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Summary: This article explores the influence of Slavic folk beliefs in dragons on
Macedonian literature, from Marko Cepenkov and the Miladinov Brothers to The
Dragon's Bride, a contemporary novel by Vlada Uro$evi¢. We examine the parallels
between the old and new, tradition and innovation, attitude and interdependence.
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Povzetek: V ¢lanku je raziskana kontinuiteta motiva zmaja ter vpliv staroslovanskih
verovanj o zmajih na sodobno makedonsko knjizevnost. Predstavljena je povezava
med ljudskim slovstvom, zbranim v zbornikih Marka Cepenkova in Bratov
Miladinov, ter sodobnim romanom-bajko Zmajeva nevesta, folklorno sago Vlada
Urosevica, kot tudi vzporednice med starim in novim, med tradicijo in inovacijo,
njihov odnos in eksistencialna soodvisnost.

Zmaj je bajeslovno bitje s potezami ptica, kace in kuscarja, v vecini
primerov z ve¢ glavami, ki bruhajo ogenj. Je simbol vladarskih in
zivljenjskih moci, povezan s strelo in rodovitnostjo. Obravnavan je kot
nadnaravno bitje, ki z Zivalskimi lastnostmi predstavlja elemente ogenj,
zrak in vodo (Witzel 2008). V juZnoslovanskih jezikih se simbolika zmaja
pogosto pojavlja predvsem v mitoloskem gradivu: v besedilih ustne
knjizevnosti, pesmih (tako epskih, kot tudi lirskih), pravljicah, rekih,
bajkah, verovanjih, izrekih, pregovorih, ugankah itd. Tudi danes je v
juznoslovanski knjizevnosti Se vedno prisoten motiv zmaja ter v sodobni
literaturi zlahka prepoznamo vzporednice med starimi ljudskimi izro€ili in
novo knjizevnostjo, ki izhaja iz njih.

V makedonskem ljudskem slovstvu so razsirjena izrocila o zmajih, ki
spadajo v skupino od ljudi izoliranih mitolo3kih bitij, ki branijo mesto ali
vas pred sovraZzniki, najpogosteje pred drugimi mitoloskimi bitji, ali celo
pred drugim zmajem. V primeru napada na naselje zmajevo telo spi,
medtem ko dusa izstopi iz telesa in se v nevihti bojuje s sovrazniki. Zmaj se
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medtem ne sme zbuditi, saj dusa ve¢ ne bi nasla telesa. Vsak zmaj brani
svoj »atar«, z mejami doloceno ozemlje, zato se je kot zasCitnik mesta vse
do danes ohranil kot simbol na grbih mest. V' nekaterih primerih se zmaji
fizi€no ne spopadajo s sovrazniki, temvec zgolj opozorijo mestne oblasti na
prezeco nevarnost. Prav tako pomagajo prebivalcem z zagotavljanjem dobre
letine, saj uravnavajo vremenske razmere in ¢uvajo pridelke pred
grabezljivimi kacami. V redkih primerih je zmaj zas¢itnik pomocnik sv.
Ilije, ki se bori z lamjo, negativno mitolo§ko Zivaljo, uni¢evalko letine. Med
nevihto z grmenjem in bliskanjem v boju proizvaja ognjene strele zaradi
Cesar je pogosto primerjan s sijem »zmajeve zvezde«, ki naj bi zmajcka
dojila z »zmajevim mlekom«. Le v ljubezenskem zanosu lahko zmaj
zanemari svoje dolZnosti obrambe in skrbi za ugodno vreme.

V makedonskih izrocilih so zmaji lahko antropomorfnega, -
zoomorfnega ali demonskega porekla. Najpogosteje se zmaj rodi zZenski, Ki
je imela spolne odnose z zmajem ali soncem. Pri antropomorfnem zmaju se
v makedonskem ljudskem slovstvu najveckrat pojavljajo zgodbe o
neverjetni spolni moc¢i in nagonu, medtem ko se zoomorfni zmaj, nastal iz
strupene kace, goza ali ribe, ki mu po pravljicnih 40 dneh brez stika z
ostalimi bitji izrastejo krilca, redko povezuje z visoko spolno slo. Dosledna
uporaba pravlji¢nih Stevil narekuje nose¢nost z zmajem (11, 15, 18 ali 20
mesecev, v nekaterih pripovedkah tudi tri leta), Stevilo ob porodu prisotnih
babic (9), Stevilo deklet, zadolzenih za Sivanje srajcke, ki bi zmajcku
prikrila krilca ter mu dala bojno mo¢ (12), ter mnoga pravila in obrede, Ki
preprecujejo, da bi ta posebni otrok umrl ali odletel. Tako se novic o rojstvu
otroka ne sme Siriti 40 dni, prav tako pa je otroka 40 dni prepovedano
gledati. Kasneje ga razen starSev in brata nih¢e ne sme videti golega, saj bi
v tem primeru smrt doletela tako zmaja, kot tudi krsitelja pravila. Po
rojstvu zmaj v nekaj dneh Ze shodi. Zmaji imajo po navadi od 3 do 40 glav,
in 40 je tudi pravljicno Stevilo dni, kolikor se zmaja doji:

»Bo crapo Bpeme poauia eqHa JKeHa E€AHO JeTe CO Kpuija BO

CH OCTaHEJIO 3MEBUYETO, 4 aKO PACKaXH HA KEHUTE MajKa My, K€ CH JICTHEJO,
Kao INTO JIeTHaJo, 3MeBdero of [lemucTep M Kako IITO je JIETHAJIO €IHO
3meBue Ha Cuja, xxeHara My Ha Tymu Majcropot Bo Ilpunemn.« (Llenenkos
1972: 119).

