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Interpretativna vremenska lenta (ne nuzno u kronoloskom slijedu) izlaze
imaginarij o ,balkanskom” vuku/psu u juznoslavenskim obicajima i vjerovanjima od
Natka Nodila preko Tihomira R. Pordevi¢a i Ljubinka Radenkovi¢a sve do suvremenih
kulturnoanimalistickih istraZivanja Pietera Plasa (autor integrira etnolingvisticke i
etnopoeticke pristupe), i to kontekstualno vezano uz ostale Slavene i indoeuropsku
komparativhu mitologiju u okviru arhetipske fobije od vuka/psa (lupofobija,
kinofobija). Dok se Nodilo oslanja na interpretaciju mitologije prirode Angela de
Gubernatisa, Tihomir R. Pordevi¢ prati etnografski materijal Juznih Slavena (Sto
se tice Hrvatske pomno je, medu ostalim, istrazio zapise o vuku/psu u Zborniku za
narodni Zivot i obicaje Juznih Slavena), a Ljubinko Radenkovi¢ semioticki promatra
vuka/psa u simbolici svijeta JuZnih Slavena, gdje zamjecuje da su covjeku od domacih
zivotinja najblizi konj, ovca, krava i vol, a zatim slijede bik, koza, magarac, kokos,
svinja, pas i macka. Tzv. divlje Zivotinje rasporedene su u odnosu na boga-pastira
(boZji pastir) - njemu je najblizi medvjed, a najdalji vuk.

Kljucne rijeci: vuk, pas, strah, folkloristicke interpretacije, juznoslavenski obicaji i
vjerovanja.

Hekada je y Eeponu 6u/10 8p/10 MHO20 8YK08a.
Tuxomup P. Bophesuh (1958: 205)

Tragom leksikonske odrednice o Vuku/vuku (Canis lupus), polazim od
zooloskoga podatka da vuk pripada porodici pasa (lat. Canidae), a tragom
koncepcija religije koje zacetke religioznih fenomena iscitavaju u strahu

! Clanak je nastao u sklopu projekta Bestijarij hrvatske etnokulture. Interdisciplinarna
polazista (BESTIA), 2024-2027, koji se realizira uz financijsku podrsku Europske Unije, u
okviru programa NextGenerationEU.
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od prirode, kao $to je to c¢inila mitologija prirode Friedricha Maxa Miillera,
otvaram pitanje od kuda proizlazi historijski, povijesno uvjetovan, ovjerovljen
strah od vukova.

Pored arhetipske fobije, ukorijenjena je i odrednica o vuku kao
covjekovu neprijatelju. Vukovi su prve Zivotinje s kojima su ljudi ostvarili
medusobni odnos, koji je na kraju doveo do domesticiranih pasa (Canis
familiaris). Pritom, kao Sto je to istaknula izlozba O Zivotinjama i ljudima
(Etnografski muzej, Zagreb, 2017), suvremena znanost zastupa tezu o
nenamjernoj domestikaciji, odnosno vukovima koji su uspostavili dodir s
ljudima, prate¢i ih zbog iskoriStavanja ljudskih ostataka hrane. S vremenom
su obje vrste izgubile pocetni strah, ¢ime je ispunjen prvi uvjet odnosa na
obostranu korist. U sjedilackim kulturama vuk se smatrao neprijateljem
koji ubija domace (korisne) Zivotinje. Prehrambenoj konkurenciji izmedu
¢ovjeka i vuka (usp. Viskovi¢ 1996: 310) ubrzo se pridruzila i konkurencija u
lovu. Fobija i demoniziranje vukova,? kao i konkurentska paradigma u lovu,
u zapadnoj i srednjoj Evropi doveli su do ucestalih progona vukova, ¢iji je
cilj bio potpuno istrjebljenje vukova. Vuk je tako, medu ostalim, istrijebljen
u Velikoj Britaniji (zadnji vuk ubijen 1743), Danskoj (1772) i Njemackoj
(1904).3 U juznoj i isto¢noj Europi dokumentirana je veca tolerancija prema
vuku, kao i drugim velikim zvijerima (koristim ovaj uobicajeni lingvisticki
specizam).* I tu su organizirani progoni vukova, no njihov cilj nikada nije bio
unistenje cijele populacije.® Milan Lang navodi da su u Samoboru ljudi ,zatrli“
vukove oko polovice 19. stoljeca:

2 U okviru antropoloskih struktura imaginarnog, Gilbert Durand navodi da je za
zapadnjac¢ku imaginaciju vuk krvolo¢na Zivotinja par excellence (Durand 1991: 77) te
pokazuje kako se u zivotinjskoj njuski koncentriraju sve strasne fantazme animalnosti:
,hemir, agresivno jedenje, straSno groktanje i rikanje” (Ibid: 76).

3Tihomir R.Pordevic¢ (1958: 205) upucuje na Handwérterbuch des deutschen Aberglaubens,
sv. 9 (Walter de Gruyter, Berlin/Leipzig 1938-1941), gdje je dokumentirano kad je u kojoj
zemlji u Europi nestalo vukova.

* Danas najveci vukovi zive u hladnim podrudjima Latvije, Bjelorusije, Aljaske i Kanade, a
mogu dosedi teZinu do 60 kg (usp. Viskovi¢ 1996: 119-123).

* Drugu stranu demonizacije, $to se tice fobije od ,balkanskoga vuka®, predstavlja u toj
postupcima provlacenja kroz vudji zijev kao kroz neku vrstu magijskoga kruga provlacila
su se djeca za vrijeme epidemija, pod egidom vjerovanja da ¢e pod pokroviteljstvom
vuka biti zasSti¢ena (Bandi¢ 1991: 26; usp. Plas 2021: 35-38). ,I[locTtynak npoBiayema y
HapO/JIHOj Marvju cMaTpa ce jeJHUM OJi Ha4YWHa YKJakhamwa CYIIPOTHOCTH YOBEK — JIEMOH,
npu 4eMy 4OBeK 3a 0c060heme 0/ 3JIMX yTHIAja MPUBUHO Y/Ia3u y JIEMOHCKH CBET,
npesiazehu HEKy IpaHUIly Koja ce cXBaTa Kao CHMOOJIMYKA rpaHulia usaMehy JbyacKor u
HeJbYJICKOT CBETa; C 003UPOM Ha TPAaHUYHO o06esexje ByKa, U ‘By4ju 3eB’ YUHU 4YECTY
‘TpaHHULy’ pU PUTYaJHOM IIpoBiadewny” (Pagenkosuh 1996: 78-79, 81).

