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MITOLOSKE ZIVOTINJE POREKLOM SA ISTOKA U
SREDNJOVEKOVNIM RUKOPISIMA BESTIJARIMA

Rezime

Srednjovekovni rukopisi bestijari, ili ,,knjige o zivotinjama,* su srednjovekovne knjige
didakti¢kog 1 moralno-poucnog sadrzaja sa porukama koje su u skladu sa hris¢anskim
ucenjem i shvatanjima o moralu. Vreme njihovog nastanka, prema do sada poznatim
rukopisima, vezuje se za period VIII/IX veka, a njihova najintenzivnija cirkulacija
odvijala se u periodu od XII do XIII veka, na prostorima Evrope. Nastali su na
tradicijama Physiologusa, dela nepoznatog autora iz perioda II/IIl veka, koje nije
sacuvano 1 prerasli su u svojevrsnu kompilaciju znanja o Zzivotinjama, koja su
upotpunila dela anti¢kih i srednjovekovnih pisaca. Rukopisi, u najve¢oj meri, pripadaju
skriptorijumima Zapadne Evrope i1 ve€ina ih je ilustrovana. Pored sadrzaja teksta za
proucavanje je veoma vazna i ikonografska komponenta, pa smo u naSem istrazivanju
akcentovali upravo ove, ilustrovane rukopise. Kao Sto ¢emo kasnije videti, tekst i slika
se medusobno dopunjuju. Zivotinje i mitoloska bi¢a iz bestijara preneli su nam brojne
legende kroz religijske alegorije, u formi veoma kratkih saopStenja o svakoj zZivotinji ili
bi¢u ponaosob, sa ponekad veoma luksuznom i umetnic¢ki kompetentnom ilustracijom.
Vremenom se njihov broj uvecavao, kako je rasla njihova popularnost, pa se sa
cetrdesetak poglavlja, koliko je sadrzavao originalni Physiologus, broj popeo na preko
sto poglavlja o zivotinjama, koje su se naSle u ulozi nosilaca 1 tumaca hri§¢anske
mistike 1 simbolike.

Nasa studija bavi se istrazivanjem porekla imaginarnih Zivotinja i bi¢a iz ovih rukopisa,
istrazuje mitoloske koncepte teksta i slike, uporedujuéi ih sa konceptima i simbolikom
zivotinja u drevnim kulturama Istoka. Ove, uglavnom kompozitne Zivotinje, izdvojili
smo kao posebnu celinu i1 pokusali da utvrdimo njihove prototipove u praistorijskim i
protoistorijskim epohama na prostorima Azije, odnosno da utvrdimo da li poticu sa
Istoka. Analiziraju¢i svako bi¢e u zasebnom poglavlju, konsultovali smo prevode dela
pojedinih anti¢kih pisaca, mitolosku gradu, ikonografske analogije, kao 1 veoma obimnu
literaturu koja se bavi proucavanjem rukopisa bestijara sa podru¢ja Zapadne Evrope.

Studija sadrzi Pregled rukopisa sa delimi¢nim kodikoloskim podacima, sa ilustracijama



preuzetim iz digitalizovanih i1 dostupnih rukopisa. Za opSirnija istrazivanja neophodno
je ukljuciti veci broj relevantnih nau¢nih disciplina iz sistema nauka, Sireg od drustevo-
humanistickih. Tema je zahtevala interdisciplinarni pristup, koji je ovde primenjen samo

delimic¢no, uglavnom, zbog ograni¢enosti pristupa svim rukopisima.

Kljuc¢ne reci: srednjovekovni bestijari, zivotinje, mitologija, simbolika, kulturni uticaji,
kulture Istoka

Naucna oblast: Drustveno-humanisticke nauke

Uza nauc¢na oblast: Filoloske nauke
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MYTHOLOGICAL ANIMALS OF EASTERN ORIGINS IN MIDDLE AGES
BESTIARIES MANUSCRIPTS

Abstract

Middle ages bestiaries manuscripts, or “books of animals”, are books which were
created during middle ages period and had a didactic and ethically educative content,
involving messages which were in accordance with Christian teachings and perspectives
on morality. According to manuscripts known so far, the time of their origin is believed
to be around the VIII and IX centuries, and their most frequent circulation took place
during the period between the XII and XIII centuries, in the European region. They
were made in the tradition of Physiologus, the work of unknown author from II or III
century that was not preserved, and they evolved into a sort of unique compilation of
knowledge on animals and were complemented by the works of authors from the
antique and the middle ages. The manuscripts largely belong to the scriptoriums of
Western Europe and most of them are illustrated. Beside the text content, it is also very
important to research the iconographic component; this was the reason that led us to
emphasise these illustrated manuscripts in our study. As will be shown later, the text
and the images complement each other. Animals and mythical beings from the
bestiaries have passed down onto us numerous legends through religious allegories in
the form of very brief chapters about each animal or being separately, sometimes with
very luxurious and artistic illustration. As their popularity grew in time, their number
increased, and the number of chapters on animals rose from forty, in the original
Physiologus, to over a hundred. Animals/beings were given the roles of carriers and
interpreters of Christian mysticism and symbolism.

This study is researching the origins of imaginary animals and beings from these
manuscripts; it studies mythological concepts of text and images by comparing them to
conceptions and symbolism of animals in ancient cultures of the East. We have singled
out these — mainly composite animals as a separate entity, and have tried to determine
their prototypes in the prehistoric and protohistoric epochs in the Asian areas. In other
words, we have tried to determine whether they originated in the East. While analyzing
each being in a separate chapter, we have consulted various materials such as: translated

works of certain antique authors, mythological material, iconographic analogies and a



very extensive literature which investigates Western Europe’s bestiaries manuscripts.
This study contains the Overview of the manuscripts with partial codicological data,
with illustrations taken from digitalized and available manuscripts. For more
comprehensive research it is necessary to include a larger number of relevant science
disciplines, beyond humanities and social sciences. This topic required interdisciplinary
approach that has here been applied only partially — mainly due to the limited access to

all of the manuscripts.

Summary:

Key words: middle ages bestiaries, animals, mythology, symbolism, cultural influences,
Eastern cultures

Subject area: Social sciences and humanities

Specific subject area: Philological sciences
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MHU®OJIOTI'NMYECKHUE JKUBOTHBIE BOCTOYHOI'O TIPOUCXOXJIEHUA
B CPEJHEBEKOBBIX PYKOIIMCHBIX BECTHAPUAX

Pe3rome

CpenHeBeKoBbIe PYKOIMCH OeCTUApUH WK “KHUTH O KUBOTHBIX — 3TO CPEIHEBEKOBHIE
KHUTU JUJAKTUYECKOTO M MOPaJbHO-NIOYUYUTEIBHOTO COJEpKaHMs, BKJIIOYAIOLIUE B
ceOsl TOCIaHus, COTJIACHBIC XPUCTUAHCKOMY YYCHHIO M MMOHUMAHHIO MOpaJIbHOCTH. X
MIPOUCXOXKICHNE, COTJIACHO JI0 HBIHE U3BECTHHIM pykorucsM, patupyercs VIII/IX B., a
WX CcaMO€ WHTEHCHBHOE oOparmeHue mnpoucxomwino B mepuoia oT XII mo XIII BB. B
EBpone. OHu Hacranu Ha Tpaguuusax duszmonora, HECOXPAaHUBIIETOCS MPOU3BEACHUS
Hen3BeCTHOro aBTopa u3 nepuoaa II/11I B., u mepepocnu B cBOCOOPa3HYIO0 KOMITUIISIIMIO
3HAaHUN O >KUBOTHBIX, JIOMOJIHAIONIYIO MPOU3BEACHHUS AHTHUYHBIX W CPEIHEBEKOBBIX
aBTOpOB. bBOnbmas 9acTh pyKONMCEH HIUTFOCTPUPOBAHA U IPUHAJICIKUT CKPUTITOPHSIM
3anaanoi EBponsl. Hapsiny ¢ conep:kannem TeKcTa sl U3y4eHHs TaHHBIX pyKONUcen
OUCHb 3HAYHUTEJICH W WKOHOTpaQUUYECKUH KOMIIOHEHT, TaK YTO B HACTOAIIEM
UCCIIEIOBAaHUM MBI CJeNIad 0c000€ yIapeHHe KaK pa3 Ha 3TUX WIUTIOCTPUPOBAHHBIX
pykonucsax. Kak Mbl yBHIMM MO3XKe, TEKCT M KapTUHA JOMNOJHAIOT ApPyr Apyra.
KusotHple u MudoIOrMYECKUE CyllecTBa H3 OecThapueB Mmepefald Ham
MHOTOYHUCJICHHBIE JIETEHbl MOCPEICTBOM PEIUTHO3HBIX AJUIETOPHM, OUYE€Hb KOPOTKHX
COOOILEHNH O Ka)XKIOM >KMBOTHOM MJIM CYLIECTBE B OTAEIbHOCTH, C IMOpPOIl BechbMa
POCKOIIIHOW M XYJIOKECTBEHHO T'pamMOTHON wiumtoctpauueil. Co BpeMeHEeM B Mepy
HapacTaHUs WX NOMYJSPHOCTH MX YUCJIO YBEINYUBAIOCH, TAK YTO OHO OT OKOJIO COpOKa
IJ1aB, CKOJBKO COJEpXal OopuruHaibHbii dusnonor, HApoOCIO 10 CBHIIIE CTa TJIaB O
JKUBOTHBIX, HAaXOJSIIMXCSI B POJU HOCUTEIEH M MCTOJKOBATENICH XPUCTUAHCKOM
MHCTHKHU U CUMBOJIMKH.

JlaHHOe uccleoBaHUE 3aHUMAETCS PA3bICKUBAHUEM MPOMCXOXKIEHUS BOOOPAKAEMBIX
JKUBOTHBIX U CYIIECTB U3 J3TUX PYKOMHCEH, HcCIeayeT MU(DOIOrHUecKre KOHIICTITHI
TEKCTa U KapTUHBI, CPABHUBAS MX C KOHIIENTAMU M CUMBOJIMKOW KUBOTHBIX B JPEBHHUX
KyJnbTypax BocToka. MBI BBIIENHIN 3TH B OCHOBHOM KOMITO3UTHBIE JKMBOTHBIE Kak
OTZEJbHOE 1IeJI0€, W TONBITAJUCh HANUTH HMX NPOTOTHNBl B JOUCTOPHYECKUX U

IMPOTOUCTOPUICCKUX III0XaX B A3I/II/I, TO €CTb YCTAaHOBUTHL BCAYT JIM OHHU



npoucxoxaeHne ¢ BocTtoka. AHanu3upysl Kaxkaoe CYIIEeCTBO B OTIEIbHON I1aBe, Mbl
oOpamaniuch K TEpeBOJaM TMPOU3BEACHUN HEKOTOPHIX AHTUYHBIX aBTOPOB, K
MHUQOJIOTUYECKIUM JTaHHBIM, HMKOHOTPAaUYECKUM aHAJOTHsAM, a TakKke K OYCHb
00BEMHON INUTEpaType, 3aHUMAIOIIEWCSd H3yYEHUEM PYKOIUCHBIX OecTHapueB H3
3amagnoit EBpombl. MccnemoBanme comepx ut (O6O30p PYyKONMUCEH € YaCTUYHBIMU
KOJMKOJIOTUICCKUMU JTAHHBIMHU, C WILIIOCTPAIMUSIMH, B3SATBIMH W3 ONH(PPOBAHHBIX U
JTOCTYIIHBIX pykKomuceid. Jlns Oosnee OOMMPHBIX HCCIECIOBAHWUN HYXHO BKIIOYHTH
OOJBIIICe YHCIIO PEICBAHTHBIX HAYYHBIX JUCIUILIAH, PACHIMPSS WX KPYT 32 MPEIeIIbl
TYMaHUTapHbIX Hayk. Tema TpeOoBalia MHTEPAUCIUIUIMHAPHOTO TOIXOAA, KOTOPBIH
WCIIOJIb30BaH 3/1€Ch TOJIBKO YaCTUYHO, B OCHOBHOM M3-3a OTPAaHUYEHHOI'O JOCTyNa KO

