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UVOD

Krozno gibanje je mojo pozornost prvi¢ vzbudilo med raziskavo ¢arovnistva
v vzhodni Sloveniji (prim. Mencej 2006). Eden od sogovornikov, katerih pripovedi
smo tedaj posneli, nam je pripovedoval o ¢loveku, ki je po tem, ko je srecal »neznano
zensko, dve uri blodil v krogu. Pripovedovalec sicer ni natan¢no pojasnil, kdo naj
bi bila ta neznana Zenska, a ker je pripoved povedal kot odgovor na vprasanje o
coprnicah, je bil ocitno preprican, da je $lo za coprnico:

Jaz samo to lahko povem, ko je tast, mislim moz od mame, prisel z B. domov,
da je govoril, da ga je ena nepoznana Zenska srecala, pa je rekla: Francek,
merkej, da se ne zgubis. Je rekel, kako je ona moje ime vedela, poj pa, je rekel,
naenkrat, ko je una odsla, jaz grem naprej, nisem vec vedel, kje sem, je rekel
in ene dve ure lutal v krogu, da je spet videl, da je spoznal kraj.!

Medtem ko v tej pripovedi ni bilo izrecno receno, da je za dozivetje hoje v krogu
kriva coprnica, pa je iz podobnih pripovedi, zapisanih na drugih koncih Slovenije,
in teh ni malo, jasno, da je bila izkusnja blodenja v krogu pripisana zlemu delovanju
nadnaravnega bitja ali osebe, ki ima vsaj nadnaravne sposobnosti, ¢e Ze ni popolnoma
del onstranskega sveta. Tako zapis iz Vi$nje Gore izrecno kaze, da so tam za taksno
dozivetje dolzili coprnice — te naj bi ¢loveka »zmesale« oziroma ga »nosile okoli«, da
je vso no¢, do svita »okoli hodil« (Zajc-Jarc 1993: 34, $t. 19). Tudi pripovedovalec iz
Dobrove je pripovedoval o tem, kako so njegovega oceta veckrat »coprnice vzele,
da »(...) ga je kar naenkrat zmanjkalo, ko se je kot mlad fant ponoci vracal od ljubice
ali pa z lova. Vso no¢ je v krogih hodil po grmoviju, zjutraj pa se je znasel tam, kjer
ga je zvecer zmanjkalo.«* (Trnovec 2006: 19) Pripovedovalci, ki govorijo o svojih ali
tujih dozivetjih hoje v krogu, jih pogosto opisujejo z izrazi, kot so »vodilo me je,
»zmanjkalo ga je« ... (prim. Mencej 2006: 197). Med poslusanjem teh pripovedi je
postalo jasno, da je moralo krozno gibanje v ljudeh o¢itno vzbujati obcutek, da so v
tem casu »vstopili« v onstranski svet, v nadnaravno, in zacelo me je zanimati, zakaj
je temu tako.

Krozno gibanje kot koncept, ki v sebi nosi posebno simboliko, v evropski folk-
loristiki in etnologiji doslej $e ni naletelo na veliko zanimanje raziskovalcev. Razlog
za to najverjetneje najprej tici v $irini teme, saj se pojavlja v tako mnogih oblikah,
da je skoraj nemogoce zaobjeti vse: kot krozenje, vrtenje, valjanje, prekopicevanje,

1

Podgorje pri Pisecah, 2000; posneli Tanja Bizjan, Mirjam Mencej in Lidija Sova.

2 Povedal Anton Pozun iz Puste LoZice v Dobrovi.

11



delanje premetov, kotaljenje, pa tudi kot ples v krogu, obkrozanje prostora pes, na
konju ali z vrvjo, verigo ipd. V tej knjigi upostevam vse te razli¢ne oblike gibanja kot
oblike kroznega gibanja, kar je razvidno tudi iz pomenov teh glagolov. Glagol kroziti
pomeni »gibati se po kakem ustaljenem, sklenjenem, krogu ali elipsi podobnem tiru;
delati pri premikanju krogu podobno pot«; glagol vrteti pomeni »delati, da se kaj
giblje okoli svoje osi; delati, da se kaj giblje po sklenjenem krogu ali elipsi« in vrteti
se »gibati se okoli svoje osi«. Podobne pomene najdemo tudi v sorodnih izrazih, kot
so valjati se (v pomenu »premikati se po podlagi, navadno sem in tja, tako, da se vrti
okoli vzdolzne osi«), prekopicniti (»narediti, povzroditi, da se telo obrne okoli pre¢ne
osi naprej ali nazaj na podlagi«), narediti premet pomeni narediti »obrat telesa okrog
precne osi po odrivug, kotaliti se pa »premikati predmet po povrsini tako, da se vrti
okoli svoje osi« (prim. SSKJ 1985-1991).

Drugi razlog, da je simbolika kroznega gibanja v etnoloskih raziskavah v najbolj-
$em primeru obdelana zgolj parcialno, pa je verjetno tudi ta, da ga lahko prepoznamo
v zelo razli¢nih segmentih tradicijske kulture: v tradicijskih obredih, plesu, magijskih
praksah, $amanisti¢nih seansah, folklori, jeziku, pa tudi v mitoloskih, filozofskih in
literarnih tekstih, inavguracijah in triumfalnih prihodih zmagovalcev v osvojeno
mesto, v ikonografiji in Se kje. Krozno gibanje kot tako lahko seveda najdemo se
marsikje drugje, na primer v otroskih igrah, netradicijskih plesih itd. in je do neke
mere del nasega vsakdanjika, a v tej knjigi se bom ukvarjala zgolj s tistimi primeri
kroznega gibanja, ki so imeli v tradicijski kulturi in zgodovini jasen simbolni pomen
in posebno funkcijo.

Dosedanje folkloristi¢ne, etnoloske, antropoloske, zgodovinske, umetnostne,
koreoloske in druge raziskave so se, ¢e Ze, ukvarjale samo s posamezno od oblik
kroznega gibanja. Raziskovalci ljudskega plesa so raziskovali plese v krogu, etnologi
in antropologi, ki so raziskovali posamezne obrede, so se ukvarjali z razli¢cnimi
obrednimi praksami, ki potekajo v krogu, zgodovinarji s krozenjem kot elementom
inavguracij. A avtorji teh raziskav so se ve¢inoma zadovoljili zgolj z opisom dejanj kro-
zenja in se komaj kdaj zares ukvarjali tudi z interpretacijo simbolike kroznega gibanja.
Izjeme, vsaj kolikor je meni znano, so redke: antropologinja Juliet du Boulay je v svoji
raziskavi kroznega gibanja v pogrebnih obredih v severni Gr¢iji to gibanje povezala
z drugimi segmenti verovanj in obredov (s sorodstvenimi odnosi in pravili porok) in
ga razumela kot gibanje, s katerim Zivi v kon¢ni fazi zagotavljajo varen prehod duse
umrlega na oni svet (1982: 236). Samuel P. Menefee, ki je raziskoval prakse klicanja
nadnaravnih bitij in duhov s pomocjo obkrozanja megalitskih spomenikov in drugih
arheoloskih ostankov, cerkva, polj itd., je krozenje v teh primerih interpretiral kot
nacin premagovanja pregrade med tem in onim svetom (1985). Poljska raziskovalka
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Jolanta Kowalska je v svoji raziskavi plesa v krogu prisla do podobnih ugotovitev:
med drugim je po njenem mnenju namen plesa v krogu »penetracija prostora« in
ga razume kot neke vrste »duhovno lestev« v druge svetove (1991: 89). Vsaj koli-
kor je meni znano, pa nihce od avtorjev ni povezal razli¢nih verovanj, Seg, plesov
praks, obredov, ki zadevajo krozno gibanje, ne znotraj iste kulture (razen deloma
du Boulayeva) in e manj med razli¢nimi kulturami, ter skusal pojasniti temeljno
simboliko kroznega gibanja v evropski tradicijski kulturi’.

Tudi kar zadeva ¢asovni vidik, so bile vse dosedanje raziskave zastavljene rela-
tivno ozko. A za razumevanje simbolike kroznega gibanja se ne smemo omejiti na
ozko c¢asovno obdobje. Prav tako ne moremo ostati zgolj znotraj okvirov obredov,
praks in folklore, kot jih poznamo iz etnoloskih zapisov iz devetnajstega in dvajsetega
stoletja. Motiv krozenja najdemo namrec zZe v najstarejsih indoevropskih besedilih,
anti¢nih in srednjeveskih filozofskih spisih in pesnitvah, srednjeveskih in zgodnjeno-
vodobnih poro¢ilih, kronikah, vizijah in literarnih tekstih pa tudi v najsodobnejsih
duhovnih tehnikah in pri¢evanjih o duhovnih izkusnjah.

Moj namen v tej knjigi je raziskati in razumeti simbolizem kroznega gibanja v
njegovih razli¢nih oblikah in kontekstih. Ker je imelo krozno gibanje pomembno
in jasno vlogo in funkcijo vsaj znotraj evropskih tradicijskih verovanj in obredov,
¢e ne celo $irse, v raziskavi po mojem mnenju ni mogoce ostati v okvirih enega
samega mikroetnografskega konteksta, ampak je potrebno zajeti podatke vsaj
znotraj vse Evrope. Brez dvoma lahko namre¢ pokazemo, da je simbolika kroznega
gibanja v slovenski, slovanski in celotni evropski tradicijski kulturi enaka. Toda ali
je ta simbolika res omejena samo na evropsko tradicijo? Bernard Sergent trdi, da je
pomen kroznega gibanja znacilen za Indoevropejce, zunaj indoevropskega obmocja
pa ga poznajo zgolj kulture, ki so prihajale v stik z indoevropskimi ljudstvi (1995:
366). Zdi se sicer, da nekatere antropoloske raziskave kroznega gibanja ne potrjujejo
takih domnev: antropologi so prepoznali krozni vzorec kot tradicionalen koncept
v poro¢nih zvezah, ritualnem gibanju ali medsosedski izmenjavi tudi v Burmi in
Indoneziji (prim. Leach 1954; Barnes 1974; navedeno po du Boulay 1982: 219). Prvi
razlog za omejitev te raziskave zgolj na Evropo je prakti¢ne narave - ze kompara-
tivna raziskava evropskih verovanj, obredov, praks itd. zahteva ogromno casa, ¢e pa
bi obravnavala $e simboliko tega gibanja v Aziji in na drugih celinah, te raziskave
verjetno ne bi nikoli uspela dokoncati. Drugi razlog za tak$no geografsko omejitev pa

3V Ukrajini je leta 2007 iz$la knjiga Margarite Zujkove z naslovom Dinamiéni procesi v frazeoloskih
sistemih vzhodnoslovanskih govorov, v kateri se v enem poglavju ob pojasnilu frazema deloma
dotika tudi vloge kroga v magijskih obredih in verovanjih; zal mi je knjiga nedostopna in poznana
samo iz recenzije Svetlane M. Tolstoj (Tolstaja 2008: 54-5).
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je ta, da so mnogi raziskovalci pokazali, da je mogoce govoriti o skupnem evropskem
tradicijskem pogledu na svet (prim. Pdcs 1999: 25; 2008: 89, 100; Vaz da Silva 2002:
2-10; 2003: 335; 2008; Winterbourne 2004: 34), znotraj katerega lahko govorimo o
skupnih konceptih glede razumevanja ¢asa, prostora in o drugih klju¢nih predsta-
vah, ki sestavljajo pogled na svet. Zato se bom v svoji raziskavi v glavnem omejila na
ta evropski kontekst in ostala v okviru le-tega, razen kadar razprave, ki se nanasajo
na koncept kroznega gibanja in jih upostevam v tej knjigi, vkljucujejo tudi primere
zunaj Evrope, zlasti azijska oziroma $e druga indoevropska ljudstva. Zal v knjigi
tradicijska kultura razli¢nih evropskih ljudstev ni povsem enakovredno zastopana,
saj so raziskovalci ponekod pridobili ve¢ etnografskih in drugih podatkov kot drugje,
poleg tega pa mi je bilo gradivo ze zaradi razli¢nih jezikov, v katerih je bilo zapisano,
in njegove razli¢ne dosegljivosti razli¢cno dostopno.

Ker podatki o verovanjih, ki se navezujejo na simboliko kroznega gibanja, priha-
jajo iz razli¢nih ¢asovnih obdobij, z razli¢nih obmocij Evrope in $irse in jih najdemo
znotraj razli¢nih folklornih zanrov, obredov, praks, jezika, umetnosti in filozofjje,
je bilo potrebno v tej raziskavi upostevati zelo raznolike vire. Vprasanje, ki ga pred
nas sicer postavljajo vse te razli¢ne mentalne strukture, narativne vsebine in ritualne
prakse, je, ali je njihovo povezovanje zares utemeljeno. A podobnosti med pojavlja-
njem kroznega gibanja v njih so, kot bom skusala pokazati, toliksne, da jih moramo
razumeti kot del skupne evropske predkrs¢anske kulture in njihovo simboliko kot
del evropskega tradicijskega, predkrscanskega pogleda na svet. Tak$ni kozmoloski
koncepti so preziveli ne le na zelo Sirokem geografskem obmocju, ampak tudi skozi
izjemno dolga ¢asovna obdobja. Danes se povezave med njimi ne zavedamo vec, a,
kot poudarja skotski raziskovalec Robert A. Dodgshon, je skoraj nedvoumno, da so
vsaj na Skotskem $e v sedemnajstem stoletju razli¢ne oblike istega koncepta ljudje
razumeli kot trdno povezane med seboj (1988: 77). Hoppal pise, da so razli¢ni kulturni
»jeziki«, kot na primer kod oblacenja, hranjenja, gest, mitov ali ritualov, sami po sebi
pogosto nerazumljivi; ¢e jih zelimo razumeti, si moramo pomagati z upostevanjem
drugih kodov ali »jezikov, ki delujejo hkrati. »Znaki, ki delujejo paralelno drug z
drugim, lahko zagotovijo medsebojno razlago. Z drugimi besedami, razli¢ni kulturni
kodi so medsebojno komplementarni in prispevajo k varnemu prenasanju ‘skritih’
pomenov.« (2002: 9) Podobno ugotavljata Mircea Eliade in za njim Adrian Poruciuc
v svoji raziskavi »predzgodovinskih korenin« romunskih in vzhodnoevropskih
tradicij (2010). Kot pise Eliade: »Na nivoju kmeckih druzb je tradicija, podedovana
iz neolitika, sestavljala enotnost, ki se je ohranila skozi tisocletja, kljub vplivom iz
mestnih sredi$¢.« (navedeno po Poruciuc 2010: 107) Da se je tradicijska kultura s
svojimi predkrs¢anskimi, predromanskimi in celo predindoevropskimi elementi
lahko ohranila skozi tisocletja, je bilo po mnenju Poruciuca zasluzno predvsem ustno
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$irjenje iz generacije v generacijo v povecini nepismeni druzbi* in »inercijska mo¢
kmecke druzbe« (Poruciuc 2010: xi—xii).

V svoji raziskavi bom torej med seboj primerjala in povezala etnografske, fol-
klorne, zgodovinske, jezikovne, ikonografske in literarne podatke z razli¢nih delov
Evrope in iz razli¢nih obdobij evropske zgodovine ter skusala na podlagi vseh teh
razlicnih podatkov identificirati skupen simbolizem kroznega gibanja v evropskem
tradicijskem pogledu na svet. Seveda se posamezni elementi v podrobnostih razliku-
jejo med seboj, a kljub velikemu ¢asovnemu in geografskemu razponu obravnavanega
gradiva vedno znova prihaja na dan ista temeljna simbolika kroznega gibanja, ki jo
postopoma razkrivam v nadaljevanju knjige. Ista simbolika se kaze tudi v najsodob-
nejsih magijskih in spiritualnih praksah, ki jih posamezniki $e danes izvajajo, ne da
bi se zares zavedali njihove tradicijske simbolike, pa celo v sodobni popularni kulturi.

Na tem mestu bi se zelela zahvaliti institucijam in posameznikom, ki so mi
pomagali pri iskanju literature ali mi finan¢no omogocili raziskavo. Raziskava je
nastajala v okviru programske skupine Slovenske identitete v evropskem in svetovnem
kontekstu (2009-2014) in projekta Primerjalna analiza konstruiranja in redefinira-
nja prostorskih konceptov v procesih slovenske integracije v nadnacionalne okvire
(2008-2011), ki ju je financirala ARRS. Zahvaljujem se Humboldtovi fundaciji, ki mi
je ponovno podelila Humboldtovo $tipendijo, s pomocjo katere sem v letu 2008 tri
mesece lahko raziskovala na Univerzi v Mannheimu, in Se posebej Annette Kehnel,
predstojnici katedre za srednjevesko zgodovino na tej univerzi. Zahvaljujem se tudi
Komiteju Traditional Cosmology Society, ki mi je leta 2007 odobril finan¢no pod-
poro za tritedensko bivanje na Univerzi v Edinburgu, in zlasti Emily Lyle, ki mi je v
tem casu velikodus$no ponudila moznost bivanja pri njej doma ter me opozorila na
mnoge knjige in ¢lanke, ki so mi bili v pomoc¢ pri pisanju te knjige. Svojim kolegom in
prijateljem — Karen Bek-Pedersen, Marijani Belaj, Jifiju Bezlaju, Lijani Dejak, Mariji
Jasinski, Judit Kis—Halas, Moniki Kropej, Ivanu Lozici, Merili Metsvahi, Andreju
Pleterskemu, Ljubinku Radenkovicu, Ljupcu S. Risteskemu, Irini Sedakovi, Alenki
Sivic Dular, Zmagu Smitku, Svetlani M. Tolstoj, Silvu Torkarju, Marini Valencovi,
Franciscu Vaz da Silvi in Mirjani Zeljezi¢ — se najlepse zahvaljujem za pomo¢ pri
iskanju literature, pogovore, nasvete, pripombe, posiljanje neobjavljenih besedil in
pomoc pri prevajanju.

* Samvsvoji raziskavi i§¢e indoevropske paralele tradicijski kulturi na obmoc¢ju jugovzhodne Evrope.
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NADNARAVNA BITJA

NADNARAVNA BITJA PRISILIJO LJUDI V KROZNO GIBANJE

krogu, ki sem jih omenila v Uvodu. Te povedke niso niti redke niti niso omejene
zgolj na slovensko folkloro. Najdemo jih v folklori mnogih evropskih ljudstev, le
da ljudje za dozivetje nehotenega blodenja v krogu krivijo razli¢ne povzrocitelje,
ne le coprnic, kot smo lahko videli v uvodnih pripovedih. V ruskih povedkah
tega, da v gozdu zavaja ljudi v dolgotrajno krozenje na istem mestu, obtozujejo
gozdnega duha lesija (Maksimov 1989 [1903]: 48), v Litvi pa hudica, kot je razvidno

Naj to raziskavo za¢nem s pripovedmi o krozni hoji oziroma gibanju ljudi v

iz naslednje povedke:

Ljudje so se pozimi vozili s sejmov, ko je bilo Ze temno, in so imeli s seboj
steklenico Zganega. Vas je bila ob cesti, tam pa so bila samo polja. Zato so
poskusali ubrati bliznjico. In pijan voznik ne bi dovolil konjem vstopa na svoje
dvorisce, potegnil bi za vajeti. No, bilo je dovolj, da bi naredil le en krog, pa
bi te konji vozili v krogu do jutra. Potem bi pa govorili, da se je hudic polastil
konjeve uzde, ga vodil in ne dovolil kocijazu, da se vrne domov.> (izrocek
Line Bugiéne z ISFNR konference v Tartuju 2006; LTR 5196/172, tekst st.
5; prim. tudi §t. 3, 6)°

Na Portugalskem povzrocitelj véasih ostaja neznan:

V starih ¢asih so vozniki volovskih vpreg pred potjo slekli hlace in jih obesili
na sprednji del voza. V tem kontekstu so mi povedali naslednje primere
[glede tega, zakaj morajo obesiti hlace kot zas¢itno sredstvo] (ki so se dogo-
dili, predvidevam, okoli 1730): (...) Spet drugi voznik je moral vso noc¢ voziti

5

6

»Folks would drive back home from the market in winter, when it was dark already, and having
drunk a bottle (of liquor) as well. The village was at the road, but here there were only open fie-
1ds. So, they would try making a short cut. And the drunken driver would not let the horse enter
his yard, would draw at the rein. Well, it was enough to drive just one turn around, to make the
track, and the horse would drive you in circles until morning! And they would say afterwords,
that the devil had taken hold of the horse’s bridle, leading it and not allowing the driver to come

back home.«

V knjigi so prevodi, razen Ce je v spisku literature naveden drug prevajalec, moji.



okoli polja in se je tega zavedel Sele zjutraj. Bila je meglena noc¢.” (Leite de
Vasconcelos 1980: 143%)

Drugod na Portugalskem kot povzrocitelja taksne izkusnje, prav tako kot pone-
kod v Sloveniji, prepoznajo coprnico:

Clovek hodi sam ponoci z baklo pred seboj, da bi lahko videl. Nakako naleti
na coprnice. Slisi krohot okrog sebe, nekaj kot pis vetra mu ugasne baklo in
zacne hoditi v krogih vso noc¢; naslednjega jutra je izcrpan.® (Santo Isidoro,
Mafra, blizu Lizbone; zapisal Francisco Vaz da Silva, elektronska posta 2005)

V Cornwallu, v Angliji, so znane pripovedi o nadnaravnih bitjih, imenovanih
piskies, pixies, ki prisilijo ljudi, da blodijo v krogu:

(...) John Sturtridge je ravno zapustil zabavo v gostilni in se odpravil domov
prek Tregardon Down, ko je naletel na skupino piskies in naenkrat ves zmeden
zacel hoditiv krogih, ceprav bi zatrdil, da pozna vsako inco poti v najtemnejsi
noci (...)" (Briggs 1978: 47)

Leta 1961 je o podobnem dozivetju pripovedoval metodisti¢ni duhovnik iz
Cornwalla:

Mene so nekoc vodile pixies v gozdu ob Budleigh Salterton. Nisem mogel najti
poti iz njega, ceprav je bila tam in se jo je jasno videlo. Trikrat sem Sel okrog

7 »In the old days, ox-cart drivers making a journey would take off their pants and hang them on
the front of the cart. In this strain, I have been told the following examples [of why pants should
be hanged as a protective means] (which happened, I suppose, towards 1730): An ox-cart driver
on his journey found, three times in a row, that he was only taking the oxen and so had to go back
to fetch the cart. Another driver who was taking a carload of glass had his car turn upside down
three times; even so, when he reached his destiny not a single glass was broken. Another driver
drove his car the whole night long around a field and only became aware of this in the morning. It
was a foggy night.«

8 Zahvaljujem se Franciscu Vaz da Silvi za poslani in prevedeni povedki s Portugalske.

° »A man is walking alone at night with a torch to see before him. In some way, he comes across
witches. He hears cackles around him, something like a gust of wind puts down the fire of his
torch, and he starts walking in rounds the whole night long; in the following morning he is
exhausted.«

10 »It was on the night of Pickrous Day - a time of celebrations to the tinners — and John Sturtridge
had just left a party at the inn and was making his way home across Tregardon Down when he
came across a band of piskies and found himself going round and round quite mazed, though he
would have said he knew every inch of the way of the darkest night (...)«
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nje, dokler ni nekdo prisel mimo in me nasel, in mislil sem si, kako sem lahko
izgubil pot. Tudi drugi so pravili, da so jih vodile pixies."! (Briggs 1967: 138)

Kot smo lahko videli na podlagi teh nekaj primerov povedk iz razli¢nih delov
Evrope, v Rusiji kot povzrocitelja gibanja v krogu krivijo lesija, v Litvi hudica, v
Sloveniji coprnice (prim. Uvod), na Portugalskem coprnice, v Angliji pa piskies,
pixies. 1z njih je razvidno, da nehoteno krozno gibanje pripovedovalci oziroma nji-
hova tradicijska kultura - kajti v svojih interpretacijah se pripovedovalci praviloma
naslanjajo na interpretacijo, ki jim jo ponuja kolektivna tradicija njihovega obmocja,
njihov verovanjski sistem -, povezujejo z nadnaravnim agensom, le interpretacije tega,
katero nadnaravno bitje je krivo za ta dozivetja, so razli¢ne. V¢asih nadnaravnega
povzrocitelja niti ne skusajo definirati, kot smo videli iz druge portugalske povedke,
a je kljub temu o¢itno, da izkusnjo doZivljajo kot nadnaravno. Kot pise Eva Pécs, je
motiv, da nadnaravna bitja zapeljejo cloveka, vcasih tudi v vrtincu, da izgubi pot,
znacilen za povedke, ki govorijo o »izstopu« iz ¢loveskega ¢asa in prostora in zacasnem
ali dokon¢nem bivanju ¢lovekove duse na onem svetu (1989: 40).

