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VRIJEDAN DOPRINOS CRNOGORSKOJ KULTUROLOGIJI

Krajem 2018. godine Fakultet za crnogorski jezik i knjizevnost sa Ceti-
nja je svoju biblioteku ,,Montenegrina“ obogatio dvadesetim izdanjem u ovoj
ediciji — Natprirodna bi¢a u tradicijskoj kulturi Crnogoraca dr Adnana Cirgi-
¢a. Urednici ove knjige su Aleksandar Radoman i Novica Vujovi¢, recenzenti
Novak Kilibarda i Tomislav Z. Longinovi¢, dok je lektorsko-korektorski rad
izvrSila Katarina Milonjié.

Monografija, koja u najvecoj mjeri sadrzi kulturolosko-tradicijsku i et-
nografsko-istoriografsku gradu vezanu za daleku proslost naseg naroda, sa-
stoji se od jedanaest poglavlja: Uvod, Crnogorski sveci — nacionalni heroji i
nasljednici prethris¢anskih bozanstava, Pavo i Dukljan, Tenac, Cuma, Vjesti-
ca, Mora, Zduhac, Div i psoglav, Zmija i zmaj i Zagrobni zivot izmedu starije
tradicije i aktuelnoga monoteizma. Ostvarenje na ¢ijim je stranicama autor na
pazljiv nacin prikazao vjerovanja Crnogoraca, pocev od perioda slovenskog
paganstva do obicajnih kodeksa koji su jo§ uvijek zivi u pojedinim selima i
pasivnijim krajevima, prac¢ena je opseznim spiskom citirane literature i indek-
som imena.

Radove koji predstavljaju poglavlja ove monografije autor je publiko-
vao u Vaspitanju i obrazovanju (Casopisu za pedagoSku teoriju i praksu), broj
%1% 2018. godine pod nazivom Tenac u crnogorskim predanjima i Zduhaci
u crnogorskoj tradicijskoj kulturi.

U uvodnom dijelu knjige Cirgi¢ &itaoce upoznaje sa pojmovima kojima
¢e se koristiti prilikom njenog koncipiranja i onima koje ¢e izbjegavati: ,,Zasto
je za ovu knjigu odabran bas ovakav naslov kad se u njoj skupno spominju
razlicita ,,bi¢a” — od Dukljana i Pavola, preko Svetoga Ilije do vjestica, vje-
dogonja 1 macarula? Ta bi¢a u ovoj knjizi nijesu tretirana s aspekta bilo koje
monoteisticke religije no s aspekta njihova znacaja u tradicijskoj kulturi, te im
stoga nijesmo ucitavali danasnje znacenje koje u vrijeme ,,zive tradicije ni-
jesu mogli imati... Iz istih razloga nijesmo operisali terminima praznovjerice,
praznovjerje, sujeverje i sl. jer ti termini za istoriju kulture nemaju nikakva
znacaja. Sujeverje postoji samo u odnosu na kakvu drugu religijsku dogmu,
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a mi sve te dogme u ovoj knjizi tretiramo ravnopravno“.! Autor istice da — s
obzirom da su vec¢ina opisanih vjerovanja dio proslosti — se umjesto termina
narodna kultura i narodna vjerovanja, opredijelio za tradicijska kultura koji
smatra adekvatnijim.

U Crnoj Gori nije bilo sistematskog proucavanja kulturolosko-tradicij-
ske grade, a o religiji Juznih Slovena u istorijskim izvorima nema dovoljno
podataka. Buduc¢i da Sloveni nijesu ostavili pisane izvore iz perioda pagan-
stva, uputno je osloniti se na podatak koji iznosi vizantijski hronicar Prokopije
iz VI vijeka da oni postuju vrhovnog boga, gospodara groma i da mu Zrtvuju
goveda. HriSc¢anski praznici danas se slave u vrijeme kad su nekada padale
svecCanosti starih bozanstava, a hriS¢anskim svetiteljima su dodjeljivane njiho-
ve osobine. Otuda potice vjerovanje da je Sveti Ilija — gromovnik jer je to bilo
nekada$nje Perunovo obiljezje, da je Sveti Vlaho zastitnik stada, $to je nekada
bila Velesova uloga, a Sveta Petka zastitnica tkalja, kao Sto je ranije bila bo-
ginja Mokos. Hris¢ansko obiljezje u ceremonijalu tek mnogo kasnije dobili
su slava, Badnji dan i Bozi¢, koji takode imaju porijeklo iz paganskih obreda.

Vjerovanje da ne valja krstiti kada grmi potic¢e od straha prema vrhov-
nom bogu Perunu i njegovom gnijevu. Cak je i sama crkva smatrala da je
neuporedivo lakse drevne rituale ,,presvuci® hri§¢anskim normama, nego ih
u potpunosti iskorijeniti. ,,U ritualnom loZenju badnjaka, mladog hrastovog
drveta®, isti¢e Sreten Petrovi¢ u knjizi Kulturologija, ,,badnjak* mozemo po-
smatrati kao supstituciju mladoga boga Sunca. Rec¢ je o ideji koja je pod uti-
cajem hriS¢anstva zamenila raniju lunarnu simboliku. Jer manipulacija bad-
njakom pada ili pre izlaska sunca — kada se on mahom sece u Sumi, ili posle
zalaska sunca, kada se unosi u kucu 1 stavlja na oganj. Svi slovenski narodi
pripisuju hrastu mitski i sveti karakter. U starim indoevropskim religijama
hrast je bio poznato drvo boga gromovnika... Badnjak je bio neka vrsta idola,
koja je zbog suncevog prividnog hoda i povratka, nebesnu scenu odigravala
na domacem ognjiStu. Badnjakova ,,snaga“ traje samo godinu dana, iz cega
proizilazi da su Badnji dan i Bozi¢ praznici solarnog porekla“.

Obicaj gostoprimstva oslikava starinsko vjerovanje da prerusena bo-
Zanstva putuju po zemlji, ulaze¢i u kuce smrtnih ljudi i prema tome kako
ih oni prime, nagraduju ih ili kaznjavaju. Po ovom vjerovanju, bozanstvo se
moze prikazati i kao prosjak, kojeg smo po hris¢anskom obicaju duzni da
pomognemo, o ¢emu svjedo€i i sam izraz za beskuénika — ubog ili bozjak.
Kumstvo i bratimstvo se ne odbijaju, $to je i danas obicaj, upravo iz razloga
Sto se sklapaju, kako se vjeruje, uz bozji pristanak. Rije¢ kum je, kao i termin

! Adnan Cirgi¢: Natprirodna bi¢a u tradicijskoj kulturi Crnogoraca, Fakultet za crnogorski

jezik 1 knjizevnost, Cetinje, 2018, str. 10-11.

2 Sreten Petrovié: Kulturologija, Cigoja §tampa, Beograd, 2005, str. 272.
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bog, ista u gotovo svim slovenskim jezicima, $to pokazuje da je ovaj obicaj
prethriscanski.

Prilikom krstenja djeteta i danas je obicaj da mu se daje tajno ime, koje
je kum obavezan da Cuva, jer se ne moze nauditi nekome kome se ne zna ni
ime. Pozivajuéi se na Cajkanoviéa (2014), Cirgié isti¢e da mnoga imena i da-
nas u narodu nije uputno upotrebljavati, pa se npr. za vuka kaze — kamenik, za
zmiju — nepomenica, za davola — necastivi i sl., kao $to se ¢esto ne navodi ni
ime bolesti (ono najgore) ili pokojnika (jadnik, veselnik).

Za razliku od grckih ili rimskih bozanstava, bogovi starih Slovena nije-
su bili povezani medusobnim rodbinskim relacijama ili bra¢nim vezama, ¢ak
ni sva slovenska plemena nijesu imala iste zaStitnike. Sva plemena su imala
vrhovnog boga, ali on se zvao razli¢ito — Perun, Svetovid, Svarog ili Triglav.
Rijetka su narodna predanja ili pisani izvori u kojima se spominju imena svih
slovenskih bozanstava. Naziv Perun, bog groma i olujnog neba, ostavio je
tragove u imenima ljudi, mjesta, planina i biljaka, pa se i danas perunika na-
ziva bozjom biljkom. Sama rije¢ perun u ruskom i poljskom jeziku oznacava
grom. Slovenski hri$¢ani se kunu Svetim Ilijom, koji je u potpunosti preuzeo
funkciju boga groma, pa je i u crnogorskim narodnim pjesmama oznacen kao
gromovnik Ilija.?

