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Sazetak

U ovom radu predstavit ¢emo primjere tradicijske kulture 1 knjizevnosti u Miljevcima.
Primjere tradicijske bastine promatrat ¢emo prvenstveno u sklopu Sire slike njihova postanka,
a zatim ¢emo utvrditi njihove specifi¢nosti na podru¢ju Miljevaca. Pritom ¢emo pozornost
obratiti i na definiranje pojedinih pojmova s podrucja teorije knjizevnosti. Rad je podijeljen
na osam poglavlja u kojima se obraduju pojedina podrucja tradicijske kulture 1 knjiZzevnosti u
Miljevcima: predaje, usmene lirske pjesme, vjerske usmene lirske pjesme, crkveno-pucka
bastina, poslovice, sviranje, plesanje i tradicijska nosnja. Rad je nastao na temelju podataka iz
relevantne stru¢ne i znanstvene literature, kao i na zapisima nastalima u sklopu terensko-
istrazivackog rada. Terenski zapisi u radu nastali su 2011. i 2015. godine u Miljevcima. U
radu se navode i1 multidisciplinarno interpretiraju suvremeni zapisi predaja, usmenih lirskih
pjesama, vjerskih lirskih pjesama, obic¢aja, obreda, ophoda i puckih vjerovanja vezanih za
pojedine blagdane u kalendarskoj godini. Neki od navedenih obi¢aja i obreda imaju
apotropejski i panspermijski karakter, na §to ¢emo u radu obratiti posebnu pozornost. Osim
toga, u navedenim obicajima, obredima i puckim vjerovanjima cesto se opazaju pretkrS¢anski

elementi, koje ¢emo u radu uociti i interpretirati.

Primjeri navedeni u radu imaju izniman etnoloski, antropoloski i filoloski znacaj, a

odraz su bogate tradicijske bastine u Miljevcima kojoj u danasnje vrijeme prijeti zaborav.

Kljucne rijeci: usmene lirske pjesme, crkveno-pucka bastina, tradicijska nosnja,

poslovice, plesanje.



Summary

In this final paper we will present examples of traditional culture and literature in
Miljevci. Examples of traditional heritage will be observed primarily within the broader area
of their origin, and then we will determine their specificity in the area of Miljevci.
Furthermore, the attention will be paid to the definition of certain terms in the field of literary
theory. The final paper is divided into eight chapters that deal with specific areas of traditional
culture and literature in Miljevci: legends, oral lyrical poems, religious oral lyrical poems,
church and folk heritage, proverbs, traditional musical instruments, traditional dancing and
traditional costumes. The final paper was written based on data from the relevant professional
and scientific literature, as well as the records created by conducting field research. Field
notes in the final paper were created in 2011 and 2015 in Miljevci. This final paper presents
and multidisciplinary interprets contemporary records of legends, oral lyrical poems, religious
lyrical poems, customs, rituals, processions and folk beliefs associated with certain church
holidays in the calendar year. Some of the customs and rituals have apotropaic and
panspermic character. Special attention will be given to the analysis of that character. In
addition, in these practices, rituals and folk beliefs we can also notice pre-Christian elements,

which will be spotted and interpreted.

The mentioned examples have an exceptional ethnological, anthropological and
philological significance and are a reflection of the rich traditional culture in Miljevci which

is endangered by oblivion nowadays.

Key words: oral lyrical poems, church and folk heritage, traditional costumes,

proverbs, dancing.



Uvod

Miljevci su zaravan koju sa zapadne strane omeduje kanjon rijeke Krke te s istocne
kanjon rijeke Cikole, a na sjeveru je od Zupe Promina razdvaja dva do tri kilometra $irok
pojas krsa. Miljevce ¢ini sedam naselja seoskoga tipa: Bogati¢, Bristane, Drinovci, Kaocine,
Karali¢, Kljué i Siritovei. Miljevackom podrugju pripada i selo Nos Kalik te Visovac, oto¢i¢ s
franjevackim samostanom nizvodno od Roskog slapa. Visovac je od trinaestog stolje¢a dom
sveéenika augustinskog reda. Godine 1445. svecenike augustinskog reda zamijenili su
franjevci. Prema popisu stanovnistva iz 2001. godine, Miljevci broje 1432 stanovnika.

U ovom su kraju temeljne djelatnosti kojima se ljudi bave poljoprivreda i stoCarstvo.
Rije¢ je o krSevitom kraju u kojemu nije bilo lako opstati. Ipak, ovdje se razvila bogata
tradicijska kultura, koja danas, nazalost, polako pada u zaborav. Danas ovaj kraj broji znatno
manje stanovnika zbog iseljavanja. Stoga se nametnula potreba snimanja i zapisivanja
posebnosti tradicijske kulture ovoga kraja kako bi se ista spasila od zaborava. Ovaj rad temelji
se na podacima iz relevantne stru¢ne i znanstvene literature, kao 1 na zapisima nastalima u
sklopu terenskog istrazivanja. Neki terenski zapisi koriSteni u ovom radu nastali su 2011.
godine, dok su neki noviji zabiljezeni 2015. godine.

Primjeri kulturnog stvaralastva koji se ovdje navode zacijelo su stari koliko i sam
Govjek. Cinjenica je to koja ovoj sferi kulture daje dodatnu vaznost jer je upravo ovo podruéje
u kojemu se otkriva sama bitnost ljudske prirode. Otkrivajuéi izvoriSte narodne kulturne
bastine, otkrivamo tragove temeljne ljudske teZnje za izraZavanjem koja se utjelovila u
razli¢itim obi¢ajima, obredima, vjerovanjima i knjizevno-umjetnickom stvaralaStvu. S
vremenom su manifestacije ove urodene ljudske teZnje, uvjetovane okolnostima u kojima se
nalazila, evoluirale da bi danas do nas dosle u obliku u kojemu ih poznajemo, skrivajué¢i u
sebi fragmente svog drevnog postanka. Istrazujuci ih, postajemo svjesni njihova znacenja i
vaznosti.

Cilj je rada od zaborava saCuvati nekadasnje predaje, usmene lirske pjesme, vjerske
lirske pjesme, obicaje, obrede, ophode i pucka vjerovanja vezana za pojedine blagdane u

kalendarskoj godini, te ih multidisciplinarno interpretirati.



1. Predaje

Visestruki su nacini inkorporiranja zivotnog iskustva u usmenoknjizevne tvorevine.
Usmena knjizevnost stolje¢ima je, pa i milenijima, kreirala razli¢ite oblike usmenog
stvaralastva koji su sluzili kao riznica tradicijskog blaga. Neki od njih, poput predaja, uzimali
su tematiku iz Zivota te, na temelju grade iz svakodnevnih Zivotnih situacija, kreirali
fantasticne price protkane mastom, izuzetnim imaginarnim stvaralastvom, a ¢esto i magijskim
1 misticnim motivima. Prema Botici, predajama i legendama covjek je priCom razrjeSavao
neka prakticna pitanja iz svog okruzja, neodgovorenim pitanjima davao odgovore,
odgonetavao tajne u sebi i oko sebe. Sve ono $§to je bilo nejasno i strano, pricom predaje i
legende, postajalo je mjesna istina, dostupna, bliska i svima znana (Botica, 1995: 147).
Predaje na jednostavan nacin razrjeSuju zamrSene zivotne situacije. Svim zagonetkama,
kojima razum u danom trenutku ne moze iznaéi primjereno rjeSenje, predaja daje jasan,
jednoznacan 1 jednostavan odgovor. U predajama obi¢ni ljudi postaju velebni junaci, prirodne
pojave stjeCu misti¢na obiljezja, a mitoloska bi¢a preuzimaju zasluge za sve neobjasnjive
pojave. Budu¢i da su nastale kao odraz ljudske teznje da se Siroj masi na jednostavn nacin
predo¢i stanovita zamrSena zivotna situacija, karakterizira ih jednostavnost, sazetost,
fragmentarnost, emotivni i rastrgani ton. Pri definiranju predaje, Dragi¢ ¢e istaknuti vaznost
njezine afimacije u okruzenju u kojem se nalazi. Predaja jest vrsta pri¢e koja se temelji na
vjerovanju u istinitost njezina sadrZaja. Vjerovanje u istinitost danas je rjede u kazivaca i
slusatelja, ali se krije u iskazu predaje i1 njezinoj formi. Predaje se ¢esto pamte zbog prisnijeg
odnosa s domac¢im krajem i odrzavanja duhovnog kontinuiteta. Njhov je psihicki poticaj u
dozivljavanju ¢ovjekova susreta s ne¢ime tudim, izvanrednim 1 neobi¢nim, Sto je prodrlo u
svakodnevni svijet, bilo ono nadnaravno ili iz ¢udne proslosti (BoSkovi¢-Stulli, 1997: 18).
Mnostvo je usmeno-proznih oblika u svetim knjigama poput Veda, Biblije i Kur'ana. Medu
mnogobrojnim predajama i legendama koje se nalaze u Bibliji, posebice se istiCe potresna
pri¢a Judita’. Temeljem dosada$nje relevantne literature i terensko-istrazivadkoga rada
predaje se mogu klasificirati na: povijesne predaje, etioloske predaje, eshatoloSke predaje,
mitske (mitoloSke) predaje, demonske (demonoloske) predaje te pri¢anja iz Zivota (Dragié,
2008c: 183). Pri proucavanju predaja ne valja se ipak strogo drzati uspostavljanja oStrih
granica medu ovim vrstama predaja. Sadrzaji predaja Cesto se preplicu te jedna predaja moze

sadrzavati obiljezja viSe vrsta predaja. U poglavljima koja slijede objasnit ¢emo pojmove

'2.-1. st. prije Krista.



mitske 1 etioloSke predaje te navesti nekoliko primjera takvih predaja koje su se sve do

danasnjih vremena oc¢uvale na Miljevcima.

1.1. Mitske predaje

Sam naziv mit dolazi od grcke rijeci mythos, §to znaci govor, jezik, kazivanje, prica.
Termin je to koji ima viSe znacenja. Kada govorimo o odredenju mita kao knjiZevne vrste,
neizostavno je naglasavanje starosti njegova postanka i povezanosti s drevnim vjerovanjima.
Mit oznacava takvu jezicnu tvorevinu koja na temelju mitskog iskustva oblikuje odredenu
pricu redovno vezanu uz podrijetlo i nastanak svijeta u cjelini ili pojedinih pojava, osoba,
ljudskih tvorevina i ¢itavih naroda (Solar, 1982: 168). Mit na stanovit nacin deSifrira zivotne
pojave, daje im smisao i znacenje, otkriva njihov postanak. Uistinu, mit jest odraz ljudske
urodene teznje da svemu oko sebe, pa i vlastitom postojanju, pripiSe svojstveni smisao.
Mitovi su stari vjerojatno onoliko koliko je stara 1 ljudska sposobnost deSifriranja Zivotnih
pojava, a njihova tematika seze ¢ak i u razdoblja daleko starija od ljudskog postanka. Mitovi o
postanku svijeta, ¢ovjeka, jezika ili nekih povijesno vaznih osoba svojstveni su kulturi svih
naroda. Definiraju¢i mit, Botica navodi: ,,Sam mit je prica (C. L. Strauss), pri¢a o ne¢emu §to
se dogadalo u najranijoj fazi ljudskoga postanka, prie o stanovitim suodnosima boZanskih
bic¢a i ¢ovjeka (M. Eliade), odnosima koji su se bitno ticali Covjeka. Zato su svugdje takve
price bitni elementi ljudskoga duha. Mit 1 mitske predodZzbe vrlo su rano presle u usmeno
prenoSenje 1 nekim se svojim pojavnim oblicima, makar i udaljeni od prave mitologije, nece
nikada izgubiti u bilo kojeg naroda* (Botica, 1998: 67). Hrvatske mitoloSke price kreirao je
hrvatski narod i dao im one semanti¢ke vrijednosti koje su zadovoljavale njegove zivotne
potrebe. Pri¢e su to koje su nastale u narodu zbog potrebe objasnjavanja tajni u sebi i oko
sebe. Vjerojatno su one fragment nekog C¢vrS¢eg mitoloskog sustava koji se samostalno
nastavio razvijati te rezultirao stanovitim vjerovanjima, obiCajima, obredima; Stovanjima
pojava na nebu; Caranjima, vracanjima i urocima; strahom od tajanstvenih i mrac¢nih sila,
grobova, vila 1 drugih mitoloskih bi¢a. Boskovi¢-Stulli isti¢e da mitske predaje govore o
susretima 1 dozivljajima s nadnaravnim bi¢ima, ispri¢anim u prvome licu kao da su vlastiti
istiniti dozivljaj. Karakterizira ih forma kazivanja u prvome licu, osobni karakter dozivljaja te
zahtjev da se vjeruje u njegovu istinitost (BoSkovi¢-Stulli, 1984: 353). Mitske predaje temelje

se na vjerovanju u nadnaravna bi¢a. Ne €udi, stoga, ¢injenica da su upravo nadnaravno bic¢a



glavni likovi mitskih predaja. Dragi¢ isti¢e da mitske predaje pripovijedaju najéesée o vilama®
i povijesnim osobama kojima je narod pripisivao nadnaravnu moc¢. Osobito su zanimljive
mitske predaje u kojima su glavni junaci vile. Vile su, prema kazivanju naroda, pomagale
junacima i samo nocu dolazile u sela. Za njih se u narodu govorilo da zavode mladice
javljajué¢i im se u snu. Jedni pripovijedaju da su ih vile izlijecile; drugi da su siromasnim
djevojkama pomagale brze istkati ruho za udaju; tre¢i da su pomagale nejakim pastirima;
Getvrti da su mlade prenijele preko jezera u planinu, a stare pred crkvu. Cinile su zlo samo
onda kada bi im se tko zamjerio izdavsi tajnu da im je jedna noga magareca, konjska ili kozja.
Narodna predaja vile prikazuje kao bajkovite ljepotice, koje se gotovo uvijek pojavljuju u
dugim bijelim, ponekad i plavim haljinama, dugih zlatnozutih poc¢esljanih kosa, s modrim ili
zelenim o¢ima. Ipak, najvaznije njihovo svojstvo bile su upravo njihove nadnaravne moci
(Dragi¢, 2008c: 186). Niz je razli¢itih predaja o vilama i njihovim intervencijama u ljudske
Zivote.

U Miljevcima su se godinama s koljena na koljeno prenosile predaje o vilama. Jedna
od ovakvih predaja pripovijeda o vilama koje noéu pletu konjsku grivu. Sam kazivag®, kojemu
je pricu pripovjedila njegova majka, kaze da nikada nije mogao razumjeti kako konji ujutro
imaju spletene grive. Majka mu je ispricala kako to vile konjima pletu grivu dok ljudi spavaju.
Na ovom primjeru vidljiva je teznja deSifriranja neobjaSnjivih pojava jednostavnim
uplitanjem nadnaravnog bi¢a u fabulu. Bas$ kao Sto anti¢ka drama postupkom deus ex machina
donosi nepredvidljiv rasplet, tako se i u predajama nerazrjeSiva situacija raspli¢e uvodenjem
nadnaravnog bic¢a. I u ovoj prici istice se dovitljivi karakter vila, kao 1 u€estali opis vile kao

tajanstvene ljepotice duge kose koja ima posebne moci 1 najcesce djeluje nocu:

Nikad mi to nije bilo jasno, kako konji ujutro imaju spletene grive. Medu starima se ta
prica cesto spominjala, a meni je ispricala moja mater. Bilo je puno tih prica, a meni je
posebno zanimljiva bila ona o vilama koje pletu konjima grive. Nasi stari govorili su da su
vile cudesna bica, da izlaze samo nocu, a da je njihova lipota ravna vragolijama koje izvode.
Stariji su govorili da nocu znaju uc¢' u Stale pa plest' konjima pletenice. Zato konji ujutro

imaju spletene grive.

*Vraz je pisao o vilama u Kolu, dok ih u Danici spominje Ivan Kukuljevi¢ Sakcinski (Boskovi¢-Stulli, 1997: 27-
28).
? Predaju o vilama koje pletu konjsku grivu kazao nam je 2011. godine Ante Vlai¢ (1952.-2013.).



Hrvati su svoju mitologiju, usustavljenu u pri¢u, donijeli iz svoje pradomovine. Zivjela
je istovremeno sukladno ili supostavljeno prici koja je ve¢ bila na prostorima na koja su dosli.
Tu je obitavalo autohtono stanovniStvo: Delmati, Liburni, Japodi, Histri, Panoni ... To
stanovnis$tvo posjedovalo je svoju materijalnu i duhovnu kulturu, kao i mitologiju. Kada su
Hrvati stupili na ovo tlo, doSlo je do mijeSanja novodoslih Hrvata (Slavena) sa
starosjediocima, te su s vremenom Hrvati dali potpuno obiljezje kulturi prostora na kojemu i
danas zive. S vremenom je i stara vjera Hrvata, koju su donijeli iz pradomovine, postupno
nestajala. Novooblikovana u novoj domovini, postala je superiorna mitoloskim supstratima
starosjedilaca 1 zbog broj¢ane premoci 1 zbog silnog utjecaja na svakodnevni Zivot. Stapanjem
autohtonog stanovnistva s doseljenicima doslo je do stapanja mitoloskih prica. Novi entitet
koji se pojavio na hrvatskom tlu vrlo je brzo dosao u doticaj s krs¢anstvom, koje je bilo u
sukobu s poganskim elementima. Unato¢ tome, stara se vjera dugo odupirala promjenama te
se sacuvala u zivotu i obicajima Hrvata. Vrlo je malo pouzdanih podataka o postupku
pokrStavanja Hrvata i o odnosu pokrStavatelja prema poganskome. Proces pokrStavanja
Hrvata trajao je zasigurno jako dugo, a poganska starohrvatska mitoloska bastina ostala je jos
dugo u praksi obi¢nog puka (Botica, 1998: 67). Sve ove okolnosti iznjedrile su mnogobrojne
mitoloske price na ovim prostorima. Neke od njih tijekom vremena su izmijenile svoj oblik,
ali su, bez sumnje, u sebi zadrzale svjedocanstvo o nainu Zzivota i vjerovanjima njihovih
tvoraca. Kao S§to smo ve¢ spomenuli, predaje su u svoj korpus infiltrirale niz povijesnih
¢injenica, a stvarne osobe povijesnih dogadaja pretvarale su u glavne junake. Kao primjer
mitske predaje koja pripovijeda o povijesnim dogadajima i osobama, u Miljevcima se
sacuvala predaja o nastanku imena Miljevci. Predaja temeljena na fragmentima povijesnih
¢injenica vodi nas u vrijeme turskih prodora. U vrijeme turskih prodora sva sela u Miljevcima
bila su uniStena, a narod je pribjegao na podrucje tadasnje Mletacke Republike oko Rogoznice
1 PrimoStena, pa do Tisnog i Pirovca. Nema saCuvanih pri¢a iz narodne predaje o tim
okolnostima. Jedino je fra Petar Baci¢ u visovackoj samostanskoj kronici zapisao da su
Miljevci u vrijeme turske dominacije bili feudalni posjed turskih begova imenom Miljevi¢ ili
Miljevac. Te begove spominje se 1 u okolici Knina i Vrlike. Neki smatraju da su Miljevci
dobili ime prema ovim turskim begovima (Dragi¢, 2008c: 187). O razli¢itim teorijama

nastanka imena Miljevci re¢i ¢emo nesto vise u poglavlju Etioloske predaje.