36 ®oakaopucmuka 10/1 (2025), ctp. 35-51


https://hr.wikipedia.org/wiki/Kg

Suzana Marjanié¢ Balkanski vuk/pas u folkloristickim interpretacijama

U samoborskoj okolici nema vukova. Neko¢ dok je unaokolo
bilo viSe Sikare i gustare, doklatio bi se koji zimi ovamo. Pokojni
ucitelj samoborski Josip Herovi¢ zapisao je u svojim biljeskama,
kako su ga dva vuka progonila, kadno se noc¢u vozio iz Mokrica u
Samobor. Prije pedeset godina ubio je vuka posjednik Farkas blizu
svog imanja (Kalinovica). Nitko se ne sjeca, da bi se jos poslije Cuo i
vidio vuk blizu Samobora. (Lang 1911: 207)°

Tihomir R. Pordevi¢, prema zapisu Friedricha Wilhelma von Taubeua, u
poglavlju/cjelini , Tamanjenje vukova“ dokumentira kako je u drugoj polovici
18. stoljeca u Slavoniji bila jaka trgovina s vucjim i lisi¢jim koZama, da se
vuk smatrao Steto¢inom i krvolokom te su ga ljudi ,HemuauIEe TamaHuAN"
(hopheBuh 1958: 220).”

Kanidi (1at. Canidae), u koje se ubrajaju i pas i vuk, arhetipoloski upisani
su u folkloristi¢ke potvrde o pretkazivanju smrti i nesrece, te navodim neke iz
Zbornika za narodni Zivot i obic¢aje JuZnih Slavena vezane uz vjerovanja za pse
kao ,,domesticirane vukove". Rudolf Horvat za Koprivnicu navodi vjerovanje:
,Kad pas zavija drze¢i dolje gubicu, umrijet ¢e netko, a bit ¢e vatre, ako gleda u
vis“ (Horvat 1896: 254). Milan Lang za Samobor biljeZi sljedece: ,,Ako domaci
pas nocu strasno zavija, znac¢i smrt nekoga odsutnog rodaka ili znanca. Inace
opcenito se gata ovako: Ako pas spusti gubicu k zemlji, kad zavija, znaci: smrt;
drzi li gubicu u vis, znadi: pozar” (Lang 1914: 195). Pritom, u biljeSci Lang
dodaje sljedece: ,Nasiljudi vele, da pseto, kako se poleZe, prve godine niSta ne
vidi; tek kad se navrsi godina dana, onda progleda“ (Lang 1914: 195). Frano
IvaniSevi¢ za Poljice (u poglavlju o gatanjima po prirodnim pojavama) biljezi:
»Tako isto ako pas zavije okolo kuce, zove smrt“ (navedeno se nadovezuje na
graktanje gavrana); ,Crnom pasu ne pristupa nikakva sablazan“ (IvaniSevi¢
1905: 283). Tomislav Macan za Blato na Mljetu biljezi varijaciju vjerovanja:
»,Kome kucak poliZe krov, postace kosac (= vukodlak) (Krv mozZe bi iz nosa ili

¢ Lang spominje i lov sa psima na $takore: ,Veoma vjesti progonitelji parcova su psi
Stakorasi. Neki Jozef ima dva takova psa. Vrlo ih je dobro izvjezbao, pa kamo on dode s
njima, bas je veselje gledati, kako spretno i strasno ti mali psi hvataju parcove; kao munja
skoc¢i sad ovamo, sad se okrene onamo i svagdje uhvati parcova za $iju, prodrma njime i
mrtva ga polozZi pred noge svoga gospodara“ (Lang 2011: 209).

7 Godine 2019. obavljeno je prvo istrazivanje socioekonomskog i kulturnog utjecaja
vukova u Hrvatskoj. Unato¢ izreci (Plaut-Hobbes) ,Covjek je ¢ovjeku vuk®, stanovnici Like,
Gorskog kotara, Dalmacije, Korduna, podrucja u kojima vuk obitava, smatraju kako vukovi
imaju jednaka prava kao i ljudi te da i dalje trebaju Zivjeti na teritoriji Hrvatske u svojim
drevnim, prirodnim staniStima. Velika ve¢ina gradana koji Zive na podrucjima na kojima
zive vukovi, vukova se ne boje i, unatoc steti koju nanose njihovoj stoci, ve¢ina smatra da
bi se Zivot bez vukova promijenio nagore jer bi ekoloska ravnoteza bila narusena (prema:
TiSma et al. 2019).
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rane)* ,Zlo ¢e, kad zavija u selu kucak (to jest, rat ¢e)* (Macan 1932: 236).8

Dusan Bandi¢ u okviru navedene fobije istice kako se i vukovo ime
nije smjelo izgovarati te su se Koristili razliciti tabu-nadimci: npr. napomenik,
kamenik,” pogan,'® onaj iz gore (prema Bandi¢ 1991: 25). O motivu
skamenjivanja, u formulama koje se izgovaraju uz krsenje verbalnoga tabua,
kao i o drugim atributima kao motivima neutralizacije detaljno je pisao
slavist Pieter Plas (2021: 196, 243).

Mozda se simbolicko, arhetipsko, u Durandovu odredenju -
antropoloske strukture imaginarnog, prozimanja psa i vuka mogu ilustrirati
na primjeru sustavno provedenoga istrazivanja Ula Valka o zoomorfnim
manifestacijama vraga u estonskim folklornim zapisima. Ulo Valk diferencira
Cetiri kategorije zoovizualizacija: domace Zivotinje (gdje se na prvome mjestu
nalazi pas, zatim macka, jarac/koza, konj, svinja, zdrijebe, vol/bik, krava,
ovan, tele, ovca, janje). U kategoriji divljih Zivotinja dominira zec (zatim,
medvijed, vuk, vjeverica, lisica, Zaba / Zaba krastaca, zmija, mis, jez, europski
los, ris, lav, tigar, Stakor, kuna, nespecificirana Zivotinja), od ornitomorfnih
vizualizacija - pijetao (kojega slijede vrana, tetrijeb gluhan, mali tetrijeb,
jastreb, gavran, svraka, nespecificirana ptica, orao, vrabac, kukavica, kokos,
roda, guska), a od riba i insekata - sjeverni mani¢, Stuka, Zuna, obad. Upucuje
kako se u zoomorfnoj manifestaciji vraga ocCituje izrazita razlika izmedu
estonskih folklornih zapisa i kr§¢anske demonografije, s obzirom na to da u
usporedbi s kr§¢anskom literaturom, u ¢ijim svjetovima/ideosferi od divljih
zivotinja prvo mjesto u animalnoj demonizaciji pronalaze tzv. grabezljive
zvijeri,u estonskom folkloru dominiraju domace Zivotinje (242 vizualije vraga
u izomorfizmima domacih Zivotinja od ukupno 390 njegovih zoomorfnih
manifestacija), a od divljih Zivotinja istiCe se bezopasan zec-vegetarijanac.
Buduc¢i da granica izmedu demonologije i zoologije u srednjem vijeku doista
nije bila Cista, pojedini bestijariji uvodili su vraga u Klasifikaciju Zivotinja,
u okviru ¢ega Ulo Valk upucuje na animalni eufemizam za vraga (stari)
puZ - (vana)tigu u estonskoj narodnoj tradiciji. Pritom je zanimljivo da se
u estonskom folkloru vrag manifestira zoomorfno rjede nego u njemackom
folkloru. Jedna od tipicnih zoomorfnih manifestacija vraga u estonskom
folkloru je pas, koji se ocituje u 72 od ukupno 390 zoomorfnih manifestacija,
iuglavnom je crne boje, pri Cemu nije nuzno da se taj demonski i demonizirani
pas objavljuje atributima veliki ili prijete¢i. Uglavnom se pojavljuje kao mali