Jasno je da svaki od bogova ima svoju ulogu unutar sistema stare slo-
venske vjere. Slovenski panteon su, prema razli¢itim tumacenjima, Cinili Sva-
rog, Perun, Stribog, Dajbog, Svaros¢i¢, Volos, Crnobog, Belobog, Triglav,
Svetovid, Jarovid, Rusevid, Pripegalo, Simargl, Hors..., ali i boginje Vesna,
Devana, Ziva, Mokoga, Morana, Lada. Ipak, etimolozi i naucnici koji su pro-
ucavali staru religiju se nijesu dovoljno pozabavili identifikovanjem svakoga
od ovih bozanstava. Vesna — boginja proljeca i plodnosti, §to je i danas Cesto
zensko ime u slovenskom narodu, je najcesce prikazivana kao rumena i bujna
djevojka. Ona je predstavljala ozivljavanje prirode nakon zimske obamrlosti i
povratak svjetlosti nakon tame. U hriS¢anskoj interpretaciji, boginja koja ¢ini
simbol plodnosti, ljepote i materinstva je Sveta Petka.

U djelu Mitologija Slavena Franjo Ledi¢ pise o kultovima starih Slo-
vena: ,,Po pouzdanim izvorima zna se da su slovenski narodi mnoge obicaje
iz svojih starih vjerovanja prenijeli u svoju sadasnju domovinu i ostali su pod
njihovim utjecajem sve do u doba kad se pocelo krs¢anstvo Siriti 1 u podruc-
jima juznih Slovena. Na to nas podsje¢aju mnogi prastari obicaji $to su se do

3 Jednu od najvrednijih umjetnickih knjiga o ovoj temi je objavila Ivana Brli¢-Mazurani¢
Price iz davnina (1916). Sama autorka je navela da je pri koncipiranju svojih bajki, slov-
ensku mitologiju koristila onoliko koliko se o njoj zna, $to predstavlja samo vrh ledenog
brijega, a sve ostalo upotpunila je vlastitom imaginacijom, stvorivsi originalne umjetnicke
prizore neosporne pitoresknosti i ljepote.
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danas sacuvali kod slovenskih naroda, a to posvjedocuju i mnogi geografski
nazivi rasuti po svim krajevima, od Drave do Vardara®“.*

Autor monografije Natprirodna bica u tradicijskoj kulturi Crnogoraca
isti¢e da Crna Gora za razliku od drugih drzava Evrope i svijeta — i pored bo-
gatog tradicijskog nasljeda — nije razvijala ni institucije, niti svijest o znacaju
biljezenja onoga $to crnogorsku kulturu ¢ini autenticnom, a ona je po mnogo
c¢emu specificna medu bliskim predstavnicama tzv. dinarskog tipa. U poglav-
lju Crnogorski sveci — nacionalni heroji i nasljednici prethriscanskih bozan-
stava, on definiSe na kojim svetiteljima pociva fokus njegovih opservacija:

,Oni su nacionalni heroji, koji iz onostranosti nadgledaju svoj rod, svo-
ju zemlju ili svoj kraj, a neki od njih ¢ekaju pravi trenutak da se pojave kao
osvetnici i zastitnici svoje drzave i svoga naroda. Ovde ¢e stoga biti rijeci o
Sv. Vladimiru Dukljanskome, o Sv. Ivanu Crnojevicu i o Sv. Petru Cetinj-
skome. Nece biti rije¢i o Sv. Vasiliju Ostroskome ili Sv. Stefanu Piperskome,
kao ni o opstehris¢anskim svetiteljima, poput Sv. Ilije, koji je u crnogorskim
tradicijskim vjerovanjima takode nasljednik starijeg bozanstva, svakako boga
gromovnika, a vjerovatno i ne samo njega, ali nema osobine nacionalnih he-
roja koji nose prva trojica“.> Poput starih Grka i Rimljana — i Sloveni su vje-
rovali da njihove bogove karakteriSu i negativne ljudske osobine kao $to su
tvrdoglavost, plahovitost, nepredvidljivost ili sebicnost.

Cirgié isti¢e da motiv gnijeva, koji je inade karakteristi¢an za hris¢an-
ske svetitelje, kao 1 one iz mnogo starijih religija, ne predstavlja odliku nave-
denih svetitelja — njihov gnijev nije usmjeren prema pastvi, ve¢ prema onima
koji tlace i uzurpiraju narod. Takode, on smatra da je crnogorska tradicijska
kultura zasebna u odnosu na srpsku, $to svjedoci i podatak da u crnogorskoj
kulturi nema Sv. Save kao klju¢nog lika srpskih tradicijskih vjerovanja, te da
je Savindan, onoliko koliko se u narodu praznovao, najé¢esce bio prepoznat
kao ,,8kolska slava“.

Autor se poziva na Trojanovica (1911) koji smatra da se nasljednikom
Sv. Ilije u Crnoj Gori smatra Ivan Crnojevi¢, dopunjujuci i korigujuci njegov
istrazivacki sud: ,,Trojanovi¢ navodi da kad munja sijevne i grom zagrmi,
»Crnogorac veli: Ljuti se Ivo Crnojevi¢... Kad nakon duge suse udari kisa, na-
rod to objaSnjava kao da je Crnojevi¢ u Boga izmolio da spasi svoju sirotinju,
Crnogorci se kunu dusom ,,pradeda Iva“; usljed povrijedenosti kakva prava
Crnogorac zaziva u pomo¢ Ivana Crnojevica, kojega ne smatra umrlim, ve¢ se
misli da se, poput Marka Kraljevi¢a, povukao u pecinu i ¢eka povratak; kad

4 Franjo Ledi¢: Mitologija Slavena (Tragom kultova i verovanja starih Slavena), knjiga 1,

tiskara Epoha, Zagreb, 1969, str. 21.
Adnan Cirgié: Natprirodna bi¢a u tradicijskoj kulturi Crnogoraca, Fakultet za crnogorski
jezik 1 knjizevnost, Cetinje, 2018, str. 20.
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duva vjetar, Crnogorci to tumace kao da Ivan Crnojevi¢ ostri mac... Sasvim
je sigurno da Ivan Crnojevi¢ nije ,,zamjenik* Sv. Ilije, tj. on nije iskljucivo
to. Jasno je da je Sv. Ilija nebesko, odnosno solarno bozanstvo, tj. nasljednik
takvoga bozanstva. Za razliku od njega, Ivan Crnojevi¢ dovodi se uglavnom u
vezu sa pe¢inama i vodom. Kao i Marko Kraljevi¢, i on u pecini provodi vje-
kove i ¢eka vrijeme svoga povratka. S druge strane, ¢injenica da su mu pripi-
sane neke osobine ratniCkoga bozanstva govori u prilog tome da jeste preuzeo
ponesto 1 od onoga $to je tipicno za solarna bozanstva. Da Ivan Crnojevi¢ nije
u potpunosti preuzeo odlike starijih solarnih bozanstava svjedocCi i njegovo
ime Crni Ivo, koje je narod upotrebljavao*.°

Dr Vuki¢ Pulevi¢ u knjizi Crnogorske onomasticke studije (Institut za
crnogorski jezik i knjizevnost, Podgorica, 2012) nabraja veliki broj toponima
Sirom teritorije Crne Gore koji nose ime Ivana Crnojevica, od Ivanbegovine,
Ivanove mede, Palace Ivana Crnojevic¢a preko mlina, guvna, lovista, aluge,
rudine, torine, crkve, kule, pecine, tocila, ubla nazvanih njegovim imenom,
sve do Ivanbegove ruze.

