INTERFERIRANJE SLAVENSKE MITOLOGIJE U
KNJIZEVNOSTI ZA DJECU

Misanovié, Nensi

Undergraduate thesis / Zavrsni rad
2025

Degree Grantor / Ustanova koja je dodijelila akademski / strucni stupanj: University of
Split, Faculty of Humanities and Social Sciences / SveucilisSte u Splitu, Filozofski fakultet

Permanent link / Trajna poveznica: https://urn.nsk.hr/urn:nbn:hr:172:960713

Rights / Prava: In copyright /Zasti¢eno autorskim pravom.

Download date / Datum preuzimanja: 2025-03-10

Repository / Repozitorij:

Repository of Faculty of humanities and social
sciences

AN

zir.nsk.hr

é UNIVERSITY OF SPLIT i i O i ;O r

DIGITALNI AKADEMSKI ARHIVI I REPOZITORILII



https://urn.nsk.hr/urn:nbn:hr:172:960713
http://rightsstatements.org/vocab/InC/1.0/
http://rightsstatements.org/vocab/InC/1.0/
https://repozitorij.ffst.unist.hr
https://repozitorij.ffst.unist.hr
https://zir.nsk.hr/islandora/object/ffst:4876
https://repozitorij.svkst.unist.hr/islandora/object/ffst:4876
https://dabar.srce.hr/islandora/object/ffst:4876

SVEUCILISTE U SPLITU
FILOZOFSKI FAKULTET

ZAVRSNI RAD

INTERFERIRANJE SLAVENSKE MITOLOGIJE U
KNJIZEVNOSTI ZA DJECU

NENSI MISANOVIC

Split, 2025.



Odsjek za rani i predskolski odgoj i obrazovanje
Preddiplomski studij za rani i predskolski odgoj i obrazovanje

Tradicijska kazivanja

INTERFERIRANJE SLAVENSKE MITOLOGIJE U KNJIZEVNOSTI ZA
DJECU

Student: Nensi MiSanovié¢ Mentor: Doc. dr. sc. Tea-Tereza Vidovi¢ Schreiber

Split, 2025.



SADRZAJ

UVOD ..ottt e R R R R R Rt R Rt n e re e nrennes 1
1. SLAVENSKA MITOLOGIJA .....ccooiiiiiiiiiii ittt 2
L. 1. SIAVERSKA POVIJEST ...ttt b e sb e n e 2
1.2, SEVAVANTE SVIJOIA ...ttt e 3
1.3 BOGOVI ..o 4
Li4. BOZICE oot 6
1.5. Ostala nadnaraving DiCa ..o 8
L.5.1. VALE oo r e 8
L.5.2. DiVOVI vttt s 8
1.5.3. DOMOVOJ/ DOMIACT ...ttt ettt sttt et sbe et sn e ee s 9
L.5.:4. L@STK oot bbbt bbbt b ae e b e 9
) T Y €7 777 Yo 7 B O PR PP PRSPPI 9
L.5.0. BADA JAQA ...ttt 10
2. ELEMENTI SLAVENSKE MITOLOGLJE U DJELIMA DJECJE HRVATSKE KNJIZEVNOSTI .... 11
2.1. IVANA BRLIC- MAZURANIC - PFiCe iZ AAVRINE.............oovverereeerereseseesseeseseeesese s 1
2.1.1.  Kako je POtjeh tFrAZi0 iSTINU ...........cuocuiiiiiii ittt ettt 11
2.1.2.  Ribar Palunko i BfEGOVA ZENQ ...........cc.ccoueiiiiiiiiii ittt 13
2.1.3.0 REGOC ... s 14
2.1 4. SUMA SIIDOTOVA ... ers sttt ettt an et 15
2.1.5. Bratac Jaglenac i SEStrica RUIVICA...............cooueciiiiiiiiiiiieieese et 16
2.1.6.  Lutonjica Toporko i devet ZUPANCICA. .............ccooiiiiiiiiiiiiieiiese sttt 17
2.1.7. Sunce djever i Neva NEVICICA .........cccouuvuioiiiiiiiii ittt 18
20108, JAGOV i 19
2.2. VLADIMIR NAZOR- Veli JOZE ........cccoueriiiieiiiiieii ittt 21
2.3. NADA IVELJIC- SeStinski KiSOBFAN ..............coovevevveiiiveiieeeneseessseesssees e 23
23010 MOGUE ..o 23
2.3.2. GUIRERKO ... 24
2.4. JASNA HORVAT- KFIJOSTICI .....ccuviiuiiiiiiiii ettt 26
2.5. SANJA LOVRENCIC- Hrvatske RAFOANE DAJKE ...............ocoeeeeeeeeeeesrsesrissssessessessessessessesesen e 29
251 MIQAIC T VFAZIT CAT ..o 29
2.5.20 MGALA VILQ ..o bbb 30
ZAKLJUCAK ...ttt 31
SAZETAK ..ot 32
ABSTRACT ..ottt E e e e Rt R Rt Rt e et R e nr e r et nre e 33

LITERATURA.....ov itttk h e b e bttt et e nn et nne e 34



UVOD

Slavenska mitologija, iako manje poznata i istrazena poput drugih mitologija npr. grcke,
rimske ili nordijske, predstavlja bogat izvor priCa, vjerovanja i simbola koji su duboko
ukorijenjeni u povijest i kulturu slavenskih naroda. Njena sloZenost i mistika ogleda se kroz
raznolike mitoloske motive, od bozanstava i nadnaravnih bi¢a do prirodnih fenomena koji su
personificirani. Osim §to ovi motivi predstavljaju osnovu za razumijevanje svjetonazora i
tradicije starih Slavena, sluZze i kao nadahnuée za knjizevno stvaralastvo, osobito u djecjoj

knjizevnosti.

Rad se bavi interferencijom slavenske mitologije u knjizevnosti za djecu, s osobitim
naglaskom na djela hrvatskih autora poput Ivane Brli¢-Mazurani¢, Nade Ivelji¢, Jasne Horvat
1 Vladimira Nazora. Analiziraju¢i njihova djela, nastoji se istraZiti nacin na koji mitoloski
elementi pridonose stvaranju mastovitoga svijeta. Posebna paznja posvecena je ulozi
mitoloskih bi¢a poput vila, divova, Peruna, Svarozi¢a i ostalih, koji na simboli¢an nacin

prenose univerzalne vrijednosti i poruke.

Cilj je rada razmotriti kako knjizevnost za djecu oblikuje razumijevanje vlastite kulturne
bastine, obogacuje dje¢ju mastu i doprinosi o¢uvanju i njegovanju identiteta. Slavenska
mitologija nije samo povijesni relikt, ve¢ 1 Ziv element suvremene knjiZevnosti koji kroz
prilagodbu u modernim temama zadrzava svoju relevantnost i doprinosi obrazovanju djece i
mladih. U radu ¢e se detaljno analizirati konkretni primjeri iz dje¢jih knjizevnih djela koja
koriste slavensku mitologiju kao temelj za price, razmatrajuci pritom njihove motive, likove te

moralne i kulturne poruke koje nose.



1. SLAVENSKA MITOLOGIJA

1.1. Slavenska povijest

Jedan od iznenadujuc¢ih aspekata slavenske mitologije je taj Sto su pojmovi koje
povezujemo s njom relativno novi, dok su slavenski narodi vrlo stari. Slaveni su bili izrazito
velika i heterogena skupina plemena koja je zapocela svoju migraciju iz Karpatskih planina
(danasnja Rumunjska i Moldavija) tijekom 5. 1 6. stoljeca. Prosirili su se u svim smjerovima:
zapadno prema Sredi$njoj Europi (dana$nja Ceska Republika), sjeveroistoéno prema dana$njoj
Rusiji 1 ostatku euroazijskih regija, sjeverno do baltickih drzava te juzno do Balkanskog
poluotoka. Najstariji pisani zapisi o Slavenima dolaze od dvojice bizantskih pisaca iz 6.
stolje¢a: Prokopija, koji je na grékom jeziku pisao o Sklavenima, potom od Jordanesa, koji je
o slavenskim narodima pisao na latinskom jeziku. Jordanes opisuje pleme Veneti (prema kojem
su talijanska regija Veneto i grad Venecija dobili ime) te ih u svom djelu ,,Getica” opisuje kao
,,mnogoljudan narod” ¢ija naselja poc€inju na izvoristu Visle i zauzimaju ,,veliko prostranstvo
zemlje”. Venete takoder opisuje kao pretke Anta i Sklavena, dva kasnija slavenska plemena.
Prokopije je tvrdio da su Sklaveni 1 Anti u dalekoj proslosti dijelili ime Sporoi. Prokopije je
stare Slavene nazvao barbarima koji su vjerovali u jednog boga, ,,tvorca munje” (Perun),
kojemu su prinosili Zrtve. Zivjeli su rasprostranjeno i stalno mijenjali naselja. U ratu su
uglavnom bili pjeSaci sa Stitovima, kopljima, lukovima te malim oklopom koji je bio rezerviran
uglavnom za poglavice i njihov najuzi krug ratnika (Charney 1 SlapSak, 2023: 8-10). Danas su
mnoge slavenske svetkovine sinkretizirane s kr§¢anskim blagdanima: Jurjevo je povezano sa
svetim Jurjem, a Ivanjski krijes s blagdanom svetog Ivana. Bozi¢ni obicaji takoder su sacuvali
elemente slavenskih vjerovanja o zimskom solsticiju, gdje paljenje vatre simbolizira pobjedu

svjetla nad tamom (Botica, 1993: 74-75).
Slavenski narodi se dijele na tri glavne skupine ovisno o podrucju kojeg su nastanili, a to su:

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

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

! Slaveni. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2013. — 2025.
Preuzeto s: https://www.enciklopedija.hr/clanak/slaveni Pristupljeno: 22.1.2025.
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1.2. Stvaranje svijeta

Prije stvaranja svemira, prema slavenskom vjerovanju, postojala je samo beskrajna
praznina ispunjena crnom silom tmine, poznata kao Pramrak. Tim beskona¢nim bezdanom
vladao je duh vjecnosti, praotac svega postojeceg. U sredistu tog prostora nalazilo se kozmicko
zlatno Prajaje, u kojem je obitavao bog Rod, praizvor zivota. Unutar jajeta, Rod je stvorio Ladu,
bozicu ljubavi, iz vlastite ljubavi i energije. Kada je jaje postalo pretijesno, njegova je ljuska
pukla, a ljubav sadrzana u njemu izlila se kroz pukotine, ¢ime je Rod stvorio svemir i svijet.
Svojom bozanskom snagom odvojio je svjetlo od tame i dobro od zla, uspostavljajuéi sustav

dualnosti u svemiru. Rod je zatim podijelio stvoreni svemir na tri svijeta?:
e Nav — carstvo mrtvih i duhovni svijet
e Jav — materijalni svijet
e Prav — prirodni zakon i boZanska istina, koja upravlja svemirom i odrZava njegov sklad

Svjetovi su nastali od ljuske kozmickog Prajajeta, dok je Rod, postupno rasipajuci
vlastito tijelo, postao gradivno tkivo svemira. Njegovo lice postalo je Sunce, prsa Mjesec, oci
su oblikovale zvijezde, a obrve su se utjelovile u zoru i sumrak. Njegov dah postao je vjetar,
suze kiSa, misli no¢, dok su dijelovi njegova bica postali elementi prirode. Na kraju stvaranja,
prije nego Sto se rasprsio u sve postojece, Rod je stvorio prve bogove koji su nastavili odrzavati
svemir prema zakonima Prava. Ovaj mit o stvaranju predstavlja duboko ukorijenjeno slavensko

shvacéanje kozmosa, dualnosti i povezanosti svega §to postoji 3.