Ljubezenska razmerja med Zenskami in bajeslovnimi bitji ali soncem so
pogost motiv makedonskih ljudskih izroéil. Dekleta, v katera se zaljubijo
zmaji, so v ustnem izro¢ilu karakterizirana kot tiha, Zalostna, jokava in zelo
introvertna. Dostikrat so bila spoceta ali rojena na isti dan kot zmaj sam.
Usodna ljubezen ugrabljenim dekletom prepoveduje spreminjanje svojega
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naravnega videza (s kraSenjem in umivanjem), izkazovanje ljubezni
drugemu pa bi tudi v primeru reSitve iz zmajevega ujetniStva dobilo tragi¢en
epilog, saj bi zmaj izbranko naSel in jo vrnil v svojo jamo, kjer bi umrla.
Najpogosteje si zmaj izbere najlepse dekle v vasi in jo v ¢asu praznika (npr.
na veliko no€) ugrabi iz »ora«. Ugrabitev sredi proslave krScanskega
praznika se v celoti ujema z vsesplosno teorijo mitov o zmajih, in sicer da
zmaj predstavlja poganske sile kaosa v boju s kr$¢anstvom (Softi¢ 2012: 7).
»Koa H0mII0 3MEBYETO Ha TOAMIE Ja CE€ JKEHUT, OTHIIO BO C.
Onruuapu (okoiy aBa caara o burona) n cu Genaucano exHa ybaa dyma,

HACTpeJl Celo W Ce 3aBWie eIHHM BUYJIUIHN, Ta ja TpabdHalle W ja KpeHaie
yrope, Bo oGuanu, npej ounte Ha curte cenanu.« (Llemenkos 1972: 117).

rpabuia 3MeoT eAHa MoMma, Ta cd ja uMmai 3a HeBecta.« (LlemenkoB 1972:

203).

V drugih primerih ljudskega slovstva se zmaj spusti k svojemu dekletu
skozi dimnik ob preobrazbi v lepega mladenica, katerega lahko vidi le
dekle, ki ga zares ljubi. Kljub romanti¢nem izhodis¢u tudi tu prevladuje
tragi¢na mistika, saj dekle nikomur ne sme zaupati o skrivnih obiskih
(nasprotno bi bilo zanjo usodno). Zaradi zmajeve neverjetne mere spolne
moc¢i ugrabljeno dekle po desetih do dvajsetih letih Zivljenja s prisluhi in
prividi najpogosteje umre zaradi spolne izérpanosti, bolezni ali samomora.

Po nekaterih razlagah naj bi vsako bajeslovno bitje predstavljalo enega
od Stirih elementov: ogenj, vodo, zrak, ali zemljo. Zmaj simbolizira ogenj,
ki ¢loveku ob nevarnosti in mo¢i predstavlja tudi zaséito in zavetje., Kot
zas¢itnik doma, vasi ali mesta preganja Zivali in prina3a toplino. Razsirjeno
je prepric¢anje, da zmaj proizvaja ogenj, hkrati pa ga lahko rani le »ognjeno«
oroZzje, v redkih primerih tudi sol:

(lenenkos 1972: 203).

Tudi v 21. stoletju se v makedonski knjiZzevnosti pojavljajo dela, ki se
tematsko moc¢no naslanjajo na stara izrocila. Osrednja tema sodobnega
romana Vlade UroSevi¢a, Zmajeva nevesta (Hegecmama na smejom), je
zmajeva ugrabitev deklice. Avtor je delo sam Zanrsko opredelil kot roman-
bajko, saj je v marsicem podobno tradicionalnim ljudskim stvaritvam in se
moc¢no nanaSa na znane makedonske bajke, vendar pa osrednjo temo
obravnava na svojstven nac¢in. Glavni junak dela je osemnajstletni Denko, ki
se preko gora in dolin Gornje Dezele v iskanju zmajevega gnezda sooci s
Stevilnimi izzivi in po vzoru junaSkega epa reSi ugrabljeno sestro. Na poti
mu pomagata poosebljena literarna lika; podgana Mus Rattus in osa
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Dzumbarka. V delu se pogosto vzporedno pojavljata knjizevni osebi s
pomenljivimi imeni Patentalija in Kele$, ki sta dobro seznanjena z
mitologijo, uroki, pravljicami in samim Zelenim Zmajem. Lik z imenom
Patentalija se pojavlja tudi v ljudski pripovedki o ugrabljeni Dunji-Gjuzeli,
ki jo ugrabi zmaj, vendar v tem primeru kot junak, Ki se zoperstavi zmaju:
»Kora s kpenan openot, cnuckana Jlynpa ['by3enu, mro e rppio Teuu,
W 4yja LapeB CUH, yyld U toHako IlareHramus (Taka My OWi0o MMETO Ha
FOHAKO), U S BUIETE Kail mo s ogHecout openoT.« (Llemenkos 1998: 19).

