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Zmaj od Bosne ili ga vile nose — mitski
i magijski motivi u prezimenima
Bosne i Hercegovine

Sazetak: Mitologija i fantastika, kao interferirajuci elementi daleke proslosti, prozi-
maju se sa savremenim jezikom, a dodirna tacka im nije samo usmena knjizevnost
nego i onomastika. Ti elementi, iako prividno pohranjeni u proslosti, revitaliziraju
se u novim oblicima kao prezimena. U radu se analizira semantika tih prezimena, uz
etimologka i tvorbena rjeSenja. Kako se od mitskih motiva vi$e ne tvore prezimena, jer
je ta kategorija odavno zatvorena, ovakva specifi¢na prezimena su vrijedna nau¢noga
proucavanja i korpusnoga pozicioniranja. Zato, izvorno navedeni, opisani i analizira-
ni, primjeri u ovome radu imaju znacajno filolosko, etnolosko i antropolosko blago.

Klju¢ne rijeci: antroponimija, onomastika, prezimena, mitologija, divovi, vile, zma-
jevi, slavenski paganski bogovi

Uvod

Narodna su predanja valjani izvori za proucavanje starine jer su pred-
stavljala neotudivi dio svakodnevnice, kada je drustveni Zivot, zarad
oc¢uvanja vrijednosti koje mogu udovoljiti zahtjevima porodi¢ne srece,
tvorio price u dokonim razgovorima u kojima je skup uzivao slusati o
lukavstvu, lucidnosti, duhovitosti ili hrabrosti. Predaje, mitovi, legen-
de, mitoloske pjesme i sl., vitalno su se odupirale vremenu, kolale od
grada do sela, od jedne do druge socijalne i nacionalne sredine, na-
gladavajudi stara vjerovanja u svjezijim oblicima. Ta stara vjerovanja su
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se uglavnom svodila na paganska, vjerovanja u nadnaravna stvorenja i
natprirodne pojave, da svijetom upravljaju sunce, mjesec, zvijezde, gro-
movi, munje, vile, zmajevi, duse predaka. (usp. Nedi¢ 1977: 21) Takva
promisljanja, ukorijenjena stolje¢ima, nastavila su da Zive i po dolasku
monoteistickih religija, u tolikoj mjeri da im je tragove moguce naci ne
samo u zivim ustima koja i danas kazuju predanja nego pozamasno u
antroponimiji i toponimiji. Tako su brojna prezimena motivirana ¢u-
desnim ili ¢udovi$nim stvorenjima, antropomorfnim ili zoomorfnim
bi¢ima te likovima paganskih bozanstava. U toj skupini motiva pred-
njacili su: 1. vile i razne nemani: divovi, vukodlaci, zmije, zmajevi; 2.
slavenski paganski panteon - teonimi; 3. nebeska tijela - kosmonimi; 4.
elementi kulta vatre. U interakciji s natprirodnim silama, identificira-
judi se kao zrtve iskupljenja i mo¢ni krvnici, ljudi su oblikovali zasebnu
skupinu prezimena koja su motivirana magijskim elementima, a koja
svjedoce svestranu povezanost ¢ovjeka s prirodom, od razvijenoga kul-
ta narodne medicine, ovladavanja prirodom, do slavenskoga panteona
koji je inicirao vaznost slavljenja prirode. Magiju su provodili posebno
izuceni, a prirodom i vi$im silama nadareni pojedinci, koji su razli¢ito
nazivani: vracari, gatare, faletari, karapandze, bajalice, vjestice ili pro-
roci, preko ¢ega su cesto identificirani. U nastavku rada se analiziraju
prezimena ovoga tipa na nacin da im se prilazi iz ugla onomastike, mi-
tologije i etnolingvistike.

Korpus istrazivanja

U naprednim civilizacijama, statisticki su podaci sumirani i biljezeni
jos od davne historije, kada su pravljeni spiskovi inventara, materijal-
noga dobra, dzakova Zitarica, robova i opcenito stanovnika, kako bi se
moglo oporezivati i slati u rat. Nau¢nom analizom takvih statistickih
podataka naucnici mnogih usmjerenja oblikovali su potpuniju sliku
prosle stvarnosti. Medutim, trebalo je pro¢i puno vremena dok popisi
stanovnistva nisu postali obuhvatniji, sa obiljezjem pune antroponi-
mijske formule (ime + prezime), i tako referentan izvor podataka za
onomasticku analizu i druga problemska pitanja. Prvi takvi popisi sta-
novnistva na terenu Bosne i Hercegovine su zapisi u raznim defterima
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ili sidzilima, iz vremena osmanlijske uprave, dok nesto sistemati¢nije
maticne knjige biljeZe katolici po Zupama tek od pocetka XVIII stoljeca.
To znaci da su se obuhvatnije informacije o identitetima i posjedovanju
pocele definitivno prakticirati tek tokom austrougarske uprave. Raniji
su popisi vazan izvor podataka u historiografiji, ali za statisticku obradu
i demografske analize tek ih je primjena nacela kriti¢noga trenutka uci-
nila naucno relevantnim izvorom podataka. U kontekstu savremenoga
aparata, posljednji popis stanovnistva u Republici Bosni i Hercegovini
proveden je 2013. godine. Zbog visokoga stepena vjerodostojnosti, sa-
vremeni popisi stanovnistva predstavljaju reprezentativan i relevantan
izvor za sustinska etnoloska, socioloska, lingvisticka ili druga istrazi-
vanja. S tim u vezi, primarni izvor koji je temeljem istrazivackoga kor-
pusa ovoga rada jeste izvjestaj Popisa stanovnistva Republike Bosne i
Hercegovine iz 2013. godine, zaprimljen od Agencije za statistiku Bosne
i Hercegovine, zatim razni popisi iz osmanlijskoga i austrougarskoga
perioda, a kako bi ovaj rad ponudio temeljitije informacije o bosansko-
hercegovackim prezimena kojima su u procesu motiviranja posluzili
mitski i magijski elementi, infiltrirana je i grada iz razlic¢itih drugih pu-
blikacija koje su istaknute u popisu izvora ovoga rada.

