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Sazetak: U radu se govori o vjerovanjima, obic¢ajima i ritualima kao drustvenim i kulturnim
¢injenicama s aspekta suvremenih znanosti drustveno-humanistic¢ke provenijencije u koji-
ma ve¢ duze vrijeme vlada doba antropologija raznovrsnih orijentacija s tendencijom da se
stvori sinergija istih s drugim znanstvenim podruéjima, djelatnostima i umije¢ima. Svaka se
od njih upire proniknuti u nadin ¢ovjekova shva¢anja i razumijevanja svijeta i Zivota. Tako
i ovaj rad, no prvenstveno s aspekta etnologije i kulturne antropologije, promislja o jednom
segmentu kozmickoga beskraja: o vjerovanjima u ¢udesno, tajnovito i nadnaravno, zapisano
u etnografskoj gradi druge polovine 19. i prve polovine 20. stoljeca (s krajnjom vremenskom
distancom do otprilike Sezdesetih godina 20. stoljeca, rjede iza toga razdoblja). Vjerovanja
o zivotu i svijetu i uz njih vezani obidaji i rituali usko su isprepleteni sa svim podrudjima zi-
vota: od obi¢aja i moralnih normi zajednice, drustvenih odnosa, stanovanja, gospodarstva,
graditeljstva, prehrane, odijevanja do umjetnickoga izrazavanja. Tijekom minulih vremena
oni su uobli¢avali i uobli¢ili dru$tveno prihvatljivo tumadenje razlicitih fenomena, pretezno
onih koji su bili ekskluzivni, nerazumljivi/neobjasnjivi, pozeljni ili nepozeljni. Nadalje, po-
stali su oblik drustvene svijesti o Covjekovoj egzistenciji i odnosu spram prirode, a posebno
spram onoga sto je Covjek smatrao da je izvan dosega prirodnoga, tj. spram natprirodnoga.
Slijedom toga, postali su drustvene i kulturne ¢injenice.

Kljucne rijedi: etnologija, vjerovanja, obic¢ajno-ritualne prakse

suvremenim znanostima drustveno-humanisticke provenijencije ve¢ duze vrijeme vla-

da doba antropologija raznovrsnih orijentacija s tendencijom da se stvori sinergija istih

s drugim znanstvenim podrudjima, djelatnostima i umije¢ima. Svaka se od njih upire
proniknuti u nacin ¢ovjekova shvacanja i razumijevanja svijeta i zivota. Tako i ovaj prilog
s aspekta etnologije i kulturne antropologije promislja o jednom segmentu kozmickoga
beskraja: o vjerovanjima u ¢udesno, tajnovito i nadnaravno. Promisljanje se temelji na de/
kodiranju etnografske grade druge polovine 19. i prve polovine 20. stolje¢a (s krajnjom vre-
menskom distancom do otprilike $ezdesetih godina 20. stoljeca, rjede iza toga razdoblja).
Hrvatska etnologija u svojoj je stoljetnoj praksi producirala bogatu literaturu. Dio

te literature potjece iz njezina formativnog razdoblja i onoga koje je uslijedilo, slijede¢i
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kulturno-historijsku etnologiju te se sukladno tome odnosi na ruralnu tradicijsku kulturu
jer je temeljena na teorijsko-metodoloskim zamislima “oceva osnivaca” hrvatske etnologije:
Antuna Radica, Milovana Gavazzija i Branimira Bratani¢a (Radi¢ 1897; Lecek, Petrovi¢
Les$ 2010). Literatura koja pak potjece iz recentnijega doba u svoje teorijsko-metodolosko i
terminolosko okrilje ugradila je zamisli i zahtjeve uglavnom svih znanstvenih smjerova 20.
stolje¢a. U jednoj i u drugoj literaturi uocava se terminoloska raznolikost u odredivanju
ovoga segmenta tradicijskoga nasljeda i kulture u koje spadaju: narodna, pucka, tradicijska
vjerovanja ili: praznovjerja, prirodne ili naravne religije, rani oblici religioznosti, relikti rane
religioznosti, arhaicne vjerske tradicije, tradicionalna religija, religijski obicaji i vjerovanja,
“kult prostog naroda i skup ceremonija koje on vrsi da mu se Zelja ispuni” (Trojanovi¢ 1930).
Sve su to (i jos mnogi drugi) nazivi koji se odnose na iste fenomene: na vjerovanja i njihov
prakti¢ni aspekt, odnosno obi¢ajno-ritualnu praksu, koja se — u jo$ do danas nenadma-
$enom terminoloskom stilu Antuna Radic¢a — svodi pod zajednicki nazivnik: predodzbe o
Zivotu i svijetu.

