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SAZETAK

Biblijski sloj jedan je od najsnaznije prisutnih slojeva u Kronikama iz Narnije knjizevnika i
medievista C. S. Lewisa i to ponajviSe na razini motiva. Nekoliko se slojeva provlaci kroz
svih sedam dijelova Kronika iz Narnije, a to su: Biblija, usmenoknjizevni i mitoloski motivi,
kr§éanstvo, antika, srednjovjekovlje i kritika modernog Skolstva. U Kronikama se ti slojevi
Sesto preklapaju. Biblijski motivi najzastupljeniji su u Lavu, Vjestici i ormaru, Carobnjakovu
nec¢aku 1 Posljednjoj bitci, a manje su prisutni u ostalim dijelovima serijala. Roman Lav,
Vjestica i ormar pun je poveznica s Isusovom mukom i smréu 1 to najviSe s Evandeljem po
Marku, Carobnjakov neéak s Knjigom Postanka, a Posljednja bitka s Otkrivenjem. Mnogi
autori pokusali su bezuspjesno povezati ove romane u niz, redovito preko biblijskih i
kr§¢anskih motiva. Iako pokusaji nisu donijeli rjeSenje povezivanja dijelova, otkrilo se koliko
je prisutan sloj srednjovjekovnih motiva. Rad je kriticki utvrdio prisutnost biblijskih motiva.
Kljuéne rijeci

Kronike iz Narnije, C. S. Lewis, motiv, Biblija, srednjovjekovlje

ABSTRACT

C. S. Lewis: Biblical Motifs in The Chronicles of Narnia

The biblical subtext present in The Chronicles of Narnia by C. S. Lewis, a writer and
medievalist, is one of the most striking and palpable subtexts in the entire series. Several
subtexts are present in all seven parts of The Chronicles, including the Bible, oral tradition,
mythological motifs, Christianity, antiquity, medievality, and the criticism of contemporary
education. In The Chronicles these layers often overlap. Biblical motifs are most frequent in
The Lion, the Witch and the Wardrobe, The Magician’s Nephew, and The Last Battle, and
appear to a lesser extent in other parts of the saga. The novel The Lion, the Witch and the
Wardrobe is brimming with references to Christ’s passion and death, mostly according to the
Gospel by Mark; The Magician’s Nephew correlates with the Genesis and The Last Battle
with the Book of Revelation. Many authors have unsuccessfully tried to link these novels
together, most often through biblical or Christian motifs. Although no firm solution to the
problem exists, it has been established that medieval motifs are ubiquitously present in The
Chronicles. This work analyses and confirms the presence of the biblical motifs in the saga.
Key words

The Chronicles of Narnia, C. S. Lewis, motif, the Bible, medievality
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1. UvOD

C. S. Lewis (Clive Staples Lewis, 1898-1963) engleski je pisac koji je u svom knjizevnom
stvaralaStvu najpoznatiji po serijalu Kronike iz Narnije. Diplomirao je na Oxfordu, gdje je dio
zivota predavao klasi¢nu filologiju, a potom je do smrti bio profesorom na Cambridgeu. U
svom filoloskom radu najpoznatiji je po djelu Alegorija ljubavi: studija o srednjovjekovnoj
tradiciji (Allegory of Love: A Study in Medieval Tradition, 1936), a poznat je i kao kr§¢anski
apologetik. (Hrvatska enciklopedija, 2018)

Lewis je tek u poznim godinama, kad je ve¢ dozivio obracenje, poCeo pisati fikciju, pa
nije ¢udno S§to se u Kronikama iz Narnije lako mogu is¢itati biblijski motivi i simboli. No
teSko je odrediti kada se u Kronikama radi o biblijskom motivu, a kada je rije¢ o pu¢kom
opisu biblijskih dogadaja. Pucki opisi redovito detaljnije opiSu neki dogadaj, dodaju
objasnjenja, povezuju likove s dogadajima u Bibliji u kojima taj lik nije zapravo sudjelovao
(poznati slu¢aj imenovanja bludnice Marijom Magdalenom). U knjizevnim djelima Cesto su
prisutna teoloska tumacenja dijelova Biblije, ali je njih teze povezati s izravnim citatima ili
dijelovima iz Biblije. Teoloski opisi proizasli su iz Biblije, ali oni uvijek uzimaju u obzir i
njezinu cjelinu, a ne samo dio koji tumace. Zato je u knjizevnim dijelovima lakSe pronaci
poveznice s teoloskim tumacenjem nekoga dijela nego sve dijelove Biblije na koje se to
tumacenje poziva. Teoloske i pucke obrade nisu jedine stvari koje mogu otezati raspoznavanje
biblijskog utjecaja, nego je to i srednjovjekovna grada koja je ispunjena biblijskim utjecajima
1 krs¢anskim temama, a medievist Lewis upotrijebio je i te motive i teme U Svome
stvaralaStvu, kao 1 utjecaje drugih knjizevnih djela, s ve¢im udjelom aluzija na djela anticke
knjiZzevnosti. S obzirom na to da je Lewis na Oxfordu i Cambridgeu predavao zapadni kanon
(Ward, 2008: 44), nije neobi¢no $to se to ogleda u njegovu knjizevnom stvaralastvu.

Nekoliko se slojeva provlaéi kroz svih sedam dijelova Kronika iz Narnije, a to su: Biblija,
usmenoknjizevni i mitoloski motivi, kr§¢anstvo, antika, srednjovjekovlje i kritika modernog
Skolstva. Moguce je da postoje jos neki slojevi koje ja nisam uspjela prepoznati.

Unato¢ tim potesko¢ama, u ovom se radu pokusalo povezati Lewisove Kronike iz Narnije,
roman po roman, s elementima iz Biblije i tako predstaviti vaznost te knjige za stvaralastvo
Kronika zanemarujuc¢i ili usput dotaknuvsi tumacenja koja se lako izvuku primjenom

kr§¢anske teologije 1 svjetonazora.



2. LAV, VJIESTICA I ORMAR

»Narnija®“ je u isto vrijeme 1 ime cijeloga svijeta, ali i ime odredenog kraljevstva unutar
Narnije. Williams isti¢e da je to vazno jer je upravo Narnijsko kraljevstvo mjesto gdje je
Aslanovo djelovanje najjasnije prisutno i prepoznato, a drzi da je to upravo zato Sto je
Narnijsko kraljevstvo zapravo Crkva, zajednica u kojoj preobrazavaju¢i odnos s Aslanom
postaje moguc. PiSe i da je Narnija svojevrsna ,,sveta zemlja®“, ono $to su u Bibliji Izrael i
Crkva (Williams, 2013: 18-19). Svakako je moguce odmah povezati Narniju s lzraelom i
Crkvom, ali detaljno obrazlozenje koje Williams nudi ide u smjeru tumacenja kroz krs¢ansku
prizmu, ¢ime se ovaj rad ne bavi.

Williams tvrdi da je Lewis pokuSao u svojim Kronikama ponovno otkriti $to znaci
susresti se sa svetim bez predrasuda o religiji koje su prisutne u nasoj kulturi (Williams, 2013:
28). Razlog je to vise da se u Lavu, Vjestici i ormaru pronadu adaptirani biblijski elementi.

Ono §to je pri pocetku jasna asocijacija na Bibliju Tumnusov (faun koji je bio prvo
bic¢e koje je Lucy upoznala pri dolasku u Narniju) je naziv za Lucy: k¢i Evina. Narnijci za
ljude koriste naziv Sinovi Adamovi i Kéeri Evine, $to je jasna aluzija na Knjigu Postanka.
Faun ve¢ u drugom poglavlju Lava, Vjestice i ormara pita Lucy je li ona Evina K¢i, a malo
kasnije Bijela Vjestica pita Edmunda je li on Adamov Sin. U biljeSkama hrvatskog prijevoda
iz 2002. godine piSe objaSnjenje: ,,Adamov Sin i Evina K¢i — biblijski nac¢in nazivanja
muskaraca i Zena* (Kronike iz Narnije, 2002: 14). Duriez kaze da Lewis u Kronikama ¢esto
koristi Bibliju, ve¢inom se koriste¢i temama, ali nekad i Zanrom (u Lavu, Vjestici i ormaru
Duriez prepoznaje zanr prorocanstva kad se prori¢e da ¢e dva Adamova Sina i dvije Evine
Kc¢eri do¢i u Narniju) (Duriez, 2013: 21).

U cCetvrtom poglavlju Vjestica uz pomo¢ toplog napitka i rahat-lokuma zadobiva
dje¢akovo povjerenje. Edmund potpuno zaboravlja da ga je Vjestica nazvala glupanom i da je
vidio njezinu naglu promjenu ponaSanja: ,,Edmund je bio siguran da namjerava uciniti nesto
straSno, no nije se mogao maknuti. No tada, upravo kad je samoga sebe ve¢ drzao
izgubljenim, kraljica se, ¢ini se, predomislila. 'Jadno moje dijete', rekla je sasvim drugacijim
glasom, 'kako smrznuto izgleda§!“ (Kronike iz Narnije, 2002: 34). Ponudi ga toplim
napitkom, a onda i1 hranom po Zelji. Edmund zatraZi rahat-lokum, a Bijela VjeStica mu ispuni
tu zelju. Taj rahat-lokum moze biti aluzija na zabranjeno voce, ali moze i usmjeravati na neku
daleku zemlju, jer je u srednjem vijeku orijent bio podru¢je mastanja, zamisljanja dalekih
pustolovina... Caroban plod mora se nalaziti u nekoj dalekoj egzoti¢noj zemlji (jer rahat-
lokum je poznat kao turski slatkis), zemlji u kojoj je sve moguce, bas kao Sto se i stablo

razlikovanja dobra od zla nalazilo na posebnom mjestu edenskog vrta — u sredistu.
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Povezivanje mjesta odakle dolazi rahat-lokum je upitno, ali on svojom egzoti¢no$¢u moze
odrazavati tajnovitost ploda sa stabla spoznaje dobra i zla. U istom poglavlju naglasava se da
je to zacarani rahat-lokum, koji kad se okusi, izaziva neprestanu zelju za jos, §to je motiv iz
usmene knjizevnosti u kojoj je najéesée rije¢ o kruhu koji nikada ne ¢ini Covjeka sitim i
neprestano ga tjera da jede joS. To je jedan od problema s prepoznavanjem biblijskog iz
Kronika iz Narnije — Biblija je skup knjiga koje su prvo postojale kao usmena knjizevnost, a
europska je usmena knjizevnost mnogo toga izvladila iz Biblije, pa je ¢esto teSko odrediti §to
je biblijski utjecaj, a $to jednostavno usmenoknjizevna tradicija kao takva (Botica, 2011: 7-8).
Ipak, u devetom poglavlju gospodin Dabar govori kako svi koji jedu Vjesti¢inu zacaranu
hranu dobiju druk¢iji pogled, o¢i im izgledaju drukéije, Sto moZe biti poveznica s time kako
su se Adamu i Evi ,,otvorile o¢i“ nakon §to su kusali voce sa stabla spoznaje dobra i zla.

Koriste¢i retke iz Druge Petrove poslanice Ditchfield pokazuje jo$ neke demonske
naznake Bijele Vjestice: ,Naklapaju¢i naduvene ispraznosti, pozudama putenim,
razvratnostima mame one §to netom odbjegose od onih koji Zive u zabludi. Obecavaju im
slobodu, a sami su robovi pokvarenosti. Jer svatko robuje onomu tko ga svlada.” (2 Pt 2, 18-
19). Ditchfield to pokazuje kao tipi¢an primjer Sotonine prijetvornosti (Ditchfield, 2003: 51).

Vjesticu Downing povezuje s bajkom Snjezna kraljica Hansa Christiana Andersena
pokazujuci da su okrutnost, bljedoca 1 ljepota karakteristike inspirirane Snjeznom Kraljicom
(Downing, 2005: 33) i nije jedini koji tako misli (Anderson, 2008: 17), ali svi oni kao da
zaboravljaju da su u Danteovoj Bozanstvenoj komediji hladnoc¢a i led obiljeZja devetoga kruga
pakla, mjesta u kojem se nalazi Sotona. Kako prenosi Downing, Lewis pak Bijelu Vjesticu
povezuje s Kirkom iz Odiseje, jos jednom pokazujuéi autorovo koristenje anti¢kih elemenata
(Downing, 2005: 34).

Duriez prepoznaje eksplicitne biblijske paralele: aluzije na postanak, Eden, ¢ovjekov
pad i kraj svijeta. Duriez kaze da izmedu knjiga u Kronikama iz Narnije mozemo vidjeti
povezanosti jer su sve knjige povezane svijetom Narnije, ali i temom spasenja. Prepoznaje i
implicitne paralele, poput toga da je Bog bio skriven tijekom sto godina zime u Lavu, Vjestici
i ormaru ili u vrijeme tiranije novih Narnijaca pod Mirazom (Kaspijanov stric koji je preuzeo
prijestolje ubivsi svoga brata) u Kraljevicu Kaspijanu. Drzi i da je Aslanov povratak u Lavu,
Vjestici i ormaru poput proljeca godine o kojoj su govorili proroci Staroga Zavjeta. (Duriez,
2013: 21).

Bijela Vjestica jasna je aluzija na Sotonu i, bas kao i on, mijenja svoje ponasanje kako
bi dosla do onoga §to zeli, a mijenja i svoj izgled. Edmundu obecava da ¢e biti Kralj (Kronike

iz Narnije, 2002: 37) ako dovede svoje sestre i brata Vjestici i tako ih zapravo izda, Sto
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podsjeca na Zmiju koja obec¢ava Adamu i Evi da ¢e biti kao bogovi ako samo izdaju Boga
gazenjem Njegove zapovijedi.