Vile i nemani

Vile se, kao glavna Zenska bozanstva ¢itavoga juznoslavenskog melo-
poetskog folklora, nalaze u samome vrhu pojava i u temama i u moti-
vima bo$njackih mitoloskih pjesama... U njima se mahom opjevaju vile
kao ¢udesna ili cudovi$na stvorena, koja grade bijele gradove i druga
stamena zdanja, ali i kao bica koja se uvijek umiju spretno izbaviti iz
nepovoljnih prilika. U odredenim okolnostima vile mudrim savjetima
pomazu ljudima kada se ovi nadu u nevolji ili kada su u nedoumici $ta
¢initi. (Efendic¢ 2014: 108)

Poslovi¢na mudrost vila ulazila je razli¢itim putevima u narodna vjerova-
nja, pa su zabiljezeni stihovi kojima vile savjetuju ljude: Ne per’ nogu od
nogu, / Ne pij vode prilegom, / Ne bij konja povodcom, / Ne bij vola toljagom,
/ ne ¢in’ sam seb’ sihira! (Efendi¢ 2014: 110 prema Bradari¢ knj. V br. 139)

Kolika je bila zaokupljenost vilama u mislima domacega covjeka svje-
doci i motiv zenidbe covjeka vilom u brojnim pjesmama bosnjacke i
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susjednih tradicija. Do Zenidbe je dolazilo kada je vila ostajala bez krila
i koSulje (koji se odlazu kada se vile kupaju u jezerima ili gorskim po-
tocima), nakon $to ih je sam covjek otudio, ne bi li vilu zadobio. (usp.
Efendic¢ 2014: 111) Opsesivnost vilama izrodila je i vilinski motiv u an-
troponimiji, pa je npr. u Engleskoj moguce utvrditi licno ime Alfred u
znacenju vilenjaka savjetnika < engl. aelf - vilenjak + engl. raed - savjet
(Simundi¢ 9 :2006), a u domacoj antroponimiji prezimena:

Vila, Vilenica, Vilandeci¢, Vilogorac, Vili¢ (stsl. vila — mitolosko mlado
i lijepo Zensko bi¢e obdareno magijskim moc¢ima)

Prezimena su mogla biti izvedena i iz nekog toponima koji je motiviran
ovim ¢udesnim gorskim pojavama: Vilina suma kod Cajnica, Vilinac
kod Cvrsnice, Vilenica kod Travnika, Vilina Bukva kod Kalinovika,
Vilina kosa kod Bogodola, Vilino Polje kod Bjelasnice, Vilista na
Jahorini itd. (Popovi¢ 1935: 240)

Ognjevita, krilata neman, zmaj ili azdaha/azdaja je mitolosko bice, silo-
vito, goropadno i osvetnicko. U mitoloskim pjesmama uglavnom otima
lijepe djevojke koje ne pristaju na suzivot sa njim, zbog ¢ega se zmaj
rasrdi te ljepoticu najprije usmrti, a zatim je baci lesinarima na zemlju:
Stara majko, Bogu mila bila, / Ti ne tuZi i ne Zali $¢erke / Bolje joj je u
zemljici biti / Nego zmaja krilatog ljubiti! (Kosta Hadzi Risti¢, Krilma
mahnu zmaju ognjeviti, 2-3, prema Efendi¢ 2014: 114) Figure azdaje i
zmije ucestale su i na bosanskoj srednjovjekovnoj steckovnoj ornamen-
tici: kod Capljine, na podru¢ju Donjeg Hrasna, nalazi se ste¢ak s ra-
znim figurama i likom dviju azdaja (zmajeva), medusobno isprepleta-
nih; sli¢no je u selu Hodovu kod Stoca; u Gornjem Hrasnu kod Capljine
uklesana je figura azdaje itd. (Vego 1980: 356). Nemani su kao motivi
pronadeni u sljede¢im prezimenima:

Azdaji¢ (pers. eZderha, eZdeha, ezder — zmaj > bos. aZdaha, azdaja -
mitsko bi¢e zmijolikoga oblika sa nogama, krilima i sa jednom ili vise
glava; Skalji¢ 1989: 108)

Zmajevac, Zmajevic (stsl. zmii — zmaj, krilata neman)

Alavuk (< tur. ala - zmija, zmaj + stsl. velkv — zvijer iz porodice pasa)

Prezime Alavuk potvrduje da je krilata neman zmaj imala mogucnost
svestranije preobrazbe, pa i u vuka, $to je isto ili blisko slavenskome
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konceptu vukodlaka, sto je “etnol. ¢ovjek koji za puna mjeseca poprima
izgled i ¢ud vuka; likantrop” (Ani¢ 1996: 1183). U zapadnome dijelu
juznoslavenskoga jezickog i kulturnog podrucja, vuk je totem i javlja se
kao inkarnacija predaka te prvobitni, Zivotinjski oblik staroga, pretkr-
S¢anskoga vrhovnog boZanstva smrti i donjega svijeta (usp. Cajkanovié
1941: 17-19, 32-33, 68). Asocijacije vukova sa smrcu i svijetom mrtvih
su u historiji bile Siroko rasprostranjene u europskom i indoeuropskom
geografskom i kulturnom prostoru, a negativnome percipiranju i proji-
ciranju ove Zivotinje doprinijelo je prilicno rasireno zapadnojuznosla-
vensko pucko vjerovanje da vukovi osim stoke jedu i ljude. To je jasno
sagledljivo i u narodnim izrekama: sto vuk ulovi i u Celjusti uhvati, to se
ne vraca u znacenju $to smrt uzme, ne vraca se, jednako kao i u kletvi:
vuci te pojeli.

U slavenskome svijetu vukodlaci (rus. Bonkm-o6oporHu, rum. vol-
ki-oborotni, bos., hrv., srp. vukodlaci) oznacavaju hodaju¢e mrtva-
ce koji poslije smrti uznemiruju svoju rodbinu i ukuéane te pri tome
mogu primiti oblik raznih Zivotinja, najcesce vuka, psa ili drugih zvijeri
(Svesnikova: 130-131). “Toj kategoriji demonskih mrtvaca na zapadno-
juznoslavenskom podrucju odgovara kategorija vampira.” (Plas 2010:
82) Za Anu Radin (1996: 23), autoricu op$irnih studija o vjerovanju u
vampire u Srba, vuk je naj¢e$¢a metamorfoza “vampira koja je doprine-
la izjednac¢avanju demonskih pojava vampira i vukodlaka”. Etnolozi se
slazu da su se znacenja vampira i vukodlaka na $tokavskome prostoru
stopila te su stoga termini postali potpuni sinonimi (Pordevi¢ 1953:
150; Schneeweis 1935: 277; Cajkanovi¢ 1941: 172). Termin vukodlak,
koji je izvorno oznacavao covjeka vuka, tj. covjeka sposobnog da pri-
vremeno preuzme oblik vuka, desemantiziran je, ali je lik vampira pre-
uzeo osnovnu osobinu izvornoga vukodlaka, naime sposobnost mije-
njanja pojavnoga oblika (Slavjanskie drevnosti I, pod vampir, volkolak;
Burkhart 1989: 69, 94, 99). Razlog za sinkretizam vampira-vukodlaka
po svoj prilici treba traziti u njihovoj moc¢i preobrazbe (Plas 2010: 83).
Ova neman motivirala je prezimena:

Drakul, Drakuli¢ (lat. drdco > bos. drakula — natprirodno ¢udoviste,

vampir, vukodlak; kategoriji demonskih mrtvaca na juznoslavenskom
podrugju i u Europi odgovara kategorija drakula; Zepi¢ 1985: 87)
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Divovi su u slavenskome svijetu najstariji oblici poganskih bogova.
Slaveni su ih opisivali pridjevima divan i divlji i otuda dolazi do se-
mantickoga proSirivanja, npr. u sintagmama tipa: divlje vocke i divlje
Zivotinje, koje su bogovima bivale posvecene. Da je u domacoj narodnoj
predaji bila prisutna tema o divovima svjedoce brojne legende, npr. o
postanku srednjovjekovnih nadgrobnih spomenika, stec¢aka, za koje je
narod vjerovao da su po zemlji razbacani usljed divovske igre kamena
s ramena. Takoder, do Prvog svjetskog rata u Sumama BiSine (op¢ina
Zivinice), postojali su ostaci nekadasnjega pepelarenja — razbijeni Ze-
ljezni kotlovi u kojima se spaljivalo hrastovo drvo, zarad proizvodnje
sapuna, a za koje je lokalno stanovnistvo vjerovalo da su ostaci divova
i duhova koji su gospodarili Sumama. (usp. Frankovi¢ 1987: 252) Ovo
¢udesno bice motiviralo je sljedec¢a bh. prezimena:
Divac, Div¢i¢, Divi¢, Divovi¢, Divos, Divovi¢, Divanovi¢, Divjak,
Divjakinja, Divkovi¢, Divljan, Divljanovi¢ (stsl. dive — ¢udo, ¢udenje >
bos. div - mitolosko bice ljudskog izgleda, natprirodne veli¢ine i snage
gorostas, dzin, demon; stsl. divens > bos. divan - ¢udesan, fantastican;
stsl. divii > bos. divlji - nije pitom, neukrocen, van kontrole)

Kako je vidljivo i u interpretaciji, u bosanskome jeziku su se u odnosu
na leksemu div razvili sinonimi gorostas i dzin. Oblik dzin se razvio u
orijentalnome jezickom okruzenju, pa oblike s osnovom div- nalazi-
mo u turskom dev i perzijskom jeziku div u znacenju “demon”. Kako je
orijentalni utjecaj na bosanski jezik bio snazan, po ocekivanju je i dZin
posluzio kao motiv u prezimenima:
Dzin, Dzinalija, Dzini¢, Dzino, Dzinovi¢, Dinovi¢, Dino (ar. ginn > tur.
cin > bos. dzin - natprirodno, duhovno, nevidljivo, misti¢no bice, de-
mon, duh)
Istozna¢no prethodnim oblicima, apstraktna imenica bijes je zabiljezi-
la semanticko Sirenje pa se i njome imenovala ova gorostasna neman:
Bijesovi¢ (< stsl. bésv — zao duh, demon).

Paganski panteon

Isto¢ni i juzni Slaveni priznavali su i slavili boga Peruna, bozanstvo
koje oznacava gromovnika. U dosad rekonstruiranoj juznoslavenskoj
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pretkrs¢anskoj mitologiji, nebeski bog Perun uziva mjesto vrhovnoga
boga, stolujuci uvijek na gori, planini ili vodi. “Perunov kult na uzvisi-
nama nad vodom potvrduju i juznoslavenski toponimi” (Katici¢ 2007:
75), pa se po ocekivanju, zbog slavenskoga porijekla s jedne strane i brd-
sko-planinske domene s druge, ime Perun zadrzalo u bh. toponimima,
antroponimiji, pa i fitonimiji npr u “imenu biljke perunika ili bogisa, koja
se u Hercegovini postovala na nacin da su je seljaci ritualno donosili u cr-
kvu na Uskrs, da se blagoslovi. Perunikom su se kitili, a dio ubranih cvje-
tova su ostavljali na oltaru u crkvi, to je svakako paganski obicaj” (Vego
1980: 415). U pogledu toponima motiviranih ovim imenom, Milenko S.
Filipovi¢ (1948: 64) je zakljucio da se redovno odnosi “na izvore i visove,
dakle na takva mesta koja su oduvek sluzila kao kultna i koja po svojoj
sustini dobro odgovaraju kao bozanstvo koje vlada gromom, munjom i
oblacima”. Na taj je nac¢in imenovano brdo Perun kod Kraljeve Sutjeske.
Spomen na ovo bozanstvo oc¢uvan je i u prezimenima:

Perun, Perunici¢, Perunovi¢, Perus, Perusi¢, Perusina, Perusinovi¢ (<
prasl. *peruns — 1. grom, munja, 2. slavensko bozanstvo, gromovnik ili
bog munje i groma i taj njegov nebeski aspekt odreduje vrhovni autori-
tet kao i kod drugih pretkr$¢anskih gromovnika Zeus, Thor)

S kultom Peruna kasnije je usko povezan sv. Ilija, koji je takoder pri-
hvatan kao gromovnik, gospodar munja i oblaka, zato o¢uvani toponi-
mi motivirani ovim imenom oznacavaju uzviSenja i brda: Ilijino brdo
kod Trebinja i kod Posusja, brdo Ilinc¢ica kod Tuzle, planina Ilija kod
Ljubinja, brdo Ilija kod Mesara itd. Slaveni su vjerovali da se Ilija vozi u
posebnoj kociji po oblacima tako da ga se svaka dusa na zemlji boji. O
tome su nastajale brojne pucke price i pjesme, u cast sv. Ilije i pred stra-
hom od njeg (Vego 1980: 415). Danas je u Bosni i Hercegovini moguce
nadi sljedeca prezimena motivirana licnim imenom Iljja: Iljjasevi¢, Ili¢,
Iiji¢, Minci¢, Ilisevic.

