vremenima primitivne kulture predstavlja-
la zavrSetak niza brojeva i da je ona time
postala apsolutni izraz savrSenstva i apso-
lutnog totaliteta, onda se protiv ove teorije,
koja 1zmedu pojma trojnosti i beskonaéno-
sti prihvata na kraju &sto misaon i speku-
lativan spoj, mogu mavesti vazne zamenke).
No, ipak ostaje podela na dve razli¢ite gru-
pe »svetih« brojeva, i mjihove razlidite du-
hovno-religiozne izvore. Kad je re¢ specijal-
no o broju tri, istorija osnovnih religroz-
nih predstava ukazuje na to da je disto
»integralno« znacenje, koje on dostize i raz-
vijenoj religioznoj spekulaciji, samo kasna
i posredna posledica koja izrasta iz jednog
drugog, u neku ruku maivnog odnosa. Ako
se filozofija religije udubljuje u tajne bo-
zanskog trojstva, ako ona to jedinstvo od-
reduje trojstvom oca, sina i duha, onda
istorija religije podudava da je to trojstvo
prvobitno sasvim konkretno shvadeno i is-
to tako i osecano: fo su sasvim odredeni
prirodni »oblici ¢ovedjeg Zivota« koji u nje-
mu nalaze odraza. Pod spekulativnim troj-
stvom oca, sina i duha, kao ispod lakog
vela, svetluca prirodno trojstvo oca, majke
i deteta. Ovo osnovno shvatanje narotito je
vidljivo u uoblicavanju boZanskog trojstva
u krugu semitskih religija?) U svim tim
primerima pokazuje se neka svojstvena ma-
gija broja koja omogucuje njegovu pojavu
u carstvu duha i u sklopu <covecje svesti
kao osnovne moci. Ta magija se pokazuje
kao sredstvo povezivanja kojim se razlici-
te snage svesti uplicu jedne u drugima 1 ko-
jim se zatvaraju krugovi oseta, vida i opa-
Zaja, u jedno ‘jedinstvo. Ovde se broju pri-
pisuje funkcija koju pitagorejci pripisuju
harmoniji. On je »sjedinjavanje razlicitih
i sklad razli¢ito uStimanih stvari« (Philol.
fr. 10); on deluje kao magitna vrpca koja
ne samo da vezuje stvari u sebi, ve¢ ih
»dovodi u duhovni sklad«.

* Svastika — kukasti krst, prvobitno: znak Sunca;
u Hitlerovoj Nemac¢koj simbol nacionalistickog pokre.a
(prim. pev.)
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Trijada je grupisanje boZanskih, ili samo
natprirodnih bica, koje se susreée pod vrlo
razli¢itim podnebljima. Helada u tome nije
izuzetak.l) .

Trijade velikih bogova ne postoje u pra-
vom smislu reci. Leta i njena deca ocigled-
no predstavljaju za helensko verovanje gru-
pu sjedinjenu u jednu istu poboznost; Ho-
merova Himna gelfskom Apolonu je u
tom pogledu karakteristi¢an dokumenat. U
Eleuzini se iza dveju boginja jasno ocrtava
treca li¢nost, Demofon (u Homerovoj Him-
ni), triptolem i kasnije Dionizis. Ali to su,
u oba slucaja, obi¢na grupisanja, koja pred-
stavljaju izraziti trojni istaknuti karakter,
jednim sakralnim epitetom. Ne treba izgubi-
ti iz vida podelu sveta izmedu tri brata, Zev-
sa, Posejdona, Hada. Ako to i mije isto tako
jedna trijada u-pravom smislu red, onda je
to, u najmanju ruku, ako se moZe upotre-
biti jedan takav izraz (ali ono §to je u njoj
komi¢no vrlo dobro pokazuje, i sasvim tac-
no, o ¢emu se radi), »boZanski triumvirat«.

|
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Pogledajmo ipak Teogoniju. U njoj se mo-
gu uporediti Sest eksplicitnih trijada; Kik-
lopi, Persefone, Gorgone, Here, Mojre, Gra-
cije. Ali, s druge strane, poema d&esto po-
zajmljuje od boZanstva grupe od po tri de-
teta (epski broj), koje ne formiraju prave
nedeljive trijade. To su kéeri Taumanta i
okeanske mimfe Elektre: Iris, Ajlopa, Okipe-
ta (ali ove dve poslednje imaju obi¢no sa-
mostalno postojanje pod imenom Hapije):
¢éudovi§ta poreklom od Tifona i Eshidne:
Ortro, Kerber, i Hidra; Tejina deca: Helije,
Selena i Eoja; itri kéeri i tri sina Pee 1 Kro-
na: Ishij, Demetra, Hera, Had, Posejdon,
Zevs (u tom slucaju dolazi se do epskog
broja Sestoro (dece); Zevsova ¥ Herina de-
ca: Arej, Heba, Hefest; deca Areja i Afro-
dite: Foba, Dejmoa i Harmonija.

Ta brojéana $ema se naroéito nameée kad
je re¢ o malim, Zenskim i mevinim boZan-
stvima?): pored ovih koje smo veé naveli,
nailazimo ma Erineje, Graje, Muze prema
tradiciji iz Beotije’, Hesperide, i manje uni-
verzalne figure, Trije iz Delfa, Praksiteje iz
Haliartosa, Epitemide iz Argosa, ili ¢ak ano-
nimne junakinje kao §to su tri Partenaje iz
Beotije i, u Sireni, tri »junakinje zastitnice
Libije«*. Lokalno oklevanje o stvarnom bro-
ju tako grupisanih bida teZi da pokaZe da je
trijada 'morala da se prodiri analogijom ta-
mo gde nije bila izvornas). S muske strane,
jedva se mogu dodati, kao zaista bozanske
trijade, samo Kabeiri, figure jednog, porek-
lom misterioznog kulta, i dosta neodredena
bica kao §to su Tritopatoris).