Te su se predodzbe u davno minulim vremenima uobli¢ile u tradicijske obrasce ponasa-
nja, manifestacije, ostvarujudi se kao niz emotivnih, racionalnih i iracionalnih postupaka,
zazivjevsi napokon kao drustvene, kulturne, ekonomske pa i bioloske ¢injenice. Pratile su
¢ovjeka u njegovu Zivotu od ulaska u obitelj i zajednicu kroz odrastanje, zreo Zivotni tijek,
sve do smrti, tj. njegova kona¢nog odlaska iz obitelji i zajednice. Pa i iza toga: kad gubi
osobni fizicki dodir sa zivim ljudima i postaje ¢lan zajednice dusa i duhova. Zato se u nji-
ma ispreple¢u, odnosno izmjenjuju i oponiraju Zivot i smrt, radost i zalost, nada i strah,
blagoslov i prokletstvo.

Slijedom toga, pomocu vjerovanja su se u zivotnu svakidasnjicu ili iskoraku iz nje unosili
stavovi i vrijednosni sustavi. Poput obicaja ili nekoga drugog elementa kulture ona su stva-
rala i stvorila sustav vrednota zajednice, njezin simbolicki i nesimbolicki govor, verbalni i
neverbalni komunikacijski kod. Rituali, svetkovine, simboli i sl. jedno su od sredstava ko-
hezije pojedinaca u zajednici; jedinstvenos$¢u oblika i sadrzaja te solidarno$¢u ¢lanova za-
jednice, prakticiranjem i participiranjem u njima povezuju ljude integriraju¢i ih u kolektiv.
Generacijskom transmisijom, promjenama ideologija i svjetonazora, interakcijom razlicitih
drustvenih slojeva, s vremenom se mijenjaju, upijaju u sebe sasvim nove oblike pogleda na
zivot i svijet, a kako relikti onoga “drevnog” nadzivljuju i materijalni razvoj i kulturne pro-
mjene, vjerovanja o svijetu i Zivotu op¢injavaju nase kulturno bice i danas u 21. stoljecu,
zive zadivljujuéom perzistentno$éu, ¢ak $tovise, ne pokazuju znakove nestajanja.

No, $to su zapravo te predodzbe, odnosno $to su narodna (tradicijska, pucka...) vjero-
vanja?

Je li to sustav, skup dobro utvrdenih arhai¢nih vjerskih tradicija ili tek katkad lucidna,
a katkad misti¢na ekspresija dinamike Zivotne zbilje?

Svakako nisu iskustva koja su rezultat uoc¢avanja i razumijevanja prirodnoga, naravnog
slijeda dogadanja, pravilnosti u vremenu i prostoru, jer su doti¢na integrirana u sustav zna-
nja. Svakako jesu iskustva o nerazumijevanju nekih pojava, bolna i zastrasujuéa svijest o
ogranicenosti ljudskih sposobnosti. Vjerovanje nije dakle rodeno iz napora da se trazi spo-
znaja, nego iz napora da se pronade moguénost da se ono spram cega je ¢ovjek nemocan i
$to mu je nedokucivo, pred ¢im strepi ili o¢ekuje suradnju i pomo¢, $to je smatrao nadna-
ravnim, svlada i razumije na bilo koji, makar i iracionalan, nacin (Grbi¢ 2007).

