoju Mokosi i Peruna spajaju se polariteti — Perun vlada nebom, ona
zemljom i njenom plodnosc¢u. Perun vlada elementom zraka, a ona elementom vatre, a kako
SU muz i zena, njihove se moci spajaju.
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Mokosina k¢éi Morana u Poljskoj je poznata pod imenom Marzanna, gdje njezino ime znaci
smrt i zimu (Green, 2009). Poljska inaica njenog imena podsje¢a na ime Morrigan koje
susrecemo u keltskoj mitologiji, gdje je okarakterizirana kao bozica smrti, bitke i sudbine, kao
tri bozice sudbine (u hrvatskoj bi ovo odgovaralo opisu Mokosi) u jednoj (Mythopedia, 2021).
S obirom na to da su u hrvatskoj pronadeni arheoloski ostatci koji odgovaraju keltskoj kulturi
(Hrvatska enciklopedija)®, ovo nas podudaranje ne treba cuditi. U keltskoj mitologiji,
Morrigan je bila udana za ,,Dobrog boga“ imena Dagda (Mythopedia, 2021), §to aludira na
ime Dazdbog, kako se ponekad naziva i samog Peruna.

Iz svega navedenog, mozemo izvuéi tri zasebna oblika prahrvatskog panteona — osnovni
panteon kakav je uvrijezen na podruc¢ju Rusije, prahrvatski panteon kakav je specifican za
hrvatsko podneblje u kojemu je jedino Zensko bozanstvo Mokos, te njezina kéi Mara
(Morana) i novohrvatski panteon kakav je vjerojatno nastao u doba romantizma, a kojemu su
pridodana Zenska boZanstva uskladena sa rimskim i1 gré¢kim bozicama (boZice ljubavi, proljeca
i slicno). Mogli bismo govoriti i o Cetvrtoj varijanti kakva je Cesta U neopaganskoj struji
rodnovjerja gdje se sa autohtonim hrvatskim boZanstvima mijesaju i neka ruska — prije svega
Rod. Dakle, sagledajmo ova cCetiri razli¢ita panteona: Praslavenski panteon na podrucju
Rusije: Mokos i/ili Vlazna Mati Zemlja, Rod i Rodenica (Green, 2009), Bereginja, Jarilo
(Green, 2009), Svarozi¢, Svarog (Bijelobog), Cernobog, Perun, Hrs, Stribog i Semargl (Belaj,
2007); prahrvatski panteon: Bijelobog/Svarog, Cernobog, Svarozi¢/Perun, Stribog/Stribor,
Mokos$/Perunika, Juraj i Morana, panteon hrvatskog romantizma: Vesta, Vesna, Lada, Lado,
Danica, Zora, Vlasta, Svantevid, Vida, Juraj, Mare i neopoganski hrvatski panteon koji je
mijeSavina ruskog 1 prahrvatskog: Mokos, Perun, Veles i1 njihova djeca Jarilo (Juraj, Svarozi¢,
Ivan) i Morana (Mara) (Rodnovjerje.com). Ukoliko u obzir uzmemo i autohtone hrvatske
bajke i pripovijetke Ivane Brli¢ MaZurani¢, ovom bi smo panteonu mogli dodati jo$ i Stribora
(Striboga).

Svijet u koji su smjesteni hrvatski bogovi i boZice sastoji se od tri razine: nav, prav i jav. U
srediStu svijeta je svjetsko stablo, koje se spominje i u keltskoj mitologiji. Svjetsko stablo je
Perunovo drvo, jasen koji povezuje nebo, zemlju i podzemlje. Stablom pada medovina
pomocu koje se bogovi i svi pripadnici raja pomladuju (Suci¢, 2013). Prav je svijet u kojem
zive bogovi, Java je svijet ljudi, a Nav svijet predaka. ®Ovakva podjela svijeta prisutna je i u
drugim neopoganskim praksama, primjerice u bereginjama.

5 Kelti. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2021. Pristupljeno 17. 6.
2022. <http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=31134>

& Rodnovijerje, Preuzeto sa: http://rodnovjerje.com.hr/index.php/hrvatsko-rodnovijerje/ (21.05.2022.)
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2.3  OSTACI POGANSKIH VJEROVANJA U HRVATSKIM OBICAJIMA

Osim $to obicaji njeguju tradiciju i potkrepljuju narodni identitet, oni nam takoder svjedoce o
nekadasnjem nacinu Zivota i zaboravljenim vjerovanjima. Rituali i tradicije proizasli su iz
stocarskih poslova tipi¢nih za pojedini dio godine. Barbarski narodi Euroazije godinu su
odredivali upravo prema stocarskim poslovima, a taj se sustav ocuvao uz gradanski kalendar
sve do 20. stolje¢a (Belaj, 2007). Valja napomenuti da se ovakav kalendar njeguje i danas, §to
svijesno (u neopoganskim pokretima 1 zajednicama), Sto nesvijesno (medu
poljoprivrednicima).

S obzirom na ve¢ spomenute keltske tragove pronadene na podru¢ju Hrvatske, ne treba nas
cuditi da se neki od naSih obicaja preklapaju sa keltskim tradicijama i vjerovanjima (tako i u
popisu fantasti¢nih bi¢a pronalazimo slicnosti sa keltskom kulturom). U Irskoj su Kelti godinu
dijelili na Cetiri polovice, kao §to je mi danas dijelimo na Cetiri godi$nja doba, a datumi ovih
blagdana, istice Belaj (2007), tvorili su poganske blagdane: 1.2. Imbolc (posveéen bozici
ognjista Brigid), 1.5. Beltane (kao pocetak ljeta), 1.8. Lugnasad (zetva) i Samhuinn (1.11
kao pocetak zime). Kako bismo saznali viSe o ovim blagdanima, moramo pogledati i u druge
izvore. Prvoga dana studenoga u Irskoj izvodili su se neki obic¢aji koje na naSim prostorima
nalazimo o Ivanju, poput preskakivanja krijesova. Osim ovoga, tada su se na grobove nosile
svijee (ovaj je obic¢aj kod nas ocuvan o vidu blagdana Svih Svetih), ali su se svijece stavljale
i na prozore (kod nas se na prozore stavljaju lampasi) jer se vjerovalo da na taj nacin
pomazemo nasim predcima da pronadu put kuéi jer su tijekom ove no¢i mogli do¢i na zemlju
medu svoje zivuée. Vjerovalo se da ih tada mozemo vidjeti jer je nebo te noci otvoreno. Ovaj
izraz podsjec¢a na Cesto ponavljajnu frazu u neopoganskoj i okultnoj literaturi: veo se stanjuje,
misle¢i pritom na spajanje dimenzija mrtvih i Zivuéih. Govoreéi rijecnikom slavenske
mitologije, granica izmedu Java i Prava postaje tanja i moguce ju je prijeci.

U Gotalovu nailazimo na obicaj slican americkom Halloweenu, gdje se u no¢i Svih Svetih
izraduju tikve sa svijeCom u izdubljenom dijelu, kao putokaz dusama preminulih predaka.
Osim toga, mjeStani se maskiraju i plase ljude, a ovaj je obi¢aj u Gotalovu zabiljezen jo$ u
19. stoljecu. Zemlju tada pohode Dusice (preminuli ukucani) i Glodani (zli duhovi s lancima i
kosarama kojima hvataju zivuce i odvlace ih u podzemlje) (Balog, 2011).

Predvecer uoci 13. prosinca zZene su se oblacile u spodobe navlace¢i duge bijele plahte i rupce,
te umrljavsi lice pepelom 1 nacinvsi zube nalik na kljove od repe. Tako su plasile djecu po
selu, a kasnije bi ih darivale slatkiSima (Balog, 2011). Na podrucju sjeverozapadnog dijela
Medvednice 1 Gornjeg Stenjevca, obicaj je bilo oko Bozi¢a raditi obrede zastite, te je tako
baka kazivaca Zdenka Basi¢a (42) obicavala u periodu od 1.12. do 13.12. raditi obrede
gatanja vezane uz prognozu, biljeze¢i muski i zenski sistem dana, promatraju¢i ponaSanje
zivotinja 1 prirode. Oko blagdana, a naroCito oko Bozi¢a, bilo je najpovoljnije vrijeme za
gatanje. Ovih 13 dana davali su joj precizan uvid u vremenske prilike u narednoj godini.
Biljke je valjalo saditi izlaskom sunca jer je to obecavalo da ¢e one rasti uspravno, a tom ju je
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umijecu naucila strina. Poganski 1 bozi¢ni rituali i$li su ruku pod ruku, a kaziva¢ navodi kako
Slika 1: Osmunda Regalis su dio kri¢anskih obreda jednostavno prihvatili kao nadopunu
vlastitima, do kojih su drzali jer su bili duboko ukorijenjeni u
i obiteljsku badtinu. Sve je poganske obrede valjalo obaviti na
F badnjak do podetka polnocke.Samoborsko spaljivanje fasnika
podsje¢a na obic¢aj i danas prisutan kod zapadnih i istocnih
Slavena kada se krajem zime ritualno spaljuje lutka koja
predstavlja Moranu, kao simbol pocetka proljeca i kraja mraza
i hladnoée. Ova se lutka naziva i Marena, Smrt, Caramura,
Nevesta. Marena Krasna, Marzana (ovo je cest naziv za
' Moranu na podrucju Poljske). Ovaj obi¢aj prisutan je i u
narodnim pjesmama: Iznijeli smo Marzanu iz sela/ Donijeli
zeleni gaj u selo (Belaj, 2007). Zeleni gaj u ovim stihovima
simbolizira vegetaciju proljeca, odnosno kraj zime, a iznoSenje
Marzane iz sela potencijalan je odraz ritualnog tjeranja zime iz
sela i prizivanja proljeca.