Ali, kao broj koji odreduje mitske poro-
dice cesto polubozanske, 3 ima uspeha, o
kome Teogonija ved idaje izvesnu ideju. Sle-
dede nabrajanje, koje nede biti kompletno,
svedocice o tome: Zevsovi i Europini sinovi
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(Minoj, Radamanat, Sarpedon’), sinovi Age-
nora i Telefase (Kadmo, Fojniks, Kilik), Mi-
nijadove kceri (Argolide: Argolos, Hersa,
Pandrosos), Erehtejeve i Leosinine (tri atin-
ske tradicije), Proitove (arijenska legenda),
Pandionova i Keleosina deca (jos Atika),
Heraklova i Megarina, Heraklova 1 Medejina,
Heraklova i deca mlade Skicanke cije je te-
lo bilo polovina zensko a druga polovina te-
lo zmije’)

Izobilje ovih primera hilo u starim tek-
stovima, kao §to je Teogonija, bilo u legen-
dama ukorenjenim na jednoj odredenoj tac-
ki gréke teritorije, i za koje moZemo biti
sigurni da poti¢u iz daleke proSlosti rase,
dovoljno je da ukaZe da ne mozemo ogra-
ni¢iti trijadu sa htoni¢nim bid¢ima?, niti, upr-
kos izobilju Zenskih likova, napraviti od to-
ga apanazu uzaludno izgleda pokuSaj utvrdi-
vanja tipa bozanstva od kog se ona Sirila.
Mozemo samo konstatovati istovremeno nje-

no §irenje i, drugorazredno mesto koje za- .

uzima.

Pored rigorozne tendencije da pripi$u bo-
govima svoj estetski kanon ljudskog tela,
poznato je da su Grei znali za nekoliko pred-
stavljanja boZanstava sa vi$ebrojnim udovi-
ma, tipova za koje bismo lako mogli pove-
rovati da su vrlo arhai¢ni zbog njihovog izu-
zetnog karaktera. Najpoznatije bozanstvo
sa tri oka je Zevs Triopas iz Argosal®), za
koga tradicija kaZe da dolazi iz Troje, sto
pretpostavlja neko egejsko ili azijsko, u sva-
kom _slucaju, nehelensko porekio. Paralele
tih figura se nalaze samo, verujemo, u In-
diji, gde trece oko predstavlja organ nat-
prirodne spoznaje, ali je nazalost nere$iv
problem da li su Grci ikad pridavali neka-
kav smisao tredem oku Triopasa. Zna se ta-
kode da postoje forme Trikel, tronoge, ¢ija
nam egzakina uloga jo$ izmife. Sto se tice
troglavih Hekata 1 Hermesa, mozda tu tre-
ba traziti, viSe nego arhaizam, leZernu inter-
pretaciju uloge koju su oni imali kao bo-
Zanstva raskrséa (koja su u Atici, evocirala
samo ideju triju puteva, trivia).

Nedemo se topste ¢uditi da broj 3 napro-
tiv, rado vlada deformacijama ¢udovi§ta: 3
Himerine glave, Ehidnine glave i njenog si-
na Kerberall), 3 glave i 3 tela Gerionova.

Medu legendama u kojima se pojavljuje
broj 3, treba razlikovati slu¢ajeve gde je on
zaista cinilac, i zbog toga ima zaista izgle-
da da jpoti¢e iz davnina, i slucajeve gde on
predstavlja meku vrstu ornamenta: moze se
uvek poverovati da je doSao u maraciju po
epskoj $emi, i onda on samo svedodi o svo-
joj stalnosti i popularnostil?). Uzedemo dva
dobra primera koji se nalaze u legendi o
Heraklidama. Prvi je radunanje vremena, ko-
je ima, to smo vec¢ uoéili, nekoliko epskih
paralela. Hilije, sin junaka i Dejaneire, pitao
je Apolona kad ¢e dobiti svoje naslede, Pe-
loponez. Prorocanstvo mu je savetovalo da
ceka treéu Zetvu. -Posto nije bio dovoljno
suptilan, on je posao u napad tredeg leta i
izgubio bitku jer se radilo o »Zetvi ljudic.
Onda je tredéa generacija Heraklida posla u
pohod. Posli su sa jednim dobrim boZjim
savetom: da uzmu za vodu cCoveka sa tri
oka. Kad su sreli slepog Oksilosa na mazgi,
znali su da u njemu prepoznaju bozjeg iza-
slanika®3). -

Broj 9 je #mao manje sreée od broja 3 u
formiranju sakralnih grupa: Muza, to smo
ved videli, bilo je mozda samo 3 m pocéetku;
nabrojeno je 9 Kureta, ali broj mozda nije
tako star kao legenda. Medu poznatim <u-
dovi$tima, samo mozda Hidra iz Lerna ima
9 glava, kojih ¢e biti 7 u drugim verzijama.

Naprotiv, u mitovima kao i u epopejama,
vreme se cesto meri brojem 9. Dve mnajpo-
znatije tradicije Gréke spadaju u taj domen.
Demetra trazi 9 dana svoju kéer koja je bi-
la nestala; Letine muke, kad rada svoju de-
cu, traju 9 dana i 9 noéi. Smatralo se da su
se Muze rodile zato $to je Zevs proveo Y
noci pokraj Mnemosine, ali je ova legenda,
svakako, mastala zbog broja boZanstava i to
je jedina vrednost legende. Naprotiv, posve-
ticemo viSe paZnje Teogoniji, jer se niukom
sluéaju me radi o nedavnom pronalasku, veé
o starim verovanjima: prema tom verova-
nju, rastojanje od neba do zemlje, zatim
rastojanje zemlje od Pakla, meri se padom
jednog makovnja, koji traje 9 dana i 9 noéi.
Bog koji se bio zakleo Stiksu, nije odrzao

re¢, bio je 9 godina bolestan i1 prognan.od
bogova; dolazi medu njih tek desete godi-
nel¥). Ako je borba izmedu Titana i Bogova
trajala »punih deset godina«, to je verovat-
no samo zbog ekstenzivnosti tog obic¢ajals).
Apolonova sluzba kod Admeta je takode od-
redena na 9 godima.

Zapazi¢emo isti ritam u tradicijama koje
se odnose na proslost 1judi viSe nego na bo-
gove: potop je besneo 9 dana i 9 noci; Uo-
bat je primio Belefonta ma 9 dana, da bi
satekao deseto jutro kad ga je poslao da
napadne Himeru;- Atinjani su davali svakib
9 godina obavezne Zrtve Minotauru. Mozda
se zbog medavnog Sirenja sistema pretpo-
stavlja da su Tirezijas 1 Orfej Ziveli 9 gene-
racija: obi¢no se ne susrecu d&udesa ove
vrste u drevmim grékim tradicijama, cak i
kad se radi o bogovima.

Broj 12 se nalazi samo u Klasicnom dobu,
sa velikim Bogovima (6 bogova, 6 boginja),
njihovim neprijateljima Titanima (po 6 od
oba roda), Niobidama koje se dele ma isti
nacin. Herkulovih 12 zadataka jedva treba
da se i navode. Proro¢anstvo je odredilo bo-
gu za izvrienje zadataka trajanje od 12 go-
dina. Podseticemo se takode Nelejeve dece
kojih je bilo 12.