Prvi slovenski ljetopisi i jevandelja su nastala nakon primanja hris¢an-
stva. Ljetopis Popa Dukljanina odnosno Gesta Regum Sclavorum ili Barski
rodoslov je srednjovjekovna hronika, napisana najvjerovatnije u drugoj po-
lovini XII stolje¢a. Vjeruje se da je nastala u benediktinskim krugovima u
Baru. Autor je anonimni svestenik Barske arhiepiskopije, oko ¢ijeg se identi-
teta dugo raspravljalo. Paralelno sa slovenskim originalom, koji je izgubljen,
vrijedni spomenik juznoslovenske pismenosti sacuvan. Sa latinskog ga je pre-
veo na italijanski i Stampao Mavro Orbini (1601). Original latinskog teksta
cuva se u Vatikanskoj biblioteci. Vjerodostojnost podataka koje hronika dono-
si za period od sredine X do polovine XII vijeka, koji se odnose na stvaranje
snaznog drzavnog jezgra u Duklji, u najve¢oj mjeri potvrduju izvori strane
provenijencije.

Literarno najuspjeliji dio hronike, pravi mali ljubavni roman, ¢ini po-
glavlje o zivotu, ljubavi i stradanju svetog kralja Vladimira i njegove Zene
Kosare, kéeri cara Samuila. Hronika je znacajno svjedoCanstvo bogatog na-
sljeda srednjovjekovne juzne primorske knjizevnosti. U njen sastav usli su
preradeni djelovi izgubljenih spisa: Hronika Duklje iz X vijeka, Ep o Duklji,
Zitije svetog Vladimira iz XI vijeka, kao i brojne legende i predanja.

»Dukljanin prvo opisuje kako je car Samuilo, prodiru¢i u dalmatinske
krajeve, napao Duklju“, o predmetnosti legende o Vladimiru i Kosari pise
Danilo Radojevi¢. ,,Vladimir je pruzio otpor iz utvrdenoga grada na Obliku

¢ TIsto, str. 24-25.
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(vjerovatno danasnje brdo Vladimir), u Krajini, izmedu Skadarskoga jezera i
Ulcinja. Samuilo ga je savladao i zarobio. Dok je bio u zatvoru u Prespi, jed-
noga dana Kosara, kéer Samuilova, zamoli oca da joj dopusti da side u zatvor
sa ,,svojim sluskinjama, da bi oprala glavu i noge okovanih i zasuznjenih*.
Otac joj dozvoli. ,,Uto ugledavsi Vladimira i vidjevsi da je lijepog izgleda,
ponizan, pitom i skroman, kao i da je pun znanja i bozje mudrosti, zadrzi se sa
njime u razgovoru. Njoj se njegov govor ucini sladi od meda i saca. I ona ga
zavoli, ali ne iz strasne pozude, ve¢ zbog toga $to je zalila njegovu mladost i
ljepotu. Kosara je zeljela osloboditi Vladimira i udati se za nj, Sto joj Samu-
ilo odobri, pa je Vladimiru vraceno ,kraljevstvo njegovih predaka‘; vladao je
narodom ,,sa strahom bozjim i pravedno®.’

Opisujuci tragi¢ni kraj kneza Vladimira, Pop Dukljanin zavr$nu sliku
djela dovrsava Sekspirovskom scenom pogibije njegovog ubice Vladislava —
u bici pred Dracem Vladislavu se pri¢injava naoruzani vitez u prilici Svetog
Vladimira. Kosara je prenijela Vladimirovo tijelo u Krajinu, gdje se nalazio
njegov dvor i sahranila ga u Crkvi Sv. Marije. Uspomenu na kneza Vladi-
mira njegovali su skoro milenijum ne samo hris¢ani katolici i pravoslaveci,
nego i muslimani, a istrazivaci su s pravom primjecivali da bitke koje opisuje
Dukljanin najviSe podsjecaju na crnogorsko-turske bojeve. Kraljevstvo Slo-
vena kao najstarije djelo u nekadasnjim jugoslovenskim granicama, osim za
istoriju Crnogoraca ima velik znacaj i za povijest ostalih Juznih Slovena.

U starijim knjizevnim spomenicima je tesko razluciti Sto pripada do-
menu usmene, a Sto literarne tradicije. Tako se u uvodnom dijelu Ljetopisa
Popa Dukljanina, koji se moze posmatrati kao istorijski spis, knjizevni tekst
i svjedoCanstvo o najstarijim tragovima naSe usmene knjizevnosti, kaze da
se mladez nasladuje slusanjem ili ¢itanjem o ratovima i da je autor Ljetopisa
zabiljezio ono §to je Cuo od nasih otaca i vremesnih staraca. Sve legende u
Ljetopisu koje govore o postanku naselja ili etimoloska objasnjenja neke na-
seobine, upucuju na usmenu tradiciju koja im je prethodila.

,Predanje o Sv. Petru®, smatra Cirgi¢, ,,do danas je kudikamo bolje
ocuvano od onih koja su vezana za Sv. Vladimira Dukljanskoga i Sv. Ivana
Crnojevica. Legende i predanja o njemu prikazuju ga kao ratnika i covjeka
natprirodnih sposobnosti, nerijetko i kao zduhaca. Kao i Ivan Crnojevi¢, i on
kune neposlusnike i njegova se kletva ostvaruje, a tipicne su one u kojima se
protivnik kune tako da se ni namnozi ni istrazi, te se takve kletve za pojedina
bratstva u Crnoj Gori i danas prepricavaju. Srditost 1 gnjev s jedne strane i
dobrota i ratnicka zastita narodu s druge strane obiljezja su i Sv. Petra, koja

7 Danilo Radojevi¢: ,,Kraljevstvo Slavena* Popa Dukljanina, u knjizi istoimenog autora:

Crnogorska literatura i tradicija, ICJK, Podgorica, 2012, str. 41.

410



Vrijedan doprinos crnogorskoj kulturologiji

je mogao naslijediti iz starije religije. On 1 mrtav spasava Crnogorce od na-
silnika, kao npr. u pri¢i o udaru na Salkovinu, za razliku od Ivana Crnojevica
koji ¢eka pravo vrijeme za ponovni dolazak medu Crnogorce, Sv. Petar ustaje
iz groba i obilazi ih, o ¢emu svjedoce predanja u kojima se pominje pijesak u
njegovoj obuci“.?

Kroz naredna poglavlja autor proSiruje sfere proucavanja na analizu
brojnih mitoloskih stvorenja, naglasavajuci da su predstave o pojedinim nat-
prirodnim bi¢ima (bauci, zduhaci i sl.) na nasim prostorima znatno izmijenje-
ne pod uticajem okolnih tradicija ili drugim kulturnim preslojavanjima. Da se
tradicija jednog naroda konstituise kroz kontinuitet etnolosko reprezentativ-
nih sadrzaja i simbola svjedoci naredno poglavlje ove knjige nazvano Pavo
i Dukljan. Jedino je predstava davola, koja u svijesti paganskih naroda nije
postojala, u hris¢anskoj interpretaciji primila odlike koje prvobitno nije ima-
la. Prihvatanjem hris¢anstva, funkcija boga donjeg svijeta prenijeta je na onu
koju posjeduje predstava davola.

Cirgi¢ smatra da su u predstavama Crnogoraca postojale dvije vrste
davola — prvi kao, uslovno receno, vrhovni davo koji nema dvojnika i drugi
kojem u najvecoj mjeri odgovara naziv demon. Prvi ne mora biti bez izuzetka
lo§, cak je ponekad u vjerovanjima prikazan kao inovator i pronalaza¢, dok
su u drugom slucaju pod zajednickim pojmom davoli ¢esto objedinjene pred-
stave o bi¢ima iz htonskog svijeta, €ija je zajednicka odlika da ¢ine zlo. Oni
mogu ¢initi 1 shvatanja naroda o reinkarnaciji predaka, Sto se ogleda u davanju
prvog gutljaja ili zalogaja davolu. I danas se moze vidjeti obicaj da se prvi
gutljaj iz boce rakije prospe na zemlju, odnosno da se prvine zrtvuju dusama
pokojnika. Kult davola se moze sagledati i na osnovu izraza davolji, $to znaci
mali, neznatni, kao 1 fraza davo popio, davo maka, davo ga odnio i sl.