Potporu ovakvom tumacdenju pronalazimo u djelima antropoloskih maga magije i reli-
gije Jamesa G. Frazera (Frazer 1922, 1977), Bronislawa Malinowskog (Malinowski 1971),
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takoder medu pripadnicima francuske socioloske skole na ¢elu s Emileom Durkheimom
(Durkheim 1965), u djelima klasika kulturnohistorijske etnologije poput Kaja Birket-
Smitha (Birket-Smith 1960) no i u recentnijim radovima poput onih Evans-Pritcharda
(Pritchard 1965), Edwarda Norbecka (Norbeck 1974) ili Anthonyja F. C. Wallaca (Wallace
1966). S punim se povjerenjem mozemo osloniti i na kulturno-antropolosku kompilaciju
Williama A. Havilanda (Haviland, 2004) gdje u poglavlju nazvanom Religija i nadnaravno
nudi za istrazivanje te analizu i interpretaciju prihvatljiva odredenja ovih pojmova i feno-
mena, njihovih oblika, sadrZaja i znacenja apostrofirajudi i komunikacijske pristupe istra-
zivanju kulturnih fenomena jos iz vremena Sapira, Halla, Dell Hymesa i drugih (Moore
2002). Naime, uz uvazavanje antropoloskih klasika, novi pristupi upozoravaju da korelacija
obi¢ajno-ritualne prakse i ¢lanova zajednice koja ih vrsi i participira u njima (tj. drustva), a
kroz koju se odvija dinami¢nost procesa drustvenih promjena, ¢ini od ovih fenomena spe-
cifitne transmitere poruka unutar i izvan svoje skupine i pokazatelje stvarnog stanja stvari.
Svaka drustvena promjena, npr. razvoj koji utjec¢e na promjenu uloga i statusa u drustve-
noj hijerarhiji i odnose mo¢i, mijenja i obi¢ajno-ritualnu praksu (kroz proces prilagodbe na
promjene) ¢ime se mijenja znacenje te iste prakse.

Iako se u ovom radu nede detaljno analizirati noviji pristupi ovoj temi jer bi takva ra-
sprava nadisla njegovu planiranu namjenu, valja napomenuti da je temeljna razlika izme-
du starijih i novijih pristupa u tome $to stariji pristupi podrucje istrazivanja vjerovanja bez
ikakvih dilema svrstavaju u podrucje magije i luce ih od religije, dok noviji ne odvajaju
magiju od religije te zastupaju glediste po kojem su magijski postupci ¢esto dio religijskih
rituala. Obje, tj. i magija i religija, izravno se bave nadnaravnim.

Naime, devetnaestostoljetni antropoloski klasici i njihovi sljedbenici prvih desetlje¢a 20.
stolje¢a govorili su o magiji i religiji kao njima nasljedovanoj, ali i oponirajucoj znanosti;
njihovi nasljednici, kreatori novih teorija i slijedom toga suoceni s metodoloskim prepre-
kama “staroga nacina’, skovali su novu podjelu s krovnim nazivom religija i nadnaravno.
Najgrublje re¢eno, ona ima dvije sastavnice. Na jednoj su religijski obi¢aji. Tome je u nace-
lu kompatibilno ono $to smo nazivali i jo§ nazivamo “narodna vjerovanja’, tj. vjerovanja u
nadnaravna bi¢a i mo¢i/sile (vjestice, more, vile, vukodlake, divove, shizofrene duse umr-
lih, uroke, dehistorizirane li¢nosti znacajnih za lokalnu zajednicu, apersonalne sile i sl.) te
manisticke, animisticke, animatisticke i sl. kultove, ukljucujuéi postojanje osoba posebno
obdarenih za manipulaciju istima (redovne ili povremene “odabrane osobe”, npr. vjerski
sluzbenici raznih provenijencija, npr. magi, $amani, vracevi i sl.). Na drugoj su strani reli-
gija, magija i vracanje/¢aranje/bajanje $to je pak sukus svih elemenata predodzbi o zivotu i
svijetu poduprta aktivnim djelovanjem: ¢inima, tj. primjenom doti¢nih uvjerenja u praksi,
$to znadi pokusaj usmjeravanja nadnaravnih bi¢a i sila na djelovanje prema dobru ili zlu,
uz pomo¢ posebno sastavljenih formula. To podrazumijeva vracanje, ¢aranje, bacanje ili
skidanje uroka i sl. Ukratko: teorija i praksa na djelu.

