VESTICE - MIT ILI STVARNOST?

Bilo jednom vreme kada su postojali ljudi koji su verovali u smeh, radost i [jubav. Oni su postovali mnogo
boZanstava, medu kojima je velika boginja majka bila najvaznija. Ti ljudi su postovali siline prirode i Ziveli u
harmoniji sa njima. UzZivali su u kiSi, snegu, vetru i suncevoj svetlosti. Promene godiSnjih doba su ih ¢udile i oni su
i brinuli se za nju. Videli su da je svuda oko njih svet ispunjen zivotom, koji su postovali. Bili su srodni sa Mesecom
i osecali su i dozivljavali ogromnu ljubav boginje svuda oko sebe. Oni su bili prakti¢ari drevne religije, oni su bili
vesci i vestice.

Vestica! Re€ koja za svakoga znaci nesto drugo, ali ipak za vecinu ljudi ima negativno i zastraSujuce znacenje.
Glavnu krivicu za takvo negativno misljenje o veSticama snose vekovi surovih proganjanja i namernog izvrtanja
Cinjenica.

VestiCarstvo je, u stvari, najstarija religija na svetu. Ono stimuliSe intelekt, nudi jednostavan i prakti¢an nacin Zivota
i, Sto je najvaznije, deluje emotivno zadovoljavajuce. Koreni vesticarstva leze u drevnom matrijarhalnom sistemu
obozavanja boginje. To je religija prirode, u kojoj je primarno bozanstvo Zensko (sustina Zenstvenosti, majka
Zemlja, velika majka i sl).

Za drevne ljude je bilo lako da u svetu koji ih je okruzivao uvide znacaj Zenskog principa. Jedino Zene mogu da
radaju decu, Sto je za praistorijskog Coveka verovatno bio najmagi¢niji dogadaj koji se mogao dogoditi. Pored
toga, odojCad nisu mogla da prezive bez maj€inog mleka, sto je zenu nacinilo gospodaricom zivota posle rodenja.
Zene su, takode, bile odgovorne za podugavanje mladih i brigu o njima. Takvi odnosi izmedu majki i dece nisu
mogli voditi ni do ¢ega sem do deifikacije zene i totalnog postovanja koje joj je iskazivano.

Patrijarhalna drustva, koja su se razvila u kasnijim periodima istorije, nisu, po pravilu, bila tolerantna prema
religijama koje su postovale boginju i sistematski su se trudila da uniste njihove materijalne tragove, da preobrate
i ubiju njihove sledbenike i da zatru njihovo celokupno znanje. Uz ostala mesta obozavanja unisteni su i paganski
hramovi, dok su sveti gajevi oskrnavljeni. Drevna bozanstva su izopacena u demone, knjige su spaljene, a
biblioteke sruSene. Prakti€ari drevnih religija su muceni i ubijani, dok su Zene, tako visoko poStovane u paganskim
religijama, ponizavane, zlostavljane i obespravljane. Drevna religija je, kao i sve ostalo $to se nije slagalo sa
vladaju¢om drzavnom religijom, bila zakonom zabranjena. Ali uprkos neljudskim proganjanjima i monstruoznim
zlo€inima koje su hris¢ani vekovima ¢&inili nad vesticama, vesticija religija je prezivela.

Prva osoba koja je odbacila hriS¢ansku obmanu o vesti¢arstvu kao izopacenom hris¢anstvu €ija je osnova
obozavanja Satane, bio je Charles Godfrey Leland (1824-1903), politicki buntovnik, abolicionista, umetnik, novinar i
folklorista. Leland je prou¢avao Rome i osnovao je The Gypsy Lore Society, Ciji je ¢lan bio i Sir James Frazer. Bio
je predsedavajuci prvog evropskog kongresa folklorista, odrzanog 1899. godine. Napisao je viSe knjiga, a izmedu
ostalog i dela o tome da li su budisti¢ki monasi mogli doploviti do zapadne obale Amerike, re¢nik slenga, zargona

i Satrovackog jezika, knjige o indijskim legendama i o romskom jeziku, kao i autobiografiju u dva toma. Medutim, u
danasnje vreme najviSe paznje privlaci njegova knjiga Aradia, or The Gospel of the Witches.

Leland je u severnoj Italiji, osamdesetih godina proslog veka, sreo Zenu koja je poticala iz drevne vesticije
porodice. Trebalo mu je viSe godina da zadobije njeno poverenje, tako da je tek 1897. godine od nje dobio rukopis
koji je predstavljao mesSavinu vesticijih mitova i legendi. Taj rukopis je Leland preveo i sa svojim komentarima
objavio 1899. godine pod nazivom Aradia, or The Gospel of the Witches. Mitovi, objavljeni u toj knjizi, govore o
kraljici vestica Dijani (Tani) i njenom sjedinjavanju sa Luciferom. Iz tog odnosa se rodila Aradija, koja se kao Zena
avatar spustila na Zemlju da vestice poduci magiji i da ljude spase od tiranije hriS¢anske crkve i feudalaca. Pored
dve verzije ovog mita o stvaranju knjiga opisane su i mnoge magijske formule, ¢arolije, uputstva za pripremanje
ritualne hrane i italijanske bajke u kojima se pojavljuje boginja Dijana (Tana).



