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SAZETAK

U ovom diplomskom radu govori se o pojavnosti i utjecaju elemenata slavenske
mitologije u suvremenoj hrvatskoj djecjoj proznoj knjizevnosti. Rad najprije
pojasnjava podrijetlo Slavena te daje pregled i kratke opise slavenskih bozanstava i
drugih nadnaravnih bica. Istice se povezanost Slavena s prirodom i njihovo
pridavanje bozanskih obiljeZja prirodnim silama. Navodi se staroslavenska predaja o
nastanku ljudi i isti¢e znacaj drveca u njihovom Zivotu. Nadalje se opisuju blagdani i
obicaji starih Slavena, a zatim se prikazuju ostaci spomenutih vjerovanja u
kr§¢anskoj kulturi. U drevna vremena Hrvati su takoder Stovali staroslavenske
bogove te se zbog toga u ovom diplomskom radu govori i o hrvatskoj mitoloskoj
bastini. Nastoji se odrediti utjecaj mitoloskih motiva u sedam proznih djela
suvremene hrvatske djecje knjizevnosti. U svakom djelu slavenska mitologija istice
se kao inspiracija za pripovijedanje te se preispituju elementi iste koji se pojavljuju u
tekstu. Sestinski kisobran Nade Ivelji¢ obiluje motivima iz usmene predaje, a
slavensku mitologiju koristi tek kao poligon za daljnje gradenje pri¢e. Suncana
Skrinjari¢ u romanu Pisac i princeza takoder koristi motive i oblikuje likove koji
pripadaju starim vjerovanjima. Sunceva djeca Milke Tice opisuje dolazak Hrvata u
novu postojbinu i &itav niz starih bogova i obicaja. Sirok spektar mitoloskih bi¢a
nalazimo i u romanu Krijesnici Jasne Horvat koji je nastao na temelju romana Knez
Zoran Dragutina Nemeta. Jo$ snazniji intertekstualni utjecaj nalazimo u romanu
Striborovim stazama Snjezane Grkovi¢-Janovi¢ koji i po samom naslovu otkriva da
je napisan prema predlosku Prica iz davnine Ivane Brli¢-Mazurani¢. Kneja Lidije
Bajuk-Pecoti¢ istovremeno opisuje staroslavenska i kr§¢anska vjerovanja, a pisana je
slijedeci Belajevu znanstvenu knjigu Hod kroz godinu. Svako poglavlje knjige sadrzi
jednu medimursku pjesmu. Sjeverozapadni vjetar Zdenka Basica prozet je pricama iz
usmene predaje, a posebno se istice svojim likovnim i grafi¢kim izrazom koji prati
svaku pojedinu pricu. U zakljuénom dijelu preispituje se mjesto i funkcija slavenskih

mitova u suvremenoj hrvatskoj proznoj djecjoj knjizevnosti.

KLJUCNE RIJECTI: hrvatska djecja knjizevnost, hrvatska mitoloska bastina, Slaveni,

slavenska mitologija



SUMMARY

This master's thesis deals with manifestation and influence of elements of Slavic
mythology in Croatian children's prose literature. Firstly thesis explains ancestry of
Slavic people and it gives short descriptions of Slavic gods and supernatural
creatures. The author comments the connection between Slavs and nature and their
recognition of godlike characteristics in nature's forces. She then states the old
church Slavonic legend about the creation of men and underlines the meaning of
trees in Slavs' lifes. Furthermore thesis submits remains of said beliefs in Catholic
culture. In ancient times Croats also worshiped old church Slavonic gods and that's
why this paper also talks about Croatian mythology heritage. It tries to determine
influence of mythological motifs in seven pieces of modern Croatian children's prose
literature. In every piece Slavic mythology comes as a inspiration for story telling
and the paper deals with elements of said mythology in every text. Nada Iveljic¢'s
Sestinski kisobran is full of motifs taken from oral literature and it uses Slavic
mythology only as a polygon for further story building. In novel Pisac i princeza,
author Sunéana Skrinjari¢ also uses motifs and builds characters who belongs to old
beliefs. Milka Tica's novel Sunceva djeca describes the arrival of Croatian people on
their new home ground. It also describes wide range of old gods and practices. There
Is wide spectrum of mythological creatures in novel Krijesnici, author Jasna Horvat,
which is based on novel Knez Zoran. There is even bigger influence of another writer
in novel Striborovim stazama by author Snjezana Grkovi¢-Janovi¢ who was inspired
by Price iz davnine by Ivana Brli¢-Mazurani¢. Kneja by Lidija Bajuk-Pecoti¢
simultaneously describes beliefs of both Slavic and catholic beliefs and it is based off
of Belaj's book Hod kroz godinu. Every chapter in Kneja contains one folk song
from Medimurje. Sjeverozapadni vjetar by author Zdenko Basi¢ is full of tales from
oral literature. He particularly stands out with his artistic expression which he
interweave in every single tale. In conclusion part of the paper, it questions the
position and function of motifs of Slavic myths in modern Croatian children’s prose

literature.

KEY WORDS: Croatian children’s literature, Slavic mythology, Slavic mythological
heritage, Slavic people



1. UVOD

U drevno doba, u primitivnim druStvima, ljudi su zivjeli okruzeni svijetom koji je za
njih bio pun nepoznanica. Covjek kao misaono bi¢e ima potrebu objasniti i shvatiti,
pa ¢ak i kontrolirati svoje okruzenje. Ljudi su poceli primjecivati razne opreke u
prirodi i njihovo ponavljanje u odredenom vremenskom periodu, kao §to su razlike
izmedu dana i noéi, ljeta i zime, Sunca i Mjeseca itd. Vitomir Belaj smatra kako je u
ljudskoj prirodi da svijet sagledava pomocu prirodnih suprotnosti. Te opreke su
naoko banalne, npr gore/dolje, tuga/radost, dobro/lose, toplo/hladno (Belaj, 2007:27),
a upravo na navedenim oprekama pociva temelj prica kroz koje su ljudi pokusavali
objasniti tajne svijeta oko sebe, a iz kojih je roden mit. Baviti se mitovima nekog
naroda znaci ponajprije baviti se psihologijom tog naroda jer su u mitologiji sadrzana
sva vjerovanja 1 narodna misljenja u odredenom vremenskom periodu (Suci¢,
1943:3). Vjerski nazori nasih predaka povezani su sa njihovim praslavenskim
podrijetlom. Stovali su boZanstva staroslavenske mitologije koja se jo§ uvijek u
odredenoj mjeri nalazi pod velom tajne budu¢i da Praslaveni nisu imali pisma te
svoju vjeru nisu mogli zapisati (Belaj, 2007:56). Ipak, nedvojbeno mozemo reci da je
postojala, i iako je bila potisnuta kr§¢anstvom, jo$ i danas se osjeca njezin snazan
utjecaj u raznim dijelovima kulture i religije. U ovom radu preispituje se veza
(djecje) knjizevnosti s mitologijom. Kos-Lajtman i Hranjec isti¢u da je ,,knjizevnost
kao znakovni sustav otvoren model te se ostvaruje u interaktivhu odnosu prema
drugim modelima u okviru odredene kulturne formacije, nacionalne knjizevne
matice, struje, pravca, opusa ili neke druge kontekstualno nadredene pojavnosti
(Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:134). Veze izmedu mitologije i knjizevnosti teorijski
se detaljnije razmatraju od druge polovice proslog stoljeca, a Barthes smatra da cijela
tradicionalna knjizevnost ima znacajke mitskog sustava. Upravo zbog toga ovaj rad
se bavi proucavanjem slavenske mitologije 1 njezinih elemenata koji se pojavljuju u
djelima suvremene hrvatske djeCje prozne knjizevnosti. Kos-Lajtman i Hranjec
navode da se djela djecje knjizevnosti inspirirana slavenskom mitoloskom bastinom
pojavljuju od samih pocetaka hrvatske djec¢je knjizevnosti, ali u razliitim
vremenskim razmacima i na razli¢ite na¢ine. Pocetkom 20. stoljeca, knjizevnos$éu
Vladimira Nazora i Ivane Brli¢-Mazurani¢, ovakvi tekstovi dozivljavaju procvat.

Nakon toga vise desetljeca ith nema, da bi se opet pojavili 70-ih godina proslog



stoljeca te se osjetno intenzivirali pocetkom novog stoljeca (Kos-Lajtman i Hranjec,

2011:148).

U ovom radu razmatrat ¢e se elementi slavenske mitologije u sedam djela suvremene
hrvatske djecje prozne knjizevnosti. Prikazana kronoloskim sljedom, to su sljedeca

djela:

e Nada Ivelji¢: Sestinski kisobran (1972.)

e Suncana Skrinjarié: Pisac i princeza (1983.)

e Milka Tica: Sunceva djeca (1994.)

e Snjezana Grkovi¢-Janovi¢: Striborovim stazama (1997.)
e Lidija Bajuk-Pecoti¢: Kneja (1999.)

e Jasna Horvat: Krijesnici (2009.)

e Zdenko Basi¢: Sjeverozapadni vjetar (2011.)



2. SLAVENSKA MITOLOGIJA - RELIGIJAI
SVJETONAZOR DREVNIH SLAVENA

2.1. Tko su Slaveni?

Povijesni pocetci Slavena nejasni su i tajnoviti. Tijekom Citave rimske i grcke antike
oni se uopce ne spominju. Sa sigurnoscu se u povijesnim spisima pojavljuju tek u 6.
stoljeu (Matasovié¢, 2008:39). Jordan prvi spominje slavensko ime u latinskim
spisima (naziva ih jo§ Venetima i Antima) gdje isti¢e da se radi o golemom narodu
koji zivi na velikom podrucju na istocnoj obali Visle. Matasovi¢ smatra da su Slaveni
osvijestili svoj identitet i postali etnicka zajednica upravo u 6. stoljecu, za vrijeme
seobe naroda (Matasovi¢, 2008:44). Sljedeca slika prikazuje pradomovinu Slavena i

njihove seobe.

- )
Q A

Istoéni Slaveni “\(

pradomovina Slavena

~~ay smjerovi seobe Slavena

- Najzapadnija granica seobe
Slavena u VIII. st.

Siaven! glavenski narod

Avanrt neslavenski narod °| ; 500, km

Slika 1. Seoba Slavena *

! http://www.enciklopedija.hr/natuknica.aspx?id=56587 (pristupljeno 15. rujna 2017.)



http://www.enciklopedija.hr/natuknica.aspx?id=56587

U to doba, neprekidno su ratovali s Bizantom 1 Avarima. U svrhu lak§e komunikacije
medu govornicima sli¢nih dijalekata i srodnih jezika nastao je zajednicki naddijalekt
koji je povezivao slavenske narode — praslavenski jezik. Glavnina govornika tog
jezika potekla je iz razlicitih dijelova Istoéne Europe sjeverno od Karpata i Dunava te
zapadno od Visle (Matasovi¢, 2008:44). Najstarija saCuvana slavenska predaja o
vlastitom podrijetlu datira iz 11. stolje¢a, odrazena je u Kijevskom ljetopisu, a

povezuje Slavene s Podunavljem.

Prije mnogo vremena Slaveni su zaposjeli obale Dunava gdje je danas Ugarska
zemlja i Bugarska. I dijelovi tih Slavena razidoSe se po zemlji i nazvase Se svojim
imenima, prema mjestu gdje su se naselili; tako se oni koji su se naselili na rijeci
Moravi prozvase »Morava«, drugi se nazvase Cesima, a ti isti Slaveni Bijelim

Hrvatima... (Niederle 1922:25, U: Matasovi¢, 2008:44)

Dakle, Slaveni su skupina srodnih indoeuropskih naroda od kojih su srednjem vijeku

poceli nastajati danaSnji slavenski narodi. Dijele se na tri glavne skupine:

e Juzni Slaveni: Slovenci, Hrvati, Srbi, Crnogorci, Bosnjaci, Makedonci,
Bugari
e Isto¢ni Slaveni: Bjelorusi, Ukrajinci, Rusi

e Zapadni Slaveni: Cesi, Slovaci, Luzi¢ki Srbi, Poljaci, Kasubi, Slovinci?

2.2. Bozanstva i druga nadnaravna biéa slavenske mitologije

Kada govorimo o mitologiji, prva pomisao ¢esto pada na gréku i rimsku mitologiju.
One su obujmom 1 sadrZajem vrlo bogate jer su ti narodi bili pismeni, a takoder su u
kulturnom, drustvenom i1 umjetnickom smislu bili vidljivo napredniji od vecine
naroda Europe, ¢ak 1 medu najnaprednijima u svijetu. Za razliku od njih, stari
Slaveni nisu imali svoje pismo te su zato izvori za njihovu mitologiju oskudni i $krti.
Slavenska mitologija nema ni jedan jedinstveni pisani izvor koji bi davao cjelovit
pregled njihovih bogova i obi¢aja (Badanjak, 2009:11-12). No izvora ipak ima, a
dijele se na arheoloske, pisane i predajne izvore. Arheoloski su iznimno rijetki,

sastoje se od raznih hramova, kipova, nalazista groblja. Oni su najcjenjeniji ako su

? http://www.enciklopedija.hr/natuknica.aspx?id=56587#top (pristupljeno 24. kolovoza 2017.)



http://www.enciklopedija.hr/natuknica.aspx?id=56587#top

dovedeni u vezu s pisanim izvorima. Pisani izvori se dijele na dva dijela: prvi su iz
velike zajednice na vise manjih. Predajni izvori sastoje se od razli¢itih pjesama,
pripovijedaka, obicaja, dje¢jih igara, imena rijeka i gora itd. (Belaj, 2007 U:
Badanjak, 2009:11-12).

Za pregled elemenata slavenske mitologije u proznim djelima suvremene djecje
knjizevnosti, vrlo je vazno predstaviti pojedine bogove, bozice i druga nadnaravna
bica slavenske mitologije. BoZanstva prvenstveno prepoznajemo u animaliziranim i
personificiranim prirodnim silama te su zbog toga usko vezani uz svakodnevni Zivot
starih Slavena. U toplom i plodonosnom ljetu prepoznavali su dobre bogove, a u
hladnoj i opasnoj zimi zle (Suci¢, 1943:2). Prema tome, boZanstva pokazuju koje su

vrijednosti i pojave oni njegovali i cijenili, a od kojih su strepili.

2.2.1. Bogovi

Iako slavenska mitologija ima politeisticki karakter, istiCe se jedno vrhovno
bozanstvo kojem su potéinjeni svi ostali bogovi. Vasiljev navodi sljedece: ,,Nijedan
od mnogobrojnih izvora za slavensku mitologiju ne spori ham vjerovanje starih
Slavena u jedno praslavensko vrhovno bozanstvo, a razilaze se izvori jedino u tome,
Sto jedni izvori drze Svaroga, drugi Peruna, tre¢i Svetovida ili Svarozi¢a za tog

vrhovnog nadboga slavenskog. (Vasiljev, 1928)

Nikola Suci¢ isti¢e da je vecini slavenskih naroda, pa tako i starim Hrvatima, to
vrhovno boZanstvo bilo Svarog, a djeca su mu SvaroZi¢i tj. bozanstva sunca,
mjeseca, groma, kise 1 bljeska (Suci¢, 1943:7). Isto tvrdi i1 Franjo Ledi¢ koji navodi
da kroz $tovanje boga Svaroga mozemo pratiti Kult Sunca koji je imao centralno
mjesto u religiji slavenskih naroda. Svaroga su najviSe Stovali, jer je od njega

dolazila svjetlost i toplina i jer je on izvor svakog dobra (Ledi¢, 1969:27).

