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U antici se pretpostavljalo da duse imaju krila i da lete u rojevima ili jatima pa su vizualizirane
kao pcele, leptiri, $i8misi i, najviSe, ptice. U kasnoj antici i ranom krs¢anstvu krilate duse koje lete
u sredini zraka izjednacene su s andelima. Razlikuju se i oni prokleti od onih spasenih, kao §to se
razlikuju nebeski andeli od palih andela, a onda se u prici o svetom Brendanu pojavljuju ptice koje
pjevaju psalme i to su zapravo neutralni andeli koji se nisu pridruzili Luciferu, ali nisu ni pristali uz
nebo i zato su kaznjeni u paklu, a dobivaju postedu nedjeljom. Nije jasno odakle su neutralni andeli
dosli u ovu pri¢u: oni ne figuriraju u Bibliji, nisu teolosgki prihvatljivi i jo§ uvijek ne znamo odakle su
se stvorili. No postali su popularni u folkloru i knjizevnosti tijekom srednjega vijeka i renesanse, pa
i do danas, iako su teolozi negirali njihovo postojanje.

Kljuéne rijeci: price, duse, andeli, neutralni andeli, pali andeli

I<al<o izgleda ljudska dusa¢ Ako postoji, ako ima supstancu i karakter, mora imati nekakav
izgled. Stari svijet kojim su dominirale izrazito vizualno orijentirane civilizacije, davao je
razli¢ite odgovore na to pitanje.

Jedan od najranijih i naj¢es¢ih odgovora je: dusa izgleda kao ptica. Ve¢ u Egiptu vidimo pticu
s ljudskim licem. To je Ba (/3), jedan od najvaznijih religioznih simbola koji nalazimo od samog
pocetka pa do kraja egipatske religioznosti. To ne znaci da se moze to¢no definirati $to je Ba. S
jedne strane to bi trebala biti esencija pojedinca za Zivota koja ¢e prezivjeti nakon smrti. Zbog
toga se Ba povezuje sa zagrobnim zivotom. Taj razvoj ideje Ba prema znacenju izvanljudskog
entiteta bilo kojeg pojedinca, a ne samo bogova, ¢ini se da se razvija krajem Starog kraljevstva.’
Hijeroglifski znak Ba, ptica s ljudskom glavom, pojavljuje se u Srednjem kraljevstvu i oznacava
zagrobnu bit pokojnika.? Likovni prikazi Ba kao ptice s ljudskom glavom nalaze se od Novog kra-
ljevstva, a da je ideja ranijeg porijekla moze se vidjeti u Raspravi Covjeka s njegovom Dusom, jednim
od slavnijih egipatskih knjizevnih tekstova iz doba Srednjega kraljevstva, s pocetka 2. tisucljeca
pr. Kr.? Figurice sitne plastike koje prikazuju Ba kao pticu s ljudskim licem pojavit e se tijekom
18. dinastije. Ti likovi predstavljaju jedan od nacina kako pojedinac nastavlja postojanje nakon
smrti. A natpis na kenotafu Setija I. (19. dinastija) sugerira da taj entitet odlijece kao ptica, jer
ima prirodu ptice, i da Zivi ne mogu vidjeti pticu s ljudskom glavom.* U vrlo slozenom i jos uvi-
jek nedovoljno jasnom egipatskom religioznom sustavu ne nalazimo izrijekom receno da je dusa
ptica, ali tekstovi i ikonografija Ba upucuju na to da je vizualizacija duse bila tomu vrlo bliska.

Istu sliku duse mozemo naslutiti i na drugoj strani Sredozemlja, u mikenskoj Grekoj. Krilata
pokojnica na kasno mikenskom larnaku iz Tanagre sugerira da se dusa zamisljala krilatom, a

1 Gresseth 1964, str. 94; Allen 2011, str. 6; Jandk 2014, str. 1, 5.
2 Jandk 2014, str. 5.

8 Allen 2011, str. 4, n. 4.

4 Casini 2015, str. 9-10.
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brojne ptice koje vidimo na poklopcima tih larnaka navode na pomisao da su krila pripadala
ptici.” Moze se spekulirati da je dusa ve¢ tada bila koncipirana kao mala poput ptice. Moguce je
da freska iz kultnog centra u Mikeni, na kojoj se vide dva mala lika, jedan crn, drugi crven, kako
lebde izmedu dviju Zena, prikazuje nesto poput toga. Likovi nemaju krila i ne moZemo ih izravno
povezati s pticama, ali cijela scena izaziva rasprave jesu li to duhovi mrtvih (keres), duse (psukhai)
ili eidola (sitni likovi koji simboliziraju duSe mrtvih).% Pri tom nije nuzno ideju o dusi kao ptici
dovoditi iz Egipta u Mikenu. Vidjet ¢emo poslije da krilata biéa koja se okupljaju u jata ili rojeve da
onda zajedno odlete nekamo pruzaju uzor za predodzbu dusa mrtvih na Sirem podrudju isto¢nog
Sredozemlja i vjerojatno su starija od egipatske i ostalih bron¢anodobnih civilizacija.” Ipak, bile su
razvijene i teorije da je predodzba grckih sirena, pjevacica koje odvode duse na onaj svijet, i kao
ideja i kao ikonografija, porijeklom od egipatske Ba, ptice s ljudskom glavom.®

Paralelno s predodzbom duge kao ptice vjerojatno se pojavljuje jo$ jedna, a to je dusa u obliku
leptira. Emily Vermeule je predloZila da su leptiri prikazani na zlatnim listi¢ima iz Grobnog kruga
A u Mikeni zapravo duse mrtvih.” Kad promotrimo kako su leptiri u kasnijim vremenima u Gr¢koj
Cesto predstavljali duse pokojnika, ovaj prijedlog postaje prilicno prihvatljiv.

Grci su nam ostavili mnogo vise podataka o pretpostavljenom izgledu duse. Knjizevne metafore
prikazuju ih kao peele, leptire, $i¥mie i ptice. Cini se da je jedan od najranijih oblika koji duga
na putu Onamo moze uzeti, plela, iako je na$ najraniji izvor za to fragment Eshilove tragedije
Psukhagogoi (F 237a)."° Péele i mrtvi povezuju se davno prije Eshila i nemamo razloga smatrati da
je rije¢ o kasnom razvoju. Vidimo isto i u Sofoklovom fragmentu gdje roj mrtvih (sménos) zuji
1 uspinje se. Predodzba se nalazi i kod orfika, a Porfirije (De antr. nymph. 18) veli da duse mrtvih
na putu prema novom rodenju zovu mélissai.'* Posebno je zanimljiva gema na kojoj je prikazan
Hermo koji izvodi mrtvog iz pitosa, a iznad njega lebdi pcela-dusa.’

Jedan od najljepsih opisa ostavio je Vergilije u 6. knjizi Eneide, kad Eneja u Podzemlju gleda
mrtve na obali Lete (Aen. 6. 706-709):

Naroda ovdje je mnogo od koljena svakog i soja,
Cine se kao kad ljeti uzvrve matljive pcele,
zufe i brence i bruje i zitkom ispunjava polja
traZeci razlicno cvijece i ljiljane njezne i bijele.
(preveo Bratoljub Klai¢)*®

Vermeule 1979, str. 65, fig. 23: larnak iz Tanagre u Beotiji, kolekcija Dr. Ludwig, Aachen, slika od Antikenabteilung,
Staatliche Kunstsammlungen, Kassel.

¢ Burgess 2004, str. 47.

Kao na primjer zidna slika iz Catal Hiiytika (svetiste VI.B.8) gdje se vide krilati insekti nalik na leptire medu orna-
mentima nalik na cvjetove. Nemamo pokazatelja za$to su ta krilata bi¢a privukla paznju neoliti¢kih ljudiine znamo
njihovo znacenje, ali je ¢injenica da su prikazani. Mellaart 1967, str. 163, fig. 46.

& Gresseth 1970, str. 2031 n. 3.

®  Vermeule 1979, str. 76; Burgess 2004, str. 49.

Aeschylus 111, Attributed Fragments, Alan H. Sommerstein, Loeb Classical Library, Cambridge Mass, Harvard Universi-
ty Press, 2008, str. 270-271.