Dvadeset godina kasnije je Margaret Murray, eminentni britanski egiptolog, objavila knjigu The Witch-Cult in
Western Europe. Ona je, na osnovu dokumenata sa sudenja vesticama, zakljucila da je vesti¢arstvo bila drevna
prehri§¢anska religija €iji su sledbenici obozavali Kernunosa, rogatog boga kojeg su u Rimu poznavali pod
imenom Janus, odnosno Dijanus. Margaret Murray je primetila da se Dijana, kao Zenski oblik toga imena, Sirom
Evrope srec¢e kao predvodnica vestica i stoga je tu religiju nazvala dijani¢kim kultom. Ta religija je, po Margaret
Murray, bila kult plodnosti onakav kakvim ga je Sir James Frazer opisao u Zlatnoj grani, $to znaci kult boga koji
umire i ponovo se rada i €ije rodenje i smrt se oslikavaju u ciklusu godisnjih doba. Dva glavna praznika toga kulta,
1. maj i 31. oktobar, M. Muray opisuje kao preagrikulturne, sugeriSuci tako da su oni viSe povezani sa plodnosc¢u
Zivotinja, nego sa plodnoscu Zita.

Margaret Murray je tvrdila da je vesticija religija bila puna radosti. Vestice su se, po njoj, okupljale na osam
festivala (sabata) i na trinaest lunarnih susretanja (eSbata), organizovane u tzv. kovene. Svaki koven se sastojao
od trinaest ¢lanova. Na takvim skupovima su vestice plesale i imale Samanisticke vizije.

Njene kasnije knjige, The God of the Witches (1933) i The Divine King in England (1954), su bile jo$ kontraverznije,
posto je Margaret Murray u njima tvrdila da je veliki broj ¢lanova britanskog plemstva takode pripadao i vesti¢ijem
kultu, kao i to da su mnogi engleski kraljevi bili ritualno usmréeni.

Jos dve knjige, objavljene tokom Cetrdesetih, imale su veliki uticaj na savremeni vesticiji preporod. Prvu od njih,
nazvanu The White Goddess, napisao je Robert Graves. Osnovna teza ove knjige je da je "jezik poetskog mita, koji
je u drevnim vremenima koriS¢en na podruc¢ju Mediterana i Severne Evrope, bio magijski jezik povezan sa
narodnim religijskim ceremonijama odrzavanim u ¢ast boginje Meseca i da je taj jezik do danas ostao kao jezik
istinske poezije". Graves je verovao da su srednjovekovne vestice bile nastavlja¢i obozavanja te boginje. Ertruda
Rachel Levy je, sli¢no njemu, u svojoj knjizi The Gate of Horn (koja je poput The White Goddess bila veoma
inspirativna za moderne vestice) iznela slicne dokaze, zasnovane viSe na istorijskom poimanju nego na poeziji,
kako je to radio Graves.

Daleko od o¢iju javnosti jedna grupa aktivnih okultista, okupljenih oko Dion Fortune, intenzivno je radila na
otvaranju puta kojim bi se boginja vratila u savremeni svet. Dion Fortune (1890-1946) je bila ¢lan Zlatne zore,
najvaznijeg okultnog bratstva ranog dvadesetog veka. ZavrSila je psihoanalizu na Univerzitetu u Londonu i snazno
je bila inspirisana teorijama Frojda, Adlera i Junga. Kod ovog poslednjeg je pronasla podudarnosti izmedu
arhetipova nesvesnog i dominantnih mitoloskih likova koje okultisti koriste tokom rituala i unutrasnjih "radova na
stazama". Dion Fortune je posle napustanja Zlatne zore osnovala vlastitu organizaciju koju je nazvala Drustvo
unutrasnje svetlosti. Njene knjige o okultizmu i magiji su se uglavhom zasnivale na kabalistickim osnovama, ali su
zato njeni okultni romani poput Moon Magic, The Winged Bull, The Sea Pristess i The Goat-Foot God do krajnosti
prozeti paganskim idejama. Dobar deo tih pri¢a su inspiraciju crple iz stvarnog rada Dion Fortune i njenih
saradnika.

Christine Hartley i Charles Seymour, koji su najtes$nje saradivali sa Dion Fortune, smatrali su da ritualnom
magijom mogu dovesti do toga da boginja ponovo zauzme mesto koje joj pripada, to je istovremeno i glavna
tema The Sea Pristess. Charles Seymour je bio oficir britanske armije koji je posedovao visok stepen ezoteri¢ne
mudrosti. U Englesku se vratio posle sluzbovanja Sirom britanske imperije, a 1930. godine je postao paganski
teolog. Cesto je imao ulogu liénog svestenika Dion Fortune, tako da je posluZio kao model za svestenika Meseca
u noveli The Sea Pristess. Christine Hartley i oni su, mada to nije bilo glavno podrucje njihovog delovanja, ostvarili
magijsku vezu sa drevnim bozanstvima i vesticijim kultom iz proSlosti. Postoji mnogo savremenih okultista koji
veruju da se ta magijska veza na materijalnom planu manifestovala nekoliko godina kasnije u radu koji je, zajedno
sa ostalim britanskim vesticama, zapo¢eo Gerald Gardner.



Gerald Gardner je bio antropolog amater, koji je 1949. godine pod pseudonimom Scire objavio delo High Magiczs
Aid, istorijski roman o vesti€arstvu. U Engleskoj je, dve godine kasnije, ukinut zakon kojim je bavljenje vestiCartvom
bilo zabranjeno, tako da je Gardner 1954. objavio knjigu Witchcraft Today. U toj knjizi on je otiSao dalje nego
Leland Murry, Graves i Gertruda Rachel Levy tvrdeéi ne samo da su vestice u proSlosti bile pripadnice pozitivhe
religije plodnosti, ve¢ i da one postoje i dan danas. Sta vie, Gardner je tvrdio da je i sam iniciran u vestigiji kult.
Nekoliko godina kasnije, 1959. godine, objavio je i knjigu The Meaning of Witchcraft, prekidajuci tako vesticiju
tradiciju tajnosti i vestiCarstvo, na izvestan nacin, time otvorio za javnost.

