Ukratko, buduéi da osim ¢oveka i neka niZza Ziva bica sa-
mjaju, Bog ne bi mogao biti taj koji ljudima Salje proro¢anskc
snove, niiti ise snovi toga radi javljaju; ali pouzdano se moze
tvrditi da snovidenja padaju u delokrug nizih duhovnih sila
(daiménion). Jer, materijalnom prirodom upravljaju te nize
duhovne sile, i ona nije neposredni delokruz Boga. Evo dokaza!
1 sasvim prosti ljudi imaju dar predvidanja i sposobni su da
gledaju buducénost u Zivim slikama snovidenja. Ali takve snove
ne $alje im Bog; mego svi ljudi ¢ija priroda kao da je brbljiva
ili melanholiéna imaju raznorazna videnja. Nalime, bududéi da
takve ljude mnogo toga pokrece i emodije su im veoma razno-
vrsne, njima se desi da imaju i videnja koja se podudare sa
stvarnodéu. A u ovome imaju uspeha ba§ kao igra¢i u igri
»par—nepar«. Deava se to u smislu izreke: »ako mnoge strele
odapnes, jedna fili dve pogodice cilj«. I=ti je, dakle, slucaj i s
proricanjem po snovima. Nije neobi¢no ni to da se mnogi sno-
vi ne ispunjavaju, kao $to do ostvarenj. ne dolaze ni svi telesni
simptomi fili nebeski predznaci, oni, na primer, koji nagovesta-
vaju kisu i vetar. Jer, ukoliko naide neki drugi pokret, jaci
od onog koji je mogao da se ostvari i koji je pri tome vec pro-
izveo odredeni nagovestaj, do ostvarenja ovoga prvoga nece doci.
Mnoge valjane mamere koje bi trebalo da se ostvare, rasprse
drugi i jadi uzro¢nici. Ukratko, ne ostvaruje se sve ono $to moze
da se ostvari, kao §to ni realizovana i verovatna buduc¢nost ni-
su istovetne. Zapravo, treba naglasiti da ima nekih zacetaka iz
kojih ne mora da proisti¢e rezultat. I to su znamenja neceg $to
se ne ostvaruje.

Sto se ti¢e smova koji ne sadrze zacetke kakve upravo po-
menusmo, ve¢ pokazuju neko preterivanje u pogledu vremena,
mesta ili veli¢ine, ili opet ne pokazuju takva preterivanja, ali
se njihovi zadeci ne nalaze u samim snevacima, uputnije je pri-
hvatiti obja$njenje kioje sledi nego ono Demoknitovo, koji za uz-
ro¢nike takvih snova smatra »sli¢ice« ili »emanacije«. Barem
ukoliko se snovidenje ne obistini po pukom slucaju. Kod spo-
menutih snova imamo pojavu sli¢nu onoj koja se javlja kad
nesto pokrene vodu ili vazduh, pa se podstreka¢ pokreta potom
umini; kretanje u vodi po¢ne da se prenosi i traje do nekog
trenutka jo$ 1 posle nestanka podstreka. Tako je moguce da s
predmeta (3to ih Demokrit uzima kao izvoriste svojih »slicica«
ili »emanaocija«) neki impuls ili oset dopre do dusa ijudi koji
snevaju. Bilo kako da stignu, viSe ce ¢ulnih predstava izazvati

nocu, jer ukoliko se prenose danju, lak3e se rastofe (vazduh je -

noc¢u manje uzburkan, jer su nod¢i mirnije). Ovi ¢ulni nadraza-
ji izazivaju u telu osedanja zahvaljujuci snu, jer ljudi koji spa-
vaju, vise od budnih, ose¢aju éak i najmanje unutradnje pokrete.
Bas ti c¢ulni pokreti duse izazivaju vidovnjacke slike po koji-
ma ljudi prori¢u buducnost i sude o odredenim dogadajima.
Zbog svega toga dogada se da se sposobnost za takve doZivljaje
susrece pre u obi¢nih ljudi izuzetna uma. Ukoliko bi snovide-
nja islao Bog, takve bi se slike javljale i danju, i javljale bi se
mudrim ljudima; ali bududi da je sve to ovako, potpuno je
prirodno da predvidaju sasvim prosecni ljudi, jer njihov um
nije sklon dubokim razmisljanjima, ve¢ je liSen i, da tako ka-
7em, ispraznjen od svake miisli. Ukoliko ga, dakle, jednom nesto
pokrene, usmerava se u pravcu koji je odredio pokretac.

Razlog §to su neki ljudi, kad padnu u zanos, sposobni da
predvidaju, lezi u tome S$to ih sopstveni unutrasnji pokreti ne
opterec¢uju, ve¢ kao da ih vetar brife. Zato su oni veoma ose-
tljivi na spoljasnje uticaje. To $to su meki sposobni da gledaju
proro¢anske snove, kao i to $to prijatelji mogu najbolje da pre-
dvide buducnost prijateljima, proizlazi iz toga $to prijatelji po-
najvite i razmi$ljaju jedni o drugima. Kao 3to se dobri pri-
jatelji i na razdaljini dobro poznaju i razumeju, slicna je stvar
i s njihovim unutrasnjim doZivljajima. Najsrodniji su unutras-
nji dozivljaji bliskih prijatelja. Melanholici, bas kao da su stre-
Ici koji gadaju izdaleka, zbog svoje jake osecajnosti, brzo po-
gadaju cilj. Kako im je duh pokretljiv, brzo im jedna slika
pred o¢ima smenjuje drugu. I kao $to mahniti ljudi recituju i
drie na umu pesmu Filajgida (kao $to je, na primer, Afrodita),
zbog mjihovih sadrzinskih veza, tako i ovi redom povezuju do-
gadaje u buducdnosti. Zbog silovite pokretljivosti mjihovog duha
jedno duSevno kretanje ne isteruje lako drugo iz njihove sve-
sti.

