ljenog, razvojnog nivoa; ili mozda zbog razlic¢itog socijalnog
polozaja dece i odraslih. Zasto, na primer, price dece tako
jako odstupaju od verovanja odraslih? Sada se ponovo vra-
cam na oblik velike porodice, u kojoj se, u seoskoj kuci, pri-
¢aju verovanja, i na moderne grupe dece iz istog dvorista,
koja pricaju price o duhovima.

Zajednicko im je da se u tamne veceri prica o natprirod-
nim pojavama i u, na pocetku, opisanom miljeu. Cini se da i
ovde postoji namerno izazivanje dozivljaja straha, jer on u
svakom slu¢aju oslobada coveka napora radnog dana. Zajed-
nicki strah povecava i uzajamnu atraktivnost dvorisne
grupe. On je jedno novo sjedinjavanje (porodica protiv nat-
prirodnih sila) koje poja¢ava, bez sumnje, i pripadanje zajed-
nistvu ¢lanova porodice. Braca i sestre ili rodake i rodaci,
koji su se preko dana zestoko svadali, naslanjaju se uvece,
ispunjeni strahom, jedni na druge. Zajednicki intenzivni do-
zivljani su, ¢ini se, neophodni za odrzavanje porodicnih za-
jednica. Zato pitanje, zasto ljudi uopste zele da se boje: zasto
moderni ¢ovek ¢ita kriminalisticke romane i gleda filmove
strave i uzasa, spada pre u oblast psihologije.

Zajednickim interesima odredenih grupa mogu se, za-
pravo, objasniti osobine njihovih tradicija. Velika porodica
je povezana mnogim interesima, ne samo prisilom da slo-
bodno vreme skupa provodi; to je i ekonomska sigurnost, za-
jednicko privredivanje i napredovanje kuce i imanja. Pored
toga ih takode i teznja za zadovoljavanjem psihickih potreba
¢ini uzajamno zavisnima. Zato, iako se odredena verovanja
pric¢aju i zbog njihove privlacne sadrzine, ona se ipak pred-
stavljaju kao stvarna i verodostojna; norme koje su u njima
preslikane su od uticaja i na ponasanje pripovedaca. Preda-
nje o duhu zastitniku zemlje nalazi svoje pokrice, po Lauri
Honku, sa stanovista seljaka i seljanke u =sre¢i imanja« —
vrsta privredivanja, dakle, ponovo se ogleda i u osobinama
izvestaja o natprirodnim bi¢ima. S druge strane, u pricama
grupe dece jedva da ima normativnog materijala, jer ova za-
jednica jos ne raspolaze normama ponasanja, koje bi se od-

Sta sve moze 1
treba da ostvari
istrazivanje
predanja

luc rerih (lutz réhrich)

Za odredivanje mesta savremenog istrazivanja preda-
nja (Sagenforschung) ima razli¢itih izjasnjavanja. S jedne
strane je npr. Leopold Smit govorio o 'movoj eri istrazivanja
predanja . Ali, nije samo euforija umesna, vec i umerenost
velike ciljeve, kojima je upravo tezila, istrazivanje predanija
je ponovo napustilo: prirucni recnik predanja ostao je frag-
ment. Oko internacionalne katalogizacije predanja postalo
je vidrio mirnije. Sve vise su mladi kriticari u samoj struci
nametali pitanje da li se istrazivanje pripovedanija (Erzahl-
forschung) moze jos racunati u disciplinu u kojoj se socijo-
losko postavljanje pitanja sve vise pomera u prvi plan. Uko-
liko pretezno savremeni problemi ili cak futurolosko postav-
lianje problema bude ono c¢ime ¢e se baviti folkloristika
(Volkskunde), ¢ini se da ¢e podrucje istrazivanja pripoveda-
nja i posebno istrazivanja predanja biti samo jos deo oblasti
tzv. istorijske folkloristike, to zna¢i bavljenje praktitno
izumrlim sizeima narodne kulture.

Cinjenica da se i danas mogu zaheleziti prdanja (Sagen)
u koja se veruje, ne treba folkloristima da zatvori oci pred
tim da se tu radi o sadrzajima i iskaznim formama koje vise
nisu reprezentativne za svakodnevni svet u kome danas Zi-
vimo. Znatna vecina ljudi u nasoj zemlji, kao i u drugim zem-
ljama, zna predanja jo5 samo na osnovu secanja iz skole 1
detinjstva, kao npr. lovca pacova iz Hamera (Rattenfanger
von Hameln), kule miseva u Rajni (Mauseturm im Rhein),
¢oveculjci iz Hajnca kod Kelna (Heinzelmannchen zu Koln}:
ili mozda ima nekih reminescencija na predanja od doziv-
liaja iz lektire ili pozorista: leteci Holandanin (Fligen der Hol-
lander), Udine, Loengrin (Lohengrin), slobodni strelac (Freis-
‘chutz). Predanje pretezno zivi jos samo u jednom ‘drugom’ ili
‘trecem zivotu. Kao zivi folklor skoro je izumrlo, odnosno
postalo je istorijsko.
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nosile na sve oblasti zivota. (U pri¢i sa loncem pekmeza, ili
haringama, dete ustvari lose prolazi jer je poslusalo savet
svoiih roditelja).

S druge strane, price zastrasivanja, koje su tipicne za
decu, vezuju se naprotiv, bez distance potpuno za opsta pre-
danja, u kojima teznja za samoinicijativom i potreba pokazi-
vanja vaznosti u krugu drugova posebno dolazi do izrazaja,
kao Sto je 1 karakteristi¢no za taj uzrast. Krug prijatelja za-
dovoljava pre svega psiholoSke potrebe: brine se za veselo
prekracivanje vremena, potpomaze neophodno osamostalji-
vanje i odvaja od roditelja; daje detetu jedno objektivniju
sliku o njegovim sopstvenim sposobnostima i mogucno-
stima, nego 5to se to dedava kroz stalno poredenje sa rodite-
ljima. Drugovi, u uz to, i situacijama pripovedanja, bivaju
obmantu, oni su prevareni. Pri¢a je bila trik, elementi crvene
niti, gole kulise. Zagonetke, razlicita duhovita pitanja, 5aljivi
zadaci, ismevanje imena, sve je to, dakle, nacin na koi deca
izmedu 64 11 godina pokazuju da su pametna i dosetljiva, a
da je onaj drugi, navedeni i prevareni, glup. Decije predanje
upravo vrvi od takve vrste demonstracionog materijala koje
u njemu postoji.

I na kraju, na ovaj nacin ho¢emo da objasnimo preda-
nje, polazeci od zajednickih interesa koji ukazuju na njegovu
funkciju, ipak se ne sme zaboraviti da je kompleksnost moti-
vacije i na kolektivnoj razini. Takvo postavljanje pitanja je
sigurno vazno, ali njegova metodska resavanja tek su se po-
¢ela ukazivati.

Tekst je stampan pod naslovom, Sagentraditionen bei Kindern u zborniku
Forschungsstelle Sage (hrsg, von L. Rorich)] Freiburg 1973.

1. 1 kod nas postoje sliéne pesmice, kao: Kazi: rupa — Ciganka te kupa!

