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ODMEVI PREDKRSCANSKIH
VEROVANJ V IZBRANIH PRAVLJICAH
TREH HRVASKIH AVTORJEV

V poetiki Stevilnih hrvaskih avtorjev fantazijske proze za otroke je mo¢ prepoznati vpliv
anti¢nih kultov Sonca, Lune in Drevesa. Avtorica v pricujocem ¢lanku proucuje literarne
odseve predkrs¢anskih vrst religioznosti, ki niso povsem pozabljene, saj so bile spretno
vgrajene v samo sfero kristjanizacije. Ti kulti so bolj ali manj o€itni oziroma skriti, vseka-
kor pa so v hrvaski otroski knjizevnosti liki iz astralne mitologije zelo navzoci. Po starem
hrvaskem verovanju sta bila Luna in Sonce osnovni bozanstvi, dom vseh pomembnih bo-
gov pa je bil na Drevesu sveta. Dolo¢ena drevesa so imela kot varuhi dus nasih prednikov
tudi sama status bozanstev, zato imajo v ljudskem verovanju prav tako poseben polozaj in
so temu primerno upodobljena v umetniskih knjigah.

Luna kot simbol uresnicenih sanj (Sanja Lovrenci¢, Mjeseceva splav), skrivnosti izbranih
dreves (Ivana Brli¢ Mazurani¢, Lutonjica Toporko i devet zupancica) ali moska personifi-
kacija Sonca, ki je blizu katoliski tradiciji (Anica in Maja Gjerek, Bijeli dimnjacar) — to so
motivi pisateljic, ki vsaka po svoje obujajo ustno izro¢ilo in ga prepletajo z lastno prozno
poetiko.

In the poetics of several Croatian authors of fantastic prose for children, it is possible to
recognize the impact of the ancient cults of the Sun, the Moon or the Tree. In this paper, the
author is exploring literature reflects of pre-Christian types of religiousness, which were
not entirely forgotten since they were skillfully assimilated in the area of Christianization.
These cults are more or less obvious or hidden, but it’s for sure that Croatian children’s
literature is abundant with characters of astral mythology. In old Croatian belief, the Moon
and the Sun were the major Gods and the home of all the important Gods was on the Tree
of the World. Chosen trees had a status of Gods themselves, because they were guarding
the souls of our ancestors. Therefore they also carry a special status in popular beliefs and
are respectfully portrayed in artistic books.

Weather we see the Moon as a symbol of dreams come true (Sanja Lovrenci¢, Mjeseceva
splav); or the secrets of the chosen trees (Ivana Brli¢ Mazurani¢, Lutonjica Toporko i devet
Zupancica); or manlike personification of the Sun, which is on the trail of Catholic tradition
(Anica and Maja Gjerek, Bijeli dimnjacar), each of these authors evocates the oral tradition
in a unique way and incorporates it into their own prose expression.

Stari poganski bozanstvi Mesec in Sonce sta bili v legendah nasih prednikov
zelo zapletena lika. Njuno ¢ascenje je prepleteno s Stevilnimi predkr$¢anskimi
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verovanji in kulti. Luna je kot no¢ni vir svetlobe s svojim dnevnim polom Soncem
bodisi v odnosu brat/sestra, o¢e/mati ali sin/héi. Ze od pradavnine velja za boginjo
plodnosti, ki upravlja s ciklusi vegetacije, nosecnosti in rasti (Bajuk-Pecoti¢ 1999),
kot tudi z bioloskimi ritmi. Prav zato je Luna v Stevilnih kulturah, tudi v hrvaski,
nagrobno bozanstvo, ima pa tudi pomembno vlogo v astrologiji in psihologiji. Je
simbol sanj, podzavesti in no¢nega Zivljenja. To nebesno telo je zato vir neStetih
mitov, legend in kultov, ljudskih pripovedk ter pesmi. Po mnenju Lidije Bajuk ne-
kateri narodi poudarjajo naravo Lune v nasprotju s Soncem, ali pa ju predstavljajo
kot dvojcka, ki stojita nasproti vsem drugim — v nasi kulturi boginji Zori oziroma
zvezdi Danici.