Najveitiji je tuma¢ snova omnaj koji je sposoban da uodi
podudaranje. Svako je isposoban da protumadi providne snove.
Kad se dogodi da predstave u snu budu nalik na odbleske u
vodi, kao §to ismo ranije rekli, to bi, po meni, predstavljalo
podudaranje. Ukoliko se voda jace uzmuti, predstave i slike
prestaju biti verne stvarnim predmetima. Sposoban da prosudi
o tim predstavama bio bi onaj ¢ovek koji bi uspeo da brzo sa-
gleda i razazna te slike koje su razbacane i iskrivljene. Na pri-
mer, da li se radi o ¢oveku, konju ili bilo ¢emu drugom.

Sli¢no je i sa snevanjem, jer pokret razara jasnocu proroca-
nskog sna.

Tako, izlozili smo §ta je san a $ta snevanje, kao i to $ta ih
uslovljava. Objasnili smo i §ta je to-prenicanje po snovima.

Sa starogrékog prevela: ) ) )
Bojana Sijacki-Manevié

Prevod prema tekstu: ARISTOTE: Petits traités d’histoire natu-
relle. Texte élabli et traduit par René Mugnier. Paris, Les belles
lettres 1953; Collection des unive:sités de France publieé sous
patronage de I'association Guillaume Budé
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Baviti se nekom oblaic¢u klasi¢nih studija znaci danas, sem
ostaloga, i biti na meti mnogome pitanju koje, najsire, dotice
grékorimski svet. Neka od tih pitanja su izazov za strucnjaka.
Onda se on njima ponese, sistematski, da bi upbtpunio svoja
znanja tamo gde su mu ise, nenadano, pokazala dosta tanka. Ne-
ka pitanja, opet, bude prosto njegovu radoznalost, slucajem, ili
jer je predmet zanimljiv. Od ove je poslednje vrste, za mene,
pitanje o anti¢kim sanovnicima i tumacenjima snova. Postavila
mi ga je redakcija ovoga Casopisa me tako davno, a na mevelik
razmak od dana kada sam, kao slab sneva¢ i jos slabiji Citac
sanoviika, oturio u dubinu ormara jednu knjigu povezanu c¢vr-
sto u narandzasto platno. Knjigu sam kupio jer sadrzi staro-
gr¢ki tekst objavljen 1963, u podmladenom kritickom izdanju,
a u knjizari dugo nije nasla kupca i cena joj je, protivno da-
nasnjim ocekivanjima, dosla pristupaéna kupovini po trenutnom
¢efu. Na knjizi (sada sam je ponovo uzeo u ruku) stoji, kako
je u nekih izdavata grékih tekstova obicaj, latinski naslov: Ar-
temidori Daldiani Onirocriticon libri V. Prirucnici beleze kratko
da je taj Artemidor (ima vi$e starogrckih autora toga imena)
pisao u II veku nove ere i da je njegov Tumacnik snova ve-
oma »vajan izvor za poznavanje anti¢kog sujeverja«. No, kako
sujeverje i tumacdenje snova pruZaju koren duboko u proslost,
nekolike epske o grikoj oniromantici, nma koje ¢u se ovde
ograni¢iti, moraju ovaj predmet zahvatiti poizdalje.

o

Motivu proroc¢kog sna, nasledenom iz najstarije, nama iz-
gubljene gréke junacke pesme, homerski je ep proki¢io put u
umetni¢ku poeziju. Motiv se javlja u herojskoj epopeji starih
Grka, lirskioj poeziji (Klitemnestrin san kod Stesihora) i delima
tragicara liz klasi¢cnog V veka stare ere. A potom je taj motiv
prisutan u grékoj knjizi sve do izmaka anti¢kog doba. Napore-
do se u antitkom spisateljstvu javljaju i nagadanja, ili tvrde-
nja, o tome ko je iznasao vedtinu tumacenja snova. (Napadna
je crta starogrékog misljenja gotovost da se za svaku pojedinost
civilizovanog #ivota odredi i »pronalazac«) Kao i samo javlja-
nje motiva prorockog sna u poeziji, i recena kazivanja o tome
ko je iznasao oniromantiku pripadaju raznim razdobljima an-
tike. U pitanju hronologije ovde smo upuceni na tipoloski zas-
novana domiéljanja. Stanija ée, moZda, biti takva kazivanja koja
vestinu tumacenja snova vezuju za neki mitski lik, na primer
za Prometeja. Ipak, upravo ovo mitsko tumacenje nije narocito
vaino svedocanstvo za poznavanje fistorije antickog tumacenja
snova. Nastalo je, mesumnjivo, stoga 5to su stari Grei ime Pro-
metej shvatili u znacenju »onaj koji misli unapred«, Prometeju
je, otuda, pripisivana ne samo domisljatost, nego i promislje-
nost, pa i sposobnost predvidanja. Uostalom, kao mitski lik ko-
ji olimpskim boZanstvima otima neke prednosti i daruje ih
ljudima, Prometej je bio sasvim pogodan da ponese i pocasni
naziv prvog tumada snova. (Iz ovih je razloga tragediograf Es-
hil pripisao pronalazak oniromantike Prometeju.) Za istorijat
antickog tumadenja snova vainije je drugo, neuporedivo poz-
nije, ¢ak srednjovekovno tvrdenje, po kojem su »pronalazaci«
oniromantike bili maloazijski Telmisani. Podatak je zabelezen u
delu Teodora Prodroma (XII vek), ali je ono do vizantijskog pi-
sca svakako dospelo iz antickih izvora. Znamo, naime, iz poda-
taka koje daju anti¢ki istoric¢ari, a i po nalazima modernih arhe-
ologa, da je u dva istoimena grada, Telmisosu u Kariji i obal-
nom gradu Telmisosu na granici Karije i Lidije, bilo staro pro-
rociste posvedeno, u vreme kada su tu borawvili Grei, bogu Apolo-



nu. Natpisi na likijskom jeziku, nadeni u obalnom Telmisosu,
svedode o drevnosti ovoga kultnog mesta. Zapravo, u Prodro-
movom podatku krije se posredno svedocanstvo o ranome pro-
:bilnétanju gréke oniromantike elementima iz staroanadolskog na-
sleda.

