OBICAJI I VJEROVANJA VEZANI UZ KUCU
U IMOTSKOJ KRAJINI

Dinka Alaupovi¢ Gjeldum

Kuéa kao staniste i prostor u kojem se odvija Zivot obitelji u ru-
ralnim naseljima najceSée je promatrana kao arhitektonski objekt u
materijalnoj kulturi, kroz to kao jedna od odrednica utvrdivanja tipo-
logije naselja te, u sklopu promatranja kulturno geografskih pojava, i
kao pokazatelj drustvenog i gospodarskog poloZaja stanovnika.

Kako ¢ovjek najvaznije trenutke svoga zivljenja provodi u kudi,
to su i mnogi obi¢aji i vjerovanja vezani uz kucéu, od same gradnje
pa do mnogih dijelova ciklusa zivotnih i godisnjih obicaja. Dio tih
obi¢aja satuvan je do danas u narodu, iako je za neke od njih zaborav-
ljen prvotni znacaj i smisao. Neki pak samo zive u sjecanju starijih
osoba, bilo da su u njima i sami sudjelovali bilo da ih pamte po pre-
danju. Mnogi su se obi¢aji vremenom mijenjali, gubili svoju moc¢ ili pak
potpuno nestajali, posebno u novijem gospodarskom i kulturnom raz-
voju dru$tva kad naéin gradskog zivljenja i promjena zivotnog standarda
prodire i na selo te ono vi$e ne Zivi u svojoj posebnosti.

U ovoj se radnji iznose obicaji i vjerovanja vezani uz kucéu u
Imotskoj krajini, prostoru na razmedi mediteranske i dinarske kulture
koje se medusobno isprepli¢cu. K tome su stoljetne migracije u tom
kraju, vezane uz dugotrajnu tursku okupaciju, nosile sobom sa Sireg
balkanskog prostora druge obiéaje i nac¢in zivljenja.!

Mjesto za gradnju kuée pomno se odabiralo. Ono se odredivalo u
prisoju, zaklonjeno od vjetrova, pazeéi uvijek da se izvan gradnje
satuva plodno tlo, pa su sela i zaselei u Imotskoj krajini smjesSteni uz
rub plodnih zemalja, §to je i inale osobitost naselja u kraskom podrudju.
Veéina pak brdskih naselja nastalo je na mjestima nekadasnjih sto-
darskih stanova kori§tenih prvotno samo sezonski za ispasu.

Kuca Imotske krajine svojim osnovnim osobitostima pripada karsno-
-jadranskom tipu kuce, koja se razvijala od jednodijelne prizemnice
gradene u suho (bez vezivnog materijala), s pokrovom od slame ili
kamenih plo¢a. Ona vremenom prerasta u kamenu katnicu gradenu u
Zivo (s vezivnim materijalom), s viSe otvora, pa i sa solarom. Povecanjem
obitelji ona se pros$iruje vodoravno. ’

1 Prikupljanje ove grade u Imotskoj krajini obavila sam u razdoblju 1983.
i 1984. godine. :
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Da su se nekad kuée gradile od drva, zabiljezio je 1640. godine
fra Pavao iz Rovinja, vizitator franjevackih samostana. On se uputio
iz Makarske preko Vrdola u imotski samostan na Proloskom blatu te
je bio primljen u kudéu nekog kneza koju opisuje da je bila od drva.
Siroka dva koraka, visoka dva, duga osam, a pokrivena bukovim drve-
tom. U njoj je bila soba, kuhinja i prostor za odmor, a $tala povezana
uz nju imala je vrata prema stojnom dijelu. Tako su krave kod izlaza
na pa$u prolazile kroz kucéu.”

I danas joS ima kuca kojima je prizemlje namijenjeno drZanju
blaga. NajceSce je ipak u prizemlju konoba za vino, ponekad kuhinja
s otvorenim ognjiStem, dok su na podu — katu spavaonice. Ognjiste
je rjede smjeSteno na katu ili Sufitu — tavanu, a najcescée je u posebnoj
prizemnici koja je neposredno vezana uz stambenu zgradu.

Najnovije su kucée gradene od suvremenih materijala, gubec¢i u
obliku 1 rasporedu prostora tradicijsko obiljezje. priklanjajuc¢i se gra-
danskom rasporedu korisnog prostora. Medutim. c¢esto se u takvom
sklopu domacinstva gradi komin — ognjiste. ¢ime se nastoji dijelom
udovoljiti dosadasnjoj potrebi za otvorenim ognjiStem. Danasnje stam-
bene kuce imaju suvremeno opremljene kuhinje koje ipak ne zadovo-
ljavaju sve potrebe zivljenja na selu. U njima se ne moze susiti meso
i pripravljati hrana za stoku. Stoga se grade posebne kuzZine — kuhinje
s otvorenim ognjistem za tu svrhu.

Kod odabiranja mjesta za gradnju kuce danas se na terenu nisu
mogli zabiljeziti drugi podaci osim ovih prakti¢nih naprijed navedenih
(prisoj. zavjetrina, ne zadiranje u plodno tlo). Medutim, na terenskim
istrazivanjima u Makarskom primorju, koje u doba turskih najezda
velikim dijelom naseljavaju stanovnici iz Imotske krajine. zabiljezeno
je da su ti doseljenici birali mjesto za gradnju kuce pomocu pivca —
pijetla: pustili bi ga, i gdje je on stao i zapjevao, na tom bi mjestu
zapoceli gradnju.

Gradnja kuce, kao i mnogi drugi poslovi, nikada se nije zapo¢imala
petkom jer se vjerovalo da taj posao nece uspjeti. I danas se neki
pdridrzavaju tog obicaja.’ Na mjestu odabranom za gradnju kuce bio
je obicaj da se zakolje pijetao, janje ili ovca, a pozivao se i svecenik
da to mjesto poskropi krstenom vodom uz izgovaranje odgovarajuce
molitve. U temelje se kuce stavljao novc¢i¢, samo u desni ili u sva cetiri
kuta. Danas je jo$ uobicajeno da se temelji Skrope krstenom vodom.
Domacdin obavezno prireduje marendu — zakusku za one koji su mu
pomagali pri kopanju temelja, a najc¢esce je to peceno janje.

Zrtve su pri gradnji kuce apotropejsko-htonskog znacenja, a trag
su prastarog obicaja da se demonima ili htonskim silama zrtvuje ljudsko

2 V. Vréi¢é, Zupe Imotske krajine. I dio, Imotski 1978. 7. Nekada je zupa
Vrdol ili Vrdovo zauzimala prostor dana$njih zupa Krstatica, Zupe, Slivna i
Rasé¢ana.

3 M. Stojkovié. Sretni i nesretni dani. Zbornik za narodni zZivot i obicaje
(dalje ZNZO), Jugoslavenska akademija znanosti i umjetnosti (dalje JAZU).
knj. XXX, sv. 2, Zagreb 1936, 62—64. 69; A. Nazor, Poslovice i uzrecice u
govoru Poljicana, Narodna umjetnost, Zagreb 1984, 133. »U petak svakom poslu
rdav pocetak. U petak slab pocetak«.
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bice, Sto je kasnije zamijenjeno ubijanjem Zivotinja.® Tim obicajem
prinoSenja Zrtve novoj zgradi Zeljelo se da se kuéa i oni koji ¢e u njoj
stanovati stave pod zastitu bozZanstva te da im se osigura zdravlje i
sreca. Obicaj je poznat kod svih balkanskih naroda, a takoder i iz
na$ih narodnih pjesama u kojima se spominje uzidivanje Zena i ljudi
(~Zidanje Skadra na Bojani«).” Kri¢anski je oblik te zrtve Skropljenje
krstenom vodom odabranog mjesta za gradnju i kamena temeljca.

Pri gradnji se susjedi ispomaZu, i to »na zajam«, tj. zajednicki
rade bez naknade, ali s obvezom da im se odradi isti broj dana. To
su nazvali »leda za leda«, a obidaj je poznat i kod drugih na$ih naroda.
I danas u Imotskoj krajini kad se kuc¢a gradi (najéesée unajmljeni maj-
stor), kod salijevanja betonske plo¢e i podizanja krova susjedi se uza-
jamno ispomazu, a domadin za sve pomagade prireduje zakusku. Kad
se na kuéu postave krovne grede i sljeme, glavni mestar na nj postavi
zelenu granu i barjak, a domaédin za njega na granu vjeSa darove
(koSulje, ruénike, bidve — d&arape, priut) te se opet prireduje bogata
zakuska.® Kad je kuéa dovriena, poziva se sveéenik da je blagoslovi,
te se U nju najprije unosi raspelo.

Da bi se kuéa, a i ukucani zastitili od utjecaja zlih sila, nerijetko
bi se uklesao jedan ili tri kriza u kamen pored ulaznih vrata, $to se i
danas vidi na starijim kuéama po mnogim selima. Manje je raspro-
stranjeno umetanje svetih sli¢ica u uklesano udubljenje na nadvratniku
ulaznih vrata (Medov Dolac). U nekim zaselcima Lovreéa i Biorina i
do danas je obifaj da se svake godine na crkveni blagdan Vodokr§éa
(Tri Kralja, 6. sijeénja) napravi krizi¢ od kandelorske svijece (svijeca
koja se posvecuje u crkvi na blagdan Svije¢nice-Kandelore, 2. veljade)
koji se nalijepi na vanjske kucéne vratnice u namjeri da se kuca saduva
od vjeStica i »slabih oéiju«, kako ovdje nazivaju urokljive o¢i. Ovoj
se svije¢i pridaje apotropejska moé¢, pa se ona, osim za ¢uvanje kuce i
ukucana, stavlja djetetu u kolijevku, nevjesti kad odlazi na vjencanje
usije se u haljinu, a obavezno se pali samrtniku.

U nekim se krajevima dinarskog podruéja prave kriZi¢i od boZiéne
svije¢e pa se lijepe na vrata $tala u Zelji za za$titom od zlih sila.” Na
kuéno procelje, kao vidno mjesto, stavljalo se zivotinjske rogove ili

" A. MiloSevié i A. Cermanovié, Petao u htonskom kultu kod anti¢kih
Grka i u srpskom narodu, Glasnik etnografskog muzeja, knj. XVII, Beograd
1954, 111.

5 B. Drobnjakovié, Etnologija naroda Jugoslavije, Beograd 1960, 168;
P. Vlahovi¢, Obiéaji verovanja i praznoverice naroda Jugoslavije, Beograd
1972, 66; D. Antonijevié, Obredni obi¢aji balkanskih sto¢ara, Balkanoloski in-
stitut Srpske akademije nauka i umetnosti (dalje SANU), P. izd., knj. 16,
Beograd 1982, 125.