1.2. Etioloske predaje

EtioloSke predaje nastaju na temelju povijesnih dogadaja i osoba te iz ljudske potrebe
za objaSnjenjem uzroka i podrijetla nastanka naziva pojedinih pokrajina, mjesta, lokaliteta,
grobova, prezimena; nastanka i nestanka jezera, vrela, bunara, Catrnja, virova, ponora te
uzroka razlicitih pojava u prirodi 1 medu ljudima. Etioloske predaje nastaju na povijesnoj,
mitskoj, eshatoloskoj, demonoloskoj i1 legendnoj razini. Neke etioloske predaje nastale su na
temelju pricanja iz zivota. U tim predajama saCuvana su sjeanja na znamenite ljude i
dogadaje iz najstarije povijesti (Dragi¢, 2008c: 183). Niz je etioloskih predaja koje svjedoce o
nazivima koji se i danas koriste. Tako se i u Miljevcima usmenom predajom starih Miljevcana

sacuvala etioloska predaja koja govori o tome kako je miljevacka krSka zaravan dobila ime:

U davna vremena bijahu Miljevci prekriveni neprohodnom hrastovom Sumom. Bila je
tako gusta da se moglo prijeci s jednog hrasta na drugi bez silazenja na tlo i to od desne
obale Cikole do lijeve obale Krke. U toj bogatoj sumi Zivjele su srne, vukovi i druga
mnogobrojna divljac. Dva kilometra juzno od danasnjeg sela Kljuca, na ravni iznad klisure
Orlovace, sjao se grad Kljuc.

Na sjevernoj strani Miljevaca, na lijevoj obali rijeke Krke, na strmoj klisuri kod
danasnjeg sela Bogatica, blistao je Bogov-grad (Bogocin). Grad Kljuc¢ pripadao je jednoj
hrvatskoj plemickoj porodici, a ¢lan te porodice Andrija bijase ozenjen Cikom, sestrom
hrvatskoga kralja Kresimira. Andrija i Cika imali su dvije kéeri: Vekenegu i Miljevu.
Vekenega je bila pobozna i stupila je u redovnice, a Miljeva bijase lijepa kao vila iz cikolske
klisure. Posto bijase gospodskoga roda, a ni po ljepoti joj nadaleko ne bijase ravne, za ruku
su joj se otimali plemicki sinovi.

Posto roditelji nisu imali muskog potomka, nisu htjeli dati Miljevu ni za jednog prosca
koji nije bio voljan priZeniti se u grad Kljuc¢. Nisu htjeli ni cuti da se grad Kljuc¢ poslije
njihove smrti proda, ili, jos gore, opusti. Vrijeme je prolazilo, a nijedan se prosac nije htio
prizeniti u grad Kljuc, te su Miljevini roditelji morali pristati na pogodbu s gospodarom
Bogov-grada Bogomirom koji je bio posljednji izdanak svoje porodice. Pogodba je glasila
ovako: Ako u braku Bogomira i Miljeve bude blagoslova i sinova, jedan ce od njih naslijediti
grad Kljuc i u njemu stvoriti potomstvo.

Kada su se slozili o Zenidbi i nasljedstvu valjalo je prokrciti Sumu izmedu Kljuca i
Bogov-grada kako bi svatovi mogli na konjima doci po djevojku. U ono vrijeme na

Miljevcima nije bilo naselja, pa su roditelji mladenaca morali traziti drvosjece po drniskoj i
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skradinskoj krajini da prokrce sumu izmedu Kljuca i Bogov-grada. Sjeca Sume trajala je
trideset tri dana. Kada je suma bila prosjecena roditelji mladenaca dogovorili su i dan
vjencanja.

Odmah nakon toga Bogomir je sakupljao ugledne svatove, a roditelji djevojke rodake i
prijatelje. Medu Bogomirovim je svatovima bilo i onih koji su prosili Miljevu, ali se nisu htjeli
prizeniti u Klju¢. Kada su culi za Bogomirovu Zenidbenu pogodbu, pitali su se kako i sami
nisu dosli do takvoga pametnog rjesenja, ali bilo je prekasno.

Okupljeni svatovi krenuli su na dogovoreni dan iz Bogov-grada u grad Kljuc po lijepu
Miljevu. Pred Kljucem su ih docekali Miljevini roditelji, rodaci, prijatelji i uzvanici, a Miljeva
je bila u odajama sa sestrom i drugim djevojkama plemickoga roda.

Po ondasnjem obicaju mlada se morala otkupiti zlatom, a to je bila duznost staroga
svata iz roda mladozZenjina. Kada je stari svat ,,otkupio“ mladu i izveo je pred svatove, tek
tada su svatovi smjeli u¢i u djevojacke dvore. Poslije pjesme, Sale i svatovskih doskocica,
vjencanje je obavljeno u obiteljskoj kapelici grada Kljuca. Vjencao ih je neki Zadranin, rodak
mladenkin. Nakon vjencanja priredena je gozba, a poslije gozbe pjesma i Sala kao i u
danasnjim svatovskim obicajima.

A kada je doslo vrijeme da svatovi s mladom krenu k dvoru mladoZenjinom, tiha je
tuga obuzela srca Miljevinih roditelja. Da bi svatovi stigli u Bogov-grad prije mraka, izveli su
mladu, pozdravili njezine roditelje, rodake i prijatelje, te zajasili konje i uputili se u Bogov-
grad udarajuci u bubnjeve, frule i svirale, tjerajuci konje i pocikujuci. Takvog veselja nisu
dozivjeli Miljevci ni prije, ni poslije, jer bubnjanje i pjesma nisu prestali sve do Bogov-grada.
Kada su svatovi s lijepom Miljevom stigli do Bogov-grada bila je ve¢ noc, a pjesma nije
prestajala.

No, nekoliko koraka prije ulaska u Bogov-grad mladenkinog je konja uplasio orao i s
mladom se niz klisuru strmoglavio u duboku provaliju Krke. Kada to vidje mladozenja,
natjera konja i na njemu se za lijepom Miljevom baci u provaliju. Roditelje obuze velika tuga,
te se u svome jadu obracahu jedino Bogu, a narod taj kraj izmedu Bogov-grada i Kljuca

prozva Miljevcima u cast lijepoj Miljevi’.

* Miljevci u proslosti s pogledom u buducénost, Miljevacki sabor, Visovac-Drinovci, 2008., str. 1-15.



Varijacijske specifi¢nosti usmeno-knjizevnih primjera Cesta su pojava. Primjer takvog
odstupanja od temeljne i jedinstvene pri¢e ogleda se i u prethodno navedenoj etioloskoj
predaji o Miljevi. Naime, u okviru predaje koja govori o knezu Bogeti¢u koji je sagradio
Bogocin ili Vilin grad, otkrivaju se drugaciji detalj tragi¢nog svrSetka price o Miljevi. Prema
toj verziji nije orao preplasio konja, nego je zmaj nesretnu Miljevu povukao niz klisuru te je

odnio u jezero kod Brljana. Predaja o knezu Bogeticu prenosi sljedece:

On je sagradio lijepe dvore za svoga jedinca Bogdana i njegovu nesudenu nevjestu
Miljevu iz Kljuca, obliznjeg sela na uséu Cikole. Njezina majka Cika, ponosna udovica
Domagojeva, lijepo je opremila svoju kéerku za udaju, a puno njenih prijateljica takoder je
pripremilo darove.

Na svadbu je doslo mnogo svatova, sedam banova i dvanaest Zupana. Kada su svatovi
dosli do Bogocina, ispod klisura kanjona rijeke Krke iznenada je doletio krilati zmaj i
ugrabio mladu nevjestu te je odnio u jezero kod Brljana. Bijesan Bogdan baci se za svojom
ljubavi u Brljan da je spasi, ali se utopi.

Tuzan mladozenjin otac razdjeli svoje bogatstvo hrvatskim banovima i sirotinji da ga
spominju u narodu. Ostatkom novca sagradi samostan Arandelovac, s pogledom na Bogocin
da redovnici mole za njega i mlade nesretnike koji stradahu u Brljanu, a obzida Cucevo i
Necven (dva nasuprotna grada na Krki). U njihove visoke kule uzida dvije sestre da danju i
nocu naricu za njegovim Bogdanom. Takoder je napravio mostove na Roskom slapu i Brljanu
uz obavezu putnika da placaju po dvije suze carine za prijelaz, za njegova Bogdana. Svoj
Bogocin je razrusio do temelja, a sam se netragom uputio u svijet.

Banica Cika sagradila je kulu prema Kljucu, da u njoj stalno gore svijeée za spokoj
duse Miljeve i Bogdana. Od toga doba narod prozva Bogocin - Vilingradom, a potok pod
Kljucem Cikolom, brijeg (brinu) kod Kljuca Miljevcima, Punic¢ku dragu i Babin grad po

jadnoj banici’.

> Sluzbene web stranice grada DrniSa: www.drnis.hr
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2. Usmene lirske pjesme

Sam naziv lirika potjeCe od rije¢i lyra, koja je oznaCavala starogrcki glazbeni
instrument. Sviranje na tom instrumentu pratilo je izvodenje najranijih primjera lirskih
pjesama, Sto ukazuje na tijesnu povezanost ovog vida knjiZevnosti 1 glazbe. Naime,
pretpostavlja se da je ovaj oblik knjizevnog izrazavanja u svom zacetku postojao u stanovitom
sinkretizmu govora, plesa, glazbe, glume i knjiZevnosti, tj. ¢itavog niza elemenata od kojih se
kasnije razviSe zasebne umjetnosti (Solar, 1982: 137). Lirska pjesma skupina je umjetnicki
komponiranih lirskih slika kojima dominira osje¢ajnost. Tematika tih pjesama prati covjeka
od njegova rodenja (uspavanke) pa sve do njegove smrti (naricaljke). Lirske pjesme jedna su
od najmnogobrojnijih usmenoknjizevnih vrsta, a obuhvacaju vjersku i svjetovnu liriku
(Dragi¢, 2008a: 15). Usmene lirske pjesme bile su stalna pratnja narodnih obreda i obicaja.
Kao $to smo ve¢ spomenuli, lirske pjesme nastale su kao svojevrsna sinteza onoga $to danas
percipiramo kao zasebne umjetnosti. Sinteza narodnih obreda i obicaja i usmenog lirskog
stvaralastva trebala je osigurati ispunjenje odredenih Zelja puka. Zbog toga su se ovakvim
obredima pripisivale magijske sposobnosti. Nerijetko ¢emo tako u narodnim pjesmama
prona¢i misticne motive kao ostatke mnogobozackih vremena. U hrvatskom usmenom
pjesniStvu ucestalo se pojavljuju i stalni epiteti: konji vrani, zlatna grana, bili grad, bili dvori,
sivi soko, vita jela, vjerna ljuba, previjerna ljuba, sinja kukavica, bila vila, ruse pletenice,
ruse kose, crne oci, ¢arne oci, rumeni obrazi, bilo lice, svitli obrazi, bistro oko, bistar um,
oko sokolovo, cobanice mlade, mladena divojka, mila majka, stara majka, ostarjela majka,
cedo ponejako, crna gora, ¢arna gora, crna zemlja, mutno jezero, zelenika trava, gorki
Cemer, rumena jabuka, vodica ladna, sinje more, nebeska rosica, BoZja rosica, sveta
zemljica, sjajan mjesec, mjesec Zut, Zarko sunce, jarko sunce, rujna zora, rujno vino i mnogi
drugi (Dragi¢, 2008c: 170).

Ono S§to usmene lirske pjesme ¢ini posebnim dijelom usmenog stvaralaStva nacin je
njihova postanka i razvoja. Za usmenu lirsku pjesmu karakteristicno je to §to ona nije
ogoljeno stvaralaStvo umjetni¢ki nadarenog pojedinca. Stvaralastvo pojedinca tek je jedna
faza u stvaranju usmene lirske pjesme. Osim toga, taj isti pojedinac najceS¢e ostaje nepoznat
kasnijim izvoda¢ima i onima koji ove pjesme istrazuju. Usmene lirske pjesme stvorio je
anonimni autor, ili skupina istih, a njegov rad ocijenjen je od ostalih ¢lanova druStvene
zajednice, koji su naknadno stvarali izmjene u tom istom radu. Tako su usmene lirske pjesme,
poput cjelokupnog usmenog stvaralaStva, postale dio jedne vece cjeline. Na njezin razvoj

utjecali su ¢lanovi druStvene zajednice, kao i povijesne i drustvene prilike.
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Cesta je tema narodnog lirskog stvaralastva ljubav. Lirske ljubavne pjesme kao
temeljni motiv uzimaju dvije krajnosti: sreCu i odusevljenje u ljubavnom zanosu te
razoCaranje zbog neuzvradene i nesretne ljubavi. Ovakvih pjesama u narodnom lirskom
stvaralaStvu na ovim prostorima bilo je mnostvo. Takva je i pjesma djevojke koja pjeva o
ljubavi prema svom dragom, pri ¢emu se koristi motivima iz prirode kako bi doc¢arala njezne

osjecaje:

Da sam mlada k'o zelena trava,
Jja bi' znala di bi' iznicala,
di bi' svoga dragoga docekala

i kako bi' se za njeg' nakitila.

Da sam njezna k'o ruza rumena,
Jja bi' znala kada bi' procvitala.
Sve bi’ momke po izboru zvala,
za sebe bi' jednoga izabrala,

s mirisnim cvitom darivala.

Da sam jaka k'o izvor vode,

kroz planinu ja bi' Zuborila.
Uzduz toka cvice bi’ sadila,

u gori bi' jezero stvarala.

Kraj njega bi' dragoga docekala,
pa bi' skupa misto odredili,

da bi za se domak napravili.
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Da sam vitka k'o jela zelena,
nad Krkom bi' grane rasirila.
Pod granom bi' hladak napravila,

. : : . v 6
da mi dragi sniva i uziva.

Ve¢ smo spomenuli da narodno lirsko stvaralastvo sadrzi cijelo mnosStvo pjesama
motiviranih ljubavnim nemirom. Primjer narodne lirske ljubavne pjesme koja govori o
ljubavnom zanosu i odusevljenju pjesma je o mladi¢u koji ¢ezne za pastiricom. On je ocaran
njezinom ljepotom te se koristi motivima iz prirode kako bi, u svom ljubavnom zanosu i
nespokoju, opisao njezinu ljepotu. Usporedujuci njezine oc€i sa zelenom jelom, a njezine usne
s medom, mladi¢ opisuje ljubavni nespokoj kojemu nec¢e do¢i kraj sve dok lijepa pastirica ne

bude njegova:

Cobanice u zelenom gaju,
tvoje oci k'o jela zelena,

usta tvoja slada su od meda,
srcu mome to mirovat' ne da.
Necu imat' mira ni pokoja,

pastirice dok ne budes moja.”

® Dragi¢, Marko, Etnografsko-filoloski prinosi tradicijskoj kulturi drniskog kraja, w: Godisnjak Titius, god. 1,
br.1, 2008c., str. 172.-173. Ovu narodnu lirsku pjesmu uvrstio je i Stipe Skelin-Radini¢ kao dio narodne bastine s
podrucja Miljevaca u svom djelu Hrvatske narodne lirske pjesme s Miljevaca, Rijeka, 1994., str. 55.

’ Dragié, Marko, Etnografsko-filoloski prinosi tradicijskoj kulturi drniskog kraja, w: Godisnjak Titius, god. 1,
br.1, 2008c., str. 173. Ova narodna lirska pjesma nalazi se i u knjizi Stipe Skelina-Radini¢a Hrvatske narodne
lirske pjesme s Miljevaca, Rijeka, 1994., str. 20.
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U narodnoj predaji Ceste su romance. Naziv dolazi od $panjolskog el romance, §to je
oznacavalo Spanjolski narodni jezik za razliku od latinskog. Romanca jest pjesma koja se
moze uvrstit kako u lirske tako i u epske pjesme, jer ima karakteristike jednih i drugih. Tema
romanci najcesce je ljubavna, a njihov je ritam ubrzan i vedar. Romanca zahvaca neki dogadaj
koji zivo opisuje, Cesto ubrzanim ritmom, s prevladavaju¢im osje¢ajem vedrine, premda su
starije romance ¢esto opisivale i tragi¢ne dogadaje (Solar, 1982: 155). Dijaloska romanca koju
¢emo navesti govori o ljubavi Mare i njezina dragoga. Glavni likovi su Mare, njezin dragi te
njezina majka, a mjesto radnje rijeka je Krka. Zbog svoje zadivljujuce ljepote Krka je
mnogobrojnim narodnim pjesnicima posluzila kao inspiracija te je opjevana u mnogobrojnim
primjerima usmene lirske poezije. U Miljevcima je zanos krajolikom bio jedna od temeljnih
motivacija umjetniCkog stvaralaStva stoga su bila Cesta spominjaja rijeke Krke u svim
oblicima narodnog stvaralastva. Ve¢ smo spomenuli etiolosku predaju o Miljevi ¢iji je Zivot
tragi¢no skonfao u dubokoj provaliji ove rijeke. U romanci o Mari i njezinom dragom
otkrivaju se i1 druStvene konvencije koje su se nekad slijedile. U Marinom iziskivanju
odobrenja od majke vidljiva su pravila ponasanja kojih su se nekada mladi¢i i djevojke morali
pridrZavati. Sve to odvija se u bajkovitom krajoliku rijeke Krke, €iji idili¢an prizor pojacava

dozivljaj njeznih osjecaja koje ljubavni par izmjenjuje:

Na Krki je Mara robu prala,

s klisure je majka promatrala,
promatrala, pa je dozivala:

., Ceri Mare, peres li mi pranje®?
Mara majci s Krke odgovara:
,,»Moja majko, tek sam pocela.
Sa klisure mater povikuje:

,, Ceri Mare, a Sta si radila? “

Mara majci s Krke odgovara:

¥ Pranje — rublje.
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,»Moja majko, nisam dangubila
Jedne prala, a druge susila,

a usto sam suknju pokvasila9 .
Jos k tome mi dragi nadosao

i u Sali vodu pomutio.