Duriez drzi da Kronike Kkoriste biblijsku temu zla kao iluzije i prevare i da se zlo
prikazuje ne kao ravnopravno dobru, ve¢ uvijek podredeno dobru. Kao $to se u Bibliji
spominje Sotonina sposobnost da se prikaze kao andeo svjetla, tako se i Bijela Vjestica Jadis
odlikuje obmanjuju¢om ljepotom. Duriez svoju tezu dokazuje i drugim primjerima iz Kronika
(Duriez, 2013: 22).

U cCetvrtom poglavlju tako se prikazuje pad prvih ljudi, a u Edmundu se ocrtava prikaz
cijeloga palog covjeCanstva. MozZe se govoriti o Lucyjinoj pravednosti, o Edmundovu
skepticizmu, ali to vjerojatno pripada svjetonazorskom obzoru u vecoj mjeri nego Sto Cini
pravu paralelu s nekim biblijskim dogadajem.

Aslan se odmah pokazuje kao protivnik Bijele Vjestice, ali ¢ija je on slika treba se
razotkriti daljnjim citanjem. Ditchfield naglasava Aslanovu nadmo¢ nad Vjesticom
Cinjenicom da ona jedva uspijeva stajati u njegovoj prisutnosti. Pozivaju¢i se na ulomke iz
Biblije, pokazuje da je to isti odnos kao i izmedu Boga i demona: Mk 3, 11; Lk 10, 17; Iv 2,
19, u kojem su demoni potpuno podredeni Bogu (Ditchfield, 2003: 55).

Ve¢ kod prvoga spomena, Aslan je tajanstveni lik, pa gospodin Dabar govori: ,,On je
kralj. On je gospodar cijele Sume, no nije ¢esto ovdje, razumijete. Za vrijeme cijeloga mojega
zivota nije dolazio, ni za zivota mojega oca. No do nas je stigla vijest da se vratio. U ovom
trenutku on je u Narniji. | sigurno ¢e srediti Bijelu Kraljicu® (Lav, Vjestica i ormar, 2002: 72).
Malo kasnije se o Aslanu govori da je on ,kralj Sume i sin velikog Cara-S-One-Strane-Mora.
Zar ne znate tko je kralj Zivotinja? Aslan je lav — on je Lav, veliki Lav* (Lav, Vjestica i
ormar, 2002: 73). Williams tvrdi da Aslan ne ostaje samo na obecavanju ,,smisla®, taj
,»smisao je nesto subverzivno, buntovno, a taj element narnijskih prica cesto je previden.
Aslan mozda jest pravi kralj Narnije, ali se prvi put pojavljuje upravo kako bi srusio postojeci
poredak. Williams tvrdi da Lewis predstavlja Boga koji je upravo neprijatelj poretka koji smo
mi kao ljudi stvorili (Williams, 2013: 49-50).

Ditchfield povezuje Aslana s Isusom i to povezuju¢i Aslanova mnoga imena s
Isusovim mnogim imenima (Ditchfield, 2003: 55).

Duriez opisuje Aslanovu prirodu upravo pomocu njegove smjeStenosti u Narniji.
Narnija je svijet zivotinja koje govore, a covjek oduvijek ulazi u njega iz naseg svijeta. Aslan
ima dvije prirode, poput Krista, samo Sto su to kod Aslana njegova boZanska priroda i njegova
priroda lava koji govori, obdarena racionalnoséu. Aslan je simbol Krista, ali ne Krista koji se

pojavio 1 koji ¢e se pojaviti u naSem svijetu kao pravi ¢ovjek, nego Krista koji se pojavljuje u
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Narniji — kao pravi Narnijski lav koji govori. On je vladar, Veliki Kralj zvijeri, svijeta u
kojem se Narnija nalazi. Aslanov bozanski otac je Car-l1za-Mora, nastanjen iza Isto¢nih Mora,
iza Aslanove Zemlje 1 Kraja Svijeta. Duriez naglasava i da je simbol lava tradicionalna slika
autoriteta. Poziva se i na Lewisove rijeci iz djela Problem boli u kojem Lewis kaze da bi lav,
¢ak i kad ne bi bio opasan, i dalje bio strasan (Duriez, 2013: 23). Duriez nastavlja s analizom
kako je Aslan prikazan kao slika Isusa Krista, a za argumentaciju koristi dokaze iz cijelih
Kronika iz Narnije.

Duriez argumentira i zasto je Isus prikazan kao lav, a ne kao janje i objasnjava da je
rije¢ o starozavjetnu motivu. U Postanku, kad jahvisticka predaja prikazuje Jakova koji
blagoslivlja svoje sinove (u pri¢i o Josipu prodanom u Egipat), on blagoslivlja Judu kojeg se
usporeduje s lavom. Isus se smatra potomkom iz Davidove loze, a David je iz Judina plemena
(Duriez, 2013: 23). Ditchfield je na istom tragu naglaSavaju¢i kako Lav iz plemena Judina
nije pitom lav (Ditchfield, 2003: 55).

Potrebno je spomenuti kako je u Narniji vjeCna zima, ali nikad nije BoZi¢. Mozda se
na prvi pogled ideja BozZi¢a u nekoj drugoj ¢arobnoj zemlji ¢ini neobicna, ali ona u ovoj knjizi
ima svoju ulogu. U desetom poglavlju pojavljuje se Djed Mraz, koji ovdje djeluje kao najava
Bozi¢a. Bozi¢ je blagdan proslave rodenja Isusa Krista, a Aslan dolazi nakon S§to je doSao
Bozi¢ najavljen Djedom Mrazom. Neizravna je to slika koja ipak ima veze s krS¢anskom
praksom proslave Kristova rodenja, ali u romanu djeluje kao najava Aslanova dolaska. Tako
su jedne od prvih rije¢i Djeda Mraza: ,,Aslan je na putu,” a posljednje ,.Sretan Bozié! Zivio
pravi kralj!“.

Lewis ne skriva koga Aslan simbolizira, pa tako djevojCici iz Texasa pismom
odgovara da Zeli da ona sama otkrije njegovo drugo ime i da promisli postoji li itko u ovom
svijetu tko dolazi u isto vrijeme kad 1 Djed BoZi¢njak, kaze da je Sin Velikoga Vladara, preda
sebe zbog krivnje nekoga drugoga i dopusti da ga ubije skupina pokvarenih ljudi, vrati se
natrag u zivot, netko je o kome se govori da je Janje (na kraju Plovidbe broda Zorogaza)
(Sammons, 1979: 75).

Dvanaesto poglavlje ima sli¢nosti s Knjigom lzlaska. Kameni stol svojim opisom
podsjeca na ploce s deset BoZjih zapovijedi, iako se ne moZe rec¢i da je opis potpuno tocan.
Plo¢e s deset Bozjih zapovijedi su dvije, a Kameni Stol jedna je ploca: ,,To¢no u sredini
Cistine na vrhu brda stajao je Kameni Stol. BijaSe on velika tamna ploc¢a od sivoga kamena
koja je stajala na Cetiri uspravljena kamena. Izgledao je vrlo star; a bio je sav prekriven

¢udnim urezanim crtama i oblicima koji su mogli biti slova nekoga neznanog jezika.“ (Lav,



Vjestica i ormar, 2002: 112-113). Ipak, taj Kameni Stol razbije se na dvoje, ali o tome Ce biti
rije¢ kasnije.

"Sljedece sto su vidjeli bijase veliki Sator podignut uz rub Cistine." (Lav, Vjestica i
ormar, 2002: 113). Sator podsje¢a na Sator Sastanka, a bi¢a okupljena oko Aslana (,,Aslan je
stajao okruzen bi¢ima koja su se okupila oko njega u obliku polumjeseca“) na popis Izraelskih
plemena koja su se poredala oko Satora Sastanka.

Jedna Vjesti¢ina reCenica zanimljiva je: "Vise bih voljela to uciniti na samom
Kamenom Stolu" rekla je Vjestica. "To je pravo mjesto. Prije se to uvijek tamo radilo." (Lav,
Vjestica i ormar, 2002: 121). Govori o zrtvovanju Edmunda, kako bi bilo najbolje tako ga se
rijesiti, Zrtvujuéi ga na Kamenom Stolu. Kasnije ona na Kamenom Stolu ubija Aslana, a s
obzirom na to da je Aslan Zrtva, Kameni Stol je i simbol mjesta prinosa zrtve. Tada bi aluzija
na Knjigu Izlaska imala jo$ viSe smisla, jer se u Mojsijevo vrijeme pojavljuju detaljne odredbe
o prinosima zivotinja za ¢iS¢enje Izraela od grijeha, a Isus u Novom zavjetu prinosi samoga
sebe za zadovoljstinu za grijehe cijeloga svijeta. U to doba su druge religije zrtvovale ljude,
¢emu se zidovstvo protivilo, pa bi Zrtvovanje Covjeka Edmunda bilo u isto vrijeme dCisti
pokazatelj djelovanja protivnicke strane, ali i Sotonina prava na uzimanje palih u svoje
kraljevstvo (VjeStica se redovito sama nazivala kraljicom Narnije, a njezina Narnija bila je
prekrivena vje¢nim ledom). Tako bi i Aslan bio prinesen kao Zivotinja, ali zivotinja koja je
iznad svih Zivotinja. On je Lav, kralj svih Zivotinja. Ako Kameni Stol predstavlja deset
zapovijedi, onda Sotona moze tih deset zapovijedi gledati kao osnovu za osudu ljudi, a ne kao
putokaz za pravedan Zivot kako ih je Bog odredio. Dogada se joS jedan zanimljiv detalj —
Vjestica kaze: ,,Nemamo stola — ¢ekaj da razmislim. Najbolje da ga prislonimo uz deblo
stabla.” (Lav, Vjestica i ormar, 2002: 122), $to je aluzija na kriz na kojem je Krist raspet. Iako
ona samo zaveze Edmunda za stablo i planira ga zaklati noZzem, vjerojatno se tom slikom jo$
viSe naglaSava kasnija Aslanova otkupiteljska uloga.

Ditchfield spominje kako neki znanstvenici Kameni Stol povezuju s poganskim
oltarima, §to se slaZze s tezama predstavljenim u ovom radu, ali on se poziva na Lewisova
pisma u kojima pise kako je Kameni stol trebao podsjecati na Plo¢e saveza koje je Bog dao
Moijsiju (Ditchfield, 2003: 61). Ali §to ako je to i jedno i drugo odjednom? Nije nemoguce da
se jedan simbol moZze ostvarivati u viSe znacenja.

Iz navedenoga je razvidno da je tako Kameni Simbol pun znacenja: on je i poganski
oltar na kojem se Zrtvuju djeca, protiv ¢ega se starozavjetni Bog bori, on predstavlja i ploce

deset Bozjih zapovijedi koje se razbijaju u simbolu prekida starog saveza i otvaranja novoga,



paralela je i s hramskim zastorom koji se raspara u trenutku Isusove smrti, ali to je i kriz na
kojem je Krist zrtvovan.

Duriez smatra da je razgovor izmedu Aslana i VjeStice u Lavu, Vjestici i ormaru 0
Edmundovoj sudbini dalja aluzija na pocetak knjige o Jobu (Duriez, 2013: 23).

Kad Vjestica trazi pravo na ubojstvo Edmunda, poziva se na zakon Duboke Magije:

»Da ti kazem §to je upisano upravo u ovaj Kameni Stol koji stoji izmedu nas? Da ti kazem $to je
upisano slovima dubokim koliko je koplje dugacko na vatrenom kamenju Tajnoga brda? Da ti kazem
§to je urezano u Zezlo Cara-1za-Mora? Ti bar zna§ Caroliju §to ju je Car ugradio u Narniju na samom
pocetku. Dobro zna$ da svaki izdajnik pripada meni kao moj zakoniti plijen i da za svaku izdaju imam
pravo ubiti.*
(Lav, Vjestica i ormar, 2002: 126)
Ona poznaje ,,pisma‘, bas kao §to ih poznaje i davao kad kusSa Isusa u pustinji.

Bitno je primijetiti da Aslan nece djelovati protiv svoga vlastita zakona, nece U
trinaestom poglavlju Lava, Vjestice i ormara djelovati protiv Duboke Carolije koja trazi Zrtvu
kao zadovoljstinu za milosrde (Williams, 2013: 66).

Cetrnaesto je poglavlje puno motiva koji se mogu povezati s biblijskim tekstom, a ti se
motivi mijeSaju, dva prerastaju u jedan, 1 iako su jako ociti, nije ih lako sve odijeliti.

Tako u no¢i kad ¢e se Aslan predati, Lucy i Susan ne mogu spavati i odlaze ga
pronaci. Nasavsi ga, traze da hodaju s njime, a on im dopusta, ali samo do odredenog mjesta.
U romanu tako Aslan kaze: ,,TuZzan sam 1 usamljen. Stavite ruke na moju grivu, da mogu
osjetiti vasu blizinu pa ¢emo tako hodati. (Lav, Vjestica i ormar, 2002: 133). U Evandelju po
Mateju, kad se Isus ide moliti u Getsemanski vrt, ostavi uCenike da ga ¢ekaju, a povede sa
sobom Petra i oba sina Zebedejeva. Spopadne ga tada velika Zalost i kaze: ,,Dusa mi je nasmrt
zalosna. Ostanite ovdje i bdijte sa mnom.* (Mt 26: 38). Taj se motiv pojavljuje i u Evandelju
po Marku.