% J. Mili¢evié, Narodni obiéaji i vjerovanja u Sinjskoj krajini, (Obic¢aji i
vjerovanja uz gospodarske radove), Narodna umjetnost, knj. 5—6, Zagreb
1967/8, 510; B. Drobnjakovié, n. dj., bilj. 4. d

" R. Kajmakovi¢, Arhai¢ni novogodi$nji obi¢aji dinarskog stanovnistva,
GodiSnjak, knj. X, Centar za balkanolo$ka istrazivanja, Sarajevo 1973, 231.

529




lubanje rogatih Zivotinja kao simbol snage i jakosti, a pripisivala im
se apotropejska moc¢.® To se susreée i na podrudju Imotske krajine.

I kod balkanskih stocara (Sarakacana i Vlaha) zakacila bi se konjska
ili magareca lubanja o tor da bi ga Stitila od zla. Stavljanje takve
lubanje bilo je uobi¢ajeno u mnogim zemljama koje su bile pod utjeca-
jem grcke i latinske civilizacije. Poznat je obi¢aj kod masih naroda da
se konjska, goveda ili ovnujska lubanja naticala na kolac i postavljala
kraj pcelinjaka da bi se osigurao veéi uspjeh i korist pcéelarima, a
pcele sacuvale od zlih pogleda.'” To nije zabiljezeno u Imotskoj krajini.
Ista uloga pripisuje se potkovi (kao i inade kovinskim predmetima zbog
njihove tvrdocée) koja se cesto vidi prikucana na kuénim vratima ili
nadvratniku.

Do danas je sacuvan u Imotskoj krajini obi¢aj kic¢enja kuce zelenim
granc¢icama br§ljana na Badnju vecer. Domacica kuée zadijeva te gran-
Cice iznad navratnika i prozora stambene kucée i svih gospodarskih
zgrada, pa sve to Skropi kr$tenom vodom. Nekoliko listi¢a brsljana unosi
u kucu i zadijeva ih za wveraje — pomic¢no drvo iznad ognjista o kojem
vise komostre — verige, zatim time omotava tronogu boziénu svijeéu, a
u nekim mjestima badnjake.

Ovo kic¢enje zelenilom, po tumacenju Gavazzija, predstavlja zivotnu
snagu koju ono u sebi ima i prenosi na okolinu. Upravo u to zimsko
vrijeme, kad je priroda umrtvljena, naglasava ujedno i njegovu apo-
tropejsku moc.!! Obi¢aj kicenja zelenilom na Badnji dan bio je poznat
i kod stanovniStva juzne i isto¢ne Hercegovine kao i ostalih predijela
Dalmacije. Ponegdje se naziva gobin ili gobinanje, a oznadava obilje
i plodnost. Ta rije¢ postoji i u drugim slavenskim jezicima, a sam
obic¢aj kicenja zelenilom bio je poznat i u antici.!?

8 M. Stojkovié, Rog, ZNZO, JAZU, knj. XXIX, sv. 1, Zagreb 1933, 69—70:
B. Covié, Od Butmira do Ilira, Sarajevo 1976, 204, 210. U prapovijesnom na-
selju Desitijata Pod kod Bugojna nadene su kosti konjske lubanje koje su
po svoj prilici iz magijskih razlaoga bile pri¢vriéene na zid ili krov kuce, a
nadeni su i glineni rogovi koji opona3aju rogove domaceg goveceta, a koji su
takoder ukraSavali procelja kuéa. To dokazuje da su i vrlo stara religijska
shvacanja i obredi (u sferi kulta plodnosti) igrali dosta znadajnu ulogu u
duhovnom zivotu Desitijata.

Y Cesto se u Iberiji, sjevernoj Africi i juznoj Americi moZe nadci lubanja
goveda okacena o kuénu gredu za zastitu od uroka. D. Antonijevié¢ .n. dj., 77.
bilj. 4.

'"'N. Cvar, Narodno péelarenje u selima oko Siska. Etnografska istraziva-
rja i grada IV, Zagreb 1942, 21; K. Kaji¢, Magija u péelarstvu, Etnografska is-
trazivanja i grada IV, Zagreb 1942, 71.

"' M. Gavazzi, Godina dana hrvatskih narodnih obi¢aja II, Zagreb 1939.
26; 1. Ujevi¢, Vrgorsko-Imotska krajina, ZNZO, JAZU. knj. I, Zagreb 1896.
212. »... momak slaze vitice brsljana kojima ¢e svoja vrata i prozore okititi
da svoju kuéu od ¢ari i vijeStica u¢uvax«.

2'R. Kajmakovié, n. dj., bilj 6, 219—220; P. Skok, Etimologijski rje¢nik
hrvatskog ili srpskog jezika, Zagreb 1971 — gobino, gobinja = pletenica ili
krak od liSéa ili cvijeca Sto se stavlja kao nakit na zidove, vrata, pri¢vriéen
na krajevima, a sredina mu slobodno visi, sinonim — girlanda; gobinji. m
pl. (Srednja Dalmacija, Pavlinovi¢) = veliki bozZiéni kola¢i koji se postavljaju
ra trpezu okiéeni lovorikom. U staroslavenskom — gobino n. u staroruskom
1 ruskom gobina f = bogatstvo.
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I na Cvjetnicu se kuéa kiti granéicom blagoslovljene masline, lo-
vora ili jele kao apotropejskim sredstvom, a za razliku od brsljana za
Badnjak, to se zelenilo unosi u prostorije kuce, zatakne se uz raspelo ili
svete slike, u konobi za stropnu gredu, a nosi se u polje i vinograde te
na groblje. U slu¢aju nevremena, ta bi se grandica zapalila zbog obrane
kuée i okuénice od groma i krupe. Uo¢i Cvjetnice bio je obicaj da se
u vodu u kojoj se sutradan ukucani umivaju stavi razli¢ito bilje — lju-
bica, drenak, pSenica, badem. Vjeruje se da ¢e tada lice biti ¢isto i
lijepo. Poslije tog obrednog umivanja voda bi se s cvijecem izlila na
kuéu (Lovreg).

Za Duhove u Imotskoj krajini pravoslavei pletu vjencice od trave,
i to u crkvi za vrijeme liturgije. Posto ih ispletu, vise njih ostave u
crkvi, a po jednog nose kuc¢i i stave uz ikonu. Tu vjencié¢i stoje do
iduée godine, a onda ih nose na rijeku i bacaju niz vodu ili spaljuju.
Takve cvjetne svelanosti u proljeée potje¢u iz starih prirodnih religija
u kojima se slavilo budenje proljeéa.!?

Vjerovalo se da je sretna ona kuca na kojoj lastavica savije svoje
gnijezdo, pa ga i danas c¢uvaju da ga djeca ne uniSte. I u ovom je
kraju zabiljezena legenda o tri sunca, od kojih je zmija popila dva, a
trece je lastavica sakrila krilom. Time je lastavica sacuvala sunce koje
je izvor Zivota, pa je stoga grehota dirati u lastavicu i razvaljivati joj
gnijezdo.!

O zmijama kucaricama danas se na terenu ne nailazi na podatke,
iako za ovo podruéje to imamo =zabiljeZeno u literaturi izmedu dva
rata.!> Taj vrlo stari oblik vjerovanja o zmiji kuéarici bio je poznat
Grecima i Rimljanima pa i drugim narodima. Vezan je uz kult predaka

13 M. Kolman-Rukavina, O. Mandié¢, Svijet i zivot u legendama, Zagreb
1961. 167.

14 S, KutleSa, Zivot i obi¢aji u Imotskoj krajini, Runoviéi, rukopis u ar-
hivu ONZO, JAZU, Zagreb, Sgn. S. Z. 246, 593. Ova predaja zabiljezena je i
u Sinjskoj krajini: M. Boskovi¢-Stulli, Narodne pripovjetke i predaje Sinjske
krajine, Narodna umjetnost, knj. 5—6, Zagreb 1967/8, 374; F. IvaniSevic¢, Po-
ljica, Narodni Zivot i obic¢aji, JAZU, Zagreb 1906, 558. »U Poljicima se vje-
rovalo da je grijehota ubiti lastavicu, jer ona nosi crno za Gospodinom.« T. R.
Dordevi¢, Priroda u vjerovanju i predanju naSeg naroda, Srpski etnografski
zbornik (dalje SEZ), knj. II, Beograd 1958, 21, 26. U Bukovici u Dalmaciji
grehota je lastavica i kukavicu plasiti, a nekmoli ubiti. Tu je sacuvana I
pri¢a o tri sunca, zmiji i lastavici. U naSsem narodu i na vrlo Sirokom prosto-
ru zemljine kugle smatra se kao sre¢a i blagodat za kucéu u kojoj lastavica
svije svoje gnijezdo. U Njemac¢koj, Austriji i isto¢noj Rusiji drze ako netko
ubije lastavicu, neée mu stoka napredovati.

13 M. Hirtz, Zmije kuéarice, ZNZO, JAZU, knj. XXVII, sv. 2. Zagreb
1930, 242—254, (247). »Najveée zlo poc¢inio bi napokon onaj, koji bi zmiju
kuénicu presjekao po pola. jer ona polovina s glavom ostane ziva, i zove se
kusalj. Kusalj nade rog od blaScéeta, unide u nj i mesom za nj priraste tako,
da mu iz roga samo glava viri, i rog nosi sa sobom. Kusalj se onda iz potaje

osveéuje. On je najze$éa zmija na svijetu. Sto ujede, odmah sve dospije: i in-
san i ajvan, po sto jedno nece preboljeti. (Imotski u Dalmaciji).«
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iz animisti¢kih shvacanja da se duSe umrlih mogu pojavljivati u raznim
oblicima, pa tako i u obliku zmije.!®

I biljka c¢uvarkucéa koja se Cesto nalazi na krovovima, ¢uva kuéu
od zmija, kako se u nekim selima vjerovalo, a inade je poznata kao
ljekovita biljka u narodnoj medicini.