Uz to me poljubiti htio,

O ljubavi divanio, majko.
Bilo mi slusati ga slatko. “

S klisure ¢e mater svojoj Mari:
,, Ceri Mare, $ta ludujes tako,
momak bi te privariti 'tija,

tu sramotu da bi nam nanija. “
Svojoj majci Mara odgovara:

,, Nije, majko, namira momacka,
poljubit' me, pa ostavit',

nego bi me tija isprositi.

Kraj mene je uz vodu stajao,
kako perem mene promatrao

i tebi je pozdrave poslao .
Momce je dobra roda i plemena,

. .10 . . .
kolinovi¢'” iz starih vrimena.

Njemu sam se odavno svidila,

? Pokvasiti — smogiti.
' Kolinovi¢ — koljenovié; koji je od stara koljena, koji je od dobra roda.



zasto bi ga, majko, izgubila? “
Majka Maru mirno saslusala,
pa je svojoj cerci odvracala:

., Cer Mare, dite materino,

nek' su momku rici mile, slatke,
ne viruj mu dokle si kod majke.
Sad ée momce Mari:

,, Curo Mare plemenita roda,

za tebe se otimlju gospoda,
zasto bi te privarija, Mare,

ako sam te poljubit’ 'tija?

Ja te Zelim isprosit' u majke,

to je stvarnost, nisu samo bajke.
Zato kazi i ocu i majci,

da ¢u k vami u nedilju do¢i,

k vami doci, tebe isprositi

i prid majkom tebe poljubiti. “!!

" Dragi¢, Marko, Etnografsko-filoloski prinosi tradicijskoj kulturi drniskog kraja, u: Godisnjak Titius, god. 1,
br.1, 2008c., str. 174.-176. Romancu o Mari i njezinom dragom takoder je uvrstio Stipe Skelin-Radini¢ u svoju
zbirku narodnih lirskih pjesama s podrucja Miljevaca Hrvatske narodne lirske pjesme s Miljevaca, Rijeka, 1994.,
str. 78.-79.
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Usmena lirska poezija poznaje i mnogobrojne povijesne pjesme. Niz je lirskih i epskih
pjesama 1 pri¢a koje su se u narodu kazivale o mogobrojnim sudbonosnim povijesnim
dogadajima i osobama. Medu njima se posebice istiu djela o Marku Kraljevicu. Marka
Kraljevi¢a narod je upamtio kao velikog junaka i borca protiv Turaka. Tvorci ovih djela Cesto
su mu pripisivali mitske mo¢i. Na podrucju Hrvatske i Srbije niz je djela koja govore o Marku

Kraljeviéu, a jedno od njih je i pjesma koja se kazivala na podru¢ju Miljevaca:

Goru jasi Kraljevi¢ Marko,
susrela ga ostarjela baka.

Kuda ides, Kraljevicu Marko?
Idem, bako, traziti divojku.
Uzmi mene, Kraljevicu Marko.
A Sta su ti bile kose, bako?

Bila sam ti mlinarica, Marko.

A Sta su ti grbave kosti, bako?
Ovo sam ja tesko nosec', Marko.
A Sta su ti krive noge, bako?
Ovo sam ja ¢vrsto hodec', Marko.
Uzmi mene, Kraljevicu Marko.

Necu, bako, odnile te vile. 12

"2 Dragi¢, Marko, Etnografsko-filoloski prinosi tradicijskoj kulturi drniskog kraja, w: Godisnjak Titius, god. 1,
br.1, 2008c., str. 172.
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Kao §to smo ve¢ prethodno spomenuli u poglavlju naslovljenom Mitske predaje, vile
su Cesta inspiracija u narodnoj umjetnosti. Osim u predajama, ova mitska stvorenja cesto
glavnu ulogu imaju i u narodnim lirskim pjesmama. I ondje su vile opisane kao bajkovite
ljepotice nadnaravnih moc¢i, dugih i pocesljanih kosa, gotovo uvijek odjevene u dugacke bijele
ili plave haljine. U lirskoj pjesmi koju ¢emo navesti ostvaruje se klasi¢an opis vila kao
tajanstvenih bi¢a koja se prikazuju kao dio idili¢ne slike prirode, ali i kao zavodljive ljepotice

koje koketiraju s mladi¢ima:

Na planini visokoj,

a u gori zelenoj:

Di izvori izviru

i potoci zuboru.

Tamo je Zivot prirode,
tamo brige ne more.
Tamo vile viluju,
dobre konje jahaju.
Svoja kola igraju,

u njeg' momke 'vataju.
S njima ljubav sprovode,

ritko doma dovode. "

" Dragi¢, Marko, Etnografsko-filoloski prinosi tradicijskoj kulturi drniskog kraja, u: Godisnjak Titius, god. 1,
br.1, 2008c., str. 171. Ova narodna lirska pjesma, kao dio narodnog lirskog stvaralaStva kojega je na podrucju
Miljevaca zabiljezio i sakupio, nalazi se i u djelu Stipe Skelina-Radini¢a Hrvatske narodne lirske pjesme s
Miljevaca, Rijeka, 1994, str. 35.
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Kao $to smo prethodno spomenuli, tematika usmenih lirskih pjesama raznovrsna je i
seze u sva podrucja ljudskog Zivota. Izmedu ostalih, u narodu su osobito popularne i izvodene
saljive lirske pjesme. Saljive pjesme najée$ée su se izvodile na sijelima (prelima) i u
svatovima. Karakterizira ih humor i ironija. NajeS¢e se u ovakvim pjesmama pjevalo o
svekrvi, muzu, djeveru, zaovi, jetrvi. Neke od tih pjesama kroz Salu poducavaju (Dragic,
2008a: 126). U danasnja vremena Cesta je averzija prema ovakim pjesmama. Mnogi ovakve
pjesme danas smatraju smijeSnima i tumace ih kao odraz primitivizma, Sto je u potpunosti
apsurdno. Nekada su ove pjesme imale izrazito vaznu socijalnu i didaktic¢u vrijednost. Uz njih
su se ljudi okupljali, zabavljali 1 kroz Salu ucili vrijedne lekcije o Zivotu. Usmene Saljive
pjesme, kao i cjelokupna bastina narodne knjizevnosti, riznica su narodnog blaga koje u sebi
¢uva duh nekog drugog vremena i otvara nam vrata nekog sasvim novog svijeta. Premda nam
se ponekad ¢ine dalekima, ne smijemo podcijeniti njihovu vrijednost, jer je njihova vrijednost
daleko veca 1 dublja od povrSnog razmatranja rimovanih stihova. Kao primjer lirske Saljive

pjesme koja se izvodila na ovom podruc¢ju navodimo sljedecu pjesmu:

Zapivat ¢u nek' se ori,
ma da cilo selo gori.
Nek' se mlade Zene ljute,
da me vide kradomice.
Iz dvorista kroz tarabeM,

a za njima doSepale babe."

' Taraba — drveni plot oko seoskog imanja ili dvorista.

" Dragi¢, Marko, Etnografsko-filoloski prinosi tradicijskoj kulturi drniskog kraja, u: Godisnjak Titius, god. 1,
br.1, 2008c., str. 176. Ova narodna lirska pjesma takoder je dio zbirke narodnih lirskih pjesama Stipe Skelina-
Radini¢a Hrvatske narodne lirske pjesme s Miljevaca, Rijeka, 1994., str. 57.
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Prema nekim tumacenjima ojkalice ili ojkavice ostatak su prastarog ilirskog nacina
pjevanja s podrucja stare Dalmacije. Od davnina su opisivale seoski zivot uz odredenu dozu
humora, a nerijetko i seksualnih aluzija. Cesto je u ojkalicama naglasen i motiv domoljublja.
Ojkalice su se izvodile u razli¢itim prilikama, a iza njihove Saljive prirode Cesto se skriva
iznimna umjetnicka vrijednost. Ojkalice se izvode i danas, kada je teZnja za oCuvanjem ovog
neprocjenjivog kulturnog blaga sve naglasenija. Njihovu vrijednost nisu prepoznali samo
Hrvati. Od 2010. godine ojkalica je uvrStena u UNESCO-ov registar nematerijalne bastine.
Ovo medunarodno priznanje iznimna je Cast 1 veliki poticaj za ofuvanje ovog segmenta

kulturne bastine.

Kazivagi'® kazuju mnogobrojne dvostihove koji su se pjevali u Miljevcima. Kao Sto
smo ve¢ naglasili, tematika ovih pjesama najceS¢e je povezana s internom tematikom
odredene sredine i ima $irok raspon. Ceste su ojkalice u kojima je naglaseno domoljublje. U

miljevackim ojkalicama Cesto se naglasava ljubav prema ovoj kraju:

0j, Miljevci, ponosu i diko

s ljubavi te zovem Republiko

0000/J!

0j, Miljevci, dok ti ime traje,

cuvat ¢emo tvoje obicaje

0000/J!

0j, na Miljevcin sedan sela ima
milina je Ziviti u njima

0000J!

' Ojkalice nam je 2011. godine kazao Ante Vlai¢ (1952.-2013.).
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Oj, ovo j’ bilo nase obicajno,

u tri-cet'ri zapivati zaj 'no

0000J!

Ve 17 . .
Bogocinu'’, velika si strana
lipo ime Marija i Ana

0000/J!

Visovac je nasrid Krke vode

ko g’ ne voli ne vod’ mi ga o’de
0000J!
Visovacka Gospe, Tebi hvala
Ti si za se misto odabrala

0000/J!

Pomozi me Gospe Visovacka

i pomiluj ruko divojacka
0000J!
Pijem vino iz crveni' boca
pomozi nas Gospe od Visovca

0000J!

17 - .
Bogocin — naziv brda.
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Kao $to je vidljivo u ovim primjerima, ¢esto se u ojkalicama mijeSaju vjerski motivi i
motiv ljubavi prema rodnom kraju. Ljudima koji su zivjeli u ovim krajevima vjera je
predstavljala temelj zivotne filozofije, $to se odrazilo u svim sferama ljudskog Zivota, a tako i

u samoj umjetnosti. Niz je ojkalica u Miljevcima u kojima su zastupljeni vjerski motivi:

Gospe moja od sedan Zalosti,"®
sve mi grije po redu oprosti

0000J!

Sveti Ante od trinaest gracija,

tebe slavi cila Dalmacija

0000/J!

Ovo su Vam miljevacka dica,

pomogla ih Marija Divica
0000J!

Ovo su Vam miljevacke lole,

Sto se krste i Bogu se mole

0000/J!

'8 Bogorodica od sedam Zalosti tip je Zalosne Bogorodice, prikazane ruku prekrizenih na prsima, koja place i toci
krupne suze niz obraze te osamljena prozivljava materinsku bol zbog muke i smrti Kristove. Ivancevi¢ navodi
sedam zalosti: obrezanje Kristovo, bijeg u Egipat, Zalost nad dvanaestogodisnjim Isusom kada se Bogorodici
izgubio jer je ostao raspravljati sa pismoznancima u jeruzalemskom hramu, noSenje kriza, raspece, skidanje s
kriza, polaganje u grob (Ivancevi¢, 1990: 188).
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Kako smo naglasili u uvodnom dijelu ovog poglavlja, ¢esto su ojkalice imale Saljivu
tematiku, ponekad popracenu seksualnim aluzijama. One su govorile o odnosima izmedu

muskaraca i zena, simpatijama i zavodenju:

Evo mene i kolege moga,
neces mala poci za drugoga

0000J!

Nemoj mala da te zora 'vata,

ki magare oko tudi' vrata

0000J!

Curuj curo dok si u matere,

ne's u mene, trave mi zelene

0000J!

Ovo ti je becarina stara,

, 19
odvest ¢e te mala bez ulara

0000/J!

Mala moja prilika te gleda,
Bog ti daje, a dava' ti ne da

0000J!

"% Ular — povodac.
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Evidentno je da su prethodno navedene ojkalice bile namijenjene uglavnom izvodenju
muskog dijela populacije. Medutim, pjevanje ojkalica nije bilo ograni¢eno samo na musko
pjevanje. U miljevackom ojkanju ravnopravno su sudjelovale i zene. Dakle, ojkalice su
pjevali muskarci 1 Zene, a ¢esto su kombinirani muski i Zenski glasovi. Ponekad ovo pjevanje
nalikuje dijalogu izmedu muskaraca i Zena. Zabiljezili smo nekoliko ojkalica koje su u

Miljevcima pjevale Zene:

Varaj, dragi, varaj oca svoga,

neces mene imena mi moga

0000J!

Moj dragane pokraj kola stani,

da te moje oko nanisani

0000/J!

Kad ja pivan da me dragi cuje,
stara mi se rana pozliduje

0000/J!
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3. Vjerske usmene lirske pjesme

Mnogobrojni povijesni izvori svjedoce da su Hrvati pod utjecajem Rimljana ve¢ u
sedmom stoljecu prihvatili krs¢anstvo i1 europsku kulturu. Po Konstantinu VII. Porfirogenetu,
Heraklije je iz Rima doveo svecenike koje je uinio biskupima, nadbiskupima, prezbiterima i
dakonima koji su pokrstili Hrvate (Dragi¢, 2008c: 178). Usmena knjizevnost Cesto daje
prostor biblijskim temama i motivima. Vjerske usmene lirske pesme za podrucje interesa
uzimaju najces¢e Kristovo rodenje, muku, smrt i uskrsnuée. Narodni pjesnici nizat ¢e tako
biblijske motive koji mogu imati osobno i spasonosno znacenje (Botica, 1995: 25). Primjere
usmenih lirskih pjesama nalazimo i na podru¢ju Miljevaca. Vjerske usmene lirske pjesme
Lego spati, Crkvica se gradi te Poletio ti¢ pijuti¢ odraz su teZnje za slavljenjem Kristova
zivota 1 muke, kao i teznje za dobivanjem Bozje naklonosti i milosti. U puku se vjerovalo da
izricanje molitve donosi zastitu i dobrobit u ovozemaljskom zivotu, kao i zasluge u zivotu
poslije smrti. Pisane su vezanim stihom kako bi se lakSe upamtile, osobito stoga Sto su ove

pjesmice djeca ucila u ranoj dobi:

Lego spati20

Lego spati Boga zvati,
Bog se desi na nebesim'’
Nebesa se otvorise,
Andeli se poklonise.
Otud stvari pobigose,
Od andela Arhandela®,

Osta Gospa okrunjena,

20 Vjersku usmenu lirsku pjesmu Lego spati kazao nam je 2011. godine Ante Vlai¢ (1952.-2013.). Lego spati
jedna je od niza molitvi pretoc¢enih u lirsku pjesmu koje ga je jo§ kao dijete naucila njegova majka i koje se
godinama prenose s koljena na koljeno. Ova pjesma (molitva) karakteristi¢na je i za druge krajeve u Hrvatskoj,
pa se tako u djelu Stipe Botice Hrvatska usmenoknjizevna citanka moze zateci u obliku Gren jo spati. Varijanta
Gren jo spati nastala je u Olibu, a sli¢nost s molitvom koju smo zapisali na podru¢ju Miljevaca u pojedinim
segmentima poprili¢no je velika. Ova molitvica, kazat ¢e Stipe Botica (1995: 24), poti¢e brojne asocijacije,
prozeta je ritmi¢kim skladom te odabranim narodnim govorom.

! Arkandeli su individualizirani vlastitim imenima, koja tumace njihove funkcije. Ima ih sedam: Mihovil,
Gabrijel, Rafael, Urijel, Barahijel, Jehudijel, Sealtijel (Ivancevi¢, 1990: 131).
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A Marija ocisc¢ena.

Da ¢e rodit' sina diva,

Ime ¢e mu Isus biti.

Svemu svitu na veselje,
Nasim dusam' na spasenje.
Spasi Boze dusu moju,

Na preveliku milost Tvoju.

Amen.

Molitva Crkvica se gradi osobito je zanimljiva jer se u puku vjerovalo da ¢e svatko
tko moli ovu molitvu prije spavanja i prilikom ustajanja od Ciste srijede do subote uoéi
Uskrsa spasiti tri duse: svoju, ocevu i maj¢inu. U dijalogu umetnutom u stihovima otkriva se
sudbina Isusa Krista, kao i gorka tuga majke koja ostaje bez djeteta. Mnostvo je razlicitih
varijacija ove molitve na razli¢itim podrucjima, a na Miljevcima se, kako nam prenose nasi

kazivaci, molila ovako:

Crkvica se gradi*

Crkvica se gradi,
Tamjanom se kadi.
U njoj Gospa kleci,
Svojim srcem jeci.
Grozne suze roni,
Bijele prste lomi.

Zasto Gospe klecis,

** Vjersku usmenu lirsku pjesmu Crkvica se gradi kazao nam je 2011. godine Ante Vlai¢ (1952.-2013.).
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Svojim srcem jecis,
Grozne suze ronis,
Bijele prste lomis?

Kako necu klecat',
Svojim srcem jecat',
Grozne suze ronit’,
Bijele prste lomit'?
Imala sam sinka jedinka,
Zudije” ga odnesose,
Kroz goricu promakose,
Vise mrtva nego Ziva.
Zlatnu krunu mu skidase
1 trnovu nabijase.

Kuda trnca dopirase,
Tuda krvca oblivase,
Tuda cvice ucvitalo.

I dodose andelli,

Cvice ubiraSe i u kiticu skitise,
Pred Boga je nosise.

I sam je Bog govorio

'ko bi ovu molitvu izmolio

uvecer na liganju

¥ Zudije su pratile Isusa dok je nosio kriz prema brdu Glavica na Kalvariji.



[ ujutro na ustajanju
tri bi duse sa'ranio:
svoju, majcinu i ocevu.

Amen.

Sljede¢a molitva zapravo je ivanjska pjesma preoblikovana u ritmi¢nu lirsku vjersku
pjesmu. Neke ivanjske pjesme sacuvale su mitske motive, ali ova pjesma u potpunosti je
kristijanizirana. Narodni je pjevac stilskom figurom, antitezom te viSestrukim deminutivima

spjevao ritmicnu lirsku vjersku pjesmu (Dragié¢, 2008a: 58).

Poletio 'ti¢ pijutic**

Poletio 'ti¢ pijutic,
Nije ovo 'ti¢ pijutic,
Neg' andeo krilutic.
U krilima krizmica,
U krizmici divica,
Koja j' Boga rodila
I Ivana krstila.
Krsti Ive i mene,
Kad si Boga i sebe,
I sve crkve zemaljske,
[ oltare nebeske.

Amen.