2 Isto je i sa ismevanjima imena: Svetlana — petlana, Liilia — pilja, ili cela pes-
mica, kao: Vesna — cipela ti tesna (a carapa uska) ti si Vesna guska. I sl.
{prim. prev.)

sa nemackog:
Milana Mrazovi¢

Predanje se ni vestacki ne moze odrzavati u zivotu, ne
moze se 'negovati’, kao $to se pevanjem u $koli i po drust-
vima neguje narodna pesma. Evidentno nema ni drustva za
spasavanje predanja, kao 5to postoji takvo drustvo za negu
evropskog dobra bajki (Marchen). Predanje se ne moze nego-
vati; ono je samoniklo i uspeva samo u tajnovitome; ono je
izvestaj o dozivljaju i ispovest. Pripovedac¢ predanja ne ide u
sou-posao kao 5to se bezuslovno dogada kod pevaca pesama
ili pripovedaca bajki.

Ali nisu tamo tekstovi postali istorijski, i samo istraziva-
nje predanja bilo je oduvek okrenuto unazad; ono je u sebi
uvek imalo nesto romanticno-antikvarno i kretalo je u traga-
nje za verovanjem kojeg vise nije bilo ili koje je jos egzisti-
ralo u reliktnim pozicijama. Kljuéna mesta u istoriji nauke
XIX veka danas se s pravom kriticki osvetljavaju.

Svaka epoha daje prednost odredenim nacinima vide-
nja, a druge zato opet zapostavlja. Kod istog materijala me-
nja se postavljanje pitanja. Ali zadrzavanje istorijskih post-
avljanja problema donelo je izuéavanju pripovedanja vec i
prebacivanje da je ostalo kod nenauc¢ne mitologije (Knusper-
Knusper-Knauschen-Mythologie) XIX veka. | sama nauka je
uvucena u tradicije, a to upravo vazi i za folkloristiku (Folklo-
ristik) ¢iji bi zadatak ipak trebalo da bude da kriticki osvetli
tradicije.

Jedan od glavnih prigovora — i to jedan sasvim oprav-
dan — je taj da je istrazivanje predanja svoj predmet shva-
tilo previse stati¢no. Samo zato sto je predmet istrazivanja
stvar, nije jos i interesantan ili ga stoga treba istrazivati u
jednom svetu koji je postao kriti¢kiji. J




Na pocéetku nasih razmisljanja neophodna je svest o me-
todi, otkrivanje nacina postupanja kojima cemo se sluziti,
novo problematiziranje materije, odluka o tome 5ta je vazno
uraditi sada i na prvom mestu. Sta su ciljevi saznavanija, gde
leze savremeni poceci istrazivanja? Takav jedan bilans je
neophodan kako bi se jasno videli propusti u istrazivanju i
nedostaci. Hteo bih da to pokazem na nekoliko primera da-
naénjih pravaca u istrazivanju predanja. Pri tom treba da se
govori o sledecim krugovima problema:

|. Terminologija i pitanja roda

2. Struktura

3. Kulturnoistorijsko istrazivanje predanja

4, Istrazivanje predanja i parapsihologija

5. Psiholoska tumacenja

5. Funkcionalisticka socijalnoistorijska pitanja

I. TERMINOLOGIJA | DEFINICIJE

U svakoj nauci koja se nalazi u zivom razvoju terminolo-
gija nije obavezujuca za sve. Cak ni definicija onoga 5to: bi
trebalo nazivati '‘predanjem’. nije neosporavana. Sistematski
smo sastavili ¢itav niz definicija — ukljucujuci i najnovije iz
Los Andelesa — u konceptu. Pri tom se pokazuje prili¢no
prosiren terminoloski dar-mar u oblasti pripovedanja:
naucni pojmovi i umetnicki termini, s jedne strane, narodna
obelezavanja. Predanja mogu da se jave u kontekstu svakog
razgovora, a da pojam ‘predanja’ pri tom uopste ne nedo-
staje.

]Sve ono sto se u zbirkama sakupi pod imenom ‘preda-
nja’ su, pri boljem posmatranju, najrazlicitije tvorevine. Pot-
kategorije predanja su isto tako udaliene jedna od druge
kao i podvrste, Sta je u stvari zajednicko za istorijska preda-
nja i demonoloska predanja? Ipak, precutno svrstavamo u
istu pripovedacku kategoriju. Terminoloski leksikon Lau-
ritsa Bjodkera pun je naznaka za podrodove predanja.
Mosze se diferencirati po sadrzinskim, formalnim i funkcio-
nalnim pojmovima. Ipak, niz problema ostaje neodreden |
problematican.

Kao sumnjive ose¢am ‘na primer’ pojmove rada kao 'pre-
danje o dozivljajima’, 'mitska predanja’, ‘fantasticna preda-
nja’. Odredeni pojmovi su se pak ucvrstili i trebalo bi pone-
kad da ih se oslobodimo kake bismo ponovo stekli svoju ne-
pristrasnost. Da se danas praktieno odustalo od Grimovog
odvajanja 'predanja o mestu’ i ‘istorijskog predanja’ u redL}
je i logicno je. Nema jasnog razlucivanja izmedu istorijskog i
predanja o mestima. Price, kao one o hvatadéu pacova 1z
Hamelna, divljem lovcu, predanjima o kugi ili predanjima o
blagu najcesce su istovremeno i istorijska predanja i preda-
nja o mestima, Osim toga, oblast tzv. istorijskog predanja je
mnogo manja nego 5to je to mozda Grimova zbirka zelela da
poverujemo. Samo po sebi je razumljivo da se rodovi prekla-

aju.

P Ovde u nasem frajburdkom poduhvatu posebno istrazu-
jemo 'demonoloska predanja’ | to je mozda sumnjiv pojam.
Radi se o istoj grupi prica koje se na drugim mestima nazi-
vaju 'sujeverne price’ ili ‘predanja o natprirodnim bicima’
Sadrzinski se lako mogu rasélaniti prema pojedinim figu-
rama. vestice, divovi, patulici, davo, vodenjak itd. Ove se fi-
gure delimicno pojavljuju i u drugim rodovima, na primer, u
bajci, ali svakako sa bitnim pomeranjem akcenta u sadrzini
verovanja i funkciji.

2. STRUKTURALIZAM

Jedva da ima strukturalistickih istrazivanja u oblasti
predanja (za razliku od bajke, sale i zagonetke], iako bi ono
za to, bez daljnjega, bio pogodno. Tome bi se u stvari, trebalo
¢uditi. Pitanje je gde se mogu ocekivati rezultati u oblasti
predanja. Ipak ima pripovedackih strukiura, koje su, neza-
visno od postojecih likova, motiva i tipa. zajednicke mnogim
predanjima. Jedan veliki broj demonoloskih predanija i pre-
danja o sujeverju moze se svesti na istovetne tokove sa uvek
istim konstelacijama.

Predanja opisuju provale natprirodnog u svet coveka, a
i obrnuto: provalu ¢oveka u svet natprirodnoga. Svi cen-
tralni motivi predanja sadrze nekakve situacije koje stva-
raju konflikt. Ako i jedan folkloristicki materijal pokazuie
binarnu opoziciju, suprotnosti dvojstva, dualisticke sistenie,
onda je to predanje. Demonoloska predanja sadrze, uopste
uzev, samo dve delajuce licnosti: ¢oveka i neko natprirocdno
bice. Ona govore o predstavama verovanja, konfliktima, pro-
vokacijama, povredama tabua, prekoracivanjima normi iz-
medu ova dva partnera. Moze se, dakle, verovatno, jednostav-
nom 3ifrom postaviti slican strukturni medel, kakav je raz-
vio Herman Bauzinger za $alu i vic u svom Liblice — predava-

nju’, Covek i demon se susrecu u jednom napetom odnosu ili
konfliktu, pri ¢emu je ¢ovek skoro uvek -povredio neku
normu, zato snose negativne konzekvence. Nekoliko struk-
turnih modela:

a) Neki ¢ovek ulazi u brak ili braku sli¢nu seksualnu
vezu sa natprirodnim bi¢em. Veza je pod odredenom zabra-
nom. Zabrana se krsi. Veza se prekida.

b) Natprirodno bi¢e ne sme biti provocirano. Neko to
ipak ¢ini i zato biva kazZnjen.

c) Neku zlu, individualnu sudbinu predskazuje natpri-
rodno bi¢e Uprkos svim nastojanjima, ona se ne moze otklo-
niti.