Prema tome, razlika starih i novih pristupa zapravo nije ni velika ni spektakularna. Ona
je logi¢na posljedica razvoja dvadesetostoljetne znanstvene misli. Disperzija pojedinih se-
gmenata/podrudja toga velikog kompleksa religije i nadnaravnoga, promjena, tj. osuvre-
menjivanje teorije, metoda i terminologije daje doduse dojam znacajne razlike, no pomniji
uvid u problematiku ukazuje na to da su dobrim dijelom ¢ak kompatibilne. Naime, oba
su pristupa istrazivala i tumacila ove pojave i fenomene kao uvjerenja i oblike ponasanja
uz pomo¢ kojih ljudi pokusavaju izaéi na kraj s problemima koje smatraju vaznima, a ne
mogu ih rijesiti s postoje¢com tehnologijom ili organizacijskim tehnikama. U nastojanju da
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nadidu vlastita ograni¢enja, okre¢u se manipulaciji nadnaravnim bi¢ima i silama. U prak-
si, to se ostvaruje verbalnim i neverbalnim sredstvima kroz molitve, pjesme, plesove, zrtve,
izricanjem zelja, prijetnji, raznim tabuima, procesijama, hodoc¢aséenjima, ¢injenjem ¢ina.

Nadalje, sukladno spomenutoj Havilandovoj kompilaciji, razvidno je da etnologija i
kulturna antropologija oduvijek smatraju neospornim da je fenomen religije i nadnaravno-
ga, dakle vjerovanja u nadnaravno i obi¢ajno-ritualne prakse, integralni dio kulture. Cak
Stovie, novi pristupi istrazivanju na manje ili vise vidljiv nadin skladno su u takva svoja
promisljanja ukomponirali jasno i razumljivo odredenje kulture antropoloskih klasika 19.
stolje¢a. Potom, mudro se nadogradivsi na funkcionaliste, dijelom strukturaliste i druge,
recentnije antropoloske teorije tumacedi svrhu religije i nadnaravnoga, tvrde: religijski obi-
¢aji 1 vjerovanja u nadnaravno imaju vazan psiholoski aspekt jer smanjuju uznemirenost
pretvarajudi nerazumljivo u razumljivo te daju olaksanje uvjeravanjem da nadnaravno pred-
stavlja pomo¢ u kriznim situacijama; imaju vaznu drustvenu ulogu jer oblikuju pojmove
dobra i zla, odreduju okvire prihvatljivoga ponasanja i sankcioniraju u kolektivu eventual-
no neprihvatljivo individualno ponasanje, definiraju zajednicke ciljeve i sustave vrijedno-
sti, poti¢u ucenje i transmisiju (usmene) tradicije, ¢ime odrzavaju drustvenu solidarnost i
stvaraju osje¢aj i svijest o zajedniStvu i kontinuitetu. Ako se sve to uzme u obzir, samo je
mali korak do sljede¢ega zakljucka: religijski obicaji i vjerovanja u nadnaravno vezu ljude
u zajednicu te (p)odrzavaju identifikaciju s njom.

Upravo je tako i starija hrvatska etnologija smatrala neospornim da je fenomen vjerova-
nja integralni dio kulture i kulturnoga identiteta. Danas takoder:

“Vjerovanja i obi¢aji urasli su u kulturni kontekst, oni su bitne sastavnice identiteta. Valjana
interpretacija vjerovanja i obi¢aja moguéa je samo unutar konteksta zajednice kojoj pripadaju.
Svaka znanstvena nadgradnja, bio to pregled ili komparativna studija, mora barem posredno
uzeti u obzir kulturni kontekst.” (Lozica 2005).