Lucy i Susan doprate Aslana do dijela puta do kojeg im je on dopustio i one placu (a
pripovjedac¢ kaze da nisu ni znale zaSto zapravo placu). Nakon §to viSe nisu mogle i¢i s
Aslanom, iz daljine su gledale $to se dogada oko Kamenog Stola. Vjerojatno nisu bez razloga
upravo one bile te koje su sve to promatrale, a u Evandelju po Mateju postoje ovi redci: ,,A
bijahu ondje i izdaleka promatrahu mnoge Zene $to su iz Galileje iSle za Isusom posluzujuci
mu; medu njima Marija Magdalena i Marija, Jakovljeva 1 Josipova majka, i majka sinova
Zebedejevih.“ (Mt 27: 55-56), dok se u Evandelju po Marku govori ovako: ,lzdaleka
promatrahu 1 neke Zene: medu njima Marija Magdalena 1 Marija, majka Jakova Mladega i
Josipa, i Saloma —te su ga pratile kad bijase u Galileji i posluzivale mu — i mnoge druge koje
uzidose s njim u Jeruzalem.* (Mk 15, 40—41).
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I Duriez prepoznaje dogadaj u predjelu Getsemani u opisu Aslanove samoce, a i vjerne
zene uz kriz u likovima Susan i Lucy koje promatraju Aslanovu zrtvu (Duriez, 2013: 23).

Veliki ¢in sramocenja kojim se joS naglasava Vjesti¢ja okrutnost ostvaruje se
brijanjem Lavlje grive, znaka njegove veli¢ine. Lako se moze napraviti paralela sa svlacenjem
Isusove odjece pred raspece, ¢ime se cijeloj Isusovoj muci pridodaje jo$ i sramota golotinje, a
u evandeljima to Se naglasava razdiobom Isusove odje¢e. U Evandelju po Ivanu to je opisano
ovako: ,,Vojnici pak, posto razapese Isusa, uzese njegove haljine i razdijelise ih na Cetiri dijela
— svakom vojniku po dio. A uzeSe 1 donju haljinu, koja bijaSe neSivena, otkana u komadu
odozgor dodolje.” (Iv 19, 23), u Evandelju po Luki: ,,A Isus je govorio: »OcCe, oprosti im, ne
znaju Sto Cinel« I razdijeliSe medu se haljine njegove bacivsi kocke.* (Lk 23, 34), a isti se
motiv pojavljuje i u Marka i Mateja. U Starom Zavjetu motiv brijanja se pojavljuje se u dijelu
0 Samsonu. Brijanjem Samsonove kose on izgubi svu svoju snagu i tako ga Filistejci napokon
uhvate (Suci 16, 17-21).

Dio u Cetrnaestom poglavlju u kojem Vjesti¢ji sljedbenici vezu Aslanu gubicu, udaraju
ga, pljuju na nj 1 rugaju mu se, lako se moze povezati s dijelom gdje se rimski strazari
izivljavaju nad Isusom stavljaju¢i mu trnovu krunu na glavu, pljuju ga i rugaju mu se. To je
prikazano u Mateju:

Onda vojnici upraviteljevi uvedose Isusa u dvor upraviteljev i skupise oko njega cijelu cetu. Svukose ga
pa zaogrnuse skrletnim plastem. Spletose zatim vijenac od trnja i staviSe mu na glavu, a tako i trsku u
desnicu. Prigibaju¢i pred njim koljena, izrugivahu ga: »Zdravo, kralju zidovskil« Onda pljujuéi po
njemu, uzimahu trsku i udarahu ga njome po glavi. Posto ga izrugase, svukoSe mu plast, obukose mu
njegove haljine pa ga odvedose da ga razapnu.

(Mt 27, 28—-31)
| u Marku:
Vojnici ga odvedu u unutarnjost dvora, to jest u pretorij, pa sazovu cijelu ¢etu i zaogrnu ga grimizom;
spletu trnov vijenac i stave mu na glavu te ga stanu pozdravljati: »Zdravo, kralju zidovski!« | udarahu
ga trskom po glavi, pljuvahu po njemu i klanjahu mu se prigibaju¢i koljena. A posto ga izrugase,
svukose mu grimiz i obukoSe mu njegove haljine.
(Mk 15, 16—20)
I Ditchfield pronalazi paralele izmedu ¢udovi$nog izrugivanja Aslanu i izrugivanja upucenih

Kristu (Ditchfield, 2003: 64).

Petnaesto je poglavlje takoder bogato motivima koje je moguce povezati s Biblijom.
Lucy i Susan dolaze do mjesta na kojem je Aslan ubijen i placu: ,,Obje su kleknule u mokru
travu, poljubile njegovo hladno lice, pogladile njegovo prekrasno krzno — ono §to je od njega
ostalo — i plakale do iznemoglosti.“ (Lav, Vjestica i ormar, 2002: 139). To je moguce
ponovno povezati sa svim oni dijelovima evandelja u kojima Zene gledaju raspeta Krista i
placu, a i nastavak u kojem s Aslana skidaju konopce kojima je bio zavezan podsjeca na

skidanje s kriza: ,,Zatim ga skinu, povi u platno i polozi u grob isklesan u koji jo$ ne bijaSe
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nitko polozen. Bijase dan Priprave; subota je svitala. A pratile to Zene koje su s Isusom dosle
iz Galileje: motrile grob i kako je polozeno tijelo njegovo.* (Lk 23, 53-55).

Odvaljen kamen s Isusova groba moze se povezati s iznenadnim praskom koji Lucy i
Susan ¢uju (,,U tom trenu Cule su iza sebe glasan prasak — silan, zagluSan tresak, kao da je
neki div razbio divovski tanjur® (Lav, Vjestica i ormar, 2002: 142), a one odmah pomisle da
netko Cini s Aslanom neSto jo§ gore, Sto se moze povezati s pomislju da je netko ukrao
Isusovo tijelo. One pritr¢avaju Kamenom Stolu i otkrivaju da je Kameni Stol razbijen na dva
dijela, a Aslana nema. Razbijanje Kamenog Stola povezano je s odvaljivanjem kamena, ali
ako se prisjetimo dijela u kojem pise da Kameni Stol moze podsjecati na Ploce saveza, onda
njegovo razbijanje moze znaciti i prekid starog saveza i uspostavu novoga. Naravno,
krS¢anska teologija 1 pucke predaje biblijskih prica imaju jak utjecaj na gradnju Narnijske
price, pa nekada nije bas najjednostavnije odijeliti koji je dio inspiriran Biblijom, a koji
teologijom 1 pu¢kom obradom price.

Ditchfield povezuje razbijanje Kamenog Stola na dvoje s razbijanjem prepreke izmedu
Boga i ljudi, a navodi da je paranje hramskog zastora na dvoje u trenutku Isusove smrti
simbol razbijanja te prepreke (Ditchfield, 2003: 67). ,,I gle, zavjesa se hramska razdrije
odozgor dodolje, nadvoje; zemlja se potrese, pecine se raspukose, grobovi otvorise i tjelesa
mnogih svetih preminulih uskrsnuse.“ (Mt 27, 51-53)

U evandeljima andeli objavljuju Isusovo uskrsnuée, u Lavu, Vjestici i ormaru Aslan to
¢ini sam, i kad ga Lucy pita znaci li to da on nije mrtav, odgovara: ,,Vise nisam.*.

Tumaci im dalje kako se sve to dogodilo i kaze da iako Vjestica zna zakone, on je bio
prije zakona:

,,To znaéi“, rekao je Aslan, ,,da je Vjestica, doduse, znala za Duboku Caroliju, ali nije znala da postoji
jedna jo§ dublja ¢Garolija. Njezino znanje dopire unatrag samo do osvita vremena. Ali da je mogla
pogledati jo$ malo dalje u proslost, u tiSinu i tamu koje su prethodile osvitu, ondje bi procitala drugacije
Carobne rijeci. Tada bi znala da ¢e se u onom trenu kad dobrovoljna Zrtva koja nije pocinila izdajstvo,
bude ubijena umjesto izdajnika, Kameni Stol rasprsnuti, a sama Smrt pocet ¢e djelovati unatrag.*
(Lav, Vjestica i ormar, 144)
Vidljiva je tu i aluzija na postanak jer spominje se vrijeme prije stvaranja, ali i kako je Aslan
bio prije svega. U Ivanovu Evandelju Isus pokazuje kako je on bio prije svega rije¢ima:
,Zaista, zaista, kazem vam: prije negoli Abraham posta, Ja jesam!* (Iv 8, 59).
U Sesnaestom poglavlju, kad Aslan ozivljava kamene kipove svojim dahom, opet se
mozemo prisjetiti jednog od izvjestaja o stvaranju u kojem Bog ozivljava covjeka udahnuvsi

duh u njega. Moze se to povezati i s Ivanovim Evandeljem kada Isus dahne u svoje u€enike i
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kaze ,,Primite Duha Svetoga® (Iv 20: 22) i u¢enici se napune Duha Svetoga i krenu naucavati.
Tako ¢e se i svi kipovi koje je Isus ozivio boriti na njegovoj strani. Biblijska duhovna borba u
Narniji je prikazana pravom borbom. Ditchfield takoder povezuje dah s viSe slucajeva u

kojima Bog ozivljava i takoder navodi Postanak, ali i Ezekiela (Ditchfield, 2003: 68).

3. KRALJEVIC KASPIJAN

Roman Kraljevi¢ Kaspijan nema biblijskih motiva kao Lav, Vjestica i ormar, ali ¢esto
se referira na Lava, Vjesticu i ormar i tako naglasava neke od glavnih motiva i dogadaja iz
toga romana koji ¢ine paralele s biblijskim dogadajima. Kraljevi¢ Kaspijan mozda bi se
mogao protumaciti kao jako Siroka paralela s poloZajem ivanovske zajednice, za koju Slavi¢,
pozivajuci se na Browna, kaze da je vazna za Ivanovo evandelje 1 Ivanove poslanice (Slavi¢,
2016: 421-422). Najéesce su se neprijateljima te zajednice drzali Zidovi iako smatraju i veci
dio svijeta neprijateljskim (Slavi¢, 2016: 434). Slavi¢ naglasava da Ivan nije pokazao mrznju
prema tome narodu u cijelosti (Slavi¢, 2016: 434). Sve to vazno je da bi se pokusala napraviti
paralela s Kraljevicem Kaspijanom. Zgodno je spomenuti kako se Telemarinci (ljudi koji su
zavladali Narnijom nakon nestanka Cetvero velikih vladara: Petera, Susan, Edmunda i Lucy)
boje voda, $to je tipi¢na karakteristika starih Hebreja (Brncic, 2007: 55).

Kralj Miraz naredio je ubojstvo svih Narnijaca, koji se sastoje od patuljaka, Zivotinja
koje govore i raznih drugih bi¢a. Kralj Miraz nezakonito je doSao na vlast ubivsi svoga
prethodnika 1 uskrativsi krunu svome necaku. Narnijci nose uspomenu o Aslanu, ali ¢ak i neki
medu njima pocinju sumnjati u Aslana i njegovu veliCanstvenost, a mnoge zahvaca ¢ak i
mrznja prema Telemarincima. Zakoniti vladar, kraljevi¢ Kaspijan, koji je i sam Telemarinac,
bjezi pred svojim stricem 1 skloniSte nalazi medu Narnijcima. Telemarinci bi mogli tako biti
paralela Zidovima, a Narnijci kr§¢anskoj zajednici.

Kraljevi¢ Kaspijan vazniji je za prikaz hijerarhije ljudi i zivotinja. Naznacuje se da
ljudi moraju uvijek vladati Zivotinjama 1 da je to pravi poredak svijeta: ,,A mi Zivotinje
sjeCamo se, €ak 1 ako su patuljci zaboravili, da je u Narniji bilo dobro samo kad je Adamov
sin bio kralj“ (Kralj Kaspijan, 2003: 61), a nekoliko stranica kasnije pojavljuje se jasna
aluzija na Bibliju: ,,Tarvi i Alambil susreli su se u visokim nebeskim dvoranama, a na zemlji
se opet pojavio Adamov sin koji ¢e vladati 1 dijeliti imena bi¢ima* (Kraljevi¢ Kaspijan, 2003:
69-70), ¢ime se aludira na drugi izvjeStaj 0 stvaranju iz Knjige Postanka kad Adam dijeli
zivotinjama imena: ,,Tada Jahve, Bog, nacini od zemlje sve zivotinje u polju i sve ptice u

zraku 1 predvede ih Covjeku da vidi kako ¢e koju nazvati, pa kako koje stvorenje covjek
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prozove, da mu tako bude ime. Covjek nadjene imena svoj stoci, svim pticama u zraku i
zivotinjama u polju.* (Post 2, 19-20).

Problemati¢no je ve¢ to $to je postojanje ivanovske zajednice samo po sebi upitno pa
je tako upitna i navedena paralela. Problemati¢no je i to §to Narnijci nisu dovoljno slozni,
nego Cesto sumnjaju jedni u druge i tek ih pojava Aslana sve potpuno ujedini. Ova se knjiga
moze tumaciti i na druge nacine koji su dominantniji i eksplicitniji, pa se tako moze gledati 1
kao prica o laznu vladaru koji nepravedno prisvoji sebi tron, a pravi vladar ga mora poraziti i
ponovno zasjesti na svoje mjesto; a moze se gledati i kao pria o teSko¢ama vjere i sumnji
koja se uvlaci u ljude u teSkim vremenima. Kraljevica Kaspijana puno je lakSe tumaciti kroz
krsc¢ansku teologiju nego kroz paralele s Biblijom, pa ovu knjigu iz Kronika iz Narnije ne bih

svrstala pod one s dominantnim paralelama iz Biblije.

