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1. Uvod

Uvod diplomskog rada zapocet ¢u citatom Kkoji glasi: ,,Usmena je knjizevnost

najstarija i najdugotrajnija vrsta knjizevnosti.«*

Kako navode brojni povjesnicari, filozofi, etnolozi i antropolozi, Hrvati su u danasnju
domovinu donijeli prije svega svoju tradicijsku kulturu. Odjeci te kulture opazaju se u
suvremenim zapisima obrednih lirskih pjesama, ali i u obrednim? pjesmama koje su se
izvodile na Bozi¢, Jurjevdan, Ivandan i dr. Hrvatska usmena knjizevnost, pamcena i
pripovijedana stolje¢ima, prenoSena hrvatskim jezikom, ima najvece zasluge za ocuvanje
hrvatskog nacionalnog i vjerskog identiteta. Upravo hrvatska tradicijska kultura i knjiZevnost

sviedoge o dugotrajnosti Hrvata u europskoj kulturi i civilizaciji.®

Godi$nji obicaji zbivaju se tijekom kalendarske godine odredenim danima te ih iz
godine u godinu Covjek iznova prozivljava. Vezani su uz odredene crkveno-kalendarske
datume te godisnja doba. U ovom radu navode se godis$nji narodni obi¢aji vezani uz pojedine
blagdane i spomendane koji se slave u DrniSu. Nastojala sam opisati op¢e Karakteristike

spomenutih blagdana i spomendana, kao i lokalne posebnosti karakteristicne za drniski Kraj.

Drniska je krajina podru¢je u sjevernoj Dalmaciji koje od Bukovice na zapadu
razgraniCava rijeka Krka. Ona obuhvaca sela triju zemljopisnih cjelina: prominsko-
miljevacke zaravni, grad Drni§ s Petrovim poljem i1 drniSku Zagoru, tj. ukupno 62 sela i grad
DrniS. Administrativno je rije¢ o op¢inama Promina, Drni§, Ruzi¢ 1 Unesi¢, tj. podrucju koje
obuhvaca 840 cetvornih kilometara. Na podru¢ju danasnje Drniske krajine do velikih
migracija potaknutih turskim osvajanjima u 15. i 16. stoljeéu govorilo se cakavskim
ikavskim. Danas u Drniskoj krajini govori Hrvata pripadaju zapadnom ili mladem ikavskom
dijalektu, a njihove znacajke upucuju na zapadnohercegovacko ishodiste. Govori su Stakavski

v . 4
s neSto ekavizama.

! Dragi¢, Marko, Poetika i povijest hrvatske usmene knjizevnosti, Filozofski fakultet Sveucilista u Splitu, Split,
2008., str. 11.

? Obredne su pjesme po svom postanku veoma stare i sezu u pretkrs¢anska vremena. Izvodenje tih pjesama spaja
vie vrsta umjetnosti kao $to su: knjizevnost, folklorno kazaliSte, glazba i ples. Usp. Dragi¢, Marko, Poetika i
povijest hrvatske usmene knjizevnosti, Filozofski fakultet Sveucilista u Splitu, Split, 2008., str. 26.

* Isto, str. 13.

* Cilag Simpraga Ankica, Ojkonimski tipovi u Drniskoj krajini, Hrvatski dijalektoloski zbornik, Zagreb, 2012.,
str. 19.



Najstariji spomen imena Drni$ dolazi s kraja 15. stoljeca, u jednom kupoprodajnom
dokumentu iz 9. oZzujka 1494. godine.® Teorija kako su Osmanlije osnovale Drni§ osporena je
pronalaskom istoimenog kupoprodajnog ugovora kojeg je zapisao Sibenski notar Grgur pok.
Lovre. U kupoprodajnom ugovoru zapisano je sljedece: ,,.Dne 8. ozujka 1494. god. prodala je
Rada k¢i pok. Radivoja Rose, a udovica kamenara Jurja Crljencica, Petru sinu pok. Tomasa
Vulodoloviéa iz drniskog podgrada u Petrovu Polju nastanjenom tada u Sibeniku, jedan vrt
iznad Vrulje”. Iz navedenog ugovora datiranog 9. ozujka 1494. godine jasno se moze

zakljuciti kako je grad Drni§ postojao prije osmanskog osvajanja 1522. godine.

U 16. 1 17. stolje¢u Drni$ je utvrdeni turski gradi¢ s predgradem. Nakon §to Turci
dozivljavaju poraz pod Becom 1683. godine masovno pocinju napustati Drni§ 1 drnisko
podrucje. Zauzimanje DrniSa izvedeno je istoimene godine bez vec¢ih Zrtava. Uz zagorske

(stanovnistvo drniskog podrucja) u akciji su sudjelovali Sibenski te kotarski uskoci.

Drnis§ je hrvatski grad koji se nalazi u srcu Zagore. Nastao je kao utvrda za vrijeme
progona Turaka. Dernis u prijevodu znaci ,,Drnis®, tj. ,,Vrata u polje“. Prema legendi, nakon
$to su osvojili grad, Turci su mu nadjenuli dana$nje ime. Misterij u spominjanju imena Drnis
jos nije u potpunosti rijeSen zbog nedostatka pisanih izvora o tome. Danas se prolaz kroz
Petrovo polje, koje je okruzeno dvjema planinama, Moseéem i Prominom zove Drniska
vrata. Uz grad tece rijeka Cikola koja izvire u blizini Cavoglava i nastavlja svoj tok uz rub

Petrovog polja. S 1146 m visoke Promine prostire se pogled na Sire podrucje.

Slika 1. Grad Drnis

Izvor: https://www.radiodrnis.hr/ (Datum pristupa: 16. rujna 2020.)

® Braica, Silvio, Izbor iz kulturne povijesti Drnisa, Ethnologica Dalmatica, Vol. 3., Split, 1994, str. 17.


https://www.radiodrnis.hr/

O Drnisu je spjevana pucka® pjesma:

,,U kamenu 1 u krSu
Uz Cikolu, divnu rijeku
| uz buru sa Svilaje

Uspomene same teku.

Nema porat i mornare
Ribare i kapetane
Drnis Stuje dragog Boga

Obicaje svoje stare.

Voli pice, pjesmu, Salu
Zivotu on daje nadu
Zato grade tebi pjevam

Ovu Drnisku baladu.

Vjecan kao sivi kamen
Grade mora$ jedno znati
Kada budem umirao

Ja éu tebe zazivati.*’

® Usmena i pucka knjizevnost se razlikuju. Usmena knjizevnost se s generacije na generaciju prenosi stolje¢ima
i tisu¢lje¢ima. Pucka djela je spjevao pojedinac i najcesée, nemaju estetsku vrijednost kao usmeno-knjizevna
djela koja su se kroz minula stoljeca i tisu¢ljeca ,,brusila® do nasih dana. Usp. Dragi¢, Marko Usmena i pucka
epika u tradicijskoj bastini Hrvata iz mucko-leéevackih sela, Zagora izmedu stoCarsko-ratarske tradicije te
procesa litoralizacije i globalizacije, Sveuéiliste u Zadru, Kulturni sabor Zagore, Ogranak Matice hrvatske Split,
Zadar, Split, 2011., str. 493-527.

" Kaziva¢ je Damir Boj&i¢, roden 1971. godine.



2. Advent

Advenat, advent, dosasce, dolazak vrijeme je od oko cetiri tjedna prije Bozica te
oznacava pocetak crkvene godine. Slavljenje adventa potjece iz 4. stoljeca. Podrijetlo rijeci
advent je od lat. rijeci adventus (dolazak, dohod, pocetak). Sastoji se od Cetiri nedjelje koje
prethode Bozi¢u. Advent zapocinje prvom nedjeljom koja je najbliza spomendanu svetog
Andrije. Cetiri nedjelje Adventa simboliziraju etiri tisu¢ljeca is¢ekivanja od stvaranja svijeta
do dolaska Isusa. Vrijeme Adventa obiljezeno je ljubiCastom bojom, odnosno bojom nade, a
po kr¢anskom vjerovanju vrijeme koje prethodi Bozi¢u vrijeme je nadanja novom Isusovom
dolasku na svijet® Dosas¢e karakterizira pokora i priprava te radosno is&ekivanje
Gospodinova dolaska. Sveéenici u tom razdoblju nose ljubicaste haljine, a tre¢u nedjelju
mogu upotrijebiti 1 ruzi¢aste ¢ime je pokora dodatno naglasena. U zadnjem tjednu liturgija se
usmjerava na Kristovo rodenje. Cetiri su svije¢e kao simboli &etiri nedjelje i tako nada, mir,
radost i ljubav postaju simboli adventskog vremena kao Cetiri temeljne vrijednosti i znacajke
krs¢anske vjere. Ponedjeljkom u crkvi pocinju zornice. Svete mise — zornice zapocinju
obi¢no u Sest sati ujutro. Na zornicama se molilo i pjevalo u Cast Majke Marije. Zora je
simbol Kristova dolaska, a znakom je i Kristove prolivene krvi kojom je nadvladan grijeh i

ostvaren vjecni spas.

U puckoj bastini u trogirskom i kastelanskom kraju prvim celom Bozi¢a smatra se
blagdan Svih svetih (1. studenoga), na Kor¢uli je to sv. Martin (11. studenoga), a u Bosni i
Hercegovini dani nakon spomendana sv. Katarine Aleksandrijske (25. studenoga) smatraju
se adventskim danima. Cetiri su nedjelje u adventu te blagdani: sv. Barbara (4. prosinca), sv.
Nikola (6. prosinca), Bezgrjesno zacecée blazene Djevice Marije (8. prosinca), sv. Lucija (13.
prosinca), sv. Toma (21. prosinca). (Premda je Katolicka crkva spomendan sv. Tome apostola
premjestila na 3. srpanj, u hrvatskoj puckoj tradiciji narod taj spomendan slavi 21. prosinca).
Tri nedjelje prije Bozi¢a slave se Djetinjci, drugu nedjelju su Materice, a nedjelju prije
Bozica su Ocici.

Kao najées¢i pocetak ciklusa bozi¢nih obi¢aja mogu se uzeti spomendani svete
Barbare (4. prosinca), svetog Nikole (6. prosinca) ili svete Lucije (13. prosinca). U mnogim
krajevima uloga darivatelja djece zasjenila je ostale ikonografske oznake ovih svetaca i

svetica. Sveta Barbara poznata je po sijanju pSenice, odnosno pSeni¢nog zrnja u tanjurice,

8 Braica, S., Bozi¢ni obicaji, Ethnologica Dalmatica, Split, 2004., str. 7.



gatanju, proricanju, obicaju polaienika9 1 prvih bozi¢nih Cestitara. U nekim mjestima bozi¢na
pSenica sije se na blagdan sv. Barbare, ali najces¢e se sije na blagdan sv. Lucije. Advent
karakteriziraju Cestitarski ophodi koledari i veselari, sreConosni gosti te darivanja. Uz
spomendane sv. Barbare, sv. Lucije i sv. Tome vezuju se ljubavne divinacije, a uz blagdan sv.

Nikole i sv. Lucije vezuju se apotropejski obredi i obicaji.

2.1. Sveta Barbara

Prva svetica 0 kojoj ¢u nesto napisati jest sveta Barbara. Sveta Barbara iznimno je
Stovana svetica u zapadnoj i isto¢noj crkvi. Stuju je i protestanti. Visestruka je zastitnica te je
svrstana medu Cetrnaest svetaca pomocnika u nevolji. Medutim, postoje proturjecnosti o
mjestu svetiCina rodenja. Tako se kao mjesto sveti¢ina rodenja spominju Nikomedija,
Heliopolis u Egiptu i Nikozija u Maloj Aziji. U strucnoj i znanstvenoj literaturi razlicita su
misljenja o vremenu u kojem je zivjela. Navodi se da je zivjela u 3. stoljecu, ali se uz to
spominje da je muceni¢ku smrt podnijela oko 306. godine. Kult svete Barbare u kr§¢anskoj
tradicijskoj kulturi Hrvata ogleda se u legendama, puckim lirskim pjesmama, tradicijskim
molitvama, crkvama, kapelama i oltarima, kipovima i slikama kao i toponimima,
krematonimima, sanktonimima, fitonimima ili antroponimima. U hrvatskoj tradicijskoj

kulturi boZi¢no vrijeme u Sirem smislu je od sv. Barbare do Nove godine.10

Sveta Barbara zastitnica je od nagle i nepripravne smrti, rudara, radnika koji obavljaju
radove opasne po Zivot, zaStitnica od groma i1 poZara te groznice. Takoder je zaStitnica

topnika i opcenito vojnika i dr.

® U hrvatskoj kulturnoj bastini prvi gost (polaznik, poloZajnik itd.) u rano jutro pohodio je domove i u njima
vr$io odredene obrede na blagdane, npr. Svete Barbare, Svete Lucije te na Badnjak, Bozi¢, Stefanje i Novu
godinu. PoZeljno je bilo da prvi gost bude snaZan, zdrav i mlad i kao takav, prvi posjetitelj smatran je
sre¢onosnim gostom. Usp. Dragi¢, Marko, Sreconosni gost u hrvatskoj kulturnoj bastini i europskom kontekstu
Ethnologica Dalmatica 26 (1). Etnografski muzej Split, 2019., str. 98.

' Dragi¢, M., Kult sv. Barbare u kric¢anskoj tradiciji Hrvata, Nova prisutnost: asopis za intelektualna i
duhovna pitanja, XIII (2), Zagreb: Kr§¢anski akademski krug (KRAK), 2015., str. 142.



Slika 2. Sveta Barbara

Izvor: https://metanoia00.wordpress.com/2014/12/04/sveta-barbara/ (Datum pristupa: 22.
rujna 2020.)

Po bozi¢nim obi¢ajima, obredima i ophodima sveta Barbara prva je glasnica Bozica.
Od svete Barbare do Bozic¢a jest dvadeset jedan dan. Radost dolaska Bozi¢a ogleda se u
barbarinjskim pjesmama. Neki od obi¢aja vezanih uz svetu Barbaru jesu Barbarina grana i
stavljanje zrnja pSenice u tanjurice ili zdjelice. Na blagdan svete Barbare u nekim krajevima u
tanjurice ili zdjelice stavlja se zrnje pSenice i svaki dan zalijeva vodom. Psenica do Bozi¢a
naraste petnaestak centimetara te na Badnju vecer i bozi¢ne blagdane sluzi kao ures u ku¢éama
i crkvama. Takoder, u mnogim mjestima u pSenicu se stavljaju tri svijece koje se pale na
Badnju vecer za vrijeme bozi¢nog i novogodisnjeg rucka, a ponegdje i na Staru godinu te
Sveta tri kralja. Prema rastu psSenice proricalo se o urodu i blagostanju u nadolazec¢oj godini.

U tradicijskoj kulturi Hrvata zelenilo za Bozi¢ oznaka je novog ivota.'"

U Konavlima blagdan svete Barbare zovu Varin dan. ,,Za taj blagdan priprema se
vara. Nekoliko dana uoc€i Varina dana pastirice su skupljale drvca natjecuci se koja ¢e ih vise
skupiti. Drvca su slagale na hrpe koje su se zvale Varine balice. U to vrijeme domacice bi
uzele raznog sociva kojeg je obvezno morao biti neparan broj. Otuda je na PeljeScu izreka

Varica se vari, hoce se devet stvari. Vara je simbolizirala obilje u godini koja slijedi. Urod se

! Dragi¢, M., Kult sv. Barbare u kr$¢anskoj tradiciji Hrvata, Nova prisutnost: Gasopis za intelektualna i
duhovna pitanja, XIII (2), Zagreb: Krs¢anski akademski krug (KRAK), 2015., str. 155.


https://metanoia00.wordpress.com/2014/12/04/sveta-barbara/

proricao ovisno o strani koja ¢e provreti. Kad bi provrela sa strane od mora, znacilo je da ¢e
biti obilje ribe, a ako bi provrela sa strane na kojoj je polje, tumacilo se da ¢e urod biti dobar.
Kad se vara skuha, djevojke su malo vare bacale u vodu, a domacica bi malo vare dala
zivotinjama. Dajuci varu stoci, domacica bi govorila: ,,Koliko zrna, bilo ubaraka.* (...) Pastiri
bi dobili vare, pogacicu i tikvicu vina. Pastiri bi bili sretni nakon toga, okitili bi se granama
lovorike 1 pjevajuci tjerali stoku na pasu. Na Varin dan ukucani su za sva tri obroka jeli varu.
Svaki ukucanin morao je okusiti i blagosloviti varu govorec¢i: ,,Koliko zrna, bilo ubaraka.” Na
taj blagdan nije se ni kruh mijesio, jela se samo vara. Ako bi dosli gosti i njima bi se

.- . . . . 12
posluZzivala vara. Svi su varu rado blagovali, osobito djeca.*

Obic¢aji kuhanja vare jo$ uvijek je ziv na dubrovackom podrucju, ponajvise u
Konavlima. U Veloj Luci na Kor¢uli obicaj je bio da se na svetu Barbaru vari so¢ivo vara. U

Poljicima je Varina narodni naziv za blagdan svete Barbare. =

2.2. Sveti Nikola, biskup

Sveti Nikola, koji se slavi 6. prosinca, prikazuje se kao osoba koja djeci donosi darove
i na njih odgojno djeluje. Vuce korijene iz legende o biskupu Nikoli iz Mire u Maloj Aziji iz
4. stoljeca te legende o0 opatu Nikoli iz Siona u 6. stolje¢u. Navodi se da je umro 6. prosinca
327. godine. Pokopan je u Miri. Zbog turskih osvajanja tijelo mu je preneseno u talijanski
grad Bari gdje se njegove relikvije nalaze i danas. Osim $to je poznat kao darivatelj djece,
zaStitnik je pomoraca, ljekarnika, mlinara i putnika. Obucen je u crveni plast, biskupski ornat,
nosi mitru i ima sijedu bradu. Darove najcesce sprema u pripremljene djecje Carape ili cipele.
U nasim krajevima lik Nikole — darovatelja djece gradanska je tradicija i toliko je rasiren da
je postao najomiljeniji svetac iz bozi¢nog ciklusa. Inace se taj svetac Stuje u svim primorskim
krajevima kao zastitnik pomoraca. Jedinstveni obi¢aj vezan uz Nikolin lik je Zrtvovanje
drvene barke pred komiSkom crkvom uz vjerovanje da ¢e se tako zastititi brodovi te pomorci
kao i ribari na njima. Stovanje svetog Nikole iznimno je rasireno kod pravoslavnih vjernika.
Zastitnik je Rusije. ,,Blagdan svetog Nikole u katolickoj tradicijskoj bastini karakteriziraju:
darivanje djece, slavlje s procesijama, molitve, nikolinjski ophodi — sveti Nikola u
biskupskom ornatu i s palicom te zli lik krampus (davao) s koSarom, lancima ili $§ibom

obilaze domove kako bi nagradili dobru, a kaznili losu djecu. Javlja se maskiran u krzno ili u

2 Dragi¢, M., Kult sv. Barbare u kric¢anskoj tradiciji Hrvata, Nova prisutnost: asopis za intelektualna i
duhovna pitanja, XIlI (2), Zagreb: Krs¢anski akademski krug (KRAK), 2015., str. 159-160.
" Isto, str. 160-161.
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slamu, a povezuje se sa srednjovjekovnim ophodima raznih likova uvijenih u krzno, a takoder
«l4

1 uz pretkrS¢anske agrarne kultove.