2 Slavenska mitologija: Radanje svijeta i prvi bogovi. Preuzeto s: https://stak.foi.hr/blog/slavenska-mitologija-
radanje-svijeta-i-prvi-bogovi Pristupljeno: 24.1.2025.
3 Isto
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1.3. Bogovi

Svarog, vrhovni bog svjetlosti (poznat i kao Staribog, Stari Vid, Visnji, Prabog, Praotac,
Svaro, Uran, indijski Varuna, iranski Zaruana, grcki Uranos, latinski Uranus). Najmo¢niji bog
1 praotac svih bogova koji predstavlja vjecnu svjetlost. Svarog se smatra stvoriteljem, vchovnim
sudcem te vjeCnim putnikom. Povezuje ga s vatrom, kovacnicama i blistavim mjestima te ga

se Cesto izjednacava s grckim bogom vatre i kovastva, Hefestom (Blazevi¢ Krezi¢, 2022: 38).

Svarozi¢, bog ognja i ognjista, sin je Svaroga i Vide te Cuvar vatre koju je naslijedio od
svoga oca. Predstavlja simbol radanja i zasStitnika zivota. Naziv Svarozi¢ Cesto se koristi za
oznacavanje sve bozanske djece Svaroga. Iako ¢ini dobro, Svarozi¢ je sposoban izazvati i
velike katastrofe, zbog ¢ega je bio poStovan ne samo kao zastitnik ve¢ i kao bog rata (Blazevic¢

Krezi¢, 2022: 140).

Perun, vrthovno bozanstvo slavenske mitologije, ¢esto se usporeduje s gréckim Zeusom
zbog sli¢nih karakteristika. Oba su bozanstva prikazivana kao snazni musSkarci s bujnim
bradama i nose titulu boga munje, oluje i groma. U krS¢anskom folkloru Perun je naj¢eSce bio
poistovjec¢ivan sa svetim Ilijom Gromovnikom. Medutim, ponekad se povezivao i sa svetim
Mihovilom, a u nekim slucajevima ¢ak i s kr§¢anskim Bogom. Budu¢i da je hrast bio njegov
zastitni znak, Perunovi zrtvenici, hramovi i bogomolje najcesce su se gradili ispod starih
hrastova, obi¢no na uzvisinama. Njegov nebeski dvor simboli¢no zauzimao vrhove gora u
okolini, koje su zbog svoje istaknutosti birane kao svetiSta. Takva sveta mjesta morala su se
uzdizati iznad vode, dok je voda protjecala ispod drva, na ¢ijem je suhom vrhu Perun sjedio u
obliku orla ili sokola (Blazevi¢ Krezi¢, 2022: 114). Jedno od takvih svetih mjesta je zasigurno
brdo Perun nad Zrnovnicom kod Splita koje svojim dominantnim polozajem nad morem i
rijekom Zrnovnicom savrseno odgovara ovom obrascu. Na brdu Perun danas se nalazi vise
crkava, ukljuc¢ujuéi crkvu sv. Jure, Sto je znacajno jer je sv. Juraj Cesto zamjenjivao Peruna u

kr§¢anskim predajama (Katici¢, 2007: 99- 101).

Veles se smatra bogom podzemlja i tame, alii glazbe , poezije i magije. Veles je zastitnik
stoke 1 pastira, Cesto prikazivan s rogovima i ovéjom vunom, a simboliziraju ga zmija ili zma;.
Prije nego $to je kaznjen progonstvom u podzemlje, Veles je Cesto krao Perunovu stoku, djecu
1 zenu. Perun ga je progonio zemljom, napadao munjama i gromovima. S dolaskom kr§¢anstva,
njegove negativne osobine pripisane su Sotoni, dok su pozitivne prenesene na razlicite svece.
Velesov ekvivalent bi bio grcki bog podzemlja Had (Charney i SlapSak, 2023: 15).

Najznacajniji je po tome S§to je glavni protivnik Peruna, a njihov bozanski sukob jedna je od



kljucnih predaja u slavenskoj mitologiji. Njihov sukob ne predstavlja borbu izmedu dobrog i
zlog boga, ve¢ odrazava suzivot prirodnih sila koje medusobno djeluju kako bi uspostavile

ravnotezu (Blazevi¢ Krezi¢, 2022: 60-61).

Dazbog, drugi Svarogov sin, bog je Sunca, a ujedno je predstavljao i nebesku vatru.
Prema vjerovanju, Svarog je iskovao Sunce te ga dao svome sinu da ga nosi po nebu. Postoje
dva aspekta boga Dazboga. Prvi aspekt predstavlja njegovu dobrocudnu stranu u kojoj danju
Sunce nosi preko neba, a drugi u kojoj nocu Sunce nosi u podzemni svijet. Ovakav obrazac se
moze povezati sa SunCevim godiSnjim ciklusom, odnosno s ljetnim Suncem te zimskim

Suncem (Blazevi¢ Krezi¢, 2022: 38-39).

Svetovid je Cetveroglavi bog rata, ali 1 svjetla i moc¢i (Charney 1 SlapSak, 2023: 15).
Svetovid je povezan s proricanjem, a njegov simbol bio je bijeli konj. Postoje razlicita
tumacenja njegovog imena. Jedni smatraju da potjece iz Cistih slavenskih elemenata te da
Svetovid znaci ,,onaj koji vidi sve®. Drugi tvrde kako ime vodi porijeklo od svetog Vida,
kr§¢anskog monaha iz Korveje. Neki povjesnicari isticu da ,,vit™ u njegovom imenu oznacava
rijec, ¢ine¢i ga bozanstvom koje ljudima daje savjete. Postoji i miSljenje da ,,vit* dolazi od
rijeci vitez, pri ¢emu Svetovid simbolizira svetog junaka ili mo¢nog viteza (Blazevi¢ Krezi¢,
2022: 143). Na Vidovoj gori na Bracu prisutan je kult Svevida , jednog od glavnih slavenskih
bozanstava. O Vidovoj gori u narodu se prepricavaju legende koje brdo prikazuju kao ukleto.
Proucavatelji slavenske mitologije s pravom u imenu prepoznaju zamjenu izvornog kulta

slavenskog Svevida/Svetovida s kr§¢anskim kultom sv. Vida (Vidovi¢ Schreiber, 2012: 183).

Triglav je prikazan kao jedinstvo svijeta. On jasSe crnoga konja te predstavlja planine i
Sume (Charney 1 SlapSak, 2023: 15). Svecenici su vjerovali da Triglav nosi povez preko ociju
1 usta kako bi sprijecio svoj mo¢ni pogled da vidi ljudske grijehe. Prema drugom tumacenju,
njegova je snaga bila toliko velika da je pogledom mogao probiti zidove koji razdvajaju tri
svijeta (Blazevi¢ Krezi¢, 2022: 167). Predstavljao je trojedinog boga koji je povezivao sve
aspekte postojanja: fizicki svijet (Jav), duhovni svijet (Nav) i kozmicki red (Prav).
Utjelovljavao je slobodu volje covjeka u odabiru vlastitog puta, bilo da slijedi zakone prirode

ili im se suprotstavlja®*.

Jarilo, Jarovit ili Gerovit, bog je proljeca, plodnosti i vegetacije te bi svakim svojim

silaskom s neba na zemlju donosio plodnost, a krajem ljeta bi se vratio na nebo. Jarilovi atributi

4 Slavenska mitologija: Radanje svijeta i prvi bogovi. Preuzeto s: https:/stak.foi.hr/blog/slavenska-mitologija-
radanje-svijeta-i-prvi-bogovi Pristupljeno: 24.1.2025.
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variraju u razli¢itim tradicijama, premda ga vec¢ina najprije dozivljava kao bozanstvo proljec¢a
1 plodnosti, dok su mu ratnicka obiljezja dodana kasnije. Jarovit je zamisljan kako, odjeven u
bijelo, jase na bijelom konju, s krunom od cvijeca na glavi i snopom razenih klasova u ruci

(Ledié, 1969: 197).

1.4. Bozice

Lada je u slavenskoj mitologiji opisana je kao bozica ljubavi, ljeta i Zetve, ali i kao bozica
obilja, rada i prirode. Pripisivala joj se mo¢ pokretanja svih plodonosnih nagona u prirodi.
Poznato je da je bila Stovana u svim slavenskim zemljama. Ladi su se ¢esto obracali zaljubljeni,
bilo sretni ili nesretni, kao i oni koji su Zeljeli potomstvo, ali u tome nisu uspijevali (Ledic,
1969: 165). Lada je nasljednica bozice Vesne, simbolizira budenje prirode te ju se cesto

povezuje sa suncem, jelenom, pijetlom, maslackom, lipom i tre$njom?.

Danica, svijetla bozica predvecerja, bila je visoko Stovana medu Slavenima. Prva
zvijezda na vecernjem nebu, poznata kao Vecernja zvijezda ili Vecernjaca, sjaji na zapadu,
gdje se otvaraju vrata no¢i. Osim §to je simbol svjetlosti, kod Slavena je smatrana zastitnicom
ljudskog sna (Ledi¢, 1969: 79). Danica se ¢esto opisuje kao Sunéeva mlada sestra ili kéi te je

vjerojatno povezana s bozicom Moranom (Blazevi¢ Krezi¢, 2022: 42).

Zora, boZica jutarnjeg svanuca, pojavljuje se na izmaku no¢i, donoseci svjetlost s istoka,
gdje se otvaraju vrata novog dana. Kao Jutarnja zvijezda, Zora simbolizira pocetak 1 nadu.
Njena svjetlost, premda kratkotrajna, najavljuje dolazak sunca. Zora, poznata i kao jutarnja

Venera, opjevana je zbog svoje neusporedive, ali prolazne ljepote sna (Ledi¢, 1969: 79).

Vesna je bozica proljeca, Zivota i budenja prirode. Cesto se tumaci kao utjelovljenje
topline, svjetlosti 1 obnove nakon zimskog sna. Vesna je bila Stovana kao zastitnica plodnosti 1
novih pocetaka. S dolaskom proljeca i prvim znakovima budenja prirode, smatralo se da Vesna
donosi radost, svjezinu i Zivotnu energiju. Njoj su se u Cast odrzavale proslave i obredi koji su
slavili pobjedu svjetla nad tamom 1 povratak plodnosti zemlji (Ledi¢, 1969: 155- 156). Vesna
pomaze ljudima u oporavku od zimskih bolesti te uskladuje djelovanje srca i razuma. Podupire

ljude u nastojanju da postanu bolji 1 potice medusobnu slogu i harmoniju. U prikazima se Cesto

5 Slavenska mitologija. Preuzeto s: https://web-arhiva.skole.hr/os-popovac/slavenska.html Pristupljeno:
20.2.2025.
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pojavljuje s cvijetom u kosi, buketom cvije¢a u lijevoj ruci, dok joj pored ramena stoji

lastavica®.