BCEM PYKOIIUCSIM.
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UvVOD

Srednjovekovni rukopisi — bestijari predmet su izu¢avanja brojnih nau¢nika XIX
i XX veka kada je ozivelo zanimanje za ovu temu, uglavnom, u krugovima
zapadnoevropskih autora. Prvobitno i najSire shvaceni, bestijari, kao knjige o
zivotinjama, definisani su nazivom koji je usvojen u literaturi (bestiarium). U ovom
bogatom knjiznom fundusu, dominantni su tekstovi na latinskom jeziku, koji zajedno sa
ilustracijom, ponekad i bez nje, predstavljaju zasebnu celinu u kompozitnim
rukopisima. Kod pojedinih bestijara ilustracija je prilicno zanemarena i "slika" se ne
moze smatrati relevantnom za tumacenje simbolike Zivotinjskih predstava, tako da je
supstrat teksta od veceg znacaja za proucavanje ovih rukopisa. Latinski bestijari nastali
su po uzoru na delo napisano na grckom jeziku i predstavljali su duhovne tekstove u
kojima su zivotinje imale izraZzenu simboliku, misti¢ki i alegorijski smisao, osobine
knjizevno karakterizovanih likova i, neretko, visoko stilizovan prikaz.

U periodu cirkulacije, bestijari su, uglavnom, pisani na latinskom jeziku, ali kao
Sto ¢emo kasnije videti, grupa bestijara prevodena je i na narodne jezike
(anglonormanski, francuski...) i prilagodena je profanim shvatanjima Coveka srednjeg
veka.

Da bi se prilagodili obrazovanju srednjovekovnog vulgusa, koje je bilo na
veoma niskom nivou, tekstovi su skoro uvek bili ilustrovani, pa su rukopisi mogli
posluziti svim slojevima drustva. Moralna edukacija bila je prerogativ crkve, pa je, u
tom smislu, 1 pisac 1 ilustrator ovih rukopisa, najces¢e, bio iz redova svesStenstva.
Poducavanje 1 usmeravanje hriS¢anske svetine prema crkvi bilo je veoma tesko, jer je
obrazovanje, vecini, bilo nedostupno. Polemike u literaturi, oko svrhe i namene
bestijara, iznedrile su jedan zajednicki i opSteprihvacéeni stav, da su bestijari svojevrsni
korpusi hriS¢anskih moralnih nacela, duboko ideoloski obojeni, posredstvom kojih se
modelovala slika uzornog coveka srednjeg veka. NajzapaZenije u savremenom
tumacenju bestijara jeste odbacivanje njihovog nau¢nog znacaja u nacelu, odnosno

odbacivanje teze da su predstavljali neku vrstu prirodoslova, mada je nekolicina autora



smatrala da se u njihovom sadrZaju mogu nazreti postulati drevne istorije i filozofije
prirode.

NaSe istrazivanje usmereno je na posebnu grupu mitoloSkih Zivotinja u
bestijarima, koje imaju zajednicko poreklo u kulturama Istoka. Do sada se, u starijoj
literaturi, "poreklo sa Istoka" zavrSavalo na ovakvoj definiciji, bez mnogo detalja i bez
sigurne i potvrdene veze sa prostorima, koje ovaj navod podrazumeva. U nasoj studiji,
pokusali smo da, uz pomoc¢ reverzibilne metode, stignemo do ideje o nastanku, odnosno
do prototipa imaginarne zivotinje, koji je nastao negde na prostorima Azije. Posto je
vezu sa mitoloskim koncepcijama Istoka bilo veoma teSko sa sigurnos¢u definisati, ona
je u mnogim studijama samo pretpostavljena. S druge strane, uticaji Istoka su preneti u
Evropu srednjeg veka, posredstvom pojedinih starih evropskih kultura, pa je nezahvalno
ove prostore stavljati u geografske okvire. Ovaj trend je neprestano trajao, pa je svaki
mitoloski koncept iznova podvrgavan promenama i dopuni. Kulturni areal Istoka, u
najSirem kontekstu, koji je u vezi sa naSom temom, bi se mogao posmatrati na
prostranstvima Severoisto¢ne Afrike, Prednje, Juzne i Isto¢ne Azije, odnosno na
prostorima, na kojima su nastale najstarije drzave. Na§ zadatak, kao i cilj istrazivanja Ce,
takode, biti pokuSaj prepoznavanja ovih veza sa Istokom, budué¢i da su ovi kulturni
uticaji 1 kretanja, prostorno 1 vremenski, veoma Siroki. Korelacijom izmedu
ikonografskih predstava i teksta, pokuSa¢emo da identifikujemo predstave zivotinja i
mitoloSkih bic¢a, od kojih su neke zamisljene jo§ u praistorijskim vremenima, a koje su
kulturnim kontaktima, u velikom vremenskom periodu, stigle i do srednjovekovne
Evrope. Analizirajuéi pojedine mitoloske Zivotinje, nastojac¢emo da ukazemo na njihovu
prvobitnu ulogu i znaenje, na razvoj predstava i motiva, simboliku koju im je
"dodelilo" hris¢ansko teoloSko shvatanje 1 ucenje 1 njihovu interpretaciju u
rukopisima—bestijarima. NaSe proucavanje je usmereno i na mitoloSke Zivotinje i1 bica,
odnosno imaginarne hibridne figure, njihovu simboliku i ideju, prema kojoj su nastale u
folkloru drevnih naroda.

Nacin Zivota srednjovekovnog coveka uticao je na uoblicavanje kulture
istoimenog perioda. Covek je, jo§ uvek, lutao izmedu prirode i vere. Duboka paganska
ostras¢enost nije mogla lako izbledeti pred izazovima osnaZene nove religije -
hris¢anstva, koja je razastrla svoju dogmu prostorima Zapadne Evrope, kolevke

rukopisa bestijara.



I Predmet, metod i cilj istraZivanja

Predmet rada predstavljaju srednjovekovni rukopisi bestijari, nastali na
tradicijama Physiologusa 1 analiza predstava mitoloskih Zivotinja, ¢ije je pretpostavljeno
poreklo na Istoku. Za definisanje istrazivanja fokusirali smo se na pojam "zivotinje", jer
su u rad uvrStena bica sa dominantnim animalnim karakteristikama. Kao neizostavni
deo kompozicije rukopisa bestijara, pojavljuju se 1 bica sa humanoidnim
karakteristikama, kao Sto su kentaur, onokentaur, mantikora, sirena, ali neka od njih,
kao $to ¢emo kasnije videti, su, u svom prvobitnom kontekstu, pokazivala izrazito
animalne crte. U bestijarima su prezentovane zivotinje i bi¢a koji takode zasluzuju nasu
paznju, ali, u najvecem broju slucajeva, rec je o kategorijama ptica i gmizavaca (gustera
1 zmija) od kojih smo izabrali najpouzdanije Sto se tice njihovog porekla, dok se ostalim
predstavnicima vrsta nismo pojedinac¢no bavili. To ne umanjuje njihov znacaj za ovu
vrstu proucavanja, tako da smo njih posmatrali sa aspekta celine ili kategorije kojoj
pripadaju, 1 uvrstili ih u istrazivanje posredstvom reprezentativnih primeraka, kao Sto je
slucaj sa: aspisom, baziliskom, zmajem, jakulusom ili salamanderom.

Pod pojmom Istok, kao $to smo naveli, podrazumevamo geografske i kulturne
prostore i granice, usvojene u literaturi, pa je nasa paznja fokusirana na prostore Azije,
ali 1 Evrope (odnosno Evroazije). S obzirom na to da neka od naSih bi¢a mozemo pratiti
u proslost, samo do stupanja na istorijsku pozornicu Grka i Rimljana, odrednica Istok bi
se ovde nasla u funkciji hipotetickog itinerara koji ne mozemo potvrditi, ali ni
opovrgnuti.

Nacin istrazivanja ili metod rada je u uskoj vezi sa dostupnom gradom koja se
uglavnom bazira na dostupnim, digitalizovanim rukopisima biblioteka i muzeja u
Evropi i u svetu. Takode, najveci deo literature dostupan je bio samo u digitalnoj formi.
Rukovodeca metoda ovog rada bi se mogla definisati kao analiti¢ko-sinteticka, u smislu
konsultovane litarture o ovoj temi, koja je viSe nego zadovoljavaju¢eg obima. Njena
manjkavost je sadrzana u tome, Sto smo se oslonili na percepciju analitiCara koji je
sprovedenom istrazivanju dao svoj lini pecat, u nemoguénosti da konsultujemo
originalne izvore i objekte istrazivanja. Pozitivna strana u nasSem sintetickom pristupu

istrazivanju je okupljanje, sagledavanje i predocavanje dosada$njih znanja o ovoj temi.



Takode, treba napomenuti da se objekti istraZzivanja — rukopisi bestijari, ne mogu
posmatrati kao originalno delo ili primarni izvor.

Na osnovu dosadasnjih istrazivanja ove teme kod nas, odlucili smo se za ovaj
nezahvalni poduhvat, jer i1 pored Sire slike, prema kojoj je moguce usmeriti istrazivanje,
kao nedostatak ¢e se uvek pojavljivati grada, koja nam nije bila dostupna.

U prvom delu smo se osvrnuli na pocetke proucavanja zivotinja i prirode uopste,
1 istorijat istrazivanja; u drugom smo pokusali da objasnimo Sta znaci i §ta podrazumeva
pojam bestijar i izneli pregled proucavanja bestijara, sa podpoglavljem o izgledu i
koncepciji rukopisa; u treem delu smo naveli istrazivate 1 njihova saznaja o
Physiologusu; u Cetvrtom poglavlju izlagali smo o mitoloskim zivotinjama uopste, a u
petom smo se usmerili na utvrdivanje njihovog orijentalnog porekla.

Mitoloska bi¢a smo predstavili abecednim redom, u poglavljima, u kojima je
svaki od ovih likova analiziran pojedinacno, sa osvrtom na anti¢ke, srednjovekovne i
savremene izvore. Deskripcija mitoloskih bi¢a nema utvrdeni redosled, ve¢ je
predloZena prema znacaju, a u nekim slucajevima se i ponavlja, da bi se uocile sli¢nosti
1 razlike izmedu tvrdnji pojedinih autora. U okviru svakog poglavlja osvrnuli smo se na
specifi¢nosti imaginarnog bica, kao Sto su izgled (opis), stav, pozicija i dr. Na kraju rada
smo, sumarnom analizom, dopunili poglavlja o mitoloskim bi¢ima. Posle okvirne
analize, raspolozivu i selektovanu gradu prilozili smo u formi Pregleda rukopisa sa
najosnovnijim kodikoloSkim informacijama. Rukopisi u Pregledu, za koje smo prilozili
ilustracije, sadrze i podatke o folijacijama. U poglavlju llustracije prilozili smo slike
mitoloskih bica, preuzete iz rukopisa.