Ali, do kojih ciljeva spoznaje mogu dovesti ovakve se-
rije? One pokazuju da su predanja jednostavne, najcesce jed-
noepizodne price sa odredenim ishodom i da se po tome raz-
likuju od ostalih priéa — ali to, znamo i bez strukturalizma
ve¢ dosta dugo. Bez sumnje nesto pozitivizma u struktura-
lizmu doprinosi da on narodne price posmatra kao celinu i
ne razlaze ih iskljucivo na motive. Radovi Vladimira Propa i
Alana Dandesa pokazali su to veoma uverljivo. S druge
strane, moramo stalno ostati svesni toga da strukture nisu
sadrzine i da, na kraju, pric¢e iste strukture ne moraju biti
genetski srodne jedna drugoj.

Strukturalisticka istrazivanja podsecaju po ne¢em na
solarne i lunarne mitologijske spekulacije, jer su tu price
srodnog sklopa stavljaju zajedno. Strukturalizam — tako de-
finise Levi—Stros — hoce da kaze ono sto fiziari i prirod-
njaci vec¢ shvatili:

Da cemo realitet dostici kada pojednostavimo.

— Svakako da strukture pokazuju znacajan kontinuitet.
Ali sta koristi stavljanje u odnos ahistorijskog, necega 5to je
bezodnosno. Tako mi neki strukturalizmi izgledaju kao vrsta
besmislene intelektualne igre. Izostali su zaista veliki uspesi
strukturalizma, veoma napregnuta ocekivanja — upravo u
oblasti folklora — nisu se ispunila. Fenomeni koje posma-
tramo samo prividno nisu istorijski.

3 KULTURNOISTORIJSKO ISTRAZIVANJE PREDANJA

Suprotni pol neistorijskog strukturalizma bilo bi kultur-
noistorijsko istrazivanje predanja. I ja mislim da je u toj obla-
sti ne samo izneto mnostvo rezultata, nego se u buducnosti
mogu oc¢ekivati i dalji rezultati. Razaznavanje razli¢itin kul-
turnih slojeva u predaniju éini mi se jos uvek kao vazeca me-
toda. Predanje je vazan kulturnoistorijski izvor, pre svega,
tamo gde nemamo druge odgovarajuce izvore, npr. u slucaju
zrtvovanja ljudi ili u tabu—obicajima. Ipak, predanja pripa-
daju najstarijim »poznavaocima« starina. 1

Smatram da monografije o pojedina¢nim li¢nostima
predanja ili krugovima predanja mogu uvek biti uspesne i
da ova metoda nije niti zastarela niti moze zastareti. 'Mono-
grafska obrada’ — to naravno ne znac¢i metodolosku semu;
ali ne znaéi ni metodu za sva vremena. Svaki tip predanja,
svaka materija, zahtevaju u osnovi svoju sopstvenu metodu.
Kako se neko predanje mora ispitivati zavisi od razlicite ra-
sprostranjenosti, razli¢ite starosti, razli¢itog polozaja izvora
i, ne na kraju, od razlicitog interesovanja i nastrojenosti
obradiva¢a. | metodika monografskog ispitivanja predanja
ne stoji, naravno, u mestu, ve¢ postaje prefinjenija i razvija
se neprekidno. Danas smo postali nesto skepti¢niji prema
neopozitivistickim metodama perfekcionistickog 1 bezgra-
niénog sakupljanja varijanata. Mi smo misljenja da se ono
5to je bitno moze pokazati vec¢ i na reprezentativnom izboru.
Npr. 5ta je duh vremena jednog predanja, Sta osobenost ne-
kog pojedinaénog pripovedaca, 5ta dodatak sakupljaca, obra-
divaca ili izdavaca? Ovi slojevi se ¢esto samo veoma pazljivo
mogu razgraniciti jedan od drugog.

Pri tome, svakako, ne smemo — iako se zalazemo za, po
mogucstvy, egzaktnu metodu — ocekivati matematiziranje
rezultata U smislu rane istorijsko-geografske metode sa
évrstim verovanjem u dokucivi arhetip jedne price.

Ko je pazljivo proc¢itao makar samo jednu zbirku preda-
nja, utvrdi¢e da slojevi verovanja sasvim razlicite starosti
nalaze mesto jedno pored drugog i iznova se aktueliziraju u
odredenim dozivljajnim situacijama. Ta naporednost zbirki
trebalo bi da se rasc¢lanjava u kulturnoistorijsku uzastop-
nost. Predanja su — kao i drugi folklor — indikatori kulture.

Ako teorija survivala i nije vise veoma cenjeno, problem
ipak ostaje: kako dolazi do toga da se prehriscanski i veoma
starodrevni oblici verovanja ¢uvaju u predanju i reprodu-
kuju se jos i tada kada ih niko ve¢ dugo ne razume?

Kao bitna metodoloska pomoc u istrazivanju predanja
pokazala se kartografija. Pionirski posao su bile karte pre-
dela rajnske oblasti koje je napravio Matijas Cender. Podse-
¢am, dalje, na kartu Sirenja vatrenog kucnog zmaja tzv.
Draksa Rudolfa Knopfa; i na kraju, na upadljiv problem kul-
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turnog podrucja, koji je uvek iznova fascinirao istrazivace
predanja: svojevrsna rasprostranjenost predanja o vidovito-
sti i davanje vaznosti ovim predstavama u Skotskoj kao i u
podrucju donje Nemacke. Posto su tradicije predanja veoma
trajne i ¢esto veoma arhaicne iz kulturnoistorijskog sirenja
predanja delimi¢no su izvué¢eni veoma dalekosezni zak-
ljuéci. Pomenucu samo novi, veoma interesantan ali i veoma
smeo, pokusaj Gerde Grober — Glik u zborniku posvecenom
Cenderu da neobi¢no nagomilavanje lokalnih demona, koji
su nazvani po mestima jugozapadnog dela Nemacke, tumaci
kao keltski supstrat. Ali ovim ve¢ previse idemo u detalje.

Kulturno-istorijske slojeve u predanju danas vidimo
mnogo diferenciranije, ne samo kao hriscansko-mnogobo-
zacki i hriséanski sloj. I demonoloska predanja se sasvim
potvrduju u hriséanskom sloju verovanja: lica koja veruju u
duhove mogu istovrmeno revnosno citati bibliju, i¢i u crkvu
i biti verni hriséani . Isto tako su malo diferenicirani animi-
zam i pre-animizam kao istorijski pojmovi slojeva. Oni su
pojmovi i~. evolucionizma. U stvarnosti postoje oba ova sloja
jedan pcred drugog i isprepletani; pitanje je da li uopste
smemo racunati sa tako ostro razlikovanim postavkama i
koliko je stvarno bio jasan »razvoj« od pre-animistickog mis-
lienja do animistickog. Ovu misao o razvoju etnologija je
danas napustila.

Kulturno-istorijsko istrazivanje predanja ne sastoji se
samo u istrazivanju nastanka, u istrazivanju recepcije i tra-
dicije. Vaznije nego utvrdivanje kontinuiteta je promena pre-
danja i njen uzrok, promena forme i sadrzine, promena u
nacinu verovanja i naé¢inu pricanja.