Vida, jedna od najznacajnijih bozica u slavenskoj mitologiji. Smatrana je suprugom
praboga 1 stvoritelja svijeta Svaroga. Prema predajama, Vida je bila zaStitnica zarucnika 1
bra¢ne harmonije. Mnoge djevojke obracale su se bozici Vidi u proslosti, moleéi za pomo¢ u
ljubavi i sre¢u u braku. Njezina uloga simbolizira ideal ljubavi i zajedniStva, a Stovanje Vide
bilo je povezano s obredima i ritualima koji su slavili ljubav, plodnost i obiteljsku sre¢u

(Blazevi¢ Krezi¢, 2022: 67).

Morana, poznata i kao Mara, k¢i je boga Svaroga i bozice Lade. U pocetku je bila bozica
plodnosti 1 majka svih Zivih bi¢a, no s vremenom je preuzela ulogu glasnika bolesti i starosti.
Simbolizira dva klju¢na godiSnja doba prirodnog ciklusa: jedno povezano s Zivotom i rastom,
a drugo sa smrcu i propadanjem. Kao bozica smrti i ponovnog radanja prirode, Morana/Mara
posebno utjelovljuje kraj zime i dolazak prolje¢a. Uz to, povezuje se s ruralnim prostorima i
mladim biljkama, naglasavajuéi cikli¢ku prirodu Zivota 1 prirode. Slaveni su priredivali

maskare kako bi se zastitili od Morane (Silobod, 2024: 91)

Mokos, zastitnica zena i1 boginja plodnosti. Posebno je povezana s prirodnim Zzenskim
poslovima, osobito predenjem. Poznata je i pod imenom Mati-Syra-Zemlya, §to u prijevodu
zna¢i Plodna Majka Zemlja. Prema nekim slavenskim legendama, bila je supruga boga
Svaroga. Na njezin nagovor, Svarog je odlucio stvoriti bi¢e nalik sebi te je udahnuo Zivot
hrastu, iz kojeg je nastao prvi Covjek. Mokos je oZivjela drugo bice, stvarajuci tako prvu Zenu.

U njezinu &ast, kipovi i idoli su se prali u vodi’.

Perunika, Strijelka, Svitogorka, Branimira 1 Janjina imena su koja narod povezuje s
boginjom munje, svetog ognja, vjen¢anja 1 vjetne mladosti. Vjeruje se da je kéi dobro¢udnog
diva Svitogora i supruga boga Peruna. Cesto se prikazuje s lukom i tobolcem punim gromovitih

strijela®,

8 Slavenska mitologija: Radanje svijeta i prvi bogovi. Preuzeto s: https:/stak.foi.hr/blog/slavenska-mitologija-
radanje-svijeta-i-prvi-bogovi Pristupljeno: 24.1.2025.

7 Slavenska mitologija. Preuzeto s: https://web-arhiva.skole.hr/os-popovac/slavenska.html Pristupljeno:
30.1.2025.

8 Izlozba 2014: Boginje. Preuzeto s: https://emz.hr/wp-content/uploads/muzej_s_kauca/lzlozba-2014-boginje-
Katalog.pdf. Pristupljeno: 10.2.2025.
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1.5. Ostala nadnaravna bic¢a

1.5.1.Vile

Vile se Cesto prikazuju kao djeca Adama i Eve, koji su imali dvanaest kéeri. Kada je Bog
dosao kod njih, bili su posramljeni $to imaju toliko kéeri pa su Sest od njih sakrili. Kada ih je
Isus pitao koliko kéeri imaju, Adam i Eva su presutjeli polovicu. Bog je tada rekao: ,,Koliko
vidljivih, toliko nevidljivih*, te su od te skrivene djece nastale vile (Dragi¢, 2017: 220). One
su prikazane kao nadnaravna bi¢a povezana s prirodom, planinama, Sumama i vodenim
izvorima. Opisane su kao izuzetno lijepe zene, obdarene magijskim mocima te sposobnoscu
pomaganja ili kaznjavanja ljudi, ovisno o njihovim djelima i odnosu prema prirodi. Vile su
povezane s vjerovanjima o plodnosti, zdravlju i blagostanju. Njihovi plesovi u vilinskim kolima
na livadama tumace se kao rituali koji utje¢u na plodnost tla i uspjeh zetve. Ako netko nehotice
narusi ta kola, vjerovalo se da ¢e ga vile kazniti boles¢u ili nesreCcom. Ovakvi motivi ukazuju

na njihovu zastitni¢ku funkeciju prema prirodi i ciklusima zivota (Botica, 1993: 72).

Prema predajama, vile nastanjuju razli¢ita mjesta poput oblaka, planina, Suma, polja,
pecina, bunara, potoka, rijeka, jezera i mora. Na podruc¢ju Dalmacije, vjerovalo se da su njihova
staniSta bila na Biokovu, Mosoru, Omisu, Velebitu i Dinari, dok su otok Jabuku smatrali
njihovim mjestom za odmor. Zbog razliitih staniSta, vile su podijeljene na Oblakinje,
Planinkinje, Vodarkinje i Jezerkinje te se vjeruje da postoji devet razli€itih vrsta vila (Dragic,

2017: 220).
Prema Vasiljev (1928: 154) i Suci¢ (2013: 70- 74) postoje ove vrste vila:

¢ Planinske vile ili vile od gorice — Zive u planinama i1 Sumama.

e Vodene vile ili bereginje — obitavaju u rijekama, jezerima 1 izvorima.

e Oblakinje — Zive u oblacima, povezane s gromovnikom Perunom.

e Morske vile — poznate i kao sirene, ¢esto pola Zene, pola riba, ili se pojavljuju u obliku

labuda.

e Vile bojovnice ili vilinje ratnice — kuju oruzje i pomazu junacima u borbama.

1.5.2.Divovi

Divovi su prikazani kao zna¢ajna mitska bi¢a u narodnoj predaji. Oni su obi¢no povezani
s prirodom 1 velikim geografskim znacajkama, poput planina, rijeka ili stijena, koje se u

mitologiji ¢esto tumace kao djela njihovih ruku. Divovi su bili poznati po svojoj golemoj snazi
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1 veli¢ini, ali 1 po destruktivnoj mo¢i, ¢ime su predstavljali simbol neukrotivih sila prirode.
Divovi u hrvatskoj mitologiji ¢esto se prikazuju kao graditelji, vjerovalo se da su oni podizali
velike gradevine, mostove i utvrde. U nekim predajama, divovi su se sukobljavali s ljudima,
no ponekad su se spominjali i kao pomagaci, koji bi svojim nadnaravnim sposobnostima
pomagali junacima. Divovi su takoder Cesto vezani uz odredena mjesta u Hrvatskoj. Neki
mitovi govore o divovima koji su zivjeli na planinama poput Velebita ili Biokova (Suci¢, 2013:
26- 28).

1.5.3. Domovoj/ Domac¢i

Slaveni su bili snazno vezani za svoj dom i obitelj. Stovali su i razne kuéne duhove, medu
kojima je Domovoj ili Domac¢i bio najpoznatiji. Domovoj je zivio iza ognjista ili u kuhinjskoj
peci, simboli¢no zaduzen za blagostanje ukucana. Za Slavene je ognjiste oduvijek bilo srediste
doma, §to potvrduju arheoloska istrazivanja. Osim $to je sluzilo kao izvor topline i mjesto za
pripremu hrane, ognjiste je bilo i sveti prostor gdje su sahranjivani preci. Domovoja su smatrali
najvaznijim pretkom obitelji i njenim osnivacem. Njegovo drugo ime, dedushka ili djedica,
naglasava njegovu ulogu najstarijeg i najpostovanijeg pretka. Prema vjerovanjima, nakon smrti
osnivaca obitelji, njegovo tijelo bi bilo sahranjeno ispod ognjista, ¢ime bi postao Domovoj,

zastitnik svojih potomaka (Silobod, 2024: 132).

1.5.4.Lesnik

Lesnik, poznat i kao Lesovik, slavenski je Sumski duh 1 gospodar Suma i divljih Zivotinja.
Njegovo ime na staroslavenskom jeziku znaci ,,Suma‘“. Moze poprimiti razli¢ite oblike, ali se
najcesce pojavljuje kao medvjed. Od pojasa naviSe ima ljudsko tijelo s rogovima na glavi,
kozjim uSima 1 bradicom, dok mu je donji dio tijela kozji. Lesnik je naklonjen pastirima,

pomaze im u ¢uvanju stoke i ujedno titi divlje Zivotinje (Silobod, 2024: 139).
1.5.5.Kikimora

Kikimora je zenski kuéni duh iz slavenske mitologije koji ima dualnu ulogu, ovisno o
ponasanju ukuc¢ana. Postoje dvije glavne vrste Kikimore: jedna koja pomaze u kucanstvu i
druga koja donosi nesrecu. Prikazuje se kao Zena, ponekad s kljunom kokosi ili patke, a u
nekim verzijama ima i pse¢u njusku ili druge zivotinjske karakteristike. MoZe se pojaviti i kao
starica, lijepa djevojka ili sluSkinja. Vjerovalo se da Kikimora odrazava stanje unutar

kucanstva: ako je kuca uredna i skladna, moze biti blagonaklona i pomo¢i u svakodnevnim



poslovima. No, ako u ku¢i vlada nered ili su ukuc¢ani ispunjeni negativnom energijom, postaje

osvetoljubiva.’

1.5.6.Baba Jaga

Baba Jaga je jedno od najpoznatijih i najslozenijih bi¢a slavenske mitologije. Prikazana
je kao starica s grotesknim fizickim osobinama, dugim nosom, ostrim zubima i ¢esto strasnim,
nadnaravnim moéima. Zivi duboko u $umi, u kuéi koja stoji na kokosjim nogama i moze se
okretati. Ona nije iskljuc¢ivo zlo¢udna figura; u nekim pricama je prijeteca i opasna, dok u
drugima djeluje kao mudra Zena koja testira junake. Ako junak ili junakinja pokazu hrabrost,
domisljatost ili poStuju njena pravila, moze im pomoci savjetima, ¢arobnim predmetima ili
mocima. S druge strane, ako je netko izazove ili joj se ne pokori, moZe ga pojesti ili mu zadati
gotovo nemoguce zadatke. Baba Jaga utjelovljuje dualnost prirode jer je istovremeno stvaratelj
i unistavatelj, uvarica tajnog znanja, ali i prijetnja. Cesto simbolizira granicu izmedu svijeta
zivih 1 mrtvih, povezujuéi se sa slavenskim vjerovanjima o smrti i ponovnom rodenju. Takoder,
njena uloga u pricama moze predstavljati prijelazne rituale, posebno one povezane s

odrastanjem i inicijacijom junaka (Armknecht, Rudy i Forrester, 2017: 62- 68).