Izgleda da se broj 7 manje upotrebljava
u mitovima nego serija 3—9. Klasi¢noj gru-
pi boZanstava koju smo malocas pomenuli,
moZemo samo da suprotstavimo 7 Plejada,
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i, u izvesnim registrima, 7 Hijada, Atlasovih
kéeri, 7 Helijada, kéeri Sunca i nimfe Ro-
dos. Drugi ansambli: 7 Muza (na Lezbosu i
na Siciliji), 7 Hesperida i, sa muske strane,
7 Titana, 7 Koribonata, 7 Vetrova, poreklom
iz pedine sa 7 polozaja, ili se meSaju sa dru-
gim manje upotrebljavanim brojevima, ili
se pak nalaze me tako esto u jednoj odre-
denoj broj¢anoj formi. Oni, dakle, samo po-
tvrduju permanentnost $eme tokom vekova.

Istorija kolonizacije ILibije, kakva se prica
u Teri 1 koju navodi Herodot, pripisuje po-
lazak prvih kolonizatora jednoj susi koja je
trajala neprekidno 7 godina, koja je svéla
vegetaciju ostrva ma jedno jedino stablo, i
takode se odreduje rok od 7 godina izmedu
prve kolonizacije i osnivanja Sirene. Celim
ovim poduhvatom je vladalo proroc¢amstvo
iz Delfa, i ne ¢udimo se da u mjemu nade-
mo jedan broj za koji je apolonski kult
imao osobitu naklonost.

Sto se tice broja 7 primenjenog na ‘grupe
ljudi, dva primera se isticu svojom tradi-
cionalno$éu. Atinska tradicija zna za »dvo-
struku sedmicu« Zrtava koje su odredene
Minotauru: 7 mladida i 7 devojaka (tom
zbiru od 14 treba dodati 14 mladih Lidana
koje je trebalo spaliti sa Krezom). Legenda
Sedmorice protiv Tebe (i 7 vrata grada, ne-
osvojiva od vojskovodi koji ih napadaju)
nije nita manje upecatljiva. :

Ce§de nego u epskoj upotrebi, 7 je pone-
kad sluZilo za mabrajanje dece istog porek-
la, kod ljudi junacke epohe kao i kod bo-
gova. To nije sluaj sa Asklepiosom, Nesto-
rom (koji ima 6 sinova u epopeji), Ajolom;
Merop i Klimena, vladari Etiopljana imaj
7 sinova. .

. U seriji koja izima 5 za bazu, samo je
broj 50 dobro predstavljen. Kad je Hermes

koji je bio pobegao iz kolevke, pokazao svo-
je prerano sazrele instinkte i ukrao jedan
deo Apolonovog stada, odveo je grupu od
50 krava. Ali tim brojem se broje marotito
poznate porodice: 50 Nereida, 50 Danaida i
50 Ediptosovih sinova, 50 Testijevih kderi.
Po jednoj tradiciji iz Elijade, Endimon i
Selena su izrodili 50 kdéeri. DZin Palas je
imao 50 sinova. Ako, u epopeji, Prijamovo
potomstvo prevazilazi sve ostale u broju, u
odnosu na tu mitolosku celinu ono se izdize
na nivo bozanskih ili herojskih potomaka.

Cudovista takode mlaze u tu seriju: Ker-
ber ima 50 glava; Kot, Brijare, Gies, imaju
po 50 glava i 100 ruku; Tifije je nosio na ra-
menima 100 zmijskih glava a ni Argos, kao
§to je poznato, nije imao manje o€iju. Da
su te figure Cesto nasle svoj plasti¢ni izraz
u grékoj umetnosti (to jest marodito na va-
zama) induske statue bi nam izgledale ma-
nje ¢udne i manje bi bilo rastojanja izmedu
mitolodkih imaginacija ‘tih dveju grupa na-
roda.

Najzad, potomstvo Okeanosai Tetide: nji-
hovih 3000 sinova (Flevi) i 3000 kdéeri (Oke-
anide) ¢ine jedan zaista izuzetan slucaj, koji
se takode priblizava arijevskom Orijentu,
obimnoséu navedenth cifara.

KULTOVI

Ako danas verujemo da su pesnici izmisli-
li mitove, mogli bismo onda da pretpostavi-
mo da su pnie koje su nam sacuvale te
mitove pretrpele uticaj epskih upotreba i,
kad se radi o manje vaznim detaljima, te-
za ne izgleda neverovatna. Ali religiozni pro-
pisi ne bi smeli da trpe uticaj onoga S5to
danas nazivamo literaturom (termin koji ne
treba uostalom preneti u najstarija vreme
na sa njegovim modernim impliciranjima).
Ako dakle pronalazimo u religioznim ¢&inje-
nicama preimucstvo istih brojeva koji su
do sada privladili nas$u paZnju, imaéemo do-
kaz da zaista pripadaju tom sakralnom fon-
du. Podaci ¢e se samo umnoziti i precizirati.

Ljudi iz Antike, koji nisu bili narociti spe-
cijalisti u pogledu brojeva, primetili su u
jednoj veé dosta davnoj eposi, da je broj 3
bio cenjen u kultu. »Sluzili smo se njime
u religioznim ceremonijamag, priznavao je
Aristotel. Oni su doista odredivali u isti mah
aktove, grupu svedtenika koji sluZe sluZbu,
sakralna vremena.

Za najjednostavniji i najée$ée ponavljani
religiozni akt, Zrtvu u vidu vina, Odiseja veé
potvrduje njeno trostruko ponavljanje u evo-
ciranju Mrtvih. Sa svoje strane, poboZni So-
fakle je dao u Edipu na Kolonu detaljni
pokojnicki ritual koji je starac priredio Eu-
menidama: on sadrzi tri Zrtve u vidu vina
po upotrebljenom sudu (broj tih vaza nije
preciziran) 1 polaganje na zemilju 3 puta 9
maslinovih grana. PoSto se radi o religioz-
noj brizi pesnikovoj i o njegovoj naroéitoj
paznji kojom je precizirao detalje jedne ce-
remonije koja se uostalom dogada u njego-
vom rodnom kiraju, sve nas navodi da veru-
jemo da nis$ta nije dodao ili izmislio. Pozna-
to je, preko brojnih starih tekstova, da su
na gozbama, 3 Zrtve u vidu vina znatile kraj
prvog dela.