NADNARAVNA BITJA SE SAMA KROZNO GIBAJO

Nadnaravna bitja pa ne le silijo ljudi v dolgotrajno krozno gibanje, ampak $e
pogosteje v folklornih pripovedih sama krozijo ali se vrtijo. Njihovo »nenehno giba-
nje v krogu, »vitje« je po mnenju nekaterih raziskovalcev sploh ena njihovih najbolj
karakteristi¢nih lastnosti, po katerih se razlikujejo od ¢loveskega sveta, za katerega je
znacilno gibanje po binarnem principu: levo — desno, naprej - nazaj, gor — dol (prim.
Radenkovi¢ 1996: 44; Belova 2004: 11).

PLES V KROGU

Krozno gibanje nadnaravnih bitij v folklori lahko prepoznamo na primer v
podobi plesov v krogu. Na izrocilo o vilinskih ali ¢arovniskih plesih v krogu naletimo
vsepovsod v Evropi, tudi v slovenskih zbirkah folklornih pripovedi (Kelemina 1997:
171, §t. 143; Kocjan in Hadalin 1993: 70, st. 34; Primc 1997: 187, §t. 171; 188: §t. 172;

" »I were pixy-led once in a wood near Budleigh Salterton. I couldn’t find my way out, though ’twas
there, plain to see. I went all around about it three times, and then somebody coom along to find
me, and I thought how could I miss the path. They said others was pixy-led there too.«
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Gri¢nik 1998: 153, §t. 330; Kropej 2002: 138). Makedonske ljudske pesmi pojejo, da
v krogu plesejo vile: »Vila je vila oro', / oro vila na planini (...)« (Samovila oro vila,
/ oro vila na planina) (Penusliski 1968: 34, Samovila i svekrva; prim. tudi 1968: 34-7,
Jovan Popovisamovila). Pripoved iz Koprivnice tako pise o vilah, da so »To /su/ lijepe
djevojke, koje vode svoje kolo po gorama kod voda. Nevina ¢ovjeka rade povedu u
svoje kolo pa mu znadu smesti i pamet (...)« (Horvat 1997: 17; navedeno po Mesari¢
2010). Povedke iz Levca pripovedujejo o ljudeh, ki so srecali vile, ki so plesale v kolu"
(prim. Markovi¢ 2004: 113, $t. 140). Sledovi plesa se pogosto kazejo kot trava, posu-
$ena v krogu, kolobarju (Stojanovi¢ 1996: 49-53, okolica Toplice; Andreji¢-Senjanin
1972-3: 76, v Pomoravlju, Resavi in Lev¢u; Frankovi¢ 1990: 139-43, Mesaric¢ 2010,
podravski Hrvati; Markovi¢ 2004: 114, $t. 141, iz Lev¢a; prim. tudi 115-7, §t. 145,
146, 148).

Vcasih na krog, kjer so vile plesale kolo, kazejo tudi gobe, ki rastejo v krogu
(Frankovi¢ 1990: 139). Pogost motiv v romunski folklori je prav tako »krozni ples vil«
(hora zdnelor) (Poruciuc 2010: 16. 109). V britanski in francoski folklori so krozni
ples navadno pripisovali vilincem (fairies) ali tudi coprnicam, tak ples pa imenovali
imenuje »vilinski krog« (anglesko fairy ring) (Menefee 1985: 8, 13-4; Devlin 1987:
84). V danski folklori so ples tako imenovanih nevidnih ljudi, elves, opisovali kot
ples v krogu, kot sled plesa pa prepoznavali gobe (marasmius oreades), ki rastejo v
krogu (Kvideland in Sehmsdorf 1991: 212-3, §t. 45.7). V Shetlandu pa so si tako pred-
stavljali ples trolov, saj po tamkaj$njem tradicijskem verovanju kamni, postavljeni
v krog, veljajo za trole, ki so okamneli, ko jih je med plesom presenetilo vzhajajoce
Sonce (Jakobsen 1936).

Da so lucke coprnice, ki plesejo kolo po obkolpskih gri¢ih, so pravili Srbi v Beli
krajini (Drazumeric in Terseglav 1987: 229). Po varazdinskem izrocilu coprnice
na jurjevo sprejemajo v svoje kolo (Navratil 1888: 137). Med podravskimi Hrvati
plesejo kolo v zitu - od tod pohojeni kolobarji v zitu (Frankovi¢ 1990: 58-9). Srbi iz
Knina in Bukovice imajo lu¢i, ki se vrtijo v krogu, za ¢arovnice: »Okrogla svetloba,
ki poplesuje, plese kolo, se imenuje ‘sjajost’. To so ‘vjestice’.« (rokopisno gradivo,
zbral Drazen Nozini¢, v lasti Ljubinka Radenkovic¢a'*) Romunske strige (carovnice)
opisujejo kot majhne luci, ki plavajo po zraku in plesejo v razli¢nih oblikah, ki se
koncujejo v krogu (Murgoci 1998: 13). Tudi na Madzarskem je bila neka zenska v

12 Ples v krogu ali spirali.

3 Kolo je sicer lahko odprto ali zaprto, a v teh primerih gre ocitno za zaprto kolo (to je obliko kola,
ki se plese v sklenjenem krogu), saj na krozno obliko kazejo sledovi v travi.

" Zapodatek se zahvaljujem Ljubinku Radenkovicu.
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¢arovniskem procesu obtozena zaradi domnevnega plesa z drugimi ¢arovnicami,
s katerimi naj bi plesala »kot vrtinecs, se pravi v krogu (Kiirti 2000: 100, op. 33). V
Polesju v Belorusiji in v gomelski pokrajini pa pripovedujejo, da se za¢no hudici in
¢arovnice vrteti v primerih, ko jih kdo prepozna, ko umirajo in ob zvoku cerkvenega
zvona (Plotnikova 2004: 13).

ZRACNI VRTINEC

Zapisana verovanja, ki so navadno verbalizirana v povedkah oziroma memoratih,
kazejo na to, da so siljudje tudi vrtincasti veter zamisljali kot uteleSenja razli¢nih nad-
naravnih bitij. Po belokranjskem verovanju naredijo »vihar« vile (Saselj 1906: 216-20),
a iz zapisa ni povsem jasno, ali gre za ob tem vrtincasti veter, ki je sicer obicajen za
vile, ali ne. Bolj jasno, da se zra¢ni vrtinec povezuje z nadnaravnimi bitji, postane
iz drugih zapisov. Vihar, ki se vrti (vijar, ki se frce), v hrvaskih povedkah odnese
cloveka do kola, kjer plesejo vile (Etnografija juznih Slavena u Madarskoj 1982: 176).
Kadar se dvigne »okrogli veter«, podravski Hrvati pravijo, da vile plesejo (Frankovi¢
1990: 60, 139). V Liki pripovedujejo, da je »/v/ijor /je/veter, ki vijo¢ se dviguje prah.
Ustvarjajo ga vile in ga poleti nenadoma dvignejo. Ce naleti na &loveka, ga lahko tudi
prevrne.« (Ci¢a 2002: 96-7) Povedke Romov v Temnicu in Belici pri¢ajo o tem, da
so vile prepoznavali v vetru, kadar je pihal v vrtincu (v kovitlac) (Tomi¢ 1950: 243;
Cic¢a 2002: 96). Tudi v Hercegovini je bilo zapisano verovanje, da se v prahu, ki se
zavrtindi v vrtincu, nahajajo vile (Radenkovi¢ 1996: 44). V juzni Srbiji (Vrane) in v
Makedoniji (Veles) se v povedkah demoni, ki se razvijejo iz umrlih nekr§¢enih otrok
(navi, nave, navoj), lahko pojavljajo tudi v podobi Zensk - samovil, ki se kazejo kot
vrtinci, ki so posebej nevarni za porodnice (Radenkovi¢ 2004: 205-6). V Makedoniji,
vzhodni Srbiji in Bolgariji ter ponekod na jadranski obali verjamejo, da se (samo)vile
podnevi pojavljajo v podobi vrtinca (Radovanovi¢ 1932: 3-4, st. 1; Georgieva 1993:
147-9; Vrazinovski 2000: 351; Petrovic 2004: 145; Plotnikova 2004a: 28). V Bolgariji je
vila razumljena kot personifikacija vrtinca (Dozon 1875: 4-5, 149-50, op. 1). Vrtinec
(vihr) imenujejo vilinski (samodivski) veter in znacilno je, da vile (samodive) spremlja
veter oziroma vrtinec (Vinogradova 2000: 39, 359). Na prepletenost med povezavo
vrtinca in nadnaravnih bitij kazejo tudi sledovi v besediscu. Srbska beseda vetruska
pomeni obenem »vihor« (vihar, vrtinec, nevihta — op. avt.) in vilo, ki po ljudskem
verovanju poganja vrtincasti veter (Zaglavak), bolgarska beseda stihija pa pomeni
tako »zmaja, podobnega hali«, kot tudi veter ali vrtinec (vihor) in vilo (samovilo). V
Skopski kotlini veter, ki se vrtin¢i, pojasnjujejo z verovanjem, da se v njem tepejo vile.
Ruski nare¢niizraz za vrtinec (vihor) pomeni obenem tudi »necisto silo, ki se nahaja v
vrtincug, pridevnik vrtincasti (vihornyj), izpeljan iz te besede, pa »nadnaravno bitje«
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(Petrovi¢ 2004: 145). Vile v romunskem verovanju (iele, ddansele) prav tako plesejo
v vrtincih vetra (Timotin 2007: 433). Po angleskem verovanju naj bi majhne zracne
vrtince povzrocale skupine nadnaravnih bitij (fairies) (Briggs 1978: 53). Na Irskem
(Ballymenone, Ulster) so zapisane povedke o vilinskih bitjih (fairies), za katere pra-
vijo, da gre za angele, ki so v »vojni nebes« sledili v pogubo Luciferju. Namesto da bi
bili pregnani v pekel, naj bi se, med drugim, naselili v zra¢ne vrtince (Glassie 1982:
547). Kroznost se lahko kaze tudi v gibanju glasu - kadar irsko nadnaravno bitje
banshee naznani smrt, njegov glas kot nekaksen krik trikrat obkrozi hiso (Lysaght
1986: 83)"*. Na Spodnjem Saskem (v okolici Celle) pravi, da v vrtincastem vetru plesejo
Herodiade (Grimm 1882-88/ 1: 284-5).

V Sloveniji in na Hrvaskem, kjer so, drugace kot na obmocju pod vplivom
Pravoslavne cerkve, v zgodnji novi dobi potekali ¢arovniski procesi (prim. Mencej
2006: 20), so vile pogosto zamenjale carovnice, ¢loveska bitja, ki so jim zaceli pripi-
sovati demonsko naravo oziroma nadnaravne sposobnosti. Ponekod so tako pravili,
da so vvrtecem se vetru (prepelidu) navzoce carovnice. S takim sukajoc¢im se vetrom
naj bi Ze veckrat koga dvignile v zrak ter ga odnesle v tuje kraje (Kelemina 1997:
202-3, $t. 183, II). Pripoved s konca devetnajstega stoletja pravi takole: »Slisal sem
stare babe pripovedovati, da v takih vertincih vselej vsaj po ena copernica plese.«'¢
(Lj. T. 1873: 38, O vetru) Povedke iz Gorenje Zetine prav tako govorijo o tem, da se
»coprnica /se/ lahko spremeni v veterni vrtinec, ki dviga v zrak prah« (Dolenc 1955:
159-60). Iz povedke, zapisane v Cadrgu, se kaze, da so vrtinec razumeli kot utelesenje
coprnika, ki na ta nacin krade seno (Dolenc 1992: 88, §t. 62, Kraja sena s coprnijo). Na
Hrvaskem najdemo zapise o tem, da lahko coprnice naredijo mocan zra¢ni vrtinec,
7e v Carovniskih procesih (Bayer 1953: 596; navedeno po: Ci¢a 2002: 97). Nastanek
vrtinca (vijor) povedke podravskih Hrvatov pojasnjujejo s plesom coprnic, ki ta veter
mesajo (Frankovi¢ 1990: 60, 139). V Podravini coprnico, ki pride v vrtincastem vetru,
ki premika predmete, imenujejo tudi mora (Mesari¢ 2010).

V vrtincu vetra so ponekod v Sloveniji prepoznavali tudi vedomce, tj. ljudi,
sposobne metamorfoz, oziroma njihove duse, ki so lahko prosto zapustile telo. Tako
so v Predmeji pravili, da se v zraénih vrtincih tol¢ejo vedanci (Cernigoj 1988: 53-4,

Ista predstava se navezuje tudi na svetopisemski motiv obglavljenja svetega Janeza, ki ga je dose-
gla Herodiada. Ko Herodiadi prinesejo Janezevo glavo, jo objokuje, poljublja, a glava se odmakne
in za¢ne moc¢no pihati vanjo. Nesre¢na Zenska je tako »odvrtinc¢ena v prazen prostor, v katerem
obstane za vekomaj« (is whirled into empty space, and there she hangs for ever) (Reinardus 1, 1139-
1164). Nadalje, dodaja Grimm, ni nobenega dvoma, da se je Ze zgodaj v srednjem veku krs¢anski
mit o Herodiadi pomesal s poganskimi zgodbami, tj. s predstavami o gospe Holdi in »besni vojski«
(divjijagi — op. M. M.) itd. (Grimm 1882-88/ 1: 284-5).

1 O verovanjih v ¢arovnice v vetru oziroma vrtincu glej tudi Kithar 1911: 56, §t. 44; VIII, 56.
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Gostilnicar je bil vedanc). V Adlesicih pravijo, da »kadar se stepo vetrovi in nastopi
vrtinec, stori to Vidovina« (gaéelj 1906: 215-6, Vidovin in Vidovina).

V vrtincu se po verovanjih ponekod v Sloveniji skriva tudi skrat oziroma hudi¢
(Lj. T. 1873: 38; Cop 1969: 3; Kelemina 1997 (1930): 202-3, §t. 183 I, IT). V BreZicah
imenujejo »(...) vrtinec (...) Skratov ples. Kajti po ljudskem mnenju plese Skratec, ne
da bi ga kdo videl, prah se pa vrti okoli njega (...)«. Na Ptujskem polju so pripove-
dovali, da je Skratec veter, »(...) ki se pri lepem, mirnem vremenu nenadoma dvigne
in, vzvrtivsi prah v podobi kola, podi. Ljudje se prekrizujejo, ko zagledajo Skratca,
ter pravijo, da se v sredi vrti hudic¢ s svojim krdelom.« (Kelemina 1997: 202, st. 183,
I.) In $e: »Ako se kje suce veter v krog pa prah kvisku nese, tedaj se baje v tem prahu
Vrag prepeli.« (Kelemina 1997: 202-3, §t. 183, II) V Polesju, obmocju na meji med
Ukrajino in Belorusijo, pripovedujejo o mnogih bitjih v podobi vrtinca, najpogosteje
pajih imajo za hudica in neciste sile (npr. kryca, krycja, krutyh ...) (Plotnikova 2004:
12-3). Kot pise Levkievska, je pravzaprav splosna znacilnost slovanskih verovanj
o hudicih, ¢arovnicah, zmajih (alah), vilah, gozdnih duhovih itd., ta, da plesejo v
zra¢nem vrtincu (1995: 379-82). Na Kosovu so pravili, da je tak zra¢ni vrtinec satan
in da je treba vanj trikrat pljuniti, v Bosni (Visoc¢ki kraj) pa, da so v njem hudici.
V Temnicu so pravili, se v takem zracnem vrtincu tepejo ale'” (Radenkovi¢ 1996:
43—4; prim. tudi Petrovi¢ 2004: 145), v Homolju v Srbiji pa, da se ala v vrtincastem
vetru skriva - kogar tak veter zadane, znori (Pordevi¢ 1958: 66). Bolgari v Banatu so
pripovedovali, da v takem vrtincu zli duhovi vodijo kolo (Nodilo 1981 [1885-1890]:
196; Radenkovi¢ 2004: 206). V Vologodski guberniji v Rusiji so menili, da je nevihtni
veter rezultat delovanja hudicevskih sil. Veter spremlja pojav demonov, kot so npr.
povitrulje, vitrenice, vetrenika na Karpatih, vestice in hudica pri vzhodnih Slovanih
(Plotnikova 2001: 76; glej tudi 2004: 12). Tudi nemska verovanja vrtinec najpogo-
steje povezujejo s hudi¢em (Grimm 1882-88/ 1: 284-5; Guibert, Abbot of Nogent-
sous-Coucy 1996: 91'®). Duhovi ljubimci, ki jih je mogoce po mnenju Vinogradove
razumeti kot neciste umrle, prav tako kazejo trdno zvezo z naravnimi stihijami in
vremenskimi anomalijami, med drugim z vrtincem (2000a: 98-103).

7 Ala, hala - mitolosko bitje, ki se kaze v poodobi nevihtnega vetra ali velike kac¢e. Odnasa pride-
lek in povzroca bolezni. Prepleta se s predstavami o drugih bitjih, kot so azdaja (neke vrste zmaj,
kaca), lamja (vecglava posast), zmaj (prim. Radenkovi¢ 2001: 559-61).

8 »(...) The sorcerer-cleric invoked the Devil by name while his wretched pupil held the cock. Suddenly
the Devil appeared in a whirlwind and grabbed hold of the cock. Then, the cleric who had been led
there called upon Saint Mary in his terror. When the Devil heard the name of this powerful Queen
being uttered, he fled with the cock, but apparently he was unable to carry it away, since one of
the fishermen found it the next day on a small island in the pond. O royal, sweet name of Mary, so
dreaded in the regions of hell! (....)« Za opozorilo na zgodbo se zahvaljujem Annette Kehnel.
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VODNI VRTINEC

Vrsta miti¢nih oseb je povezanih tudi z vodnim vrtincem: slovenski povodni
moz pa tudi povodne Zene, vodni demoni v folklori Hrvatov, Srbov v Panoniji in spo-
dnjem Podonavju pa tudi vzhodnih in zahodnih Slovanov zive v vrtincih, kamor radi
povlecejo ljudi (Kelemina 1997 (1930): 177-8, $t. 149, 156, 163", 186, 191; Radenkovi¢
2000: 310-3; Mencej 2007: 55). V okolici Bajine Baste v Srbiji so pripovedovali, da
v drinskih virih zivi vodni duh, ki mes$a vodo (Zecevi¢ 1984: 345). Ime poljskega
povodnega moza, wirnik, celo izhaja iz besede, ki oznacuje vodni vrtinec (poljsko wir
pomeni vrtinec), podobno tudi hrvasko ime zanj, vijoldndo, izhaja iz glagola »viti«
(Plotnikova 1996: 105).

Glede na to, da najdemo taksno bogastvo povedk o nadnaravnih bitjih, ki so na
tak ali drugacen nacin povezana s kroznim gibanjem, na tako razli¢nih delih Evrope,
mora ta zveza med nadnaravnimi bitji in kroznim gibanjem zagotovo imeti poseben
pomen. Vprasanje je torej, kaksen je pomen te povezave in zakaj se ta tako pogosto
pojavlja v evropski folklori. Medtem ko iz pripovedi o ljudeh, ki so bili prisiljeni
neskon¢no dolgo kroziti po isti poti, ni bilo povsem jasno, zakaj pripovedovalci to
izkusnjo povezujejo prav z nadnaravnimi bitji, lahko iz pripovedi o nadnaravnih
bitjih, ki plesejo v krogu ali se nahajajo v zra¢nih ali vodnih vrtincih, jasno vidimo,
da se nadnaravna bitja tudi sama po sebi pogosto povezujejo s kroznim gibanjem.

19 Zgodba §t. 163 govori o tem, da je otrok, ki ga je oce pustil blizu virja, prisel v roke povodnemu
mozu. Po ocetovi intervenciji sko¢i povodni moz v virje. V tej pripovedi ni povsem jasno, ali gre
res za vrtinec, a ¢e lahko razumemo besedo »virje« (ki je iz8la iz korena *irnjb/vyrsjs) kot vrtinec
(prim. Bezlaj 2003), potem bi tudi ta zgodba potrjevala, da je vrtinec pot v domovanje povodnega
moza.
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DUSE UMRLIH

A nadnaravna bitja niso edina, za katere je v folklori znacilno krozno gibanje.
Pripovedi podobno opisujejo tudi gibanje dus umrlih, ki se na poti s tega sveta na
oni svet vijejo, vrtincijo, torej krozno gibajo. V Bosni je bila zapisana pripoved o tem,
da ¢lovekova dusa odide na drugi svet tako, da se vije, torej »zvija, premika lokasto
od namisljene vzdolzne osi« (prim. SSSKJ 1991/V.: 451): »Ona odide iz ust in se vije
po hisi in okoli nje kot pramen meglice, vse dokler je mrtvec v hisi.« (Radenkovi¢
1996: 44) Po albanskih verovanjih naj bi dusa po tem, ko je skozi usta zapustila telo,
telo trikrat obkrozila. Ponekod v jugovzhodni Evropi pa pravijo, da dusa po tem, ko
zapusti telo, v krogih leti po zraku v sobi, zato je potrebno odpreti vrata in okna,
da lahko odide ven (Stahl 1987: 216-7). V Estoniji, na otoku Kasaari, je bila Se na
zacetku enaindvajsetega stoletja zapisana pripoved o dusi umrlega, ki je dolgo strasila
v zapusceni hisi: ko je pripovedovalka zanjo zmolila, je kon¢no zacutila sunek vetra,
ki se je $e nekaj ¢asa vrtincil po sobi in nato odsel* (Valk 2006: 43). Ker po tem v hisi
ni ve¢ strasilo, lahko sklepamo, da je dusa umrlega med tem vrtincenjem zapustila
ta svet in odpotovala v onstranstvo. V zahodni Bolgariji pripovedujejo, da duse, ki
se dvigajo iz grobov, prav tako kot nadnaravna bitja ¢loveka zapeljejo s poti tako, da
se mu ves ¢as vrtijo okoli nog (Plotnikova 2004: 13).

ZRACNI VRTINEC

Tudi duse umrlih se, tako kot nadnaravna bitja, lahko kazejo v podobi zra¢nega
vrtinca oziroma jih pripovedovalci tako ali drugace povezujejo s pojavom vrtinca-
stega vetra. Z vrtinci se v ruski in bolgarski folklori z onega sveta domov vracajo
duse umrlih sorodnikov (Levkievska 1995: 380). Najpogosteje pa se vrtinec povezuje
z dusami necistih pokojnikov, to je tistih, ki zaradi nepravilno izvedenih ritualov ob
smrti, zaradi grehov, ki so jih storili v ¢asu Zivljenja, zaradi nasilne ali prezgodnje
smrti, ssmomora ali vrste drugih razlogov (prim. Risteski 1999: 92-6; Vinogradova
1999) ne morejo oditi na drugi svet in so obsojeni na bivanje med svetovoma zivih in
mrtvih. Po vzhodno- in zahodnoslovansko slovanskih tradicijskih verovanjih vrtinec

2 »Ireadit/Lord’s Prayer—- MM./ and you know, there was a gust of wind around the room. It whir-
led in the room and I felt that it took the burden away... (...) and the ghost has never come back.«
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najpogosteje povzroci samomorilec. Vrtinec, pravijo, leti v smeri, v katero je obrnjen
obraz obesenca (ukrajinsko, karpatsko, poljsko podkarpatsko), goni duso obesenca
(rusko, polesko, poljsko, kagubsko) ali pa prenoc¢uje na grobu samomorilca (polesko).
V vrtincu se po folklornih pripovedih sode¢ vrtijo prekleti ljudje (rusko, ukrajinsko),
ljudje, ki so bili umorjeni (srbsko, bolgarsko), nekrs¢eni otroci (vzhodnoslovansko,
poljsko, kasubsko), spremlja pa tudi smrt ¢arovnice ali kolduna (vrsta ¢arovnika)
(vzhodnoslovansko, poljsko), se pravi ljudi, ki so zaradi svojega ukvarjanja z magijo v
Casu zivljenja prav tako obsojeni na to, da bodo postali necisti pokojniki (Levkievska
1995: 380). V jakutski pripovedi se dusa umrlega $amana pokaze v podobi vrtinca:
neki revez, ki ga je pretepel Dzellengej, se odpravi poiskat Samana Basyllaija, ki lezi
mrtev v leseni krsti na rtu, da bi ga masceval. Ko najde krsto, potrka nanjo in ga prosi
za pomo¢. Cim izgovori svoje besede, se vzdigne iz tal pod grobom ogromen vrtinec
in kaznuje Dzellengeja za njegovo dejanje (Bucholz 1968: 41).