Cilj rada bi predstavljao sintezu dosadasnjih znaja o ovoj materiji, buduéi da ona
nije, u vecoj meri, istrazena kod nas. Vecina literature koja se bavi ovom
problematikom je na engleskom, francuskom i nemackom jeziku, s obzirom na to da
prostor, na kome je nastalo najviSe rukopisa, pripada Zapadnoj Evropi. Veliki broj
rukopisa jo$ nije, u potpunosti, dostupan istrazivac¢ima, pa svaka prikupljena grada
proSiruje moguénosti nastavka istrazivanja srednjovekovnih bestijara. Takode, kao cilj
istrazivanja se namece i potreba za naglaSavanjem razlika izmedu rukopisa koji
pripadaju ovoj formaciji i1 onih, koji predstavljaju medicinske, prirodnjacke i

enciklopedijske rukopise drugacijeg sadrzaja i znacenja.



Dosadasnja istrazivanja nisu ponudila detaljnije odgovore na veliki broj pitanja:
Kojim putevima su ovi simboli prodirali u hris¢anske rukopise srednjeg veka — Da li su
stare religije, njihovi relikti 1 skriveni duh paganskog nasleda joS uvek bili prisutni u
verovanjima hriS¢ana — Kako su ove transcendentalne predstave uticale na
srednjovekovnog posmatraca ili Citaoca — Za koje mitoloSke predstave zivotinja
mozemo pretpostaviti da su poreklom ili u neposrednoj vezi sa kulturama Istoka — Koje
fantasti¢ne zivotinje su, kao motiv, imale najvec¢i uticaj na srednjovekovnu misao 1
ikonografiju. Kao najinteresantnije, namece se pitanje kojim su putevima i u kojoj
formi, ove predstave stigle do kultura Istocne Azije i Dalekog istoka itd. Na neka od
ovih pitanja, u ovoj studiji, nismo mogli odgovoriti u potpunosti, ali su nesumnjivo
atraktivna za dalja prou¢avanja ove materije. Sto se ti¢e drugih pitanja, nadovezali smo
se na raspravu zapocetu u literaturi pre vise od jednog veka, a koliko smo u tome bili
uspesni, pokazace studije koje ¢emo, mozda, inspirisati u buduénosti. Prikupljena i
dostupna grada, predanost i entuzijazam, mozda su osnovni postulat za dolazak do

ovako delikatnih nauénih istina.

11 POCECI PROUCAVANJA ZIVOTINJA

Zivotinje moZemo proudavati sa tri aspekta: bioloskog (doslovni), psiholoskog
(imaginarni) i konceptualnog (semioti¢ki, simbolicki, tekstualni)." Prvi se odnosi na
zivotinje iz prirode ili stvarne (realne) zivotinje, drugi na poimanje Zivotinja na osnovu
licnog iskustva i kulturne psihologije ili imaginacije (odnosno ¢ovekove maste), a tre¢i
na semantiku (kroz sli¢nosti i poredenja), simbole ili kodove.?

Proucavanje zivotinja u mitoloSkom kontekstu, mozda je najprimerenije nasem
istrazivanju i to sa aspekta arheomiotologije koja zalazi u domene folklora (u
proucavanju popularnih tradicija kao Sto su usmena literatura ili rituali), antropologije,

istorije religije, lingvistike i semiotike.’

' Alan Bleakley, The animalizing imagination: totemism, textuality, and ecocriticism (Basingstoke:
Macmillan, 2000), XII.

2 Billie Jean Collins, ed., 4 history of the animal world in the ancient Near East, Handbook of Oriental
studies 1/64 (Leiden; Boston: Brill 2002), XIX.

3 Harald Haarmann and Joan Marler, Introducing the Mythological Crescent: Ancient Beliefs and Imagery
connecting Eurasia with Anatolia (Wiesbaden: Harrassowitz 2008), 9-10.



Dela klasi¢nih autora posluzila su kao osnova za opis i karakter, u ovom slucaju,
porekla, koje je, uglavnom, pripisivano Istoku, a on je oduvek bio nepoznanica,
obavijena velom misterije, pa se zato, najcesce, i verovalo u postojanje ovakvih bica. U
srednjovekovnoj tradiciji, uprkos ovim shvatanjima, zemaljski raj je bio smeSten na
Istoku.*

S druge strane, u verovanjima kultura Istoka, pojedina fantasticna bi¢a imala su
veoma znacajnu ulogu i bila su vrlo ozbiljni emisari, nosioci kulture, prema Cijem je
simbolu i sama kultura bila prepoznatljiva, kao Sto je slucaj sa kineskim zmajem.
Uprkos prvobitnim pseudonau¢nim pokusajima, najstariji zapisi i tumacenja umnogome
su doprineli formiranju kasnijih shvatanja i interesovanja za zivotinje. Iz najstarijih
posmatranja zivotinja nastala su i knjizevna dela, legende, bajke, basne i sl. Hronoloski
pregled znacajnijih autora koji su se bavili prouavanjem prirode i Zivotinja, priloZzio je
R. Jones. Njegov pregled ukljucuje dela iz klasi¢nog perioda koja su srednjovjekovni
pisci najéedé¢e konsultovali.” Medutim, od kraja Rimskog carstva i tokom veéeg dela
srednjeg veka prakticno nije bilo nau¢nog proucavanja prirode. Srednjovekovna
zoologija se nije bavila ¢injenicama, razvojem ili istorijjom Zzivota zivotinja, ve¢ samo
simbolizmom koji je mogao podrzati crkvenu doktrinu. U domenu proucavanja prirode
botanika je napredovala mnogo brze od zoologije, jer je u zivotinjskom svetu dugi niz
vekova naucno izuCavanje zivotinja bilo osujeCeno teoloskim konceptom tretiranja
Zivotinjskog carstva kao materijala za moralizaciju.®

Najranija razumljiva sumerska knjizevnost datira oko sredine III milenijuma pre
n. e. Narednih pet i viSe vekova, dela sumerske knjizevnosti variraju od kratkih izreka,
poslovica i basni, do narativnih pesama, duzine nekoliko stotina redova, koje su
komponovane, izu€avane i, prvenstveno, prepisivane u ucionicama urbanih centara
juzne Mesopotamije. Nesto kasnije, oko 1700. g. pre n. e., sumerski jezik se zadrzao,
uglavnom, kao jezik bogosluzenja, magije i obrazovanja, dok su prevodi na akadski sve
viSe preuzimali primat. Najranija akadska knjiZzevnost datira iz perioda oko 2300. g. pre

n. e. i produktivna je sve do helenistickog perioda, odnosno IV veka pre n. e. Akadska i

* Partha Mitter, Much maligned monsters: a history of European reactions to Indian art (Chicago: Univ.
of Chicago Press, 1992), 13.

> Richard Jones, The Medieval Natural World (Hoboken: Taylor and Francis, 2013), XIIL

% Colin Clair, Unnatural History: An illustrated bestiary (London: Abelard-Schuman, 1968), 11-12, 14.



sumerska literatura razlikovala je Zivotinje od ljudskih bi¢a, demona i bogova.
Prorocanstva, glavni mesopotamski empirijski pokusaji, donela su informacije o
fizickim karakteristikama i ponaSanju Zivotinja. Zivotinje su sa ljudima delile atribute
kao Sto su mladost, starost i smrtnost; emocije: ponos, ljutnju, agresivnost, bol, strah i
dr. Mesopotamski re¢nici su bili viSe od nasumicnih spiskova Zivotinjskih naziva i retko
su sadrzavali nazive demona ili monstruma.”’

Strogim moralnim poukama obiluju basne 1 price o zivotinjama u
staroegipatskoj literaturi, knjizevni izrazi, koji datiraju iz II milenijuma pre n. e., pa
imamo primere basni u kojima ucestvuju fantastiéne Zivotinje kao $to je grifon.® U
grékom svetu, u pisanoj zaostavstini, uocavanje slicnosti sa ljudima i1 koriS¢enje
metafora primenjenih na Zzivotinjski svet, zapocinje sa Homerom (Ounpog) oko VIII
veka pre. n. e. Hesiod (Hoiodoc) u VIII veku pre n. e., u delu Poslovi, naglasava
moralne razlike izmedu ljudi i Zivotinja.’

Dela mladih autora, bilo da su posveéena proucavanju zivotinja ili njihovoj
interpretaciji kroz knjizevnost, doprinela su inicijaciji interesovanja za njih, tako da u VI
veku pre n. e. imamo Ezopa (Aicwonog) koji je, takode, pisao o moralnim poukama iz
animalnog miljea.'” U starije radove, u kojima se spominju Zivotinje i pojedine
fantasti¢ne Zivotinje, ubraja se i delo Herodota (Hpddotoc) iz V veka pre n. e."!

Mnogo pre Ezopa, u Indiji su nastala predanja sa Zivotinjama kao glavnim
likovima. Prie 1z Panchatantrae (starije) 1 Hitopadesae su, kako se pretpostavlja,
zapisane u I veku pre n. e. u KaSmiru, koje su verovatno starije, sudec¢i po zapisima iz
dela na sanskrtu. Sam naziv znaci ,,pet delova (sekcija).” Ove price su prevodene od VI

veka na vise jezika, a Max Miiller je misljenja da su do Grcke dospele u Herodotovo

7 Benjamin R. Foster, "Animals in Mesopotamian Literature", in 4 history of the animal world in the
ancient Near East, ed. Billie Jean Collins, Handbook of Oriental studies 1/64 (Leiden; Boston: Brill,
2002), 271, 273.

¥ Emily Teeter, "Animals in Egyptian Literature", in 4 history of the animal world in the ancient Near
East, ed. Billie Jean Collins, Handbook of Oriental studies 1/64 (Leiden; Boston: Brill, 2002), 259.

’ G. E. R. Lloyd, Science, folklore and ideology: studies in the life sciences in ancient Greece (Cambridge
[u.a.]: Cambridge Univ. Pr., 1986), 10-11.

' Roger French, Ancient natural history: histories of nature (London, NY: Routledge, 2005), 5-6.

"' Herodot spominje pojedine mitologke Zivotinje bez komentara da li veruje u njihovo postojanje. Cf.
Herodotus, [History], trans. Henry Cary (London: G. Bell, 1901).



vreme ili pre njega.'” T. Benfey je sve motive iz bestijara, ukljuéujuéi i ezopsku basnu,
dovodio u zavisnost od indijske folklorne knjizevnosti."

Najvec¢i broj autora nedvosmisleno je saglasan u iznoSenju stava o poreklu
pojedinih mitoloskih zivotinja ili fantasti¢nih atributa zivotinja iz prirode, u kulturama
Istoka. Kod Zivotinja iz prirode, bilo da su njima kasnije dodeljene neke nadnaravne
osobine ili ne, ne moze se pouzdano odrediti mesto zametka ideje o nadrealnim
osobinama, ni u materijalnoj, ni literarnoj zaostavstini. Dakle, najstariji nacini
prikazivanja Zivotinja, nastali su na Istoku a njihova iznenadna pojava u rimskoj
skulpturi 1 slikarstvu, gotovo nepromenjena, ukazuje na istrajnost umetnicke tradicije 1
kontinuitet razmene kultura, podjednako kao i razmiSljanja o suStinskim pitanjima o
predstavama Zivotinja kod ljudi, koje su razdvajali vekovi."