Osim kuée i ljudi u njoj, trebalo je sacuvati i stoku. Zato su se
Stale i pojate zaSti¢ivale od utjecaja zlih oéiju zaticanjem bodljikave
granc¢ice iznad vrata, tzv. boZjeg drvceta.l’” Isto tako se vjerovalo da
je dobro goniti blago na pasu bozjim drvcetom jer ga ono ¢uva od
uroka. Osim toga, skoro u svakoj $§tali u Imotskoj krajini visi boéica
s krStenom vodom, a ponegdje su u stropnoj gredi ukopane moéi —
zapisi. To je obiéno komadié¢ papira na kojem je svecenik rukom ispisao
razne molitve. Do tih se moé¢i mnogo drzalo, pa se pri gradnji nove
Stale ponegdje uzimala stara greda s ukopanim moéima i ugradivala u
novu $talu.

Nekim vanjskim znakovima na kuéi obavje$tava se selo o vaZnom
dogadaju u zivotu ukucana. Kada je u kuéi svadba, jo§ uvijek je obidaj
istaknuti barjak na prozoru mladoZenjine kuée. Istide ga se uveéer uodi
svadbe, i tu stoji sve dok se svati ne razidu.18

Do danas je u mnogim mjestima Imotske krajine saduvan obidaj
da nevjesta baca jabuku preko mladoZenjine kuée. Jabuka je nakicéena
zataknutim nov¢i¢ima i cvijeéem. Nevjesta se njome najprije prekrsti,
zagrize je, a zatim baca preko krova. U Riéicama nevjesta prebacuje
tri jabuke. Ako joj to prebacivanje jabuke uspije, smatra se da ¢e biti
dobra c¢obanica, a u protivnom da je ¢eka zlo. Poslije nevjeste jabuku
baca mladoZenja, zatim kumovi, djeverovi i jenge (nevjestine pratilje
koje su sestre ili rodakinje mladoZenjine), a u ProloScu i svi ostali
sudionici svadbe nastavljaju s bacanjem jabuke. Ponegdje nevjesta nosi
jabuku od svoje kuce u torbici izatkanoj za tu prigodu, a svatovi putem
od nevjestine do mladoZenjine kuce kupe jabuke od buklija. Obicaj je,
naime, da u prolazu kroz mjesto mjestani iznose pred svatove buklije
— vino, rakiju te oki¢enu jabuku za nevjestu, a neokiéenu za mlado-
zenju. Tako svatovi usput sakupe dosta jabuka te se pred mladoZenjinom.
kucom odrzava pravo nadmetanje u bacanju jabuke (Prolozac).1?

16 B. Drobnjakovié, n. dj., 249; P. Vlahovié, n. dj., 124.

7. D. Antonijevié, n. dj., 77. Biljezi da i Sarakadani stavljaju bodljikavo
Siblje na novoizgradeni tor, jer ono odgoni zlo i bolest. Trn se zabada i u
cjedilo od platna kroz koje se cijedi mlijeko da bi se odagnalo svako zlo.

" D. Petrovi¢, Etnoloske beleske, Glasnik zemaljskog muzeja, sv. 35—36,
Sarajevo 1981, 170.

" Obic¢aj bacanja jabuke zabiljeZen je i u okolici Sinja, Knina, Vrgorea,
u polji¢kim selima, kod dalmatinskih Bunjevaca te u mnogim selima Bosne.
L. Kati¢, ‘Povijesni podaci iz vizitacije trogirske biskupije u XVIII st., Starine,
JAZU, knj. 48, Zagreb 1958, 297; F. IvaniSevié, n. dj., 482; J. Miliéevié, n. dj.,
455; H. Morovi¢, IzvjeStaj poglavara E. Rehe o prilikama u splitskom okrugu
u godini 1822, Grada i prilozi za povijest Dalmacije, sv. 8, Split 1974, 244;
R. Kajmakovié¢, Zenidbeni obi¢aji kod Srba i Hrvata u Bosni i Hercegovini,
Glasnik zemaljskog muzeja Bosne i Hercegovine (dalje GIZMBiH), N. S., sv.
XVIII, Sarajevo 1963, 86; isti, Zenidbeni obi¢aji, Narodni obi¢aji stanovnistva
Listice, GIZMBiH, N. S., sv. XXIV—XXYV, Etnologija, Sarajevo 1970, 209—318,
(304).
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I taj se obicaj pripisuje udobrovoljavanju zlih duhova za koje se
vijerovalo da ih ima i na krovu. Osim nakicene jabuke mlada, u nekim
nasim krajevima, baca sito s raznim plodovima. Isto tako kad djetetu
ispadne mlije¢ni zub obi¢aj je u Imotskoj krajini da ga baba baci preko
kude govoreéi: »Evo tebi mifu koStani, daj meni gvozdeni.« To je ra-
sprostranjeno u Dalmaciji, a i 8ire.?

Uvodenje nevjeste u novi dom bitan je dio u ciklusu svadbenih
obidaja. U tome kuéni prag kao i ognjiste imaju vainu ulogu, $to je
veé istaknuto u pretkriéanskom kultu mrtvih jer su se ta mjesta sma-
trala svetistem predaka. I do danas je obi¢aj u nekim mjestima Imotske
krajine da nevjesta kad odlazi od svoje kuce trazi oprost, klece¢i na
pragu prekrivenim vunenom vreéom. Oprost najprije trazi od Boga,
zatim od svojih roditelja i svih prisutnih.?! Primanje nevjeste u dom
i mladozenjinu zajednicu praden je nizom obidaja. Nevjesta i danas
ljubi kuéne pragove »na kriZ«, ljubeéi najprije nadvratnik, zatim do-
vratnike i sam prag. Pritom joj pomaZe kum koji je digne da bi dose-
gla nadvratnik. U nekim mjestima nevjesta klete¢i na zastrtom pragu,
ljubi ga ipita svekrvu i svekra: »Jeste li mi kajili«?? ili: »ko je moj neka
dode k meni«. Tada se pojavljuju svrekrva i svekar s kojima se ona
ljubi te ulazi u novi dom. Taj obi¢aj ukazuje da se nevjesta ne vezuje
udajom samo za mladoZenju i njegovu obitelj, ve¢ i za njegovu kucu i
njezine svetinje. Ljubljenjem pragova ona odaje poStovanje svetistu
mladoZenjine kude i prihvaéa ga kao svoje.? Obicaj je rasprostranjen
po ¢itavoj Dalmaciji, Bosni i Hercegovini, kod dalmatinskih Bunjevaca
te u mnogih naroda svijeta.?

Prekrivanje praga nad kojim nevjesta obavlja ceremoniju ljubljenja
i trazenja oprosta moze se tumaditi kao posebno poStovanje prema pre-
cima te kuée koji su na simboli¢an naéin vezani s pragom. Postoje i
tumacdenja da se tim prekrivanjem sprjecava dodir nevjeste s pragom
iz bojazni da na njemu netko nije prethodno postavio ¢ine i magije
koje bi joj mogle naskoditi.

Paljenje svitnjaka — krjesova, prastare slavenske svecanosti ne-
kadasnjeg boga ljetnog sunca, u vrijeme ljetne suncane mijene zvane
kupalo ili kupadlo ima dijelom veze i s kuénim pragom. Taj se obicaj
saduvao u kriéanstvu uo¢i sv. Ivana Krstitelja (24. lipnja)® kada se

20 B. Drobnjakovié, n. dj., 154; R. Rakita, Narodna vjerovanja u predjelu
Janja, vezana za ¢ovjekov zivot i rad i njegov pogled na svijet, Glasnik
Etnografskog muzeja, sv. XXVI, Sarajevo 1971, 43.

2 g Milidevié, n. dj., 450; R. Kajmakovié, Zenidbeni obic¢aji..., n. dj.
(bilj. 20), 83. .

22 Kajil, kail (kaio) — sporazum, sprema, voljan. A. Skalji¢, Turcizmi u
srpskohrvatskom jeziku, Sarajevo 1979.

2 T, Pordevié, Na§ narodni Zivot i obi¢aji, knj. I, Beograd 1984, 268.

% H. Morovié, n. dj., 244; J. Milicevié, n. dj., 454;R. Kajmakovi¢, Zenid-
beni obic¢aji... (Listica), n. dj., 208; F. IvaniSevié, n. dj., 482. U Poljicima
kum ili stari svat kleknu na prag i u domadina pitaju oprostenje za nevjestu.
i. Lovri¢, O obi¢ajima Morlaka, BiljeSke o putu po Dalmaciji opata Alberta
Fortisa, Zagreb 1948, 125; T. Dordevié, n. dj., 26;

% M, Kolman-Rukavina, O Mandi¢, n. dj., 186.
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pale vatre. Jedan dio ivanjdanskih obreda, koje pamte neke starije osobe
u nekim mjestima (Ricice, Prolozac), jest posipanje kucénog praga pe-
pelom koji ostaje od sagorjelih svitnjaka, u vjeri da ¢e se na taj nadin
sprijeciti ulazak u kuéu raznih sitnih insekata i Steto¢ina. U nekim se
pak mjestima to isto ¢inilo s pepelom od sagorjela badnjaka.

Na kuénom se pragu odsijecala i glava kokosi koja je zapjevala
kao pijetao, jer se vjerovalo da ¢e se time sprijec¢iti da netko od uku-
¢ana umre. Odsje¢ena bi se glava bacala preko kucde ili bi je negdje
na raskrs¢éu ukopali medu kamenje. Ovo se vjerovanje zadrzalo od starih
Grka i Rimljana,” a danas je jo$ poznato u Dalmaciji, Bosni i kod
Bunjevaca. Takva smrt pernate Zzivotinje sluzi kao zamjena za smrt
ljudskih bic¢a, a u mnogim obicajima je vezana za kuc¢ni prag.?’ Vjero-
valo se da pljuvactka u vezi s kuénim vratima pomaze pri lije¢enju
svraba. Bolesnik se trebao sakriti iza vrata te komadom mokrog sukna
u koje bi pljunuo trljati svrab i govoriti: »Tarem . se za vrati, da se
na me vise ne vrati.« '

Dusa kuce je komin — ognjiste. Komin kao prostor ¢esto se poisto-
vjecuje s kucom, jer je u davnini to i bio jedini prostor ¢ovjekova obi-
tavanja. Mnogi obi¢aji iz zivotnog ciklusa ¢ovjeka, kao i oni iz ciklusa
stalnih godiSnjih obi¢aja vezani su uz komin i samo ognjiSte. Neki su
se u Imotskoj krajini jo§ zadrzali do danas, a neki su ostali samo u
sjecanju starijih. Taj prostor u tom kraju nazivaju »dimna kuca« ili
»vatrena kuzina«. I danas kad se grade savremene kuce za stanovanije
ostaje potreba za kuhinjom s kominom. Opis starinskog ognjista i stanja
izmedu dva posljednja rata nalazimo u KutleSinom rukopisu.? Ognjiste

% M. Stojkovi¢, Cudo od kokota, ZNZO, JAZU, knj. XXVIII, sv. 1, Za-
greb 1931, 89, bilj. 13.