U knjizi Etnografija Crne Gore Pavel Apolonovi¢ Rovinski navodi da
ako ,,pitate Crnogorca ,,Ima li ljeba, je li rodilo?* — ,,Pavolji zalogaj, davolje
zrno, davo popio ili izio“... Kod udatih Zena i djevojaka, koje uopste ne upo-
trebljavaju ruzne rijeci, davole predstavlja skoro svaku desetu rijec. Postoji i
glagol davolisati — to je ono §to se kod nas kaze poslati do vraga*.’

Vjerovanja naSeg naroda da Covjek moze sklopiti pakt sa davolom,
zbog Cega ¢e mu trenutno biti bolje na ovom svijetu, ali kad umre da njegova
dusa pripada necastivom takode su u uskoj vezi sa kultom davola. Da davo ne
mora biti nuzno lo§ svjedoce narodne bajke u kojima covjek stupa u razlicite
vrste dogovora ili nadmudrivanja sa davolom, ¢ak se i pobratimi sa njim. Za
ovog junaka narodnih predanja kod Crnogoraca postoji veliki broj sinonima:

8 Adnan Cirgié: Natprirodna bic¢a u tradicijskoj kulturi Crnogoraca, Fakultet za crnogorski
jezik 1 knjizevnost, Cetinje, 2018, str. 27.
> Pavel Apolonovi¢ Rovinski: Etnografija Crne Gore, tom II, CID, Podgorica, 1998, str. 335.
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vrag, satana, Satanilo, prokleti, ilijadni (najjaci), necastivi, rogusni, nepome-
njak, Sestanski (koji ima Sest rogova), kod muslimana — Sejtan, tipatnik itd.
Autor spominje razli¢ite vidove mucenja dusevnih bolesnika, koja su se vrsila
uz opravdanje ¢lanova porodice da samo putem nasilja davo moze izaéi iz
psihicki oboljele osobe.

Cirgi¢ smatra da je pogresno crnogorsku predstavu o caru Dukljanu ve-
zivati za pojam davola, kako su navodili pojedini raniji istrazivaci, korigujuci
sud Radoja Radojevic¢a iz predgovora antologiji crnogorskih legendi Vilina
gora (biblioteka ,,Luca®, Graficki zavod, Titograd, 1971): ,,Radojevi¢ kaze za
legende o caru Dukljanu da u nauci viSe nije sporno da su te legende vezane
za istorijsku licnost — za cara Diokleciana kao progonitelja hriS¢ana. Za nasu
je problematiku sasvim svejedno da li je Dukljan dobio ime po Dioklecianu,
$to je moguce ali ne i provjerljivo, premda se uzgred moze re¢i da je logicnije
Dukljanovo ime vezati za ono $to je tipi¢no na prostoru na kojemu su fiksirana
predanja o njemu, a to je anticki grad Duklja, ¢iji su ostaci izazivali strahopo-
Stovanje do u osvit XX vijeka. Nije potrebno, naravno, govoriti da su drevne
rusevine Cesto bile povod za nastanak predanja o drevnim bi¢ima. No bez ob-
zira na to da li je Dioklecian posudio ime Dukljanu ili je to ime dobio drugim
putem, mora se re¢i da legende o Dukljanu nijesu legende o istorijskoj licnosti
cara Diokleciana kao progonitelja hriS¢ana jer je lik Dukljana po osnovnim
svojim svojstvima stariji od vremena imperatora“.'’

Autor monografije navodi da je Dukljan nasljednik boga htonskog svi-
jeta kojim je vezan za no¢, vodu i podzemlje, koji u legendi o Vezirovom
mostu i danas pociva u predanjima Crnogoraca. Da je predstava davola veoma
ziva kod naseg naroda svjedoce i nazivi toponima kao $to su Pavolja jama,
Davolja struga, Pavolje grede, Pavolji lazi, Vrazje doline, Vragodo, Vrago-
met, Vragonos i sl.

U poglavlju Tenac on citira misljenje Tihomira R. Pordevi¢a iz rada
Vestica i vila u nasem narodnom verovanju i predanju (Beograd, 1953) koji
smatra da je vjerovanje o vampirima izuzetno staro i da na juznoslovenskim
prostorima nije iS¢ezlo sve do sredine XX vijeka. Vampira su Crnogorci naj-
cesce zvali — tenac, a glagol potenciti se, tj. povampiriti se i danas se Cesto
srije¢e u narodu. Takode, postoji i izraz lampijer, a Vuk Vr€evi¢ je navodio
i naziv lorko, koji je tipican za bokeljske katolike. Pordevi¢ navodi podatak
koji je dobio od Novice Sauli¢a da je u pojedinim krajevima Crne Gore, npr.
na Durmitoru bilo vrlo zivo vjerovanje u tence, te da je rijetko ko smio no¢u
proci pored groblja usljed straha da mrtvac moze ustati iz groba. Vampir je

10 Adnan Cirgi¢: Natprirodna bi¢a u tradicijskoj kulturi Crnogoraca, Fakultet za crnogorski

jezik 1 knjizevnost, Cetinje, 2018, str. 42.
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demon iz faze preanimizma, a vjerovanje u njega karakteristicno je za sve
evropske narode.

Vjerovanje u vukodlake u Crnoj Gori je bilo slabije zastupljeno i u ve-
¢oj mjeri specificno za hercegovacki kraj. Navedeno vjerovanje moze imati
temelj u Cinjenici da je vuk htonska Zivotinja i emanacija bozanstva donjeg
svijeta. Izraz vjedogonja Cesto je bio sinonim za vampira, mada moze biti
i za zduhaca, koji po bokeskome vjerovanju mogu Ciniti i pozitivne stvari.
Najcées¢i razlozi tencenja po vjerovanjima crnogorskog naroda jesu grehovi
pokojnika iz ovozemaljskog zZivota, nakon cega njegova dusa ne moze da na-
pusti ovaj svijet.

Stevan Dugi¢ u radu Zivot i obicaji plemena Kuca (Beograd, 1931) na-
vodi da ukoliko se nije moglo odrediti da li se pokojnik potencio, dovoden pa-
stuv kojega su prevodili preko grobova pokojnika, a da konj ni u kom slucaju
nije htio pre¢i grob u kojem se nalazi vampir. Po vjerovanjima Crnogoraca
ako tenac i pored toga Sto se probode glogovim, trnovim ili drenovim kocem,
,ustane® iz groba, moze ¢initi Stetu stoci ili noc¢u tajno dolaziti kod svoje zene
koja ¢e biti nesposobna da ga otjera. Takode, potenciti se moglo i nekrSteno
dijete, pa su takva djeca sahranjivana izvan groblja, kao i prestupnici i gre$ni-
ci. U slucaju da dijete oboli, roditelji su ga stavljali u ,,mali krs®, tj. krstili ga
u ku¢i kako ne bi nekrsteno umrlo.

Vjerovanje u tence i lampijere usko je povezano sa cumom i koljarom,
tj. kugom i kolerom (morijom). Cirgi¢ citira Vuleti¢-Vukasovica (1934) koji
kaze da je ,kuga zena te ima dvije velike sise, §to ih mece preko ramena...
Vrcevi¢ (1876) navodi vjerovanje da ona zivi iza mora i da dolazi obavijena
bijelom krpom (Sto je zapravo mrtvacki pokrovac). Levanat-Peri¢i¢ (2014)
kaze da se ,hibridnost i prekomjernost, kao vazne odlike ¢udovisnog tijela,
¢esto nadopunjuju tjelesnim svojstvima i slikama koje izazivaju gnusanje*."
Zamisao o hibridima, raznovrsnim spojevima zivotinjskih i ljudskih djelova
tijela je karakteristicna za ova narodna vjerovanja, budu¢i da je u drevnim
kulturama, od Mesopotamije do Grcke, takode bilo uobic¢ajeno vjerovanje u
hibridna bica.