Pri tom se stalno iznova javlja pitanje: Ima li danas jos
predanja? Sta zivi dalje a ta ne? Nastaju li danas jos preda-
nja? Odgovor glasi: I da i ne. U jednom vremenu u kome su
planinarska drustva i turisticke agencije dobro oblezile sve
puteve ne treba da se bojimo Ribecala (gorski duh) ili varlji-
vih svetlosti. Gde danas jo§ postoje usamljenicki dozivljaji
koji su osnova tako mnogih predanja? Gde nam se priroda u
oluji, grmljavini i munjama, u ledenoj tuéi itd. javlja kao pod-
strekac za predanje? Natprirodna bica iz predanja dosezu
ipak daleko do u prosveceno vreme, ali mi zivimo u sadasnjo-
sti, ipak u jednom vremenu brze promene. Sigurno, predanja
se stvaraju i u XX veku; ratna predanja, predanja izbeglica,
predanja velikih gradova, novinske beleske sa karakterom
predanja. Pored tradicionalnih fomri ima funkcionalnih ek-
vivalenata (npr. novinska predanja); ima inovacija. Pomenu-
¢emo samo nekoliko Slagvorta: npr. izvestaji o lete¢im tanji-
rima , izvestaji o sneznom &oveku na Himalajima — koji je
nesto izmedu gorile, coveka 1 medveda, koga su stalnona-
vodno, vidali planinari. Ima, opet, odredenih pojava u re-
klami: beli div, kaskade-¢covek, onaj koji se Sunja po krvo-
toku (die Kreislaufschleiche), coveculjci iz Majnca, bastenski
patuljak * — sve ove figure pokazuju delom da se demonsko
¢ini ljupkim i bezazlenim, delom pak i nov apel na skriveni
strah i divljenje. I stripovi su se dokopali materije predanja.
Serije o princu gvozdenoga srca (Prinz Eisenherz), ili super-
menu, ili Mikiju kao ¢arobnjakovom uc¢eniku donose novo
heroiziranje ili pak magiziranje. Pored talasa racionaliza-
cije i demistifikacije javlja se uvek iznova novo magiziranje.
Pored pada heroja — jedno novo heroiziranje. Sklonost ka
jezovitom oblaci se u nove forme: Hickokovi filmovi i krimi-
nalisticki filmovi spajaju petkom uvece citavu naciju.

Televizijska. serija sa naslovom =Neverovatne price«
donela je, u osnovi uzev, spredanja u novom ruhue. Filmovi o
vampririma, Drakuli, filmovi o mrtvacima i davolima re-
dovno dolaze ponovo. =Rozmarina beba- ili -Bal vampiras«
su pojedinac¢ni primeri.

U poslednje vreme se ponovo — posebno u vezi sa udzbe-
nicima — doslo do pitanja: nisu li predanja anti-prosveti-
teljska? Ne okrecu li se ona protiv racionalnog spoznavanja
i ovladavanja prirodom? Nisu li ¢oveku u njima postavljene
preuske granice pri ¢ijem prekoracenju preti ludilo i smrt?
Ne vladaju li njegovim zivotom u predanjima neprozirne
sile koje onemeogucuju coveka kod njegovog samoostvariva-
nja na putu ovladavanja prirodom? P&, problem ima dva
aspekta: jedan aspekt, za sam materijal predanja i, drugi, za
istrazivanje predanja. Predanja su, naravno, kao mnogi fol-
klorni izvestaji, iz jednog pre-racionalnog sveta: Ako proma-
sim pravi put, iracionalno je za to optuzivati varljivu svet-
lost. Ako sam pijan, iracionalno je videti uzrok nezgode u ja-
haéu’" Ako sam bolestan, iracionalno je zbog toga zatrudi-
vati vesticu koja puca, trola (Troll — demonsko bice) ili nje-
gove projektile bolesti. Ako ne zavr$im svoj posao, iracio-
nalno je zeleti patuljka spremnog na pomoc, koji ¢e u toku
noc¢i u kojoj se odmaram sasvim zavrsiti posao.

To sve ne iskljucuje ¢injenicu da je i svet predanja pun
objasnjenja, kauzaliteta i logike. Treba samo pomisliti na
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celu oblast etiolodkih prica. I niko manji nego Levi — Stros
nas je ucio da mitske price nemaju manje logike od raciona-
listicke slike sveta.

S druge strane, moglo bi se, naravno, i zaoStravajuci pi-
tati: Kako se legitimno moze ispitivati nesto 5to ne postoji?
Predanja su duhovne tvorevine i tvorevine fantazije ljudi re-
lativno nizeg stepena prosvecenosti. Ali, zbog toga ne treba
nauka koja se bavi tim predanjima da stekne glas da je
sama anti-prosvetiteljska. Njen prosvetiteljski rad je ponaj-
vise u tome da utvrdi gde leze socijalno-istorijski, duhovno i
religiozno istorijski razlozi, koji su predanjima stotinama
godina uskracivali empirijsku racionalnost. Istorija preda-
nja je i istorija prosvetiteljstva.

Samo cinjenica da danas nema verovanja u demone,
koje je vredna promena, samo cinjenice da se do kraja kon-
zekventno mora i¢i putem prosvecivanja, demitologizacije i
dedemoniziranja, omogucuju uopste postojanje pitanja o
demonoloskim predanjima.

4. ISTRAZIVANJE PREDANJA I PARAPSIHOLOGIJA

Re¢ »racionalnost« vodi nas u susedstvo istrazivanja
predanja sa parapsihologijom u kojoj se radi o isptivanju’
okultnih fenomena putem prirodnih nauka " Parapsiholoski
izvestaji i predanja se ¢esto veoma malo razlikuju. U oba slu-
caja se najcesce radi o izvestajima intenzivnih dozivljaja sa
supranormalnim svetom. Materijal iste vrste jos uvek ne
znadi i isto postavljanje pitanja i uopste ne iste metode odgo-
varanja na njih.

Parapsihologija je pokazala da se takvi dogadaji, kakve
opisuju predanja, realno mogu dogoditi. Kao eksperimen-
talna nauka ona uzima price o paranormalnim pojavama,
kao stvarne izjave i to ne samo kao subjektivne, vec¢ trazi da
dokuci objektivne fakte koji leze u osnovi. Ona pokusava da
posmatranja i izjave svede na ¢injeice; na primer, istovrem-
nost dva dogadaja na razlicitim mestima — Sto folkloristi,
dakle, nazivaju motivikom drugoga zivota ili motivikom vido-
vitosti,

E pa, nasi izvestac¢i predanja i pripovedaci nisu nikada
¢uli niti za pojam parapsihologije, niti i5ta o njenom sadr-
zaju. Zato oni i ne tumace parapsiholoski svoje dozivljaje.
Mnogo vise se paraspiholoski fenomeni svrstavaju u jednu
unapred datu i tradicionalnu sliku sveta i iz nje tumace. Su-
pranormalni dozivljaji se doznaju i tumace po modelu
tradicije .

Odredene paranomralne pojave, razumljivo je samo po
sebi, ne mogu se eksperimentalno dokuciti. To vazi za Srioke
delove prividenja, pojave mrtvaca i povampirenih; jer, ako
ima mrtvih koji se zivima pokazuju kao prividenja, povampi-
reni itd, tada upravno ne nekom eksperimentatoru vec
onima kojih se to ti¢e, onima koji su ostali iza njih i svojim
srodnicima. Time se istovremeno, naravno, pokazuje i psiho-
losko subjketivni element ovih pojava.