27 T. Dordevié¢, n. dj., 206. Na Gorici u Sarajevu bio je obicaj da prije
useljenja u novu kucu domacin odsije¢e pijetlu glavu na kuénom pragu da
ne bi inace netko od ukucéana umro. B. Drobnjakovi¢, n. dj., 182. U nekim
selima Popova Polja (Hercegovina) veselica — bozi¢na pec¢enka klala se na
pragu tora, a u Sumadiji se pijetao klao na kuénom pragu. V. Cajkanovié, Sa-
hranjivanje pod pragom, Zivot i obicaji narodni, Srpski etnografski glasnik
(dalje SEG), knj. 31, Beograd 1924, 127. Iz Cajkanoviéevih podataka vidi se
da je obicaj pokapanja u kuéi postojao u raznim vremenima i kod raznih
naroda. S. Kuli$i¢, Znac¢aj slavensko-balkanske i kavkaske tradicije u pro-
ucavanju stare slavenske religije, Godisnjak 8, Centra za balkanoloSka ispi-
tivanja, Akademija nauka i umjetnosti BiH, Sarajevo 1973.

% Ovo je zabiljezio fra Silvestar Kutlesa izmedu dva rata, n. dj., 662.

' S. Kutle$a, n. dj., 177. Kod Kutlese se opisuje: »ognjisée je na zemlji
u kuzini. Vrata zapovidaju ognjis¢éen. Nigda ognjiSée ne smi biti prama vra-
tim. Vitar vatru raznosi. Ognjis¢e se ovako gradi. Korak dugo, malo manje §i-
roko, iskopa se rupa u kué¢i, duboka jednu rogusu (malo manje od pedlja).
Tu se rupa nabije gnjilom dobro pomiSanom sa vrstom. Krajevi ognjis¢a iz-
jednace se sa podom (salizom) od kuée, a sridina malo izdigne da ognjisce
ne pati od kuéne vode. I na njemu se lozi vatra. Svako ognjiS¢ée ima svoj
kut, u koji se lug zgrée.

Komin je u svemu sli¢an ognjiS¢u, samo je izdignut ali ne svuda jednako.
U niki viSe u drugi manje. Prema snazi i veli¢ini kuce. Koji je komin vise
izdignut, bolje vatra gori, manje kuca dimi. Za grijanje c¢eljadi zgodnije je
ognjis¢e. Komina ima podignutih od raza kuc¢e samo ¢&etiri prsta, a ima ji od
pedlja i dva. Komin je naokolo obloZen drvetom ili kamenom, a nabijen
gnjilom i vrstom ili zagoSkim matunim (koji su se radili u lon¢arskom sredi-
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je simbol obitelji i obiteljskog Zivota oko kojega se zadeo druStveni
organizam sela i razvijao obiteljski i narodni Zzivot. O znaéaju komina
mozda govori i to da se on kod diobe ku¢e u Imotskoj krajini nikad
ne dijeli veé uvijek ostaje u vlasnosti jednog od nasljednika, ¢ime se
osigurava daljnji nepromijenjeni Zivot tog kuénog prostora kao sredista
i svetidta jedne obitelji. Na njemu se nikad ne pojavljuje dvostruko
vlasnistvo, jer ako se i podijeli kuhinjski prostor medu brac¢om, jedan
ostaje na starom ognjistu, a drugi gradi svoje novo. Isto tako i komostre
ostaju vezane uz ognjiste i ne iznose se nikad iz obiteljske kuée. X0

Ognjiste sluzi za pripremanje hrane, zagrijavanje, a vatra je s
ognjista bila nekad jedini izvor svjetlosti. Na klupama se oko komina
sjedilo i spavalo, dogovaralo o poslovima, sijelilo i prelilo, gustilo i
pjevalo, veselilo i tugovalo, radalo i umiralo. Stoga ognjiSte ima veliku
ulogu u tradiciji, obiteljskim kultovima, u starim religijama mnogih
naroda svijeta, plemena i etni¢kih skupina, kao stjeciSte rodovskih kué-
nih idola — lara i htonskih sila.?! '

Kod balkanskih naroda ognjiste je od starine bilo vezano uz lu-
strativnu magiju i obrede dru$tveno-rodovskog znacaja. To se odnosi
na uvodenje novorodenog djeteta u kult predaka i rodni dom.*’ I kod
starih Grka uz ognjiste je bila vezana lustrativna magija u sklopu
obi¢aja uz porod. Naime, helenske amfidronije (babinjarski obicaji)
obavljale su se deset dana nakon porodaja Zene. Tada su porodilja,
babica i novorodenée obilazili oko ognjista da bi se o¢istili.?

Napretkom prosvijeéenosti, pribliZavanjem medicinskih znanja i in-
stitucija seoskom zivlju, danas su mnogi obiéaji izgubili svrhu i poti-
snuti su. Medutim, jo§ uvijek postoji ziva uspomena na ne tako davna
vremena kada se sav Zivot odvijao po nepisanim zakonima tradicije.
Tako postoji i Zziva uspomena o radanju kraj ognjiSta, jer su jo§ u
poratnim ‘godinama Zene radale u tom prostoru. Zena je tu radala na
podu u kledeéem polozaju, uz pomo¢ spretnije seoske Zene koja je
stajala ispred nje. Porodilja bi je obujmila oko pasa, a kod toga bi je
ponekad jo$§ koja druga Zena dlanovima ili koljenima upirala na kriza.
. Na ognjistu je gorila vatra. Porodilja je i ovdje radala obucena, ali pas
je morala odrijesiti.?*

Radanjem na ovaj nadin Zeljelo se posti¢i da dijete po dolasku na
svijet bude u dodiru sa zemljom jer ¢e ga zemlja hraniti.® Postupak

stu za to podrudje — Zagvozdu, op. p.). Oko ognjis¢a i oko komina vecerom
i jutrom zimi sidi i grije se kuéna celjad. Muski¢i i starije Zene na stocin,
cure i mlade zene s nogu ili s kolina. Dica izmedu nogu svojih starijih, a ne-
jaka na Kkrilu babinu, majéinu, oc¢evu ili stricevu. Tu su zimi sila i prela i
gusle i pisme i pripovitke i razgovori i dogovori.«

30 T. P. Vukanovié¢, Studije iz balkanskog folklora, OgnjiSte kao larium u
folkloru Juznih Slavena, Vranjski glasnik VII, Vranje 1971, 174.

31 Isto, 174.

32 Isto, 175.

33« Isto, 175.

34 M. Stojkovié, Pojas, ZNZO, JAZU, knj. XXIX, sv. 2, Zagreb 1934, 13.
»Vrlo je starinski obi¢aj u rimsko i gréko doba kada su se Zene poradale, mo-
rale su odrijesiti pojas.«

35 D, Milojevié-Radovié, Obi¢aji o rodenju i odgoju djece u Porecu, Glas-
nik Etnografskog muzeja, XXI, Beograd 1958, 244.

535




je vrlo arhaican, rasprostranjen i u drugim naSim krajevima (Srbija),
a potjece jos iz prapovijesnog doba. To potvrduju i arheologki nalazi
likova koji prikazuju Zenu pri porodaju u ovom stavu, a potje¢u izmedu
V i III milenija prije n. e. Pripisuju se kultu Velike majke, boZanstvu
koje je bilo vrlo cijenjeno i smatralo se na razne nac¢ine majkom bogova
i ljudi. Javljaju se u Iraku, Anadoliji, Kreti, Egeji, Perziji i dolini Inda.
Pretpostavlja se da su ti likovi koriSteni pri magijskim radnjama veza-
nim za plodnost, a svrha im je bila da olaksaju porodaj.’6

Tezak porod olakSavao se raznim magijskim radnjama. U Imotskoj
krajini Zena bi se rukama vjeSala o komostre-verige, a domacin bi vani
pucao iz puske, Sto je apotropejski ¢in protiv zlih sila. U tim slud¢ajevima
bilo je uobic¢ajeno kadenje porodilje nad vatrom.

Svekrva bi posteljicu nakon poroda zakopala u zemlju, i to negdje
po strani, dalje od puta da je pas ili mac¢ka ne iskopaju. U nekim
podbiokovskim mjestima posteljicu. su zakapali u lug na ognjistu da
izgori, jer se vjerovalo da ¢e mlada majka poludjeti ako je pas nade
i pojede. Zakapanje posteljice ispod ognjista poznato je i na Sirokom
prostoru balkanskih stoéara.’” Vjeruje se, naime, da su posteljica i
pupak integralni dio embrija. Po tome su imali odredenu ulogu jer su
se preko njih prenosili magijski ¢ini. Zato posteljica i pupak po vjero-
vanju uvijek imaju izvjestan utjeeaj na ¢&ovjekov zivot. Pupak je
ostajao u misti¢noj povezanosti s Covjekom, dok je posteljica kao dio
majcéine utrobe bila viSe povezana s majkom. Povezanost pupkovine s
novorodencetom ostajala je kroz cijeli njegov Zivot.’®

Uz ognjiste su se odvijali i neki dijelovi iz ciklusa Zenidbenih obi-
Caja, od kojih je vecina danas zaboravljena ili se odrzavaju u izmije-
njenom obliku.

Nekada je bio obicaj da se u kuéi u kojoj ima djevojaka za udaju
(a to je djevojka od 16 do 20 godina) uprili¢e sijela ili »silne vederi«,
kako su to u ovom kraju nazivali. Silne veceri odrzavale su se srijedom,
subotom i nedjeljom. Za te bi prigode djevojka uredila i pospremila
kucu, odistila komin te nanijela $ume — drva za loZenje. Djevojci su
dolazili na sijelo seoski momeci i oni iz susjednih sela zajedno s njezinim
prijateljicama. Na sijelima su se igrale razne igre, npr. prstenak, muda-
vac, koncanje, tira i dr. Djevojka je imala viSse momaka s kojima sidi,
aSikuje, pa bi momci rekli curi: »Ajmo na potezanje.« Momak bi jos
donedavno zamolio djevokju koja bi mu se dopala da mu donese vode.