Marko Vego (1980: 411) iznosi tvrdnju da je naziv Maglo keltska ri-
je¢ koja se pojavljuje uz bozanstvo Slavena u znacenju Veliki, a zatim
i hipotezu da su s tim u vezi i imena brda Magovik kod Listice bli-
zu Mostara, grada Maglaja, vjerovatno planine Magli¢ kod Sutjeske u
isto¢noj Hercegovini, a onda i homografno prezime Maglic.
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Slaveni su postivali Sume, stabla razne vrste, od lipe do hrasta, i uz
njih se molili svojim bozanstvima i prinosili im razne Zrtve, od poljo-
privrednih plodova do Zivotinjskoga mesa. Takve rituale uglavnom su
obavljali u gorju, na planini, viso¢ju ili porije¢ju kao kultnim mjestima
gdje su po vjerovanju nazocila bozanstva, prema kojima su i lokaliteti
imenovani. Tako se grad Stolac u ranije doba srednjeg vijeka spominje
pod imenom Vido$i¢, Vidoski grad u Vidovu polju, obliZnji lokalitet bli-
zu nekropole Radimlje je Vidostak, zatim planina Vidusa kod Trebinja
itd. Bilo da su nastala iz licnih imena, patronima ili avonima, ili iz topo-
nima, izgledno je da se prezimena: Vidak, Vidakovi¢, Vidi¢, Vidicevic,
Vidacak, Vidacek, Vidaci¢, Vidackovi¢, Vidanovi¢, Vidanovski, Vidaric,
Vidojevi¢, Vido$, Vidovi¢, Vidudin, mogu dovesti u vezu sa slavenskim
bozanstvom Svetovidom, odnosno Vidom, kojeg je u kr§¢ansko doba
zamijenio sv. Vid (< lat. Vitus - koji je Zivotan; usp. Simundi¢ 2006:
360). “Umjesto Svetovida, Sloveni kao kr§¢ani uzimaju svoga svetitelja
za zastitnika, i to u prvom redu sv. Vida ili sv. Vita” (Vego 1980: 416).
Identi¢no Vegi i Jovan Dereti¢ (2007) je, u prohodu kroz srpsku usme-
nu liriku, zakljucio da su likovi iz mitoloskih pjesama nakon primanja
kr§¢anstva zamijenjeni novim vjerskim motivima te da je to sve viSe
uzimalo maha, dok je ono prvobitno, animisticko, ostalo da zivi i dalje.

Nebeska tijela

Osim vila, zmajeva i divova, u domacem svjetonazoru, narodnoj pre-
daji i vjerovanju, antropomorfna svojstva su primala i nebeska tijela:
Sunce, Mjesec i zvijezde. Jo$ od najstarijih vremena ljudskoga postoja-
nja, veliki znacaj su imale figure sunca i mjeseca, punoga ili polumjese-
ca s raznim okretanjem krakova prema stranama svijeta. To je granic¢ilo
s ¢ovjekovom opsesivnoscu, vidljivom u mitu o Babilonskoj kuli i Zelji
da se dohvate Sunce i Mjesec.

Poznato je iz etnoloskih istrazivanja i svakodnevnog dozivljavanja na
selu da i danas ima ostataka praznovjerja: davanje suncu i mjesecu di-
rigentske palice nad ljudskom sudbinom (Vego 1980: 357-359). I ljudi
iz srednjovjekovne Bosne su jednako kao i drugi iz razlicitih svjetskih
kultura rado upotrebljavali likove polumjeseca i razli¢ito stilizovane
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simbole sunca i kombinirali ih ¢esto na nadgrobnim spomenicima uz
jedan ili vise kriZeva, pri ¢emu likovi polumjeseca i sunca nisu uvijek
imali grobno ili heraldicko znacenje. Domaci mitovi i legende su isple-
teni nebeskim pojavama / silama koje su imale mo¢ nad ljudima, pa ¢ak
i nad drugim nadnaravnim stvorenjima: vilama ili zmajevima. “Prema
njima, Mjesec se Zeni sjajnom zvijezdom, Sunce se umori gledajudi li-
jepe djevojke, a sama lijepa djevojka postaje zvijezda Danica, nakon $to
je Sunce uzme za ljubovcu” (Efendi¢ 2014: 108).

Bos$njacka mitoloska pjesma Djevojka je suncu govorila sacuvala je
i drevno vjerovanje vezano za nastanak Zornjace ili zvijezde Danice.
Naime, Sunce se u gori, na vodi, zagledalo u lijepu djevojku te je zaigra-
lo od ushi¢enja. Odmah je bacilo svoje ¢arobne zrake na nju i privuklo
je k sebi. Neznana ljepotica je postala najprije Sunceva ljubovca, a zatim
i zvijezda Danica. (Efendi¢ 2014: 117; Biserje 1972: 7) Narodna predaja
i ¢covjekova opsjednutost nebeskim tijelima nacinili su da ime ove zvi-
jezde postane i prezimenom: Danica (< stsl. donvnica > bos. Danica -
zvijezda Sjevernjaca, Danica).

Kako je poslije Sunca i Mjeseca Danica najsjajnije nebesko tijelo vidljivo
golim okom na nebu, a i zbog posebnih polozaja u kojima je vidljiva,
dobila je i nazive Zornjaca i Vecernjaca, a malo je znano da je zvijezda
Danica zapravo planeta Venera. lako posredno, preko licnoga imena, ova
planeta je motivirala i prezime Zuhri¢ (< ar. Zuhrdi - planeta Venera).

Jasno da je polozaj u svemiru bio ucestao motiv ¢ovjekova razmisljanja,
¢ak na granici opsesije u poimanju granica i spoznavanju Boga. Zelja
za otkrivanjem dalekoga i nepoznatog tjerala je covjeka k istrazivanju
svemira, pa je izucio nebeski sistem, naucio razlikovati i odrediti polo-
zaj nebeskih tijela, otkrio elemente nebeske sfere, odnosno postojanje
drugih planeta. Otkrivsi planete postao je toliko fasciniran i opsjednut
njima da se odlucio prema njima identificirati. To je jasno u prezimeni-
ma: Behram, Berhamovi¢ (< pers. Behram - planeta Mars) i Vego (< ar.
dl-vaqi — pad, padanje > Vega - zvijezda u zvijezdu Lire).