Med prvimi avtorji hrvaske otroske knjizevnosti, ki so pisali o mesecnosti, je
bil Vladimir Nazor, ki ga je stara ¢akavska romanca navdihnila, da je lik Halugice
— héere morske vile in ribi¢a — prenesel v pravljico. Ce razumemo, da je morje
tesno povezano z Luno in njenim vplivom na podvodni svet, dobimo najbolj$o
mozno okoljsko podlago za interpretacijo in dozivetje tragedije obcutljivega, nez-
nega zenskega lika, kakrSna je morska vila. Luna je pri¢a njene usode; ponazarja
okolje, v katerem se odvijajo tezke usode posameznih likov, ceprav sama Luna v
klasicnem smislu nima statusa lika. Nazor jo povezuje z mocjo ljudskega prazno-
verja, hkrati pa vzpostavlja tesno povezanost med junaki in naravnimi fenomeni.
Luna predstavlja nemo prico zgodbe. Na junake vpliva tako, da imajo privide,
hodijo v sanjah in se nasploh vedejo, kot bi bili pod vplivom takih stanj. Luna
je nem, ne pa tudi nedolzen udelezenec dogodkov. V tem kontekstu je simbolika
nedvoumna — Luna je netranscendentna sila, ki zavira odnose med nasprotujo¢imi
si svetovi, kot sta morje in kopno, hkrati pa nasprotja med njimi Se krepi, kar pov-
zroca tragedije glavnih junakov. V pravljici O Zorku Bistrozorku in sreci avtorice
Ivane Brli¢c-Mazurani¢ ima Lunina svetloba vlogo nemega generatorja moci, ki
posamezniku pomaga sprejemati zivljenjske odlocitve. V tem smislu lahko rece-
mo, da Luna v delih te avtorice deluje kot transformacijski simbol. Avtor Luko
Paljetak je svojo pravljico Mesecina (1989) napisal po predlogi hrvaske ljudske
pravljice Mala vila. Z uporabo odprte zgradbe zgodbe, kot tudi z referencami na
sodobno stvarnost, ironi¢nimi odmiki od zgodbe in drugimi podobnimi postopki,
je obudil ustno izro€ilo in se hkrati priblizal sodobni fantastiki. Poudarek je na
Luni, ki impulzivno in skrivnostno vpliva na ¢loveska zivljenja, Se posebej na
¢lovesko potrebo po resnicni ljubezni. Nasi predniki so verjeli, da Luna mladim
dekletom v sanje posilja podobe njihovih Zeninov. Joza Horvat v romanu Walitapu
(1993) obuja mitolosko idejo, ki se je tisocletja razvijala na otokih Tihega oceana.
Njegova Luna ni slovansko boZzanstvo. Njene vloge se spreminjajo, kar je povsem
v skladu z varljivo subjektivnostjo tega lika. Domiselna razlaga plime in oseke
kot spopada obeh bozanskih zakoncev poudarja odvisnost moskega in Zenskega
principa. Ta princip je po drugi strani vsebovan v Luni, ki ima dvojni znacaj, zato
ni nakljucje, da je sluzabnica dveh bozjih gospodarjev hkrati (boginje Akahau
in boga Tikururuja).

Indonezijski bogovi so lovci, govedorejci, bojevniki (podobno kot skandinavski,
je tudi ta panteon zelo bojevit). Slovanski bogovi so druga¢ni, manj potepuski in
bolj poljedelsko naravnani; zelo radi imajo svoj dom in drevo sveta, s katerega
lahko vse vidijo. Zelo so privrzeni rastlinam, $e bolj kot zivalim. Tako je v delih, ki
obravnavajo slovansko mitologijo, Luna povezana z drevesi in gozdom (Paljetak),
ognjis¢em (I. Brli¢-Mazurani¢) in obalnim svetom (V. Nazor).