4. PLOVIDBA BRODA ZOROGAZA

Plovidba broda Zorogaza jos je jedna od knjiga iz Kronika u kojima biblijski motivi i
paralele nisu na prvom mjestu, nego srednjovjekovna bastina. Egzoti¢ni put na istok tipi¢an je
put srednjovjekovnih avanturisti¢kih pri¢a, a to se vidi i po likovima monopoda (patuljastim
bi¢ima s jednim velikim stopalom), koji su tipi¢ni predstavnici srednjovjekovne fantastike.
Taj srednjovjekovni put na istok mijeSa se s moreplovskim pricama nalik pri¢ama o Simbadu
Moreplovcu, putovanju do ruba svijeta, borbama s velikim morskim cudoviStima, ali 1 jo§
jednim velikim djelom zapadne knjizevnosti za koje se Cesto zaboravlja da potjece iz usmene
knjizevnosti — Odisejom.

Postoji jedan dio romana koji se moZe povezati s Biblijom, ali puno snaznije se otkriva
u krS¢anskom kljucu. Eustace postaje zmajem carolijom, ,spavaju¢i na zmajevu lezaju, s
pohlepnim, zmajskim mislima u srcu“ (Plovidba broda Zorogaza, 2003: 82). Kad mu Aslan
kaze da se okupa i svuce svoju kozu (pri ¢emu mu na kraju ipak Aslan pomaze), otkriva se
simboli¢an prikaz pokajanja, obracenja i krstenja. Jedan dio ipak snaznije asocira na Bibliju,
Eustace kaze ,,No nekako je to ucinio: odjenuo me u novu odjecu — istu koju sad imam na
sebi, zapravo“ (Plovidba broda Zorogaza, 2003: 97), a to asocira na dio iz Poslanice
Efezanima: ,,Vi pak ne nauciste tako Krista, ako ste ga doista ¢uli i u njemu bili pouceni kako
je istina u Isusu: da vam je odloziti prijasnje ponaSanje, starog ¢ovjeka, koga varave pozude
vode u propast, a obnavljati se duhom svoje pameti i obu¢i novog covjeka, po Bogu stvorena
u pravednosti i svetosti istine* (Ef 4, 20-24), i Poslanice Kolosanima: ,,Ali sada i vi odlozite
sve! Gnjev, srdzba, opakost, hula, prostota van iz vasih usta! Ne varajte jedni druge! Jer

svukoste staroga covjeka s njegovim djelima i obukoste novoga, koji se obnavlja za spoznanje
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po slici svoga Stvoritelja!* (Kol 3, 8-10). Eustace je uz Aslanovu pomo¢ odbacio zmajsku
kozu, ali i svoje staro mrzovoljno ponasanje, i obukao se u novoga sebe, koji je naizgled bio
isti kao i stari.

Na samom kraju Plovidbe broda Zorogaza pojavljuje se jasan biblijski motiv, motiv
janjeta koje se kasnije i preobrazava u Aslana otkrivajuci jo§ jasnije koga predstavlja, jer je
janje redovito slika Krista (Brn¢i¢, 2007: 58). Janje je Edmunda, Eustacea i Lucy pozvalo da
doruckuju 1 jeli su ribu, a to je jo$ jedan motiv koji se Cesto vezuje za Krista. Cocagnac tako
kaZe da zidovska tradicija s vremenom uspostavlja vezu izmedu krvi Saveza i krvi pashalnog
janjeta, koja omoguéuje obnovu lzraela kao naroda, a da krs¢anska tradicija preuzima vjersko
iskustvo Izlaska poistovjecujuci Krista s pashalnim janjetom (Cocagnac, 2002: 146). Krist na
viSe mjesta u Novom Zavjetu jede ribu sa svojim ucenicima, a ona je i njegov simbol zbog
grékog naziva ihtis koji je i akronim za ,JIsus Krist, Bozji Sin, Spasitelj". Cak i ako
zanemarimo kr$¢ansko koriStenje simbola ribe, Novi Zavjet pun je povezanosti Isusa Krista s
ribom, poput bogata ulova njegovih budué¢ih uc¢enika nakon $to im on naredi da ponovno bace
mreze (LK 5, 1-11), a i kasnije u Ivanovu evandelju u 21. poglavlju kad se o¢ituje ucenicima
nakon uskrsnuca; poznata je i zgoda kad Isus umnaza kruhove i dvije ribe (Iv 6, 1-15). Duriez
takoder kaze da u Plovidbi broda Zorogaza janje koje poziva na dorucak i nudi ribu priziva
sjeCanje na 21. poglavlje Ivanova evandelja (Duriez, 2013: 21). Istice vaznost motiva
razbijanja obmane i drasti¢ne promjene perspektive do koje dolazi pobjedom nad grijehom i
napas¢u jer je upravo obmana i prijetvornost glavna Sotonina karakteristika. Oprimjeruje to
trenutkom iz Plovidbe kad se razbija ¢arolija zbog koje su se Kaspijan i Edmund skoro potukli
oko vode, a ¢arolija se prekida Aslanovom pojavom. Voda je to koja pretvara u zlato sve $to u
nju padne na Vrelu smrti (haziv otoka) i tako postaje kusnja koja ih navodi da se ponasaju
potpuno neuobi¢ajeno za svoje karaktere i zanemare svoje dugo prijateljstvo (Duriez, 2013:

22).

5. SREBRNI STOLAC

Srebrni stolac, kao i prosli roman, nosi vise srednjovjekovnih i usmenoknjizevnih
elemenata nego Dbiblijskih. Divovi ljudozderi usmenoknjizevni su element, ali i
srednjovjekovni. Zena zmija moze se povezati s Biblijom i prikazom Sotone zmijom, $to se
ostvaruje time $to se zmija stavlja u opreku s Aslanom, ali lik Zene-zmije izrazito je Cest u
usmenoj knjiZzevnosti, pa je ¢ak 1 Ivana Brli¢c-MaZzurani¢ koristila taj motiv u svojoj

umjetni¢koj bajci Suma Striborova.
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Duriez kaze da Kronike koriste biblijsku temu zla kao iluzije i prevare (zlo nikako nije
ravnopravno s dobrom), sto je povezano s biblijskom idejom idola i Sotonine sposobnosti da
se prikaze kao andeo svjetla. U narnijskim pricama prokazuje se prijetvorna ljepota vjestica
poput Jadis i Zelene Vjestice, koja oCara i zarobi Riliana u Srebrnom stolcu. Isti¢e i da
barustinski migoljac Barovoljko opece svoju nogu kako bi doSao sebi i kaze da taj dio aludira
na Kristovu uputu da je bolje iSCupati oko ili zrtvovati svoj zZivot nego zatajiti istinu.
Pretpostavljam da Duriez aludira na novozavjetnu recenicu ,,Pa ako te ruka sablaZnjava,
odsijeci je. Bolje ti je sakatu uéi u Zivot, nego s obje ruke oti¢i u pakao, u oganj neugasivi*
(Mk 9, 43), ali moram reci da tu povezanost smatram vrlo nategnutom. Duriez pronalazi
povezanost bijega od divova kroz malu spilju ili pukotinu u zemlji i uskog prolaza u zivot koji
postoji za one koji ga mogu vidjeti, naravno, uz pomo¢ BoZjih uputa. (Duriez, 2013: 22)

Nadalje, Duriez kaze da je za C. S. Lewisa, kao i za J. R. R. Tolkiena, polaziste za sve
dobre price biblijski motiv obnove iz iskonskog pada u grijeh i zlo¢u, a obnova ukljucuje
zrtvu. Cesto je u fantastici sila koja donosi uniStenje zemlji i drustvu tamna figura poput
Saurona u Gospodaru prstenova. U Kronikama, to je Bijela VjeStica u Lavu, Vjestici i
ormaru, Zelena Vijestica u Srebrnom stolcu i majmun Trik u Posljednjoj bitci (Duriez, 2013:
40).

Biblijska aluzija koju sam ja prepoznala dio je u kojem Aslan ozivljava Kaspijana u
svojoj zemlji, a aludira na Isusovo ozivljenje Lazara. Aslan pla¢e nad Kaspijanovom smréu
bas kao $to je Isus plakao nad Lazarovom prije nego $to ga je uskrisio (v 11, 1-44). Ta se
scena produbljuje kad Aslan trazi Eustacea da mu probode Sapu trnom i krv mu kapne u potok
iznad Kaspijanova tijela, nakon ¢ega se on pomladi i ozivi. Ulomak poprima tako Sire
znacenje 1 pocinje simbolizirati prolijevanje Kristove krvi za uskrsnuce sviju. Pojacava se to
kad Eustace pita nije 1i Kaspijan umro, a Aslan odgovara: ,,Umro je. Ve¢ina ljudi je umrla,
zna§. Cak sam i ja umro. Ima ih vrlo malo koji nisu (Srebrni stolac, 2004: 205). Buduéi da je
Aslan u Lavu, Vjestici i ormaru ustao iz mrtvih, pokazuje se poveznica njegove Zrtve i
uskrsnuc¢a s Kaspijanovim uskrsnu¢em, a Aslan i podsjeanje na neke dogadaje iz Lava,
Vjestice i ormara mogu se pronaci i u Kraljevi¢u Kaspijanu, Plovidbi broda Zorogaza, a i

Srebrnom stolcu.
6. KONJ I NJEGOV DJECAK

Konj i njegov djecak evociraju Bibliju nekoliko puta, a necu vise ulaziti u otkrivanje

drugih knjiZevnih utjecaja jer se time ovaj rad i ne bavi.
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Jedna od stvari koje roman prikazuje je dokazivanje da je Aslan ziv, kao $to Novi
zavjet dokazuje da je Isus ziv nakon uskrsnuéa. Prvi put kad se to u romanu pojavljuje

paralela s Biblijom nije toliko jasna:

,» 11 nisi —nisi ni§ta mrtvo, zar ne? Oh, molim te, molim te, odlazi! Kakvo sam ti zlo ikad u¢inio?! Oh, ja
sam najnesretniji stvor na cijelome svijetu!*
Opet osjeti topli dah neznanca na ruci i licu.
,»Evo®, rekao je Glas. ,,To nije dah duha. Ispricaj mi svoje nevolje.
(Konj i njegov djecak, 2002: 142)
Drugi put mnogo je jasnija:

,»A sad, Jihi“, rekao je. ,,Ti jadni, tasti, uplaSeni konju, pridi bliZe. Jo$ bliZe, sinko. Da se nisi usudio ne
usuditi se. Dodirni me. Onjusi me. Tu su moje Sape, tu mi je rep, a tu su mi i brkovi. Ja sam prava
zivotinja.*

(Konj i njegov djecak, 2002: 173)
Otkriva se snazna paralela s novozavjetnom epizodom koja je svima poznata kao dio o

Nevjernom Tomi: ,,Zatim ¢e Tomi: »Prinesi prst ovamo i pogledaj mi ruke! Prinesi ruku i
stavi je u moj bok i ne budi nevjeran nego vjeran.«* (lv 20, 27).

Jo§ jedan ulomak iz Konja i njegova djecaka snazno upucuje na Bibliju, i to na Stari
zavjet:

,»Ali tko si ti?* upita Shasta.
,»Ja sam*, rekao je Glas, toliko dubok da je zemlja zadrhtala; i opet ,,JJa sam*, glasno, i jasno, i veselo; i
tre¢i put ,,Ja sam®, Sapatom toliko njeznim da ga se jedva Cuulo, a ipak se ¢inilo da dopire sa svih strana,
kao da lis¢e Sumi te rijeci.
(Konj i njegov djecak, 2002: 143)
Jasna je ovo paralela s Knjigom lzlaska i Mojsijevim susretom s Bogom u goru¢em grmu i

objavom bozanskoga imena:

,»Nato Mojsije rece Bogu: »Ako dodem k Izraelcima pa im kazem: ‘Bog otaca vasih poslao me k vama’,
i oni me zapitaju: ‘Kako mu je ime?” — §to ¢u im odgovoriti?« »Ja sam koji jesam«, re¢e Bog Mojsiju.
Onda nastavi: »Ovako kazi Izraelcima: Ja jesam’ posla me k vama.«“
(1z1 3, 13-14)
Downing kaze da Lewis pokazuje da je Aslan otjelovljen i da nije samo duhovna prisutnost,

nego i stvarno utjelovljenje, sto se vidi upravo u Konju i njegovu djecaku kada ponosni konj
Jihi ulazi u Narnijsku teologiju 1 objasnjava da je Aslan metaforicno prikazan snaznim kao
lav, ali da bi bilo neuctivo drzati ga pravim lavom sa $apama i brkovima, a Aslan se pojavljuje
osobno i razuvjerava ga. Sve to vise je teoloska analiza, ali Downing takoder uocava paralelu
koju sam 1 ja uocila: paralela Jihija i nevjernog Tome, ali ona se viSe ostvaruje u rijeima

Aslana i Krista nego usporedbom konja i apostola. (Downing, 2005: 71)

7. CAROBNJAKOV NECAK

U romanu Carobnjakov necak, jednom od romana iz serijala u kojem su zastupljene

biblijske paralele, ocrtavaju se biblijske scene stvaranja svijeta i prvoga grijeha.
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Digory, Polly, ujak Andrew, vjestica Jadis, konjusar i konj Jagoda uz pomo¢ ¢arobnog
prstena zavrsavaju u svijetu koji jo$ uvijek nije bio svijet. Vjestica je ona koja to prva shvaca i
kaze: "Ovo je prazan svijet. Ovo je nista." (Carobnjakov necak, 2001: 95). Veé se to slaze s
prvom slikom stvaranja svijeta iz prvog izvjestaja o stvaranju iz Knjige Postanka: "U pocetku
stvori Bog nebo i zemlju. Zemlja bijase pusta i prazna; tama se prostirala nad bezdanom i duh
Bozji lebdio je nad vodama* (Post 1, 1-2). Opis se toga nistavila u Carobnjakovu neéaku
nastavlja:

"[ zbilja je bilo neobi¢no sli¢no Ni¢emu. Nije bilo zvijezda. Bilo je toliko mra¢no da uopée nisu mogli
vidjeti jedni druge, i bilo je svejedno drze li o€i otvorene ili zatvorene. Pod stopalima su osjecali nesto
svjeze i ravno §to je moglo biti zemlja, no sigurno nije bilo trava ni drvo. Zrak je bio hladan i suh, i nije
bilo vjetra."