1 Norden 1903, str. 299-300, ad Aen. 706-707; Thomas 1978, str. 32; Ogden 2001, str. 223.

12 Cook 1914, str. 469, fig. 325; Elderkin 1939, str. 207.

Hunc circum innumerae gentes populique volabant,

ac velut in pratis ubi apes aestate sereno

floribus insidunt variis et candida circum
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Hendrik Wagenvoort posebno je obratio paznju na okupljanje dusa na odredenim mjestima, gdje
se roje poput pcela i onda odlije¢u na Onaj svijet. On je istaknuo neke dijelove gr¢kog svijeta za
koje se vjerovalo da se mrtvi ondje okupljaju, pa isti¢e Dardaniju (u Trakiji i u Troadi), Tesprotiju u
Epiru, Ftiotidu u Tesaliji, Sikion kraj Korinta, kraj oko Pila u Meseniji, Herakleju Minoju na Siciliji,
Aheruziju u juznoj Italiji i podruéje zvano Makarija izmedu Herakleje i Posidonije u Lukaniji.**

Leptiri se takoder roje i odlije¢u kao oblak pa tako od Aristotela (Hist. an. 551a 14) doznajemo
da dusa (psukhe) moze imati oblik leptira.'” Ista ¢e se predodzba nastaviti u rimsko vrijeme kad
na slavnom ,Prometejevom sarkofagu“ nalazimo Prometeja koji oblikuje ¢ovjeka i Atenu koja mu
daje dusu u obliku leptira.'s Uskrsnuée suhih kostiju iz Ezekijelove vizije (Ezek. 37: 9-10) prikaza-
no je sredinom 3. st. pr. Kr. na freskama Sinagoge u Duri Europos. Tu su duse mali Zenski likovi s
velikim leptirovim krilima."”

Si¥misi su noéna bica, priliéno odbojna izgleda i takoder lete u jatima. Usporedba mrtvih i &i3-
misa pojavljuje se u Odiseji (24. 1-10) i vec je tu reeno sve o njihovu izgledu:

Uto ubijenih duse prosaca Kilenjanin zovne

Hermija ....

FPalicom zamahne tom, i cvreli duse polete.

Kao sto kada cvrée unutra u spilji strasnoj

Slijepi misi i I'jeCu, iz povorke kadano koji

Spadne sa st'jene, u redu gdje jedan se drugoga drze:

Tako cvréahu duse prosaca, dok je ispred njih

Viaznim putovima izbavitelj Hermija iso.

(preveo Tomo Mareti¢)®

Ova je moc¢na usporedba imala dugotrajan utjecaj pa i Aristofan (Aves, 1296, 1553-1564) duha
Herefonta opisuje kao $ismisa:
Odmakne se ko Odisej
Kad odozgo pojavi se
Slijepi mis Herefont da bi
Posisao devi krv.
(1560. — 1563., preveo Mladen Skiljan)'®

Lako moZemo pretpostaviti da je slika roja ili jata dusa potekla iz prirode: posvuda su mogli
vidjeti jata ptica kako se komesaju zrakom, rojeve pcela, rojeve leptira i §ismisa takoder. No da bi

lilia funduntur, strepit omnis murmure campus.

Virgilio, L'Eneide, ed. Giuseppe Lipparini, vol. II, Milano, Istituto editoriale Italiano La Santa, 1928; Publije Vergilije
Maron, Eneida, preveo i komentirao Bratoljub Klai¢, Zagreb, Zora — Matica hrvatska, 1970; Wagenvoort 1971, str.
123; Ogden 2001, str. 223.

Wagenvoort 1971, passim.

15 Burgess 2004, str. 49; Martin 2016, str. 4; H. G. Liddell — R. Scott, A Greek-English Lexicon, Oxford, Clarendon Press,
1996, s. v. yoyn.

16 Rim, Kapitolinski muzeji, Barasch 2009, str. 14-15, fig. 2.

Barasch 2009, str. 15. A u srednjemu vijeku u 12. st. vidjet ée se na mozaicima sv. Marka u Veneciji gdje je dusa koju
Bog stavlja u Adama mali ljudski lik s leptirovim krilima. Ibid. 15.

Homerova Odiseja, preveo Tomo Maretié, priredio Stjepan Ivsi¢, Matica hrvatska, Zagreb, 1950.

19 Aristofan, Izabrane komedije, preveo Mladen Skiljan, Zagreb, Skolska knjiga, 2000; Ogden 2001, str. 223-224; Burgess
2004, str. 35.

71



Zbornik radova ll. Skupa hrvatske ranokrséanske arheologije (HRRANA)

uopée mogli prispodobiti okupljanje dusa u jatima i rojevima morala je postojati prije toga ideja
da dusa ima krila i da leti. Platon u Fedru (247¢c, 249a) zamislja boraviste blazenih u mjestu iznad
neba (Umepovpdviov témov) koje je dostupno samo dusama koje su dobile krila. Ovo je u neku
ruku uvod u kasnije misljenje da su se Otoci blaZenih nalazili na nebu.?* Ponovo u Fedonu (107
d 5 - 108 b 3) Platon daje svoju verziju kraja zivota: ¢ovjeka koji je umro njegov daimon vodi do
mjesta gdje se svi okupljaju i odakle ¢e krenuti u sljedeéi svijet, pretpostavljamo kao jato ili roj.
Seneka je pak u tragediji Edip (598-607) u usporedbu mrtvih koji lete u jatu (ut nebulae leves voli-
tant) 1 ispustaju glasan zvuk upleo i ptice i lis¢e i vjetrove i aluziju na péele.?!

Najcesca usporedba i kod Grka i kod Rimljana ona je s pticom. Homer u Odiseji (11. 605-606)
pjeva:

Okolo njega mrtvaci zasuste kakono ptice,
Na sve se strane razlete,...
(preveo Tomo Maretic)

Moguce je da je izjednacenje duse i ptice naglaseno i definirano tijekom 7. st. pr. Kr. i da se
razvija do 5. st. pr. Kr. Sofoklo (Oed. Tyr. 175-177) ne opisuje mrtve u Podzemlju poput Homera,
ali daje sliku duse koja napusta tijelo na umoru:

Zato vidis jednog za drugim gdje, poput ptice

lakokrile, brze od bijesnog ognja, odlijece

na obale podzemnog svijeta.

(preveo Bratoljub Klai¢)*

Rije¢ je o vrlo ustrajnoj predodzbi koja je potrajala do kraja antike. Vidimo je i u filozofiji i
poeziji i epitafima. Kalimah u jednom epigramu kaze da je Leontih nastradao na moru i sada,
poput zovoja (aibvia) luta morem (Epigr. 58. 4). Ista ideja moze se vidjeti u tekstu Antonina
Liberala (Met. 37) gdje govori o sudbini Diomeda i njegovih drugova. U veéini izvora stoji da su
Diomedovi ljudi nakon herojeve smrti pretvoreni u ptice, no Antonin Liberal kaze da kad su ilirski
gusari pobili Dorane dok su obavljali pogrebne rituale za Diomeda, Zeusovom voljom njihova su
tijela nestala, a njihove su se dude pretvorile u ptice.” Citav taj splet ideja i spekulacija dobiva vrlo
jednostavan sazetak kod Ateneja (8. 49, 393 e-f) koji prenosi konstataciju iz Bejeve Ornitologije da
su sve ptice neko¢ bile ljudska biéa.?*

Takva krilata dusa leprsa iznad groba i drze je krila. Ona je bila ljudsko bice, a sada je ptica,
no mozda je i dalje pola ¢ovjek, pola ptica, pticoliki covjek — to nije precizno odredeno. Grcke
predodzbe duse ne mozemo prihvatiti staticki i re¢i ,Grci su dusu zamisljali tako®. Njihove su se
ideje razvijale, razvijale su se predodzbe, a s njima i ikonografija. Osim toga, cijelo to vrijeme nije

20 Séchan 1955, str. 12.

2 L. Annaeus Seneca, Tragoediae, ed. Rudolf Peiper, Leipzig, B. G. Teubner, 1921; Kidd 1995, str. 220; Ogden 2001, str.
224.

v. 177: ono §to je Klai¢ preveo ,na obale podzemnog svijeta“ doslovno u grékom tekstu glasi ,na obale zapadnog
boga“. Grcke tragedije, priredio Milivoj Sironié, Zagreb, HENA COM, 1998; Norden 1903, str. 165; Clark 1970, str.
248-249; Thaniel 1971, str. 237, 242-243; Vermeule 1979, str. 8; Friedrich 1997, str. 310; Ogden 2001, str. 223; Baras-
ch 2005, str. 13.

B ol yoyol 8& petéParov eigdpviBa, Mythographoi, Scriptores poeticae historiae Graeci, edidit Antonius Westermann,
Brunsvigae, Georgius Westermann, 1843; Gagé 1972, str. 763; Katici¢ 1995, str. 358.