8 0 psu kao pretkazivacu smrti Tihomir R. Pordevi¢ (1958: 239) otvara dokumentaciju
na primjeru enciklopedije Handwérterbuch des deutschen Aberglaubens, sv. 4 (Walter de
Gruyter, Berlin/Leipzig 1931/1932). Sli¢na su vjerovanja-pretkazivanja zabiljezena i o
vuku, npr. Skari¢ za Lipovo Polje u Lici biljezi - ,Kad vuk vije, sluti zlo¢estu vremenu ili
vojnistvu“ (Skari¢ 1911: 153).

9 Usp. Karadzi¢, leksem ,kamerak” u PjeuHuky.

10 Leksem pogan za vuka zabiljeZio je Mijat Stojanovi¢ (1866: 17).
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zivahan pas, mali pas/jazavcar i kao bijeli pas. Autor otkriva i kako konotacije
psa u estonskom kulturnom krugu nije jednostavno definirati jer - kako
navodi A. A. Amfiteatrov - vrag'! u obli¢ju psa znacajka je zapadnoeuropske
tradicije (Valk, naravno, pritom priziva Mefistovu pojavu u liku crnog pudla
pri prvom susretu s Faustom u svjetovima Goetheova Fausta, pri ¢emu
pridodajem i Sloterdijkovu kinicku interpretaciju, prema kojoj je vrag za svoj
prvinastup odabrao simbol kinicke sekte filozofa), dok u pravoslavnom Istoku
pas simbolicki figurira kao prijatelj ljudi, koji je u sukobu sa zlim dusima.
Ulo Valk u interpretaciji demoniziranoga psa polazi od monografije The Devil
in Dog Form: A Partial Type-Index of Devil Legends [Vrag u psecem oblicju:
djelomican katalog tipova vraZjih predaja] (1956) folkloristice Barbare Allen
Woods, koja sadrZi - kao $to i naslovna sintagma upucuje - (djelomican)
indeks tipova i bibliografiju predaja o vragu u obli¢ju psa.

Dakle, dok je vuk oznacavao vizual straha u vrijeme sakupljackih
zajednica, navedenu je simbolizaciju preuzeo u indoeuropskih naroda,
moZemo reci, pas. Ljubinko Radenkovi¢ u iznimnoj studiji o psu pokazuje da,
kako pas nalikuje svojim precima (vuku i Sakalu), jede strvinu, ljudski izmet,
razmnozava se u grupi, moze prenositi neke bolesti na ljude, aktivan je no¢u,
podmitljiv, tradicijska kultura smatra ga uglavnom necistom zivotinjom. Sve
navedene atribucije prisSile su mu demonska svojstva. Pritom, Radenkovi¢
navodi kako su takvim predodzbama pripomogle i dvije velike religije -
kr$c¢anstvo i islam, koje su psa negativnokvalitativno strukturirale u segment
neciste Zivotinje (PagenkoBuh 2023: 489).12

1 Gura upucuje na to kako u poljskom ritualu primanja mladi¢a u krug odraslih kosaca
novajliju nazivaju ,vuk®, ¢emu u nekim domacim varijantama odgovara naziv ,medvjed":
,TaKBOT MyIaZinha cy KUTHJIM BpexaMa I'paxa U paBuIMu My pen of kiaacja“ ('ypa 2005:
130).

12 Autorice izlozbe Pas u hrvatskoj likovnoj umjetnosti od 19. st. do danas (Galerija Prica,
Samobor, 2013) Snjezana Pavici¢ i Dajana Vlaisavljevi¢ isticu da ,umjetnost uglavnom
nudi dokaze dobrog suodnosa ¢ovjeka i psa. Rijetko je prikazana tamna strana psa
koja je pak najprisutnija u ranom srednjem vijeku kada se pas, izmedu ostalog, smatra
necistom Zivotinjom i ta osobina preuzima i simbolicke konotacije. Necistom Zivotinjom
psa smatraju i Zidovi te muslimani zbog ¢ega imaju negativan odnos prema toj Zivotinji.
Biblija takoder upucuje na lakomost i prozdrljivost pasa, dok kasnije na prelasku iz 13. u
14. st. npr. jedan od popularnijih kr§éanskih svetaca, sveti Rok postaje zastitnikom i pasa.
Jednako su tako i sveti Bernard od kojeg potjece naziv popularne vrste pasa bernardinaca
i Sveti Dominik, osnivac¢ reda dominikanaca (odnosno Bozjih pasa $to bi bila slavenizirana
inacica latinskog imena: domini canes - bozji psi), primjeri pozitivhog odnosa prema
psima u krsé¢anstvu” (Pavici¢, Vlaisavljevi¢ 2013).
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Vuk/pas u mitologiji prirode: Nodilovo ¢itanje de
Gubernatisa na primjeru niktomorfnoga vuka

Medu prvima u kontekstu juznoslavenskih istrazivanja o folklornoj
konceptualizaciji psa, u okviru Miillerove mitologije prirode, pisao je Natko
Nodilo, koji je detektirao da se vedski svjetovi bave jedino Suncem, Nebom,
Danom, Zorom, Jutrom, Prolje¢em, kojima pripada apelativ deva, a oponiraju
tamnim silama, ¢ime izlazak i zalaz Sunca, izmjena dana i no¢i, borba izmedu
svjetlosti i tmine, postaje glavni size mitologije (Miiller 1997 [1898]; Marjani¢
2022a).

Pored navedene antropocentricne fobije, koja je krenula od sjedilacke
paradigme poljoprivrede, naracije straha o vuku mozZemo ilustrirati i
mitologijom prirode Angela de Gubernatisa - njegove zoomitologije,
koji polazi od postavki Friedricha Maxa Miillera.’* Nodilo Koristi njihove
interpretacije (danas negirane) kako bi interpretirao niktomorfne vukove u
svjetovima Rgvede i Edde: rijeC je o no¢nim Vukovima, o zoomorfozi Vuka kao
niktomorfne nemani - Vrika iz rgvedske predodzbe te simbolizaciji vukova
- Skoll, Managarm, Fenrir/Fenrisulf - iz svjetova Edde. U okviru mitologije
prirode De Gubernatis navodi da ve¢ u Rgvedi nalazimo nekoliko zanimljivih
mitskih podataka o vuku; on je u tim svjetovima demoniziran, kao iscrpljeni
Vrika (De Gubernatis 1872: 142), te za Vuka u Eddi istiCe da je reprezentiran
kao sumorno i davolsko ¢udoviste.