Svarog ili Visnjibog je Tvorac neba, zemlje i svega svijeta. On je bog Sunca,
svjetlosti i vatre (topline) (Ledi¢, 1969:27). U njegovom se imenu krije sanskrtska
rije¢ svarga koja oznacava nebesko sjajilo, svjetlost, a u daljnjem znacenju Cak i

mudrost. Cijela indoeuropska zajednica je iz ovog pojma izvodila imena svojih



vrhovnih bogova. Prema misljenju predaka, Svarog je zivio u nebeskim dvorima i

stolovao je na prijestolju vje¢nosti (Suci¢, 1943:15).

Prema predaji, nakon §to je Svarog stvorio svijet, pozelio ga nastaniti bi¢ima
sli¢cnima sebi i svojoj zeni. Od stabala je stvorio prve ljude, od hrasta ¢ovjeka, a od
lipe Zenu. Ledi¢ nam donosi sljedecu predaju: ,,Eto vidis! Iz ovih dvaju stabala, Sto
ovdje bez svrhe i cilja rastu nek postanu ludi i nek im je slika i spodoba u prilici
nasoj! Nek tako bude na slavu neba i na dobro zemlje!* (Ledi¢, 1969:121)

Suc¢i¢ smatra da je Perun najstariji sin Svarogov. Od oca je nasljedio strijele i
gromoder. Ta dobra bila su njegovi najdragocijeniji, ali i najmo¢niji posjedi. U borbi
je Perun koristio strijele ubojnice, kojima je gadao i kaznjavao pa su ga zbog toga
prozvali i Strijelbog. Mlatac zvan Gromoder koji je skovan pod nadozorom Triglava
u podzemnoj kovacnici od posebne smjese kovanog gvozda koristio je da bi proizveo
grmljavinu, a mlatarenjem tresnju. O njemu ovise kisa, bljesak, trijes i munja ili
grom. Gromoder u Perunovoj ruci bio je opasno oruzje kad se na koga njime oborio.
Prema tome, Perun je bog zemlje i ljudi. On je sudac, osvetnik pravde, zaStitnik
granica i branitelj naroda, vlada na zemlji, u zraku i u oblacima (Suci¢, 1943:90).
Belaj Perunu daje jo§ vecu ulogu, on smatra da se glavni kozmicki sukob u
slavenskoj mitologiji odvija upravo izmedu gromovnika, Peruna i zmije/zmaja

Velesa.

Veles ili Volos je vrlo staro bozanstvo koje jo$ ni danas nema to¢no utvrden polozaj u
vjerovanjima starih Slavena. Suci¢ daje tri pretpostavke: bog zivotinja, bog Sunca ili
bog podzemnog svijeta. Velesa su ¢esto spominjali odmah do Peruna pa se zbog toga
pretpostavlja da je bio vrlo vaZzan bog. S druge strane, u davna vremena nasi preci su
po zanimanju bili lovci, ratari i sto¢ari te su im Zivotinje bile vrlo vazne za opstanak.
Zato je bog mogao biti samo onaj koji im je pomagao u radu i imao mo¢ ojacati i
izlijeCiti zivotinje, a taj bog bio je Veles. Zanimljivo je da Veles u ceSkim
spomenicima iz 15. stolje¢a ne oznafava dobro bozanstvo, ve¢ Sotonu, §to nam
potvrduju sljedece recenice: ,,Ostavimo te grijehe kod Velesa.*, ,,Kakav zao duh, koji
ga je Veles nadrazio protiv mene?* (Vasiljev, 1928). Ovu tvrdnju nadopunjuje i
Belaj u knjizi Hod kroz godinu. Perun je gromovnik i njegov dom je gore, na nebu, a
Veles zivi u vodi. Za ishodiste, po uzoru na Ivanova i Toporova, uzeo je bjelorusku

pri¢u o borbi izmedu Boga i Necastivoga:



To se sporio Bog s Necastivim:
'Ja ¢u te, kaze se, ubiti!

- A kako ¢e$ ti mene ubiti: ja ¢u se skloniti!

- Kamo?

- Pod covjeka!

- Ja ¢u Covjeka ubiti, grijehe ¢u mu otpustiti, a tebe ubiti!

- Ajapod konja!

- Ja¢ui konja ubiti; covjeka ¢u na mjestu odstetiti, a tebe ubiti!

- Aja¢use pod kravu skloniti!

- Ja ¢u kravu ubiti, domacéina ¢u na mjestu odstetiti, a tebe ubiti!
- Ajapod kucu!

- Jacui kucu spaliti; Covjeka ¢u na mjestu odstetiti, a tebe ubiti!
- Ajacuse pod stablo skloniti: tamo ti mene neces ubiti!

- Ja¢u drvo razbiti i tebe ubiti!

- No, ja ¢u se pod kamen skloniti!

- Ja ¢u i kamen razbiti, i tebe ubiti!

- No, eto, ja ¢u se, kaZe se, skloniti u vodu pod panj, pod kladu!

- No, tamo je tvoje mjesto, tamo si budi!'
Eto gdje god udari grom, to Bog Necistoga bije. (Belaj, 2007:90)

Iako se na prvi pogled c¢ini kako ova prica stvarno govori o prepirci izmedu
krS¢anskog Boga 1 Vraga, neki izrazi upucuju na mnogo starije porijeklo. Bog bije,
spaljuje, razbija, on se ponaSa kao gromovnik te je jasno da je u ovoj prici rije¢ o
Perunu. Njegov protivnik nije krS¢anski Vrag koji bi se sakrio u Pakao, ve¢ se on

skriva pod panj u vodu §to upucuje na Velesa (Belaj, 2007:91).

Svantevid je Svarogov najmladi potomak, ali i njegov nasljednik na nebeskom
prijestolju. On je u ofima naroda bio najsjajniji, najjarkiji 1 najvidniji bog. Bas kao 1
njegovog oca, poistovjecivali su ga sa Suncem. Nicije bogoStovlje nije prodrlo toliko
duboko u dusu naroda koliko Svantevidovo. On je visoki i mladi nebeski bog, a krije
se i iza imena Vid, Vido, Sutvid, Svantevid. Kao bozanstvo sunca i svjetlosti nosio je
jos nadimke blistavi, presvijetli, sjajni. Najvise su ga slavili ljeti jer je tada bio na
vrhuncu svoje moéi — svega je davao u izobilju, ljeti je on jarki i zarki Dabisa.

Istupao je 1 kao zastitnik naroda u obranu njegovih granica 1 zemlje, tad je on BraniSa
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I Jaki Vid koji brani mir. Njemu u prvom redu pripadaju svjetlost i neokaljana

Cistoca. (Sucic¢, 1943:

Vodan je predstavljao gospodara mora i voda. Poznat je jo§s pod imenom Vodna $to
dolazi od rijeci ,,vanda“ i znaci voda. Vodna je bilo vrhovno bozanstvo svima koji su
bili povezani sa vodom, kao $to su moreploveci ili ribari. Prije plovidbe molili bi se
bogu Vodanu za mirnu plovidbu, a ribari su mu se molili za uspjeSan i bogat ulov.
Prinosili su mu Zrtve, hodocastili do rijeka, mora i jezera te se u njima kupali ne bi li

se ocistili od zla. (Suci¢, 1943:

Jarovit, Gerovit ili Jarilo je bozanstvo kojeg su slavili u proljece jer je utjelovljavao
proljetnu mladost, snagu i silu. U kasnija vremena, kada su se neka plemena morala

boriti, poprimio je ulogu ratni¢kog boga. (Suci¢, 1943:

,U crvenom jarilu suncanog zapada oni su gledali oklopljenog Gerovita gdje juri u
kasu na ognjenim kolima s vitlajuéim macem ili ubojitim kopljem u ruci. U tom
stanju zakrvarilo se sun¢ano nebo na obzorju sutonskom do potpunoga rumenog

jarila. Ono je po nardnom misljenju ljudima donosilo krvavi rat.“ (Suci¢, 1943:113)

Stribog je otac i bog vjetra te je zazivan ponajvise od strane mlinara i ladara, da im
udijeli povoljan ili blag vjetar. Stari Slaveni ne samo da su zazivali vjetrove ve¢ su ih
i obozavali, a nekih se i1 bojali. Najvise su se bojali oStrog Sjevernjaka koji donosi
studen, ali su se bojali i mu¢nog 1 nesnosnog Juga koji gomila crne olujne oblake.

(Sucié, 1943:

Crnobog ili Crnbog, kao §to mu i samo ime predlaze, je suprotnost Svjetloboga,
odnosno Svaroga. Crnbog je vladar podzemlja. K njemu dolaze svi koji su bili za
zivota u okrilju Krivde 1 Nepravde. Njegovo carstvo se nalazi ispod zemlje, pusto je i
mrko, a u sredini carstva nalaze se njegovi limeni dvori s predvorjem od celika u
sjaju bakra. Ljudi su mu iz bojazni prinosili zrtve i zazivali su ga da ih postedi od
nesrece (Suci¢, 1943:35).
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2.2.2. Bozice

Osim bogova, nasi preci su Stovali i bozice, iako u puno manjoj mjeri. Kult bozica
bio je manje rasprostranjen, a ukoliko je i bio, nakon jednu ili dvije tisu¢e godina
vrlo je slabo oCuvan. Vecéina mitologa navodi samo njihova imena, njthove mnogo

poznatije muZeve i eventualne potomke.

Zora je jedna od bozica koja je bila posebno Stovana u Hrvata. Ona je vesela i Cila
bozica praskozorja, rumena kao rujna jutarnja zora, rosna kao jutarnja svjezina.
Zapocinje dan svim ljudima, na njezinu se pojavu ustaju orac, sija¢ i kopac¢, mornar

dize sidra i raspinje jedra jutarnjem vjetru (Suci¢, 1943:116).

Vesna je poznata kao boZica proljeca, a prema nekima i kao Zena Svantovida. Prema
predaji, pojavljivala se u liku lastavice 1 nagovjestala proljece 1 zbog toga je lastavica
postala svetom pticom. Vesna je jedna od najznacajnijih bozica drevnog doba (Sucic,
1943:118).

Lada je bozica ljubavi, ljepote i plodnosti. Iz pjesama koje su se do danas odrzale u
narodu mozemo zakljuciti da je bila uvelike Stovana. Njoj su se obracali sretno i

nesretno zaljubljeni, kao i oni koji su Zeljeli roda i ploda (Su¢i¢, 1943:119-120).

Spominju se jo$ i Vida, Vidova Zena, zastitnica vjerenika i bracne sloge. Perunika,
Zzena Perunova, zaStitnica braka. Nepravde je kaZnjavala Salju¢i na ljude razne
posasti, a ponekad je Zenama i uzimala dojencad. Voloska, Zena Volosova
predstavljena je kao zaStitnica ku¢nog ognjista 1 doma, a u najstarije doba Stovali su

je kao bozicu ratarskog svijeta (Suci¢, 1943:116-117).

Kao sto postoje ‘dobri’ i “zli’, ‘svijetli’ i ‘crni’ bogovi, tako su pored ovih ‘svijetlih’
bozica stari Slaveni poznavali i Moranu, boginju zime i smrti. Poznata je joS 1 pod
imenima Mora, Morena i Marzana. Bila je vrlo nemilosrdna i ljudima donosila samo
tugu 1 patnju, ¢esto 1 smrt. Vjerovali su da dolazi sa ledenog sjevera i1 da prolazi kroz
sve zemlje. Kako bi je Sto prije istjerali odrzavali su razne rituale, npr. momci bi
napravili lutku Morane i bacili je u rijeku. Belaj istice vjerovanje da je Morana
Perunova Zena, ali i Velesova ljubavnica. Pola godine provodi u nebu, kod Peruna —
to je tako zvani svijetli dio godine. Nakon toga odlazi VVelesu u pozemlje te na svijetu

nastupaju studen i zima.
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2.2.3. Druga nadnaravna bi¢a

Stari Slaveni pripisivali su sudbinski tijek svega Sto se dogada na svijetu osobitim
licima koje su nazivali sudenicama ili rodenicama. Koliko su ih obozavali potvrduju
zrtve koje su im prinosili, ¢esto njima prije nego vrhovnom bogu. One su se
pojavljivale kod djetetova rodenja i nitko ih nije mogao vidjeti, osim u rijetkim
slu¢ajevima, majka djeteta. Stajale bi ili sjedile do djeteta i sudile. Prva nesto kaze,
zatim druga, ali je trea najvaznija i ona zapeCacuje sudbinu djetetu (Vasiljev,

1928:164).
Nikola Suci¢ u knjizi Hrvatska narodna mitologija sudenice opisuje ovako:

To su tri sestre, prave divovske Zzene. Sudenice izlaze u noci, posve Cisto odjevene, u
susret svakom novorodenom djetetu. Prilaze mu pri porodu. Kadsto u ruci drze
svijecu. Stoje¢i mu nad glavom, odreduju Sto ¢e se njemu za vijeka dogoditi, otuda
im drugo ime, Rodenice. S onim §to tre¢a sudi usuglasavaju se obi¢no i druge dvije

(Sugi¢, 1943:14).