Athenaei Naucratitae Dipnosophistarum Libri XV, recensuit Georgius Kaibel, vol. II, Lipsiae, in aedibus B. G. Teubneri,
1887; Georgiadou — Larmour 1998, str. 94.
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postojala samo jedna predodzba, nego nekoliko njih paralelno, $to je i normalno kad se uzme u
obzir golemo i prastaro kulturno nasljede. Ono $to jest sigurno je to da je dusa mala i pritom nosi
odlike pokojnika. Materijalno dusa je eidolon pokojnika (yuyolteid®io kaze Platon u Fedonu, 80
d5-81c9).%

Cijeli taj sklop predodzaba Grci su vizualizirali na ati¢kim bijelim lekitima kao mala, crna ljud-
ska bica s krilima (eidola) koja lije¢u oko prizora odlaska na Onaj svijet. Oni leprsaju oko Harona
i njegova ¢amca i oko pokojnika ili pokojnice koji se ukrcavaju.?s Primjera je toliko da ih je tesko
sve nabrojiti pa mozemo istaknuti samo one najslavnije. Na lekitu iz Atene vidimo Harona okru-
Zenog jatom krilatih likova i taj se lekit citira gotovo uvijek kad se govori o izgledu grcke duse.?”
Drugi je najpoznatiji primjer lekit iz Jene na kojem je prikazan Hermo koji kerikejom upravlja
izlijetanjem malih krilatih likova iz golemog pitosa. Ovaj se lekit mnogo citirao zato $to se sma-
tra prikazom prvog dana svetkovine Antesterije koji se zvao Pitoigije (otvaranje pitosa) i kad se
mislilo da duse pokojnika izlaze u svijet medu Zive. Mi ga izdvajamo zato §to su opet prisutne
psihe u jatu.”® Ako trazimo ekvivalent u knjizevnosti lekitu iz Jene, moZzemo ga naci kod kric¢an-
skog pjesnika Prudencija (Contr. Symm. 1. 424): (video) caeruleasque animas atque idola nigra volare
[(vidim) kako lete tamne duse i crni idoli] #° lako ovaj lekit i Prudencija dijeli 800 godina i potpuno
nova vjera, ¢ini nam se da gledamo isti prizor. Isti prizor vidimo i u slavnim Vergilijevim stihovima
(Aen. 6. 309-312) gdje duse u Hadu usporeduje s liS¢em i jatom ptica:

U tolikome mnostvu, kad jesen prvom zahladni,
Fada po Sumi liste, i od mora debelog ptice
Prema zemlji se tako gomilaju, kada ih zima
Preko pucine pogna i tjera u krajeve tople.
(preveo Tomo Mareti¢)*

Ovo je posebno zanimljiva usporedba s pticama selicama, jer upravo se selice, prije leta na
jug, okupljaju u velikim jatima, lije¢u kao oblaci nebom i onda odlaze iza horizonta. To¢nije, iza
mora (trans pontum), kako kaze Vergilije. A §to je iza nepoznatog mora na zapadu¢ Svijet mrtvih
prema Homeru, Otoci blazenih prema Heziodu. Mozda je zato u kasnoanticko vrijeme leksikograf
Hezihije sintagmu Okeanoio Poron protumacio kao ,zrak u koji odlije¢u duse mrtvih“. Ovo zaista
nije lako razumijeti, jer poros znaci prijelaz preko tjesnaca, tjesnac, putove mora i na kraju more

% Vermeule 1979, str. 31, 218, n. 53; Barasch 2005, str. 13-14.

%6 Ogden 2001, str. 221: mali lik leti ispred Harona, lekit iz oko 460. —450. g. pr. Kr., Oxford, Ashmolean, fig. 16; Martin
2016, str. 13: krilati lik pruza ruke prema Haronu, bijeli lekit iz oko 500. — 450. g. pr. Kr., Tymbos slikar, Karlsruhe,
Badisches Landesmuseum, fig. 6; usp. Burgess 2004, str. 35.

77 Bijeli lekit iz oko 475. — 425. g. pr. Kr., Atena, Nacionalni muzej, 1926, Sabouroff slikar, Vermeule 1979, str. 8, 30, fig.
4; Martin 2016, str. 20-21, fig. 9.

2% Bijeli lekit iz oko 470. g. pr. Kr., Jena, Friedrich Schiller Universitdt, Sammlung Antiker Kleinkunst, V 225, Tymbos
slikar, Harrison 1962, str. 43-44, fig. 7; Vermeule 1979, str. 217, n. 46: nije sigurna da je rije¢ ba$ o prikazu Anteste-
rija; Martin 2016, str. 12 i n. 67.

% Prudentius, with an English translation by H. J. Thomson, vol. I, Loeb Classical Library, London, William Heinemann
Ltd, Cambridge Mass, Harvard University Press, 1949.

8 guam multa in silvis autumni frigore primo
lapsa cadunt folia, aut ad terram gurgite ab alto
quam multae glomerantur aves, ubi frigidus annus
trans pontum fugat et terris immittit apricis.

Djela P, Vergila Marona, preveo i protumacio Tomo Maretié, Zagreb, JAZU, 1932; Clark 1970, str. 248; Thaniel 1971,
str. 237, 243.
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samo®!, osim ako to ne shvatimo kao sliku jata dusa koje iznad mora na zapadu odlije¢u prema
kona¢nom odredistu.

Nesto sli¢no zabiljezio je Josip Flavije (Bell. Iud. 2. 8. 11) medu Zidovima kao vijerovanje sekte
Esena. Dusa je besmrtna i nepropadljiva. Ona silazi iz etera i ulazi u zatvor tijela, a privlaci je neka
vrsta prirodne Carolije. Kad se napokon oslobode tijela, uzdiZu se u visine (uetewpouvg pépecbat), a
to vjerovanje dijele s Grcima da ¢iste duSe imaju boraviste iza Oceana na mjestu na kojem nema ni
kige ni snijega ni velikih vrucina, ve¢ samo Zefir popuhuje s Oceana. One lo$e imaju mra¢an ponor
s neprekidnim kaznama.*? Franz Cumont primijetio je kontradikciju: ako dusa uzlazi u nebeske
visine, kako moZe biti prebacena na Otoke blaZzenih¢¥ On je problem rjesavao pretpostavljajuci
utjecaj pitagorovaca na Esene. Oni su tvrdili da su Otoci blazenih Sunce i Mjesec. To izravno
prenosi Jamblih (Vita Pyth. 18. 82): ,Sto su Otoci blazenih¢ Sunce i Mjesec* 3 Ocean iz arhajske
mitologije postao je u ovoj filozofiji atmosfera kojom duse putuju prema Mjesecu i Suncu.®
Danas se sumnja u ovu teoriju i predlaZe se da je sam Josip Flavije mogao biti pod utjecajem
vijesti o Blazenim otocima ([nsulae Fortunatae), novootkrivenima u njegovo vrijeme i pripisao je
to Esenima.®® Mozda je ovo drugo misljenje bliZe istini, ali ostaje slika koja spaja duse koje uzlaze
prema nebesima kao §to Ce to biti kod kr$¢ana, s odlaskom na zapadne otoke, $to ¢e se takoder
naci kod krséana.

* ok %k

Kasnoanti¢ki misticizam i novo platonska filozofija preklapaju se i pretapaju s idejama i tuma-
¢enjima krs¢anskih pisaca. Kr$cani su svoju vizualizaciju stvarali postepeno, obilato posudujuci
ve¢ poznata rjeSenja od stare vjere, ali dajuci svoje tumacenje. Paladije oko 430. g. (Hist. Laus. c.
21), kad prenosi viziju svetoga Antuna Pustinjaka, kaze da je ovaj gledao duse kako odlije¢u poput
ptica.’” Kontekst ove recenice vrlo je zanimljiv. Antun je trazio da vidi mjesto za pravedne i za
gre$ne. Ugledao je diva rasirenih ruku, koji se uzdizao do neba i ispod njega jezero veliko kao more
i duse su okolo letjele kao ptice. One koje su uzletjele iznad glave i ruku bile su spasene, a koje je
udario rukama pale su u jezero. Glas je Antunu rekao da su oni koji su odletjeli spaseni, a oni drugi
su baceni u pakao zato $to su popustili Zeljama tijela i osveti. Ovdje nalazimo dvije vrste dusa-pti-
ca — one spaSene i one proklete, one koje lete gore i one koje padaju dolje. Te su ptice pojedinci
koji odgovaraju za svoj zivot, ali su znakovite dvije vrste ptica, dobre i lose, spaSene i proklete.

Krséanski srednji vijek takoder poznaje dusu u liku ptice, ali je ponekad tesko razluditi $to je
nasljede anticke tradicije, a sto opceniti folklor. To se narocito odnosi na zapadnu Europu i keltska
podrudja. Uz to ¢e i druga duhovna bica, kao andeli, isto biti shvadeni kao ptice. Cak ¢e razlikovati

8 H. G. Liddell - R. Scott, A Greek-English Lexicon, Oxford, Clarendon Press, 1996, s. v. népog; Beaulieu 2008, str. 16, n.
29.

%2 Josephus, vol. II, The Jewish Wars, Books I — III, with and English translation by H. St. J. Thackeray, Loeb Classi-
cal Library, Cambridge Mass, Harvard University Press, London, William Heinemann Ltd, 1956; Mason 2008, str.
124-126.