VODNI VRTINEC

Podobne predstave se redkeje navezujejo tudi na vodni vrtinec: mesto, kjer se
je kdo utopil, je po verovanjih iz Nemcije zaznamovano z vodnim vrtincem (HDA
1987: 199, geslo Wasserwirbel). Zanimiv je tudi detajl v litavskih povedkah o mestih,
ki so se pogreznila, obi¢ajno zaradi grehov prebivalcev: v osebi duhovnika, ki svari
prebivalce pred katastrofo, nemski folklorist Bernd Gliwa namre¢ prepoznava psi-
hompompa, ki spremlja duse umrlih na drugi svet, z njega pa se nazaj na ta svet vraca
tako, da ga nosi hudi¢ »kot vrtinec« (2005: 201).
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TRADICIJSKE EVROPSKE
PREDSTAVE O MEJNEM PROSTORU
MED SVETOVOMA ZIVIH IN
MRTVIH

Seveda se lahko vprasamo, zakaj krozno gibanje, v katero so prisiljeni, pripove-
dovalci razumejo kot nadnaravno dozivetje oziroma kot posledico delovanja nadna-
ravnih bitij, zakaj je krozno gibanje v folklori pomembna karakteristika nadnaravnih
bitij in du$ umrlih v ¢asu, ko po smrti odhajajo na drugi svet, ter dus tistih umrlih,
ki veljajo za neciste in ne morejo oditi na drugi svet, ampak so prisiljene ostati v
vmesnem svetu med svetovoma zivih in mrtvih, v istem mejnem obmocju torej, v
katerem se zadrzujejo tudi nadnaravna bitja, ki so, kljub temu da ob¢asno vstopajo
v nas svet, tesno povezana tudi z onim svetom.

Da bi lahko pojasnili, zakaj je krozno gibanje, v kateri koli obliki Ze, znacilno
za nadnaravna bitja in duse umrlih, ki se nahajajo v vmesnem svetu med svetovoma
zivih in mrtvih, pa za nekaj ¢asa pustimo na strani folklorne pripovedi o le-teh in si
poglejmo, kako so si v tradicijski kulturi zamisljali ta mejni prostor med svetovoma
zivih in mrtvih. Na podlagi anti¢nih in srednjeveskih filozofskih spisov, sledov v
jeziku in folklornega gradiva lahko prepoznamo nekaj temeljnih simbolnih podob,
ki to obmocje zaznamujejo in oznacujejo: vodni vrtinec, mlin, kolo in vreteno ter
nekatere druge, kot so krozne stopnice, ples v krogu in vrteca se koca, na katere pa
naletimo redkeje.

VODNI VRTINEC

V prejsnjem poglavju smo lahko videli, da je vrtinec, zrac¢ni in vodni, v folklori
pogosto kraj, ki ga povezujejo z nadnaravnimi bitji. V evropskih mitoloskih in kozmo-
loskih tekstih pa tudi v jeziku pa naletimo tudi na predstavo o vrtincu, ki vodi na drugi
svet in se nahaja na meji med svetovoma zivih in mrtvih. Na slovanskem govornem
obmocdju zapisi o vrtincu, ki bi se nahajal med svetovoma zivih in mrtvih, sicer, vsaj
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meni, niso znani, a je ta predstava razvidna iz jezika. Praslovanska osnova, dubleta *irsjs/
vyreje, ki pomeni »tolmun, bazen, vrtinec« (locus fluminis profundior, piscina, fons,
vertex), v slovanskih jezikih namre¢ oznacuje »kraj, kjer prebivajo duse umrlih in kjer
prezimujejo ptice selivkex, te pa, kot pise etimolog France Bezlaj, po pragermanskem in
praslovanskem izrocilu prezimujejo v prebivalis¢u umrlih (2003: 3, 548-9, 556, 561-2).
Kot dodaja Bezlaj, »zal slovanska etnografija doslej $e ni smiselno povezala teh izro¢il, po
katerih vodi pot na drugi svet skozi vodo« (Bezlaj 2003: 556). Ta pomen praslovanskega
besednega korena kaze na zelo arhai¢ne predstave o vrtincu ali tolmunu na meji med
svetovoma zivih in mrtvih. Ceprav lahko pomen praslovanskega korena *irsjo/vyrojo
sicer variira od tolmuna do vrtinca, pa se zdi v lu¢i drugih evropskih predstav (prim. v
nadaljevanju) vrtinec vsaj enako, ¢e ne bolj verjetna predstava kot tolmun.

Heziod omenja, da se Otoki blazenih, torej eno od (po Platonu) treh moznih biva-
lis¢, kamor odidejo duse po smrti, nahajajo »poleg globoko vrtinc¢astega Oceanusac
(deep-swirling Oceanus)* (Heziod, Dela in dnevi 170; prim. Vaz da Silva 2008: 91).
Vrtinec nadalje lahko prepoznamo tudi v podobi posasti — vrtinca Karibde v Odiseji,
ki svoje zZrtve potegne na oni svet: »(...) ¢rno vodo pozira pod njo bozanska Karibda.
/ Trikrat na dan jo izbljuje in trikrat, o groza, posrka (...)« (Homer, Odiseja 12:
104-105); »(...) na desni bozanska Karibda / strasno grgraje pozira morja vodeno
slanico: / vselej, kadar jo izbruhne, kipi in vre kakor kotel, / v ognja Zarini stoje¢, iz
vrtincaste zbrode pa brizga / pena visoko v ozracje in pade klecema na teme; / kadar
pa zopet posrka morja vodeno slanico, / vidi globoko se v zrelo lijaka, a skala okoli /
besno rjuje, pokaze na dnu se ¢rna pescina: / zona zelena oblije drugo ob divjem pri-
zoru.« (Homer, Odiseja 12: 235-243; prim. de Santillana in von Dechend 2002 [1940]:
204) Podobno se v Bozanski komediji na Odisejevi poti v pekel, ko se ta pribliza Gori
vic (interpretatio christiana poganskega mejnega prostora), »rodi vrtinec«*? (Dante,
Bozanska komedija, Pekel, 26, 137; prim. de Santillana in von Dechend 2002 [1940]:
204). V pesnitvah Homerja in Danteja se nedvomno kazejo tradicijske predstave, ki
so bile v ¢asu njunega Zivljenja $e Zive, a sta jih pesnika seveda umetnisko predelala.

Meelstrom, sicer resni¢ni vrtinec v Norveskem morju, v Zgodovini Langobardov
omenja Pavel Diakon v osmem stoletju. Nahajal naj bi se, kot pise Diakon, »na robu

2! Iz slovenskega prevoda ta izraz ni razviden.

* Na tem mestu v prevodih ne najdemo vedno besede »vrtinec« oziroma se prevodi razlikujejo v tem,
ali gre za vodni ali zrac¢ni vrtinec, a Bezlaj opozarja tudi na pomenski preplet med vodnim in zra¢nim
vrtincem (2003: 9). Tako v slovenskem prevodu Andreja Capudra beremo: »ko je vihar prisel od zemlje
nove« (Dante 2005). De Santillana in von Dechendova na tem mestu prevajata vodni vrtinec (whirlpool)
(de Santillana in von Dechend 2002 [1940]: 204). Dante sicer uporabi besedo turbo, ki se jo najpogosteje
prevaja kot »zra¢ni vrtinec«. Temu sledita tudi prevoda Madelbauma in Longfellowa v angleski jezik:
»For out of the (that) new land a whirlwind /zralnivrtinec — op. M. M./ rose«. (prim. internetni vir 16).
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sveta«. Ceprav gre za opis resni¢nega vrtinca v Norveskem morju, pa lokacija »na
robu sveta« in njegovo poimenovanje »popek sveta« vzbujata konotacijo vrtinca, ki
lezi na sami meji med svetovoma zivih in mrtvih:

Sploh ne tako dalec od obale, o kateri smo govorili, na njeni zahodni strani,
kjer morje preide v odprt ocean, je zelo globok vrtinec, ki ga glede na njegovo
obicajno ime imenujemo popek morja. Dvakrat na dan, pripovedujejo, posrka
vase plimo in jo spet izbruha naprej, kar se dokazano zgodi, ko se morje
umika in dviguje proti vsem tistim obalam s strasno hitrostjo [...] Trdijo, da
ta vrtinec, o katerem smo govorili, ladje pogosto potegne noter brezglavo in
naglo s tako hitrostjo, da se zdi, kot da bi oponasale let puscic po zraku; in
Cesto med vse prevec strasnim tuljenjem razpadejo takoj, ko se pojavijo na
povrsju. Pogosto jih takrat, kadar se vedno znova in znova skoraj potopijo,
nenadna mnoZica valov potegne nazaj in z veliko hitrostjo izvrze tako, kot
jih je prej posrkala vase.”* (navedeno po: Tolley 2009/11: 90)**

V spisu De Situ Danice vrtinec omenja tudi nemski srednjeveski kronist iz druge

polovice enajstega stoletja, Adam iz Bremna. V njem pise o frizijskih plemicih, ki so se
podali na potovanje mimo Norveske do kon¢nih meja Arkticnega oceana, kjer jih je
zajel vrtinec in jih skoraj povlekel v kaos, a jih potem nepricakovano izvrgel na otoku,
polnem zlata in dragocenega kamenja (navedeno po Rydberg 1907: 320; Santillana in
von Dechend 2002 [1940]: 206). Ta cudezni otok, na katerem so plemici pristali po tem,
ko jih je vrtinec potegnil vase, lahko prav tako razumemo kot podobo onega sveta,
se pravi, da se tudi tu vrtinec pojavi na sami meji med svetovom zivih in mrtvih.”
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»Not all that far from the shore we have been discussing, over against its western side, where the
sea gives way to the open ocean, there is a very deep whirlpool, which according to its customary
name we call the navel of the sea. Twice in a day it is said to suck up the tides and spew them forth
again, as is proved to happen when the tides ebb and flow against all those shores with too great a
speed. [...] It is claimed that ships are often dragged in hurriedly and rapidly with such swiftness
by this whirlpool of which we have spoken that they seem to imitate the flight of arrows through
the air; and often in an all too horrendous bellowing they perish as they come out. Frequently when
again and again they are about to be sunk, drawn back by the sudden mass of the waves, they are
cast out with as great speed as they were previously sucked in by.«

Podobno piseta o vrtincu blizu Lofotna tudi Olaus Magnus v Historia de gentibus septentrionali-
bus (1555) ter Erik Hansen Schonnebdl v Lofotens och Vestraalens Beskriffuelse (1591) (navedeno
po Tolley 2009/11: 90-1).

Podobno zgodbo, a Se bolj eksplicitno v tem, da gre pri vrtincu za vhod v drugi svet, najdemo celo
med Ceroki Indijanci v severni Ameriki. Zgodba pripoveduje o ¢loveku, ki je potoval s kanujem
in »ga je potegnilo okrog in okrog do najnizje tocke vrtinca, ko ga je tam ujel drug krog in ga vrgel
ven. Kasneje je povedal, da se je, ko je dosegel najnizje sredi§ce vrtinca, zdelo, da se je voda spodaj
odprla in je lahko videl navzdol kot skozi stre$ni tram pri hisi, in tam na dnu reke je videl cudovito
druscino, ki je vzdignila pogled in mu pomignila, naj se ji pridruzi, a ravno ko so stegnili roke, da bi
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V finskem epu Kalevala se vrtinec nahaja ob vhodu v Pohjolo (de Santillana in

von Dechend 2002 [1940]: 204-6), kjer »svetovne vode tecejo skozi velik vrtinec?
v spodnji svet« (navedeno po Napolskikh 1992: 6). Iz $tirinajstega speva Kalevale,

ki

govori o Leminkéinenovi smrti, je razvidno, da se usodni vrtinec nahaja tudi v

sveti reki, v »najtemnejSem toku dezele smrti Tuonele«”” (prim. zlasti The Kalevala
14: 435-444). Vrtinec, skozi katerega poteka izmenjava vode med svetovoma zivih

in

mrtvih, nastopa vizrocilu Nenetov (severnih Samojedov): »/.../ nekje v Severnem

morju, ob ustju reke Ob, je ogromen slap, vrtinec. Skozenj tece voda v podzemno
morje in se potem spomladi vraca na povrsje Zemlje.« (Napolskikh 1992: 9)

MLIN

V skandinavskih mitolo$kih pesmih in besedilih morski vrtinec pogosto opisu-

jejo z metaforo mlina, ki ga po metonimiji identificirajo z miticnim mlinom Grottijem
(Tolley 2009/1I: 88). Kitica, ki jo pripisujejo Snabjrnu, o Grottiju pise takole:

Pravijo, da devet nevest z okvira otoka [valovi ocena] energicno vrti Grotti,
najbolj krutega do vojske od grebenov [vrtinec], ven iz obroca Zemlje [v
oceanu], te, ki so davno tega zmlele obrok Amlédijevega zvarka [morski
pesek]. Zmanjsevalec obroca [princ] s premcem svoje ladje odseka prebivalstvo
pobocja ladij [valov].*® (Tolley 2009/11: 87)
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ga zgrabili, ga je potegnil s seboj nagel tok in ga odnesel izven dosega njihovih rok.« (de Santillana
in von Dechend 2002 [1940]: 207). V tej »¢udoviti dru$¢ini, ki ga vabi vase, lahko, kot komentirata
de Santillana in von Dechendova, prepoznamo mrtve.

Finsko: kurimus, kurilan kurkka. Napolskikh tu prevaja z besedo »brezno« (angl. abyss), a njegov
prevod je napacen: finsko kurimus pomeni vrtinec, ne pa prepad, kar je razvidno tudi iz njegovih
prevodov iste besede na drugih mestih v njegovem ¢lanku. Zahvaljujem se Mateju Gorsi¢u za opo-
zorilo na to referenco in pojasnilo glede prevoda.

»Northland’s old and wretched shepherd,/Nasshut, the despised protector/Of the flocks of Sariola,/
Throws the dying Lemminkainen,/Throws the hero of the islands,/Into Tuonela’s river,/To the
blackest stream of death-land,/To the worst of fatal whirlpools./Lemminkainen, wild and daring,/
Helpless falls upon the waters,/Floating down the coal-black current,/Through the cataract and
rapids/To the tombs of Tuonela.« (prim. internetni vir 17) V slovenskem prevodu prevajalka Jelka
Ovaska Novak besede vrtinec ni uporabila (prim. Kalevala 1997).

»They say that the nine brides of the island quern-frame [the waves of the ocean] vigorously turn
Grotti, the most army-cruel of skerries [a whirlpool], out of the rim of the earth [in the ocean],
they who long since have ground the meal of Aml6di’s liquor [sand of the sea]. The ring-diminis-
her [prince] cuts with the prow of his vessel the habitation of the hillside of ships [the waves].«



Pesem je pomensko zelo bogata in zgoscena, zato je tezko prevedljiva in jo je
seveda mogoce razumeti na ve¢ nac¢inov. Devet nevest predvidoma predstavlja valove
oceana (hcere Agirja), »obro¢ Zemlje« sicer predstavlja morje, a dodatno pomeni, da
se miti¢ni oceanski mlin nahaja »nekje na robu sveta«. Verz »Grotti, najbolj krutega
do vojske od grebenov« ponuja tri mozne interpretacije; od teh naj omenim zgolj dve,
ki sta po mnenju Tolleya verjetnej$i. Po prvi lahko razumemo Grotti kot »greben,
ki zmelje svoje Zrtve«, kar naj bi bila aluzija na skale, potopljene v vrtincu. Te naj bi
bile pravzaprav polomljeni mlinski kamni, ki pustosijo ladje, ki jih vrtinec potegne
navzdol. Po drugi interpretaciji je mogoce verz razumeti kot »najbolj do vojske kruti
Grotti [brusilec] grebenov, kjer je »mlin (brusilec) grebenov« metafora za vrtinec,
ki je krut do posadk, ki jih posrka vase (Tolley 2009/11: 88).

Clive Tolley je prepri¢an, da je mlin aluzija na vrtinec v morju, in predvideva,
da Snaebjorn tu opisuje vrtinec, ki lezi blizu Lofotena na severu Norveske in ki so
ga opisovali Ze Diakon, Magnus in Schonnebdl (prim. opombo $t. 24). Opisi tega
vrtinca so namre¢ zelo blizu predstavi o mlinu, ki v globinah oceana zmelje vse,
kar mu pride med mlinske kamne, in s svojimi kroznimi gibi ustvarja vrtinec. Kot
pise Tolley, pa je tezko za trdno reci, ali pripovedi o tem resni¢nem vrtincu odsevajo
podobo Grottija v mitoloskih pesmih ali pa so, nasprotno, na opis Grottija vplivale
pripovedi o resni¢nem vrtincu (Tolley 2009/11.: 88-9).

KOLO

En sam meni znan zapis, in sicer iz grenlandskega izrocila, omenja kolo, mimo
katerega vodi pot na oni svet. DuSa mora pred prihodom na drugi svet namrec
»preckati prepad, kjer se vrti ozko kolo, gladko kot led« (Grimm 1882-88/4: 1550).

VRETENO

Poleg vrtinca, mlina in kolesa pa najdemo v anti¢nih kozmoloskih tekstih $e eno
podobo, ki implicira krozno gibanje in jo lahko povezujemo z mejnim prostorom
med svetovoma zivih in mrtvih, namrec vreteno. Vreteno se, seveda, tako kot vrtinec,
mlin ali kolo, vrti. Beseda za vreteno ali vretence v mnogih indoevropskih jezikih
pravzaprav izhaja iz korena *yer-t- v pomenu »vrteti, obracati, spreminjati«. Od tod
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izrazi za, na primer, starocerkvenoslovansko besedo vréteno, srednjevisokonemsko
wirtel, velsko gwerthyd (prim. Bezlaj 2005: 366; West 2007: 383).

Pri Platonu je krozno gibanje kozmosa predstavljeno z vrtenjem »vretena nuj-
nosti« (grsko Andnke), »s pomocjo katerega se obracajo vsa krozna gibanja« (Platon,
Drzava X: 616d), Moire (Kloto, Lahezis in Atropos), grske boginje usode, pa sedijo
okoli vretena in ga potiskajo ter ob tem spuscajo duse ljudi, ki se bodo ponovno utele-
sile, v njihovo novo Zivljenje na Zemlji. Vreteno, skozi katerega zacno svoje potovanje
novi ¢loveski inkarnaciji naproti, lahko torej razumemo kot mejno obmocje med
svetovoma, saj se duse inkarnirajo v novo Zivljenje na Zemlji z onega sveta:

(...) Ko so vse duse izbrale nacin Zivljenja, so po vrsti, kot jih je dolocil zreb, pri-
stopale k Lahezis. Ta je z vsako poslala na pot tistega dajmona, ki si ga je izbrala,
kot ¢uvarja (njenega) nacina zivljenja - cuvarja, ki ji izpolni to, kar je izbrala.
Dajmon je duso najprej odpeljal h Kloti, pod njeno roko in njenim obracanjem
vrtinca vretena: tako je potrdil usodo, ki jo je na podlagi njegovega Zreba izbrala
(sama dusa). Ko se je dotaknil vretena, je duso odvedel k Atropini preji; s tem je
to, kar je napredla, naredil nespremenljivo. Od tod je dusa, ne da bi se obrnila,
sla k vznozju prestola® Nujnosti in prisla skozenj. Ko so skozi prisle tudi druge
duse, so vse potovale proti planoti (reke) Pozabe™, po pripeki in strasno zadusljivi
vrocini; ta planota je namrec brez dreves in vsega drugega, kar raste iz zemlje.
Ko se je ze zvecerilo, so se usotorili ob reki Brezbriznosti (...) Nenadoma so se
zaceli gibati od tod, eden sem in drugi tja, navzgor v rojstvo: utrinjali so se kot
zvezde. (...) (Platon, Drzava X, 620d-621c; prim. tudi 617d-620c)

PLES V KROGU

Zdi se, da globoko zakoreninjena tradicijska predstava o kroznem gibanju kot
znacilnosti prostora med svetovoma, ki smo jo v podobi vrtecih se teles oziroma
naravnih pojavov (vrtinec, vreteno, mlin, kolo) lahko prepoznali v mitoloskih in
drugih anti¢nih tekstih, jeziku in folklori, odseva tudi v kr§canskih tekstih*, kljub

# Na drugih mestih Platon pi$e o »vretenu Nujnosti« (gr. Ananke).

% Vec o rekah pozabe v indoevropski mitologiji v Lincoln 1982.

' Krozno gibanje na poti v nebesa (tj. na oni svet) najdemo tudi v judovskih verskih spisih, kjer spet
naletimo na podobo vrtinca, tokrat zra¢nega. V Talmudu najdemo porocilo o Enohu, ki se je »na
sedmidan (...) dvignil v nebesa v vrtincu, s ko¢ijo in ognjenimi konji« (Talmud, Part first. Bibiblical
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temu da se je Krsc¢anska cerkev skozi zgodovino tradicijske, poganske koncepte tru-
dila preganjati, kjer je le mogla. Sredi trinajstega stoletja je Mechtild iz Magdeburga v
svojem delu Das fliessende Licht der Gottheit opisala plesalce, ki se vzpenjajo navzgor
do nebesne connubium spirituale (duhovne spolne zveze), kjer pride do konzumacije
vecne poroke. Angeli v kroznem plesu tako spremljajo blagoslovljene duse umrlih
na njihovi poti v ve¢ni pocitek (Zimmermann 2006: 107-11, 144; Kehnel v Kehnel
in Mencej 2009: 82). Gibanje dus$ in angelov v vmesnem prostoru, na poti z Zemlje
v nebesa, je torej tudi v tem kr§¢ansko navdahnjenem tekstu opisano kot krozno.

KROZNE STOPNICE

Prehod na drugi svet skozi krozno gibanje je verjetno $e bolj jasno razviden iz
srednjeveske kronike o prihodu franc¢iskanskih menihov v Anglijo iz srede $estnaj-
stega stoletja z naslovom Tractatus de adventu fratum minorum in Anglia. Med sto
devetdeset exempla je v kroniki tudi zgodba o viziji brata Adama Marsha, v kateri je
ta zagledal sebe in brata Adama iz Exetra, kako prihajata v grad. Brat Adam iz Exetra
je vstopil prvi, odkril spiralne stopnice in se zacel vzpenjati po njih tako hitro, da je
njegovemu sobratu kmalu izginil izpred oci, ¢eprav ga je skusal zadrzati** (Fratris
Thomae 1951: 17).” Njegov vstop v nebesa (oni svet) je prikazan kot prehod po zavitih
(spiralnih) stopnicah, ki, tako kot vrtinec, mlin, vreteno, kolo in ples v krogu, seveda
implicirajo krozno gibanje. Vizijo Adama Marsha razlaga dejstvo, da brata Adama iz
Exetra v resnici niso nikoli ve¢ videli in je kmalu zatem umrl v Barletti, kamor ga je
papez poslal pridigat Saracenom. Nemska medievistka Annette Kehnel to srednjeve-
$ko pripoved interpretira kot »globoko zakoreninjeno v vedenju o mejnih funkcijah
kroznega gibanja: zdruzena z dejanjem plezanja oziroma vzpenjanja simbolizira pot
proti absolutni realnosti (...)« (v Kehnel in Mencej 2009: 75-6, 96-7).

history, Chapter I., From Cain and Abel to the destruction of Babel’s tower: 21, internetni vir 1;
Book of Jasher, Chapter 3: 36, internetni vir 2.

2 »Ingressus est ergo prius frater Adam de Exonia, osculata cruce; et alter frater Adam statim, eadem

osculata, secutus est. Sed prior inventam mox cocleam tam velociter ascendit, ut ab aspectu sequen-
tis citius raperetur: sequens vero clamavit: »Incedatis moderatius, incedatis moderatius«. Se alter
nusquam postea comparuit.«

* To predstavo kazejo tudi slike Williama Blaka na prelomu med osemnajstim in devetnajstim stole-
tjem, ki prikazujejo pot angelskih figur in otrok v nebesa skozi krozno gibanje, po spiralno zavitih
stopnicah (npr. slika Jakobova lestev — prim. internetni vir 3) ali v vrtincu, kot se zdi, v pekel (prim.
sliko Vrtinec ljubimcev; slika prikazuje vrtinec gresnih ljubimcev v peklu iz Bozanske komedije,
5. spev, prim. internetni vir 4).
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VRTECA SE KOCA

Na drugacen nacin se motiv krozenja v mejnem prostoru med svetovoma kaze
v ruskih ¢udeznih pravljicah, v katerih junak na poti skozi gozd naleti na koco Babe
Jage, ki se okoli svoje osi vrti na kurjih nozicah. »Stoji pred njim /junakom - op. M.M./
izbica na kurjih nozicah in se neprestano vrti«, pripovedujejo pravljice, naloga junaka
pa je, da zaustavi njeno obracanje. Vladimir Propp pojasnjuje, zakaj mora junak koco
najprej ustaviti, preden lahko vstopi vanjo: koca naj bi po njegovem mnenju stala na
neki vidni ali nevidni meji, prek katere junak ne more in ki pomeni pregrado med
svetovoma. Pravlji¢ni junak je po Proppovi interpretaciji namre¢ Saman, ki skusa
vstopiti v carstvo mrtvih (1986: 152-7), zato mora biti sposoben premagati oviro, ki
stoji na meji med svetovoma zivih in mrtvih in za katero je o¢itno tudi tu znacilno
krozno gibanje.