Mora se, dakle, akceptirati da se deSavaju masovne po-
jave mrtvaca u memoratima, ali, time jos nije potvrdeno da
ima zivota posle smrti. Pojava mrtvaca u ¢inu vidovitosti ili
u nekom predanju jos ne potvrduje egzistenciju mrtvoga
komunikatora. To se bez daljnjeg moze preneti i na preda-
nja: To znaci, ¢injenica da su videne gredne duse u izvesta-
jima o dogadajima, koji se potvrduju kao verodostojni, jos ne
govori o stvarnoj egzistenciji gresnih dusa. Samo zato §to mi
hocemo da zivimo, pravimo sebi ovakve sisteme. To znaci:
Predanja o mrtvima manje govore nesto o mrtvima, a
mnogo vise o nasim odnosima sa njima; ona govore nesto o
tome 5to smo ostali duzni mrtvima ili takode o tome 5ta su
mrtvi ostali duzni zivima; ona govore o strahu od smrti zi-
vih, o mrznji ili pak o ljubavi koja traje i posle smrti. Preda-
nja ovim postavljaju pitanja o psiholoskoj projekciji.

Tako smo, zapravo, kod psiholoskog istrazivanja sadr-
zaja predanja.

Vec je Sigmund Frojd dao psihoanaliticko tumacenje
jedne pripovetke o saveznistvu sa davolom Postavljanje u
odnos dogadaja predanja sa psihoticnim i neuroti¢nim iska-
zima dovelo je, doduse polako, do recepcije psihoanalitickih
spoznaja putem folklornih istrazivanja predanja. Ali, danas
se one nigde ne osporavaju. Ima jasnih odnosa izmedu pre-
danja i dusevnih oboljenja. Demoni traze posebno sizofrene.
Bunilo se i protiv panseksualne interpretacije rane psi-
hoanalize. Psiholoske ili psihoanaliticke interpretacije se ne
protezu danas samo jednostavno na succubus i incubus tu-
macenja. Savrseno je jasno, na primer, da lik davola koji se
pari sa vesticom, Zivotinjskom zivotinjksom dlakom, pap-
cima, crn sa rogovima, reprezentuje vrstu supermena.
Upravo procesi o vesticama i progon vestica jasno pokazuju
histeriéno-neurotiéne crte i zahtevaju upravo psihoanali-
ticko tumacenje. Da jahanje vestice na drsci metle, koja je

J

polja 254



namazana vesticijom masti, predstvlja falicko-seksualni
momenat, jedva da se, isto tako, moze odbaciti. Spoj seksa,
brutaliteta i smrti utie na privlacnu snagu predstava o vam-
pirima sve do danasnjeg filma. Nije li trebalo da i doZivljaji
izazvani drogom poslednjih godina doprinesu razumevanju
predanja? Ipak znamo da su odredeni dozivljaji koje opisuje
predanje, dozivljaji izazvani drogom, kao upravo npr. vesti-
¢ija mast, ¢ije je delovanje isprobao na sebi istrazivac preda-
nja Vil-Erik Pojkert.

U veoma mnogo predanja izricito se istice da su se su-
pranormalni dozivljaji, onome koji ih dozivljava, desili u sta-
nju pijanstva. Takode se glad, umor i groznica pominju kao
izazivacki element u samom predanju. To su sve faze jedne
pojacane podsvesti, stanja u kojima imamo drugacija is-
kustva nego obi¢no. Ali, memorati pokazuju €injenice svesti,
to znaéi, oni pokazuju ¢oveka na jednoj sasvim posebnoj ra-
zini svesti. Naravno: svet predanja nije svakodnevni svet pri-
povedaca, on se samo tu i tamo otvara ljudima. Stoga se ne
radi o svakodnevnim dozivljajima i dogadajima koji se sva-
kodnevno ponavljaju, ve¢, skoro uvek, o izuzetnim situaci-
jama i naroc¢itim slucajevima i o dozivljajima posebnih licno-
sti, to znaci o liénostima koje odstupaju od norme.

Predanja su tvorevine liudske fantazije i utoliko — kao
svi proizvodi fantazije — i predmet psihologije. Predanja su
tvorevine ljudske fantazije i utoliko — kao svi proizvodi fan-
tazije — i predmet psihologije. Predania su tvorevine ljudske
fantazije i utoliko — kao svi proizvodi fantazije — i predmet
psihologije. Predanja su, pre svega. sve drugo samo ne slu-
¢ajne fantazije. Ona su isto tako malo slucajna kao i snovi.
predanja su, u svakom slucaju, psihogrami svojih pripove-
daca: natrpirodna, demonska bica su presonifikacije nji-
hove podsvesti. Demonska bica su deo licnosti ¢oveka koji ih
dozivljava. Po svojoj sopstvenoj slici covek stvara sebi i nat-
prirodna bica kojima se oseca okruzenim. To znadi, price o
demonskim bi¢ima, u osnovi, pruzaju sliku cepanja licnosti:
Jedno Ja se suprotstavlja svome personifikovanom strahu
1li drugacije izrazeno: figure price predanja obrazuju jednu
celinu, one daju celu ljudsku sliku, ¢ije su zelje ili bojazni
razdvojene na razlicite licnosti. Pada u oci npr. (kod preda-
nja kao i kod bajki): Svi dozivljaji demona ili duhova naj-
tesce su dozivljaji pojedinca, individualna iskustva, a najveci
deo demona su, shodno tome. takode usamljena bica. To
znaci, ona se ¢esto odnose na jednu individuu.

Ima nekoliko predanja u kojima se ti projekcioni odnosi
odvijaju sasvim eklatantno i veomna upecatljivo. Radi se o
takvim predanjima u kojima Ja glavne liénosti susrece sopst-
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veno Ja u jednom drugom licu: Sluga koji vidi sebe licno u
mrivackom sanduku; crkvenjak ili pop koji se prepoznaje u
sprovodu buduceg mrtvaca; seljak, koji je sam zao duh svo-
jih konja, a da to jasno ne zna. Ovakvi sluc¢ajevi psiholoski
jasno pokazuju proces depersonifikacije ili cepanja li¢nosti.

Jos nesto drugo mi se éini vazno: tipiéno moze da bude
samo ono 5to psiholoski ima uspeha. Sve tipi¢no i kolektivno
vazece mora zbog toga da ima i opstu psiholosku neophod-
nost i obaveznost. Ima odredenih dogadaja iz predanja, koji
strukturaln psiholosku neophodnost 1 obaveznost. Ima odre-
denih dogadaja iz predanija, koji strukturalno pripadaju bez-
brojno mnogim predanjima i verovatno ih treba ovamo ur-
aéunati, na primer, problem iskupljenja ili neiskupljenja.
Kako dolazi do toga da je iskupljenije jedna tako dominantna
predstava u predanju? Na takvo jedno pitanje ne moze se
zadovoljavajuce odgovoriti bez psiholoskih pomocnih kon-
strukcija. — Jedan dalji primer: isti lik koji zajahuje ljude
pojavljuje se jedanput kao vodenjak, jednom kao vilenjak,
jednom kao povampireni ¢ovek ili kao likalni demon. Deli-
micno je, sama po sebi, razumljiva dinamika ideja narodne
tredicije jedne regije, tipi¢na za stanovnike te regije, da li je
neko takvo bice koje zajahuje ljude vodenjak, vilenajk ili
neko drugo natprirodno bice. Ali nesto sto se svuda nalazi je
figura zajahivaca, da nesto sedi na meni, sto me pritiska na-
dole, 5to ne mogu da razaznam jer je skoéilo na mene s leda;
neéto &to moram da nosim i podnosim. — Primarni psiholo-
3ki dozivljaj ni u kom slu¢aju nije dovoljno okarakterisan fol-
klornim kategorijama vodenjaka, viljenjaka, povampire-
nogaritd.