S, Zeéevié, Verovanja i obi¢aji o rodenju, Glasnik Etnografskog muzeja
42, Beograd 1978, 344. O tome d: je primitivan ¢ovjek u zemlji kao plodnoj
materiji vidio sliénost s pojmom majke, govori i helenski mit o Anteju koji
je bio sin Gee, boginje zemlje. Kad bi se u borbi umorio, doticao bi zemlju
i ponovno sticao snagu. Heraklo ga je tek nadvladao kad ga je odigao od
zemlje i u zraku zadavio.

37 D. Antonijevié, n. dj., 62.

B S, Zecevi¢, n. dj., 346; F. IvaniSevié, n. dj., 463. Djetetova pupéana vrp-
ca Cuvala se, pa kad je dijete malo poodraslo, majka mu je davala da ga
svojom rukom odrijeSi, vjerujuéi da ¢e musko biti pametno i radisno, a Zen-
ska rukotvorna. I kosuljica se ¢uvala pa se u ¢asu smrti davala umiruéem da
lakSe izdahne.
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Ako ona to i uéini, bio je to znak da se i on njoj dopada. Od tada bi
djevojka sidila s odabranim momkom pa drugi momeci ne bi vise dola-
zili na sijelo. Ako bi djevojka odbila donijeti zatrazenu vodu, reklo bi
se da je momak »dobio digericu«* pa bi ga zadirkivali pjesmom:

»Q0j digerice, alaj si krvava,
sino¢ mi te garavusa dala«
ili sliéno, a momak bi odgovarao:
»Zbogom, mala, i laka ti ura,
ja imadem i bez tebe cura.«

Pored sijela, koja su jedan dio cjeline Zzenidbenih obi¢aja a odvijaju
se uz ognjiste, drugi vazan trenutak je uvodenje nevjete u kucu prek»
ognjista. U Imotskoj krajini zabiljezen je obicaj da je nevjesta po
dolasku u mladozenjinu kuéu morala navisiti — objesiti bronzin s hra-
nom na komosétre da bi prisutni vidjeli kakva je ona domacica. Sutradan
bi poranila prva da pomete komin i nalozi vatru te donese vode.

I u drugim je predjelima Dalmacije bilo dosta obicaja vezanih uz
komin u trenutku dovodenja nevjeste u novi dom. Tako je u trogirskoj
i splitskoj zagori bio obicaj da djever tri puta nevjestu provede oko
komina, a ona bi okrenula sve lopiZe koje su se tu nalazile, okrenula
bronzin tri puta naoposun, navisila ga na komostre, a na bronzin stavila
jabuku ili kolaé¢, dok bi na komos$tre objesila Sarenu vunenu kiticu.*
I kod mnogih naroda Evrope i Indije postoji obicaj, ili je postojao, da
se mlada kad dode u mladoZenjinu ku¢u vodi oko vatre na ognjistu.!

U toku svadbenog slavlja u mladozenjinoj kuéi (Ricice), svatovi bi
vezali mladoZenju i prinosili ga kominu u simboli¢énoj namjeri da ga
peku. Nevjesta ga je trebala otkupiti od svatova, darujuéi ih zlatnim
lan¢icem ili prstenom, jer je trebalo, platiti »zlato za zlato«. Ponegdje
se to placalo prSutom. U sinjskom se kraju sjecaju da je u sklopu svad-
benog ceremonijala trebalo paliti svekra, §to se izvodilo u mladozenjinoj
kuéi, a nevjesta ga i tu otkupljuje darujuéi svatove bi¢vama-carapama.
U svadbenoj igri spominje se i paljenje kuma i kadije.*”

U Imotskoj krajini bio je obi¢aj da kupljene pili¢e ili kokosi doma-
¢ica tri puta provede oko komina, zamo¢i im noge u lug i stavi ih da
se pogledaju u ogledalo, vjeruju¢i da ¢e ih na taj mnacin zadrzati da
ne bjeze od kuce. Taj obicaj vodenja kupljene zivotinje tri puta oko
ognjista, kao i mlade nevjeste ili nove sluskinje, zabiljezen je i kod

M R. Kajmakovié, Zenidbeni obi¢aji u Livanjskom kraju, GEMBIiH, sv.
XV—XVI, Sarajevo 1961, 204. I u ovom se kraju kaze: »dobio je dzigaru« —
za momka ¢ije prosce djevojka odbije.

0 I.. Katié, n. dj., 297.

LT, Pordevié, n. dj., 268.

42 N. Bonifaé¢i¢-Rozin, Narodna drama i igre u Sinjskoj krajini, Narodna
umjetnost, knj. 5—6, Zagreb 1967/8, 527. U Kupresu je zabiljezen obicaj da
kuma na ognjiste gdje gori vatra nose »vuci« — mladi¢i, a kucedomacin ili
najblizi rodak otkupljuje ga pi¢em i hranom. B. Petrovi¢, n. dj., 168.
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Nijemaca, a predstavljao bi kultno vezivanje nove osobe s porodi¢nim
ognjistem .43

Komostre-verige imale su takoder u starom vjerovanju Juznih Sla-
vena mnoge magijske funkcije. One su se upotrebljavale kao odbojno
sredstvo protiv oluje, krupe i vjestic, jer se pomocéu njih otkrivals
viStice i more. Ako se sumnjalo o kojoj Zeni da je vjeStica, netko bi od
ukucana tajno, dok je ona u nekoj kuéi, zavezao komostre na nadin
mrtvouzice, pa ona ne bi mogla izaé¢i iz te kuce dok se komostre ne
razvezu. To je bila potvrda da je ta Zena vjesStica. Komo$trama obrnu-
tim naopako, kao i metli iza vrata, pridavala se apotropejska moé pa
se tako c¢uvala kuéa od vjesticd. Ti su obicaji zabiljezeni u Imotskoj
krajini, Vrgorcu, Poljicima te u srednjoj dalmatinskoj Zagori koncem
XIX i poéetkom XX stoljeca.’*

I danas se u mnogim selima Imotske krajine i Dalmacije vjeruje da
nije dobro da komostre lize plamen kad ni$ta na njima ne visi, pa ih
zato treba podignuti, jer ako ih dohvati plamen, onda na tu kuéu moze
pasti proklestvo. Vjerovalo se takoder da nije dobro da se komostre
Ijuljaju. Na to jo§ i danas neke starije Zene paze, bojeéi se da neko
zlo ne bi zadesilo kuéu ili ukucéane. Tako je bilo i u splitskim Poljicima,
ako ih lize plamen ili se ljuljaju vjerovalo se da neka dusa mozZe biti
osudena da stoji u komostrama umjesto u é&istili%¢u. U Bukovici je
domadica pazila da se komoS$tre ne zamahuju dok je mrtvac u kudéi, jer
¢ée se u protivnom umiruéi ukuéanin dugo muciti.’® Nadalje, i danas
postoji obicaj u Imotskoj krajini da se na Badnjak uz ki¢enje kude j
gospodarskih zgrada okite komostre granéicom brsljana. Ognjistu s va-
trom pridavala se i iscjeliteljska mo¢. Tako se bolesnik polagao pored
njega, a za napitak mu se davala mjeSavina ulja i rakije. Umrlo nejako
musko dijete trebalo je tri puta naoposun obrnuti u kuéi i na grobu,
vjerujuéi da ako se to ne uéini, majka nece imati novoga poroda.®

Svi ovi navedeni primjeri obi¢aja i vjerovanja vezanih uz komo-
Stre raSirenj su ne samo u Dalmaciji veé¢ kod svih balkanskih naroda.
Vjerovanja i postupci s komos$trama odnosili su se na lijedenje ljudi
i stoke, obranu od zla i zlih o&iju, na pona$anje u svadbenim dogada-
jima i prilikom smrti i pogreba.’’ Komostre ¢ine cjelinu s ognjistem, a
po tome se uklapaju u cjelinu magijskog prostora kuée od pradavnih
vremena.

Uz kucéu su takoder vezani mnogi dijelovi iz ciklusa pogrebnih
obi¢aja. Smrt se u narodnom vjerovanju smatrala kao posljedica utje-
caja nadnaravnih sila, pa se do danas neki vanjski znaci tumade kao
nagovjeStaj smrti. To je na primjer ponasanje nekih Zivotinja, zatim
neki neobi¢ni zvuéni i opti¢ki znaci povezani sa snom ili vizijama. U

4 Ophodenje nevjeste oko ognjista nagla sam u Mucu, u srednjoj Dalma-
ciji ¢ega se sjecaju stariji. D. Alaupovié-Gjeldum, Zivotni obic¢aji Muéke re-
publike, u tisku.

“ M. Stojkovi¢, Komostre, ZNZO, JAZU, knj. XXVII, sv. 2, Zagreb 1930,
233—234.

45 Isto, 236.

46 S, Kutle3a, n. dj., 654.

47 M. Stojkovié, n. dj., 236; T. P. Vukanovié, n. dj.
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Imotskoj se krajini san o kuéi kojoj se jedan ugao rusi tumaci kao pred-
znak smrti nekog ukudanina.

Ako je netko od ukucéana umro, tada se na prozore glavnog pro-
delja zgrade stavljaju crni komadi platna, ¢ime se oznacuje da je u kudci
zalost. Za umrlim domaéinom ili mladim &lanom obitelji to crno platno
stoji na kuéi do godinu dana. OZalo$¢ena se kuca te godine na Badnjak
ne kiti brsljanom, ne pale se badnjaci, maskare (mackare) u tu kuéu ne
zalaze, a niti se o Cvjetnici donosi blagoslovljena maslina. Jo§ danas
se ne gleda televizija niti slusa radio.

Zenidba ili udaja bila je zabranjena za oZalo$éenu obitelj u raz-
doblju zalosti kao i svako izrazavanje dobrog raspoloZenja. Ponegdje
se to postivanje proSirilo na cijeli komsiluk ili selo. Ako je pak moralo
doéi do zZenidbe ili udaje (obi¢no zbog djevojéine trudnode, Sto je danas
izrazenija pojava), tada u kuéi Zalosti nema veselja i pjesme niti istica-
nja barjaka.

Kad je neki ¢lan obitelji na samrti, palila se kandelorska svijeéa
i stavljala uz uzglavlje, vjeruju¢i da ée se dusa lakSe odijeliti od tijela
i da nece lutati ovim svijetom. Umrlom u kuéi gori lumin (dusica,
uljanica) jo$ osam dana nakon njegova ukopa. I posudica s krstenom
vodom, koju se za svaku kucu donosi na dan Vodokr$éa iz crkve s bla-
goslova, stavlja se uz noge pokojnika zajedno sa zelenom grancicom
kojom svaki onaj koji dolazi na zalovanje $kropi pokojnika uz prigodnu
molitvu.