Slika 3. Sveti Nikola

Izvor: http://www.kronikevg.com/wp-content/uploads/2014/12/sveti-nikola2.jpg (Datum

pristupa: 22. rujna 2020.)

Buduci da je svefev blagdan 6. prosinca, blizu Bozica, dar s trima vreé¢icama zlatnika
poceo se usporedivati s darovima Koji su mudraci s istoka donijeli Isusu Kristu. Tako su se
nikolinjski obicaji stopili s bozi¢énim obicajima darivanja. U uneSickom kraju, sveti Nikola
Stuje se kao zaStitnik male djece, putnika i pomoraca. Djeca su ostavljala ¢izmice koje bi
pazljivo odistili i stavili na prozor uo¢i ovog blagdana. Djeca su nastojala $to bolje uglancati
svoju obucu jer je o tom ovisio njihov poklon. Ujutro bi pronalazili jabuke, orahe ili bademe.
Ponekad su se, iz Sale, ali 1 ozbiljno ostavljale Sibe kao znak da su djeca mogla biti poslusnija
te godine. Negdje su djeca dobivala darove i na svetog Nikolu, ali i svetu Lucu. Na svetog

Nikolu darivao ih je otac, a na svetu Lucu majka.’®

Y Braica, S., Bozic¢ni obicaji, Ethnologica Dalmatica, Split, 2004., str. 9-10.
' Dragi¢, M., Sveti Nikola - biskup u hagiografskoj bastini Hrvata, Ethnologica Dalmatica, 22 (1), Etnografski
muzej, Split, 2015., str. 11-12.
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2.2.1. Ophodi svetog Nikole

Uoci svetog Nikole seljak bi obukao veliki kozuh s runom, na glavu bi stavio visoku,
bijelu Subaru, napravio bi brkove te bradu i posuo se brasnom. U jednoj torbi nosio bi veliki
Stap, a u drugoj lonac. Na ledima bi nosio torbu s jabukama, orasima, suhim Sljivama i
kruskama. Kad bi djeca zacula zveket lanca, skrivala bi se pod krevet ili majci u krilo.
Medutim, sveti Nikola bi ih nasao i darivao dobru djecu. Ona koja su bila zlocesta, morala bi
kleknuti i poljubiti pod, a Nikola bi ih iSibao. Svetog Nikole bojali su se i odrasli mladiéi i

djevojke.’®

Vjerojatno svaki od pomoraca nosi u sebi prastaru legendu o svetom Nikoli, njegovu
hodoc¢asc¢u u Svetu Zemlju i trenutak kada je umirio olujno more te spasio posadu. Lik ovog
sveca, zaStitnika pomoraca i putnika, nalazi se u crkvama mnogobrojnih luka diljem svijeta.
Njemu u cast, sagradena su brojna zavjetna svetiSta. U mnogim primorskim 1 oto¢nim
mjestima tradicionalno se na blagdan svetog Nikole spaljuje stara barka jer se vjerovalo da se
tim ¢inom udobrovoljavaju bogovi mora. Pepelom od stare barke posipa se paluba nove
barke. Taj obred bastini svoje postojanje joS od davnih vremena, a ima apotropejski
karakter.'” Cilj ovakvih obreda jest odvracanje demonskih sila od ljudi, domova, stoke ili
Stala, prinos zdravlju 1 ljepoti, povecanje rodnosti polja, livada, njiva ili vrtova te lijeCenje

bolesti.

2.3. Mladinci

Diti¢i, Djetic¢i, Ditinci, Mladenci ili Mladinci, kako ih zovu u narodu, obiljezavaju se
treCe nedjelje prije Bozi¢a. Stariji tada prijete djeci pa im se djeca darovima moraju
dodvoravati. ,,Govorilo se djeci da se ne smiju svadati te da moraju biti poslusni, inace ¢e im
¢irevi iskociti po straznjici. Taj blagdan treba razlikovati od dana Nevine djecice, koji se

obiljezava 28. prosinca, tre¢i dan nakon Bozi¢a.“'®

18 Dragi¢, M., Sveti Nikola - biskup u hagiografskoj bastini Hrvata, Ethnologica Dalmatica, 22 (1), Etnografski
muzej, Split, 2015., str. 14.

7 sto, str. 20.

'8 Dragi¢, M., Advent u liturgiji i narodnoj kulturi Hrvata, Crkva u svijetu, Katoli¢ki bogoslovni fakultet
Sveucilista u Splitu, 43 (3), Split, 2008., str. 430.
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2.4. Bezgrjesno zacece BlaZene Djevice Marije

U adventu se nije pjevalo ni igralo, niti se gizdalo. Iznimka je bio blagdan
Bezgrjesnog zaceca Blazene Djevice Marije koji se slavi 8. prosinca. Ovim blagdanom zeli se
istaknuti bezgrjesnost Marijina zacec€a te veli¢ina i vaznost Bogorodice Marije koja je rodena

bez grijeha u odgovornosti da rodi Isusa, sina Bozjega.

Neki od obicaja koji su povezani s ovim blagdanom navode kako bi se u dugim
zimskim no¢ima djevojke 1 Zene skupljale su na sijelima (prelima) i Cijale perje, prele vunu,
krojile rute i pripovijedale, a muskarci su igrali prstena i kartali. U nekim krajevima na taj
dan u posudu stavljaju psenicu koja do Bozi¢a izraste nekoliko centimetara i u nju stavljaju

oo 1
trostruku svijecu. S

Uz malenog Isusa, Blazena Djevica Marija u otajstvu Bozi¢a ima glavnu ulogu. Zato
joj, u doba Dosas¢a, vjernici posvecuju osobitu paznju koja se odrazava u zornicama, ranim
jutarnjim misama na Cast Majci Bozjoj. Vjernici se na ovaj dan prisje¢aju Marijinih rijeci
koje je rekla andelu Gospodnjem kad joj je navijestio da e zaleti 1 roditi Isusa, a to su rijeci:

Evo sluzbenice Gospodnje, neka mi bude po rijeci Tvojoj!

2.5. Materice

Materice ili Majke nebeske obiljezavaju se druge nedjelje prije Bozi¢a. Naziv
materice ili majfice umanjenica je mnozine rije¢i mater, odnosno majka. MuSkarci tada
ucjenjuju djevojke i zene i traze otkup. Majke darivaju djecu. Uglavnom su ih darivale
jabukama, orasima, suhim smokvama, opletenim terlucima ili nekim drugim manjim
prigodnim darom. Nekad bi se djeca ¢ak i Salila pa pripravila konop i prijetila Svojoj majci da
¢e je objesiti ako se ne iskupi. Majka bi se iskupila tako $to bi djeci davala slatkiSe 1 voce.
Isto su djeca ¢inila oSevima nedjelju dana kasnije na O¢i¢e.”® U nekim mjestima Bosne i
Hercegovine, primjerice u Stocu i Vitezu, taj dan karakteriziraju maskirni ophodi. Takoder,
djeca bi iSla po susjedstvu i Cestitala Zenama Materice, a one bi morale neSto darovati toj
djeci. Uglavnom su ih darivale vo¢em koje su imale u kuc¢i. Mladi¢i su navecer isli na silo

kod svojih djevojaka, ako su ve¢ bile obavljene zaruke.

9 Dragi¢, M., Advent u liturgiji i narodnoj kulturi Hrvata, Crkva u svijetu, Katoli¢ki bogoslovni fakultet
Sveucilista u Splitu, 43 (3), Split, 2008., str. 422.
2% |sto, str. 430.
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2.6. Sveta Lucija

Sveta Lucija rodena je 284. u Sirakuzi na Siciliji u imucnoj obitelji. Legenda kaze da
je Lucija, zbog majcine teSke bolesti, otiSla s njom na grob svete Agate u Kataniju. Na grobu
se Luciji ukazala sveta Agata i rekla joj da ¢e joj majka ozdraviti i da ¢e Krist po Luciji
proslaviti Sirakuzu. Lucija je tako odlucila svoje imanje razdijeliti siromasima, zbog cega ju
je njezin mladi¢ prijavio da je krS¢anka. Priznala je da je sve svoje podijelila siromasima te
da joj je jedino preostalo da i samu sebe zrtvuje Gospodinu. Sudac joj se rugao zato $to je
rekla da iz nje govori Bozji Duh te joj zaprijetio da ¢e je nasilu osramotiti u javnoj kuci, ne bi
li je Bozji Duh ostavio. Kad je sudac pokuSao odvesti Luciju u kuéu bludnica, jaram volova
nije ju mogao maknuti s mjesta. Budu¢i da ju nije uspio osramotiti kako je Zelio, naredio je
da je zapale. Medutim, ni vatra nije uspijevala do¢i do nje. Sudac je potom dao da joj macem
probodu vrat. Prije svoje smrti predvidjela je skoru smrt Dioklecijana i prestanak progona
kr§¢ana. Krajnji ¢in mucenja bilo je vadenje njezinih o€iju, ali nekim ¢udom, ona je uspjela

vidjeti i bez o&iju. Zato se ona u hrvatskoj narodnoj tradicijskoj kulturi povezuje s vidom.?

Sveta Lucija koja se slavi 13. prosinca poznata je u cijeloj Europi. U ikonografiji se
prikazuje s o¢ima na pladnju i noZzem u ruci. Postoji vjerovanje prema kojem uoci Lucijina
dana Crna Luce obilazi kuce, plasi ljude i donosi darove. Dan svete Lucije poznat je i kao
znacajno predboziéno proricanje, osobito o budu¢im muZevima. Dvanaest dana od svete
Lucije do Bozi¢a poznati su kao lucijanski dani, brojenice ili brojanice, odnosno vrijeme
proricanja vremena za sljedecu godinu. Dan svete Lucije u tradiciji se oznacuje kao posljednji
rok za sijanje bozi¢nog Zita. U narodu se naziva sveta Luce.?

Na dan svete Lucije, pripreme za Bozi¢ u punom su tijeku. To je posljednji dan kad se
u tanjur ili neku drugu posudu stavlja i svaki dan zalijeva pSenica za boZi¢nu svijecu, ako to

nije u¢injeno i ranij e

! Dragi¢, Helena, Osobna imena motivirana imenima ranokrséanskih mucenica, Croatica et Slavica ladertina,
13 (2), Odjel za kroatistiku i slavistiku, Sveuciliste u Zadru, Zadar, 2017., str. 244.

22 Braica, S., Bozic¢ni obicaji, Ethnologica Dalmatica, Split, 2004, str. 10.

% Dragi¢, M., Advent u liturgiji i narodnoj kulturi Hrvata, Crkva u svijetu, Katoliki bogoslovni fakultet
Sveucilista u Splitu, 43 (3), Split, 2008., str. 426.
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Slika 4. Sveta Lucija

Izvor: https://put-istina-zivot.com/svetac-dana-sveta-lucija/ (Datum pristupa: 22. rujna 2020.)

2.7. O¢i¢i

Ocicéi, Oci ili Oci nebeski obiljezavaju se nedjelju dana prije Bozi¢a. Naziv o¢ic¢i
umanjenica je mnozine rijeci otac. Djeca, djevojke i Zene traZze od musSkaraca da se otkupe.
Ujutro rano urane kako bi uhvatili oca u postelji te ga zavezali. To je znak da se otac mora
otkupiti, odnosno darovati ih.* Svi su se radovali poklonima. Ako su bili u moguénosti, onda

su se darovali i 'bolji' pokloni poput ¢esljica, marama, ogledala, ali i lopti te zvizdaljki.

2.8. Badnjak

Badnjak (24. prosinca) jest dan uoc¢i Bozi¢a, a u katolickom kalendaru ujedno je i dan
Adama i Eve. Badnjak svoj naziv bastini od bdjeti ili od izvedenog glagola razbuditi se, biti
budan. Badnjak, tj. Badnji dan oznacen je bdijenjem, paljenjem bozi¢ne svijece, paljenjem
panja badnjaka, ¢aranjem iskrama s ognjista. Jedu se tzv. pokojnicka jela. Naziva se i Badnje
vecCe, Badnjica, vilija, vilija BoZja, boZicno navecerje. Za Badnjak, ponekad 1 za Bozi¢ postoji

naziv mlado leto, mlado ljeto. Folklorom je najbogatiji dan u godini, a po obi¢ajima,

 Dragi¢, M., Advent u liturgiji i narodnoj kulturi Hrvata, Crkva u svijetu, Katoliki bogoslovni fakultet
Sveucilista u Splitu, 43 (3), Split, 2008., str. 434-435.
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obredima i ophodima koji ga karakteriziraju moze se podijeliti na Badnje jutro i dan te

Badnju no¢.?

»Badnja no¢ najbajkovitija je u godini, a karakteriziraju je: unoSenje badnjaka,
posipanje zitom badnjaka kao i onog koji ga unosi, slama, svije¢e, molitva, vecera, bor,
jaslice, ¢ekanje polnocke, zdravice te Cestitarski ophodi. Neki od ophoda jesu: koledanje,
betlehemari, betlemaSice, kabanari, posjete prijatelja i susjeda, odlazak na polnocku.

Spominjanje drveta (badnjaka) u Hrvata seze u 1272. godinu.*?°

Paljenje badnjaka spominje biskup Martin iz Bracare u Spanjolskoj. Od davnina su
badnjak palili drevni Rimljani, Spanjolci, Portugalci, Francuzi, Nijemci, Englezi, Letonci,
juznoslavenski narodi i dr.?” U hrvatskoj tradicijskoj kulturi dvije su vrste badnjaka. Jedna je
kao grana hrasta (najceS¢e cera) kojoj nije liS¢e otpalo ili ljeskova grana sa $to vise resa.
Druga je vrsta badnjaka — klada, panj ili truplo stabla dugo od jedan do dva metra i debelo
trideset do pedeset centimetara te dva manja komada drveta. U Dalmaciji, otocima i Istri to je
bio najéesce panj masline ili ¢esmine dok je u Lici, Slavoniji, Bosni i Hercegovini to drvo
uglavnom cera ili hrast. Cer i hrast dugovjecna su drva i simboliziraju Bozju vje¢nost. Ako
nije bilo tog drveca badnjaci su bili od graba, bukve, kljena, javora, bora, smreke, smokve,
tresnje, itd. U poZzeSskom kraju za badnjake se obi¢no uzimalo drvo S$ljive ili neke druge
vocke, svakako od stabla koje rada. Najcesce se pale tri badnjaka, ponegdje jedan, rjede dva,
a na jugu Dalmacije onoliko koliko je muskih glava u ku¢i i k tome jo§ za ono musSko ¢edo
koje ¢e se roditi iduce godine. U Boko-kotorskom kraju domacin je prije vecere unosio
onoliko badnjaka koliko je bilo ukuéana.”®

Kad padne mrak, muskarci se u Ceri kod Unesica, okupe u srediStu sela i krecu u
povorku. Povorka ide od kuce do kuce gdje loze prije pripremljene badnjake, koje je gazda, u
vrijeme sezone prikupljanja ogrijeva, pripremio posebno za vefer Badnjaka. Svaki gazda u
selu zelio je imati najveci badnjak i tim se ponosio pa je zbog toga vladalo pravo natjecanje u
tom tko ¢e pripremiti vece drvo badnjaka. Sam obred lozenja badnjaka tekao je tako da su se
badnjaci stavljali ispred ulaznih vrata u kucu u kojoj su trebali biti nalozeni. Desni je badnjak

uvijek bio veci 1 zvan je muski badnjak. Ljudi koji su lozili badnjake, prvo bi uzeli desni

 Dragi¢, M., Badnije jutro i dan u hrvatskoj tradicijskoj kulturi, Croatica et Slavica ladertina, 10 (2), Odjel za
kroatistiku i slavistiku, SveuciliSta u Zadru, Zadar, 2014., str. 399.

Dragi¢, M., Badnja no¢ u folkloristici Hrvata, Croatica et Slavica ladertina 6, Odjel za kroatistiku i
slavistiku, SveuciliSta u Zadru, Zadar, 2010., str. 229.
27 Dragi¢, M., Badnje jutro i dan u krscanskoj tradicijskoj kulturi, Odjel za kroatistiku i slavistiku, Sveucilista u
Zadru, Zadar, 2015., str. 406.
% Dragi¢, M., Badnja no¢ u folkloristici Hrvata, Croatica et Slavica ladertina 6, Odjel za kroatistiku i
slavistiku, Sveugilista u Zadru, Zadar, 2010., str. 231.
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badnjak i pri ulasku u kuéu pozdravili gazdu i okupljenu obitelj: Faljen Isus! Na dobro van
dosla Badnja vece!, a okupljeni odgovaraju: Vazda Isus! | s tobon zajno!. Nakon toga
dvojica koja nose badnjak prinose ga ognjiStu i stavljaju na njega, ali tako da ga tri puta
naslone i pomaknu prema naprijed. Isti je postupak i s drugim badnjakom s tim da se pazi da
kad su nalozeni, desni bude malo ispred lijevog. Nakon §to je obavljeno lozenje, gazda Casti
okupljene vinom i naj¢e$¢e bademima ili orasima. U Glavini Donjoj kod Imotskog stari
obicaj bio je da najstariji ¢ovjek plemena unosi badnjake po redu u sve kuce doti¢nog

zaseoka.?®

U drniSkom kraju obic¢aj je takav da najstariji ¢lan obitelji unosi badnjak, a o obic¢aju

mi nesto vise kazuje baka.