Zgodbo vseskozi spremlja Stari Cuk, ki vlogo pripovedovalca prevzame
z aforizmom, da je ¢as zmajev Ze minil. Razplet zgodbe nastopi ob
ugotovitvi, da so Letko ugrabili zlobni ljudje Spodnje DeZele, katerim se
Zeleni Zmaj zoperstavi. Fantasticna zgodba s prvinami ljudske pravljice
ostaja ob sozvocju elementov ljudske dedis¢ine in sodobne druzbene kritike
vseskozi napeta in nepredvidljiva. Roman je sestavljen iz dveh delov in
dodatka. V prvem, obseznejSem delu, se skozi zgodbo o iskanju Letke
seznanimo tipi¢nimi elementi ljudske pripovedke (bajeslovnimi bitji,
poosebljenimi  zivalmi,  pravljicno  pokrajino in  neverjetnimi
dogodivs¢inami). Pravljiéni narativni diskurz ohranja vtis, da se zgodba
odvija »v davnih ¢asih za sedmimi gorami in sedmimi vodami«, vendar pa
nas od te iluzije redko, a ucinkovito odvrne nenavaden dogodek ali
komentar. Najveckrat nas na sodobnost dogajanja opozori Denkov
izobraZeni prijatelj, NorveZzan Mus Rattus, ki slikovito pravljiéno dogajanje
prekine z nagovori, faktogafskim podajanjem enciklopedi¢nih informacij,
komentira premo¢no »folklornost« hana »Pri Keleu«, izrazi mnenje o slabo
izobraZeni mladini v njihovi od »Evrope« oddaljeni deZeli, ali se po3ali, da
Orient Ekspres ze ¢aka na potnike. Drugi del je precej drugacen, saj se
dogajanje odvija v urbanem okolju in na pravljicnost namigujejo zgolj liki
iz prvega dela zgodbe. V dodatku gre za precej strokovno razpravo o
tematiki.

Avtor junake predstavi ob domacem ognjis¢u, ko zunaj vihra huda
nevihta in naznanja prihod zmaja. Motiv iskanja ugrabljene sestre je avtor
prevzel iz folklornih virov:

»Uynara nmana aeBeTMHHa Opaka, CHTe KOj O[] KOj jyHall, TprHajie na
0apaaT o IUIaHMHA MO IUIaHWHA, caMO Ja MOXKET [a ja HajaaT MuiaTa

cecTpa, aJli JKUBA, ajlM yMpeHa, OapeM rpoOHHMHA 1a ¥ 3HaaT.« (Llenmenkos
1972: 117).

Kot zmaji opisani v ljudskih izro¢ilih, je tudi Zeleni Zmaj krilato bitje:

»Bo crapo Bpeme poamia egHa JKeHa EAHO JETe€ CO Kpuija BO
Hmxoomnone u ro nojana o wernpuecer nau« (Lemenxos 1972: 117).
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»Ilaranre Bo MpauHHuTe OE3THU CaMo 3a MHT, II0TOA M Pa3BU Kpuijara:
BO BO3/IyXOT HETOBOTO TEJIO I'0 100K CBOjOT BUCTHHCKH OOJIHUK, C€ 0CI000.1H
0J1 TeXHHATa, ce 3a00u.« (Ypouesuk 2008: 12)

»Bp3 GokoBuTe My Oea 3ajelieHH KpHIljaTa, CO PEYHIIM NPOSHPHH LIUIH
3aTerHaTy nomery 'pckaBuyYHM 31e0enyBama.« (Ypomesuk 2008: 109).

Zelenega zmaja odlikuje izjemno izostren ¢ut za voh, saj lahko od dale¢
razlo¢i zivali in celo rastline, ob tem pa pogosto zacuti pohoto, kar oznacuje
njegovo spolno moc¢ in Zeljo, ki se zmajem pripisuje Ze od zacetkov
ljudskega ustvarjanja:

»3MejOT jaCHO I'l Pa3IMKyBAllle OBUE MUPHUCH - CIIOPE]] HUB TOj MOXKEILIES

€O J0CTa CUT'YPHOCT Ja ONpEeAENd Jajli HU3 LIyMaTa ce JIBUXKHM CpPHAa WU

IMBa CBHIbA, JAIM BO KaplmuTe ce THe3JaT IUBH TyJa0d WIM OpJiH-

mpiojaau.« (Ypouesuk 2008: 11).