No¢ i zima je vrijeme vuka o kojem se govori u Vpluspi;
bogovi koji ulaze, prema njemackoj tradiciji u vucju koZzu,
predstavljaju Sunce kako se skriva u nodi, ili snjeznu sezonu zime
(...)- Budu¢i da solarni junak postaje vuk, on posjeduje bozansku
prirodu; bududi da je, naprotiv, vuk pravi oblik davla, njegova
priroda je potpuno zlo¢udna. Za osudenika, zabranjenog zlocinca,
razbojnika, utlagatusa ili onog koji je izvan zakona, u srednjem
vijeku se govorilo da nosi caput lupinum (u Engleskoj, wulfesheofod;
u Francuskoj, teste Iceue). (De Gubernatis 1872: 149)

»Za razliku od Miillerove mitologije prirode, dualizam (religiju dvaju
nacela) Nodilo pretpostavlja i za svijetle/uranske bogove, koji se isto tako
mogu transformirati u eticki ,neprikladna“ boZanstva. S obzirom na godisnje,

13 Koliko su de Gubernatisove interpretacije zoomitologije i kulturne botanike (La
mythologie des plantes, ou les legendes du régne vegetal - Mitologija biljaka, i legende
iz biljnog carstva, 1878) u regiji bile bitne krajem 19. i pocetkom 20. stolje¢a svjedoci
i monografija Pavla Sofri¢a (NiSevljanina) Glavnije bilje u narodnom verovanju i pevanju
kod nas Srba po Angelu de Gubernatisu (Beograd, 1912), koji polazi od spomenute De
Gubernatisove kulturnobotanicke knjige.
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kozmicko razdoblje djelovanja vrhovnoga slavenskoga bozanstva koji ljeti/
danju djeluje kao Vid, a zimi/nocu u figuraciji ostarjeloga Velesa (oslabljeni
Svantevidov aspekt), Nodilo inicira binomno vrhovno bozanstvo Srba i
Hrvata (Vid - Veles)“ (Marjani¢ 2022b: 409). Dakle, svijetli bogovi, prema
Nodilovoj interpretaciji i primjeni Miillerove mitologije prirode, mogu se
teriomorfizirati u vukove, medvjede i lisice, ali su u zimskoj nevolji uglavhom
vukovi, i to upravo prema vladajuc¢em, kozmickom Vuku: ,Da ovo nije puka
metafora, nego da se uz zimu jedno¢ mislilo na Vuka, vidi se na drugoj
poslovici: ‘Kurjak nije zime izio’, ili ‘Vuk nije jo$ zimu pojio’* (Nodilo 1981:
254; usp. Marjani¢ 2022b: 408)**

U zimskom mraku i svijetla bozja lica postaju nalik stravicnome Vuku
ili potpadaju pod njegovu vlast, sto predocuje Edda, gdje i samoga Odina
proZdire niktomorfni Vuk. Nodilo apostrofira kako je u ranijim razdobljima,
prije vjerovanja u vjestice, ljude plasila strasna zvijer - prozdrljivi troglavi
Vuk, koji figurira kao utjelovljenje tame i no¢i (zoomorfoza no¢i), te zamisljen
kao mitski grabeZljivac u predodZzbama drevnih Indoeuropljana (Nodilo
1981: 98, 108; usp. Marjani¢ 2022b: 409).

Kao $to sam istaknula, Nodilo se poziva na skandinavsku simbolizaciju
Vuka i na vedsku predodzbu o Vuku (Vrika) koji prozdire prepelicu (Zora)
koju A$vini spaSavaju od niktomorfnoga Vuka (RV I, 117, 16; I, 118, 8; X,
39, 13) iz vucje gubice (pecina noci) (Nodilo 1981: 90, 446). U Eddi vukovi
simboliziraju smak svijeta i kaos - ,,vukovi ¢e uskoro pozderati Sunce. Tri
duge zime bez ljeta prekrit ¢e Zemlju snijegom i ledom* (Sturluson 1997:
59). U interpretativnim svjetovima Nodilove mitologije prirode zoosimbol
niktomorfnoga Vuka postaje oznaka mracnih zoomorfoza noc¢i i hladnoga
dijela godine.

Istotako, Nodilo uspostavljausporednicu Zore s polubijelom i polucrnom
boginjom Hel, sestrom vuka Fenrira/Fenrisulfa, koju je Saxo Grammaticus
(Gesta Danorum, 39. knjiga/poglavlje) interpretirao kao Prozerpinu, koju
Edda postavlja u donje carstvo Niflheim. U Niflheimu, sjevernoj zemlji
vjecnoga leda i magle, nalazi se dvor i dvoriste Niflhel, kojim vlada boginja
Hel (Nodilo 1981: 121). Loki ima troje demonske djece - vuka Fenrira, guju
Jormungandr (Jéormungand - drugo ime zmije Midgard; usp. Orchard 2002:
223), koja opasuje kozmos, i kéer Hel, koja prihvaca mrtve koji ne odlaze u
Walhallu. Loki je jedan od dvanaest Aesira/Asa/Ansa, Odinovih sinova, a koji
je Sasima - Sto su ga izjednacili sa Saturnom - poznat pod imenom Krodo/
Hruodo (Nodilo 1981: 371-372).

U okviru navedene interpretacije vuka ,Nodilo se poziva na religiju
dvaju nacela, gdje kao zoosimbol Crnoboga figurira niktomorfni vuk. Tako

0 opcoj vezi izmedu vukova i zimskog razdoblja koju dokumentiraju poslovice usp. Plas
2021: 158 (poglavlje ,Vucje vrijeme”).
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Helmoldovu zapisu o Zcernebochu Nodilo pridruzuje interpretaciju”
(Marjani¢ 2022b: 402): ,(..) a crn bog baltickih Slavena, moguce, da se
prozivao i Vrag® (Nodilo 1981: 107).”