Danas, medutim, postoji dosta onih koji su misljenja da je vesticija tradicija koju je Gardner u svojim knjigama
opisao, ili bar najveci deo toga, falsifikat. Tako, na primer, Francis King, poznati istori€ar i istrazivac u oblasti
okultizma i magije, tvrdi da je Gardner stvarno bio iniciran u vesticiji kult, ali da mu je licno Aleister Crowley napisao
rituale za tradiciju koju je predstavio javnosti. Krajem sedamdesetih je Aidan Kelly, tvorac veoma zanimljive i po
mnogima veoma kvalitetne vesticije tradicije nazvane New Reformed Orthodox Order of the Golden Down, takode
osporio autenti¢nost Gardnerove tradicije. On je objavio spis Inventing Witchcraft u kojem je doveo u sumnju, na
osnovu Gardnerovih magijskih belezaka koje je proucio, drevnost rituala koje je Gardner koristio. Gardnerova
svestenica Doreen Valiente i Aidan Kelly su sredinom 1985. godine o$tro polemisali na stranicama Iron Mountain
magazina. Iste godine Doreen Valiente je u privatnoj prepisci na pitanje o autenti¢nosti Gardnerovih rituala
odgovorila da su na njega stvarno mnogo uticali Crowley i O.T.O. rituali, ali da isto tako ima i veoma puno toga $to
je autenti¢no i Sto predstavlja stvarno tradicionalno naslede. Aidan Kelly je nedavno izdao knjigu Crafting the Art of
Magic Book | - a history of Modern Witchcraft 1939-1964 u kojoj dalje razraduje svoju verziju vesticije istorije.
Osnovna teza koju Kelly zastupa u svojoj knjizi je da je Gardner zajedno za ljudima uklju¢enim u The Rosicrucian
Theatre, kreirao vesticiji kult i njegovu pseudoistoriju.

Dodatno svetlo, ili mozda jo$ viSe zbrke, u ovu problematiku uneli su €lanci koje je osoba pod pseudonimom Lugh
objavljivala u magazinima The Wiccan i The Cauldron. Lugh u tim ¢lancima tvrdi da je u Engleskoj postojalo devet
kovena koje je osnovao izvesni George Pickingill (1816-1909). Pickingill je u tim ¢lancima opisan kao "otpadnicki
nasledni vesticiji majstor". Sem pomenutih ¢lanaka jedine informacije koje o njemu postoje dali su Eric Maple u
knjizi The Dark World of Witches (Robert Hale, 1962) i Charles Lebefure u knjizi Witness to Witchcraft Ace
Publishing Co. USA, 1971 - ali je najverovatnije napisana oko 1967). Maple ga opisuje kao udovca sa dva sina.
Pickingill je, po njemu, bio fizicki radnik na farmi i Ziveo je u kolibi u selu Canewdon, koje se nalazi u kraju koji je
poznat kao centar tradicionalnog vesti¢arstva joS od 16. veka, ako ne i ranije. Maple u svojoj knjizi piSe o
praznovernom strahopostovanju koje je Pickingill uzivao u o¢ima seljaka, o njegovoj reputaciji "vestog oveka" sa
sposobnoscu proricanja i leCenja, o njegovoj sposobnosti vladanja zZivotinjama i elementalnim duhovima, kao i o
zlokobnom imidZu koji ga je pratio kao majstora mra¢nog lokalnog sestrinstva sedam vestica. Oni koji bi se
usudili da zavire kroz paucinu na prozorima njegove kolibe pri¢ali su da su vidali starog ¢arobnjaka kako igra sa
svojim pomagadima dok bi, poput scene iz "Carobnjakovog $egrta" Volta Diznija, namestaj u sobi uéestvovao u
plesu. Pri¢a se da su ljudi, nakon njegove smrti, odbijali da no¢u prolaze pored njegove napustene kolibe za koju
se pricalo da je zaposednuta njegovim davolcima. Lebefure nudi sliku koja je mnogo viSe senzacionalisticka i koja
potencira "satanisticki" imidz koji je Pickingill imao u lokalnom folkloru. Lebefure navodi da je Pickingill znao tajnu
eliksira zivota i opisuje ga kao "inkarnaciju davola". On takode tvrdi da je Pickingill poticao iz porodice koja je
uzivala zastrasujuci renome porodice vestica, varloka i Carobnjaka, sa rodoslovom koji seze jo$ u vreme koje je
prethodilo Merlinu. Sem toga, Pickingill je po njemu, navodno, predao dusu davolu. Pri¢a dalje navodi da je
Pickingill odrzavao noéne orgije na groblju Sv. Nikolasa. Ti pono¢ni rituali su, po svemu sude¢i, bili ignorisani od
strane ostarelog lokalnog svestenika, koga je Pickingill terorisao svojim magijskim mocima. Medutim, jedan mladi
svestenik, koji je kao zamena do$ao u Canewdon, bio je izazvan od &arobnjaka i njegovog kovena. Cuvsi zvuke
divljeg plesa i videvsi treptaje plamena iznad nadgrobnih spomenika, utréao je u groblje masuci jahaéim bi¢em.
Pozdravila ga je tiSina, a jedino $to je video, bilo je trinaest belih ze€eva koji su, iza grobova, virili ka njemu. Uz to,
po ovoj verziji, Pickingill je terorisao seljake tvrdnjom da ¢e osloboditi svoje magijske moci. Ako mu je trebala
hrana, u$ao bi u seosku prodavnicu i uzeo bi je bez i€ijeg protivljenja. Nikada nije bio odbijen ni kada je trazio
odecu, ili pak kr€ag piva. Tako je Pickingill Ziveo, ne plaéajuéi €ak ni Kiriju, u kolibi kraj puta koji je vodio do seoske



crkve. Svako ko bi proSao pored starog ¢arobnjaka u trenutku bi se razboleo i mogao je biti izle¢en jedino dodirom
njegovog Stapa nacinjenog od crnog gloga. Njegova reputacija je bila toliko zloglasna da su ga posecivali crni
magovi iz cele Evrope i obracéali mu se za savet.