® Mark, Joshua. Kikimora. Preuzeto s: https://www.worldhistory.org/Kikimora/ Pristupljeno: 24.2.2025.
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2. ELEMENTI SLAVENSKE MITOLOGIJE U DJELIMA DJECJE
HRVATSKE KNJIZEVNOSTI

2.1. IVANA BRLIC- MAZURANIC - Pri¢e iz davnine

Ivana Brlié-Mazurani¢'® (Ogulin, 18. travnja 1874. — Zagreb, 21. rujna 1938.) bila je
hrvatska knjizevnica, poznata i kao ,hrvatski Andersen“. K¢i je pravnika Vladimira
Mazuranic¢a i unuka bana Ivana Mazurani¢a. Nakon udaje za Vatroslava Brlica preselila se u
Slavonski Brod, gdje se posvetila pisanju. Autorica je pjesama, pripovijetki, romana, basni i
bajki, te je prevodila i pisala eseje. Najpoznatija djela ukljucuju zbirke za djecu Valjani i
nevaljani (1902.), Skola i praznici (1905.), te zbirku bajki Price iz davnine (1916.) koja se
temelji na slavenskoj mitologiji. Njezin roman Cudnovate zgode Segrta Hlapiéa (1913.) postao

je prototip hrvatskog dje¢jeg romana.

2.1.1. Kako je Potjeh traZio istinu

Svarozié¢, bog ognja i ognjistal!, koji se pojavljuje u trenucima  potrebe za vodstvom i

prosvjetljenjem.

1 ukaza im se prekrasno momce u blistavu odijelu, a oko njega zlatna kabanica trepti kao zlatan
barjak. (Brli¢- Mazurani¢, 2018:12)

Ovaj prikaz Svarozic¢a ocit je simbol duhovne €istoce i moralne jasnoce. Njegovo blistavo
odijelo i zlatna kabanica odrazavaju povezanost sa suncem, izvorom zivota i energije. Kao bog
svjetlosti, SvaroZi¢ u prici simbolizira vodic¢a koji ljudima ukazuje na pravi put i pomaze im u
donoSenju ispravnih odluka. Njegova pojava najavljuje kljucne trenutke preobrazbe i spoznaje.
Osim vizualnih elemenata, Svarozi¢ ima i ulogu glasnika istine. Njegove rije¢i usmjeravaju

bra¢u prema njihovim duznostima.

©Brli¢-Mazurani¢, Ivana. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2013.
—2025. Preuzeto s: https://www.enciklopedija.hr/clanak/brlic-mazuranic-ivana Pristupljeno: 3.2.2025

Y Svarozi¢. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2013. —2025.
Preuzeto s: https://enciklopedija.hr/clanak/svarozic. Pristupljeno 23.2.2025.

11


https://www.enciklopedija.hr/clanak/brlic-mazuranic-ivana
https://enciklopedija.hr/clanak/svarozic

Rekao sam ti, da ostanes uz djeda svoga, dok mu ljubav ne vratis, i da ga ne ostavljas, dok on

tebe ne ostavi. (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 14)

U kontrastu sa Svarozi¢em, Bjesomar i njegovi bjesovi predstavljaju sile kaosa i tame. Oni su
olicenje zlih duhova iz slavenske mitologije, koji ometaju ljude i potkopavaju njihovu

covjecnost.

Bjesomar, viadar svih sumskih bjesova, povlacio se zorom kroz sumu, sve od krosnje do

krosnje. (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 13)

U slavenskoj mitologiji postoji mracna sila Bijes, koja se prepusta ljubavi s Moranom, iz ¢ega
se rada Bjesomar — mra¢na neman promjenjivog oblika (Spirin, 1997: 32). Bjesomar je voda
zlih sila, koje u pri¢i imaju zadatak iskuSavati bracu. Njegova pojava simbolizira tamnu stranu
ljudske prirode — slabosti poput pohlepe, laZi i sebi¢nosti. Bjesovi su opisani kao ,,sitni,

nakazni, guravi, razroki®, sto dodatno naglasava njihovu grotesknu prirodu.

Bijahu oni luda i bezglava celjad, koja niti je za koji posao, niti moze kome nauditi, dok ih koji

Covjek ne primi k sebi. (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 15)

Ova recenica ima duboko simboli¢ko znacenje, a to je da zlo moze opstati samo ako ga ljudi
prihvate. U prici, braca Marun i LjutiSa popustaju pred iskuSenjima bjesova, dok se Potjeh opire
njihovom utjecaju. Jo$ jedan kljuéni motiv price je sveti oganj koji starac Vjest odrzava na
kréevini. Ovaj element ima snaznu simboliku u slavenskoj mitologiji, gdje vatra predstavlja

zivot, zastitu i duhovnu ¢istinu.
Starac bijase na kréevini zaveo sveti oganj, da se nikad ne ugasi (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 14).

Vjestova odgovornost za sveti oganj simbolizira povezanost s precima i o¢uvanje tradicije. U
slavenskim vjerovanjima, vatra je Cesto koriStena u ritualima zastite od zlih duhova. Ovaj motiv

dodatno naglasava sukob izmedu dobra (SvaroZi¢a) 1 zla (Bjesomara) u prici.

U slavenskoj mitologiji priroda ima gotovo bozanski status. Drvece, rijeke 1 zdenci smatrani

su svetim mjestima na kojima ljudi mogu komunicirati s bogovima ili pronaci unutarnji mir.

Prostire kozuh pod divljaku jabuku i sjede, da razmislja i da se u ovome miru dosjeti: sto li mu

bijase uistinu kazao Svarozi¢ (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 15).
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Zdenac kraj kojeg Potjeh sjedi moze se povezati s bozicom Mokos koja se Cesto veze uz mjesta
poput rijeka, zdenaca i izvora. Prinosile su joj se zrtve bacanjem razli¢itih tkanina, lanene
kudjelje, ispredenih niti i ov¢je vune u zdenac (Katici¢, 2008: 214) simbolizira povezanost s
bozanskim svijetom, dok jabuka podsjeca na prirodni ciklus zivota i smrti. U konacnici, priroda

postaje mjesto Potjehove zrtve 1 konacnog prociscenja:

Nagnu se Potjeh da zahvati vode, nagnu se odvise, oskliznu se i padne u zdenac (Brli¢-

Mazurani¢, 2018: 20).
2.1.2. Ribar Palunko i njegova Zena

Jedan od najistaknutijih elemenata u Ribar Palunko i njegova Zena je uloga vode, koja
nije samo fizicki okvir za radnju, ve¢ i simboli¢ki prostor izmedu svijeta Zivih i mrtvih. U
slavenskoj mitologiji voda se ¢esto dozivljava kao sveto mjesto te smatrana portalom u drugi
svijet!?, a Palunkovo susretanje s Kraljem Morskoga naglasava iskusenje koje dolazi kada se

narusi prirodni sklad:

Tri dana sjedi, tri dana posti, tri dana ribe ne hvata. Kad treci dan istom pocelo svitati, al se

iz mora izdigne srebrn cun... (Brli¢- Mazuranié, 2018: 25-26).

Zora-djevojka odrazava slavensku boZicu Zoru, bozicu svijetla, jutarnjeg svanuca, mira i sloge,
zaStitnica jutarnjeg rada 1 simbol jutarnje zvijezde. Zora se u slavenskoj mitologiji povezuje s
prvim jutarnjim svjetlom, simboliziraju¢i novi podetak, nadu i mir'3, sto je paralela Palunkovoj
prilici za novi zivot. U pri¢i, Zora-djevojka Palunku nudi pomo¢, ali njena pojava nosi i

opasnosti jer ga uvlaci u svijet iluzije 1 pohlepe.

Tri dana cuvao si Zivot mojim ribicama, a sad reci, Sto Zelis da ti dobro ucinim? (Brli¢-

Mazuranic¢, 2018: 26).

Prsten u prici simbolizira vezu izmedu ljudskog i1 ¢arobnog svijeta. Njegova Carobna priroda
daje mu mo¢ kontroliranja sudbine likova. Prsten na ¢etvrtom prstu lijeve ruke tradicionalno

se povezuje s ,,venom ljubavi (vena amoris), za koju se smatralo da vodi izravno do srca. U

12 Mitski park — Obrazovni priru¢nik. Preuzeto s: https:/www.tz-
moscenicka.hr/upload/2024/Obrazovni_prirucnik-Mitski-park.pdf Pristupljeno: 24.2.2025.

13 1zlozba 2014: Boginje. Preuzeto s: https://emz.hr/wp-content/uploads/muzej s kauca/lzlozba-2014-boginje-
Katalog.pdf. Pristupljeno: 10.2.2025.
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nekim kulturama, vjerovalo se da prsten na prstu povezuje osobu s bozanskim silama, donoseci
srecu, zdravlje i plodnost. Vjencani prsten, jo§ poznat i kao burma Cesto je sluzila kao kulturni
marker identiteta te simbol trajne i vjerne ljubavi (Cerneli¢ i Jaramazovi¢ Curkovié, 2010: 162-

165). Time prsten postaje klju¢an element koji pokrece radnju i nosi sudbonosne posljedice.

Uzmi ovaj prsten i vrati se kuci. Kad god ga zavrtis na ruci, odvest ¢e te natrag k meni... (Brli¢-

Mazurani¢, 2018: 28).

Ova recenica pokazuje da prsten ima magi¢nu funkciju. Prsten otvara vrata prema podvodnom
svijetu i Palunka povezuje s Kraljem Morskim. Prsten u pri¢i takoder predstavlja iskusenje.
Njegova ¢arobna mo¢ privlac¢i Palunka, ali ga istovremeno zarobljava u Zelji za materijalnim
bogatstvom. Palunko vjeruje da ¢e mu prsten osigurati sre€u i prosperitet, no zapravo ga

odvlaci od prave srece koja se nalazi u jednostavnom Zzivotu s obitelji.

Vrtio je prsten na ruci i sanjao o blagostanju, a svijet mu je iz dana u dan postajao dalji (Brli¢-
Mazurani¢, 2018: 30).

2.1.3.Rego¢

Rego¢ je prikazan kao golemi vilenjak, bi¢e iz slavenske predaje koje posjeduje
nadljudsku snagu i povezanost s prirodom. Rego¢, simbolizira povezanost Covjeka s
elementarnim silama prirode. Njegovo strpljivo brojanje kamenja u gradu Legenu (Ledanu)

odrazava trajnost 1 vje€nost, ali i monotoniju odvojenosti od dinami¢nog ljudskog zivota.

Zvao se pak taj covjek Regoc i Zivljase u Legenu gradu i nije imao posla nego da broji kamenje
Legena grada. Ne bi ga on nikada mogao izbrojiti, da ne imadase onako veliku glavu kao

badanj. (Brli¢- Mazuranic¢, 2018: 37)

Zlovoda, straSna voda koja prijeti uniStenjem sela, simbolizira prirodnu silu koja moze biti 1

blagoslov i kazna. Njezina provala izazvana je ljudskim djelovanjem - mrznjom izmedu sela.

Slusao sam, gdje se nocas starjesine naseg sela dogovarahu, govoreci: 'Hajdemo da provrtamo
nasip vode Zlovode. Voda ¢e prosiriti rupu, nasip ¢e se provaliti.." (Brli¢- Mazurani¢, 2018:

44)
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Kosjenka je mala vila koja dolazi iz oblaka $to se moZe povezati s vilama oblakinjama ili
zracnim vilama koje upravljaju oblacima tako Sto ih skupljaju, rasprSuju i vode. Vile oblakinje
ne pojavljuje se samo u mirnoj bjeloj izmaglici oblaka, ve¢ se ¢esto opisuju i tijekom olujnih
prizora. U pricama o dijacima grabancijasima spominje se kako oni, zajedno s vilama,
upravljaju oblacima za vrijeme oluja, tuée i grmljavine!*. Povezanost vile Kosjenke s

prirodom, biserjem koje koristi za ¢arolije i zlatnom svjetiljkom odrazava elemente slavenske

mitologije. Kosjenka unosi dinamiku u Regocev Zivot, predstavljajuci duh promjene i slobode.