Takoder napominje kako dvije sestre donose djetetu srecu, nazivaju se Srecice, treca
pak njihov sud zauzdava i ogranicuje djetetu zivot, prori¢e dan smrti i stoga je zvana

Zlosreca. (Suci¢, 1943:14)

U staroslavenskim spomenicima veliku ulogu igraju nadnaravna bi¢a zvana vile.
Postoji nebrojeno mnogo narodnih pjesama koje svjedoce o obozavanju ovih bica.
Zamisljali su ih kao prekrasne Zene lijepa lica i prekrasna stasa, duge do zemlje crne
ili zlatne raspletene kose. Kosa je njihova mo¢ i snaga i ako se samo jedna vlas
iS¢upa, vila umire. One su vjeéno mlade i imaju stalno na sebi dugu bijelu ili plavu
haljinu koja ponekim vilama krije kozje noge. Neke od vila imaju i krila, o¢i im

sijevaju poput munje, a svojim divnim glasom zavode mladice. (Vasiljev, 1928:154)

Suci¢ vile dijeli na Sumske vile, vile oblakinje, vodene i morske vile, planinke i bojne
vile (bojovnice). Sumske vile su vjerojatno najstarijeg porijekla jer dosljedno
drevnom, animalistickom naziranju, Zivot je vila vezan za doti¢no drvo ili biljku.
One im odrzavaju snagu i zivot dok je i njihova Zivota. Posto je zivot prirode u
pradavno doba obuhvacao ne samo stabla, ve¢ 1 nebeske pojave, u prvom redu
oblake, nastalo je vjerovanje u vile oblakinje. One su sluzile gromovniku Perunu,

skupljale oblake, proizvodile vjetar i cuvale od tuce.Vodene i morske vile, kao Sto im
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I samo ime kaZze, zivjele su u blizini voda: bila to rijeka, jezero, more, rosa, kisa,
izvor ili vir. Neke od njih su pola Zene, a pola ribe, a katkada se pretvaraju u labuda
ili imaju zensko tijelo, a noge labudove. Vile planinke obitavaju u planinama
skrivajuci se u pec¢inama. One lebde oko svog planinskog svijeta i osiguravaju mu
sreu i Cuvaju junacima strazu. Mnogi bregovi i planine imali su svoje vile zastitnice,
primjer je Vila Velebita. Bojovnice ili bojne vile kuju maceve i britke sablje. One
hrle u pomo¢ junacima u borbi, a ponekad se i zaljubljuju u njih i postaju njihovim
Zzenama (Suci¢, 1943:69-73). Mirna Brki¢ Vucina je u periodu od 2008. do 2012.
godine sakupila gotovo stotinu predaja o vilama medu Hrvatima u Bosni i
Hercegovini te ih sabrala u knjizi Nocno lice Zene. Na temelju tih predaja utvrdila je
da vile, kako u starijim, tako i u suvremenim kazivanjima Hrvata, pokazuju dvojnu
prirodu. U vecini predaja vile su prikazane kao predivne djevojke dugih zlatnih kosa,
odjevene u bijele haljine (Brki¢ Vucina, 2013:75). One su predmet divljenja,
pomoc¢nice nemo¢nima i slabijima, pomo¢ zenama u tkanju i teSkom radu te
nositeljice blagoslova. Vile su izuzetno cijenile pomo¢ te su bogato darivale svakoga
tko bi im pomogao. U ku¢ama koje bi posjetila vila vladalo je obilje i bogatstvo
(Brki¢ Vucina, 2013:102). Ipak, iz ljudske prespektive, na vilama postoji nesto $to
umanjuje njihovo savrSenstvo, a to je jedna magareca/konjska/kozja noga. Kada
covjek primijeti tu tjelesnu nakaznost, vile bjeze, uskracuju mu pomo¢ i postaju
agresivne (Brki¢ Vucina, 2013:75-76). One postaju ljute i osvetoljubive i ako ih se
izda, kada se prekrSi dogovor sklopljen s njima, kada se netko pokuSa nadmetati s
njima ili je bolji u ¢emu od njih, te kada se nagazi na vilinsko kolo. Kr§¢anstvo je
posebno demoniziralo vile 1 povezivalo ith s demonima i Sotonom te ih cak

izjednacavalo s vjeSticama (Brki¢ Vucina, 2013:102).

Voda i njezina mo¢ zauzimali su vazno mjesto u vjerovanjima Slavena. Voda je za
njih imala iscjeliteljsku mo¢, bila je izvor Zivota i zdravlja. Ipak, uz tu pozitivhu
ulogu, imala je i pasivnu negativnu simboliku. To se o¢ituje u bicu zvanom vodenjak.
Vodenjak je u slavenskim vjerovanjima predoCen kao negativno, nadnaravno i
prijetece bice koje odvlaci djecu i odrasle u vodene dubine (Dimsi¢ i PSihistal, 2016:

97). Vjerovalo se da su najopasniji u periodu izmedu Jurjeva i Ivanja, §to je moguce
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logicki objasniti — u tom periodu su ljudi bili najvise izloZeni vodama i prijetila im je

najveéa opasnost od utapanja. >

2.3.0bicaji i blagdani starih Slavena

Prema Sucicu, Slavenski narodi bili su prvenstveno prirodnjacki narodi, $to znaci da
su cijenili kult prirode. Kult prirode o¢ituje se kroz bogove i bi¢a koja su $tovali, a
usporedno su razvili 1 Stovanje prema prirodnim pojavama koje su ih okruzivale 1
tako stvorili kult stabla, vode, ognja, a na nebu kult svjetla (sunca, mjeseca i
zvijezda) i svih nebeskih pojava.

Kult stabla susrecemo u samoj staroslavenskoj predaji o nastanku ljudi na zemlji.
Kod mnogih je prirodnjackih naroda bilo rasireno vjerovanje da su ljudi nastali od
stabla i da se njihov duh nakon smrti vrata u isto. Od tog vjerovanja su se
rasprostranila vlastita imena poput Dunja, Visnja, Ruza, Ljubica, Smilja, Bosiljka itd.
Slavenski narodi dijelili su to vjerovanje i Stovali su Sume i stabla, ¢ak im i prinosili
zrtve. Vjerovali su da u kroSnjama pojedinih stabala zive bogovi. Tako je hrast bio
posvecen bogu Perunu, a jasen Svantovidu (Suci¢, 1943:128). Tomo VinS$¢ak u knjizi
Vjerovanje o drveéu u Hrvata istiCe da je drveée u proslosti bilo $tovano u vecini
kultura, pa tako 1 u starith Slavena. Drvo je igralo vaznu ulogu u njihovu Zivotu, npr.
drvo je bilo potrebno kako bi odrzali vatru, od drveta su izradivali alate 1 oruzje, u
drvetu su Zivjele pcele od kojih su dobivali med i vosak (Vins¢ak, 2002:25). Zbog
toga ne ¢udi $to su drvecu pridavali veliku vaZznost 1 smatrali ga domom bogova.
Takoder navodi kako su drvece dijelili na sretno 1 nesretno drvece. Sretnim drve¢em
u Hrvata i ostalih Slavena smatraju se: hrast, tisa, lipa, maslina, javor, cer, bor,
jablan, jela, jabuka, breza, bukva, brijest, murva, drijen, ladonja, Sipak, grab,
omorika, jasen 1 boZikovina. Najistaknutiji od navedenih je hrast koji je u srediStu
vjerovanja vecine indoeuropskih naroda (Vinséak, 2002:49). Latinski naziv za hrast
je quercus i dolazi od indoeuropske osnove *perk!™u- koja, osim hrasta, oznacuje i
mjesto na gori. Vidljivo je da je iz ove osnove nastao opcéeslavenski naziv za boga
groma, Peruna. Sukladno tome, on obitava na gori i posveceno mu je drvo hrasta

(Vins¢ak, 2002:50-51). S druge strane, nesretnim drve¢em smatraju se orah, vrba,

* http://www.starisloveni.com/Vodenijak.html (pristupljeno 23. kolovoza 2017.)
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jasika, topola, bazga, brekinja, bagrem, glog, trnje i oleandar. Posebno se isti¢e orah
koji je u slavenskoj predaji vezan za podzemni svijet i demone te slovi kao drvo zlih
duhova 1 vjestica. Juzni Slaveni vjeruju da se ispod oraha ne smije spavati jer se u
njegovoj krosnji skupljaju vjestice i demoni. Za njih orah je drvo koje predstavlja

smrt (Vinséak, 2002:116).

Veliki znacaj stabla u zivotu Slavena navodi i Radoslav Kati¢i¢ u znanstvenom
¢lanku Cudesno drvo rekonstruirajuéi oéuvane ulomke slavenskih folklornih pjesama

koje pjevaju o drvetu zivota ili svjetskom stablu. Ovako su Slaveni zamisljali svijet:

Svjetsko se drvo zamislja kao trodijelno. Gore je suhi vrh, na njem mjesto zelenog
lis¢a rastu zlatne rese. Tamo je ptica grabilica, orao ili sokol. U sredini je stablo s
granama, a oko njih lete razjarene pcele. Dolje, kod korijena, izvire voda. Na vodi je
zivotinja skupocjena krzna, kuna. Tu lezi i kamen. Pod drvetom, kod kamena, nalazi
se mek lezaj, a na njem dvoje sjedinjeno u ljubavi, ili pak zmija, zmaj. On, kolutaju¢i
uz deblo, napada gnijezdo ptice grabilice i njezine pti¢e. Zaludu! Ne uspijeva

svladati grabilicu. (Kati¢i¢, 2005:45)

Tri dijela ovog stabla jesu nebeski, zemaljski i podzemni. Ptica grabljivica je bog
gromovnik, Perun, a zmaj njegov protivnik. Prema Belaju, zmaj predstavlja sotonu,
boga Velesa (Belaj, 2007.

Glavni ¢imbenici ¢is¢enja bili su voda i vatra i tako je nastao kult vode i kult ognja.
Ciséenje je bio &in odstranjivanja negativne energije iz tijela i duse. To se &inilo
skakanjem preko ognja, kupanjem na izvorima, vrelima i u svetim vodama, katkada i
u toplim kupkama (Suci¢, 1943.:130). Vazno je napomenuti da je staroslavenska
predodzba vremena cikli¢ka, kruzna. Svake godine Perun je dobio sina, Jarila, kojeg
Velesovi ophodnici na prevaru odvode u podzemni svijet gdje on raste ne znajuci da
je sin Perunov. Na proljece, to¢nije na Jurjevo, izlazi na povrSinu 1 donosi plodnost 1
zelenilo. Njegov izlazak na zemlju obiljeZzava dolazak proljeca i pocetak svijetlog
dijela godine §to je ratarskom stanovniStu bilo vrlo vazno jer su tada pocinjali prvi
radovi izvan kuée. Tome u Cast palili su se krijesovi. Nakon toga Jarilo se zaljubljuje
u djevojku Maru koja je takoder kéi boga Peruna i njegova sestra blizanka. O lIvanju
oni se zene, a ¢in ove bozanske svadbe je vrhunac godiSnje plodnosti (Belaj,
2007:199). Ivanje takoder simbolizira pobjedu Svjetloboga nad silama zime i tmine

te su stari Slaveni ovaj blagdan slavili paljenjem krijesa (Suci¢, 1943:130). Ovaj
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drevni obicaj je u nekoj mjeri sacuvan i danas, mozemo ga prepoznati u paljenju
lomaca pri pomolu ljeta u mnogim dijelovima zapadne Europe. U sjeverozapadnoj
Hrvatskoj pale se uskrs$nji krijesovi. Uskr$nji krijes grade muskarci nekoliko dana
prije Uskrsa, a pale ga na sam Uskrs u predvecerje. Tim obicajem takoder tjeraju
zimu i zle duhove te slave pocetak proljeca. Ipak, potkraj ljeta Jarilo prevari svoju
bozansku zenu i ona ga ubija te tako postaje opasna i hladna bozica smrti i zime —
Morana. Na kraju godine i sama umire, a ciklus opet po¢inje Jarilovim (i Moraninim)

radanjem u zimi (Belaj, 2007:455).

Mnogi zapisi pokazuju da su stari Slaveni poznavali 1 molitvu, ve¢inom su se molili
za stjecanje zivotnih dobara. Tako su se ratari i seljaci molili za zdravlje, plodonosnu
godinu, ladari za povoljan vjetar, trgovci za dobar posao, pastiri za zdravlje stada itd.
Uz molitvu je usko vezana i zrtva kojom su darivali bozanstva i pokusavali zadobiti
njihovu naklonost. Sukladno tome, nisu se prinosile Zrtve samo dobrim, svijetlim
bozima, ve¢ 1 predstavnicima podzemnog carstva, odnosno Crnbogu. Posrednik
izmedu bogova i naroda bio je svecenik, odnosno vrac ili zrec. Poslije svake zetve
prinosile su se zrtve zahvalnice. Mjesto gdje se skupno zrtvovalo bilo je trebiste, a
zrtve su se davale u plodovima, Zzitu, klasju, a postojale su i krvne Zrtve gdje bi

zrtvovali zivotinju (konja, vola, ovna, pijetla), pa ¢ak i covjeka.

Zrtvom Covjeka dolazimo da kulta mrtvih koji je zauzimao znalajnu ulogu u
svjetonazoru starih Slavena. Oni su obicavali svoje mrtve spaljivati ili zakapati.
Spaljivanje je trazilo Zrtvu Zene ili kojeg ¢lana obitelji kako pokojnik ne bi na onom
svijetu bio usamljen. Zena za mrtvim muzem nije ila pod prisilom, ve¢ se Zrtvovala
samovoljno, iz odanosti. Svojim pokojnicima takoder su davali posmrtnu pratnju.
Posmrtna pratnja sastojala se od kuénog osoblja koje bi Zrtvovalo svoj Zivot za svog
gospodara 1 sluZilo mu 1 na onom svijetu, te domacih Zivotinja, posebice konja 1 vola.
Zakapanje je takoder bio obi¢aj, a uz njega se veze ,traZenje krivice*. Ukoliko su
smatrali da je pokojnik krivac za neku nesrecu u puku ili opéu nepogodu, prije
zakapanja odrubili bi mu glavu i prsa proboli kolcem. Krivica se po njihovom
misljenju morala ispastati i ovim obi¢ajem utazivali su bijes puka (Suci¢, 1943:128-

129).
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2.4. Ostaci staroslavenskih vjerovanja u krséanskoj kulturi

Prelaskom na kr$¢anstvo, narod je prilagodavao vjerovanja u stara bozanstva novoj
vjeri. Tako su kr$¢anstvom prihvatili jednog boga kao vrhovnog, ostale bogove
personificirali su u krS§¢anskim svecima te ih na taj nacin ipak zadrzali u svojem

vjerovanju (Kovac, 2009:70).

Tako su ulogu Peruna, gromovnika, preuzela dva sveca: llija i Mihovil. Prema
Belaju, Ilijino preuzimanje Perunovih obiljezja pronadeno je u samom Svetom pismu
u Drugoj knjizi o kraljevima (2, 11) gdje je svrSetak njegova zemaljskog zivota
opisan ovako: ,,I dok su tako isli i razgovarali se, gle: ognjena kola i ognjeni konji
stadose medu njih, i Ilija u vihoru uzide na nebo.“ (Biblija, 2008). U Medimurju
postoji legenda kako je svetog lliju stvorio vrag. Vrag je vidio Boga kako je od
zemlje napravio Covjeka i pozelio da i sam ima nekoga tko ¢e ga slusati i tko ¢e ga
slaviti. Napravio je tijelo ¢ovjeka, no nije mu mogao udahnuti dusu niti uliti Zivot. Po
tome je vrag shvatio da je za stvaranje ljudskog bi¢a potrebna Bozja pomo¢. Odlucio
se poniziti i zamoliti Boga da ozivi njegovog covjeka. lako nerado, Bog je odlucio
ispuniti zelju i stvorio je Iliju, ali mu je nadjenuo zadacu da zauvijek mora ganjati
vragove u pakao. Kad god grmi i sijevaju munje, ljudi vjeruju da Ilija putuje
vatrenim kolima 1 ognjenim strijelama ganja vragove (Kovac, 2009:71). Ova prica
svjedoCi da vjerovanje 0 borbi Peruna (u ovom slucaju, Ilije) i Velesa (vraga) nije
izumrlo prelaskom na krS¢anstvo. Tome takoder svjedoce i brojni lokaliteti po cijeloj
Hrvatskoj. Kao $to je ve¢ navedeno ranije u ovom radu, Slaveni su bili izrazito
prirodnjacki narod s vrlo izraZzenim kultom stabla, a osobito su Stovali hrast (dub).
Gdje god je rastao hrast ili hrastova Suma, postojala je moguénost da u njemu zivi
Perun, ali takoder da se u njegovom Kkorijenju skriva Veles. Zbog toga bi se uvijek na
nekom brijegu ili uzvisini ponad tih Suma gradila crkvica posvecena Perunu.
Prelaskom na krS¢anstvo te crkvice su postale svetiSta sv. Mihovila. Doline podno
njih uvijek nose imena koja su u vezi s hrastom, odnosno dubom — Dubrava,
Dubravica itd. (Kovac, 2009:72).