Maple tvrdi da se Pickingill u starosti razboleo i da je odveden u ambulantu, gde je i umro. Lebefure se u svojoj
verziji njegove smrti viSe okruzio folklornim motivom bozije kazne, nego $to se drzao stvarnih €injenica. Po njemu
je Pickingill, veCe pred smrt, sedeo u seoskoj krémi i pio. Bilo je prohladno letnje vece. Iznenada se za¢uo prasak
groma koji je, izgledajuci da dolazi niotkud, udario u kolibu u kojoj je Ziveo stari ¢arobnjak. Pickingill je
zaprepascéeno skocio na noge i u izbezumljenom stanju istr€ao na kisu, koja je pocCela da pada. Sledeceg dana je
viden kako hoda kroz selo. Jak vetar mu je u jednom trenutku odneo $eSir preko zida seoskog groblja. Pickingill je,
mrmljajuéi kletve, otiSao da ga uzme. Kada je to ucinio zrak sun¢eve svetlosti se probio kroz oblake i senka
kamenog krsta pala mu je preko lica. Pickingill je, nekoliko trenutaka kasnije, pao na zemlju i poslednjim dahom,
umiruci, prokleo boga i Crkvu.

Lugh dalje tvrdi da je Aleister Crowley, sigurno najveci i najkontraverzniji mag koji se pojavio posle Merlina, takode
bio iniciran u jedan od kovena koje je osnovao Pickingill. Njega je tamo uveo Allan Bennett, njegov mentor u

Zlatnoj zori. Lugh tvrdi da ¢ak postoji i fotografija na kojoj se zajedno nalaze Pickingill, Bennett i Crowley. Gardner u
svojoj knjizi Witchcraft Today takode tvrdi da mu je Crowley jednom rekao da je kao mladi¢ iniciran u vesticiji kult.
Poznata vestica Sybil Leek to posredno potvrduje seéanjem, iznetim u svojoj autobiografiji, na posete koje je
Aleister Crowley krajem proslog veka Cinio njenoj babi, kao i ostalim ¢lanovima njene vesticije porodice. Medutim,
Francis King u svojoj knjizi Ritual Magic in England tvrdi da je Crowley stvarno bio pozvan da se prikljuci jednom
vesti¢ijem kovenu, ali da je on to odbio uz obrazlozenje da "ne Zeli da mu zapoveda neka zena". Po verziji koju je
dao Lugh Crowley je bio iniciran u vesticiji kult, ali ga je sveStenica veoma brzo izbacila iz kovena. Pored toga, Lugh
tvrdi da je Gardner bio iniciran, pre nego sto su se on i Crowley sreli, u ¢ak tri vesti€ija kovena. No, iako je primio
sve tri inicijacije, on jo$ uvek nije imao kompletne kljuCeve misterija, ve¢ samo fragmente. Lugh tvrdi da je Crowley,
koji se sa Gardnerom prvi put sreo 1946. godine, koristio tehniku magijskog prise¢anja ne bi li rekonstruisao

rituale koje je tokom proslog veka koristio Pickingill. To je, po njemu, osnovni razlog za priéu o tome da je Crowley
za novac napisao rituale modernog vesti¢arstva. Veoma je verovatno da se Crowley veoma rado odazvao na
Gardnerovu molbu, posto je i sam Zeleo da osnuje sli€hu neopagansku religiju koja bi bila u skladu sa

nadolazeé¢im dobom. John Symonds tvrdi, u jednoj od svojih knjiga, da je Crowley pismom savetovao da Frather
Achad, njegov americki ucenik, uspostavi narodnu religiju prirode koja bi ukljucivala proslave mladog i punog
meseca, sezonske festivale i poStovanje velike majke.

Jos jedna od teza koju Lugh u svojim ¢lancima iznosi jeste da je Pickingill, zajedno sa pseudorozenkrojcerima,
ucestvovao u sastavljanju rituala Zlatne zore. Danas je opSte prihvaceno da su Zlatnu zoru stvorili Dr Wynn
Wescott, Dr William Woodman i Samuel MacGregor Mathers, no postoje i misljenja da njeno poreklo treba traziti u
organizaciji zvanoj The Societas Rosicruciana in Anglia. To je bila grupa masona visokog stepena posvecenja, koji
su bili zainteresovani za okultizam, kabalu i ezotericnu masoneriju. Medu ¢lanovima ovog drustva Pickingill je imao
bar jednog u€enika. To je bio Hargrave Jennings, poznati pisac rozenkrojcerske literature. Jennings je bio veoma
zainteresovan za povezivanje vestiarstva, drevne religije i rozenkrojcera. Takode ga je veoma interesovala
seksualna magija. Pickingill je masone koji su ga kontaktirali zadivio svojom vestinom kontrole duhova (sto je
tradicionalno umece drevnog vesti¢arstva), kao i svojim poznavanjem "unutrasnjih tajni" masonerije. Posledica
toga je bila da je Pickingill u¢estvovao u kreiranju niza rituala u koje su ukljueni elementi tradicionalnog
vesticarstva, masonski simbolizam i rozenkrojcerska magija. Te materijale je kasnije koristio Samuel MacGregor
Mathers pri pisanju lekcija Zlatne zore.