Bijase joj taj biser dala njezina majka u oblacima prije negoli je pustila da ide na zemlju
govoreci: ‘Ako ti bude Sto trebalo, samo odbaci jedan biserak, i ono ce se stvoriti, sto treba.’

(Brli¢- Mazuranic, 2018: 39)
2.1.4. Suma Striborova

Suma Striborova predstavlja mitski prostor u kojem se ispunjavaju ¢uda i gdje svatko
dobiva prema svojim zaslugama. To je mjesto moralnih iskuSenja, a njezino postojanje
uvjetovano je necijom voljom da se radije suoci s vlastitom nesre¢om nego odabere laznu srecu.
Suma i stabla su esto prostor gdje se susreéu svjetovi ljudi i nadnaravnih biéa. Slaveni su
vjerovali da stabla predstavljaju sijelo njihovih dobrocudnih predaka koji ih Stite. Svijet su
zamisljali kao golemi hrast, pri ¢emu kroSnja simbolizira nebeski svijet, deblo 1 grane zemaljski

svijet, dok korijenje ozna¢ava podzemni svijet.'®
Zbivala se u njoj ¢uda dobra, ali i naopaka - svakome po zasluzi. (Brli¢- Mazuranié, 2018: 49)

Hrast je u slavenskoj mitologiji sveto drvo, povezano s bogom Perunom, zastitnikom neba 1
oluja. Predstavlja snagu, stabilnost, dugovjecnost i vezu izmedu ljudi i boZanskog. Zanimljivo
je da su uz hrast bile povezane brojne mitoloske i ritualne predodzbe — primjerice, ritualni krijes
izradivao se iskljucivo od hrastovog drva. Hrast je imao i znacajnu gospodarsku ulogu, buduci
da se od njega izradivalo orude i oruzje, a sluzio je i kao hrana za stoku i ljude (Vins¢ak, 2002:
53). Hrast u pri¢i nije samo obi¢no drvo, ve¢ simbolizira mjesto gdje se isprepli¢u ljudski i

nadnaravni svijet. Njegova unutrasnjost skriva zmiju, Sto odrazava dvosmislenu prirodu.

14 Vile u na§im krajevima. Preuzeto s: https:/nova-akropola.com/kulture-i-civilizacije/tragom-proslosti/vile-u-
nasim-krajevima/ Pristupljeno: 25.2.2025.

15 Sveto stablo starih Slavena. Preuzeto s: https:/blog.migk.hr/2020/08/09/sveto-stablo-starih-slavena/
Pristupljeno: 23.2.2025.
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Hrast bijase velik i star kao §to nema drugoga u Sumi. Supljina mu bijase tako duboka, da bi

se u njoj mogao zakloniti citav covjek. (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 50)

Domaci, prema slavenskoj mitologiji, mali su ku¢ni duhovi povezani s ognjiStem i obitelji.
Domovoji su tradicionalno zami$ljeni kao zaStitnici doma, koji ponekad uzrokuju
nepogodnosti, ali su u osnovi dobronamjerni. U prici su oni prikazani kao dobronamjerna bica
koja pomazu baki u njezinoj nevolji (Silobod, 2024: 132). Njihova uloga u pri¢i pokazuje da
su Domac¢i neraskidivo povezani s ognjiStem, a njihova prisutnost simbolizira vezu izmedu

predaka i potomaka.

Jedva se luci rasplamsale, ali ono cudo! Eto iz njih izlaze Domaci, upravo kao da je na ku¢nom

ognjistu! (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 54)

Malik Tintilini¢ je jedan od najzivljih i najdomisljatijih Domacih. Zastitnik je kucanstva koji
iskaCe iz zara te uku¢anima daje mudre savjete U mnogim dijelovima Hrvatske Tintilini¢ je
prikazan kao vragolasti djeCak vedrog duha, no u Konavlima njegovo je izvorno znacenje
znatno mracnije. U vremenima visoke smrtnosti djece razvio se mit o tintilinu ili tintilini¢u.
Tako je tintilin postalo svako dijete koje je preminulo prije krStenja. Ona su se nerijetko
pokapala izvan granica groblja, a vjerovalo se da se vra¢aju u svijet zivih u obliku djece
odjevene u bijelo s crvenim kapicama®®. Simbolizira duh vatre, ali i lukavstvo i spretnost. U
prici je prikazan kao mudro i pronicljivo bi¢e koje pomaze baki da pronade rjeSenje za svoje
probleme. Njegova uloga u pric¢i prikazuje vaznost snalazljivosti 1 suradnje s nadnaravnim

bi¢ima.

Ali onda Malik Tintilini¢ rece: Hajdemo do Stribora, starjeSine nasega. On svacemu savjeta

znade. (Brli¢- Mazuranié, 2018: 54)

2.1.5.Bratac Jaglenac i sestrica Rutvica

U slavenskoj mitologiji se opisuje vjecnu borbu izmedu gromovnika Peruna i boga
Velesa. Na vrhu stabla svijeta vlada Perun, dok se u njegovim kro$njama nalaze pcele, golubovi
1 ptice. S druge strane, u podzemnom dijelu zivi Veles u obliku zmaja, zmije ili vidre. Kao
gospodar podzemlja 1 tame, Veles neprestano izaziva Peruna na dvoboj, kradu¢i mu stoku.

Perun, kao vrhovni bog, uspijeva ga poraziti i protjerati u podzemlje, no Veles se uvijek vraca,

16 Tintilini¢. Preuzeto s: https://blog.migk.hr/2022/12/20/tintilinic/ Pristupljeno: 21.2.2025.
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obnavljaju¢i se poput zmije koja mijenja kozu. Ova se borba ponavlja svake godine,
simbolizirajuéi cikli¢nost Zivota, smjenu godi$njih doba i vje¢ni sukob suprotstavljenih sila'’.
Zmajevi su Cesto videni kao moc¢na bica koja predstavljaju kaos i destrukciju, ali i ¢uvare
skrivenih blaga. Zmaj Ognjeni u pri¢i simbolizira ono preostalo od staroga svijeta mitova i
carolija, koji je u sukobu s novim poretkom. Njegova prisutnost u Kitez-planini ukazuje na
ideju da su ta mitoloska bic¢a prisiljena povuc¢i se pred dolaskom krS¢anstva i racionalnog

svijeta.

Nigdje na svijetu nije u to doba vise bilo ni zmajeva, ni vila, ni vjestica, ni kakvih hudoba.
Bijase ih protjerao sveti krst i razum ljudski. Samo u Kitez-planini bijase se jos zaklonio

posljednji Zmaj Ognjeni, a dvorilo ga sedam vila Zatocnica. (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 56)

Vjerovalo se da vile potjecu iz dusa djevojaka koje su prerano preminule, no s viemenom su
se pocele povezivati s duhovima planina, Suma i voda. One su moé¢na bi¢a koja mogu biti i
zaStitnice 1 osvetnice, ovisno o ponasanju ljudi prema njima (Blazevi¢ Krezi¢, 2022: 73). Vile
Zatocnice u prici simboliziraju prekid s proSloSc¢u i prijelaz iz svijeta mitova u novi svijet. Vile
Zatocnice mogu se usporediti sa vilama Planinkama, koje su poznate po svom Zivotu u
planinskim predjelima (Blazevi¢ Krezi¢, 2022: 75). Njihova zavjera protiv ljudskog roda
odrazava prijelaznu fazu u kojoj mitoloska bica gube svoj utjecaj i povlace se pred ljudskim

racionalnim napretkom.

Vidi dakle Rutvica: na jednoj se stijeni sastalo sedam vila Zatocnica, Sto su u Kitez-planini

dvorile Zmaja Ognjenoga. (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 58)

2.1.6.Lutonjica Toporko i devet Zupancica

Lutonjica Toporko, stvoren od drveta, predstavlja mitoloSkog junaka ¢ije podrijetlo
odrazava slavensko vjerovanje o stvaranju ljudi iz drveéa. Lutonjica, kao drveno bice,
simbolizira mudrost 1 stabilnost prirode. Prema vjerovanju, muskarci su stvoreni od hrasta, a

zene od lipe, ¢ime se naglasava povezanost ljudskog postojanja s prirodom.

Mali Lutonjica Toporko, i sam nastao od drveta, spasit ¢e Zupana Jurinu i svoju bracu... (Brli¢-

Mazurani¢, 2018: 7)

17 Zmajevi i zmije u tradicijama. Preuzeto s: https://nova-akropola.com/kulture-i-civilizacije/simbolizam/zmajevi-
i-zmije-u-tradicijama/ Pristupljeno: 24.2.2025.
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Spominjanje praslavenskog boga svijetloga neba uvodi religijske elemente slavenske
mitologije. Ovaj bog povezuje se sa Svarogom, boZanstvom neba, ognja, svjetlosti i Sunca®,
koji simbolizira duhovnu snagu i zastitu. U pri¢i bog svjetlosti posredno djeluje kao zastitnik

pravde i harmonije.
...uz pomo¢ praslavenskog boga svijetloga neba... (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 7)

Djed Neumijka, prikazan kao starac koji luta svijetom, nosi elemente mitskog bica povezanog
s prirodom 1 njezinim ciklusima. U pri¢i on hoda oblacima, sije rosu, razmahuje vjetar svojom

bradom i usmjerava kisu.

Na nogama mu opanci skorohodi, a na glavi ¢epica-vedrica. Opancima od oblaka do oblaka
koraca — u dva koraka nebo prode; cepicom-vedricom na izvoru vodu crpe, te Sirom po

livadama rosu polaze. (Brli¢- Mazuranic¢, 2018: 9)
2.1.7.Sunce djever i Neva Nevi€ica

U slavenskim vjerovanjima Sunce je &esto povezano s bogom Svarogom?*®. U pri¢i Sunce
preuzima ulogu djevera, ¢ime se dodatno naglaSava njegova uloga u ocuvanju reda i pravde. U
pri¢i Sunce koristi svoju mo¢ kako bi kaznilo zle sile i pomoglo junaku Olehu i Nevi Nevicici.

To simbolizira pobjedu dobra nad zlom 1 naglasava ulogu Sunca kao zastitnika reda.

Udri Sunce odozgora, razarilo pustu banovinu, razgrijalo i nebo i zemlju; gvozdenu bi planinu

usijalo! (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 102)

Neva Nevicica, koja je prema pri¢i okupana vilinskom omajom, simbol je Cisto¢e 1 bozanske
predodredenosti. Autorica navodi da je omaja (omaha) voda koja se omahuje od mlinskog kola

1 sluzi kao zastita od zlih sila (Brli¢- Mazurani¢: 2018: 121).

Cim se bijase ona rodila, okupale ju vile u omaji, te je zato zvase Neva Nevicica. (Brli¢-

Mazurani¢, 2018: 102)

18 Svarog. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2013. — 2025.
Preuzeto s: https://www.enciklopedija.hr/clanak/svarog Pristupljeno: 25.2.2025.