* Vjersku usmenu lirsku pjesmu Poletio ti¢ pijuti¢ kazao nam je 2011. godine Ante Vlaié (1952.-2013.).
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4. Crkveno-pucka bastina

Kalendarski, godisnji obicaji vezuju se uz odredeni crkveno-kalendarski datum. Na
svaki od tih datuma zbiva se specifi€no slavlje, naj¢eS¢e povodom slavljenja pojedinog
blagdana ili u ¢ast nekog svetca. Slavlja mogu trajati jedan ili viSe dana, a za njih je
karakteristi¢no to $to ih narod periodicki ponavlja. U poglavljima koja slijede govorit ¢emo o
obiljezavanju blagdana koji su se na Miljevcima slavili svake godine i predstavljali vazan dio
drustvenog Zivota 1 kulture ovoga kraja. Takoder ¢emo navesti 1 usmenoknjizevna djela koja
su nastala povodom ovih slavlja. Vazno je ovdje naglasiti kako su se crkvena i pucka tradicija
razvijale usporedno i jedna na drugu utjecale. Nabozna knjizevnost, koja se Citala s crkvene
propovjedaonice, na hodoc¢as¢ima i puckim svecanostima, inspirirala se usmenom tradicijom i
ujedno na nju utjecala. Srednjovjekovne legende, kakva je primjerice legenda o svetom Jurju,
sacuvale su u svom epskom i lirskom prenosenju obiljezje obra¢anja imaginarnome slusatelju,
Sto je odlika naboznih tekstova. Kao $to ne postoji nepremostiv jaz medu mnogim crkvenim
vjerskim tradicijama i narodnim godiS$njim obicajima, tako mozemo reci i da ne postoji jasna
granica izmedu obifaja u onom obliku u kojemu ih bastinimo od drevnih predaka iz
pretkrs¢anskih vremena i oblika u kojemu ih poznajemo danas. Tradicijska kultura razvijala
se te kroz povijest poprimala razli¢ite oblike. Jedno od obiljezja tradicijske kulture takoder je i
podloznost povijesnim i druStvenim utjecajima, ali 1 zadrzavanje karakteristika izvornog
izvodenja. Mnos$tvo je hrvatskih obreda i obicaja koji svoje podrijetlo vuku od drevnih
pretkrS§¢anskih mnogoboZackih vremena. Ovi obicaji baStina su pradomovine. Ne postoji
kultura koja se razvija liSena proslosti 1 njezina stanovitoga utjecaja. Tako ¢e se 1 u mnogim
hrvatskim obic¢ajima i obredima zrcaliti utjecaji praindoeuropskih, slavenskih i drugih obreda.
Vecina hrvatskih obiGaja i obreda ima apotropejski® karakter. Apotropejski obredi i obicaji
imaju zastitnu ulogu, ulogu odbijanja demona, zlih sila i duhova. Svi ovi obredi i obicaji, ili
barem njihovi segmenti, drevnog su podrijetla, a svrha im je odagnati negativne i zle sile te u

Zivotno okruzje prizvati svjeZe vitalne snage.

* Prema grékoj rijedi apotrepo — odbijam, apotropaion — odbojno sredstvo. Apotropejski obredi u hrvatskoj
tradicijskoj kulturi nalaze se u: adventskim, bozi¢nim, novogodi$njim; maskarama (mackarama); vukarskim,
vucarskim; korizmenim, uskrsnim; jurjevskim; ivanjskim; i inim obredima. Najvise apotropejskih obreda ogleda
se u vukarskim, vucarskim, jurjevskim i ivanjskim obredima i ophodima, a nalaze se i u duhovskim, petrovskim,
vidovdanskim, koledarskim i drugim obicajima (Dragi¢, 2007: 370).
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4.1. Ime Isusovo

Zacetak Stovanja blagdana Presvetog Imena Isusova pronalazimo u 14. stoljecu.
Prvenstveno su ga S$tovali franjevci, a kasnije je postao popularan i u narodu. Medu
franjevcima se $tuje od 1530. godine. Stovanje Presvetog Imena Isusova inicirao je sveti
Bernard iz Clairvauxa, a vaznu ulogu u utvrdivanju ovog crkvenog slavlja imali su i sveti
Bernardin Sijenski i sveti Ivan Kapistran, koji su, pod zasStitom monograma Presvetog Imena
Isusova, €inili ¢uda i ozdravljali bolesne. Godine 1721. ovaj blagdan uvrsten je u kalendar
Katolicke Crkve. Nakon reforme pape Pia X. slavi se 3. sijeCnja. Svetkovina Presvetog Imena
Isusova na Miljevcima se, prema starom katolickom kalendaru, obiljeZzava svake godine 14.
sije¢nja. Na Miljevcima ovaj blagdan ima osobitu vaznost*®. Poseban status koji ovaj blagdan
ima u Miljevcima prikazuje Cinjenica da crkva u Drinovcima nosi naziv crkva Imena
Isusova®’, stoga ovaj blagdan za Miljev&ane predstavlja i Zupnu svetkovinu. Ljudi iz sela se
okupljaju, slave 1 posjec¢uju rodbinu. U crkvi se odrZzava posebna svecanost. Mnogi Miljev¢ani
na ovu svetkovinu dolaze odjeveni u narodne no$nje. U Miljevcima je bio obic¢aj da se nakon
misnog slavlja za neke vece crkvene svetkovine pred crkvom organizira slavlje na kojemu se
plese kolo. Na blagdan Stovanja Presvetog Imena Isusova, nakon posebnog euharistijskog
slavlja, koje ukljucuje i veliku procesiju, ljudi iz Miljevaca se sastaju pred crkvom, slave i
igraju kolo. O plesanju kola i narodnoj nosnji ovog kraja re¢i ¢emo nesto vise u poglavljima

Plesanje 1 Tradicijska nosnja.

%% O obiljezavanju blagdana Imena Isusova govorio nam je 2011. godine Ante Vlai¢ (1952.-2013.).

7 Mnogobrojne zupe, crkve i kapele u Hrvatskoj i svijetu posvecene su Presvetom Imenu Isusovom. Osim crkve
na Miljevcima, ovaj naziv pojavljuje se i na sljede¢im lokacijama: Cvrljevo kod Unesi¢a, Vostane-Roze kod
Trilja, Gornje Postinje kod Muc¢a, Satri¢ kod Hrvaca.
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4.2. Badnjak

Badnjak (Badnji dan, Badnjica, Bonji dan) oznacava dan uoci Bozica, a u katolickom
kalendaru i dan Adama i Eve. Budu¢i da Badnjak predstavlja dan prije dolaska Spasitelja i
Otkupitelja svijeta, kr§¢ani ga slave odlaze¢i na polnocke gdje bdiju¢i iS¢ekuju Spasiteljev
dolazak. Odatle dolazi rije¢ badnjak. Naziv badnjak potjeCe od starocrkvenoslavenskoga
glagola bwdeti (bdjeti), ili od pridjeva badar i od toga izvedenoga glagola razbadriti se —
razbuditi se. To tumacenje afirmira i romanski naziv vigilia — bdijenje, nocno strazarenje.
Naziv vilija, vilija BozZja zadrzalo se i kod Hrvata po sjevernom Jadranu, a kod nekih
kajkavaca Boziéno navecerje naziv je za Badnjak (Gavazzi, 1991: 128). Badnjakom®® se
nazivalo i drvo koje se na taj dan lozilo, a u Barbari¢ima kod Citluka u Bosni i Hercegovini
taj naziv koristio se za onoga koji je nosio badnjak (Dragi¢, 2008b: 68). U krS¢anskoj
tradicijskoj kulturi Badnjak je, u smislu tradicijske bastine, najbogatiji i najraznovrsniji dan.
Vrijeme Badnjaka na Miljevcima® obiljezeno je paljenjem badnjaka, badnjim postom i
veCerom, pripremanjem hrane za Bozi¢, veCernjom molitvom, Skropljenjem blagoslovljenom
vodom, kiéenjem bora, pripremanjem jaslica, bozi¢nim svije¢ama, ¢ekanjem polnocke i
odlaskom na polno¢ku. Budu¢i da je Badnjak posljednji dan pripreme za Bozi¢, intenzitet
tjelesnog i duhovnog pripravljanja za najsvecaniji dan u godini ovog dana doseZe svoj
vrhunac. Kako bi se pripremili za velianstveni dolazak Sina BoZjega, ljudi na Miljevcima
poste na Badnjak. Osim priprave u obliku posta, ljudi na Badnjak za veliki blagdan
pripremaju i svoje domove. Ve¢ od samog jutra, ukucani se dogovaraju o podjeli kuénih
poslova. Muskarci najées$¢e odlaze po bor, a Zene se bave uredivanjem kuce, pripremanjem
hrane, uredivanjem jaslica 1 ki¢enjem bora. Nekada su boZi¢ni ukrasi bili znatno skromniji od
danasnjih ukrasa. Neko¢ su se drvca kitila orasima, ljeSnjacima, jabukama, smokvama, suhim
vocem, bombonima, ukrasnim papirima i sli¢nim ukrasima. Tradicija ki¢enja bora drevnog je
postanka, a simbolika ovog obreda vjerojatno je povezana s prizivanjem svjeze Zivotne snage
u domove u godiSnjem dobu u kojemu prevladava stanje prirodne stagnacije. U hrvatskoj i
juznoslavenskoj mitologiji bor predstavlja stablo zivota, dok je jelka bozi¢no drvo katolika i
pravoslavnih Rusa. Tradiciju ki¢enja bora i1 jelke Hrvati su preuzeli od srednjoeuropskih
naroda u drugoj polovici 19. stolje¢a. Najstarije informacije o ki¢enju bozi¢noga drvca kod

Hrvata sezu u: 1881. u sjeverozapadnim krajevima, 1895. u Splitu, te Hlebinama 1896. godine

* Drvo badnjak kod Hrvata se spominje jo§ 1272. godine, ali o Badnjem danu i Badnjoj noéi u hrvatskoj
znanstvenoj literaturi sve do polovice devetnaestog stoljeca nema znacajnih struénih i znanstvenih radova
(Dragi¢, 2010a: 229).

* 0 natinu na koji se Badnjak slavio u Miljevcima kazivala nam je 2011. godine Marija Vlaié¢ (1925.-2011.).
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(Rihtman-Augustin, 1995: 63). Valja naglasiti da ovaj obicaj nije u svom zacetku bio povezan
sa slavljenjem Kristova rodenja, ve¢ je kristijaniziran. Tradicija ki¢enja bora u vrijeme kada
se slavi Bozi¢ rasprostranjena je diljem Hrvatske, ali i svijeta. Na jednom zajedni¢kom
temelju nastale su varijacijske specificnosti ovog blagdana, kojemu je svaki narod dodavao
sebi svojstvena obiljezja. Taj zajednicki temelj prvotna je inaica ovog obreda i u njoj se
otkriva njegovo podrijetlo. Obredi vezani uz Badnji dan odraz su pretkr§¢anske i1 kr§¢anske
tradicijske kulture. Iako se obredi, ophodi i obicaji karakteristi¢ni za ovaj dan razlikuju diljem
Hrvatske, karakter im je istovjetan. Kada Badnji dan promatramo kroz prizmu krS¢anske
tradicijske kulture, osnovno obiljezje ovog blagdana predstavljat ¢e radost zbog dolaska
Spastitelja i Otkupitelja svijeta. S druge strane, promotrimo li ovaj blagdan kao odraz
pretkrS¢anske bastine, temeljni motiv slavlja bit ¢e prizivanje plodnije godine. U
gospodarskom smislu Badnji dan oznacavao je u proslosti svrietak gospodarske godine, te su
u mnogim obredima vezanim uz badnjake izraZzene Zelje za plodnom nastupaju¢om godinom
(Dragi¢, 2008b: 86). Takav je bio i obicaj paljenja drva badnjak na Miljevcima. Naime,
posebno istaknut obicaj za vrijeme Badnjaka u Miljevcima stavljanje je debelih drva na
ognjiste®”. Dva debela hrasta stavljala su se na ognjiite, a zatim se oko ognjista okupljalo i
sjedilo, molilo, pilo i pricalo. Ukuéane se na ovaj dan podravljalo s: Faljen’' Isus! Na dobro
van dosla Badnja vecer!, a okupljeni su odgovoralali: Na vike’’! I s tobom zaj'no™! Prilikom
paljenja badnjaka, vatra i okupljeni blagoslovili bi se svetom vodom. Nakon Skropljenja
vodom, okupljanju i objedovanju pored ognjiSta prethodila je zajednicka molitva, a
neizostavno je bilo 1 stvaranje buke. Naime, vjerovalo se da stvaranje buke tjera demone.
Takvo vjerovanje uvjetovalo je 1 danaSnju tradiciju stvaranja buke petardama u ovom
razdoblju godine. Kada govori o obi¢ajima karakteristicnima za Badnjak, posebnu pozornost
Dragi¢ (2008a: 139) pridaje upravo obredu $kropljenja blagoslovljenom vodom. Skropljenje
vodom prvi je sakramental kojemu se davala najvecéa zastitna uloga protiv demonskih sila™.
Skropljenje predstavlja obred u kojemu sveéenik ili biskup $kropilom, a domaéica ili domacin
gran¢icom prskaju blagoslovljenom vodom osobe, stvari, domove, Stale, dvorista, vrtove 1 sl.
s namjerom da ih ociste u duhovnom smislu. Drugim rije¢ima, Sropljenje blagoslovljenom

vodom vrsi se kako bi se odagnali demoni. Obred skropljenja blagoslovljenom vodom svoje

% 0 paljenju drva na ognjistu kazivao nam je 2011. godine Ante Vlai¢ (1952.-2013.)

*! Faljen — hvaljen.

%2 Na vike — na vijeke.

%3 Zaj'no — zajedno.

** Smatralo se da vjernici od $kropljenja blagoslovljenom vodom imaju trostruku korist. Prva korist bila je
¢is¢enje od lakih grijeha. Druga korist bila je tjeranje davla. Naime, vjerovalo se da davao bjezi od poskropljenih
mjesta. Treca korist stvarna je i propicijatorna jer preko blagoslovljene vode bolesnici i zivine ozdravljuju, a
zemlja postaje plodnijom (Dragic. 2008b: 69).
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je mjesto pronalazio u nizu obreda i obicaja crkvenog i puckog karaktera. Kao Sto smo vec
spomenuli, imao je krucijalnu vaznost i pri paljenju badnjaka. Blagoslovljenim predmetima
pripisivale su se posebne moci, pa se tako i prema onome §to je od badnjaka ostalo nakon
paljenja odnosilo s posebnom pozornoS¢u. Prema Dragicu, u krs¢anskoj tradicijskoj kulturi
badnjaci su antropomorfizirani i uz njih se vezuje kult pokojnika35. Kult pokojnika u badnjim
obredima ogleda se kroz vjerovanje da se oko badnjaka okupljaju i pokojni ukuéani. Badnja
vatra mistificirana je, a nekada se proricalo na temelju njezine jacine. Ostatcima badnjaka
narod je pripisivao apotropejske znacajke, a za vatru se vjerovalo da nadolaze¢oj godini daje
snagu (Dragi¢, 2008b: 67). Bozi¢no slavlje predstavljalo je ne samo krS¢ansku svetkovinu u
cast Bozjega rodenja ve¢ i podsjetnik na najdrevnije obiCaje bdijenja nad umrtvljenom
prirodom koju je vatrom trebalo ugrijati. Isto sveto drvo sagorijevalo je u Cast rodenja Boga
koji ¢e svojom ljudskom prirodom djeteta pobijediti sile tame, mraka, hudobe zime i svega
onoga $to kani nauditi ¢ovjeku (Botica, 1997: 71). Kada govorimo o obicaju paljenja
badnjaka, vazno je istaknuti da se ovaj obred odrzava na Sirokom podruc¢ju. Osim toga, ovaj
obred drevnog je postanka te svoje mjesto pronalazi i u brojnim drugim religijama36.
Promatranjem zajednickih karakteristika ovih obicaja na razli¢itim podrucjima, u prilici smo
dobiti uvid u Siru sliku koja nam kazuje o njithovom zajednickom podrijetlu i nac¢inu na koji su
nastali. Istrazujué¢i ishodiSne motive nasih drevnih predaka, ovim obredima i obicajima
dajemo stanoviti smisao 1 postajemo svjesni razloga zbog kojih su se odrzali 1 o¢uvali sve do

danasnjih dana.

3 Kult pokojnika iznimno je izrazen u kriéanskoj civilizaciji. Zbog toga i u najradosnijoj noéi Hrvati, kao i
drugi europski narodi, posebnu pozornost pridaju pokojnicima u molitvama, Badnjoj veceri, obredima, obicajima
i vjerovanjima. U nekim krajevima, primjerice Splitu, vjerovalo se da ¢e djeca na Badnju no¢ gledajuci u nebo
ugledati raj“ (Dragi¢, 2010a: 261).