Svejedno, ostala su do danasnjega dana otvorena brojna pitanja. Medu ostalima, u $to
ljudi doista vjeruju? Osim toga, je li relevantnije ono u $to ljudi vjeruju ili bi za istrazivaca
sam iskaz (olitovanje) vjerovanja trebao biti relevantniji u nastojanju da se dobije odgovor?

Etnoloske i njoj srodne teorijske koncepcije o vjerovanjima rado se priklanjaju onima
vezanima uz ritual, usko vezan uz magiju, mitologiju i religiju. Odrediti i objasniti tu vezu
nije lako, osobito kad se povezuje s obrascima tradicijskoga nacina zivota. U prvom redu s
tradicijskim pristupom vremenu (Zivotu) koje se (tj. vrijeme) ne opaza i ne dozivljava line-
arno nego ciklicki, te tradicijskim pristupom prostoru (prirodi, cijelom svijetu). Rije¢ je o
osebujnoj vrsti mitskoga svjetonazora koji vrijeme i prostor shvaca na poseban nacin. Mit-
ski svjetonazor izjednacuje ¢ovjeka i svemir; po njemu je priroda antropomorfizirana (Be-
laj 1998). Prema tome svjetonazoru, svaki ¢ovjek je inkorporiran u sustav vjerovanja svoje
zajednice prije nego $to je roden, a Sto se nastavlja poslije njegove smrti. Buduéi da prema
tome vrijeme nije drugo nego kompozicija dogadaja, ritmicki slijed i protok onoga $to se
dogada ili $to se zeli da se dogodi u ¢ovjeku i oko njega (tj. i u vremenu i u prostoru), Zivjeti
znaci participirati u permanentnom procesu putovanja svijetom.

Cijeli svijet i sve aktivnosti oko toga svijeta videne su i prozivljavane preko vjerovanja.
Cijeli svijet su i vrijeme i prostor: priroda i prirodne pojave, Zivotinje i vegetacija, “nezive”
prirodnine, ¢ovjek koji ¢e se tek roditi, koji je roden, duhovi davno umrlih predaka, du-
hovi umrlih koji su po nekom usudu postali nadnaravna bica, a na kraju i bozanska bi¢a.
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Dakle, i Bog kao stvoritelj i stvaratelj, odrzavatelj, krajnji tuma¢ geneze i egzistencije ¢o-
vieka i cijeloga svijeta.

Buduc¢i da ¢ée se terminolosko-teorijska odredivanja o tome je li rije¢ o ranim oblicima
religioznosti, preteéama religije, ranim stupnjevima religije, prirodnoj religiji, puckoj religiji,
vjerskim tradicijama, “...odlomcima i$¢ezlih religija, neorganiziranim prezicima...” (Vinséak
2002), o “...neznabozackoj religiji barbarskih pogana punoj besmislica i praznovjerja” (Be-
laj 1998) ili 0 “tragovima povijesti”, “starijim slojevima kulture” (Lozica 2002) ili doktri-
ni, filozofiji, intelektualnom skupu misljenja, posebnom nacinu ponasanja, pragmati¢nom
stavu utemeljenom na razumu, osjecaju i volji, nacinu djelovanja, sustavu vjerovanja, soci-
oloskoj pojavi i osobnom iskustvu (Lozica 2002), ovom prigodom ostati na szatus quo ante,
ali otvorena za svaku dalju diskusiju, preostaje prihvatiti da su vjerovanja specifi¢an onto-
loski fenomen jer pripadaju podrucju egzistencije i bi¢a/bitka. Stoga mi je kao etnologu
drag zadatak bavljenje vjerovanjima i ritualima jer je “bavljenje obredima postalo izuzetno
vazno za razumijevanje ljudskoga bi¢a. Obredni nam se ¢in razotkriva kao srediste Zivota
prvih zajednica koje su kro¢ile na stazu ljudske povijesti na samome poéetku ljudskoga ro-
da” (Belaj 1998). A kako je ve¢ re¢eno, generacijskom transmisijom, mnoga od njih jo$ zive
i ne pokazuju znakove posustajanja. Naprotiv, nastavljaju egzistenciju u trans-formama.