U trostrukom pozivu upudenom ratnicima
koje su Kikoni ubili, prepoznali smo, izgle-
da, pomodéu tumada klasicara, jednu ritualnu
naviku, kasnije nestalu. Naprotiv, obifaj ko-
ji je primecen kod Homera, da se proglasi
tri puta sreénim onaj kome Zelimo da Cesti-
tamo nedto, ostao je. MoZe se jo§ primetiti
izvesna tendencija ka prizivanju triju bo-
zanstava kao potvrdu neke zakletve. Ovde
dolazimo do grani¢ne tacke gde postaje tes--
ko odredivanje razlike da li zaista treba go-
voriti 0 obredu ili o jednom jezitkom feno-
menu, nekoj vrsti besedni¢ke anafore, na
koju se odnose estetska osecanja. Isto tako,
kad se radi o gestu, u trenutku neke religi-
ozne akcije, u njenom poreklu, kad gréki
borac treba da cbori tri puta svog protiv-
nika da bi bio proglaen za pobednika, mo-
ze se s pravom oklevati izmedu ritualnog
objasnjenja i-obi¢ne Zelje da se pokaze ne-
osporna nadmoénost jednog borca dajucdi
istovremeno drugom sve mogucnosti za po-
bedu, namera zbog koje se i danas mnoge
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vrste igara odvijaju u tri etape. Ono $to-je
izvesno, to je preterano Sirenje, tokom ve-
kova, mnoZenja sa brojem 3; zbog toga je
Plutarh rekao: »Kaod nas je uobicajeno, da
bismo izrazili mnozenje, da mupotrebljavamo
broj 3«

Taj broj nije odsutan ni u onoj drugoj
kategoriji religioznih aktova tako Cestih kao
$to su zrtvovanja Zivotinja. Buripid u Moli-
teljkama preporucuje Teseju preko Atine
srtvovanje triju ovaca, da bi potvrdio zak-
letvu o miru izmedu Atine'i Argosa. Isto
tako, #rtvovanjem triju jagnjadi u Ilijadi
potvrduje se primirje izmedu Trojanaca i
Ahejaca. Tragi¢no i epopeja su u uskoj vezi
sa realno¥éu. Zrivovanje ftriju zrtava prate
desto zakletve, ali se to Zrtvovanje sastoji
iz triju razli¢itih muskih Zrtava. To su naj-
&edde bik, ovan i vepar. Taj skup se susre-
¢e kao Zrtva svim boZanstvima, sem Zevsu
i, narodito Atini, kojoj se uop$te nisu Zrtvo-
vali muzjaci.

U Grékoj je primeceno veoma malo prime-
ra ritualnih obreda oko nekog svetog mesta.
Videli smo da Ilijada mavodi jedan primer,
specijalno surov na arhaiéan nacin, kad po-
kazuje Ahila koji svakog dana vuée 3 puta
Hektorov le§ oko Patroklovog groba. Naila-
zimo jo$ u jednom pogrebnom obredu, isto-
rijski, na isti broj potvrden u Delfima, u tro-
strukom jahanju Efeba oko Neoptolemovog
groba, pre Zrtvovanja. Iako ma Kipru moze
da se okleva prilikom odredivanja taénog
porekla, rituala, uporedi¢emo sli¢no hodanje
ljudske zrtve koje je, u Salamini na Kipru,
bilo primenjeno na Diomeda. Retkost doka-
za ne podrazumeva uvek obicaj koji je ostao
popularan u mnogim zemljama do nasih da-
na; ali je on mogao iz ranijih vremena da
bude blizak rustiénim i arhaiénim sredina-
ma, u lokalnim obredima, vi§e spontano ne-
go obredno, i ti tekstovi nemaju nikakvog
razloga da nam ga predaju.

Podela sakralnih glumaca u 3 hora prime-
¢ena je m spartanskim Gimnopedijama. Je-
dan vrlo zanimljiv slu¢aj je dopro do nas
zahvaljujuéi natpisu iz Magnezije u Mean-
dru. Taj natpis nas obave$tava da je tamo
osnovan praznik da bi se proslavila Dionizi-
sova eufanija i da su se obratili prorocan-
stvu u Delfima da bi se utvrdili detalji o
tome. Ono je propisivalo da se dovedu iz
Tebe 3 Menade da bi se organizovale 3 Tija-
ze. Ako stavimo u vezu tu odluku, koju du-
gujemo jednom wvrlo kompetentnom autori-
tetu u oblasti obreda, i tradiciju po kojoj
bi prve bahanalije bile podeljene u 3 hora
(koje su vodili Agaue, Ino i Otonoe) i Cci-
njenicu da su tragi¢ne i komic¢ne slucajnosti
iz Atine, povezane sa Dionizijama, ¢inile 3
hora, zakljudicemo da je to jedna ritualna
potreba svojstvena kultu tog boga koji za-
hteva organizaciju u 3 gnupe.

Ne mozemo mnogo da se zadrZavamo na
sluajevima gde je dsti hram prikazivao 3
statue istog bozanstva, pracenog uvek raz-
li¢itim epitetom, jer je teSko saznati da li
obiéaj dolazi iz davnih vremena ili je pove-
zan sa izvesnom tendencijom relativno sko-
rafnjom (ona bi narodito postajala od V-og
veka) koja je zahtevala da se »deli« na neki
nacin samo boZanstvo.

Konatno, kao regulator sakralnih vreme-
na, broj 3 igra vaznu ulogu. A religiozni
praznici ¢iji povratak belezi bili su u isto
vreme ustanove grada; ako postoji jedna
tatka gde je bilo vazno da se podtuju obi-
¢aji, to je zapravo bila ta, po$to su blago-
naklonost bogova i dobro drzave zavisili od
nje. Ovde, kao i u posmrinoj praksi, tako
dragoj srcu ¢ovecanstva, duh tradicije se su-
protstavio invencijama, ali ma mozda jo$
striktniji nacin, jer u kolektivnim é&injenica-
ma nije bilo mesta za fantazije koje su do-
lazile iz licne poboZnosti.