Vse te predstave o prostoru med svetovoma zivih in mrtvih kazejo na to, da je bil
ta mejni prostor, ki pomeni obenem mejo in prehod med svetovoma, v tradicijskih
predkrscanskih verovanjih pogosto koncipiran kot prostor, za katerega je znacilno
krozno gibanje, vrtenje** — tako vrtinec, mlin, kolo, vreteno pa tudi ples, krozne
stopnice in vrteca se ko¢a namrec implicirajo taksno gibanje. Ista predstava se je
ohranila v nekaterih krs¢anskih tekstih pa tudi v evropskih ¢udeznih pravljicah®. V
tem kontekstu postane vrtenje oziroma krozenje, ki je znacilno za nadnaravna bitja in
duse, ki se nahajajo v tem prostoru, razumljivo: ker je krozno gibanje karakteristika

3 Vsiteksti seveda ne govorijo o kroznem gibanju v mejnem prostoru med svetovoma zivih in mrtvih.
(Indo)evropske predstave o onstranstvu so razli¢ne in ponujajo razli¢ne koncepte - onstranstvo
se lahko nahaja na nebu, pod zemljo ali na drugi strani vode. A, kot bom skusala pokazati v nada-
ljevanju, se koncept kroznega gibanja v $irsem kontekstu folklore, obredov, magijskih praks itd.
izkazuje za pomembnejsega, kot bi mu pripisali na prvi pogled.

% Isto predstavo o kroznem gibanju, skozi katerega se vstopa v drugi svet, kaze tudi Mit o Hainuwele

z otoka Ceram v Novi Gvineji: »The next morning, seeing that Hainuwele did not come home,

Ameta divined that she had been murdered. He found the body, disinterred it, and cut it into pieces,

which he buried in various places, except the arms. The buried pieces gave birth to plants previo-

usly unknown, especially to tubers, which since then are the chief food of human beings. Ameta
took Hainuwele’s arms to another dema-divinity, Satene. Satene drew a spiral with nine turns on

a dancing ground and placed herself at the centre of it. From Hainuwele’s arms she made a door,

and summoned the dancers. ‘Since you have killed, she said, T will no longer live here. I shall leave

this very day. Now you will have to come to me through this door.” Those who were able to pass
through it remained human beings. The others were changed into animals (pigs, birds, fish) or
spirits. Satene announced that after her going men would meet her only after their death, and she

vanished from the surface of the Earth.« (Eliade 1992a [1967]:18-20)
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mejnega prostora, se mora seveda kazati tudi v vsem, kar sodi vanj oziroma kar se
nahaja v njem*¢, se pravi tako v gibanju nadnaravnih bitij kot tudi dus umrlih, ki so
obsojene na ve¢no oziroma dolgotrajno bivanje v mejnem prostoru ali pa ga preckajo
na svoji poti na drugi svet.

3¢ Prim. tudi povedko o fantu, ki se je spustil v globoko klet juznega stolpa kunsperskega gradu, kjer
naj bi se nahajali zakladi, kar glede na mnoge povedke o tem, da se na oni svet pride skozi jamo,
simbolno lahko razumemo kot spust v oni svet: »Neko¢ so se zbrali fantje in moZje in so se sta-
vili, kdo bo $el noter. Tisti, na katerega je prisla vrsta, je vzel klob¢ic, ki ga je eden izmed tovarisev
drzal, in je Sel noter. Hodil je tako dolgo, da mu je klob¢i¢a zmanjkalo. Nato se je pa vrnil in je bil
ves zme$an. Minuli sta bili dve uri. V notranjosti v resnici ni prisel do nikakega cilja, kajti hodil je
vedno v krogu po stopnicah navzdol.« (Orozen 1936: 206, t.9)
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SIMBOLIKA VRETENA, PREDENJA,
PREJE IN NITI

V mejnem prostoru med svetovoma najdemo torej, vsaj po filozofskih in mitoloskih
besedilih pa tudi po folklornih zapisih in sledovih v jeziku sode¢, razli¢ne simbole, ki
konotirajo krozno gibanje - vrtinec, mlin, kolo, vreteno, krozni ples, krozne stopnice
ali vrteco se koco. Toda ¢e se ozremo Se $ir$e v evropsko tradicijsko kulturo, ne le po
neposrednih opisih predstave o mejnem obmocju med svetovoma, se zdi, da je od vseh
teh simbolov, postavljenih na mejo med svetovoma, najbolj celovit in razvejan pomen
pridobilo vreteno, z njim pa tudi predenje in vse, kar je povezano z njim¥. Zato si, preden
nadaljujemo s simboliko kroznega gibanja nasploh, podrobneje oglejmo simboliko pre-
denja kot oblike kroznega gibanja, pa tudi nespredene preje, niti in vretena v evropski
kulturi in drugih kulturah, povezanih z evropsko. Kot smo videli, so se po anti¢nih
verovanjih (prim. spredaj Platon) duse, ki so prihajale iz dezele mrtvih, mimo vretena
inkarnirale v novo Zivljenje v svetu Zivih. A tudi v evropski folklori so vreteno, dejav-
nost, ki je povezana z njim, tj. predenje, pa tudi material za predenje (preja) in rezultat
predenja (nit) tesno povezani s simboliko prehajanja med svetovoma zivih in mrtvih.

Gospodarski pomen predenja je bil skozi zgodovino nedvomno izjemen.
Predenje je bilo dejavnost, ki je vsaj od zgodnjega neolitika dalje, ko se je razéirila
tehnika predenja, pri kateri je izdelek neskon¢na nit*, najverjetneje na zacetku iz
volne®, pomenilo bistveni del Zenskih opravil (Barber 1991: 4, 50). Glede na pomen
te dejavnosti za skupnost ni ni¢ nenavadnega, da so predenje*’ in z njim povezano
orodje za predenje, kot so preslica, vreteno, vretence in kolovrat, material za predenje
(nespredena volna, konoplja, lan) in produkt predenja (nit) pridobili mnoge simbolne
pomene, ki so od najstarejsih civilizacij dalje pa do danes povezani s temeljnimi
aspekti ¢loveske eksistence, kot so rojstvo, smrt, usoda (prim. Treusch-Dieter 1983;
Zipes 1993: 50-3). Ti pomeni so gotovo povezani tudi z vlogo zenske kot predice in

37 Zapojasnilo nekaterih dejstev glede tehnike predenja se zahvaljujem Karen Bek-Pedersen in Fredi Bayne.

% Angl. termin je »continuous-draft«. Najlepse se zahvaljujem Janji Zagar Grgi¢ za pojasnilo glede

ustreznega slovenskega termina.

¥ Preprostejse tehnike predenja, npr. lickanja v nit, so poznali celo Ze v poznem paleolitiku (prim.

Barber 1991: 39-50).

Enako velja za tkanje, ki je naravno nadaljevanje predenja, zato se njune simbolne konotacije
pogosto prepletajo. Nit mora biti najprej seveda spredena, da se lahko zatem z njo tke (Kilbourne
Matossian 1973: 331; Barber 1991: 9; West 2007: 385-6).
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obenem generatorke novega zivljenja, a klju¢no vlogo v taksni simboliki je, kot bom
skusala pokazati v nadaljevanju, odigralo dejstvo, da nit iz nespredene volne nastaja
prek vrtenja, tj. prek kroznega gibanja niti med prsti*, na vretenu ali kolovratu.

NADNARAVNA BITJA PREDEJO

Tako kot je za nadnaravna bitja pogosto znacilno vrtenje oziroma kakrsna koli
oblika kroznega gibanja, kot smo lahko videli v prvem poglavju, se ta s predstavo
o kroznem gibanju povezujejo tudi prek predenja. Predenje, predilsko orodje, preja
in nit se v evropski folklori navezujejo na mnozico nadnaravnih bitij. Navadno gre
za bitja zenskega spola, in le izjemoma moskega, kar je glede na naravo dela, ki je
praviloma veljalo za Zensko, seveda razumljivo. Poglejmo si najprej na kratko pregled
nekaterih nadnaravnih bitij, ki so na tak ali drugacen nacin povezana s predenjem
- namerno sem izbrala bitja iz folklore zelo oddaljenih evropskih ljudstev, da bi
pokazala, da so si verovanja, ¢eprav zelo oddaljena in povezana z razlicnimi nadna-
ravnimi bitji, v resnici med seboj zelo podobna.

Tako recimo v srbskih ljudskih pesmih** vile predejo:

Oj visnjo, visnjice,
Digni gore grane,
Ispod tebe vile
Divno kolo vode,
Pred njima Radisa,
Bicem rosu trese,
Do dve vile vodi,

A trecoj besedi:
»Pod’ za mene, vilo!
Kod moje ¢es majke
U ladu sediti,
Tanku svilu presti
Na zlatno vreteno.« (Karadi¢ 1972: 189, §t. 25)

1 Predenje z roko, brez orodja, je najpreprostejsa oblika predenja, a tudi tu je potrebno prejo med
prsti vrteti, da iz nje nastaja nit.

2 Datum in kraj zapisa nista podana, a ker je Karadi¢ umrl leta 1864, je morala biti pesem najverje-
tneje zapisana nekako sredi 19. stoletja. Pesem so peli na praznik kraljice.
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Vreteno je pogost atribut mnogih vzhodnoslovanskih nadnaravnih bitij, npr.
pjatnice, kikimore, mare, domovoja (Valencova 2001: 103). Ruske pripovedi iz
Olonecke in Vologodske pokrajine, zapisane v devetnajstem stoletju, opisujejo maro,
ki ponoci sedi na peci in prede prejo ali kodeljo, v¢asih pa prejo trga, ter kikimoro
(Sisimoro), ki prede, tke, plete, veze in $iva, kadar domacilezejo spat. Tudi $aljivi verzi,
s katerimi so se norcevali iz lenih deklet, kazejo na povezavo kikimore s predenjem:
»Zaspi, dekle: kikomora bo predla in tvoja mati tkala namesto tebel« (Afanasjev 1994
[1869]/2: 101-2; Maksimov 1989 [1903]: 41-2; Krini¢na 1995: 5-6). Mari in kikimori
jevtem podobna tudi rusalka: po pripovedih iz Kijeva in drugod iz Ukrajine rusalke
delajo z nitmi, prejo, platnom, nespredeno volno in rade predejo ali razmotavajo prejo.
Podobno tudi ukrajinsko miti¢no zensko bitje nicka prede, zlasti ob petkih ponodi,
kadar Zenske pustijo kodeljo nespredeno. Ukrajinci poznajo tudi lokalno razlicico
tega bitja, ki se imenuje komoha, ki ravno tako prede (Afanasjev 1994 [1869]/3: 139;
Krini¢na 1995: 6-7).

V finskem izroc¢ilu so nadnaravna bitja, imenovane plejade, opisovali kot mlade
in lepe mladenke, podkovane v predenju in tkanju (Cathain O 1995: 123). Po nemskih
tradicijskih verovanjih naj bi neviden majhen Skrat zacel vrteti vreteno, ce ljudje ne
bi navili jermen kolovrata, na Skotskem pa so zvecer dvignili jermen kolovrata, da
bi nadnaravnim bitjem preprecili vrtenje kolovrata (Sébillot 1981: 143). V Saintonge
v Franciji so bile na zacetku devetnajstega stoletja zapisane pripovedi kmeckega
prebivalstva o sojenicah (fades) in dobrih predicah (bonnes filandiéres), ki ponoci
hodijo naokrog z vretenom v rokah in napovedujejo prihodnost (Devlin 1987: 84).
Tudi druga nadnaravna bitja, kot so vile (fées) ali $krati (lutins), naj bi pono¢i pri-
hajala po nit ali pa delala na kolovratu (Sébillot 1981: 142). V francoskih povedkah
se lahko vila celo skriva v niti kot v zaporu; ¢e bi taksno nit kdo pobral in navil v
klob¢ic, bi izstopila iz klob¢ica in se tako osvobodila (Borghini 1999). V Berryju so v
devetnajstem stoletju opisovali tudi Zenskega duha oziroma skratinjo, hudobno vilo,
ki je rada mesala in vozlala prejo (Devlin 1987: 87). V italijanskih povedkah je nit
najpogosteje povezana s ¢arovnicami - te se lahko prikazujejo v podobi klob¢ica ali
uporabljajo klob¢ic¢ kot nekaksno zlohotno magijsko sredstvo za urocevanje, v¢asih
pa je povezana tudi z drugimi nadnaravnimi bitji, ki imajo negativne ali demonicne
znacilnosti (Borghini 1999).

V portugalski folklori najdemo vrsto povedk, v katerih zacarane device, imenovane
moura encantada, nenehno tkejo ter se udelezujejo predilskih vecerov. Povedke o teh
zacaranih dekletih, ki tkejo in predejo svojo »neskon¢no nit - znamenje, da je njihovo
delo neskon¢no« (Cardigos 2008: 113), zelo jasno kazejo njihovo mejno pozicijo:
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Zenska je na poti v cerkev nasla zlato nit. Povlekla jo je in ugotovila, da se
nit nikoli ne konca, zato si je rekla sama pri sebi “To je dovolj, da obogatim,’
in jo prerezala, ker ni hotela zamuditi svete mase. Cim je bila nit prerezana,
se je raztopila v kri in Zenska je zaslisala kricanje in preklinjanje. Ce bi
nadaljevala z vleko niti do konca mase, bi se mourina zakletost koncala.
(Cardigos 2008: 113)*

Isabel Cardigos v svoji razpravi o povedkah o mouras pravzaprav posebej pou-
darja zvezo med stanjem mourine zacaranosti, ki je ze samo po sebi mejno stanje,
in njeno neskon¢no nitjo. Kot pise Cardigoseva, lahko med mourino neskon¢no
nitjo in njenim neposvec¢enim stanjem zacaranosti vidimo jasno homologijo (2008:
113). Neskonc¢na zlata nit, ki se nikoli ne konca, zaznamuje torej njeno mejno stanje,
bivanje med tem in onim svetom.

Na neskon¢no vitje, tj. krozno navijanje ali odvijanje niti oziroma neskon¢ne
niti, ki je v rokah nadnaravnega bitja (vile), naletimo tudi v slovanski folklori, tudi ce
ne prede vedno vila sama. Klob¢i¢i niti ali navite tkanine se zdi, da prihajajo z onega
sveta, kajti ne koncajo se nikoli, vsaj dokler ni navijanje niti prekinjeno s prekrsitvijo
tabuja ali tako, da se nit prereze. Slovenske povedke pripovedujejo o vilah (v¢asih
rojenicah*!, belih Zenah, zalik Zenah), ki ljudem v zahvalo za njihovo prijaznost
podarijo klob¢ic niti ali prejo, iz katere se vije nit, ki je nikoli ne bi zmanjkalo, ¢e bi
se ti le drzali napotka, ki so jim ga dale:

Rojenica, ki je stanovala vrh Mladega vrha, je hodila s srebrnim Zehtarjem
mlest Groseljnove krave, ki so se ondod pasle. Noben pastir si ni upal ji tega
braniti, ker kdo ve - | Zato pa, ker ji niso rekli pastirji nikoli Zal besede, je
nekoc prinesla h Groseljnu preje in je rekla: »To imate v placilo svoje gosto-
ljubnosti: vijete jo, in nikoli vam ne bo potekla, samo nikoli ne smete reci:
‘konec je potekel’ ali ‘konec sem nasel’. Rajsi recite: ‘nitka je potekla’ ali ‘nitko
sem nasel’. Ce ne porecete tako, bo koj preje konec.« Storili so po Rojenicevem
svetu in obogateli so. Zmerom so vili in vili, pa preje je Se vedno bilo, kolikor
od zaletka. Pastir, ki je zvecer prignal domov krave, je moral vsakikrat prejo
viti do trde noci. Ker so pastirji navadno leni, se je tudi temu nekega vecera

# »(...) A woman found a golden thread on her way to church. She pulled it and she realized that the
thread never came to an end, so she said to herself ‘this is enough for me to be rich’, and she cut it
off, for she did not want to miss the holy mass. As soon as the thread was cut it melted into blood
and the woman heard shrieking and cursing. Had she delayed her pulling of the thread until mass
was finished, the moura’s enchantment would have finished.«

* Razlika med obema ni vedno povsem jasna.

40



stoZilo in ves nejevoljen rece: »Da bi bilo Ze, vraga, vsaj enkrat te preje konec!«
In res, Se isti vecer jo je izvil. (Kelemina 1997: 169, §t. 139; zapisano leta 1857)

V koroski povedki podari kmetici nit bela Zena:

Bele zene dolazile bi takodjer seljakom u kuce. - Jedno jutro rano ¢im bas
kmetica neka ustane iz postelje gde spavase sak ucnim svojim drugarom, pa
hoce da se spremi na posao kucni, dojde u sobu bela Zena, pa si bez obzira legne
na njezino mesto jos toplo uz drugara joj. To je bilo (kako pricaju) nekoj kuci
»k Stroji na Reci« u RoZju. Duga plava kosa pala joj niz uzglavje do zemlje.
Kmetica vrativsi se opet u sobu, upazi to, pa joj digne kosu sa zemlje na postelju,
da joj se nesmarlja. Bela Zena parvo nego ostavi kucu, poda joj na uzdar koncic
niti: »Evo ti za ljubav $to si mi ucinila,« kaze joj, »necudi se ni malo.« Kmetica
stane kon¢ic taj motati na klupko i mota pa mota, i vec je od njega namotala do
nekoliko koncelah (Strenjah). Nu dojde joj u to suseda neka, pa to vidivsi udari
se od ¢uda po kolenu rekuc: »Bog s tobom! Kakov ti to konac?« I mah se mu u taj
par najde i pravi konac. (Majar 1847: 14-5; navedeno po Kropej 2008: 234-5)

Tudi v ruskih povedkah ljudem darujejo klob¢i¢ niti gozdne Zene, ki se, razen

¢e bi ga razpletli, nikoli ne zmanjsa (Krini¢na 1995: 7).

nadnaravna bitja z imenom laumé (Vélius 2002: 21-2). V eni od povedk beremo o
zenski, ki na tleh sicer ni nasla niti, ampak kos tkanine, pripravljen za beljenje, ki pa

V litavskih folklornih pripovedih, zapisanih v dvajsetem stoletju, pa tkejo zenska

ga je vendarle navila kot klob¢ic:

Ona [zenskal] se je sklonila in zacela navijati, ko je zaslisala [Lauméjin] glas, ki
ji je rekel: »ReZi in Sivaj iz te tkanine, a ne is¢i konca. Potem bo trajal, dokler bos
Zivela.« Tako je vzela klobko tkanine domov in rezala in Sivala iz nje mnogo let.
Nekega dne pa ji je postalo dolgcas in je odvila klobcic tkanine cisto do konca,
da bi videla, kaj je v njem. Nasla ni nicesar zanimivega, samo konec. In tako
se je koncala Lauméjina tkanina.* (Vélius 2002: 23, Laumé’s Cloth)

V vseh stirih povedkah, portugalski, obeh slovenskih in litvanski, »najti konec« -
bodisi tako, da nit pretrgajo in s tem konca (portugalska), da dobesedno najdejo njen
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»She [a woman] bent down and started rolling one up when she heard a [Laumé’s] voice say: ‘Cut
and sew from this cloth, but don’t look at the end. Then it will last you as long as you live.” So she
took the roll of the cloth home and cut and sewed from it many years. One day she becamebored
and unrolled the cloth all the way to see what was inside. Shedidn’t find anything interesting, just

the end. And so ended the Laumé’s cloth.«



konec (litvanska), da si zazelijo, da bi konec nasli (slovenska) ali pa se kljub prepovedi
zacudijo, da nikjer ni konca (slovenska koroska) —, pomeni dokon¢no prepreciti vecno
navijanje niti oziroma tkanine, s tem pa prekiniti stik z onim svetom, iz katerega nit
ocitno prihaja. »Bogastvo«, ki ga nit zagotavlja ljudem,* z onega sveta (od koder po
tradicijskih verovanjih prihaja bogastvo) tako ne prihaja ve¢ (nit v portugalski povedki
postane krvava in s tem neuporabna, v litvanski, slovenski in slovenski s Koroske pa
se preprosto iztece). Nit je torej v vseh teh povedkah vzpostavljala povezavo med sve-
tovoma zivih in mrtvih. Da je prav nit povezovalka med svetovoma, je morda najbolj
ocitno iz portugalske povedke, kjer pretrganje niti, $e preden je ta do konca navita,
onemogoci mouri njeno izvitje iz zacaranega stanja, s ¢imer je obsojena na nadaljnje
bivanje v mejnem svetu, po tradicijskih predstavah tako reko¢ preddverju onega sveta.

Predstava o tem, da nit oziroma preja po ljudskih verovanjih vzpostavlja stik
med svetovoma, se na malce drugacen nacin kaze tudi v hrvaski pripovedi, zapisani
leta 1851:

(...) na svaki stari petak Vila s neba doleti, da uci Zenske, kako treba lijeciti i
liudem hasniti. Ove Zene moraju poci s razpletenimi viasi u zeleni lug, ondje
se dvije od njih zajedno s Vilom uzapnu na kojegodar staro drvo, te slusajuci
Vilu morajo predivo jesti, da si bolje zapamte, $ta ih Vila uci; kad se nauce,
postanu vilenice. Ove dvije Zenske na drvu, kao i sve ostale slusateljice izpod
drva, stoje u savezu kroz jednu nit od prediva, koju u ruci drze, pa dok Vila
govori, moradu zajedno presti, ili kako puk veli, trgati predivo. (One izpod
drva nejedu predivo). Koja od njih toga neradi, necuje govorecu vilu, te
nenauci nista. (Ci¢a 2002: 89-90, Krizevacka Zupnija in Hrvasko Zagorje)

Zenske po vilinem uéenju postanejo vilenice, oznacene so torej z imenom, ki
izhaja iz besede »vila«, kar pomeni, da pridobijo sposobnosti in karakteristike teh
nadnaravnih bitij. Da bi si bolje zapomnile, kar jih vila uci, morajo prejo jesti, med
procesom ucenja so povezane z nitjo iz preje, ki jo drzijo v rokah, obenem pa morajo
medtem, ko jih vila uci, skupaj presti - tiste, ki tega ne po¢no, vile namrec¢ ne morejo
slisati?’. Stik med svetovoma ljudi (vilenic) in nadnaravnih bitij (vile) se torej vzpo-
stavlja prav prek predenja, preje in niti.

¢ Vcasih nit zagotovi bogastvo posredno: v slovenski povedki recimo rojenica ¢evljarskemu pomo¢-

niku, ki se je oZenil z njo, podari klobko preje obenem z napotkom, naj gre tja, kamor se bo ta
skotalil. Klob¢i¢ ga pripelje do drugih dveh rojenic, ki mu dasta za doto toliko denarja, da ga osel
komaj nese (Matevz Ravnikar — Pozen¢an, Rokopis, NUK, Ms 483, zvezek IX; navedeno po Kropej
2008: 238-9).

¥ Po mnenju Cice gre tu za opis iniciacijskega procesa (2002: 89).
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Motiv predenja se lahko navezuje tudi na osebe iz ¢udeznih pravljic. Baba
Jaga, bitje iz ruskih ¢udeznih pravljic, ki se, kot Ze receno, nahaja na meji med tem
in onim svetom, je na primer na mnoge nac¢ine povezana s predenjem: po zraku
jezdi v moznarju, ki ga kmecke Zenske uporabljajo za trenje lanu (ki je del procesa
priprave na predenje), njena koca se tudi nenehno vrti okrog lastne osi tako kot vre-
teno in stoji na pticji (navadno kokosji) nogi, ki ima po eni od razli¢ic namesto pete
vreteno (Kilbourne Matossian 1973: 332). V pravljici iz zbirke pravljic, zapisanih v
Arhangelski in Olonecki pokrajini, ki jo je leta 1908 izdal Onc¢ukov, beremo: »Stoji
koca na kurji nozici, na vretenji peti, vrti se v krogih in vrat ni videti (...) v ko¢i sedi
zenscina, prede svilo, dolge niti suka, vreteno vrti in pod pod spusca.«* To je opis
Babe Jage, ki vrti vreteno, podobno kot vreteno pa se vrti tudi njena koca. Rezultat
njenega predenja je zlat ali srebrn klob¢i¢ niti, vanj pa se lahko tudi sama spremeni.
V nekaterih pravljicah tudi sama nastopa v podobi vretena ali pa ima obliko vretena
njena koca (Farrell 1993: 735; Krini¢na 1995: 9-11).

Prav tako ima klob¢i¢ niti v ruskih ¢udeznih pravljicah vlogo simbolnega pove-
zovalca med svetovoma. V pravljici Carjevi¢ Ivan in Beli poljanin majhen klob¢ic¢, ki
ga Ivanu podari starec, s kotaljenjem (ki je prav tako krozno gibanje!) skozi temen
gozd (ki v pravljicah navadno pomeni mesto vstopa v oni svet, kjer se zacno junakove
nadnaravne dogodivs¢ine — prim. Propp 1986: 151) vodi princa Ivana pri njegovem
iskanju junaka. Podobna predstava se kaze tudi v vrvi, ki jo Ivan in Beli poljanin
skupaj spleteta iz jermenov, narejenih iz bikovih koz, in je tako dolga, da je »en konec
na tem, drugi pa na drugem svetu« (Afanasjev 2007: 216-23; prim. Borghini 2002:
238-40).