U Grka, kako smo nagovestili, najstarija pisana svedocan-
stva o tumadima i tumacenju snova citamo kod Homera. Te-
$kio je ta¢no proceniti u koje nas vreme ta svedoCanstva vode.
Dovoljno pouzdan je samo najnizi datum, onaj kojim datuje-
mo tekst Homerovog speva. Naime, u obliku u kojem je danas
poznajemo, Ilijada je nastala potkraj VIII veka stare ere. Ali
je ovaj ep proizaSao iz predanja junacke pesme Zive ve¢ ncko-
liko vekova ramije u grckome svetu. Otuda je homerska slika
gatara ili vraca-pogadada umnogome, ako me i u svakoj crti,
odraz drevnih gr¢kih obi¢aja i shvatanja. U tim, pak, shvata-
njima ima, ve¢ u Homera, neka nesaglasnost izmedu uvazava-
nja proro¢kog znamenja i ugleda profesionalnih gatara-proroka.
Zapravo, u grékome svetu, ne samo u arhajskom razdoblju ne-
go i sve do isteka anti¢kog doba, pridavan je velik znacaj pred-
skazanjima dobijenim u hramovima raznih boZanstava, ali to
uvaZenje nije se protezalo i ma li¢nost sveStenika—tumaca. Kao
da je ve¢ izrana jaka prakti¢no-racionalna strana mjihovog mis-
ljenja lopominjala Grke ma oprez: sveStenik—gatar je covek, pa
on svaki posao koji prolazi kroz njegove ruke zna da savija ka
svojim ciljevima, ili ka ciljevima svoga grada i svoje politiCke
stranke. (Medu sasvim rane crte iz Ezopovog legendarnog Zivo-
topisa ide podatak da su sveStenici Apolonovog prorocista u
Delfima podmetnuli basnopiscu u priljag nekakvu zlatnu ca-
$u, pa ga optuzili za kradu i svetogrde, i pogubili.) Ali, pojed-
nostavljeno uopstavanje vodi lako u nesporazum. Stari Grei ni-
kako nisu biili samo prakti¢no-racionalni. Ponos evropskih mnasle-
dnika starogréke misli rado isti¢e da je ona bila utemeljena na
logos-u. No, taj pojam nije svodiv ma prakti¢nu racionalnost,
kao $to nije ni u punoj suprotnosti s mythosiom, odnosno »mi-
tskim madinom mi$ljenja«. Vera u logos bila je u starih Grka
vera u mo¢ misljenja, logi¢kih operacija i deduktivnog zaklju-
¢ivanja, koje je rado, i samosvesno, protivstavljano obavestenji-
ma dobijenim preko ¢ula i iz neposrednog iskustva. Takva je
vera u logos vodila spekulaciju odlu¢no putem racionalnog me-
toda koji, silogistickom dedukcijom, moZe da opravda metalizi-
ku, pa 1 filosofsku mistiku. Ovo je i razlog §to je gatanje i tu-
madenje smova, $to su mantika i oniromantika nasle mesto u
krugu mmogih filosofskih udenja — od (vi§e ili manje) starog
orfickog i pitagorskog, preko platonizma, do stoicizma i novo-
platonizma.

*

U anti¢kom svetu, kako se iz refenoga vidi, bilo je tuma-
¢enja snova posvuda: u svakodnevnom Zivotu, narocito u nekim
kultovima; u filosofiji, naro¢ito gde je spekulativno dokazivana
besmrtnost ¢ovekovog duha; u poeziji i knjiZevnosti, gde je
prorodko snovidenje Cest motiv, a gdekad i sredstvo da se or-
ganizuje fabula; a onda jo$ i na niZoj razini pismenosti, enu-
merativnio, u priruéni¢kim spisima neposredne namene. Za nas,
danas, i za evropsko predanje, ve¢ odavmo, glavni predstavnik
takvih spisa je obimni Artemidorov Tumacnik snova. Tako je
htela igra slucaja koja je uzrokovala o¢uvanje jedne i nepovrat-
ni nestanak bezbroj drugih antickih knjiga. Obiman, i ne bez
neke filosofske obbjenosti, Antemidorov sanovnik je vaina sa-
birna ta¢ka u predanju tumacenja snova. (I u ovoj nizoj oblasti
civilizacije moze se, i mora, govoriti o zajednickom mediteran-
skom i evropskom masledu.) Bezbrojem rukavaca i otoka Arte-
midor je preneo nataloZena anti¢ka iskustva potonjim evrops-
kim stanovnicima. Posao oko istrazivamja tih veza, ovo valja
priiznati, i danas jo¥ stoji na svojim pocecima.

Ovde, podto sam, eto, spomenuo opseg dosadasnjih istrazi-
vanja, oprez me gura u jednu digresiju o metodu. Oniroman-
ti¢ko predanje u odredenom civilizacijskom krugu nesporna je
¢injenica. Pa opet, tumadenje snova je oduvek Zivo na svim ta-
ckama Zemljine lopte. Nije otuday ako se gleda pazljivo, mogu-
¢e ne uvideti kako je sanovnicka pouka ne samo deo cesto ano-
nimne poluknjiZevne produkcije za $iroke slojeve ¢italaca, ne-
g0, u izvesnoj meri, i deo folklora. Ovo, pak, zna¢i da na$§ pre-
dmet prati sledeca, za motivsko izu¢avanje marodne knjiZevnosti
kljuéna nedoumica: kako razluditi kada je podudarno tumace-
nje nekog sna nastalo poligenetskli, iz sli¢nog i dosta elementar-
nog rezonovanja, na raznim mestima i u raznim razdobljima;
a kada je u pitanju genetski beocug u meprekinutom lancu pre-
danja. Dilemu beleZzimo bespoletno, po duZnosti. Spremmije do-
dajem da je mantika, zbog svoje vezanosti za kultna mesta,
a 1 stoga §to je oduvek ubrajana u »znanja posvecenih«, po svo-
joj biti tradicdionalisticka. I onda jo$: u folkloru odredenog pro-
stora tradicija je 'mocna, i jaki su njeni dugovi upravo u
kultu, pa ¢ak i u knjizi, onoj ponajviSe koja popularise verova-
mje i za nj vezanu pricu. (Ispitiva¢i narodne knjiZevnosti ot-
krivaju, odskora, izvore nemalog broja evropskih pripovedaka i
bajki u nekadas$njem dusepoleznom S§tivu, ili po zbornicima iz
kojih su propovednici crpili pouéne alegorijske »primere«. Uza-
jamnost u davanju i uzimanju izmedu usmenog narodnog preda-
nja i »knjige«, odnos teksta utvrdenog u krugu obrazovanijih
ljudi i verskih voda, nije bila manja u klasi¢noj starini. Znamo
da su price o ¢udima, proro§tvima i ¢udotvornim snovima be-
lezene 1 pri¢ane u odredenim kultnim sredi$tima.)