"9 Slavenska mitologija - radanje svijeta i prvi bogovi. Preuzeto s: https://stak.foi.hr/blog/slavenska-mitologija-
radanje-svijeta-i-prvi-bogovi Pristupljeno: 24.2.2025.
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Mokos je u slavenskoj mitologiji bozica povezana s plodnos¢u, vodom i zemljom, ali i
zatitnica Zzena i ku¢anstava?’. U pri¢i ona ima ambivalentnu ulogu — s jedne strane, povezana
je sa Suncem jer ga skriva u svom moc¢varnom domu tijekom zime, ali istovremeno pokazuje

neprijateljstvo prema Nevi Nevicici, ¢ime naruSava prirodni red.

Ono pak ne bijase baka, kao Sto jesu bake, ve¢ ono bijase Mokos... Stanovala Mokos u glibu

nakraj mocvara, gdje je jeseni Sunce sjedalo. (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 102)

Hrast, koji se u pri¢i pojavljuje kao sredi$nji dio gradine Oleha bana. Hrastova gradina
simbolizira zastitu i vezu s prirodom. U slavenskoj mitologiji sveti hrastovi ¢esto su bili sredista
21

, S

rituala i mjesta gdje su ljudi trazili zaStitu od bozanskih sila“*, $to u prici simbolizira Olehov

dom.

Svu no¢ jezdio Oleh ban s djevicicom, a pred zoru stigoSe u pustu banovinu, do hrastove

gradine Oleha bana. (Brli¢- Mazuranic¢, 2018: 104)

Sunceva mo¢ tijekom Krijesnih dana simbolizira vrhunac njegove snage i njegovu sposobnost

da unese ravnotezu.

Bilo tako jednog jutra, u Krijesnim danima, kad Sunce, silno i Zarko, prolazilo po pol neba kao

Zezeno zlato. (Brli¢- Mazuranic¢, 2018: 102)
2.1.8.Jagor

Baba Poludnica u pri¢i predstavlja strasnu i zlokobnu figuru, $to odgovara njezinu
mitoloSkom znacéenju. Poludnica je lik povezan s podnevnim satima, a njena uloga u pri¢ama
je da plasi 1 prijeti djeci, upozoravajuci ih da ne prelaze plotove (Brli¢- MaZzurani¢, 2018: 122).

Poludnica u prici nosi simboliku kazne 1 opasnosti podnevnog sunca

Ime joj je baba Poludnica, jer samo u po dana izlazi iz jazbine, blazi se kano guja na ljetnoj

pripeki i vreba, koga da osine koprivom. (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 110)

20 Mokos. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2013. — 2025.
Preuzeto s: https://www.enciklopedija.hr/clanak/mokos Pristupljeno 25.2.2025

2l Vjerovanje u drvece u Hrvata. Preuzeto s: https://rodnovjerje.com.hr/index.php/2014/08/22/vierovanje-u-
drvece-u-hrvata/ Pristupljeno: 24.2.2025.
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Sam Jagor, kao siroCe koje se oslanja na pomo¢ zivotinja i duhova, predstavlja arhetipskog
junaka slavenskih prica. Njegova povezanost s prirodom i neiskvarena dusa omogucuju mu da

pobijedi zlo i obnovi sklad.

Stao Jagor rasti kano bor u gori. Svatko se Ziv cudio, gdje dijete uz macehu onako raste. (Brli¢-

Mazuranic¢, 2018: 112)

Bagan, jedan od Domacih, zastitnik domacinstva i1 stoke. U pric¢i je prikazan kao simbol
kontinuiteta i tradicije obitelji, buduc¢i da ga je Jagorov djed pozvao da cuva kucu i stoku.

Pojavljuje kao duh povezan s pleterom i snopom pSenice, koji cuva Jagora i njegovo imanje.

Bagan sijeno uz usake navaljuje, da malome bude u pojati toplo... A kravica, kozica i Bagan,

kako obrekli, onako i drzali. (Brli¢- Mazurani¢, 2018: 117)
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2.2. VLADIMIR NAZOR- Veli Joze

Vladimir Nazor ?? (Postira na Bra¢u, 30. svibnja 1876. — Zagreb, 19. lipnja 1949.) bio je
hrvatski knjizevnik. Diplomirao je botaniku u Grazu 1902. godine te radio kao profesor i
upravitelj djec¢jeg doma. Nazor je najpoznatiji kao pjesnik, a njegove zbirke Slavenske legende
(1900.), Hrvatski kraljevi (1912.), i epovi Medvjed Brundo (1915.) i Utva zlatokrila (1916.)
odrazavaju njegovu fascinaciju mitom i nacionalnim temama. Kasnije pjesnistvo postaje
subjektivnije i duhovnije, kao u zbirkama Intima (1915.) i Knjiga pjesama (1942.), gdje

istrazuje misti¢ke teme ljubavi, prirode i Boga.

Veli Joze je centralni lik, utjelovljenje narodnog ponosa i simbol prastanovnika Istre.
Divovi u slavenskoj mitologiji ¢esto predstavljaju snagu, iskonsku povezanost s prirodom i
borbu protiv neprijatelja. Divovi su natprirodna bi¢a ogromne snage i veli¢ine, ¢esto neobi¢nog
izgleda. Ovaj lik pojavljuje se u razli¢itim mitologijama, od biblijskog Golijata, preko grckih
Giganta, keltskog Ogmiosa, do ruskog Ispolina. Divovi su dio $irih predaja o bi¢ima, a nazivaju
se i gorostasima, orijaSima, grdosijama, kolosima, slotima, kiklopima i sli¢cnim imenima?3. JoZe
je prikazan kao dobrodusan i jednostavan div, ali i simbol otpora. Njegova snaga i veli¢ina u
kontrastu su s pokornos¢u, ¢ime Nazor stvara dublju simboliku o polozaju kmetova u drustvu.
Jozin lik sluzi kao most izmedu proslih vremena i suvremene stvarnosti. On je posljednji

preostali div koji podsjeca na slavnu proslost i izgubljenu slobodu.
Orijas, jak kao bik, kustrave glave, razdrta odijela i prasan... (Nazor, 1983: 2)

Cvrst mu vrat, obao kao deblo mladoga hrasta i razgaljena, runjava prsa nalik na peéinu na

koju se uhvatila mahovina. (Nazor, 1983: 3)

Onaj div debelih nozurina, golemih saka, branio je svoje sijeno od magaraca hvatajuci ih za

rep i bacajuci ih o cerove grane. (Nazor, 1983: 11)

22 Nazor, Vladimir. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2013. —
2025. Preuzeto s: https://enciklopedija.hr/clanak/nazor-vladimir Pristupljeno: 30.1.2025.

23 Zirdum, Anto. Posredujuéa nadnaravna polubozanska biéa u slavenskoj mitologiji. Preuzeto s:
https://bhfantasy.wordpress.com/2011/03/21/anto-zirdum-posredujuca-nadnaravna-polubozanska-bica-u-
slavenskoj-mitologiji/ Pristupljeno: 25.2.2025.
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U djelu je prisutan motiv borbe izmedu divova i patuljaka, koji simbolizira sukob izmedu
pranaroda i uljeza (tudinaca). Patuljci su prikazani kao osvajaci, koji uniStavaju zemlju 1

porobljavaju preostale divove.

Joj, otkuda sever bije, patuljki gredu na konjeh, Jasu, jasu bez prestanka. Mac zveci, konji jim

hrzu. (Nazor, 1983: 23)

Divovi simboliziraju autohtoni narod koji je povezan s prirodom, dok patuljci predstavljaju

uljeze koji donose propast i ropstvo.

I pjesma prica o navali gvozdenih patuljaka. Zveci u njoj oruzje neprijateljsko, i rzu konji, i

klicu borci. (Nazor, 1983: 24)

Bjesovi i Jadi, kao personifikacije zla igraju vaznu simboli¢ku ulogu u pri¢i. Oni predstavljaju
sile koje ugrozavaju narod, zemlju i prirodu, a njihovo protjerivanje simbolizira pobjedu dobra

nad zlom.

Svi su Besi zakovani i poterani svi Jadi. Blaze vam, vi zlatne njive, mrke Sume, zelen-gore!

(Nazor, 1983: 24)
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2.3. NADA IVELJIC- Sestinski ki§obran

Nada Ivelji¢®*, rodena 4. travnja 1931. u Zagrebu, zavrsila je Klasi¢nu gimnaziju i
Filozofski fakultet. Bila je profesorica hrvatskog jezika u Zagrebu, a pjesme objavljuje od
1954. godine. Suradnica je mnogih knjizevnih ¢asopisa, listova i radio-postaja te dugogodisnja
suurednica Casopisa za djecu Radost. Njezin prvi ciklus pjesama, Jabuka, objavljen je 1957.
godine. Objavila je viSe zbirki pjesama, novela i romansiranu biografiju Slave Raskaj (1989.).
Dramski radovi poput Prica o Suncici, Odisejev povratak i Pecina izvedeni su na radiju i
televiziji. Ivelji¢ je autorica 45 knjiga za djecu i brojnih radio-igara. Dvije nagrade Grigor Vitez
(1972.12000.) te nagrada Ivana Brli¢ Mazurani¢ (1985.) samo su neke od njezinih priznanja.
Preminula je 2009. godine u Zagrebu, a posthumno je 2011. godine odlikovana redom Danice

s likom Antuna Radica.
2.3.1.Mogut

Mogut je opisan kao natprirodno biée koje obitava u hrastovim Sumama Turopolja i ima
mo¢ zastite prirode i ljudi. Njegova pojava povezana je s hrastovima, svetim stablima u
slavenskoj mitologiji, koja su simbol snage i plodnosti (Seso, 2022: 72- 73). U slavenskoj
mitologiji, Sumski duhovi poput lesija (gospodara Sume) obavljaju sli¢énu ulogu zastitnika
prirode. Lesij?® §titi Sume i njihove stanovnike od narusavanja ravnoteze, bas kao $to Mogut

savjetuje Anti da ne tuce bijelu svinju 1 usmjerava ga na pravi put za pronalazak Zira.

Mogut se tada u liku ribe otkotrljao do hrasta i tek tamo uzeo spodobu covjeka, jer moguti ne

mogu bez hrastova. (Ivelji¢, 1972: 70)

Mogut posjeduje sposobnost preobrazbe, §to je ¢est motiv u slavenskim mitovima. U prici se
spominje kako se moze transformirati u razlicite oblike, poput zmaja, ribe, magle ili vjetra.
Transformacije moguta podsje¢aju na mitove o slavenskim bogovima i1 duhovima koji
mijenjaju oblike kako bi pomagali ljudima ili 1h zastraSivali. Mogut ima ulogu zaStitnika sela
od tu€e 1 nevremena. Smatra se da moguti ja¢inom svoje moc¢i mogu osigurati plodnost zemlje

i obilje uroda (Seso, 2022: 72).

% Ivelji¢, Nada. Preuzeto s: https://nadaiveljic.com/ Pristupljeno: 16.1.2025.
BLesnik — staroslovenski $umski demon. Preuzeto s: https:/slavium.wordpress.com/2016/09/04/lesnik-
staroslovenski-sumski-demon/ Pristupljeno: 17.1.2025.
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Dvije stare Zene vidjele su moguta pretvorenog u zmaja, a seljak Tomo uvjerio se osobno da

se mogut 'oce z ribom pretvoriti'. (Ivelji¢, 1972: 70)

Postojalo je vierovanje u narodu da onaj mogut koji je jaci od ostalih, uspijeva svoj kraj uciniti

plodnijim i rodnijim, pa u njemu uvijek ima vise Zira i vina nego drugdje. (Ivelji¢, 1972: 71)

Moguti pomazu ljudima koji su posteni i ¢uvaju prirodu, dok kaznjavaju one koji krse pravila.
Na primjer, bijela svinja koja vodi seljane do obilnog uroda zira simbol je ravnoteZe i prirodnog
reda.