Rije¢ kuga vjerovatno vodi porijeklo iz starog njemackog jezika, dok
su cuma 1 morija termini slovenskog porijekla. Svi navedeni pojmovi simbo-
liSu demone pomora, a u najvecoj mjeri odnose se na tzv. Justinijanovu kugu
koja je u VI vijeku pomorila velik dio Evrope. U kolektivnom sjec¢anju ¢uma
je odgovorna za nestanak brojnih sela, bratstava i porodica. Prema predanju,
Morinj u Boki Kotorskoj je dobio ime po morini, odnosno mori, dok Pulevi¢ u
svom leksikonu navodi termine kao $to su Kuzni do i Kuznje katuniste.

" Tsto, str. 89.
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Zanimljiv obicaj iz starih vremena koji opisuje Cajkanovi¢ je da bi u
Crmnici uoci Sv. Varvare domacica odvojila od svakog sjemena $to ga ima u
kuéi (pasulja, graska, pSenice, kukuruza) i od toga napravila rucak — varice.
Od varica su zene davale i stoci, a preostali dio bi bacale u izvor da bi naredne
godine bilo roda kao vode na izvoru.

Po vjerovanjima Crnogoraca, vjestice su bile stare zene koje bi se pre-
tvarale u pticu ili leptira, donose¢i ljudima razne nevolje. U nasoj tradiciji
vjeStica ima pandan vjedogonji, s obzirom da oboje nastaju napusStanjem duse
u snu, s tom razlikom, §to vjestica donosi zlo a vjedogonja ¢ini ljudima dobro.
Tradicija evropskih naroda razlikuje tzv. bijele i crne vjestice. Ovaj pojam je
predstavljao socijalnu oznaku koju su odredenim pojedincima ili skupinama
ljudi nadijevale grupe izvan tog druStvenog miljea. Radilo se o sljedbenicima
starih paganskih vjerovanja, koja su u uskim krugovima nadzivjela pojavu i
Sirenje hrS¢anstva. Na navedena vjerovanja nailazimo osobito kod keltskih
naroda gdje je takva tradicija bila jaka, ali i kod germanskih i slovenskih, koji
su sa sjevera donijeli paganske obicaje.

Po shvatanju crnogorskog naroda, vjestice se najcesc¢e skupljaju na
»,mjedenom* guvnu, na orahu ili pod njime, stizu jaSuci na metli ili plove u
ljusci od jajeta (da je ovaj motiv aktuelan i u savremenoj umjetnosti, tj. slikar-
stvu svjedoGi slika Voja Stani¢a Vjestice u orahovoj ljusci). Cajkanovi¢ isti¢e
da se vjestice mogu podijeliti na one koje su rodene kao vjestice i imaju rep, te
na one koje su taj ,,zanat” naknadno naucile. Pod navedenim pojmom mogu se
smatrati zenski demoni manistickog porijekla koji danju Zive u grobu a nocu se
pretvaraju u pticu ili leptira, demonske Zene koje su rodenjem stekle mo¢ vje-
StiCarenja i stare zene koje su u najvecoj mjeri vracare ili cinilice. Sinonimi za
vjestice su razliCiti, pa se one jos nazivaju — morna, rogaca, brkaca, potkovani-
ca, Strigna itd. Sve negativne stvari one rade putem namjena, uroka i sugreba,
a ne mogu nauditi samo onima koji je poznaju po njihovim losim osobinama.
Zabiljezeno je da bi ,,sumniva“ Zena bila bacana u vodu i ¢im bi pocela da tone
—izvlacena konopom, §to je i predstavljao dokaz da nije bez razloga optuzena.

Da bi se suprotstavili djelovanju zlih sila, Crnogorci su imali obicaj
da hris¢anskoj djeci daju muslimanska imena (Ramo, Bec¢ir, Mujo, Murat ili
cak Turcin), kao i ona koja se nalaze u uskoj vezi sa htonskim demonima
ili bozanstvima (Vuk, Gavran, Vidra) ili sa biljnim svijetom (Ruza, Visnja).
Jednako, u narodu su bila aktuelna i ,,neurokljiva® imena kao §to su Grdan,
Gor¢in, Gorka i sl. I kod hri$¢ana i kod muslimana ostao je obicaj da dijete
ne valja pretjerano hvaliti, pa bi mu se ,radi uroka* govorilo da je grdan.
Moracani su djetetu davali ime osobe sa kojom su u zavadi kako bi mu ono,
kad odraste, ,,preuzelo® pozitivne osobine. Takode, bajanja i vrac¢anja u cilju
tjeranja demona ili bolesti u narodu su bila veoma ¢esta i znao ih je veliki broj
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zena. Dok se vracanje krilo, na bajanje i ,,slivanje strave* se gledalo kao na
nesto korisno i dobro.

Jos od XI vijeka crkva je zauzela neprijateljski stav prema raznim poja-
vama koje su se pojavljivale u to vrijeme, dovodeci u pitanje njen autoritet. S
vremenom progoni su se zaostrili, a zbog straha od svega $to bi moglo nauditi
poziciji hriS¢anstva, crkva je progonila sve one koji su bili u suprotnosti sa
njenom ideologijom. Inkvizicija je osnovana jos u XIII vijeku, kada je papa
Inocent IV odobrio mucenje kao metodu iznude priznanja od zatvorenika, na-
kon cega je Cesto slijedilo pogubljenje vjeSanjem ili spaljivanjem na lomaci.
Osim jeretickih sekti na udar inkvizicije dosli su i pojedinci osumnjiceni za
bavljenje magijom i caranjem. Od XV do XVIII vijeka pogubljeno je na hi-
ljade ljudi, ve¢inom Zena, pod optuzbom za vjestiCarenje. Progoni su vrseni
$irom Evrope, i u katoli¢kim i u protestantskim zemljama (Spaniji, Engleskoj,
Italiji, Holandiji, Belgiji, Svajcarskoj, Njemackoj).

U Kotorskom arhivu zabiljezen je podatak da su 1708. godine tri zene
bile optuzene da su vjestice, koje su svoje ,,grijehe priznale, vlastiti ,,orta-
kluk* sa davolom prepricavsi do detalja. Arhivski izvori na teritoriji Crne
Gore govore o mucenju i ubijanju vjestica, koja su se ponekad obavljala i uz
pomo¢ svestenika. U Austriji je spaljivanje vjestica zabranila Marija Terezija
tek 1758. godine.

Brojna vjerovanja govore o tome kako je Marac (1. mart, odnosno 14.
po novom kalendaru) bio dan sastajaliSta vjestica, koje su se navodno mogle
preobratiti u razne Zivotinje, prije svega u leptire i ptice. U ovome mjesecu
su se odrzavali i podgoricki sureti, $to je predstavljalo neku vrstu karnevala.
Opsiran dio monografije autor je posvetio vjerovanju Crnogoraca u uroke i
nacinima odbrane protiv njih, od razlicitih bajanja do crvenog konca koji i
danas djeci vezuju oko ru¢nog zgloba.

Mirko R. Barjaktarevi¢ je u radu Etnolosko u ,,Gorskom vijencu
(1940), ¢iji odlomak Cirgié citira, objasnio §ta zna&i mora: ,,Po vjerovanju
Crnogoraca, mora je povampijerena vjestica, ili pak vjestica koja nece vise da
jede ljudsko meso. U Kuca i danas vjeruju da mora nocu pritiska, davi i dosa-
duje ljudima. Protivu nje se upotrebljava trnova draca i pojas s vrh haljina, ili
se pak metne prekrSten pojas na prsa i mora ne moze do¢i... Ona je devojka, a
vjestice su uvijek zene ili babe. I ona nije vampir jer djeluje za zivota“™.'