S obzirom na metodologiju mitologije prirode Nodilo slijedi de
Gubernatisovo tumacenje vuka kao vedskoga Vrike, te skandinavskoga
Fenrira koji jede Mjesec, ¢ime se tumacio kozmicki poremecaj, odnosno, kao
$to navodi Angelo de Gubernatis:

U Eddi, dva vuka Skoll i Hati Zele uzeti, jedan Sunce, a drugi
Mjesec; Vuk prozdire Sunce, oca svijeta, i rodi kéer. Tada ga ubija
Vidarr (Vidarr). Hati prethodi svjetlecoj zarucnici neba; vuk
Fenrir(s), sin demonskog Lokisa/ Lokija, okovan od strane Asa,
odgrize ruku koju je junak Tyr, kao zalog dobre vjere Asa, stavio u
njegova usta. (De Gubernatis 1872: 147)

ZadrZimo se na Fenriru iz Edde, na pirimjeru Nodilova opisa Helina
carstva. Ispod trecega korijena koji se nalazi iznad zemlje leda - pakla
Niflheima (Helino carstvo), gdje boravi vuk Fenrir (Nodilo 1981: 134) koji
zeli dosec¢i zdenac Hvergelmir (kotao koji kljuca), izvor voda svih rijeka na
svijetu - boravi zmaj Nidhogg (koji udara mrZnjom), koji glode korijenje na
dnu.,U Hvergelmiru kod Nidhogga ima tako velikih zmija da to ni jedan jezik
ne moZze opisati“ (Sturluson 1997: 59). U Niflheimu, sjevernoj zemlji vjeCnoga
leda i magle, nalazi se dvor i dvoriste Niflhel (Orchard 2002: 264), kojim
vlada boginja Hel. Kako glasi kra¢a mitoloska referenca, sa svim aktantima,
Fenrir (ili Fenrisulfr, Vuk Fenrira, Fenris) je u nordijskoj mitologiji mitolosko
bi¢e-vuk, sin Lokija i Angrbode. Fenrir je okovan od bogova, no narast ¢e
i postati prevelik za okove, a onda ¢e ubiti Odina u doba Ragnardka. Kad
potpuno naraste, gornja celjust dodirivat ¢e mu nebo, a donja Zemlju. Nakon
Sto ubije Odina, Odinov sin,Vidarr (Vidarr) ubit ¢e Fenrira tako da ¢e ga ili
ubosti u srce ili mu otkinuti Celjusti. Na koncu svijeta Fenrir ¢e proZdrijeti
Sunce, dok ¢e drugi vuk - Managarmr isto uciniti s Mjesecom (usp. Sturluson
1997: 59).16

Jankovi¢ u svojim etnoastroloskim istrazivanjima istice kako je arhai¢no
vjerovanje da se prilikom pomrc¢ine Sunca i Mjeseca jedu neke nemani te
navodi i Nodilovu zamjedbu da je tumacenje uzroka pomracenja Sunca i

15 Naknada, kazna koja se placala za ubojstvo u Vinodolskom zakoniku (¢l. 29 i 31) naziva
se vrazba (Katic¢i¢ 1989-1990: 79). Usp. Nodilove usporednice o Vragu, bozanstvima
donjega svijeta u okviru indoeuropske komparativne mitologije u tabli¢cnom prikazu u:
Marjani¢ 2022a: 155.

16 Durand navodi da se ta vjerovanja javljaju i u sjevernoj Aziji, gdje Jakuti objasnjavaju
Mjeseceve faze nezasitnoS¢u medvjeda ili prozdrljiva vuka, kao i u izrazu da pas zavija na
Mjesec ili zavija na smrt (Durand 1991: 77).
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Mjeseca vukodlacima slavensko vjerovanje, a za rumunjsku rije¢ verkolaci
biljezi da pokriva pomracenje Mjeseca (JankoBuh 1951: 110; Nodilo 1981:
258).

Kao Sto sam ranije pokazala (usp. Marjani¢ 2022b: 407-408), Vuk kao
niktomorfni zZderac vidila u Nodilovoj re/konstrukciji ,stare vjere“ moze se
povezati s Pasuncem, mitemom o tri sunca/Sunca; ,vuk sunca‘, suncovuk;
slijepa Sunca (Crna Gora), Suncevi psi. Lazno Sunce, parhelij ili pasunce
(Suncopas) u Zemljinoj atmosferi predstavlja opticku pojavu dviju svijetlih
mrlja na 22° s obje strane Sunca na istoj visini nad obzorom (Jankosuh 1951:
40).17 U nordijskoj mitologiji Skoll (staronorveski ,Izdajstvo” ili ,Ruganje)
vuk je taj koji juri Sunce (personificiran kao bozica Sél). Hati Hr6dvitnisson
progoni Mjesec (personificiran Mjesec kao Mani). Prema misljenju Rudolfa
Simeka, moguce je da je Skoll drugo ime za Fenrira i, ako je tako,

moglo bi postojati tumacenje u okviru mitologije prirode
u slucaju Skolla koji progoni Sunce i Hati(ja) koji progoni Mjesec.
Takvo tumacenje sugerira da su vukovi namijenjeni opisivanju
fenomena parhelija ili suncopsa, jer se na skandinavskim jezicima
nazivaju suncovuk/Sonenwolf (norveski solvarg, svedski solulv)
,vuk sunca’, ,sunsovuk® (Simek 1998: 375)

Slika: Vuk Fenrir. CrteZ potpisuje A. Fleming. Preuzeto iz Murray 1874.

17 Na sjeveru Crne Gore ovaj je fenomen poznat pod nazivom ,slijepa sunca“; ,Koz
rapxeJivja BU/Jie ce JIeBO U ecHo Jio CyHla je/jJaH WJIM [iBa CBeTJa Kpyra Kao 1o je CyHle,
10 BeJINYMHMU, CaMo MHoOTro caabujer cjaja“ (Jankosuh 1951: 40).
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Vugji folklor

[znimnu konceptualizaciju Zivotinja, pa tako i psa/vuka donosi Ljubinko
Radenkovi¢ u knjizi Simbolika sveta u narodnoj magiji JuZnih Slovena (1996),
gdje, iz semioticke i etnolingvisticke niSe, pokazuje kako je sliku svijeta
Covjek gradio od bliZeg prema daljnjem, odnosno od sebe pa do neosvojenog
i nepoznatog prostora, gdje je, po vjerovanju, bilo boraviste dusa umrlih i
mitoloskih bi¢a (PagenkoBuh 1996: 7). Autor je za odredivanje simbolickoga
statusa Zivotinja primijenio dva mjerila: vertikalni raspored u odnosu na stablo
svijeta (arbor mundi) i horizontalni raspored, temeljen na udaljenosti prema
covjeku. Tako su po prvom mijerilu, u ¢ijoj se osnovi nalaze opozicije gore/
dolje, iznad/ispod, suho/mokro, Zivotinje rasporedene na sljede¢i nacin: na
vrhu Stabla svijeta nalaze se ptice (kao zoometonimije figuriraju orao ili sokol);
u sredini, na nivou Stabla svijeta rasporedeni su kopitari, pas, macka, kokos i
ponekad pcele; na istom nivou, ali suprotno od njih nalaze se divlje Zivotinje -
vuk, lisica, jelen, medvjed. U donjem dijelu Stabla svijeta, na zadnjem, tre¢em
nivou (Korijenje) borave zmija, Zaba, riba, krtica, mis, kukci itd. Po sljede¢em
mjerilu Covjeku su, isti¢e Ljubinko Radenkovi¢, najbliZe Zivotinje konj, ovca,
krava i vol, a slijede bik, koza, magarac, kokos, svinja, pas i macka. Tzv. divlje
Zivotinje rasporedene su u odnosu na boga-pastira (boZji pastir)'® - njemu je
najbliZi medvjed, a najdalji vuk (Ibid: 356-357)." Dakle, pas je ¢uvar granice
socijalnog i divljeg prostora, kao Sto je u vuk Cuvar granica, ali suprotno
usmjerenoga od psa, od divljeg prema socijalnom (Pagenkosuh 1996: 99).