Belaj smatra da se u sv. Jeleni i Djevici Mariji moze prepoznati lik bozanske majke,
pretkr§¢anske bogorodice poznate pod imenom Mokos. Isprva to nije bilo njeno ime
vec epitet izveden iz korijena mok-, mokr- u znacenju ,,mokar”. Mokos je Perunova

zena 1 Velesova ljubavnica pa je obi¢no smjeStena uz vodu, a voda je poznata kao
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granica izmedu svijeta zivih i svijeta mrtvih (Belaj, 2009:177). Pleterski je utvrdio da
su prigodom pokrStavanja na mjesta Stovanja MokoSi postavljali crkve posvecene
ponajvise Blazenoj Djevici Mariji koja je majka Bozja kao Sto je MokoS majka
Perunove djece. Kod Mos$¢enica crkva je pripala sv. Jeleni, majci cara Konstantina
koji je 313. dopustio javno ispovijedanje krSéanske vjere (Pleterski, 1996, U: Belaj,
2009:178).

Jarovit, bozanstvo vegetacije i Perunov sin, u kr$¢anstvu je zamijenjen svetim
Jurjem. Postoji niz obi¢aja koji opisuju i prate Jurjev, tj. Jarovitov zivot. Jedan od
takvih obicaja su kolede. Kolede su bozi¢ni obicaj pjevanja posebnih pjesama zvanih
kolednicama kojima se od vrata do vrata Cestita rodenja maloga Boga. Te pjesme
¢esto mole da nova godina bude plodna, zdrava, obilna, tj. sve ono $to bog plodnosti
moze ponuditi (Vukeli¢, 2010).* Belaj u ovom obicaju prepoznaje rekonstrukciju
mita o Velesovim ophodnicima koji dolaze Cestitati Perunu na rodenju sina, a zatim
ga ukradu i odvode u podzemni svijet (Belaj, 2009:175-176). Na dan 23. travnja u
krs¢anskom svijetu se obiljezava muceniStvo sv. Jurja koji je bio pogubljen jer se
nije htio odrec¢i vjere. Obi¢no se prikazuje kao konjanik koji kopljem probija zmaja
Sto se moze protumaciti kao pobjeda krS¢anstva nad herezom. Ipak, etnolozi i
lingvisti rekonstruirali su obiljezja ovog krS¢anskog sveca i, kao Sto je vec¢ i
navedeno, u njemu prepoznali staroslavenskog boga vegetacije, Prunova sina Jarila.
Zmija predstavlja Velesa, njegovog poocima, kojeg pobjeduje 1 izlazi iz podzemlja
donosec¢i zemlji plodnost i blagostanje. Tamo susre¢e djevojku Maru i1 Zeni se njome,
ne znaju¢i da mu je sestra, no na mitoloskoj razini to nije od velikog znacaja.
Nastavak slijedi na blagdan Ivanja kojim kr§¢ani slave sv. Ivana Krstitelja. Svetkuje
se dva mjeseca nakon Jurjeva, 24. lipnja. Na taj dan sprema se svadba mladog para,
Ivana i Mare. Belaj smatra da u ovom slucaju Ivan predstavlja Jurja te se mit o Jurju

nastavlja o Ivanju.

Praslaveni su Novu godinu slavili 1. oZujka 1 nazivali je Velja no¢. Ona je bila
povezana s budenjem proljeca, no prihvacanjem krs¢anstva te obicCaje su prebacili na

Uskrs, a Novu godinu poceli slaviti 1. sijecnja.

* http://www.matica.hr/hr/360/pretkrscanski-prezici-u-hrvatskim-narodnim-tradicijama-21103/
(pristupljeno 9. kolovoza 2017.)
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3. MJESTO | ULOGA MITOLOSKIH MOTIVA U
KNJIZEVNOSTI

Mitoloski motivi stolje¢ima su bili inspiracija raznim umjetnicima. Mitologija nam
otkriva mnogo o pojedinom narodu jer otkriva njegove najdublje sfere doZivljavanja
i vjerovanja, ona otkriva kulturu i svjetonazor naroda. U drevnim vremenima mitske
price ljudi su koristili kao neku vrstu smjernica za zivot, u njima su nalazili utjehu i
nadu u teSkim trenucima, pa ¢ak i zivotni smisao. Zbog toga nije zacudujuce $to su se
autori u tolikoj mjeri bavili tom temom i §to ona ima toliko duboke korijene, koji su
umjetnost ili strast imali su svog zastitnika, odnosno bozanstvo. Takav pristup vidljiv
je u svakom narodu koji je po opisanoj shemi gradio svoje mitoloske price, sve od
istoka poput Indije, Kine i Japana, srednje 1 juzne Amerike, bliskog Istoka, pa do
nama poznatih europskih mitologija poput rimske, nordijske, grcke, keltske,
slavenske itd. Najpoznatija od tih mitologija je svakako grcka i rimska koja je
dominirala u anti¢ko doba i predstavlja osnovu danasnje europske kulture. Planeti
Suncevog sustava nose imena rimskih bogova. Likovi 1 vjerovanja iz grc¢ke 1 rimske
mitologije imali su jak utjecaj na razne grane umjetnosti: slikarstvo, Kiparstvo,

knjizevnost. >

Naravno, rimska 1 grcka mitologija nisu jedine koje su nadahnjivale umjetnike, ali su
jedne od najutjecajnijih. U umjetnosti 1 knjizevnosti nailazimo na mitoloSku bastinu
svih naroda. Veze izmedu mita 1 knjiZevnosti predmet su detaljnijih teorijskih

razmatranja od druge polovice 20. stoljeca.

Vladimir Biti istic¢e nekoliko pristupa mitu u suvremenoj knjizevnoj znanosti.
Najtradicionalniji pristup datira iz 60-ih godina proslog stolje¢a, a mit dozivljava kao
neku vrstu teme ili motiva koji se premjesta iz jednog knjizevnog djela u drugo te ga
je moguce prepoznati poredbeno-povijesnim istrazivanjem. Naziva ga ,.klju¢nom
situacijom ljudske sudbine* (Biti, 2000: 317). Barthes tako, primjenjuju¢i shemu
mitskog sustava na knjiZzevnost, smatra da je citava tradicionalna knjiZevnost
zasnovana na mitoloskoj bastini (Barthes, 2009:162, U: Kos-Lajtman i Hranjec,
2011:134).

> http://www.advance.hr/tekst/mitologija-kelta/ (pristupljeno 26. kolovoza 2017.)
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Arhetipska kritika mit objasnjava kao vrstu osnovne misli koja je duboko
ukorijenjena i uvijek opstaje u kulturi naroda, pa tako i u knjizevnoj povijesti. Ta je
kritika na tragu jungovske psihoanalize pa mit usporeduje s obredima ili snovima.
Zbog toga smatra da ljudi mitove, baS kao i1 obrede i snove, primaju na toliko
dubokoj razini da toga nikada ne mogu postati posve svjesni. Tu misao dokazao je
Frye kada je usporedio ulogu mita u knjizevnosti s ulogom geometrije u slikarstvu i
tako mu pridao status sveopce ,,divne nuznosti“. Mitologija kao takva naoko moze
biti privremeno potisnuta ispod povrSina oponasateljskih deformacija, ali u pozadini
svakog knjizevnog teksta nazire se spajanje svrSetka s pocCetkom i zatvaranje
savrSenog mitskog kruga. Frye smatra da se taj mitski krug moze preslikati na
povijest Zanra, pa Cak 1 cijele knjizevnosti. Time mit postaje i najrelevantniji

znanstveni oblik tumacenja knjizevnosti (Biti, 2000:319).

Jean Chevalier u Rjecniku simbola isti¢e kako su simboli i arhetipovi u sredistu
stvaralackog Zivota, a mitovi su njihove ,,dramaturSke transpozicije®. Iz toga slijedi
da je pomak u mitoloski svijet dramaturska transpozicija najviseg reda. Zalar smatra
kako iz te definicije proizlazi da je individualno ostvarenje mita moguce, ne samo na

knjizevnoj razini, ve¢ 1 na razini suvremene svakodnevice (Zalar, 2002:115).

Prema Kos-Lajtman i Hranjecu ucestalost pojavljivanja mitoloskih motiva u
knjizevnosti odredena je i drustveno-politickim kontekstom. Iz svake mitoloske price
moguce je izdvojiti i prepoznati bitne odrednice nacije. Stoga svaki put kada autori
uvode elemente mitologije u svoje djelo, kako poganske tako i kr$¢anske, iznova
interpretiraju pricu o vlastitoj prosSlosti, a 1 sadasnjosti. Zbog toga su u nekim
vremenima mitoloski motivi aktualniji, dok su u drugima ignorirani, ¢ak i prezirani.

(Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:148)
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4. SUVREMENA HRVATSKA DJECJA PROZNA DJELA S
ELEMENTIMA SLAVENSKE MITOLOGIJE

4.1. Nada Ivelji¢ — Sestinski kiSobran

Zbirka Sestinski kisobran (1972.) sastoji se od dvadeset i Sest pri¢a (bajki) koje
obiluju bajkovitim elementima preuzetima iz usmene predaje. Takoder je i1 izrazito
domoljubno motivirana u zelji da Citatelju podastre $to bolje poznavanje domovine
Sto je prikazano nizom pric¢a iz svih dijelova Hrvatske. Pri¢e govore o strasilu,
glinenom covjeculjku, koSuljici s narodnim vezom, kipu Ribara i zmije na
Jezuitskom trgu, Ccipki, peterocicu Sudu, Sestinskom kiSobranu i opancima,
licitarskom srcu, gromu, stricu Opecic¢u, Kazivacici Matiji, klopotecu, morskoj
medvjedici, mogutu, tkalji Mari, vili Koprivici, nijemom P¢elaru, kozuscicu, gavranu

s dva bijela pera i kapljici s Plitvica.

Kos-Lajtman i Hranjec isticu kako je tragove mitoloskog interteksta u ovoj zbirci
moguce pronaci gotovo u svakoj prici. Svaka pri¢a po€inje u sadaSnjem vremenu s
jasno izrazenim mjestom radnje, temeljena na realizmu, a tada pripovijedanje
»Zaranja® u imaginaciju i Cudesnost s izvoriStem u usmenoj predaji i drevnoj
mitologiji. Pripovijedni ,,zaron* obi¢no je oznacen i izrazima koji upucuju na svijet
usmenosti (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:140). Neki od tih izraza su: ,,Pri¢a se u
narodu, vjerovalo se u narodu, stariji ljudi sjetise se price” itd. (Ivelji¢, 1996:51)
Kos-Lajtman tvrdi kako ,,ovakav pristup u zbirci gotovo vrijedi kao formula, vlastita
autori¢ina shema po kojoj 1 oko koje gradi svoje fiktivne svjetove referirajuci se na

narodnu kulturu i tradiciju opéenito.* (Kos-Lajtman, 2010:54)

U pri¢i Sus nakon uvodnog dijela u kojem upoznajemo djedaka Mladena, njegovu
baku i djeda, otvara se prostor fantasticnome, a prijelaz predstavlja stoljetna otocka
predaja o bi¢ima peteroci¢ima (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:140). Legenda glasi:
,,PeteroCi¢i su — tako se vjerovalo u narodu — Zivjeli na Dugom otoku prije negoli je
na njegovo tlo stupila ljudska noga. Bili su to ¢ovjecCi¢i nesto veci od pola metra. Na
glavi su imali pet ros¢i¢a, i po tom su ih ljudi prozvali petero€i¢ima.“ (Iveljic,

1996:51-52)
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Kos-Lajtman smatra da se u ovoj narodnoj predaji moZe nazrijeti trag mitoloSkih
bica ¢ovuljaka i patuljaka koje je opisao Suci¢ u knjizi Hrvatska narodna mitologija.
Covuljci i patuljci su mala ili sitna bica, a postoji vise vrsta: Govuljci, patuljci,
pa i do pojasa, a malci¢i nisu veci od pedlja ili od malog prsta. U umjetnosti ih
najcesce prikazuju s nerazmjerno velikom glavom 1 krivim nogama, velikom
bradom, malim o¢ima, velikim ustima i starim i naboranim licem. Stanuju u ljudima
nepristupaénim pecinama, spiljama i jamama (Suci¢, 1943:24). Peteroci¢i Nade
Ivelji¢ imaju dugu kosu, malene i dlakave ruke i noge, nasmijano lice i naravno — pet
rosci¢a na glavi, po ¢emu su i dobili ime. Stanuju u rupama u zemlji 1 izrazito su
vragolasti zbog ¢ega ih se ljudi pomalo boje, iako ih u kriznim situacijama prizivaju
u pomo¢ nadajucéi se da ¢e peteroc€i¢i prenijeti poruku vili Milovidi 1 pribaviti ,,vodu
sa ¢udotvornog izvora od koje ¢e bolesnik ozdraviti“ (Ivelji¢, 1996:56). Kos-Lajtman
smatra kako je kod Nade Ivelji¢ mitologija i predaja tek temelj, viSestruko
modificiran, bez ikakva optere¢enja da ga se ¢vrsto uvrsti u pricu. Tako su peterocici
patuljci ili ¢ovuljci, spoj dobrih i zlih mitoloskih patuljaka, iako izrazito vragolasti,
vise dobri nego zli. Vila Milovida referencija je na vodene vile jer je ljudi mole da

podari vodu sa ¢udotvornog izvora (Kos-Lajtman, 2010:55).

Bi¢e mogut, u istoimenoj prici takoder je inspirirano narodnom predajom, a Nada

Ivelji¢ ih opisuje ovako:

U narodu se smatralo da je mogut ljudski stvor roden od mrtve majke. Pri dolasku na
svijet, velik je i jak kao dijete od sedam ili devet godina. U nekim zemljama postoji
vjerovanje da se mogut rodi u ko$uljici i da ve¢ ima zube. Tek ponegdje predajom se
prenosi glas da je mogut nakazan, da u ¢eljustima od svih zubi ima samo dva velika
o¢njaka. Inace prevladava misljenje da zasticuje svoj kraj, osobito da ga ljeti brani
od tuce, odbijaju¢i munje na drugu stranu neba. (...) Mogu se pretvoriti u sto zele.
Ipak najceS¢e zadrzavaju ljudski lik i takvi se pokazuju. U moguta su, vjerovalo se
od davnine, natprirodne sile. Oni su Cuvari starine i zaStitnici drevnih obicaja

(Ivelji¢, 1996:126-127)

Kos-Lajtman istiCe prisutnost bi¢a moguta u mnogim narodima, ali pod drugim
imenima. Mozemo ih prepoznati u skandinavskom Thorru, germanskom Donnaru ili
litvanskom Perkunasu. U hrvatskoj narodnoj mitologiji i slavenskoj opcenito, Perun

je gromovnik, zaStitnik ljudi 1 darivatelj zemlje, a posveceno mu je stablo hrasta,
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osobito starih zir-hrasteva (Vinsc¢ak, 2002:51). U liku moguta mogu se prepoznati
mnoga obiljezja boga Peruna. Oni se mogu pretvoriti u bilo §to vezuci se osobito za
hrastove, Stite svoj kraj, odbijaju munje i brane od tuce ¢ine¢i zemlju rodnijom te
¢uvaju ljude i starinu. Takoder, dovodi ga u vezu i s likom Mokos koji nalazimo u
bajci Sunce djever i Neva Nevicica naSe najpoznatije knjizevne interpretatorice
slavenske mitologije i usmene predaje, lvane Brlic-Mazurani¢. Veza je vidljiva u
etimologiji imena, u moguc¢nosti mijenjanja obli¢ja te u povezanosti oba lika s
vodom tj. vlagom (Kos-Lajtman, 2010:55). Ivana Brli¢-MazZurani¢ opisuje Mokos
kao neku mocnu silu koja je po vjerovanjima starih Slavena vladala na zemlji,
poglavito po mocvarama i bila u savezu s gromovnikom Perunom. Na kraju price o
Mogutu pojavljuje se i lik babe Jage koji je takoder izvorno mitoloski lik poznat jo§
pod nazivima Jagababa ili Baba Ruga, a Suci¢ je povezuje i s Moranom, boZicom
zime 1 smrti (Suci¢, 1943:38). Baba Jaga prica kako se te zime u susjednom selu
rodio jo§ jedan mogut. Kos-Lajtman zbog toga istice izvrsno poznavanje
starohrvatske mitologije Nade Ivelji¢ jer je odlucila vijest o rodenju novog moguta

staviti u usta babi Jagi i to upravo zimi (Kos-Lajtman, 2010:55).