4 | £

] : A Na podruc¢ju Gornjeg Stenjevca istiCe se obicaj faSnicke
Izvor: slika preuzeta sa Penlan Perennials

" svadbe koja ujedno prikazuje pogansko vjencanje, ali i
simbolizira sjedinjenje Jurja i Mare, jer je sam obred poganske svadbe nastoji prikazati ljubav
ovoga boga i bozice. Prethodno 'svadbi' stopala se namacu u kiselom zelju, a svadba se kao
povorka krece cijelim krajem, dok je sve do II. svjetskog rada zavrSavala kod Savskog mosta

gdje su uz tradicionalno utapanje ridokosog lutka, mladi¢i spremni za zenidbu skakali sa
mosta 1 time prolazili obred stasanja u muskarce (kazivanje Zdenka Basic¢a, rodenog 1980.
god.). Slavlje Ivanja u Zagrebu zabiljezeno je i u dokumentima. Slavilo se 24. lipnja, §to je
vjerojatno povezano sa ljetnim solsticijem (21. lipnja). Ovaj je blagdan, kako se navodi u
zapisnicima Gradeca, bio jedan od najvecih javnih praznika zagrebaCke gradske opcine, Sto
oznacava da je on bio tradicijski vazan njegovim mjestanima. U zapisniku su vidljivi veliki
financijski rashodi za krijes, konfete i mnogo vina, i to u vrijeme kada je ovo bilo ekonomski
neisplativo. Ovaj je zapisnik zabiljezen tijekom 16. stoljeca, kada je hrvatska drZzavnost bila
ugrozena, Turci su terorizirali Hrvate, a seljaci se sve vise bunili (Belaj, 2007). Belaj (2007)
jos$ navodi 1 opis kojega je u 18. stoljecu iznio jedan isusovac i profesor staroga zagrebackoga
sveucilista, u kojemu kazuje kako su u vrijeme njegove mladosti djevice obicavale i¢i kroz
Citav grad Agram, od kuce do kuce, i uz ostale pjesme cesto ponavljale rijeci Lado, lado,
lepoje Lado.“ Agram je stari naziv za Zagreb’, a ovo nam pismo ukazuje na §tovanje bozice
Lade tijekom 18. stoljeca. O Ivanju su se pleli vijenci od paprati 1 cvijeCa, a za paprat se
vjerovalo da o lvanjoj no¢i daje mistican cvijet ¢ije sjemenke onome tko ga ubere daju moc
da razumije zivotinje 1 da vidi zakopano blago (Belaj, 2007). Cvije¢e paprati, za koje su
Hrvati vjerovali da postoji, ali da cvate samo tijekom nekoliko sati jednom do dva puta
godisnje (od toga jednom na Ivanjsku no¢), nazivano je Perunovim cvije¢em (Phillips i
Kerrigan,1999). Kako Paprati ne cvjetaju, moja je teza da su Hrvati toga bili svijesni pa su

7 Zagreb Speeka/ O zagrebu: https://www.zagreb-speeka.com/o-zagrebu/ (20.06.2022.)
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upravo iz tog razloga za misti¢ni Perunov cvijet odabrali paprat ili da se radi o vrsti paprati
Osmunda regalis koja daje Sarene klice. U tom se slu¢aju moglo usmenom predajom
zamijeniti klice za cvijet.

Vjerovalo se da su sami demoni cuvali cvijet paprati nakon $to bi procvjetala, braneci
cvijet munjama kako bi ga imali za vlastitu korist. Tko bi doSao u posjed ovoga
cvijeta, mogao bi ispuniti $to god zeli. Govorilo se da zla¢ano-crvenkasti pupoljci
toliko svijetle da ljudske oci ne bi mogle fizicki podnijeti takvu svjetlost. Postoji i
predaja o tome kako se uspjesno domoc¢i ovoga cvijeta. Valajalo bi oti¢i u Sumu
Ivanjske no¢i i tamo sazvati magijski krug, dok demoni vrebaju izvan kruga dozivajuci
ime pronalazitelja cvijeta. Ukoliko se on odazove demonima ili makar na trenutak
istupi iz kruga, demoni bi ga zivog razderali. Vjerovalo se da tada i drvece hoda i
govori. Pronalazitelj cvijeta trebao bi ga uzeti istoga trenutka kada se on rodi iz
pupoljka i tada bi bio potpuno siguran jer ovaj cvijet ima mo¢ nad demonima, donosi
uspjeh u ljubavi i novcu, ali i omogucuje ljudima razumjeti jezik drveéa (ovdje vidimo
da se razumijevanje drugih jezika u svezi sa Perunovim cvijetom javlja kao ¢est motiv,
lako se sam jezik razlikuje od predaje do predaje, te je kao takav ponegdje to jezik
Zivotinja, a drugdje jezik drveca). Prema drugoj verziji ove predaje, vrijeme cvata nije
Ivanje, ve¢ Uskrs, te je tako potrebno sacuvati posvecenu tkaninu torte od UskrSnje
mise koju je svecenik blagoslovio svetom vodom. Valjalo je uzeti i noz kojim je torta
kasnije rezana. Magijski krug vukao bi se upravo ovim nozem, a unutar kruga trebalo
je sjesti na tkaninu na kojoj se nalazila blagoslovljena torta. U trenutku proglasenja
Kristovog Uskrsnuéa, trebalo je zgrabiti cvijet, a tkaninu prebaciti preko ociju i
pobjeci i1z Sume ne osvréuci se. U ovoj verziji demoni takoder vrebaju izvan kruga,
Salju¢i munje kako bi sebi osigurali cvijet. Jednom kada traga¢ cvijeta uzme cvijet i
pobjegne kudi, treba zarezati dlan 1 poloziti cvijet na ranu kako bi je izlijecio, Cime se
aktivira mo¢ cvijeta i sve se tajne otkrivaju (Phillips 1 Kerrigan, 1999).

Ivanje je poznato jos$ i pod nazivom Kupala i Krijes (lvanjski Krijes). U nekim krajevima
Hrvatske, ali ponajvise u isto¢noj Europi, klju¢ni je element ovoga blagdana ritualno kupanje
i bacanje cvjetnih vijenaca u vodu (Green, 2009). Ivanje se u vrijeme Il. svjetskog rata slavilo
i u Cuéerju gdje su djeca i odrasli preskakivali zeravicu (Katarina T.S., intervju, 2022).

Vazan je blagdan bilo i Jurjevo, koje se 1 danas obiljezava na Turopoljskom podrucju. Jurjevo
se uzimalo za pocetak proljea, a pada na 23. travnja (Enciklopedija.hr). Na Jurjevo su se
zapocinjali svi ljetni poslovi, poput prve muznje i odvajanja janjadi od ovce, ali su se obavljali
1 obredi protiv uroka i vjestica, tom prigodom Zrtvujuéi prvo musko janje ili kozle, od kojega
je svatko morao jesti, a slavilo se tri dana. Ovakav opis Belaj pronalazi kod Branimira
Guscica koji je zabiljezio podjelu godine s obzirom na pastirske poslove kod albanskih
pastira. Oni su godinu dijelili na pola tako da se zimska i ljetna polovica sastojala od to¢no
190 dana. Dan. sv. Dimitra tako je bio pocetak jeseni i zime, a Jurjevo proljeca i ljetnog dijela
godine. (Belaj, 2007).
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Neki su se obicaji poganskog porijekla odrzali i nakon dolaska krS¢anstva, u Sto spada i
proslava Ivanjskog krijesa, ali i bojanje pisanica za Uskrs.