Lugh je u privatnoj prepisci sa urednikom The Cauldron magazina napisao da pri¢e po kojima je Pickingill
prikazan kao pijanac koji priziva davola nisu niSta drugo do vulgarna karikatura. Pickingill je poticao iz porodice
naslednih vestaca, Ciji su ¢lanovi bili poznati kao ¢arobnjaci i svestenici rogatog boga jo$ od vremena Saksonaca.



Medutim, buduci da je on odlucio da reformi$e porodi¢nu tradiciju i osnuje svojih devet kovena, njegova vesticija
sabraca su ga isklju€ila iz porodice i imidZ o njemu kao satanisti je poceo da se $iri.

Mnoge tvrdnje koje Lugh iznosi izgledaju kao fantastika i postoji dosta polemika oko toga treba li ih prihvatiti kao
istinite, ili ne. Najvaznije od svega je to da Lugh tvrdi da je Gardner izdao principe drevnog vestiCarstva, ali mu
istovremeno daje legitimitet potvrdujuci njegovu autenti¢nost.

Sam Gardner je, u svakom slu€aju, bio veoma zanimljiva licnost. Patricia Crowther, koja je imala tu ¢ast da je
Gadner li¢cno krunise kao "kraljicu sabata", opisuje ga kao ¢oveka dugih ruku i nogu, mekog glasa i bistrih ociju,
koji je voleo dobru Salu i srdacan smeh i koji je, kao tipi€an Blizanac, bio zainteresovan za pisanje, Citanje i
putovanja.

Patricia Crowther takode tvrdi da je znala neke od ¢lanova tradicionalnog kovena u koji je, po legendi, Gardner
1939. godine iniciran. Gardner je, po njenim re€ima, u prethodnim zivotima takode bio vestac, tako da mu je pri
inicijaciji re¢eno: "Ti si od vesticije krvi. Pripadao si nam ranije i sada si se vratio".

Gardner je bio nastanjen na jugu Engleske. Tokom 1940. godine se ocekivalo da nacisti¢ke trupe izvrse invaziju
ba$ u tom podrucju. S obzirom da je ziveo na obali, Gardner je organizovao tzv. ku¢ne straze koje su sacinjavali
sredovecni ljudi spremni da se puskama, pistoljima i vilama suprotstave Nemcima. U pismu koje je objavio Daily
Telegraph on tvrdi da su "Belgija i Francuska izgubljene zato $to se civilno stanovnistvo zaklju¢alo u kuée, umesto
da je ustalo i zadrzalo napadace. Posto svaki slobodan Englez ima pravo da poseduje oruzje ne bi li odbranio
sebe i svoje domacinstvo, civili treba da se bore toliko dugo koliko mogu". Gardner je bio isplanirao da u slu¢aju
da nemacka invazija uspe, organizuje civilni pokret otpora nalik na one koji su ve¢ postojali u Norveskoj,
Francuskoj i ostalim okupiranim zemljama.

Cinjenica je da je Hitler te godine stvarno bio zauzet planiranjem invazije na Englesku. Bilo je predvideno da
"operacija morski lav", kako je ta invazja bila nazvana, po¢ne krajem avgusta, odnosno po¢etkom septembra.
Engleske vestice su, da bi to sprecile, izvele veliku magijsku operaciju u kojoj je u€estvovao i Gardner sa svojim
kovenom. Jack Bracelin je u svojoj knjizi Gerald Gardner: Witch naveo slede¢e Gardnerove reci kojima on opisuje
taj dogadaj:

NAVODI = "U toku no¢i smo odvedeni do jednog mesta u Sumi gde je otvoren veliki krug. Ono $to je potom
ucinjeno sme biti izvedeno samo u sluc¢aju velike nuzde. Velika kupa snage je aktivirana i polako usmerena u
pravcu Nemacke i Hitlera. 1zre€ena je i telepatski poslata poruka: "Ti ne moze$ preéi more, ti ne moze$ prec¢i more.
Ti ne moze$ doci, ti ne mozes doci!" Re€eno nam je da je tako bilo u€injeno i onda kada se Napoleon spremao da
sa svojom armijom okupira Englesku, kao i u vreme Spanske armade. O moc¢nim silama koje su koriS¢ene ja ne
smem da pri¢am. Izvoditi to $to smo mi uradili znaci koristiti ne€iju zivotnu silu. Nekoliko dana posle toga su mnogi
od nas pomrli. Moja astma, koju nisam imao otkako sam se vratio sa Istoka, ponovo se vratila. Ritual smo ponovili
Cetiri puta i tek onda su nasi najmudriji rekli da osec¢aju da smo ga zaustavili."

O uspesnosti izvedene magijske operacije govori ¢injenica da su nemacki planovi za invaziju propali, a Hitler je
nacinio, bas kao i Napoleon, veliku greSku skrenuvsi svoju paznju ka Rusiji.