% Cumont 1930, str. 102.

3 Giamblico, La vita pitagorica, traduzione di Maurizio Giangiulio, Milano, Rizzoli, 2001 (gr¢ki tekst i talijanski prije-
vod).

% Cumont 1930, passim; usp. Beauvois 1885, str. 673-674.

% Manfredi 1993, str. 118-119.

7 wpdv yoyag avintapévog we dpvea. The Lausiac History of Palladius, 11, Greek text ed. Cuthbert Butler, Cambridge,
Cambridge University Press, 1904, c. 21 (Eulogije bogalj); The Lausiac History of Falladius, translated by W. K. Lowther
Clarke, New York, The Macmillan Company, 1918, c. 21 (Eulogije bogalj), str. 96; usp. Norden 1903, str. 219.
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lijepe bijele ptice poput golubica ili labuda kao duse klerika i spasenih od ruznih crnih ptica poput
gavrana kao duse prokletih. U Raju se mijesaju andeli i ptice, iako se ¢ini da se razlikuju jedni
od drugih. Mijesanje dusa-ptica i andela moze se naslutiti ve¢ kod svetog Augustina u odlomku
o Diomedovim drugovima pretvorenim u ptice (De civ. Dei 18. 18). On prenosi verziju Antonina
Liberala da su njihova tijela nestala, a da su se njihove duse preobrazile u ptice i onda dodaje da
su oni zrtve zlih andela, sluga BozZjeg gnjeva.®® Oc¢ito su u njegovoj predodzbi andeli i duse-ptice
bili vrlo blizu, s time da ovdje figuriraju zli andeli poganske tradicije. Duhovi s onog svijeta, koji
prori¢u takoder dolaze u liku ptice. Sva ta jata zajedno hvale Boga, iako nije uvijek jasno kojeg su
porijekla: duse, andeli ili entiteti nastali u Stvaranju razli¢iti od ovih.* Motiv je posebno izraZen u
Irskoj u opisima putovanja po oceanskim otocima (Immrama), a s druge strane u Europi u brojnim
srednjovjekovnim vizijama Onoga svijeta.

O pticama iz vremena Stvaranja govori ¢udan irski tekst iz 9. ili 10. st. In tenga bithnua (Uvijek
novi jezik).** Tu se pojavljuju tri jata ptica. Na otoku Ebothen na istoku Afrike Zive ptice, Cude-
sno bljestavih boja i od postanka svijeta broj im nije ni manji ni ve¢i. Po¢etkom noci dijele se na
tri jata po naredbi andela: prvo jato pocetkom noéi pjeva o ¢udima koja je Bog u tajnosti u¢inio
prije Stvaranja i koja ni andeli na nebu ne znaju; drugo jato u pono¢ pjeva o Bozjim djelima od
pocetka svijeta do Sudnjega dana; trece jato krajem noci pjeva o uzasima Sudnjega dana.*! Tu su i
ptice otoka Galath, bljestavih boja, koje pjevaju pjesme i himne* i ptice otoka Ebir ¢ija je pjesma
glasnija od pjesme andela.” Treba primijetiti da su ovdje ptice razli¢ite od andela, a u nekom su
pogledu i superiorne njima: pjevaju glasnije od andela i znaju tajne koje ni oni ne znaju, dobivene
izravno od Boga.

Posebna su irska knjizevna vrsta Immrama — fantasti¢ne pri¢e o plovidbi oceanom. Od onih
koje su sacuvane nijedna nije ranija od 8. st. Svaki od njihovih pustolovnih junaka nailazi na neki
pticji raj ili otok s neobi¢nim pticama. Immram Maelduin (Putovanje Maelduina, c. 19) pripovijeda o
pticama raznih boja, crnim, smedim i $arenim koje su zvucale kao da pjevaju psalme. Na drugom
otoku pustinjak odjeven samo u svoju kosu rekao je putnicima da su ptice na stablima duse nje-
gove djece i rodbine koje ¢ekaju Sudnji dan.* Jedna je pretpostavka da su duse mrtvih kao ptice
usle u Immram Maelduin iz anonimnog srednjoirskog teksta Fis Adamndin (Adamndnova vizija, c.
33), mozda iz 10. st., gdje stoji da je u Raju, ispod drva Zivota, Ilija otvorio svoju knjigu da poduci
duhove, duse pravednika koje su u liku bijelih ptica bile oko njega.* Odakle ptice-duse Adamnanu
drugo je pitanje, a spekulira se da je iz tradicije klasi¢ne antike. Immram Curaig Ua Corra (Putovanje

8¢  Prema Kati¢i¢ 1999, str. 364-365. Usp. Harf-Lancer 1985.

¥ U indeksu folklornih motiva Stitha Thompsona nalazimo otok ptica F 167. 1. 2. 1 i duha kao pticu E 423. 3;

Thompson 1955-1958; Plummer 1910, cxlvii; Patch 1918, str. 626; Gresseth 1964, str. 93; Loffler 1983, str. 421; Alva-

rez Pérez 2009, str. 52.

Srednjoirski tekst In tenga bithnua (Uvijek novi jezik) naslov ima po svetom Filipu apostolu i njegovu martiriju, kada

su mu devet puta odrezali jezik i on je devet puta narastao. Tekst je dijalog izmedu hebrejskih mudraca na planini

Zion i duha apostola Filipa uo¢i Uskrsa, a zapravo kani opisati cijeli svijet i njegovo funkcioniranje — ambiciozan i

silno sloZen tekst.

#C. 72, 78 Druge recenzije, prema Carey 2009, str. 190-192; c. 93, 94, 95 Prve recenzije (The Book of Lismore) prema
Stokes 1909, str. 129 — ovdje je otok Abuaidi koji se nalazi izmedu isto¢ne Afrike i neba.

#C. 70 Druge recenzije, prema Carey 2009, str. 188.

% C. 71 Druge recenzije, prema Carey 2009, str. 188.

4 Beauvois 1885, str. 710; Thrall 1917, str. 70; Brown 1916, str. 394.

45

40

C. S. Boswell, An Irish precursor of Dante: a study on the vision of Heaven and Hell ascribed to the eighth-century Irish Saint
Adamndn, with translation of the Irish text, London, David Nutt, 1908, str. 46.

75



Zbornik radova ll. Skupa hrvatske ranokrséanske arheologije (HRRANA)

sinova Ua Corrae, c. 55-57, 9. st.¢) dodaje nove detalje: ptica, dusa jedne casne sestre, kaze im
da su ptice koje slusaju, duse koje nedjeljom dolaze iz pakla. Oni i vide tri ¢udesne rijeke pakla i
kaZe im se da su ptice koje u jatima odlije¢u odatle duse ljudi koji trpe za prosle grijehe.*s Immram
Snedgusa ocus mac Riagla (Putovanje Snedgusa i Mac Riaglae) isto je Immram sacuvan u rukopisu iz
14. st., iako se zbivanje moze staviti u sredinu 7. st. Oni su takoder nakon dugog lutanja po moru
na jednom otoku ugledali jato divnih bijelih ptica na divovskom stablu. Doznali su i da su to bile
ptice iz rajske ravnice koje su pjevale psalme u slavu Gospodinovu.* I onda kad Chrétien de Troies
(1130. — 1180./90.) u spjevu Yvain opisuje brojne ptice na stablima koje pjevaju misu, pretpostav-
lja se da je to izravno posudeno iz irskih Immrama i price o svetom Brendanu i njegovu ptic¢jem
raju.®® Sli¢an bi se utjecaj mogao prepoznati i u opisu otoka usred oceana koji donosi Guillaume de
Guileville (1295. — 1358.) u djelu Le pélerinage de la vie Humaine. Ondje hodocasnik vidi stablo na
kojem se gnijezde ljudi poput ptica.* Osim ve¢ spomenutih ptica superiornih andelima, Immrama
su nam pokazale ptice-duse pravednika i ptice-duse kaznjenih koje imaju nedjeljom postedu od
muka. I jedne i druge pjevaju psalme.