Sa ustaljivanjem, krs¢anstvo i islam su jednako osudivali ranije astro-
loske sljedbenike koji su gatali prema zvijezdama, tumacili zivot prema
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njima utvrdujuci zvjezdane karte i na koncu zodijacka sazvijezda.
Medutim, figure nebeskih tijela vidljive su i u pomenutim monoteistic-
kim religijama, pa s tim u vezi, na metalnome pecatu Franjevacke pro-
vincije Bosne Srebrene iz vremena poslije 1514. godine, vidi se Kristovo
raspece, s posebno stiliziranim prikazom Kristove glave sa suncevim
trakama uz lik polumjeseca i tri reda zvijezda. Dakle, bosanski franjevci
su postovali polumjesec, zvijezde i sunce, daju¢i im krs¢ansko, a nipo-
$to astrolosko, magi¢no znacenje (Fermendzin 1892: 307). Identi¢no je
i u islamu ¢iji je religijski simbol upravo polumjesec i zvijezda. Motiv
zvijezde, vjerovatno oslonjen na njezin sjaj, veli¢inu, kretanje i nedo-
stiznost, sacuvan je i danas u prezimenu Zvizdi¢ (< stsl. zvézda > bos.
zvijezda — nebesko tijelo, lat. stella).

Kult vatre

Kod primitivnih naroda vatra je imala vazno mjesto u zivotu i kultu.
U njoj je ¢ovjek vidio dar bogova i mo¢ natprirodnih bi¢a. O vaznosti
vatre u kulturnom razvoju ¢ovjeka svjedoc¢e mnoge legende i mitovi o
pronalasku vatre, gotovo u svim kulturama svijeta. “Pronalazaci vatre
kod mnogih naroda imaju sli¢no poreklo, ili su bozanska bica ili vladari
bozanskih atributa. Prometej i Matarisvan su bozanska bica koja kradu
vatru sa neba da bi je poklonili ¢oveku. Vec¢ni oganj se ¢uvao u svetilisti-
ma, kao u hramu Veste u Rimu.” (Grkovi¢ 1983: 38). Slavenski kult va-
tre vezan je za vrhovno bozanstvo, gromovnika Peruna, boga plamena i
ognja, koji bi rasrden slao gromove i vatru na neposlusne ljude. Zato je
¢ovjek vatru dozivljavao emotivno ambivalentno: iako mu je ponudila
toplinu, svjetlost, zastitu od zivotinja i promjenu u prehrani, od vatre je
zazirao zbog njezine siline i nekontrolisanoga dometa usljed kojega je
unidtavala i ubijala. Vatru su cesto stvarale mitske nemani u nastrtajima
na ljude. Iz svega navedenog, rasirilo se vjerovanje da je vatra poslana
od boga, a i danas se vjeruje da ¢e svijet skoncati u velikom pozaru, kao
i da poslije smrti postoji mjesto vjecne vatre (pakao, dzehenem). Zbog
takve vaznosti u Zivotu i poslije njega, kult vatre je preko razlic¢itih lek-
sema nasao mjesta i u prezimenima.
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nazivi
izkulta prezimena etimologija i znacenje
vatre
vatra  Vatri¢, balkanizam ilirskog ili trackog porijekla vatra - pla-
Vatredevi¢, men; ie. korijen *peyoe — vatra *pour- pored *pur- >
Vatrenjak,  praslav. *pyr-, stvnjem. fiur, njem. Feuer. “Tu ie. ri-
Purivatra je¢ zamijenili su u slavinama sinonim ogns > oganj
i u juznoslavenskom jos posudenica iz ilirskoga
vatra. Ali ni praslav. *pur- ni *pyr- ne propadose,
nego specijalizirase znacenja na gliihende Asche, a
hrv.-srp. puriti na pecenje na pepelu, na rad vrelom
vodom itd.” (Skok 1973: 81)
oganj  Ognjenovi¢ stsl. ogns > bos. oganj - vatra
plamen Plamenac  stsl. plamy - plamen, vatra
pozar  Pozar, stsl. poZeci - spaliti > bos. pozar — oganj, rasplamsa-
Pozarnik, na vatra koja nanosi materijalnu $tetu ili ugrozava
Pozegi¢ ljudske Zzivote
opalka Opalka stsl. opaléti - paliti, spaljivati > bos. opalka - varnica
Zar Zari¢, ie. *g“"er- — sagorijevati, postajati toplijim > prasl.
Zarkovi¢ *Zare > bos., hrv,, srp. Zar — Zeravica, vrucina, Zega;
(usp. Snoj 2016: 887)
zega Ozegovi¢ stsl. oZeci — opeci > Zega - toplina, vruc¢ina
ziza(k) Ziza, Zizak, ie. *d"eg“"> prasl. *Zeti - gorjeti > bos. ZiZica - $ibi-
Zizi¢, Zisko ca, palidrvce; Ziza - vatra; ZiZak - varnica, svjetlo,
kandilo; (usp. Snoj 2016: 891; Skok 1973: 674)
varnica Varnica stsl. vars — vru¢ina
viganj  Vignjevi¢ prasl. *vygns — plamen, oganj (usp. Snoj 2016: 842)
prziv.  Przi¢ stsl. prizagati — paliti, spaljivati; od pridjeva prziv u

znacenju koji pece, ili metaforicki przevit u znacenju
svadljiv, brz, nagao (usp. Skok 1973: 63)

Okultizam i $amanizam u prezimeniku

Medu znacajnim odrednicama u profiliranju Slavena jasno bi se iz-
dvojila njihova svestrana povezanost s prirodom, preko primarnoga
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bavljenja ratarstvom i sto¢arstvom, razvijenoga kulta narodne medici-
ne, pa sve do slavenskoga panteona koji inicira vaznost slavljenja priro-
de. Zbog takvoga projiciranja u prirodi, ne ¢udi da su Slaveni ostvarili
visestoljetnu tradiciju razvijanja postupaka, vjestina i tehnika kojima
se neizravno nastojalo utjecati na tok prirodnih sila, odnosno energiju
svijeta i svemira, s intencijom njihove mijene u skladu s vlastitom vo-
ljom, a s ciljem potcinjavanja i zastite. Takvo djelovanje prozimalo se
sa duhovnim, ali se razvilo kao zasebna disciplina - magija. Magija je
razvila dvije poddiscipline: bijelu i crnu magiju (koje su se razlikovale
po tome da li su stupale u interakciju s bozanskim ili demonskim sila-
ma), a u korespondenciji s animizmom, demonizmom, $amanizmom
i sl. razvila je vlastite tehnike djelovanja: bajanje, ¢aranje ili vracanje,
prizivanje, uricanje, bacanje kletve i sl. Magiju su provodili posebno
izuceni, a prirodom i vi$im silama nadareni pojedinci, koji su razli¢ito
nazivani: vracar / vracara, gatara, faletar, karapandza, bajalica, vjestica,
prorok. Kolika je bila rasirena magijska praksa i koliku su popularnost
uzivali njezini realizatori svjedoci unaprijed navedeni sinonimski ro-
mina agentis niz, ali narocito niz prezimena koji su ti oblici motivirali:

nomina . : S
. prezimena etimologija i znacenje
agentis
bajas Bajalica, Bajas ie. *bhami — govoriti > prasl. *bajati > bos. bajati
— Carati, vracati rije¢ima (usp. “apm. ban ‘croBo,
rped. enui ‘ropoputs” Trubaceva 1974: 139)
faletar  Faletar tur. fal - gatanje, bajanje; prema tur. fal agmak -

gatati, predskazivati (Pindi¢ i dr. 1997: 357)

gatar(a) Gatalo, Gatara, stsl. gatati > bos. gatati — proricati, bajati, vracati

Gataric

Karapandza tur. kara — crn + pers. penge — kandza, nokti
(Dindi¢ i dr. 1997: 785; Skalji¢ 1989: 396, 509) >
bos. karapandza - sa crnim pandzama, vjestica;
prema puckom vjerovanju to je osoba, a najce-
$¢e Zena, nadnaravnih moci kojima se sluzi is-
kljuc¢ivo kako bi naudila ljudima, Zivotinjama i
biljkama
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nomina . . o
. prezimena etimologija i znacenje
agentis

vraé Vra¢, Vradar,  stsl. vrace > bos. vrac — osoba upucena u okultna
Vracaric, znanja i magiju; imenica vra¢ nije uvijek imala
Vracevic, negativan predznak, najprije je u staroj slaven-
Vraci¢ skoj kulturi oznacavala lije¢nika, odnosno oso-
bu koja je uglavnom lijecila travama

vjestica  Vijestica, stsl. vésti — znati, poznavati, biti svjestan cega ili
Vistica biti vjest u cemu > bos. vjestica / vjestac - ona /
onaj koji zna, koji je vjest u necemu; danas oblik
vjestica oznacava zenu koja je vjesta da drugima
nanese zlo; medutim, da je u ovome obliku dos-
lo do semantickoga pomjeranja svjedoci cinje-
nica da kod starih Slavena vjestice nisu oduvijek
imale negativan predznak, odnosno da se vjestac
zvao onaj koji je mnogo znao, koji je bio vjest, a
ostaci takvoga interpretiranja opstoje kod Ceha i
dan danas pa viestac znaci proroka, to jest onoga
koji i buduée stvari zna. (usp. Ci¢a 2002: 53)

prorok  Prorok stsl. prorokw — koji prorice prema stsl. proricati —
proricati, pretkazivati

U svijesti ¢ovjeka jo$ uvijek preovladava misljenje da je sve $to se desi
tokom Zivota unaprijed predodredeno. To je povezano sa znacenjem
leksema sudbina / kob, §to je takoder posluzilo kao motiv u prezimenu:
Kobic¢ (stsl. kobws > bos. kob - sudbina, uglavnom lo$ usud - mitologki
termin iz gatanja). Jo§ dublje vjerovanje se odnosilo na sve zlo koje se
dogodi, dozivi tokom Zivota, da je kazna od boga kao tvorca sudbine,
koji kaznjava ljude za pocinjene grijehe preko svojih sluga, demona i
vjestica. Tako se i danas zadrzalo fatalisticko shvatanje, pa kad neko
umre, kaze se: “Tako mu je bilo sudeno!”, a kad neko ozdravi: “Tako
mu je Bog odredio!”, “Bog ga pogledao!” ili “Bog ga spasio!”. Otuda i
vjerovanje da je bolest Ziva, te da se moze bajanjem istjerati iz tijela. Za
vecinu primitivnih naroda bolesti su natprirodnoga porijekla i lijece-
nje se za tim povodi, pa su ljudi ¢esto spas trazili upravo kod ljudi koji
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komuniciraju s natprirodnim silama, bilo da predskazuju budu¢nost ili
lijece, tj. koji se bave magijom. Ucestao je bio i suprotan smjer oboli-
jevanja, jer bolest dolazi i kada se nabace ¢ini iz mrznje i zavisti, a one
se nabacuju preko vracara. Bolesti se dobivaju i preko uroka, a u tom
slucaju najcesce obolijevaju djeca. To je iznjedrilo mnostvo slavenskih
apotropejskih tzv. ruznih imena s opasnom semantikom koja je trebala
da odagna zle sile od djeteta. U ovakvim slucajevima, ljudi su se ce-
sto obracali vracarama, a kasnije s dolaskom kr$c¢anstva i islama prak-
sa se nastavila odlascima popovima i hodzama, koji bi izradivali razne
(h)amajlije u sluzbi zastite djece.

Zena kao simbol natprirodnih sila, Zrtva iskupljenja i mo¢na
krvnica

Zajedno sa Samanistickim metodama lije¢enja kao nematerijalnim ka-
tegorijama lijeCenja zapisima, (h)amajlijama i sl., sprovodilo se i racio-
nalno lijecenje koje se temeljilo na prakti¢nim iskustvima iz prirode od
ranijih generacija - iscjeljivanje biljkama, mineralima, izlu¢evinama i
sl. Ljudi koji su lijekove pronalazili u raznim travama kao smjeli empi-
rici razvijali su granu narodne medicine i postajali pucki ljekari, ali su u
drustvu ipak smatrani onima koji komuniciraju s natprirodnim, i opet
prozivani vracarima. Narodni ljekari su uglavnhom bivale osobe u po-
znijim godinama, oba spola, a lijecili su pravilom: muskarci obi¢no za
spoljasnje bolesti (rane, prijelomiisl.), a Zene viSe za unutrasnje bolesti.

Zene su skupljale ljekovito bilje, susile ga i pretvarale u ¢aj ili izradivale
razne meleme i time su lijecile. Radnje koje su bile vezane za krvarenje
isklju¢ivo su bivale posao muskih ljekara (usp. Puric¢i¢ - Elazar 1958:
140; Bozovi¢ 1987: 258). U osnovi ove podjele lezi stari slavenski drus-
tveni poredak i njihovo narodno vjerovanje. Poznato je da su se kod
Slavena magijski obredi vezali za Zenu kao simbol natprirodnih sila.
Bilo da su Zrtve iskupljenja ili mo¢ni krvnici, Zene su bile opterecene
narodnim vjerovanjem da djeluju i utjecu na okultne sile. Posrednicke
sposobnosti bile su oli¢ene u obrednome liku vjestice. Cesto su Zene i
same bile proZete tom vjerom, pa su nadarenost najcesc¢e usmjeravale
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na ljubavne odnose, kako bi zadobile voljenog muskarca ili pobijedile
suparnicu (usp. Kont 1989: 215-219). U veini slucajeva, zena je bila, u
stvari, zrtva drustvene podredenosti koja se tokom stoljeca pojacavala,
da bi u historiji kulminirala inkvizicijom: od XIII st. svjetovni i crkveni
pravnici prihvatili su pucka vjerovanja o vjesticama te je njihovo proga-
njanje u zapadnoj i srednjoj Europi trajalo sve do druge polovice XVIII
st. U prethodnoj tvrdnji lezi i razlog $to je u ovoj skupini prezimena
povecan broj onih u kategoriji Zenskoga roda: usp. Bajalica, Vijestica,
Vistica, Karapandza, Gatara.