Poleg teh bitij naletimo v evropski folklori, kot bomo videli v nadaljevanju, $e
na vrsto bitij, kot so Pehtra, Holda, Holle itd., ki jih pogosto opisujejo kot predilke,
s prejo ali predilskim orodjem, njihova naloga pa je predvsem nadzorovanje tabujev
predenja v ¢asu, ko je predenje prepovedano, ter kaznovanje lenih in tistih predic,
ki prepoved prekrsijo.

8 »Stoit izbuska na kur’ei nozke, na veretennoj pjatke, krugami vertitsja i dverei ne vidat’. (...) vizbu-
$ke sidit zenscina, Selk prjadet, nitki dlinnye sucit, vereteno krutit i pod pol spuskaet.«
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DUSE UMRLIH PREDEJO

Ker predenje, kot ze receno, zahteva neke vrste krozno gibanje, nas ne more
cuditi, da se ta dejavnost in obenem preja in nit kot material ali rezultat predenja
navezujejo tudi na duse umrlih, predvsem na tiste, ki prek mejnega prostora, za
katerega je, kot sem pokazala, znacilno krozno gibanje, prehajajo na drugi svet, in
na duse necistih umrlih, ki v njem bivajo. Veliko taksnih zapisov sicer nisem nasla.
Po francoskem Evangeliju predic (L’ Evangile des Quenouilles) iz srede petnajstega
stoletja so se duse umrlih ponoci vracale po nit ali pa predle na kolovratu (Sébillot
1981: 142-3). Tudi v povedkah iz Sorske doline v Sloveniji duse umrlih predejo ali pa
se kazejo v podobi klob¢ica, krozno navite volnene niti. Zveza du$ necistih umrlih,
ki iz razli¢nih razlogov (na primer grehov) ne morejo oditi na drugi svet in ostajajo
v vmesnem svetu med tem in onim svetom, z nitjo, klob¢i¢em volne ali predenjem
ocitno tudi tu kaze na njihovo vmesno stanje, nedokonc¢anost njihovega zivljenja. Tako
so v Spodnjih Danjah (Sorica), kadar so na podstresju slisali cudne zvoke, govorili,
da slisijo kotaljenje krvavih klob¢ic¢ev volne, ki jih prede dusa gresne pokojnice:

Predla je. Se j vracala nazaj in gor kat di preda. Preda vouna in tista Zenska j
mogla nekej nardit, na vem kuga, di ja j vest pekla. (...) A j kesn krvav Zlucin
nardila, boh ve kuga, bedn na ve. (Pintar 2007: 28)

Druga pripoved govori o pokojniku, ki je po smrti prihajal strasit v podobi
klob¢ica:

(..) Gustelj je Se na stara leta pripovedoval, kako je smrt prisla po njegovega
ata. Ostal mu je stari ata, katerega pa ni ni¢ ubogal in mu je vedno nagajal.
Ta mu je zagrozil, da ga bo po smrti hodil strasit, ker je tako Zleht. In ga je
res. Kadar je zvecer Gustelj lezal na peci, je v zicku’* zasumelo in po podu
se je zavalil klobcic in izginil skozi zaprto okno. (Pintar 2007: 28-9)

* Klop ob krusni peci.
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NIT KOT MOST NA DRUGI SVET

Predenje, preja, klob¢i¢ niti oziroma nit kot produkt predenja so se v povedkah
in redkeje tudi v cudeznih pravljicah navezovali na duse umrlih in nadnaravna
bitja, ki bivajo v mejnem prostoru med svetovoma zivih in mrtvih, nadnaravna bitja
pa so imela vcasih tudi v lasti nit, ki je potekala z onega sveta na ta svet. Podobno
predstavo o niti, ki se nahaja med svetovoma in ju tako povezuje med seboj, pa je
mogoce prepoznati tudi v evropskih folklornih pripovedih in pesmih o mostu, ki
vodi na oni svet. V Thompsonovem motivnem indeksu (1997), ki uposteva folkloro
z vsega sveta, najdemo pod $tevilko F 152.1.7 motiv »Most iz niti na poti v svet
mrtvih« (Bridge of thread on way to world of dead) in pod stevilko F.125.1.5 motiv
»Most iz vrvi na oni svet« (Rope bridge to otherworld). Tudi stara angleska pesem,
ki so jo peli ob bdenju pri mrli¢u, primerja most, prek katerega potuje dusa na
drugi svet, z nitjo: »Most groze, ni¢ §irsi kot nit«*® (Saxo 1.8.14, str. 30; navedeno
po: West 2007: 390).

Ta motiv je pogost v srbski folklori. V srbskih ljudskih pesmih, zapisanih v devet-
najstem stoletju, dusa pride v raj prek brezna, v katerem se nahaja pekel. Cezenj je
polozeno dolgo vlakno® in duse umrlih morajo prek njega — pravicni uspejo, gresniki

0 »The bridge of dread, no brader than a thread.«

' Most na drugi svet lahko predstavlja tudi las. Zlasti v grski (prim. Parpulova-Gribble 1996: 172;
Dundes 1996: 195) in juznoslovanski folklori je las uporabljen pogosteje kot nit, morda zato, da
bi §e dodatno poudaril ozkost prehoda na drugi svet. Tudi v folklori se ideje 0 mostu, brvi, niti in
lasu, ki vodijo na drugi svet, pogosto prepletajo. V podonavskih vaseh Bolgarije je tako npr. zapi-
sana pripoved, da se na drugi svet pride prek lasu (ali ozke brvi). (Zecevi¢ 1982: 29). Crnogorci v
Kosanici pravijo, da dusa na poti s tega na oni svet najprej naleti na steno, za katero je prepad, pekel,
zanjim pa je druga stena, za katero je raj. Nadangel Mihajlo (Mihael) se gre$niku ob smrti usede na
prsi, mu vzame duso ter jo nese na nebo: Cim dode do prve stene, pusta dusu da prede preko jedne
dlake, koja se nalazi kao most preko ove ogromne provalije, a li¢i ljudima na gredu, koja je prikr-
$¢ena za drugu stenu, na onu stranu gde je raj. Cim naide gresna dusa na dlaku, gresi pretezu, dlaka
se kida i dusa pada u pakao gde je docekuju davoli i muce je. (Vukanovi¢ 1935: 127-8) Folklora iz
Podibra v Srbija je precej podobna ¢rnogorski: na drugem svetu doc¢aka duso nadangel ter izmeri
njena dobra in slaba dela, zatem pa du$o napoti proti raju, ki vodi preko pekla. Ce je dusa pravi¢na,
se ji zazdi pot prek pekla kot $irok most, ¢e pa pretehtajo njena zla dela, se ji zazdi ,,ozka kot las”
in pade v pekel (Nodilo 1981 [1885-1890]: 523). Tudi po verovanjih iz Glumce se v raj pride prek
pekla; ¢ezenj je polozen dolg las, prek katerega mora dusa umrlega: pravi¢ni pridejo prek, gresniki
pa padejo v pekel (Zecevi¢ 1982: 29). V vasi Dupljaji pri Beli Crkvi (Srbija) je bila zapisana ljudska
pesem, ki prav tako govori o lasu, ki vodi na drugi svet: Tamo ima tanka dlaka, / Gde prolazi dusa
svaka, / Sve prodose, jedna ne mogase, / Kad je stigla nasred pakla, / Otkide se tanka dlaka, / I on
padenasred pakla. (Zecevi¢ 1982:29) Predstava o lasu kot mostu na drugi svet ni tako neprimerljiva
s predstavo o niti, kot se morda zdi na prvi pogled. Poleg o¢itne podobnosti med nitjo in lasom,
ki bi lahko spodbudila to predstavo, pa so lase neko¢ uporabljali tudi kot surovino za predenje
in tkanje. Arheoloska odkritja kazejo, da so lase uporabljali za prejo v Nahal Hemarju v judejski
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pa

na poti popadajo v pekel (Zecevi¢ 1982: 28-30). Podobno je razvidno iz srbske

ljudske pesmi o materi svetega Petra, ki hoce za sinom v raj. Ta je zaradi grehov ne
spusti vanj, temve¢ ji svetuje, naj se v raj napoti po vlaknu. Vlakno se strga in mati

pade v pekel:

(...) Vrat’ se natrag, moja majko,
te nastavljaj sve vlakance,

sve vlakance po vlakance,

i po njemu u raj podi!“

Povrati se stara majka,
nastavljala sve vlakance,

sve vlakance po viakance.

posla majka po viakancu,

da bi raja dostajala;

prekide se to vlakance,

pade majka usred pakla.
(Karadi¢ 1969/1.: 100-1, $t. 208, Majka svetoga Petra)

V francoskem izrocilu o svetem Cordieru (ime izhaja iz besede francoske besede

cord v pomenu »vrv«) lahko prepoznamo isto idejo. Kot trdita Claude Gaignebet in
Marie-Claude Florentin, nit, ki jo sveti Cordier splete v vrv 25. januarja, na praznik
spreobrnitve svetega Pavla, ki v Franciji velja za dan vrvarjev, se pravi na dan, ko po
njuni interpretaciji duse prehajajo med svetovoma, ustvarja stik med svetovoma: po
njej se na ta dan vzpenjajo in spuscajo ljudje in bogovi (1974: 65).

Podobno predstavo o niti, ki vodi na drugi svet, najdemo v zapisih o sibirskem

$amanizmu. Nganasan (Samojed) $aman iz severne Sibirije opisuje svojo pot na drugi
svet med Samanisti¢no seanso takole: »Kadar skrbim za bolnega ¢loveka, je pot ozka

ko

t nit [...] po tej (cesti) gre$ po ¢lovekov dih.« (Tolley 2009: 43) Predstavo o vrvi,
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puscavi Ze vsaj v 7. tisocletju pns. (Barber 1991: 25, 30). Kose tkanin iz ¢loveskih las so nagli tudi v
grobu iz 9-10. stoletja v Starém Méstu na Moravskem (Kostelnikova 1973: 3-7; Krasnik 2008: 45).
Zvezo med lasmi in prejo potrjuje tudi folklora. Litvanska povedka govori o boginjah predenja,
ki jih neka Zenska, ne da bi vedela, da gre za boginje, povabi, naj predejo namesto nje. Res za¢no s
svojimi kolovrati presti njen lan, tedaj pa se zave, da bodo, ko jim bo zmanjkalo preje, nadaljevale
s predenjem njenih las (Vélius 2002: 19-20; The Spinning Goddesses). Podobno v litvanski ¢ude-
zni pravljici Carovni¢ino posestvo (ATU 334) dekle opazuje posestvo ¢arovnice: vhodna vrata so
zaprta s ¢lovesko roko in notranja vrata s ¢clovesko nogo; na ogradi vise cloveske glave; v hisi je
na mizi ¢loveski Zelodec, poln krvi, in ¢loveski lasje zvezani leze vsepovsod po tleh. Carovnica
nato dekletu razlozi pomen tega, kar je videla: vhodna vrata so zaprta z zapahom, notranja vrata
so zavarovana z zatikalom, glave so namesto posod, Zelodec je njena posoda z omako in lasje so
lanena viakna za predenje (Racénaité 2008: 135).



ki vodi na oni svet na nebu in se spusti k Samanu, da bi se lahko povzpel po njej
do neba, pa najdemo v ritualnih pesmih $amanov pri Ostjakih (Khantih), Yurakih
(Nencih) - Samojedih ter pri Jakutih (Elijade 1985: 178, 183).

PREDEN]JE, NIT IN ROJSTVO

Videli smo lahko torej, da ima nit v folklori pogosto simbolno konotacijo pove-
zovalca med svetovoma zivih in mrtvih. To smo lahko prepoznali v njeni zvezi z
nadnaravnimi bitji, duSami (necistih) umrlih, ki se nahajajo v mejnem svetu med
svetovoma zivih in mrtvih, pa tudi v motivu o niti kot poti, ki vodi s tega sveta na
drugi svet kot nekaksen most, po katerem duse umrlih odhajajo na drugi svet. A
pot lahko seveda poteka tudi v obratni smeri, iz sveta mrtvih v svet Zivih. Po evrop-
skih tradicijskih predstavah so namrec¢ nove duse prihajale na na$ svet oziroma se
rojevale vanj s sveta mrtvih. Kot pise Francisco Vaz da Silva, je »(...) novo Zivljenje /
je/ reciklaza dus, prokreacija tako pomeni zajetje Zivljenja iz smrti.« (2008: 46) Duse
otrok, ki se torej po tradicijskih predstavah rojevajo na ta svet z onega sveta, vsaj po
slovanskih zapisih kratkih folklornih obrazcev sode¢, lahko od tam (med drugim)
prihajajo po niti. Tak$ne zapise najdemo recimo v Polesju, kjer so se ohranili mnogi
$e zelo arhaicni slovanski lingvisti¢ni in folklorni elementi. »Bog [te je] po niti spustil«
(Bog na nitoccy spustiu) (Homorsk); »Z neba so te na zlati vrvici spustili« (Cjabe z
neba na zolotoi vjaroucy spustili) (Homorsk); »Bog te je na rdeci nitki spustil z neba«
(Bog z neba na krasnoi nitacki spustiu) (Golubica), so odgovarjali starsi na vprasanja
otrok, od kod so prisli (Vinogradova 2000: 351). Morda bi lahko s tak$no predstavo
o niti, po kateri se otroci ob spocetju ali rojstvu spustijo z onega sveta na ta svet,
pojasnili tudi magijsko prakso, razsirjeno v Srbiji in Turciji, kjer Zenske na vsakega
otroka, ko ga rodijo, navezejo nit, na katero naredijo vozle®, ker menijo, da ne bodo
vec rojevale, dokler vozlov ne bodo razvile (oziroma zavezejo vozle na mozev trak
v spodnjih hlacah)> (Saintyves 1987: 88). To prakso bi bilo mogoce razumeti kot
zavezovanje niti, ki bi lahko omogocila prihod novih otrok z onega sveta, in tako
simbolno preprecenje spocetja.

*2 Taideja je prisotna tudi v drugih vrstah magije: impotentni moski in neporoceni so po makedon-
skem ljudskem verovanju veljali za »zavezane« (zavrzane); zavezala naj bi jih Zenska, ki se ukvarja
z magijo (magepnica, madesnica) (prim. Mencej 2005a: 52-5; prim. tudi Schubert 1984: 143).

3V tem drugem primeru gre morda, kot meni Schubertova, za simbolno zavezovanje moskih spol-
nih organov (1984: 144).
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S simboliko predenja je mogoce razumeti tudi razmerje med bivanjem otroka
oziroma njegove duse na drugem svetu pred rojstvom in njegovim prihodom na
ta svet, in sicer kot opozicijo med nespredeno prejo in spredeno nitjo. Karen Bek-
Pedersen ko$aro za volno, ki jo omenja saga iz $tirinajstega stoletja, interpretira kot
simbolno podobo maternice, nespredeno volno v njej pa kot $e nerojenega oziroma
$e ne popolnoma ustvarjenega ¢loveka:

Sigurdr se je Sel posvetovat s svojo materjo, ki je bila izvedena v magiji. Rekel
jije, da mu je sreca zelo nenaklonjena, da njegove moznosti niso vecje od ena
proti sedem. Ona mu je odgovorila: Obdrzala bi te v svoji kosari za volno dlje,
Ce bivedela, da bos Zivel vecno, a tukaj vlada usoda, ne ¢loveski svet; bolje je
umreti dostojanstveno kot Ziveti sramotno (...)**

(Orkneyinga saga 11; Flateyjarbdk, 1387-1395; navedeno po Bek-Pedersen
2008: 176-7)

Ker bi zadrzevanje osebe v kosari za volno, se pravi v maternici, zagotavljalo
njegovo vecno Zivljenje, lahko podobo v sagi po mnenju Karen Bek-Pedersen razu-
memo tako, da to, kar je v ko$ari, $e ni rojeno. Predenje in tkanje, ustvarjanje tkanine
je torej enako ustvarjanju ¢loveka, neke vrste porodu (2008: 173-4). Enako simbolno
zvezo med predenjem niti in predenjem telesnega tkiva otroka prepoznava tudi Mary
Kilbourne Matossian: »Razumevanje nespredene volne v kosari kot kosa tkanine, ki e
ni izdelan, ali ¢loveka, ki Se ni rojen ali popolnoma ustvarjen, in ustvarjanja tkanine
kot ustvarjanja ¢loveka, neke vrste porodnega procesa, nam pomaga razumeti $e eno
paralelo: simbolno zvezo med nitjo in telesnim tkivom. (...) V simbolizmu Zahodne
civilizacije presti in tkati na vsak na¢in pomeni ustvarjati ¢lovesko tkivo.« Dejavnost
boginj usode, predenje, ima magi¢no mo¢: na ta nacin spredajo telesno tkivo novoro-
jencev. Hetitska beseda za vreteno celo izhaja iz glagola »Ziveti« (GIS huisa) (Kilbourne
Matossian 1973: 331; prim. tudi Cottica 2004: 200; Schubert 1984: 144). V slovanski
folklori, recimo, pogosto naletimo na alegori¢ne predstave o »materi kot preslici«.
Uganke prikazujejo preslico kot mater, ki prede nit Zivljenja, medtem ko preja na
vretenu prikazuje otroka, ki raste v njeni maternici. Pravilen odgovor na bolgarsko
uganko »Mati vene (variantno: hujsa), otrok raste — kaj je to? je »Predenje.« Taksne
predstave so po mnenju Badalanove Gellerjeve verjetno oblikovale tudi metafori¢no
predstavo o Zivljenjski dobi kot o »spredeni preji« (2004: 231).

% »Sigurdr went to consult his mother, who was skilled in magic. He told her that the odds against
him were heavy, at least seven to one. She answered: ‘I would have kept you for a long time in my
wool basket if I knew that you would live forever, but it is fate which rules, and not where a man is
from; better to die with dignity than to live with shame.” (...)«
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Tudi Florentina Badalanova Geller poudarja, da je koSara za prejo pogosto
alegori¢no povezana s podobo maternice. To paralelo prepoznava celo v kr$¢anski
ikonografiji: slikarji ikon so Marijo v trenutku oznanjenja pogosto slikali s kosaro,
polno preje, in tako poudarili alegori¢no predstavo Device Marije kot »kogare za
Kristusovo telo«, oziroma z nitjo v rokah in Kristusom v naro¢ju kot tkivom njenega
telesa (2004: 221-2; Schubert 1984: 136). Za vir tega motiva velja apokrifna Jakobova
knjiga (Book of James oziroma Protevangelium of James) iz srede drugega stoletja, ki
opisuje Marijo, kako v trenutku oznanjenja prede (Protevangelium 10: 2, 11: 1-2), a
Badalanova Gellerjeva trdi, da je miti¢ni vzorec, ki predenje enaci s spocetjem, starejsi
od apokrifnega evangelija ter da so vir tak$nega opisa Marijinega spocetja v apokrif-
nem evangeliju Se starejSe miticne predstave (2004: 231). V zahodni Evropi Jakobov
evangelij sicer ni bil sprejet, a apokrifni prizor oznanjenja je pogosto prikazan tudi
v zahodnokrs¢anski ikonografiji, ne le v bizantinski umetnosti, kjer prevladuje. Ta
motiv najdemo na primer na okrogli broski iz Bizanca iz $estega stoletja, v mozaiku
iz Santa Maria Maggiore v Rimu iz 432-40, na slonokos¢enem reliefu iz Castello
Sforzesco v Milanu iz okoli leta 700, v iluminiranem rokopisu iz priblizno 1130-50
v Vatikanski knjiznici, na ikoni iz dvanajstega stoletja, ki se nahaja v Tretjakovski
galeriji v Moskvi itd., najdemo pa ga tudi v umetniskih delih, ki so nastala veliko
kasneje, celo v devetnajstem in dvajsetem stoletju (prim. slike v Baring in Cashford
1993: 560-1; Ellis Davidson 1998: 113-5; Annunciation 2004: 5, 7, 21, 205, 209, 227;
Badalanova Geller 2004: 215-34).

Nekateri avtorji menijo, da je Marija pravzaprav nasledila mnoge znacilnosti
nekdanje Boginje matere. Anne Baring in Jules Cashford piseta, da je »dinamika te
zgodbe o Marijinem oznanjenju v (...) podobi Velike Matere, ki iz sebe prede Zivljenje
in tako oblikuje in oblece utelesenje v osebi svojega sina (...), ki tke veliko mrezo
zivljenja v podobi matere z otrokom v svoji maternici, ki iz svojega telesa stke v obliko
novo zivljenje.« Marija v svoji podobi vklju¢uje mnoge aspekte Velike boginje matere,
ki »prede in tke, ker je sama prvobitno utelesenje (...) rasti, ¢asa, usode. Primordialna
Gospa iz svojega lastnega bitja prede nit Zivljenja in jo tke, da ustvari tkivo stvari,
enako kot Zenska v sebi sprede tkivo drugega bitja (...) /P/redenje in tkanje sta opra-
vili, ki sta lastni tako Mariji kot Veliki Materi.« (1993: 559) Podobno tudi Hilda Ellis
Davidson prepoznava v tej podobi Marije »odmev boginje predenja, ki lahko vpliva
na usodo novorojenca in sveta« (1998: 115).

Tako kot krs¢anska ikonografija povezuje s predenjem Marijo, predenje povezuje
tudi z Evo — Marija je bila namre¢ razumljena kot odresena Eva, se pravi kot Eva, ki
se je odkupila za svoje grehe (Baring in Cashford 1993: 572-4). Vreteno in preslica
sta veljala za klasi¢na atributa Eve po njenem izgonu iz raja. Badalanova Gellerjeva
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meni, da je »podoba predece Device Marije kot Kristusove matere, skupaj s podobo
predece Eve kot ‘matere vseh zivih bitij’ (...), emblem (tako nebesnega kot zemeljskega)
materinstva, dejanje predenja pa je prepoznano kot dejanje (pro)kreacije« (2004: 213,
prim. tudi 216, 236-8).

SPREDENA NIT IN »UCLOVECENJE«

A medtem ko lahko predenje niti, kot smo ravnokar videli, razumemo v smislu
ustvarjanja otrokovega tkiva, telesa, lahko metafori¢no obenem pomeni tudi integracijo
otroka v skupnost, v njegov ¢loveski status, v »kulturo« — v nasprotju z grobim lanom,
nespredeno volno, ki v tem primeru predstavljata »naravo«. Predenje je razumljeno kot
tipi¢na dejavnost, ki lo¢uje »naravo« od »kulture, kajti iz niti se sprede oblacila, ki so
ena od glavnih znacilnosti ¢loveske kulture (Petreska 2006: 225). Etnolingvisti¢na razi-
skava tradicionalne kulture na zahodnobalkanskem slovanskem obmocju je pokazala,
da je bilo gibanje preje s preslice na vreteno med predenjem razumljeno kot gibanje iz
»divjega« v »domac« prostor (Plas 2004: 265-6). Ker je »divji prostor, glede na svoje
karakteristike, po tradicijskih konceptualizacijah prostora razumljen kot oni svet, se
med predenjem pravzaprav odvija simbolno gibanje z onega sveta v ta svet.

Simbolizem predenja kot gibanja iz narave v kulturo lahko prepoznamo tudi v
magijskih praksah, natan¢neje v tehniki »preobracanja v ¢lovesko« v primeru rojstva
»zmaja«. V Makedoniji, Bolgariji in Srbiji je zmaj (zmej(ce)) otrok, ki se rodi s poseb-
nimi znamenji, zaradi katerih je v skupnosti predestiniran za mediatorja med tem
in onim svetom. A da bi lahko svojo vlogo tudi opravljal, mora najprej skozi obred
iniciacije. V Bolgariji so v primeru rojstva takega otroka izvedli naslednji ritual: »Ce se
po enajstmese¢ni nosecnosti rodi zmejce (zmajski otrok) z repom in krili, mora dva-
najst devic ali devet stark v eni noci stkati srajco zanj. Konopljo raztrgajo z borovimi
storzi, predejo in tkejo v popolni tisini. Ko koncajo, oblecejo otroka v srajco, ki so jo
stkale, da bi pokrili njegov rep in krila. Ce otrok ne bi bil oble¢en v taksno srajco, se
ne bi razvil v zmaja in tako ne bi postal ‘svetnik zas¢itnik’ vasi. Ta srajca da tak$nim
otrokom ‘posebno mo¢, da lahko prezenejo halo, tj. zmaja, ki prinasa toco’.« (Pdcs
2008: 97) Medtem ko na eni strani nekatera dejanja v tem obredu lahko razumemo
kot ustvarjanje stika med otrokom in svetom narave, pa mora biti tak otrok, ce se
zeli uspesno boriti s svetom demonov, asimiliran tudi v ¢loveski svet, postati ¢lan
skupnosti in tako predstavljati svet kulture. Eva Pécs meni, da do te asimilacije pride
prav v trenutku, ko Zenske ¢lanice skupnosti za otroka stkejo srajco. Kot poudarja,
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ritual »preobracanja v ¢loveka« kaze, »da so od glavnih delovnih procesov ¢loveske
kulture predvsem kuhanje in peka ter predenje in tkanje tisti, ki imajo vitalno vlogo
v udomacevanju ali oplemenitenju demoni¢nega sveta narave in prvotno demoni¢nih
aspektov ¢loveske narave ter v zavarovanju ¢loveske kulture« (2008: 97-8).