Sve bi zapocelo u sumrak na Badnju vece. Obitelj bi se okupila oko ognjista, a
najstariji ¢lan obitelji, sa sjetom istiCe, triba je unit badnjak u kucu. Pozdravio bi
ostatak obitelji s ricima: ,,Hvaljen Isus i Marija! Na dobro Vam dosla Badnja vece!*
Ukucani bi odgovorili: ,,\\Vazda Isus i Marija! | s tobom zaj'no!* Onda bi se polozio
muski badnjak na ognjiste uz vatru s desne strane. Primice ga prema vatri tri puta u
cast Presvetog Trojstva. Zatim se unese i Zenski badnjak samo se stavlja s live strane
nakon cega dica unose svoje i stavljaju ih izmedu velikih. Badnjaci su bili simboli
muskarca, oca obitelji, Zene i dice. Badnjaci bi gorili do svetkovine ,,sveta Tri kralja “

. ., . .30
uz zapaljenu svicu od prosle godine.

2.8.1. Slama

Zitna se slama mnogo duZe zadrzala kao znak Bozi¢a od panja badnjaka. ,,Slama se
unosila u kué¢u na Badnjak 1 rasprostirala po podu pa bi se po njoj valjalo, sjedilo, pomocu nje
gatalo i proricalo. Dio slame stavljao se i na stol.“** Prostiranje slame po kué¢i poznaju
europski narodi poput Madara, Rumunja, Albanaca, Nijemaca, Svedana, Engleza, Francuza,
Ceha i drugih. ,,U hrvatskoj tradicijskoj kulturi, nakon uno$enja badnjaka, po kuéi i ispod
stola na kojem se blagovalo, prostirala se slama i cestitao Badnjak i Bozi¢ te su se

zdravicarskim tonom izricale zelje za zdravom, rodnom i blagoslovljenom godinom. (...)

? Dragi¢, M., Badnja no¢ u folkloristici Hrvata, Croatica et Slavica ladertina 6. Odjel za kroatistiku i
slavistiku, Sveucilista u Zadru, Zadar, 2010., str. 232-233.

%0 Kazivagica jest Manda (Slavka) Boj&i¢, rod. Goreta, 1946. g., u selu Kadina Glavica.

*! Braica, S., Bozicni obicaji. Ethnologica Dalmatica, Split, 2004., str. 12.
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Slamu u kucu s upaljenom svijeCcom unosi domacica, rjede domacin. Domacica je, u
Dugopolju kod Splita, unosila vre¢u slame i prostirala je po podu, a djeca su se po njoj
valjala. Nakon polnoc¢ke, na slami bi se Cesto i spavalo. Kuhinjski pod se oblagao slamom u
Podaci kod Makarske. Vjerovalo se da se ukucani tako rjesavaju zla jer je i mali Isus na slami
leza. Bozi¢noj slami pridaju se apotropejske karakteristike. Slama se, nakon bozi¢nih
blagdana, ritualno iznosila vani. Ona se iz kuce iznosi tre¢i dan Bozi¢a (na sv. Ivana) ili na
Sveta tri kralja (6. sijeCnja) te se stavlja po granama vocki i maslina ili se njome obavijaju ta
stabla vjerujuéi da ¢e tako biti saCuvana od bolesti te da ¢e urod biti obilat. Bozi¢na slama i
blagoslovljeno zelenilo nazivaju se kice ili gobin.** Stavljanje slame na stolice na kojima
ukuc¢ani na Badnju vecer sjede ima apotropejski i panspermijski karakter. Takoder, uz
bozi¢nu slamu vezu se odredena vjerovanja. Jedno od takvih je da ispod stola svaki ukuéanin

izvladi klas slame, a onaj tko izvuée dulji, vjerovalo se, dulje ée i Zivjeti.«*®

2.8.2. Svijeca

Visestruka je uloga svijeca u kr$¢anskoj tradiciji. Njihovom uporabom, izgledom 1i
brojem tumaci se Crkveno udenje. Sest svijeéa na oltaru predstavlja neprekidnu molitvu
Crkve, vjecno svjetlo u svetiStu. Svije¢e kod euharistijskog obreda predocuju Kristov dolazak
u pricesti. Uskrsla svijeca znak je uskrslog Krista. Tri svijec¢e simboliziraju Sveto Trojstvo, a
sedam svijeca znak je sedam sakramenata. Krajem 19. stoljec¢a u poljickom kraju, domacin bi
nakon paljenja badnjaka, na stol stavljao jedan iznad drugoga tri velika kola¢a — nastojna, a u
sredini je stavljan gobin. Uz kolace, na stol se postavljao varicak pSenice u koju se stavljala
svije¢a. U Konjevratima kod Sibenika domaéin bi na Badnjak, poslije podne, napravio
boziénu svijecu. Stavio bi je u oku ili neki drugi sud u koji bi stavio Zito. U Zito bi stavio
veliku svijecu od voska i ukrasio je gran¢icama brsljana, bora ili masline. Na vrh tih grancica
stavljao bi jabuku. Nitko, osim starjeSine, nije smio dirati u svijecu: nije smjela pasti,

nakriviti se, puknuti, jer se u tom sluc¢aju vjerovalo da ¢e u nastupajucoj godini starjeSina

%2 Gobino je kod starih leksikologa sinonim za triticum spelta, pa je prema tome gobinja pletenica ili trak od
lis¢a ili cvijeca Sto se stavlja kao nakit na zidove, vrata, pricvrs¢en na krajevima, a u srijedi visi; sinonim
girlanda. Gobinji su u srednjoj Dalmaciji naziv za velike boziéne kolage koji se stavljaju na trpezu oki¢enu
lovorikama. U OmiSu gobin je naziv za slamu koja se unosila u domove na badnju veéer.U ruskom jeziku
gobina je naziv za obilje, bogatstvo, zetvu. U staro-bugarskom gobino znaci obilje, izobilje, pretek. U staro-
crkveno-slavenskom gobino je naziv za poljske plodove, prinose. U hrvatskom i srpskom jeziku gobino je
sinonim i za pljevu. Petar Skok smatra da je taj rije¢ posudenica od gotske rije¢i gabei, a ta rije¢ bastini svoj
naziv od latinske rije¢i habeo 2. (imati, posjedovati).“ Dragi¢, M., Badnje gobinjanje i ki¢enje u kulturnoj
bastini Hrvata, Bosna franciscana, XXI, 39, Franjevacka teologija, Sarajevo, 2013., str. 65.

% Dragi¢, M., Badnja no¢ u folkloristici Hrvata, Croatica et Slavica ladertina 6, Odjel za kroatistiku i
slavistiku, Sveugilista u Zadru, Zadar, 2010., str. 233-237.
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ku¢e umrijeti. Svijeca bi se palila kroz sve bozi¢ne dane za vrijeme rucka i1 vecere. Nakon
paljenja svijeCe starjeSina je molio za zive, mrtve, za rodnu godinu, plodnu kiSu, itd. Po
zavrsetku objeda domacin bi s velikom paznjom gasio svijece tako $to bi komadi¢ kruha
umocio u vino i to bi drzao iznad svije¢e da kaplje vino na plamen svije¢e. Ukoliko bi se
svijeca ugasila nakon prve kaplje — utoliko je znacilo da ¢e starjeSina kuce brzo umrijeti. Ako
bi trebalo kapnuti vise kapi vina nastupilo bi veliko veselje, jer je to znacCilo da ¢e domacin
dugo Zivjeti.**

Visestruk je znacaj bozi¢nih svijeca u tradiciji Hrvata. Njima se odaje pocast umrlim
uku¢anima. Njihovo svjetlo uresom je u badnjem bdijenju i simbolizira pobjedu svjetla nad
tamom, dobra nad zlim. BoZi¢nim svijeCama pridaje se magijska mo¢ pa ith domacica
nedogorene Cesto Cuva za iducu godinu. Uz svijeée, vezuju se i sljede¢a narodna vjerovanja:
ako svijece trepere, nece biti mira u kuci; ako se svijeca ugasi, netko ¢e od uku¢ana umrijeti

te ukoliko svijeca gori prema nekom, utoliko e taj, takoder, napustiti ovaj svijet.

2.8.3. Tradicionalna jela na Badnjak

Hrvatski katoli¢ki puk na Badnji dan tradicionalno posti. Neko¢ se smatralo smrtnim
grijehom ako bi se tko omrsio na Badnji dan. Post se posebno ogleda u badnjoj veceri.
Vrhunac priprave hrane jest na Badnji dan. U vrstama i nazivima jela ogledaju se utjecaji
raznih kultura. Gastroloska kultura razlikuje se od mjesta do mjesta. Priprava hrane za Bozi¢
pocinje od blagdana svetog Tome (21. prosinca). Do svetog Tome trebaju svi godi$nji poslovi
biti dovrSeni, a o tome svjedo¢i i izreka: ,,Sveti Toma, dotraj mi sve doma.“ Na taj dan
domacdice po&inju pripravljati razne vrste peciva i kruha. *

Stara je polji¢ka tradicija da mlade cure mijese tijesto za uséipke ili prsurate, jer na

Bozi¢ treba imati svega u ku¢i. UStipci se tradicionalno peku i u neumskom kraju.
3. Bozié¢
U hrvatskoj tradicijskoj kulturi boZi¢no vrijeme obuhvaca blagdane: BoZi¢, Sveti

Stjepan, Sveti Ivan, Nevina djecica, Silvestrovo, Nova godina i Sveta tri kralja. Bozi¢ (25.

prosinca) pocetak je nove godine. Tri nedjelje pred Bozi¢ nazivaju se djetinci, materice i oci.

* Dragi¢, M., Badnja no¢ u folkloristici Hrvata, Croatica et Slavica ladertina 6, Odjel za kroatistiku i
slavistiku, Sveudilista u Zadru, Zadar, 2010., str. 239-240.

% Dragi¢, M., Badnje jutro i dan u kricanskoj tradicijskoj kulturi, Odjel za kroatistiku i slavistiku, Sveugilista u
Zadru, Zadar, 2015., str. 408.
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Hrvati su od samog pocetka krs¢anskog zivota Bozi¢ prihvatili kao najveseliji blagdan. Dok
je Uskrs za krS¢ane najznacajniji religijski ili crkveni datum, Bozi¢ je bio 1 ostao najomiljeniji
religijski datum u narodnoj obicajnosti. Bozi¢ je u kr$¢anskoj tradiciji dan kad se slavi
Isusovo rodenje, a svoje korijene nalazi u rimskoj antici. Jo§ jedan bozi¢ni datum vezan je uz
pretkricanske obidaje - 6. sije¢nja, kad se u kricanstvu slave Sveta tri kralja.*®

Naziv za prvi dan Bozi¢a je litnica, letnica, ljetnica, a oznacava pocetak nove godine.

U isto vrijeme to je i naziv za boziéni kruh.

3.1. Jaslice

Jaslice su likovni prikaz Kristova rodenja te dogadaja koji ga prethode ili mu slijede.
Prvobitno se izraduju u crkvama. Uobicajena je legenda o svetom Franji Asiskom, koji je
1223. godine u Sumi pokraj Greccija uz oltar postavio jaslice sa slamom te doveo magarca i
vola. Tijekom obreda, Isus DjeteSce se Franji AsiSkom pokazao i opet nestao. U 16. 1 17.
stoljecu na Sirenje jaslica velik utjecaj ima pokret protureformacije s isusovcima na prvom
mjestu. Moda jaslica naroCito se raSirila tijekom 17. 1 18. stolje¢a u Njemackoj i1 to
prvenstveno po crkvama, da bi tijekom 19. stoljeca jaslice postale neizostavni dio boZi¢nog
inventara. Tu je vazan, kako estetski tako i obrazovno-odgojni moment, gdje se uvijek i
iznova pri¢a o Isusovu rodenju, a u sluzbi promisljanja o njegovom ivotu.>’

Jaslice svojom jednostavno$¢éu priblizavaju vjernicima dogadaj Bozi¢a, odnosno
rodenja Isusova. Od 17. stoljeca u srednjoeuropskim crkvama pocele su se izradivati jaslice, a
u ku¢noj izradi prisutne su dvjestotinjak godina. Najstariji primjeri jaslica u Hrvatskoj jesu u

Zagorju.®

3.2. Bozi¢na svijeca

Svije¢e su sastavni dio puckog bozi¢nog rituala, od Adventa do Sveta tri kralja. U
ku¢i se svijeca drzala na zimzelenoj grancici ili bozi¢nom drvcu. Obic¢no su se izradivale tri
svijeCe. SvijeCa prati kr§¢ane od rodenja pa do smrti, od samih pocetaka krScanstva.
Simbolika svijece je viSestruka. U kulturnoj bastini Hrvata uz svijecu se vezu mnogi obicaji i

obredi. Svjetlo svije¢e simbolizira pobjedu svjetla nad tamom, dobra nad zlom. Bozi¢nim

% Braica, S., Bozi¢ni obicaji. Ethnologica Dalmatica, Split, 2004., str. 6.

¥ |Isto, str. 14.

% Dragi¢, M., Poetika i povijest hrvatske usmene knjizevnosti, Filozofski fakultet Sveugilidta u Splitu, Split,
2008., str. 142.
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svijeCama pridaje se ¢udotvorna mo¢ pa ih domacice nedogorene Cesto Cuvaju za iducu
godinu.*® Na Badnjak poslije podne, domaéin bi napravio bozi¢nu svije¢u. U bozi¢nu posudu
stavio bi zito, u koje bi stavio veliku svije¢u od voska i ukrasio je granCicama brsljana, bora
ili masline. Svijeca nije smjela pasti, nakriviti se ili puknuti. Svije¢a bi se palila kroz sve
bozi¢ne dane za vrijeme rucka 1 veCere. Nakon paljenja svijece starjeSina je molio za Zive,
mrtve, za rodnu godinu, plodnu kisu, itd. Po zavrSetku objeda domacin bi s velikom paznjom
gasio svijece tako Sto bi komadi¢ kruha umocio u vino i tako bi drzao iznad svijeée kako bi
vino kapalo na plamen. Ako bi se svije¢a ugasila nakon prve kaplje — to je znacilo da ¢e
starjeSina kuc¢e brzo umrijeti. AKo bi trebalo kapnuti viSe kapi vina nastupilo bi veliko

... .- , L. Ve - - 40
veselje, jer je to znacilo da ¢e domacin dugo Zivjeti.

3.3. Jela u Boziénom razdoblju

Boziéni stol za razliku od badnjeg predstavlja obilje. Prepun je bozi¢nih peciva i
pecenki. Upucen je zivima i duhovima pokojnih. BoZiéni rucak posebno je bogat - Cesto je
blagovanje pecene tuke ili nekog drugog pecenja, a za kraj objeda obavezni su kolac¢i. Uz
pecenje vrlo Cesto su se, naroc¢ito u sinjskom kraju, na boziénom rucku jeli arambasici ili
sarme, sa suhim mesom 1 kobasicama. Prvi arambasi¢i obicavali su se raditi za Svi Svete.
Bozi¢na peciva spravljaju se od Cistog pSeni¢nog brasna, kruznog su oblika s likovima na
sebi. Jedu se na Badnju vecer. Nazivaju se bozi¢njak, boZi¢nica, cesnica, badnjak, badnjaca,
koleda, koladek, kriznica, krsnica, luk, ljetnica, litnjak | dr. Fritule, ustipci ili prikle jelo je
koje se przi na ulju. To je kola¢ od dizanog tijesta u obliku kuglica za boZzi¢no-novogodiSnje
blagdane. Bilo je dosta vrsta boZi¢nih kruhova: kicenica je ukraSeni obredni boZi¢ni kruh.
Kolada, koladek je bozi¢ni kruh u ¢iju sredinu je zabodena kitica. Lepinja od grla se na
Badnjak morala jesti da dogodine ne bi boljelo grlo. Ovcarica je lepinja, boziéni kruh s
oblikovane dvije oblice. Posvecenica je bozi¢ni ukraseni kruh. Cesto se pripremao varenik, a

to je vruée vino u koje je dodan med i papar, a po obiGaju se pilo na Bozié prije jela.**

% Dragi¢, M., Svijeca u kulturnoj bastini Hrvata, Crkva u svijetu, Katoli¢ki bogoslovni fakultet Sveuéilista u
Splitu, Split, 2010., str. 467.

“0 Dragi¢, M., Badnje jutro i dan u kricanskoj tradicijskoj kulturi, Odjel za kroatistiku i slavistiku, Sveugilista u
Zadru, Zadar, 2015., str. 418.