Pisanice su simbol proljeca, rodenja, ponovnog rodenja i plodnosti. Tradicionalno
bojanje pisanki je ritual prenosSen s koljena na koljeno koji se obavlja nakon $to padne
mrak, jer je vrijeme tada idealno za meditaciju, a prethodan se dan ne bi trebao
provesti u bijesu, ve¢ biti smirena uma. Pisanice se oslikavaju na bijeloj tkanini na
stolu u ¢ijoj sredini gori svijeca, iza svije¢e valja staviti kruh i sol. Sa desne strane
svijece stavljaju se cvijece i tamjan, a sa lijeve ¢asa vode. Voda u kojoj su pisanice
kljucale ima ritualnu vaznost, te Se njome moze blagoslivljati i poprskati kosnice kako
bi se osiguralo vise meda, a ukoliko se ova voda posipa uz granice posjeda, vjeruje se
da ga to Stiti od udara groma i nepovoljnih vremenskih uvjeta. Najmoc¢nije su one
pisanice za koje se koristi ¢etiri do pet boja. (Margi, B., 2009).

Ovakav raspored na stolu zapravo odrazava elemente: voda, svijec¢a kao simbol vatre, cvijece
i sol kao simbol zemlje, te tamjan kao simbol zraka.

Tjedan rusalki vezan je uz podrucje Rusije, a ponegdje se naziva i Zelenim tjednom ili
blagdanom Semik. Nalazimo ga i na podru¢ju Poljske, a odrzava se sedmi ili osmi tjedan
nakon Uskrsa. Za to se vrijeme vjerovalo da Zenski duhovi vode (Rusalke) napusStaju svoja
staniSta i odlaze u Sume i na livade. U nekim predajama, Rusalke su Vodanove kceri, vodene
vile (Ledi¢, 1969).U srijedu ovoga tjedna djevojke su oznacavale breze koje bi sutradan, na
dan Semik, ukrasavale cvije¢em. Ritualno uniStvanje lutki Rusalki takoder se vrSilo u ovo
vrijeme. Ponovno se, kao i u lvanje, proricalo pomocu vode i vijenaca cvijeca, no ovoga puta
potonuli vijenac nije oznac¢avao nesretnu ljubav, ve¢ smrt (Green, 2009).

Osim godis$njih obicaja, zabiljeZzene su i pojedinacne Zrtve koje su usle u povijest. Takav su
primjer tzv. kugina mita zabiljezena u Goli i Gotalovu, gdje su Kugi pod prozorom ili ispod
kriZza ostavljani slanina i1 kruh u koSari kao Zrtva koja je trebala potaknuti Kugu da zaobide
njihovo selo ili pojedinu obitelj (Balog,2011).
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Slika 2: Semik

Samantha Lucija Smolec Cutura: Hrvatski mythos (struéni zavrsni rad)
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Izvor: slika preuzeta sa Wikimedia Commons: https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Semik_crop.jpg
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3. BASTINSKA PREDAJA

Iduc¢e poglavlje donosi zbirku fantasti¢nih bi¢a Hrvatske, narodnih vjerovanja i folklornih
magijskih praksi o kojima su posvjedocili kazivaci za potrebe ovoga rada.

3.1 FANTASTICNA BICA HRVATSKIH BAJKI | USMENE NARODNE PREDAJE

Na spojnici mitoloske sfere 1 fantasticnih bi¢a nalaze se sudenice. O sudenicama je mnogo
predaji 1 varijacija, a te su varijacije brojne kod svih slavenskih naroda. Suci¢ (2013)
sudenicama pristupa u sklopu konstrukcije prahrvatske mitologije, gdje ih dovodi u svezu sa
Svarogom, jer one djeluju po njegovoj sluzbi, a stan im je u podnoZju svjetskog stabla.
Sudenice spadaju u red divovskih Zena, koje nocu izlaze kazivati sudbinu svakog
novorodenog djeteta, prve dvije nose srecu, a treca izri¢e dan i nacin smrti (Suci¢, 2013).
Sudenice se javljaju pod raznim nazivima kod neslavenskih naroda, a u Gr¢koj ih nalazimo
pod imenom Moirai: Klotho je ona koja plete niti zivota, Lachesis je ona koja rasporeduje, a
Atropos ona koja prekida nit Zivota®. Spominje ih i Vid Balog (2011) toénije njegovi
pripovjedadi, pa su se Zrtve u obliku hrane povodom rodenja djeteta u Gotalovu i Cakovcu
ostavljale i pocetkom 2000-ih godina, a pretpostavka je da se u manjim selima sa zivom
tradicijom ovakve zrtve ostavljaju i dan danas.

Hrvatska narodna predaja u svojoj riznici krije pravo bogatstvo fantasticnih bic¢a za koja se
vjerovalo da zive u hrvatskim selima, Sumama i planinama. Hrvatski je krajolik idelan za
stvaranje mistiéne atmosfere zahvaljuju¢éi mnogim prirodnim bogatstvima. Neka od
fantasti¢nih bica koja ¢e se spomenuti javljaju se 1 kod drugih slavenskih naroda, sa manjim
ili ve¢im izmjenama. Ponegdje je rije¢ o istom bi¢u pod drugim imenom, a drugdje ¢emo nadi
dva bic¢a koja nose isto ime, a karakterno se razlikuju.

Hrvatske vile javljaju se u obliku lijepih mladih djevojki sa kozjim papcima ili konjskim
kopitima umjesto stopala, a samo se ponekad opisuju s krilima. Doslijedan je opis duge zlatne
kose raspletene ili spletene u pletenicu koja pada preko ramena. Vile mogu mijenjati svoje
obli¢je, a uglavnom su samotnice. Jedino ih je u kolu deset. Snaga vila nalazila se u njihovoj
kosi, iz Cega je proizaslo vjerovanje da vila umire ukoliko izgubi i samo jednu svoju vlas.
Jozo Vrki¢ (2011) iznosi vjerovanje prema kojemu vila mora odjenuti novu haljinu koju
posuduje od zena svaki dan, u protivnom umire. Ta haljina uvijek je snjezno bijele boje.
Njihova je hrana nijeko (zanijekana hrana, hrana za koju netko tvrdi da je nema) ili mrvice.
Vile Zive u planinama, na omiskoj klisuri, Velebitu, Biokovu, mosoru, Prologu, na Crljenim
stinama viSe Brista, a odmoriSte im je otoCi¢ Jabuka, koji se naziva i vrtom velebitskih vila.
Vrki¢ (2011) navodi nekoliko vrsti vila: vilu drvaricu koja boravi u kro$njama i vilu
mokrinjicu koja stanuje u Spilji kraj mora, te istice da se one u priCama ne navode kao
zlokobna stvorenja, iako onaj tko ih zatekne u kolu ne prolazi dobro (biva pretvoren u drvo,

8 Greek Mythology, Preuzeto sa: https://www.greekmythology.com/Other Gods/The Fates/the fates.html
(22.05.2022.)
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stijenu ili ga Skakljaju do smrti). Vid Balog (2011) na sli¢an na¢in opisuje vile vodenice koje
su ponekad znale i postati Covjekovom zenom, no kazivacica je Balogu objasnila kako to
nikada nije zavrsilo sretno. Vile opisa slicnih Sumskim nimfama nalazimo u Prekodravlju, a
pripisuje im se i pobjeda nad Turcima. Naime, stanovnici Gole tvrde da su upravo sumske
dekle zacarale Rei pasu i njegove konjanike i navele ih na utapanje (Balog, 2011:179). Negdje
izmedu ova dva opisa spadale bi Rusalke, s time da su one smatrane mnogo opasnijima.
Rusalke se spominju na podru¢ju Rusije, Srbije i uz isto¢nu granicu ostalih drzava slavenskog
govornog podrucja. Pri¢e o njihovom postaku variraju s obzirom na podrucje, ali su svugdje
opisivane poput vodenih duhova nekrstene djece ili utopljenih djevojaka koje su nakon smrti
postale Rusalke (Green,2009: 65). Vjerovalo se da tijekom zimskih mjeseci borave u vodi, a
tijekom tjedna Rusalki izlaze na livade i Sume i tada ih se savjetovalo kloniti, jer njihov je
poljubac znagio smrt.® lako se u Hrvatskoj rijetko nailazi na ime Rusalka, neki opisi vila
(razli¢ite vrste vila u Hrvatskoj rijetko imaju drugacije nazive) odgovaraju rusalkama. Iz
prabakinih pri¢a mojoj majci, vile koje su se okupljale oko potoka napale bi mladi¢e koji bi
onuda prolazili, pa je tako jedan mjestanin dotréao ku¢i u Soku vicuéi da su ga po povratku
kuéi na potoku zauzdale razuzdane vile u bijelim haljinama. Ovakav opis potpuno odgovara
Rusalkama.

Slika 3: Coprnica i njezina mura/mora (lijevo) i vile rusalke (desno)

Izvor: Slika je autorska ilustracija autorice rada.