Izrazito poosebitev Zelenega Zmaja predstavlja njegova izobrazenost (v
knjigi bere poglavje o »mo¢i mitov in njihovih posledicah«). Zelja po stiku
z ljudmi je ponazorjena z opazovanjem in obcudovanjem ognjis¢ in
obcutenjem praznine v srcu ob prvem opazanju Letke. Odlocitev o ugrabitvi
deklice v gorsko votlino se sklada z ustnim izro¢ilom:.

»Ilox nakMuKara My Ce CO3/aJi¢ HEKaKBa NPasHMHA, CKOKOT My MHHA

Hu3 'poerot.« (Ypouesuk 2008: 14).

Kot v izrocilih je tudi v sodobni bajki Zmaj obcutljiv le na ognjeno
0rozje, zato nanj ne ucinkuje urok babice Mare, kot tudi »vsakdanja« oroZja
tatarnik, kosir in tokmak.

V ljudskem verovanju zavzemajo zmaji predvsem vlogo poSasti, ki kljub
morebitnem zascitniSkem statusu zbuja strah in trepet pri ljudeh. Vendarle
pa najdemo tudi primere zmajevega prijateljstva z ljudmi:

» - E, Buze, jynade - My pede 3MeoT Ha EfyNTHHOT - IITO joHACTO UMaMm?

Aj 6unyam na 6uaume nodparumn?« (Lenenkos 1972: 126).

»lac ajaane, TM 0J0HaAe, Aa CIIOTEpaMe HU3 IJIaHMHAaBa HEKOU enej, I

HEeKOja CpHa 3a Ja BaTUME - MYy PEKOJ 3MEOT M BICrOJ B IUIaHHWHA.«
(LlenenkoB 1972: 126).

Zeleni Zmaj je izjemno dobroduden, veder in ustreZljiv. Pripravljen je
braniti »svoje« ljudi pred sovraZniki in jim nuditi zavetje. Tako predlaga:
» - Ciymaj, My ce JOONKH 3MejoT Ha J[eHKo, OBa CO cecTpa TH u3ie3e
nomo. OHa MITO cera e BaXHO € Jia ja criacuMe o1 THe Jiomu jyfe. [Toroa -
ke Bunume.« (Ypomesuk 2008: 112).
»Ke Tpeba na maTyBaMe, peue 3MEBOT KOTa BHJIE Jieka TOCTHTE ce Beke
npejagenn. Jlojoere Bamy nma Bu onbepam cooxBeTHa oOsexa. Tyka, BO
opmanute. Camo Hampen, He cpamere ce! Onbepere ci OHa IITO BY IIpUIIEra.
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He, He Tamy, TaMy ce >KeHCKHTE (yCTaHU M APYTH TAaKBH XEHCKH paboTw.
Tyxka, Tykal« (Ypomesuk 2008: 113).

Pripovedke, v katerih ¢lovek vzbudi strah pri zmaju, so redke:
»OTKOa 4y 3MejOT TOj 300p, My TPEIHAJIO CPLIETO OT CTPAB U My PEKOIL:
- Ha napuse, noGpatume, 0T jac Ke ce Bparam Haszaj 3a Ja TH J0HecaM
ymre ezeH Toap.« (Llenenkos 1972: 129).

Avtor je v delu dosegel ¢udovito sozvocje arhai¢nosti in sodobnosti, saj
so dogodki vtkani v vznemirljivo igro med tradicijo in inovacijo, med
svetim in posvetnim, kjer nas po sledeh ustnega izrocila, znanega predvsem
iz del, zbranih v Cepenkovih zbornikih, vodi domiSljena predstavitev
sodobnega sveta. Na stilski ravni je pogosta je uporaba ukrasnih pridevkov,
na semanti¢ni dodajanje nepredvidljivih elementov, ki prekinejo ¢asovno in
prostorsko linearnost dogajanja. Tako na primer v kovaénici, kjer mojster
obvladuje in kroti (zmajev simbol) ogenj, pravlji¢no idilo v opisu malih
hisnih duhov, ki medtem sedijo na vrhu dimnika, razbije modni dodatek
¢rnih motoristicnih oc¢al za kosmatimi oslovskimi uSesi, ki pri teh
bajeslovnih bitij dodajo Zivahno, a vedno bolj sprejemljivo sliko okolja.