Empedokle (EpmedoxAng), u V veku pre n. e., govori o monstruoznim i
imaginarnim bi¢ima, ljudima sa licem vola i volovima sa ljudskim licem."”” Medu
najstarijim autorima koji su pisali o fantasticnim Zivotinjama vazno je spomenuti
Ktezija (Ktnoiag, Ctesias) (V-IV vek pre n. e.), koga su brojni paradoksografi citirali u
svojim radovima, u skladu sa svojim interesovanjima, koja su i u starom veku imala
poprilicno senzacionalisticki prizvuk jer su bila fokusirana, uglavnom, na mitska
predanja.'® Njegova dela Persica i Indica, smatraju se veoma popularnim radovima koji

su izvrdili najviSe uticaja na anti¢ke pisce.'” Platon (ITAGtawv), V/IV vek pre n. e., u

2 Citirano u Lin Yutang, ed., The wisdom of China and India (New York: Random House, [1942]), 265-
266, dostupno na: http://libarch.nmu.org.ua/handle/GenofondUA/22435.

1 Citirano u Dragojlovié, Fiziolog u Srba, 370; Pri¢e koje je napisao Bidpai, ili pri¢e o Kelili i Dimni,
sanskrtskog porekla, delimi¢no su sacuvane u rukopisu (MS 397, P. Morgan Library, NY). Rukopis sadrzi
najstariji poznati grcki prevod Bidpaijevih basni, verovatno najstariji poznati gréki rukopis Physiologusa,
najraniju poznatu verziju Zivot i price Ezopa, itd. Cf. Myrtilla Avery, "Miniatures of the Fables of Bidpai
and of the Life of Aesop in The Pierpont Morgan", The Art Bulletin 23/2 (1941): 103-104, pristupljeno:
09. 10. 2016, http://www jstor.org/stable/3046749.
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Publishers, 1984), 9-10.
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' Ktesias iz Knida, gréki lekar koji je boravio na dvoru persijskog vladara Artakserksa II (Artaxerxes) i u
tom periodu imao priliku da se susretne sa putnicima i trgovcima sa granica carstva, iz doline Inda. Cf. J.
M. Bigwood, "Ctesias' "Indica" and Photius," Phoenix 43, no. 4 (1989): 303, pristupljeno: 05. 09. 2016,
doi: 10.2307/1088298.

7 Prema misljenju ovog autora, Ktezije je prvi zapadnim ¢itaocima predstavio znanja o jednorogu i
mantikori. Delo Indika nije sa¢uvano, a samo u fragmentima, koji se pripisuju vizantijskom patrijarhu
Fociju (Fotije, Photius), doprlo je do nas. Ove epitome predstavljale su prvi izvor mitoloskih verovanja
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filozofskih i religioznih tekstova Upanishada i Puranae, buduci da su nastala ranije i da su se prenosila
usmeno. Cf. Andrew Nichols, Ctesias on India and fragments of his minor works: introduction,
translation and commentary (London: Bristol Classical Press, 2011), 9, passim.



svom delu Timaj (Timaeus) piSe o velikoj grupi zivotinja — ptica, cetvoronoznih 1 divljih
stvorenja bez nogu, riba, Skoljki i drugih vodenih Zivotinja — raspravljaju¢i o
transmigraciji duse.'®

Dela Aristotela (Aptototéing), u IV veku pre n. e., koja su doprla do nas, uzori,
koji su im prethodili, kao i vreme u kom su nastala, predstavljaju, nesumnjivo najveci i
najpoznatiji doprinos razvoju prou¢avanja Zivotinja."”” Njegovo delo Historia Animalium
1 druga dela, (o radanju, hodu, delovima Zivotinja itd.), ne smatraju se naucnim
ostvarenjem, ali ipak Aristotela mozemo nazvati prvim prirodoslovcem, pa 1
zoologom.® U 1 veku n. e. delo Naturalis historia Plinija Starijeg (Gaius Plinius
Secundus) (u 37 knjiga),”' smatralo se vaznim doprinosom u prou¢avanju nauke o
prirodi i zoologije, ali sa upadljivim nedostacima u pojedinim poglavljima, u kojima je
opisao zajedno realne i mitologke Zivotinje.”” Senzacionalizam i skepticizam bili su u
medusobnoj suprotnosti, ¢ak i u antickom svetu. Plinije se divio ¢udesnoj raznolikosti
sveta 1 ispunjavao stranice svoje Istorije prirode sa svim neobi¢nim podacima
prikupljenim iz putopisa, naucnih traktata ili mita. Uprkos svojim iskustvima, Plinije sa
posStovanjem ponavlja veliku koli¢inu materijala iz radova Aristotela 1 Ktezije. Od
pojedinih tvrdnji se ipak distancira. Zajedno sa drugim nauc¢nicima koji uvode novine,
kao §to su Pomponije Mela, Elijan i Solin, ,,uveo™ je bi¢a iz klasi¢nog perioda u
srednjovekovne bestijare. Pored njih, bilo je i veoma skepti¢nih komentatora i kriti¢ara
ove putopisne literature 1 drugih radova. U I veku pre n. e, Lukrecije (Lucretius) je
kentaure i druga hibridna stvorenja tumacio kao opticke iluzije i zablude uma. Putopisac
iz II veka Pausanija Cesto pretpostavlja da su mnogi mitovi, legende i senzacionalne

price preuveliCane, dok Strabon smatra neistinama komentare putopisaca o bizarnoj

" Lloyd, Science, folklore and ideology, 15.

' Nastalo u IV veku pre n. e., delo nije saduvano u originalu. Cf. Aristotle, Aristotle's history of animals:
in ten books, trans. by Richard Cresswell and Johann Gottlob Schneider (London: G. Bell, 1902), III.

2% Rukopis iz Bukuresta koji je analizirao ovaj autor nije sa¢uvan u originalu, a kopija je izradena u XVIII
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http://www.jstor.org/stable/41166963.

1 Veéi deo sadrzaja dela Istorija prirode, bazira se na sekundarnim izvorima i pripisuje se podacima koje
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(Oxford: Oxford Univ. Press, 1999), passim; Poznavanje prirode. V. Mapwuja [1auuh, "Onuc u cumo60nka
jenHopora y dpanimyckoj kmmwkeBHoctd XII u XIII Beka," Emnoanmpononowxu npooremu, H. ¢. 10/2
(2015): 464.
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fauni Indije. Lukijan (Lucianus Samosatensis) takode odbacuje egzoti¢ne putopise
starijih pisaca, kao $to su Ktezije i Jambul (Iambulus).”

Plutarh (IThovtapyog) u I-II veku, piSe De sollertia animalium, delo u kome
raspravlja o tome koja je grupa Zivotinja pametnija, morska ili kopnena.**

Misteriozni Apolonije iz Tijane (Apollonius, Anolidviog 6 Tvavedc), za koga se
pretpostavlja da je ziveo u I veku, a o ¢ijem zivotu je pisao Filostrat (Philostratus,
dudotpartoc) u II/1I veku, bio je naklonjen zivotinjama, a posebno je bio zainteresovan
za ptice. Navodno je, na svojim putovanjima na Istok, naugio jezik Zivotinja.”

Posle Plinija, Elijan (Claudius Aelianus)*® u TI/III veku pise delo, bez nekog
sistema 1 reda, pod nazivom De natura animalium, po uzoru na epitome. Delo je
protkano izmeSanim podacima, bilo da su oni Cinjenice ili fikcija, prikupljenim iz
radova njegovih prethodnika i savremenika, sa veoma ograni¢enim li¢nim opazanjem u
opisivanju Zzivotinjskog sveta, Sto ga svrstava u paradoksografe, a ne u ozbiljne
proucavaoce istorije prirode. Pored toga, u pojedinim poglavljima mogu se prepoznati
radovi Homera, Demokrita, Ktezija, Aristotela, Megastena i dr.”’

U III veku Solin ([Caius] Gaius Iulius Solinus) je objavio rad Collectanea rerum
memorabilium (“Zbirka retkosti”), koji je sacuvan u dve verzije. Druga verzija poznata
je pod nazivom Polyhistor. To je knjiga ispunjena zapisima sa udaljenih mesta i o
nepoznatim ljudima, mitoloskim i realnim zivotinjama koje zive u Etiopiji i sl. Solin je,
u velikoj meri, kopirao Plinijeva dela, posebno deo o Zivotinjama.”® Za ovaj period se
vezuje nastanak i naSeg Physiologusa, kolekcije alegorijskih pri€a o Zivotinjama na

grckom jeziku. Posle ovog perioda na scenu stupaju enciklopedisti i drugi kompilatori.

3 Peter Dendle, "Cryptozoology in the Medieval and Modern Worlds", Folklore 117/2 (2006): 192-193,
pristupljeno: 08. 04. 2015, http://www jstor.org/stable/30035486.

** Ingvild Selid Gilhus, Animals, gods and humans: changing attitudes to animals in Greek, Roman and
Early Christian ideas (London [u.a.]: Routledge, 2006), 20.

2 Gilhus, Animals, gods and humans, 54-55.

% Poznato je da je Elijan bio pod patronatstvom Julije Domne, supruge rimskog imperatora Septimija
Severa, poreklom iz Emese (Homs) u Siriji. V.: Barbara Levick, Julia Domna: Syrian Empress, London:
Routledge, 2007; I pored toga $to se smatra izvorom ,,iz trece ruke* Elijan u svoje opise Zivotinja unosi i
neka li¢na opazanja. Price o zivotinjama kod Elijana, iz Egipta, Indije ili Libije, s jedne strane prate
tradiciju paradoksografa i Cesto naglaSavaju mistiku i cudesnost odredenih bi¢a. S druge strane, on
¢itaocu nudi odredene moralne pouke. Cf. Hendrik Miiller-Reineke, "Oriental animals as moral examples
in Aelian's De natura animalium," Graeco-Latina Brunensia 15/2 (2010): 120, pristupljeno: 25. 01. 2017,
https://digilib.phil.muni.cz/handle/11222.digilib/115000.

1 Aelian, Aelian on the characteristics of animals: in three volumes, with an Engl. transl. by A. F.
Scholfield, vol. I, I-V(London: Heinemann [u.a.], 1958), XIII, XVI-XVII.

* Kai Brodersen, "Mapping Pliny's World: The Achievement of Solinus," Bulletin of the Institute of
Classical Studies 54/1 (2011): passim, pristupljeno: 15. 12. 2016, DOI: 10.1111/5.2041-
5370.2011.00017.x.
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Kao savremenik Solina, izdvaja se Elijan, posle njega Klaudijan (Claudian) u IV veku,
Kasiodor (Cassiodorus) u VI veku i dr.* U IV veku Palefatov (IToAaiparoc)
helenisticki priruénik pod nazivom O neverovatnim stvarima (pricama) (Ilepi dmictwv)
spominje i fantastiéne Zivotinje.”® O autorima koji su, pored Physiologusa, najvise
uticali na formiranje i razvoj rukopisa bestijara, kao Sto su Isidor Seviljski (Isidorus
Hispalensis)®' i drugi, kasnije ¢e biti re¢i.

U grcko-rimskom svetu, Zivotinje su opisane antropomorfnim jezikom 1 Cesto
moralizovane. Sli¢nosti i1 razlike su u ovom jeziku uvek naglasavane tako da su zZivotinje
bile sli¢ne ljudima, ali su istovremeno bile i potpuno drugaéije od njih.*?