9 Beogradska kapetanija, Preuzeto sa: https://beogradskaka5anija.forumsr.com/t8861-legenda-o-dunavskim-rusalkama
(29.05.2022.)
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U svim slavenskim narodnim vjerovanjima postoji neka vrsta vjerovanja u kuénog duha ili
duha kuce. U Poljskoj je to Kikimora, koja zivi na tavanu ili iza peci, a kada bi se prikazala to
bi bilo u obliku zene raspustene kose sa kokosjim nogama i nosom u obliku dugog kljuna.
Smatra se da kikimorom postaju djeca preminula neprirodnom smréu (samoubojstvom,
ubojstvom ili prirodnom smrti prije krstenja).!® U kucéanstvu u kojem su djeca nestasna,
pomicati ¢e predmete po kuci, proizvoditi zvukove lupanja, zvizduka ili $kakljati uspavanu
djecu (Green, 2009: 61). Ukoliko je prirodno nastanila kucu, nije opasna, ukoliko je prizvana,
moze biti smrtno opasna, a drugi razlozi za njezinu prisutnost u necijoj kuéi je ili tragican
dogadaj u proslosti ili negativna energija.!* U Hrvatskoj nalazimo vjerovanja u nekoliko
kuénih duhova od kojih su dobro¢udni Bagun i Pe¢ni ban. Bagun se prikazuje u obliku misa
ili zmije kraj peci, a zagovor njemu kao cuvaru kuce glasio je: ,,Bagunc¢ek — ¢uvaj naSu hizu*
(Balog, 2011: 34). Za razliku od njih Runje$ je zloban duh koji boravi u dimnjaku kuce.
Baguncek odgovara Domovoju (Rusija, Poljska) kao zastitniku kuce. Domovojem postaje
preminuli predak koji je bio glava kuce, a osim ukucana §titio je i stoku (Green, 2009: 16). Ne
nalazimo spomen Zenskom kuénom duhu na podrucju Hrvatske, ali od drugih Zenskih
napasnih duhova nalazimo Moru, koja ostavlja tragove na licu ili tijelu Zrtve koju napada
tijekom noci, uza §to spava¢ moze imati osje¢aj da mu netko sjedi na prsima (Balog, 2011).

10 Audio izvor: Katia pavlorat: Kikimora/ Slavic Mythology, Preuzeto sa: https://www.youtube.com/watch?v=k706ly1NI8s
(29.05.2022.)

11 Audio izvor: Katia pavlorat: Kikimora/ Slavic Mythology, Preuzeto sa: https://www.youtube.com/watch?v=k706ly1NI8s
(29.05.2022.)
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Samantha Lucija Smolec Cutura: Hrvatski mythos (struéni zavrini rad)

-Slika 4: Sudenice —

Izvor: Slika je autorska ilustracija autorice rada.
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Pri¢e o Babi Jagi prisutne su u svim slavenskim zemljama, iako se kod nas ¢eS¢e Cuje izraz
Baba Roga ili pak Huta Vila. Baba Jaga je kompleksno bice jer u razli¢itim pripovijetkama
moze biti zlokobni kanibal, jer cak je i njezina kuca sagradena od ljudskih kostiju, a u
drugima mudri arhetip starice voljne pomo¢i ljudima cistoga srca koji produ njezin test
kusnje. Ta naizgled nespojiva pojma u ovom mitskom arhetipu moze zbuniti istrazivace
folklora i knjiZzevnosti. Naravno, tu se mozemo okrenuti simbolizmu i ljudske kosti oko
njezine kuce na kokosjim nogama protumaciti kao mudrost predaka koju Jaga nosi u sebi.
Jack Zipes (2013) referira se na rijeci Andreasa Johns-a koji isti¢e kako se Baba Jaga
pojavljuje u bajkama na podrucju Rusije, Bjelorusije, Ukrajine, te da je ponegdje opisana i
kao majc¢inska dobrociniteljica. Ona svojom dvojnom li¢nosti podsjeca na svjetske arhetipove
baka-vila ili vila-kuma koje prerusene u nemocne starice od prolaznika na cesti traze pomoc¢, a
ovisno o njihovom odgovoru mogu im donijeti golemu srecu i bogatstvo ili nesrecu. Jos jedno
objasnjenje njezine nespojive li¢nost lezi u tome da u pripovijestima postoje tri sestre Babe
Jage koje se razlikuju svojom li¢nosti. To potvrduje i Jack Zipes (2013), kao i Nikola Suci¢
(2013) u biljesci da baba Jaga spada u rod divovskih Zena, a da postoje tri ovakve Ledanke
(Suci¢, 2013:30). Zipes istice i ¢injenicu da, iako se u mnogo slu¢ajeva navodi kao sti¢enica
ruske zemlje, najces¢e kobno zavrSavaju upravo ruski likovi, iz ¢ega on isCitava odredeni
bijes prema ovome narodu, kao neki oblik osvete (J. Zipes, S. Forrester, H. Goscilo, M.
Skoro, 2013 : 11). Zipes (2013: 12) navodi i talijansku ina¢icu Babe Jage nastalu u Siciliji pod
imenom La Mamma-draa (Mamma-draga the Ogress) ili Mama Draga ogrica. Apozicije
Baba i Mama vjerojatno su ovdje radi njezine savjetodavne uloge i ponekad, Sti¢enice
(sjetimo se Vasillise u bajci Vasillisa Prekrasna). U Hrvatskoj Baba Roga nema toliko bogatu
mitolosku pozadinu, veé je svojevrsna prijetnja za nestasnu djecu ili onu koja odbijaju poci na
spavanje. Za razliku od Babe Roge, Huta Vila (Balog, 2013: 154 — 156) je Sumska vila u
obli¢ju starice na kokos$jim nogama (uo¢imo poveznicu sa ku¢om na kokosjim nogama) koja
moze zacarati 1 nitima konoplje omotati zlonamjerne prolaznike Sumom, dok one Cista srca
koji se Sumi i njoj obracaju sa postovanjem (Uzvikivanjem Huta, na-na-na! tri puta) i ostave
joj Zrtvu u obliku hrane i pi¢a (ukoliko ih imaju uza sebe) , a zatim se zurnim korakom (ipak
treba napomenuti da pritom ne smiju bjezati) upute iz Sume, pomaze tako da im pokaze pravi
put kuéi ili onaj do Zeljenog odredisSta. Takav ¢e se putnik ubrzo naci pred Cistinom ili
puteljkom. Implikaciju bjeZanja iz Sume kao pogresnog poteza dovodi Hutu Vilu u poredbu sa
grabezljivom Zivotinjom koja se susreCe sa potencijalnim plijenom. 1z danih opisa daje se
naslutiit da Baba Jaga ili Vila Huta od prolaznika zahtjeva strahopostovanje, $to ide 'ruku pod
ruku' njenoj ulozi ¢uvarice Sume.

U narodnim predajama nalazimo i na ljude sa nadnaravnim sposobnostima, koji se nalaze na
granici dvaju svjetova, ne spadaju u potpunosti niti u fantasti¢na bica, niti u ljudski rod. Ovoj
kategoriji pripadaju vjestice i njihove varijacije, krsnici, vrimenjaci i grabancijas.

Nisu sve vjeStice u predajama zle, ali se one javljaju pod drugim nazivima. Tako ih Drago
Orli¢ (2008) nalazi pod nazivom Stroliga, Ljiljana Marks (2020) pod nazivima dobrice, dobre,
dok ih Deniver Vukeli¢ (2021) navodi kao vilenice. To su, prema Ljiljani Marks, osobe
rodene sa posebnim darom ili sposobnostima zbog kojih ih se poStovalo kao iscjeljiteljice ili
vraceve, a nije ih se poistovjec¢ivalo sa vjesticama. Deniver Vukeli¢ za primjer daje slucaj u
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kojemu je janjinski kapetan pri ispitivanju privedene Zene optuzene za bavljanje magijskim
praksama, ona potvrdila postojanje razlike izmedu vjestica i vilenica. Vilenica je ona koja zna
lijeciti. Tome se vjerojatno pridodaje i komunikacija sa vilama ili drugim onostranim bi¢ima,
jer je privedenica kazala kako je nju poducila tetka Vila koja joj se prikazivala kao bijela
redovnica (Vukeli¢, 2021:445). Stroliga kao vra¢ara i posrednica izmedu dobra i zla pronalazi
rjeSenja za bolesti, nevolje ili skida uroke (Orli¢, 2008: 7,8). Da su se vilenice, iscjeljiteljice i
vracevi u narodu dovodili u posebnu vezu s vilama, govori i legenda o prvom vracu koju je
Ljiljana Marks (2020) opisala u svojoj knjizi Zagreb u pricama i predajama, a prema kojoj su
vjestice i vidovnjak bolesno dijete iz Slavonije odveli na brdo ArSanj koje je u narodu bilo
poznato kao okupljaliste vjestica. Dijete je ondje proslo inicijaciju, ozdravilo i naucilo lijeéiti
ljude (Marks, 2020: 166-167). Za razliku od coprnica koje su bile iskljuc¢ivo zenskoga roda,
naziv coprnjaka veze se uz vraca koji se zvao Zagreb, a njegova se legenda pripisivala
postanku imena grada Zagreba uz legendu o lijepoj Mandi, ako ne i prije. Zagrebova je kuca
bila blizu Mandusevca, a on je ljudima pomagao pruzivsi im vode iz zdenca, jer je ona imala
posebna svojstva i lijecila je nutarnje i vanjske bolesti. Kako su ljudi govorili: ,,Jdem Zagrebu

vracu“ 1 zdenac nazivali njegovim imenom, samo je mjesto takoder dobilo naziv Zagreb
(Marks, 2020:351).