Dinamika je doseZena tudi z menjavo pripovedovalca, ki je skoraj v
celoti tretjeosebni, medtem ko se prvoosebna pripoved glavnega junaka
pojavi v dveh poglavjih in dodatku. Tu gre za osebno izpoved Denka, ki v
zadnjem poglavju prvega dela opiSe pot skozi svetovne dimenzije iz
Zgornje DeZele v Spodnjo DeZelo. Prav tako nas v drugem delu ¢aka
poglavje, v katerem Denko prvoosebno izpove izkusSnjo vrnitve iz Spodnje
Dezele v Zgornjo DeZelo. Dodatek je zapisan v slogu osnutka znanstvenega
eseja, saj navaja Denkovo mnenje in utemeljitev na podlagi izkusenj in
prebrane literature. Prvooseben je tudi opis dedkovega potovanja v Spodnjo
DeZelo v ter znanstveno predavanje Musa Rattusa o alkimiji, med katerim
pojasni, da ima zmaj s svojim dahom sposobnost pretvoriti neplemenite
elemente v zlato. Mus Rattus izpostavi tudi, da tej sposobnosti pripomore
zmajev stik s kovinami med ¢uvanjem podzemnega sveta. Zmaj, ki grize
svoj rep, simbolizira ve¢no kroZenje snovi in energije. Po starem
slovanskem verovanju naj bi zmaji tvorili premog, imenovan tudi »¢rno
zlato«. »Premog« je stara slovanska beseda za zmaja in ljudje so vc€asih
verjeli, da je premog (v danaSnjem pomenu besede) pravzaprav strjena
zmajeva kri (Snoj 2003: 567). To ustreza lavrazijski mitologiji Michaela
Witzela (2008), ki kot predpogoj za habitat Zivih bitij navaja zemljo,
prepojeno s krvjo primarnega bitja. Zato ni nenavadno, da Kele$ in
Patentalija svojem posestvu hranita ¢rne podolgovate $katle oz. kazane za
premog z vgraviranim ¢rnim zmajem.
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V romanu so mo¢no prisotni metateksti, vendar pa se le-ti ne nanaSajo le
na makedonsko ljudsko izrocilo, temvec tudi na svetovno knjizevnost. Prvo
temeljito srecanje bralca z Zelenim Zmajem poteka med zmajevim branjem
»Primitivne mitologije«, delom znanega francoskega antropologa Luciena
Lévy-Bruhla (Lévy-Bruhl 1935: 3), medtem ko Mus Rattus pogosto navaja
informacije iz znane  angleSke  enciklopedije  »Britannica«
(http://lwww.britannica.com/). Dodatek je na tem podrocju posebej bogat,
saj vsebuje kar 17 metatekstov iz makedonskih in mednarodnih virov, ter 2
citata, ki bi lahko pripadala Denku ali Musu Rattusu. Mnogo metatekstov
aludira na vzporednice med vsebinskimi elementi ljudskih pripovedk in
dogajanjem v romanu. Dedkovo pripovedovanje zgodbe o cesarju, ki je
imel na glavi rog (znane makedonske ljudske pravljice) nazorno pokaze, da
je prebivaliSce ugrabitelja v obeh primerih visokogorska votlina:

Ot cuna mu M'teH JlyHaB teunt« (Munaguaosm 1962: 310).
»1 TamaH Ha 4eTHpHeCETTe IHM CH JIETHANO, Koa IO pa3BUIa Of

V sedmem poglavju romana sta opisani tudi dve pravljici, prva o Dunji-
Gjuzeli, junakinji, znani iz Cepenkove zbirke ljudskih pravljic (Ilenenkos
1972: 45), in druga o junaku, ki je iskal najlepSo pravljico na svetu. Tu v
slogu pisanja prepoznamo mnoge elemente ljudskega izrodila, saj je
besedilo bogato s pomanjSevalnicami, okrasnimi pridevki, stalnimi
ljudskimi S§tevili in pretiravanji. Terminolosko arhai¢nost dopolnjuje
uporaba 3tevilnih turcizmov. Ze samo ime glavne junakinje, Jymwa I'ysemu,
je prevzeto iz turSke besedne zveze diinya guzeli, kar v dobesednem
prevodu pomeni 'najlep3a na svetu' (Aro 2996: 65), vendar se najpogosteje
uporablja kot 'draga, lepa, moje dekle'. V Cepenkovih lahko zbornikih o tej
junakinji zasledimo ve¢ pripovedk:

»Ilapo wro ja rpbu yma I'yzenu u ke ro mpaemie oj crap Ha 25-

roxuito Momue« (Llenenkos 1972: 45).

»[leTeTo o APBApOT IITO My [OpacHaa JBa pora u e TOjard, exHaTa

HOeKa M JApyrata Marapeluka, 1 Nynja I'yzenn« (Lenenkos 1972: 147).

»[lyma ['y3enu u napckuot cun« (Llemenkos 1972: §82).

* Slovenski prevod te pravljice se nahaja v zbirki Sonceva sestra : makedonske ljudske
pravljice. Ljubljana: Oddelek za slavistiko Filozofske fakultete, 2006.
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»Jyma I'py3enn, mo s ucKamie mapckua CHH, s rpadu openo (3Mei), 1
TaK CIIOJYYH IIapCKHa CHH Ja s 3eMu ¢ MHOTY MbKH« (Llemenkos 1998: 16).