63



V tem kontekstu je Se posebej zanimiva slikanica Sanje Lovrenci¢ in Pike
Voncina z naslovom Mesecev splav (Mjeseceva splav). Dva prijatelja, pujsek,
ki v mese¢nih noceh rad premisljuje, in divji prasi¢ sta oba obsedena z Luno in
prepric¢ana, da na njej nekdo zivi. Kako bi se ta sicer manjsala, Ce je ne bi nekdo
Ponekod simbolizirajo kar cel lunarni bestiarij (psa, volka, zajca, konja/kobilo,
bika/kravo, Sakala, krokarja, jagnje, kozla/kozo, jelena, kukavico, podlasico, mis,
medveda, muho, raco, pajka, ribo, sovo, skorpijona, merjasca, vidro, volkuljo in
celo zmaja), spet drugic¢ pa imajo obliko ¢loveskega obraza ali kar cele cloveske
figure (dekle, ki na ramenih prenasa drog z dvema vedroma vode, ljudozerec, ki
so ga bogovi odstranili z zemlje, da bi resili clovestvo) (Chevalier in Gheerbrant
1987: 409). Verjeli so tudi, da mlada luna simbolizira cas, ko se rojevajo carov-
niki in vampirji. Pujsek iz omenjene slikanice je prepric¢an, da vidi nekoga, ki
zivi na Luni. Po zaslugi iznajdljivih ptic se glavni junaki te slikanice res znajdejo
na Luni, kamor pridejo na pomo¢ samotnemu Skratu s ¢arovniskimi mo¢mi. Ta
v svoji osamljenosti tam goji limonovce in pomarancevce. Tako kot drobna vila
Mjesecarica iz Paljetkove pravljice, ki v mesecnih noceh prihaja na Zemljo, se
tudi pujski z Lune domov vraéajo po mesecni lestvi, ki jim jo je naredil tamkajsnji
carovnik. Slednji se izkaze za posebej iznajdljivega, ko se v njegovih limonovcih
in oranzevcih naselijo ptice, ki so na Luno prinesle pujske. Zanimiva je analogija,
na osnovi katere se glavna junaka, pujsek in merjasec, odlocita za drzni podvig:
Nocno nebo je modro kot jezero — je neke noci rekel roznati prasicek — cez jezero
pa se lahko prepelje$ na splavu (Lovrenéi¢, Voné¢ina 2004: 11). In tako skleneta
zgraditi splav ... na podoben nacin na koncu zgodbe in pustolovs¢ine pujsek opazi
globino zelene jezerske vode in hrepenece rece: Res me zanima, ce na dnu kdo
zivi (Lovrenci¢, Vonc¢ina 2004: 35). In za¢ne se nov podvig. V tej pravljici ima
Luna (pogosto tudi sama pustolovka in potepuhinja) posebno vlogo posrednice, saj
lahko predpostavljamo, da njen odsev v jezeru v junaku vzbuja zeljo po zdruzitvi
neba in zemlje oziroma nebesnih teles z ne¢im, kar je neotipljivo in dosegljivo
hkrati (v tem primeru je to neznana globina jezera). Luna ponuja vprasanja in
odgovore, nam pa prepusca, da sprejmemo izziv. Vendar Luna ni edina, ki v
zgodbi predstavlja to povezavo.

Verovanje starih Slovanov, da se duse njihovih prednikov selijo na izbrana
drevesa, je tesno povezano s kultom Lune, kajti Lunine faze poudarjajo minevanje
casa in cloveskega zivljenja. Zanimivo je, da Sanja Lovrenci¢ in Pika Voncina v
slikanici uporabljata drevesa, ki jih sadi Skrat na Luni. Ta dejavnost mu namrec
preganja samoto in krajsa ¢as. Drevesa imajo v zgodbi svoj globlji pomen. Tako kot
so bili apostoli glede na citat v Svetem pismu ribi¢i ¢loveskih dus, so drevesa na
Luni nudila dom pticam in s tem trajno povezovala nebo in zemljo. Ptica, simbol
duSe, ima vlogo posrednika med nebom in zemljo (Chevalier 1983: 541).

V gozdu raste drevo, tanko in visoko ...