Knjizevni Zanr vizija o putovanju duse na Onaj svijet razvija se tijekom srednjega vijeka i tesko
je nabrojiti sve koje su sa¢uvane. Danteova Divina Commedia vrhunac je cijelog niza prethodnika.
Svima je zajednicko da je glavni lik bio u stanju bliskom smurti i za to vrijeme njegova je dusa
otisla do Onoga svijeta, gdje je vidjela sudbinu spasenih i sudbinu prokletih. Kad se vratila u svoje
tijelo 1 kad se osoba probudila, pripovijedao je sto je vidio i obi¢no ima moralnu poruku za svoje
drugove.” Jedna od slavnijih vizija ona je Baronta, redovnika u Lonreyu (Visio Baronti monachi
Longoretensis).”* On je pao u komu 25. ozujka 678. ili 679. g. Kad se probudio, izmedu ostalog,
rekao je da je vidio svoju dusu ,malenu kao pile kokosi kad se izleze iz jaja“.”” Redovniku iz
Wenlocka pocetkom 8. st. ukazala se cijela Machina Mundi, ni manje ni vise. U svemu tome vidio
je u dubinama jame iz kojih je kuljao plamen i u jezicima vatre duse prokletih u liku crnih ptica
koje su urlale ljudskim glasom. Ovo je u biti na$ najraniji izvor koji kaZe da su duse prokletih ptice
crne boje.”® Do vremena Petra Damiana (c. 1007. — 1072/73.) ptice-duse postale su dio puckog
vjerovanja, isto tako i to da proklete ptice dobivaju postedu nedjeljom. U pismu papi Nikoli II.
opisuje $to je ¢uo iz juzne Italije, znaci za njega iz druge ruke. Nadbiskup Humbert, kad se vratio
iz Apulije, pripovijedao mu je da kraj Puteolija iz smrdljivog sumpornog jezera izlije¢u male ptice
koje su vidljive ljudima od subote navecer do ponedjeljka ujutro, kad ponovo uranjaju u jezero.
Neki kazu da su to duse iz pakla koje dobivaju postedu nedjeljom.** Buduéi da je Apulija prili¢no

% Borsje 1996, str. 241, 289; McNamara 2006, str. 179.

47 Beauvois 1885, str. 720.

4% Dunn 1921, str. 422.

49 Patch 1918, str. 625.

%0 Carozzi 1994, str. 4-5.

U Visio Baronti Monachi Longoretensis, ur. Eilhwlm Levison, Monumenta Germaniae Historica, Scriptores rerum Merovingica-
rum 5, Hannover — Leipzig, Hahn, 1910, str. 377-394.

...sic mihi videbatut, quod similitudinem de parvitate habuit, ut pullus aviculae de ovo egreditur, Visio Baronti, navedeno
izdanje, str. 380, v. 10-12; Norden 1903, str. 213; Aubrun 1980, str. 113; Carozzi 1994, str. 139 i dalje; Contreni 2003,
str. 673-675, 678.

% Sveti Bonifacije (Wynfrid) u pismu iz 716. g. pise o susretu s redovnikom iz opatije Wenlock i tu se prenosi cijela pri-
¢a. Monumenta Germaniae Historica, Epistolae Selectae, Tomus I, ur. Michael Tangl, Berolini, apud Weidmannos, 1916,
Ep. 10, str. 8-15; Carozzi 1994, str. 195-198, 209.

Pismo 72, napisano 1059. — 1061. g. S. Petri Damiani, Opuscula varia, ,De abdicatione episcopatus, ad Nicolaum II
Rom. Pnt., Patrologia Latina 145, col. 423-442; Graf 1890, str. 336; McNamara 2006, str. 178-179.
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daleko od Puteolija, vjerojatno je i Humbert to samo ¢uo. Nesto sli¢no o dusama u liku ptica na
otoku Ischiji, koje imaju odmor nedjeljom, rekao je i Conrad iz Querfurta krajem 12. st. Te su
ptice crne i deformirane od sumpornog dima, a mnogi vjeruju da su to patni¢ke duse vragova.”®
U srednjovjekovnim vizijama i opisima svijeta ptice kao duse prokletih bit ¢e mnogo zanimljivije
od onih spasenih, a opisi muka paklenih mnogo su Zivopisniji od opisa rajskih uzitaka. To slijedi i
Imago mundi, epitoma filozofije svoga vremena, napisana u 12. st., a opis putovanja tri redovnika
na istok do raja, koji ¢ini dio teksta, dodan je 1283. g. Njihov je poduhvat cijela avantura, a u jed-
noj tocki puta dolaze u zemlju punu zelenog drveca nalik na smokve u ¢ijim kro$njama zivotinje
nalik na ptice pjevaju ljudskim glasom, moleéi Boga za milost.*® Ne kaZe se da su to du$e prokletih
pokojnika, ali na temelju svega $to je izreCeno nemamo izbora nego ih tako protumaciti.

* ok %k

Negdje tijekom ranoga srednjeg vijeka ptice koje pjevaju psalme na oceanskim otocima postale
su neutralni andeli. Taj proces nije posve jasan. Nalazimo ih u lutanjima svetog Brendana opata
po otocima zapadnog oceana.”” Navigatio sancti Brendani abbatis (c. 11) opisuje dolazak Brendana
i njegovih na Uskrs na jedan otok. Ondje su ¢udesne bijele ptice i jedna od njih kaze mu da se tu
nalaze od ,velikog rusenja onog starog neprijatelja“, ali nisu mu se bile pridruzile, no ne pripadaju
ni onima koji su Bogu bili vjerni i zato ih je Bog odvojio. Oni lutaju zrakom, nebom i zemljom
kao duhovi, ali blagdanima i nedjeljom dobivaju ova tijela i pjesmom hvale Stvoritelja. Te su ptice
pjevale psalme. Ovdje je, od onoga $to nam je sa¢uvano, jedan od najranijih spomena andela koji
se nisu pridruzili Luciferu u njegovoj pobuni, ali nisu ni pristali uz Boga nego su ostali po strani
1 zato su kaznjeni.”® Isto ¢e o otoku ptica reci i anglonormanski Zivotopis sv. Brendana koji je
sastavio Benedeit oko 1120. g. Ptice Brendanu kazu da su one andeli (v. 519: angeles sumes) i da su
izgubile sjaj Boga, njegovu slavu i radost.”” Andeli koji se nisu snasli u previranjima na nebu nalaze
se u poemi iz 12. st. koja prepri¢ava Navigatio i pripisuje se Walteru iz Chétillona® i u njemackoj
verziji iz 12. st. Brendans Reise.®* U talijanskoj redakciji pri¢e o svecu iz 14. st. ptica kaze da one
pripadaju andelima koji su pali s Luciferom ne zato $to su grijesili nego zato $to su se slozili.®? To
je posebna kategorija andela koji nisu kaznjeni u paklu, ali su iskljuceni iz blazenstva. Oni nisu
bili izabrali stranu — ostali su neutralni i zato snose posljedice. Neutralni andeli ne figuriraju u
Bibliji, ni apokrifima, ne figuriraju niti u teologiji, ni filozofiji, pa se postavlja pitanje odakle su se
stvorili.® Kako se pitanje ¢inilo nerjesivim, neki su jednostavno predlozili da su neutralni andeli
kreirani u legendi o Brendanu i da ih je njezina golema popularnost prosirila Europom.® Ovo se

% McNamara 2006, str. 179.
% Rukopis je u knjiznici koledza Corpus Christi u Cambridgeu, Wright 1844, str. 93 i dalje, narotito 96.

% Sveti Brendan roden je oko 485. g., a umro je izmedu 570. 1 583. g. u Irskoj. Bio je silno popularan u srednjovjekovnoj
Europi. Njegov Zivotopis (Vita Brendani) mozda je sastavljen krajem 8. st. Navigatio sancti Brendani abbatis (Plovidba
svetog Brendana opata) obi¢no se datira u 9. ili 10. st., ali novi prijedlozi daju kraj 8. st. Legenda o Brendanu prevedena
je na mnoge europske vernakularne jezike. Izdanje: Plovidba svetog Brendana opata, na hrvatski preveo i predgovor
napisao Vinko Grubisi¢, Zagreb, Naklada E. Ci¢, 2004. (latinski tekst i hrvatski prijevod); Borsje 1996, str. 14, n. 31;
Mac Mathtna 2006, str. 146.

% Navigatio... navedeno izdanje, c. 11, str. 47-49; Dunn 1921, str. 432; Jacobsen 2006, str. 103, 113.

9 Burgess 2006, str. 29; Alvarez Pérez 2009, str. 50-51.

% Jacobsen 2006, str. 105-106.

1 Haug 2006, str. 91.

62 Noi non peccamo per noi, ma per consentimenti. .. citirano kod Graf 1893, II, str. 82, 117, n. 20; usp. Graf 1890, str. 414.
6 Graf 1893, II, str. 83; Jacobsen 2006, str. 108; Alvarez Pérez 2009, str. 46.