Krsnik je hrvatska verzija trenutno popularnog poljskog fiktivnog lika Vjestca. Krsnik je
muskarac, a ponegdje i Zena, roden u bijeloj placenti. Prema nekim predajama, ta se koSuljica
mora ugiti krsniku pod pazuh. Zivi normalnim Zivotom, ne zazire od Crkve, brani ljude od
Striga, vjeStica i Striguna. Ima savjetodavnu i zastitnicku ulogu, a moZze i mijenjati oblicje (S.
Marjanié, A. Ki$ Zaradija, 2007: 260, 261). Vjerovanje u Krsnika veze se uz podrucje Istre i
Kvarnera, a u Lici nalazimo vjerovanje u Vrimenjake, koji obnasaju sli¢nu ulogu. Vrimenjaci
mogu upravljati dogadajima ili vremenom po vlastitoj Zelji, a radaju se u kosuljici. Za svoje
sposobnosti saznaju u jednom razdoblju Zivota ili ih pak nasljeduju kao strogo ¢uvanu tajnu
(S. Marjani¢, A. Kis$ Zaradija, 2007: 265).

Na podrucju Istre, Konavla i Dalmatinskog zaleda raSireno je vjerovanje o Mori, ali legende o
njoj mozemo pronaci i u Sjevernoj Hrvatskoj. Kao i Krsnici, radaju se u kosuljici, ali je
njihova koSuljica modre, crvene ili crne boje, Sto je generalno oznacavalo rodenje bica
izvanrednih mo¢i i predznaka. Osim rodenja u kosuljici, vjerovalo se da se radaju o kvartama
1 da su bezopasne do 24. godine. Pripisivalo joj se sposobnost izlaska duse iz tijela u obliku
muhe ili macke, a to je bio nac¢in na koji bi morila ljude u snu (S. Marjani¢, A. Ki§ Zaradija,
2007: 258, 265).

Vid Balog (2011) i Ljiljana Marks (2020) govore o Dijaku GrabancijaSu, nezaredenom
studentu teologije koji je zavrsio studij, ali je potom izucavao alkemiju ili prodao duSu Vragu
da bi ga naucio magijskom zanatu. Obi¢no ga se prikazivalo i opisivalo kao tamnoputog
mladi¢a u crnom plastu.

Ono §to je kod fantasti¢nih 1 grani¢nih bi¢a Hrvatske bitno za poimanje kulturne baStine je
konzistencija njihove pojavnosti unato¢ izlozenosti razli¢itim kulturnim utjecajima tijekom
godina osvajanja.
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3.2 NARODNA KAZIVANJA, VIDENJA I VJEROVANJA

Odjeke folklornih magijskih praksi nalazimo kod svih slavenskih naroda, ponajvise u seoskim
predjelima gdje su takve prakse ostale dugo sacuvane.

U provedenom intervjuu sa Zdenkom K. (51) iz Hrvatskog Zagorja, nailazimo na klasi¢no
poimanje coprnica u isklju¢ivo negativnom aspektu, u kojem se one opisuju kao zlobne Zene
koje zele napakostiti svojim susjedima i to ¢ine bacanjem raznih uroka i manipulativnih ¢ini.
Za razliku od Zagorja, u Prigorju nailazimo na sasvim drugacije primjere ovoga, gdje su zene
za koje se vjerovalo da imaju znanja o nadnaravnom ili osobite sposobnosti poput prorockih
snova, suradivale sa sveéenicima. Ovakav odnos prema 'vjeStim zenama' bio je jednak u
Cugerju i Gornjem Stenjevcu (Katarina Talan S. (44); Zdenko Basié¢ (42)). Basi¢ navodi kako
su generalno zene na selu bile smatrane mudrijima od muskaraca, pa se ondje na musku djecu
gledalo kao na slabiji spol, $to je za predratno vrijeme bilo neobi¢no. Sve jake i vjeste Zene u
selu za sebe su govorile u muskom rodu. Zene koje su imale obiljeZja sli¢na onima koje se
smatralo vjesticama, ali su bile istinski dobre, zvalo se jednostavno Zene, sa odredenim
prizvukom strahopostovanja, kojeg je narod prema njima mozda imao i viSe, nego li prema
sve¢enicima. Ovakva je Zena obnasala i ulogu babice i travarice i nju se zvalo prije nego li
doktora. Kaziva¢ nam postanak vjeStica i Zena objasnajava onako kako je njemu prenijela
njegova baka, kojoj je to isklju¢ivo usmenom predajom prenijela strina, kojoj su znanje
prenijeli njezini predci i tako unatrag brojnih narastaja. Istice kako su kod vjestih Zena Zenska
djeca najcesca, te da ¢e one rijetko roditi musko dijete jer se muska djeca teZe nose sa takvim
nadprirodnim sposobnostima. Pretkinje ovakvih Zena svoju su moc¢ stjecale ili ojacavale
podizanjem mora/mura (mra¢nog aspekta Mare — Morane, a Koji je svojevrstan demon).
Izmedu mora i coprnica odnos je bio simbioti¢ke prirode — vjestica je jedina imala sposobnost
iscijeliti Moru, a Mora je vjestici davala dodatnu mo¢, energiju i ponasala se kao pas Cuvar.
Onaj negativan aspekt more odnosi se na njezinu sirovu energiju, zbog koje su vjestici bliske
osobe mogle nastradati ukoliko bi njezina Mora procijenila da loSe utje¢u na njezinu druzicu.
Ipak, u ovom je odnosu ve¢a mo¢ u rukama vjestice, jer je samo ona od raznih bica u koja se
vjerovalo, imala snage i mogucnosti ukrotiti, odnosno pripitomiti Moru. Vidljivo je da se
ovakvo, gotovo nepoznato, obja$njenje More ponesto razlikuje od njenog fantasti¢nog opisa,
¢ime su legende 1 bajke jasno odijeljene od folklorne magijske basStine.

Katica P. (68) rodom iz maloga sela nadomak Gospi¢a, navodi kako su u selu za vrijeme
njezina djetinjstva imali nekoliko 'vjestica' za koje su mjestani vjerovali da su zle, ali su ih
ipak zvali u pomo¢ oko zdravlja radi njihovog poznavanja ljekovitog bilja. Gospoda navodi
kako su prema njezinom misljenju te Zene 'samoprozvane' vjestice, a opis isjeCaka magijske
prakse prisutne u selu opisom odgovara puckoj magiji (izraz koji se u stranoj literaturi
uvrijezeno spominje, a kod nas ga koriste autori Deniver Vukeli¢ i Iolar). U njihovim su se
magijskim ¢inima koristili lako dostupni sastojci, odnosno dijelovi tijela domacih zivotinja —
kozje/ov€je nozice, pileCe nozice, ov¢je kosti ispod jastuka kao Cest urok kobnog ishoda.
Nadalje, kao urok se spominje i1 praksa zakapanja jajeta u zemlju, a €ini povezane sa jajetom
spominjala je i Zdenka K. (51, Hrvatsko Zagorje) u opisu susjede koja je na raskrizje na grane
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polozila jaje i zapalila vatru. U nastavku navodim isjecak iz provedenog intervjua prenesen
dijalektom kazivacice:

Autorica: A dok si Zivjela u Zagorju, tijekom djetinjstva? Da li je bilo Zena u selu za
koje se pricalo da su coprnice?

Zdenka K: Je, bilo ih je, i to je bila moja suseda!
Autorica: Da li su bile spominjane samo u negativhom aspektu?

Zdenka K: U negativnom, bas sve u negativnom! I jos dan danas radi sve iste te stvari.
1 jos je ziva! I to su govorili, i to su vidli kak to radi! Pred Uskrs je to bilo! Sad si me
podsjetila. Ona je pred Uskrs na sredini ceste zapalila neku vatru i stavila neke Sibe
na to. U sredinu je stavila jaje (na te Sibe) i to je gorilo i ona je nekaj radila oko te
vatre. 1 s njom ti niko ziv ne razgovara. Niti dan danas! I ona ti zivi sama u tom nekom
svom svijetu i stalno ti tak radi nekaj. Al evo, nisam vise gore pa vise za nju bas toliko
ni ne znam, ali vele da to je bas ona...