Ko prides, ko se ustavis, neha$ hoditi po starih poteh in divjini ... Ko se odlo¢is ostati ali
ko ti nekdo rece, da si tu lahko zgradis hiso po svojih najboljsih moceh in poisces pasnik za
zivali, se bo$ najprej razgledal okrog sebe in poiskal bozji hram, od koder bo vsemogo¢ni
udaril s strelo, od koder bo tisti drugi poslal svoje bogastvo. O nebu in zemlji ves: nebo je oce
Stribog, zemlja mati Diva, in to je vedno in povsod enako. Toda to ni dovolj. Na tem novem
kraju moras najti drevo, pod katerega bos polozil svoje darove (Lovrenci¢ 2009: brez str.).
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V zgodbi Toporko in njegovih devet bratov (Lutonjica Toporko i devet Zupan-
¢ic¢a) je v primerjavi z osmimi zgodbami izpred davnega ¢asa najzanimivejse bo-
gastvo slik, ki ¢loveka zblizujejo z naravo. Namesto da bi mitoloska bitja usmerjala
in spreminjala tok zgodbe, tako kot v nekaterih drugih zgodbah — na primer Kako
je Potjeh iskal resnico (Kako je Potjeh traZio istinu) in Svak Sonce in nevesta
Neva (Sunce Djever i Neva Nevicica), imajo v tej zgodbi to vlogo drevesa. Najprej
spremenijo zivljenje zupanu, ki ugotovi, da mu je devet javorovih dreves po njegovi
lastni zaslugi rodilo devet sinov (bil je namre¢ socuten do dreves, ki jih je imel
zelo rad dedek Neumijko), potem pa se pojavi Se majhen gaber, iz katerega bo
nastal Toporko. Drevesa v tej zgodbi imajo prav gotovo duso. Toda spet je na delu
obratna analogija od tiste, ki se pojavlja v starih verovanjih; v drevesih niso duse
prednikov, ampak duse tistih, ki prihajajo in iz katerih bo nastala zgodba. Glavni
junaki so rojeni iz dreves! Se ve¢, to ni edini pomen dreves v tej zgodbi. Bratje
privezujejo svoje konje za javorova drevesa in zabadajo mece okrog stare lipe (da
bodo pri roki v odloCilnem trenutku, ko bodo morali reSevati svojega oceta pred
zlobnim sluzabnikom). Zborovanja se ze od pradavnih ¢asov odvijajo pod lipo;
to je kraj, kjer se sprejemajo pomembne odlocitve. Ta lipa je prav gotovo eno od
izbranih dreves, v katerih zivijo duse prednikov Ivaninih junakov. Poleg tega dedek
Neumijko po trdem delu poéiva v bukovem gozdu blizu lastovicje luknje, bratje
pa pocivajo pod lesko. Ko pride do spusta z neba in reSevanja pred dedkom, ima
glavno vlogo visok javor, na katerega mora splezati babica, da bi dosegla svojega
Toporka. V tej zgodbi je veliko rastlin, ki ustvarjajo nekaksen »listnat« scenarij,
v katerem se glavni junaki pogosto skrivajo, bezijo ali galopirajo, spijo ali pre-
prosto zivijo. To je pravljica odprtih prostorov in neizmernega zelenja. Drevesa v
tej zgodbi zivijo skupaj z glavnimi junaki, kar ni ni¢ cudnega, saj imajo magi¢ne
sposobnosti, s katerimi se spreminjajo v ljudi. Podobno kot poeti¢ni okoljevarstve-
nik Nazor naravni scenarij spreminja v zZiv ambient, v katerem so junaki Se bolj
zivi, gre pravljica Toporko in njegovih devet bratov $e korak dlje — naravni scenarij
se skozi ¢udeze spreminja v like, ki so spiritus movens zgodbe. V interpretaciji
Snjezane Grkovic¢-Janovi¢ ljudje in drevesa v tej zgodbi postajajo bratje in sestre,
otroci Matere Zemlje, in je sleherno drevo ter sleherna trava na$ sorodnik (Brli¢
Mazurani¢ 2004: 224). Drevo sveta, na katerega vejah so posejani templji vseh
pomembnih slovanskih bozanstev, je podrobneje opisano v knjigi Franja Ledica,
kot tudi v romansirani zgodbi o slovanskem verovanjul, precej teoreti¢ni, a upo-
rabni knjigi Vanje Spirina.?

Staro slovansko verovanje v ¢udezno mo¢ dreves se je v prvi vrsti nanasalo na
lipo, hrast in javor. Ta kult se je razvil hkrati s kulti sonca, vode, ognja in groma.
Ko sta se Svarog in njegova zena Bozena Vida prvi¢ spustila na Zemljo, je Svarog
v spomin na njuno prvo skupno bivanje na Zemlji (po V. Spirinu in R. Markusu) iz
hrasta ustvaril moskega, iz diSece lipe pa zensko. Po mnenju uc¢enjakov so bili stari
Slovani v svoji pradomovini obkrozeni z lipami in so zato razvili posebno spostljiv
odnos do drevesa, ki so ga castili kot bozanstvo in mu prinasali Zrtvene darove.

1 Starodavni jesen, Drevo sveta, lo¢uje nebo od zemlje, v njegovem templju pa vlada bog Svarog,
Ceprav so na drevesu tudi templji drugih bogov. Na sedmem nebu, v krosnji Drevesa sveta, je
gnezdo Svarogove pomocnice ptice Alemperke. Njeno perje se tako mocno blesci, da je Drevo
sveta noc in dan osvetljeno ...