Predenja kot tehnike »uc¢lovecenja« pa se ne uporablja le v magiji, ampak ta motiv
ponovno lahko najdemo tudi v ¢udeznih pravljicah. V pravljici The Nix of the Mill-
Pond (ATU 316) junakinja moza v oblasti vodne deklice vrne v normalno ¢lovesko
stanje tako, da na bregu reke prede lan na zlatem kolovratu. Kot pise Maria Tatar,
se zdi, da imajo v mnogih pravljicah »predenje, tkanje in $ivanje (...) mo¢, da zivali
spreminjajo v ljudi in udomacijo najbolj grobe zveri« (1987: 114-5).

NIT IN USODA

A ni bilo le tkivo otrokovega telesa po tradicijskih koncepcijah razumljeno kot
nekaj spredenega, kot smo videli spredaj, podobno je bila razumljena tudi njegova
usoda. Kot naj bi bilo tkivo ovito okoli vretena telesa enako kot nit okoli vretena,
so tudi usodo neko¢ razumeli kot nekaj, kar je ovito okoli ¢loveka. Grki, na primer,
so si usodo in njene razli¢ne faze (npr. nesreco, poroko, starost, bolezen, smrt itd.)
predstavljali kot niti, vence volne ali vezi, ki so jih spredli bogovi ali sojenice ter jih
nato predali ¢loveku (Onians 1954: 376, 378, 395, 429).

Verovanja o nadnaravnih bitjih in bozanstvih, ki dolo¢ajo usodo novorojenega
otroka, najdemo vsepovsod v Evropi in za ta koncept sojenic se zdi, da izhaja iz
»najgloblje plasti indoevropske tradicije«. Od najstarejsih tradicij dalje so si Boginjo
Mater, Veliko Mater predstavljali kot predico in obenem vladarko nad Zivljenjem,
usodo in smrtjo, na primer boginje Neit, Izza in Atena (Schubert 1984: 136). Boginje
usodo dolocajo s predenjem: hetitski boginji Papaya in Isdustaya, na primer, predeta
»niti usode« (West 2007: 380, prim. tudi 379-86). Homer o Odiseju pise, da bo moral
pretrpeti, »(...) kar so mu koli Usoda> in stroge sestré Rojenice / spredle od kraja ze v
nit, kadar ga rodila je mati« (Odiseja, 7. 197-198; prim. tudi Odiseja 11. 139; navedeno
po Homer, Odiseia, prevedel Anton Sovre, 1966; prim. West 2000: 380; Brednich 1964:
159-60). V Iliadi podobno beremo o Ahilu: »Kasnje seveda prebil bo pac to, kar nit
je Usode’ / precej od kraja mu spredla, kadar ga rodila je mati.« (Iliada, 20. 127-128;

» Homer uporabi ime Aisa.

¢V Iliadi Homer na tem mestu uporabi ime Aisa, na drugem pa Moira.
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prim. $e 24.209, 24.525; navedeno po Homer, Iliada, prev. Anton Sovre, 1950). Heziod
v Teogoniji pise o Moirah, boginjah usode, tj. Kloté, Léhezis in Atropos, ki »ljudem
dolocajo delez v vsem dobrem in hudem« (904-906) in obenem veljajo za predice””:
ena nosi preslico, druga vreteno in najstarejsa $karje (prim. Ellis Davidson 1998: 98;
West 2007: 380-1; prim. spredaj Platon; Schubert 1984: 136). Kot poudarja Richard
Broxton Onians, so bile dolznosti Moir®, da ¢loveku dodelijo delez nespredene volne
(L4hezis), to spredejo (Klotd) in na koncu navezejo ali stkejo (Atropos). Usoda je bila
torej zamisljena kot nekaj, kar je bilo najprej spredeno, nato pa nepovratno pritrjeno
na ¢loveka z vezanjem ali tkanjem (1954: 416-7).

Tudi Parke, rimske boginje usode, ki prisostvujejo rojstvu otroka, naj bi predle
niti usode, kot piSejo rimski pesniki. Tako Ovid piSe: »Tebi seveda, ki dvakrat si
rojen bil, dvakrat so Parke spredle ob rojstvu to nit, dvojno zacrtale pot« (Ovid,
Tristia 5.3.25; navedeno po Publij Ovidij Nazon 1959). Petronij pa: »/T/am ze ¢aka
nanj Fortuna z velikanskim rogom obilja in tri Parke predejo zlate niti« (Petronij,
Satirikon 29.6; prim. West 2000: 381; Brednich 1964: 198-9). Ko so se Parke s¢asoma
asimilirale z boginjo Dea Parca, ki je bila tradicionalno povezana z rojstvom oziroma
porodom, in boginjo Fata Scribunda, je vreteno kot njihov atribut izginilo, namesto
njega pa so dobile v roke knjigo ali kroglo (Cottica 2004: 191).

Vprasanje je, ali lahko predenje res pripisemo tudi skandinavskim Nornam,
bitjem, ki v skandinavski mitologiji odloc¢ajo o usodi novorojenca in so povezane
tako s porodom kot s smrtjo, ki Zivljenje dajejo, a ga tudi jemljejo (Belmont 1971: 176;
Bek-Pedersen 2007a: 22-37, 63). Ceprav po splosnem prepri¢anju veljajo za predice,
v skandinavskih mitoloskih tekstih ne najdemo trdnih in nedvoumnih dokazov
za njihovo predenje ali tkanje (prim. Simek 2007 [1984]: 237; Bek-Pedersen 2007,
2007a). Le v enem in, zdi se, edinem primeru lahko v Verzni Eddi beremo o Nornah,
ki prisostvujejo porodu ter oblikujejo otrokovo zivljenje in njegovo usodo, pri tem
pa imajo opravka z nitmi:

No¢ je padla na kmetijo, Norne so prisle,

one, ki so oblikovale njegovo zivljenje za Gospoda;
odlocile so, da bo princ zelo slaven,

in da bo veljal za najboljsega od vojscakov.

%7 Kot pise Cottica, pa simbolizem predenja na zacetku ni bil vklju¢en v predstave o Moirah, ampak
so ga te Sele naknadno sprejele od starejsih boginj usode iz minojske in mikenske mitologije (2004:
185-6).

** Pri Homerju sicer pogosteje prede in doloc¢a usodo Zeus (prim. Onians 1954: 410).
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Trdno so spletle niti usode,

ko so se gradovi zrusili v Bralundu;

locile so zlate niti

in jih pritrdile v lunino sredisce /nebo/.”®

(Helgakvidoa Hundingsbana A 2-3 / The First Poem of Helgi Hundingsbani
2-3, The Poetic Edda; prim. West 2000: 382; prim. tudi Ellis Davidson 1998:
119-20)°.

Bitja, zadolZena za dolocanje ¢lovekove usode, ki predejo, najdemo tudi v
evropski folklori, zapisani v devetnajstem in dvajsetem stoletju. V grski folklori
sojenice nastopajo kot tri starke, od katerih vsaj ena vedno prede, druga vc¢asih
nosi knjigo, v katero zapise sklep, za katerega se dogovorijo, tretja pa $karje, s
katerimi ob dolocenem casu prereze nit zivljenja. Vcasih predeta obe zadnji dve
sojenici — ena nosi kos volne ali preslico, druga pa oblikuje nit (Lawson 1964: 124)
ali pa Kloto prede zivljenjsko nit, Kalomojra deli sreco, Kakomojra pa nesreco
(Schubert 1982: 92).

V latvijski folklori nastopajo bitja, imenovana ldimas, ki prav tako dolocajo
otrokovo zivljenje, njihova povezava s predenjem pa je ocitna iz spodnje pesmi:

Laima, Laima za fanta,

ki je rojen na svet!

Zanj je Laima spletla laneno nit

in jo namocila v srebro.®* (West 2000: 384)

Litvanska zgodba, zapisana leta 1839, pripoveduje o dieves valditojes (vladajocih
bozanstvih) kot o sedmih boginjah, ki s predenjem in tkanjem ustvarijo, vzdrzujejo
in zatem koncajo ¢lovesko zivljenje:

> »Night fell on the homestead, the Norns came,
they who shaped his life for the lord;
they ruled the prince should be most famous,
and that he’d be held the best of the warriors.

They twisted strongly the strands of fate
as castles crashed in Bralund;
they separated the golden threads
and fastened them in the moon’s mid hall /the sky/. (...)«
¢ Karen Bek-Pedersen se zdi ta pesem sicer precej dvomljive vrednosti (prim. 2007: 4-5).
' »Laima, Laima for the boy, / who is born to the world! / For him Laima twisted the flaxen thread,
/ steeping it in silver.«
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(...) Prva je spredla Zivljenja ljudi s preslice, ki ji jo je dal najvisji bog, druga je
pripravila osnovo za tkanje, tretja je vanjo vpletla niti, Cetrta je pripovedovala
zgodbe, da bi zvabila delavce vstran od dela, kajti prekinitev dela bi unicilo tkanje,
peta jim je prigovarjala k marljivosti in podaljsala Zivljenje, Sesta je prerezala
niti, sedma je tkanino oprala in jo dala najvisjemu bogu in ta je postala clovekov
mrtvaski prt.* (Grimm 1882-1888/1: 416, op. 2; prim. tudi West 2000: 384)

Tudi v slovenski in slovanski folklori pogosto najdemo povedke o sojenicah, ki
predejo. O rojenicah ali sojenicah (ki jih zapisovalec tu imenuje Parke) so v devet-
najstem stoletju na Gorenjskem pripovedovali takole:

O teh pravijo, da so tri, ki ob rojstvu ¢loveka vsekdar pridejo v hiso, da dolo-
¢ijo njihovo usodo. Hlebec kruha mora biti ob tej priloznosti zanje vselej na
mizi pripravljen. Ena izmed Park nasnuje nit Zivljenja, druga prede dalje,
tretja pa ob clovekovi smrti nit Zivljenja prereze. Imena teh Park ne navajajo.
(Matevz Ravnikar - Pozenc¢an, Rokopis, NUK, Ms 483, zvezek IX; navedeno
po Kropej 2008: 238)

Na povezavo predenja in usode kazejo v slovenskem jeziku tudi idiomatski izrazi,
na primer frazem presti niti clovekove usode v pomenu »dolocati ¢lovekovo usodo«
(SSKJ 1986/3: 138).

V makedonskih in bolgarskih povedkah predejo usodo orisnice, narecnice,
recenice (Badalanova Geller 2004: 231). Povedka iz Ohrida pripoveduje o narecni-
cah, treh zenskah, ki sedijo ob ognjis¢u in predejo nit Zivljenja: prvi dve predeta na
vreteno, tretja pa po skupni napovedi usode prereze nit s $karjami (Petreska 2006:
225). Spomenik iz Orehovca severovzhodno od Prilepa kaze tri Zenske v nosah z dvi-
gnjenimi levimi in spucenimi desnimi rokami, v katerih nosijo vreteno - naslikane
so enako kot bolgarske orisnice in po mnenju Schubertove prav tako predstavljajo
sojenice (1982: 90-1, op. 12). Po drugi strani je Irina Sedakova v bolgarskih arhivih
in na terenu nasla le malo dokazov za povezavo med sojenicami in predenjem in je
mnenja, da je taksna povezava v bolgarski folklori le redka. A vendar je znana pri-
poved o orisnici, ki je zbrala son¢ne Zarke, jih dala drugi, ta jih je spredla in dolocila
usodo, tretja, najstarejsa, pa je prerezala nit. Znane so tudi povedke o orisnicah, ki
se igrajo s klob¢i¢em niti in odvijajo nit Zivljenja (Sedakova 2007: 209-10).

2 »(...) the first one spun the lives of men out of a distaff given her by the highest god, the second set
up the warp, the third wove in the woof, the fourth told tales to tempt the workers to leave off, for
a cessation of labour spoilt the web, the fifth exhorted them to industry, and added length to the
life, the sixth cut the threads, the seventh washed the garment and gave it to the most high god,
and it became the man’s winding sheet.«
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Kot pise Brednich, je tudi na nekdanjem Ceskoslovaskem mogoce najti sledove
verovanja, da sojenice novorojencu navijejo zivljenjsko nit. Dolzina te zlate niti
pomeni ¢lovesko Zzivljenje, katerega konec dolo¢i najstarejsa sudicka, ko prereze nit
(1964: 184). Alexandra Navratilova pise, da je bilo verovanje o sojenicah, ki predejo
¢lovekovo usodo, pri ¢emer je dolzina niti pomenila dolzino ¢lovekovega Zivljenja,
na Ceskem zelo razgirjeno. Etnoloski zapisi od devetnajstega stoletja dalje kazejo, da
so ljudje sojenicam nastavljali kolovrate in $karje, da bi otroku dolocile prijaznej$o
usodo (Navratilova 2004: 53).

V romunski folklori najstarejsa sojenica, ursitoarea, prede zivljenjsko nit, srednja,
soartea, napoveduje dogodke v Zivljenju novorojenca, tretja, moartea, pa doloci tre-
nutek smrti s tem, da nit preseka. Po drugem porocilu prva, ursitoarea, drzi preslico
in vrti vreteno, druga, soartea, prede nit, najmlajsa, moartea, pa s skarjami odreze
nit Zivljenja (Brednich 1964: 171).

V ukrajinskih povedkah, zapisanih v tridesetih in stiridesetih letih dvajsetega
stoletja, se sojenice (sudci) igrajo s klob¢icem in pri tem odvijajo nit Zivljenja (Arhiv
sv. Romanski, Univerza v Sofiji, elektronska posta Irine Sedakove® 16. maja 2011).%

Na predstavo o dolzini zivljenja kot niti pa naletimo tudi ze v najstarejsih indo-
evropskih tekstih. V Vedah recimo najdemo zapis, ki kaze na to, da je bila kontinu-
iteta cloveskega Zivljenja koncipirana kot izvlecena nit ali raztegnjen trak iz vlaken
(Atharva Veda 10.2.17; navedeno po West 2007: 380).

PREDENJE IN SMRT

Predenje in nit sta torej povezana z rojstvom, ustvarjanjem otrokovega telesa in
dolo¢anja usode novorojenca, ki je po tradicijskih verovanjih analogen tkanini, spre-
deni iz preje, nespredene volne, ki simbolizira otrokovo predhodno Zivljenje na onem
svetu, v maternici, v kosari za volno. Predenje niti oziroma otrokovega telesa iz preje
oziroma nespredene volne torej ustvarja vez, ki prihaja iz onega sveta (nespredena
volna, nerojen otrok) na ta svet (spredena nit, rojen otrok). A predenje se nadaljuje,

¢ TIrini Sedakovi se zahvaljujem za informacije o ukrajinskem in bolgarskem verovanju o sojenicah.

¢ Reference na predece sojenice najdemo po mnenju Kilbourne Matossianove tudi v ruskem zdra-
vilskem uroku: »Na gori so sedele tri sestre; predle so tenko nit.« (1924: 333). Njen argument pa se
mi ne zdi dovolj prepricljiv.
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dokler ¢lovek Zivi. Ko se ustavi, ¢lovek umre, dolZino niti pa, kot smo videli v mnogih
evropskih zapisih, v preteklosti in sedanjosti, ob rojstvu dolocijo sojenice, ki predejo.

Sledove tak$nih verovanj lahko najdemo tudi v jeziku. Mnogi idiomi neposre-
dno povezujejo konec niti s koncem zivljenja, to je s smrtjo. V slovenskem jeziku
poznamo frazema, kot sta »prestrici, pretrgati nit Zivljenja« (ekspresivno: povzro-
¢iti smrt) in »njegovo Zivljenje visi na niti« (ekspresivno: je zelo ogrozeno, je zelo
bolan) (SSKJ 1986/3: 138), ki neposredno povezujeta nit s koncem zivljenja, smrtjo.
Ukrajinci iz Galicije podobno recejo za smrt: »njegova nit se je pretrgala« (urvalas’
my nitka) (Iljkevich 1841: 97)%. Pomen »umreti« imajo tudi sorodni francoski izrazi,
na primer iz I'Ille-et-Vilaine: »biti na koncu svojega zvitka« (étre au bout de son
rouleau) ali »biti na koncu dolzine svojega klobcica niti« (étre au bout de sa doitte
(aiguillée de fil))(van Gennep 1999/1: 574). Grki pa ob smrti pravijo: »Njegovo vre-
teno je navito do kraja« (Kilbourne Matossian 1973: 331). Kot pise John Cuthbert
Lawson, griki frazemi v pomenu »umreti«, kot so »njegovo vreteno je navito do
kraja«, »njegova nit je prerezana« ali »njegova nit je koncana«, implicirajo pred-
stavo, da sojenice vsakemu ¢loveku ob rojstvu dodelijo dolo¢eno koli¢ino surove
volne, iz katere dan za dnem predejo, dokler ni nit Zivljenja dokonc¢ana (1964: 124).
Zivljenje od spocetja dalje je bilo po evropskih tradicijskih verovanjih razumljeno
kot kontinuirano navijanje niti oziroma telesnega tkiva in obenem usode okoli ¢lo-
veka, smrt pa kot zacetek procesa odvijanja niti z vretena telesa oziroma hrbtenice
(Kilbourne Matossian 1973: 331-2). Ko predenje preneha®® in je navijanje niti okoli
telesa koncano, nastopi torej smrt®.

Odsev verovanja, da smrt pomeni zacetek odvijanja niti z vretena telesa, bi
lahko pojasnil tudi pomen obrednega odvijanja klob¢icev niti ali volne v pogrebnih

¢ Zainformacijo se najlepse zahvaljujem Irini Sedakovi.

% Podobno velja tudi za tkanje: »Najprej se niti navije v osnovo, njihova dolzina simbolizira dolzino
Zivljenja. Volnene niti simbolizirajo spremenljivost Zivljenja. Ko se tkanje konca, nastopi smrt.
Tkanina, ki nastane kot rezultat, je mrtvagki prt. Ta prt, ki je bil prvotno napoved izkusnje ¢loveko-
vega prihoda, ki so ga stkale sojenice, zdaj predstavlja zgodovino ¢lovekovega Zivljenja.« (Kilbourne
Matossian 1973: 331-2)

Po mnenju Kilbourne Matossianove ruski zdravilski urok kaze na predstavo, da je umiranje enac¢eno
z odvijanjem niti Zivljenja z vretena telesa. Tok krvi, ki prihaja iz rane, je po njenem mnenju ana-
logen tej niti: Na morju, na oceanu, na otoku Bujanu, sedi na majhnem belem kamnu lepo dekle in
na novo spreda svilo na ukrivljeno vreteno. Vreteno, vrti se, nit, pretrgaj se, in ti, kri, odidi stran! (A.
T. Popov, Russkaja narodno-bytovaja medicina, St. Petersburg 1903: 247; po Kilbourne Matossian
1973: 333). Zal mi zagovor v ruskem jeziku ni bil dostopen, zato sem ga prevedla v slovenski jezik
po angleskem prevodu. Toda zagovori istega tipa »Nit se pretrga, kri se ustavi« so v ruski folklori
pogosti, redkeje jih je mogoce najti tudi v ukrajinski in beloruski folklori (prim. Agapkina 2010:
350-1).
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obredih, ki so jih na zacetku dvajsetega stoletja izvajali v blizini kraja Dorohoi v
severni Moldaviji (danasnji Romuniji). Rakve so nosili na pokopali§ce tako, da so
od hise do pokopalisca pred sabo ves ¢as odvijali volneno tkanino (Stahl 1987: 218).

V kontekstu interpretacije, da navijanje niti predstavlja kontinuiteto Zivljenja,
odvijanje pa umiranje oziroma vstopanje v onstranstvo, bi lahko pojasnili tudi slo-
viti grski mit o Tezeju in Ariadni. Tezejevo odvijanje niti, ki mu jo podari Ariadna,
med vstopom v labirint na podlagi taksne simbolike lahko razumemo kot vstopanje
v »oni svet«, kakor so kretski labirint Ze interpretirali nekateri avtorji (prim. Wright
2001: 15), ponovno navijanje niti ter vracanje Tezeja iz labirinta po uboju Minotavra
pa kot njegovo ponovno rojstvo, vrac¢anje v svet zivih®.

Ker sta torej predenje in navijanje niti povezana s procesom toka zivljenja, ni
ni¢ nenavadnega, kot poudarja Cottica, da v pogrebni umetnosti nikoli ne najdemo
prikaza procesa predenja, ampak samo $e predilsko orodje — orodje brez procesa
namre¢ simbolizira konec bioloskega procesa, ki skupaj preplete posamezne dele
(rojstvo, zivljenje, smrt) (2004: 202).

% Podobno lahko tudi Penelopino tkanje mrtvaskega prta za tasta Laerta podnevi in podiranje nat-
kanega ponoci razumemo kot neke vrste poskus razveljavljanja casa, s katerim si skusa Penelopa
pridobiti ¢as in odloziti poroko s katerim od snubcev, ki si je ne Zeli:

Spesijo svatbo oni, a jaz jim spletam ukane.

Najprej navdihnil srcé je z mislijo tole me demon:

dala postaviti v sobo sem statve si dobro velike,

tkala sem platno tenkd, obsezno, a njim sem dejala:

»Cujte me, snubci mi mladi. Mrtév je bozanski Odisej,

vendar ne silite v zakon me, preden dodelam odevo,

pravkar jo tkem, da zaman ne kvari se moja mi preja!

To mrtvaski bo prt, namenjen heréju Laertu,

kadar usoda temna zadene nemile ga smrti.

Kaj lahko bi obrekle zené me v ljudstvu Ahajcev,

ako bi lezal brez prta, ko mnogo blaga je pridobil «

To sem dejala, oni pa ustregli so z vernim mi srcem.

Resda sem tkala nato podnevi ob velikih statvah,

v noci pa parala spet, ko dala prinesti sem baklo.

leta sem tri s prevaro slepila Ahajce.

Kadar pa z letom Cetrtim so blizale zopet se Hore,

v krogu po mescih bezecih premnogi koncali se dnevi,

tu so naposled po izdaji me dékel, teh psic brezobzirnih,

resda zasadili snubci in grozno zagnali rabuko.

Slednji¢ dotkala sem prt, na silo, cetudi nerada.

(Homer, Odiseja 19.137-56; prim. tudi 2.93-100; 24.129-48)

Za drugacno interpretacijo glej Lowenstam 2000. Ena od moznih interpretacij, ki jo podaja
Lowenstam, se deloma sklada tudi z nado interpretacijo. Pravi namre¢, da je bil na globlji ravni
mrtvagki prt namenjen snubcem. Kadar je Penelopa tkala, je s tem priblizala njihovo smrt, kadar
pa je svoje tkanje podrla, jim je s tem dejanjem podaljsala Zivljenje (2000: 341).
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Po evropskem tradicijskem pogledu na svet, kot Ze rec¢eno, »vsako zivljenje prihaja
iz smrti in vsaka smrt napoveduje obnovitev, kar lahko razumemo kot ve¢no izme-
njavanje du$ med tem in onim svetom® (prim. Barstow 1983: 12; Vaz da Silva 2008:
73-75, 82). Zenska je razumljena kot tista, ki daje Zivljenje, a je obenem povezana tudi
s smrtjo: umrli se iz groba utelesijo v maternico, se iz nje rodijo ter se zatem ponovno
vrnejo v grob, kar kaze na semanti¢no povezavo med grobom in maternico (Vaz da
Silva 2008: 75, 78). Kosara za volno tako predstavlja obenem maternico in grob, oni
svet, iz katerega se bo otrok $ele rodil in se po smrti tudi ponovno vrnil vanj. Ce je
nespredena volna v kosari povezana z onim svetom in spredena nit s tem, pa lahko
predvidevamo $e naslednji korak, namrec¢ da se bo spredena nit vsakokrat ob smrti
odvila in v kon¢ni fazi ponovno razkrojila v grobo prejo, surovo, nespredeno volno,
iz katere se bo ob vsakem ponovnem rojstvu zacela ponovno spletati, viti nit”. Seveda
skorajda ni pricakovati, da bi v folklori lahko nasli dokaze za to domnevo, ¢eprav
se zdi v kontekstu tradicijskih idej o kontinuiranem krozenju dus$ iz enega sveta v
drugega smiselna. Morda pa bi jo vendar lahko prepoznali v beloruskih zagovorih,
in sicer v motivu kace, lezece na volni ob koreninah drevesa. Ka¢o namre¢ sodobni
raziskovalci slovanske mitologije razumejo kot emanacijo praslovanskega boga
onstranstva in zivine, Velesa oziroma Volosa (prim. Toporov 2002: 40-2):

Na ravnem polju, na sinjem morju stoji hrast Sirokolist. Pod tem so hrastom
stare ovce, ovce iz prejsnjega leta, crna volna. Na tej volni lezi kaca kacasta.”
(E. R. Romanov, Belloruskij sbornik 5, 1894: 108, $t. 280; navedeno po
Katici¢ 2008: 154)

# Se do danes ta ideja o prehodu z onega sveta v svet zivih in nazaj v svet mrtvih zivi v mnogih para-
lelah med rojstvom in smrtjo. Prepoznamo jih, na primer, v $egi povijanja mrli¢a v mrtvaski prt na
eni in zavijanja dojen¢kov na drugi strani. V Anatoliji (a to velja tudi za vse evropske predmoderne
druzbe) tako dojencke kot starcke ovijajo z belo tkanino, $e ve¢, plenice novorojencka postanejo
tudi njegov mrtvaski prt. Tako kot je otrok rojen rojen z nitjo, ovito okoli vretena svojega telesa,
torej tudi zapusti svet ovit z nitjo. Mrtvagki prt ali trak tkanine, ki se ga ovije okrog trupla, je tesno
povezan z vrvjo ali povojem in se v ljudskih verovanjih enaci z ovijanjem usode, ki jo podeljujejo
bogovi. Mrtvaski prt je ovit okrog trupla v spirali, enako kot nit okrog vretena. V Franciji so nava-
dno iste Zenske umivale in povijale tako otroke kot trupla, poleg tega so se, kot pise Yvonne Verider,
enako bali novorojenckov kot trupel, kajti otroci naj bi prihajali z onega sveta (Onians 1954: 420;
Vaz da Silva 2008: 70-3).