Odjeci slavenske mitologije pojavljuju se i u ostalim pri¢ama ove zbrike. Osim ve¢
spomenute vile Milovide, vile nalazimo i u pricama Vila Koprivnica, Morska
medvjedica i Kraljica no¢i. Vilu Koprivnicu Nada Ivelji¢ je stvorila po uzoru na
mitoloSke Sumske vile. Opisuje je kao pravu malu vjesticu, zelenu, lukavu i opaku.
Izrazito vragolasta, letjela je posvuda gdje se moZze naci golih djecjih ruku 1 otkritih
koljena (Ivelji¢, 1996:153). U pri¢i Morska medvjedica pojavljuje se vodena vila.
Njezina zadaca je da obilazi 1 ¢uva sve naSe otoke 1 njihove prirodne ljepote. Nakon
Sto se zaljubila u covjeka, morski kralj ju je kaznio pretvoreéi je u morsku
medvjedicu. Kos-Lajtman povezuje ovu pri¢u s poznatom bajkom Mala sirena, ali i s
bajkom Ribar Palunko i njegova Zena i likovima Zore-djevojke i Morskog kralja. U
pri¢it Vodenjaci¢ s Krke autorica prica zgode o vodenjaku Suhom. Smjestila ga u
pitomo selo uz Krku koje je poznato po velikom broju bajki o vodenjacima.
Vodenjaci su porijeklom iz slavenske mitologije gdje su predstavljani kao negativna i

zastraSujuca bica koja utapaju ljude (Ledi¢, 1969:99).

Ivelji¢ vjesto oblikuje price zapocinjuci svaku u zbiljskom svijetu, a nastavlja je u
¢udesnom, svijetu inspiriranom slavenskom mitologijom. Tim svijetom, ne samo da

potice razvoj maste kod mladog Citatelja, ve¢ 1 prenosi vaznu poruku. Koristec¢i
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prostor tog svijeta i ¢udesnih likova koji u njemu obitavaju, ona prikazuje ljudske
osobine, probleme i potrebe koji su prisutni od drevnog doba kada su nasi preci
vjerovali u staroslavenska bozanstva, pa sve do danas. U pri¢ama redovito plemenita
djela, poSteni junaci, lijepa rije€ ili gesta pobjeduju zlo ¢ime Ccitatelju porucuje da

iako se vrijeme i mjesto radnje mijenjaju, moralne vrijednosti ostaju iste.

4.2. Sun¢ana Skrinjarié¢ — Pisac i princeza

Pisac i princeza (1980.) je roman za djecu koji se sastoji od dvadeset poglavlja, a
naslov svakog poglavlja ujedno djeluje i1 kao sazetak istog. Kao i sva djela Suncane
Skrinjarié, i ovaj roman podrazumijeva preplitanje mitskog i realnog, sna i jave,
prekidanje i ponovno uspostavljanje veze izmedu racionalnog i irealnog (Idrizovié,
U: Boskovi¢, 2009:16) te izmice strogim zanrovskim odrednicama. Pavici¢ smatra da
je autorica ovim romanom posla stazama Malog princa pa je zbog toga svijet
Sunéane Skrinjarié po ¢italackoj usmjerenosti namijenjen djeci, ali i omladini i
odraslima. Posebno mjesto dodjeljuje likovima umjetnika (pisac, slikar...) i prirodi te
odnosu sela i grada gdje ocigledno simpatije gaji prema prirodi i selu (Boskovi¢,
2009:15).

Ovaj roman posvecen je pjesniku Josipu Severu i1 ,,njegovu zivotu na zemlji®
(Skrinjari¢, 1983:5). On se i pojavljuje u knjizi u liku lutka Severlutka. Glavni likovi
su mladi pisac i djevoj¢ica iz doma za nezbrinutu djecu. Bas kao §to navodi Olga
Kravec, Skrinjari¢ predstavlja Gitatelju suvremene probleme smjestajuci svoje glavne

junake u vrlo neocekivane situacije (Kravec, 2009:131).

»Navratite za godinu dana — rec¢e urednik mjereci pisca ravnodu$nim pogledom. Vas
je broj 350. Uzmite! (Skrinjari¢, 1983:6). Ovom redenicom zapo&inje roman Pisac i
princeza, a takoder ova recenica potiCe razoCaranog pisca da pobjegne iz grada u
staru kolibu koju je naslijedio od bake i djeda, a koja se nalazi na rubu Sume. Nikoga
nije obavijestio o svojoj odluci, ali ipak se potajno nadao da ¢e ga netko pokusati
pronaci, posebno djevojka koju je jos§ uvijek volio, 1ako ga je ona ostavila. Gazdarici
je platio stanarinu i slagao da je dobio unosan posao te je zbog toga mora napustiti.

Nije osjecao tugu kada je napustao grad, a na odrediste je stigao u suton.
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Promjena mjesta radnje iz grada u selo, isto kao i promjena iz dana u no¢, navjescuje
ulazak u jednu drugu sferu romana. Za pisca ona oznacava prijelaz iz jednog nacina
zivota u drugi. Granica izmedu sela 1 grada kao da je bajkovito mjesto, mistican
prijelaz iz jednog svijeta u drugi (Frankovi¢, 2009:50). Upravo nakon ovog dogadaja
postajemo sudionici jednog bajkovitog svijeta, svijeta koji je tajnovito, ali duboko

povezan slavenskom mitologijom.

Pisac je ubrzo po¢eo popravljati kolibu. Zivotinje i biljke su njegov dolazak gledale s
oprezom, ¢ak i nezadovoljstvom. Tri mala jeza prva su otkrila njegov dolazak, a
najmladi jez mu se najviSe obradovao te mu je ¢esto donosio voce i gljive, no pisac te
darove nije pripisivao zivotinjama, ve¢ se sjetio pri¢a o vilama koje mu je pricala
baka. Zivio je na rubu $ume te je zbog toga malo komunicirao s ljudima sve dok nije
upoznao staru biljaricu. Kao §to joj i samo ime govori, biljarica je iznimno dobro
poznavala razlidite vrste trava. Zivjela je sama i biljke su joj bile utjeha i nada. Zbog
svoje otudenosti srodila se sa Sumom vise nego s ljudima. Takoder je bila i vidovita
te je prorekla piscu sudbinu gledajuéi mu u dlan. Sunéana Skrinjarié¢ biljaricu opisuje

ovako:

Stara je imala kao i sve izuzetne Zene sasvim zelene i gotovo prozirne oci, a gledala
je ravnodusno kroz pisca i pritom pila vino velikim gutljajima. Sijedu kosu povezala
je nehajno maramom, ali odjeca joj nije bila crna i zapustena kao Sto to ¢esto biva u
Zena njene dobi, nego Zive zelene boje i jednostavna kroja sa si¢uSnim ovratnikom
od zuc¢kaste, rukom radene starinske Cipke. Tek dlanovi su joj bili hrapavi i ¢vrsti
nalik kori starog debla, a u porama je bilo zemlje koja se sigurno nikad nije mogla

sasvim isprati. Ali upravo te ruke zracile su dostojanstvom i sigurno$¢u. (Skrinjaric,

1983:23)

Zbog svih navedenih osobina, Sanja Frankovi¢ tvrdi kako biljarica podsjeca na
vjesticu, ali bez njezinih opakih osobina (Frankovi¢, 2009:53). Sudi¢ isti¢e kako su
vile Cesto zvali vidarke i biljarice. Dosljedno pradavnom, animalistiCkom naziranju,
zivot vila je vezan za odredeno drvo, biljku, izvor, planinu. S njima kao da su
sraStene, vene li drvo, vene 1 vila, nestaje 1i njih, nestaje 1 vila. (Suci¢, 1943: 71).
Povezanost biljarice s vilama nazire se i u piScevoj viziji 0 njoj u kojoj on zamislja

staru biljaricu u liku mlade zene koja jase na koju 1 izgledom podsjeca na vilu.
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Biljarica potvrduje svoju misterioznu pojavu raznim pri¢ama koje uz ¢aj pripovijeda
piscu, vracajuci Citatelja u drugacije, drevno doba. Tako govori o grofici koja se
nesretno zaljubila u jednog seoskog momka i nakon $to je on ozenio neku djevojku iz
sela, zatvorila se u dvorac gdje se druzila jedino s velikim crnim psom. Stare Zene su
govorile kako je nakon nekog vremena rodila djecake s pasjim glavama. Biljarica na
to dodaje: ,,Kad to narod pric¢a, onda je istina! A ti, vjeryj ili ne vjeruj, kako ti
drago!* (Skrinjari¢, 1983:23). Takoder, pri¢a i o vukodlacima i ubijanju istih
glogovim kolcem, o nestanku pravih vjeStica i duhova i o svijetu koji je preplavljen

vragovima (Skrinjari¢, 1983:23).

Biljarica je uvjerena u svoje price i ponekad je gruba ako joj se netko suprotstavi,
kao da je i sama zivjela i pati za tim vremenima. Tako dolazimo i do lika koji se
istiCe svojom povezanoS¢u sa slavenskom mitologijom, a to je vodenjak. Biljari¢in
muz je iznenada nestao i ona je uvjerena da je postao vodenjak, ¢ezne za njim 1 biljke

su jedine koje je sprjecavaju da mu se ne pridruzi u muljevitom glibu.

(...) — Mozda je prikaza, a mozda i vodenjak. Ima takvih podvodnih ljudi. Noéu
tumaraju naokolo i traze bunar u kojem bi mogli prespavati. Takav je bio i moj muz.
Otisao je jedne noé¢i za usStapa i vise se nikada nije vratio. (...) Tijelo pravog
vodenjaka ne moze$ naci. On sada zivi negdje u glibu ili na dnu korita rijeke medu
vodenim biljem i Zivotinjama. Osje¢am da me zove... Mozda ¢u jednog dana otici k

njemu zauvijek. Ako mi ne nadu tijelo, zna¢i da me prihvatio. (Skrinjari¢, 1983:62)

Franjo Ledi¢ istic¢e kako su stari Slaveni usporedno s Stovanjem dobrog boga rijeka i
voda, Vodana, Stovali 1 razne vodene demone 1 zlo¢udne rije¢ne duhove. Vodenjak je
jedan od najpoznatijih vodenih demona. Za vodenjake kazu da su bili opasni, ali i
pravedni (Ledi¢, 1969:99). Ovaj demon je sli¢an, ali ne istovjetan demonu Vodanoju,
a u opisu njihova izgleda &esto nalazimo sli¢nosti. Sundana Skrinjari¢ opisuje
vodenjaka kao vlaznu spodobu gipkih udova, iako nezgrapna, zemljanog obli¢ja, s
kratkim, panjevitim nogama koje zavrsavaju velikim paéjim stopalima (Skrinjari¢,
1983:74). U ovom romanu vodenjak ima posebnu i vrlo vaznu ulogu u svijetu
zivotinja. On dolazi iz svojeg podvodnog carstva samo jednom godi$nje i na taj dan
zivotinje prireduju svecanost u njegovu cast. To je jedini dan kada je zabranjeno
neprijateljstvo medu zivotinjama. Autorica kroz ovaj lik prikazuje zabrinjavajucu
sliku prirode i pridajuci vodenjaku ulogu ,kralja zZivotinja“ prikazuje tezak zivot u

zagadenom okoli$u (Skrinjari¢, 1983:74).
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Frankovié uo¢ava kako Skrinjari¢ u pripovijedanje uklapa i apokalipti¢nu predaju o
vodenjacima koji ¢e sudjelovati u uniStenju zagadene Zemlje i stvaranju novog
svijeta — lelujavog, prozirnog i mekog. Isti¢e vjerovanje kako vodenjaci obitavaju na
Zemlji jos iz pradavne davnine te da su stalno prisutni, samo $to su se pritajili.
(Frankovi¢, 2009:65). Prikazuje vlastito nezadovoljstvo ¢ovjekovim odnosom prema
prirodi i daje u ruke uniStenje i stvaranje ,,nove Zemlje* upravo drevnom bicu,
demonu kojeg su poznavali i nasi preci, kao da se nada da ¢e svijet kojeg oni nanovo

stvore vise sliCiti svijetu nasih predaka nego ovome kojeg smo danas stvorili.

4.3. Milka Tica — Sunceva djeca

Zbirka Sunceva djeca (1994.) sastavljena je od niza prica-legendi koje govore o
nasim precima, starim Hrvatima, $to potvrduje i podnaslov djela koji glasi Legende o
Hrvatima. Knjiga je vrlo jednostavna izraza i linearne fabule. Radnja se kronoloski
razvija i prati razne situacije sedam plemena, pocevsi od svetkovanja i slavljenja
boga Svevida koje nas odmah u pocetku vraca u drevne dane povezanosti nasih
predaka sa slavenskim bogosStovljem. Tim slavljem izazvali su srdzbu Svevidova
starijeg brata Peruna te je on odlucio kazniti plemena. U tome mu se sa
zadovoljstvom pridruzila Morana koja ih je oduvijek mrzila. Oni su stvorili opasnu
zimu ne bi li se tako osvetili plemenima. Pri¢a se dalje razvija opisom Bugina sna o

novoj postojbini.