Iako su susjedi spekulirali da je nesto zlokobno posrijedi, Katica P. navodi kako se bacanjem
jajeta u vatru zapravo rjeSavalo uroka. Kao zaStita od uroka mogao se na ulazna vrata ili
negdje na ulasku u kucu postaviti glogov Stap, a na zidove ovijesiti vez bijelog luka. Crvena
tkanina oko ruke vezala se novorodencadi kao zastita od urokljivog oka, a praksa vezanja
crvenog konca trudnicama u slu¢aju odlaska na sprovod, kao i djeci protiv uroka, prisutna je i
u Sjevernoj Hrvatskoj. Katica Peri¢ potvrduje da i na podruc¢ju Li¢ko-Senjske zupanije postoji
vjerovanje da trudnice ne bi smjele i¢i na sprovod, iz bojazni da ¢e duSa pokojnika uéi u
djetetovo tijelo. Osim toga, vjerovalo se da novorodencadi nitko ne smije pri¢i iz mraka, a
dijete se prije krStenja nije smjelo iznositi na sumrak ili mrak, vjerojatno jer je on simbolizirao
smrt. Poznato je kako je u to vrijeme stopa postnatalnog mortaliteta kod male djece bila ¢esca,
pa nije ¢udo da su mjestani htjeli poduzeti sve moguce mjere opreza. Uz groblje su vezali i
Cuvara groblja kojemu su ostavljali rakije kako bi ga odobrovoljili. Ovakva Zrtva u obliku
hrane i pi¢a osobito je vazna u proucavanju puckih vjerovanja u nadnaravno i u sklopu
mitoloske proslosti jer je vjerojatno proizasao iz zrtve bogovima. Ovakav je oblik Zrtve i
veoma civiliziran, a prisutan je u vecini slavenskih naroda. Kada su u pitanju fantasti¢na bica,
u podruéju Gospica, kao i u Cuéerju, vjerovalo se u vile, a vidanja ih opisuju na sliéne nacine:
mlade djevojke duge svilenkaste kose odijevene u bijele prozracne haljine. Opisu odgovaraju
ruskim i poljskim rusalkama, no u Hrvatskoj je njihova priroda dvoja. U Cuéerju se vjerovalo
da vile, bas kao i vjestice, imaju svoja sjela i da su ljudi koji na njih naidu tijekom njihovim
okupljanja nadu u opasnosti od njihove kazne. Primjer je ovoga u Cuéerju brdo Mjese¢ina
koje je bilo poznato kao okupljaliste vila i koje se djeci i zenama koje su se vraéale po poslu
iz zgrada ili polja savjetovalo izbjegavati. Pri¢a se 1 da je jednom prilikom Zena slucajno
zalutala pred njihovo kolo, a da joj se jedna od vila obratila i rekla joj: Ko je z Bogom, Bog je
z njim, i Marija, Bozji sin. Ovakve bajalice postojale su i u Gospicu, a Katica P. navodi kako
su postojali mnogi zagovori i alteracije kr§¢anskih stihova prenamijenjenih u svrhu zastite od
magije ili nadnaravnog. Mjestani spomenutog Cucerja vjerovali su da su vile usko povezane
sa Bogom i da su one neki vid poslanja koji imaju svrhu koju oni ne bi mogli spoznati, pa se o
tome nije previse pricalo, a svi su se dogadaji prepri¢avali naveCer uz vatru i ¢eSljanje perja.
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U selu je bilo i neobi¢nih slucajeva u koje su svecenici redovito bili uklju¢ivani i iako se
njihova nelagoda osjecala, bili su vrlo dobro upuceni i €esto su znali §to €initi. U situacijama
u kojima sami nisu znali odgovor, odlazili su po savjet vjeStim seoskim Zenama, zbog ¢ega su
one katkad uzivale vece strahopostovanje nego li svecenici. U selu je postojala Zena koja se
bavila bijelom magijom i koja je isklju¢ivo pomagala ljudima, ali i gospoda koja se bavila
spiritizmom u zamjenu za neke domace proizvode. Njihovo je mjesto u zajednici postojalo,
one su nerijetko idle na misu i nisu bile izopéene od strane svecenika ili zajednice. Cesti su
bili slucajevi u kojima su mjestani tvrdili da su vidjeli duhove svojih pokojnika ili sprovod
bez glave, u ¢ijem bi se slucaju za pokojnika odrzala misa zadusnica. Sprovod bez glava bio
je Cesta pojava 1 u Gornjem Stenjevcu, gdje se tumacio kao onostrani dolazak po buduceg
pokojnika ili kao odjek zarobljenih dusa koje ne mogu oti¢i (kazivao Zdenko Basi¢). Onaj tko
je ugledao ovakav neobiCan prizor, mora0 je osigurati misu zadusnicu za videnu osobu ili
osobu koja je nedavno preminula. Kada je otac Katarine T.S. porastao, obnasao je
ministransku sluzbu i prilikom odlaska na zvonjavu sa zvonika ugledao neobi¢an prizor u
sredistu groblja — na velikom raspelu nalazilo se nesto bijele boje. Pozvao je Zzupnika i
zajedno su se uputili na groblje gdje se ustanovilo da je na raspelu bio $pagom privezan bijeli
jastuk. Svecenik je dao naputak da se predmet ne dira, donio je svetu vodu i njome
blagoslovio skare kojima je oslobodio predmet. Takve su predmete uglavnom spaljivali, a
pepeo bacali u potok jer je voda koja tece trebala odagnati zlo koje je ucinjeno ili bac¢ene Cini.
Zupnici u Cucerju nisu neobi¢no reagirali na prijave neobiénih dogadaja koje su pripisivali
nadnaravnim utjecajima i bili su vrlo upuceni u folklorne prakse. Na odredenom raskrizju
prije potoka u selu Cesto se ¢uo djecji pla¢ koji je prolaznika pratio sve do potoka, ali nakon
njega ga nije mogao slijediti, tj. nije mogao prije¢i most. Svecenik je to objasnio dusama
nekrstene djece umrle pri porodaju, a kojima se nije smjelo obracati, niti zastati. Svecenici su
smatrali da duse nekrstenih ne mogu prijeci vodu jer je ona simbol krstenja i Cistoce koju ono
donosi. Mjestani koji su ignorirali savjet i pokusali se obratiti placu, tvrde da se on pretvorio u
pseci lavez ili su dozivjeli kakvo drugo neobi¢no iskustvo.

1940. godine po povratku sa krstitki nedaleko Dubrave, baka Katarine T.S. je u blizini
Zupnoga dvora primijetila kolo plesucih sjena, a kada se s bebom na rukama priblizila trgu
ispred crkve, ugledala je bosonoge Zene koje su se drzale za ruke i plesale u stanju poput
transa, a glazbe nije bilo. Kako su pozurili ku¢i 1 skrenuli put svoje ulice, kolo se sve brze
vrtjelo i iSlo za njima. Majka je sa bebom na rukama tr¢ala kuci i lupala staroj baki da joj brzo
otvori vrata. Majka i dijete su se onesvijestili po ulasku u kucu, a kolo je doslo sve do ulaznih
vrata. Katarina T.S. navodi kako je njezin rodak u selu imao konje koje je jednoga jutra
zatekao sa bezbroj sitnih pletenica u grivi. Ovaj je prizor pokazao mjeStanima koji su to
pripisali vilama 1 rekli mu da pletenice ni slu¢ajno ne smije dirati. Velecasni mu je dao isti
savijet rekavsi kako to ne mogu biti dobra posla. Rodak nije poslusao ovaj savjet i konj je -
nedugo nakon §to mu je vlasnik odrezao ove pletenice - uginuo. U Gornjem Stenjevcu,
ovakva se sjela nisu smatrala vilinskim porijeklom, nego vjesti¢jim okupljanjem. Prema
Zdenku Basi¢u, vjerovalo se da su upravo vjeStice te koje su u stanju podic¢i vihor na
slu¢ajnog prolaznika, a ba§ kao i u Cuderju, i ovdje su Zene pri povratku sa Dolca bile
savjetovane da ne prolaze odredenim mjestima ili se barem ne obracaju kolu koje ondje
zateknu. Vjestice u Stenjevcu sastojale su se na raskrizjima, a svaka je zadruga mlinova imala
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barem jednu ili dvije vjestice (jednu staru i drugu, njezinu mladu naucnicu). Zadruge su se
ponosile svojim vjeSticama i ¢esto su se medusobno nadmetale. Ako bi tkogod pronasao
zamotuljak na raskrizju, bilo ga je pamentije ne dirati. Ako prolaznik ba$ nije bio u stanju
odolijeti znatizelji ili zelji za novc¢i¢ima koji su se u njemu krili, tkaninu je valjalo baciti u
tekucu vodu. Za skidanje uroka koristila se mjesavina Ivanjskog cvije¢a i njegovog blata, te
friskog brasna kojom bi se napunile cipele.