“! Braica, S., Bozic¢ni obicaji. Ethnologica Dalmatica, Split, 2004, str. 19.
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3.4. Bozi¢ni obicaji

Bozi¢no vrijeme karakteriziraju raznovrsni ophodi, pohodi i obi¢aji. Bozi¢ni obicaji
cjelina su narodnih obicaja koji poc¢inju mnogo prije Badnjaka 1 Bozi¢a, a obuhvacaju cijeli
Advent i nastavljaju se do Sveta tri kralja. Dio su $irih zimskih narodnih obi¢aja, koji po¢inju
u studenom i traju do Poklada. Boziéni obicaji, prirodno, zauzimaju srediSnje mjesto u sklopu
zimskih narodnih obicaja. Nakon polnocke, znanci i rodbina se mirboze ili bozicaju.
Uobicajeno je Cestitanje i darivanje, a znacajan dar bila je crvena jabuka. Darivanje je stara
hrvatska narodna tradicija. U minulim je vremenima naj¢es¢i dar bio crvena jabuka. Za Bozi¢
se novcem, odjeCom, obucom, ogrjevom ili hranom darivaju siromasni, bolesni, nemo¢ni i
opc¢enito oni kojima je pomo¢ potrebna. Taj se dar naziva bozi¢nica. Na taj su se dan ukucani
prisjecali svojih najmilijih koji nisu medu njima.42

Sjemenje, bozi¢ni kruh, jabuka, pSenica posijana u posudu na Dan svete Lucije, zeleni
bor, zelene grancice poput masline, bozikovine, kadulje, lovora, borovice koje su se stavljale
iznad ulaznih kuénih vrata te se njima kitili domovi i Stale simboliziraju Zelju za
blagostanjem u nadolazecoj godini dok zelenilo, po narodnom vjerovanju, odgoni demonske
sile. Podrijetlo je takvih obicaja u novogodisnjim oki¢enim granama, strenama koje su drevni

Rimljani davali najblizima za dar.®

3.5. Sveti Stjepan

Sveti Stjepan prvomucenik roden je pocetkom 1. stoljeca. Prvi od sedmorice dakona
koji su ustanovili apostoli bio je upravo sveti Stjepan. Lazno je optuzen da je govorio protiv
Mojsija. Oko 36. godine dolazi do prvog muceniStva koje svjedoCi o vjeri u Isusa Krista
nakon njegova raspeca. SluZbeni svjedok mucenistva bio je Savao, veliki progonitelj kr§¢ana.
Stovanje svetog Stjepana prvomudenika seZe u 4. stoljeée. O kultu svetog Stjepana
prvomucenika svjedoce brojne starokrs¢anske crkve koje su posveéene ovom svecu, tako da

je vidljivo kako ga se Stuje na podrucju danasnje Hrvatske od davnih vremena. ,,Visestruki je

“2 Dragi¢, M., Hrvatski tradicijski cestitarski ophodi, pohodi i obicaji od BozZi¢a do Sveta tri kralja, Croatica et
Slavica ladertina 14 (1). Odjel za kroatistiku i slavistiku, Sveuciliste u Zadru, Zadar, 2018., str. 191.
*3 Dragi¢, M., Hrvatski panspermijski obicaji, ophodi, obredi i divinacije u europskom kontekstu, str. 161.
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zastitnik, a Stovanje svetog Stjepana prvomucenika u hrvatskoj kulturnoj bastini ogleda se u
44

ckrvama, kapelicama, Zupama, molitvama 1 pjesmama.

Slika 5. Sveti Stjepan

Izvor: http://www.zupacerin.info/nova/index.php/466-sv-stjiepan-prvomucenik (Datum

pristupa: 6. listopada 2020.)

Blagdan svetog Stjepana prvomucenika $tuje se drugi dan Bozi¢a (26. prosinca).
Blagdan i spomendan narod razli¢ito naziva ovisno o mjestu pa se tako mogu pronaci nazivi
poput: Stjepanovo, Stipanovo, Stipanja, Stipanje, Stjepanje, Stipandan, Stipandan BoZicni,
Stepandan, Stipajdan, Stefanje, Séepandan i sl. Kako bi se razlikovao od spomendana 3.
kolovoza blagdan 26. prosinca naziva se i Stjepandan boZiéni. Svetog Stjepana mozemo ¢esto
pronaci u ikonografiji s palmom u ruci, ali i kamenjima koji su prikaz njegovog mucenistva.
Sveti Stjepan zastitnik je Becke nadbiskupije i Becke katedrale. Osim toga zastitinik je konja,
kocCijaSa, bac¢vara, podrumara, zidara, tesara, klesara, tkalaca i krojaca. Takoder, blagdan
svetog Stjepana nazivao se i Danom konja jer se sveti Stjepan shvacéa kao zastitnik konja.
Seljaci su tog dana izlazili s konjima vani, jahali ih ili se utrkivali. Obi¢aj je uglavnom vezan
za sjeverne krajeve. Vjernici se molitvama preporucuju svetom Stjepanu prvomuceniku
protiv glavobolje, bolova, kamenca mjehura i Zu¢noga kamenca, protiv opsjednutosti i za
laganu smrt. Stovanje svetog Stjepana u 4. stolje¢u prosirilo se u mnoge zemlje poput Italije,

Spanjolske, Francuske, ali i Njemacke, Svicarske te Austrije. U posljednje navedenoj Austriji

* Dragi¢, M., Sveti Stjepan prvomucenik u hrvatskoj kulturnoj bastini, Ethnologica Dalmatica 27 (1).
Etnografski muzej Split, 2020., str. 39.
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je 1147. godine nastala becka katedrala svetog Stjepana.* Osim §to ga se §tuje u brojnim
europskim zemljama, svetog Stjepana Prvomucenika Stovalo se jo§ od 6. stoljeca u
najstarijim samostanskim zajednicama u Hrvatskoj kao S§to su: Dubrovnik, Zadar, Split,
Kastel Suéurac, ali i na otocima poput Bra¢a, Hvara, Solte, na podru¢ju Epidaura (dana$njeg

Cavtata) i sl.

,,Crkva svetog Stjepana Prvomucenika najstarija je sakralna gradevina u Dubrovniku,
a spominje je bizantski car i pisac Konstantin VII. Porfirogenet u svom djelu De
administrando imperio 949. godine. Porfirogenet navodi da se crkva svetog Stjepana nalazila
u sredistu grada i da u njoj pociva sveti Pankracije koji je bio prvi zastitnik Dubrovnika.
Crkva je sluzila kao ukopno mjesto dubrovackih biskupa pa je neki smatraju prvom

katedralom u Dubrovniku.*

Takoder, na poluotoku Sustipan u Splitu, na ostacima
ranokrS¢anske bazilike izgradena je crkva sv. Stjepana na mjestu nekadasnjeg
benediktinskoga samostana. Osim toga, jo§ 1190. godine spominje se crkva sv. Stjepana
prvomucenika i u Zadru. Zanimljivo je naglasiti kako se u Pirovackom zaljevu nalazi
Stipanci¢ iliti Otok ljubavi. Na navedenom otocicu takoder su ostaci crkve posvecene svetom

Stjepanu.

Vezano za vjerske obicaje koji se mogu povezati sa ovim svecem, najvecu simboliku
uocit ¢emo u tzv. Stjepanovom kruhu i vodi. Kruh se dijelio siromasima, dok su se vodom
Skropili konji i njihova hrana. Takoder, crno vino se blagoslivljalo, a u kalez su se ubacivali
kamenci¢i §to je, ve¢ spomenuti, znak Stjepanovog mucenistva. Vino, koje se izlijevalo po

oranicama simboligki je predstavljalo 'Stjepanovu ljubav'.*’

3.6. Sveti Ivan apostol

Tre¢i dan Bozi¢a jest Ivanus, Ivanja, Janusovo, bozi¢no Ivanje, bozi¢ni Ivanjdan (27.
prosinca) blagdan je Svetog Ivana.
Tad se vrsi blagoslov vina u crkvama. Iznosi se bozi¢na slama, stavlja na vocke i pale

se koleda. Na taj dan kuca bi se pomela §to se nije smjelo raditi na sam Bozi¢ ili S‘[ipandan.48

*® Dragi¢, M., Sveti Stjepan prvomudcenik u hrvatskoj kulturnoj bastini, Ethnologica Dalmatica 27 (1).
Etnografski muzej Split, 2020., str. 45.

“®Isto, str. 47.

“"Isto, str. 49.

“8 Dragi¢, M., Hrvatski panspermijski obicaji, ophodi, obredi i divinacije u europskom kontekstu, str. 161.
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3.7. Nevina dje€ica

Cetvrti dan Bozi¢a, znan kao Mladenci, Mladinci, Mladijenci (28. prosinca) obiéaj je
Sibanja o Nevinoj djecici, blagdanu koji obnavlja sje¢anje na djecu koja su stradala za Isusa.

Tad su djeca obilazila kuée i pozdravljala ukucéane rije¢ima: ,,Na zdravlje vam dos$la
nevina dica”, a domacice su ih darivale kola¢ima, jabukama, orasima ili ljeSnjacima. Majke
bi taj dan iSibale svoju djecicu kako bi se prisjecala onog dana kada je Herod poubijao svu

djecu mislec¢i da ¢e medu njima ubiti i Isusa.

4. Silvestrovo

Silvestrovo (31. prosinca) novogodiSnja je no¢. Naziva se Stara godina ili Savistar. Po
dogadanjima sli¢na je badnjoj no¢i.

»Silvestar ., rodeni Rimljanin, bio je trideset tre¢i papa. Bio je iznimno znacajan papa
od 31. sije¢nja 314. do 31. prosinca 335. godine. Po duzini pontifikata osmi je papa. Bio je
papa dvadeset jednu godinu, jedanaest mjeseci i jedan dan. Kao biskup prozivio je
mnogobrojna mucenja i pogubljenja kr§¢ana. Prvi je papa koji je umro prirodnom smréu. Svi
njegovi prethodnici podnijeli su muceni¢ku smrt. Spomendan svetog Silvestra je 31. prosinca,
a Hrvati taj dan nazivaju Silvestrovo i u Dalmaciji Savistrovo. Silvestrovo u kulturnoj bastini
Hrvata prate vjerski obicaji 1 obredi, molitve, mise zahvalnice, maskirani ophodi, krjesovi,
apotropejski obredi, koledarski ophodi te proricanja. Silvestar se obi¢no prikazuje u
papinskoj odori, s mitrom ili tijarom, nose¢i biskupski $tap i knjigu. Posebna mu je oznaka
bik. Ponekad se na slikama pojavljuje sa zmajem, Sto simbolizira prestanak poganstva u
Rimskom Carstvu za vrijeme njegova pontifikata. Kult svetog Silvestra rasiren je u Hrvata, a
ogleda se u crkvama posvecenim tom svecu te vjerskim obi¢ajima, obredima i ophodima na
Silvestrovo. Silvestrovo karakteriziraju vjerski obicaji i obredi: molitve, mise zahvalnice,
skropljenje ¢eljadi, blagoslov kuce, dvorista i Stale. Zadnji dan u godini treba zahvaliti Bogu
na svim darovima protekle godine i prikazati mu molitve za sljede¢u godinu. Taj dan u

crkvama slave se mise zahvalnice.«*°

“ Dragi¢, M., Silvestrovo u hrvatskoj tradicijskoj kulturi, Crkva u svijetu, Katolicki bogoslovni fakultet
Sveudilista u Splitu, 50 (2), Split, 2015, str. 310.
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U Konjevratima bi se na Silvestrovo sva djeca skupila i iSla kroz selo tjerati staru
godinu. Djeca bi staro posude zavezala za Zicu i tako ga vukli kroz selo, vjerujuci da ¢e nova
godina biti bolja od stare. To se Cinilo sa Zeljom da nastupajué¢a godina u svemu bude bolja i
plodonosnija od stare. Vecera je bila sli¢na onoj badnjoj, s tom razlikom $to se na Silvestrovo

blagovalo mrsno jelo.>®

Do druge polovice dvadesetog stoljeca nije se obiljezavao do¢ek nove godine. Narod
je imao obicaj govoriti: ,,E §to ¢eS, dan po dan dok i smrt za vrat! Evo danas Staro lito, sutra
Mlado. Bog zna 'ko ¢e dogodine drugo docekati.” Omladina bi se spremala da zajedno
doceka Novu godinu, jer je to bio jedini dan u godini povodom kojeg su roditelji dopustali
djeci da ostanu duze izvan kuce. U novije vrijeme docek se odrzava u gradovima, na
trgovima, u hotelima, restoranima, kafi¢ima ili u krugu obitelji. Do¢ek obi¢no prati vatromet i

koristenje pirotehnickih sredstava. U tom obigaju ogleda se apotropejski obred.”*

4.1. Nova godina

Nova godina (1. sije¢nja) naziva se Mali Bozi¢ ili Mladi Bozi¢. Slavila se sve¢ano u
kuéi, slicno BoZi¢u. Jo§ jedan od naziva za Novu godinu je pocelo.

Ponegdje pripreme za Bozi¢ pocinju ve¢ na Svi Svete (1. studenoga) na posljedn;ji
pastirski blagdan u godini. Za obiteljskim ru¢kom pale se bozi¢ne svijece koje su postavljene
u pSenicu posijanu u zdjelu na Dan svete Lucije. Tradicionalna je hrvatska katoli¢ka Cestitka
Na dobro vam doso Bozié, Sveto porodenje Isusovo, a odgovara se | s tobom Bog dao
zajedno. Darivanje je, takoder, stara narodna tradicija. U minulim je vremenima najces¢i dar
bio crvena jabuka. Sjemenje, bozi¢ni kruh, jabuka, pSenica posijana u posudu na Dan svete
Lucije, zeleni bor, zelene gran€ice: masline, bozikovine, kadulje, lovora, borovice koje su se
stavljale iznad ulaznih kuénih vrata 1 kitili domovi i Stale simboliziraju Zelju za blagostanjem

u nadolazecoj godini, a zelenilo, po narodnom vjerovanju, odgoni demonske sile.

% Dragi¢, M., Silvestrovo u hrvatskoj tradicijskoj kulturi, Crkva u svijetu, Katolicki bogoslovni fakultet
Sveucilista u Splitu, 50 (2), Split, 2015, str. 320.
*! Isto, str. 321.
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5. Sveta tri kralja

Posljednji dan bozi¢nog ciklusa su Sveta tri kralja (6. sijecnja) kad se vrsi blagoslov
kuce 1 blaga, a poznat je i ophod (s elementima koleda) zvjezdara, zvezdara ili tri kralji. Taj
dan se naziva i Vodokrsée. Ljudi bi tog dana u crkvi blagoslovili vodu te je davali blagu, s
njom blagoslivljali kuéu, polja i sl. U nasim krajevima i svim zapadnoeuropskim kulturama
crkveni blagoslov vode ili narodni obi¢aji s vodom na Sveta tri kralja simboliziraju dan
Isusova krstenja. Na blagdan Sveta tri kralja skidaju se ukrasi s bozi¢nog drvca i ono se
iznosi iz kuce.

,Kad su lzraelci prolazili kroz moapsku zemlju, mezopotamski prorok Balaam
izrekao je prorocanstvo da ¢e se roditi kralj i da ¢e tom prigodom svijetliti ¢udnovata
zvijezda. (Br 24,17) Prorocanstvo se ostvarilo. Prilikom Isusova rodenja BoZjom voljom
pokazala se ¢udnovata zvijezda nad Betlehemom. Krs¢anska ikonografija navodi kako je
Cudesna antropomorfirana zvijezda navijestila Isusovo rodenje kraljevima Baltazaru,
Melkioru i GaSparu. Usred zvijezde bio je andelov lik ili pak andeo koji je letio noseci
zvijezdu u rukama. Katkad se unutar zraka blistave zvijezde pojavljuje Krist kao dijete.
Pobozni su mudraci, knezovi ili kraljevi (magi) rodom iz kaldejske zemlje ili iz Arabije
predajom prozvani GaSpar, Melkior i Baltazar opazili zvijezdu i odlucili krenuti do
novorodenog kralja 1 pokloniti mu se. Ne znaju¢i jedan za drugoga, kraljevi su iz tri razli¢ita
smjera putovali na konjima 1 sastali se pred Jeruzalemom. Po tadasnjim obicajima, kao
darove ponijeli su tamjan, zlato i mirisavu pomast.

Matejevo evandelje (Mt 2,1-12) izvjeS¢uje kako su mnogi s Istoka vidjeli zvijezdu
novorodenog kralja Zidovskog te su dosli u Jeruzalem pitati gdje je kako bi mu se poklonili.
Kralj Herod uplasio se za svoje prijestolje. Zidovski pismoznanci rastumagili su mu da ce se
Mesija po proro¢anstvima roditi u Betlehemu. Herod je potajno pozvao Gaspara, Melkiora 1
Baltazara kako bi ih ispitao kad im se pojavila zvijezda. Poslao ih je u Betlehem da pronadu
Dijete kako bi mu se i on posao pokloniti. Nakon §to su kraljevi krenuli prema Betlehemu,
ponovno im se zvijezda pojavila, koja je nestala kad se pojavio Herod. Zvijezda je iSla pred
njima i zaustavila se nad mjestom gdje se rodilo Dijete. USli su u kucu i vidjeli Dijete s
majkom Marijom. Pali su na koljena, poklonili se Djetetu te ga darovali tamjanom, zlatom i
smirnom. Poslije toga u snu, primili su upute od Boga da se ne vra¢aju Herodu te su se
drugim putem vratili u svoju zemlju. U kr§¢anskoj ikonografiji kraljevi leze u krevetu, a kraj

njih je andeo koji je personificirana opomena $to su je kraljevi primili u snu. Taj je motiv
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starozavjetne provenijencije i nalazi se u pri¢i o Lotu kojeg je andeo upozorio da bjeZi jer ¢e
strasna kazna zbog grijeha zadesiti Sodomu i Gomoru. U kr§¢anskoj ikonografiji kraljevi se
ukrcavaju na brod koji Herodove sluge od srdZbe spaljuju.“*?