6 Graf 1893, II, str. 83; Alvarez Pérez 2009, str. 53.
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mozda moze naslutiti ve¢ u 13. st. kad je nastao anonimni rukopis bez naslova, gdje se u stihovi-
ma napada Brendana i ono §to je pripovijedao o svojim lutanjima. Naziva to ludo$¢u, a o otoku
ptica govori prili¢no detaljno (v. 24-32): optuzuje ga da laze da ¢e demoni biti spaseni i da mogu
slaviti Boga (... non cessando fingere / Demones salvandos fore, laudes Deo solvere) i izrijekom veli da
je to suprotno katoli¢koj vijeri (Quod est nimis inimicum fidei catholicae). Spominje i Origena koji je
pokusao spasiti sve i ekskomuniciran je zbog hereze.®

Nakon legende o Brendanu neutralni andeli usli su u folklor i knjizevnost i postali su vrlo poznati
pojam u zapadnoj i srednjoj Europi (npr. Svicarskoj i Tirolu). Narotito se u folkloru mijeaju s liko-
vima poput vilenjaka, demona i sli¢nih. Nema jasnog razlikovanja i jasnih kriterija. Kako je njihovo
porijeklo i dalje nepoznato, pokusalo ih se izvoditi iz sli¢ne tradicije, jo$ od antike, pa se u pomo¢
pozivala platonska teorija duhova u sredini zraka. Ta je ideja da duhovi borave u atmosferi ostavila
dubokog traga u kasnijoj slici svijeta.® Na Platona se pozivao ve¢ Filon Aleksandrijski u komentaru
knjige Postanka (Gen. 6:2) i kaZe da ona bi¢a koja drugi zovu demoni, Mojsije zove andeli i to su
duse koje lete zrakom (Philo Iudaeus, De gigantibus, 6).” Gnosti¢ki nauk pak razlikuje dobre i zle
andele, s time da zli andeli koji su povezani s ljudskim tijelom, mogu biti oznaleni i kao daimones.®
U platonskim teorijama prava bica zraka nisu ptice, nego bi to morala biti stvorenja sastavljena od
zraka i nevidljiva ljudima — rasa demona. Kasnije ¢e ih Apulej (De deo Socratis, 15-16) shvatiti kao
jednu vrstu dusa. Duse, kao i demoni, koje neki zovu andeli, mogu biti dobre i loge.”” Tu se moze
nazrijeti pretapanje poganskih demona, andela i dusa, ali samo dobrih i losih. Kod filozofa nakon
Platona iskristalizirale su se dvije vrste demona: oni neovisni od ljudi i koji mozda povezuju ljude
s bogovima; i mi ljudi kao demoni (barem nasa dusa).”’” Mozda u ovim idejama moZemo nazrijeti
kako su duse (jedan vid daimones) postale andeli (drugi vid daimones), odnosno kad su te dvije kate-
gorije ponovo stopljene u jednu. Od mutne predodzbe $to je demon filozofija je razvila ideje kate-
gorizacije demona, a onda su tijekom ranog kr$¢anstva oni opet stopljeni u mnogoznacne entitete.

Platonski filozof Kalcidije napisao je latinski komentar Platonova Timeja krajem 4. st. Tu je
razradio tri grupe demona-andela, iako sam dvoji jesu li demoni i andeli istoznacni. Nas zanima
tre¢a, najniza grupa. Oni su nevidljivi kao i duse, zapravo ti su najnizi demoni-andeli duse, ali
kao duse nisu uvijek nevidljivi nego uzimaju razne oblike.”" Ako su mogli dobiti vidljivi oblik, kao
bi¢a zraka izmedu bogova i zemlje, lako su mogli dobiti tradicionalni oblik zra¢nog biéa — ptice. U
pomo¢ ne moze priskociti niti Marko Maruli¢, koji u XII. Poglavlju Evandelistara (295) kaze da se
andeoska priroda demona na neki na¢in izmetnula u Zivotinjsku.”? Ni Maruli¢u nije jasan prijelaz
od teriomorfnih dusa mrtvih na andele i demone, pa kako bi bio nama¢

Krs$¢anski oci ne bi se slozili s tim tezama. Tacijan (120. — 180.) tvrdi da to nisu nikakve duse
pokojnika nego zli demoni, uzroci zala na svijetu (Tatian, Orat. ad Graec. 16 i dalje).”® Neki su
izvor neutralnih andela trazili u Otkrivenju Ivanovom (3:14-20) gdje se obra¢a oholoj crkvi u

6 [De sancto Brendano versus satirici] iz MS. Coll. Linc. Oxon. XXVII, u Carolus Plummer, Vitae sanctorum Hiberniae,
tomus secundus, Oxonii, ex typographeo Clarendoniano, 1910, str. 293-294; Jacobsen 2006, str. 112.

5 Manley 1969, str. 226; Dunphy 1995, str. 9-10; Alvarez Pérez 2009, str. 52, 59-60.

¢ Citiran kod Dillon 2020, str. 197.

8  Scopello 2018, str. 191 d.

¢ Dillon 2020, passim.

70 Kidd 1999, str. 222.

7t Somfai 2003, passim.

72 Grubisié 2003, str. 49.

7 Tatiani Assyrii, Oratio adversus Graecos, Patrologia Graeca 6, 803-888; Kidd 19995, str. 224.
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Laodiceiji i tekst pocinje: ,Andelu crkve u Laodiceji, a poslije veli da nisu ni studeni ni vrudi, ve¢
mlaki. Ali tu zapravo nije rije¢ o andelima nego je kritika upuéena biskupima tamosnje crkve.”
Trazili su i u raspravi Stromata (knjiga 7) Klementa Aleksandrijskog (oko 150. — 215.) gdje su
nastojali nazrijeti neopredijeljene andele.” Mozda je Origen (186. — 255.) izvor koji je dao najvise
informacija (De principiis, 1. 8, ,De angelis“).”® Bog je stvorio jednaka bi¢a i dao im je slobodnu
volju, ali oni su se udaljili od Boga i jedni su pali i postali demoni, drugi su se manje udaljili i
postali su andeli i arhandeli. No bilo je bi¢a koja nisu zgrijesila dovoljno za pad, ali ni tako malo
da se pridruze andelima. Moguce je da se ovdje nazire ideja koja ce izroditi neutralne andele. Ali
on nikome nije ukinuo moguénost iskupljenja.”” Problem je $to se misli da Origen vjerojatno nije
bio poznat u ranoj irskoj crkvi da bi mogao utjecati na legendu o Brendanu, iako postoji Rufinov
prijevod na latinski u rukopisu iz 10. st. u Metzu u Lotaringiji, gdje je prema svoj prilici nastao
najraniji rukopis Plovidbe.”® Apokrifna Favlova Apokalipsa iz 4. st. govori o dusama u paklu koje
nisu ni vruée ni hladne, nisu niti medu pravednima, niti medu bezboznicima.” Ipak se i ovo djelo
odbacuje u raspravi zato $to govori o dusama, a ne o andelima.®’ Ali mi je ne bismo tako lako odba-
cili jer na$ je problem kako su ptice-duse mrtvih postale ptice-neutralni andeli. Ovdje imamo, po
nasem misljenju, prvi korak — neutralne duse. U pomo¢ nam moze doci i Grgur Veliki (Moralia in
Iob, 2. 10, 38, 78-88). Tu su andeli koji pomazu gre$niku koji se Zeli pokajati (pars reproba) i uspo-
reduje ih s pticama u zraku.®! Od usporedbe andela s pticama do andela-ptica samo je jedan korak.

k sk ok

Neutralni su andeli presli u srednjovijekovnu i kasniju knjizevnost, iako vodeéim teolozima i
skolasticarima to nije bilo drago. Imamo prostora samo za najpoznatije primjere. Wolfram von
Eschenbach (oko 1170. — 1220.) u romanu Farzival (oko 1210. g.) kaZe da su prvi ¢uvari Grala bili
andeli koji su izmedu Lucifera i Boga ostali neutralni, s time da prvo kaze da ¢e oni mozda moci
steci oprost, da bi zakljucio da su ipak zauvijek prokleti. Ve¢ina misli da su ovi andeli u Farzival usli
izravno iz Plovidbe svetog Brendana opata.® No skolasti¢ari im nisu bili skloni, pa sveti Bonaventura
(1221. — 1274.) negira njihovo postojanje.” Toma Akvinski (1225. — 1274.) isto je odlu¢an: andeli
su izabrali grijesiti ili ne grijesiti i nema ni$ta izmedu.® To nije sprijecilo Jensa Enikela da neutralne

74 Alvarez Pérez 2009, str. 47-48; Crasta 2015, str. 8-9.

7 Clementis Alexandrini, Stromatum, Patrologia Graeca 9, 401 i dalje; Crasta 2015, str. 7, n. 5.
76 Origenis ITEPI APXQN, Patrologia Graeca 11, 185-254.

77 Medicus 2003, str. 216; Jacobsen 2006, str. 109-115; Alvarez Pérez 2009, str. 42.

78 Jacobsen 2006, str. 109-110.

7 Neque calidi neque frigidi sunt, quia neque in numero iustorum inventi sunt, neque in numero impiorum, M. R. James, Apocryp-

ha anecdota, a Collection of Thirteen Apocryphal Books and Fragments, Cambridge, Cambridge University Press, 1893, I,
11-42, p. 28.
8  Crasta 2015, str. 9-10.