Po vjerovanjima starih Crnogoraca, ona je mlada Zena koja jos uvijek
nije prosla stepen inicijacije, te koja nije stigla da ostvari bra¢nu vezu. Zato bi
se djevojka, za koju bi se proculo da je mora, teSko mogla udati jer se vjero-

12 Mirko R. Barjaktarevi¢: Etnolosko u ,, Gorskom vijencu“, Glasnik etnografskog muzeja u

Beogradu, XV, Beograd, 1940, str. 130-131.
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valo da bi mogla da postane vjestica 1 naSkodi ku¢i u koju ude. Vjerovanje u
more, kojima se pridaje i doza eroti¢nosti, o¢igledno ima izvor u zajednickoj
indoevropskoj mitologiji. Po opsteprihvacenom shvatanju nasih predaka, ona
je neka vrsta vjestice-pocetnice koja muskarce najces¢e mori u snu.

Vjerovanje u zduhace je u najvecoj mjeri specificno upravo za crnogorski
narod, kao i za podrucje sjeverne Albanije. U pitanju su ljudi ¢ija sjen, odnosno
dusa napusta tijelo u snu. Ona ide u borbu radi sticanja dobra kraju kojem pri-
padaju, radi ¢ega su Cesto u sukobu sa drugim zduhac¢ima, npr. prekomorskim.
Zduhaci donose dobrobit, posjedujuéi pojedina Samanska obiljezja. S obzirom
da je za njih tesko naci pandan u indoevropskoj usmenoj kulturi, najlogicnije je
smatrati da poticu iz starobalkanskih, odnosno ilirskih vjerovanja.

Cirgi¢ smatra da je naziv ,,zduha¢“ domacéeg porijekla jer se zduha ili
zduva 1 danas kaze za onog koji se nenadno pojavi ili koji nesto radi neuo-
bicajeno brzo, a moze biti i sinonim za pritisak koji se stvori od detonacije i
ljude odbaci sa mjesta. U Pastrovi¢ima se vjeruje da zduhaci imaju i rep, pa se
stoga zovu repaci, a u Crnoj Gori se koriste i nazivi vjedogonja ili vjetrogo-
nja. Zduhaci su muskarci ili zivotinje muskog pola (bik, ovan ili pas) rodeni u
»kosuljici®, u ¢emu se i nalazi njihova mo¢. Zato majka buduceg zduhaca pa-
zljivo ¢uva njegovu koSuljicu, a isto to ¢ini i Cobanin sa koSuljicom zivotinje.
U sluc¢aju da im se ta mo¢ Zeli oduzeti, koSuljica se presijeca na Pasjem koritu
i baca, nakon ¢ega njeni bivsi vlasnici prelaze u obi¢ni svijet bez demonskih
sposobnosti. Predstava zduhaca u crnogorskoj tradiciji je uvijek pracena sim-
bolom vjetra, a njegovo djelovanje je vezano za jesen.

U poglavlju Div i psoglav autor pise o divovima kao vrlo starim demo-
nima koji su prezreni i prognani iz svih krajeva, pa zive u nepristupacnim Su-
mama i pe¢inama. Ogromnog su rasta i nevjerovatne snage, a u njihovom liku
se kombinuju dvije osobine — prirodna ljudska i natprirodna demonska. Tako-
de, njihova vazna osobina je priglupost, kojom ih ljudi po pravilu pobjeduju.

»Zanimljiv podatak o divovima u dinarskoj oblasti donosi Palavestra
(1966)*, konstatuje Cirgi¢, ,.kad kaze da u toponimiji nazive Zidovi, Zudije, Ja-
hudije, Dzidovi i ostale derivate (dodajmo u Crnoj Gori esto ime Zudeli) ne
treba vezivati za Jevreje, tj. da oni nemaju konfesionalno znacenje nekadasnjih
stanovnika, ve¢ ,,u ovom slucaju narod najvjerovatnije misli na divove, predanja
su nastala na osnovu narodnih tradicionalnih predstava o divovima, a tek onda je
doslo do primjenjivanja ovog termina“. Takvu toponimiju posvjedocio je Siroko
u Crnoj Gori, sjevernoj Albaniji (naziv dzuli, za koji kaze da ga svestenici tumace
kao Jevreji) i Istri (de je opet mogla sti¢i poznatim naseljavanjem Crnogoraca)“."

13 Adnan Cirgi¢: Natprirodna bi¢a u tradicijskoj kulturi Crnogoraca, Fakultet za crnogorski

jezik 1 knjizevnost, Cetinje, 2018, str. 161.
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Najpoznatiji divovi iz crnogorskih usmenih bajki su Bas-Celik, Me-
dedovié i Divljan. Divljan je jednook i goropadan, Bas-Celik nesavladiv i
zivi izvan ljudske zajednice, dok Mededovi¢ poprima obiljezja epskih junaka,
okotila ga je mecka i naivan je kao i svi divovi. Na kraju bajke, on se Zeni
carevom kéeri koja se u njega zaljubljuje. Po crnogorskoj verziji predanja, iz
veze medvjeda i Covjeka se mogu roditi ljudi natprirodnih sposobnosti. U baj-
ci Medvedovi¢, koju je u svoj izbor uvrstio Vuk Karadzi¢, nailazimo na motiv
medvjeda koji hrani medom djevojku. Iz te veze se rada covjek ogromnog
rasta i natCovjecanske snage, koji hoda cetvoronoske i mumla.

U Bajci Bas-Celik divovi su prikazani kao kanibali — oni na vatri peku
dva Covjeka nataknuta na razanj, kotao im je pun isjecenih ljudi, a da bi care-
vica primili u svoje drustvo, uslovljavaju ga da i on mora jesti ljudsko meso.
U Vukovoj bajci Divljan naziv glavnog junaka potic¢e od imenice div, odnosno
zloduh, a etimoloski je vezana sa pridjevom divlji. Vuki¢ Pulevi¢ i Novica
Samardzi¢ u knjizi Fitonimi i zoonimi u toponimiji Crne Gore (DANU, Pod-
gorica, 2003) navode brojne toponomasticke potvrde kojima je u osnovi ter-
min divlji, kao §to je npr. Divjak, Divijacice, Divljaka, Divljakusa, Divljakov
do, Divljakova dolina, Divljakovac, Divljakove strane, Divojevina, Divoprod
i slicno.

Uloge koje su imali divovi su se vrlo rano pocele prenositi na druga mi-
toloska bica, na junake poput Mededovica ili na Psoglave. Za naziv Psoglav i
njegove izvedenice Palavestra smatra da je zastupljen u Crnoj Gori i Istri. Po
vjerovanju naroda, to su ljudi sa jednim okom na ¢elu, ogromnog rasta i snage,
poput Kiklopa iz starogrckih predanja. Toponim Passiglava u Boki zabiljezen
je u jednom starom dokumentu iz XV vijeka.

Moguce je da je predstava o psoglavima potekla iz Odiseje, a jednako je
moguce da oni predstavljaju zajednicku starinu ¢iji su izvor maske, kao §to je
slucaj u africkim kulturama. Oni imaju glavu slicnu psecoj, uvijek su u vezi sa
ratom i pokoljom, ljudoZderi su nakazne spoljasnjosti i neobi¢ne snage. Cirgi¢
smatra da su jedan dio Balkana polovinom XIII vijeka opustosili Tatari, pa je
vrlo moguce da je predstava surovog ratnickog plemena olicena u psoglavima.
Toponomasticke potvrde navedenih autora o ovim mitskim stvorenjima su:
Psoglav, Psoglava, Pasiglav, Psinske rupe, paskrs, Pasja glava, Pasji vrh,
Pasja pecina, Pasjaci, Pasje guvno, Pasje zdrijelo, Pasji kam i sli¢no.

Vile su bile poznate kod Istocnih, Zapadnih i Juznih Slovena, ali i kod
Rimljana, Germana i svih naroda antickog doba. Ova mitska bi¢a su panevrop-
ska, pa im je porijeklo najlogicnije traziti u prazajednici. Predanja o vilama
su jedna od najstarijih koje poznaje istorija religije i mitologija. Dok su vile
u juznoslovenskim tradicijskim vjerovanjima prikazane kao lijepe djevojke,
koje umjesto stopala imaju kopita ili papke, povremeno i druge atribute koje
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upropascavaju njihov izgled, u crnogorskim ne postoje osobine koje im remete
fizicki lik. Etimologija njihovog imena nije utvrdena a porijeklo im se smatra
manistickim, budu¢i da su nastale iz dusa rano preminulih djevojaka. Vreme-
nom su poprimile obiljezja razli¢itih Sumskih, gorskih i vodenih demona.