U hrvatskoj tradicijskoj kulturi zna¢ajno mjesto zauzimaju obredi i pjesme koji Su se
izvodili uo¢i blagdana Sveta tri kralja i na sam blagdan (6. sije¢nja). Neki se narodni obicaji
ponavljaju na Badnjak, Bozi¢, Novu godinu i Sveta tri kralja. Tako su se, primjerice, na
blagdan Sv. tri kralja palile svijeCe kao na Badnjak, Bozi¢ i Novu godinu, objedovala ista
peciva, molile iste molitve te pjevale/recitirale iste pjesme itd. Sveta tri kralja, Bogojavljenje
ili Vodokrsé¢e predstavljaju zavrsetak bozi¢nih blagdana. Nekad se taj blagdan zvao Tri
mudraca od istoka.>

Badnjak koji se stavljao na Badnju vecer kako bi malo gorio s ostalim drvima dogorio
bi na Tri kralja. To je znacilo zavrSetak bozi¢nih blagdana. Tog se dana iz kuée iznosi boziéni
bor. Posjeti obitelji, prijateljima i susjedima u bozi¢no vrijeme te blagoslov vode na
Bogojavljenje kraj su radosnih, bozi¢nih blagdana. Ti dani u srcima vjernika bude svijest 0
pripadanju Bozjem narodu i poticaj su da poput mudraca s Istoka svatko potrazi Boga,
pokloni mu se i daruje ono §to nosi u srcu. ,,Blagdan Sveta tri kralja karakteriziraju: blagoslov
vode, skropljenje blagoslovljenom vodom, usmene lirske pjesme, maskirani ophodi zvjezdara

i koledara, blagoslov kuca i apotropejski obredi.«>*

5.1. Tradicionalni hrvatski obi¢aji na blagdan Sveta tri kralja

Sveta tri kralja Hrvati tradicionalno slave kao veliki blagdan. Hrvatska kr§¢anska
obitelj na Sveta tri kralja ne smije biti bez blagoslovljene vode koja se posvecuje u crkvi ili
pred crkvom uoci ili na Sveta tri kralja. Ta se voda u narodu jo$ naziva kr$¢ena 1 sveta voda.
Blagoslovljena voda ¢uva se do idu¢eg Vodokrséa u ku¢ama, kojom ¢e domacin u odredene
dane po potrebi $kropiti ukucane, stoku, stvari i imanje. Skropljenje je obred kojim sveéenik
ili biskup Skropilom, a domacin, domacica ili koji drugi ukucanin granicom, prskaju
blagoslovljenom vodom osobe, stvari, domove, Stale, dvorista, vrtove i sl., S namjerom da se
ociste 1 da se od njih odagnaju demoni. Obred je drevnog porijekla i nalazi se u mnogim
religijama. U kr$¢anskoj civilizaciji obred Skropljenja u sakramentu krsta postoji od samih

pocetaka. Pored Skropljenja svetom vodom povodom Sveta tri kralja taj se obred kod Hrvata

°2 Dragié¢, M., Sveta tri kralja u hrvatskoj tradiciji, Crkva u svijetu 42 (1), Katoli¢ki bogoslovni fakultet
Sveudilista u Splitu. Split, 2007, str. 97.

%% Isto, str. 98.

** Isto.
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tradicionalno obavlja na Veliku subotu, uoci Jurjeva, Duhova, Ivandana i na same blagdane,
na Badnjak, uo¢i Nove godine, uoéi patrona Zupa te u druge dane kroz godinu. Skropljenje se
obavlja protiv vremenskih nepogoda, zmija i sl. Skrope se i temelji kuca, krovovi, kuca prije
useljenja, kolijevka, svatovi, lijes, grob i dr. Kao $to su se u blagdanima od Bozi¢a do Sveta
tri kralja ponavljali odredeni obredi, tako su se ponavljale i pjesme. U nekim od tih pjesama
opazaju se utjecaji pjesama drugih naroda, a neke su autohtone hrvatske. U to vrijeme
izvodile su se usmene lirske vjerske i svjetovne pjesme. Njihova je funkcija socijalna,
teoloska i estetska.™

,,Obredi koledara i zvjezdara prepleéu se ponajviSe po repertoaru pjesama koje su
izvodili. Medu njima su pjesme vjerskog i svjetovnog karaktera, a motivi pjesama mogu biti
raznovrsni. Koleda je rije¢ mnogostrukog znac¢enja. U uporabi su i nazivi kolenda i kolendra
(u Splitu i okolici), koledva (u Dubrovniku i okolici), a izvodaci se nazivaju koledasi,
kolendasi, kolendrasi ili kolojani (u Zlarinu kod Sibenika), koledani (kod Hrvata u
Rumunjskoj). Oni su junaki i diti¢i kod gradis$¢anskih Hrvata. Nazivaju se i koledvaci te
koledani, kolijani, a u Istri, Hrvatskom primorju pa i Lici su fiole. Koleda ima vise znacenja.
Moze oznacavati skupno pjevanje muske djece, mladi¢a pa i odraslih ljudi te djevojaka i
Zena, adventsko Cestitanje imendana, zatim Cestitanje boZi¢nih i1 novogodiSnjih blagdana,
obred, ophod, pjesmu, bozi¢ni kruh, bozi¢no darivanje, boZi¢nu vatru ili boZiénu slamu koja
se prostirala po sobi. Takoder, koleda moZe oznacavati i Badnji dan ili Novu godinu. Koleda
znadi i krijes koji se palio na Jurjevdan (23. travnja) te na Ivandan (24. lipnja) kao i krijes koji
se palio za vrijeme biranja seoskih kraljeva. Koledom su se nazivale obredne vatre koje su
palili uskoci. Kod gradis¢anskih Hrvata koledati znaci prositi. Najstariji spomen kolede jest
kod Bugara u 9. stoljecu, a nalazi se u Sinajskom trebniku, u kojem se koledovanje
karakterizira obiajem 'bivS§ih poganih' te se zabranjuje. U Rusiji se u 11. stoljecu
koledovanje smatra obi¢ajem starih poganih i istiCe se da 'nije lijepo koledovati ni rusalije
plesati'. Sli¢no je i kod drugih Slavena. U Hrvatskoj se prvi put kolede spominju u
Dubrovackom statutu iz 1292. godine. Koledarske pjesme se u razli¢itim krajevima izvode u
razligito vrijeme.*“*®

Uoci blagdana ili na sam blagdan Sveta tri kralja poslije blagoslova vode dolazi
svecenik zajedno s ministrantima ili prakaraturom blagoslivljati ku¢e. Do osamdesetih godina

dvadesetog stolje¢a sveéenik bi na vrhu unutarnje strane ulaznih vrata kredom napisao G + M

% Dragi¢, M., Sveta tri kralja u hrvatskoj tradiciji, Crkva u svijetu 42 (1). Katolicki bogoslovni fakultet
Sveudilista u Splitu. Split, 2007., str. 101.
*® Isto, str. 104-105.
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+ B (pocetna slova imena mudraca: Gaspar, Melkior, Baltazar) i broj nove godine. U novije
vrijeme svecenici na vrhu ulaznih vrata s unutarnje strane lijepe naljepnice s likovima Sveta
tri kralja ispod kojih je natpis istovjetan proslomu pisanom kredom. Blagoslov kuc¢a kod
kajkavaca poznat je pod nazivom krizec. Stari je obi¢aj da se za ovu prigodu priprema dar za
zupnika. Uz blagdan Sveta tri kralja kod Hrvata 1 drugih naroda vezu se odredena narodna
vjerovanja poput onih da ¢e sretnim biti onaj koji oko pono¢i vidi otvoreno nebo. Tom

blagdanu pripada i apotropejski obred kupanja u obliznjim rijekama.>’

6. Velike poklade

Razdoblje od O¢ié¢a do Ciste srijede narod naziva mesoija. Sveta tri kralja (6. sije¢nja)
oznadavaju svrietak boziénih blagdana, a od (7. sije¢nja) do Ciste srijede, razdoblje je poklada ili
karnevala (krnjeval). Intenzivni pokladni obicaji i dogadaji traju nedjelju, ponedjeljak i utorak,
pred Pepelnicu (Cistu srijedu). U ta tri dana gostilo se i obilno jelo, posebno u utorak naveder pred
korizmu jer je vecina ljudi postila sve do Uskrsa. Te dane narod naziva Velike poklade ili Zavrsne
poklade. Zadnja nedjelja poklada zove se Pokladna nedjelja. >

»Maskiranje svoje korijene vuce joS od pretkrS¢anskih vremena. Neko¢ su se mladi
maskarali tako §to bi iSarali svoja lica ili ih prekrili krpama. Muskarci bi se obukli u zenske i
obrnuto pa bi tako neprepoznatljivi hodali po selu. Kupili bi darove koje bi dali susjedi, od vrata do
vrata. Obi¢no su to bila jaja i suho meso. Poslije bi medusobno dijelili dobivene darove. Jednog
utorka, od 5. veljace do 7. oZujka, zadnji je pokladni dan. Taj je dan kruna poklada, ali obicaji traju
i dva dana prije. Nedjeljom se maskiraju djeca, jer su oni svojevrstan uvod onomu $to slijedi,
ponedjeljkom mladi, a utorkom stariji. Ophod maskara najéeice se odvijao u utorak uoéi Ciste
srijede, a karakteriziraju ga zastraSuju¢e maske i drugi odjevni rekviziti, buka, galama, zvonjava
zvona privezanih na maskare (mackare), pjesme, Sale i sl. Tim se htjelo otjerati demone od
domova i §tala, ljudi i stoke 1 upravo to pokladne ophode ¢ini apotropej skim.

U lIstri, Dalmaciji, Lici, Hrvatskom primorju, Bosni i Hercegovini Cesti su prizori dida i
babe. Te karnevalske figure susrecu se i1 u karpatskih Ukrajinaca, Bugara 1 Srba.

,O podrijetlu naziva karneval postoji viSe teorija: prema nekima karneval svoj naziv bastini

od latinskog uzvika Carne vale! — Zbogom meso! Princ Karnevala u Dalmaciji je krnjo, u Istri i

> Dragi¢, M., Sveta tri kralja u hrvatskoj tradiciji, Crkva u svijetu 42 (1). Katolicki bogoslovni fakultet
Sveucilista u Splitu. Split, 2007., str. 108-109.

% Dragi¢, M., Velike poklade u folkloristici Hrvata, Croatica et Slavica ladertina, 8 (1), Odjel za kroatistiku i
slavistiku, Sveucilista u Zadru, Zadar, 2013, str. 156.

% |sto, str. 158.
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Primorju pust, u Zagrebu fasnik. Uz njega su odredene osobe: tuzitelj, branitelj, sudac ili
primjerice krvnik, s odgovaraju¢im maskama. Na odredenom mjestu izvodi se prikaz sudenja krnji
koji je za sve kriv te ga na koncu spaljuju ili sve¢ano utope. Pokatkad tu dramu prate i narikace
koje zale za krnjom. To folklorno kazali§te simbolizira pobjedu prolje¢a nad zimom koja je
obilovala mnogobrojnim neda¢ama utjelovljenim u krnji. Spomenuti obred izvodi se i u

zapadnoeuropskim zemljama.«®°

6.1. Miljevacke carojice

,Miljevacke maskare nazivaju se carojice. Naziv bastine po Caranju lica ugljenom.
Pripremanje je zapoCinjalo ve¢ iza Tri kralja, kad su se za carojice odabirali snazniji,
izdrzljiviji, otvoreniji ljudi koji su bili spremni na Sale, doskocice, ali i koji dispet. Prije
ophoda carojice su se sastajale u jednoj kuci gdje bi se dogovorile uloge. Najcesce su to bili
baba, did te obi¢no jedna ili dvije mlade. Jedna bi bila malo starija, a u ruci je uvijek imala
metlu tako da bi mogla podistiti kucu u koju stignu. Baba je uvijek sa sobom nosila lug i
posula bi one koji joj se ne bi svidali, a did je uvijek bio glavni u povorci i odlu¢ivao kamo
carojice trebaju i¢i. U ophode bi kretali u samu zoru po svim selima Miljevackog platoa,
zatim bi preko Krke stigli do Dubravica i Rupa. Carojice su imale i torbono$u zaduzenog da
nosi torbu u koju bi skupljao darove i najée$¢e bi imao sablju, na koju bi zaticao slaninu i
meso koje bi Carojicama darivali domacini. Prije darova, ¢arojice su morale otpjevati jednu
od svojih pjesama, ali 1 ispuniti Zelju domacinu. Najces¢e se pjevalo: Domacine, kume moj,
evo mene pred tvoj dom. Najcesca zelja domacina bila je da 'did povali babu'. Taj obi¢aj Zelio
je potaknuti nadolaze¢u godinu da bude $to plodonosnijom. Did bi naj¢e$¢e povalio babu na
drvima ili lozi. Obuceni u staru odjecu, zaogrnuti u ov¢ju kozu i oki¢eni zvonima carojice su
velikom bukom koji su proizvodili zvonima Zzeljeli protjerati demonske sile i probuditi
proljece i rodnu novu godinu. Osim s gostoljubivim domaéinima ¢arojice bi se susretale i s
domacinima koji ih ne bi htjeli primiti u svoj dom. Tad bi ¢arojice napravile diSpet: istjerale
bi sve kokosi iz kokosinjca, pobacale stvari u dvoristu i slicno. Nakon povratka Carojica,

organizirala bi se ve€era na kojoj bi se pripremili svi darovi koji su se skupili. Pozivali bi se

% Dragi¢, M., Velike poklade u folkloristici Hrvata, Croatica et Slavica ladertina, 8 (1), Odjel za kroatistiku i
slavistiku, SveudiliSta u Zadru, Zadar, 2013., str. 171.
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svi ¢lanovi obitelji onih koji su sudjelovali u ¢arojicama, a kad je bilo mnogo darova u slavlju

bi sudjelovalo i cijelo selo.*®*

7. Korizma i Uskrs

Od Ciste srijede do Uskrsa traje korizma koju karakteriziraju post i molitva. Zadnji
tjedan korizme je Veliki tjedan, a zadnja tri dana pred Uskrs ¢ini Sveto (Veliko trodnevlje):
Veliki cetvrtak, Veliki petak i Velika (Bila) subota.

»Uskrs je najveci krS¢anski blagdan jer je Isus Krist svojim uskrsnuéem spasio 1
otkupio Svijet. Prvotno se Uskrs slavio svake nedjelje, a od 2. stoljeca slavi se jedanput
godisnje nakon prvog proljetnog punog mjeseca, izmedu 21. ozujka i 25. travnja. Podrijetlo
mu je u Zidovskom blagdanu Pashe. Zidovi su Pashom slavili dudesna BoZja djela koja je on
pokazao posebno izlaskom lzraelaca iz egipatskog ropstva. Kr$¢anska se vjera usredotoCuje
na Isusovo Uskrsnuce, odnosno prijelaz iz smrti u Zivot. Nekad se Uskrs slavio tjedan dana, a
od 19. stoljeca slavi se samo dan poslije Uskrsa - Uskrsni ponedjeljak. Na taj dan u crkvama
se spominje put uskrslog Isusa Krista u Emaus s dvojicom ucenika koji su ga prepoznali tek
kad je lomio kruh. Na taj dan tradicionalno se odrzava Festival zudija. Zudije su mladié¢i koji
glume rimske vojnike koji su ¢uvali Kristov grob. U Poljskoj, Ceskoj i Slovackoj tradicija je
da mladi¢i na Uskrsni ponedjeljak probude djevojke prskajuci ih svetom vodom koja je
blagoslovljena na Uskrs.

Uz blagdan Uskrsa vezani su u Hrvata mnogi drevni pucki obicaji. Djevojke i
domacice u crkvu na blagoslov nose jaja, sirnice, soli, mlade ljutike i sira, a mladiéi i
domacini nose na blagoslov u vréu vina. Za rucak se jede blagoslovljeno jelo. Ne smije se
niSta baciti da se ne poljubi prije, a ne smije se ni dati Zivini. Velika je misa pred podne, a
ljudi se sastaju lijepo obuceni.

O staroj drniSkoj tradiciji bojanja jaja prica mi moja baka koja kaze:

Jaja su se prije drukcije piturala, ne kao danas s bojama. I danas ih radim kao i

onda. Jaja su se farbala u kapuli i tako dobivala tamnu crvenkastu boju, dok bi se

® Dragi¢, M., Velike poklade u folkloristici Hrvata, Croatica et Slavica ladertina, 8 (1), Odjel za kroatistiku i
slavistiku, SveudiliSta u Zadru, Zadar, 2013., str. 156.

%2 Dragi¢, M., Poetika i povijest hrvatske usmene knjizevnosti, Filozofski fakultet Sveuéilidta u Splitu, Split,
2008., str. 174.
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zelena boja dobijala sa Spinatom. Pisanice je momak dariva uglavnom curi koja mu
se svidila i u njoj bi se mogla dobit i kojekakva poruka. Primjer takve je: ,, Ovo se jaje

za poljubac daje*.*®

7.1. Cuvari Kristova groba

,Obred Cuvanja Kristova groba nastao je temeljem liturgije i slavi kr$¢ansku vjeru.
Komunisticka vlast ¢inila je sve kako bi zabranila taj obred. U nekim je mjestima uspjela, a u
nekim su to uzaludno nastojali. Obredi, nazivi, kao odjeca i obuca za Cuvare razlikuju se od
mjesta do mjesta, a svima je zajednicki cilj - docarati Kristovo uskrsnuée. Danas u Republici
Hrvatskoj djeluje dvadeset sedam udruga cuvara Kristova groba. U Kninu je nakon
sedamdeset godina oZivljena ta tradicija, a u Lovasu kod Vukovara radi se na obnovi
spomenutog obreda. U Bosni i Hercegovini ¢uvari Kristova groba postoje jedino u VareSu.
Sve vjere njegovale su i razvijale dramatiku. KrS¢anska drama u pocetku se izvodila u crkvi
za vrijeme ili neposredno poslije liturgije. Tom su se crkveno-pu¢kom umjetnosc¢u docaravali
kr§¢anski nauk 1 moralne vrjednote. Pocetci liturgijske drame sezu u 10. stoljece, a procvat
dozivljava ve¢ 2 do 3 stolje¢a nakon. Glavna zadaca tih predstava jest didakti¢nost i

edukativnost. U Hrvatskoj su te predstave nazivane skazanja ili prikazanja.«®*

Uskrsno scensko prikazanje Cuvanje Gospodinova groba srednjovjekovnog je
podrijetla. Tradicija ¢uvanja Kristova groba duboko je ukorijenjena u Hrvata. U Velikom
tjednu, najéesce na Veliki Cetvrtak, Bozji grob ureduju mjestani i/ili ¢asne sestre i crkveni

sluzbenici. Grob se ureduje cvije¢em, proklijalom pSenicom ili svije¢ama.

Sto se ti¢e danasnjih obreda ¢uvanja Kristova groba, broj strazara je neogranicen.
Obi¢no ih svake godine ima izmedu trideset i Sezdeset, naj¢eS¢e Cetrdeset. Vecinom su to
mladi od dvadeset do trideset godina, ali mogu biti i stariji. Takoder, bilo je i starijih koji su
strazarili po dvadeset godina. Obred se zadnjih godina promijenio. Strazari dolaze na Veliki
petak i rasporede se na smjene koje pocinju izmedu 19.30 i 21 sat, ovisno o zavrSetku obreda
ljubljenja kriza i pocetka procesije. Na Veliki petak strazari cijelu no¢ cuvaju grob. Dok prva

smjena ide na duznost, druga je u pripravnosti, a ostali strazari idu u procesiji noseci ferale i

8 Kazala mi je Manda (Slavka) Bojéi¢, rod. Goreta, 1946. godine, u selu Kadina Glavica.
% Dragi¢, M., Cuvari Kristova groba u crkveno-puckoj bastini Hrvata, Ethnologica Dalmatica, Etnografski
muzej Split, 17 (1). Split, 2009., str. 5-6.
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svijeée prate¢i svecenika s Presvetim Oltarskim Sakramentom, a narod ih slijedi. Na Bilu

Subotu ¢uva se cijeli dan, sve do pono¢, kada zvoni Slava Vicni te strazari padaju.