Triteride, praznici koji se proslavljuju sva-
ke trede godine, susrecu se narocito u kul-
tovima dvaju bozanstava sa misterijama, De-
metre i Dionizisa. To je bio slufaj sa bogi-
njom i njenom derkom u Arkadiji, U Bato-
su, i verovaino u Feneosu za samu Demetru.
S druge stirane, Tesmoforije su bile sadu-
vale trajanje vremena od 3 dana u Abderi i
u Sparti, a poznavali su ih, takode, na po-
Cetku i u Atini. Bahovske trieteride su za-
pazene u Delfima, Tebi, Opuntu, Rodosu,
kod Tralana, dalekih rodaka Grka, sa koji-
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ma su vezani na poznat nacin, u grékoj tra-
diciji, na pocetku dionizijskog kulta. Anteste-
rije koje su trajale 3 .dana, koje se nalaze
medu praznicima- tog boga, ali koje su, po
svom svojstvu posvedene mrtvima, dolazile
mozda iz ranijih vremena. U Istmic¢kim i
Nemeenskim igrama, u slavu mrtvih juna-
ka, moZemo isto tako da povezemo trieteri-
¢an ritam sa posmrinim obredima. Ali ob-
ja8njenje ne vazi za Zevsa Mahaneusa i za
apolonske Karneje u Kosu, za Atinu Helotis,
ni za 3 dana koliko su verovatno trajale Hi-
jakintije iz Sparte. Ova periodi¢nost je uo-
stalom dugo ostala Ziva: nalazimo je u pri-
meni u jednom od dvaju Pergamskih praz-
nika poznatih pod imenom Nikeforija i ko-
ji je primeéen tek od 182. godine pre nase
ere,

Bilo da se radi o vremenima i o ritualnim
aktovima, broj 3 &esto asociran sa brojem
9. Zrtva koju Edip polaze Eumenidima je
veé¢ to pokazala, sa tri puta 9 maslinovih
grana. Obredi htoni¢kog i posmrtnog karak-
tera povecavaju, u stvari, primere dvaju bro-
jeva: tu se obavlja praksa Deobe sudova za
srtve na devet. Posmrtni obedi uzeti pred
grobom preminulog obavljaju se treceg i de-
vetog dana posle pogreba i zato se zovu tri-
ta i enata. Ponekad se dodavalo tome, u Ati-
ni, obed tridesetog dana. Kao toliko karak-
teristika koje pripadaju kultu mrtvih, naj-
stalniji od svih, ovaj obi¢aj se sigurno za-
drzao u toku cele antike, posto Lisijen alu-
dira na trite. U svakom slucaju, u Atini, 3
poslednja dana u mesecu su bila posvecena
mrtvima. U Argosu, kao u Atini, trajanje
zalosti je bilo 30 dana. N

Ali susret broja 3 i broja 9 nije ogranicen
kultovima o kojima je re¢. U Sinopi, Posej-
donove svetkovine su trajale tri dana u me-
secu koji je nosio ime boga; one su trajale
devet dana u Tronovom mesecu. =10

U jednom obi¢aju sa Kosa, kombinacija
brojeva 3 i 9 je do$la iz neke plemenske
potpodele, ¢éije je poreklo najverovatnije sa-
kralno. Na praznicima Zevsa Polieusa i Zev-
sa Mahaneusa, svaki od devet delova (enata)
triju dojranskih plemena je davao jednog
vola: trostruka devetina; zadrzavalo se tri
Zrtve po plemenu za prvo Zrtvovanje, dakle
devet; ako taj deo nije bio zadovoljavajuci,
poéinjalo se ponovo prema istom principu 1
srtvovalo se opet 9.

Jo$ jednom Zevsov kult, ovoga puta na
Idi iz Krita, prikazuje slucaj trostruke de-
vetke: posveceni koji su svradali u pecinu
u kojoj se rodio bog morali su da provedu
3 puta po 9 dana, ako je Porfir, koji to pre-
nosi bar to uzeo iz verodostojnih izvora koji
nisu kasnije bili izmenjeni. Ali postoji isto-
rijski primer ovakve upotrebe, vrlo poznat:
period od »3 puta 9 dana« u kome je, posle
pomracenja meseca, prema savetu vraceva,
Nisias odloZio povlacenje Atinjana koji su
opsedali Sirakuzu!%). Nadin na koji je na-
redba izrefena dobro pokazuje vazinost ve-
zanu za sadrZinu dvaju brojeva, kao Sto i
sama Cinjenica svedoti ugled koji je uZivala
jo¥ u V veku sakralna aritmetika. Tukidid
jos prenosi koliko je ¢esto, u toku Pelopo-
neskog rata, ¢uo da se prica da ¢e taj rat
trajati 3 puta 9 godina; i on konstatuje da
je od svih prognoza, izrefenih u to vreme,
to bila jedina koja se ostvarila, kako se to
trudi da dokaZe taénim racunanjem. N

Najzad, Olimpijske igre pokazuju veliki
broj lepih primera niza 3, 6, 12, sa svojih
6 duplih oltara, posveéenih 6 bogova i 6 bo-
ginja (raunajuéi za jedinicu trijadu Hari-
ta), njihovih prvobitnih 6 iskusenja, 6 kru-
gova oko stadiona za vreme dugog peSace-
nja, 12 krugova trke sa kolima i trostruko
ponavljanje Arhilokovog pevanja. Ovaj skup
nas nagoni da mislimo da je u trenutku nji-
hovog wustanovljenja, prava »svest brojeva«
vladala u svedtenidkim sredinama. Da 1i bi
prosta navika dospela, prilikom jednog stva-
ranja, do tako harmonidnog rezultata?

Izolovana upotreba broja 6 izgleda nam
malo reda. Mi smo samo primetili 6 dana
javnih gozbi koje su obelezavale u Arkezini
praznik Atine Itonije.

Naprotiv, broj 9, kao §to pofinjemo da u-
vidamo, jedan je od najvaZnijih. Iako u re-
ligioznim ostvarenjima kao u -epopeji, izra-
Zava narodita vremena, on ima druge funk-
cije. Sluzi brojanju sakralnih glumaca: u

Patrasu, dvostruko udruZenje od devetorice
muskaraca i 9 zena koje je vodilo praznik
Dionizisa Aisimnetesa; u Magneziji Meandre,
za Zevsa Sosipolisa, paralelne grupe od de-
vetoro deCaka i 9 devojaka. Efeza ¢e i ka-
snije imati svojih 27 molpevsandes (3 X 9).
Ritual ¢iScenja primenjen na Oresta, o ko-
me je pisao Pauzanijas, i u kome se nalaze
stanovnici Trezene, tie se mitskog lica, ali,
kao §to se wvidi, taj ritual ima svoj okvir u
dokazanim obicajima. Ekspresivno grupisa-
nje broja devet obelezava Karneje, veliki
praznik Apolona koji pmza rituale vrlo ar-
hai¢nog tipa kao $to je trka Stafilodroma;
njihov prestiz je bio takav da je Karnejosov
mesec u toku koga se proslavljao taj praz-
nik, obrazovao »period sakralnih praznikac
i primirja za narode ovog porekla. Napravi-
li su onda 9 Satora od lisca, u kojima su se
ratnici skupljali po 9, i praznik je trajao 9
dana. Ti primeri, kao §to se primecuje, ve-
zani su sa razmim boZanstvima, i broj ne
izgleda zavisan od jednog ili od drugog bo-
Zanstva. 7