Ovakva vidanja i anegdote nisu izolirani slucaj i mjestani su ¢vrsto vjerovali u njihovu to¢nost
1 istinitost. Mozda najvrijedniji podatak koji iz ovih pripovijesti mozemo izvuéi je jedan dio
povijesti koji kod nas nije zabiljezen u pogledu folklornih magijskih praksi. Imamo biljeske i
zapise o sudenjima vjestica prije zabrane inkvizicije od strane Marije Terezije, no price koje
Su nasi stari pricali uz svoja ognjista odjekuju magijskim praksama koje u ponekim selima jo$
uvijek Zive, a novi narastaji price o njima ¢uvaju i prenose s koljena na koljeno.

3.3 EKONOMSKA VRIJEDNOST BASTINSKE PREDAJE

Dok je bastinska vrijednost ovakvih pripovijesti neprocjenjiva, a osobito je dragocjena za
narastaj u kojem se prenosi, ona moze imati i ekonomsku vrijednost. U Hrvatskoj se od
kulturnih manifestacija tematike hrvatskih legendi i fantasti¢nih bic¢a odrzavaju Legendfest i
Perunfest. LegendFest je festival nastao 2006. godine u Zagrebu. Tematski je vezan uz
istarsko podrucje, zbog cega se najces¢e odrzava u mjestu Pi¢an, no do sada se odrzao u
Lukavcu, NP Krki i Velikom Taboru. Ovaj festival okuplja etnologe, antropologe i folkloriste
koji kroz predavanja i1 radionice prenose narodnu bastinu, a ponekad ¢ak i dijelove praksi.
Poseban ugodaj festivalu daju suradnje sa umjetnicima koji isti obogacuju svojim slikama,
crtezima i predstavama. Sli¢na je manifestacija Perunfest, koji se odrzava od 2016. godine na
podruc¢ju Turopolja u suradnji sa Turistickom zajednicom Velike Gorice i umjetnika Zdenka
Basica.

Slika 5: Organizator Perunfesta — Zdenko Basi¢, 2017. godine Slika 6: Autorica na Perunfestu 2021. godine

Izvor: Slika preuzeta sa Turisticke zajednice Velike Gorice
(http://www.tzvg.hr/sadrzaj/pregled/perunfest/227?¢=50)

Izvor: Osobna kolekcija fotografija
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Slika 7: Perunfest 2021. godine

Izvor: Fotografija preuzeta sa Tportala /1zvor: Pixsell / Autor: Tomislav Miletic

Primjer medunarodno poznatog festivala utemeljenog na mitoloskoj proSlosti i poganskim
vjerovanjima je Beltane Fire Festival u Edinburghu na brdu Calton (eng. Calton Hill).
Procesiju predvode Svibanjska Kraljica (eng. May Queen) i Zeleni Muskarac (eng. Green
Man). Procesija prenosi ustaljene mitoloske motive u poganskim i neopoganskim praksama —
muski bog zime ili podzemlja (Ovdje je to Cerrnunos®? iz keltske mitologije, na nasem bi
podru¢ju ovaj aspekt musSkog bozanstva predstavljao Veles) zaljubljuje se u bozicu koja
predstavlja zivot, plodnost, svjetlost i toplinu i1 daje joj Zivot ponovno se radajuci kao Zeleni
Covjek (kod nas bi to bio Zeleni Juraj). Organizacija koja stoji iza ovog poznatog festivala
organizira i manje poznta slavlja Samhuinn (festivalu koji u sebi ima elemente Imbolca i
Beltanea), Imbolca (nalik pokladama) i Lughnasadh (festivala Zetve posvecenog keltskom
sun¢evom bozanstvu, u slavenskoj bi mitologiji ovo odgovaralo Svarogu). Nazivi festivala
odgovaraju neopoganskim praznicima, ali se njihova realizacija razlikuje od teorije (u
literaturi je Samhuinn inacica DuSnog dana sa elementima meksicke svetkovine Dia De Los
Muertos kada se prisjeaju svojih preminulih voljenih osoba ili predaka nosec¢i kosare sa
hranom na groblje kao obrok svojim mrtvima).*®

I dok su ovakvi festivali i manifestacije odraz promjena duhovnih i religijskih struja u svijetu,
postoje i drugi aspekti mitoloske proslosti i vjerovanja u nadnaravno koji mogu postati nova

12 Britannica, Cerunnos, Preuzeto sa: https://www.britannica.com/topic/Cernunnos (17.06.2022.)

13 Beltane, Preuzeto sa: https://beltane.org/about-beltane/ (16.06.2022.)
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inspiracija za podrucje kreativnih industrija Hrvatske. Hrvatska filmska industrija bi ponajvise
mogla profitirati od ovog dijela hrvatske kulturne i usmene bastine. Fantasy zanr mogao bi
biti ,,odsko¢na daska“ hrvatskog filma na medunarodne filmske festivale i put do svjetski
priznatih nagrada. Sli¢an uspjeh postigao je poljski autor Andrzej Sapkowski napisavsi serijal

.....

Ova uspjesnica iz 90-ih godina danas je nezaobilazan hit na Netflixu.

Hrvatske legende i bajke mogle bi postati novo vrelo inspiracije za kazaliSne rezisere i
scenografe, na $to upucuju i predstave poput Hrvatske vile i vjestice prikazivane u kazalistu
Zar ptica ili u izvedbi glumadke druzine Histrion.*

Hrvatski autori koji su za tematiku odabrali upravo ovo podruéje postigli su izvanredan uspjeh
na hrvatskom trzistu (uzmimo za primjer Zdenka Basi¢a, Denivera Vukeli¢a i ilustratora
Milivoja Cerana). Iz svega navedenog moze se is¢itati da interes prema ovakvim temama
postoji, a publika postaje sve otvorenija. Mozda su upravo ovakvi festivali koji u svom
korijenu imaju zaboravljene tradicije i price, klju¢ ravnomjernijeg razvoja turizma u
kontinentalnom dijelu Hrvatske. Kako je ovakva tradicija prisutna u Hrvatskom Zagorju, u
Turopolju i oko Drave, te u podruc¢ju Like i Gorskog Kotara, teren njihova odrzavanja sam bi
po sebi budio inspiraciju voditeljima projekata manifestacija. lzgradnjom inovativnih
bajkovitih smjestaja stvorili bi se uvjeti za odrzavanje festivala koji bi trajao duze od 48 sati,
Sto bi samo po sebi bilo ekonomski odrzivije. Ovdje valja naglasiti da postojeci festivali
slicnog tipa uglavnom jesu volonterski orijenitrani, a profit malih OPG-a i obrtnika samo je
sporedna dobrobit i lijep dodatak festivalima. Odrzavanjem tribina i radionica, istraziva¢ima
folklora, slavenske mitologije i tragadima za misticnim ovo bi bila dobra prilika za
networking i suradnju radi postizanja laksih rezultata svojih istrazivanja. Uz adekvatne
marketinske kanale, ovakav bi festival imao potencijala postati europski, a s vremenom i
medunarodno atraktivan i postao bi idealisti¢no odrediste za alternativni kulturni turizam.

14 Histrion, Festivali, Gumbekovi dani, Preuzeto sa: https://histrion.hr/i/456/festivali/qumbekovi-dani/xv-
gumbekovi-dani/predstave/7745/hrvatske-vile-i-vjestice/a (16.06.2022.)

Zar ptica, Repertoar, Hrvatske vile i vjestice, Preuzeto sa: http:/zar-ptica.hr/repertoar/hrvatske-vile-i-vjestice/
(16.06.2022.)
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4. ZAKLJUCAK

Ovaj rad moze se promatrati kao svojevrstan vodi¢ kroz mitolosko naslijede hrvatske kulturne
bastine. Rad je tematski podijeljen u dva dijela, koja se motivima preklapaju u manjoj mjeri
jer za hrvatsku mitoloSku proSlost i folklornu magijsku tradiciju moZemo re¢i da je veoma
nalik na slagalicu ¢ije smo dijelove tijekom godina izgubili, pa zakrpama trazimo uzorke i
oslikavamo cjelinu kakva je nekada postojala. Rad zapoc¢inje filozofskim diskursom o logici
postojanja pretkrS¢anskog sustava vjerovanja na hrvatskom podrucju. Glavne teme koje rad
izuCava su praslavenski i prahrvatski mitoloSki panteon, odnosi medu hrvatskim bogovima,
tradicije proizasle iz poganskog vjerovanja, vjera u fantasticna bica, nadnaravne sile i
folklorne magijske prakse u hrvatskim selima. Kroz sintezu, analizu i interpretaciju dostupnih
spoznaja o slavenskoj mitologiji, nastojala sam rekonstruirati moguce panteone bogova koji
su mogli postojati na hrvatskom podru¢ju. Dokazana su podudaranja u narodnim
vjerovanjima hrvatskih krajeva koji su bili pod razli¢itim povijesno-kulturnim utjecajem, u
¢emu su u velikoj mjeri pridonijeli kazivac¢i razli¢itih regija Hrvatske. Kako je pristup
kaziva€ima bio ograni¢en, za misti¢énu ostavstinu Istre, Kvarnera i Dalmacije morala sam se
osloniti na iskaze pronadene u pisanoj literaturi. Osim vrijedne usmene bastine i bajkovitih
pric¢a, istaknula sam pojedine hrvatske tradicije koje dokazano u sebi imaju pogansko
korijenje — poput Jurjevskog i lvanjskog krijesa i poklada.