- Ne bojte se. Samo sam sanjala. Usnila. Cudni snovi. Javi mi se duh pradjedova,

re¢i ¢u Duh Na$. Kao jeka od planina govorio je: ' — Ja, duh vasih pradjedova,
opominjem vas. Rasrdili ste Peruna i Moranu, stoga sidite s ovih planinskih vrhova.
Podite tamo gdje rijeke silaze. Slijedite ih. Dovest ¢u vas do dalekog kraljevstva i
poglavara mnogobrojnih plemena, reCenog kralj. Tu ¢éete zastati i potkrijepiti se za
novi put. Kad dode vrijeme, pozvat ¢u vas. U vasu zemlju. Zemlju sunca koju ¢u ti,
Bugo, pokazati. Ako ne podete, skoncat ¢ete svi. Ne sposustajte. Bit ¢u s vama.' — |
pokaza mi Duh Na§ novu domaju. Puna je sunca, planina i ravnica, a stere se do ruba

velike vode. (Tica, 1994:22)

Sedam plemena je krenulo prema novoj postojbini 1 zaustavilo se na podrucju Bijele

Hrvatske. Srodili su se sa tom postojbinom i njezinim ljudima. Nakon boja s
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Francima kralj Samo je imenovao Kluka, Lobela, Kosenca, Muhla i Hrvata
banovima, a Tugu i Bugu banicama. Ipak, Bugu ta titula nije mnogo veselila, ona je
bila uvjerena da moraju krenuti dalje, u obe¢anu zemlju. U to doba, bizantski car
Heraklije bio je pritisnut sa svih strana neprijateljstvom Avara koji su palili, rusili i
unistavali sve na Sto su naisli. O¢ajno mu je trebala pomo¢ te je stoga poslao svoje
izaslanike u Bijelu Hrvatsku kako bi zamolili kralja Sama za pomo¢ u borbi.
Heraklije je obe¢ao darovati pokrajinu Dalmaciju narodu koji ¢e mu se pridruziti u
borbi. Kralj Samo nije mogao poci jer je izgubio mnogo ljudi u borbi s Francima, ali
su Hrvati prihvatili bizantski poziv koji ih je 1 vodio u njihovu Sun¢anu zemlju. Buga
je usnula jos jedan san u kojoj joj je Duh nagovijestio kako nova zemlja trazi tri zrtve
otkupljenice. Tako je prva zZrtva bio Lobel koji je pao za boga Volosa, drugi je pao
Kluk za boga Svevida, a tre¢a sama Buga koju je ugrabio Vodan. Nakon te nesrece,
puku se javio sam Svevid i navijestio im kako su ovim Zrtvama otkupljeni,
prokletstvo progona skinuto je. Nekoliko dana kasnije uspjeli su doéi u suncanu

zemlju na rubovima velike vode (Tica, 1994:102).

Kos-Lajtman 1 Hranjec smatraju da se elementi historiografsko-mitoloskog
interteksta jasno ocituju u ovom djelu iako autorica ne navodi konkretan izvor. Neki
od historiografskin motiva su Awvari, kraljevi i ratnici, geografski pojmovi, a
mitologijski motivi su vidljivi i navedeni kroz cijelo djelo, a to su Svevid, Perun,
Morana, Baba Roga, Volos, Vodan, Lada, Slava, Arina, Radogost, Vesna, Sunce,
Ledan, vile, vilenjaci, patuljak Maljuzi¢, SvaroZi¢i... Ova dva temeljna motiva
»isprepletena su u nerazdruziv motivsko-tematski fabularni splet (Kos-Lajtman i

Hranjec, 2011:142).

U knjizi Sunceva djeca sadrzana je gotovo cjelokupna hrvatska narodna mitologija.
Istovremeno prezentira mit o nacionalnom podrijetlu i niz likova slavenske
mitologije ¢ime knjiga dobiva funciju odrzavanja svijesti o podrijetlu nacije te
edukativno-folkloristiCku dimenziju. Zbog isticanja nacionalnoj podrijetla i trenutka
u kojem je ova knjiga objavljena, prema Kos-Lajtman i Hranjecu, ujedno je
posvecena i svim prognanicima (Kos-Lajtman i Hranjec 2011:142), a tome svjedo¢i i
autoric¢ina posveta na kraju knjige: ,,(...) Odjednom u mojoj obitelji sami besku¢nici.
Kao u onim legendama davnina $to ih je kazivala moja majka Iva. (...) Prognani,

vama s ljubavlju posveé¢ujem ovaj roman.* (Tica, 1994:133).
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4.4. Snjezana Grkovi¢-Janovi¢ — Striborovim stazama

Roman Striborovim stazama (1997.) napisan je po uzoru i u Cast naSe najvece
interpretatorice slavenske mitologije, Ivane Brli¢-Mazurani¢ i njenog djela Price iz
davnine. Pojavio se osamdesetak godina nakon objave teksta predloska. Najbitnije
obiljezje romana Striborovim stazama je upravo medusobno ispreplitanje likova i
radnje s onima iz djela Price iz davnine te ga je nemoguée tumaciti bez osvrta na

spomenuto djelo Ivane Brli¢-Mazurani¢ (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:142).

Ovaj roman je opSiran, fantastian i intertekstualan. Fabula je razgranata i kruzno
ustrojena, a radnja tece od uzroka prema posljedici. Ana Pintari¢ istiCe kako su u
ovom romanu odijeljeni stvarni i nestvarni svijet, vanjsko i unutrasnje vrijeme.
Vrijeme teCe drugacije u svakom svijetu, pa tako iako je djevojcica Jelica u
nestvarnom svijetu provela dvije zime, dva proljeca, dva ljeta i dvije jeseni, u
stvarnom je izbivala tj. spavala samo tri dana (Pintari¢, 2003:18). Samo su prvo i
posljednje poglavlje (nazvani Odlazak i Povratak) smjesteni u stvarni svijet. Ve¢ u
prvom odlomku spominje se ,,debela knjiga na ¢ijim je koricama pisalo Price iz
davnine.” (Grkovi¢-Janovi¢, 1997:8). Kada Jelici umire majka, njezina starija sestra
je pokusava utjesiti Citajuéi joj pricu o Kosjenki. Nakon nekoliko recenica Jelica
utone u san i napusta stvarnost i odlazi u pustolovinu. Preostala poglavlja smjestena
su u Drugi svijet, odnosno svijet Prica iz davnine. Kos-Lajtman i Hranjec smatraju
da je svako poglavlje jedna postaja na putu do ozdravljenja djevojcice Jelice uslijed
traumati¢nog dogadaja gubitka majke (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:142). Za nju je
to izrazito stresna situacija koju ne moze objasniti ni prihvatiti 1 zbog toga bjezi u
nestvarni svijet u kojem se osjeca sigurnom (Pintari¢, 2003:19). U tom svijetu
djevojcicu docekuje vila Kosjenka koja joj pomaze u otkrivanju njezinog ,,drugog
imena“. Tako je Jelica u Drugom svijetu zvana Vrijeska, po biljci vrijes koju je brala
s pokojnom majkom (Grkovi¢-Janovi¢, 1997:14). Glavno polaziSte romana ocituje se
ve¢ prema imenovanju pojedinih poglavlja (ukupno sedam) koja nose imena junaka
iz Prica iz davnine: Kosjenka, Neva Nevicica, Toporko, Ribar Palunko, Jagor, Malik
Tintilini¢ 1 Stribor. Pintari¢ smatra da ovih sedam poglavlja predstavlja sedam
krugova kojima Vrijeska putuje, rasporedenih od istoka prema zapadu, kako je
predoceno na zemljovidu. Broj sedam moze se sagledavati u okviru biblijskog

tumacenja i shvacanja. U biblijskom smislu, broj sedam predstavlja tjeskobu prelaska
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iz poznatog u nepoznato, bas kao $to je Jelica osjecala tjeskobu prilikom prelaska u
Drugi svijet. Takoder, broj sedam moze oznacavati i dovrSenost svijeta i puninu
vremena (Pintari¢, 2003:21), Sto mozemo povezati s ciljem Jeli¢inog putovanja, a to
je jos jedan, posljednji susret s majkom. Osim poznatih likova koje je ve¢ opisala
Ivana Brli¢-Mazurani¢, autorica uvodi i ¢itav niz novih likova koji su u uskoj vezi sa
spomenutima. Proteklo vrijeme od izdavanja Prica iz davnine pa do romana
Striborovim stazama odituje se i na licima poznatih junaka (Pintari¢, 2003:18). Tako
je primjerice Neva Nevi¢ica majka dvojice sinova, Javora i Jasena, Toporko je u
odmakloj dobi, zupancic¢i su postali Zupanima, Jagor je od djecaka postao momak, a
Malik je ve¢ u odmaklim godinama. Svi oni pomazu Vrijeski u putovanju kroz Drugi
svijet, bore se protiv zlih likova poput Bjesomara i njegovih bjesova kako bi
osigurali Vrijeski prohodan put do njezinog cilja, do Striborovog kraljevstva i
njezine majke. Time se otvara prostor i TreCeg svijeta, svijeta vjecnosti kojem
pripadaju Potjeh, Svarozi¢, Potjechova 1 Vrijeskina majka. Taj svijet je
najtajanstveniji i iz njega se jo$ nitko nije vratio. Ipak, na kraju romana, Vrijeska
uspijeva snagom svoje volje utjecati na sje¢anje tako da se ono ostvari i ona
budi u stvarnom svijetu, a sve §to joj je ostalo od Drugog svijeta jest ruzicasti biser

kojeg je dobila od majke.

Kos-Lajtman i Hranjec navode kako se u ovom romanu radi o dvostrukoj
presematizaciji elemenata slavenske mitologije jer kao $to Price iz davnine nije
moguce Citati bez podloge slavenske mitologije, tako Striborovim stazama nije
moguce Citati izvan podloge Prica iz davnine, a sukladno tome i izvan podloge
slavenske mitologije (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:143). Takoder istiu vaznost
recenice ,,u Snu koji je bio Istina“ jer djeluje kao objasnjenje cijelog romana. U
cijelom tekstu San djeluje kao Istina, Drugi, nestvarni svijet kao svijet zbilje,
Vrijeska kao Jelica, a Striborovim stazama roman koji sluzeci se potencijalom Prica
iz davnine prikazuje pric¢u o djecjoj sadasnjici, ali i pri€u o Pricama iz davnine. (K0S-

Lajtman i Hranjec, 2011:144)
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4.5. Lidija Bajuk-Pecoti¢ — Kneja

Kneja (1999.) je duza pripovijest koja obiluje motivima slavenske mitologije i
obic¢ajima hrvatskog krS¢anskog puka. Sam naslov ovog djela sugerira autori¢ino
uporiSte za stvaranje pri¢e. Naime, kneja je staroslavenski arhaizam koji oznacava

staru gustu bjelogori¢nu Sumu na podvodnom tlu (Marjani¢, 2006:169).

Tematski djelo prati zivot djevojke Jane koja zivi u selu u blizini rijeke Drave.
Seljani je ne gledaju blagonaklono jer je smatraju ¢udnom, pa ¢ak i opasnom, otkada
se ¢cudom spasila od utapanja u Dravi. Janu je zapravo spasila vila Zlatokrila koja joj
je kasnije postala posestrima i pomagala joj u svakoj situaciji, a pogotovo oko
zabranjene ljubavi izmedu nje i Vanceka, sina zlog starog vodenjaka (Bajuk Pecoti¢,
1999:7). Vancek ne pripada ljudskom svijetu te je primoran balansirati izmedu
ljudskog i demonskog svijeta (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:144). On je napustio
svog oca jer se ne slaze s njegovim nacinom zivota. Naime, njegov otac ga prisiljava
da utopi Janu jer smatra da samo tako vodenjak moZe imati Zenu, na §to Vancek ne
pristaje te umjesto toga napusSta svoje vodeno carstvo i postaje sluga Janinim
susjedima. Nakon niza dramati¢nih dogadaja ipak nastupa sretan kraj — Vancek i

Jana se vjencaju i zajedno odlaze u ,,mirisnu kneju* (Bajuk Pecoti¢, 2002:85)

Kos-Lajtman i Hranjec isti¢u kako su u Kneji prisutna tri interteksta — mitoloski,
krs¢anski i folkloristicki, a njima je ostvaren jedinstven bajkovito-poetski tekst.
Krs¢anski intertekst prvenstveno je prisutan kroz tematiziranje krS¢anskih blagdana i
obi¢aja koji se uz njih vezuju, a folkloristi¢ki tematiziranjem arhai¢nog ruralnog
zivota u Medimurju, prikazom seoskih poslova odredenih godiS$njim dobima, kao 1
obicaja vezanih uz prijelomne dogadaje u obitelji. MitoloSki intertekst jasno je
vidljiv ve¢ iz samih nositelja pri¢e — vodenjake i vile. Vile i vodenjaci mladome su
Citatelju dobro poznati likovi. Odabirom upravo njih kao glavnih likova u Kneji,
autorica Citatelje uvodi u sloZenije mitoloske sfere 1 upoznaje ih s vjerovanjima nasih
predaka. Tako osim njih nalazimo i niz drugih likova slavenske mitologije kao $to su
bjesovi, vjestice, zmajevi, bozica Lada itd. SmjeStajem ovih likova u kontekst
narodnih vjerovanja i obiCaja, predstavljen svijet dobiva s jedne strane element
folkloristicke autenti¢nosti, a s druge ulazi u sferu fantasticne knjizevnosti (Kos-

Lajtman i Hranjec, 2011:145).
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Djelo je razdijeljeno na dvanaest bajkovitih pri¢a koje su tematski zaokruzene, a prva
od njih je Proljece $to nije slucajnost jer je starim Slavenima godina pocinjala pred
proljece, to¢nije na Veliki dan, danasnji Uskrs. Marjani¢ tako istiCe da je Kneju
moguce Citati kao literalizaciju Belajeve etnoloSko-filoloske knjige Hod kroz godinu:
mitska pozadina hrvatskiz narodnih obicaja i vjierovanja. Kozmcki sukob se odvija
izmedu Vanceka i njegovog adoptivnog oca vodenjaka koji je Vanceka pronasao
»kak malo dete v korpici“ Sto takoder otvara mogucnost da je Vancek Janin
izgubljeni brat blizanac (Marjani¢, 2006:169). Iako sin vodenjaka, Vancek je u Kneji
zeleni Juraj, praslavensko bozanstvo vegetacije koje ,,hoda kroz godinu®. Vrhunac
njegovog mitskog hoda oznacava incestuozno blizanacko ivanjsko vjencanje koje
donosi plodnost zemlji. Mitski par se susre¢e na Jurjevo, bas kao §to je 1 Jana u
cetvrtom poglavlju ugledala zelenog Jurja tj. Vanceka kako se ljulja na grani.
Nadalje, dolaskom jeseni Vancek nestaje, kao Sto i hod bozanstva vegetacije prestaje
u hladnijim danima. Vancek se vraéa tek na fasmjek (poklade) Sto opet odgovara
hodu zelenog Jurja. Vjencanje se ostvaruje u zavrSnom, dvanaestom dijelu pri¢e pod
nazivom Kneja, a odrzava se na Ivanje (Marjani¢, 2006:169). Jedino odstupanje od
Belajeve rekontrukcije mitske podloge vidljivo je u tome $to incestuozno vjencanje

ne zavrsava sudbonosno za Vandeka, kao §to je to bio sluéaj za zelenog Jurja.’

Marjani¢ tako Kneju odreduje kao primjer knjizevnih svjetova s etnoloskom,
folkloristickom niSom. Temeljno odredenje kojim objaSnjava etno-eko knjizevnost
jest induciranost etnolosko-folkloristickim znanstvenim diskursom (Marjanic,
2006:167). Kneja to potvrduje tumaem mitoloskih pojmova, a prvo izdanje je
sadrzavalo 1 ,,Rjec¢nik (Stokavizmi/kajkavizmi)“. U svakom od dvanaest dijelova
pojavljuju se 1 medimurske usmene pjesme mitoloske tematike koje je autorica
interpretirala u tekstu ,,Medimurska narodna popijevka®. Uz knjigu je objavljen i

istoimeni CD (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:145).