. Sto_se ti¢e vremena, broj 9 se mnogo &es-
¢e primenjuje na godine nego na dane. Ipak
ne nedostaju primeri te poslednje podele:
devetodnevni post za upucene eleuzijance,
isti period uzdrzavanja za Zene koje udestvu-
ju u Tesmoforijama, Karneje veé navedene, -
praznicima Hefaistosa u Lemnosu, u toku
kojih su gasili sve vatre ostrva te se ceka-
lo devet dana da bi ih ponovo upalili sa sa-
kralnim plamenom koji je dolazio sa Delo-
sa. Isto tako piSu da je Arhelaos iz Make-
donije (krajem V veka) osnovao u Pijeriji
praznik Muza, koji je jo§ imao isto vremen-
sko trajanje kao pod Aleksandrom. Verovat-
no je uticao na taj praznik broj Muza (tak-
vo je Diodorovo misljenje), ili mozda jed-
nostavno prati tradicionalnu shemu ili c¢ak,
u jednoj zemlji gde je kult Muza verovatno
dugog trajanja, sacuvani arhai¢ni podatak.
Za Afroditine praznike sa vrha Eriksa, ta-
kozvane Anagogije, mozemo da oklevamo u
odredivanju Ccistote helenskog kulta; ipak
niSta ne sprefava da su ga ponovo modeli-
rali po nacionalnom tipu.

Deveti dan u mesecu je privukao paZnju
beocdanskih seljaka ¢iji posilovi i dani pod-
secaju na verovanja. Oni su ga smatrali kao
»van svih muka za ljude«.

Da 1i upotreba devetogodiSnjeg perioda
poti¢e 'od minoenskih vremena? Odiseja bi
nam to sugerirala, po§to ga primenjuje na
samog Minosa u jednom zagonetnom stihu,
gore navedenom. Ako konsultujemo odgova-
rajuée beleske, konstatovaéemo kakva je bi-
la neizvesnost anti¢kih komentatora. Prema
tome, Minos bi se pojavljivao svake devete
godine pred svojim boZanskim ocem »da bi
od njega primio savet, i da bi od njega na-
udio svoje duznosti kao od ucitelja mudro-
stic; ili: vratio bi se svake devete godine na
Idu da bi otud donosio zakone, uzdignute na
taj nacin boZanskim autoritetom; ili jo3:
uéio bi 9 godina na ovoj planini »daleko od
ljudi«; ili jo§ vrlo jednostavno: on bi vla-
dao 9 godina. Sto se tice izvora koji, izgleda,
potvrduju epopeju, oni se ma kraju svode
na Platona, ¢ija je ljubav prema mitovima
dovoljno poznata, i od koga je nemoguce sa-
znati da li on ne pozajmljuje od Homera
Minosov primer. MoZemo dakle da se pita-
mo da li nije prebrzo izvoditi iz toga pret-
postavku istorijskog poretka, i zakljuditi da
je na Kritu kralj morao, svake devete godi-
ne, da ude u sakralnu pedinu lokalnog boga,
odakle je izlazio samo kad je dobio od nje-
ga pristanak, bez koga bi on zanavek ne-
stao.

Jedna druga ¢injenica nas sada primorava
da budemo oprezni. Karakteristitcno je da
je religiozna kontrola u istom periodu bila
izvr§ena u Sparti ma sledeéi nacin: Skuplje-
ne sudije iz Sparte su u odredeno doba po-
smatrale nebo i svrgnule bi kralja kad bi
videle zvezdu padalicu, znak nebeskog ne-
zadovoljstva.

MozZemo se u Sirem smislu zapitati da Ii
iskuSenje bozanskog zadovoljstva prema
Kritskom ili Spartanskom kralju mora da
se odvoji od perioda ispastanja istog tra-
janja ¢ije tradicije ¢uvaju mitske primere.
Izgleda da mozemo govoriti u oba sludaja
o Cistoti (pronadenoj ili sacuvanoj) koja tre-
ba da se proveri na kraju tog ciklusa. Po-



znato je-da su u to vreme ispa$tanja impo-
novala Apolonu da bi se odistio od ubistva
Pitona, i boj protiv ¢udovista se uvek ko-
memorisao enaeterskim praznikom. septeri-
ona. Zbog ovog trajanja Pitonske igre su se
proslavljale, .na. pocetku, na kraju jednog
osmogodiSnjeg perioda, Sto znadi, na gréki
nacin, u devetoj godini. Isto progonstvo za
ispasStanje se malazi u Heraklesovoj legen-
di, posle ubistva Ifitosa; u Kadmosovoj,
kad je ubio zmaja, primer gde se moze
zamisliti uticaj Apolonovog zadatka. Takva
je jo$ bila, kao §to smo ved primetili, ka-
zna bogovima koji se nisu drzali zakletve
u Stiksa. Kad Pindar; u fragmentu koji je
Platon sacuvao, tvndi da Prozerpina vraca
na zemlju »u devetoj godini« duSe izvesnih
mrtvih, posle »ispastanja njihovih pragre-
hova«, on potvrduje vrednost ovog perioda
za ispaStanje grehova, ¢ak i da izlaze rela-
tivno mladu doktrinu. Verovatno da se de-
vetogodidnje progonstvo malazi jo§ u vrlo
arhaiénom kultu Zevsa Likajosa: onaj koji
je jeo deo Zrtve (verovatno ljudske na po-
¢etku) morao je da »postane vuk« za 9 go-
dina ali se tek u desetoj godini vracao
svom prvobitnom obliku ako je u toku tog
perioda prestao da jede ljudsko meso.