Danas vestice koje koriste izraz gardnerovska tradicija na taj nacin sugeriSu da je Gerald Gardner osnivac vesti¢je
tradicije koju slede. Osnovne karakteristike ove tradicije su da ona poklanja viSe paznje boginji nego bogu, ne
priznaje samoinicijaciju i ima tri nivoa inicijacije. Koveni rade bez odece i iziskuju postojanje "savrSenih parova",
Sto znadi isti broj muskaraca i zena. Za gardnerovsku tradiciju je, takode, karakteristicno i postojanje vesticijeg
zakona koji se sastoji od 162 ¢lana, simboli¢no upotrebljavanje bi¢a u cilju pro¢iscenja, ceremonijalno otvaranje
kruga na nacin veoma sli¢an ritualu opisanom u srednjovekovnim Grimoarima, izvodenje velikog rituala (u



simboli¢nom ili konkretnom obliku), ritualno kori§¢enje Zaveta boginje u kojem su sadrzani mnogi elementi iz
Aradije, kao i praktikovanje rituala znanog kao "spustanje Meseca".

Mnogi rituali gardnerovske tradicije mogu se naci u knjizi Lady Shebazs Book of Shadows, kao i u delu The
Witches Way koje su napisali Janet i Stewart Farrar.

Mnoge poznate vestice potiCu iz ove tradicije. lako mnogi pripadnici gardnerovske linije vesticarstva tvrde da jedino
oni predstavljaju istinsko vestiCarstvo, postoji jos puno razli€itih vesticijih tradicija koje nude put do istinskog
religijskog iskustva. VestiCarstvo je istovremeno i religija i nauka. Ako neko sledi vesti€ije zakone, postuje boginju,
praktikuje umece magije, slavi vesticije praznike i poseduje razumevanje da biti vestica znadi sluziti zajednici i
ljudima, tada je ta osoba stvarno vestica. Ako je neko posveéen drugom panteonu bozanstava, ili samo praktikuje
magiju, onda je re¢ o nekome ko moze biti okarakterisan kao pripadnik neke druge religije, ili samo magijska
osoba, a ne i kao vestica. Vecina savremenih vestica smatra da ljudi nemaju pravo, a ni mogucnost da sude da li
je tradicija koju neko sledi ispravna, ili ne. To je pre stvar individualnog odnosa koji postoji izmedu onih koji slede
te tradicije i bozanstava kojima su se posvetili.

Neke od postojecih vesticijih tradicija su i sledece:
ALEKSANDRIJSKA TRADICIJA

Ova tradicija poti¢e od kovena koji je osnovao Alex Sanders. On je tvrdio da ga je 1933. godine njegova baba
inicirala u vesticiji kult. No, €injenica je da su njegovi rituali, ako se izuzme znatan uticaj srednjovekovne
ceremonijalne magije, bili gotovo jednaki ritualima gardnerovske tradicije. Tokom Sezdesetih i sedamdesetih
godina Alex Sanders je, zajedno sa svojom Zzenom Maxine, inicirao veliki broj mladih ljudi. Alex i Maxine Sanders
su, zahvaljujuci paznji koju su im mediji poklanjali, verovatno najzasluzniji za Sirenje vesti¢arstva po Evropi. Alex
Sanders je umro 30. aprila 1988. godine. Njegova supruga Maxine je jo$ uvek Ziva i nedavno je u magazinu Isian
News objavila da prima sveStenice na obuku.

SAKSONSKO VESTICARSTVO

Osnivaé ove tradicije, Raymond Buckland, iniciran je u Skotskoj u gadnerovsku tradiciju. Godine 1964. Buckland je,
zajedno sa svojom zenom Rosemary, osnovao prvi americki koven gardnerovske tradicije. Nakon razvoda braka
Buckland je odlucio da stvori vlastitu vesticiju tradiciju koju je nazvao saksonsko vesti¢arstvo, odnosno Seax
Wicca. Doktrinu te tradicije javno je obelodanio u svojoj knjizi The Tree: Complete Book of Saxon Witchcraft.
Karakteristike ove tradicije su upotreba saksonskog panteona boZanstava i priznavanje samoinicijacije kao
ispravne. Svakom kovenu je ostavljeno da sam izabere hoce li raditi u odorama ili bez njih. Ova tradicija je
internacionalna i moze se sresti Sirom sveta.

TRADICIJA VUCIJE GLAVE

Tradicija vucije glave koristi meSavinu skandinavskog i grékog panteona. BoZanstva koja ova linija vesti¢arstva
postuje su sledeca:

* Tuulikki - cerka Melikki. Tuulikki odgovara aspektu device koja, razigrana i srecna, trazi svoje prijatelje vukove.

* Melikki - majka svega $to postoji. Ona je gospodarica vukova, divljine, Suma i gajeva. Ona je gospodarica zivota.
Ona nas poducava da ne treba da se bojimo nase seksualnosti.

* Hekata - aspekt boginje koji odgovara starici. Hekata je mudrost starosti, cerka vremena i gospodarica smrti.



* Nyyriki - sin Melikki. Postuje se kao mladi bog. Vlada lovackim i ratni¢kim umecéem.

* Pan - otac svega. On je, kao i Melikki, gospodar vukova, divljine, Suma i gajeva. Pan, takode uravnotezuje
seksualnost Zena sa seksualno$¢u muskaraca.

* Odin - mudri starac.

Tradicija vucije glave prvenstveno obozava Melikki i njene vukove, kao i Pana, njenog supruga i radnog partnera.
Aspekti kao $to su Tuulikki, Hekata, Nyyriki i Odin dodatno upotpunjuju to¢ak zivota. Pripadnici ove tradicije
smatraju da je njihova sveta duznost da €uvaju planetu na kojoj zivimo i brinu o njoj. ESbati se odrzavaju u vreme
punog meseca i izvode kao i svi ostali rituali, bez odec¢e. Upotreba droge je strogo zabranjena.