*okok

Vjerovanja kao ideje, predodzbe, shva¢anja i nade ¢vrsto su i duboko usadena u same
temelje kulture svih kulturnih ekspresija. Toliko duboko da generiraju i kreiraju svakod-
nevnu praksu, obi¢aje, o¢ekivanja, pravila, a njihov utjecaj traje jos dugo nakon $to se (iz)
gube neki njihovi inicijalni socijalni inpuzi. Klju¢ni je razlog tome $to su doista poprimili
svjetonazorski znacaj jer ultimativno stavljaju “stvari na svoje mjesto”, izrazavajudi istinu o
tome “Sto stvari jesu i $to stvari znace” pa slijedom toga oblikuju tako razlicite kulturne ele-
mente kao $to su price, pjesme, slogani, poezija itd., utjecu na srodstvo, ekonomiju, religiju,
moral, misljenje, ponasanje, prilagodbu, socijalizaciju. Budu¢i da koreliraju podrudja pri-
rodnoga, natprirodnoga i svetoga balansiraju odnos ljudi i kozmosa (Encyclopedia... 1996).

*okok

Globalno je ¢ovjekovo pitanje nad pitanjima: kako uspostaviti harmoniju s cijelim svi-
Jjetom, osigurati egzistenciju, Zivotnu radost, uvjete za ovozemaljsko i preduvjete za ono-
zemaljsko integriranje u taj isti svijet jer: “Vas narod, osim kakve budale i viruje i misli,
da ima i drugi svit” (Kutlesa 1993), a da ga ti svjetovi ne nadidu i da se Zivot ne pretvori
u kozmicku dramu? Odgovor se nalazi, prema narodnim vjerovanjima, u nastojanju za
stvaranjem suzivota Covjeka — ili kako to gordo i dostojanstveno naziva recentna literatura
— antropoloskoga subjekta i toga istog cijelog svijeta — kako ga pak isto tako gordo i dostojan-
stveno imenuje ista literatura — objektivnoga totaliteta. To se moze postiéi, kako se vidi iz
gornjih primjera, medu ostalim, religijsko-ritualnom praksom, dakle ¢inima.

Uvazavajuéi etnolosku literaturu kulturnohistorijske provenijencije koja uvjerljivo upu-
¢uje na stapanje i pretapanje kulturnih slojeva, izvode¢i zaklju¢ke o transformaciji matri-
jarhata u patrijarhat, o prezicima agrarnih tradicija u kasnijim sto¢arskim kulturama, o
interakciji indoeuropskoga, praslavenskog, paleobalkanskog, paleomediteranskog, dakle o
transkulturaciji, izgledno je da se slijedom recentnijih orijentacija o procesnosti kulture i
kulturnih transformacija odgovor nalazi u jed(i)nom kddu koji zahtijeva — de/kodiranje,
$to se postize razumijevanjem ritualnoga ponasanja.
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U ritualnom ponasanju izmjenjuju se govor ili upravo suprotno: $utnja, pjesma, ples,
svirka, (ritualna) konzumacija vode i hrane kao razliciti lustrativni i/ili apotropejski ¢ini,
u obi¢ne, sretne i/ili sveta¢ne dane, u sretno doba dana (npr. ranom zorom prije svanuca),
u podesno doba mjeseceve mijene (npr. mlade nedjelje), iskazivanje vjere molitvom, kriza-
njem, zaklinjanjem, zavjetovanjem, blagoslivljanjem..., na posveéenim/kultnim ili “obi¢-
nim” lokacijama (na raskrizjima putova, pod svetim stablima, gajevima, na mostovima,
obalama voda, mlinovima, grobljima...). Prakticiranjem ¢ina apotropejske magije, lustra-
tivnim ¢inima, divinacijom, profilaksom, iscjeljenjem i lije¢enjem, odreduje se vazna i pre-
¢asna uloga i znacaj elementarnih materija (poput vode, vatre, zemlje, zraka, kamenja,
stabala, lune, sunca, zvijezda...) u klju¢nim trenutcima covjekova zivota te u godisnjem
svagdanu i blagdanu. Ti postupci i ¢ini imaju patronat nad socijalnim prostorom, pojedin-
cem, obitelji i Sirom zajednicom.