® Juraj i Mara, blizanci, rodeni u Veljoj noéi, rastavljeni pa se upoznaju na Jurjevo, spajaju o Ivanju,
natjeravaju po zitnom polju o zetvi. Njihov Zivot odgovara godini dana. To znac¢i da u godiSnjim
obicajima moZemo ocekivati tragove obreda u kojima se aludira na njihovu smrt.“ (Belaj,2007:363)
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4.6. Jasna Horvat - Krijesnici

Krijesnici (2009.) su dje¢ji roman koji obiluje likovima i motivima slavenske
mitologije. Autorica navodi kako je sva mitoloska grada ovog romana preuzeta iz
djela Knez Zoran Dragutina Nemeta objavljenog 1925. godine (Horvat, 2009:7).
Roman se sastoji od tri dijela, triju temeljnih avantura glavnih junaka i njihova
odlaska u mitoloski svijet, $to naglasava poziciju mitskog broja tri. Svaki od dijelova
sastoji se od devet poglavlja $to slijedi Nemeta i njegov nacin oblikovanja

spomenutog djela (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:147).

U pricu nas uvodi dvoje djece, kojima je autorica nadjenula staroslavenska mitoloska
imena; Slaven i Iris. U pocetku je njihov odnos gotovo stereotipan muSko-zZenski
odnos, ali se gradi i nadilazi tu granicu, Slaven i Iris postaju najbolji prijatelji i uz
neke razmirice ipak nauce posStovati jedan drugog (Peti-Stanti¢, 216:2009). Pricu
zapocinje djec¢ak Slaven u suvremenom Osijeku koji je 1 rodni grad autorice. Nakon
sata gitare Slaven razmiSlja o jedinici iz biologije 1 kako da tu vijest priop¢i majci.
Zaokupljen mislima, Sutne kamen koji se raskoli na dvije identicne kamenice.
Slavenu se ucine prelijepima te ih podigne i udari jednom o drugu mastajuci o svijetu
gdje ne postoje $kolske brige (Horvat, 2009:14). Zelja mu se ostvarila te upoznajemo
drugi svijet, fantastiéni mitologki svijet starih Slavena. Carobne kamenice su
narativno-motivski element u pri¢i koji osigurava prijelaz iz zbiljskog u mitoloski
svijet. Prica pomocu njih zadire u dva razliita vremenoprostora 1 svjetonazorna
konteksta koje autorica razvija paralelno (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:147). Zbiljski
Osijek obiluje svakodnevnim dje¢jim temama kao Sto su Skola, zadace i prijatelji.
Prepoznatljivi su 1 neki dogadaji iz Sireg drustvenog konteksta 21. stoljeca kao §to je
napad na ameri¢ke nebodere 11. rujna 2001. Zbog navedenih obiljezja Krijesnici se
dobro uklapaju u okvire suvremenog hrvatskog dje¢jeg romana okrenutog zbiljskim
referentima (Kos-Lajtman, Plantak, 2012:81). Fantastican svijet bez precizno
odredenog vremena 1 mjesta radnje, lokaliziran na misti¢noj Sova planini, petnaestak
stolje¢a unazad (Horvat, 2009:14) popriste je raznih zbivanja i1 likova povezanih s
drevnom mitologijom Hrvata (Horvat, 2009:14). Slaven i Iris su jedini likovi
zbiljskog svijeta koji mogu prelaziti granicu stvarnog i fantasti¢nog. Ta granica je
jasno odredena 'rezovima' koje odreduju kamenice. Naime, sve §to je potrebno za

Slavena i Iris da bi se nasli u mitoloSkom svijetu je udarac kamenicama jednom 0
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drugu. Carolija kamenica funkcionira samo u rukama onih koji vjeruju u mitoloski
svijet pa je tako Slavenova majka bez posljedica kucnula njima. Na taj nacin autorica

u nekoj mjeri relativizira ¢aroliju istih (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:147).

Mama je ruke podigla visoko iznad glave i udarila jednim kamenom o drugi. Slaven
je zatvorio o€i. Ocekivao je najgore. Medutim, soba je bila posve jednaka kao i prije,
a mama se i dalje veselo smijala. (...) Slaven je bez rijeCi spremao svoje ¢arobne
kamenice. Uvjerio se kako ¢aroliju kamenica moze dozivjeti samo onaj koji vjeruje.

(Horvat, 2009:78)

Osim Slavena 1 Iris, jedini koji mogu putovati izmedu dva spomenuta svijeta su
Krijesnici, dobri kuéni duhovi, po kojima je djelo 1 dobilo ime. Oni se uvijek nalaze
uz Slavena i, iako izrazito vragolasti, zvonkim glasom upozoravaju na opasnosti te
mu redovito daju savjete. Od velikog su znacaja u mitoloskom svijetu kroz koji vode
protagoniste. Osim krijesnika, djelo obiluje motivima koji su prepoznatljivi
mitologemi slavenske mitologije kao §to su bjesovi, sudenice, Crnbog, Svarog,
Morana, vile, Vodan, Perun, Ziva, Vida, Svevid itd. Svi mitologemi tumace se u
»Tumacu“ na kraju romana.” Osim mitologema, autorica navodi neke motive
preuzete iz predaja o Hrvatima i Avarima. Tako je Iris spazila dva Avara zvana
Bajan i Dibar koji su bili izvidnica avarskom plemenu koje je namjeravalo osvojiti
Sova planinu. Slaven se dosjetio i, barem na kratko vrijeme, onesposobio Avare
rojem komarica koje je nosio sa sobom u terariju (Horvat, 2009:161). Pojavljuju se
jo$ 1 Srdan, Prvan, kneginja Suncanica, vojvoda Zlomir itd. Mitoloski svijet kao
takav suprotstavljen je suvremenom svijetu zbilje ne samo vremenom i mjestom
radnje, ve¢ 1 specificnom strukturom u kojoj su sukobi izmedu dobra i zla mnogo
1zrazeniji nego Sto je to u zbiljskom svijetu. Slaven 1 Iris imaju zadacu pomo¢i silama
dobra da nadmudre 1 savladaju sile zla ¢ime autorica daje svrhovitost njthovim
prelascima u drugi svijet 1 uvodi motiviranost za narativno uvodenje fantasti¢cnog
svijeta u roman (Kos-Lajtman i Plantak, 2012:83). U spomenutom ,,Tumacu® se
takoder nalaze objasnjenja za moderna tehnoloSka postignu¢a poput mp3 playera, pa
1 za sam Osijek 1 dijelove grada, npr. Tvrda (Horvat, 2009:204). Uz ,,Tumac* knjiga

sadrzi 1 ,,Mali rjecnik manje poznatih rije¢i“ u kojima autorica opisuje Citav niz

7 Autorica krijesnike opisuje ovako: ,, Dobri duhovi koji Zive u poljima i ima ih uz svako selo. Bore se
protiv zloduha. Krijesnici zloduhe sacekuju na raskrizjima. Zadrzavaju ih sve do prvih pijetlova, a
zatim se hvataju u kostac sa zlodusima. U pravilu su jaci od zloduha i redovito ih svladaju.“ (Horvat,
2009:200)
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izraza, od pomalo zastarjelih kao Sto je guja do rijeci iz zargona svojstvenog gradu
Osijeku, npr. lega sto je ,,0sjecki izraz za prijatelja, kolegu* (Horvat, 2009:204) Kos-
Lajtman i Plantak smatraju kako je ovakvo ubacivanje modernih i tehnoloskih
postignucéa u tekst postupak joS jaCeg naglasavanja drevnosti slavenske mitologije

(Kos-Lajtman, Plantak, 2012:81).

Horvat se priblizava mladom C¢itatelju na mnogim razinama. Glavni likovi su u ranim
tinejdzerskim godinama, a upravo je toj dobnoj skupini namijenjen ovaj roman.
Protagonisti se bore s raznim problemima koji su svakako poznati 1 Citateljima, u
prvom redu testovi 1 ispitivanja u Skoli, no takoder i odnos s roditeljima i
prijateljima, ¢ime autorica prikazuje razumijevanje za njihovu situaciju. Citatelji se
zbog toga mogu poistovijetiti sa Slavenom i Iris i gotovo rame uz rame krenuti na
pustolovine u kojima upoznaju vjeru nasih predaka. U toj dobi oni su upoznati sa
grékom 1 rimskom mitologijom te je mogu povezati s mitologijom koju susrecu u
romanu, mitologijom nasih predaka. Upravo zato, Krijesnici su ujedno i edukativan
roman jer je njime mladim citateljima omoguéen uvid u cijeli niz bozanstava i drugih

nadnaravnih biéa slavenske mitologije koju rijetko susre¢u u udzbenicima.

Kos-Lajtman 1 Plantak takoder isticu karakterizaciju glavnog protagonista kao
autopoeticki koncept kojim se argumentira motiviranost razvoja fabule. Slaven je
hrabar, snazan i ustrajan u dosezanju ciljeva te autorica time 1 samog Citatelja poziva
na njegovanje istih vrijednosti. Stoga je posebno vazna Slavenova re€enica o tome da
je snaga misli najvaznije sredstvo za pobjedu u borbi jer odrazava karakter
protagonista i edukativno-eticku dimenziju usmjerenu prema dje¢jem ¢itatelju (Kos-
Lajtman i Plantak, 2011:82).

4.7. Zdenko Basi¢ — Sjeverozapadni vjetar

Sjeverozapadni vjetar (2011) djelo je talentiranog hrvatskog likovnog umjetnika
Zdenka Basic¢a prozeto priCama iz usmene predaje. Prema rijeCima samog autora,
ilustracije u ovoj knjizi rezultat su istrazivanja, pronalazenja i stvaranja raznih
predmeta, tekstova, kostima, lutaka, fotografija i crteza. Potaknute su mjestima u
kojima je odrastao i pricama koje mu je pricala baka (Basi¢, 2011:2). PriCe su stoga

lokalizirane od sjeverozapadnog dijela Medvednice pa sve do Samoborskog gorja $to
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potvrduje i podnaslov knjige koji glasi ,,O vilenjacima i elementarnim bi¢ima
sjeverozapadnog dijela Medvednice pa do Samoborskog gorja.“ Lidija Bajuk Pecoti¢
izraz Zdenka BaSi¢a poistovjeCuje s ritmom i poetikom bajalica, ¢ini Caranja i
proroCanstava, pri¢a izgovorenih kraj ognjista. Smatra kako on otvara prostor za
dvoznacnost, nedovrsenost i iznenadenje (Basi¢, 2011:6). Koraljka Jurcec Kos istice
kako je u obrazlozenju za BaSi¢evu nagradu ,,Prvome hrvatskome bijenalu

ilustracije* koju je primio 2006. godine izmedu ostalog stajalo:

Druga nagrada ravnopravno je dodijeljena autorima koji se koriste potpuno
razli¢itim tehnologijama i stvaralackim strategijama. Zdenko Basi¢ koristi tehniku
kompjutorske grafike kojom na za¢udan nacin oblikuje snoviti nadrealni svijet bogat
realistickim detaljima. Svojim stvaralackim postupcima BaSi¢ se priblizio

suvremenom senzibilitetu mladih kojima je elektronska tehnologija bliska od

najmlade dobi, a istodobno je ostavio Siroko otvoren put u svijet maste...” (Basic,

2011:7).

Slika 2. Autorska ilustracija Zdenka Basic¢a u knjizi Sjeverozapadni vjetar, bica

zvana Mraki &

U ovoj knjizi sadrzan je ¢itav niz Cudesnih bica koja svoje korijene imaju u hrvatskoj
(slavenskoj) narodnoj mitologiji — vile, vilovnaci, vodeni covjek, vjestice, vrazi,

mraki, Mra¢nak, Mura itd.

® Bagi¢, Z. (2011). Sjeverozapadni vjetar. Zagreb: Planetopija
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Autor istice kako su u starim danima ovoga svijeta ljudi poznavali vile i poStovali su
njihov svijet. Ukoliko su ljudi bili dobri prema njima, vile su ih darivale raznim
darovima i brinule se o njima, ali ukoliko je netko bio nemilosrdan prema vilama,
vracale su istom mjerom (BaSi¢, 2011:15). Spomenute su vile Sudenice, one se
pojavljuju kad je novorodence prvu no¢ u domu, uvijek su tri, stoje kraj djetetove
postelje 1 rasplecu niti sudbine. Svaka govori pricu djetetova zivota, od trena rodenja
do trena smrti. Na kraju se sloZze oko zavrSetka i sata posljedenjeg daha (Basic,
2011:27). Sudenice su opisane gotovo identi¢no kao i u knjizi Hrvatska narodna
mitologija Nikole Suci¢a gdje stoji kako one izlaze noéu u susret svakom
novorodenom djetetu. To su tri sestre koje odreduju tijek Zivota i trenutak smrti
djeteta (Suci¢, 1943:14). Osim Zenskih vila, Basi¢ spominje 1 musko bice vilinskog
roda zvano Vilovnak. Obi¢no su to djeca rodena od ljudskog roda u blizini neke
pecine ili vilinske Sume. Ta djeca su odmalena pokazivala iznimnu privrzenost
prirodi, posebice Sumi. Takva djeca imala su izniman vid, sluh koji je ¢uo i najtiSe
zvukove, njuh koji je osjetio i najmanje promjene, a njihove su ruke lijecile. Zbog
toga su ih ljudi postivali, ali su ih se 1 bojali. Nocu bi ih posjecivale vile zbog ¢ega su
i dobili naziv vilovnak. Vilovnak je bio knez vilama (Basi¢, 2011:18). Ovo bice

podsjeca na lik Tomice u bajci U vilinskim dvorima Ivane Brli¢-Mazuranic.

Vazan dio vilinskog svijeta je cvijece. Basi¢ iznosi opise, uloge i iznimnosti svakog
pojedinog cvijeta. Tako visibabe najavljuju kraj zime i budenje vilinskog svijeta, a
zumbul najavljuje dolazak vilinskog naroda (Basi¢, 2011:45-56). Posebno vazna
uloga cvijeca je pokop pod lukovicom. Vilinsko bi¢e moze umrijeti od tuge ili
mrZnje. Njihova mala mrtva tjelesa pokapaju se pod lukovicama zvonc¢i¢a da bi u
prolje¢e ponovno niknula pod suncem. Zvonci¢ je zbog toga sveti cvijet vilinskog
svijeta (Bas$i¢, 2011:50). Takoder, u svakom cvijetu zive mala vilinska bi¢a $to
odgovara drevnom slavenskom vjerovanju o postojanju dusa u biljkama i Stovanju

istih.

Osim vilinskog svijeta, autor opisuje i bi¢a sumraka i no¢i. Mraki su bic¢a koja bi se u
sumrak dovlacila s polja 1 Suma do kuca, a ne zna im se pravi oblik jer se skrivaju u
mraku. Ponekad bi ljudi vidjeli samo njihove uzarene oc¢i kako vire kroz prozorska
stakla. Posebno su bili opasni za trudnice i djecu, a odraslih su se muskaraca klonili i
od njih bjezali (Basi¢, 2011:28). Suci¢ sli¢no opisuje zle patuljke: ,,(...) izvanredno

gramze za djevoj¢icama 1 malom djecom; narocito nocu otimaju iz kolijevke male
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djecake 1 lijepe djevojéice.” (Suci¢, 1943:26). Mracnak je bice koje hoda po
napusStenim stazama, rusevnim kucama i starim prolazima po pono¢i. Takoder ga se
ne moze vidjeti, ali ga se moze Cuti, napipati i uhvatiti. Zbog toga uvijek dolazi kad
Covjek spava, sjeda na san, gus$i i krade dah (Basi¢, 2011:32). Mura je bic¢e nalik
Zeni, ona stoji u mra¢nim sjenama kraj raskrizja i ¢eka da se uhvati za svoju Zrtvu.
Njezin pogled omamljuje i zove u san. Hrani se tako Sto ulazi u ¢ovjekov san i crpi
ga. Ljudi se bude umorni i blijedi, a s viemenom pobolijevaju (Basi¢, 2011:30). U
ovom liku mogucée je prepoznati slavensku bozicu zime i smrti, Moranu, odnosno
Moru. Vezu je moguce uvidjeti i u samo etimologiji imena. Suc¢i¢ navodi kako su
ljudi vjerovali da mora vreba i mori ljude i stoku, u gluho doba no¢i uvlaci se pod

domaci krov i izjeda duhovno slabu djecu i mladic¢e (Suci¢, 1943:37).