%% Od davnina su badnjak palili drevni Rimljani, juznoslavenski narodi, te Englezi, Francuzi, Nijemci,
Portugalci, Letonci i dr.” (Dragi¢, 2008b: 69).
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4.3 Bozic

Bozi¢ predstavlja najsvecaniji dan u godini. Ovo razdoblje godine predstavlja svrsetak
prosle i pocetak nove godine. Nakon obreda paljenja badnjaka dan prije Bozica, ljudi se ve¢ u
kasno predvecerje pocinju pripremati za polnocku te odlaze u crkvu, gdje u molitvi do¢ekuju
najsvecaniji dan u godini. Osim pripreme u vidu ciS¢enja tijela odricanjem od hrane i
uredivanjem prostora doma, ljudi su posebnu pozoronost pridavali i vlastitom vanjskom
izgledu pri odlasku na polno¢ku. Mladi i stari tada su oblacili najsvecaniju odjecu i odlazili u
crkvu da bi u euharistijskom slavlju docekali Bozi¢. Po zavrSetku polonocke ljudi su pred
crkvom jedni drugima Cestitali Bozi¢ te odlazili kuéama. Na Miljevcima se Bozi¢ slavio u
krugu najblizih. Na dan Bozi¢a ponovno se odlazilo na misu. Odrzavalo se posebno
euharistijsko slavlje, pjevale su se boziéne pjesme, a slavlje se nastavljalo u domovima.
Nakon mise cijela obitelj okupljala se u slavlju i veselju. Prije rucka palila se svijeca koja se
nalazila u posudi s pSenicom zasadenom za blagdan Svete Lucije’’ (13. prosinca). Vjerovalo
se da ¢e pSenica zasadena za blagdan Svete Lucije prore¢i plodnost i prosperitet u nadolazecoj
godini. Gusta i visoka psSenica predvidala je bogatu i rodnu godinu, ispunjenu srecom,
prosperitetom i zdravljem. S druge strane, pSenica koja je slabo rodila, navijestala je
siromasnu godinu koja nece biti plodna ni prosperitetna. Uz paljenje svije¢e boZi¢nom rucku
prethodila je i molitva. Svijeca se palila 1 narednih dana za vrijeme rucka i vecere. Zanimljiv
je bio 1 odnos prema svijeci koja se palila. Hrvatska tradicijska kultura bozi¢noj svijec¢i davala
je posebnu vaznost te iznjedrila mnogobrojna proricanja i vjerovanja vezana uz bozi¢nu

.., 38 e, . e . . .- .
svije¢u” . Sukladno tome, prema boZi¢noj svije¢i odonosilo se na poseban nacin. Naime,

" Dan Svete Lucije utvrden je 13. prosinca, ali je prije reforme gregorijanskoga kalendara padao to¢no u vrijeme
zimskog solsticija i imao mitsko i magijsko znacenje. Tog dana svetkovanje Lucije susrelo se s kultom drevnog
poganskog bozanstva Berte, Perchte ili Holde. Suvremene etnoloske interpretacije tumace taj zenski lik kao
bozanstvo smrti. Postoji i tre¢i mitski lik — Lutzelfrau, dvojnog znacenja: ona daruje djecu, ali ih ujedno plasi i
jede (Rihtman-Augustin, 1995: 26). Blagdan Svete Lucije obiljezava se to¢no dvanaest dana prije Bozi¢a. Tih
dvanaest dana vazno je jer se u narodu vjeruje da svaki od tih dana predstavlja po jedan mjesec u nadolazecoj
godini. Na dan Svete Lucije zabranjeno je u Poljicima orati. Vjeruje se da ¢e onaj koji ne poStuje ovu zabranu
oslijepiti na oba oka. Vjeruje se i da ¢e onaj koji od tog dana do Bozi¢a bude izradivao stol¢i¢ od brsljanova
drveta te ga ponese u crkvu sa sobom i na njega sjedne moéi prepoznati sve vjestice (IvaniSevi¢, 1987: 457).
Blagdan Svete Lucije dovodi se u vezu s vjerovanjima o vidu, ofima i zenskim ru¢nim radom. U Bosni se na taj
dan nije smjelo plesti, Sivati, tkati, vesti jer se vjerovalo da ¢e moljac pojesti te ru¢ne radove. Na blagdan Svete
Lucije sije se pSenica za bozi¢nu svije¢u. U Splitu se vjerovalo da sveta Lucija donosi darove siroma$nima
(Dragi¢, 2007: 370). Gavazzi sve narodne obicaje koji svetu Luciju povezuju sa svjetlom i Zarom dovodi u vezu
s puckom etimologijom imena svete Lucije, vezuéi ga s latinskim lux, lucere, te talijanskim luce, $to znaci
svjetlo, svijetliti (Gavazzi, 1991: 119).

¥ Nitko, osim starjesine, nije smio dirati u svijecu: nije smjela pasti, nakriviti se, puknuti, jer se u tom slu¢aju
vjerovalo da ¢e starjeSina kuce umrijeti. Po zavrSetku objeda domacin bi s velikom pomnjom gasio svijece tako
$to bi komadi¢ kruha umocio u vino i to bi drzao iznad svije¢e da vino kaplje na plamen svije¢e. Ako bi se
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upaljena svijeca gorila je cijelo vrijeme za vrijeme objeda. Gasila se tek onda kada je objed
bio gotov, a gasila se koricom kruha umoc¢enom u vino.

Bozi¢ni obicaji i rituali, koji se razlikuju u razliitim druStvenim zajednicama,
ponavljaju se svake godine trajuci visSe od mjesec dana. Razlike u nacinima slavljenja Bozi¢a
u razli¢itim druStvenim zajednicama na prvi su pogled sitne, gotovo nevidljive. Zato mozemo
utvrditi Cinjenicu da je Bozi¢ raznolik, ali ipak jedinstven blagdan. Okolnosti slavljenja
Bozic¢a danas u odnosu na negdasnja vremena zasigurno se jesu promijenile, ali je ovo slavlje
u sebi nedvojbeno do danasnjih dana ocuvalo dobar dio obiljezja prvotnih slavlja kakva su
poznavali naSi prethodnici. Svake godine ljudi ovaj blagdan nastoje proslaviti tradicionalno,
na onaj nacin na koji su to ¢inili nasi stari, dodaju¢i mu uvijek nesto novo. Upravo zbog toga,
Bozi¢ je blagdan koji sadrzi stabilnost i mijenu, u kojemu se ocituje temelj proslog vremena
obogacen suvremenim obiljezjima. Otkrivanjem onoga §to je u slavljenju BoZi¢a drevnog
podrijetla, saznajemo mnogo vrijednih ¢injenica o proslosti, nacinu Zivota i vjerovanjima
nasih drevnih predaka. U tradiciji kienja bora otkriva se drevna tradicija uzdizanja Zivota i
prirode na pijedestal. Taj obi¢aj, kao i mnostvo drugih, danas predstavlja emulziju drevnih
tradicija 1 kr§¢anskog vjerovanja, ¢ine¢i tako podsjetnik na proSlost obogacen suvremenim

nastojanjima.

svijeca ugasila nakon prve kaplje — to je znacilo da ¢e starjeSina kuce brzo umrijeti. Ako bi trebalo kapnuti vise
kapi vina, nastupilo bi veliko veselje, jer je to znacilo da ¢e domacin dugo Zivjeti (Dragi¢, 2010b: 471).
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4.4 Poklade

Hrvatski pokladni obiGaji svoje korijene vuku jo§ od pretkri¢anskih vremena™ .
Pokladni obicaji ustaljeni su u hrvatskoj kulturnoj bastini. Elementi indoeuropskih,
slavenskih, romanskih, germanskih, pa i obiCaja drugih naroda ogledaju se u hrvatskim
pokladnim obredima (Dragi¢, 2012: 186). Slavljenje poklada ima dugu i ustaljenu tradiciju
diljem Hrvatske i svijeta. Pokladni obicaji predstavljaju jedinstvenu i zanimljivu komponentu
hrvatske kulturne bastine. Svaka od varijanti pokladnih obicaja koje se o€ituju na razliitim
podru¢jima Hrvatske emulzija je povijesnih dogadaja 1 prirodne ljudske teznje za
iskazivanjem kontrasta i promjene. Obi¢aj je to koji predstavlja prijelaz, tranziciju, ali i
svojevrsnu katarzu u kojoj se mjeStani mentalno oprastaju od svega onoga §to je bilo lose u
protekloj godini. Ostavljaju¢i za sobom sve ono negativno §to se u prosloj godini dogodilo u
vidu folklornog kazalita*, sudionici pokladnog slavlja nadaju se boljoj i plodnijoj godini,
koja e biti rezultat pokladnih obreda.

Razdoblje u kojemu se odvijaju pohodi maskirnih povorki naziva se razdobljem
poklada ili karnevala. Prema Gavazziju, dva su moguca podrijetla naziva karneval. Prema
prvoj teoriji naziv karneval dolazi od latinskog mesopusnog uzvika Carne vale! §to znaci
Zbogom meso! Druga teorija podrijetlo ovog naziva pronalazi u latinskom nazivu carrus
navalis $to u hrvatskom oznacava ladu na kolima koja se nekada po srednjoj Europi vozila u
pokladnim povorkama. Ove dvije opcije Gavazzi navodi kao najispravnije prihvaceno
tumacenje, ali navodi 1 tre¢i moguci izvor od kojeg je potekao ovaj naziv. Rije€ je o pokrajini
Cornwall u Engleskoj. Ipak, Gavazzi prednost daje prethodnim dvjema opcijama, dok trecu
smatra jedva moguc¢om (Gavazzi, 1991: 13). Maskirni obredi u hrvatskoj folklornoj bastini
odrzavali su se od Sv. tri kralja pa sve do Ciste srijede ili Pepelnice. Bilo je to razdoblje kada

su se odrZzavale 1 svadbene sveCanosti. Vrhunac pokladnog slavlja odvijao se nedjeljom,

* Arheoloski nalazi svjedode o postojanju maskirnih ophoda jo u anticko-ilirskome vremenu (Dragi¢, 2012:
155).

* Folklorno kazaliite drevnog je postanka te sintetizira razlicite oblike narodnog stvaralastva od glazbe i plesa,
likovne umjetnosti do usmeno-knjizevnih oblika. Folklorno kazaliste razvijalo se usporedno s ostalim usmeno-
knjizevim rodovima, ali u povijesti svjetske usmene knjizevnosti pozornost se generalno vise pridavala lirici i
epici nego dramskome tekstu i njegovome izvodenju (Dragi¢, 2012: 156). Ono $to folklorno kazaliste izdvaja od
klasi¢ne kazalisne izvedbe upravo je spontanost i stalna improvizacija. Ono §to za nas danas predstavlja narodno
blago, nekada je predstavljalo zbilju i svakodnevicu. Lozica (1996, 15) ¢e tako naglasiti da ljudi u proslosti nisu
osjecali potrebu za zapisivanjem i ¢uvanjem narodnog blaga. Nasuprot tome, oni su navedene tekstove pamtili,
izvodili 1 s njima Zivjeli. Stoga folklorni oblici predstavljanja ve¢inom nemaju zapisani dramski predlozak,
dijalozi su kratki, jednostavni i Cesto se improviziraju.
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ponedjeljkom i utorkom uoé¢i Ciste srijede, kada pocinje razdoblje korizme. Ophod maskara
odvijao se najéesc¢e u utorak uoéi Ciste srijede. Iako ovo slavlje nije usko vezano uz vjerske
obicaje, u ovo je vrijeme smjesteno vjerojatno zbog potrebe da se puk proveseli prije pocetka
korizme*', u kojoj ¢e, upravo suprotno, vladati tiSina, odricanje i pokora (Dragi¢, 2012: 186).
Ophode su karakterizirali razli¢iti odjevni predmeti karakteristicni za maskare, zastraSujuce
maske, buka, galama, zvonjava, pjesme i Sale. Ovakvi obredi imali su zadatak otjerati demone
od domova, Stala, ljudi i stoke te prizvati zdravlje, ljepotu i plodnost. Sve to ¢ini ophod
maskara apotrepejskim (Dragi¢, 2012: 158). Ovakve tendencije ukazuju na drevni postanak
ovog obreda. Prvenstveno nam na to ukazuje priroda maske koja predstavlja temeljni pokladni
rekvizit. Podrijetlo maske povezano je s kultom predaka, lovackim totemima i animistickim
prikazivanjem sila u prirodi. Povijest maske u Europi dijelom se poklapa s povijescu
karnevala, a ¢ini se da u obrnutom pokladnom svijetu moZemo prepoznati ostatke slavljenja
povratka mrtvih, koji jednom u godini izlaze pod maskama i preuzimaju vlast. U tom periodu
mrtvima je dopusteno suditi potomcima. Nakon tog suda, bogovi su smireni, a svijet, o¢iS¢en
od zla i grijeha, spreman za novi godisnji ciklus (Lozica, 1996: 36). Fenomen vjerovanja u
povratak mrtvih posljedica je drevne poganske bastine. Vjerovalo se da se mrtvi na ovaj svijet
vracaju 1 objavljuju Zivima u vidu Zivotinje, vampira, prikaze i sl. Sujevjerje da se mrtvi mogu
vratiti na ovaj svijet pod stanovitim uvjetima znak je stare vjere i nema neko posebno
hrvatsko obiljezje (Botica, 1998: 74).

Miljevagke maskare primjer su autohtnonog pokladnog folklornog kazalista**. U
Miljevcima se maSkare zovu carojice. Naziv potjeCe od obicaja Caranja lica ugljenom.
Pripreme za maskare na Miljevcima su poc€injale vrlo rano. Ve¢ iza Tri kralja izabirali su se
ljudi koji su bili spremni na sve ono $to maskare u ovom tradicijskom krugu predstavljaju.
Izabrani su obi¢no bili ljudi vedra i otvorena duha, spremni na Sale, pokladne izvedbe, ali i na
pokoji nestasluk. Uloge koje su miljevacke carojice stjecale u ovo doba godine bile su
najcesc¢e: baba, did, torbonosa te jedna ili dvije mlade. Starija mlada u ruci bi nosila metlu
kako bi mogla pomesti kuc¢u koju su obilazili. O mjestu na koje su odlazili odlucivao je did, a
baba je sa sobom nosila lug kako bi posula one koji joj se nisu svidali. Darove koje bi dobili

sakupljao je torbonosa, a sa sobom bi obi¢no imao i sablju, koju je koristio kako bi na nju

*I Rije¢ korizma vuée podrijetlo od latinske rije&i quadregesima, odnosno talijanske rije¢i quadresima i oznaduje
broj Cetrdeset, a u kontekstu uskrsnjih obiCaja oznaCava cCetrdesetodnevno razdoblje odricanja koje prethodi
Uskrsu (Capo Zmegag, 1997: 28).

* Temeljna odlika folklornog kazaliita kombiniranje je razli¢itih oblika umjetni¢kog izrazavanja. Upravo to
obiljezje temeljna je odrednica miljevackih carojica. ,,Folklornoknjizevni oblici vrlo ¢esto nisu samo knjiZevni,
ne ogranicuju se na izrazavanje rijec¢ju, nego su u isti mah i dio drugog podrucja umjetnosti (npr.glazbe), ili se
interpretiraju, a i stvaraju najuze povezano s nekom drugom umjetnoséu (Boskovié¢-Stulli, Zecevi¢, 1978: 11).
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nataknuo darovanu slaninu ili meso. Naj¢es¢i darovi bili su slanina, jaja, narance i sli¢no. No
bilo je i onih koji carojice nisu htjeli ugostiti. Tada bi carojice negostoljubive domacine
kaznile nekim od nestasluka. Primjerice, istjerale bi sve kokosi iz kokoSinjca, razbacale stvari
po dvoristu i slicno. Kada bi pohod po ku¢ama zavrsio, organiziralo bi se slavlje na kojem bi
se pripremilo sve ono §to su carojice u svom pohodu skupile. Medutim, pohodi maskirnih
povorki nisu predstavljali samo puko maskiranje i darivanje. Maskare su se u svom ophodu,
nakon maskiranja, morale potruditi oko izvedbe svoje tocke. lako su neki djelovi nastupa pod
maskama bili ustaljeni 1 imali prethodno ustaljen redosljed, najveci dio ove predstave temeljio
se na improviziaciji. Tako su ovi pohodi zapravo predstavljali svojevrsnu kazaliSnu predstavu,
a carojice glumce koji svojim kratkim scenskim nastupima zabavljaju domacine. Tako je u
Miljevcima bio obicaj da carojice domaéinima otpjevaju jednu od svojih pjesama i ispune
zelju. Kao Sto smo ve¢ spomenuli, najvaznije obiljezje pokladnog obicaja prizivanje je
plodonosnije godine. U skladu s tim, najées¢a Zelja domacina bila je da “did povali babu“*’.
Najcesca pjesma koja se ovom prigodom pjevala bila je: Domacine, kume moj, evo mene pred
tvoj dom:
Domacdine dome moyj,

evo neve prid tvoj dvor.

Darujte nam barjaktara,

svaka maja po dva jaja.

Darujte nas, ne drzite nas,
nije neva za stajanje,

ve¢ j’ neva za putovanje.

* Antropomorfni maskirani par dida i babe nije karakteristiGan samo za Miljevce. Did i baba, stari i stara, ¢ié i
¢ic¢ka poznati su na obali od Istre do Dalmacije, u Lici i drugdje, a ovaj obi¢aj pronalazi se ¢ak i u nekih drugih
naroda na jugoistoku Europe. Obje uloge igraju muskarci. Najce$ce se radi o tome da je did ljubomoran te
progoni babu. Radnja ovog folklornog prikaza nedvosmisleno je u vezi s plodnoscu, a sam naziv povezuje ih sa
Stovanjem predaka (Lozica, 1996: 38). Ovakvi postupci, naizgled vulgarnog karaktera, nisu izoliran slucaj u
maskirnih ophodima, ali njihovo podrijetlo nije onakvo kakvim se na prvi pogled €ini. Proste rijeci i postupci u
ovakvim prizorima imaju sakralno podrijetlo. To su tragovi drevne magije za plodnost i nikako nisu izraz
vulgarnosti ili grubosti folklornih predstavljata. Mnogi izvodaci koji u pokladnim igrama i predstavama koriste
nedoli¢ne izraze i djeluju raspusteno, u zivotu su pristojni i bogobojazni ljudi. Dakako, magijski izvori odavno su
zaboravljeni, ali su nedvojbeno utjecali na pravila ponasanja u tradicijskoj kulturi, koja je i danas otvorenija
izravnoj erotici, nasuprot gradanskom moralu (Lozica, 1996: 16). U svom pregledu narodnih obicaja i Zivota na
podrucju Poljica, IvaniSevi¢ opisuje jednak prikaz. U Poljicima se ova skupina maskara naziva didi, a Ivanisevi¢
opisuje njihove ophode. Zadnjih dvadesetak dana pred Poklade po selu hodaju maskare ili, kako ih u selu zovu
didi. Obic¢no njihov pohod pocinje u ponedjeljak, a traje do srijede. 1z jednog sela skupi se nekoliko ljudi i
momaka, a ponekad ih bude cak i vise od dvadeset. Maskiraju se na razlicite nacine te obilaze obliznja sela
pjevajudi i urlajuci (Ivanisevi¢, 1987: 450).
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Domacine, dome moj,
evo neve prid tvoj dvor.
Darujte je, ne drz’ te je,

nije neva za drzanje,
vec je neva za ‘odanje.

Namatzite didu sablju,
da vam bolje ljubi babu.