2 Vanja Spirin in Roman Markus: Hrvatski mitovi i legende, Price o bogovima (Hrvadki miti in
legende, Zgodbe o bogovih), Pegaz, Zagreb, 1996, str. 25
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Lipove veje so namesc¢ali na strehe, da bi jih varovale pred ognjem in gromom,
saj so bili prepric¢ani, da imajo bogovi to drevo najraje. Ker je ¢loveski rod nastal
iz drevesa, se je zdelo logicno, da se duse dobrih prednikov vracajo na drevo, kjer
Zivijo in varujejo svoje potomce, ti pa imajo pod svetim drevesom praznovanja
in posvetovanja. Unicenje drevesa, poseljenega z duhovi prednikov, je veljalo za
velik greh. Komunikacija z duhovi je bila delo ¢arovnikov, prerokov in junakov.

Toda raje nadaljujmo. V pravljici Toporko in njegovih devet bratov je stavek iz
Lovrenciceve knjige, ki proucuje slovansko mitologijo: Tako kot je drevo v srediscu
sveta, je svet v sredisc¢u drevesa (Lovrenci¢ 2009: brez pag.). Ta stavek lahko pa-
rafraziramo in recemo, da je sonce sredisce sveta, tako kot je svet srediS¢e sonca.
To se nanasa na doloceno trojico, ki jo sestavljajo Sonce in Ze omenjeni bozanstvi
Luna in Drevo sveta. Sonce je en vidik drevesa sveta — drevesa Zivijenja — in se ga
istoveti s soncnim zarkom (Chevalier 1983: 656). V pravljici Ivane Brli¢c-Mazuranic¢
Svak Sonce in nevesta Neva Sonce ¢uva babico Moko$ in ziblje njeno zibelko.
Vendar se ta svak Sonce kmalu spremeni v krutega sodnika in izvajalca zapletene
zgodbe. Njegove bojevite lastnosti so nesporne. Ce se spomnimo na Svaroziéas,
personifikacijo sonénega bozanstva, ki v pravljici Kako je Potjeh iskal resnico
nima nobenih vojaskih atributov (Ceprav so stari Slovani temu bogu obilno daro-
vali), ampak je precej kontemplativen lik, ki se pojavi vsakic, ko zgodba zahteva
zasuk, bomo videli, da ima pojav personificiranega Sonca v Zgodbah iz davnine
prvenstveno vlogo v zaporedju dogodkov v zgodbi.*

S Svarozi¢em so tesno povezane Kolede, ki so jih nasi predniki praznovali
zadnje dni decembra, v cast Soncu, ki se v teh dneh znova zacne dvigati (Ivana
Brli¢-Mazurani¢). Sonce in Luna imata mo¢ne mimeti¢ne sposobnosti in podpirata
arhetipe mogoc¢nih sil. Svarozi¢, bog osvetljenega neba, se bojuje proti nocnim
in zimskim demonom. Nekateri kiparji ga upodabljajo v zlati halji in oklepu, s
Sirokim mecem za pasom. Ivana Brli¢-Mazurani¢ svojim bralcem ne pripoveduje
o starodavnih bitkah med hudobnimi duhovi in Svarozi¢em. Njen Svarozi¢ nima
vojaskih atributov; namesto meca, oklepa in konja ima samo zlata oblacila, name-
sto halje pa je pokrit z zlato pelerino. Na ta na¢in materializira son¢no svetlobo
in njeno sposobnost, da zbega Cute in ljudi prestavi v drugacno stanje, ki je blizu
jasnovidnosti in nebeski perspektivi. Namesto poudarjanja konflikta med hudobni-
mi duhovi in Svarozi¢em, kar bi bilo verjetno znacilno za mit (slednji pomembne
odlocitve in dejanja namre¢ prepuscajo bogovom), ljudem samim prepusca, kako
se bodo opredelili, za Sonce ali za zlobne duhove. Avtori¢in na¢in podajanja etike
in morale je zelo jasen — ljudje so sposobni sami odlo¢ati o svojem zivljenju.