Tvorba prezimena

S obzirom na tvorbeni proces, prezimena kojima su elementi iz dome-
ne mitologije i magije posluzili kao motivi nastanka moguce je dijeliti
trojako: 1. netvorena, prosta, nedjeljiva ili asufiksalna prezimena, 2. su-
fiksalna ili prezimena tvorenice i 3. prezimenske sloZenice.

Kod prostih prezimena motiviraju¢i je leksem jednak prezimenu, a moze
biti naziv za ¢udesno / ¢udovisno stvorenje antropomorfno / zoomorfno
bice, $amane, teonime ili imena nebeskih tijela: npr. Vila, Drakul, DZin,
Faletar, Vrac, Perun, Danica. Takva prezimena nastajala su bez tvorbe-
noga ¢ina, tj. onimizacijom. Nekada su na korijenski morfem, odnosno
motivirajuci leksem, dodavani nastavci pa su dobijani raznorodni deri-
vacioni oblici koji su jednako nastajali izravnim imenovanjem u odnosu
na realije iz mitoloske ili magijske domene, imenuju¢i direktno nositelja,
te su iz tog razloga ovako tvorena prezimena uvjetno receno “neizvede-
na’. Takva prezimena su uglavnom u znacenju nomina agentis i svjedoce
realizatore rasirene magijske prakse i njezinu popularnosti, npr. Gatara,
Gatalo, Bajalica, Vjestica, Vistica. Iako su danas prezimena liSena zna-
¢enja, nosioci ovakvih prezimena znaju ih osjecati stigmatizirajucim,
bududi da je savremeno bosanskohercegovacko drustvo dominantno
monoteisticko, isklju¢ujuce u pogledu magijskoga djelovanja.

Kod sufiksalnih, prezimena se sastoje od osnove (motivirajucega lekse-
ma) i sufiksa, npr. -ica: Vilenica; -ac: Zmajevac, i najcesce hipokoristic-
no-patronimskim sufiksom -i¢: Vili¢, Azdaji¢, Drakuli¢, Divi¢, DZini¢,
Perunici¢, Gatari¢, uz one s infiksalnim dijelom -ov-/-ev-, odnosno
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pravim patronimskim sufiksima -ovié/-evic: Zmajevic, Bijesovicé, Divovic,
Dzinovi¢, Dinovi¢, Perunovié, Vatresevic, Vignjevi¢. Pri sufiksalnome
nacinu tvorbe prezimena, tvorbeno znacenje se moglo ostvariti kao
umanjenica — Vilenica, ili uvecanica — Perusina.

Slaganjem kao tvorbenim na¢inom kojim od dviju rije¢i nastaje jed-
na - sloZenica, nastala su slozena prezimena koja u svojoj strukturi na
drugome mjestu uvijek imaju imenicu kao samostalnu rijec, sto ih ¢ini
imenickim sloZenicama, dok se u prvome dijelu pojavljuje takoder ime-
nica: Alavuk, Vilogorac, ili pridjev: KarapandZa te glagol: Purivatra.

Osvrt na etimologiju

Drevna paganska tradicija i bastina vezana za ruralna vjerovanja, obi-
¢aje 1 magiju, uvjetovali su to da su Slaveni imali izrazito razvijene
magijske obrede, rituale i u njima pokrete koji su se odrzali do danas
(npr. kucanje rukom u drvo i kamen protiv uroka, tj. da ne ¢uje zlo),
koji su zbog svoga znacaja prozeli svaki segment Zivota i tako usli u
umjetnicke, odnosno mitoloske - knjizevne i nadasve identifikacijske
- onomasticke pore. S tim u vezi, ne ¢udi da je najveci broj ovog ono-
mastickoga blaga — prezimena koja su motivirana mitoloskim i magij-
skim motivima, slavenskoga porijekla jer se kao takvo i razvilo u svo-
joj kolijevci: Alavuk, Bijesovi¢, Danica, Divac, Div¢i¢, Divi¢, Divovig,
Divos, Divovi¢, Divanovi¢, Divjak, Divjakinja, Divkovi¢, Divljan,
Divljanovi¢, Drakul, Drakuli¢, Gatalo, Gatara, Gatari¢, Ognjenovic,
Opalka, Ozegovi¢, Plamenac, Pozar, Pozarnik, Pozegi¢, Prorok, Przic,
Varnica, Vignjevi¢, Vila, Vilenica, Vilandeci¢, Vilogorac, Vili¢, Vjestica,
Vistica, Vra¢, Vracar, Vracari¢, Vracevi¢, Vraci¢, Zmajevac, Zmajevic,
Zvizdi¢, Zari¢, Zarkovié, Ziza, Zizak, Zizi¢, Zisko.

Suzivot stanovnika Bosne i Osmanlija u zajednickome carstvu od kraja
XV do druge polovine XIX stolje¢a imao je medu ostalim za posljedicu
posudbu velikoga broja ne samo turskih nego i perzijskih i arapskih ri-
jeci koje je turski ranije posudio. Na taj nacin, jezickim posredovanjem
turskoga, u bosanski jezik je uslo vise hiljada izvorno arapskih i perzij-
skih rijeci. To je razlogom zasto su orijentalizmi drugi po ucestalosti,
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odosno prvi iz posudenickoga korpusa koji su po frekventnosti motivi-
rali prezimena inspirirana mitoloskim, odnosno magijskim elementi-
ma. Uzrok jezickoga posudivanja iz drugih jezika ostvaruje se u skladu s
civilizacijskim i kulturnim prilikama u kojima se nalazi drustvo i samim
tim potrebama jezika da imanentno preuzima odredeni fond leksickih
jedinica. Iako je u islamu strogo zabranjeno magijsko djelovanje, ¢inje-
nica je da su mnogi orijentalizmi motivirali prezimena iz naseg korpu-
sa, npr. Alavuk, Azdaji¢, Bajalica, Bajas, Behram, Berhamovi¢, Dzin,
Dzinalija, DZini¢, Dzino, Dzinovi¢, Dinovi¢, Dino, Faletar, Karapandza,
Sto e reci da se tradicija koja je postajala prije dolaska Osmanlija mo-
rala nastaviti, istina zavijena u novome ruhu s obzirom na izmijenjene
kulturne i religijske prilike u Bosni i Hercegovini.