One su po pojedinim starijim tumacenjima predstavljale personifikaciju
prirodnih pojava, da bi se pod uticajem hris¢anske crkve navedeno vjerovanje
modifikovalo. I pored toga §to ne zanemaruje paleobalkanski i anticki uticaj
(stari Grei su vjerovali u nimfe i nereide, kao i u boginju lova Artemidu), autor
smatra da vjerovanje u vile potice iz indoevropske zajednice i da je nastalo
animizacijom i demonizacijom prirode. Iz sfere mita, motiv vila je vremenom
presao u svijet narodne poezije, pa su Ceste pjesme u kojima se one spominju.

Vuk Karadzi¢ ovako opisuje vile: ,,Vile zive po velikim planinama i po
kamenjacima oko voda. Vila je svaka mlada, lijepa i u bijelu haljinu obucena,
i dugacke, niz leda i prsi raspustene kose. Vile nikom nece zla uciniti dokle ih
ko ne uvrijedi (nagazivsi na njihovo kolo ili na veceru ili druk¢ije kako), a kad
ih ko uvrijedi, onda ga razli¢ito nakaze: ustrijele ga u nogu ili ruku ili u srce
—te odmah umre®.!* Po imenima vila kao §to su gorska, bjelogorska, komska,
lovéenska, sa vrh Sirokara, sa vrh Durmitora, kao i zagorkinje, nagorkinje,
oblakinje — oc¢igledno je da su im glavna stanista planine.

Cirgi¢ sumira karakteristike vila koje je dao Vuk Vréevié u tekstu Na-
rodno sujevjerje ili vracanje, slutnja i bajanje (1876) od kojih su najvaznije to
da se radaju zimi u pec¢inama, ne ostaju ,,brede* od muskaraca ve¢ od sunca i
jutarnje rose, uvijek su gole, a tijelo pokrivaju dugom zlatnom kosom, dijete
koje su one podojile istice se kasnije u Zivotu zdravljem i snagom, moze im se
na kupanju ukrasti haljina i nakon toga zive kao i sve druge Zene, ali ako je se
ikada docepaju, Sto se u epilogu bajke po pravilu i deSava — odlete nebu pod
oblake, neki epski junaci zivjeli su sa vilama, sa mladi¢ima se tajno mogu sa-
stajati kao ljubavnice, Cesto igraju kolo na svojim gumnima, planinski izvori
su njihovo vlasnistvo, nakon lijecenja smrtno ranjenog ¢ovjeka, on postaje po-
bratim sa vilom, ako ukradu musko dijete i zadoje ga — postace vilovnjak itd.

Vile predstavljaju nadredene motive u brojnim lirskim pjesmama, od
kojih su jedne od najljepsih Visa je gora od gore i Vila zida grad. Stevan
Ducié¢ je u radu Zivot i obicaji plemena Kuca (Srpski etnografski zbornik,
Srpska kraljevska akademija, Beograd, 1931) na detaljan nacin pisao o vilama
u mitoloskom svijetu navedenog podrucja. On navodi da vile zive u Vilujaru,
Vilenici, Pebezi, Humu, Karimanu, u Komskoj pecini, te da imaju svoje izvo-
re koji se katkad zovu Vilina voda. U brojnim legendama u Vasojevi¢ima se

14 Vuk Stefanovi¢ Karadzi¢: Etnografski spisi, u: Sabrana dela, Prosveta, Beograd, 1972, str.
301.
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javlja slika vila koje muzu divokoze, Sto upucuje na njihovu vezu sa htonskim
svijetom.

Legenda kaze da je fundinska vila iznad Crnogoraca isticala bijele, a
iznad Turaka crvene zastave, ali ni jedne ni druge neprijateljska vojska nije
mogla vidjeti, $to je na kraju pomoglo Crnogorcima da dobiju boj. U drugoj
legendi je vila, ozlojedena na cara koji je pred zvanicama uvrijedio, potrovala
sve kotorske izvore, da bi jedan ipak ucinila pitkim, pa su zbog toga svi izvori
osim jednog slani. U narodnim pjesmama vila Ravijojla pomaze pobratimu
Marku Kraljevi¢u u iznenadnim nevoljama. Na pocetku jedne od najpoznati-
jih epskih pjesama Zidanje Skadra, pojavljuje se vila koja kralju VukaSinu ne
dozvoljava da bez ljudske zrtve sazida grad.

Crnogorci su takode vjerovali i u sudenice (rodenice, orisnice, u grékoj
mitologiji mojre, koje predstavljaju vrstu vila, dolaze¢i u kucu kroz odzak i
namjenjujuci djetetu sudbinu. Najcesée ih ima tri, $to je povezano sa magij-
skom simbolikom ovog broja. Naziv obimnog spektra toponima, od Vilari-
ce, Vilenice, Vilenovca, preko Vilinog kuka, Viline glavice i Viline grede do
Vilinjaka, Vilinja i Vilista, upucuju na Siroku upotrebu imenice vila u nasim
mjesnim nazivima.

U poglavlju Zmija i zmaj autor pojasnjava da je zmija vise od svih dru-
gih Zivotinja prisutna u tradicijskim vjerovanjima Crnogoraca. Zmija i vuk
predstavljaju osnovne oblike reinkarnacije predaka: zmija moze da igra ulogu
zaStitnice, ali i razoriteljke kuce. Vidjeti klupko zmija, po shvatanju naroda,
bilo je kobno za domacina jer bi mu sva celjad u ku¢i mogla pomrijeti. Neki
od sinonima za zmiju su kutnjica, kucnica, temeljaca, otrovnica, poganulja,
krvnica, kumica, borulija, fica, tamoona, kamenzuba, zapusa, udrenica, nepri-
mnica, nesprimnica, sjerepica, povukusa itd.

Kumstvo ¢ini stari religijski obicaj, koji kao i1 bratimljenje posjedu-
je bozanske odlike. Bratimljenjem se uspostavlja srodstvo sa osobom koja
nam je veoma bliska uzajamnim simboli¢nim mijeSanjem krvi, dok kumstvo
i danas kod svih slovenskih naroda predstavlja svetinju. Osim §to se Covjek
mogao okumiti sa drugim ¢ovjekom, kumstvom se mogao vezivati i za kul-
tne zivotinje 1 sa njima sklapati tajne saveze u cilju sopstvene odbrane od
demonskih sila. Na tlu Crne Gore postoji veliki broj toponima vezanih za
pojam i simboliku zmije, od Zmijaca, Zmijace, Zmijaka, preko Zmijine cesme,
Zmijanjeg brda, Zmijine glavice, Zmijinog krsa, do Zmijuljace, Zminje jose,
Zminjeg potoka, Zmijnickog jezera, Zmijskog vira itd.

Aleksandar Petrovi¢ u radu Grada za izuc¢avanje nase narodne religije
smatra da su brojni mitolozi ,,ustanovili organsku povezanost zmije i zmaja, i
u tome redu ale. Za bolje razumijevanje nase mitologije kazacemo kako zmija
i zmaj predstavljaju vododelnicu dva mitoloska sistema, i to tako Sto zmija
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odgovara htonicnom — starijem i praslovenskom slovenskom supstratu, dok
zmaj odgovara antropomorfnom mitoloskom sistemu — kao mladem. On se
u mitoloskoj 1 poetskoj imaginaciji naroda oblikuje onda kada je jedan narod
sasvim konstituisan kao poseban, izgradivsi drzavnu organizaciju kao formu
zajednickog zivota“.'®

Zmaj je mitsko bice, najcesce predstavljeno kao ogromna zmija ili
gmizavac sa magijskim mo¢ima. Legende o zmajevima su nezavisno nastale
u raznim kulturama, pa su stoga i predstave o zmaju nesto Sto zavisi od kul-
turnog okvira. Dok su u zapadnoevropskoj tradiciji mahom predstavljeni kao
zla bica, u Kini su zmajevi dobri. U slovenskoj mitologiji i narodnim preda-
njima postoje tri razlicita tipa zmajolikih bi¢a — zmaj, aZdaja i ala. Predstave
o izgledu ovih bic¢a kod Slovena Cesto variraju ¢ak i u okvirima istog podrucja.