Ukratko, Ljubinko Radenkovi¢ sustavno prezentira zoomorfni kod,
shematski prikaz rasporeda Zivotinja po obiljeZjima blisko/daleko i visoko/
nisko, s binarnom opozicijom c¢isto/necisto, divlje/pitomo, gdje se vuk
nalazi na razini semantickih ili semiotickih suprotnosti dalekoga, divijega,
niskoga i necistoga, a pas - bliskoga, pitomoga, niskoga i necistoga, pri cemu
je pozicioniran odmah do macke (usp. Pagenkouh 1996: 187). Dok se
domestikacija pasa veZe uz drustvo lovaca-sakupljac¢a, macka dobiva svoj
poloZaj domestikacije u vrijeme prvih poljoprivrednih drustava, revolucije, s
obzirom na to da je ¢uvala Zito od glodavaca i zmija.

»Vucji folklor, odnosno obredni Zanrovi i etnopoetika ,vucjih
tekstova“, najcjelovitije su dokumentirani u knjizi Mi o vuku (2021) Pietera

18Vucji pastir je, prema usmenim predajama Srba i nekih drugih naroda (Rusa, Ukra%sinaca,
Poljaka, Rumunja, Litvanaca, Finaca, Francuza itd), gospodar vukova, ko%i ih okuplja
Yhednom u godini i odredu4e im plijen. Siroko Y4e poznata predaja o ¢ovjeku (navacesce
pastiru) ko%i skriven na stablu promatra kako vudji pastir dijeli plijen (po pravilu stoku)
sakupljenim vukovima (Mencej 2001, Pagenkosuh 1996: 356-357).

19 Aleksandar Gura isti¢e da se paralelizam izmedu vuka i medvjeda moZe isc¢itati u
njihovom simbolickom i metaforickom izjednacavanju s parom domacih Zivotinja -
psom i mackom; ,ako ByKy y HapOJJHUM IIpe/icTaBaMa OAroBapa Iac, OHla CUMOOIMYKY
aHaJIoTHjy Me/iBe/ia uecTo npe/cTaBsba Madka“ (I'ypa 2005: 130).
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Plasa. Rije¢ je o prvoj domacoj studiji koja podastire sustavnu analizu i
interpretaciju simbolike vuka - shvaéene kao ,teksta“ - u tradicijskoj puckoj
kulturi zapadnojuZnoslavenskog, odnosno Stokavskog podrucja, i to na
temelju etnografskih, folklornih i lingvistickih izvora, ve¢inom iz razdoblja
1880-1970 (korpus istrazivanja obuhvaca 1134 bibliografske jedinice).
Pritom, rije¢ je o prvoj domacoj studiji koja objedinjuje interpretativnu
niSu etnopoeti¢ke interpretacije s modusima simbolicke, interpretativne
antropologije u kontekstu etnozooloSkoga iSc¢itavanja ,teksta vuka“
Kontekstualnom i strukturalno-lingvistickom analizom usmenoknjiZzevnih
tekstova i simultanim promatranjem forme (stilisticka i strukturna svojstva),
sadrzaja (semanticko-referencijalna) i funkcije (pragmati¢ka znacenja),
metodologijom koja integrira etnolingvisticke (semioticko i lingvisticko-
antropoloske) i etnopoeticke (usmenoknjizevne, poeticke i pragmaticko-
performativne) pristupe, Pieter Plas ostvaruje cjelovitost u pristupu
proucavanom fenomenu (usp. [lanaypesuh 2016: 22-23).

Pieter Plas se u svojim istrazivanjima, naravno, koristio i Nodilovom
interpretacijom ,vucjega folklora“ Kako sam u ovom tekstu naglasak stavila
na Nodilovu interpretaciju izvorisSta straha od ,vucjih usta“, koji je o tom
fenomenu prvi pisao u okviru mitologije prirode Sto se tice juznoslavenskoga
korpusa, fragmentno ovom prilikom navodim neke dimenzije ,vuljega
folklora“ iz Nodilove studije Stara vjera Srba i Hrvata (1885-1890). To je
Nodilova interpretacija likantropskoga imena, koje postaje apotropejsko
ime ,o0d bijede nevidovne®, ¢cime Nodilo, primjerice, tumaci i njemacko ime
Wolfgang. Nadalje, to su ,,pasji dani‘, kao i obicaj vucara. Naravno, u Nodilovoj
mitologiji prirode niz je ,vucjih folklornih elemenata“ - npr. likantropski
medikamentizmece, neokoceno janje iz utrobe ovce koju je vuk zaklao (Nodilo
1981: 254)% Ovom se prigodom zadrzavam samo na prije spomenutim
vucjim fenomenima.

Nodilo biljezi kako je apotropejska praksa pridavanja likantropskih
imena poznata u Crnoj Gori, Boki kotorskoj i Hercegovini, u okviru koje
se prilikom djetetova rodenja na oborni zid oko kuce uspinje jedno celjade
i izvikuje obredno-poetsku formulu apotropejskoga imenovanja (iz
Vréeviceva zapisa) koje djecu $titi od vjestica: ,Cuj, puce i narode! Rodi vucica
vuka, svemu svijetu na znanje, a vuci¢u na zdravlje!” (Nodilo 1981: 98, usp.
BpueBuh 1881: 73).2!

20 Podatke o izmecetu Nodilo preuzima iz Vukovog Rjecnika, gdje se pod ,u3meue” kaze da
je to ,jame IITO ce U3Ba/IX U3 OBIIE KA/l je BYK 3aK0Jbe (TO )KeHe 0CTaBJ/bajy JIujeKa Pain)...
cf. BykojeguHa". Pod ,Bykojeguna“ stroji: ,(mpunosjesajy) kaj xeHa TpyJHa jeJie Meca of,
OBIIE, WJIM OJ] KO3€, KOjy je BYK jeo, OHJia 110 kbe3MHOM heTeTy, KaJ ce poau, usuhy HekakBe
paHe, Koje ce 30By ByKojeAuHa. BykojeguHa ce Kagu u3MedeToM U TUM ce Jydjequ” (V.
,A3meue"i,Bykojenuna“ u: Kapaguh 1986, 1852). Usp. Plas 2021: 365. O vukojedini usp.
Plas 2021: 401.