(Carobnjakov neéak, 2001: 95)

Druzina ne vidi nista jer, niCega i nema, a likovi vjerojatno stoje na nekoj vrsti tla, jer
bi propadanje izazivalo prevelik strah da bi mogli promisljati i o ¢emu. Treba primijetiti i da
pripovjedac toj zemlji ne daje prava odredenja i kaze da je to "moglo biti zemlja", pa nije
sigurno ¢ak ni da je zemlja.

Ubrzo se nesto pocéelo dogadati i pise da je neki glas poceo pjevati (Carobnjakov
necak, 2001: 957). Drzim da to pjevanje ima istu ulogu kao 1 Bozji glas koji stvara rijeCima u
Knjizi Postanka, a pjevanje je odabrano zato §to stvara umirujuc¢u atmosferu koju ne bi
stvorile iznenadne prodorne rijeci, ali 1 zato Sto se time Lewis naslanja na usmenu tradiciju u
kojoj je Cudesno stvaranje povezano S pjevanjem (treba se samo prisjetiti bajki koje
tematiziranju ¢udesno okretanje vretena pjesmom, pokretanje carolije kratkim pjevom...).
Lewis uspijeva stvaranje u€initi cudesnim i milim:

"Ponekad se ¢inilo da dopire sa svih strana odjednom. Na tren je gotovo povjerovao da dopire iz zemlje
ispod njih. Donji su tonovi bili dovoljno duboki da bi mogli biti glas same zemlje. Nije bilo rijeci. Jedva
da je bilo i melodije. No bili su to, izvan neke sumnje, najljepsi zvuci $to ih je ikada ¢uo."
(Carobnjakov necak, 2001: 97)
Zadnje tri reCenice Cine opis pjeva nadnaravnim pojacavajuéi ga, jer to je pjev bez rijeci, a

gotovo 1 bez melodije, pa ipak su to bili najljepsi zvuci koje je Digory ikada ¢uo. Pjev se ¢ini
jo$ ljepsim kad sve stvoreno pocinje pjevati sa svojim stvoriteljem: "Glasu su se odjednom
pridruZzili drugi glasovi; viSe glasova no Sto biste mogli izbrojati. Bili su u suglasju s njim, no
mnogo Vvisi; hladni, zvonki, srebrni tonovi." (Carobnjakov necak, 2001: 97-98).

Ponovno treba wuzeti u obzir tumacenje da je pjevanje odabrano prema
srednjovjekovnom konceptu koji koristi glazbu kao metaforu za harmoniju svemira
(Sammons, 1979: 47).

Iduce nastaju zvijezde 1 ponovno se pokazuje cudesnost njihova nastanka:
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"Drugo je ¢udo bilo da se crnilo iznad glava naSe druzine odjednom osulo zvijezdama. Nisu izlazile
polako jedna po jedna, kao §to se pojavljuju za ljetnih veCeri. U jednom trenu nije bilo niega osim
mraka; u sljedecem trenu pojavilo se na tisuce i tisuce svjetlucavih tockica - zvijezda. sazvijezda,
planeta, jasnih i ve¢ih nego u nasem svijetu."”

(Carobnjakov neéak, 2001: 98)

Ovaj opis mogao bi se povezati s biblijskim iznenadnim nastankom svjetla (i bi svjetlo™), ali
moze se povezati s opisom stvaranja nebeskih svjetlila koja vladaju no¢u. Zvijezde postaju
takoder uzviSene i Cudesne jer one pjevaju: "Da ste ih culi i vidjeli, kao $to ih je Digory ¢uo i
vidio, bili biste sasvim sigurni da to same zvijezde pjevaju i da ih je Prvi Glas, onaj duboki,
dozvao i potaknuo na pjev" (Carobnjakov necak, 2001: 98). Dolazi dan, a otkriva se tako i
zemlja dok se pokazuju visoka brda.

Upravo u tom dijelu otkriva se, uz sva druga mjesta, uloga Vjestice Jadis kao slike
Sotone. Jadis je upravo ona ista Bijela Vjestica iz Lava, Vjestice i ormara, a njezina pohlepa,
okrutnost i prijetvornost jednako se pokazuju i u Carobnjakovu neéaku. Ono §to je posebno
otkriva, pripovjedaceve su recenice: "No Vjestica je izgledala kao da na neki nacin razumije
glazbu bolje nego itko od njih. Usta su joj bila zatvorena, usnice ¢vrsto stisnute, kao i Sake.
Cim je pjesma zapodela, ona je osjetila da je sav taj svijet ispunjen magijom razli¢itom od
njezine i snaznijom. Mrzila ju je." (Carobnjakov necéak, 2001: 99). Vijeitica razumije
Aslanovu pjesmu puno bolje od njih kao $to i Sotona puno bolje poznaje pisma nego §to ih
poznaju ljudi. Vjestica mrzi Aslana zato $to je njegova Carolija mo¢nija od njega, ali ona mrzi
1 sve ono §to joj se klanja — VjeStica oCito zna samo mrziti. To je suprotno od Aslanove
poruke koju daje Zivotinjama koje je odabrao da budu Zivotinje Koje Govore, a mrznja kao
najveca VjestiC¢ina karakteristika opet pokazuje njezino mjesto Sotone.

Lav nastavlja pjevati i sada nastaje trava, a onda i stabla, sto je lako usporedivo s
Biblijom:

I re¢e Bog: »Neka proklija zemlja zelenilom — travom sjemenitom, stablima plodonosnim, koja, svako

prema svojoj vrsti, na zemlji donose plod $to u sebi nosi svoje sjeme.« I bi tako. I nikne iz zemlje zelena

trava §to se sjemeni, svaka prema svojoj vrsti, i stabla koja rode plodovima $to u sebi nose svoje sjeme,
svako prema svojoj vrsti. | vidje Bog da je dobro.

(Post 1, 11-12)
Polly je prva koja uspijeva povezati pjevanje sa stvaranjem i postupno sve vise pocinje

razumijevati pjesmu, sto pokazuje da pjesma izravno utjeCe na stvaranje kao $to Bozja rije¢
izravno stvara svijet i sve na njemu.

Vjestica Jadis tada pokusa nauditi Lavu, ali ona nema nikakve mo¢i ni snage koje bi
mogle na bilo koji nac¢in nauditi Aslanu i on samo nastavlja dalje hodati i pjevati kao da se

nista nije dogodilo. Time se pokazuje kako je zlo podredeno dobru.
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Stvaranje Zivotinja opisano je kao kljuc¢anje zemlje od kojeg su bubrili brezuljci u tlu,
a kad bi brezuljci pukli, iz njih bi iskocile Zivotinje. Aslan bira parove zivotinja koje ¢e postati
Zivotinje Koje Govore i taj odabir moZe nalikovati na odabir parova za Noinu arku, ali zbog
konteksta, taj se dio ne ¢ini toliko vazan. Vazno je da on unosi novi zivot u te Zivotinje, one se
preobraZzavaju u isto vrijeme ostaju¢i zivotinje, ali i postajuci nesto iznad njih. Posebno se to
vidi u prvim jasnim rije¢ima koje izgovara: ,Narnijo, Narnijo, Narnijo, probudi se. Voli.
Misli. Govori. Budi stabla koja hodaju. Budi Zivotinje koje govore. Budi bozanska voda‘“
(Carobnjakov necéak, 2001: 113). Poruka ljubavi oéita je u zapovijedi ,,voli, a Vjestica je
svojom mrznjom u opreci S tom zapovijedi. U mnogome odabrane Zivotinje zamjenjuju prve
ljude — one pocinju govoriti kao $to i Aslan govori tako postajuéi nalik Aslanu, Aslanovim
dodirom postaju Zivotinje Koje Govore, kao §to i ovjek postaje Zivo bie BoZzjom
intervencijom u drugom izvjeStaju o stvaranju kad ga oblikuje iz praha zemaljskoga, a onda

mu daje upute kako da se ponasa prema stvorenome.

,Zivotinje, dajem vam vas same®, rekao je snazni, sretni Aslanov glas. ,,Dajem vam zauvijek ovu
zemlju Narniju. Dajem vam Sume, plodove, rijeke. Dajem vam zvijezde i dajem vam sebe. Nijeme
Zivotinje koje nisam izabrao takoder su vase. Budite blagi prema njima i pazite ih, no nemojte se vracati
njihovim obi¢ajima jer éete prestati biti Zivotinje Koje Govore. Od njih ste nastali, i medu njih se
mozete vratiti. Nemojte to uciniti.”

(Carobnjakov neéak, 2001: 113)

»,Dajem vam vas same‘ moze znaciti slobodnu volju, ali daruje im 1 sebe, ¢ime se
Zivotinje Koje Govore ukljuuju u spasenje. Naznaéuje se i velika razlika izmedu Zivotinja i
Zivotinja Koje Govore i pokazuje se da nisu na istoj razini, jer Zivotinje Koje Govore
dobivaju vlast nad Nijemim Zivotinjama. Ako se Zivotinje Koje Govore gledaju kao ljudi,
onda se ponovno potvrduje ljudska prednost pred zivotinjama i vlast nad njima, ali Aslan kaze
i da Zivotinje Koje Govore trebaju biti blage prema Nijemim Zivotinjama i paziti ih. Brngi¢
tvrdi da su Zivotinje i ljudi u Bibliji ¢esto povezani bratskom vezom (Brnéi¢, 2007: 53), a ljudi
i Zivotinje Koje Govore su stavljeni u bratsku poziciju, $to bi zna¢ilo da je taj prikaz moguée
usporediti s biblijskim tekstom, ali 1 dalje ostaje nejasno Sto onda misliti o zZivotinjama koje ne
govore. Odgovor nam mozda ponovno moze dati Brn¢i¢, koja kaze da se u Bibliji ,,postojanje
divljih Zivotinja, kojih se drevni Hebreji boje, shvaca kao posljedica pobune prirode nakon
Prvoga grijeha” (Brn¢i¢, 2007: 55). Buduéi da je Zivotinje Koje Govore moguée ponovno
gledati kao metaforu za Covjeka, a Zivotinje Koje Govore mogu postati Nijeme Zivotinje,
moguce je da se nastanak divljih/nijemih Zivotinja moZze tumaciti kao rezultat grijeha
Zivotinja Koje Govore. Aslan Zivotinjama Koje Govore kaze da budu blage prema Nijemim
Zivotinjama, a Brné¢i¢ kaze da zidovska tradicija jasno govori o tome da je zabranjena

okrutnost prema Zivotinjama (Brn¢i¢, 2007: 57).
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Taj svijet je mlad bas kao Sto je svijet bio mlad kad se stvarao Edenski vrt, ali zlo se
ve¢ uvuklo u nj (bas kao Sto je u Edenskom vrtu bila zmija lukavija od sve zvjeradi): ,Jer
premda na$ svijet jo$ nije star ni pet sati, jedno je zlo ve¢ uslo u njega* (Carobnjakov necak,
2001: 117).

Aslan ispituje Digoryja kako je zlo uslo u svijet i tada se otkriva povezanost njegova
udaranja u zvono s prvim grijehom. Naime, u ¢etvrtom poglavlju romana Digory i Polly nadu
se pred zvonom koje pred njih postavlja kusnju kojoj Digory poklekne: ili ¢e udariti u zvono i
izazvati opasnost ili ¢e cijeli zivot razmisljati o tome $to bi se dogodilo da je udario u zvono.
Ve¢ u samoj poruci uz zvono najavljuje se da udaranje u zvono izaziva opasnost, cak je
ku$nja ublazena jer se u Bibliji Adamu i Evi obeéava da ¢e biti bogovi, pa su oni zavedeni
pozZeljnim obecanjem, ali Digory se ne moZe oduprijeti znatiZelji 1 udara zvono. Digory se
poslije opravdava da je na njega djelovala ¢arolija, ali u suo¢avanju s Aslanom mora odbaciti
sve svoje izlike 1 priznati istinu. Paralela je to s Adamovim kuSanjem ploda sa Stabla
spoznaje:

On odgovori: »Cuo sam tvoj korak po vrtu; pobojah se jer sam gol, pa se sakrih.« Nato mu
re¢e: »Tko ti kaza da si gol? Ti si, dakle, jeo sa stabla s kojega sam ti zabranio jesti?« Covjek
odgovori: »Zena koju si stavio uza me — ona mi je dala sa stabla pa sam jeo.« Jahve, Bog, re¢e
Zeni: »Sto si to uéinila?« »Zmija me prevarila pa sam jela«, odgovori Zena.

(Post 3, 10-13)
Adam pokusava prebaciti krivnju na Zenu, a Digory prebacuje krivnju na Caroliju.

Naravno, oba izgovora su samo to, izgovori. Digoryjev prijestup dovodi zlo u Narniju kao §to
Adamov prijestup unosi grijeh u svijet. Aslan jasno pokazuje Digoryjevu krivnju: ,,'Vidite,
prijatelji', rekao je, 'prije negoli je novi, Cisti svijet $to sam vam ga dao potrajao i sedam sati,

113

sila zla ve¢ je usla u njega; probudio ju je i doveo ovamo ovaj Adamov Sin."* (Carobnjakov
necak, 2001: 134).