Enaeterski period je jos odredivao po-
vratak Dafneforija, velikih Apolonovih pra-
znika u Tebi i u Delfima; isto tako u ovom
drugom gradu, dioniziski praznik koji se
zove Herois, i Harile, koje nisu imale gla-
vnog boZanstva. Taj skup je verovatno bio
vrlo arhai¢an. MoZemo dodati da je u -su-
sedstvu Grka jedan narod koji nije bio
bez dalekog srodstva sa njima, Iliri, prino-
sio svake devete godine Zrtvu od 4 konja
Posejdonu, ili lokalnom boZanstvu koje mu
je sli¢no. o

Medutim, sakralna uloga broja 12 je ret-
ka i .otprilike ograni¢ena na ritualne akto-
ve: Zrtvovanje 12 Zrtava (dodekas ili dode-
kes), Zrtve koje su narodito prinosene Delo-
su i u Delfima po Atinskim teorijama, i gru-
pa 12 sakralnih kolada sakupljenih u jedno
isto prinoSenje (sindodeka, ka?e Euripid),
cije nas ime, Frigijski wmeseci, nagoni da
mislimo da se radi o azijskom obicaju. Tre-
ba isto tako radunati da je Zalost u Spar-
ti trajala 12 dana; 12-0g dana su prinosili
Zrtvu. Ne znamo da li treba videti neko
znaenje u ¢&injenici da su se ‘u Magneziji
praznici Zevsa Sosipolisa slavili dvanaestog
Artemisiona. . :

Prisustvo broja_wu religioznim obiéajima
se vrlo cesto smatralo kao da potiée od
Apolonskog kulta i1 kae azijska ¢&injenica
koja je trebala da se suprotstavi indoevrop-
skom racunanju sa brojevima 9 i 10. U
stvari, sedmi dan u mesecu se smatrao kao

dan rodenja Boga;.i toga dana su vrili

neke obrede u &ast tog boga na vrlo raz-
nim mestima kao $to su Milet, Sparta, Kro-
tona. Medu godi$njim ceremonijama koje
su mu bile posvecene, neke su <esto pa-
dale prvog i sedmog u mesecu: tako Pi-
janepsije sedmog dana u Pijanepsijevom
mesecu; Targelije su u stvari pocinjale
Sestog, ali glavni ritual Targelosa se pro-
slavljao sedmog. U toku ovog poslednjeg
praznika, u- Jonskim zemljama, davali su
7 udaraca sa smokvinim granama ili pru-
¢em dvema osobama koje su fgrale ulogu
onoga koji ispasta tude grehove i Zrtvova-
1i glavicu kupusa od 7 listova.

Serija 5, 10, itd. o kojoj su mitovi dali
nekoliko primera, izgleda da se rede upo-
trebljava’ nego u prethodnim religioznim
ostvarenjima. g

Ipak je broj 5 glavni u jednom ciklusu
godina, 1 penteterski praznici su dosta broj-
ni, Olimpijske igre 1 Velike Palateneje su
cuveni primeri; ali ima ih i manje pozna-
tih, vezanih sa raznim' boZanstvima: pra-
znici Zevsa Katejbatesa v Lakoniji; Elefte-
rija od Plateje poslata Heri, praznici iste
boginje u hramu ‘Zevsa Panamarosa (hele-
nisticki); demeterijanske misterije_iz Kele-
je (blizu- Flijunta); ati¢ke Bravonije posve-
cene Artemidi, Leukofrijeme osnovane u
Cast istoimene boginje kod Magneta po je-
dnom proro¢anstvu iz Delfa u 221. godini;
atinske Delije i Proja u Apolonovom kultu;
Heraklesov praznik u ‘atitkoj provinciji' Di-
omejesa; askilepijadske igre iz Epidaura i
Kosa; - veliki praznici. iz Amfijaraosa, Mu-

saja iz Tespijesa; jedna od dveju Nikifori-
ja iz Pergama. e .

Mi bismo verovatno stigli do dosta pri-
mitovnog fonda kad bismo bili. sigurni’ da
je dete uklopljeno u porodicu petog dana
posle svog rodenja ceremonijom amifridro-
mije; ali izvesni izvori beleze' sedmi i &ak
deseti dan. ‘Nailazimo samo na jednu gru-
pu oscba gde interveniSe broj 5. U lakede-
monskim Karnejama mladidi koji su mo-
rali da ih vode, bili su izabrani kockom po
5 iz svakog plemena; oni su zadrzavali svo-
ju funkciju 4 godine iako je to bio jedno-
godi$nji praznik, $to pretpostavlja da je
mozda bio u pocetku penteterski.

Broj 10, koji se skoro me primenjuje na
vreme, nalazi se, verujemo,-u sakralnim ak-
tovima, -samo u Lakedemoniji: u Dionizi-
sovim praznicima udlestvovalo je u trci 11
devojaka, $to znaci 10 plus 1 koja je bila
voditeljka. : X

Medu deseticama, pronasli smo samo po-
stojanje jednog hora od 50 horistkinja u
Velikim Dionizijama. A $to se ti¢e hekatom-
ba, mije suvidno setiti se da nisu imale uvek
100 Zrtava.

Broj 4, vrlo malo vaZan u epopeji, kalko
nam se ¢ini, igra neznatnu ulogu u mitovi-
ma i kultovima. MoZe se samo primetiti
medu prvima 4 Zapetovih sinova i 4 doba
starosti ¢ovecanstva; jo§ su mozda ta 4 do-
ba rezultati nekog relativno kasnijeg rasu-
divanja. U domenu sakralnih glumaca, iz-
gleda znafajno da se, s obzirom ma ret-
kost izvora,- broj 4 wuvek odnosi na Zene.
Za praznike Demetre: Htonije u Harmoni, 4
stare Zene su simbolizirale 4 krave; u Olim-
piji, na Dionizijskim Tijama .iz Elide, 16
(4x4) Zene su organizovale «dva hora u Hi-
podamjinu, éast 1 u. ¢ast junakinje Fiskoe,
vodile raduna o nadinu kako se prinosio He-
rin sakralni veo i sudile na trkama devo-
jaka koje su se takmicile u Cast iste bogi-
nje. Heziod pridaje weliku sakralnu vred-
nost &etvrtom danu u mesecu, dok broj 4
ne izgleda povezan sa ritualnim vremenima.

1) Za ovaj deo dosta smo se sluzili H. Usenerom
Drelheit (u Rajnském muzeju, tom LVIII, 1903, str.
1—47, 161—208, 3Z1—62). '

) J. .E. ‘Harison: Prolegomena lo the study of
greek religion. Str. 286—S8. ’

3) Pausansias, I1X, 29,. % Diodore, IV, .7.
Kees, art. Musai, in P. W., tom XVI, 687—91.

) Mogli smo primetiti izvesnu te’nju ka grupi-
sanju od sirane tri boZanstva zaltitnika gradova. Ali
bi primeri koje daje Usener (cit. delo str. 15—16)
utoliko viSe zahtevali posebna istraZivanja da bi se
utvrdio tafni domet tih grupisanja, istovremeno wu
kultu i u savesti vernika, i datum kad se pojavljuju.