Pruzanje i preplitanje tradicije u obe oblasti — usmenoga
predanja i struéne knjige — moZe se ilustrovati brojnim puri-
merima iz priruénika snovotumaéa Artemdidora. (U svojoj stru-
ci Artemidor je bio nacitan, daje nam ceo spisak izvora; a bio
je i 8ire obrazovan.) Uzmimo, da bismio gornje ivrdenje oprav-
dali, kratak odeljak o zmijama, razne vrste, debljine i duZine,
iz Artemidorovog Tumacnika snova! Kada nekome u san dode
velika zmijurina, zmajoliki drakon, to, veli Artemidor, znaci: i
kralja, zbog modi; i vremenski razmak, zbog duZine; pa starost
i podmladivanje, zbog toga $to zmija odbacuje svoju koSulji-
cu; a, medu ostalim, to znadi i »bogatstvo i novac, jer drakon
sedi nad blagom«. Kad, pak, usnimo kratku wotrovnicu aspidu
(aspis, od vrste egipatske kobre), ili zmiju—Iljuticu ehidnu (ek-
hidna, gréki mit je ovu prikazivao kao Zenu—zmiju i davitelji-
cu), i to ne: jednu od tih zmija nego vi$e njih, to, prema Artemi-
doru, znadi: »movac (sitniji i srebrn) zbog mnogog otrova«.

Ustavimo se, za trenutak kod upravo navedenog, u Artemi-
dorovom tekstu prvoga tumadenja, uz aspide i ehidne; i pogle-
dajmo na poslednje gore spomenuto Artemidorovo tumacenje,
uz drakone. Ako smo se opredelili za racionalistiCko tumacenje,
moZemo ovako redi: da je mnogo srebrenjaka — otrov, i onda
to zvuéi sasvim kao stav iz popularne moralisticke propovedi;
da je vise manjih otrovnica shvadeno kao gomila novca nesto
manje vrednosti, to je razumljivo kada, nasuprot kratkim ehi-
dnama i aspidama, golema zmijurina—azdaja, drakon, znaci bo-
gatstvo i blago. (Kad se kaZe blago, misli se ma zlato!) Ovaj, u
Artemidora logi¢ni i naoko prirodno metaforiéni, niz tumacenja,
ipak stoji na osnovi sasvim drugadijoj. Interpretacija zmije—a#-
daje koja w»sedi ma blagu« (zlatu) iz narodnog je verovanja, i
nije u pitanju izvodenje po logici i analogiji. A kad spomenemo
gréki folklor, to nas nuzno vodi u predanje koje se, u mnogome
slu¢aju, pruza od anti¢kih vremena do u novi vek, i gotovo do
u savremenost.

Zmaj, sa svim vrstama koje ima u nafem i uopste u bal-
kanskom folkloru, stalan je i ¢est lik novogréke narodne pesme
i pride. A bio je poznat 1 marodnom verovanju anti¢kih vreme-
na. (Tada, razume se, jo§ nije poistovedivan s »crnim Arapi-
nome.) Znamo to premda ise anti¢ki autori, uvek vise ili manje
Skolovani, a ¢esto i samozadovoljno uéeni, misu zanimali za
»price koje starice pripovedaju«. (Nazivom mythoi graon ili ani-
Izs'fab:la starii su, retko i samo uzgredno, oznacavali prite za
koje verujemo da su bile slitne nasim bajkama. Ali tu su oz-
naku uzimali vie posprdno, s vredno$éu »bapske« vise nego
»bakine prite«) Nama je, ipak, pone$to poznato i o tim staro-
grékim narodnim kazama. Najvise iz napada nekih anti¢kih sa-
tiriara na sujeverje, ali i liz zapletenih, toboZe nauc¢nih spisa
o ¢udima u prirodi, ili, opet, iz hri§¢anskih napada na pagansku
religioznost. U takvim izvorima seéanja na pripovesti iz antic-
kog folklora, premda krnja, izmrvljena, pa i izvitoperena, ipak
znaju biti dosta pouzdan dokaz o starini nekog verovanja ili
motiva, koji su nam bolje poznati tek iz novijeg grékog i bal-
kanskog predamja.

Bacimo, dakle, pogled u smeru u kojem, u balkanskoj sta-
rini i skorijoj proslosti ovoga prostora, moZemo naci obrazloze-
nje za tumadenje iz Artemidora, gde se kaZe da usniti drakona,
zmijurinu—zmaja, znaci veliko nenadano bogatstvo. ObrazloZe-

mnje na koje mislim jeste racionalno, premda nije dato u duhu
prosvetiteljskog racionalizma, nego proizlazi iz logike narodnog
misljenja. U novogrckoj narodnoj pesmi i pripovetki ima zma-
jeva, i to Cesto i mnogo, a takvih koji i svojim nazivom — na-
rod ih zove drakos ili drakondas — i svojim obeleZjima i odli-
kama otknivaju da im je poreklo staro, delimice i anticko’ U
tim marodnim pri¢ama iz novovekovnog grékog folklora dest je
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motiv da je zmaj cuvar zakopanog blaga. Redi ce ovde neko:
motiv je to poznati i drugim narodima, izvan Balkana i van
Evrope. Ta¢no je to. Ali govorimo © prostoru, napomenuo sam
to veé, s jedinstvenim predanjem. A osloni¢u se, pr1 poveziva-
nju pojava, i na jo§ jedan dodatni motiv. Novogrcko marodno
verovanje javlja se u pripovetki i ovako: kada ¢oveku u snu bu-
de otkriveno gde je zakopano blago, on mora da pode upravo
do toga mesta, a nikome ne sme da proslovi re¢; na mestu,
pak, kuda ga je san uputio, Zrtvovace sneval petla, ili drugu
koju zivotinju kakva se ubija pri polaganju kamena temeljca.
Cutanje i Zrtva umilostiviée duha—c¢uvara onoga mesta (a2 on
je gotovo redovno drakos). Samo akio sneva¢ ispuni oba uslova,
satuva mitualno éutanje i prinese Zrtvu podzemnom demonu, on
¢e moéi da podigne blago. A ovo je u narodnom pripoveda-
nju po pravilu »zlatnoe. (Dragoceni metali pripadaju, uostalom,
u osnovni fon motiva i simbola bajke.)