21 Usp. interpretaciju navedenoga obrednoga teksta i vucje metafore u znacenju vuk =
zdravlje Plas 2021.

®oakaopucmuka 10/1 (2025), ctp. 35-51 45



Balkanski vuk/pas u folkloristi¢kim interpretacijama Suzana Marjani¢

U simbolickim i$¢itavanjima psa, Nodilo se zadrzava na pasjim danima.
Rimljani su u to doba prakticirali obred caniculi (24. srpnja — 23. kolovoza),
augurium canarium, kada su zrtvovali pse do gradskih vrata (porta catulana)
kako bi prizvali obilnu ljetinu (Nodilo 1981: 377). Tada su u ¢ast ognjenome
Vulkanu slavili i vulcanalia. U obicaju caniculi Nodilo iS¢itava indoeuropsku
predodZbu o dva psa koji figuriraju kao ¢uvari pri ulazu u zimu i no¢, podzemni
svijet (mundus subterraneus).

Sima Trojanovi¢ biljezi da se to

BpeMe Kazia ce 3arahyje BoZia OHH Cy 3BasIM IIACjUM JlaHUMa
(Dies caniculares) v Tpajaso je ox 23. jyna go 23. aBrycra. Taga je
HajBeha >kera u Tazia ce Cacu HUCY CMeJIM KylaTH HUTH IUTH BOJie
U3 OTBOPEHHUX MECTa jep je CBa OTPOBaHA OHUM NACjUM TIynHMa’
(3amenuMa), Koju cy 03ro nasiu Ha 3emsby. (TpojanoBuh 1911: 163-
164)%

Neko¢ su Sirius kao ,gorucu” zvijezdu zvali jo$ i Pasjom zvijezdom (lat.
Stella canicola),?® i vjerovalo se da donosi nesrecu poput susa, uni$tavanja
usjeva i Sirenja bjesnoce, pa su joj prinoSene Zrtve - psi, ovce i vino, a dani tih
obrednih svec¢anosti nazvani su Danima Psa, istice Barbara Kovacevi¢:

Odatle je nastao izraz pasji dani (lat. dies caniculares),
koji danas postoji i u drugim europskim jezicima, na primjer,
engleski dog days, njemacki die Hundstage, talijanski canicola, a u
hrvatskome je jeziku prema vru¢inama koje su karakteristi¢ne za
razdoblje od kraja srpnja do polovice kolovoza nastao i izraz pasje
vrucine. (prema Gelencir, 2017; usp. Vidovi¢ Bolt et al. 2017)*

22 Kao i Nodilo (usp. Marjani¢ 2022a: 383) i Sima Trojanovic¢ se poziva na djelo The Saxons
in England Johna Mitchella Kemblea.

23 Sirius, najsjajniju zvijezdu u zvijezdu Veliki pas (lat. Canis Major), stari Rimljani su zvali
i Pasja zvijezda, Sto su preuzeli od starih Grka, od kojih su preuzeli i naziv pasjih dana (lat.
dies caniculares). To su otprilike bili dani od kraja srpnja do kraja prve polovice kolovoza,
kada je Sirius izlazio zajedno sa Suncem. ,Pasji dani predstavljaju period hibernacije, dane u
kojima se niSta ne deSava, dane u kojima je glavna aktivnost borba sa sparinom“ (Tomi¢, 2020,
http://skrrs/z0u]).

2t Npr. Milan Lang za Pasje dane biljezi dva datuma. Prvo navodi da su Pesji dani (od 27.
srpnja do 22. kolovoza) krivi da je loSe mlijeko (Lang 1914: 197). Nadalje Lang (sada s
drugom oznakom datuma) navodi da se najvruéi dani u ljetu, od 20. srpnja do 20. kolovoza,
zovu pesji dani, te navodi njihovu etiologiju: ,Kad je pes po zimi drhtal od zime, rekel je,
da bu po letu delal hizu; a kad je doslo leto i nastala vru¢ina, legel je v konople na hrbet,
zdignil je noge visoko i rekel: ‘Ki bi vrag tulike roZnice stesal? To su pravi pesji dani’“ (Lang
1911: 28).
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Prema Mannhardtovim istrazivanjima®® Frazer istraZzuje psa i vuka
kao utjelovljenje Zitnoga duha u Zetvenim obicajima. Isti¢ce da je takvo
shvacanje rasSireno u Francuskoj (najizrazitije je na sjeveroistoku Francuske),
Njemackoj i slavenskim zemljama. ,Vuk je u ovom slucaju duh zita, ¢ija je
oplodna mo¢ u njegovu repu” (Frazer 2002: 316). Vuk uhvaéen u posljednjem
Zitu Zivi tijekom zime u gazdinskoj kuéi, spreman da na proljeCe moze
djelovati kao duh zita. Za zimskoga suncostaja, kada sve duzi dani po¢nu
navijestati proljece, Vuk se pojavljuje jos jednom, istice Frazer, $to se mozZe
kontekstualizirati obi¢ajem vucara (vukari), ritualno izvoden (usp. Bypuh
2023: 552; Plas 2021), Sto se tice Hrvatske, u Lici i dalmatinskom zaobalju
zimi, najceS¢e izmedu Bogojavljenja (Tri kralja, 6. 1) i Svije¢nice (2. 11), kada je
opasnost od vukova bila najveca (usp. Belaj 1983).

U Poljskoj za Bozi¢ uokolo vodaju Celjade s vu¢jom kozom
prebacenom preko glave ili nose napunjenog vuka i skupljaju novac.
Postoje podaci koji ukazuju na stari obicaj da se covjek uvijen u
lisce, zvan Vuk, voda uokolo i da se pritom skuplja novac (Frazer
2002: 318).

Obicaj vucara Nodilo tumaci u poveznici s rimskim Luperkalijama,
toposom - pecine Lupercal i vu¢jom boginjom - dojilje blizanaca Rema i
Romula, koje interpretira kao januarsko i februarsko Sunce. Pritom uvodi
paralelizam izmedu vucje boginje i Ake Larencije (Acca Larentia) (Nodilo
1981:255-256, 295). Radmila Kajmakovi¢ smatra da se u ovom opisu obicaja
koji Nodilo navodi , ocigledno radi o vucarima‘ a ne o ¢arojicama, s obzirom
na to da carojice nikada ne nose vucinu (vucju mjesinu), iako je medu njima
uCesnik maskiran u Zivotinjsku koZu, ,jarca“ (KajmakoBuh 1974: 633).
Vitomir Belaj interpretaciju vucara kao prezitka, nastavka rimskoga obicaja
discursus lupercorum ili lupercalia, ophoda koji se inaCe odrZavao sredinom
veljaCe, negira (Belaj 1983: 86; usp. Plas 2021: 276).