5) Prvobitno su bile poznate samo 2 Sanite u
Beotiji, Lakedemoniji, u Atini, 2 Parke u . Delfima.
Odiseja govori o Sirenama u mnoZini, ali- se ta-
kode ratunalo da ih je bilo tri.

6) Zerne i Bulanfe: Gréki genije u religiji, str. 61.

7) Kad se njima pridruzi Eask, oni &ine trfj-adu
Vrazjih sudija.

8) Herodot, IV, 10.

%) G. Weiker: Der Seelenvogel in der alten Lite-
ratur und Kunst.

19) Poznat je jo¥ jedan Apolon istog tipa (Usener)
184—4. i 2

L) Teogonija (312) pripisuje 50 glava tom &udo-
vistu. -

12) Kao 1 verzija prite o Lajosu, prema kojoj je
on tri puta postavljao pitanje i dobijao odgovore od
Apolona da ne treba da ima decu (Eshil: Sedmorica
protiv Tebe); price prema Herodofu: Knez na lomad&i
izgovara 3 puta Solonovo ime (I, 86); Rampsint kons-
tatuje 3 puta da je njegovo blago opljadkano (II, 121);
Periandar, tiranin iz Korfnta, saZalio se na svog sina
kad ga vide kako 3 noci luta bez skloniita, i prihva-
ta ga Zetvrte nodi (III, '52); posle’ treceg pokufaja
odlu¢uje da se.vratt u. Korint;- Veliki Kralj nare-
duje da: mu se 3 puta ponavlja:r »Seéaj se Atinjanac.

B) Prema nekim verzijama, Ccudoviste junaka je
bilo dzgub'lo treée oko.

¥) Teogonifa, 722—801—3.

15) Tbid. 636.

18) Tukidid, VII 50: »tris enea imeras mine« (os.
tadoSe tni devetke dana). fie .

»HOMERE ET LA° MYSTIQUE DES NOMBRESk,
i "P. U. F. Paris, 1954,
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Prevela sa francuskog
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Prilikom skidanja sedmog peéata pojav-
ljuju se sedam andela s trubama, svaki put
kad jedan od njih zatrubidogadaju senova
strasna znamenja. Po$to zatrubi sedmi, na
scentt izlaze novih sedam andela sa sedam
casa gneva gospodnjeg koji se izliva na
zemlju; opet move nesrece 1 kazne. Uglav-
nom, to je wvelikim delom zamorno ponav-
ljanje toga &to se veé¢ mnogo puta govorilo.
Zatim se -pojavljuje Zena-Vavilon, velika
bludnica u purpurnoj odeéi, koja sedi na vo-
di, opijena krvlju svetaca i muclenika Isu-
sovih; to je veliki grad na sedam brda koji
vlada nad svim carevima zemlje. Ona sedi
na zveri sa sedam glava i deset rogova. Se-
dam glava oznalava sedam brda, a takode i
sedam »careva«: Od'tih careva petorica je po-
ginulo, jedan postoji, a sedmi ¢e tek dodi, a
posle mjega docice jos jedan od prve peto-
rice, smrtno- ranjen, ali fizleCen. Posledniji
vladace na zemlji 42 meseca, ili 3,5 godine
(polovina 7 svetih godina), proganjace ver-
nike, ubijati ih 1 nastade bezboZnost. Ali,

_ posle toga, dogodice sevelika odlucujuca bit-

ka; sveci imudenici biceosvedeni unistenjem
velike bludnice — Vavilona i svih njenih
pristalica, to jest, velike mase ljudi; davo
ée bi4i svngnut i zatvoren u pakao 1000 go-
dina a tokom tog vremena zavladace Hris-
tos zajedno sa mulenicima vaskrslim iz
mrtvih. Ali po isteku 1000 godina davola ce
ponovo osloboditi 1 bide movi obracun
u kome de davo biti konaéno pobeden.
Zatim ée nastati drugo vaskrsenje iz mrt-
vih kada e se i ostali mrtvi probuditi i po-
javiti pred sudom boga (imajte u wvidu
—. boga, a je Hnistal) i vernici ée uéi u
nove nebozemlju i novi Jerusalim za wve-
¢an Zivot.

Ukoliko je sve to izgradeno na judejsko-
-prehrig¢anskom materijalu, ovde je skoro
samo Cisto judejsko predstavljanje. Od
kad su za marod Izraela nastupila u ovom
svetu teS$ka vremena, pocevél od opore-
zivanja Asiraca i Vavilonaca, rufenja oba
carstva, Izraela i Judeje i sve do poroblja-
vanja Seleukida, prema tome od Isaije do
Danila, svaki- put u vreme nesre¢a prorice
se dolazak spasitelja. U Danila (XII, 1—3)
postoji ¢ak predskazanje o dolasku Mihaila,
andela ¢uvara Jevreja, koji ¢e fh spasti od
velikih mesreda; mnogi ée vaskrsnuti iz mrt-
vih, dodide stragni sud, a ucitelji koji e iz-
vesti narod na pravi put veéno ce sijati kao
zvezde. U Otkrivenju Jovanovom hriséanima
se samo o§tro nagladava skori dolazak Hrista
i blazenstva vaskrslih vernika, uglavnom mu-
éenika. : : : :

Za objasnjenje ovog smisla prorocanstva
u meri u kojoj se ono odnosi ma dogadaje
toga vremena duZni smo nemackoj kritici,
naroc¢ito Evaldu, Ljukeu i Ferdinandu Be-
naru. Zahvaljujuéi ‘Renanu objasnjenje je
postalo - dostupno’ i van teolo$kih krugova.
Da velika bludnica-Vavilon oznacava Rim,
grad na sedam brda, veé smo videli. O zveri
na kojoj ona sedi, u glavi XVII, 9—=11, re-
¢eno je sledece: E T

»Sedam glava (zveri) to ‘su sedam gora
na kojima Zena sedi. I jesu'sedam care-
va. Pet je njih- palo, i jedanjest, a dru-
gi jo$ nije doSao; i kad dode, za wmalo
c¢e ostati. I zver koja bjeSe i nije, i ona
jLei, osmi, i jest od sedworice i u propast
ideé«. 3 %

Ovde zver oznacava rimsku svetsku ¥mpe-
riju, predstavlja dosledno porodicu impera-
tora, od kojih je jedan bio smrtno ramjen i
vide me vlada, ali se izletio.i vratio da bi u
svojstvu osmoga uspostavio carstvo bogohul-
stva isvetogrda. I bice joj-dano...
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