Proucavanje zivotinja nije bilo razdvojeno od mitoloskih shvatanja, ona su uvek
prisutna u interpretaciji u skladu sa duhom vremena u kome je priroda otkrivana.
Koncept monstruoznog prisutan je u najstarijim videnjima zivotinjskog sveta.
Monstrumi ili ¢udovista, u jeziku mitologije, bila su bi¢a neprirodnih proporcija ili
telesnih delova, obi¢no zastrasujuc¢a, koja poseduju ogromnu snagu i svirepost i koja su
spremna da povrede i nanesu Stetu coveku. Za neka od ovih ,,monstruoznih® bica
verovalo se da su kombinacija nastala od viSe zivotinja, kao $to su sfinge i himere sa
straSnim osobinama, ali sa ljudskom mudros¢u, dok su druga bila dZinovi, koji su se od
ljudi razlikovali, uglavnom, po svojoj veli¢ini. Prema ovim specificnostima mozemo
uotiti veliku diferencijaciju medu njima.”> Kako navodi R. Simek, pojedina mitoloska
stvorenja imala su podredenu ulogu u srednjem veku, kao Sto su Kerber (Cerberus),
hidra, sfinga 1 Minotaur. S druge strane, nekoliko drugih mitoloskih hibridnih bi¢a, kao
Sto su sirene, kentauri i satiri, zauzeli su istaknuto mesto medu srednjovekovnim

cudovistima. Nedostatak zanimanja autora za ova bi¢a moze se objasniti ¢injenicom da

¥ Beryl Rowland, "Chaucer and the Unnatural History of Animals," Mediaeval Studies 25 (1963): 367,
pristupljeno: 12. 03. 2017, DOI: http://dx.doi.org/10.1484/J.MS.2.306823.

% Robert M. Grant, Early Christians and animals (London; New York: Routledge, 1999), 34.

3! Biskup Isidor Seviljski (560-636), poznat je po delu Efymologiae, jednom od najpopularnijih
srednjovekovnih enciklopedija. Priredena u 22 knjige, enciklopedija obraduje radove iz oblasti:
kosmologije, fiziologije, zoologije, botanike, poljoprivrede i mineralogije. Njegovo delo De natura
rerum, preradio je Venerable Bede (Postovani) u VIII veku. Cf. Jones, The Medieval Natural World, XIX.
32 Gilhus, Animals, gods and humans, 8-9.

3 Thomas Bulfinch, Bulfinch's Mythology: The age of fable, The age of chivalry, Legends of
Charlemagne (ML Giant, 2002), ch. XVI. Dostupno na: http://www.encyclopaedia.com/pdfs/5/512.pdf;
O ikonografiji monstruoznog i uopste o ovom konceptu, v. A. S. Mittman and S. M. Kim, "Monsters and
the Exotic in Early Medieval England," Literature Compass Vol. 6/2 (2009): 332-348, pristupljeno 09.
04. 2017, doi:10.1111/5.1741-4113.2008.00606.x; S tim u vezi, v. i A. S. Mittman and S. M. Kim,
"Monstrous iconography", in The Routledge Companion to Medieval Iconography, ed. Colum Hourihane,
518-533. Taylor & Francis, 2016.
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su ova bica bila samo pojedinacni fenomeni i da se nisu pojavljivali kao narodi. To bi
moglo vaziti i za sirene jer se mislilo da najmanje tri od njih nisu navedene kao
humanoidna mitska bi¢a, nego kao morska dudovista.”*

Zivotinje, koje su bile Zivi izraz sila prirode i kontinuirane povezanosti oveka i
prirode od iskona, nasle su se u portretima srednjovekovne umetnosti. Srednjovekovna
kultura prepoznala je u njima svetle simbole raznovrsnih osobenosti, koje odrazavaju
odnos coveka prema svetu u celini. Motivi Zivotinja, u kombinaciji sa biljnim i
geometrijskim motivima, cCine fantazmagoricni skup oblika koji otelovljuju
srednjovekovnu percepciju Zivotne dinamike, privladenje i odbijanje, dobro i zlo. Covek
srednjeg veka utvrdio je princip ovih teratoloskih ornamenata, koji su bili prisutni u
stilizovanim vegetabilnim ornamentima slova kapitala i ukrasavali podnozja scena sa
svecima koji su trijumfovali nad zemaljskim iskusSenjima, 1 kao puzavica su oivicavali
arhivolte, crkvene ulaze i drvene klupe. Slike Zivotinja su prisutne i u najsitnijim
detaljima, na crkvenom posudu itd.”’

Kontrast izmedu zivotinja koje simbolizuju Hrista i stvorenja koja se asociraju
sa likom davola, adherentnost biblijskoj demarkaciji "Cistih" i1 "neCistih" stvorenja,
raznolikost simbolickih tumacenja Zivotinja, slavljenih 1 kritikovanih od strane
hri§¢anskih pisaca, proizasli su iz drevnog pogleda na prirodu, kao scena na kojoj se
odvija stalna borba izmedu dobra i zla.*®

Uprkos tome $to su ova egzoti¢na bic¢a bila nesto odbojno 1 nepozeljno, njihovim
predstavljanjem u rukopisima bestijarima hri§¢anski oci su ih veoma dugo eksploatisali
za priblizavanje vere ¢oveku. Njihov viSeslojni simbolizam bio je viSe nego pogodan za
saopStavanje poruka koje su pronosile glas crkve. Avgustin od Hipona (Augustinus
Hipponensis, 354-430. g.), u delu De civitate Dei, koji je proucavao fenomen
monstruma, razmatraju¢i njihove veze sa ljudima, navodi da su oni deo bozjeg opsteg
koncepta stvaranja.”” Dok se u nekim slu¢ajevima bestijari mogu posmatrati kao

prethodnica necega, $to se tokom vekova razvijalo u nauku o istoriji prirode, ipak je

3 Rudolf Simek, Monster im Mittelalter: Die phantastische Welt der Wundervilker und Fabelwesen
(Ko6ln; Weimar; Wien: Bohlau, 2015), 25.

35 Muratova, The Medieval Bestiary, 8-9.

**Ibid., 5-6.

37 Simek, Monster im Mittelalter, 38; Alixe Bovey, Monsters and grotesques in medieval manuscripts
(Toronto; Buffalo: University of Toronto Press, 2002), 10.
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njihova klju¢na uloga bila traganje za bozanskom istinom kroz tumacenje prirodnog

SVG'[EL38
111 RUKOPISI BESTIJARI

Srednjovekovni bestijari su knjige o prirodi koje su nastale sa ciljem da
unaprede prosvecivanje ljudi. Tekst 1 slike u bestijarima prezentuju svojim c¢itaocima
svedoCanstva o Hristu i davolu, u svetu koji ih okruzuje, i nude savete o nacinu
ponasanja ljudima, koji te’e savr§enom nadinu Zivota u o¢ima boga.*’ Iza ograda
moralnih floskula, bestijari su posluzili ¢itavom nizu drugih vaznih kulturnih funkcija.
Hibridizacijom monstruoznog i ljudskog, oni su konstantno nametali pitanja o sustini
"humanosti" kao suprotnosti "animalnom" ili "deformisanom". Opisi u bestijarima
ukazali su na fizioloSke procese koji su pomogli definisanju drustvenih tabua koji

obavijaju fenomene disanja, hranjenja, pijenja, obavljanja velike nuzde i reprodukcije.*
1. Identifikacija rukopisa bestijara

Jo§ od prvih koraka u proucavanju rukopisa bestijara, u studijama medievalista,
prisutne su konstantne nedoslednosti u definisanju rukopisa bestijara, S$to nas
onemogucava da steknemo uvid u njihovu brojnost i njihov pravi sadrzaj.

U srednjovekovnim spiskovima knjiga 1 srednjovekovnim natpisima u
bestijarima, termin bestiarium, ili bestiarius, Cesto oznalava pravi bestijar. U
savremenim studijama o srednjem veku, trebalo bi ograniciti upotrebu ovog termina na
rukopise zasnovane na tradicijama Physiologusa, osim u sluCajevima kada se
kvalifikuje upotreba izvan tradicija bestijara, odnosno kada se naglasi da su u pitanju
"biblijski bestijar," "heraldicki bestijar" itd. Kako navodi W. B. Clark, ako se re¢
"bestijar" primenjuje na neadekvatan nacin, na bilo koji tekstualni ili vizuelni skup

Zivotinja, termin ¢e postati beskoristan u definisanju znagenja re&i.*!

¥ Bovey, Monsters and grotesques, 22.

3% Debra Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology (Cambridge [u.a.]: Cambridge Univ. Press,
1995), XV.

* Dendle, Cryptozoology in the Medieval and Modern Worlds, 194.

*! Willene B. Clark, A4 medieval book of beasts: the second-family bestiary: commentary, art, text and
translation (Woodbridge: Boydell Press, 20006), 10.
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Florescencija rukopisa bestijara odvijala se u periodu izmedu XII i XIII veka,
kada je ovaj literarno-umetnicki izraz bio najpopularniji. Kao §to smo spomenuli i kao
Sto ¢emo kasnije videti, inicijator njihovog nastanka je Physiologus, napisan u II/III
veku, koji je ustanovio principe, koji su, manje—vise, u nepromenjenom obliku zaziveli i
preziveli viSe od deset vekova. Uprkos opre¢nim misljenjima proucavalaca ovog dela,
sve je viSe onih koji zastupaju misljenje o njegovom nastanku u periodu ranog
hriS¢anstva. Ovako rano datovanje Physiologusa bi verovatno potvrdile analize verzija
Physiologusa koje nisu satuvane: etiopske, jermenske i sirijske.*” Danas je poznato oko
devedeset rukopisa bestijara, svih verzija, na latinskom jeziku. Izvodi i kraéi tekstovi,
osim II familije bestijara, koji bi se odnosili na ovu materiju, nisu sistematski
obradeni.*

Komplementarni problem predstavlja poteSko¢a u odredivanju znaCenja reci
koje se koriste u srednjem veku, a odnose se na knjige o zverima. Tablice sadrzaja cesto
postdatiraju vreme nastanka rukopisa nekoliko decenija ili ¢ak vekova, dok su pojedini
rukopisi iz spiskova, inventara knjiga, ¢esto unisteni, pa i kad sadrze re¢ Bestiarium ne
mozemo sa sigurnosc¢u tvrditi da je re¢ o ovom, tipski prepoznatljivom, delu. W. B.
Clark navodi da je isti slucaj i sa Physiologusom.” U literaturi se, veoma &esto,
enciklopedije i dela sli¢nog sadrzaja, nazivaju bestijarima. Svakako, ova dela sadrze
popis zivotinja sa osnovnim informacijama u formi leksikona, a ovaj tekst obi¢no prati i
liustracija, manje ili viSe prikladna. Liber de natura rerum (De naturis rerum),
enciklopedijsko delo Tome od Kantimprea (7Thomasa Cantimpratensisa, Thomas de
Cantimpré), nastalo je sredinom XIII veka, a posluzilo je kao osnova kasnijim
enciklopedistima.”” Deo podataka ovaj autor preuzima iz Liber monstrorum, vrlo
popularnog Stiva iz srednjeg veka. Za razliku od vecine klasi¢nih izvora, prema kojima
su neobi¢na stvorenja samo stanovnici dalekih 1 neistrazenih oblasti, u Liber
monstrorum, ona su shvacena kao nepouzdana i zlonamerna. Ova bic¢a predstavljaju

ostatke ranijih vrsta, greSnike koji se ne uklapaju u granice civilizovanog sveta, niti

42'J. Morson, "The English Cistercians and the Bestiary,” Bulletin of the John Rylands Library 39, no. 1
(1956): 147; 1. Dines navodi III vek kao vreme nastanka bestijara. Cf. Ilya Dines, "The problem of the
Transitional Family of bestiaries," Reinardus 24/1 (2012): 29, pristupljeno: 20.10. 2015, Academic
Search Premier, EBSCOhost; DOI 10.1075/rein.24.03din.