Treci primer: zasto tako veliku ulogu igraju brakovi sa
natprirodnim bié¢ima, brakovi za zlim dusima i martenima
(Mahrten), brakovi sa zoligenima (Soligen), veze sa vodenja-
kom, Zenom Zenom vodenjakom i drugim fiugrama iz usmer-
nog narodnog predanja, ne samo u predanju vec i u preda-
nju baladi (sagenballade) — Tanhojzer — i1 Venus, Ulinger
{(Uhlinger), Oluf? Svaki brak iz perspektive psiholoskog istra-
zivanja predania izgleda kao brak sa martenima. Uvek post-
oji ostatak, koji se ne razume ili ¢ak jedan veoma veliki deo
onoga 5to se ne razume kod partnera. Uvek se iznova oseca
da je partner drugaciji mereno na zahtevima, po merilima
seksulane, materijalne ili duhovne prirode.

I za agnosticara, za ¢oveka koji ne veruje, pruza se nesto
vredno posmatranja u narodnoj tradiciji, naime, upravo
sadrzaj predanja kao dogadanja u unutradnjosti duse. Preda-
nja su znacajni dokumenti za istoriju razvitka promene sve-
sti. Sigmund Frojd oznac¢ava 'stvaranje duhova’ kao prvi teo-
retski u¢inak covecanstva

lako u sredistu predanja stoje natprirodna bica, u preda-
nju se primarno radi o ljudskom delenju i ponasanju. De-
mon i éovek imaju suprotne uloge koje se uzajamno uslovlja-
vaju: demon siric¢i strah, postavljajuci uslove, agresivan; co-
vek mora da se prilagodi, mora da ispuni uslove, da bude
skorman. Iz zahteva i delenja natprirodnog bica uvek se
moze is¢itati i ljudsko ponasanje. Duhovne ¢ovek moze sebi
da predstavi samo tako da deluju i reaguju kao ljudi. Postoji
antropomorfizam natprirodnih likova koji se svuda nalazi.
Covek ova bica stvara malih ljudima kako ljudi. Postoji an-
tropomorfizam natprirednih likova koji se svuda nalazi. Co:
vek ova bi¢a stvara nalik ljudima kako bi mogao da slomi
njihovu mo¢. Time sto predanje konkretizuje natprirodne li-
kove ono je u stanju da bespredmetni strah konkretizuje i
ukroti do jednog izvesnog stepena. Predanje, u svakom slu-
¢aju, nije samo izvestaj o sujervernim dogadajima nego je
najéesce ve¢ pokusaj tumacenja i savladavanja. Demono-
loska predanja su teznja ¢oveka da savlada svoj strah.

Dalje: psiholoska razmisljanja nam pomazu da shva-
timo nastajanje i preno$enje predanja; ona nam govore ne-
s5to o uzroku- neke tradicije. Ipak nije jednostavan princip
inertnosti da se nesto uvek iznova prenosi na isti nacin i ste-
reotipno. Mi bismo mnogo vise trebalo da se pitamo: zasto
pripovedaci predanja izmedu svih mogucih varljivih opaza-
nja dolaze upravo do tog da vide belu zenu, patuljka ili vo-
denu vilu. Da li je to samo participacija, sa predanjem prim-
lieno narodno verovanje, koje dousta uvek iznova nastojanje
istovetnih dozivljajnih sadrzja, ili se ti dozivljajni sadrzaji
vréaju na sasvim odredene psiholoske datosti?

Dalje se pri¢a ipak samo ne3to 5to odgovara opstim
predstavama. Dalje se priéa samo ono Sto 'odgovara), to
znaci, ono 5to pripada slici tradicionalne figure predanja.

5 FUNKCIONALISTICKA I SOCIJALNO — ISTORIJISKA PITA-
NJA

Psiholoska pitanja su u Sirem smislu i pitanja funkcije.
Postavljamo pitanje o znacenju nekog teksta za pripove-
daca, za sludaoca i za nas same, koji ova predanja opet cu-
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jemo i dozivljavamo u jednoj sasvim drugoj funkciji ili se u
sebi i distanciramo od njih; drugacije nego ljudi koji su ih
pricali ili za koje su pri¢ana jednom pre pedeset, sto ili dve-
sto godina. Koja je ljudska potreba bila zadovoljavana pripo-
vedanjem predanija; ili, zasto ta potreba vise ne postoiji, tako
da se predanja vise ne pri¢aju.

Svaki sastavni deo kulture ima funkciju u ukupnoj slici
kulture. To vazi eo ispo i za nag predmet istrazivanja: Svako
predanje ima neku funkciju — ili i vise funkcija — bilo da je
ona zabavljacka, didakticko-moralizirajuca, objasnjavajuca,
ona koja savladava strah, socijalno-kriticka ili bilo koja
druga. Sasvim oc¢igledno ne postoji samo jedna funkcija ne-
kog predanja ili grupe predanja, ve¢ uvek citav sistem funk-
cija, psiho-mentalnih, didaktickih, religioznih, socijalnih itd.

Predanja predstavljaju izuzetno kompleksnu kulturnu
realnost. Ograni¢imo nasa pitanja na demonoloska preda-
nja., tako se treba upitati: koje ljudske potrebe i socijalni fak-
tori su aktuelizovali predstave o duhovima i demonima, uci-
nile to sebi ucinili previse jednostavnim kada bismo de-
monske likove opisali samo deskriptivno; kada bismo saci-
nili samo ¢istu fenomenologiju, po izgledu, ponasanju, susre-
tima sa ljudima, katalog motiva i licnosti. Verujem, da treba
odgovoriti na pitanja koja leze dublje: ne prostu mitologiju
kao takvu, ne interesovati se za demone kao takve vec za
odnos ljudi prema njima. Sta predstavljaju demonska bica
za coveka? O tome se radi, to znaci, ne o ¢istoj fenomenolo-
giji natprirodnih likova, vec o njihovoj funkciji. Demonsko je
jedan aspekt ¢oveka; jedan aspekt ali ne samo njegovog psi-
hickog vec¢ i njegovog realnog, materijalnog i socijalnog
sveta. :

Predanja postavljaju odredene norme, odnosno, ona pri-
&aju o odstupanju od normi, npr.: price o zahvalnim Zzivoti-
njama i zahvalnim mrtvacima uce o spremnosti da se po-
mogne, ¢ak i takvim bi¢ima od kojih se po pravilu ne moze
ocekivati protiv usluga. Price o Lenori i detetu koje se vra-
tilo iz mrtvih upozoravaju na posledice preterane tuge.
Kuéni duhovi istupaju prigodno kao moralisti. Druge price
su upozorenja protiv incesta. Citav kompleks tzv. predanja o
krivici i pokajanju pokazuju ogresenja o norme, povrede ta-
bua. Duhovi i demonska bic¢a su cesto izrazi lose savesti.
Odnos ljudi prema natrprirodnom svetu bice narusen i uvek
se pojavljuju natprirodni likovi kao sankcija norme. Demoni
deluju kao ispravljaci jednog pogresnog drzanja " Tako, pre-
danja utvrduju nalaze o tacnom i pogreénom mestu coveka.
Ona su uéenja o upotrebi ta¢nog i pogresnog, kodeks, zbirka
primera uspelih i neuspelih redenja konflikata postojanja -

Ali, ko postavlja norme o ¢ijim se povredama i neposto-
vanjima stalno govori u predanjima? Koje politicke ili reli-
giozne ideologije podsticu predanja? Koliko je u njihove
gornje slojeve utisnuto neknadno delovanje hris¢anskih pro-
povednih primera (Kanzelexempel] ili odjeka feudalnih insti-
tucija i poredaka? Jesu li predanja stvarno toliko manje obe-
lezena, u spoljnim slojevima, od drugih narodnih tradicija
(Volksuberlieferungen), npr. narodna pesma, o kojoj je provo-
kativno receno da narodna pesma ne nastaje u narodu? Ko-
liko su predanja uopste »napravljena«? i kako teku procesi
folklorizacije jednog materijala?