Moguti obicno izlaze rano u zoru, sa suncem, ali vole se pojaviti i u suton, kada uzarena kugla
ponire. Mogu se pretvoriti u Sto zele, no najcesce zadrzavaju svoj ljudski lik. (Ivelji¢, 1972:

71)

Moguti ne mogu postojati bez hrastova, §to ukazuje na njihovu neraskidivu povezanost s ovim

drvetom.

Mogut se tada u liku ribe otkotrljao do hrasta i tek tamo uzeo spodobu covjeka, jer moguti ne

mogu bez hrastova. (Ivelji¢, 1972: 70)
2.3.2.Glinenko

Glinenko, ¢udesno bice stvoreno od gline, simbolizira snagu i plodnost zemlje. U
mitologiji, zemlja se smatra izvorom zivota, a glina kao njezin dio ima ulogu stvarateljskog
materijala. Glina u pri¢i simbolizira ciklus Zivota i stvaranja — materijal od kojeg sve nastaje,

ali se u nepovoljnim uvjetima moZze raspasti, naglasavajuci prolaznost zivota.

Glinenko je bio malen, sitan kao djecak, a cijelo tijelo mu je bilo od najfinije gline. Uvijek je

bio prasnjav, jer je cijelo vrijeme pomagao Lojzeku s njegovim loncicima. (Ivelji¢, 1972: 10)

Glinenko je prikazan kao djecak-vilenjak koji posjeduje ¢udesne moci. Pomaze Lojzeku u
njegovom zanatu i odrzava ga vitalnim, ¢ime podsjeca na slavenske vile ili vilenjake, koji se

¢esto pojavljuju kao zastitnici pojedinaca koji poStuju prirodne zakone.

Kazu da je Glinenko bio toliko sitan da je stao u veliki glineni vrc, i da je svake zime vodio

starca Lojzeka u svoje cudesno podzemno carstvo, gdje su pronalazili najbolju glinu. (Ivelji¢,

1972: 11)
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Pri¢a kulminira suSom, tijekom koje Glinenko postaje krut i nepokretan, simbolizirajuci vezu
izmedu Zivota i prirodnih resursa. Glina, kao i priroda, ovisi o vodi za odrzavanje zivota. Smrt
Glinenka podsjeca na slavenska vjerovanja o cikli¢nosti zivota i smrti, gdje svaki kraj oznacava

novi pocetak.

Za te i takve suse dogodilo se zlo. Glinenko je presusio, ukrutio se. Nije vise davao znakove

Zivota. Starac je pokusao da ga spasi, ali glina se pretvorila u hladni kip. (Ivelji¢, 1972: 12)

Lojzek cuva glineni kip Glinenka u dvoristu kao uspomenu na prijateljstvo 1 povezanost s
prirodom. Kip postaje simbol zahvalnosti za sve §to je Glinenko uc¢inio za njega. Ovaj aspekt
price reflektira obicaje o Cuvanju svetih predmeta ili spomenika koji simboliziraju duhove ili

bogove.

Poslije se, kazu ljudi, ojadeni i porusenog izgleda Lojzek naselio blizu Krapine, gdje je u

dvoristu cuvao kip Glinka kao uspomenu na svog cudesnog pomagaca. (Ivelji¢, 1972: 12)
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2.4. JASNA HORVAT- Krijesnici

Jasna Horvat®® je nagradivana hrvatska knjizevnica, znanstvenica i multimedijska
umjetnica. Diplomirala je na Ekonomskom fakultetu u Osijeku, gdje je i magistrirala 1992., te
doktorirala 1997. iz kvantitativne ekonomije. Od 1990. godine radi na istom fakultetu, a od
2012. je redovita profesorica u trajnom zvanju. Knjizevnu karijeru zapocela je temama iz
hrvatske mitologije, a prva knjiga Izgubljena vila (2002.) prikazana je i u Djec¢jem kazalistu
Branka Mihaljevica. U svojim djelima (Alemperkina kazivanja, Krijesnici, Ars Igrum,
Perunika), koristi mitoloske elemente 1 pseudonim Alemperka. Jasna Horvat, poput Ivane
Brli¢-Mazurani¢, koristi motive staroslavenske i starohrvatske mitologije, oslanjaju¢i se na

knjigu Nikole Suc¢i¢a Hrvatska narodna mitologija iz 1943. godine.

Krijesnici su dobri kuéni duhovi i predstavljaju prijelaz izmedu suvremenog svijeta
Slavena i Iris 1 proSlosti. Kao ¢uvari doma i vodi¢i, krijesnici utjelovljuju pozitivne snage koje
Stite dom od zla. Krijesnici su ¢esto plemenite prirode, duhoviti i sposobni djelovati u
trenucima potrebe. Krijesnici u djelu preuzimaju ulogu vode vodeci Slavena i Iris kroz izazove

dok ih stite od Crnobogovih snaga.
Mi smo krijesnici, tvoji dobri kucéni duhovi. (Horvat, 2009: 15)
Sve Sto Cinite, prate i pamte zZivahne oci krijesnika — cuvara vasih domova. (Horvat, 2009: 10)

U prapocecima Crnobog, bog sjena 1 noci, vladao je podzemnim svijetom, a kada je u
potpunosti njime zavladao postao je glavnim izvorom svih razornih sila. Ljudi su ga poznavali
kao zaCetnika svega zla i boga mraka pa su strahovali od njegove osvete (BlaZevi¢ Krezi¢,
2022: 173-174). Crnobog je glavni antagonist u djelu, prikazan kao simbol tame, zla i
destruktivnih sila. Njegova sposobnost manipulacije i vodenja zlih duhova podsje¢a na
arhetipske ,,tamnono¢ne" figure u mitologijama, ¢ija je svrha unijeti nesklad i unistenje. U
djelu se pojavljuje kao voda bjesova i drugih zlih bica, Sto ga €ini prijetnjom ne samo za

protagoniste vec i za sam svijet.

Jedan od glasova izdvajao se svojom metalnom bojom koja je mocvaru presijecala poput

ostrice maca: Cujte me bjesovi, divovi, nakaze i zIi duhovi! (Horvat, 2009: 24)

ZHorvat, Jasna. Preuzeto s: https://www.jasna-horvat.com/biografija-1 Pristupljeno: 13.1.2025.
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Crnobog je poskocio i kao Zeravica zacvrcao: | sami znate kakvo zlo se za nas sprema:

Suncanicinu sinu Zoranu Svarog je uputio vile sudenice s bogatim darovima. (Horvat, 2009:

25)

Morana je prikazana kao Crnobogova mocna i zlokobna pomoc¢nica. Njeno ime se Cesto
poistovjecuje s Baba Rogom, zlokobnom staricom koja koristi magiju da prevari ljude. U djelu,
Morana koristi razne spletke protiv kneginje Suncanice, planirajuéi njezino zarobljavanje kako
bi onemogucila ostvarenje prorocanstva sudenica. Morana utjelovljuje strah od nepoznatog,
smrti 1 prijetnje. Kao boginja zime, ona je simbol propadanja, ali i neizbjeznog prijelaza ka
ponovnom radanju (proljeée). Njezina uloga manipulacije i magije u djelu naglasava opasnosti

od vjerovanja onima koji djeluju neiskreno.

Moranu nazivaju i Babom Rogom. Ona je Crnobogova najvjernija pomocnica. (Horvat, 2009:
25)

Crnobog je podigao ruku i rekao: Morana, ovo je tvoj zadatak. Unisti Suncanicu! (Horvat,

2009: 26)

Vile sudenice poznate su kao bozanska bi¢a koja odreduju ¢ovjekovu sudbinu pri rodenju.
Prema vjerovanju starih Slavena, tri sudenice posjecuju novorodeno dijete tri no¢i zaredom
kako bi mu odredile zivotnu sudbinu. Prikazivane su kao tri zene odjevene u bijelo koje stoje
nad glavom djeteta i dogovaraju se o njegovoj buduénosti. Vjerovalo se da sudenice, osim S§to
odreduju sudbinu, mogu nanijeti zlo djetetu 1 majci. Stoga su im se ostavljali darovi poput
kruha, masti, meda, vina i sira za blagoslov djeteta (Ledi¢ 1969: 201-205). Pri rodenju djeteta,
dvije vile donose srec¢u u njegovu kolijevku, dok je treca vila namrgodena, ozbiljna i podmukla.
U grckoj mitologiji njihov pandan su Moire (Laheza, Klota 1 Atropa), u keltskoj mitologiji
Wyrde, u rimskoj Parke (Nona, Decima 1 Morta) te u nordijskoj mitologiji tri Norne (Urd,
Verdandi 1 Skuld) (Dragi¢, 2017: 225).

Sudenice kneginjinu sinu Zoranu pri rodenju daruju razum, hrabrost i potomstvo. Proro€anstvo
o Zoranovoj sudbini podsjeca na slavenske legende o bozanskom djetetu koje ¢e donijeti

spasenje.

Sudenice su Zoranu prorekle brojne potomke koji ¢e sve ljude sa Sova planine odvesti u novu

zemlju punu sunca. (Horvat, 2009: 25)
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Vilinsko ruho je simbol mo¢i vila. Kada im se ruho oduzme, vile gube svoje nadnaravne
sposobnosti. U djelu, vila Milopojka ostaje bez ruha koje je ukrao Zlomir, ¢ime gubi svoje
moci.

Jednog ljetnog jutra odlucila sam se okupati u jezeru. Tek Sto sam zaplivala i prepustila se

Carima vode, na obali sam ugledala Zlomira gdje skuplja moje vilinsko ruho. (Horvat, 2009:

43)

Odoljen (valerijana) je magicna biljka u slavenskim predajama, koriStena za zastitu od zlih
duhova. Krijesnici u djelu tvrde kako odoljen moze vratiti snagu vili Milopojki koja je izgubila

vilinske mo¢i.
Carobna travka odoljen moze joj snagu povratiti! (Horvat, 2009: 44)

Sova planina je mjesto na kojem kneginja Suncanica i njezin sin Zoran Zive pod prijetnjom
Crnoboga i Morane. Na ovoj planini dolaze vile sudenice da Zoranu proreknu sudbinu, §to ¢ini
Sova planinu srediStem proroCanstva i borbe za slobodu naroda. Prema slavenskim

vjerovanjima, planine su ¢esto smatrane svetim mjestima, domovima bogova i duhova.

Sada se nalazi§ nadomak Sova planine, u podnoZju utvrde kneginje Suncanice. (Horvat, 2009:

15)

Mocvare na Sova planini prikazane su kao mra¢na mjesta, u suprotnosti s vrhovima planine
gdje se nalaze utvrde. Morana ljeti boravi u dubokim glibovima mocvare, $to odrazava njezinu

povezanost s propadanjem, smréu i tamom.