# Clark, 4 medieval book of beasts, 7-8.

“1Ibid., 31-33.

* Thomas preuzima podatke iz Liber Monstrorum, ali se u njegovom delu nalaze i bi¢a, kojih nema u
ovom delu. Cf. "The Medieval Bestiary: Animals in the Middle Ages," David Badke, pristupljeno: 03. 02.
2015, http://bestiary.ca/index.html.
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pripadaju odgovaraju¢em uredenju sveta prirode. Zbog svojih deformiteta nisu bliska ni
bogu. Ova bi¢a nastanjuju izolovana podrucja, udaljena ostrva ili planinske masive,
duboke bare, jezera 1 mocvare. Prostorne izolacije ovih bi¢a znak su moralnog
propadanja i abnormalnosti.*® Jacob van Maerlant je, u Der Naturen Bloeme, skoro
potpuno kopirao njegovo delo, prevedeno na flamanski/srednjovekovni holandski.*’ Rad
Tome od Kantimprea kopiraju i Albert Veliki (Albertus Magnus),* Bartolomej Englez
(Bartholomaeus Anglicus) u De proprietatibus rerum, Vensan de Bove (Vincent de
Beauvais) u Speculum naturale® i Konrad von Megenberg u Buch der Natur (XV vek) i
drugi.”

Physiologus 1 njegovi derivati postavili su osnove za kasnije tumacenje zivotinja
i njihove simbolike. Dolazi do razvoja vise vrsta tekstova pod nazivom bestijari, §to se
odnosilo samo na ¢injenicu, da su u pitanju neki zapisi u kojima se spominju Zivotinje.

Nakon razvijanja Zanra bestijara nastala su jo§, najmanje, dva podZanra:
Bestiaire d'amour i heraldicki bestijar. Dok se Bestiaire d'amour (Ljubavni bestijar)
prili¢no razlikuje od tradicionalnih bestijara i po strukturi i po temi, heraldicki bestijar je
blizi modelu tradicionalnih bestijara, s tim Sto se razlikuje po nac¢inu moralizacije koji
odgovara heraldi¢koj. Ova se moralizacija moze objasniti na primeru dela Tractatus de
armis ([Johannes] Bado Aureo, kraj XIV veka), u kojoj se navodi da je Covek koji prvi
uzme sokola, odvazan ¢ovek, iako mozda fizic¢ki slab. Vrednuje se njegova hrabrost,

kao i kod sokola koji nije snazna, ali je snalazljiva, vesta i hrabra ptica.”’

% Dendle, Cryptozoology in the Medieval and Modern Worlds, 196.

47 "Der naturen bloeme, Jacob van Maerlant," Koninklijke Bibliotheek, Den Haag, pristupljeno: 25. 12.
2015, https://www kb.nl/en/themes/middle-ages/der-naturen-bloeme-jacob-van-maerlant.

8 John Block Friedman, "Monstres qui a ii mamelles bloe": Illuminator’s Instructions in a MS of Thomas
of Cantimpré," Journal of the Early Book Society for the study of manuscripts and printing history 7
(2004): 17, pristupljeno: 22. 08. 2016,
http://www.academia.edu/download/33540034/Friedman. JEBS7.pdf, A. Magnus (oko 1200-1280),
dominikanski fratar i naucnik, klju¢na figura u ozivljavanju Aristotelove filozofije prirode kroz
komentare i proSirenje njegovih dela. Smatran je autoritetom iz oblasti fizike, hemije, geografije,
astronomije, botanike, zoologije, fiziologije i mineralogije. Na njegov rad su uticali arapski naucnici kao
§to su Avicena i1 Averroes. Cf. Jones, The Medieval Natural World, XVII.

* B. Anglicus (Bartolomej Englez, 1203-1272) franjevacki fratar, verovatno studirao u Oxfordu. Njegova
enciklopedija De proprietatibus rerum, u 19 knjiga, nastala je oko 1245. Izmedu ostalog, sakupio je
novije prevode Aristotelovih dela. Vincent de Beauvais (1190-1264), dominikanski fratar i autor
Speculum maiusa, prvog dela knjige Speculum naturale, u 32 knjige, o istoriji i filozofiji prirode. Cf.
Jones, The Medieval Natural World, XVIII, XXI.

%0 Ulrike Spyra, Das “Buch der Natur” Konrads von Megenberg: Die illustrierten Handschriften und
Inkunabeln (Koln [u.a.]: Bohlau, 2005), passim.

*' L. A.J.R. Houwen, “Animal parallelism in medieval literature and the bestiaries: A preliminary
investigation,” Neophilologus 78/3 (1994): 484, pristupljeno: 10. 02. 2016, doi:10.1007/BF01000364.
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2. Proucavanje bestijara

Srednjovekovni bestijari predstavljaju grupu srednjovekovnih rukopisa koji su u
literaturi izdvojeni kao posebna celina. Pored glavnog korpusa, bestijari su razvrstani u
familije, u okviru kojih je bilo moguée njihovo razvrstavanje prema temi, prema
sadrzaju tekstova, prema prate¢im ilustracijama, vremenu nastanka, prostorima na
kojima su nastali itd. Prema osnovnom sadrzaju tekstova u ovim proznim pri¢ama, tema
je bila Zzivotinje, njihova priroda, njihove osobine, izgled i1 poreklo. Medu
predstavljenim Zivotinjama nalazile su se one, koje su se mogle sresti u prirodi i
mitoloSke Zivotinje ili mitoloska bica.

Srednjovekovni bestijari svoj naziv u literaturi dobili su jer se smatraju, ne
prvim, ali vrlo zna¢ajnim pokuSajem opaZanja, tumacenja i klasifikacije Zivotinja, bilo
da su one deo prirode ili proizvod maste. Na ovo nam ukazuje nesumnjiva veza ovih
rukopisa sa sadrzajima srednjovekovnih enciklopedija. U literaturi se, uglavnom,
definiSu kao prozni tekstovi na latinskom jeziku, u kojima zivotinje, ili znanja o njima,
imaju za cilj da podu¢avaju o hri§¢anskom moralu i etici.”® Uticaj na formiranje ovakvih
shvatanja vr$ili su crkveni oci, duhovni promoteri moralnih i1 eti¢kih vrednosti.
Medutim, ova uloga je bila podeljena, i ne treba zanemariti uticaj pisara i slikara koji su
radili na rukopisu.

Proucavanjem rukopisa bestijara bavili su se mnogi autori i to: Montague
Rhodes James, Bestiary: Being a Reproduction in Full of MS. Ii 4. 26 in the University
Library, Cambridge, with Supplementary Plates from Other Manuscripts of English
Origin, and a Preliminary Study of the Latin Bestiary as Current in England (1928); T.
H. White, The Book of Beasts (1954); Florence McCulloch, Mediaeval Latin and
French Bestiaries (1959, 1962); Gabriel Bianciotto and Michel Salvat, ed., Epopée
animale, fable, fabliau, Actes... (1984); Gabriel Bianciotto, Bestiaires du Moyen Age
(1980); F. N. M. Diekstra, "The "Physiologus," the Bestiaries and Medieval Animal
Lore," Neophilologus 69.1 [1985]; Willene B. Clark and Meradith R. McMunn, ed.,
Beasts and Birds of the Middle Ages: The Bestiary and its Legacy (1989); Wilma
George and Brunsdon Yapp, The Naming of the Beasts: Natural History in the Medieval
Bestiary (1991); Richard Barber, Bestiary: Being an English Version of the Bodleian

32 Clark, A medieval book of beasts, 1.
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Library, Oxford M. S. Bodley 764 (1992); Willene B. Clark, The Medieval Book of
Birds: Hugh of Fouilloy’s Aviarum (1992); Joyce E. Salisbury, The Beast Within:
Animals in the Middle Ages (1994); Debra Hassig, Medieval Bestiaries: Text, Image,
Ideology (1995); Nona C. Flores, ed., Animals in the Middle Ages: A Book of Essays
(1996); L. A. J. R. Houwen, Animals and the Symbolic in Medieval Art and Literature
(1997); Ron Baxter, Bestiaries and their Users in the Middle Ages (1998); D. Hassig,
ed., The Mark of the Beast: The Medieval Bestiary in Art, Life, and Literature (1999);
Michelle Bolduc, "Silence’s Beasts," The Mark of the Beast, ed. Debra Hassig (2000); J.
Holli Wheatcroft, "Classical Ideology in the Medieval Bestiary," The Mark of the Beast,
ed. Debra Hassig (2000); Willene B. Clark, 4 Medieval Book of Beasts: The Second-
Family Bestiary: Commentary, Art, Text and Translation (2006); Christopher de Hamel,
The Book of Beasts: A Facsimile of MS. Bodley 764 (2008) i dr.”

Bestijari su, po pravilu, srednjovekovni izum ali za njihov nastanak bila su
presudna predanja, akumulirana tokom duge i1 bogate tradicije proucavanja zivotinja i
sveta prirode. Sa pocetkom ranohris¢anskog egzegetskog interesovanja za prirodu,
kodifikovanu u maniru Physiologusa, na kome su zasnovani srednjovekovni bestijari,
hris¢anski kompilatori su ustanovili i zapoceli proces prepisivanja i transformacije
paganskih znanja o svetu prirode, da bi sluzili novoj, didakti¢koj svrsi.* Prikaz
Physiologusa N. V. Safonove zapocinje objasnjenjem egzegeze, kao tumacenja nejasnih
ili kontroverznih mesta u drevnim (obi¢no verskim) tekstovima. U savremenom
kontekstu, egzegeza je povezana sa tumacenjem teksta Svetog pisma i poznatija je kao
biblijska egzegeza. Ovo tumacenje se moze vrsiti prema razliitim principima koji
ukljucuju alegorijske, tipoloske, anagogijske, istorijsko-knjizevne, tropoloske i druge
pristupe, koji u sustini imaju komplementarnu ulogu, dok se Physiologus, uglavnom,
moze tumaditi egzegetskim metodama kao §to su alegorija i tipologija.”™

Da li su brojna fantasticna bica, spomenuta kod Physiologusa, na c¢ijim
osnovama su se bestijari razvili — sirene, kentauri, jednorozi i dr. zaista postojali ili ne,

nije bilo bitno za pisca srednjeg veka, koji se, uglavnom, bavio simbolickom

3 Albrecht Classen, ed., Handbook of medieval studies: terms, methods, trends, Vol. 2 (Berlin: De
Gruyter, 2010), 1637-1641.

> Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, XVI.