Nije te$ko uvideti da u spomenutom narodnom verovanju
imamo upravo onu istu praznovericu na kojoj je zasnovano i
Artemidorovo tumadenje sna o drakonu, koji »znaci bogatstvo
i novac, jer zmije—zmajevi sede nad blagome«. Da je ovo vero-
vanje u grékome prostoru zaista starog, ¢ak amtickog porekla,
potvrduje nam, uzgredno, jedan anticki gréki satiricar. Mislim
na Lukijana iz Samosate, koji pripada 1I veku nove ere, sas-
vim kao i Artemidor. Lukijan se u jednome od svojih brojnih
spisa rugao mistici ucenih filosofa 1 praznoverici manoda. Na
jednome mestu, gde lik iz Lukijanovog dijaloga cdokazuje da je
duga besmrina, dokazujudi da ima duhova, ispricana je prica o
ukletoj kuéi u Atini, o aveti koja se po njoj Setala, pa o isko-
pavanju kostura neopojanoga mrtvaca, posle cega se kucni duh
smirio i povukao. U odgovoru na taj »dokaze dolazi, iz usta opo-
nenta, uzvik: »Blago kojem smo se nadali pretvorilo nam se u
hrpu ugljevlja« — anthrakes hemin ho thesauros.’ [zraz blago
nam se pretvorilo u ugljevije (pepeo) bio je, dakle, u Artemido-
rovo vreme poslovi¢an, a izrazavao je izneverenu nadu. Usao je
i u anti¢ke zbirke poslovica, pa ga potom i Vizantinci na isti na-
&n navode’ Ali tek nam noviogréko narodno verovanje i pripo-
vedanje otkrivaju na kojem i kakvom shvatanju anticka po-
slovica stoji. Po movogrékoj narodnoj pridi, naime, snevac koji
san 0 zakopanom blagu ispripoveda, ili Zrtvom ne umulostivi
zmaja koji ¢uva blago, uspeva, doduse, da otkopa blago, ali mu
se ono pod rukama pretvori u ugljevije (karvuna). Tako se,
preko novogrékog narodnog kazivanja, uspostavlja veza izmedu
Artemidorovog tumacenja sna o zmaju i Lukijanove poslovice
blago nam se pretvorilo u ugljevlje. A mi dobijamo jak dokaz
za tvrdenje da je Artemidorova sistematizacija miza tumacenja
iste pojave, ili srodnih pojava, nadinjena logi¢kom dogradnjom
starih, delom i narodnih tumadenja snova, duboko ukorenjenih
u grékome i balkanskome folkloru.

Nekolike dalje primedbe o novogrékim verovanjima koja
se ticu snova i mjihovog tumadenja, nede, otuda, biti ovde su-
viéne. Blago je, na primer, u movogrékom folkloru cesto zame-
nila — ikona. Kult ¢udotvornih ikona jednom je svojom stra-
nom, naroctito od vremena turske vlasti nad GrCkom, vezan za
pripovesti o snevadima kojima je u snu otkriveno gde je neka
ikona zakopana. Na osnovu takvog predskazanja, ikona je, ka-
zuju price, viSe ili manje sveano otkopana, premesena u crkvu
i tu postavljena na podasno mesto. U novogrckom folkloru poz-
nati su i snovi snevani u crkvi, koji bolesniku otkrivaju lek za
njegovu bolest. Ova praksa spavanja po hramovima naziva se
inkubacijom i znnamo da je jo§ u antitko doba bila u obicaju,
a posebno u svetiliftu boga—lekara Asklepija, u. Epidauru. Tu
su nam, iz anti¢kih vremena, saduvani i natpisi koji pri¢aju o
dudotvornim izle¢enjima tehnikom inkubacije. MoZe se na tim
natpisima proditati sledece: kako je neka Zena mosila plod pet
godina, a kada je dosla u Epidaur i prespavala u Asklepijevom
svetilitu, odmah se ujutro i porodila; ili kako se nekakav co-
vek, kome su prsti na ruci bili zgréeni, u Epidauru rugao slika-
ma &§to prikazuju ¢udotvorna izleCenja, pa mu se u snu poiom
prividelo kako baca kocke, a bog—lekar Asklepije je mnaiSao,
stao mu na $aku, ispravio prste, tako da je bolesnik, sledeceg
jutra, iza$ao zdrav iz hrama. Ima u tim natpisima 1 prica o
Goveku s gadnom ranom na nozi, do koga je, kada je u hramu
zaspao, dopuzala zmija iz tajne odaje svetilifta i jezikom
mu poledila ranu. (Asklepije se javlja snevacima i u primerima
za »ostvarena snovidenja« $to ih navodi Artemidorov sanovnik.)

Spone izmedu novogrékog i anti¢kog folklora brojne su.
Moguce je da lsu i neke movije tehnike izazivanja prorockih sno-
va, uobi¢ajene u grékom folkloru, anti¢kog porekla. Na dan
svete Katarine u Grékoj je jo§ doskora bio poznat obicaj da
devojke peku i jedu neke veoma osoljene devreke ili perece
(armirokulura). €ini se da su onda gasile Zed vinom. Verovalo
se, svakako, da ¢e, u snu koji je tako pripremljen, ili izazvan,
devojka videti mladoZenju. Druga tehnika za postizanje istoga
saznanja, gdekad primenjivana u spoju sa simboli¢nim kusa-
njem slanih devreka, naziva se u novogrékom folkloru klidonas.
Devojka, posto je jela od slanih pereca, i obavila jo$ neke ri-
tualne i magi¢ke radnje, izlazi na ulicu i prvo ime koje tu Cuje
treba da je ime njenog »sudenika«. Ovakvo proricanje,naosnc-
vu slufajno cuvenog imena ili redi, poznato je bilo i antickim
Greima, onim najstarijim ¢ak, jer ga spominje ve¢ homerski ep.
Stavige, ono tu veé nosi isto ime (u anti¢kom izgovoru i obliku:
kledon).*