Sam dogadaj padanja opisan je na sljede¢i na¢in: pet minuta prije ponoci dolazi dupla
straza, dakle Cetiri strazara. Svi ostali strazari poredaju se po sredini crkve, zdesna i slijeva,
okrenuti jedni prema drugima. Tada dolazi svecenik. Kada on, pet minuta do pono¢i zapjeva
Slava Vicni, Cetiri strazara koja su na strazi, padaju i tako stoje nekoliko minuta, praceni
znatizeljnim pogledima djece i odraslih. Zatim dolazi razvodnik straze s dva strazara i budi ih
rijeCima: Strazari Gospodinova groba, zasto spavate? Ustanite! Oni odgovaraju: Ne
spavamo, prestrasili smo se! Uskrsao je! Tad bi ustali i zajedno sa strazarima koji su stajali u
redu ponizno i zurno izi$li vani govoreéi uglas: Nije ovdje! Tu Cestitaju jedan drugome Uskrs

i vrate se u crkvu u dva reda, svaki s po jedne strane oltara sluati Svetu misu.®

Cuvari Kristova groba razli¢ito se nazivaju: Zudije (Vodice, Metkovié, Opuzen),
grobari (Vrlika), grobari i/ili c¢uvari Gospodinova greba (Oklaj kod DrniSa), strazari
Kristova groba (Bjelovar, Imotski, Radobilja), strazari BozZjega greba (Murter), uskrsne
straze u Vare$u. Odora ¢uvara razlikuje se od mjesta do mjesta. Svim ¢uvarima zajednicko je
sudjelovanje u procesijama na Veliki petak te padanje u trenutku kad svecéenik zapjeva Slava
Vjecni §to uz crkvena zvona ozna¢ava Uskrsnuée. Cin padanja i bjezanja iz crkve simbolizira

Isusovo uskrsnuce.

Slika 6. Cuvari Kristova groba u Oklaju Slika 7. Festival Zudija

Izvor: https://www.promina.hr/naslovna/novosti/435-s-cuvarima-isusova-groba-kroz-uskrs-u-

promini (Datum pristupa: 8. listopada 2020.)

% Dragi¢, M., Cuvari Kristova groba u crkveno-puckoj bastini Hrvata, Ethnologica Dalmatica, Etnografski
muzej Split, 17 (1). Split, 2009., str. 14-15.
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U Dalmaciji su danas najpoznatiji Vodicki Zudiji koji sudjeluju na ve¢im smotrama i
svetkovinama, a 0 njihovom postanku postoji vise misljenja. Neki misle da se to dogodilo
negdje prije Prvog svjetskog rata, drugi kazu da je taj obred preuzet od austrijskih vojnika
koji su strazarili u crkvi, a treci su pak, uvjereni da je obred ¢uvanja Kristova groba mnogo

starijeg postojanja. Prvi pisani spomen seze u 1912. godinu.

Obred Vodickih zudija odrzao se gotovo cijelo proslo stoljece, s nekim kra¢im
prekidima u novijoj povijesti. Zudije predstavljaju rimske vojnike koji ¢uvaju Isusov grob od
Velikog &etvrtka do Uskrsa. Svake godine, oko velikog oltara u svetistu Zupne crkve,
postavlja se konstrukcija Bozjeg groba za Veliki tjedan. Godine 1992. Bozji grob bio je
premjesSten na drugo mjesto. Vodic¢ke zudije ¢ini dvanaest mladi¢a koji prema strogim
pravilima ne mogu biti stariji od trideset tri (Isusove) godine. Zudija ne moze biti bilo tko.
Osim tjelesnih karakteristika mora biti krSten, priceS¢en 1 krizman. Mora Zzivjeti u skladu s
kr§¢anskim naukom i sudjelovati u crkvenim obredima. Zudije se sastaju cijele godine, a
posebice u korizmi, druZe se i pripremaju za obred ¢uvanja Kristova groba. U Zupi svetog

Mihovila Promina — Oklaj kod Drnisa ¢uvari Kristova groba odjeveni su u narodnu nos$nju, a
c g 66

Nekad se Uskrs slavio tjedan dana, a od 19. stolje¢a slavi se samo dan poslije Uskrsa -
Uskrsni ponedjeljak. Na taj dan u crkvama se spominje put uskrslog Isusa Krista u Emaus s
dvojicom ucenika koji su ga prepoznali tek kad je lomio kruh. Na Uskrsni ponedjeljak

tradicionalno se u Republici Hrvatskoj odrzava Smotra Zudija.

7.2. Blagoslov jela

Moja se baka rado prisjeca obiCaja pecenja tradicionalnih uskrsnih pogaca. Naime, u
nasem kraju one su pogace, negdje se nazivaju drukcije, npr. sirnice ili pince. Baka i danas
radi sve kao i nekad, po starom receptu, starim obicajima kako je naucila od svoje majke,
odnosno moje prabake. Mnogo se truda ulozi u pogace, a nakon pecenja Cesto dolaze bake iz
susjedstva kako bi usporedile Cija je pogaca bolja, ljepsa i ukusnija. Naravno, peku se na

Veliki petak, a mogu se kuSati tek sutradan premda se Cesto ostavljaju za blagdan Uskrsa.

% Dragi¢, M., Cuvari Kristova groba u crkveno-puckoj bastini Hrvata, Ethnologica Dalmatica, Etnografski
muzej Split, 17 (1). Split, 2009., str. 26.
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Cesto se najljepsa pogaca nosi na blagoslov u crkvu uz jaja i sol i to je u nedjelju, na najveéi

krS¢anski blagdan, prvo Sto se mora jesti.

Kod nas tada veliku ulogu igraju slavne i vrlo ukusne pogace. Pogace su se misile
jednom godisnje i to na Veliki Petak. Zene bi se trudile oko svojih pogaca kako bi se
vidilo koliko ona zna i koliko je sposobna. Za razliku od danas, pogace su se nekada
pekle u javnim pekarama i bilo je jako bitno kakva je cija pogaca i cija je najbolje
uspila. Obicaj je da Zene na dan Uskrsa rano ustaju i na blagoslov u crkvu nose svoju
najbolju pogacu. Na Veliku subotu ljudi idu u crkvu noseci svoje kosare u kojima su
Jjaja, pogace i sol. Nakon mise i blagoslova idu svojim kucama u iscekivanju najveceg
krs¢anskog blagdana. Na Uskrs, prvo se moli za obiteljskim stolom, a nakon toga
objeduje se blagoslovljeno jelo. Nista se ne smi ist prije blagosloviljenog, a sve mrvice

. . . 67
pokupe se da se ne bi bacile u smece.

7.3. Blagoslov kuée

Vezano za ovaj obicaj, tradicija uvijek slijedi da glava kuce nosi u casici ili nekoj
posudici blagoslovljenu vodu te s gran¢icom ruzmarina prvo blagoslovi uku¢ane, a nakon
toga ide iz prostorije u prostoriju po kuéi te uokolo nje ¢ineci isto. Drugi ¢lan obitelji nosi

tamjan kojim se kade kuc¢ne prostorije.

8. Sveti Juraj

Sveti Juraj jedan je od najStovanijih svetaca u kr§¢anstvu. Njegov kult iznimno je
raSiren u hrvatskoj kulturnoj bastini. Uz svetog Juru vezu se muslimanski ophodi, obicaji 1
vjerovanja te proricanja, primjerice, u Bosni i Hercegovini i Srbiji. Romi posebno slave
Durdevdan. U hrvatskoj tradicijskoj bastini blagdan svetog Jure naziva se Jurjevo, Jurjovo,
Jurjevdan, Purdevo ili Purdevdan.

Sveti Jure roden je izmedu 275. 1 281. godine. Podrijetlom je iz plemicke obitelji.
Otac mu je bio rimski vojnik roden u Perziji, a majka iz Kapadocije u Maloj Aziji. Poslije
oceve smrti otiSao je s majkom u Palestinu gdje je postao vojnik. No, Juraj je veoma rano

postao krS¢aninom i zbog svoje vjere doSao u sukob sa zapovjednom strukturom u vojsci.

®7 Kazala mi je Manda (Slavka) Bojci¢, rod. Goreta, 1946. g.
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Juraj je ostao vjeran krS¢anstvu. U tamnici mu je Krist objavio da ¢e kroz sedam godina tri
puta umirati i tri puta ozivljavati. U vrijeme njegovih mucenja mnogi su se obratili na
krs¢anstvo. Sveti Juraj jedan je od Cetrnaest Bozjih pomo¢nika. Kult mu je najprije vezan za
Palestinu i Egipat, a potom se §irio po cijelom Bizantu. Iznimno je omiljen i Stovan svetac
Zapadne i Istoéne crkve. Stuju ga i muslimani i Romi. U 4. stoljeéu u Siriji su se gradile
crkve posvecene svetom Jurju. U Carigradu je Konstantin Veliki dao sagraditi crkvu
posvecenu svetom Jurju. Od tada su se gradile mnogobrojne crkve i samostani posvecéeni
svetom Jurju. Godine 1089. na svecevu grobu u Lidu (Lidiji) podignuta je bazilika. Od tada
datira i legenda o svetom Jurju koji je probo zmaja. Sveti Jure zastitnik je nekoliko mjesta, a
neka od njih jesu: Vis, Bra¢, Drvenik kod Trogira, Gdinj na Hvaru, Senj, Poljica, Lovran,
Boljun ili Barcelona, Genova, Engleska, Portugal, Armenija, Gruzija i dr. Sveti Jure bio je
drugi zastitnik Bosne od 1752. godine.®®

Glava svetog Jurja Stuje se u bazilici svetog Jurja u Rimu. Sveti Jure visestruki je
zastitnik. Seljaci su svetog Jurja najprije Stovali kao zastitnika konja, a potom i ostalih
domacih zivotinja. U narodnoj je tradiciji sveti Jure zastitnik od teSkih bolesti: bolesti s jakim
gréevima, visokom vruéicom, padavicom, kuznom epidemijom. ZaStitnikom je: ratara,
pastira, konja i ostale stoke, zemlje, usjeva, zelenila. Zastitnikom je od pogibelji na vodi. Bio
je zastitnikom krizara, vojnika, ratnoga konjani$tva i svih obrta u vojne svrhe. Djevojke i
zene svetog Juru Stuju kao zaStitnika od napasnika. Svetom Jurju narod se preporuca za

zaititu od zmija i vjestica.®®

Slika 8. Sveti Juraj

Izvor: http://www.zupa-kasina.hr/sakralni_objekti/crkva_sv_jurja_planina.html (Datum

pristupa: 8. listopada 2020.)

% Dragi¢, M., Sveti Juraj u tradicijskoj bastini Hrvata, Croatica et Slavica ladertina, 9 (1), Odjel za kroatistiku i
slavistiku, Sveucilista u Zadru, Zadar, 2014., str. 270-272.
% Isto, str. 272.

37


http://www.zupa-kasina.hr/sakralni_objekti/crkva_sv_jurja_planina.html

Versificirana legenda o svetom Juri koji je kopljem probo zmaja i tako spasio Sirin
grad, pridodana je Kaci¢evu Razgovoru ugodnomu. U tradicijskoj bastini katolika i
muslimana koristili su se nazivi Veliki Jurjevdan i Mali Jurjevdan. Veliki Jurjevdan slavio se
23. travnja, a Mali Jurjevdan 6. svibnja. Na Veliki Jurjevdan je zabrana ispaSe po polju, a na
Mali Jurjevdan zabrana je ispase po planini.”

U Trbounju kod Drnisa prije izlaska sunca valjalo se u razi. Vjerovalo se da se tako
lije¢e reumatske bolesti, kostobolja i sl. U Konjevratima kod Sibenika najvise se trazila trava
djetelina pa se po njoj valjalo sve dok ne zabole leda. Kod mnogih drevnih naroda zmija je
bila predmet kulta jer je ona izvor svih nevolja na svijetu pa je zbog toga treba umilostiviti. U
kr§¢anskoj je simbolici zmija poistovje¢ena sa sotonom. U Dalmatinskoj zagori i drugim
mjestima prije sunca domacica izade i obide oko kuée skrope¢i krstenom vodom i soli da ne
bi zmije ujedale tijekom godine.

U Unesicu se moli svetog Juru, svetog Petra i Pavla da sapnu zmije i davle: Sveti Jure,
povise polja, / izbavi nas od svaki nevolja. / Sveti Petre i Pavle, / sapni zmije i davle, / da po
putu ne lizu, / da nam blago ne grizu. Neko¢ je u UneSi¢u bio obicaj da se svaka kucéa, Stale i
stoka okite brsljanom, raseljkom, ali i cvije¢em. Crkva u UneSi¢u posvecena je svetom Juri
pa se tog dana ide na misu, a poslije mise je slavlje. Neko¢ se Setalo, upoznavali su se momci
1 cure 1 pjevale se ojkalice. U Trbounju su se jorgovanom kitila vrata i kuce.

Blagdan svetog Jure karakteriziraju i ljubavna proricanja. Tako su se sadile odredene
biljke, primjerice, dva pera luka koja su privezivana raznim koncima. Vjerovalo se da ¢e se
djevojka udati na onu stranu na koju se nagne odredena biljka.

Procesija je vjerska povorka koja ide s jednoga na drugo mjesto ili se obilazeéi vraca
na polazno mjesto. U procesiji se uvijek nosi neka sakralna stvar ili znak. U kr§¢anstvu se
procesije javljaju s odobrenjem kr$c¢anstva u 4. stoljecu kad su se u Rimu svakodnevno u
drugoj crkvi skupljali vjernici i potom kretali prema crkvi u kojoj ¢e se odrzati euharistijska
liturgija. U 11. i 12. stoljecu procesije su se odrzavale u deambulatoriju, posebnom dijelu
crkve. U srednjovjekovlju su posebno bile razvijene procesije s relikvijama krs¢anskih

mucenica i mucenika. U 16. stoljecu najcesce su bile euharistijske procesije s hostijom u

" Dragi¢, M., Sveti Juraj u tradicijskoj bastini Hrvata, Croatica et Slavica ladertina, 9 (1), Odjel za kroatistiku i
slavistiku, Sveudilista u Zadru, Zadar, 2014., str. 284,
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pokaznici. Na Celu procesije je kriz, potom djeca pa muskarci, zatim svecenici, nizi po Casti,
iza njih visi te najCasniji koji nose sakralni predmet. Na kraju povorke su 7ene.”t

U unesi¢kom kraju kuce i polja skropili su se svetom vodom da se zastite i odagnaju
zle sile, a vjeruje se da nema boljeg zastitnika od svetog Jure koji je pogubio zmaja. Dok su

se skropila polja izgovarala se molitvica:

Sveti Jure, povise polja,
izbavi nas od svaki nevolja.
Sveti Petre i Pavle,

sapni zmije i davle,

da po putu ne lizu,

da nam blago ne grizu.

9. Sveti Marko evandelist

Sveti Marko Evandelist (Cirena, oko 10. — Aleksandrija, 25. travnja 68.) bio je od
zidovskog roda levita. Rodenjem je dobio ime Ivan, a kasnije se prozvao Marko. KrSteni kum
bio mu je sveti Petar apostol te je Marko s njim otiSao u Rim gdje je bio Petrov tajnik i tuma¢
grckog jezika. Ondje je zapisivao propovijedi svetog Petra koji je pregledao zapisane
propovijedi 1 uvjerio se da su istinite te je zapovjedio da ih treba Citati u Rimu. Tako je
nastalo evandelje za koje bibli¢ari smatraju da je napisano prvo od svih kanonskih evandelja.
Markovo evandelje posebno isti¢e Kristovo Sovjestvo. Stovanje svetog Marka Evandelista u
krS¢anskoj tradicijskoj kulturi Hrvata ogleda se u legendama, katedralama 1 crkvama,
toponimima, krematonimima, procesijama i blagoslovima polja, usjeva te vinograda kao i
puckim veseljima, pomaganju sirotinji, kultnim svetiStima, puckim izrekama te usmenim
lirskim pjesmama i molitvama. U Novom zavjetu Ivan zvani Marko spominje se osam puta, a
deveti put se spominje njegova majka Marija."

Na Jadranu je svetog Marka zahvatila oluja i ukazao mu se andeo koji mu je rekao da
¢e na tim lagunama izrasti grad u njegovo ime. Prema tradiciji, 421. godine na tom mjestu

utemeljena je Venecija. U Aleksandriji je sveti Marko naiSao na veliko neprijateljstvo -

™ Dragi¢, M., Sveti Juraj u tradicijskoj bastini Hrvata, Croatica et Slavica ladertina, 9 (1), Odjel za kroatistiku i
slavistiku, Sveudilista u Zadru, Zadar, 2014., str. 291.

2 Dragi¢, M., Sveti Marko evandelist u krs¢anskoj kulturnoj bastini Hrvata, Nova prisutnost: Casopis za
intelektualna i duhovna pitanja 14 (2), Zagreb, 2016., str. 261-263.
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pogani su ga mucili, svezali mu konop oko vrata i tako ga ubili. Tijelo su htjeli spaliti, ali,
kako je pocelo sijevanje 1 grmljavina, tijelo su ostavili na putu i kr$¢ani su ga pokopali.73
Stuju ga Rimokatoli¢ka crkva, Pravoslavna crkva, Koptska crkva, isto¢ne katoli¢ke
crkve te Luteranska crkva. Visestruki je zastitnik. Zastitnik je odvjetnika, gradevinskih
radnika, zidara, staklara, pletaca koSara, notara, pisara, zatvorenika, zarobljenika, vitrazista,
staklara, lavova, Venecije, Egipta. Njemu se utjeCe protiv nevremena, munje, tuce, protiv
nepripravne smrti te za dobro vrijeme i dobru Zetvu. Zaziva ga se u slucajevima okorjelosti,

nekajanja, uboda kukaca, guSavosti, bolesti i izraslina na vratu.