U cijelom pogrebnom ritualu veliki znac¢aj pridaje se svjetlosti pla-
mena koja je po narodnom vjerovanju i u Imotskoj krajini potrebna da
bi grijala pokojnikovu dusu i osvjetljavala mu put na onaj svijet.
Plamen je svijeée istovremeno trebao da poplasi zle duhove koji bi
i onome koji umre bez svije¢e ucinili da luta na onom svijetu u tami
ili ¢ak da se povampiri. Vjeruje se da mocé¢ plamena donosi pokojniku
olaksanje i pomo¢. Tako je i kr$canstvo ukljucilo u svoj pogrebni ritual
paljenje svijeée u trenutku smrti.”8

U pogrebnom ritualu postoji izvjestan broj zabrana i ogranicenja
kojih se pridrzavaju ili bi trebalo da se pridrzavaju prije svega ¢lanovi
pokojnikove obitelji. Tako za ukucéane umrlog postoji zabrana obavljana
kuénih poslova do njegova ukopa. U kuéi se ne smije kuhati, ali kuhaju
prvi susjedi. Njima se po potrebi ta usluga uzvrada »na zajam«. Zabra-
njeno je obavljanje poljskih radova ili zapoc¢imanje nekih veéih poslova
kao $to je gradnja kuée.” Dok je mrtvac u kuéi i na dan ukopa, kuca se
ne smije mesti, a ukudéani ne smiju ¢&eSljati kosu, jer se vjerovalo da
se metlom izgoni sreéa iz kucée i da bi netko drugi od ukucéana mogao
umrijeti.?

48 A. Brend¢, Zajedni¢ki i osobni elementi u pogrebnim obi¢ajima zapad-
nih i u juznih Slovena, GEI, SANU, knj. XXIV, Beograd 1975, 61.

9 D. Bandié, Tragovi tabua u samrtnom ritualu, GEI, SANU, knj. XXXIII
(1974), Beograd 1975, 111.

% M. Stojkovié, Sobna prasina, smeée, metla i smetiSte, ZNZO, JAZU, knj.
XXX, sv. 1, Zagreb 1935, 23. Ovaj je obi¢aj poznat i u Kotarima (Dalmacija),
a slicno je i u Jesenicama (splitska Poljica) gdje se gatalo da za nekoliko
dana iza mrtvaca ne valja ni kuéu pomesti jer da bi uskoro i drugi mrtvac
bio u kudi.
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U Imotskoj krajini u veéini mjesta jo§ se pridrzavaju ovih obiéaja
kao i ono da pokojnika ¢uvaju danju i nocu da preko njega ne bi presla
macka ili koja druga zivotinja, jer se vjerovalo da bi se u tom sludaju
pokojnik povampirio. Taj obi¢aj bdijenja uz pokojnika rasprostranjen
je u Dalmaciji kao i drugdje po Balkanu, kod Srba i Hrvata.’!

Pogreb se obavlja 24 sata od smrti i popracen je nizom obiéaja
s kojima se Zeli odagnati duSa pokojnika i sprije¢iti njezin povratak.
Mrtvac se iznosi iz kuée tako da su mu noge okrenute u pravcu kojim
se krece pogrebna povorka. To je popraceno Zaljenjem — naricanjem
zenskih c¢lanova obitelji uobi¢ajenim do nasih dana, kao i otvaranje
prozora i vrata u strahu da se dusa umrlog ne bi zadrzala u kuéi. Isto
tako je obicaj da netko od ukuéana ostaje u kuéi dok ostali idu na
pogreb. Poslije pogreba uzi ¢lanovi pokojnikove obitelji daju dadu za
sudionike sprovoda. Odprilike do polovine ovog stoljeca daca se prire-
divala u kuéi pokojnika, a u novije se vrijeme prireduje u seoskoj
gostionici.”> Obi¢aj davanja dace — poduSja (jela i pica) za dusu
umrloga potje¢e iz duboke proslosti, isto kao i naricanje za pokojnikom.
U kuéi zalosti poslije pogreba jo$ osam dana gori lumin, a ukucani i
susjedi svaku vecer tu dolaze na zajedni¢ku molitvu za pokoj duse
umrlog.

Iz ciklusa godisnjih obi¢aja mnogi su se elementi sa¢uvali do danas
u Imotskoj krajini, i to oni o Boziéu, Novoj godini, Pokladama i
Uskrsu.

Kicéenje kuce izvana granc¢icama brsljana za Badnjak ranije je spo-
menuto. Tog se dana palio i badnjak. Medutim, ve¢ tjedan dana ranije
domacdin usijete badnjake (od hrasta ili graba), donese kué¢i te ih drzi
prislonjene uz kucu. Gledalo se ¢iji ¢e badnjak biti vec¢i i deblji. U
nekim mjestima i badnjaci se uviju brsljanom. Pale se tri badnjaka koji
simboliziraju Bozi¢, sv. Stjepana i sv. Ivana. U nekim se mjestima oni
postavljaju na ognjiSte tako da dva leze preko treceg, pa tog treceg
nazivaju poduzglavnica. Badnjak u kucéu unosi domacin, a ako je otsu-
tan, zamjenjuje ga najstariji sin ili domadica. StarjeSina unosi badnjake
uz pozdrav: »Hvaljen Isus, na dobro vam doS$a Bozi¢, sv.. Stipan, sv.
Ivan«, na $to mu ukucani odgovaraju: »I tebi sinko.« Prvi i najvedi
badnjak polozi se na desnu stranu, a dva ostala po redu. Posto se
naloZze badnjaci, bio je obifaj da se ispali po nekoliko pusaka, Sto i
danas ¢ine u nekim mjestima.” Domacica $kropi badnjake krstenom
vodom, domacin ih polijeva vinom, u nekim mjestima ih posipa zitom.
Obicaj da se nad badnjacima zakolje pijetao, vjeruju¢i da je dobro da
se badnjaci okrvave, zabiljezen je u nekim obiteljima u Proloscu. U

51 E. Snevajs, Glavni elementi samrtnih obi¢aja kod Srba i Hrvata, Glas-
nik skopskog nauc¢nog drustva, knj. V, Skoplje 1929, 265.

5 F. lvanidevié, n. dj., 496. U danasnjim Poljicima ¢ine sedminu istog
dana kada se ukopa mrivac, i to ako je mrsan dan, ako li je postan, ostane
za nedjelju koja prva dode. Nosi se manistra, obi¢no makaruni, govede meso
ili bravetina, vino i braSenica kruh. Na sedminu se nikad ne jede pecena
mesa jer je to znamen veselja, a ne zalosti.

5 1. Ujevié, n. dj., 212.
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Zelovu (Sinjska krajina) pravoslavei su do nedavna Skropili badnjake
krvlju janjeta ili ovce zaklane za boZiénu peéenicu.5

Obicaj klanja pijetla na Badnju veler zabiljeZzen je i kod drugih
naroda.’® Simbolika je pijetla i koko$i u starim vjerovanjima i obica-
jima slavenskih naroda mnogostruka, pa i protivurje¢na znacenja: dok
im se s jedne strane pripisuje plodotvorna moé¢, s druge strane je u
njima narod vidio meéistu silu. To potvrduje i raznolikost nasih narod-
nih vjerovanja i obi¢aja.’%

U nekim selima Imotske krajine (Poljica, Glavina) badnjake u kuéu,
redom po komsiluku unosi grupa odabranih i po$tovanih muskih c¢la-
nova seoske zajednice. Obic¢aj traje i danas, a starije ga osobe pamte
izvodenog uvijek na isti naé¢in. Domacin kudée usijece i priredi badnjake,
a domacica slamu. Ta skupina ljudi uz pratnju grupe djece, obi¢no iz
dva susjedna komsiluka, tu vecéer idu od kuée do kude, te jedan unosi
badnjak u kucu, drugi ga pali, a tre¢i polijeva vinom »na kriz«, §to je
sve poprac¢eno molitvom koju zapoéinje jedan od ¢lanova te odabrane
grupe. Djeca i mladeZ, koji su sudionici te skupine, takoder ulaze u
kuéu (bude ih i stotinjak) te priredenu slamu posipaju po kuhinji.
Domacéin svih nudi vinom iz bukare, zajedno pjevaju boZi¢ne pjesme,
Sale se i1 prave duhovite dosjetke na rac¢un ukucana. Kad je obavljeno
ovo zajedni¢ko paljenje badnjaka u cijelom komsiluku, odlazi se zajedno
na ponocku.

Badnjaci gore i po tjedan dana, a obavezno se od desnog veceg
badnjaka ostavi glavnja koja se ponovo zapali uoéi Nove Godine, a
u nekim mjestima i o sv. Tri kralja, kad zavrSava ciklus boziénih
obi¢aja. Ostacima badnjaka pridaje se narodita mo¢ te se njihovi ugarci
i pepeo raznose u vrtove, vinograde i polja da svojom moéi éuvaju i
osiguraju prirod. Ponegdje se ¢uva komad ove glavnje iznad ognjista
da bi se njime idué¢e godine potpalili novi badnjaci.5?

O pojedinim radnjama uz badnjake, kao i o njemu samome, postoje
razli¢ita tumacdenja. Jedni ga smatraju kao neku vrstu fetiSa, odnosno
zastitnika, zatim se dovodi u vezi s vjerovanjem o suncu po kojem, u
vrijeme zimskog solsticija kada je sunéana snaga najslabija, paljenjem
badnjaka treba pojacéati njegovu moé¢ i povratiti mu na taj nacin nje-
govu zivotvornu snagu. Neki pak vatri badnjaka pridavaju lustrativni

5 J. Mili¢evié, n. dj., 493.

5 P. Petrovié, n. dj., 175; B. Drobnjakovié, n. dj., 183.

5% §. Kulisié, Znac¢aj slovensko balkanske i kavkaske tradicije u prouca-
vanju stare slovenske religije, GodiSnjak, Centar za balkanoloska istrazivanja,
knj. 8, Akademija nauka i umjetnosti BiH, Sarajevo 1973, 204—205. »U kultu
mrtvih pijetao se javlja kao zrtva zamjene, ina¢e se obi¢no javlja kao Zrtva
u sluéaju bolesti, prilikom zidanja kuée, ili kad se obara veée ili sjenovito
stablo. U ovim slu¢ajevima prevladava htonsko znacéenje kokosi i pijetla, a u
slavenskim obi¢ajima i vjerovanjima pijetao ili koko§ imaju izrazito znacenje
zitnog demona. Cijeli niz naSih obi¢aja prilikom prvog oranja i sjetve, Zetve
i vriidbe, a zatim o BoZiéu i Novoj Godini veoma dosljedno otkriva ovo zna-
¢enje i ovu ulogu pijetla i kokosi. Po misljenju nekih autora (Cajkanovié) u
nasim obi¢ajima na Badnje vece koko$i se ujedno javljaju i kao predstavnice
duSe pokojnika.«

57 J. Mili¢evié, n. dj., 496.
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i apotropejski i magijski znacaj, kao $to je sludaj i s drugim kultnim
vatrama anti¢kog porijekla u vezi s kalendama i demonom vegetacije.
Badnjak se jo§ smatra i bozanstvom svoje vrsti koje se simboli¢no
spaljuje da bi ponovno ozivjelo, zbog ¢ega se i ugarci badnjaka odnose
u vrtove i na njive zbog vracanja plodnosti i zivotne snage.