Prav tako nas pripovedovalec soo¢i z obstojem cesarjeve Kitabhane
zgodbi doda orientalski pridih in bralca opozori na kulturni vpliv bliznjega
vzhoda, ki je mo¢no zaznamoval makedonsko zgodovino. Pravljice so v
size romana vpeljane na subtilen nacin, medtem ko preskok med
sodobnostjo in ljudsko dedis¢ino vselej sledi pripovedovaléevi rdeéi niti in
ohranja naraven tok naracije. V Stirinajstem poglavju je na tak nacin
predstavljena tudi zgodba dedka lvana o bivanju v Spodnji Dezeli,
»pecalbi«, Cuvanju ovac, zivljenju bogatih trgovcev in ostalih okoli§¢inah,
ki so v prej$njem stoletju pustile pedat tudi na nove generacije Makedoncev
in Se vedno ostajajo pomemben dejavnik v dojemanju socioloskih odnosov
v makedonskem kulturnem in jezikovnem prostoru. Pri sodobni tematiki se
je avtor z aluzijami, avanturisticnimi liki (npr. grskimi pirati Klefti
(http://bg.wikipedia.org/wiki/%D0%9A%D0%BB%D0%B5%D1%84%D1
%82%D0%B8)), zgodovinskimi dogodki in fascinantnimi artefakti (npr.
daljnogledom, oznafenim z arhaizmom »dulbija«) izmaknil razumskemu
pogledu na danadnji svet ter zgodbi dodal misti¢no noto.

Prelomnica med prvim in drugim delom romana je prehod iz Zgornje v
Spodnjo DeZelo. Na opozicijo teh dveh okolij nas v nekaterih primerih
opozori pripovedovalec, v drugih lahko nasprotja razberemo iz komentarjev
likov. Najbolj slikovit opis DeZel predstavi carinski dokument, ki vsebuje
seznam stvari, ki jih je prepovedano izvaZati ali uvaZzati v Zgornjo oz.
Spodnjo DeZelo. Prispodoba DeZel kot opozicij med Makedonijo in ostalo,
razvitejSo Evropo ponazarja nasprotujoca si tokova ljudske dedis¢ine in
silovite modernizacije. Spodnja DeZela ne dovoljuje vnosa zmajevih koz,
starih knjig in rokopisov, narodnih no$ in dodatkov, arheolo3kih artefaktov,
ro¢nih del folklornega porekla ter ostalih predmetov, ki so del makedonske
ljudske dedis¢ine. Obenem si izkljuéno Spodnja DeZzela lasti mobilne
telefone, gospodinjske aparate, znanstveno-fantasti¢ne romane, reklamna
besedila s politi¢nimi ali verskimi vsebinami, pornografijo, plastiko, Coca-
Colo in ostale sodobnemu zahodnemu svetu vsakdanje reCi. Avtor na ta
nacin ponazarja, da v sodobni druzbi ni prostora za tradicijo, vsekakor ne za
ljudske pravljice. Potovanje v Spodnjo DeZelo lahko razumemo kot
alkimisti¢ni eksperiment: 1z tradicionalnega sveta mitoloske Zgornje DeZele
se skupina junakov spusti skozi ¢udezni tunel, meddimenzijsko dvigalo, v
katero jim cariniki Zelijo prepreciti vnos dulbije, zgodovinskega artefakta.
Letkini reSevalci v dvigalo vstopijo skozi stari vodni mlin, ki ga v
modernizirani Spodnji DeZeli nadomesti elektri¢ni. Razvidno je, da
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napredni svet stika s preteklostjo ne potrebuje, saj ubira svojo pot, na kateri
sta mitologija in tradicija nezazeleni.
Razlikovanje Zgornje in Spodnje Dezele prav tako izhaja iz ljudskih
pripovedk:
»OTKoTa "M Bp3ajie cuTe 300poH, ce Kauwmil IapIKHO CHH Ha TOpHA 3eMja

U My Ka)kay Ha Opaka CH OTH 'M CBPIIWJI 32 HEKOH JICBOJKH OJf JIOJHA 3eMja. «
(LenenkoB 1972: 117).

Zgornja DeZela v makedonski mitologiji tradicionalno predstavlja
primarni element in skupaj z ognjem, vodo in zrakom simbolizira habitatno
celoto. V Zgornji Dezeli prebivajo vsa viSja in niZja bozanstva, po
pokrs¢evanju makedonskega prostora pa naj bi v tej Dezeli prebivali
predvsem angeli, svetniki, apostoli in poslusni verniki (Bpaxuroscku 2002:
130). Spodnja DeZela predstavlja podzemni (tudi posmrtni) svet, ki se je
nahajal na zahodu, saj v tej smeri zahaja Sonce in ustvarja no¢. Prispodoba
»zahoda« je uporabljena tudi v UroSevi¢evem romanu, kjer Spodnja Dezela
simbolizira premik k razvitemu zahodnemu svetu in opuséanju tradicije.