> Hatanus Bsuecnasosua CadoroBa, “Anexcanapuiickuii "®usnonor' u panHss Gubmeiickas sx3eresa =
"Physiologus" of Alexandria and the Early Biblical Okcarecuc,” Bracms 1 (2017): 177, pristupljeno: 21.
06. 2017, https://cyberleninka.ru/article/n/aleksandriyskiy-fiziolog-i-rannyaya-bibleyskaya-ekzegeza.
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interpretacijom Zivotinja.’® Bestijari nas iz hri¢anske kosmologije uvode u hrig¢ansku
etiku, 1 na kraju nas upucuju na hristologiju. U nekim od najvaznijih poglavlja, pojedine
zivotinje prikazane su analogno Hristu. Hrist je prikazan u obliku pojedinih Zivotinja, 1
to najvise u obliku ptica, medu kojima je i caladrius.”’

Uprkos svom nazivu (bestia, lat. zver), bestijari su sadrzali, u mnogo vecem
broju, tekstove o sisarima, pticama, ribama, gmizavcima, o nekoliko insekata i drugim
beski¢menjacima. Takode, spominju se 1 neke vrste drveca, raznovrsne prirodne pojave
i neprirodna ¢uda.”® U analizi bestijara C. Cahiera, zanimljivost predstavlja izlaganje o
odnosu Goveka i prirode, i o &etiri elementa koja dominiraju u prirodi.”

Problem nomenklature bestijara, odnosno knjiga o zivotinjama u srednjem veku,
analizirala je W. B. Clark, ukazuju¢i nam na razli¢ite nazive koji se sreéu u
rukopisima.®® Takode, pojedini autori ukazali su na to, da se ovaj izraz ustalio,
zahvaljujuéi Isidoru, koji, u XII knjizi o Zivotinjama, govori o zverima: De bestiis.®'

Bestijari, u svom proSirenom obliku, spadaju medu najpoznatije vrste
srednjovekovne didakticke literature. Danas se Cesto navode kao primeri ozbiljnih
radova o istoriji prirode, iako su, u vremenima potpune oslonjenosti na tradiciju iz
daleke proslosti, ilustrovali naivnu lakovernost ljudi, koji su prihvatali price o
zarobljavanju jednoroga kao alegorijski prikaz inkarnacije.®> C. Eason bestijare naziva
fascinantnim, rano nastalim, knjigama iz kriptozoologije.”

Pitanjima didakticke uloge bestijara bavio se i I. Dines, koji raspravlja o ulozi

stthova i mnemonickih stihova u srednjovekovnim latinskim bestijarima. Navodec¢i kao

36 Muratova, The Medieval Bestiary, 12.

" David Grumett, "Animals in Christian Theology," Religion Compass 5/10 (2011): 582-583,
pristupljeno: 02. 03. 2016, DOI: 10.1111/j.1749-8171.2011.00310.x.

> Wilma George and William Brunsdon Yapp, The Naming of the Beasts (London: Gerald Duckworth &
Co Ltd., 1991), 1.

% Charles Cahier, “Bestiaires”, en Mélanges d'archéologie, d'histoire et de littérature: rediges ou
recueillis par les auteurs de la monographie de la Cathedrale de Bourges Charles Cahier et Arthur
Martin, Collection de mémoires, etc., Vol. 4 (Paris: Poussielgue-Rusand, 1856), 77-80, dostupno na:
https://archive.org/search.php?query=M¢langes%20d%?27archéologie.

% Clark, A medieval book of beasts, 31-33.

%! Treba naglasiti da "zverinjak" podrazumeva, kako navodi Isidor, divlje Zivotinje, agresivne po prirodi, a
naziv je nastao prema njihovim dominantnim osobinama: silini napada i slobodi kretanja. Cf. Isidore of
Seville, The Etymologies of Isidore of Seville, ed. and trans. S. A. Barney, W. J. Lewis, J. A. Beach, and
O. Berghof (Cambridge: Cambridge University Press, 2006), (XII. II.), 251; Clark, 4 medieval book of
beasts, 16.

62 Florence McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, University of North Carolina Studies in
the Romance Languages and Literatures, 33 (Chapel Hill: University of North Carolina Press, 1962), 7.

63 Cassandra Eason, Fabulous creatures, mythical monsters, and animal power symbols: a handbook
(Westport, Conn: Greenwood Press, 2008), XIII.
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egzemplar rukopis MS Bodley 533 (Bodleian Library, Oxford), ukazuje nam na njegove
specificnosti, odnosno poetske tekstualne umetke, koji nisu svojstveni latinskim
proznim bestijarima. Tekst, koji ne objasnjava ilustraciju 1 navodi razli¢ita znacCenja
pojedinih re¢i, u formi zagonetke, odstupa od ustaljene sheme Physiologusa.**

Uprkos pokuSajima da se "pravi" bestijari definiSu u literaturi, na osnovu svog
latinskog naziva bestiarium ili bestiarius, ¢esto se svim grupama Zzivotinja, u nekom
delu, dodeljuje identi¢an naziv, pa se istinski, latinski bestijari, nastali na tradicijima
Physiologusa, me$aju sa drugim radovima i pogresno identifikuju u literaturi.®

Postoje brojne varijante bestijara koje se sastoje od izvoda razlicitih
ranohri$¢anskih i srednjovekovnih studija. Medutim, gotovo svi engleski bestijari su,
bar delimi¢no, proistekli iz malog broja zajednickih izvora, ukljucujuéi ranohris¢anskog
Physiologusa, Etymologiae (Isidor Seviljski), Hexaemerona (Ambrozije Milanski),
kompozitnog dela poznatog pod imenom De bestiis et Aliis rebus, u kome se deo pod
nazivom De avibus, pripisuje Hugu de Folietu (Hugo de Fouilloy, Hugo de Folieto),
Collectanea rerum memorabilium Solinu, a rede se pojavljuje Pantheologus Pitera
Kornvolskog (Peter of Cornwall).*®

U srednjem veku ime Hugh, Hugo (Hju, Ugo, Igo) (Hugh of Fouilloy) ponekad
se meSalo sa poznatim pariskim teologom, Hugom od sv. Viktora (Hugo de Sancto
Victore), pod ¢ijim imenom je Aviarium objavljen kasnije u Parizu (1526), Veneciji
(1588) itd. F. McCulloch gresi kada bestijare oznacene siglom ,,H*, pripisuje Pseudo-
Hugu, jer je ova verzija bazirana, uglavnom, na radovima Isidora, a sve poznate kopije
su francuske.”’

Jamesova podela ilustrovanih rukopisa bestijara na Cetiri familije, od kojih se

najve¢i broj Guva u Engleskoj, predstavlja osnovu za proulavanje bestijara.®® F.

6% Autor smatra da su ovi rukopisi nastali kako bi pojednostavili uéenje u nekim monaskim i katedralnim
Skolama i1 da je ovo svojstveno i pojedinim rukopisima koji su takode pisani u stihu kao Dicta
Chrysostomi. Sli¢nost pokazuju i objasnjenja ispod slika (#izuli) u rukopisima tzv. Aviaries 1 rukopisi
Tre¢e familije bestijara pisani u stihu. Cf. Ilya Dines, "Mnemonic verses in medieval bestiaries,"
Reinardus 22/1 (January 2010): 52, 54, 62-63, pristupljeno 23. 04. 2016, Academic Search Premier,
EBSCOhost; doi:10.1075/rein.22.04din.

65 Clark, A medieval book of beasts, 10.

% Oblici imena: Foleto, Hugo de Folieto. Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 5.

67 Pseudo-Hugo, prema: McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 30; Willene B. Clark, The
Medieval book of birds: Hugh of Fouilloy's Aviarium: edition, translation and commentary, Medieval &
Renaissance texts & studies, 80 (Binghamton, NY: Center for Medieval & Early Renaissance Studies,
State Univ. of New York, 1992), 7-8; Clark, A medieval book of beasts, 11.

5 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 22.
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McCulloch je ovu klasifikaciju modifikovala sa akcentom na ono §to smatra "tipicnom"
ikonografijom.”” Za naSe istraZivanje znacajni su, upravo, ovi ilustrovani bestijari,
koje ¢emo prikazati u ovom radu.

Proucavanje bestijara se, uglavnom, vezuje za proucavanje prvog teksta iz kog
su nastali, iz Physiologusa. Prevod ovog teksta na druge jezike je svedocCio o prenosenju
uticaja i informacija izmedu udaljenih kultura. Znacajno je spomenuti studiju E. Petersa,
prema kojoj je gr¢ki Physiologus preveden na orijentalne jezike: etiopski, jermenski,
sirijski i arapski, a u kojoj on analizira nedoslednosti u prevodu.”' Isti¢uéi egipatsko
poreklo ovog dela, A. S. Cook navodi izvore iz II veka pre n. e. i1 pri¢e o pojedinim
ivotinjama koje su zabelezili aleksandrijski pisci.’” Najstarija francuska verzija
Physiologusa je bestijar Filipa de Taona. Od ostalih francuskih bestijara E. Walberg
spominje tri autora: Le Klerka, Zerveza (u stihu) i Pjera de Bovea (Picard) (u prozi).”
Znacajna studija, koja je prethodila ovom delu, govori o izvorima koje je koristio Filip
de Taon i 0 njegovom delu Livre des Créatures. Pored Physiologusa, njegovi radovi su
nastali po uzoru na Plinijevu Istoriju prirode, na derivatima imena Isidorovih zivotinja,
sa dodacima iz srednjovekovnih basni, od kojih su mnogi bili, direktno ili indirektno,
pozajmljeni sa Istoka.”*

Znacajno je ukazati na Cinjenicu da je odnos izmedu ljudi i Zivotinja, u prvim
vekovima nove ere, bio konkretan i da je veéina ljudi svoje zivotinje dozivljavala kao
neSto obi¢no, ne prepoznavaju¢i njihove vrline u metaforickom smislu, Sto je bilo
okosnica Physiologusa. Odnos ljudi prema Zivotinjama se menja u XII veku, delimi¢no
1 zbog popularisanih studija, kao Sto su Etimologije Isidora Seviljskog, §to se moze
uociti 1 u prosirenju sadrzaja bestijara, koji sada prevazilaze dosadasnje propagiranje

eti¢kih principa i postaju mali nau¢ni radovi.”

69 Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 2.

70 Pregled ilustrovanih rukopisa bestijara, u formi kataloga, dali smo na kraju teksta.

"' Emil Peters, Der griechische Physiologus und seine orientalischen Ubersetzungen (Berlin: S. Calvary
& Co., 1898), 1, passim.

2 Albert Stanburrough Cook, ed. The Old English Elene, Phoenix, and Physiologus (New Haven [u.a.]:
Yale Univ. Pr., 1919), LVII-LVIII.

3 Emmanuel Walberg, Le bestiaire de Philippe de Thaiin: texte critique publié avec introduction, notes et
glossaire (Lund: Librairie de 1'Université; Paris: H. Welter, [1900]), XXVIII.

™ Thomas Wright, ed., Popular treatises on science written during the middle ages, in Anglo-Saxon,
Anglo-Norman, and English (London: Historical Society of Science, 1841), XIII.