Ta teza je povsem v skladu s tezo nekaterih kritikov, da so liki iz mitoloskih
virov, Se posebej v delu Brli¢-Mazuraniéeve, neke vrste »sprozilci« misli in vedenja
¢loveskih junakov. Ali je tak primer pravljica Anice Gjerek in Maje Gjerek Lovre-
kovi¢ Otrok, ki zivi na vrhu kristalne planine? (Dijete koje zivi na vrhu kristalne

3 Slovanski bog mladega Sonca, pri nasih prednikih sin najvigjega bozanstva svetlobe Svaroga
in boginje Vide. Casti se ga kot darovalca toplote in sonca, rodi pa se vsako leto okrog BoZica.
Predstavlja Sibko zimsko sonce, ki bo kmalu postalo mlado in mo¢no. Po bozi¢ni noci, ki se
jo prebedi ob tlec¢ih polenih, je bil najbolj prazni¢en dan nasih prednikov v letu Bozi¢, ko se je
rodil mali bog Koleda (Ledi¢ 1988: 37).

4 Jezno se pokrije s ¢rnim oblakom in s puscicami prezene zle duhove v skrivalisée. Takrat je
znan kot Perun. Svarozic¢ ima na glavi klobuk, ki ga varuje pred vrocino, v desni »rog izobiljax,
v levi pa mec, s katerim med galopom prebada zle duhove (Vrki¢ 1995: 441).
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planine)? Ali gre za personifikacijo bozanstva iz predkr§c¢anskih ¢asov, ali pa v
otroSkem junaku pravljice lahko jasno prepoznamo Jezusa Kristusa? Lazji odgovor
na to vprasanje najdemo v pravljicah Brlic-Mazurani¢eve. Omenjena zgodba je
sestavni del romana Beli dimnikar (Bijeli dimnjacar), ki pripoveduje o prijateljstvu
med deklico in odraslim moskim, ki trpi za neozdravljivo boleznijo.

Obstaja otrok, ki zivi na vrhu kristalne planine. Njen vrh je dale¢ za oblaki, blizu Sonca.
Zato je tudi otrok rojen iz svetlobe in toplote, Sonce pa ima, gledano z Zemlje, obliko nje-
gove krone. Planina je kristalna, in svetloba se na njej lomi tako, da je otrok videti, kot da
hodi po zemlji, Ceprav v resnici stoji na vrhu gore. Ljudje, ki mislijo, da se ga dotikajo ali
ljubkujejo njegov obraz, se v resnici dotikajo le njegovega odseva na dnu kristalne planine.
Toda otrok jih vidi, razume in sli$i, saj na kristalni planini besede potujejo s hitrostjo sve-
tlobe, ne zvoka. Potujejo pa tudi nikoli izgovorjene misli. Ljudje so kot posode, iz katerih
namesto roz poganjajo zelje — podobne cvetlicam, trnove, pekoce kot trave in koprive, krhke
kot orhideje, dostojanstvene kot vrtnice. Ce so Zelje neusliane, so o&i &loveka, ki jih je hranil
s pozelenjem, zalostne. Toda otrok, ki stoji na vrhu kristalne planine, vse slisi in vidi. Njegov
pogled je jasen kot sonce, in s son¢nimi zarki potuje na najbolj oddaljene konce sveta. Pono-
¢i, ko je kristalna planina prezeta s srebrnkasto modro mesecevo svetlobo, je vsaka zvezda
otrokovo oko, Luna pa ga ziblje kot astralna zibelka. Otrok takrat premisljuje o ¢loveskih
zeljah, zjutraj pa se spet povzpne na vrh kristalne planine, kjer so mu oblaki tako blizu, da so
videti kot njegova krila. Takrat zajame v pest kristalne kamencke z roba kristalne planine in
jih zakotali proti Zemlji. Vsak kamencek vsebuje vodo, ki se med potjo stopi in najde svojo
rozo. Za trenutek se zadrzi v jedru zelje — cvetlice; podoben je dragulju iz nebeske rose, v
katerem odseva nasmejani otrokov obraz. Nato napolni rozo s svetlobo in jo ozivi, zelja se
uresnici in raste pred o¢mi sveta. Toda ljudje na Zemlji, ki ne zaznavajo robov kristalne
planine, ne vedo, da je tisti, ki izpolnjuje njihove Zelje, tako blizu, in da je pravzaprav med
njimi, hkrati pa dale¢, v naro¢ju Sonca (Gjerek, Gjerek Lovrekovi¢ 1997: 92-93).