Slika 9. Sveti Marko
Izvor: https://put-istina-zivot.com/svetac-dana-sveti-marko/ (Datum pristupa: 8. listopada
2020.)

Kult svetog Marka u Hrvata potvrduju i dvije katedrale te tridesetak crkava
posvecenih tome svecu. Otok Mrkan ime bastini po svetom Marku evandelistu. Medu
crkvama posvecenim svetom Marku posebno mjesto zauzima drevna crkva sv. Marka u
Zagrebu, na Gri¢u. Zupa svetog Marka osnovana je 1261. godine, a crkva se prvi put
spominje 1256. godine. Ta je crkva simbol Gornjeg grada i usla je u brojna sudbonosna
zbivanja hrvatskog naroda. Zasti¢eno je kulturno dobro Republike Hrvatske. Blagdan svetog
Marka u Rimokatolickoj crkvi je 25. travnja, a istog datuma slave i pravoslavne crkve.”* Sveti

Marko opjevan je i u usmenim lirskim pjesmama. O kultu svetog Marka svjedoci i molitva na

™® Dragi¢, M., Sveti Marko evandelist u krs¢anskoj kulturnoj bastini Hrvata, Nova prisutnost: &asopis za
intelektualna i duhovna pitanja 14 (2), Zagreb, 2016., str. 262-263.
™ Ako koriste julijanski kalendar. Po gregorijanskom kalendaru to je 8. svibnja.
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uskrsno jutro u kojoj se iskazuje sre¢a zbog Kristova uskrsnu¢a i mnogih ¢uda o kojima pise

sveti Marko.”

10. Spasovo

Uzasasce je krS¢anski blagdan koji se slavi Cetrdesetog dana nakon Uskrsa, uvijek
cetvrtkom, a sjecanje je na Kristov uzlazak u nebo. Uzasas¢em na nebo Isus Krist je spasio
CovjeCanstvo. Zato se taj blagdan zove Spasovo. O Isusovom UzaSa$¢u govore izvjeStaji
Mateja, Marka i Luke. Blagdan se slavio u ranim stolje¢ima krs¢anstva. U zapadnim
katolickim zemljama, kao i na Istoku, primjerice, u Jeruzalemu i Antiohiji, odrzavane su
velike crkvene procesije uo¢i blagdana ili na sam blagdan. UzaSasée se naziva drugim
Uskrsom, a najprije se slavio zajedno s Duhovima, pedeset dana nakon Uskrsa. Od 4. stoljeca
slavi se Cetrdeset dana nakon Uskrsa. U nekim krajevima Europe slavi se kao Dan muzeva

(Ocev dan).

UzaSaS¢e u hrvatskoj kulturnoj bastini karakteriziraju spasovski ophodi, zvani krizari 1
kriZarice, koji se prvi put spominju pocetkom 17. stolje¢a u Bakru. Narod taj blagdan smatra 1
pastirskom svetkovinom te ga karakteriziraju pastirske svecanosti, obredi i obic¢aji. Ponekad
Spasovo bude istoga dana kada i blagdan svetih Filipa i Jakova (3. svibnja) i tada se zajedno

slave. Na blagdan Spasova odrZavaju se procesije.’®

11. Duhovi

Tim pomic¢nim blagdanom, koji je pedeset dana nakon Uskrsa, zavrSavaju se uskrs$nji
blagdani. Na taj su dan svi Isusovi ucenici bili zajedno. S neba se zacuo Sum, poput silnog
vjetra te je napunio kucu u kojoj su apostoli sjedili. Pokazali su se razdijeljeni jezici kao od
vatre 1 na svakog od njih siSao je jedan. Napunili su se Duha Svetoga i poceli govoriti tudim
jezicima ,.kako im je Duh Sveti davao govoriti”. Buduéi su Zidovi toga dana obiljezavali

Pedesetnicu, u Jeruzalemu je bilo mnoStvo naroda razli¢itih narodnosti. Mnostvo je bilo

™® Dragi¢, M., Sveti Marko evandelist u kric¢anskoj kulturnoj bastini Hrvata, Nova prisutnost: Gasopis za
intelektualna i duhovna pitanja 14 (2), Zagreb, 2016., str. 281.

" Dragi¢, M., Spasovo u hrvatskoj tradicijskoj bastini, Crkva u svijetu, Katoli¢ki bogoslovni fakultet Sveugilista
u Splitu, 44 (3), Split, 2009., str. 320.
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zbunjeno kad su c¢uli apostole kako govore njihovim jezicima. Neki su se podrugivali
govore¢i da su se apostoli ponapijali. Petar je medu apostolima ustao i rekao da se ispunilo
obecéanje proroka Joela: ,,Izlit ¢u duha svojega na svako tijelo”. Petar je rekao lzraelcima da
je Isusa, kojeg su oni razapeli, Bog ozivio od mrtvih i uzdignuo na nebesa gdje je primio
Duha Svetoga 1 izlio ga, ,.kao Sto svi vi vidite 1 Cujete (...)”. Zbunjeno je mnosStvo pitalo Sto
im je Ciniti, a Petar im je rekao da ¢ine pokoru i pokrste se jer ¢e tako primiti Duha Svetoga i
spasiti se. Tada ih se tri tisuée pokrstilo i to je bio rodendan Kristove Crkve.”” Duhove

karakteriziraju ophodi - kraljice ljelje.

12. Tijelovo

Tijelovo (Svetkovina Presvetog Tijela i Krvi Kristove) je uz Bozi¢, Uskrs, Veliku
Gospu i Svi svete najveci katolicki blagdan. Hrvati Tijelovo nazivaju raznim nazivima ovisno
0 mjestu pa se tako mogu Kkoristiti nazivi Tilovo (Mostar, zapadni dio Hercegovine),
Brasancevo (Pozega, Bosanska Posavina, Bosna, brodskoposavski kraj), Brosancevo (Tolisa
u Bosanskoj Posavini), Bresancevo (duvanjski kraj, Kastel Luk3i¢), BozZji dan (Brag, Solta,
Otok kod Sinja, Duée kod Omisa), Bozji don (Vis), Bozji blagdan (Sibenik, Tribunj),
Korosante (dubrovacki kraj, Peljesac) ili Korosande (Popovo polje, Stolac). Tijelovo se slavi
poslije nedjelje Presvetoga Trojstva, deveti ¢etvrtak nakon Uskrsa. Tim blagdanom Katolicka
Crkva slavi ustanovljenje euharistije na Veliki Cetvrtak. Stoga se Tijelovo slavi Cetvrtkom.
Blagdan se poceo slaviti u 13. stoljecu, kad je na nagovor svete Julijane Lijeske biskup

Robert iz Liitticha u svojoj biskupiji uveo blagdan Euharistije.”

Svetkovinu Presvetog Tijela i Krvi Kristove u cijeloj Katolickoj Crkvi ustanovili su
pape Klement V. i Ivan XXII. pocetkom 14. stolje¢a. Stovanje Svetkovine Presvetog Tijela i
Krvi Kristove ogleda se u mnogim crkvama, kapelama, naseljima, zupama posvecenim
Presvetom Tijelu i Krvi Kristovoj, poboZznostima, molitvama, zavjetima, postu, procesijama
te hodocas¢ima. Pocetci procesija na Tijelovo vezu se uz Koln, izmedu 1274. 1 1279. godine.
Stariji kazivaci pripovijedaju da su se tijelovske procesije kroz sela 1 gradove obavljale joS za

vrijeme austrijske vlasti te za vrijeme stare Jugoslavije. Djevojke i mladici pravili su kapelice

" Dragi¢, M., Poetika i povijest hrvatske usmene knjizevnosti, Filozofski fakultet Sveu¢iliita u Splitu, Split
2008., str. 176.

" Dragi¢, M., Tijelovo u hrvatskoj katolickoj crkveno-puckoj kulturnoj bastini, Crkva u svijetu 54 (1). Katoliki
bogoslovni fakultet Sveucilista u Splitu. Split, 2019., str. 60-61.
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od plahta, Siblja, dasaka. Kapelice su ukraSavane svetim slikama, cvije¢em i zelenilom. U
kapelicama je bio postavljen stol koji je predstavljao oltar. Procesija bi kod tih kapelica
zastala te se molilo. Procesiju je, kao i danas, predvodio biskup ili zupnik ili netko od
svecenika. Predvodnik procesije nosi Presveto (Tijelo Kristovo - hostiju). Ispred su djeca s

koSarama cvijec¢a koje posipaju pred Presvetim i1 kod kapeli(:a.79

13. Sveti Antun Padovanski

Sveti Antun Padovanski roden je 15. kolovoza 1195. godine u Lisabonu od bogatih
roditelja Martina i Marije Taveira. KrSten je kao Fernando. U 20. godini Zivota stupio je u red
svetog Augustina. Zareden je 1219. godine. Vec je sljede¢e godine stupio u red siromasne
male brace svetog Franje Asiskoga. Ime Antun uzeo je po svetom Antunu Pustinjaku,
zaStitniku franjevacke crkve. Po zagovoru svetog Antuna Padovanskog jos za njegova Zivota
dogadala su se ¢udesa. Medutim, umro je mlad, 13. lipnja 1231. godine, kad se i slavi njegov
spomendan. Prema predaji, na dan kad je umro crkvena zvona u Lisabonu zvonila su sama od
sebe. Postoje i mnoga druga ¢udesa za koja se govori da su se dogodila za vrijeme njegova
zivota. Papa Grgur IX. 30. svibnja 1232. godine proglasio ga je svetim u do sada najkracem
procesu kanonizacije u povijesti Crkve.®

Visestruki je zastitnik. Vjernici se svetom Antunu Padovanskom posebno utjecu
traze¢i izgubljene stvari. Sveti Ante (Antun Padovanski), patron je franjevaca te raznih
biskupija kao §to su: Padova, Lisabon, Paderborn i Hildesheim. Zastitnik je onih koji se vole,
bra¢nih drugova, Zena, djece, putnika, poniZenih, potlacenih te siromaha. Pomo¢nik je kod
neplodnosti te porodaja. Zastitnik je od demona, groznice, kuge, brodoloma, ratnih nevolja,
vodene bolesti i bolesti ociju. Sveti Antun Stuje se i kao zastitnik propovjednika, budu¢ih
majki, ribara, mornara, starih ljudi, Zetvi, stoke, poSte, gladovanja, Portugala 1 vjere u
Presveti sakrament. Svetacke oznake svetog Antuna jesu ljiljan, procvjetali kriz, riba, knjiga i
plamen. Od renesanse sveti Antun Cesto se prikazuje s djetetom Isusom u rukama. Ljiljan je
znak Cistoce 1 stoga je cvijetom blazene Djevice Marije. U ranoj krS§¢anskoj umjetnosti ljiljan
je bio oznakom svetih djevica. Ljiljan je oznaka mnogih svetaca. Poznate su ¢udotvorne

fontane svetog Antuna Padovanskog. Tim fontanama hodocaste trudnice i bolesnici od o¢nih

e Dragi¢, M., Tijelovo u hrvatskoj katolickoj crkveno-puckoj kulturnoj bastini, Crkva u svijetu 54 (1). Katolicki
bogoslovni fakultet Sveucilista u Splitu. Split, 2019., str. 79-80.

8 Dragi¢, M., Stovanje sv. Antuna Padovanskoga u hrvatskoj crkveno-puckoj bastini, Ethnologica Dalmatica 25
(1), Etnografski muzej Split, 2018., str. 38.
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bolesti. Mnoga su svjedocanstva o ¢udesnim izljeCenjima na tim fontanama. Vjernici u Cast
svetog Antuna Padovanskog poste 13 utoraka prije sveéeva spomendana. Broj trinaest i

utorak predstavljaju svecev prelazak u Kraljevstvo nebesko.®

Slika 10. Sveti Antun Padovanski

Izvor: https://mandino-selo.com/wp/sveti-ante-padovanski-zastitnik-siromasnih-i-potlacenih/

(Datum pristupa: 8. listopada 2020.)

Hrvati o svetom Antunu pripovijedaju legende. Neke od tih legendi nastale su prema
zapisima Cudesa koja su se dogodila po zagovoru svetog Antuna, a koja je zapisao Arnold
Serranno. Takva je legenda o svetom Antunu i ribama. Neke legende su izvorne hrvatske.
Takve su primjerice legende o Sest kéeri, o stecku svetog Ante na Pidrisu, o slijepcu koji je
ozdravio, prekrsio zavjet svetom Anti i ponovno oslijepio, o djetetu koje je za misom svetom
Anti odgovorilo tko mu je otac.®” U Hrvatskoj postoje brojne crkve posveéene svetom
Antunu. Neke od njih su: Svetom Duhu i Crnomercu (Zagreb), Cakovcu, Koprivnici,
Bjelovaru, Puli, Novom Marofu, Kantridi (Rijeka), Sesvetskim Selima, Podvinju (Slavonski
Brod), Otoku (kod Vinkovaca), Vinkovcima, Vrsaru, Bjelovaru, NaSicama, Vojni¢u, Lasinju,
Staro Petrovo Selo, Motovunu, Subi¢evcu (Sibenik), Okljuéini (Vis), Generalskom Stolu,

Dugoj Resi, Petrinji, Bukevju (Velika Gorica), Grabrovcu (Zabok), Batrini (Nova Kapela),

8 Dragi¢, M., Stovanje sv. Antuna Padovanskoga u hrvatskoj crkveno-puckoj bastini, Ethnologica Dalmatica 25
(1), Etnografski muzej Split, 2018., str. 45.
8 |Isto, str. 63.
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Podvinju (Slavonski Brod), Labinu, Hrvatskoj Kostajnici, Krku, Bolu (Bracu), Poljudu

(Split), Tucepima (Makarska), Daruvaru, Gornjim Vinjanima i dr.

14. Sveti Ivan Krstitelj

Blagdan svetog Ivana Krstitelja slavi se 24. lipnja. Sveti Ivan Krstitelj, kao Isusov
prethodnik, rodio se otprilike pola godine prije Isusa. Jedan je od najStovanijih svetaca u
krséanstvu. Naziv Krstitelj dobio je jer je u rijeci Jordan krstio Isusa Krista 29. godine. On je
i posljednji starozavjetni prorok, sin svecenika Zaharije i Elizabete koja je bila rodakinja
Djevice Marije.®® Kao dje¢ak oti$ao je u pustinju &initi pokoru. U javnosti se pojavio 29.
godine pred Izraclom. Propovijedao je traZe¢i unutarnji preporod, pokajanje i pokoru. Svoje
ucenike u znak duSevnog preporoda krstio je u Jordanu, a predvidio je Kristov dolazak te ga
prepoznao u osobi Isusa kada je Isus dosao u Jordan Ivanu da ga krsti. Kralja Heroda Antipu
prekorio je zato $to je za Zenu uzeo Herodijadu, zenu svoga brata Filipa. Kralj ga je utamnicio
29. godine. Na proslavi kraljeva rodendana, na Herodijadin nagovor, njezina k¢i Saloma
trazila je glavu Ivana Krstitelja na pladnju. Herod joj je ispunio Zelju, a spomen na smaknuce
Ivana Kirstitelja slavi se 29. kolovoza. Taj dan je u Katoli¢koj Crkvi blagdan Glavosijek

svetog Ivana Krstitelja.®*

Slika 11. Sveti lvan Krstitelj

Izvor: http://www.zupa-sracinec.hr/wp-content/uploads/2014/12/Ivan-Krstitelj-poziva-na-

obracenje.jpg (Datum pristupa: 8. listopada 2020.)

8 Dragi¢, M., Duhovna bastina Hrvata u Sibenskom zaledu. Godisnjak Titius, god. 3, br. 3 (2010.), str. 146.
8 Dragi¢, M.; Dragi¢, H., Sveti Ivan Krstitelj u hrvatskoj tradicijskoj bastini, Croatica et Slavica ladertina, Vol.
15/1, No. 15., 2019, str. 276.
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Najbogatiji folklorni obi¢aji u Hrvata jesu na: Badnjak, blagdan svetog Jurja te
blagdan svetog lIvana Kirstitelja (24. lipnja). ,,U hrvatskoj tradicijskoj bastini kao i u
tradicijskoj bastini drugih naroda u Europi i svijetu uz blagdan svetog Ivana Krstitelja vezuju
se razni obicaji, ophodi, divinacije, vjerovanja, hodocas¢a, procesije, svete mise, pucka
veselja, sajmovi, Ivanjske pjesme i molitve.*®®

Jedan od obicaja koji se povezuje s blagdanom rodenja svetog Ivana Krstitelja jest
obicaj paljenja krjesova. Stari je obicaj da se mladi¢ i djevojka uzmu za ruke i preskacu vatru
ivanjskoga krijesa, a vatru mladez preskace i pojedinacno. Prastaro je vjerovanje da vjestice,
more 1 druga demonska bi¢a ne¢e moc¢i djelovati dokle god se vidi ivanjskih vatra i dokle god
se dim proSiri. U hrvatskoj kulturnoj bastini ivanjske vatre ¢ine: krjesovi, baklje, lile i masale.
Te vatre pale se no¢ uoc¢i blagdana svetog Ivana Krstitelja. Vatra i plamen u krs¢anstvu
simboliziraju mucenistvo 1 vjerski zar. Vatra simbolizira i pobjedu svjetla nad tamom.®

U Dalmaciji, svitnjak je sinonim za krijes, pa se ovaj dan u narodu naziva svetim
Ivanom Svitnjakom. Oko svitnjaka bi se skupila djeca, djevojke, mladiéi i stariji svijet;
veselilo se, igralo kolo, sviralo. Buka i galama su u narodnoj percepciji imale apotropejsku
mo¢ kojom su se tjerali demoni. Stariji 1 djeca veselili bi se do pola no¢i, a poslije toga su
odlazili ku¢ama, dok su djevojke i mladi¢i ostajali kod svitnjaka do zore. Mladi¢i su
preskakali svitnjak i natjecali se tko ¢e viSe, dalje i preko veceg plamena preskociti. Skakali
su, vjeruju¢i da im preko ljeta buhe nece gristi noge. Vatru su preskakali 1 djecaci te se
vjerovalo da ¢e onaj tko preskoci vatru biti sretan i zdrav. Za svitnjak su se skupljale grane,
drva, gume, stare cipele i odjeca te se ¢ekao mrak kad bi netko od starijih i iskusnijih
muskaraca zapalio svitnjak. Prije paljenja, svitnjak se poSkropi svetom vodom i uz njega se
obitelj moli, a to je najvazniji dio cijelog obreda. Sva su okolna sela svijetlila od krjesova 1
svi su se trudili da njihov krijes bude najve¢i i da najduze gori.