Neke radnje koje se poduzimaju oko badnjaka upucduju na osta-

‘tke kulta predaka, jer se tu vecer u domu okupljaju svi domaci pokoj-

nici.”® Na to tumacenje upucuje i obi¢aj u Imotskoj krajini da se bozi¢na
trpeza ne rasprema, ne pere se sude, ne mete se kuca za tri dana, jer
se vjerovalo da se tih dana duse predaka sastaju u njoj.

Inacde je badnjak poznat od Kavkaza preko Balkanskog poluotoka.
Italije i juzZne Francuske do Velike Britanije, a to je podruéje koje je
nekad zahvaéalo Rimsko carstvo.?

U nekim selima (Ricice, Prolozac) vjerovalo se da nije dobro da se
dijete rodi na Bozi¢, a ukoliko se ipak rodi, onda ga treba staviti medu
badnjake da izgori. Da bi se sprije¢ilo rodenje djeteta na Bozi¢, starje-
Sina je kuce upozoravao mlade nevjeste da na Blagovijest (25. ozujka)
ne »leze s ljudima«.

Kako danas gotovo sva nova domacinstva imaju Stednjake, to jo
noviji obicaj da se u njemu pale tri bije — cjepanice kao badnjaci.
Medutim, neke od tih kuca usporedo pale badnjake i na kominu koji
je u posebnoj kuéi.®

Najnoviji je obicaj zajedni¢ko kic¢enje bozi¢nog drvca koje mjestani
jednog komsiluka postave za cijeli komsiluk medu kuce ili na solaru
jedne od kuca. Osvijetle ga zaruljama. za koje se struja provede iz
jednog domadinstva s kojim cijeli komS$iluk za taj mjesec podijeli racun
potroska struje. U blizini tog drvca mjestani postave bure vina s buka-
rom, a napune ga sva domacdinstva zajedno. Bure tu stoji u toku cijelih .
boziénih blagdana i svatko tko prode moze se napiti, a mjestani se
brinu da ne ostane prazno (Vinjani, Prolozac). Osim toga, mnoga doma-
¢instva kite boziéno drvece i u svojim kucama. To je gradski utjecaj
koji su mnogi radnici na privremenom radu iz inozemstva donijeli u
selo. Kicéenje boziénog drveca tipi¢no je za kulturu grada, a prihvaéeno
je kod nas iz srednjeevropskog prostora, u sjevernim nasim krajevima
veé od XVII stoljeca.bt

»® Hrvati su badnjak i obi¢aje oko njega, barem glavne, upoznali i usvo-
jili do$avsi na jug. M. Gavazzi, Godina dana hrvatskih narodnih obic¢aja, knj.
II, 18. Najstariji pisani podatak o badnjaku je iz 1272. g. zabiljezen u Liber
statutarum civitatis Ragusii gdje se medu gradanima koji su dolazili knezu
Dubrovnika i donosili mu darove »pro kallendis« spominju i pomorci koji su
donosili i palili u vatri »ceppo«-panj. Iz kasnijeg vremena, iz druge polovine
XVII st. ima podataka od V. Valvazora koji zna da je u Istri postojao obicaj
ne samo paljenja nego i darivanja badnjaka hranom. B. Drobnjakovié¢, n. dj..
179, 180; P. Vlahovié, n. dj., 80.

® 8. Kuli$ié, Neobi¢ni obi¢aji, Beograd 1968, 24.

® Poslije potapanja Ric¢ica 1986. g. veliki se dio mjestana nastanio u Za-
grebu i njegovoj okolici. Oni su mi pricali da sada pale tri cjepanice u .
stednjaku na Badnjak jer nemaju komina.

8t M, Kolman-Rukavina, O. Mandié, n. dj., 141.
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Najznadajnija je tradicija o BoZiéu, uz badnjake, obi¢aj sa slamom.
Domadica kuée pripremi slamu koju stavi u vreéu. Ona je unosi u kucu
te je uz prigodne pozdrave posipa po podu i oko komina, a djeca se uz
ciku i viku valjaju po njoj. Slama u kuéi ostaje do Mladenaca (Cetvrti
dan po Boziéu), a onda je iznosi iz kuée djevojka ili nevjesta, stavlja je
pod zivinu i koko$i, a u nekim mjestima na njivu s posijanom pSeni-
com, oblikujuéi s njom kriz (Biorine). Toj se slami pripisuje oplodava-
juéa moé¢. Po narodnom tumacenju slama se prostire zbog toga Sto je
Isus na njoj lezao. Medutim, vjerojatno je obicaj mnogo stariji jer je
poznat veéini evropskih naroda. Taj se obi¢aj tumadi u vezi s prinoSe-
njem Zrtve bogovima.t?

Bozi¢na je svijeéa takoder povezana s narodnim vjerovanjima i pro-
ricanjima, i obavezan je dio u nizu bozi¢énih obicaja. U Imotskoj krajini
to je uvijek troroga svijeéa od pcelinjeg voska koja se stavlja u posudu
napunjenu raznim vrstama zitarica, ponegdje obavijena grancicom
briljana. Uobi¢ajeno je da domaéin svaku svije¢éu namijeni nekom
usjevu (jeému, kukuruzu, pSenici) te se pri gasenju proricao urod doti¢-
nog usjeva te godine. Ona zitarica ¢ija se svijeta prva ugasi, a njoj je
namijenjena, najlosije ¢e uroditi, dok ¢e bolji urod imati ona Zitarica
dija svijeéa ima vec¢i plamen. U nekim mjestima to isto proric¢u, samo
§to svije¢e namjenjuju raznim njivama i poljima, pa su one u kudi
postavljene prema toj strani svijeta gdje se njive nalaze.

Svijeée se pale na Badnjak, Bozi¢ — Litnicu (kako jo$ ovaj blagdan
nazivaju) i Novu Godinu. U nekim mjestima ih pale ugarkom proSlo-
godisnjeg badnjaka kao i same badnjake. Domadin kucde gasi svijece
komadiéem prigodnog boziénog kruha umocenog u vino. Taj je kruh
ukrasen ubodima viljuske i otiscima ¢aSe. U nekim pak mjestima svijecu
gase oglodanom ko$é¢icom boziéne peCenke umocenom u vino (Medov
Dolac, Brstilo). Svijeéu koja se na Badnjak prva gasi, na Novu Godinu
se prvu upali. Komadiéu kruha kojim se gasi svijeéa pridaje se ljekovita
mo¢ te se éuva u kuéi za lijeenje zubobolje, a u nekim ga mjestima
daju pojesti najslabijem iljezetu da bi uznapredovalo. Zitarice u kojima
je bila zataknuta bozi¢na svije¢a daju se kokosima. Znacenje te bozi¢ne
svijeée prvobitno je namijenjeno pokojnicima, a taj njezin podusni
karakter uklapa se u ¢itav niz znacéajki drugih obidaja na Badnjak.®

Vodokrséem (sv. Tri kralja, 6. sije¢nja) zavrSava se ciklus bozi¢nih
blagdana. Tog se dana svetkuje i blagoslov vode i soli koje se donosi
u kuéu te ih se koristi u sludaju raznih nevolja, nevremena, bolesti i
protiv uroka. Tih dana podinje blagoslov kuca, §to obavljaju svecenici.

Svrsetku zime, odnosno pocetku nove agrarne sezone pripadaju
Poklade — maskare, mackare, obi¢aj koji se danas u Imotskoj krajini
reducirao pa se tih dana u selima susreéu veéinom samo maskirane
grupe djece koje obilaze selo (osim Slivna i Imotskog gdje se sada
organiziraju »Bakove sveéanosti«). Pred petnaestak godina maskare su

62 P, Vlghovié, n. dj., 78, bilj 4; B. Drobnjakovié, n, dj, 181, bilj. 4.
6 M. Gavazzi, n. dj., 12, bilj. 10.
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bile skoro u svakom selu organizirane. Grupe maskiranih muikaraca
obilazile su sela (npr. maskare su iz Riéica igle ¢k do Duvna i Livna)
te iSle od kucde do kuce, obracajuéi se domaéinima pjesmom:

»Evo kuce i odzaka
dobre Zene i ¢ovika
koji ¢e nas darivati
pleée mesa i pogade
i variéak kukuruza.«

Ili:
»Hvaljen Isus, domaéine,
postenoga oca sine
koji ¢e nas darivati
pleée mesa i pogace
i vari¢ak kukuruza
Sto ¢u neki svarit pure
i ona jaja razvariti
Sto ¢u neku nasaditi.
Uspenji se gore k lisi
pa odrezi $to no visi,
nemoj puno, nemoj malo
na tebi se ne bi znalo.
Ako malo odrizala
po prstu se porizala.«

Ako bi se netko zatvorio u kucéu i ne bi htio primiti maskare, one
bi mu se opet pjesmom obratile:

»A $to si se zatvorio
ta nisi nam obolio.
Ako si nam obolio
dabogda nam pribolio
pa nam vrata otvorio.«

Ljubaznom domacinu koji bi ih darivao suhim mesom, jajima,
brasnom i dr. zahvaljivali su pjesmom:

»Hvala tebi domadine
koji si nas darovao
dabogda se radovao
u lito ti kiSa pala
i svaka ti srica cvala.«
(Zabiljezeno u Ri¢icama)

Maskare su ulazile u kucu, castile se, veselile i pjevale. Ukoliko je
kucéa bila u zalosti, tamo nisu ulazile. U starini su, obilazeé¢i sela, osta-
jale po vise dana otsutne od kuce, a skupljenu su hranu medusobno
podijelili. Obavezni likovi pokladne povorke bili su baba i did, oboje
preruSeni muskarci, maskirani bekinom — ovéjom kozom, namrdeni —
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nagaravljeni po obrazima, djed s napravljenim drvenim falusom oboje-
nim crvenom bojom, a baba s torbicom napunjenom: vepelom. Oni bi
usli u kucéu i na drvima uz komin bi se dZumbali — izvodili lascivne
pokrete i mimike, improviziraju¢i scenu simboli¢nog slijeganja. Ovo
toboznje vrSenje seksualnog c¢ina trebalo je osigurati plodnost prirode,
Ijudi i zivotinja na svrsetku zime, a na pocetku nove agrarne sezone.”