Govore¢i o Digoryju kao Adamovu Sinu, ova paralela se samo pojacava 1 provodi se
misao da Adamovi sinovi, ljudska bi¢a, stalno ponavljaju greSku svoga ljudskog praoca, ali
dalje u to necu ulaziti jer bi to ulazilo u teolosko tumacenje posljedica pada prvoga Covjeka.
Glasner u svome ¢lanku nema namjeru analizirati biblijske elemente zbog njih samih, ali ipak
iznosi neke korisne ideje. Podsje¢a da u biblijskom narativu pricu o stvaranju slijedi prica o
padu koja rezultira izgonom Adama i Eve iz raja. Glasner kaze da je u Lewisovoj verziji
predstavljena kompleksnija pri¢a o prvom grijehu. Prvo je tu Digoryjev ¢in, u kojem se on ne
odupre iskuSenju 1 udari zlatno zvono koje probudi vjesticu, a sve se to odvija u Charnu,

svijetu na svome zalazu, prije stvaranja Narnije. Tragicni je rezultat toga uvodenje Zla u novi

svijet nekoliko trenutaka prije nego sto je stvoren. Nekoliko sati nakon stvaranja Narnije,
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Aslan ¢e poslati pokajnickog Digoryja da mu donese jabuku iz vrta iza narnijske zemlje. Od
ove jabuke ¢e izrasti stablo koje ¢e mnogo godina stititi Narniju od Vjesti¢inih uniStavajucih
mo¢i. Vrt je jasna aluzija na biblijski edenski vrt, i bas kao i u biblijskoj pri¢i, prisutni su i
iskusenje i napasnik (u engleskom jeziku to zvu¢i mnogo bliskije: a temptation and a
tempter). Test je tezak, ali ovaj put Digory nadvlada kusnju i ne skrene s pravoga puta, za
razliku od Adama i Eve. Glasner kaze da su devijacije od biblijske prie stvaranja drasti¢ne:
covjek je odabran kao svjedok stvaranja svijeta, covjek je onaj koji je doveo Zlo u svijet koji
se jo$ nije rodio, 1 na kraju, ¢ovjek je dobio priliku da ponisti pogreSku. Glasner drzi da ove
promjene ne postoje zato da bi se stvorila alternativna kr$¢anska prica, nego da bi se naglasila
ideja slobodne ¢ovjekove volje. (Glasner, 2014: 59-60) U nastavku Glasner visSe analizira taj
problem iz protestantske teoloSke perspektive, a s obzirom na to da to nije predmet ovoga
rada, ne¢u u to ulaziti.

Pri¢a ne ostaje samo na grijehu, nego se odmah naglaSava i otkupljenje, odmah se
ukazuje na uskrsnucée koje je u svijetu Narnije opisano u Lavu, Vjestici i ormaru:

,No nemojte biti suviie potisteni®, rekao je Aslan jo§ uvijek govoreé¢i Zivotinjama
Koje Govore. ,,Zlo ¢e proizi¢i iz toga zla, no to je joS daleko, a ja ¢u se pobrinuti da najgore
zlo pogodi mene samoga.“ (Carobnjakov necak, 2001: 134). Aslan ve¢ najavljuje svoju Zrtvu
na pocetku vremena jednoga novoga svijeta.

Digory ¢e se ipak iskupiti za svoju pogresku ulaze¢i ovaj put u jedan drugi vrt, gdje je
trebao uzeti plod i donijeti ga Aslanu. Manlove kaze da je Digory onaj koji je kusao plod sa
stabla spoznaje dobra 1 zla 1 da je on onaj koji mora i¢i u novi Eden u Narniji i ponistiti svoj
grijeh beru¢i jabuku za Aslana (Manlove, 1988: 79). Stablo se nalazilo u samom srediStu vrta
i Digory je ovaj put ubrao plod i sada Vjestica igra jasnu ulogu Sotone, koji ga nagovara da

uzme jabuku za sebe i pokuSava ga nagovoriti obe¢avaju¢i mu vlast:

] namjerava$ ga odnijeti natrag, ne kusavsi ga, Lavu; da ga on pojede, da ga on iskoristi. Ti glupane!
Zar ne znas §to je to voce? Ja ¢u ti reci. To je jabuka mladosti, jabuka zivota. Znam, jer sam je kusala; i
ve¢ osjecam u sebi takve promjene da znam da nikad necu ostarjeti ni umrijeti. Pojedi je, djecace, pojedi
je; pa ¢emo i ti i ja Zivjeti zauvijek i biti kralj i kraljica cijeloga ovoga svijeta — ili tvojega svijeta, ako se
odluc¢imo vratiti onamo.*

(Carobnjakov neéak, 2001: 158)

Taj dio jako nalikuje zmijinu nagovaranju u Knjizi Postanka: Nato ¢e zmija Zeni: »Ne,
necete umrijeti! Nego, zna Bog: onog dana kad budete s njega jeli, otvorit ¢e vam se o¢i, 1 vi
¢ete biti kao bogovi koji razlucuju dobro i zlo« (Post 3, 4-5). Paralela se moze povuéi i s
Lavom, Vjesticom i ormarom jer Edmund pristane na slicnu ponudu. Digory je ipak naucio
svoju lekciju susretom s Aslanom, ali Vjestica ne posustaje, kaze mu da tom jabukom moze

ozdraviti svoju bolesnu majku. Kusnja je sada teza jer moZe dobiti nesto do ¢ega mu je uistinu
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stalo (ozdravljenje svoje majke), ali jo§S je uvijek svjestan svojih pogreSaka i odbija ih
ponoviti. Na stablu se nalazi ptica opisana kao ,,prekrasna ptica“ koja je ,,bila veé¢a od orla,
prsa su joj bila zute Safranove boje, na glavi je imala skrletnu krijestu, a rep joj je bio
purpuran® (Carobnjakov necak, 2001: 155). Vijerojatno je to mitoloska rajska ptica i drzim da
je njezina uloga da odgonetne o kakvom je vrtu rije¢ — rajskom vrtu.

Jabuku koju je donio Aslanu Digory posadi u Narniji i iz nje izraste stablo koje ¢e
Cuvati Narniju od Vjestice, jer ona se neée usuditi pri¢i mu ni na sto metara, ,,jer je njegov
miris, koji je za vas radost, Zivot i zdravlje, za nju smrt, uZas i o&aj (Carobnjakov necak,
2001: 170). Stablo koje je bilo u sredini toga vrta u koji je Digory uSao predstavlja stablo koje
se nalazi i u Knjizi Postanka: ,,Tada Jahve, Bog, uéini te iz zemlje nikoSe svakovrsna stabla —
pogledu zamamljiva a dobra za hranu — i stablo zivota, nasred vrta, i stablo spoznaje dobra i
zla* (Post 2, 9).

Uz ocitu povezanost stabla zivota iz Edena 1 ovoga vrta, ovdje ulazi i jedan nebiblijski
element. Rije¢ je o kri¢anskoj legendi koja povezuje stablo spoznaje dobra i zla s krizem®.
Unato¢ tomu $to je Digory uzeo plod sa stabla zivota, to stablo ima ulogu novoga stabla
spoznaje dobra i zla, a krS¢anska legenda kaze da je kriz napravljen od onog istog stabla s
kojeg su prvi ljudi uzeli plod u¢inivsi prvi grijeh. Buduéi da je C. S. Lewis crpio i iz podruéja
predaje, vjerujem da je u Carobnjakovu necaku napravljena poveznica s tom legendom jer
kao Sto ¢e stablo §tititi Narniju od Vjestice, Kristova ¢e zrtva izbaviti sve narode. Stablo je
zivota tajnovito u Bibliji i Lewis poseze ponovno za vjerovanjima. Cocagnac kaze: ,,Stablo
zivota ostaje pod velom tajne: rijec je, nesumnjivo, o posebnom stablu koje, prema vjerovanju
starih, proizvodi ambroziju, napitak besmrtnosti (Cocagnac, 2002: 104). U Carobnjakovu
nec¢aku plod ovoga stabla nije ambrozija, ali su jabuke koje u Narniji donose besmrtnost
(¢emu svjedoci Vjesti¢in dug zivot), a u ljudskom svijetu ozdravljenje.

Kocijas bi mogao predstavljati Abrahama jer on postaje prvi kralj Narnije, a Narnija se
moze gledati kao zemlja u kojoj zivi Izabrani Narod — Narnijci. To isti¢em i zato §to se u
Konju i njegovom djecaku otkriva da Narnija nije jedina zemlja u tom svijetu, ali se 0 njoj
svakako govori kao o posebnoj zemlji koja se jedina klanja Aslanu. Ljudski potomci u Narniji
tako ¢e pote¢i od Kocijasa i njegove zene ¢ime on postaje praotac Narnijaca ljudi. Nije
dovoljno re¢i samo da ¢e oni biti prvi ljudi u Narniji koji ¢e u njoj 1 Zivjeti, nego je vazno reci

1 da je Aslan taj koji kaze KocijaSu i njegovoj Zeni da Ce biti prvi kralj i kraljica Narnije, a

1 Npr. gregorijanski koral: Usta moja opjevajte (XII. st.) na tekst (Himan) V. Fortunata (VI. st.): 2. strofa: , Visniji
Stvorac Zale¢ bijedu Adama zavedenog // kada taj se usmrtio vo¢em s drva zlokobnog // nade drvo, $to ¢e platit
silnu Stetu drva tog.”, i dr.
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onda kaze: ,,I ti i tvoja djeca i unuci bit ¢ete blagoslovljeni, 1 neki ¢e biti kraljevi Narnije, a
neki kraljevi Rubne Zemlje koja se nalazi s druge strane Juznih Planina“ (Carobljakov neéak,
2001: 138). Aslan obecava Kocijasu blagoslov i dugu vladavinu njegovih potomaka kao $to
Bog u petnaestom poglavlju Knjige Postanka obe¢ava Abrahamu prostore koje ¢e posjedovati
i veliko potomstvo.

Carobnjakov necak stvara paralele s vise dijelova iz Knjige Postanka: oba izvjestaja 0
stvaranju, prvi grijeh, ali i obe¢anje Abrahamu. lako se tematizira Stari Zavjet, i to Knjiga

Postanka, upucivanjem na Lava, Vjesticu i ormar uspostavljaju se veze s Novim Zavjetom.

8. POSLJEDNJA BITKA

O Posljednjoj bitci redovito se govori kao o Lewisovoj verziji Otkrivenja, ali iako
Posljednja bitka govori o kraju svijeta Narnije, nisam sigurna da se moze napraviti prava
paralela s Otkrivenjem, pa ¢ak ni sa zanrom apokalipse. Biblijske paralele su prisutne, ali
zapravo i nisu toliko dominantne koliko se na prvi pogled Cini i zapravo u ovom dijelu
dominira kr§¢ansko promisljanje 0 smrti i spasenju.

Odredenje Posljednje bitke apokaliptiénim Zzanrom ve¢ je upitno samo po sebi iako
roman tematizira kraj svijeta. Apokalipsa (zanr, a ne drugi naziv za Otkrivenje) knjizevno je
djelo u kojem je dana prorocka vizija budu¢ih dogadaja s naglaskom na svrSetak svijeta
(Hrvatska enciklopedija, 2018). Solar kaze da je apokalipsa naziv za ,knjizevnu vrstu koja
ima dugu tradiciju u perzijskoj, starozidovskoj i islamskoj knjizevnosti, a nastavlja se u
srednjem vijeku sve do najnovijeg doba, kada uglavnom napusta sakralni i prorocki karakter,
prelazec¢i najéeSce U fantasticnu knjizevnost* (Solar, 2006: 24). Posljednja bitka opisuje kraj
svijeta, ali to nije prorocka vizija, jer se u narnijskom svijetu to dogada u tom trenutku i nije
rije€¢ o neCemu S$to se najavljuje u buduénosti. Apokalipsom se moze smatrati ako uzmemo u
obzir zavr$ni dio Solarove definicije jer Posljednja bitka napusta prorocki karakter, a ostaje u
obzoru fantasti¢ne knjizevnosti.

Biblijski elementi u Posljednjoj bitci nisu ograni¢eni samo na Otkrivenje, nego treba
uzeti u obzir cijelu Bibliju, ali ve¢inom su povezani s apokalipti¢nim dijelovima koji govore o
buduénosti i zlu koje ¢e nastupiti i koje ¢e biti pobijedeno u posljednjim vremenima.

Prvi motiv koji se pojavljuje, a koji je moguce spojiti s Biblijom, nije spojiv izravno s
Otkrivenjem, nego s Matejevim evandeljem. Majmun Trik nagovori magarca Smetenka da
obuce lavlju kozu i predstavlja se lavom, a u sedmom poglavlju Matejeva evandelja u retku
petnaest pise: "Cuvajte se laznih proroka koji dolaze k vama u ov&jem odijelu, a iznutra su

vuci grabezljivi.“ Nije nebitno ni to §to je to upozorenje, jer su te rije¢i usporedive s
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proroc¢kim rije¢ima koje govore o budu¢im dogadajima, a u Narniji se preobrazavaju na
poseban nacin. Slika vuka u ov¢jem odijelu ostvaruje se u suprotnosti neCega opasnoga
preobrazenog u nesto bezopasno kao Sto je ovca. U Posljednjoj bitci imamo upravo obratan
primjer: naivni bezopasan magarac oblaci se u lava koji je uzvisen i snazan. Slike dobivaju
poveznicu tek kad ih protumacimo, jer Krist se cesto prikazuje kao janje, a janje je mlado od
ovce. Lav i janje povezuju se bas u Otkrivenju:

A jedan od starjeSina rece: »Ne placi! Evo, pobijedi Lav iz plemena Judina, Korijen Davidov, on ¢e

otvoriti knjigu i sedam pecata njezinih.« I vidjeh: posred prijestolja i Cetiriju bi¢a i posred starjeSina

stoji, kao zaklan, Jaganjac sa sedam rogova i sedam ociju, to jest sedam duhova Bozjih, po svoj zemlji
poslanih.