8 Nec quod coeli exercitus dicitur, angelorum pars reproba in eo inteligi posse prohiberetur. Quas enim suspendi in aere novimus,

aves coeli nominamus. SS Gregorius I. Magnus, Moralium Libri sive Expositio In Librum Beati Iob, 2. c. 10, 38, Pars 1, Pa-
trologia Latina 75, 509-1162, col. 574; Jacobsen 2006, str. 107-108 i n. 15.
8 Seeber 1892; Graf 1893, II, str. 83; McDonald 1998, passim; Alvarez Pérez 2009, str. 56.
8 Commentaria in quatuor libros Sententiarum Petra Lombarda, II. dist. 5, a. 2, q. 2; Seeber 1892, str. 34; Alvarez Pérez
2009, str. 44.
S. Thomae Aquinatis, Summa Theologica, tomus primus, Parisiis, Ludovicus Vives, 1856. Ali Liber sacratus sive iuratus
iz prve polovice 13. st., u raspravi o andelima, govori o zra¢nim duhovima koji su ni dobri ni losi. Ti su stavovi osu-

deni 1398. g. izjavom iz Pariza, gdje se izmedu ostalog napada teza da postoje demoni koji nece biti niti spaseni niti
osudeni. Boudet 2002, str. 868-869.
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andele stavi u svoj monumentalni spjev Weltchronik (1272. g.), skupinu koja se nije opredijelila i
zove ih Zwiflaer (v. 233: die selben warn zwiflaer). Odbaceni su od neba i pakla i zato lutaju zemljom
gdje su prijetnja ljudskim bi¢ima (v. 267-276).% Najslavniji je primjer svakako Dante (1265. —
1321.) i njegova Bozanstvena komedija (Inferno, 3. 37—42)%: baceni su u pakao jer su ¢ekali da vide
tko e pobijediti prije negoli se opredijele, ali su ipak stavljeni u prvi krug pakla u dio rezerviran za
kukavicluk (pusillanimita).” Kad se postavlja pitanje odakle oni Danteu, navode se svi prethodno
spomenuti knjizevni izvori i obvezno Plovidba, kao gotovo glavni izvor. A tu su i vizije oplenito,
koje uostalom leze u pozadini cijele Danteove koncepcije. Ukljucuje se i vjerovanje katara iz juzne
Francuske koji su pripovijedali da oni andeli, koji se nisu htjeli pridruziti Luciferu, ali mu se nisu
ni suprotstavili, lutaju zrakom kao duse ljudi i Zena i za njih jo$ ima nade za spasenje.®® Ovdje su
neopredijeljeni andeli izjednaceni s dusama i imaju nade za spas, za razliku od Danteovih koji su
u Paklu i gotovo, i to bi bila bitna razlika ovih dvaju koncepata.

Prica o ovim andelima nastavlja se i nakon Dantea. Huon d’Auvergne (Ugone di Alvernia)
junak je cudnog romana iz 14. st. On putuje na Onaj svijet, do Pakla i do Raja. Blizu Zemaljskog
raja nasao je demone prijelazne prirode u liku crnih ptica, koji slave Boga i nedjeljom imaju
postedu.®? Dobrim dijelom ovaj se opis Onoga svijeta bazira na Danteu, ali ima i razlika, koje se
tumace utjecajem folklora i, naravno, Plovidbe svetog Brendana opata. Drugi jedan ciklus romana,
Huon d’Bordeaux, s prijelaza 14. na 15. st., takoder junaku na put dovodi neutralne andele. Huon i
Esclarmonde na infernalnom otoku vide bijele monahe (des moines) kako lete nebom. Oni kazu za
sebe da pripadaju andelima koji se nisu pridruzili pobuni, ali nisu znali kome da se priklone. Oni
nisu ni u Paklu ni na nebu, nego su rasprSeni morem i zemljom i jo§ imaju nade za spas.”

lako teoloski nedokazani, neutralni andeli opstoje i u renesansi, pa ih spominje na primjer
Matteo Palmieri (1406. — 1475.) u djelu Citta di Vita (1455. — 1466.) oblikovanom po uzoru na
Dantea. Tu govori o dusama, odnosno andelima, koje su bile u dvojbi koju stranu da izaberu i
na kraju nije jasno jesu li to duse ili andeli.”® Teolozi kao Francisco Suarez (1548. — 1617.), naj-

®  Jens Enikels Werke, Weltchronik, Monumenta Germaniae Historica, Deutsche Chroniken, T. 111, pars I, Hannover — Leipzig,
Hahn, 1900; Dunphy 1995; Alvarez Pérez 2009, str. 57.

Mischiate sono a quel cattivo coro

de li angeli che non furon ribelli

né fur fedeli a Dio, ma per sé fuoro.
Caccianli i ciel per non esser men belli,
né lo profondo inferno Ii riceve,

ch’ alcuna gloria i rei avrebber d'elli.

The Divine Commedy of Dante Alighieri, edited and translated by Robert M. Durling, Volume 1, Inferno, New York —
Oxford, Oxford University Press, 1996. (talijanski tekst i engleski prijevod).

& Graf 1890, str. 414; Seeber 1892, str. 33; Graf 1893, 11, str. 82; Needler 1970, str. 266; Trovato 1990, passim; Medicus
2003, str. 216; Crasta 2015, str. 5, n. 1, 6-8.

% Pribiljezio inkvizitor Jacques Fournier (koji je postao papa Benedikt XII.) izmedu 1318.11325. u selima u Pirinejima.
Citiran kod Alvarez Pérez 2009, str. 45-46.

¥ Vasal, dit li diable en forme d'oiselons,
Nos, que ci somes, ne bien, ni mal foisons;
Mes pur il ere la nostre entencions

86

Te tenir sempre cum cil qui uencarons.
Rukopis iz Berlina iz 1341. g, citiran kod Graf 1893, II, str. 831 117-118, n. 21; usp. Graf 1890, str. 414; Murrin 2003,
passim.

% Vincent 1982, str. 29-30 i n. 132; Murrin 2003, str. 550; Alvarez Pérez 2009, str. 55.

%1 Medicus 2003, str. 216; Crasta 2015, str. 14-17.
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poznatiji predstavnik druge skolastike, bune se protiv ovih ideja: andeli su ili dobri ili zli, nema
neopredijeljenih.” Protestima usprkos neutralni su se andeli zadrzali u folkloru i iz folklora su usli
u danasnju popularnu kulturu.

Onako kako se u folkloru srednje i zapadne Europe neutralni andeli mijesaju s vilenjacima,
tako su neki kriti¢ari Tolkienove vilenjake usporedivali s njima, ¢ak ih izvodili iz njih. Tolkienovi
Ainur uzimaju se kao paralela za stare bogove, ali i za andele, a vilenjaci (Elves) su nalik na Ainur,
ali su manje mo¢ni i uzviSeni od njih. Kad se pogleda njihov karakter u Gospodaru prstenova i
Silmarillionu, nalaze se isto tri vrste vilenjaka: jedni koji su ostali uz Valare, jedni koji su se malo
pobunili, ali su se onda pozeljeli vratiti, i jedni koji su zaista postali zli i pridruzili se Morgothu.*
Teorija koja pretpostavlja ideju neutralnih andela u Tolkienovu opusu, a koji se kriju iza neopredi-
jeljenih vilenjaka, nazire se i u seriji The Lord of the Rings: The Rings of Power.”* U 4. epizodi nalazimo
lik Adar, koji ostavlja dojam vilenjaka potpuno palog pod vlast Morgotha, a u 6. epizodi izravno
se govori o palim vilenjacima. Nalazimo i dvojbe naroda Numenora koji ne znaju kamo pripadaju
i sami kazu da su prvo pristajali uz Valare, pa su se odalecili i onda su se pozeljeli vratiti. Paralelno
s ovim mozemo citirati scenu s kraja 1. epizode, kad se pojavljuje jato bijelih ptica koje obiljezava
prijelaz iz ovog u onaj svijet kamo idu vilenjaci. To je zanimljiva scena zato $to Tolkien u poemi
Imram, oblikovanoj prema Plovidbi svetog Brendana opata, ima i opis pti¢jeg otoka, ali preskace neu-
tralne andele. On se koncentrira na stablo koje je za njega stablo prica i svaki je list jedna prica.
Sugerira se da je pjesma tih listova pjesma vilenjaka i da su redovnici dosli na otok vilenjaka.*”
Izgleda kao da su izvorni neutralni andeli ovdje zamijenjeni vilenjacima, ali karakter im je i dalje
vrlo blizak, a autori serije vjerojatno su namjerno preuzeli bijele ptice svetog Brendana preko
Tolkienova djela. Usput mozemo napomenuti da u 8. epizodi ¢arobnjak ubije troje poklonika
Saurona koji ovaj svijet napustaju kao oblak bijelih leptira.