Ne ¢udi, da semantika glagola viti v slovanskih jezikih vkljucuje tako pomene, povezane s plodno-
stjo, rastjo, razvojem, kot tudi s smrtjo, necistimi silami in destruktivnim aspektom (Plotnikova
1996) - se pravi tako z Zivljenjem kot s smrtjo.

70

7t »U ¢&istym poli, na sinim mori stoic dub $yrokolist. Pod tym dubom vovcy stary, perajary, cornaja
vovna. Na tej vovni ljazic’ zmeja zmjainaja.«
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Na ravnem polju je jablana, pod to jablano je gnezdo iz runa crnega ovna;
v tem gnezdu pa je kaca.”?

(E. R. Romanov, Belloruskij sbornik 5, 1894: 181, §t. 93; navedeno po Katici¢
2008: 154)

Bog onstranstva se seveda mora nahajati na onem svetu, ki je tu naslikan kot
preja, nespredena volna. Lezi ob vznozju drevesa, ki predstavlja os sveta, axis mundi,
ki vertikalno seka svet skozi njegovo sredisce. Med imenoma Veles oziroma Volos
in besedo volna je tudi etimoloska zveza: ruska beseda vélosén’, ki je v tesni zvezi z
imenom Veles oziroma Volos, pomeni (med drugim) dolgo ov¢jo volno ali volneno
prejo” (prim. Toporov 2002: 41).

Predstava, ki povezuje nespredeno volno z bivanjem na drugem svetu, bi lahko
pojasnila tudi Siroko razsirjeno Sego polaganja klob¢icev preje, nepredene volne in
neobdelane tkanine” na grobove - snovi torej, v katero se umrli po tej interpretaciji
vracajo in spreminjajo. Ljudje utemeljujejo polaganje volne in in neobdelane tka-
nine na grobove s tem, da se v njih dusa lahko »skrije«, da tam »pocivag, da je tam
»za$litena«, da tam »spi« ali da si v njih »naredi gnezdo«. Vse to je namenjeno le
mrtvim in tega se ne dotikajo. Pogostost, s katero ljudje zagotavljajo, da je to deja-
nje potrebno, je presenetljiva, poudarja Paul Henri Stahl. Klob¢ici volne na krizih
in smrekah krasijo tudi grobove na juznem obmocju okrozja Hunedoara, Bolgari
pa mecejo klobcice na mesta, kjer je kdo umrl (Stahl 1987: 218; prim. tudi Bakovi¢
1983; Dordevic¢ 2002: 425).

72 »Na ¢istom poli jablon’, pod toj jabloneju s cornogo barana runa gnjazdo; a u tom gnjazdze zmeja.«

73 Besedalahko pomeni tudi hudica, zlega duha - kakor je bil bog onstranstva razumljen po kr$c¢an-

ski interpretaciji (prim. Toporov 2002: 41).

™ Podoben zagovor najdemo tudi v hetitskem obrednem tekstu o plodnostnem bogu Telpinusu
(Kati¢i¢ 2008: 154; prim. tudi Toporov 2002: 40-1).

7 Vc¢asih polagajo sicer tudi Ze spredene kose, tkanino, robcke, prte, serviete, oblacila, perilo. Na
obmocju nekdanje Jugoslavije obesijo v¢asih kos mrtvaskega prta na tram pod stropom, da bi tako
zagotovili dom dusi, na kriz na grobu pa obesijo trakove za dekleta (in kravate za fante), robcke,
prticke, pasove, rute, brisace.
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SIMBOLIKA PREDENJA KOT KROZNEGA GIBANJA

Vse gradivo, predstavljeno v tem poglavju, kaze torej na to, da so imeli prede-
nje, preja, nespredena volna, namenjena za predenje niti, in rezultat predenja — nit v
evropski tradicijski kulturi pomembno simbolno konotacijo, povezano s temeljnimi
aspekti ¢cloveskega zivljenja — rojstvom, usodo in smrtjo. Predenje in produkti, pove-
zani s predenjem, so po evropskih tradicijskih verovanjih omogocali ali konotirali
prehajanje iz enega sveta v drugega. Se ve¢, v veliki meri so oznacevali mejni prostor
med svetovoma. Razlogov za taks$no simboliko niti je najbrz ve¢, med drugim gotovo
tudi ta, da so bili tako predenje kot rojevanje pa tudi skrb za umirajoce in umrle vedno
v domeni Zensk. Zenska je bila namre¢ tista, ki je po tradicijskih predstavah v svoji
maternici generirala ve¢ni ciklus prehajanja dug iz rojstva v smrt in nazaj’. A klju¢ni
razlog za vlogo, ki jo igra predenje v povezovanju tega in onega sveta, ne izhaja le
iz njegove tesne povezave z Zensko, rojstvom in smrtjo in s predstavo o ustvarjanju
novega telesa kot tkanine. Moje mnenje je, da je klju¢no za to, da je predenje v tra-
dicijski kulturi dobilo konotacijo povezovalca med svetovoma, kroZno gibanje, ki ga
predenje nujno implicira. Tako recimo lahko v primeru skandinavskih sojenic, Norn,
ki v najstarejsih tekstih niso naslikane kot predice (prim. spredaj), ceprav dolocajo
usodo, vidimo, da so, kljub temu da ne predejo, $e vedno tesno povezane s kroznim
gibanjem, le da s kroznim gibanjem drugacne vrste, ne pa s tem, ki ga ustvarja pre-
denje. Sedijo namre¢ ob vrtecih se vodah izvir Urdr, ob vznozju kozmi¢nega drevesa
Yggdrasil (West 2007: 382-3), se pravi ob sami osi sveta, okoli katere se vrti kozmos
(prim. Winterbourne 2004: 80). Ime najpomembnej$e Norne, Urdr”, je $e nadalje

¢ Tako ne preseneca, da imajo nadnaravna bitja, ki so povezana s predenjem, nitjo ipd., najvec-
krat plodnostne in/ali htonske karakteristike, ki so v mitoloskih predstavah zaradi vloge Zenske
kot generatorke Zivljenja in smrti pogosto prepletene. Tako je po mnenju Krini¢ne v ruski mari
mogoce prepoznati znake boginje smrti; tudi osnovo vere v kikimoro predstavlja kult mrtvih. V
podobo rusalk naj bi se zlile predstave o necistih pokojnikih (Krini¢na 1995: 5-6). Tudi Baba Jaga
je povezanas svetom mrtvih, zlasti s kostmi mrtvih. Po mnenju nekaterih predstavlja temni aspekt
Boginje Zivljenja in Smrti (Kilbourne Matossian 1973: 332), drugi jo imajo za htoni¢no boginjo
(Farrell 1993: 728). V Moirah so se prepletli koncepti, kot so smrt, usoda, rojstvo in predenje: za
Homerja je beseda moira abstrakten koncept usode, in Moira htoni¢na boginja, ki prinasa smrt
in ki je razumljena kot aspekt ¢lovekove usode (Cottica 2004: 185-6). Norne so v skandinavski
mitologiji, ko smo videli spredaj, prav tako zadolZene tako za rojstvo kot za smrt. Podobno mnoga
nadnaravna bitja v srednji in vzhodni Evropi, na primer Pjatnica, Diana, Holda, Perchta, Lucija,
nekatere vrste coprnic, veljajo za bitja s htoni¢nimi znacilnostmi plodnostnih boginj, ki predejo
usodo (Pocs 1999: 51-2; Petreska 2006: 225). Vesna Petreska meni, da je makedonsko verovanje v
narecnice prezitek verovanja v plodnostno boginjo s htoni¢nimi karakteristikami, ki je povezana
s predenjem in zavezovanjem ter odvezovanjem niti Zivljenja (2006: 230).

77" Drugi dve Norni, Verdandi in Skuld, naj bi bili $ele kasnej$a dodatka (prim. Onians 1954: 416).
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povezano s predstavo o kroznem gibanju’®, saj izhaja iz indoevropskega korena *uert-
v pomenu »vrteti« 7 (Belmont 1971: 176; West 2007: 383).

Zdaj lahko odgovorimo tudi na vprasanje, zakaj nadnaravna bitja tako pogosto
predejo in zakaj so s predenjem povezane tudi duse (necistih) umrlih. Upraviceno
lahko domnevamo, da je tako prav zaradi njihovega bivanja v mejnem prostoru
med svetovoma. Gre namre¢ zlasti za duse necistih umrlih, ki Zivijo, tako kot tudi
nadnaravna bitja®’, v mejnem prostoru (prim. Vinogradova 1999: 48). Predenje, kot
ze receno, zahteva namre¢ krozno gibanje, nit (pa tudi klob¢i¢ niti) pa je neposredni
rezultat takega kroznega gibanja. Predenje (ali nit, ki je nastala kot rezultat kroznega
gibanja med predenjem) se torej navezuje na ta bitja zato, ker je krozno gibanje,
znacilno za predenje, tudi karakteristika mejnega prostora, v katerem se ta nahajajo.
Spredaj sem ze pokazala, da je krozno gibanje tudi v vseh drugih oblikah znacilno
za nadnaravna bitja, ki bivajo med tem in onim svetom, ter za duse zlasti necistih
umrlih, ki ne morejo na drugi svet, ampak ostajajo nekje med svetovoma, oziroma za
duse v ¢asu, ko prehajajo s tega na drugi svet (prim. tudi Belova 2004: 13; Plas 2004:
261, op. 41; Plotnikova 2004: 13). Vloga niti kot povezovalke med svetovoma Zivih
in mrtvih, v kateri koli podobi Ze — kot most med njim, kot nit usode, nit Zivljenja,
ki poteka iz onega sveta na ta svet in se prede od spocetja do smrti, zatem pa odvije
nazaj v nespredeno prejo, nit, ki z onega sveta prinasa bogastvo ... - torej nikakor ni
nakljucna. Svetova zivih in mrtvih lahko povezuje prav zato, ker je nastala kot rezultat
kroznega gibanja, gibanja torej, ki je karakteristicno za mejni prostor, ki ga premosca.

* Po mnenju Nicole Belmont je bilo krozno gibanje, znacilno za te boginje, prvotno povezano z nji-

hovo nalogo obracanja otroka v maternici pred rojstvom v pozicijo z glavo navzdol (1971: 176-7).

7 Vindoevropskih jezikih se pomen tega glagola povezuje z »dogodkomg, s »tem, kar se bo zgodilo«.

V Vedah ima oblika vdrtate oba pomena: vrteti in zgoditi, dogoditi se; deleznik vyttd- pomeni »vrtel,
zgodil, dogodil«. Latinski glagol vertere pomeni »vrteti se«, anglesko to turn in $pansko volverse
pomenita tako »vrteti« kot »zgoditi se, dogoditi se«. Podobno je razvidno iz francoskega idiomat-
skega izraza tourner bien, tourner mal in nemskega werden »postati, »zgoditi se«. Pomen glagola
vrteti je torej v indoevropskih jezikih dobil abstrakten pomen »zgoditi se, dogoditi se« (Belmont
1971: 176; West 2007: 383).

Po najbolj splosno sprejetih znanstvenih interpretacijah naj bi se nadnaravna bitja pravzaprav raz-
vilaiz predstav o dusah umrlih (prim. Vinogradova 2000: 22-6; Briggs 1978: 35, prim. tudi 26-38).
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PREPOVED PREDENJA V TEKU LETA

Do sedaj sem pisala predvsem o verovanjih oziroma simbolnih predstavah o
krozenju, ki jih lahko prepoznamo v folklori, starejsih filozofskih, mitologkih in
zgodovinskih tekstih ter jeziku. V tem poglaviju pa si bomo ogledali simbolni pomen
krozenja v teku letnega ciklusa. Dejstvo, da je predenje v simbolnem smislu predsta-
vljalo dejanje, ki omogoca komunikacijo med svetovoma, je imelo namre¢ odlocilne
posledice tudi za letni in manj izrazito za zivljenjski cikel Seg. Predvsem prepoved
predenja je pomembna za razumevanje simbolike le-tega oziroma za razumevanje
simbolike kroznega gibanja nasploh.

Zal so v strokovni literaturi o obredih letnega ciklusa podatki o predenju in
predvsem o prepovedih predenja v razli¢nih evropskih dezelah zelo neenakomerno
in ve¢inoma skopo zastopani. Zdi se, da razlike med etnografskimi podatki z
razlicnih obmocij niso toliko odvisne od tega, kje poznajo tabuje predenja in kje ne,
kot od tega, ali se je ta tema zdela raziskovalcem dovolj zanimiva. Dejanja, ki se jih v
dolo¢enem obdobju ne sme izvajati, zal navadno niso bila tako zanimiva kot dejanja
in prakse, ki se izvajajo, toliko manj, ker je $lo za tabu Zenskega dela, etnologi pa so
bili (v glavnem) moski. Ena redkih raziskav tabujev predenja je pregledna $tudija
francoskega etnologa Paula Sébillota o prepovedi predenja v teku leta v nekaterih
dezelah zahodne in severne Evrope (1981). Toda prepoved predenja v teku letnega
ciklusa ni tako redka in predvsem ne tako nepomembna, kot bi lahko sklepali na
podlagi pomanjkljivega zanimanja etnologov zanjo. Zato si najprej poglejmo, kdaj
v teku leta naletimo nanjo in kako je utemeljena, potem pa bom skusala pojasniti,
od kod ta prepoved. Kljub nezadostnim in pomanjkljivim informacijam glede ¢asa
prepovedi predenja v Evropi je vendarle mogoce ugotoviti doloc¢ene zakonitosti v
njihovem pojavljanju in utemeljevanju.

V teku leta, zlasti v zimskem ¢asu oziroma nekako od jeseni do zgodnje pomladi,
ki velja za ¢as, namenjen predenju, v razli¢cnih dezelah v Evropi naletimo na dneve
ali celo daljsa obdobja, ko je predenje z razlicnimi utemeljitvami strogo prepove-
dano. Naj za¢nem s Slovenijo, za katero sem imela na voljo zelo natan¢ne opise
obdobij in tabujev predenja v teku leta. Obdobje predenja se je v Sloveniji zacelo
ponekod Ze jeseni (Stajerska), drugod preje niso zaceli pred bozi¢em ali novim letom
(Dolenjska) ali pa so s predenjem zaceli $ele z dnem svetih treh kraljev, 6. januarja
(Kranjska). Obdobje predenja tudi traja razli¢no dolgo — do 17. marca (dneva svete

63



Jedrt / Gertrude) na Stajerskem ali 19. marca (jozefovo) na Dolenjskem (Kuret
1989/11.: 510). Toda v obdobju predenja (a tudi izven njega, ¢eprav so drugi dnevi
seveda manj pomembni, saj takrat predenje ni tako aktualno) so bili dnevi ali daljsa
obdobja, ko je bilo predenje strogo prepovedano. V Sloveniji so najpomembnejsa
obdobja prepovedi predenja v teku leta Stirje kvatrni tedni: prvi kvatrni teden je
teden po pepelnici, drugi po binkostni nedelji, tretji po spominu povisanja svetega
kriza (14. septembra), Cetrti kvatrni teden pa je tretji teden v adventu®. Ohranjen
je celo pregovor: »Vse leto predi, kvatrni petek doma sedi.« Prepoved predenja je
najbolj stroga v kvatrnem tednu, ki pade v tretji teden adventa, zlasti na torek in
Cetrtek zvecer. Ta prepoved predenja je podprta z groznjo prihoda raznih demon-
skih bitij, kot so Torka, Kvatrna baba, Pehtra, vedomci, ki bi predicam, ki bi tedaj
delale, prizadejali nesreco ali od njih zahtevali, da opravijo nemogoce naloge (Kuret
1989/11: 170; Cevc 1999: 93; Dolenc 1977: 182, glej tudi opombe Marije Stanonik na
str. 193-4; Novak 1987: 282). Prepoved predenja velja tudi na dan sv. Katarine, 25.
novembra, ko morajo mirovati vsa kolesa, ker je po legendi na kolesu umrla sveta
Katarina: v Savinjski dolini na ta dan predice niso predle, mlinarji niso mleli, voz-
niki pa ne vozili; tudi v Rozu na Koroskem je bilo na ta dan predenje prepovedano
(Kuret 1989/11.: 123; Rumpf 1976: 228-9). Na prepoved predenja naletimo tudi na
dan sv. Nikolaja, 6. decembra (ko obenem velja tudi prepoved obracanja mlinov,
ki se seveda prav tako vrtijo). Na ta dan mlinarji niso smeli mleti, v Prekmurju in
na Stajerskem je bilo prepovedano predenje, ker bi veter streho polomil, obleka iz
tedaj spredene preje pa bi osebo, ki bi jo nosila, povlekla v vodo (Kuret 1989/11.:
242-3; Pajek 1884: 104, 204). V Prekmurju je bilo prepovedano presti tudi na dan sv.
Lucije, 13. decembra, po katerem se pravzaprav Ze zacne Cetrti kvatrni teden (tedaj
sta obenem prepovedana tudi peka in pranje). Prepoved preje v posameznih krajih
velja tudi na dan sv. Bostjana, 20. januarja, na dan sv. NeZe 21. januarja, in na dan sv.
Vincenca, 22. januarja (Kuret 1989/1.: 517-20). V Koprivniku so zapisane zgodbe o
tem, kaj se je zgodilo predicam, ki so predle po vecerji na dan sv. Vincenca: na eno
je padla kodelja in jo ubila, drugi pa je prinesel hudic¢ korbo vretenc, ki jih je morala
spresti v isti no¢i (Novak 1987: 282). Prav tako je bilo predenje prepovedano v ¢asu
pustovanja: v Prekmurju niso predli na »rjavi petek« (petek pred pustno nedeljo)
in na »vrteco sredo« (sredo pred pustno nedeljo), da jim Zabe ne bi lanu pozrle. V
Rozu so pravili, da bi o pustu spredeno prejo misi pojedle, v Beli krajini pa, da bi s
predenjem k hisi priklicali kace (Kuret 1989/1.: 18).

Na Hrvaskem velja prepoved predenja na razli¢ne dni, a najpomembnejsa in
najbolj razsirjena je prepoved predenja na dan sv. Lucije (Belaj M. 2006: 56, 161, 189,

8 Tako jih nasteva stari latinski distih: »Vult Crux, Lucia, cineres, charismata data ,/ ut det vota pia
quarta sequens feria« (Kuret 1989/1L. : 570, op. 1).
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261), v Loboru v Hrvaskem Zagorju tudi na dan sv. Apolonije, 9. februarja, da ne bi
boleli zobje (Kotarski 1917: 196), sicer pa v posameznih krajih $e na dan sv. Valentina,
14. februarja, sv. Barbare, 4. decembra, od sv. Barbare do sv. treh kraljev, 6. januarja,
na dan sv. Mihaela (Mihovila), 29. septembra, na dan sv. Katarine, 25. novembra, sv.
Cecilije, 22. novembra, sv. Antona Padovanskega, 13. junija, sv. Nikolaja, 6. decembra,
ter na dan sv. Vincenca (Vinka), 22. januarja (Belaj M. 2006).%

Marina Valencova je naredila pregledno analizo prepovedi predenja pri Slovanih
nasploh®, na podlagi katere lahko dobimo jasno predstavo o dneh, ko je bilo predenje
prepovedano v slovanskih dezelah (2009). Prepovedi predenja se lokalno pojavljajo od
Marijinega oznanjenja do velike noci (polesko, okolica Bresta), obcasno se ne prede na
sv. Andreja, 30. novembra, sv. Barbaro, 4. decembra, in sv. Nikolaja, 6. decembra, ker
bi se volk zamotal v staje (slovasko) oziroma ker bi prisla sv. Barbara in vse unicila
(vzhodnoslovasko). V Zakarpatju je strogo prepovedano presti na dan sv. Barbare in
sv. Save, 5. decembra. Na dan sv. Save ne predejo v Polesju, ves teden okoli tega dne
pa ne Srbi na Kosovu. Na dan sv. Save ne smejo presti tudi Unjati* v vaseh vzhodne
Snine. Pri katoliskih Slovanih je najbolj nevaren dan za predenje dan sv. Lucije, 13.
decembra. Slovaki (okraj Ugrovca) niso predli tudi od dne sv. Lucije do boZica, da
volk ne bi napadal ovac. Poleg tega ponekod pri Slovanih niso predli na sv. Viasija, 11.
februarja®, da ne bi naredili $kode zivini (ukrajinsko, kursko, bolgarsko), Ukrajinci
niso predli $e na sv. Paraskevo, 14. oktobra, sv. Katarino (Ekaterino), 24. novembra®
po starem / 7. decembra po novem koledarju, na sv. Luko, 18. oktobra, sv. Mihaela, 29.
septembra, sv. Dimitrija, 26. oktobra, Sveto darovanje device Marije, 21. novembra po
starem /4. decembra po novem koledarju, sv. Andreja, 30. novembra, na sv. Kuzmo
in Damjana, 1. / 14. novembra, itd. Juzni Slovani niso predli na volcje praznike, v
Vojvodini zaradi zas¢ite pred strelo na sv. Ignatija (Ignaca), 20. decembra, v Polesju
na sv. Egorija / Jurija, 23. aprila po starem / 6. maja po novem koledarju, sv. Dimitrija,
26. oktobra, sv. Evdokijo, 1. marca, na dan stiridesetih mucenikov, 9. marca, na sredo
velikega posta in na dan sv. Ane, 9. decembra. Bolgari zaradi zas¢ite pred kacami in
da ne bi ¢rvi pojedli posevkov niso predli tudi na dan sv. Trifuna, 1. / 14. februarja.
Na t. i. mi$je dneve, na zacetku velikonoc¢nega posta, juzni Slovani niso predli, da
misi ne bi pojedle tkanine. Kot ugotavlja Marina Valencova, lahko splosno slovansko

52 Najlepse se zahvaljujem Marijani Belaj, ki mi je ljubeznivo poslala odlomke iz svoje doktorske

disertacije, ki zadevajo predenje, ter me opozorila $e na mnoge druge podatke, ki sem jih uporabila
v tem ¢lanku.

8 Za poslano gradivo $e pred objavo se najlep$e zahvaljujem Marini Valencovi.
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Pripadniki Katoliske cerkve v karpatski Ruteniji, ki v svojih obredih uporabljajo vzhodno liturgijo.

% Drugod je dan sv. Blaza 3. februarja po starem koledarju.

% Drugod je dan sv. Katarine 25. november.
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govorimo o prepovedi predenja predvsem v obdobju od boZica do svetih treh kraljev ter
v obdobju pusta, seveda pa se lokalni tabuji pojavljajo Se na mnoge druge praznike. V
teku leta je prepovedano presti tudi v dneh, ki so posveceni svetnikom - zas¢itnikom
predenja in demonom, povezanim s predenjem (2009: 321-8).