Zakljuc€no ili o tome kako je vuk postao pas: dubleta vuka
je pas (Durand 1991: 77) ili ,Mi o vuku, a vuk na vrata”

Interpretativna vremenska lenta (ne nuzno u kronoloSkom slijedu)
ovoga preglednoga rada izlaze imaginarij o ,balkanskom” vuku/psu u
juznoslavenskim obicajima i vjerovanjima od Natka Nodila preko Tihomira R.
Pordevi¢a i Ljubinka Radenkovica sve do suvremenih kulturnoanimalistickih

25 Wilhelm Mannhardt se u djelima Roggenwolfund Roggenhund. Beitrag zur germanischen
Sittenkunde (1865) i Die Kornddmonen. Beitrag zur germanischen Sittenkunde (1868)
usredotocCio na vegetacijske duhove s evolucionistickog gledista, to¢nije na arhai¢ni kult
stabala i njegov kasniji razvoj.
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istrazivanja Pietera Plasa (autor integrira etnolingvisticke i etnopoeticke
pristupe), i to kontekstualno vezano uz ostale Slavene i indoeuropsku
komparativnu mitologiju u okviru arhetipske fobije od vuka/psa (lupofobija,
kinofobija). Dok se Nodilo oslanja na interpretaciju mitologije prirode Angela
de Gubernatisaiostaje u ¢istom mitologizmu (alegorizam) na tragu mitologije
prirode Maxa Miillera (1997), Tihomir R. Pordevi¢ prati etnografski materijal
Juznih Slavena, a Ljubinko Radenkovi¢ semioticki promatra vuka/psa u
simbolici svijeta Juznih Slavena, gdje zamjecuje da su covjeku od domacih
Zivotinja najbliZi konj, ovca, krava i vol, a zatim slijede bik, koza, magarac,
kokos, svinja, pas i macka. Tzv. divlje Zivotinje rasporedene su u odnosu na
boga-pastira (boZji pastir) - njemu je najbliZzi medvjed, a najdalji vuk.

Pritom, Nodilovo is¢itavanje ,,demonizacije” vuka (tocnije, iSCitavanje
zoosimbolizacije vuka u kontekstu mitologije prirode) nalazi se u opreci s
Cajkanovi¢evom totemistickom interpretacijom koja navodi da je veliki
slavenski bog mrtvih zamisljen u obli¢ju vuka (boZanski hromi vuk)
(YajxanoBuh 1941: 147, Banguh 1991: 30). Pieter Plas navodi da kompleks
tanatoloskih predodzbi vezanih za ovu Zivotinju uglavnom sagledava s
kritickim otklonom prema postoje¢im tumacenjima, prije svega u odnosu
na Cajkanovic¢evo ¢itanje vuka kao totema i njegove uloge u kultu mrtvih,
isticu¢i da je ,iznimno malo indicija o izravnoj vezi vukova s tanatoloskim
predodzbama“ (Plas 2021: 116). Za razliku od Pietera Plasa, Dusan Bandi¢
navodi da je Cajkanovi¢eva teza o vuku kao inkarnaciji pokojnika i predackih
duhova najbolje argumentirana (banauh 1991: 30).

Zooetika odgovara drugacijim postavkama od etnozooloskih. Zoeti¢ar
Nikola Viskovi¢ u okviru kulturne animalistike napominje da vuk obi¢no uzor
bestijalnosti nije takav kakvim ga zamisljamo; on je drusStven, odan ¢oporu i
spolnom partneru, briZan roditelj, poStuje teritorijalne granice vucjih skupina,
u medusobnim sukobima ne mrcvari i ne ubija protivnika ako se ovaj povuce
ili pokori (Viskovi¢ 1996: 348). Nadalje, upucujuci kako je o vezi psovke s
kultom zemlje i kultom psa pisao Boris A. Uspenski, Josip UZarevi¢ u svome
propitivanju fenomenologije psovke, odnosno teorije psovke, pridodaje
kako nije sasvim jasno znaci li psovati ,nazivati nekoga psom* (psovka ima
isti korijen kao pas) (Uzarevi¢ 1999: 197), kao Sto sugerira Ignacije Gavran
(Gavran 1962: 140), ili mozda ,ponasati se kao pas, na nacin psa“ (kinickom
strategijom slobode u odnosu na cinizam heteronomija Zivota), te zakljucuje
kako se vjerojatno obje perspektive prozimaju.?® Nazalost, kao ilustracija
uporabe zivotinja u propagandi i jeziku mrznje obi¢no se koristi Plautova
(Hobbesova) apoftegma Covjek covjeku vuk (usp. Sax 2001), kao $to i npr. i
Kafkin Jozef K. na kraju Procesa vlastitu smrt odreduje odrednicom: ,Kao

«

pas.

26 [gnacije Gavran istiCe kako se nerijetko u smislu bludnih psovki javljaju i specisticki
zoonazivi, a najcescée kuja (kucka), pas, te npr. pr¢ (jarac), pastuh, kobila, magarac.
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Balkan Wolf/Dog in Folklore Interpretations in the Mythology of
Nature by N. Nodilo to T. R. Djordjevic¢ to Lj. Radenkovi¢ and P. Plas

Suzana Marjani¢
Summary

The interpretive timeline presents the imaginary of the “Balkan” wolf/dog
in South Slavic customs and beliefs from Natko Nodilo to Tihomir R. Djordjevi¢ and
Ljubinko Radenkovi¢ all the way to contemporary cultural animal studies research
by Pieter Plas (the author employs a methodology that integrates ethnolinguistic/
semiotic and linguistic-anthropological and ethnopoetic approaches), contextually
related to other Slavs and Indo-European comparative mythology in the framework
of archetypal wolf/dog phobia (lupophobia, kinophobia). And while Nodilo relies on
Angelo de Gubernatis’s interpretation of nature mythology, Tihomir R. Djordjevi¢
follows the ethnographic material of the South Slavs (as for Croatia, he carefully
researched, among other things, the wolf/dog entries in the Collection of Folk Life
and Customs of the South Slavs), and Ljubinko Radenkovi¢ semiotically observes the
wolf/dog in the symbolism of the world of the South Slavs, where he observes that
the domestic animals closest to man are the horse, sheep, cow, and ox, followed by
the bull, goat, donkey, hen, pig, dog, and cat. The so-called wild animals are arranged
in relation to the god-shepherd (God’s shepherd)—the bear is the closest to him, and
the wolf is the farthest.
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