Obuhvaceni prezimenski korpus potvrdio je i jezicke dodire s ilirskim
jezikom kroz prezimena koja je motivirao balkanizam ilirskog porijekla
vatra: Vatri¢, Vatre$evi¢, Vatrenjak, Purivatra.

Neke jezicke posudbe sezu do vremena kada su Slaveni jo$ zajedno
zivjeli u svojoj pradomovini, npr. iz germanskoga jezika, da bi se isti
jezi¢ki dodiri nastavili tokom srednjega vijeka, a narocito intenzivirali
u vrijeme austrougarske uprave u Bosni i Hercegovini, kada se i broj
njemackih posudenica umnozio. Tim vise je zanimljivo $to u ekscerpi-
ranim primjerima ne nalazimo germanizme.

Zakljucak

Pri¢e o nadnaravnim radnjama bogova ili junaka, o njihovim sukobi-
ma sa zlodusima i nemanima, utemeljile su starobosansku mitologi-
ju i mitomaniju, osvijetlile domacu srednjovjekovnu magiju i uopce
kulturu. U lancu usmene predaje, prepricavanje mitova je bilo ritualni
dogadaj s trivijalnom svrhom, ali i u sluzbi obnavljanja kolektivhoga
pamcenja, osjecaja pripadnosti mati¢noj cjelini, odnosno u identitarnoj
sluzbi. Na mitskim su se pripovijedanjima opetovali dogadaji nastan-
ka svijeta, ¢ovjeka, zajednice i interakcije medu svakojakim, prirodnim
i natprirodnim, bi¢ima. Zato je danas brojnim primjerima, pa i kroz
onomastiku, moguce pokazati da je bosanskohercegovacka mitologija
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sacuvala elemente iz starijega slavenskoga i starobosanskoga perioda
buduci da obiluje kazivanjima i vjerovanjima u cuda, kletve, magiju,
uroke, zle sile, duhove. Kako u kulturi teze dolazi do diskontinuiteta,
ova duboko ukorijenjena tradicija je u bosanskohercegovackome drus-
tvu imala produzeni rukav ¢ak do perioda zakonskoga poprezimenja-
vanja (XIX stoljece), kada je nasla odraz i u motivima koji su posluzili
u procesu identifikacije, time potvrdivsi svoj znacaj u svjetonazoru.
Tako su brojna prezimena motivirana ¢udesnim ili ¢cudovi$nim stvore-
njima, antropomorfnim ili zoomorfnim bi¢ima te likovima paganskih
bozanstava. U toj skupini motiva prednjacili su: 1. vile i razne nemani:
divovi, vukodlaci, zmije, zmajevi; 2. slavenski paganski panteon - teo-
nimi; 3. nebeska tijela i 4. elementi kulta vatre. Identificirajuci se kao
zrtve iskupljenja i mo¢ni krvnici, ljudi su oblikovali zasebnu skupinu
prezimena koja su motivirana magijskim elementima, a koja svjedoce
svestranu povezanost covjeka s prirodom i kroz razvijeni kult narodne
medicine i ovladavanje prirodom. Tako su nastala prezimena u zna-
¢enju nomina agentis, npr. Falatar, Gatara, Gatalo, Bajalica, Vjestica,
Vistica, Vrac. Iako su danas prezimena liSena znacenja iz najprostijeg
razloga §to je funkcionalno svojstvo prezimena “svedeno na ‘golu’” de-
notativnost prezimenskoga lika — obavlja svoju identifikacijsku i dife-
rencijacijsku funkciju” (Franci¢ 2013: 107), nosioci ovakvih prezimena
znaju ih osjecati stigmatiziraju¢im, budu¢i da je savremeno bh. drustvo
dominantno monoteisticko, isklju¢ujuce u pogledu magijskoga djelo-
vanja. Katkad kao prezrive, podrugljive ili ironi¢ne biljege, svoja pre-
zimena dozivljavaju i nosioci prezimena: Azdaji¢, Alavuk, Bijesovic,
Divjakinja, Drakul, Karapandza i sl., iako pejorativnoj interpretaciji tu
nema mjesta.

S obzirom na tvorbeni proces, prezimena kojima su elementi iz domene
mitologije i magije posluzili kao motivi nastanka, nastajala su trojako:
kao prosta ili asufiksalna, zatim sufiksalna prezimena i kao prezimen-
ske slozenice. Ovaj prezimenski korpus, iako je dominantno motiviran
domacim rije¢ima, svjedodi i brojne orijentalizme i kao takav prezen-
tira ovo podneblje kao jezicku sliku ne samo onomastickog identifika-
cionog ostvarivanja nego i jezickoga bogacenja, medujezickih dodira i
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procesa akulturacije. Budu¢i da umiru posljednja koljena, kazivaci koji

prenose naslijedene mitove, ¢iji je u¢inak borbenost, radinost, veli¢anje
tradicionalnog i identitarnog, dobro je da su lajtmotivi koji se nalaze u
temelju bosanskohercegovacke kulture, pored nekolicine knjiga, balza-
mirani i u prezimenima u kojima se moze ocekivati spas od i§¢eznuca.
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The dragon of Bosnia or is away with the fairies —
mythological and magical motifs in the surnames of
Bosnia and Herzegovina

Abstract: Mythology and fantasy, the elements of the time very long ago, have been
interwoven with the contemporary language in oral literatur forms and onomastics.
These elements of the past, although supposedly left very far behind, keep appearing
in some new forms in surnames. This approach attempts to identify the characte-
ristics of surnames in semantic, etymology and some other branches of linguistics.
Mythological motifs are no longer used for surname formation since that category di-
sappeared long time ago. Still, these surnames are worth the scientific exploration and
corpus positioning. So, originally cited and described and analyzed examples in this
paper represent a substantial philological, ethnological and anthropological treasure.

Key words: anthroponymy, onomastic, surnames, mythology, giants, fairies, dragons,
pagan Slavic gods
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