Otrokova krona, ljudje, ki spominjajo na posode, polne upov in zelja (biblijski
motiv), kot sonce jasen pogled, zvezde, ki otroku posojajo o¢i, Luna, ki ga ziblje,
krila, spreminjanje kristalov v tekoCo vodo (spet biblijski motiv), otrokov nasmejani
obraz in odresiteljska vloga — vse to so vzporednice z Jezusom. Sonce je v srediscu
neba, tako kot je srce v srediscu cloveskega bitja (Chevalier 1983: 655). V nekaterih
kulturah je Sonce oko vrhovnega bozanstva. Po drugi strani pa je kristal simbol
transparentnosti in ¢istoce, lucidnih misli in jasnega duha. Svetloba, ki potuje skozi
kristal, je tradicionalna podoba Kristusovega rojstva. Simbolizira prehodno plast
med vidnim in nevidnim. Je tudi simbol bozanskega, modrosti in skrivnih moci, s
katerimi je obdarjen clovek. Ponekod je kristal kamen svetlobe, izruvan z bozjega
prestola (Chevalier 1983: 307). Vse te podrobnosti nas navajajo na misel, da gre pri
tej pravljici za poeticno podobo Kristusa, za most med ljudmi in nebom (nebesi).
Vendar pa duhovnost v tej pravljici ni tako zelo razumljiva in moéna, da bi lahko
govorili o poeti¢ni prispodobi, ki bi temeljila le na biblijski izkus$nji in posredniski
vlogi bozjega otroka. Delez naravnih sil — sonca, lune, zvezd, kristalov, vode ... —
v zgodbi je precej mocan, ¢e ne §e mocnejsi; uti se tudi obcudovanje kozmic¢nih
razseznosti, predkrSc¢anska poniznost, kakor tudi pripravljenost razlagati galaktic-
ne skrivnosti. Celo bozji otrok mora biti pri kozmicnih silah in vesoljskih telesih
dobro zapisan. V tem smislu je ta pravljica zanimiv spoj kr§canskega imaginarija
in poganskih bozanstev, ki ¢astijo kulte Sonca, Lune in naravnih sil.

Pri obravnavanju kompleksne vloge Lune, drevesa kot bozanstva in Sonca v
delih omenjenih hrvaskih avtorjev je izhodis¢na tocka razlikovanje med njihovim
statusom junakov in statusom kraja, naseljenega s kljuénimi ¢loveskimi liki. V
globlji analizi pridemo do treh bozanstev, katerih moc¢ in vpliv se ne kazeta nuj-

67



no skozi literarni lik, temve¢ skozi kraj dogajanja, ki je odlo¢ilen za dejavnost
in psiholoski profil glavnih ¢loveskih junakov (I. Brli¢c-Mazurani¢, L. Paljetak,
V. Nazor) ali bozanskih junakov (Gjerek-Lovrekovi¢). Ce govorimo o mladinski
knjizevnosti, ta »trojica« — Luna, Drevo in Sonce — dobi profil vecplastne indi-
vidualnosti, ki vodi k razliénim vidikom simbolizacije — terapevtskemu, povezo-
valnemu, antitranscendentalnemu, transformativnemu, posredniskemu. Kot kaze
zadnji primer, jih je pogosto tezko lociti od kr§¢anskega pojmovanja sveta. Toda
zgodba o literarnem zivljenju Lune, Sonca in Drevesa se ne konca na tem mestu.
Obstajajo Se drugi hrvaski avtorji, ki teh bozanstev v svojih pravljicah ne zane-
marjajo, na primer Zelimir Hercigonja v delu Srebrnkasta nit sanj (Srebrnkasta
nit snova, 1997), Zvjezdana Odobasi¢ v zgodbi Cudezna luska (Cudesna krljust,
1995), Damir Milo§ v zgodbi Beli klovn (Bijeli klaun, 1988). Lunine mo¢i in mo¢i
Drevesa niso obsle niti Anteja Zaninovi¢a (Gesak, 1997), Sonce pa ima vodilno
vlogo tudi v knjigi Ksenije Kusec Zgodbe iz soncnega sistema (Pri¢e iz Sunceva
sustava, 2010). To pa Se zdalec¢ niso edini primeri. Novo stoletje (ki zdaj ze ni vec
tako zelo novo) prinasa nove vidike in vloge teh pojavov v mladinski knjizevnosti,
Ki jih je treba Sele raziskati.

Prevod Marjeta Gostinéar Cerar
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