U rije¢nim rukavcima, kraj jezera ili u dubljim gradskim potocima obitavalo je
samotno bi¢e zvano voden Covjek. Imao je dugu kosu, dugacku bradu i bio je sav
pokriven krznom. Ljudi su vjerovali da u svojoj jazbini pod vodom skriva blago, ali
se nitko nije usudio to blago traziti jer je voden Covjek bio iznimno jak i mogao je
udariti i odvuci ¢ovjeka pod vodu (Basi¢, 2011:66). Uz ovo bice se veze i vodeni sud.
Samotna bic¢a u noci bi izranjala iz vode i glasom smrti dozivala ¢ovjeka tri puta.
Nakon tre¢eg puta ¢ovjek kojem je usud bio namijenjen tréao bi kroz Sume i polja,
uskocio u vodu i utopio se. U ovom liku je jasno vidljivo staroslavensko mitolosko
bi¢e zvano vodenjak, demon koji odvla¢i ljude u svoje vodeno carstvo (Ledic,

1969:99).

Na kraju knjige autor nam donosi vlastiti doZivljaj danasnjice. Isti¢e kako je doSao
novi nara$taj ljudi koji ne ¢uje mir i tiSinu i ne vidi ljepotu Sume. Zbog njih je
vilinski narod napustio naSe krajeve §to je rezultiralo nizom lo$ih godina. Ipak,
poziva Citatelje da osluSkuju svijet oko sebe 1 nanovo otkriju ljepote 1 tajne vilinskog

svijeta.
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5. ZAKLJUCAK: MJESTO | FUNKCIJA SLAVENSKE
MITOLOGIJE U SUVREMENOJ DJECJOJ
KNJIZEVNOSTI

Nakon analize odabranih djela moze se zamijetiti da slavenska mitologija jo$ uvijek
igra veliku ulogu u dje¢joj knjizevnosti. Ivana Brli¢-Mazurani¢ je Pricama iz
davnine otvorila vrata slavenskoj mitologiji u djecjoj knjizevnosti koja je i danas

prisutna u mnogim djelima.

Uzimaju¢i u obzir godinu izdanja svakog pojedinog djela, mozemo uociti kako je u
vecini navedenih djela mitologija mjesto igrivosti, a ne vjernog prepricavanja. Tako
kod Nade Ivelji¢ i Sundane Skrinjari¢ susreéemo likove koji jesu povezani sa
slavenskom mitologijom (Sus, vile, vodenjak), ali ta veza nije posebno naglasena.
Tako Nada Ivelji¢ u Sestinskom kisobranu (1972.) daje naznake da su pri¢e potekle
iz usmene predaje zapocevsi price reCenicama koje glase ,,pri¢alo se u narodu* ali ne
smjeSta radnju u neki mitoloski prostor, niti opisuje likove sljedeci strogo slavensku
mitolosku bastinu. Sunéana Skrinjari¢ u romanu Pisac i princeza (1980.) slavenskom
mitoloskom bi¢u vodenjaku dodjeljuje vaznu ulogu kralja zivotinja, ali u romanu ne
opisuje njegovo mitsko podrijetlo. Desetak godina kasnije, Milka Tica u romanu
Sunceva djeca (1994.) tematizira prapostojbinu Hrvata i direktno se poziva na
slavensku mitologiju opisuju¢i niz bogova, boZica, nadnaravnih bic¢a, obicaja i
vjerovanja starih Slavena. Kneja (1999.) Lidije Bajuk-Pecoti¢ kombinira kr§¢anski i
folkoristicki intertekst s mitoloSkim te na taj nacin priblizava djecjem citatelju svijet
mitova kroz sfere koje ve¢ poznaje. Posebno su zanimljivi romani Striborovim
stazama (1997.) Snjezane Grkovi¢-Janovi¢ i Krijesnici (2009.) Jasne Horvat jer su
autorice prepoznale potencijal nekog drugog djela i oko njega stvorile novu pricu.
Tako su Krijesnici (2011.) nastali na temelju Nemetove knjige Knez Zoran (1929.), a
Striborovim stazama (1997.) na temelju Prica iz davnine (1916.) Ivane Brli¢-
Mazurani¢. Ovo preuzimanje moze se dozivjeti kao veli¢anje originalnih autora, ali i
kao pokusaj dosljednosti ve¢ utvrdenoj mitoloskoj bastini. Na kraju, djelom
Sjeverozapadni vjetar Zdenko Basi¢ se na poseban naéin priblizio mladom citatelju.
U suvremenom svijetu mladi odrastaju uz racunala, tablete, pametne telefone, a

Basi¢ koristi upravo tehniku racunalne grafike kako bi docarao mitoloski svijet.
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Analiziraju¢i likove koji se pojavljuju u navedenim djelima, moZemo primjetiti
opetovano pojavljivanje dvaju mitoloskih bica slavenske mitologije — vila i
vodenjaka. Vile i vodenjake pronalazimo u svakom od odabranih djela sto svjedo¢i 0
dubokom ukorjenjivanju istih u vjerovanja i obi¢aje slavenskog naroda. Razlog tome
vjerojatno lezi u snaznoj povezanosti Praslavena s prirodom. Kao $to je ve¢ prije
receno u ovom radu, Slaveni su vjerovali da u pojedinim biljkama stanuju vile. Zalar
istice kako je vilenjacki rod zapravo jedno s prirodom, ali su ljudima samo ponekad
vidljivi. U navedenim knjizevnim djelima karakterizira ih nadnaravna ljepota, biljna
osjecajnost, a ¢esto su interpretirani kao oduhovljeni dio Sume (Zalar, 2002:108), ali i
nekih drugih prirodnih pojava poput vjetra. Vile redom imaju pozitivne uloge, one
pomazu u raznim zivotnim situacijama. Tako vila Kosjenka pomaze Vrijeski u
Drugom svijetu isto kao Sto vila Zlatokrila pomaze Jani. Vodenjaci, s druge strane,
¢eSc¢e dobivaju ulogu zastrasujuceg bic¢a koje odvlaci ljude u muljeviti glib. Tako u
romanu Striborovim stazama vodenjaci pokuSavaju dohvatiti Vrijesku, a U Suncevoj
djeci vodenjak ubija sestru Bugu. Ipak, to nije pravilo — u romanu Pisac i princeza
vodenjak je kralj Zivotinja i, na neki nacin, on donosi mir i harmoniju na zemlju.
Takoder, kroz lik ovog vodenjaka autorica djeci predstavlja zabrinjavajucu sliku
naseg okolisa jer prikazuje vodenjaka koji je nesretan i gusi se u svojem podvodnom

domu punom smeca. Tako on igra veliku ulogu u spoznavanju ekoloskih zbivanja.

BaS§ kao Sto 1 Kos-Lajtman 1 Hranjec primjecuju, teznja za uspostavljenjem
znanstvenoslicnosti odrazava se u popratnim tekstovima kao §to su tumaci, leksikoni
mitoloSke grade, popisi usmenih predaja ili objasnjenja u fusnotama i/ili na kraju
teksta. Pojava ovih popratnih tekstova upucuje na manjak relevantnih leksikona
mitoloSkog tipa, osobito s glediSta djecjeg primatelja. (Kos-Lajtman i Hranjec,
2011:150)

Na kraju ovog rada mozemo zakljuciti da je slavenska mitologija neiscrpna tema u
hrvatskoj dje¢joj knjizevnosti. Ona ispunjava mnoge funkcije kao §to su otvaranje
prema transcedentnom, razvoj imaginacije, promicanje ludizma i duhovitosti te
knjizevnih prevrednovanja (Kos-Lajtman i Hranjec, 2011:150). Vidljivo je kako se
posljednih godina autori ponovo sve viSe okre¢u mitoloskim temama. Iako su u
davna vremena mitovi bili svojevrsne smjernice za zivot, danas oni uz pomoc¢ vjestih
autora postaju price koje pokrecu mastu djece, a 1 odraslih. U njima je pohranjena

mudrost, vjerovanja i zivotni smisao naSih predaka.
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IZJAVA o odobrenju za pohranu i objavu ocjenskog rada

kojom ja , OIB: , student

Uciteljskog fakulteta SveuciliSta u Zagrebu, kao autor ocjenskog rada pod naslovom:

, dajem odobrenje da se, bez naknade, trajno pohrani moj ocjenski

rad u javno dostupnom digitalnom repozitoriju ustanove Uciteljskog fakulteta
SveuciliSta u Zagrebu 1 SveuciliSta te u javnoj internetskoj bazi radova Nacionalne i
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105/04, 174/04, 02/07, 46/07, 45/09, 63/11, 94/13, 139/13, 101/14, 60/15).
Potvrdujem da je za pohranu dostavljena zavrSna verzija obranjenog i dovrSenog
ocjenskog rada. Ovom izjavom, kao autor ocjenskog rada dajem odobrenje i da se
moj ocjenski rad, bez naknade, trajno javno objavi i besplatno ucini dostupnim:

a) Siroj javnosti

b) studentima i djelatnicima ustanove

¢) §iroj javnosti, ali nakon proteka 6 / 12 / 24 mjeseci (zaokruzite odgovarajuci broj
mjeseci).

*Zaokruzite jednu opciju. Molimo Vas da zaokruZite opciju a) ako nemate posebnih

razloga za ogranicavanje dostupnosti svog rada.

Vrstarada:  a) zavrsni rad preddiplomskog studija
b) diplomski rad

Mentor/ica ocjenskog rada:

Naziv studija:

Odsjek

Datum obrane;:
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Clanovi povjerenstva: 1.
2.
3.

Adresa elektronicke poste za kontakt:

Mijesto i datum

(vlastorucni potpis studenta)

(opcionalno)

U svrhu podrzavanja otvorenog pristupa ocjenskim radovima trajno pohranjenim i
objavljenim u javno dostupnom digitalnom repozitoriju ustanove UCciteljskog
fakulteta SveuciliSta u Zagrebu, ovom izjavom dajem pravo iskoriStavanja mog
ocjenskog rada kao autorskog djela pod uvjetima Creative Commons licencije:

1) CC BY (Imenovanje)

2) CC BY-SA (Imenovanje — Dijeli pod istim uvjetima)

3) CC BY-ND (Imenovanje — Bez prerada)

4) CC BY-NC (Imenovanje — Nekomercijalno)

5) CC BY-NC-SA (Imenovanje — Nekomercijalno — Dijeli pod istim uvjetima)

6) CC BY-NC-ND (Imenovanje — Nekomercijalno — Bez prerada)

Ovime potvrdujem da mi je prilikom potpisivanja ove izjave pravni tekst licencija
bio dostupan te da sam upoznat s uvjetima pod kojim dajem pravo iskoriStavanja

navedenog djela.

(vlastorucni potpis studenta)
O Creative Commons (CC) licencijama

CC licencije pomazu autorima da zadrze svoja autorska i srodna prava, a drugima

dopuste da umnozavaju, distribuiraju i na neke nacine koriste njihova djela, barem u
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nekomercijalne svrhe. Svaka CC licencija takoder osigurava autorima da ¢e ih se
priznati i oznaciti kao autore djela.

CC licencije pravovaljane su u ¢itavom svijetu. Prilikom odabira autor treba
odgovoriti na nekoliko pitanja - prvo, zeli li dopustiti koristenje djela u komercijalne
svrhe ili ne, a zatim zeli li dopustiti prerade ili ne? Ako davatelj licence odluci da
dopusta prerade, moze se takoder oduciti da od svatko tko koristi djelo, novonastalo
djelo ucini dostupnim pod istim licencnim uvjetima. CC licencije iziskuju od
primatelja da trazi dopustenje za sve ostala koriStenja djela koje su prema zakonu

isklju¢ivo pravo autora, a koje licencija izrijekom ne dopusta.

Licencije:

Imenovanje (CC BY)

Ova licencija dopusta drugima da distribuiraju, mijenjaju i preraduju Vase djelo, ¢ak
i u komercijalne svrhe, dokle god Vas navode kao autora izvornog djela. To je
najotvorenija CC licencija.

Sazetak licencije: https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/deed.hr

Puni pravni tekst: https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/legalcode

Imenovanje-Dijeli pod istim uvjetima (CC BY-SA)

Ova licencija dopuSta drugima da mijenjaju i preraduju VaSe djelo, ¢ak 1 u
komercijalne svrhe, dokle god Vas navode kao autora i licenciraju novonastala djela
pod istim uvjetima (sve daljnje prerade ¢e takoder dopustati komercijalno koristenje).

Sazetak licencije: https://creativecommons.org/licenses/by-sa/4.0/deed.hr

Puni pravni tekst: https://creativecommons.org/licenses/by-sa/4.0/legalcode

|
ATl | menovanje-Bez prerada (CC BY-ND)

Ova licencija dopusta redistribuiranje, komercijalno 1 nekomercijalno, dokle god se

djelo distribuira cjelovito i u neizmijenjenom obliku, uz isticanje VaSeg autorstva.

Sazetak licencije: https://creativecommons.org/licenses/by-nd/4.0/deed.hr

Puni pravni tekst: https://creativecommons.org/licenses/by-nd/4.0/legalcode

Imenovanje-Nekomercijalno (CC BY-NC)
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Ova licencija dopusta drugima da mijenjaju i preraduju Vase djelo u nekomercijalne
svrhe. lako njihova nova djela bazirana na Vasem moraju Vas navesti kao autora i
biti nekomercijalna, ona pritom ne moraju biti licencirana pod istim uvjetima.

Sazetak licencije: https://creativecommons.org/licenses/by-nc/4.0/deed.hr

Puni pravni tekst: https://creativecommons.org/licenses/by-nc/4.0/legalcode

Imenovanje-Nekomercijalno-Dijeli pod istim uvjetima (CC BY-

NC-SA)

Ova licencija dopusta drugima da mijenjaju i preraduju Vase djelo u nekomercijalne

svrhe, pod uvjetom da Vas navedu kao autora izvornog djela i licenciraju
novonastala djela pod istim uvjetima.

Sazetak licencije: https://creativecommons.org/licenses/by-nc-sa/4.0/deed.hr

Puni pravni tekst: https://creativecommons.org/licenses/by-nc-
sa/4.0/legalcode

B Imenovanje-Nekomercijalno-Bez prerada (CC BY-NC-ND)

Ovo je najrestriktivnija od CC licencija — dopusta drugima da preuzmu Vase djelo i
da ga dijele s drugima pod uvjetom da Vas navedu kao autora, ali ga ne smiju
mijenjati ili koristiti u komercijalne svrhe.

Sazetak licencije: https://creativecommons.org/licenses/by-nc-nd/4.0/deed.hr

Puni pravni tekst: https://creativecommons.org/licenses/by-nc-
nd/4.0/legalcode
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