Vestice koje slede tradiciju vucije glave tvrde da ne mozZe svako da sledi ovaj put, jer, po njima, moze biti prili€no
rastrojavajuce iznenada se naci u vucijem obliku.

KELTSKO TRADICIONALNO VESTICARSTVO

Sticaj okolnosti je doveo do toga da Gerrie Ordaz i njegova supruga imaju tek prvi stepen inicijacije kada su,
zajedno sa jo$ jednom devojkom, formirali svoj eklekti¢ni Moondance koven. Prvih godinu dana su
eksperimentisali i proveravali $ta deluje, a $ta ne. Velika pomo¢ u tome su im bili autori Starhawk, Ed Fitch i Janet i
Stewart Farrar sa svojim knjigama The Spiral Dance - A Rebirth of the Ancient Religion of the Great Goddess,
Rites from the Crystal Well i A Witchesz Bible Compleat. Uskoro je njihov koven dobio dva nova ¢lana, a oni drugi
stepen inicijacije u okviru Maidenhill kovena. Nedugo posle toga Morgan i Gerrie su odlucili da formiraju svoju
vlastitu tradiciju koju su nazvali keltsko tradicionalno vesti¢arsvo. Veoma su otvoreni i komunikativni.

TRADICIJA KRISTALNOG MESECA

Tradiciju Kristalnog Meseca, kojoj je ime dala Olivia Robertson iz Izidine zajednice, osnovali su Lady Guinevere i
Lord Dilliden. Re¢ je o eklekticnom obliku vesti¢arstva, zasnovanom na keltskim korenima, koji koristi tradicionalni
trostepeni evropski sistem inicijacije i u podjednakoj meri postuje i boginju i boga. Okupljanja se odvijaju u vreme
kako mladog tako i punog meseca. Pored osam regularnih sabata slave i neke praznike koji poti¢u iz drugih
paganskih religija. Broj ¢lanova kovena je strogo ograni¢en na trinaest. Pored li€énog treninga, ova tradicija nudi i
izvanredan kurs koji se moze pohadati dopisnim putem.

CRKVA I TYLWYTH TEG

Ovo je keltsko-velSka tradicija koju je 1967. godine osnovao Bill Wheler i koja pou€ava balastu prirode, folklora,
mitologije i misterije. Poseduje svoj "spoljasnji krug" studenata koji mogu biti podu¢avani i putem dopisnih
kurseva. Svrha ove vesticije crkve je pronalazenje onoga $to je najvrednije u svetu, uzdizanje dostojanstva svake
osobe, kao i potpomaganije ljudske potrage za vlastitim identitetom, duhovnim ispunjenjem i istinskom sre¢om.

MUSKA DUHOVNOST

Poslednjih godina su, kao reakcija na radikalni feminizam, objavljene brojne studije o muskom bozanskom

principu i muskoj duhovnosti. Kao pionirske knjige iz te oblasti se navode Witchcraft and the Gay Counterculture
(1978), The Hero With a Thousand Faces (1986), The Horned God (1987) i Phallos: Sacred Image of the
Masculine (1987), ¢iji su autori Athur Evans, Joseph Campbell, John Rowan i Eugene Monick. Docnije su i Janet i
Stewart Farrar, Robert Lawlor, Ly Warren-Clarke, Alan Richardson, John Matthews i R.J. Stewart objavili knjige The



Witches God (1989), Earth Honoring: the New Male Sexuality (1989), The Way of Merlyn (1990), Earth God Rising
(1991), Choirs of the God (1991) i Celebrating the Male Mysteries (1991). Osamdesete su tako donele rodenje
novog muskarca, tako retke i egzoti¢ne vrste, koji predstavlja osecajnog momka koji menja pelene i, po potrebi,
zaplace.

Danas, u doba postfeminizma, mnoge se Zene Zale, uprkos tome $to mnogi muskarci vode rauna o tome da
budu $to pazljiviji, da se u odnosima medu polovima nije nista sustinski promenilo. S druge strane, u Americi su
neki muski psiholozi poceli da tvrde da feminizam slabi ulogu muskarca, i stoga su krenuli sa organizovanjem
konferencija i vikend kurseva na kojima su ugili ljude da budu "realni muskarci", ali na nepatrijarhalni,
nedominirajuci i neeksploatisSu¢i nacin u odnosu na Zene i prirodu. Takvi edukativni programi su ukljucivali i
kampovanja u prirodi gde su muskarci ucili, pricajuci jedni drugima mitske pri¢e oko logorske vatre, da se
oslobode "divljaka" zato€enog u njihovoj vlastitoj psihi. Vodeci autori u ovom novom muskom pokretu su Robert Bly
i jungovski analitiCari Robert Moore i Douglas Gillette sa svojim knjigama Iron John i King, Warrior, Magician,
Lover: Discovering the Archetypes of the Mature Masculine. Moore i Gillette su narocito zanimljivi, jer naglaSavaju
postfeministiCki stav koji odbacuje ideju o muskoj krivici koju potenciraju zene koje u muskarcima vide uzrok sveg
zla na svetu. Njih dvojica su ukazali da svako ljudsko bi¢e, bez obzira na pol, mora da preuzme svoj deo krivice za
planetarnu krizu. "Rat polova" predstavlja, po njima, uzaludnu igru u kojoj niko ne moze pobediti, $to o¢ajnu
situaciju ¢ini jo§ gorom.