V romanu se poleg zmaja pojavljajo tudi druga mitoloSka bitja. Mus
Rattus Denka resi pred napadom smrdljive mocvirske posasti, »bauca«, ki
ga je (enako kot zmaja) mogoce ubiti le z ognjenim orozjem. Kasneje se
Mus Rattus in Denko srecata s tremi golimi lepoticami, vampirkami, a jih
Denko nenamerno uroci in poSlje v »nepovratno«. Mus Rattus po vzoru
Ezopove Basni (http://aesopfables.com/cgi/aesopl.cgi?sel&TheLionandthe
Mouse2) o levu in miski znova reSi Denka, ko pregrize vrvi in ga osvobodi
iz ujetniStva Patentalije in KeleSa. V romanu se pojavijo tudi tri kategorije
Carovnic, med katerimi je najbolj vplivna ¢arovnica s »pisanimi« o¢mi,
enim rjavim (prijaznim) in drugim zelenim (zlobnim). Denko jo sreca tik
pred odhodom v Spodnjo Dezelo, kjer je opisana kot privlacno dekle, ki na
stojnici ukrade ogrlico s podobo zmaja. Pogosto so omenjeni tudi ljudskem
slovstvu dobro znani mali hidni duhovi navi, karakondZoli, cesarji,
kraljiéne, gradovi in trdnjave brez oken in vrat.

V Spodnji Dezeli mitoloska bitja in pravlji¢ni elementi ne prevladujejo.
Pisanooka ¢arovnica je pravzaprav lepa dama, ki izstopa iz no¢nega kluba
»La Signoria« in Denku posreduje informacijo, da je Letka prisiljena delati
v no¢nem klubu kot »plesalka«. Namesto pricakovanega boja s pravlji¢nimi
posastmi se Denkova skupina soo¢i z besnim lastnikom kluba ter njegovimi
pretepaci. V pomo¢ jim priletijo bajeslovna bitja Zgornje Dezele (z Zelenim
Zmajem na Celu) in v sodobni uli¢ni pretep vnesejo pravljine elemente.
Spopad spominja na zgodovinsko bitko, v kateri naj bi se zdruZili zmaji
vseh »atarov« in ubranili balkanski polotok pred napadom zunanjih sil:
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»Jlpyrure 3MejoBH MM ce IyIITHja CO CTPaBOTEH IIYyM Ha YyBapuTe.
Toa Oemre HajroeM MacoOBEH Haraj Ha 3MEjOBH, YIITE O]l TPOOUBAKETO HA
Jlumecot, xora THe UM nomaraa Ha CIIOBEHHTE Ja ja ypHAT IpaHHYHATa
YTBpJeHa JHHMja To To mrureie bankanckuor IlomyocTpoB ox Haesnara
Ha BapBapute.« (Ypommesuk 2008: 155).

V tem primeru tradicija nadvlada sodobno surovo druzbo, vendar pa
med obiskom Spodnje Dezele meja za prestop v domaci kraj propade. S
pomocjo nadobudnega strojnika in ¢arovnice se ob velikim tveganju junaki
teleportirajo v Zgornjo DeZelo, a po pretresljivi voZnji ugotovijo, da jih na
drugi strani ¢aka svet prihodnosti v katerem Zivljenje, kot so ga poznali prej,
nikoli ve¢ ne bo enako. Zaljubljena Letka se z ranjenim (ustreljenim)
Zelenim Zmajem prostovoljno vrne v votlino:

»JleTka kako aa ja pa3Oynuia oBue 300pOBH - Taa JIOjIe IO 3MEjOT KOj
Cceaeue 1moJa €aHa Kaplia W JIErHa BO HEroBaTa IIperparka. Tue memorea
HEIITO, [I0T0a 3MEjOT CTaHa.

- E, ma, mo Manky cBedeHO MOYHA 3MEjOT, J0jA€ BpeMe 3a pasnenoda.
Ogze Beke Hema mTo Aa 6apame.« (Ypomesuk 2008: 176).

Letka torej sledi svoji mitoloSki usodi, kot se tudi v ljudskem izro¢ilu
deklice navadno zaljubijo v svoje ugrabitelje:
»Enare, criotu BHJEjHE - My peKJia - ¥ M4 TajiieTo Aa He MU ro Oepure;
CH )KMBEjaM IpH 3Mejo Kao Hekoja napuia.« (Llenenkos 1972: 118).

Ostalim junakom ob vrnitvi ne preostane drugega, kot da odprejo
bencinsko ¢rpalko. Njihovo vas je pogoltnil ¢as, ostala je le ena hisa s
starko, ki lahko zgodbi tradicionalne Zgornje DeZzele doda epilog pred
dokon¢nim unienjem. Drugi del se konca s pripovedjo starke o »starih
Casih« in bitjih, ki so tedaj Se Zivela, danes pa so zaradi uporabe pesticidov
izumrla. Starka se nato spremeni v kobilico in odleti, junaki zgodbe pa
ostanejo v Dezeli, ki je nepovratno podlegla vplivu sosednje kulture in z
modernizacijo pozabila lastno tradicijo. Tako Spodnja Dezela Zgornjo
sprejme v svoj podzemni svet in na onostranstvo prenese mitoloska bitja in
Z njimi povezane pojave.