Kao $to je obicaj 1 u mnogim drugim djelovima Hrvatske, tako su se i u Miljevcima u
vrijeme maskara mjeStani oblacili u staru odjecu i1 ov¢ju kozu te se kitili zvonima. Upravo u
ovom obicaju najvidljivije se oCituje apotropejska priroda ovog obicaja. Naime, zastrasujuce
odjelo te zvona koja proizvode buku imala su samo jednu zadaéu — potjerati demonske sile i
prizvati plodnu novu godinu (Dragi¢, 2012: 168). Maskare su u Miljevcima vazan dogadaj
koji okuplja cijelo selo u veselju i smijehu. Maskirni pohodi predstavljaju obred u cast
pobjede proljeca nad zimom, zivota nad smréu, pobjedu nad svim neda¢ama koje su se u
protekloj godini dogodile. Nekada su pokladni obicaji predstavljali buc¢an oprostaj od protekle
godine 1 ulazak u novi pocetak, liSen svih nevolja iz proSlosti. U danasnja vremena pokladni
obicaji kakve su poznavali nasi stari gotovo su pali u zaborav. Nekada je sudjelovanje u
pokladnim pohodima predstavljalo ¢ast, a danas predstavlja obicaj na koji se rijetko i mladi 1
stari odvaze. Od obic¢aja koji je nekad okupljao ljude u veselju i smijehu danas je ostao tek
karneval. Pohodi ku¢ama gotovo su izumrli, a tradicionalne darove zamijenilo je darivanje

novcem.
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4.5 Cvjetnica

Cyvjetnica ili Nedjelja Muke Gospodnje krS¢anska je svetkovina koja se slavi u
nedjelju prije Uskrsa i uvod je u Veliki tjedan. Na taj dan slavi se Isusov trijumfalni ulazak u
Jeruzalem u dane prije Pashe. Narod je tada doc¢ekao Isusa, maSuéi maslinovim i palminim
granicama 1 rasprostiru¢i svoje haljine, putem kojim je iSao Isus jase¢i na magarcu. U
spomen na ovaj dogadaj, na Cvjetnicu se obavljaju procesije s blagoslovljenim maslinovim i
palminim granc¢icama (Dragi¢, 2008a: 158).

Dan prije Cvjetnice u Miljevcima se u vodu kojom ¢e se sutradan umivati stavljalo tek
ubrano cvijee™. Najées¢e su se u vodu stavljale ljubiGice, ali znalo se naéi i drugog
proljetnog cvije¢a. Na Cvjetnicu ujutro ljudi su se umivali tom vodom i polazili u crkvu na
blagoslov maslinovih grancica. Ovaj obred provodi se diljem Hrvatske, a njegov karakter ima
apotropejske znacajke. Naime, vjerovalo se da umivanje u ovakvoj vodi donosi zdravlje i
ljepotu lica, a blagoslovljene grancice stavljale su se u domove, na polja, vinograde, oranice i
druga mjesta. Tako blagoslovljeno bilje sluZzilo je kao zastitta ljudi, Zivotinja i cjelokupnoga

zivotnoga prostora od zla i bolesti te osiguravalo sretnu i plodnu godinu.

* 0 obitajima vezanima uz Cvjetnicu i slavljenje Uskrsa govorila nam je 2011. godine Marija Vlaié¢ (1925.-
2011.).

40



4.6 Uskrs

Tjedan dana nakon Cvjetnice slavi se Uskrs. Uskrs je srediSnji dogadaj krS¢anske
liturgijske godine i najve¢i krS¢anski blagdan. Toga dana slavi se Isusovo Uskrsnuée od
mrtvih i spasenje ljudskog roda. Prvotno se slavio svake nedjelje, a do 2. stoljeca slavi se
jedanput godisnje nakon prvog proljetnog punog mjeseca, izmedu 21. ozujka 1 25. travnja.
Slavljenje Uskrsa svoje podrijetlo vuée od Zidovskog blagdana Pashe, kada su Zidovi slavili
cudesna Bozja djela ostvarena prilikom izlaska izraelskog naroda iz egipatskog ropstva.
Krs¢anima ovaj blagdan predstavlja temelj vjere 1 dan kada se prisjecaju Isusova Uskrsnuca
od mrtvih (Dragi¢, 2008a: 174).

Svim obredima koji prethode Uskrsu, a i onima koji se odvijaju na sam blagdan
Uskrsa, najvjerojatnije je prethodio kult godiSnjih mijena. Prema tome, Stovanje Uskrsa nije
samo slavljenje najvaznijeg krS¢anskog blagdana, ve¢ i odraz drevne tradicije koja je slavila
radost zbog budenja prirode i snazan ljudski kliktaj sreée Sto se priroda nije dala svladati od
tamnih, zlih sila (Botica, 1998: 71). U skladu s prirodom ovoga slavlja, glavni uskr$nji ukrasi
nekada, a i danas, bila su jaja. Nerijetko je 1 povezivanje zeca sa slavljem Uskrsa. Ovakva
tradicija svoj temelj pronalazi u slavljenju plodnosti i zivota. Kada govorimo o povezivanju
simbola zeca 1 Uskrsa, moramo naglasiti da postoji misljenje da je zec stara mitoloska
Zivotinja, navodno pratitelj germanske boZice prolje¢a Ostare, odnosno prastari, pretkr§¢anski
simbol plodnosti koji se kao prezitak javlja u uskrsno doba kao darovatelj djece (Capo
Zmegag, 1997: 13). Intrerpretirajuci simboliku uskrinjeg zeca, Ivanéevi¢ navodi da je zec, po
sebi bespomocan, simbol covjeka koji svoje spasenje ofekuje od Krista 1 njegove muke. No, u
nepovoljnom smislu zec predstavlja simbol plodnosti i pozude. Prikazan u orlujskim
pandzama simbol je pobijedene strasti. Ponekad se bijeli zec stavlja do nogu Djevice Marije i
simbolizira pobjedu nad pozudom (Ivancevi¢, 1990: 624). NisSta manje nije zanimljiv obicaj
bojanja jaja za Uskrs. U Miljevcima su se za Uskrs, kao i u svim krajevima u Hrvatskoj,
bojala jaja. Razli¢itim tehnikama domacice su bojale skuhana jaja i po njima crtale razlicite
ornamente. Na Uskrs su mladi jedni drugima darivali obojane pisanice, a omiljena je bila i
igra tucanja pisanicama. Cilj igre bio je razbiti jaje suparnika. Onaj koji razbije jaje, mogao je
razbijenu protivnikovu pisanicu zadrzati. Da je bojanje i ukraSavanje pisanica star obicaj,
navodi Gavazzi, svjedoCe nalazi obojenih olupina jaja u nekim starim germanskim

grobovima, kao i jaja, izradena od gline, sa Sarama izvedenim u urezima nekom masom u
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bojama, otkopinama u starim grobovima skandinavskim i, nekim, starima slavenskim. Ovoj
teoriji u prilog ide i ¢injenica da se Sarena jaja nekih slavenskih naroda uvelike podudaraju i u
tehnici ukrasa 1 u ornamentici, na osnovi ¢ega se moze s dosta opravdanja drzati, da im je
podrijetlo zajednicko, jos negdje iz doba praslavenske zajednice (Gavazzi, 1991: 27).

Vaznost Uskrsa u kr$¢anskom vjerovanju ogleda se 1 u periodu pripreme za taj svecani
dan. Naime, Uskrsu prethodi Cetrdeset dana korizmenog odricanja. Korizma zapocinje na
Pepelnicu ili Cistu srijedu, a toga dana sveéenici u crkvama vjernicima posipaju glavu
pepelom dobivenim od grancica blagoslovljenih na proslu Cvjetnicu. Pepeo je simbol ¢is¢enja
1 poniznosti, a u crkvi se taj obred provodi uz rijeci koje cCovjeka podsjecaju na prolaznost
ovoga svijeta. Tjelesna priprema u vidu apstinencije od hrane i grijeha predstavlja pripremu
za prijelaz iz stanja smrtnosti u novo stanje, stanje ponovnog rodenja obec¢anog od Spasitelja i
Otkupitelja svijeta. Korizmeno-uskrsna ceremonijalna cjelina sastoji se od obreda koji
covjeka Cine dijelom svetoga, tj. od obreda koji u sebi sadrzavaju prijelaz iz svjetovnog u
sveto stanje. Zbog nepomirljivosti svjetovnoga i svetoga svijeta Covjek ne moze prijeci iz
jednog u drugi, a da ne prode medufazu pripreme. Ci§éenjem posuda, kuca, naselja i tijela
ljudi se odvajaju od razdoblja poklada te zalaze u korizmeno razdoblje u kojemu se
pripremaju za Uskrs pridrzavanjem posebnih propisa o jelu, odijevanju i ponaSanju s
Postupak simboli¢nog ¢iS¢enja provodi se zbog odvajanja od svakidasnjeg svijeta i priprave
za ulazak u svijet otkupljen Isusovom Zrtvom na krizu (Capo Zmegag, 1997: 21). Razdoblje
tranzicije zapravo je razdoblje pripreme za najve¢i krS¢anski blagdan. Nakon tjelesne i
duhovne pripreme, o¢iS¢eni od necistoca i prepreka koje ih dijele od stanja svetosti, vjernici
su, nakon Cetrdeset dana priprave, spremni docekati najvec¢i krs¢anski blagdan.

Diljem Hrvatske, pa tako i u Miljevcima™, ustaljen je obi¢aj odlaska na bdijenje no¢
uoci Uskrsa. To bdijenje bilo je posebno po tome $to se na misi vr$io obred blagoslova hrane.
Taj obred vr$i se 1 danas. Prije polaska na misu, ukuc¢ani bi u koSare stavili sve plodove koje
¢e ponijeti na misu 1 dati ih blagosloviti. Rije¢ je o plodovima koje su narednog dana kanili
blagovati. Najcesce su to bile sirnice, jaja, kruh, Sunka, sir, a ponekad i vino te brojni drugi
plodovi zemlje. Sutradan ujutro, blagovala se posvecena hrana. SrediSte pozornosti medu

blagoslovljenim namirnicama zauzimala je pogaca. Zene su mnogo truda ulagale u

* Za ovo razdoblje karakteristian je izostanak pjesme, glazbe, veselja i vjenéanja. To je vrijeme kada
prevladava duh pokore i odricanja. Moze se re¢i da je ovo vrijeme negiranja svjetovnog kako bi se moglo
prihvatiti sveto.

* 0 nacinu slavljenja Uskrsa na Miljevcima kazivala nam je 2011. godine Marija Vlai¢ (1925-.2011.).
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pripremanje pogace. Nadmetale su se Cija ¢e pogaca biti ukusnija i veca jer se time dokazivala
njihova kulinarska sposobnost. UskrSnjem dorucku prethodila je molitva i paljenje svijece.
Ve¢ smo spomenuli da se prema posveéenim predmetima odnosilo s posebnom pozornoscu.
Isto je bilo 1 s hranom posvecenom za Uskrs. Niti jedna mrvica blagoslovljene hrane nije se
smjela baciti, a ni dati zivotinjama. Sve mrvice koje bi ostale pazljivo bi se pokupile i
zapalile.

Ocigledno je da mnogobrojne tradicije vezane za ovaj blagdan svoje podrijetlo nalaze
u nekim davnim vremenima. Blagdani su godiSnje oznake koje daju ritam svakodnevici.
Neko¢ je taj ritam bio usko vezan uz agrarnu godinu i izmjenu godiSnjih mijena. Na
primjerima uskr$njih obreda i obic¢aja vidljiva je sinteza tendencije obiljeZzavanja tranzicije
godisnjih doba i sklonosti prema uzdizanju i slavljenju budenja prirode. Uskr$nji obicaji koji
su se odrzali do danas svakako jesu promijenili svoj oblik i podlegli komercijalizaciji, ali su

ipak u svojoj osnovici zadrzali poc¢etnu odrednicu zbog koje su i nastali.
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4.7 SvetiJuraj

Jedan od najStovanijih svetaca u kr§¢anstvu zasigurno je sveti Juraj. Dan svetog Jure,
Jurjevdan, slavi se 23. travnja. Njegov kult iznimno je raSiren u hrvatskoj kulturnoj bastini, ali
i na mnogo Sirem podru&ju®’. Na podru&ju Bosne i Hercegovine i Srbije isti¢u se muslimanski
ophodi, obicaji, vjerovanja, pa Cak i proricanja povezana sa svetim Jurom. U hrvatskoj
tradicijskoj bastini blagdan Svetoga Jure naziva se Jurjevo, Jurjovo, Jurjevdan, Durdevo,
DPurdevdan (Dragi¢, 2013: 270). Obredi, obicaji, vjerovanja, molitve i pjesme u ¢ast svetoga
Jure ucestalo se pojavljuju diljem Hrvatske. Posebni obredi kic¢enja zelenilom i cvijeem,
Skropljenja vodom, procesija, hodo¢as¢a, umivanja i kupanja koji se vezuju uz blagdan
Svetog Jure imaju apotropejski 1 panspermijski karakter. Narod je godinama s koljena na

koljeno prenosio legende o zivotu i mucenistvu svetoga Jure.

Sveti Jure roden je izmedu 275. i 281. godine. Potjece iz plemicke obitelji. Njegov
otac bio je vojnik roden u Perziji, a majka mu je bila iz Kapadocije u Maloj Aziji. Kada mu je
otac umro, s majkom je otiSao u Palestinu i ondje postao vojnikom. Medu vojnicima je u
kratkom razdoblju stekao veliku popularnost. U vojsci vrlo brzo napreduje 1 postaje
zapovjednikom jedne satnije, a kasnije 1 zapovjednikom bojista. No, veoma rano Juraj postaje
kr§¢aninom, §to ga dovodi u sukob sa zapovjednom strukturom u vojsci. Nakon maj¢ine smrti
obiteljski imetak razdijelio je siromasSnima, a svojim robovima dao slobodu. Na jednoj
sjednici Vojnog vije¢a car Dioklecijan iznio je plan uniStenja krS¢ana, a Vijece je navedeni
plan 1 odobrilo. Juraj se usprotivio toj odluci. Svojim govorni¢kim vjeStinama nastojao je
uvjeriti Vijece da je takva odluka neopravdana i zla. Otvoreno je stao u obranu kr§¢anstva, te
od cara zatrazio da povuCe odluku o progonu. Dioklecijan ga je podmicivanjem i
obecavanjem casnih poloZaja, pa ¢ak i1 prijetnjama mucenickom smréu htio odvratiti od
krS¢anstva, ali svaki takav pokusaj bio je uzaludan. Jurjeva odanost kr§¢anstvu bila je jaca od
straha. Juraj je uhicen, okovan u lance 1 utamnicen. Pokusali su ga ubiti mucenickom smrcu,
ali je Juraj svaki pokusaj nadvladao uz BoZju pomo¢*®. Najprije su ga pokusali usmrtiti
privezivanjem za kota¢ s usadenim ¢avlima. No, Jurjeve rane ¢udesno su zacijelile. Zatim mu
je vra¢ dao da ispije vr¢ pun zmijskog otrova. Juraj je vr¢ prekrizio, ispio ga i ostao Ziv.

Mucili su ga potom 1 na kotacu, ali su tada andeli polomili nozeve na kotacu i Juraj je

7 Sveti Juraj jedan je od Cetrnaest Bozjih pomo¢nika. Njegov kult prvenstveno se pojavljuje u Palestini i Egiptu,
a potom se §irio po cijelom Bizantu (Dragi¢, 2013: 271).

" Vidjevsi ¢udesna Jurjeva ozdravljenja, mnogi su se nevjernici obratili na kr¥¢anstvo. Dragi¢ (2013: 271) kao
obracenike navodi carobnjaka Anastazija, Dijoklecijanovu suprugu i njezina tri roba.
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prezivio. Bacili su ga u kotao s rastopljenim olovom, ali je ostao neozlijeden. Na kraju je
sudac nalozio da ga konji vuku po gradu i ras¢etvore. Kada ni to nije naudilo Jurju, Dacijan je
zapovjedio da mu odrube glavu, iskomadaju tijelo i bace ga u bunar. Medutim, andeli su iz
bunara izvadili 1 odnijeli Jurjevu glavu (Dragi¢, 2013: 271). To se dogodilo 23. travnja 303.
godine u Kapodociji (Mala Azija). Sveti Juraj pokopan je u Palestini u Lidu, a na njegovom
grobu izgradena je katedrala. O iznimnom Stovanju svetog Jurja od strane mnogih naroda
govori Cinjenica da od 6. stoljeca legende pripovijedaju o njegovoj mucenic¢koj smrti, a od 12.
stoljeca pripovijeda se o cudesima koja su se dogodila po njegovom zagovoru. Od tada do
danas u usmenoj komunikaciji poznat je motiv svetog Jure koji kopljem probada zmaja
(Dragi¢, 2008a: 183). Osim $to je u narodu poznat po legendi u kojoj je ubio zmaja, sveti
Juraj viSestruki je zastitnik. Prvotno je u narodu Stovan kao zastitnik konja, a potom i ostalih
domacih zivotinja. U narodnoj tradiciji predstavlja zastitnika od teskih bolesti: bolesti s jakim
gréevima, visokom vruéicom, padavicom, kuZznom epidemijom. ZaStitnikom je: ratara,
pastira®, konja i ostale stoke, zemlje, usjeva, zelenila. Zastitnikom je od pogibelji na vodi.
Bio je zastitnikom krizara, vojnika, ratnoga konjanistva i svih obrta u vojne svrhe. Djevojke i
zene svetoga Juru Stuju kao zaStitnika od napasnika. Svetome Jurju narod se preporuca za

zaStitu od zmija i vjeStica (Dragi¢, 2013: 272).

Tekst legende o poboznom vitezu svetom Jurju konjaniku, ubojici zmaja i izbavitelju
kraljevske kéeri od zmaja — legende nastale u tom literarnom obliku u 11. stolje¢u, poznate na
Istoku 1 Zapadu, medu ostalim uklju¢ene u znamenitu, latinskim jezikom pisanu, Voragineovu
zbirku hagiografija Legenda aurea — sauvan je u nas u glagoljskom rukopisu iz 1380. godine
kao najstariji primjer hrvatske pjesme pisane slobodnim stihom (Boskovi¢-Stulli, Ze€evi¢
1978: 81). Pretpostavlja se da je ova legenda dugo egzistirala u usmenom kazivanju prije
negoli je bila zabiljeZena, a njezina popularnost ocitovala se 1 kroz prozne predaje u mnogim
naSim krajevima, kojima se pripisivalo da je ba$ ondje svetac ubio zmaja. Kao $to smo ve¢
naglasili, legenda o svetom Juri i zmaju rasprostranjena je diljem Hrvatske 1 Bosne i
Hercegovine, te nije zaobiila ni podrugje Miljevaca. Nasa kazivagica prenijela nam je

legendu onako kako se kazivala u Miljevcima:

* Jurjevo se u narodu percipira kao poseban pastirski blagdan. Nase Jurjevo pada gotovo na isti datum kada i
stare rimske palilije (parilije) (21.1V.). Za Rimljane je taj dan predstavljao izraziti pastirski blagdan, a medu
tadas$njim obicajima, izmedu ostalih, nalazimo kiéenje stoke biljem i cvijeCem te o€isne vatre. Ne moze se, s
obzirom na to, odbiti misao na davne blize veze nekih nasih jurjevskih obicaja s jednakim pri palilijama ili na
zajednicko podrijetlo jednih i drugih, kao i srodnih obicaja drugdje na Balkanu (Gavazzi, 1991: 43).