Premda o pojedinostima ,mamo samo sasvim oskudne po-
datke, vrlo je verovatno da su i anti¢ki Grei, a svakako i nji-
hovi susedi, primenjivali razne tehnike kako bi izazvali proroc-
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ka isnovidenja. Ovo nas, na negativapn nacin, vraca Artemidoru.
Ovaj obrazovani tumaé snova, a to je, Cini se, bilo svojstveno
i drugim uéenim autorima koji su u antici pisali o proricanju
po snovima, pravio je razliku izmedu snova Ciji je uzrok pretr-
pani stomak (ili pide i pravih prorockih snovidenja. Zapravo, jo$
je Anistotel — sam nacelno jako skepti¢an u ovome pitanju —
prava prorocka snovidenja ‘odvajao od svih onih snova koji su
izazvani fizickim uslovima i doZivljenim utiscima.

No, gde je re¢ o antitkom verovanju u prorocke snove
mora se napomenuti i ovo: ¢ak i mislioci veoma skloni kriti¢-
kom i racionalnom gledanju na onliromantiku nisu dstupali od-
vise odlu¢no protiv ove vrste sujeverja. Na jednoj strani bilo
je verovanje u prorotke isnove, lofevidno, i odvise ukorenjeno,
ne samo u marodu nego i u obrazovanim slojevima. Na drugoj,
pak, strani, i ovo moram nanovo napomenuti, verovanje u pro-
roc¢ke snove lako se moglo ugraditi u mnoga ugledna filosofska
u¢enja; ma primer, u ona stoi¢kog i platonskog tipa. Zapravo,
jo§ u ranoj, predsokratskoj filosofiji nasle su, kako se ¢ini, me-
sta neke crte uslovljene popularnim verovanjima u madije. Mo-
¥e se to, ma primer, i$¢itati iz kritike madijskih predstava i sta-
rijih udenja, koju sadrzi medicinski spis O svedtenoj bolesii’
Ovaj gréki spis nastao je, verovatno, u IV veku stare ere. Nje-
gov, mama nepoznati, autor nastoji da demistifikuje epilepsiju
koja je posmatrana kao posebra bolest nastala pod uticajem
viih sila. Spis je delimi¢no upravljen i protiv kultne, hramov-
ne medicine, u kojoj su, kako smo rekli, tehnika inkubacije i
prorokio snovidenje imali vazno mesto. NaroCito je snovidenje
koriséeno kao uputstvo za propisivanje »lekac. Ali ni spis O
sveStenoj bolesti, niti drugi kriti¢ki sudovi upereni protiv kultne
medicine i tehnike dnkubacije, nisu smanjili priliv bolesnika u
hramove. Kultna mesta i prorotista u kojima su tumaceni sno-
vi bila su u antici brojna i cvetala su upravo u poslednjim ve-
kovima stare i prvim vekovima nove ere. Medu slavnim kultnim
mestima takve vrste bila se — pored Asklepijevog svetilista u
Epidauru — Amfiarajevo svetiliSte kod Oropa, Amfilohovo kod
Mala, Sarpedonovo u Troadi, Trofonijevo kod Lebadeje, Mop-
sovo u Kilikiji, Hermionino u Makedoniji, Pasifajino u Lakoniji.
Dodati valja da je dembonologija u naj$irem ismislu, dakle ve-
rovanje u nekakva nia boZanstva ili duhove koji upravljaju
&ovekovom sudbinom i samom prirodom, imalo svoje stalno
mesto i u antickoj knjifevnosti i u anti¢koj filosofiji. Cak i
Aristotel mije umeo da zaobide ove dosta neodredene »sile« (Ci-
ju oblast delovanja oznatava terminom daimonion) kada je udao
u razgovor /o snovima i o proricanju prema snovidenjima. Pre-
mda je Anistotel tu pokazao nacelnu spremnost da vecinu snova
objasni kao odzvuke onoga $to je dozivljeno ranije, na javi, i on
je priznao postojanje proro¢kih snovidenja. A i pni tome se, ka-
ko inace rado &ini, pozvao na iskustvo koje nas — kako napo-
minje — udi da vizionarske snove i doZivljaje imaju najviSe ne-
uki, obi¢ni ljudi. Otuda je zakljucio da proroc¢ka isnovidenja ne
miogu dolaziti od onog najviSeg boZanstva, koje je on filosofski
zamislio kao prvog pokretada svega u svetu. Jer, smatrao Jje
Aristotel, taj bi apstraktni bog uspostavljao vezu upravo s naj-
misaonijim, u logickom i filosofskom mi$ljenju najiskusnijim
ljudima. Rukovoden ovakvom spekulacijom, Aristotel je, onda,
i zaklju¢io da proro¢ki snovi moraju imati svoje prave uzro¢ni-
ke u oblasti niZih duhovnih sila, onih koje pbelezava termin
daimonion.

Nije zacudno $to su stoiari pokazivali posebno zanimanje
za prorotka znamenja i tumacenje snovidenja. (Njihova filoso-
fija nazivana je u novije vreme i materijalistickim panteizmom,
jer kosmos vidi kao celinu kojom upravlja boZanska »vatrac,)
Svaki pokret i svako zbivanje u prirodi bili su, za stoicare, po-
sledica ili znak sudbinskog predodredenja, Isto tako nije ¢udno
$to su se pitanjima koja se ticu proricanja i snovidenja mnogo
bavili pozniji platoniéari i novoplatonicari, odgovorni za razvoj
poznoanti¢ke i ranohris¢anske demonologije. Ako sve ovo dr-
Jimo na umu, nije, dakle, neumesno pitanje da L je i kako
Artemidor, u teorijskim postavkama svoga Tumacnika snova,