Predanja, religiozni iskazi, su socijalno-istorijska svedo-
¢anstva i treba priznati njihovu socio-kulturnu pozadinu.
Svako predanje ima socijalno-istorijski kontekst. Ono ga
ima stavie i upravo tamo gde se povrede norme ili preko-
race tabui, jer je i ponasanje koje odstupa od normi uslov-
ljeno kulturno i drustveno.

S druge strane, treba se uvek pitati koliko predanje opi-
suje 'normalan’ socijalno tipic¢an, karakteristican slucaj. Pre-
danja o kugi npr. opisuju zrtvovanje ljudi kao ultima ratio
éoveka da izade na kraj sa bolestinom koja donosi smrt. Ali,
sigurno je da zrtvovanje ljudi nije bilo pravilo ne u vreme-
nima kada je vliadala kuga, vec su to bili izuzeci koje je
vredno bilo ispricati i o kojima je kroz generacije bilo
vredno izvestavati. Predanje opisuje neuobicajeno i vec time
menija i falsifikuje ukupnu stvarnost. K tome dolazi teznja
celokupnog narodnog pesnistva ka antitezi i crno-belom sli-
kanju. Socijalno-kritiéna, antifeudalna predanja su tenden-
ciozna predanja, kao i hriséanski primeri o kaznjavanju
gresnika.

Cak i demonoloska predanja imaju cesto socijalno-kri-
ticki kontekst, koji se ne moze prevideti. Siroko rasprostra-
njeno predanje o divovima igrackama, npr. u mnogim vari-
jantama, tako i u onoj brace Grim, nije ¢isto predanje o divo-
vima, vec je u predanju mnogo vise tumacen i predstavljen
odnos oca diva i seljackih igracaka, koje je sakupila njegova
kéerka, kao feudalni odnos vlastelin — kmet . — Veoma cud-
novata mesavina jednog $iroko rasprostranjenog predanja i
vitesko-seljacke price.

I proste mitoloske predstave i demonoloska predanja
uvek imaju odnos prema drustvenom poretku i mogu se izve-
sti iz strukture drustva u kome su pricana. Patuljci i divovi, a
isto tako i divlji ljudi, su u srednjem veku — npr. u junackim
epovima — odrazi herojsko-viteske kulture patuljci kuju
maceve junacima, oruzje bogovima, krune i krunski nakit
vladarima. U seljackom drustvu oni proizvode satare i plu-
gove i kao susedi daju na zajam velike kazane. Ima socijalne
kritike i u odnosu na podzemno: Kod njih je sve bolje; oni
imaju vie zlata itd. Zavist je uvek na delu, kad jedna grupa
gleda na drugu.

Trenutna moda je u istrazivanju predanja prolazno odre-
dila sociologke naocare kao jedino normalni nacin gledanja.
Ali naocari za kratkovidost nisu dobre za daljinu i obrnuto;
to znaci, svaka jednostrana metoda vodi do kratkih spojeva.
Uvek iznova isticani velikoposednik tvrda srca nije ni u kom
slucaju jedini vladarski odnos koji opisuje predanje. Uz-
mimo npr. poznato predanje o popovoj podrumarki izve-
deno iz jednog primera propovedi protiv krsenja celibata.
Ali, ko ispaéta pohotni odnos sa svestenikom? To nije sveste-
nik, ve¢ devojka iz naroda. Ona nosi davola u pakao i biva
potkovana kao davolova kobila. O kaZnjavanju svestenika,
koji je prekrsio svoj zavet na celibat, nigde nema ni govora.
— 1li jedan drugi primer: predanja o gresima prema hlebu
nisu samo hriséanski primeri, ve¢ uvek i socijalno-istorijski
iskazi. Ali, mislim da u predanju moze biti socioloskih pos-
matranja i sasvim druge vrste, na koja se oduvek i jos uvek
premalo pazi. Podsecam npr. na ulogu koju u predanju igra
plata u naturi; u predanjima o 'motivu isplaceosti’ postala je
¢ak ono §to odreduje tip. I ina¢e su stariji nac¢ini produkcije,
starije orude za rad i tehnike rada postale ono $to odreduje
tip, oni koji pokazuju dominaciju interesa sela pre industrija-
lizacije npr. predenje, uz natprirodnu pomo¢ pri predeniju,
vriidba, pravljenje putera uz predanja o vestici mleka i pu-
tera, — proizvodni procesi, koje ¢emo uskoro znati da rekon-
struisemo jo3 samo iz istorijskih muzeja .

Dalje socijalne uslovljenosti mogle bi se obuhvatiti slag-
vortom 'dominacija interesa i miljea’. Jasno je, da je prenose-
nje predanja kod ribara drugacije nego kod rudara ili kod
stoéara ili kod lovaca. Figure kao Ribecal Fendiger, Valen ili
drugi gorski duhovi, stite rudarske interese. Feti5i za mor-
nare uobiéajeno su figure kao lete¢i Holadnanin i vilenjak
lade; za svet gorskih stocara i pastira: pastirska lutka. Kao
karakteristiéno za svet lovaca mogla bi da vazi predstava o
divljim duhovima i gospodarima zivotinja. Ovi socijalno-isto-
rijski dijagrami su sasvim novi pravci istrazivanja u okviru
istrazivanja predanja.

Trebalo bi dalie pomenuti sociologiju predanja o blagu i
motivacije za iskopavanije blaga. Ovde se Cesto radi o socijal-
noj utopiji: bedna plata koja se pretvara u zlato, ali se kao
nagrada ipak izgubi.

Predanja o vesticama i procesi protiv vestica otkrivaju
beskrajno mnogo socijalne nepravde. Cesto se radi o siro-
maénim i samohranim Zenama koje je pogadala optuzba da
caraju.

Price o gresima hostije ili predanja o vecitim Jevrejima
pokazuju antisemitske crte i ¢cak jevrejske programe kao
socijalno-istorijsku pozadinu. Tako gledano, predanie daje
jedno pisanje istorije, ne od gore, vec¢ od dole videno pisanje
istorije sa posebnim interesovanjem za jednostavne ljude i
njihove sudbine u posebnim, teskim vremenima. Ovaj soci-
jalno-istorijski apsket predanja ne sme se zanemarivati. U
svakom slucaju, predanje ne pripada folkloristickim bezaz-
lenostima,. Svaki socijalno-kulturni preckret odrazava se u
predanju. Nije se slucajno folkloristika tek nedavno osmelila
da se interesuje ne samo za 'povampirene mrtvace’ vec i za
smrt u drustvu, za umiranje, za smrtnost; to znaci, za soci-
jalno-istorijski kontekst predanja o mrtvima.