(Otk 5, 5-6)

Vuk u usmenoj 1 pisanoj tradiciji predstavlja opasnost 1 zivotinja je koja prozdire (nije ni

nebitno to $to su upravo ovce one koje su njegov Cest plijen) predstavljajuéi zlo. Primjere
mozemo vidjeti u mnogim bajkama, a neki od najpoznatijih primjera su Crvenkapica i Vuk i
sedam kozli¢a. Bitno je 1 §to su ti vukovi u ov¢jem odijelu lazni proroci. Paralela tada postaje
jasna, Sotonin prorok nastupa predstavljajuci se kao Krist, pa i magarac djeluje kao lazni
prorok koji nastupa kao Aslan sluSaju¢i upute majmuna Trika, Kkoji ga navodi na to
pretvaranje: ,,Ti ¢e$ se pretvarati da si Aslan, a ja ¢u ti govoriti §to da kazes* (Posljednja
bitka, 2004: 14). U Bibliji se vise no jednom govori o laznim prorocima i u Posljednjoj bitci
ostvaruje se njihov prikaz, ali i pokazuje se njihova propast.

Majmun koji govori magarcu §to ¢e govoriti moze se tumaciti i kao satira darvinizma
u dijelu u kojem majmun tvrdi da je on ¢ovjek, samo puno stariji, ali time se ovaj rad ne bavi.
Povezivanje Zmaja i Zvijeri s majmunom, magarcem i Tashem nije najlaksSe, jer se njihove
karakteristike na zanimljiv nacin prozimaju u opisu zla. Majmun bi se mogao povezati sa
Zvijeri samo ako ga se poveze i s preruSenim magarcem. Majmun Trik nije strasan zbog
svoga izgleda, nego zbog svoga utjecaja, on se pretvara da prenosi Aslanove rije¢i. U
Otkrivenju pise da Zvijer ima usta kao usta lavlja (Otk 12, 2) i taj Se motiv moze ostvariti U
Posljednjoj bitci time §to se majmun pretvara da govori Aslanove rije¢i, rije¢i Lava. U
Kronikama iz Narnije govor je uzvisena karakteristika, Zivotinje Koje Govore su odabrane, a
majmun koji je zbog odabranosti jedna od Zivotinja Koje Govore iskoristava tu sposobnost

upravo protiv onoga tko mu ju je podario. U Otkrivenju je govor od velike vaznosti:

Ta Zvijer §to je vidjeh bijase nalik na leoparda, noge joj kao medvjede, usta kao usta lavlja. Zmaj joj
dade svoju silu i prijestolje i vlast veliku. Jedna joj glava bijase kao na smrt zaklana, ali joj se smrtna
rana zalijeCila. Sva se zemlja, zacudena, zanijela za Zvijeri i svi se pokloniSe Zmaju koji dade takvu
vlast Zvijeri. Poklonie se i Zvijeri govoreéi: » Tko je kao Zvijer! Tko bi smio ratovati s njom?« | dana
su joj usta da govori drskosti i hule i dana joj je vlast da to ¢ini Cetrdeset i dva mjeseca. I ona otvori usta
da huli Boga, da huli ime njegovo, njegov Sator i nebesnike.

(Otk 13, 2-6)
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Trik ¢e izre¢i mnoge hule i drskosti, a najveca hula je da su Aslan i Tash isto. Tash se otkriva
kao demon i on u sebi nosi karakteristike velike mo¢i i snage koju ni Smetenko ni Trik
nemaju. Smetenko i Trik tako predstavljaju Zvijer u sluzbi Zmaja: Trik predstavlja govor koji
vara, Smetenko prijevaru likom, a Tash je Zmaj s demonskom snagom i mo¢i. Naravno, ne
smijemo ni zaboraviti na nesto Sto Trik ¢ini, a u Kronikama je karakteristika zla — iskrivljeno
koriStenje Aslanovih zakona i rijeci. Trik stalno ponavlja da ,,Aslan nije krotak lav* koriste¢i
te rijeCi kao potkrepu svakoga svoga Cina i uvjeravaju¢i Narnijce da Aslan moze biti
nepravedan. U Enciklopediji fantastike (The Encyclopedia of Fantasy) stoji tumacenje da
magarac kojeg je prepreden majmun obukao u lavlju kozu predstavlja Antikrista (The
Encyclopedia of Fantasy, 1997: 578).

U ovoj knjizi Kronika moguce je iScitati ulogu djece koja dolaze u Narniju. Naime,
jednorog je rekao da ,,Sinovi i K¢éeri Adama i Eve dolaze iz svojega cudnoga svijeta u Narniju
samo u doba komeSanja 1 pometnje“. Oni imaju ulogu apokalipti¢nih proroka iz Staroga
zavjeta, samo Sto proroci dolaze kako bi pozvali ljude da se okrenu od grijeha i pouzdaju u
Boga koji ¢e na kraju nagraditi njihove patnje, a djeca dolaze iz naSeg svijeta kako bi se borila
s Narnijcima protiv zla. Duhovni boj u izvanjskom svijetu izjednacava se s fizickim bojem u
svijetu Narnije.

Tarkaan Kkoji nije vjerovao u Tasha stalno ga je spominjao i zazivao, a Tash na kraju
dolazi. Obrnuto je to ispunjenje onoga ,.trazite i naci ¢ete* 1 ,,istite i dat ¢e vam se*, jer kao Sto
i Aslan dolazi na Tirijanov poziv, Tash dolazi na Tarkaanov poziv. Aslan Tashu daje
Tarkaana s rije¢ima: ,,Odlazi, ¢udoviste, 1 nosi svoj plijen koji ti po zakonu pripada; u ime
Aslana i Aslanova velikog Oca, Cara-Preko-Mora.*“ (Posljednja bitka, 2004: 122). Aslan i
Aslanov veliki Otac dvije su bozanske osobe: Sin i Otac, a ovim Aslanovim rije¢ima Citatelja
se podsjeca da je Aslan Krist. Iako se govorom o trojstvu ve¢ govori o kr§¢anskom nauku,
ipak ¢u se dodirnuti problematike Duha Svetoga. Ward kaze kako se ne smije zakljuciti da je
zbog simbolickog nedostatka Duha Svetoga u Narniji moguce govoriti o potpunom izostanku
Duha Svetoga i naslanja se na Lewisovu percepciju Duha i tvrdnju da ne postoji dovoljno
dobra slika za Duha (Spirit), a u cijelom jednom potpoglavlju obraduje Lewisovu definiciju
,,duha* (spirit) (Ward, 2008: 38-39).

Prolaz izmedu Narnije i Nove Narnije ponovno su jedna vrata, a vrata izmedu
ljudskoga svijeta i svijeta Narnije pokazuju se kao najava ovih vrata. Prolaz u Novu Narniju, u
raj, vrata su jedne obiCne kolibe koja skriva nesto mnogo vece od sebe. Znacenje kolibe
otkriva se Lucyjinim rije¢ima: ,,U nasem svijetu takoder, jednom je u jednoj staji bilo nesto

vece od cijeloga nasega svijeta” (Posljednja bitka, 2004: 130) aludirajuéi na dogadaj Kristova
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rodenja. Bez Kristova rodenja ne bi za ljude bilo raja i tako Lewis kroz uvlacenje aluzija na
Bibliju otkriva i pojacava krS¢ansko tumacenje. To je ono $to je karakteristicno za Lewisove
Kronike iz Narnije, on ne koristi samo Bibliju u svojim romanima, on je svojim romanima i
tumaci.

Aslan dolazi do Vrata i govori ,,Sada je vrijeme® i zatim se glasnije ponovi ,,Vrijeme!
(Posljednja bitka, 2004: 137), nakon Cega se otkriva da je Vrijeme ime diva. Vrijeme se tako
personificira i potpuno mijenja, jer u zadnji Cas svijeta vremena viSe nece biti. Mogla bi to biti
1 aluzija na Marka 1, 15 1 ,,Ispunilo se vrijeme, priblizilo se kraljevstvo Bozje!* Podsjeca se na
prorocanstvo koje je reklo da golemi div spava 1 da mu je ime Otac Vrijeme 1 da ¢e se
probuditi onoga dana kad svijet dode svojemu kraju. Njegovo ime viSe nece biti Vrijeme jer
vremena viSe nece biti, a div se budi $to moZe biti simbolika budenja svega svijeta u novu

vje¢nost. U Otkrivenju to izgleda ovako:

I onaj andeo §to ga vidjeh gdje stoji na moru i zemlji, podize k nebu desnicu i zakle se Zivim u vijeke
vjekova, koji stvori nebo i sve §to je na njemu, zemlju i sve §to je na njoj, more i sve §to je U njemu:
»Nece vise biti vremena! Nego — u dane kad se oglasi sedmi andeo, ¢im zatrubi, dovrsit ¢e se otajstvo
BoZje kao $to on to navijesti slugama svojim prorocima.«

(Otk 10, 5-7)
Ipak mi se ¢ini da Vrijeme ovdje nije toliko bitno u biblijskom smislu i da se moze podrobnije

tumaciti u klju¢u mita o Kronosu, o ¢emu, medu ostalim, govori Anna Bugajska u svom
¢lanku The Hugest of All Giants: Time Personified in C.S. Lewis's The Cronicles of Narnia
(2019).

Dijelovi opisa uniStenja svijeta stvaraju paralele s Otkrivenjem. ,,I odmah se nebo
ispunilo zvijezdama padalicama. | jednu je samu zvijezdu koja pada lijepo vidjeti, a ovih je
bilo na desetke, zatim na stotine, sve dok se nisu pretvorile u srebrnu kisu; i to se nastavljalo i
nastavljalo* 1,,Crni dio neba bio je jednostavno dio neba u kojem vise nije bilo zvijezda. Sve
su zvijezde padale: Aslan ih je pozvao kuéi® (Posljednja bitka, 2004: 138) moze se povezati s
.| zvijezde padose s neba na zemlju kao §to smokva smokvice stresa kad je potrese Zestok
vjetar” (Otk 6, 11).

Nastavak opisa kraja svijeta u mnogome je obrnuti postanak. Zivotinje Koje Govore
navale k Aslanu i one pravedne staju na njegovu stranu, a one pokvarene gube svoju
,Covjecnost“ i odlaze u veliku crnu sjenu. Zmajevi i divovski gusteri po¢inju vladati Narnijom
1 Cupaju stabla iz korijenja i tako ona nestaju nakon Zivotinja. Trava je svenula. Nadalje,
uzdize se more i prekriva sva kopna, $to je obratno od postanka, kad se more odvajalo i
pojavilo kopno. Pojavljuje se zatim Sunce koje umire i Mjesec mu se polako priblizava sve

dok se ne spoji s njime, a sve dovrsava div koji dohvati Sunce i zgnjeci ga. Opis Sunca i
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Mjeseca moze se usporediti s Otkrivenjem, jer je u Posljednjoj bitci Sunce tamnocrveno tako
da je gotovo crno, a svojim tamnocrvenim sjajem ¢ini da Mjesec izgleda crvenim, a to je jako
slicno Otkrivenju: ,,I vidjeh: kad Jaganjac otvori Sesti pecat, potres velik nasta. I sunce pocrnje
kao dlakava kostrijet, sav mjesec posta kao krv* (Otk 6, 12). ,I odmah je zavladao potpuni
mrak® (Posljednja bitka, 2004: 145). Obrnuto stvaranje doslo je svojemu kraju.

Spaseni to gledaju s Vrata i tu se pojavljuje prva stvar koja me navodi da Petera
tumac¢im kao svetog Petra, ali to ¢inim 1 kroz biblijski tekst i kroz kr$¢ansku tradiciju. Aslan
zazove Petera nazivajuc¢i ga Vrhovnim narnijskim Kraljem i kaze mu: ,,Zatvori Vrata®, na §to
Peter izvlaci zlatni kljué¢ (za koji se ne objasnjava kako ga je imao kod sebe) i zatvara ih. U
Matejevu evandelju pise: ,,Tebi ¢u dati kljuCeve kraljevstva nebeskoga, pa $to god sveze$ na
zemlji, bit ¢e svezano na nebesima; a Sto god odrijeSi§ na zemlji, bit ¢e odrijeSeno na
nebesima® (Mt 16, 19). U krsc¢anskoj ikonologiji sveti Petar redovito je prikazan sa zlatnim
klju¢em. Jo§ je jednom rije¢ o motivu koji dolazi iz Biblije, ali posebno je poznat iz kr§¢anske
tradicije. Hladnoc¢a koja dopire iz uniStenoga svijeta moZze nam ukazati na to da je uniSteni
svijet pakao, jer se u knjizevnoj tradiciji pakao prikazuje i kao prostor velike hladnoce
(Danteova Bozanstvena komedija), a mjesto na kojem su spaSeni pokazuje se kao raj.