>0 Legendu o svetom Juri kazala nam je 2011. godine Marija Vlai¢ (1925.-2011.)

45



U Miljevcin' se s kolina na kolino prinosila legenda o sveton Juri i azdaji’’ koja j'
Zivila u mocvari i napadala éeljadﬁ. Da je udobrovolje, dositili se uni> prinosit’ joj darove.
Al' azdaji uskoro dodije® i una™ poce trazit' od ljudi da joj se za dar poénu prinosit'
divojke®®. Prinosili tako uni jednu po jednu, a jedan dan dode red na kraljevu '¢er. Na to
stade kralj jadikovat' i gorke suze prolivat', ali znade da '¢er mora azdaji dat'. U suzam'
obuce joj najlipsu opravu, uredi i nakitom okiti. Kad dode vrime, odvede je k jezeru i teska
srca unde’” ostavi da je azdaja podere. Dok j' una tako ustravijeno ¢ekala, puten naide sveti
Jure na konju. Upita nju Jure Sta unde radi i Sta j' sama i uplakana, a una mu ispovidi kakva
Jje nevolja snade. Sveti Jure ne dade se od azdaje uplasit' ma divojci rece da ¢e un®® prid nju
stat' i od azdaje nju izbavit' ako bude tila njegovu viru virovat'. Divojka mu obecase da ce
svetim krston se prikrstit, samo ako je spasi. Kad azdaja pride divojci, Jure na nju kopljen
udari, a kad una pade oko vrata joj divojcin pojas sveze. Na svilenon pojasu divojka je aZzdaju
u grad dovela i svima Jurinu hrabrost ispovidila. Na to j' Jure joS jednom kopljem azZdaju
udarijo i grad od nemani spasijo. Kad j' ovo na svoje oci vidijo, kralj je Juri sva blaga ovog
svita ponudijo. Ali Jure ne htide takve darove primit'. Unda” mu kralj svoju éer ponudi, al
Jure ni to neée. Namisto® toga, Jure kralju rece da poganu viru unisti, a oltare i crkve

sagradi. Kralj tako i ucini. Un i njegova vojska se pokrstise, a narod otada svetog Juru slavi.

Kazivacica nam je pokazala i sliku svetog Jure koji s konja probada aZdaju kopljem.

Ta slika nalazila se u mnogim ku¢ama u Miljevcima, ali 1 diljem Hrvatske.

! Azdaja — zmaj, Sudoviste, prozdrljiva zvijer iz pripovijetke i bajke, zastraujuéeg izgleda i najéesce zelene
boje.

2 Celjade — Govjek, osoba.
>3 Uni — oni.

> Dodijati — dosaditi.

> Una — ona.

*® Divojka — djevojka.

°7 Unde — ondje.

> Un —on.

> Unda — onda.

% Namisto — umjesto.
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4.8 Svetilvan

Blagdan rodenja svetog Ivana Krstitelja®' slavi se 24. lipnja. Uz ovaj obi¢aj vezuju se
pretkricanski kultni obigaji paljenja krjesova® (Dragi¢, 2008a: 55). Ili¢ Oriov&anin podrijetlo
slavenskih paljenja krjesova vidi u indijskim obicajima. Obicaj paljenja krjesova vrsio se
diljem Hrvatske, u gotovo svim njenim krajevima, a bio je prisutan i kod Rusa®, Poljaka,
Ceha, Slovaka i drugih naroda (Ili¢ Oriov&anin, 1846: 157). Neki etnolozi paljenje ivanjskih
vatri interpretiraju kao ostatak Sunceva kulta iz neke pretpostavljene prastare religije (Capo
Zmegaé, 1997: 16). Botica kaze: ,,0 Ivandanu se sakupilo i svetkovanje vatre, groma i
vrhunca, a ivanjski krijes himnicki je znak boZanskoga sunca* (Botica, 1998: 71). U hrvatskoj
kulturnoj tradiciji vatra je magijski izvor mo¢i. U kr§¢anskoj simbolici njezino temeljno
znacenje pobjeda je svjetla nad tamom. Vatra, pepeo, ugljevlje od krijesa, izvorska voda,
zelenilo, vijenci od cvijeéa u ivanjskim obredima imaju apotropejske karakteristike (Dragic,
2008a: 59). Medu Hrvatima se ustalio obicaj paljenja ivanjskih vatri. Seljaci su palili vatru
vjerujuci da ¢e tako prizvati jacu suncanu toplinu koja ¢e rezultirati boljom plodnoséu zemlje.
No stvarno podrijetlo ovog obreda nije do kraja razjaSnjeno i postoje mnoge teorije koje
govore o njegovom postanku. Svrha i vaznost vatre 1 krjesova koji se pale povodom razlicitih
svetkovina tumaci se na viSe razlicitih na¢ina. Jedna skupina istraZivaca pridaje im iskonsko i
mitologijsko znacenje, tumace ih kao lik, imitaciju nebeske vatre, sunca, kome se u tom
obliku iskazuje pocast ili radovanje, kao neku vrstu pomoc¢i suncu, koje je u to doba na svom
prekretu, pa ¢e sada od kulminacije svoje snage poceti slabiti, i u tom kriticnom momentu
ovakve vatre imaju svrhu pridati mu dodatnu snagu, snagu koja ¢e ga ojacati i produziti
njegovu mo¢. S druge strane, postoje istraZivaci koji ove vatre interpretiraju kao obred
apotropejskog karaktera, obred koji ima oc€isnu, lustrativnu, odbojnu mo¢. Te vatre sluze
odgonjenju svih zlih sila, vjestica i demona, svake njhove pakosti 1 zla (Gavazzi, 1991: 96).
Na postanak ovog obreda vjerojatno su utjecali svi navedeni uzroci i moguce je da su obredne

vatre rezultat jednog temeljnog vjerovanja u mo¢ te iste vatre. Iskonsko vjerovanje u mo¢

6! Sveti Ivan nosi naziv Krstitelj jer je u rijeci Jordanu krstio Isusa. Posljednji je starozavjetni prorok. Sin je
starozavjetnog svecenika Zaharije i Elizabete, rodakinje Bogorodi¢ine* (Dragi¢, 2008a: 55).

%2 U Dalmaciji i Bosni i Hercegovini ovi krjesovi nazivaju se svitnjacima.

% Prema rije¢ima Luke Iliéa OriovEanina (1846: 157), Rusi ovaj blagdan obiljezavaju na jako sli¢an na¢in.
Ondje ova tradicija potje¢e od vremena Stovanja bogova slavenske mitologije. Nekada je 23. lipnja oznacavao
dan svetog Agripine, dan kada su Rusi bogu Kupalu zrtvovali zemaljske plodove. U Kijevu je u to vrijeme gorila
vjeCna vatra u Cast boga Peruna. Jednom se dogodilo da je vratra prestala gorjeti zbog nemara jednog od
svecenika, koji je taj nemar platio zZivotom. Jo§ od tog vremena Rusi na spomenuti dan pale vatru.
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prirodne sile rezultiralo je vjerovanjem u narodu da je mo¢ vatre tolika da zle sile ne¢e nauditi

ni onim poljima do kojih dopre tek sjaj obredne vatre ili njezin dim.

Na Miljevcima se u predvederje prije samog blagdana svetog Ivana palio krijes®, ili
kako ga na Miljevcima zovu svitnjak® . Obiéaj je to koji se odrzavao gotovo u svim djelovima
Hrvatske, a na Miljevcima se odrzava jos$ i danas te je omiljen medu pripadnicima svih dobnih
skupina. Tijekom dana, a ponekad cCak i danima prije, ljudi bi, najces¢Se djeca, po selu
skupljali drva i razliCite otpatke koji bi se mogli spaliti. Tada bi s nestrpljenjem i$¢ekivali no¢
kada ¢e netko od starijih mjeStana sela zapaliti svitnjak. Zapaljeni svitnjak svetom vodom bi
poskropila jedna od Zena i tada bi uzivanje u velianstvenom prizoru moglo zapoceti. Oko
krijesa bi se okupili mladi 1 stari, a paljenje krijesa pratila je buka, smijeh i veselje. Ovakav
model ponasanja imao je svoj dublji smisao. ,,Buka, galama te pokatkad pucanje iz pistolja
imali su u narodnoj percepciji apotropejsku mo¢ kojom su tjerani demoni* (Dragié¢, 2008a:
56). Vatra u narodnom vjerovanju ima posebno znacenje, Sto ovom obredu daje apotropejsku
dimenziju. Naime, mnogobrojni narodi vatri pripisuju znacajke demona, te se vjerovalo da
onaj koji preskoci vatru, time pobjeduje demone. Bolesti su u narodnoj percepciji demonska
bi¢a (Dragi¢, 2008b: 86). Iz svega toga proizlazi tradicija povezivanja preskakanja ivanjske
vatre s nadvladavanjem zla i bolesti. Govore¢i o ovom obredu, Gavazzi naglasava da je za
vrijeme dok vatra gori, Ziva teZznja svakoga od mladih da preko vatre preskoci, i po vise puta.
Skace se pojedinacno ili (viSe, Cini se, u proslosti) u parovima. U nekim slucajevima palilo se
viSe krjesova u blizini tako da bi se izmedu njih moglo pro¢i. NajéeS¢e su medu njima
prolazile majke s nejakom djecom, u vjeri da ¢e taj o€isni Cin (lustracija) ocuvati njih 1 djecu
od bolesti za Citavu godinu (Gavazzi, 1991: 92).

Na Miljevcima su se uz svitnjak vezala dva natjecanja. Prvo natjecanje odnosilo se na
veli¢inu plamena. Naime, mjeStani su se, paljenjem svitnjaka, natjecali Ciji ¢e plamen biti
najveci. Stoga je plamen za vrijeme paljenja svitnjaka znao dosezati zadivljujuce visine.
Drugo natjecanje moglo se odrzati tek kada bi svitnjak malo sagorio, a plamen se smanjio.
Tada bi se djeca, mladi, ali i stariji okupljali oko vatre te se naizmjenice zatrkivali 1 preskakali

vatru. Ovaj obred ima apotropejski karakter 1 na Miljevcima se odrzao sve do dana$njih dana.

% O paljenju vatre u &ast svetog Ivana kazivao nam je Ante Vlai¢ (1952.-2013.) 2011. godine.
Sy pojedinim krajevima Hrvatske ove vatre nazivaju se joS i krijes, kris, kres, koleda (Gavazzi, 1991: 88).
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49 Velika Gospa i Gospa od Andela

Gospa od Andela blagdan je kojim se franjevci spominju obracenja svetog Franje. Slavi se
2. kolovoza. Na Miljevcima je ovaj blagdan, uz blagdan Velike Gospe izrazito znacajan i
predstavlja veliku crvkenu svetkovinu popracenu tradicijskim izvedbama. Velika Gospa ili
Uznesenje Gospino na nebo blagdan je koji se slavi 15. kolovoza. U Hrvatskoj je ovaj blagdan
iznimno Stovan. Ovaj blagdan oznacava svetkovinu Uznesenja Blazene Djevice Marije na
nebo. Svake godine na ova dva dana mnostvo vjernika zavjetuje se i hodoc¢asti u mnogobrojna
Marijina svetiSta. Brojna su Marijina svetiSta diljem svijeta, ali i u Hrvatskoj. Najpoznatija
marijanska svetiSta u Europi zasigurno su Lourdes, Fatima i Medugorje, dok se u Hrvatskoj
posebice isticu Sinj, Solin, Vepric i Marija Bistrica. U Miljevcima se blagdani koji se slave u
cast Gospi vezu uz otok Visovac. Ovaj blagdan u Miljevcima predstavlja veliku svetkovinu, te
svi koji su u moguénosti za blagdan Gospe od Andela i Velike Gospe Gospi hodocaste na

otok Visovac. Na Visovcu se nalazi franjevacki samostan i crkva Gospe od Milosti.
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5 Poslovice

U usmenoknjizevnom sustavu poslovica je zacijelo najkra¢a usmeno-knjizevna
tvorevina. Poslovicama se prenosi viSestoljetno iskustvo koje jezgrovito tipizira osobe,
dogadaje 1 pojave. Poslovice imaju utilitaristic¢ki, didakticki, kao 1 opéenacionalni karakter. U
hrvatskoj povijesti knjizevnosti nazivane su: proricja, priricja, priric, priricak, mudroslovice,
izreke; gnomi, sentence, sentencije (Dragi¢, 2008a: 528). Suvremena znanost poslovicu
svrstava medu najjednostavnije ili najsitnije oblike, odnosno minijature ili mikrostrukture.
Kekez poslovucu definira kao samosvojan usmenoknjizevni oblik, sa zasebnim oblikovnim
zakonitostima, zasebnom estetikom 1 izvedbom. Naziv poslovica u hrvatski jezik dolazi iz
ruskog jezika. Poslovica se kao termin ustalila tek u 19. stoljecu, a prethodio joj je termin
priri¢je, $to nije nista drugo doli doslovan prijevod latinske rijeci proverbium (Kekez, 1996:
168). Posebnost se poslovice o€ituje 1 njezinom prisutnoséu u raznim kulturama svijeta te
prema historijatu biljezenja i interesiranja za nju. Poslovica je primjerice u Bibliji cijelo
mnostvo, od kojeg samo u Salomonovoj zbirci izreka oko Sest stotina (Kekez, 1986: 167).
Poslovica, kao i1 sve formulacije bliske posloviénom izricaju, predstavljaju lijepo, sretno i
uspjeSno sroCenu opcu istinu temeljenu na iskustvu. Uz to Sto je najkraca, poslovica je
najbrojnija i najvise rabljena vrsta usmene knjizevnosti (Botica, 1995: 281). Paremiolosko
(poslovi¢no) blago ogledalo je kulturne tradicije pojedinog naroda. Paremioloski izricaj u
sv0joj sazetosti sintetizira iskustvo 1 retoricku vjestinu. ParemioloSko blago formiralo se iz
zivotnih situacija. Botica smatra da su te Zivotne situacije prvobitno bile pojedina¢ne istine,
ali su zbog svoje sveljudske (antropoloske) tipiziranosti, apstrahirane uopcenosti, znatne
kontekstualne moguénosti postale baStinom svih onih koji pripadaju duhovnoj zajednici

jednoga naroda (Botica, 1995: 281).

Upotrebljavanje poslovica govoru daje ozbiljnost, teZinu i potvrdu, a primjenjivost i
znacenje poslovice proteze se u znatno Sire podrucje od ishodisne situacije iz koje je nastala.
Najcesce su okupljene uz teme kao Sto su: covjekov odnos prema Bogu, odnos prema drugom
covjeku te odnos prema samome sebi, domu, obitelji, zajednici 1 sli¢no. Zapravo, sve ono §to
bi ¢ovjeka moglo zadesiti, ono §to je ve¢ jednom bilo, to je iskustvo formuliralo i pohranilo u
poslovicama (Botica, 1995: 281). Stoga svrha formuliranja poslovica jest prikazivanje tipicnih

situacija iz proSlosti koje bi se mogle dogoditi u buducnosti, a €iji negativan ishod treba
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izbje¢i. Nastale kao odraz Zivotne mudrosti 1 iskustva, poslovice predstavljaju vazan segment

kulturne bastine. Bezbrojni su primjeri koje kazuju nasi kaziva&i®:

Znanje je imanje. Ova poslovica govori o vaznosti koja se pridavala znanju i nauci.

Znanje se izjednacava s materijalnim dobrom kako bi se naglasila njegova vrijednost.

Bez muke nema nauke. To znaci da bez truda nema uspjeha. Poslovica je ovo koja je

bila primjenjiva na stjecanje znanja u Skoli, kao 1 postizanje bilo kojeg cilja u zivotu.

'ko radi, ne boji se gladi. Ova poslovica ukazuje na to kako posten rad uvijek ima

pozitivan rezultat te se Covjek koji radi ne treba bojati neimastine.

'ko vitar sije, buru Zanje. Ova poslovica ukazuje na to da nas rad uvjetuje nacin na koji

¢e biti nagraden.

'ko § davlon tikve sadi o glavu mu se razbijaju. Ova narodna mudrost upozorava da ¢e
svaka zlonamjerna radnja biti popracena razornim posljedicama za onoga tko ju je odlucio

provesti.

Ne vridi za prolivenim mlikon plakat'. Ova poslovica upucuje na to da ne vrijedi zaliti

nad onim §to viSe ne mozemo promijeniti.

Pometi prvo isprid svoji' vrata. Ova poslovica opominjala je ljude da se trebaju baviti

svojim, a ne tudim poslovima.

Pametniji popusta. Ova poslovica govori da je tvrdoglavost destruktivna i ne pridonosi

rjeSavanju problema.

S kim si, takav si. Ova poslovica upozorava da je covjekovo drustvo odraz ¢ovjekova

vlastitoga karaktera.

Ruga' se lonac loncu, a oba crna. Ova poslovica upucivala se onima koji izruguju

tude mane, a sami ih imaju.

Lipa ri¢ gvozdena vrata otvara. Ova poslovica zna¢i da lijepom rije¢ju mozemo

rijesiti sve nesuglasice.

Ceg' se mudar stidi, time se lud dici. Ova poslovica ukazuje na to da je nerazumno

ponositi se loSim djelima.

% poslovice su 2011. godine navodili Ante Vlai¢ (1952.-2013.) i Marija Vlaié (1925.-2011.).
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Prigode beru jagode. Ova poslovica upucuje na to da ¢e onaj koji se nade u iskusenju

prije pokleknuti od onog tko se u istoj situaciji ne nade.

Za poznat' covika, puno se soli triba s njime izist'. Ova poslovica znaci da treba proci

mnogo vremena prije negoli nekog zaista upoznamo.

Oteto prokleto. Ova poslovica govori o vaznosti postenog rada te istie da neposten

rad ne moze rezultirati konstruktivnim produktom.
'ko visoko leti, nisko pada. Kroz ovu poslovicu kritizira se tastina.

Sto baba — kilavo dite. Ova poslovica kaze da ¢e rad kojim se bavi vise ljudi no S$to je

potrebno imati negativan rezultat.

Covik snuje, Bog odreduje. Kroz ovu poslovicu odituje se vaznost koja se pridavala
Bozjoj providnost. Vjerovalo se da je ostvarenje ¢ovjekovih planova uvjetovano iskljucivo

Bozjom voljom.

Di ima dima, ima i vatre. Ova poslovica ukazuje na to da za svaka posljedica ima svoj

uzrok.

Ne laje pas radi sela, neg' radi sebe. Ova poslovica ukazuje na to da su ¢ovjekove

radnje najcesce izazvane osobnim razlozima.