bio duznik filosofiskih teorija o snevanju i snovidenjima.
*

Pitanje o filosofskim implikacijama Artemidorovog sanov-
nika povezano je s pitanjem kojem sloju obrazovanih ljudi je
ovaj autor iz II veka nade ere pripadao. Ovo je pitanje dosta
varno i ako gledamo ma to na kojoj se razini tumacenje snova
kretalo u prvim vekovima na$e ere. No, kada je re¢ o Artemido-
ru, odgovor nije sasvim lako dati. Artemidorov spis pripada,
naime, onoj vrsti §tiva, mnogo kori$¢enog i dosta umnozavanog,
koje, prilikom prepisivanja, lako podleZe izmenama, i to ne sa-
mo u jeziku. Napori da se kroz moguce nanose rukopisnog pre-
danja sasvim taéno raspozna Artemidorov jezik, a kroz jezik
i stepen mjegove obrazovanostl, nisu urodili saglasnim zakljuéci-
ma. Na jednoj strani, uoéljiva je u Artemidorovom tekstu tez-
nja da se jezik knjizevno uobli¢i prema modelu klasine anticke
proze. Na drugoj strami, u tekstu koji je nama sacuvan, ima
padova u savremeni i govorni jezik. MoZda krivicu tu treba pri-
pisati izvorima kojima se Artemidor sluZio. Neki od mjih bili



su, verovatno, i s niskih stepenica mantitke literature. Moguce
je, opet, i to da je Artemidorov jezik pretrpeo vulgarizaciju pri-
likom prepisivanja. (Najstariji rukopis Artemidorovog I1umac-
nika snova je iz XI veka, a masao ga je J. Laskanis, aprila 1942,
u Kandiji na Kritu.) Ipak, medu Artemidorovim izvorima bili
su, nesumnjivo, i autori filosofskih sklonosti, teorijski dobro
potkovani. Nede, prema tome, biti neosnovano nase ranije tvi-
denje da je Artemidor bio Covek znainoga obrazovanja, premda
ga ne treba odviSe spremno nazivati stoi¢arem ili filosofom u
nekom uzem smislu reci.

U osnovi Artemidorovog zanimanja za oniromantiku mnije,
ni prvo mi prevashodno, teorijsko-filosofiska problematika. Daka-
ko, Artemidor ulazi u teorijsko razlikovanje izmedu sna i sno-
videnja, pa i u pitanja kategorizadije simbola videnih u snu.
Artemidor je umeo da se sluzi teorijskim tekstovima, filosof-
skim terminima i postavkama o snovima. Ali je njega teSko
sasvim usko vezati uz odredeno filosofsko ucenje. Ako, ma pri-
mer, Artemidor koristi alegorijski i etimoloski metod, a oba
su, znamo to, bila naro¢ito draga stoiarima, lovo jo$ nije sve-
dodanstvo o njegovom nacelnom pristajanju uz stoi¢ku filoso-
fiju. Premda jesu snaZno razvijeni u stoi¢koj mantici, ti i takvi
metodi prepoznatljivi su i prnisutni ve¢ i u mnogo starijim tu-
macenjima snova. (Paralele se ne nalaze samo u starijoj grékoj
oniromantici, nego ¢ak i u onoj vavilonskoj.)

SloZenost pitanja o Artemidorovoj »filosofskoj orijentaciji«
dobro ilustruje poredenje s podudarnim stavovima kakve na-
lazimo kod dva veka starijeg Cicerona i kod dva veka mladeg
rimskog antikvara Maknobija. Artemidorovo razlikovanje obicnih
snova (enypnion) i proroanskih snovidenja (oneiros) zasniva se
na shvatanju da prvi, dakle sni u kojima nema predskazivanja,
dolaze od dozivljenih utisaka, odnosno zavise od afektivnih sta-
nja psihe, dok se druga, dakle prava snovidenja, javljaju samo
Jjudima koji su afekte savladali i oslobodili se nerazumnog
straha i prazne nade, pa i svakog neumerenog fiziCkog uZiva-
nja. Teza prema kojoj afekti otupljuju mo¢ misljenja i tacnog
prosudivanja u ¢oveku (logistikon) i tako prede pogled na ci-
stu, transcendentalnu istinu, imala je vaino mesto u antiCkim
filosofskim razmatranjima o moralnosti i sposobnosti za sagle-
davanje buduénosti u vizijama i snovidenjima. Rana tacka u
tim razmatranjima je mesto iz Platonove DrZave, gde Sokrat
kazuje kako umerenost u Zivotu i tacnost u misljenju omogucu-
ju ¢ovekovom duhu da sagleda istinu u snu’ Parafrazu toga
mesta iz Platona nalazimo u Ciceronovom spisu O proricanj.
Ciceron se u ovome tekstu jo¥ i na drugim mestima sluZi re-
&ima koje se podudaraju s onima koje, docnije, upotrebljava
Artemidor? Sliéno viSestruko prelamanje karakteristicno je i za
drugu gore spomenutu podudarnost, onu izmedu teorijskih izla-
ganja o snovima kod Artemidora i Makrobija. Podsecam samo
da je Artemidor proglaiavan stoi¢arem, a da je Makrobije bio
stvarno sklon pitagorskim i platonskim uéenjima (ta¢nije, no-
voplatonskim). Dosadanja ispitivanja su, naime, pokazala sle-
dece: gde se fskazi o oniromantici podudaraju kod Cicerona i
Artemidora, odnosno kod Artemidora i Makrobija, svi ovi pisci
najvide duguju stoi¢aru Posejdoniju iz Apameje. Ovaj veliki pred-
stavnik srednjeg stoicizma uneo je u svoj spis o mantici neke
pitagorske i platonske elemente.” (Kazivao je, izmedu ostaloga,
da se ¢ovedji duh moZe osloboditi »telesnih jokova« u snu 1 tako
gledati buducnost.) Otuda je, onda, razumljiv i sinkretisticki ka-
rakter Artemidorovih teorijskih iskaza o snovidenjima, oboje-
nih ipak jatom primesom stoic¢kih stavova.