Spaseni dolaze u novo mjesto koje im je izrazito poznato i ono se otkriva kao nova,
preobraZzena Narnija. Slika je to koja radi paralelu s opisom novog Jeruzalema: ,,I vidjeh novo
nebo i novu zemlju jer — prvo nebo i prva zemlja uminu; ni mora viSe nema. | Sveti grad, novi
Jeruzalem, vidjeh: silazi s neba od Boga, opremljen kao zaru¢nica naki¢ena za svoga muza“
(Otk 21, 1-2). Jeruzalem je nov, preobrazen i simbol je BoZjega naroda i Crkve (zajednice
vjernika), a ako je Narnija Jeruzalem, onda je i simbol BoZjega naroda i Crkve. Spaseni
prolaze kroz Narniju i ulaze u vrt koji je opisan u Carobnjakovu necaku, &ime se jo§ vise
ucvrséuje paralela vrta s Edenskim vrtom, a u njemu se susre¢u s prvim kraljem i kraljicom
Narnije, koje i pripovjeda¢ usporeduje s Adamom i Evom: ,,A tako je bilo i pravo, jer su to
dvoje bili kralj Frank i kraljica Helen, od kojih su potekli svi najstariji kraljevi Narnije i
Rubne Zemlje. A Tirijan se osjecao kao $to biste se vi osjecali kad bi vas netko doveo pred
Adama i Evu u svem njihovu sjaju” (Posljednja bitka, 2004: 164). Povratak u vrt jo§ vise
postaje simbolicki povratak u Edenski vrt kad Lucy shvati ,,da to zapravo nije vrt, nego cijeli
svijet, s rijekama, i Sumama, i morem, i planinama* (Posljednja bitka, 2004: 165). C. S. Lewis
tako uokviruje cijele Kronike iz Narnije kao pricu o Zivotu ¢ovjecanstva od njegova pada do
njegova spasenja ¢ine¢i ovo djelo jednim novim mitom koji se oslanja na mnoge izvore, a

jedan od njih je i Biblija.
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Lewis u svojoj knjizi Alegorija ljubavi govori o razlici izmedu alegorije i simbolizma
te kaze da simbolizam dolazi iz Grcke, a njegov opis simbolizma knjizevno se razraduje u
Posljednjoj bitci. Lewis kaze da se simbolizam prvo pojavljuje u Platonovim dijalozima, u
kojima je Sunce kopija Dobra, a vrijeme pokretna slika vje¢nosti, dok je srednji vijek preuzeo
ovu doktrinu gledajuci na svijet na kojem zivimo kao samo obris onoga Sto postoji negdje u
nevjerojatnim detaljima (Lewis, 1959: 45-46). Srednjovjekovlje se ponovno probija i
usloznjuje djelo, a pokazuje se i koliko je vazno paziti u odredivanju je li neSto samo biblijsko

ili ima i druge obrade i izvore.

9. OBRASCI ROMANA KRONIKA 1Z NARNIJE

Mnogi su teoretiCari pokusavali povezati Kronike iz Narnije traze¢i simbol u svakom
romanu pojedinac¢no, a redovito SU to pokuSavali uciniti kroz krS¢anske i biblijske simbole.
King pokuSava povezati dijelove Narnije kroz sedam smrtnih grijeha, i to kroz njihov
srednjovjekovni prikaz. Ward kritizira Kinga ukazuju¢i na to da je Hulan takoder pokuSao
povezati dijelove Narnije s tzv. sedam smrtnih grijeha i dosao do drugih zaklju¢aka (povezao
druge romane s drugih glavnim grijesima). Ward kaze da ni Myers ni Pietrusz, ni Trupia, ni
Schakel, ni Huttar, ni Montgomery, ni Manzalaoui, ni Christopher, ni Wilson, ni Spufford ne
uspijevaju povezati Kronike iz Narnije u cjelinu, nego da je jedino njemu to uspjelo. Svakako
je koristan njegov pregled pokusaja povezivanja romana razli¢itih teoretiCara (Ward, 2008:
10-11). Nazalost, pokuSaj povezivanja sedam dijelova Kronika sa srednjovjekovnim
simbolizmom sedam planeta dovodi do slicnih problema kao i Kingovi pokusaji, moguce je
planete povezati s romanima drukéijim redoslijedom nego $to je to u¢inio Ward.

Svi pokusaji da se knjige poveze u neki niz u kojem svaka knjiga nosi neki simbol
toga niza nisu uspjeli. Mislim da nisu uspjeli jer polaze od pogreSne pretpostavke da svaka
knjiga mora biti neki od brojeva u nizu. Povezanost kronika je cjelina koja proizlazi iz njih,
dok svaki roman moze i dalje postojati s&m za sebe. Kronike iz Narnije nisu brojevni niz,
nego buket cvijeca u kojem svaki cvijet ima svoj miris i lijep je za sebe, ali buket postaje
¢aroban upravo zbog raznolikosti cvije¢a koje se u njemu nalazi. Brojevni niz raspada se ako
jedan broj ne odgovara redoslijedu, a buket je lijep ¢ak i ako se iz njega izvuce neki cvijet te
se cvijeCe moze kombinirati kako bi se stvarale drukéije percepcije.

Duriez prepoznaje navucenost Wardovih teza i drzi: ,lako se njegov slucaj Cini
priliéno navucenim, Ward nadmasSuje Lewisovo zanimanje za srednjovjekovni imaginarij*
(Duriez, 2013: 42). Ono zbog ¢ega Warda ne treba odbaciti ¢injenica je da je uvidio koliko je

srednjovjekovna kultura vazna za Lewisovo stvaralastvo i tako uputio buduce istrazivace na
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istrazivanje srednjovjekovnog sloja u Kronikama iz Narnije. Srednjovjekovlja se dotaknuo
Downing u jednom poglavlju svoje knjige, a ono po ¢emu je bio pametniji od Warda bilo je to
§to se nije svim silama trudio da Kronike tumaci u samo jednom kljucu, nego je uocio

mnogostrukost slojeva prisutnih u Kronikama.

10. ZAKLJUCAK

Biblijski elementi prisutni su u Kronikama iz Narnije, s tim da su snazno prisutni u
Lavu, Vjestici i ormaru, Carobnjakovu necaku i Posljednjoj bitci. Literatura se veéinom
fokusirala na Lava, Vjesticu i ormar govore¢i o biblijskim elementima ve¢inom Kkroz
krS¢ansku prizmu, §to je 1 razumljivo zbog toga Sto nije uvijek lako odvojiti biblijski utjecaj
na djelo od kr§¢anskoga. U Lavu, Vjestici i ormaru dominira paralela s Isusovom smrti i
uskrsnuéem, u Carobnjakovu neé¢aku tema stvaranja svijeta i prvoga grijeha, a u Posljednjoj
bitci tema svrSetka svijeta. Dok je u Lavu, Vjestici i ormaru glavna paralela duza i o€itija, u
drugim dvjema spomenutim knjigama povezanost se ostvaruje u vise razli¢itih krac¢ih paralela
i biblijskih motiva. Preostale cetiri knjige ve¢inom imaju jednu kracu biblijsku paralelu ili
nekoliko motiva. U knjigama u kojima je Aslan prisutniji, prisutniji su i biblijski elementi.
Lewis koristi elemente i Staroga i Novoga Zavjeta povezujuéi ih u cjelinu koja se ispreplece i
u Kronikama iz Narnije.

Pokazalo se da su srednjovjekovni elementi snaznije prisutni nego Sto sam ocekivala,
pa su oni stvarali vece poteSko¢e u raspoznavanju toga Sto je karakteristika Biblije, drugih
tradicija, a $to srednjovjekovlja i njegove obrade. Citaju¢i Lewisovu knjigu Allegory of Love,
ustvrdila sam da se svi slojevi koje je moguée pronaéi proZzimaju upravo kroz
srednjovjekovlje: srednjovjekovlje se koristi antickim motivima, puno je usmenoknjizevne
tradicije, Biblija i kr$¢anski svjetonazor ¢ine njegov sastavni dio. Potrebno je i dalje pripaziti i
ne uciniti pogresku koju je uc¢inio Ward, koji je toliko otiSao u srednjovjekovno tumacenje da
je potpuno zanemario druge slojeve. lako srednjovjekovlje preobrazava elemente drugih
knjizevnih tradicija, to ¢ini i Lewis. Budu¢i da Lewis nije srednjovjekovni pisac, pa makar on
i bio medievist, njegovo je djelo ipak djelo dvadesetog stoljeca i tako ga treba gledati. Drzim
da je bilo potrebno istraziti biblijski sloj Kronika iz Narnije jer se on redovito gledao kroz
kr§¢ansku prizmu (Sto nije pogresno), a samo je Lav, VjeStica i ormar prouc¢avan podrobnije
na ovome polju. Cetiri knjige u kojima su biblijske teme manje zastupljene, ali ipak prisutne,
redovito se preskacu u takvim analizama.

Kronike iz Narnije ne smiju se gledati kao jednostavni serijal knjiga za djecu jer one

nisu samo to. U njima se ogleda znanje intelektualca koji je pazljivo upleo razlicite slojeve u
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svoje djelo tvoreci unato¢ tomu cjelinu koju je moguée promatrati na razini svake pojedinac¢ne
knjige, ali i na razini svih knjiga zajedno koje u odnosu jedne na drugu stvaraju nova znacenja

i nova tumacenja.

31



11. LITERATURA

C. S. Lewis, Lav, Vjestica i Ormar, prevela Sanja Lovren¢i¢, Golden marketing,
Zagreb, 2002.

C. S. Lewis, Kraljevi¢ Kaspijan, prevela Sanja Lovrenc¢i¢, Golden marketing, Zagreb,
2003.

C. S. Lewis, Putovanje broda Zorogaza, prevela Sanja Lovrenc¢i¢, Golden marketing,
Zagreb, 2003.

C. S. Lewis, Srebrni stolac, prevela Sanja Lovrenc¢i¢, Golden marketing, Zagreb,
2004.

C. S. Lewis, Konj i njegov djecak, prevela Sanja Lovren¢i¢, Golden marketing,
Zagreb, 2002.

C. S. Lewis, Carobnjakov necak, prevela Sanja Lovrendié, Golden marketing, Zagreb,
2001.

C. S. Lewis, Posljednja bitka, prevela Sanja Lovrenc¢i¢, Golden marketing, Zagreb,
2004.

Biblija. gl. ur: Jure Kastelan, Bonaventura Duda, ur: Josip Tabak, Jerko Fucak.
Krsc¢anska sadasnjost, Zagreb. 2016.

,Lewis, C. S.“ u: Hrvatska enciklopedija.
http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?1D=36281 (posjeceno 10. 11. 2018)

,Lewis, C(live) S(taples)* u: The Encyclopedia of Fantasy. Orbit, Great Britain. 1997.

Anderson, Douglas A. Tales Before Narnia: The Roots of Modern Fantasy and Sience
Fiction. Ballantine Books, New York. 2008.

Botica, Stipe. Biblija i hrvatska tradicijska kultura. Skolska knjiga, Zagreb. 2011.

Brn¢ié, Jadranka. ,,Zivotinje u Bibliji i bibilijskoj duhovnosti® u: Kulturni bestijarij.
Hrvatska sveuciliSna naklada, Zagreb. 2007, str: 53-80.

Bugajska, Ana. The Hugest of All Giants: Time Personified in C.S. Lewis's The
Cronicles of Narnia.
https://www.academia.edu/3823455/The_Hugest_of All_Giants_Time_Personified_in_C.S._
Lewiss_The_Chronicles_of_Narnia (posje¢eno 9. 3. 2019)

Cocagnac, Maurice. Biblijski simboli: Teoloski pojmovnik. Antibarbarus d.o0.0.,
Zagreb. 2002.

Dichfield, Christin et al. A Family Guide to Narnia: Biblical Truths in C. S. Lewis's

The Chronicles of Narnia. Crossway Books, Illionis. 2003.

32


https://www.academia.edu/3823455/The_Hugest_of_All_Giants_Time_Personified_in_C.S._Lewiss_The_Chronicles_of_Narnia
https://www.academia.edu/3823455/The_Hugest_of_All_Giants_Time_Personified_in_C.S._Lewiss_The_Chronicles_of_Narnia

Downing, David C. Into the Wardrobe. Jossey-Bass, San Francisco. 2005.

Duriez, Colin. A Field Guide to Narnia. The History Press. 2013. Ebook

Glasner, Lily. ,,’But what does it all mean?' Religious Reality as a Political Call in the
Chronicles of Narnia“ u: Journal of the Fantastic in the Arts, Vol. 25, No 1 (90) (2014).
International Association for the Fantastic in the Arts. 2014, str: 54-77.

King, Don W. Narnia and the Seven Deadly Sins.
http://cslewis.drzeus.net/papers/narnia-seven-deadly-sins/ (posjeceno 15. 3. 2019)

Lewis, C. S. The Allegory of Love: A Study in Medieval Traditions. Oxford University
Press. 1959.

Manlove, C. N. ,,The Birth of a Fantastic World: C.S. Lewis's The Magician's
Nephew* u: Journal of the Fantastic in the Arts, Vol. 1, No 1 (1) (1988). International
Association for the Fantastic in the Arts. 1988, str: 71-84.

Sammons, Martha C. A Guide Through Narnia. Harold Shaw Publisher, Wheaton,
[llionis. 1979.

Slavi¢, Dean. Biblija kao knjizevnost. Skolska knjiga, Zagreb. 2016.

Solar, Milivoj. ,,Apokalipsa® u: Rjecnik knjizevnog nazivlja. Golden marketing-
Tehnicka knjiga, Zagreb. 2006, str: 24.

Ward, Michael. Planet Narnia: The Seven Heavens in the Imagination of C.S. Lewis.
Oxford University Press. 2008.

Williams, Rowan. The Lion's World: A Journey into the Heart of Narnia. Oxford

University Press. 2013.

33


http://cslewis.drzeus.net/papers/narnia-seven-deadly-sins/