Vjerojatno i ova dva lika babe i djeda, koji se javljaju u maska-
rama u Imotskoj krajini, kao i u ostaloj Dalmaciji i drugdje kod Sla-
vena,” predstavljaju duhove predaka vezane za ognjiSte te se i njihova
simboli¢na igra plodnosti odigrava uz komin.

Nekada se ovdje vjerovalo da je pokladni utorak dan kada se
sastaju vjestice. Tada bi se vrsile neke radnje kojima se htjelo skrsiti
njihovu zlu moc¢. Na kominu se tu vecer lozilo drvo raseljke kojemu se
pripisivala takva obrambena mo¢, kao i bijelom luku koji se jeo iz istog
razloga, a onoga koji ga te veceri ne bi jeo smatrali su vjesticom."5 Onaj
koji je htio vidjeti vjestice, za koje se vjerovalo da se sastaju na guvnu,
trebao je prvi zalogaj vecere ispljunuti. Tog se dana Zene nisu smjele
cesljati, jer se vjerovalo da je vjeStica ona Zena koja kasno obnoé ostaje
uz komin i tamo se ¢e$lja i ogleda. Ako uz to ima i zle o¢i i zao duh,
moze lupnuti ozegom po ognjistu koje se otvori pa isko¢i Zara — lonac
s crnom masti. Njome se namaze, uzjase na metlu i poleti izgovarajuéi:

»Ni o drvo ni o kamen
veé¢ u polje pod orah.«

Sli¢ne pri¢e poznate su i u ostaloj Dalmaciji.?”

U Imotskoj krajini danas se viSe ne saznaje o vjerovanju koje je
zabiljezio KutleSa. Na primjer, jo§ izmedu dva rata tko je Zelio znati
u kojoj se kuéi nalazi vjestica, trebao je obno¢ uzaéi na brijeg povrh
sela i promatrati kuce, i to samo na Poklade i Bozi¢. VjeStica je bila u
onoj kuéi iz koje je izletjela varnica i odletjela niza selo.®

% J. Janidijevié, U znaku Moloha, Antropoloski ogled o Zrtvovanju, Beo-
grad 1986, 207—208. I stari Slaveni su slavili razne poklade u ¢ast bozanstva
koja su kasnije povezana uz krséanske svece i blagdane. Sve do XIV st. Cesi
su nazivali domace bogove »dedy« i »dedky«, a kasnije se vjerovalo da didky
Stite polja, ¢uvaju stoku i pomazu u lovu i ribolovu. I kod drugih slavenskih
naroda nazivi za pretke su sli¢ni, a JuZzni Slaveni pretke zovu djedovima.
Bjelorusi takoder pokojnike imenuju »gegbi«, Poljaci »dziady«, a u Galiciji
vjeruju da na pripec¢ku sjede »gegbku«, kuéni duhovi koji stalno brinu o do-
macinstvu.

65 J. Mili¢evié, n. dj., 473. Tu se opisuju pokladne figure djeda i babe u
sinjskom kraju. Vidi u: Narodna umjetnost, Zagreb 1986. u prilogu kartu iz-
radenu za etnoloski atlas Jugoslavije s une$enim podacima o prostoru gdje se
javljaju maskirani par staraca — djed i baba.

6 M. Kolman-Rukavina, O. Mandi¢, n. dj.. 161, Cesnjak je bio sveta bilj-
ka starih Slavena i mnogih drugih naroda. Imao je veliku ulogu u praznovje-
ricama, puckoj medicini, kod Zenidbenih i pogrebnih svecanosti. Oko Sapca
na Bijele poklade taru &einjakom ruke, prsa i tabane da se o¢uvaju od vje-
Stica.

67 M. Bo$kowi¢-Stulli, Narodne pripovjetke i predanja Sinjske krajine, Na-
rodna umjetnost, Zagreb 1967/8, 405; S. Kutle$a, n. dj., 600.

68 S Kutlesa, n. dj., 600.
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Slavljenje krsnog imena — krsnice — slave, praznika prvobitno
posvecenog uspomeni mrtvih predaka, a danas vezanog uz kult jednog
sveca, odrzalo se do nasih dana u nekim mjestima Imotske krajine, i to
kod pripadnika obje kri¢anske konfesije. Oni koji i danas odrZavaju taj
obi¢aj, slave ili sluze jednog sveca za svoga domaceg zastitnika, tj.
proslavljuju njegov dan na osobit nadin uz razne obrede popracens2
svefanim objedom, veseljem i ¢Cestitarima. Katolici tog dana, kad slave
vlemensku krsnicu, imaju u crkvi misu, a popodne im Zupnik dolazi
blagosloviti kucu. Poslije sve¢anog objeda, kojem prisustvuju prijatelji
i rodbina, pali se svije¢a.®” U Imotskoj kao i u Vrgorackoj krajini svijeca
se uziZze obi¢no tri puta na godinu, i to na Bozié, Novu godinu i na
»krsno ime«, do kojega se drzi kao do drugog Bozi¢a.?™

Kod pravoslavaca se pri slavljenju krsnog imena odrzalo ne§io vise
obi¢aja kojih se i danas starije osobe sje¢aju. Pojedine su radnje i obredi
te obredni rekviziti skoro isti kao i u drugim krajevima: krsna svijeéa,
zito — koljivo, slavski kola¢, vino, tamjan. Upravo po ovom posljednjem
vecinom se slava pripisuje kultu mrtvih, dok je neki smatraju obredom
za zive, nastalim iz solarnog kulta i kulta plodnosti.’! Kod plemena u
Imotskoj krajini koja slave Durdev dan, ujutro na dan slave domadin
je odlazio u Sumu, usjekao hrastovu granu s tri kraka, zvanu trokrst,
I unosio je u glavnu prostoriju kuce. Trokrst se stavljao uz ikonu i na
nj bi se crvenim koncem priévrstila troroga svijeéa. Svijeéu je palio i
gasio samo domadin govoreci: »Ja te gasim vinom i pgenicom, a ti mene
sa zdravljem i veseljem.« Svijede su se gasile komadidem slavskoga
kruha (dan ranije priredenog) umodenim u vino. Taj je komadié¢ kruha
nakon toga domacin davao svom nasljedniku da ga pojede. Trokrst se
poslije slave zadijevao medu loze u vinogradu. Djevojacke su kuée dn
nedavno, neovisno o krsnoj slavi, na Purdev dan prije izlaska sunca
mladié¢i kitili zelenilom.?

U ovom prikazu skupine obidaja vezanih uz kuéu i zabiljezenih u
Imotskoj krajini Zeljela sam ukazati na mno$tvo raznih utjecaja na
narod tog kraja koji potjetu iz pradavne proslosti, grékog i rimskog
razdoblja, pretkri¢anskog i kr$éanskog vremena slavenskog podneblja,
‘kao i iz balkanske sredine, na mnostvo obicdaja i vjerovanja koja su se
do danas sacuvala. Nesto se od toga jo§ odrzava ili je pak ostalo u
sjetanju stanovnika tog krSevitog kraja Dalmacije. To je ujedno slika
u kojoj se prozima obi¢aj i kuéa kroz zivot ljudi na selu, a taj je Zivot
bio tijesno povezan s prirodom koja je u smjeni godi$njih doba u natu-
ralnoj privredi odredivala tok njihova rada i godi§njih obicaja koji su
seoskom stanovnistvu bili duhovna potreba u radosti i zalosti zivljenja.

V. Vréié, Odjeci, Imotski 1967, 48.

M 1. Ujevié, Vrgonsko Imotska krajina, Zagreb 1896, Zbornik za narodni
zivot Juznih Slavena, knj. I, 214 Gavazzi smatra da Hrvati u Dalmaciji koji
siave krsnu slavu vode porijeklo od pokritenih Srba. M. Gavazzi, Kulturna
analiza etnografije Hrvata, Narodna starina, knj. VII, Zagreb 1928, 132.

1 J. Janidijevié, n. dj., 204.

" Durdev dan (6. svibnja) ili Jurjevo (23. travnja) jedna je od proljetnih
svefanosti iz ratarskog kulta plodnosti, uz koju su vezani mnogi obredi sa ze-
lenilom koje simbolizira budenje prirode iz zimskog mrtvila.
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COUTUMES ET CROYANCES LIEES A LA MAISON, DANS LA REGION
D’'IMOTSKI

Dinka Alaupovié¢ Gjeldum

L’auteur analyse les coutumes et croyances liées & la maison dans la
région d’Imotski, d’aprés la documentation qu’elle a recueillie au cours des
années 1983 et 1984. La maison, au village, est le lieu de vie le plus impor-
tant, et la vie y est étroitement liée aux coutumes et croyances qui alternent
annuellement suivant les jours de féte ou les événements marquant I’existence
de 'homme depuis sa naissance jusqu’a sa mort. Ces coutumes et croyances
existent depuis les temps les plus reculés; certaines ont subsisté jusqu’a nos
jours et s’entretiennent, alors que d’autres ne sont restées que dans la mémoi-
re des anciens qui les entretenaient dans leur jeunesse, ou en avaient entendu
parler par leurs aieux. Certaines de ces coutumes et croyances remontent a
I’Antiquité (grecque et romaine) ou au passé slave, et proviennent des croyan-
ces paiennes et chrétiennes, étroitement liées aux évenements historiques qui
se sont déroulés sur cet espace au croisement des cultures méditerranéenne
et dinarique. Dans cette optique, le foyer et le seuil sont deux lieux domes-
tigues d’un intérét particulier, auxquels est lié le plus grand nombre de cou-
tumes et croyances. De cette facon, la maison est étudiée sous l'un de ses
aspects spécifiques, dans sa fonction qui reste la particularité de la vie au
village dans le passé, car le présent — par son développement culturel et
économique — efface progressivement toutes ces coutumes et croyances qui,
autrefois, étaient la nourriture spirituelle de la population rurale.

547