Ni danas nisu zaboravljeni. Tako ih nalazimo u znanstveno-fantasti¢noj seriji Dominion.”
Radnja je usmjerena na neutralne andele i, kako to obi¢no biva, oni stradaju od obje zaracene
strane. Spomenimo i heavy metal grupu Black Inferno koja ima pjesmu Neutral Angel (2010.).”

I

Mozda imamo jo$ jedan, neizravan, pokazatelj kako je dusa-ptica mogla postati andeo-ptica.
Grei imaju rije¢ yE (uyyog, 1) koja doslovno oznacava pticu vijoglavku, vijoglavog mravara
(vrstu djetlica). Bududi da se vjerovalo da ta ptica moze carolijom vratiti odbjeglog ljubavnika,
rije¢ je pocela znaciti ¢arolija, a u pluralu fyyeg ime je za kaldejske bogove.”® Josip Flavije (Bell.
Iud. 2. 8. 11), u odlomku o obicajima i vjeri Esena, kad kaze da dusu iz etera u tijelo privlaci neka

2 De opere sex dierum, 1621, c. 18, n. 24: nullus angelorum fuit quasi indifferens, sed omnes fuerunt aut boni, aut mali. Citiran

kod Seeber 1892, str. 33-34.

% Hood 1995.

# The Lord of the Rings: The Rings of Power, 2022, kreatori Patrick McKay & John D. Payne, uloge Morfydd Clark,
Charlie Vickers et al, Amazon Studios. Epizoda 1: ,A Shadow of the Past®, 1. rujna 2022; 4. ,The Great Wave*, 16.
rujna 2022; 6. ,Udan*, 30. rujna 2022; 8. , Alloyed*, 14. listopada 2022.

% Imram je prvi put objavljen u Time and Tide, 3. prosinca 1955. g. Kocher 1972, str. 181-185.

% Dominion, dvije sezone, 2014. — 2015., kreator Vaun Wilmott, uloge Christopher Egan, Tom Wisdom et al., Sony
Pictures Television.

7 Moze se ¢uti na stranici https://www.youtube.com/watch¢v=FSVkveFug]g (pristupljeno 21. 10. 2022.).

% H. G. Liddell - R. Scott, A Greek-English Lexicon, Oxford, Clarendon Press, 1996, s. v. iuy€; Stjepan Senc, Grcko-hrvat-
ski rjecnik za skole, Zagreb, 1910 (reprint 1991.), s. v. ty€.
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vrsta Carolije, tu za Caroliju koristi rije¢ iunx. Jedan je komentar da je Josip upotrebom te osebujne
rije¢i u kontekstu dusa pokazao svoju ucenost”, ali moguce je da se tu vidi i nesto vise, kao $to
je misti¢ni nauk novopitagorovaca i da je od njih rije¢ usla u kaldejska proroc¢anstva.'” Ta su se
tajanstvena kaldejska bozanstva, koja imaju i vise demijurske i kozmoloske funkcije, povezivala
kasnije sa sirenama i s andelima. Onako kako je pjesma sirena kod Grka uzdizala duse na nebo
(Plut. Quaest. conv. 9. 14. 6. 2; 745 d8—e3), tako je kod krcana pjesma andela uzdizala duse na nebo
(Greg. Nazianzenus, Carm. 2. 280 i dalje, Patrologia Graeca 37, col. 991; Greg. Magn. Dial. 4. 14y—
15.1). Kod Filostrata (Vita Apoll. 6. 11) mozemo vidjeti stapanje sirena i iunges. Oni na kraju kod
Kaldejaca postaju boZanstva sfera koje se okre¢u oko pola.'! Mozda upravo iunges pokazuju put
od antickog tretmana ptica kao glasnika bogova i glasnika Onog svijeta do onih ptica sv. Brendana
koje pjevaju psalme. Zintzen je predlozio slijed bozanskih entiteta u Kaldejskim prorocanstvima koji
idu upravo ovim redom: andeli — iunges — zli demoni i u tom slijedu bi ovi ¢udni likovi bili ona
bic¢a izmedu dobra i zla, ni jedni ni drugi, mozda neutralni'®?, no Seng to potpuno negira i kaze
da nema dokaza za taj slijed.!” Bez obzira na ovu raspravu ipak mozemo re¢i da iunges povezuju
sirene, pjevace Onog svijeta, s andeoskim korovima koji svecima pokazuju Raj. Mozda se preko
tih ¢udnih bogova moze objasniti na koji je nacin sve to jedna slika.

* ok %k

Kao sazetak mozemo iznijeti svoj prijedlog kako je cijeli proces mogao te¢i. Negdje izmedu
antike i ranoga srednjega vijeka ptice-duse koje su odletjele na zapad na onostrane otoke postale
su neutralni andeli. Nije jasno kako se to dogodilo, s obzirom na to da oni ne figuriraju u Bibliji
i teoloski nisu prihvatljivi. Anticki svijet imao je sliku malog lika s krilima (eidolon) i duse-ptice.
Tu su i junges: doslovno ptice, preneseno bozanski likovi koji se usporeduju sa sirenama, a kasnije
s andelima — jer pjesma jednih i drugih uzdize duse u nebo. Kr$¢ani su preuzeli gotovu sliku, kao
Sto su ptice u viziji sv. Antuna Pustinjaka gdje vidimo spasene koje su uzletjele na nebo i proklete
koje su pale dolje. Onda ¢e se te ptice razlikovati i po boji: bijele (spaseni) i crne (kao duse pro-
kletih). U viziji monaha iz Wenlocka te su crne ptice urlale ljudskim glasom. Ali uvijek su samo
dobre ili lose, spasene ili proklete. Irske Immrama kazu da te ptice pjevaju psalme i ponekad se
tumace kao duse pokojnika koji ¢ekaju sudnji dan. Onda ¢e se pojaviti i predodzba ptica-dusa iz
pakla koje imaju postedu nedjeljom. Prijelaz na andele nalazi se u platonskoj teoriji o duhovima
(daimones) koji borave u sredini zraka, a Filon Aleksandrijski veli da te entitete Mojsije zove andeli
i to su duse koje lete zrakom. Dakle, kod njega su andeli i duse izjednaceni u sredini zraka. Apule;
pak kaze da daimones koje neki zovu andeli mogu biti dobri ili losi. Kalcidije veli da najniza, treca
vrsta demona-andela moze dobiti vidljivi oblik. Ako su to bi¢a zraka i ako mogu dobiti vidljivi
oblik, lako su mogli dobiti lik zra¢nog bi¢a — ptice. Grgur Veliki andele koji pomazu prispodobio
je pticama u zraku. Origen je jedan od prvih koji je naveo da postoje bica koja nisu dovoljno
zgrijesila za pad, ali ni tako malo da budu nebeski andeli. I svi jo§ imaju nadu u iskupljenje. Na
to se nadovezuje Apokalipsa sv. Pavla gdje nalazimo duse u paklu koje nisu ni vruée ni hladne, ni
pravedne ni bezbozne. To su neutralne duse. Vidjeli smo sad na koji su nacin bili izjednaceni ptice,

% Mason 2008, str. 124, n. 946.

100 Cumont 1930, str. 100 i n. 6.

101 Molina Moreno 1998, str. 10-11.
102 Zintzen 1976, str. 648.

108 Seng 2018, str. 68, n. 134.
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duse i andeli i od tog izjednacenja do neutralnih andela samo je jedan korak. Ptica kao vidljivi lik
neutralnog andela, kakve nalazimo u Plovidbi svetog Brendana opata, mogla bi biti prirodan izdanak

ovog lanca ideja.
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souls flying in mid-air were equated with angels. A distinction was also made between the damned and the
saved, just as heavenly angels were distinguished from fallen angels. Then, in the story of Saint Brendan,
birds appear that sing psalms—they are actually neutral angels who did not join Lucifer but also did not
side with Heaven, and so they were punished in Hell, yet granted respite on Sundays. It is unclear how
neutral angels entered this story: they do not appear in the Bible, they are not theologically acceptable, and
we still do not know where they originated. Nevertheless, they became popular in folklore and literature
during the Middle Ages and the Renaissance, and even up to the present day, despite theologians denying
their existence.

Keywords: birds, souls, angels, neutral angels, fallen angels

87


http://www.jstor.org
http://muse.jhu.edu
https://archive.org
http://www.persee.fr
http://.gallica.bnf.fr
http://www.cairn.info/
http://www.documentacatholicaomnia.eu
http://www.http//bibliotecadigital.jcyl.es
http://www.cvc.cervantes.es