U drniskom Kraju svitnjak se palio na najvecoj uzvisini u selu da bi se vatra §to dalje
vidjela. Seljani su se okupljali u vecernjim satima. Kad bi se okupilo mnostvo, starija osoba
bi se pomolila, svetom vodom poskropila ljude i mjesto gdje ¢e se vatra paliti, a ljudi bi
klicali i veselili se. Kad bi se vatra razbuktala, najhrabriji bi prvi preskakali preko vatre ili

kroz vatru. Njihov primjer slijedili su i ostali, mlado, staro, musko, Zensko. Preko svitnjaka se

% Dragi¢, M.; Dragi¢, H., Sveti Ivan Krstitelj u hrvatskoj tradicijskoj bastini, Croatica et Slavica ladertina, Vol.
15/1, No. 15., 2019., str. 324.
% Isto, str. 280.
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obavezno skakalo tri puta zaredom. Vjerovalo se da se tako lijeCe bolesti leda. Obicaj se

sacuvao do danasnjih dana.

15. Velika Gospa

Velika Gospa blagdan je zapadne i isto¢ne crkve kojim se slavi Bogorodi¢ino
uznesenje na nebo. U istocnoj Crkvi Isus Krist u nebo odnosi Bogorodi¢inu dusu, a u
zapadnoj Crkvi Gospa je na nebesa uzasla i tijelom i duSom. To je u Katolickoj crkvi
dogmatski fiksirano 1950. godine.®” Vjeruje se da je sliku Gospe od Milosti u crkvu na S¢itu
u Rami donio sveti Jakov Markijski tridesetih godina 15. stolje¢a. Za vrijeme turske
okupacije crkva, samostan i fratri na Séitu stradali su 1557., 1653., 1662., 1667., a 15.
listopada 1682. crkvu su zapalili pravoslavci, medutim ¢udotvorna je slika Gospe od Milosti
svaki put ostala neoSte¢ena. Nakon turske odmazde zbog poraza pod BeCom 1683. godine
Ramljaci su predvodeni fra Pavlom Vuckoviéem 1687. godine bili prisiljeni napustiti
stoljetna ognjiSta, a sa sobom su ponijeli ¢udotvornu Gospinu sliku. Po milosti Gospe

Sinjske, Sinj je 1715. godine ¢udesno je obranjen od najezde 60 000 turskih vojnika.

Tek nakon s§to je Gospina slika nanovo smjeStena, pocele su price kako Turci
planiraju provalu i napad na Sinj. Turci su najprije krenuli na Otok i ondje sve 'potukli'; Zene
1 djecu su zarobili, a svega se tridesetak osoba koje su iSle preko Cetine spasilo. Nedugo
nakon, Sinj je opkoljen. Bitka je pocela 8. kolovoza, a ve¢ toga su dana Gospina crkva pod
Kami¢kom i crkva svetoga Franje planule. Cetiri su dana Turci nemilice iz topova tukli Sinj,
a 14. kolovoza Mehmed-pasa zapovjedio je op¢i juri§. U to su vrijeme starci, zene, djeca i
nemoc¢ni svecenici kroz plac i suze molili pred Gospinom slikom koju su stavili na oltar svete
Barbare u crkvi svetog Mihovila u srediStu Sinjske tvrdave. Turci su tri puta juriSali, a onda
su se najednom preplasili. Uzaludno su pasSe sabljama udarali svoje vojnike koji su u strahu
bjezali. U no¢i s 14. na 15. kolovoza paSa se s vojskom povukao u Livno. Te je godine
blagdan Uznesenja BlaZene Djevice Marije bio u cetvrtak. Poginulo je 10 000 turskih

vojnika. Prezivjeli turski vojnici pripovijedali su da su svake noc¢i za vrijeme opsade Sinja,

¥ Dragi¢, M., Duhovna bastina Hrvata u Sibenskom zaledu. Godisnjak Titius, god. 3, br. 3 (2010.), str. 150.
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vidjeli Zenu u jakoj svjetlosti kako hoda po zidinama grada.88 U spomen na ovu ¢udesnu

obranu, od 1715. godine tr¢i se Sinjska alka.

Mnogi vijernici iz svih krajeva Hrvatske, Bosne i Hercegovine i drugih zemalja cijele
godine hodocasti Gospi Sinjskoj na zavjet, a posebice 15. kolovoza na blagdan Velike Gospe.
Na taj dan, Gospino svetiSte posjeti i do nekoliko desetaka tisu¢a hodocasnika, od kojih
vecina idu bosonogi, neki i bolesni, a neki s malom djecom u narucju. Na sam blagdan svatko
je Zelio dodirnuti i poljubiti Gospin oltar uzdisuéi: Gospe milostiva!, Gospe slavna! Zdravo
Majko blagoslovijena! Djevice moguca! Precista Djevice! Majko milosrda! Gospe, moja

milal

Slika 12. Slika Cudotvorne Gospe Sinjske

Izvor: https://hr.wikipedia.org/wiki/Gospa Sinjska#/media/Datoteka:Sinjska gospa.jpg

(Datum pristupa: 8. listopada 2020.)

16. Sveti Roko

Kad krenemo u proucavanje o svetom Roku, nai¢i ¢emo najcesce na podatak kako je
sveti Rok roden 1295. godine u drevnom gradu Montepellieru u juznoj Francuskoj u bogatoj
obitelji. Postoje pretpostavke da je kraljevskog podrijetla — aragonskog, s Mallorce ili iz
Madarske. U hrvatskoj tradiciji navodi se da su Rokovi roditelji bili otac, grof Ivan i majka,

grofica Liberija. Njegovi su se preci borili za oslobodenje Svete zemlje.

8 Dragi¢, M., Legende i svjedocanstva o cudotvornoj slici Gospe Sinjske, Croatica et Slavica ladertina 12 (1),
Sveudiliste u Zadru, Odjel za kroatistiku i slavistiku, Zadar, 2016., str. 165.
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Prema najstarijem Rokovu zivotopisu njegovi roditelji dulje su vremena bili bez
djeteta. Molili su i zavjetovali se te im je Bog dao sina kojemu su nadjenuli ime Roko. Pri
rodenju uocili su kako na tijelu ima mrlju u obliku kriza. Tim se smatralo da je predodreden
za redovnicki zivot. Prije nego je navrsSio 20 godina ostao je bez roditelja. Rok je tada prodao
sva svoja dobra, a novac podijelio siromasima te se kao siromasan hodoc¢asnik uputio prema
Rimu. Na hodo¢as¢u u Rim, Rok se zaustavio u Aquapendenteu gdje je ostao pomagati
bolesnicima u bolnici. BoZzjom pomoc¢u dogodilo se nekoliko ¢udesnih ozdravljenja. Sljedeca
postaja Rokova hodocasca bila je Cesena, a onda Rim. Ondje se zadrzao oko tri godine te se
na povratku u domovinu zaustavio u Riminiju, Novari i Piacenzi. U svim tim mjestima
pomagao je oboljelima od kuge. U Piacenzi se Rok razbolio od kuge. Sklonio se u Sumu i
ondje hranio biljem, uzdajuéi se u Bozju providnost. Neki zivotopisci spominju da mu je tada
svaki dan dolazio pas nose¢i mu komad kruha. Taj prizor ovjekovjecili su mnogi slikari.
Talijanski patricij Gottardo Pallastrelli, naisavsi na bolesnog Roka u Sumi, upustio se s njim u
razgovor. Patricij nije bio vjernik, ali se pod utjecajem Roka obratio, prihvatio ga, njegovao
sve dok Rok nije ozdravio. Ozdravivsi, Rok se vratio u svoj zavicaj. Iscrpljen od teske
bolesti, bio je posve izoblicen tako da ga nisu mogli prepoznati. Uhitili su ga i doveli pred
suca koji je bio njegov ujak. Budu¢i ga nije prepoznao niti povjerovao u njegovu pri¢u sudac
ga je utamnicio. U zatvoru je proveo pet godina. Tada je ponovno obolio od kuge. Sveceniku,
koji mu je podijelio svete sakramente, otkrio je tko je. Preminuvsi 16. kolovoza 1327., odmah
je proslavljen raznim cudesnim znakovima. Nakon pet godina tamnice Roka su nasli mrtva u
¢eliji koja je cudom bila preplavljena nebeskim svjetlom. Pokraj njega nasli su zapis: ,,Svi

koji obole od kuge i zaistu pomoé svetog Roka, sluge Bozjega, bit ée iscijeljeni.” ¥

Sveti Rok najvjerojatnije je zivio samo 32 godine, dakle do 1327. godine, a neki
navode da je zivio od 1347. do 1379. Godine te da je prezivio pandemiju kuge od 1347. do
1353.<%

Povijest Stovanja svetog Roka u DrniSu seze u 18. stoljece utemeljenjem istoimene
crkvice-kapelice (1731. g.) te se moze reci da je tad utemeljen i kult svetog Roka kao
zastitnika grada. Prvenstveno, radi se 0 jednoj povijesnoj osobi, dogadanja koja su slijedila u
samom DrniSu (kuga koja je harala od 1731.-1732. g.), zapravo su glavni ¢imbenici zasto je

sveti Roko postao zastitnikom ovog grada. Mozda bi ¢ak bilo logi¢nije da je to bio sveti Ante,

* Dragi¢, M., Sveti Rok u tradicijskoj katolickoj bastini Hrvata, Nova prisutnost, Casopis za intelektualna i
duhovna pitanja, Vol. X1, No. 2, Kr§¢anski akademski krug, Zagreb, 2013, str. 167.
90

Isto.
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no Drni§ se ipak opredijelio za svetog Roka.®* Unato¢ tome §to je svetiste podignuto u &ast
ovom svecu zapravo Kapelica, to nije smetalo ¢injenici da ga se proglasi patronom grada.
Ikonografija ovog sveca najbolje svjedoCi kako je Citava povijest grada bila patnicka, da je
¢itav slijed okolnosti zelio da ovaj grad za patrona ima svetog Roka. Za Drni§ se slobodno
moze reci da je grad tragicne sudbine i grad patnik, o ¢emu nam najbolje govore suvremena

dogadanja.

Sveti Roko zastitnik je grada DrniSa gotovo ve¢ tristo godina. U DrniSu, uz sam rub
kanjona nalazi se crkvica koja se otvara samo jednom godisnje, a posvecena je patronu grada,
svetom Roku. 16. kolovoza svake godine obiljezava se Dan svetog Roka. Tad se odrzava
misno slavlje i procesija u njegovu Cast jer imati nebeskog zastitnika znaci imati zagovornika

srece, ljubavi te zdravlja. Taj dan predstavlja i Dan grada DrniSa te se odrzava pucka festa.

Slika 13. Crka svetog Roka u Drnisu

Izvor: http://www.radiodrnis.hr/darija-matic-josip-zivkovic/ (Datum pristupa: 8. listopada 2020.)

Slika 14. Sveti Roko

Izvor: https://zupa-svkriz.hr/sveti-rok/ (Datum pristupa: 8. listopada 2020.)

%! Zaninovi¢, Jogko, Sv. Roko — Zastitnik grada Drnisa, Ethnologica Dalmatica, Vol. 3., Split, 1994., str. 67.
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Sveti Rok bio je bogat i svoje bogatstvo je dijelio sa siroma$nima. Propovijedao je po
gradovima rije¢ Bozju. U jednom gradu u kojem je bio, izbila je kuga, od koje je i sam obolio
te bio potjeran iz grada. Skrio se u drugom gradu gdje je zZivio jedan bogati covjek. Njegov
pas je pronasao skloniste svetog Roka i donosio mu hranu. Vlasnik je zapovjedio slugama da
slijede psa i otkrili su gdje se skrivao sveti Rok. U tom mjestu je tada izbila kuga. Sveti Rok

je molio za to mjesto i otjerao bolest. Otada se $tuje kao zastitnik od kuge.

17. Svi sveti i DuSni dan

Tradicija spomena na pokojne seze u 7. stolje¢e. Dusni dan uveo je 998. godine
benediktinski opat iz Clunyja, sveti Odilo. Papa Klement V. sluzbeno je taj blagdan potvrdio
1311. godine. Dusni dan (Spomen svih vjernih mrtvih) spomen je kada se Crkva sje¢a svih
vjernih mrtvih. Slavi se 2. studenoga, a ako je taj dan bio nedjelja, prije liturgijske reforme,
slavio se 3. studenoga. Kult pokojnika iznimno je rasiren u hrvatskoj kulturnoj bastini. U
hrvatskoj bastini Dusni dan joS se naziva Mrtvi dan, Mrtvo spomenuce (u srediSnjoj Bosni),
Dan mrtvih (u koprivni¢kom i mnogim drugim krajevima)®. Dusni dan karakteriziraju tisina,
sje¢anja 1 molitve za pokojne, placanje misa za pokojnike, obred oprosta, pomaganje sirotinji
1 zvonjava crkvenih zvona. Na Dusni se dan na groblje nosi cvijece 1 pale svijece. U novije se
vrijeme taj obicaj, uglavnom, pomaknuo na blagdan Svih svetih. Crkvena zvona pocela su se
prvi put upotrjebljavati u Campaniji potkraj Sestoga stoljeca. Prvotna im je namjena bila
sazivanje svecenika, a od sedmoga stoljeca i vjernika na molitvu. U narodnom vjerovanju

zvona simboliziraju magijsku mo¢ tjeranja demonskih sila.**

% Dragi¢, M., Poetika i povijest hrvatske usmene knjizevnosti, Filozofski fakultet Sveugilista u Splitu, Split,
2008., str. 178.

% Dragi¢, M., Dusni dan u hrvatskoj katolickoj bastini, Obnovljeni Zivot, Gasopis za filozofiju i religijske
znanosti, 68 (3), Filozofsko-teoloski institut Druzbe Isusove, Zagreb, 2013., str. 418.

% Isto, str. 424,
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18. Zakljucéak

Usmena je knjizevnost najstariji i najdugotrajniji oblik umjetnickog stvaranja
jezicnim medijem. Usmenu knjiZzevnost narod je stolje¢ima stvarao i cuvao kako bi se
prenijela budu¢im, mladim narastajima. Kao takva, bila je izlozena stalnim promjenama te je

izrazavala shvacanja i vjerovanja kolektiva bez obzira $to je imala pojedinca za stvaratelja.

Tradicija je u opcenitom smislu predaja ili bastina, odnosno prenosenje znanja,
spoznaja, vjerovanja, obicaja, kulturnih vrijednosti i sli¢no s jednoga narastaja na sljedeci, iz
jedne epohe u drugu, bilo usmenom ili pismenom predajom ili odgojem. Navedeni primjeri
imaju izniman etnoloski, antropoloski i filoloski znacaj te svjedoCe o nekadasnjem bogatstvu
tradicijske bastine u podru¢ju drniSkog kraja. Kako bi se tradicija uspjes$no prenosila na
buduce narastaje trebali bismo teziti o¢uvanju kolektivne svijesti i nacinu Zivota koji je

tisu¢lje¢ima postojao kao najvaznija sastavnica identiteta.

Price, obicaji i vjerovanja imaju vaznu ulogu u Zivotima starijih ljudi koji ih prenose s
generaciju na generaciju i prihvacaju ih takvima kakvi jesu. Pisu¢i svoj diplomski rad,
pricajuéi s ¢lanovima svoje obitelji, posebice bakom, shvatila sam kako je u njima i dalje
utkana ta tradicija i silno se trude prenijeti ju na mlade narastaje. Ne smijemo zaboravljati i
potiskivati svoju proSlost, ona je stvorila sadaSnjost, stvorila je nas. Obicaji, tradicija, kultura,
pjesme, price... to smo mi. Sve §to je stvoreno, §to nam pripada postoji i kao takvo jest

vrijedno spomena i ponosa.
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TRADICIJSKA CRKVENO-PUCKA KULTURNA BASTINA U DRNISKOJ
KRAJINI

Sazetak

Navedeni i interpretirani primjeri u radu zorno svjedo¢e bogatstvo i raznovrsnost duhovnosti
u drniSkom kraju. U rad su uvrSteni suvremeni zapisi obicaja, obreda i puckih vjerovanja
vezanih za dane kroz godinu te blagdane poput Adventa, Bozica, Sveta tri kralja ili Uskrsa.
Takoder, prikazani su godis$nji narodni obicaji vezani uz spomendane svetaca koji se slave u
DrniSu kao $to su sveti Roko ili sveti Ivan. Navedeni primjeri imaju izniman etnoloski,
antropoloski 1 filoloski znacaj te svjedoCe o nekadaSnjem bogatstvu tradicijske bastine u
podrucju drniSkog kraja. S obzirom na oskudnu znanstvenu literaturu koja se op¢enito moze
povezati s crkveno-puckom kulturnom bastinom, uz pomo¢ kazivaca zapisani su izvorni

terenski zapisi na drniskom podrucju kojih danas nema ili su prisutni u mnogo manjoj mjeri.

Kljucne rijeci: drniska krajina, kulturna bastina, crkveni obicaji, blagdani, pucka tradicija
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TRADITIONAL RELIGIOUS-FOLK CULTURAL HERITAGE IN DRNIS REGION

Summary

Examples that are listed and interpreted in this graduate paper vividly testify about the
richness and diversity of Drni$ region. In this paper there are contemporary records of
customs, rituals and folk beliefs that are related to the memorials of saints that are celebrated
in Drni$ region, such as Saint Rocco and Saint John. Examples listed have a significant
ethnological, anthropological and philological importance and they testify about former
richness of traditional heritage of Drni$ region. Because of the exceptionally insufficient
literature relating to Church-folk cultural heritage, with the help of storytellers, authentic field

records are written but still very rare.

Key words: Drni$ region, cultural heritage, church customs, holidays, folk customs
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