Pas koji laje ne grize. Ovom poslovicom metaforicno je prikazan ¢ovjek koji puno

govori, ali ne djeluje.

Vuk dlaku minja, ali ¢ud nikada. Vuk ovdje predstavlja covjeka koji moze promijeniti

izgled, ali ne 1 narav.

Poklonjenom konju se ne gleda u zube. Ovom poslovicom naglaSava se vaznost

zahvalnosti na darovima.

Kao $to je vidljivo u primjerima koje smo naveli, mnoge hrvatske poslovice nastale su
nadahnute Zivotnim iskustvom, ali i moralnim vrednotama. Promatraju¢i moralne vrednote,
nezaobilazan je 1 spomen Biblije. Ne ¢udi $to je Biblija, kao izvoriSte zivotne mudrosti,
posluzila kao poticaj u kreiranju poslovica. Biblija je sluzila kao idejni uzor, ali 1 kao uzor
govornog modela koji treba slijediti pri formuliranju poslovice. ,,Hrvatski je narodni stvaralac

nastojao, kad god je mogao, da mu govor bude slikovit, a zgoda koju oblikuje pouc¢na i po
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ljudskoj mjeri. Uz to je birao rijeci da bi mu govor bio uvjerljiv i, po mogucnosti, precizan i
gnomican. Ukratko: kao i njegov biblijski izvor koji je slijedio. U tom je, dakako, imao
siguran uzor u biblijskome poslovi¢nome formuliranju (Botica, 1998: 101). Kao §to smo ve¢
naveli, Biblija je tvorcima hrvatskih narodnih poslovica sluZzila i kao idejni uzor. Biblija je
hrvatskoj tradicijskoj kulturi pomogla stvoriti stav prema zivotu. Ovdasnji ljudi, oslonjeni na
kulturnu tradiciju izgradenu na krS¢anskom sustavu vrijednosti, imaju jasan stav o svim
zivotnim pitanjima. Taj stav nedvojbeno je bio kamen temeljac na kojemu se gradilo hrvatsko
paremiolosko blago. Ne cudi, stoga, Sto se utjecaj Biblije oslikava i u semanticCkom sloju

paremioloskog oblikovanja.

Cesto su poslovice govorile o posebnostima pojedinih blagdana. Obiéno su to bili
spomen-dani svetaca koji su ujedno oznacavali pocetak ili svrSetak odredenog perioda. Ovi
datumi oznacavali su izmjene pojedinih razdoblja tijekom godine. Izmjene godiSnjih doba i
sezona poljoprivrednih radova bile su od krucijalne vaznosti u zivotima ljudi koji su zivjeli od
poljoprivrede i stocarstva. Tako su se u narodu ustalile poslovice o danima koji su oznacavali

pojedine faze zivota ljudi na selu. Ove karakteristike pronalazimo u poslovicama kao $to su:
Sveta Kata, snig na vrata.
Sveta Kata kokosica, misec dana do BozZica.

Blagdan svete Katarine Aleksandrijske®’ obiljezava se 25. studenoga. U narodu ovaj

datum obiljezava pocetak zime i adventa.
Kandelora, zime ora.

Svijeénica ili Kandelora slavi se 40 dana nakon BoZi¢a. Na ovaj dan vjernici u crkvu
nose svije¢e na blagoslov. Ovo doba godine obi¢no je popraceno hladnoc¢om te je tako i

nastala ova poslovica.

%7 Cesta su spominjanja svete Katarine u narodnim pjesmama i predajama. U kri¢anskoj tradiciji sveta Katarina
takoder je zastitnica djevojaka (Dragic¢, 2008a: 188).
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6 Sviranje

Vazna sastavnica tradicijske kulturne bastine na Miljevcima svakako je sviranje. Od
davnina je izvodenje razliitih oblika narodnog umjetnickog stvaralastva pratilo sviranje na
glazbenim instrumentima. Glazba je pratila izvodenje razli¢itih oblika narodnih pjesama, kao 1
ples i pjesme u kolu. Najpoznatiji instrument®® na kojemu se sviralo u Miljevcima bile su
diple. Diple su stari narodni instrument koji se sastoji od drvenog svirala umetnutog u jare¢u
kozu (misinu) koja se prethodno morala obraditi na poseban nacin. Osim dipli, od prirodnih
materijala izradivao se slavi¢, curlik ili ¢urlikavica. Rije€ je o vrsti frule koja se izradivala od
vrbe. Od vrbine kore u proljece su se izradivale i trublje. U Miljevcima su popularne bile i
gusle, a u novije vrijeme spominju se i cvitare ili, kako ih na Miljevcima zovu, cvintare. Rije¢
je o usnoj harmonici. Glazbalo nazvano cvitare 1 danas je osobito popularno u puckom
glazbenom izricaju. Za velikih crkvenih svetkovina u Miljevcima obicaj je bio da se ljudi
okupe nakon svete mise pred crkvom 1 ondje igraju kolo 1 pjevaju. Ljudi iz sela za ove su
prilike odijevali narodne noSnje. U pjesmi i plesu okupljali su se mladi¢i 1 djevojke iz
Miljevaca, ali i okolnih sela. Mladi su se okupljali pored crkve Imena Isusova u Drinovcima i
crkve Svetog Pavla u Siritovima. Najée$ée se u ovakvim prilikama igralo kolo naziva kolo
trke, a sedamdesetih godina igranje kola neizostavno je bilo popra¢eno zvukom cvitara. O

plesanju kola na Miljevcima re¢i ¢emo nesto vise u poglavlju Plesanje.

% S vrstama instrumenata na kojima se sviralo na Miljevcima upoznao nas je 2015. godine Mile Vlai¢ (1922.).
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7 Plesanje (kolanje)

Umyjetnost plesa preteca je svih drugih umjetnosti. Drevne tradicije izvodene u Cast
ljubavi, rada, a ponekad i rata bile su redovito pracene plesnim ritualima. U svojim najranijim
fazama razvoja, ples je bio povezan s iskazivanjem religijskih teznji, pripadnosti odredenoj
skupini, zahvalnosti i molitve. Religioznim plesovima htjelo se u Zzivot prizvati bozansku
energiju i time osigurati naklonost bogova i prirodnih sila, koji su nerijetko bili izjednacavani.
Da od davnih vremena ples igra krucijalnu ulogu u Zivotu ¢ovjeka ukazuje ¢injenica da je ples
oduvijek pratio sve vazne zivotne svecanosti: sklapanje brakova, sprovode, razlicite religijske
obrede, ratovanja i sklapanja primirja. Ples je tako zadobio obredni karakter i postao dijelom
rituala koji su oznacavali pocetak ili svrSetak odredenih faza covjekova zivota. Ples je u toj
mjeri utjecao na globalnu svijest njegovih drevnih izumitelja da bi ga se, u okviru tog
vremena, moglo percipirati kao sredstvo neophodno za Zivot. O plesu je ovisilo kakve ¢e biti
vremenske prilike, ho¢e li neprijatelj biti pobijeden, hoc¢e li godina biti plodna, a ulov
uspjesan. Svi ovi prvobitni oblici plesa, koji u sebi nose misti¢ne, ratnicke i erotske primjese,
s vremenom su se razvijali te na koncu zadobili oblik umjetnickog izraza, u kojem ga obliku
prepoznajemo danas. U hrvatskoj tradicijskoj kulturnoj bastini ples takoder ima stanovitu
ulogu. Jedan od najzanimljivijih oblika tradicijskog plesanja plesanje je u kolu. Plesanje u
kolu imalo je vaznu drusStvenu ulogu, a predstavljalo je proces pristupanja mladih svijetu
odraslih. Mogu¢nost plesanja u kolu znacila je vaznu ulogu u odrastanju, ali i odabiru
partnera. Gotovo sve vazne crkvene i pucke svecanosti na Miljevcima bile su popracene
plesanjem kola. Plesalo se na svadbama, seoskim zabavama, sajmovima, razli¢itim crkvenim
sveCanostima. Ne iznenaduje, stoga, ¢injenica da su se na Miljevcima razvile razliite vrste
plesanja u kolu. Neke od njih ve¢ smo spomenuli. Posebice se isticu biralica (biracko kolo),

kolo trke, kolo kase, noga u kolo 1 starinsko kolo®.

Biralica (biracko kolo) svoj naziv duguje tradiciji prema kojoj u ovoj vrsti kola mladi¢
izabire djevojku ili djevojka mladi¢a s kojim ¢e plesati. Ponekad je igranje kola bila jedina
prilika u kojoj su se mladi¢i 1 djevojke mogli upoznavati 1 druziti. U kolu se veselilo 1

zabavljalo, a Cesto je upravo kolo bilo mjesto na kojemu su se radale ljubavi izmedu mladica i

% O vrstama kola i njihovim posebnostima kazivala nam je 2015. godine kaziva¢ica Anamarija Duilo (1991.),
nekadasnja c¢lanica kulturno umjetnicke udruge Miljevci. Kulturno umjetnicka udruga Miljevci osnovana je u
svibnju 2004. godine i od tada se bavi o¢uvanjem kulturne i umjetnicke bastine ovoga kraja. Ova udruga broji
tridesetak ¢lanova mlade, srednje i starije dobi, te djeluje kroz tri sekcije: folklornu, pjevacku i dramsko-
recitatorsku.
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djevojaka. U proslosti je najc¢esce jedini nacin da mladi¢ vidi i dodirne djevojku koja mu se
svidala bio ples pored nje u kolu. Biracko kolo jedno je od vrsta kola u kojima se najocitije
isti¢e tendencija spajanja ljubavnih parova plesom u kolu. Ponekad bi se dogodilo da bi u
ovom kolu mladi¢ zaprosio djevojku. Biracko kolo ili biralica kolo je u kojemu se uz ples i
pjevalo. Perfomans se izvodio na nacin da su pjevaéi Setnim korakom ispjevavali
improvizirane stithove dok mladi¢ ili djevojka izabiru partnera s kojim ¢e plesati. Kada,
poskakuju¢i u kolu, mladi¢ ili djevojka unutar kola izaberu svog partnera ili partnericu, par
nastavlja plesati u kolu neko vrijeme. Zatim se onaj koji je birao partnera vraca u kolo, a
njegov ili njezin partner nastavlja birati. Napjev koji je pratio ples izvodio se na nacin da
predvodnik pjevanja zapocinje inicij na S$to mu cijela pjevacka skupina istim tekstom

odgovara:

Ajde mala u kolo igrati,
Ajde mala u kolo igrati.
Dodija mi na stranu gledati,
Dodija mi na stranu gledati.
Ajde mali biraj para
da vidimo je li valja.
Igraj mala nisi Zena,
pod tobon je crna zemlja.
Ovo dvoje Sta j’ u kolu,
ne pricaju al’ se volu.

U kolu se ne divani,

izlazite oboj’ vani.

O kolu naziva kolo trke ve¢ smo rekli ponesto u prethodnom poglavlju. Kolo trke
sastoji se od dva dijela. U prvom dijelu svi sudionici pleSu u kolu. Prvo se zakoraci lijevom
nogom, zatim desnom, pa opet lijevom. Nakon ta tri koraka digne se desna noga, a zatim
lijeva. Pred kraj kolovoda prekida kolo uzvikom: Kidaj! te se kolo prekine u dva mala kola.

Ovako kolo trke opisuje nasa kazivacica:
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Kolo trke sastoji se u dva dila. U prvon dilu svi skupa plesu u kolu. Prvo se zakoraci
sa livon nogon, pa desnon, pa livon. Znaci, tri koraka. Onda se digne desna, pa liva. I tako

prid kraj kolovoda prikine kolo, vicuci: Kidaj! i kolo se prikine u dva mala kola.

Kolo kase zapocinje tako da se krece lijevom nogom dva koraka unaprijed. Zatim se u
mjestu cupka u lijevu stranu: 123 223 323 423. Zatim se u desnu stranu ide dva koraka, a
nakon toga slijedi cupkanje. Zatim ulijevo lijeva noga, a nakon nje i desna. Zatim opet lijeva,

a iza toga desna. Kada se sve to zavrsi, sve se ponavlja. Kolo kase kazivacica opisuje ovako:

Kolo kase krene se livon nogon, dva koraka unaprid. I onda se cupka u mistu u livu
stranu: 123 223 323 423. I onda u desnu dva koraka i opet cupkanje i onda ulivo liva noga,

desna, liva, desna i opet ispocetka.

Noga u kolo igra se tako da se zapocinje lijevom i desnom nogom. Obje noge idu dva
puta ulijevo. Zatim se udara u mjestu s obje noge, a desna noga dize se 1 vrac¢a. Zatim se sve

ponavlja. Kazivacica kolo naziva noga u kolo opisuje ovako:

Noga u kolo krene se livon nogon i skupa sa desnon. Znaci, obe dva puta ulivo, i onda
udarit u mistu s obe noge. I onda desnu nogu triba dignit' sa strane i vratit' je. I onda opet

ispocetka.

Starinsko kolo kompliciranije je od prethodno navedenih. U starinskom kolu ples
zapocinje tako da se kre¢e dva koraka prema naprijed s dvjema nogama. Na desnu se nogu
oslanja dok je lijeva u zraku. Desnom nogom prave se dva koraka, a zatim se lijjeva noga
spusta, a za njom i desna. Nakon toga sve se ponavlja ispocetka. Starinsko kolo kazivacica

opisuje ovako:

Starinsko kolo je komplicirano. Opet se krece sa dvi noge dva koraka unaprid. Na
desnu nogu je oslon, a dok je liva u zraku pravi se korak na desnoj, odnosno dva. Spusta se

liva, desna i opet ispocetka. Eto, to ti je tako. Zvuci ludo i nemoguce, al' tako mi to plesemo.
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8 Tradicijska nosSnja

O tradicijskoj nosnji ovog kraja malo je pisanih izvora na temelju kojih bismo mogli
pratiti razvoj tradicijskog ruha’’. U odjevne predmete Zenske narodne nosnje spada: marama
(okruga), kosulja, primetaca, haljina (carza, vusStan), pregaca, tkanica (pojas, pas), zobnica
(torba), sadak, bicve (Carape), grli¢i, terluci (nazuvci), opanci ili gumenjasi. KosSulja je
najcesc¢e bila izradena od pamucnog ili lanenog platna i ukrasena vezom. Pregaca se tkala od
domace vune, a bila je ukrasena resama razliitih duljina i boja. Sadak se izradivao od modrog

sukna.

Musku narodnu no$nju ¢ine: drniska kapa, koSulja, korZet, kaparan, pas, gace, bicve
(Carape), terluci (nazuvci), opanci, kaban. Najistaknutiji dio drniSke tradicijske odjece
zasigurno je drniska kapa. Rije¢ je o tradicijskom pokrivalu za glavu. Kapa je crvene boje, a
ukrasena je vezenim uzorcima, crnom predom i resama. DrniSka kapa prastari je odjevni

predmet iz ilirskih vremena.

70 Stoga smo opis tradicijske nosnje temeljili na opisu kazivagice Anamarije Duilo (1991.).
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Zakljucak

U ovom radu predstavili smo primjere tradicijske kulture i knjizevnosti u Miljevcima.
U radu smo naveli i multidisciplinarno interpretirali suvremene zapise predaja, usmenih
lirskih pjesama, vjerskih lirskih pjesama, obicaja, obreda, ophoda i puckih vjerovanja vezanih
za pojedine blagdane u kalendarskoj godini. Primjeri navedeni u radu imaju izniman
antropoloski, etnoloski i filoloski znacaj. Tradicijska kulturna bastina riznica je u kojoj je
pohranjena mitoloska bastina i mitoloSko iskustvo jednog naroda. Ona nedvojbeno ima
iznimnu vrijednost, §to smo u ovom radu nastojali dokazati primjerima tradicijske bastine s
podruc¢ja Miljevaca. Ovi primjeri svjedok su bogate tradicijske kulture u Miljevcima, kojoj
prijeti zaborav. Takvoj situaciji pridonosi karakteriziranje tradicijske kulture kao marginalne
druStvene pojave za koju nema mjesta u buduénosti. Generacije poznavatelja drevnih
primjeraka tradicijske kulture i knjizevnosti polako izumiru, a nema onih koji bi ih trebali
preuzeti i prolongirati njihovo trajanje. Namece se, stoga, snazna potreba za sakupljanjem i
o¢uvanjem ovog kulturnog blaga, koje se na ovim prostorima oblikovalo i odrzalo
tisu¢lje¢ima. Ipak, u novije vrijeme polako se mijenja svijest o znacaju narodne bastine.
Izrazen interes za hrvatskom tradicijskom kulturom i knjizevnosti postaje vidljiv izrazito
nakon osamostaljenja Republike Hrvatske. Mnogobrojna kulturno-umjetnicka drustva tada su
osnovana i obnovljena. U radu smo spomenuli udrugu Miljevci, koja je osnovana 2004.
godine s ciljem ocuvanja tradicijske kulturne bastine. Ona broji tridesetak aktivnih ¢lanova
starije, srednje 1 mlade Zivotne dobi. Sedam miljevackih sela udruzilo se u jednoj zajednickoj
teznji — oCuvati 1 prolongirati vijek miljevackog tradicijskog blaga ozivljavanjem starih
obicaja 1 obreda koje su njegovali naSi stari. Da vrijednost hrvatske tradicijske kulturne
bastine nije prepoznata samo od strane Hrvata svjedoci i €injenica da su Ujedinjeni narodi
2010. godine ojkalicu, nacin pjevanja naveden i obraden u radu, uvrstili u UNESCO-ov
registar nematerijalne baStine. Bogata tradicijska kultura koju posjeduje hrvatski narod
svakako je vrijedna paznje 1 njegovanja. U danaSnje vrijeme, svijest o vaznosti tradicijske
kulturne bastine, kao i o neprocjenjivom bogatstvu koje ona za pojedinu zajednicu
predstavlja, svakako je izrazenija nego u proSlosti. Unato¢ tomu, pred nama je joS mnogo
posla ako Zelimo saCuvati 1 potomcima predati bogatsvo koje su za nas njegovali i uvali nasi
stari. Poznavanje 1 poStivanje proslosti garancija je buducnosti. U proslosti se ogledaju sve
pogreske i1 uspjesi jednog naroda, a u tradicijskom blagu krije se detaljan prikaz kulturnog

razvoja odredene drustvene zajednice. Mada nam se ponekad pojedini segmenti ovog blaga
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¢ine dalekima i1 nerazumljivima, njihovim proucavanjem otkrivamo mnogo o proslosti nasih
predaka, ali i o sebi samima. Tek poznavanjem i ljubavlju prema vlastitoj, a poStovanjem

prema tudoj kulturnoj bastini, postajemo punopravni bastinici drevne ostavstine nasih

predaka.
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