Pokret muske duhovnosti je, po svemu sudeci, ozbiljan pokusaj da se po¢ne sa reSavanjem duboko ukorenjenih
problema nerazdvojivih od odnosa koji vladaju izmedu muskaraca i Zzena, kao i od misljenja koje muskarci imaju o
svojoj seksualnosti. Period od dve hiljade godina patrijarhata je rezultirao potiskivanjem boginje i Zenske
duhovnosti. Medutim, u danasnje vreme i muski i zenski principi moraju biti uravnotezeni, kako na spoljasnjem
tako i na unutrasnjim nivoima. Jedino tako se moze dogoditi psihi¢ka integracija i istinsko sjedinjavanje
suprotnosti. Negiranje i odbacivanje muskih, odnosno Zenskih energija, predstavlja veliku gresku. Po paganskom
ucenju rogati bog, koji se javlja u tri aspekta i to kao solarni bog, bog vegetacije i vladar podzemnog sveta, izuzetno
je mocan arhetip koji i muskarce i Zene moze nauciti mnogo o kanalisanju destruktivhe muske energije u kreativne
svrhe, kao i o harmonizovanju muske i Zenske polarnosti. Bog je suprug i ravnopravni partner boginje, ali ¢e ipak u
dolazecéem istorijskom periodu morati da ima manje znacajnu ulogu, sve dok se ravnoteza ponovo ne uspostavi, u
odnosu na zenski bozanski princip. No ipak, ignorisanje ili potpuno potiskivanje muskog principa moze dovesti do
velikih psiholoskih problema koji se mogu opasno odraziti na buduc¢e generacije.

Bratstvo Zemlje je internacionalna organizacija otvorena za muskarce svih doba, kultura i seksualnih orijentacija,
zainteresovanih za izu¢avanje, kreiranje i praktikovanje zivotno afirmiSuce, pozitivne i ka prirodi okrenute muske
duhovnosti.

U Americi postoje i grupe koje praktikuju tzv. homoseksualnu duhovnost zasnovanu, uglavnom, na paganskim i
vesticijim osnovama.

DIJANICKO VESTICARSTVO

Prvi tragovi ideje o povezivanju feministi¢kih shvatanja i duhovnosti mogu se naéi u delovanju Zena okupljenih u
grupu nazvanu WITCH (Womenzs International Terrorist Conspiracy from Hell), koje su u€estvovale u
nadrealistickim i politickim protestnim akcijama. Tri godine kasnije, 1971. godine, Zsuzsanna Budapest je
osnovala Susan B. Anthony Coven. Iste godine je izasla i njena knjiga Holly Book of Womenzs Mysteries i Zenski
koveni su poceli da se formiraju neverovatnom brzinom Sirom Amerike.

Zsuzsanna Budapest je do 1956. godine zivela u Madarskoj, gde ju je Masika Szilagyi, njena majka, uvela u
vesticiji kult. Posle propasti madarskog ustanka Zsuzsanna Budapest beZi u Ameriku gde je, kao Zena, otkrila novu



vrstu ugnjetavanja. Posle dvanaest godina braka, osecajuci se porobljenom i zlostavljenom, pokusala je
samoubistvo. Tokom toga pokusSaja imala je vizije i iskustvo klinicke smrti. To je iz korena izmenilo njen Zivot tako
da je napustila muza i preselila se u Los Angeles. Tamo se ukljucila u rad lokalne grupe feministkinja. Njene price
0 boginji i madarskim paganskim obredima su naiSle na plodno tlo i sledece godine je osnovan Susan B. Anthony
Coven. Zsuzsanna Budapest je ovu tradiciju nazvala dijani¢kim vestiCarstvom, odnosno feministickom
duhovnos¢u. Prvi dijaniCki koveni u Evropi su osnovani najpre u Francuskoj, a potom i u Engleskoj. Na poziv
madarskih vestica Zsuzsana Budapest je 21. juna 1989. gostovala u Budimpesti i tom prilikom je odrzala vise
predavanja i javnih nastupa.

Danas se terminom dijanic¢ko vesticarstvo opisuju brojne tradicije feministickog vesti¢arstva, od kojih nisu sve
povezane sa Zs. Budapest. Zene ukljuéene u ove tradicije traZe svoje korene u drevnom matrijarhatu, a inspiraciju
nalaze u knjigama koje su napisali J.J. Bachofen, Starhawk, Hallie Iglehart, Diane Marichidl, Marija Gimbutas, Mary
Daly, Chris Cacol, Robert Briffault i drugi.

Za dijanicke vestiCije grupe je uglavnom zajednicko sledece:
Uklju€uju samo zene, dok su muskarci apsolutno isklju¢eni.

Ne rade na osnovu knjiga senki koje se prenose sa kolena na koleno. Kao glavni izvor iz kojeg crpe rituale
dijanicke vestice koriste knjigu The Feminist Book of Light and Shadows koju je napisala Zsuzsanna Budapest,
kao i publikovane knjige senki i rituale objavljene u raznim feministi¢kim knjigama i magazinima. Medu njima je
takode u inspirativnom smislu veoma popularno i delo Aradia, or the Gospel of the Witches.

lako prihvataju opS$te zakone vestiCarstva koji se tiCu etike, novca i samoodbrane, dijani¢ke vestice ne postuju ona
vesticija pravila koja se ti€u strukture kovena i njegovog uredenja.

Dijanicki koveni Cesto pokuSavaju, kroz istrazivanja, umetnost, ples, pesmu i sanjarenje, da ozive matrijarhalne
ideje. Takvi zenski koveni, za razliku od "standardnih”, su okrenuti ka Zenskim iskustvima, Zenskim telima i
Zenskim potrebama.