Dolazimo do kraja:

Folkloristickih istrazivanja nije zapravo nikada ni bilo
bez 'vrednovanja’; ali, skala vrednovanja se prirodno menja
u toku vremena. Od Jakoba Grima do Fridriha fon Lajena i
Fridriha Rankea seZe pohvala starine, kontinuiteta i istraj-
nosti koja istovremeno postavlja vezu sa prosloscu. Ranije
precenjivanje predanja ustupilo je danas mesto trezvenijem
posmatranju. Neko predanje nije izuzetno vredno onda kada
je izuzetno staro; ono nije vredno ni na osnovu toga §to je
nemacko ili éak mozda predanje iz Svarcvalda i pripada
domacem predanju (Uberlieferung). Ali ono nije vrednije ni
samo onda kada sadrzi socijalnu kritiku i kada je antifeu-
dalno. Svakoj generaciji se postavlja pitanje gde vidi 'esenci-
jalno'.

Kao svaka istrazivacka grana i folkoristika je podlozna
odredenim savremenim strujanjima i impulsima koji odre-
duju njeno samorazumevanje i problemsku orijentaciju. Bilo
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bi takode vredno pozeleti da taj proces samo po sebi
postane predmet refleksije.

U svakoj nauci postaje modna strujanja; i kao sve mode
izlozene su opasnosti da brzo postanu staromodne. Ali po-
red toga postoje i odredeni stalni zadaci, koji se moraju oba-
viti nezavisno od modnih strujanja. U to spada arhivski rad,
katalogizacija i istorijsko-kriticka edicija. S druge strane,
stoji analiticko i interpretatorsko istrazivanje. U praksi se
pri tom radi o povezivanju i kombinaciji razli¢itih metoda.
Istrazivanje predanja je napredovalo upravo na 0snovu me-
dustrukovnih kontakata: kontakti sa psihologijom i sociolo-
gijom, sa naukom o jeziku i knjizevnoscu sa istrazivanjem
istorije, sa naukom o religiji i sa teologijom. Upravo zato sto
su predanja sveukupni deo kulturne istorije, nauka mora
vise da deluje na njihovom ispitivanju. Moramo da preuzi-
mamo te vaZne impulse koje daje razvoj izvan folkloristike.
Obrnuto, i istrazivanje predanja moze nesto da ponudi dru-
gim naukama i tako je jedan od najvaznijih zadataka nase
nauke da se drzimo interdisciplinarno otvoreni, da ost-
anemo spremni, kako bi ucili, a i revidirali pogresan zada-
tak. Pozajmice iz drugih nauka ne treba preuzimati takve
kakve su, jer postoje, prirodno, odredene sopstvene valence
nase materije. Takode, nije moguce integrisati sve nauke. Fol-
kloristika treba bezuslovno da postavlja svoja sopstvena i
specifiéna pitanja; inace ¢e stalno dospevati u oblasti pita-
nja koja nisu u domenu njenog interesovanja. U svakom slu-
¢aju, istrazivanje predanja ostaje sasvim izdiferencirana
nauka. Postoji uvek korelacija predmeta istrazivanja i me-
tode. Izbor metode je u zavisnosti od shvatanja cilja i nikada
nije bez pretpostavki. Uvek treba da biramo one metode
koje su primerene predmetu.

Istrazivanje predanja pokazuje Siroki spektar mogucno-
sti i zbog toga zahteva pluralizam metoda. Jedan nivo posma-
tranja nije dovoljan. Treba da povezemo funkcionalisticka,
strukturalisticka, istorijska i psihologka videnija.

Mnogo zadataka i mnogo problema!’ Kucnuo je ¢as'i —
kada vidim ovde sakupljene istraZivace predanja iz celog
sveta — mislim da su tu i oni ljudi, istrazivaci, koji ¢e savla-
dati ove probleme.
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‘Nazivi deterdzenata, lekova 1 drugih -pomagaca- u savremenom doma-
cinstvu

“Termin kada se na televiziji u SR Nemac¢koj emituju kriminalisticki filmovi
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sa drugim.

Zanrovima

linda deg (linda dégh)

1958. godine, u knjizi o neidentifikovanim letec¢im objek-
tima, K. G. Jung raspravlja o problemu porekla, sirenju i ver-
balnim manifestacijama verovanja u natprirodno u moder-
nom industrijskom druétvu. Ono 5to je eminentni psihijatar
smatrao kljuénim za ispoljavanje kolektivne psihe takode je
vredno paznje folklorista. Jung istice da slozena priroda
onoga 5to folkloristi nazivaju faktografskom srzi predanja
moze biti istorijski dogadaj, predmet ili iluzija. Proces formi-
ranja predanja, po kojem faktografska srz komunicira kroz
manje-vise razradene forme naracije, je od sustinskog zna-
¢aja za naucnike zainteresovane za definisanje, opis i klasifi-
kaciju predanja kao zanra.

Zaista, novi podaci koji se ve¢ duze vreme nagomilavaju
nisu uéinili NLO manje misterioznima. Naprotiv, oni nastav-
ljaju tajanstvenost koja odrzava citav jedan internacionalni
krug predanja. Ovaj tok obrazovanja predanja podseca nas
na nacin na koji se, kao sto je to istakao Valter Anderson,
kroz proces autokorekcije, formiraju folklorni narativni za-
pleti. Po Jungovim rec¢ima: »Takav objekt (NLO), kao ni jedan
drugi, provocira svesne i nesvesne fantazije. Prve omoguca-
vaju pojavu spekulativnih nagadanja i ¢istih izmisljotina, a
druge dopunjavaju mitolosku podlogu nerazdvojivu od ovih
provokativnih zapazanja.« Jung dodaje: »Covek ¢esto ne zna,
i ne moze da otkrije, da li prvobitnoj percepciji sledi opsena,
ili, naprotiv, primarna fantazija, koja potice iz nesvesnog,
osvaja svesno putem iluzija i vizija=. Materijali poznati
Jungu uverili su ga da su obe hipoteze moguce: objektivno
realni psihicki proces moze da stvori osnovu za dodatno ver-
ovanije, a i arhetip moze obrazovati odgovarajucu viziju. Ta-
kode, izmedu nesvesnih psihickih i fizickih dogadaja moze
postojatiitreci, nekauzalniodnos(=sinhronicitet«).

S jedne strane, folkloristi koji su radili na tradicional-
nim folklornim materijalima obi¢no su isticali kauzalne od-
nose. S druge strane, arhetipovi i akauzalni odnosi bili su
sasvim ignorisani ili se sa njima postupalo krajnje oprezno,
jer su oni odvodili folkloriste izvan sigurnog i poznatog ok-
vira arhaicnih i ruralnih zajednica u neku siru, neistrazenu
oblast, koja nije ograni¢ena na utvrdene socijalne grupe u
okviru kompleksnih kultura.

Definisanje folklora u ovako Sirckom kontekstu je
mnogo tezi zadatak od svih koje su folkloristi do sada imali.
Termin »folklorno« mora biti preformulisan, a nas stav
prema >usmenom prenosenju« radikalno izmenjen sa sire-
njem mas-medija. Osim toga, folkloristi moraju da razluce
folklor od osnovnih psiholoskih stavova karakteristicnih za
sve ljude. Drugim recima, folklor se danas mora izdvojiti iz
grupa koje istovremeno postoje na svim nivoima civilizova-
nog industrijskog drustva, a folklorist treba da se usreds-
redi na one verzije psiholoskih i fizickih stereotipa koje su
potvrdene u lokalnim okvirima.

O kada je Kurt Ranke reinterpretirao zastarele ideje
Andre Jolesa, u »Jednostavnim oblicimas, struénjaci za fol-
klornu naraciju spoznali su da primarne mentalne potrebe
deluju kao pokretacka snaga razlicitih zanrova. Sasvim je
slu¢ajno da se interes za mentalne stavove izrazene razlici-
tim Zanrovima razvio upravo u periodu iS¢ezavanja Mar-
chen-a, koja je duze od jednog veka bila glavni predmet nauc-
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