V Nemciji traja obdobje predenja od martinovega, 11. novembra, do svecnice, 2.
februarja (Feilhauer 2000: 228). Predenje je v tem obdobju prepovedano na dan sv.
Lucije, 13. decembra (ko sta prepovedana tudi peka in $ivanje), zatem pa ponekod v
celotnem obdobju od soncevega obrata, tj. od dneva sv. Tomaza, 21. decembra®, do
svetih treh kraljev, 6. januarja. Pravili so namre¢, da se na ta dan kolo ¢asa ustavi in
se zacne spet vrteti po koncu dvanajsterih noci. Zato so se morala tudi vsa kolesa
(stroji na kolo) ustaviti in tudi predenje prenehati (Feilhauer 2000: 250-2). Na sv.
Tomaza in na andrejevo, 30. novembra, je predenje prepovedano v Brandenburgu.
Ponekod v Alzaciji (Ammerschweier Kreis, Rappoltsweiler) je predenje prepovedano
tudi na zadnji cetrtek pred svetim vecerom (Rumpf 1976: 229). V vzhodni in zahodni
Prusiji velja prepoved vsega, kar je povezano z vrtenjem, torej tudi predenja, na dan
spreobrnitve apostola Pavla, 25. januarja (Rumpf 1976: 229). Kolovrate ali preslice
so skrivali tudi na pusta (Fastnacht), da bi poleti zadrzali kace in druge divje Zivali
stran od hise (Feilhauer 2000: 49) oziroma marsikje v Nemciji in Avstriji (Altaussee,
Boehmerwald, Ansbach, Anhalt, Odenwald) tudi v celotnem obdobju od svetih treh
kraljev do »umazanega Cetrtka« pred pustno nedeljo — v Breisachu z utemeljitvijo, da bi
to, kar bi tedaj napredli, pojedle misi (Rumpf 1976: 230). V Ansbachu je bilo po zapisu
iz leta 1786 prepovedano presti na pusta, vsi kolovrati pa so morali biti odstranjeni,
sicer bi se platno ponesrecilo (Grimm 1882-1888/4: 1804, §t. 683).

Za Svico prav veliko podatkov o predenju oziroma prepovedi te dejavnosti
nimamo. Ponekod je veljala prepoved na bozicni vecer, kajti ¢e bi predli, bi veter
odnesel streho (Sébillot 1981: 147). V kraju Pays d’Enhaut (romanska Svica) so morale
predice koncati s predenjem do boZicnega vecera, enako v alpskih vaseh, sicer bi
jim, kot so pripovedovali, bitje, imenovano Tsadthe vidhe, ki na slepem konju jezdi
naokrog zadnje dni v letu, naredilo $kodo (Sébillot 1981: 147). Vretena so na bozi¢ni
vecer izpraznili in na vecer novega leta skrili preslice (van Gennep 1999/2: 2740). V
Luzernu je dekletom, ki niso opravile svojega dela do kvatrnega tedna (srede pred
bozi¢em), nagajalo bitje Straeggele (Saintyves 1987: 89). Ker se no¢ pred sv. Davidom,
30. decembra, v kraju Affoltern pri Honggu (Ziirich) imenuje »zadnja predilska noc«
(letzte Spinnacht), lahko predvidevamo, da je bilo tudi tam vsaj na 30. decembra in

8V nekaterih krajih Nemcije spet pa je ta no¢ veljala za »Durchspinnnachte, se pravi za no¢, ki so jo
preziveli ob predenju, v¢asih pa so predli celo ve¢ noci zapored.
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na silvestrovo®, najverjetneje pa dlje, predenje prepovedano (Hoffmann-Krayer 1940:
85, 98). V Simmentalu (Bern) so pravili, da bi tisti, ki bi predel na dan sv. Blaza, 3.
februarja, povzrocil nevihto (Hoffman-Krayer 1940: 110).

V Franciji (Montaigne-Noir) je prepoved predenja veljala za boZicni teden, kajti
menili so, da bi se izpostavljali nesreci, ¢e bi predli konopljo ali bombaz v bozicnem
tednu (Saintyves 1987: 90). V Fislisu, Haut-Rhin, so pravili, da padejo Zenske, ki pre-
dolgo predejo na bozicno noc, pod oblast bitja Heckelgauclere. V. Ammerschwihru,
Haut-Rhin, so morali ob desetih zvecer na bozicno noc pospraviti kolovrate. Krsitev
prepovedi na bozic, novoletni dan ali na svete tri kralje bi povzrocila, da bi prisepale
k hisi zveri (Anjou, Angoumois, Aunis, Saintonge, Bourbonnais, Burgonja, Franche-
Comté, Nivernais). Ce bi predli in Sivali na boZi¢no no¢ ali med dvanajsterimi no¢mi,
bi misi in podgane pojedle to, kar bi napredli, so pravili v Bourbonaisu, Franche-
Comtéju in v Loreni. Prekr$enje prepovedi predenja bi povzrocilo, da bi hudic za vse
leto ovil kolovrat, so pripovedovali v Vogezih (van Gennep 1999/3: 2741). Da bi se
izognili vsem tem nevarnostim, so kolovrate skrivali v pe¢ ali kak drug odmaknjen
prostor. V Franche-Comtéju in Montbéliardu so pravili, da bi tisti, ki bi na boZicni
dan gledali v kolovrat ali vretence, vse leto videvali kace in se bali njihovega ugriza.
Tedaj so morali biti kolovrati popolnoma izpraznjeni. V Valtinu v Vogezih so morali
to, kar je ostalo na kolovratu, spresti pred polno¢no maso (van Gennep 1999/3: 2742).
V Loreni so morale Zenske pred odhodom k polno¢nici paziti, da niso pustile platna
ali konoplje na preslicah, ¢e niso hotele, da bi ju medtem pojedle podgane in misi.
Prebivalci Poitevina so bili prepri¢ani, da bi si spredli mrtvaski prt, ¢e bi predli na
sveti vecer. V Villeneuve in v vecini alpskih vasi so na bozi¢ni vecer skrili vse pre-
slice. Trdili so, da se na bozicni vecer ne sme presti, da ne bi veter odnesel strehe,
in da je treba skriti preslice na vecer prvega januarja, da ne bi med letom videli kac¢
(Saintyves 1987: 89). V Yonne so pravili, da bi otroci zenske, ki bi predla na dan sv.
Pavla, zboleli, kokosim pa bi se zvile noge. V Bretanji pa je bila preja prepovedana na
dan sv. Andreja (Sébillot 1981: 148). V Zgornji Bretanji (Haute-Bretagne) niso predli na
pusta — Ce bi tedaj predli, so pripovedovali, ne bi mogli odstraniti mastnih madezev
ali pa bi platno pojedle macke ali misi. V Spodnji Bretanji (Basse-Bretagne) iz istega
razloga Zenske nasploh niso hotele presti v ¢asu stiridesetdnevnega posta pred veliko
nocjo (Sébillot 1981: 147).

V Belgiji so pravili, da se s kolovratom v boZicni no¢i ne sme mimo dreves, ki
v tem letu niso rodila. Na splosno so bili mnenja, da predenje v tej noci ne prinasa

8V nekaterih skupnostih v okrozju Ziirich in Schaffhausen pa so tedaj, nasprotno, vso no¢ predli
(Durchspinnacht) - podobno je v Wilchingenu (Schaffhausen) za no¢ predenja veljala no¢ na pra-
znik sv. Andreja, 30. novembra.
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dobrega (Saintyves 1987: 89). Tudi za pust so trdili, da »noce videti kolovrata«. Ce bi
tedaj predli, jim platno ne bi uspelo, so pripovedovali (Sébillot 1981: 147). Od srednjega
veka dalje niso smeli presti tudi od srede v zadnjem tednu posta do velike noci, da ne
bi stkali vrvi, ki bi zvezala Jezusa (van Gennep 1999/3: 2740).

V Veliki Britaniji oziroma natancneje v Angliji je bilo prepovedano presti
na praznik svete preslice (Saint-Distaff day), tj. dan po dnevu svetih treh kraljev®.
Dekletu, ki je tedaj predla, so sezgali lan in predivo (Sébillot 1981: 148). Na prepoved
predenja na ta dan kaze tudi pesem iz leta 1657, ki se nanasa na »dan svete preslice
ali dan po dvanajstem dnevu«: »Malo delati in malo igrati se je treba na dan svete
preslice: / pluga kmalu osvobodi svoje mostvo; potem pa pridi domov in mu daj jesti:
/ ¢e dekleta predejo, jim sezgi lan in vrzi v ogenj njihovo prejo. (...)«*° (Brand 1849:
32). Na Skotskem (Shetland) predenje, pletenje in navijanje niso bili dovoljeni na
sveto no¢ (Laurence Williamson, str. 131, N1, CSS”). Na boZzic je moral biti kolovrat
shranjen in se ga ni smelo prenasati sem in tja, vretena so morala biti odstranjena,
sicer zivali ne bi uspevale. V Pitsligu so pravili, da so dali na boZicni vecer kolovrate
na stran, presti pa so spet zaceli na novoletni dan; v tem casu jih niso smeli prema-
kniti z njihovega mesta, ker bi to prineslo nesreco. V Corgarftu pa so pravili, da je v
Casu Stirinajstih dni boZi¢a predenje prepovedano. V Cowdonu, Nairn, niso predli
med bozicem in novoletnim dnem (Dr. Gregor, 1892, Crumbie MSS., Folklore soc.,
CSS). Na severu Skotske se ni smelo ni¢ vrteti na boZi¢ ali pa od bozi¢a do prvega
januarja. V Cawdorju in Portknockieju je prepoved preje trajala od boZica do prvega
dne novega leta (Saintyves 1987: 88), v nekaterih predelih Skotske in v Aberchirderju
pa med boZicem in svecnico (Sébillot 1981: 147-8; Saintyves 1987: 87-8).

Na Irskem je prepoved predenja obenem s prepovedjo vrtenja kakr$nih koli
koles (mlinov, vozov, koles) veljala 1. februarja, na dan sv. Brigite, ter 11. novembra,
na dan sv. Martina (6 Duilearga 1981: 321; Morris 1939: 231-2).

Na Danskem se ni smelo ni¢ vrteti od boZica do prvega dneva v letu. Ce bi v
bozi¢nem tednu kolovrati delali, bi gosi dobile vrtoglavico, vprega bi se razbila na
koscke, zenske, ki bi predle, pa bi dobile razpoke in mozolje na prstih, so pravili
(van Gennep 1999/3: 2740; Grimm 1882-1888/1: 270). Predli niso tudi na dan sv.
Martina popoldne - v opozorilo, da tega tedaj zagotovo ne bi poceli, so pripovedovali

% Van Gennep pise, da se v Angliji ne sme presti na praznik svetih treh kraljev (van Gennep 1999/3: 2740).

% »Partly worke and partly play, You must on St. Distaff’s Day: / From the plough soon free your teame;
Then come home and fother them: / If the maides a spinning goe, Burne the flax and fire the tow.«

% Gradivo za Skotsko sem v glavnem dobila v arhivu Oddelka za keltske in $kotske $tudije Univerze
v Edinburgu (CSS). Zahvaljujem se Oddelku, da mi je dovolil dostop do arhiva.
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didakti¢no povedko o umrli predici, ki je hodila naokrog z gore¢imi rokami, ker je
na ta dan predla (Sébillot 1981: 148).

Na Svedskem je bilo prepovedano presti v velikonocnem tednu (Sébillot 1981:
147), prepoved predenja skupaj s prepovedjo vrtenja katerega koli kolesa pa je veljala
tudi na lucijino (Monde diplomatique, december 2008: 22).

V Litvi so pravili, da pust noce videti kolovrata — Ce bi na pusta predli, jim platno
ne bi uspelo (Sébillot 1981: 147). Prav tako so pripovedovali, da tistemu, ki bi predel
na pustni torek, lan ne bi uspeval (Grimm 1882-1888/4: 1848, st. 5).

Za Estonijo velja prepoved predenja na dan vseh svetih (Hiiemae 1995: 18). De
Siversova piSe, da se je treba tudi na dan kacje Marije, 8. septembra, izogibati $ivanju,
predenju, tkanju in vsemu, kar je povezano z volno; v nasprotnem primeru bi Zensko
naslednje leto picila kaca (1997: 164-6).

Za Gr¢ijo o letnem ciklusu praznikov o predenju prav veliko podatkov ni bilo
mogoce najti. Na podlagi pregovora »Sve¢nica s preslico prezene vse praznike« lahko
le sklepamo, da je bilo od svecnice, 2. februarja, dalje predenje spet dovoljeno (Megas
1963: 57)°%, pred tem pa vsaj nekaj casa ne. Prav tako lahko na ponedeljek po prvi nedelji
po veliki nodi, tj. na ponedeljek svetega Tomaza, zZenske spet vzamejo v roke vretena,
zato ta dan imenujejo »vstajenje vreten« (Megas 1963: 113). Od katerega dne natan¢no
je prepoved predenja veljala, ne vemo, a morda lahko na podlagi paralel s prepovedmi
predenja drugod predvidevamo, da je v prvem primeru predenje prepovedano od bozica
do sve¢nice, v drugem pa v ¢asu velikono¢nih praznikov - vendar pa so to zgolj ugibanja.

OBDOBJA PREPOVEDI PREDENJA V TEKU LETNEGA CIKLUSA

Ce upostevamo vsa obdobja (in ob tem malce zanemarimo posamezne izrazito
lokalne svetnike), v katerih je iz enega ali drugega razloga prepovedano predenje, lahko
ugotovimo, da je eno izmed obdobij, ko je prepoved preje vsepovsod po Evropi najbolj
$iroko razsirjena, nedvomno bozicno obdobje, kot je ugotavljal ze van Gennep (1999/3:
2740). Ta prepoved lahko velja samo za bozi¢, za obdobje od bozi¢a do novega leta, od
bozic¢a (v Nemciji celo Ze od soncevega obrata, 21. decembra) do svetih treh kraljev ali

2 Vprasanje je, ali je bilo predenje dovoljeno Ze na svecnico ali $ele po njej, saj je na ta dan prepove-
dano vrteti mlin (Megas 1963: 56).

69



pa celo od boZi¢a do sveénice. Tako je na boZi¢ prepovedano predenje v Svici, Franciji,
Belgiji in na Skotskem; na zadnji ¢etrtek pred bozi¢nim vecerom ponekod v Nem¢iji
(Alzacija), od bozi¢a do novega leta na Skotskem in Danskem, na novo leto v Svici,
Franciji in na Sedmograskem v Romuniji, ponekod na Skotskem pa celo od bozica
do svecnice. V dvanajsterih noceh oziroma dnevih od bozi¢a do praznika svetih treh
kraljev je preja prepovedana v Franciji in pri Slovanih nasploh, od sv. Tomaza, 21.
decembra, do svetih treh kraljev v Nemciji, samo na svete tri kralje oziroma dan za
tem pa v Franciji in Angliji. Prepoved dela v dvanajsterodnevju je odobrila Ze sinoda
v Toursu in se poleg predenja nanasa tudi na voznjo, mlacev, peko, pranje in gnojenje
(Rumpf 1976: 229). Cikel dvanajsterih no¢i med bozi¢em in sv. tremi kralji, ceprav se
imenuje dvanajstere noci ali dnevi, lahko pravzaprav traja, kot poudarja van Gennep,
razli¢no dolgo: v¢asih se zacne Ze s sv. Katarino, 25. novembra, in traja do svetih treh
kraljev; v¢asih traja od sv. Andreja, 30. novembra, do svetih treh kraljev ali pa od sv.
Lucije, 13. decembra, do svetih treh kraljev; od bozi¢a do novega leta, od bozi¢a do svetih
treh kraljev ali celo od bozi¢a do svec¢nice (1999/3: 2308-9). Tako nas ne more ¢uditi,
da smo naleteli na prepoved predenja tudi na druge praznike znotraj tega obdobja:
dokaj razsirjena je prepoved predenja na dan sv. Lucije, zlasti pri katoliskih Slovanih
(Slovenija, Hrvagka, Slovaska, Ceska), na Svedskem, na Sedmograskem v Romuniji in v
Nemc¢iji, na adventni kvatrni teden pa na prepoved predenja naletimo v Sloveniji in Svici.
Predenje je ponekod pri Slovanih prepovedano na praznik sv. Katarine (na Hrvaskem,
v Sloveniji, Ukrajini, na Slovaskem), ki je Ze na pragu adventa. Tudi na dan sv. Andreja
naletimo na prepoved predenja v Franciji, Nemciji in na Slovaskem, na dan sv. Nikolaja
pa v Sloveniji in na Slovaskem ter na dan sv. Barbare na Hrvaskem in Slovaskem.

Bozi¢no obdobje v $irsem smislu je brez dvoma razumljeno kot prelomnica v letu.
Najbrz ni treba posebej dokazovati, da je dvanajsterodnevje v ozjem smislu, tj. obdobje
od bozi¢a do dne svetih treh kraljev, povsod razumljeno kot ¢as, ko pride do vdora
onstranskega: gre za ¢as, ko je svet odprt (mundus patet), kar se kaze v mnogih poved-
kah o prihodu raznih demonskih bitij, divje jage, ¢arovnic, dus umrlih, ki blodijo po
nasem svetu; to je ¢as magije in vedezevanj, saj je bil v prelomnem casu, ko meje med
svetovoma niso trdne, kot so neko¢ menili, mogo¢ vpogled v oni svet. Nekdanje sege
ob zimskem kresu, poganskem prazniku rojstva nepremaganega Sonca (Dies Natalis
Solis Invicti), je v veliki meri prekrilo praznovanje zahodnokrs¢anskega praznika
Kristusovega rojstva, obredi, verovanja in Sege, ki so spremljali poganski praznik, pa
so se prenesli na razli¢ne praznike: tisti, ki so se navezovali na prihod umrlih, v glav-
nem na praznik vernih dus, obhodi nasemljencev na dan sv. Nikolaja in dan sv. Lucije,
magijska dejanja pa na dan sv. Andreja, ki pade na konec cerkvenega leta, ko prav tako
hodijo naokrog nasemljenci, na dan sv. Tomaza in na silvestrovo. Nadnaravna bitja se
pojavljajo v celotnem obdobju (Kuret 1989/11.: 129-31, 212-3, 261). Na dan sv. Barbare
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so v Sloveniji in tudi na Hrvaskem, v okolici Slavonskega Broda, hodili naokrog obho-
dniki - polazarji*, nasledniki predkr§¢anskih obhodov nasemljencev v vlogi rajnih
dus (Kuret 1989/11.: 218; Gavazzi 1988: 117). Kr§¢anska $ega zimskih Miklavzevih
obhodov s parkeljni oziroma hudici na dan sv. Nikolaja naj bi od dvanajstega stoletja
dalje prekrila stare obhode nasemljencev, ki so predstavljali umrle in druge demone,
ki so prinasali blagoslov za novo leto in so bili kasneje v kr§¢anstvu spremenjeni v
hudice, parkeljne; sv. Miklavz se jim je pridruzil Sele po dvanajstem stoletju (Kuret
1989/11.: 210, 222-4, 226). Praznik sv. Lucije, 13. decembra, je bil po starem julijanskem
koledarju najkrajsi dan leta in s tem prav tako prelomnica v letu: na ta dan je bil svet
odprt za prihod onstranskih bitij, saj je bilo lucijino dan zimskega kresa ter konec
starega in zacCetek novega leta (Feilhauer 2000: 249; Kuret 1989/11.: 244, 250). Na ta
dan ponekod v Sloveniji poznajo obhod maskiranih »Lucij« (Kuret 1989/11.: 244-7).
Sv. Tomaz, na katerega dan se zacne prepoved preje v Nemciji, goduje pred najkrajsim
dnevom in najdalj$o nocjo v letu - tedaj v Rozu pravijo, da imajo ¢arovnice najvecjo
mo¢, svet je »odprt«, na ta dan so tudi vedezevali. Po spremembi koledarja leta 1582
je nekaj Lucijinih nalog prevzel sv. Tomaz, nanj pa so se prenesle tudi nekatere naloge
sv. Andreja, ki je v tradicijskem izrocilu veljal za »prvega« zimskega svetnika (Kuret
1989/11.: 259-60), se pravi zaletnika novega obdobja. Ceprav gre le za zelo lokalno
omejeno prepoved predenja na Slovenskem na dan sv. Bostjana, 20. januarja, vendarle
tudi ta dan po nekaterih verovanjih oznanja konec zime, tako kot dan sv. Vincenca, 22.
januarja, ki pomeni sredino zime (Schauber in Schindler 1995: 33), oziroma, kot pise
Kuret, »slutnjo prihajajoce pomladi, ko se, po verovanju, Zenijo pticki. Sv. Neza, 21.
januarja, je s predenjem povezana kot varuhinja ovac, na njen praznik pa ljudje nosijo
v cerkev Sop volne. Tako na dan sv. Bostjana kot na dan sv. Neze so se tudi selili posli,
zato sta ta dneva predstavljala obenem lo¢nico v najemu delovne sile (Kuret 1989/11.:
517-21). Vsi ti dnevi pomenijo torej neke vrste prelomnico v teku letnega ciklusa -
nekateri so sicer razirjeni bolj, drugi manj, a lo¢nico pomenijo tako eni kot drugi.

Tudi kvatrna obdobja®* pomenijo mocne zareze v krogotoku leta, zlasti adventni
kvatrni teden, ko je predenje $e posebej strogo prepovedano®. Kot pise Kuret, so

% Belaj omenja tudi»¢arojic¢are, ki so hodili v predboZi¢nem ¢asu (kamor spada tudi dan sv. Barbare)

in jih pozna zlasti pravoslavno prebivalstvo v zahodni Bosni in na obmocje Vojne granice (Belaj
2007: 191).

Od kdaj v rimski Cerkvi poznajo kvatre, ni povsem jasno — prvi zanesljiv dokaz je iz 5. stoletja, ko so
poznali tri kvatrna obdobja (trije tedni s tremi postnimi dnevi). Cetrti teden so dodali v prvi polovici 6.
stoletja, ker so hoteli, da bi bil vsak letni ¢as posvecen s posebnim postom (Useni¢nik 1933: 112). Sprva
kvatre ¢asovno niso bile dolocene - bile so marca, junija, septembra in decembra (vzrok za to so bili
nestalni roki poljedelskih praznikov, ki so jih po vremenu in podnebnih pasovih dolocali sproti), e
danes veljavna kvatrna obdobja pa je dolocil $ele papez Gregor VII. (1020-85) (Kuret 1989/11.: 168-9).

% Vsekakor pa Cerkev ni prepovedovala predenja ob kvatrnih vecerih, ampak je ta prepoved veljala v
izro¢ilu, ki ni bilo kr§¢ansko, se je pa vztrajno obdrzalo tudi po pokristjanjenju (Kuret 1989/11.: 168-9).
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krs¢anska kvatrna slavja prekrila nekdanje poganske obrede, namenjene bozanstvom
poljedelstva, med katerimi so se v Rimu spominjali tudi rajnih prednikov. To potr-
jujejo tudi nekatere $ege ob kvatrah: v Sloveniji je bilo te tedne potrebno moliti za
rajne, darovali so mleko revezem, da bi tudi oni molili za rajne itd. V kvatrnih noc¢eh
imajo nasploh oblast duhovi, coprnice itd. Otroci, ki se rodijo v kvatrnem tednu,
postanejo »vedomci, ¢arovnice, tj. ljudje, ki so sposobni metamorfoz in komunikacije
z drugim svetom (Kelemina 1997: 92; Kuret 1989/11.: 168-72; Se$o 2007: 258), v Stari
Fuzini pravijo, da na ta dan vedomci letijo, hodijo okrog z vreteni in samo coprnice
predejo (Novak 1987: 282).

Na drugi strani se je velik del nekdanjih obredij ob koncu starega in zacetku
novega leta prenesel na praznovanje pusta. Zato ni ni¢ nenavadnega, da je drugo
obdobje, v katerem je bila v Evropi najbolj iroko razsirjena prepoved predenja, kot
prav tako ugotavlja Ze van Gennep (1999/3: 2740), pust. Natan¢ne ¢asovne meje pusta
je sicer tezko dolociti: »Najbolj o¢itno ‘pustnih’je bila vrsta prazni¢nih dni, ki so padli
na december, januar in februar, z drugimi besedami, v pustno obdobje v njegovem
naj$irSem smislu.« (Burke 1994: 192) Ker se pustno obdobje pogosto enaci z maskira-
njem, nekateri menijo, da se v Nemciji in delu Nizozemske zac¢ne celo Ze na martinovo
(Lozica 1997: 24), po mnenju nekaterih se za¢ne na bozic ali na dan sv. Nikolaja, ker
se tedaj v ve¢jem Stevilu za¢no pojavljati maskirane osebe, spet po mnenju drugih
se za¢ne na svete tri kralje. Drugod za dan zacetka pustnega obdobja velja dan sv.
Antona Pusc¢avnika, 17. januarja, sve¢nica, 2. februarja, ko prepoved vrtenja kolovratov
poznajo na Irskem, ali dan sv. Blaza (Vlaho / Vlasi), 3. februarja (Lozica 1997: 24-5), ko
naletimo na prepoved preje ponekod pri Slovanih nasploh in tudi pri Nemcih. Najbolj
splo$no sprejeto je mnenje, da je zacetek pustovanja praznik svetih treh kraljev, ki je
v srednjem veku veljal za dan zacetka novega leta. A ker leto v zavesti ljudi ni bilo
celovito, ampak sestavljeno iz dveh delov, poletne in zimske polovice, lahko lo¢imo
tudi dve obdobji maskiranja: prvo (zimsko) obdobje je cas okoli zimskega solsticija,
drugo pa je pomladno pustno obdobje. Prehod med obema je krizno, nevarno obdobje
pod vplivom nadnaravnih sil. Iz bozi¢nega cikla so bile maske v glavnem pregnane,
v adventu