Umesto da zademo u pojedinosti Posejdonijeve, Artemido-
rove ili Makrobijeve teorije o snovima, bice dovoljno ako se se-
timo nekolikih podataka koji svedofe ¢ mesiu oniromantike u
obrazovanim krugovima Artemidorovog vremena. Poznati istori-
&ar Dion Kasije, pisac Rimske istorije (na grékom jeziku), za-
poéeo je svoju knjiZevnu karijeru spisom o snovima i proroc-
kim znamenjima, i to takvim koja su mnagoveStavala Septimiju
Severu dolazak ma canski presto. Nije bila u pitanju tek smislje-
na dgra spretnoga dvorjanina. Dion kazuje da ga je i na pisanje
istorije naveo njegov daimonion i da su ga, tokom rada na
obimnom delu, &e$ée bodrila — snovidenja. Da je ovakvo vero-
vanje bilo rasprostranjeno medu obrazovanim ljudima u II ve-
ku nove ere, pokazuju nam i spisi Elija Aristida. Ovaj grcki
sofista i besednik otkriva u autobiografiskim tekstovima gotovo
detinjastu veru u Asklepija. Zabelezio je miz svojih videnja i
snoviidenja u kojima je, mavodno, razgovarao s ovim bogom—
lekarom.

Kako nanovio vidimo, verovanje u prorocka snovidenja bilo
je u prvim vekovima naSe ere jednako rasprostranjeno medu
obrazovanim stanovni$tvom Rimskog Carstva — Grcima, Rimlja-
nima i Hebrejima — kao i medu prostim pukom. | sam Arte-
midorov Tumaénik snova ne samo da je sacinjen na osnovu
brojnih pisanih izvora, mego sadrZi i »materijal s terenac«, saku-
pljen, kako pisac kaZe, na drugim putovanjima po istoénom Sre-
dozemlju, Grékoj i Italiji.

*

Artemidorov Tumacnik snova zbirno je mesto mnogih i da-
vnanjih predanja. Ima u njemu i odjeka odredenih Pitagorinih
i Empedoklovih uputstava. Ovi rani gréki mislioci su, naime,
govoreéi o prorodkim snovima, zabranjivali uzimanje hrane ko-

ja nadima. (Videli smo da i Artemidor osporava proroc¢ku vre-
dnost snovima izazvanim pretrpanim stomakom.) Vainost ove
pojedinosti u oniromantici dokazuju razna svedocanstva. Sli¢na
dijetetska uputstva daje podrobno, oko godine 400. stare ere,
1 najstariji nama sacuvani tekst o*mantickim snovima."

Artemidorov Tumacnik snova, ponovimo i ove na kraju, je-
ste i najvazniji posrednik anti¢kih znanja o snovima za potonju
Evropu. U Vizantiji je Artemidor uZivao velik ugled. Pored Arte-
midorovog, tu se javljao i jedan sanovnik pripisan proroku Da-
nilu. (Izvori su, dini se, zajedni¢ki Artemidoru i »Danilu«.) U
vizantijsku knjiZzevnost u$le su i neke prerade ili izvodi iz ta-
kozvanog Astrampsihovog sanovnika. Ovaj sanovnik je, pretpo-
stavlja se, nastao takode negde u prvim vekovima mase ere, i to
na grékom jezickom podrudju. Samo je pripisan nekom toboz-
njem persijskom magu Astrampsihu. Neposredan uticaj na Za-
pad Artemidor je vriio mnaroéito od vremena publikovanja gr-
ékog teksta u Veneciji, godine 1518. Latinski prevod dao je Kor-
narius veé¢ godine 1539, u Bazelu. Gréki tekst s naporednim la-
tinskim prevodom objavljen je ponovo u Parizu 1603. godine. U
pariskom izdanju Artemidorovom obimnom priru¢niku dodate
su i dve krade »rasprave« u stihovima — tzv. Astrampsihov i
Niéiforov sanovnik. U ovim pesmama, ako se iti proizvodi mogu
tako mazvati, svakome je snu, wodnosno simbolu, posvecen po
jedan stih. A stihovi su poredani azbu¢nim redom. Isti je pos-
tupak bio uobi€ajen i u latinskoj srednjovekovnoj knjiZevnosti,
gde se u tome vidu javlja takozvani Danilov sanovnik. (U X ve-
ku, na primer, pod naslovima kao: Interpretationes somnioruin
Danielis prophetae revelatae ab angelo misso a Deo.) Vrsta tlu-
madenja datih u ovim saZetim sanovnicima prepoznatljiva je iz
slededih nekoliko primera: »aerem serenum videre lucrum sig-
nificat« (»videti vedro nebo znadi dobitake); »intestina sua vi-
dere secreta manifesta (»videti sopstvenu utrobu znaci otkrivene
tajne«); »aves cum se pugnare videre fecundiam significate (»vi-
deti gde se ptice medusobno bore znadi plodnost«).

Slediti ovakva tumadenja unazad, do Artemidora i u jo§
starija vremena, zanimljivo je, a ponekad i sasvim moguce. Pra-
titi puteve kojima su tumadenja iz Artemidora, Astrampsiha, Ni-
¢ifora i Danila potekla u evropske sanovnike posao je tezak i
zametan, a jo$ ¢eka ma istoriéara kulture lodgovarajuceg obra-
zovanja i interesovanja.
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3 Opise zmajeva sliéne onima u novijem folkloru nalazimo u antickoj
knjizi npr. kod Filostrata (Vita Apollonii, III, 8), Elijana (De natura anima-
tium, XVI, 39).

4 Luc. Philopseudes, 32.

5 Up.. Zenobius, Cent. II, 1; Diogenianus (e codice Vindobonensi), Cent.
I,.52

¢ Up. J. C. Lawson, Modern Greek Folklore and Ancient Greek Religi
University Books, New York 1964, str. 303 i d.; D. S. Loukatos, Eisagoge sten
Ellenike Laographia, Atina 1977, str. 245.

7 Vidi G. E. R. Lloyd, Magic, Reason and Experience, Cambridge U. P.,
1978, str. 151 d., 38 i d.

8 Plat. Rep., 511—572.

! Cic. .De div,, 3, 601 1, 131,

10 Vidi C. Blum, Studies in the Dream-Book of Artemidorus, Almqvist &
Wiksells, Uppsala 1936, str. 58—T71.

Il Rasprava nosi naslov Peri enypnion i uvriéena je, kao d&etvrta knjiga
spisa Peri diaites, u korpus Hipokratovih spisa.
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