Hrvatska mitoloska i poganska proslost u danasnje je vrijeme nerijetko potiskivana radi velike
uloge Katolicke Crkve u kreiranju hrvatskog kulturnog identiteta, no ovaj rad uspjesno je
pokazao da je ona itekako ziva i da ju je neophodno njegovati i prenositi novim narastajima,
jer ona ¢ini temeljni dio nematerijalne bastine nase zemlje i mentaliteta njezinih ljudi.
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IZJAVA

Izjava 0 autorstvu zavr$nog rada i akademskoj Cestitosti

Ime i prezime studenta: Samantha Lucija Smolec Cutura
Maticni broj studenta: 10133320

Naslov rada: Hrvatski Mythos

Pod punom odgovornoséu potvrdujem da je ovo moj autorski rad ¢iji niti jedan dio nije nastao
kopiranjem 1ili plagiranjem tudeg sadrzaja. Prilikom izrade rada koristio sam tude materijale
navedene u popisu literature, ali nisam kopirao niti jedan njihov dio, osim citata za koje sam
naveo autora i izvor te ih jasno oznacio znakovima navodnika. U slu¢aju da se u bilo kojem
trenutku dokaze suprotno, spreman sam snositi sve posljedice uklju¢ivo 1 poniStenje javne
isprave steCene dijelom i na temelju ovoga rada.

Potvrdujem da je elektroni¢ka verzija rada identi¢na onoj tiskanoj te da je to verzija rada koju
je odobrio mentor.

Datum Potpis studenta
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15 Za nadin navodenja drugih vrsta izvora (rad u ¢asopisu ili zborniku) vidjeti Uputu za izradu zavrsnog rada.
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5.2 INTERNETSKI IZVORI

Merriam-Webster, Preuzeto sa: https://www.merriam-webster.com/dictionary/mythos Datum
pristupanja: 28.05.2022.

https://sensa.story.hr/Duhovnost-i-emocije/Osobni-razvoj/al8095/Jeste-li-culi-za-Bereqginje-
slavensku-inacicu-joge-koja-osnazuje-zene-i-ispunjava-njihove-zelje.html

Kelti. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2021.
Pristupljeno 17. 6. 2022. http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?1D=31134

Greek Mythology, Preuzeto sa:
https://www.greekmythology.com/Other_Gods/The_Fates/the fates.html (22.05.2022.)

Rodnovjerje, Preuzeto sa: http://rodnovjerje.com.hr/index.php/hrvatsko-rodnovjerje/
(21.05.2022.)

Beogradska kapetanija, Preuzeto sa: https://beogradskaka5anija.forumsr.com/t8861-legenda-
0-dunavskim-rusalkama (29.05.2022.)

Audio izvor: Katia pavlorat: Kikimora/ Slavic Mythology, Preuzeto sa:
https://www.youtube.com/watch?v=k706ly1NI8s (29.05.2022.)

Audio izvor: Katia pavlorat: Kikimora/ Slavic Mythology, Preuzeto sa:
https://www.youtube.com/watch?v=k706ly1NI8s (29.05.2022.)

Britannica, Cerunnos, Preuzeto sa: https://www.britannica.com/topic/Cernunnos
(17.06.2022.)

Beltane, Preuzeto sa: https://beltane.org/about-beltane/ (16.06.2022.)

Histrion, Festivali, Gumbekovi dani, Preuzeto sa:https://histrion.hr/i/456/festivali/qumbekovi-
dani/xv-gumbekovi-dani/predstave/7745/hrvatske-vile-i-vjestice/a (16.06.2022.)

Zar ptica, Repertoar, Hrvatske vile i vjestice, Preuzeto sa: http://zar-
ptica.hr/repertoar/hrvatske-vile-i-vjestice/ (16.06.2022.)

Zagreb Speeka/ O zagrebu: https://www.zagreb-speeka.com/o-zagrebu/ (20.06.2022.)

5.3 KAZIVACI, IZVORI I1Z USMENE PREDAJE

Katarina Talan Smolec, 1977. godiste, narodna predaja podrugja Cuéerja i Prigorja
Katica Peri¢, 1954. godiste, narodna predaja podruc¢ja Gospica
Zdenka Kondi¢, 1971. godiste, narodna predaja podrucja Hrvatskog Zagorja

Zdenko Basi¢, 1980. godisSte, narodna predaja i obicaji podrucja Sjeverozapadne Medvednice
i Gornjeg Stenjevca

Stranica | 37


https://sensa.story.hr/Duhovnost-i-emocije/Osobni-razvoj/a18095/Jeste-li-culi-za-Bereginje-slavensku-inacicu-joge-koja-osnazuje-zene-i-ispunjava-njihove-zelje.html
https://sensa.story.hr/Duhovnost-i-emocije/Osobni-razvoj/a18095/Jeste-li-culi-za-Bereginje-slavensku-inacicu-joge-koja-osnazuje-zene-i-ispunjava-njihove-zelje.html
http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=31134
https://www.greekmythology.com/Other_Gods/The_Fates/the_fates.html
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ZIVOTOPIS

Samantha Lucija Smolec utura
Q Adresa: Nasicka 6, 10000, Zagreb, Hrvatska

¥ E-adresa: samanthalucija.smolec@gmail.com

R, Telefonski broj: (+385) 953988199

Spol: Zensko Datum rodenja: 24/09/1998 Drzavljanstvo: hrvatsko

OBRAZOVANJE
[ 09/2014 — 06/2018 ] Grafi¢ki dizajner
Skola primijenjene umjetnosti i dizajna Zagreb
[ 09/2019- 09/2022]
Izvanredni preddiplomski strucni studij Poslovanje i upravljanje:
MenadZment u kulturi

Veleuciliste s pravom javnosti Baltazar Zapresic, Zapresié

[ 11/2022- trenutno ]

Upisan ¢etverogodisnji edukacijski program za tjelesno orijentiranu

psihoterapiju
Centar za integrativni razvoj EDUCA

RADNO ISKUSTVO

[ 13/09/2019 — 25/10/2019 ] Telekomunikacijski agent
Mozaik knjiga d.o.o.

Glavne aktivnosti i odgovornosti:

» Telefonska prodaja novih usluga postoje¢im korisnicima i regrutiranje novih kupaca,
odrzavanje odnosa s klijentima i koriStenje CRM sustava

» Telefonsko rjeSavanje problema i upita

» Personalizacija osnovnih ponuda

Stranica | 39



Reaktivacija starih baza

[ 16/03/2020 — 16/06/2020 ] Djelatnik u administrativnim i komercijalnim poslovima

Darvitalis d.o.o.

Glavne aktivnosti i odgovornosti:

Vodenje drustvenih mreza tvrtke (izrada, pisanje i vodenje promo sadrzaja),
copywriting

Poslovna korespondencija na hrvatskom i engleskom jeziku

Istrazivanje trzista

Kvalitetno izvrsavanje obaveza u zadanim rokovima

Fleksibilnost 1 to¢nost

[ 01/04/2022 — 30/09/2022] Marketing assistant

Lider Media d.o.o.

Glavne aktivnosti i odgovornosti:

VjeStine:

Pripremanje i kreiranje newslettera za priloge, specijale i konferencijske programe

Obavjestavanje klijenata o novim ponudama i prilikama za ukljucenje u redakcijski
program, odrzavanje odnosa s klijentima

Prodaja oglasnog prostora i sponzorstava
Pomoc¢ni poslovi oko organizacije konferencija
Vodenje faktura

Istrazivanje trzista i kreiranje baza potencijalnih klijenata

Visoka razina kotiStenja engleskog jezika u govoru i pismu
Prilagodljivost

Brzo usvajanje novih znanja i vjestina

Vodenje drustvenih mreZa, copywriting i kreativno pisanje
Znanja iz podrucja fotografije i grafickog dizajna

Izvrsno poznavanje programa ADOBE Suite i MS Office
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