Doznala je kako Baba Roga-Morana ljeti stanuje u potpunoj tmini dubokog gliba. (Horvat,
2009: 34)

Na Sova planini nalazi se utvrda kneginje Suncanice, $to planini daje dodatni znacaj kao mjesta
otpora protiv zla. Utvrda simbolizira svjetlo i snagu dobra usred mracnih sila koje vladaju

planinom.

Pronasla sam tebe, Suncanice. Bez vilinske moci nisam uspjela povratiti svoje ruho, nego sam
sada bespomocna zatocenica ove mracne kule u kojoj tugujem iz dana u dan bivajuci sve

nemocnija, starija i slabija. (Horvat, 2009: 44)
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2.5. SANJA LOVRENCIC- Hrvatske narodne bajke

Sanja Lovren¢i¢?’ (Knin, 15. 2. 1961.) hrvatska je knjizevnica i prevoditeljica. Studirala
je povijest umjetnosti i indologiju u Zagrebu, a diplomirala povijest umjetnosti u Beogradu
1985. Pise poeziju (Insula dulcamara, 1987.; Iz ateljea, 2015.), kratku prozu (Wien fantastic,
1998.; Portret kuce, 2002.), romane (Kolhida, 2000.; Ardura, 2012.) 1 radiodrame (A4lbatros,
Zena sa zmajem). Posebno je sklona fantastici i mitskim svjetovima, $to se isti¢e u njezinim
pricama za djecu (Esperel — grad malih cuda, 1994.) i fantasti¢noj trilogiji Zmije Nikonimora
(2008.-2013.). Objavila je biografiju U potrazi za Ivanom (2006.), zamisljenu kao dijalog s I.
Brli¢-Mazurani€. Prevodi s engleskog, francuskog i njemackog (Swift, Grimm, Kipling, Lewis

idr.).

2.5.1.Mladi¢ i vraZzji car

VraZji car u ovoj pri¢i odrazava karakteristike Cernoboga, slavenskog boga tame, kaosa
i nesrece. U slavenskim mitovima, Cernobog vlada Navom, podzemnim svijetom, gdje vlada

vjecna tama i gdje se odvijaju kusnje dusa.

Dosao mladic pred carsku palacu, ali to nije bila obicna palaca, ve¢ crna i sumorna, a strazari

pred njom nisu bili ljudi, ve¢ crni psi s crvenim oc¢ima. (Lovrencié¢, 2018: 45)

Crna palaca simbolizira Nav, podzemni svijet u slavenskoj mitologiji. Psi s crvenim o¢ima
mogu se povezati s mitoloskim Cuvarima podzemlja, poput grékog Kerbera ili slavenskih

demona volkodlaka koji se povezuju s mra¢nim silama.

Ako zZelis spasiti dusu, moras za mene sluziti sedam godina. Nitko nije prezivio te godine, ali

ako uspijes, dat ¢u ti nevideno blago. (Lovrenci¢, 2018: 46)

Sklapanje ugovora s nadnaravnim silama cest je motiv u slavenskoj mitologiji. Junaci u
slavenskim legendama ¢esto moraju sluziti odredeni period demonima, bogovima ili vilama

kako bi se iskusali.

2" Lovren¢i¢, Sanja. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2013. —
2025. Preuzeto s: https://www.enciklopedija.hr/clanak/lovrencic-sanja Pristupljeno: 2.2.2025.
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Mladié je morao proci kroz tri ispitivanja: prvi put je morao izdrzati no¢ u sobi punoj zmija,
drugi put u odaji s plamenovima, a treci put u crnoj Sumi gdje nije bilo izlaza. (Lovrencic,

2018: 47)

Ova tri iskuSenja simboliziraju put inicijacije. Zmije su pratitelji Velesa, boga podzemlja i
zaStitnika stoke 1 poezije, dok plamenovi predstavljaju oganj proc¢is¢enja. Crna Suma magicnu

granicu izmedu svijeta zivih i mrtvih.

2.5.2.Mala vila

U slavenskoj 1 hrvatskoj mitologiji vile se prikazuju kao ocaravajuce ljepotice, obi¢no
odjevene u duge bijele haljine, dok plave haljine nose rjede. Imaju dugu, zlatnozutu i uredno
pocesljanu kosu, modre ili zelene o€, a na glavi nose vijenac od cvijeca. Isti¢u se milozvu¢nim
glasom, vitkim stasom 1 gracioznim pokretima, utjelovljuju¢i samu ljepotu (Dragi¢, 2017: 222).
Nakon proslave svog 18. rodendana, kraljevi¢ susre¢e malu vilu u lipovom Sumarku. Vila je

opisana kao bi¢e duge zlatne kose, u srebrnastoj haljini s krunom ukraSenom draguljima

Mala vila plela je svoju dugu kosu, ali svaki put kad bi je kraljevi¢ pogledao, ona bi bila sve

manja i manja. (Lovrenci¢, 2018: 58)

Vjerovalo se da vilinska kosa krije snagu i zivotnu energiju, zbog ¢ega su junaci ¢esto nosili
viline vlasi oko pojasa, vjerujuci da im one donose snagu i nepobjedivost. Ako bi netko vili
iS¢upao vlas kose, ona bi ga proklela, a potom bi umrla od tuge (Dragi¢, 2017: 231). Nakon
sedam godina sretnog braka, kraljevi¢ poCinje obracati paznju na drugu zenu. Vila tada pocinje

nestajati, sve dok potpuno nije is¢eznula.

Kad je kraljevic pozelio drugu, mala vila je nestala u zraku, ostavljajuci samo srebrni pramen

kose. (Lovrenci¢, 2018: 59)
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ZAKLJUCAK

Slavenska mitologija, unato¢ svojoj ¢esto marginaliziranoj poziciji u odnosu na druge europske
mitoloSke koncepte, ostaje iznimno vazan element kulturne bastine slavenskih naroda. Njena
prisutnost u dje¢joj knjizevnosti nije samo odraz zelje za oCuvanjem tradicije, ve¢ 1 snazno
sredstvo obrazovanja i oblikovanja vrijednosnog sustava kod mladih Ccitatelja. Ovaj je rad
istrazio nacine na koje su autori poput Ivane Brli¢-Mazurani¢, Vladimira Nazora, Nade Ivelji¢,
Jasne Horvat i Sanje Lovrenci¢ implementirali slavenske mitoloSke motive u svoja knjizevna
djela te kako su ti motivi doprinijeli ouvanju kulturne bastine i razvoju knjizevne fantastike

za djecu.

Analizom djela Price iz davnine, Veli Joze, Sestinski kisobran, Krijesnici i Hrvatske narodne
bajke uoceno je da slavenska mitologija u knjizevnosti za djecu sluzi kao most izmedu proslosti
i sadasnjosti, omogucavajuc¢i mladim Citateljima da kroz narativna iskustva upoznaju mitoloske
motive i simbole koji su oblikovali identitet slavenskih naroda. Analizom odabranih djela jasno
se i8¢itava kako slavenska mitologija obogacujuce autorske narativne strukture, nudeci pri
tome dublje razumijevanje univerzalnih vrijednosti. Svaka pri¢a koristi mitoloske elemente ne

samo u stilskom kontekstu ve¢ kao klju¢ne komponente koje nose moralne i kulturne poruke.

Odabrana djela, iako razlicita u pristupu 1 stilu, povezuje zajednicka svrha — prenoSenje
kulturne baStine, poticanje dje¢je maste 1 oblikovanje identiteta kroz bogatstvo slavenske
mitologije. Arhetipski junaci, fantasticni svjetovi i moralne dileme slavenske mitologije
integrirane u djec¢joj knjiZzevnosti posluzili su izabranim autorima kao alat za prenoSenje
univerzalnih vrijednosti poput hrabrosti, poStenja, mudrosti 1 pravde. Zakljucuje se da autori
koji integriraju u svoja djela elemente slavenske mitologije stvaraju bogate i mastovite price te

omogucuju djeci razvoj kulturne svijesti 1 prepoznavanje vaznosti vlastite knjiZevne bastine.
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SAZETAK

Slavenska mitologija predstavlja bogatu i kompleksnu zbirku mitova, vjerovanja i nadnaravnih
bic¢a koja su stolje¢ima oblikovala kulturni i duhovni identitet slavenskih naroda. Iako manje
poznata u globalnom kontekstu od gréke, rimske ili nordijske mitologije, ona i dalje zauzima
znacajno mjesto u knjizevnosti, osobito u djelima namijenjenima djeci. Ovaj rad analizira na
koji se nacin elementi slavenske mitologije interferiraju u hrvatskoj djecjoj knjizevnosti te kako
pridonose razvoju narativnih struktura, karakterizaciji likova i prenoSenju moralnih i etickih

vrijednosti.

Poseban naglasak je stavljen na analizu djela hrvatskih autora poput Ivane Brli¢-Mazuranic,
Vladimira Nazora, Nade Ivelji¢ i Jasne Horvat, ¢ija su knjizevna ostvarenja prozeta mitoloskim
motivima, arhetipskim likovima i simbolikom preuzetom iz slavenske tradicije. Analizom djela
,Price iz davnine®, ,,Veli Joze*, ,,Sestinski kiSobran® i ,Krijesnici, istrazuje se kako su autori
prilagodili mitoloske elemente u djecjoj knjizevnosti te kako su ih integrirali u narativne

strukture svojih prica.

Zakljucuje se da slavenska mitologija nije samo povijesni relikt, ve¢ i vitalan dio knjiZevnosti
koji omogucava djeci razumijevanje kulturne basStine, poti¢e maStovitost 1 kreativno
razmiSljanje te prenosi univerzalne moralne poruke. KoriStenjem mitoloskih elemenata u
djecjoj knjizevnosti, autori ne samo da obogacuju price fantasticnim motivima, veé i

omogucuju dublju povezanost djece s vlastitim kulturnim korijenima.

Kljucéne rijec€i: slavenska mitologija, djec¢ja knjizevnost, mitoloSki motivi
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ABSTRACT

Slavic mythology is a rich and complex collection of myths, beliefs, and supernatural beings
that have shaped the cultural and spiritual identity of Slavic peoples for centuries. Although it
is less well-known in the global context compared to Greek, Roman, or Norse mythology, it
still holds an important place in literature, particularly in works intended for children. This
paper examines how elements of Slavic mythology interfere with contemporary children's
literature, contributing to the development of narrative structures, character portrayal, and the

transmission of moral and ethical values.

Special emphasis is placed on the analysis of works by Croatian authors such as Ivana Brli¢-
Mazurani¢, Vladimir Nazor, Nada Ivelji¢, and Jasna Horvat, whose literary achievements are
imbued with mythological motifs, archetypal characters, and symbolism drawn from Slavic
traditions. By analyzing works such as Price iz davnine (Tales from Long Ago), Veli Joze,
Sestinski kisobran, and Krijesnici, this study explores how authors have adapted mythological

elements for children's literature and integrated them into their narratives.

The study concludes that Slavic mythology is not merely a historical relic but a vital part of
contemporary literature that allows children to understand their cultural heritage, stimulates
imagination and creative thinking, and conveys universal moral messages. By incorporating
mythological elements into children's literature, authors not only enrich their stories with

fantastic motifs but also enable a deeper connection between children and their cultural roots.

Key words: Slavic mythology, children's literature, mythological motifs
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