Pod pretpostavkom da je ritualno ponasanje vrsta kodificiranoga ponasanja ¢iji je cilj
ostvarenje komunikacije s nadnaravnim silama i prenosenje odredenih poruka njima (Ra-
denkovi¢, 1996), bez obzira radi li se o javnim masovnim ili privatnim individualnim ma-
nifestacijama, vjerovanja u nadnaravno i obredno-obicajna praksa jesu komunikacijski kod
za postizanje rezultata: podudarnosti, ravnoteze i suzivota ¢ovjeka i svijeta $to ga okruzuje.
Ova je vrsta kodificiranoga ponasanja verbalni, neverbalni, emotivni i svaki drugi iskaz, go-
tovo “idiom” kojim se izri¢u sustavi sociokulturnih vrijednosti, kulturne metafore, obrasci
efikasnoga kulturno-simboli¢nog ponasanja u rjesavanju ogranicenja ili znac¢ajnih problema.
Drugim rije¢ima, vjerovanja u nadnaravno i obi¢ajno-obredna praksa pokazuju se kao efika-
sno sredstvo za prilagodbu stvarnim uvjetima Zivota u kojima postoje problemi svake vrste,
bolesti i stres. Jednom su (npr. u masovnim manifestacijama) u funkciji odrzavatelja posto-
je¢e drustvene strukture i socijalnoga kontinuiteta (pojedinac, obitelj, kolektiv), drugi put
terapeutsko sredstvo, a u svim su slu¢ajevima regulatori postoje¢ih ili narusenih odnosa, ¢ak
i mo¢i medu ljudima ili izmedu ljudi i “ostatka svijeta”. Stoga se o vjerovanjima u nadnarav-
no s pravom moze govoriti kao fenomenima koji imaju veliku ulogu ne samo u religijskom
zivotu zajednice nego upravo i u drustvenom jer predstavljaju set re/definicija situacije koja
¢e svima odgovarati. U tom smislu doista je istina da ukoliko nema funkcionalnoga recipro-
citeta u meduljudskim odnosima i odnosima ¢ovjeka i svijeta/prirode, traze se kompenza-
cijski mehanizmi koji osiguravaju kontrolu nad strepnjom, strahom i tenzijama svake vrste.

*okok

Poeti¢no zvuc¢i tvrdnja da su prakti¢ni aspekti vjerovanja prima facie izrazi emocija (Ma-
linowski 1971), a prozai¢no da su fiktivna kompenzacija za nerazvijenu tehnologiju (Kulisi¢
1970). Bilo kako bilo, to¢no je i jedno i drugo.

Vjerovanje u apotropejsku, lustrativnu, profilakticku, kurativnu i divinacijsku snagu ne/
materija dosljedno se provodi(lo) u praksi. Premda su polazna osnova vjerovanja i rezultat
ritualnih ¢ina nerijetko bili iracionalni, njihova je primjena postala logi¢an proces koji se s
vremenom integrirao u sustav, svjetonazor.

Zahvaljuju¢i drustvenim, kulturnim, psiholoskim i drugim mehanizmima, vjerovanja u
nadnaravno i njihov rezultat te ritualna praksa jesu drustvene i kulturne ¢injenice te dio filo-
zofske koncepcije svijeta. Skladna interakcija ontoloskih kategorija, tj. covjeka i ekoloskoga
prostora u kojem Zivi, u zajedni$tvu s vchovnim kreatorom (Bogom?) i uvjerenjem u svepri-
sutnost nevidljive nadnaravne snage, stvorile su od proslosti, sadasnjosti i buduénosti dehi-
storizirane vremenske kategorije koje su posluzile i sluze kao neunistiv egzistencijalni resurs.
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