Po morackom vjerovanju, uloga zmaja je sli¢na kao i uloga zduhaca,
samo $to zmaj ima strahovitu snagu i predvodi zduvace u bitkama. Vukmano-
vi¢ smatra da se u Pastrovi¢ima zmaj zamislja u obliku velike ptice, koja svake
Cetvrte godine prelijece s jedne na drugu stranu svijeta, s istoka na zapad. Kad
preleti od Blata (Skadarskog jezera) k moru, ocekuje se dobra, a kad preleti u
drugom pravcu — rdava godina. Brojni crnogorski toponimi svjedoce o vjero-
vanju u zmajeve — Zmajevo, Zmajeva greda, Zmajeva pecina, Zmajeva voda,
Zmajevac, Zmajevaca, Zmajevacki krs, Zmajevo zdrijelo, Zmajska jama itd.

Zavrsno poglavlje knjige nazvano Zagrobni zivot izmedu starije tra-
dicije i aktuelnoga monoteizma za Citaoce donosi pojasnjenje religijskih vje-
rovanja o zagrobnom Zzivotu koji pretezu na tlu Crne Gore. Vjera u zagrobni
Zivot postoji u svim religijama, a predstave o njemu zavise od stava prema
konac¢noj ¢ovjekovoj sudbini. U arhaickim religijama (crna Afrika, Australija,
Okeanija, Indijanci) pokojnici se pridruzuju precima, vracaju u prapocetno
stanje ili nastavljaju zivot u zagrobnom carstvu, ali samo oni koji su umr-
li prirodnom smr¢u i nad kojima su obavljeni pogrebni obredi. Dusa, koju
bog pojedinacno stvara, nadzivljava smrt, a tijelo ¢e joj se prikljuciti nakon
uskrsnuca za vjecnost. Pritom se razlikuju dva konacna zagrobna stanja (raj i
pakao), a kod katolika i trece privremeno stanje (Cistiliste).

Po shvatanjima katolika i pravoslavaca kona¢no zagrobno stanje (pa-
kao i raj) uslovljeni su milo$¢u Bozjom i etickim ponasanjem pojedinca za
zivota. Sli¢no tome, po islamu ¢e vjernici nakon smrti oti¢i u raj (dzenet), a
nevjernici u pakao (dzehenem); na kraju vremena slijedi uskrsnuce tijela i sud
Covjecanstvu (kijamet).

15 Aleksandar Petrovi¢: Grada za izucavanje nase narodne religije, Glasnik etnografSkog

muzeja u Beogradu, X1V, Beograd, 1939, str. 56.
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Autor u epilogu knjige, nabrajaju¢i mnostvo usmenih tuzbalica i ci-
tiraju¢i nihove stihove, smatra da je ,,nemoguce rekonstruisati tacnu sliku o
izvornoj predstavi zagrobnoga svijeta. Pjesme, obi¢aji i predanja daju sigurne
podatke kako o reliktima vjerovanja u taj svijet kao mjestu de se nastavlja
prethodni zivot i u kojem je sve kao u zivotu, to je svijet u kojem se pokoj-
nici zene 1 udaju, pate od ljubomore i od silne Zelje vode Zive srodnike prije
vremena sebi. No ta ista grada potvrduje i zagrobni svijet kao pustos, tamnicu
i mrtvilo, pa Cak i viSe od toga — tuzbalice nerijetko izri¢ito prikazuju kako
nakon smrti ne postoji nista. Jedno se u vezi sa zagrobnim zivotom ipak s
potpunom sigurno$¢u moze konstatovati — sacuvane tradicijske predstave za-
grobnog Zivota daleko su od predstava koje su tipi¢ne za tri monoteisticke
religije kojima Crnogorci formalno pripadaju‘.'®

Osim §to je sistemati¢no i kompoziciono pouzdano osmisljena, ovo os-
tvarenje je na nivou svih tretiranih poglavlja potkrijepljeno velikim brojem
opisa postupanja naSeg naroda u proslosti. Do navedenih primjera autor je
dosao kako temeljnim istrazivanjem kulturolosko-tradicijske i folklorne gra-
de, tako i putem razgovora sa starijim stanovnicima nasih pasivnih krajeva,
koji su ga sa datim obicajima i vjerovanjima upoznavali kao sa segmentom
domaceg kolektivnog narodnog iskustva.

1z indeksa citirane literature oc¢igledno je da je istrazivac koristio najop-
Sirniji i najkompetentniji kulturolosko-etnografski materijal, pocev od djela
Dragoslava Antonijevi¢a Teorijska razmisljanja o narodnoj tradiciji (Glasnik
Etnografskog instituta, SANU, Beograd, 1994), Dusana Bandi¢a Carstvo ze-
maljsko i carstvo nebesko — ogledi o narodnoj religiji (Biblioteka XX vek, Be-
ograd, 1990), preko Mirka Barjaktarevica Cijih je deset naslova koristio, medu
kojima izdvajamo Pavo u nasim narodnim vjerovanjima (Glasnik etnograf-
skog instituta, SANU, Beograd, 1960), Anzeja Brenca Zajednicki i osobeni
elementi u pogrebnim obicajima zapadnih i juznih Slovena (Glasnik etnograf-
skog instituta, SANU, Beograd, 1975), Jovana Cviji¢a Balkansko poluostrvo
i juznoslovenske zemlje — osnovi antropogeografije (Zavod za izdavanje udz-
benika, Beograd, 1966), pet naslova Tihomira DPordevi¢a, medu kojima izdva-
jamo Vestica i vila u nasem narodnom predanju (Srpski etnografski zbornik,
SANU, Beograd, 1953), devet radova Jovana L. Vukmanovi¢a posvecenih
obic¢ajima u Crmnici i Pastrovi¢ima, koje je objavio Glasnik Cetinjskog isto-
rijskog drustva, pet naslova Tatomira Vukanovica, sve do kulturoloskih ,.kla-
sika* kakvi su bili Stevan Duci¢, Veselin Cajkanovi¢, Sreten Petrovi¢ i ostali.

Na temu simbolike zmije i njenim znac¢enjima u okvirima razlicitih kul-

16 Adnan Cirgi¢: Natprirodna bi¢a u tradicijskoj kulturi Crnogoraca, Fakultet za crnogorski
jezik 1 knjizevnost, Cetinje, 2018, str. 238-239.
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turoloskih kodeksa zanimljive radove su objavile Ljiljana PeSikan-Ljustano-
Vi€ (Azdaja/ala kao Zenska hipostaza zmaja?), Andrej Fajgelj (Tragom guja
i jakrepa u epskim tamnicama) i Lidija Deli¢ (Zmija, a srpska — zmija u pro-
stormom kodu), koje je kao posebna izdanja publikovao Balkanoloski institut
SANU iz Beograda 2012. godine.

Monografija dr Adnana Cirgi¢a Natprirodna bica u tradicijskoj kulturi
Crnogoraca je prva knjiga na nasem prostoru na ¢ijim je stranicama autor su-
blimirao svu dostupnu kulturolosku gradu, za najsiru Citalacku publiku predsta-
Vivsi je na zanimljiv i postupan nacin, pa se sa razlogom nadamo da je njenim
publikovanjem trasirao put za naredne istrazivace koji se budu bavili temom
mitoloskih bi¢a Crne Gore. Ona predstavlja jednu od knjiga koje vrijedi imati
u biblioteci svakog posvecenog Citaoca, kojoj se povremeno mozemo vracati
do kraja zivota, zlatni majdan i putokaz za autore koje inspirisSe intrigantna fe-
nomenologija raznovrsnog i zastrasujuceg svijeta u koji su vjerovali nasi preci.
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