Denko se v zgodbi dvakrat sooCi z ilustracijami zmaja. Najprej pri
moSkemu, ki s karavano tovori stare rokopise, zagleda naslikano podobo
rojstva zmaja iz zmajeve zvezde (kot to veleva ljudsko izrocilo). Ta zmaj si
na naslednji sli¢ici odgrizne rep, na tretji pa je prikazano, kako cesar in
cesarica udrihata po njem. Vnovi¢ mu ilustracije pokaze Patentalija. Na njih
so upodobljeni tudi ljudje ter dolg vodnjak oz. tunel, skozi katerega
potujejo, nato pa so izgubljena bitja postavljena pred nebesni svod in
gledajo proti gradu na oblakih. Zadnja sliica je enaka kot pri prej$nji
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knjigi, kjer zmaja z odgriznjenim repom napadeta cesar in cesarica. Podobe
so vzporedne s samim dogajanjem v romanu. V prvem delu je Zeleni Zmaj
tak, kot bi ga pricakovali v Cepenkovih zbornikih. Odgriznjen rep
predstavlja klasi¢en uroboros, vendar pa v makedonskem izroc¢ilu motiv
brezrepega zmaja ni prisoten, zato lahko to ilustracijo razumemo kot
pozrtvovalnost Zmaja, da bi bil blizje ljudem, kar ponazori s preckanjem
meje v Spodnjo DeZelo, kamor ne pripada. V starih pripovedkah je rep
izpostavljen kot eden najpomembnejsih fizicnih oznak zmaja. Kljub vsej
dobrodusnosti in pomo¢i ljudem Zeleni Zmaj izgubi nadzor nad svojim
atarjem Zgornje DeZele in s tem tudi svoj dom, ugled, druzbeno funkcijo in
sam eksistencialni pomen. Po prispevanju »zmajskega daha« v
alkimistiénem boju v drugi dimenziji ljudje dokon¢no izrinejo mitoloska
bitja in jim onemogocijo obstoj. Simbol uroborosa je ve¢pomenski: »Po eni
strani je to vitaliteta kot taka, veéna in neunicljiva, neskon¢no rojevajoca in
hraneca, vse zdruzujoca. Kolikor je ¢lovek njen del, kolikor ga omogoca,
zmeraj fasciniran strmi vanjo, poln ¢ascenja njene obnavljajoce roditeljske
moci. Potopljenost v uroboros se kaze kot izgubljeni raj, zlata doba
Clovestva.« (Goljevscek 1982: 39).

Kot reCeno nas v dodatku presenetijo Denkovi »rokopisi«, izvlecki
znanstvenih ¢lankov na temo makedonske mitologije, ki bralcu podajo
precej realno, a komi¢no predstavo o pomenu nekaterih pojmov. Denko s
pomoc¢jo sedemnajstih navedkov iz razlitne makedonske in svetovne
knjiZzevnosti obrazloZi, da je prispodoba o ugrabitvi s strani zmaja le
tabuizirana zgodba, uporabljena v primeru, da dekle pobegne od doma s
svojim partnerjem. V primeru, da bi dekle pred poroko dobilo nezakonske
otroke, bi se v izogib druzinski sramoti razSirili poganski miti. Denko
navaja pere¢ problem celotnega Balkana, t.i. endogamijo in eksogamijo,
nevarnost, da bi se dekle zaljubilo v mladeni¢a druge narodnosti. V tem
primeru balkanski druzini bolj odgovarja moznost, da je bila ugrabljena s
strani zmaja, s katero se sku3a prikriti resnica, da se je odselila v sosednjo
»DeZelo«. Zgornja in Spodnja DeZela predstavljata alegori¢no prispodobo
danasnje druzbe, ki ohranja vedno prisotno opozicijo med splodnim, Sirokim
svetom in svetom, omejenim na elitno skupino ljudi. Ceprav je eden mitski,
drugi pa stvarni (kot je ponazorjeno v razlikah med prvim in drugim delom
romana), se sveta med seboj dopolnjujeta in sta soodvisna. Roman se konca
z mislijo, da je preve¢ tolmacenj, razlag in napaénih zaklju¢kov. Ljudje se
prevec ukvarjajo z iskanjem globljih pomenov, ko pa je resni¢no le tisto, kar
je doziveto.

Zmaj iz UroSevi¢evega romana se ujema s splo$nim prepri¢anjem o
zmajih, ki je v slovanski in indoevropski kulturi prisotno Ze stoletja, vendar
pa mu vpliv spreminjajoCega se okolja ter predvsem vsezivljenjska
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izobrazba dodajajo karakterne oznake sodobnega, cloveskega junaka.
Roman Zmajeva nevesta zavraa dvome o obstoju zmaja v 21. stoletju:
stvarnost brez mitologije ne more obstajati in ¢as je le ena od dimenzij, na
katero ne moremo vplivati, ona pa neprestano vpliva na nas. Prav tako nas
roman opomni na obstoj straSnih bitij v sedanjosti. Bitij, ki niso oznacena s
krili, repi ali ve¢ glavami in jih v stvarnem svetu dojemamo kot
samoumevna ter s tem spodbujamo sodobno pripovedko. Kdo je ugrabitelj
in kdo resitelj? Kaj je mit in kaj resni¢nost? Vse je zgolj velika opozicija, ki
si utira pot skozi ¢as in se v vsakem stoletju pojavi v drugacni luéi le zato,
da bi nam v koeksistenci s preteklostjo dala vtis, da smo napredovali.
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