™ Joyce E. Salisbury, The beast within: animals in the Middle Ages (New York, London: Routledge,
1994), 114-115.
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Gotovo ceo Isidorov rad sastoji se od izvoda i paragrafa iz radova starijih autora.
Njegov rad predstavlja akumulaciju ucenja klasi¢nog sveta, koja je on veoma savesno
prikupljao 1 sa€uvao u skra¢enoj formi. Veliki uticaj na Isidorove radove izvrSila su dela
Varona (Marcus Terentius Varro, Varron, 116-27. g. pre n. e.), preneta posredstvom
drugih izvora. U svojim delima Isidor je viSe puta navodio odlomke iz radova koje su
napisali: Aristotel, Jeronim (Eusebius Sophronius Hieronymus, St. Jerome), Katon
(Marcus Porcius Cato, cenzor, stariji), Platon, Plinije (Gaius Plinius Secundus), Elije
Donat (Aelius Donatus), Eusebije iz Cezareje (Jevsevije Kesarijski, Eusebius Pamphili,
Caesarea), Aurelije Avgustin iz Hipona (Aurelius Augustine, Hippo), Svetonije
Trankvil (Gaius Suetonius Tranquillus), Josif Flavije (Josephus Flavius), Origen
(Origenes Adamantius) i pojedinacne navode nekolicine drugih autora. Interesantno je
to da u Etimologijama, osim Plinija, nije naveo druge autore radova koje je koristio, kao
Sto su Solin, Servije (Servius Danielis) i Kasiodor. Od svih navedenih autora Isidor je
sigurno koristio fragmente iz radova sv. Jeronima i Avgustina i, verovatno, iz radova
Plinija i Donata. Druge radove verovatno nikada nije video, nego ih je pozajmio iz
sekundarne literature. Takode, Isidor nije naveo nekoliko enciklopedista ¢ije je delove
radova citirao iz druge ili tre¢e "ruke," kao Sto su: Gelije (Aulus Gellius), Marcel
(Nonius Marcellus), Laktancije (Lactantius), Makrobije (Macrobius) i Marcijan Kapela
(Martianus Capella).”® Isidorov rad nije bio didakti¢an, on je samo opisivao prirodu
zivotinja, dok njihovo ponasanje nije koristio kao sredstvo kojim bi ukazao na moralne i
teoloske stavove.”’

Klasifikacija svih latinskih bestijara, ustanovljena je prvi put 1928. godine, kada
je M. R. James podelio rukopise koji su mu bili poznati, u grupe ili Familije (I, II, IIT i
IV) prema sadrzaju tekstova, ili peciznije, prema redosledu poglavlja. F. McCulloch je
1962. revidirala ovu klasifikaciju i podelila Prvu familiju u tri podgrupe (Bls, H i
Prelazni tip). Posljednju reviziju predlozio je B. Yapp 1985. i podelio je Drugu familiju

78 Isidore, The Etymologies, 10, 13-14.

77 Patricia Brown, "The role and symbolism of the dragon in vernacular saints' legends, 1200-1500," (PhD
diss., University of Birmingham, 1998), 24, dostupno na:
http://etheses.bham.ac.uk/5414/1/Brown1998PhD.pdf.
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u podfamilije IIA, IIB, IIC i IID, tako da su Familije Bls, H, Prelazna verzija, Druga,
Treéa i Cetvrta familija navodene u nau¢noj literaturi 25 godina.”

Rukopisi bestijari su prisutni svuda u Evropi, a spomenu¢emo samo nekoliko
znacCajnih centara.

Poznate bestijare iz Katalonije, naveli smo u Pregledu rukopisa, ali njihova
dostupnost je ogranicena. L. Martin navodi nekoliko rukopisa koji pripadaju tradiciji
bestijara, a deo su inventara Kraljevske biblioteke. Oni, prema naslovima, mogu biti u
vezi sa bestijarima Zapadne Evrope, iako su, po svemu sudeci, nastali po uzoru na
tekstove iz Toskane.”

ProSirenu analizu Familija bestijara, kao $to smo spomenuli, dala je Florence
McCulloch,*® ¢&iji nam je rad posluzio u formiranju Pregleda rukopisa. Neizostavno
treba spomenuti 1 brojne prevode pojedinih Familija bestijara sa komentarima ili bez
njih, kao S§to su: prevod latinskih tekstova Druge familije bestijara iz XII veka, T. H.
White,*' prevod i studija Willene B. Clark®*, sa osvrtom na novo tumacenje latinskog
teksta 1 korekcijom pojedinih prevoda. Za veci broj ¢lanaka o simbolici zivotinja
bestijara zasluZan je George C. Druce®, a znaGajan doprinos istraZivanju bestijara dala
je Xenia Muratova, jer je publikovala bestijar (Lat. Q.v.V.I), koji se ¢uva u St.
Petersburgu (nekad Lenjingradskoj narodnoj biblioteci).*

Koncept tekstova bestijara se moze razlikovati, pa tako imamo nekoliko
bestijara koji ne zapocCinju sa pricom o zZivotinjama ili odredenom zivotinjom, nego sa
priCom o stvaranju sveta iz Knjige postanja (Prva knjiga Mojsijeva, Geneza). U
bestijaru Alnwick Castle (Los Angeles, Getty, MS 100), nekolio uzastopnih folija
prikazuju: pad andela, bozije stvaranje neba i zemlje, drveca, sunca, meseca i zvezda;

ptica i riba; Zivotinja, Adama 1 Eve. Posle sedmog dana, prikazan je Adam koji imenuje

8 George and Yapp, The Naming of the Beasts, X1I-XIV; Prema I. Dinesu i prema hronoloskom sledu,
rukopise Prelazne familije treba smestiti posle Druge familije. V.: fusnote. Cf. Dines, The problem of the
Transitional Family, 30.

” Lltcia Martin, "Aquatic animals in the Catalan Bestiari," Reinardus. Yearbook of the International
Reynard Society 21/1 (2009): 125, pristupljeno: 21. 02, 2017,
http://www.iifv.ua.es/licatmed/includes/documentos/MartA-n%20(2009) 28.pdf.

80 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries.

¥ Prevod i tumacenje rukopisa MS I11.4.26., Cambridge, UL. Cf. T. H. White, The bestiary: a book of
beasts: being a translation from a Latin bestiary of the twelfth century (New York: Putnam's Sons, 1960).

82 Clark, A medieval book of beasts, 2006.

% Veéi broj radova ovog autora navedeno je u bibliografiji: Robert A. Faleer, Church woodwork in the
British Isles, 1100-1535: an annotated bibliography (Lanham, Md.: Plymouth: Scarecrow Press, 2009),
28 i dalje.

¥ Muratova, The Medieval Bestiary.
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zivotinje. U rukopisu MS Ashmole 1511, Oxford, Bodl., ove scene su prikazane u Cetiri
nivoa i Zivotinje su razvrstane prema kategorijama: herbivore, carnivore i dr.*® Ove
nedoslednosti u koncepciji rukopisa ne uti¢u znacajno na naSu temu i istrazivanje, ali su
svakako znacajne za teolosko-didakticki pristup u izucavanju ovih rukopisa. U fokusu
naseg rada su mitoloske Zivotinje i njihovo poreklo, pa njihovo prisustvo ili raspored u
rukopisima ne moze biti uslovljen njihovom pozicijom u pri¢i o stvaranju sveta, jer su
nastale mnogo ranije. Pored toga, prisutne su i u drugim rukopisima srednjeg veka, koji
pripadaju razli¢itim hris¢anskim narativnim modelima. Neophodno je, ipak, napomenuti
da pojava ili izostanak pojedinih Zivotinjskih likova u bestijarima, svakako mogu
doprineti studioznijem pristupu ovom problemu, a budu¢i da su u nase istraZivanje
ukljueni samo ilustrovani rukopisi dostupni u digitalnoj formi, svaka analiza

orijentisana u ovom pravcu, bila bi nepotpuna.

3. Izgled i koncepcija rukopisa bestijara

U periodu XII 1 XIII veka produkcija knjiga se povecava, a formati pojedinih
dela se smanjuju. Franjevci i dominikanci putuju Evropom Sire¢i veru, a po§to nemaju
svoje skriptorijume, podrzavaju razvoj knjizarstva i cirkulaciju knjiga izvan samostana.
Ovi putujuéi propovednici su voleli knjige manjeg formata, radi njihovog lakSeg
prenoSenja, pa su zato i podrzali smanjenje njihovih dimenzija.*® Posebnu popularnost
bestijari su uzivali kod pripadnika franjevackog reda, iako je veoma mali broj potekao iz
njihovih samostana.®” Bestijari, u osnovi, izradeni po veoma pojednostavljenoj shemi,
postali su najpopularnije ilustrovane knjige XII i XIII veka u Engleskoj, zajedno sa
psaltirima i knjigama o Apokalipsi.*®

Da bismo objasnili izgled stranice rukopisa bestijara ili njihov sadrzaj, moramo
se osvrnuti na neke glavne termine, postupke ili radnje, primenjivane u rukopisima ili u

njihovoj interpretaciji.

% Dorothy Yamamoto, The boundaries of the human in medieval English literature (Oxford [u.a.]:
Oxford Univ. Press, 2000), 19.

% Richard W. Clement, "Medieval and Renaissance book production," Library Faculty & Staff
Publications 10 (1997): n.p., pristupljeno: 04. 03. 2016, http://digitalcommons.usu.edu/lib_pubs/10.

%7 Franjevacki: MS 22, Westminster Abbey, London; Dominikanski: MS Harley 3244, BL, London. Cf.
Xenia Muratova, "The Illuminated Bestiaries in the English Franciscan Culture," /KON 3 (2010): 179,
pristupljeno: 12. 02. 2016, http://www.brepolsonline.net/doi/10.1484/J.IKON.3.75.

% Frans N. M. Diekstra, "The Physiologus, the bestiaries and medieval animal lore," Neophilologus 69/1
(1985): 146, pristupljeno: 18.03. 2016, https://link.springer.com/article/10.1007/BF00556871.
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Srednjovekovni bestijari su, kao i mnogi drugi rukopisi ovog perioda, izradeni
od pergamenta, od zivotinjske koze (vellum) i povezani prema ustaljenom nacinu
kori¢enja. Kao knjige, koje su bile popularnog karaktera, ¢esto su prepisivane, na Sta
nam mogu ukazati tragovi linija koji oznacavaju polja za pisanje i tragovi "uboda" na
stranicama pergamenta.89

Produkciju rukopisa obavljale su manastirske prepisivacke radionice koje su
vecini dela dale svoj licni pecat. Prepoznatljiva obelezja: pergament na kome su radeni,
skriptor, iluminator, rubrikator, knjigovezac, portret velikodostojnika kome je rukopis
posvecen, stil pisanja ili slikanja, oznaka pinxit, simbol, monogram, autograf i sl.,
omogucila su nam da danas mozemo sa velikom sigurnoSéu odrediti pripadnost
pojedinih rukopisa odredenom skriptorijumu, skriptoru ili slikaru, ili bar pretpostaviti.

Prilikom wuobliCavanja stranice, oznaCavane su ivice teksta — reglura
(iscrtavanje), zatim su iscrtavani sami redovi, pomocu suvog $iljka ili olovnog jezgra.
Stranice okvira utvrdivale su se Sestarom. Proces reglura, primenjivan je da bi se pisar
rukovodio u pisanju. U Sirem znalenju to je operacija oznacavanja okvira. Glosa je
komentar glavnog teksta, prepisan zajedno s tekstom. Moze biti marginalna ili
interlinearna, u zavisnosti od toga gde je ispisana. Tekst se rasporedivao u duge redove
ili u stupce. Pocev od IX veka, sve se viSe Siri nov nacin slaganja teksta na stranicu u
kombinaciji s komentarom, koji katkad biva veoma nametljiv. Srednjovekovni rukopisi
nemaju ni naslovnu stranu, ni napomenu o autoru, ni datum prepisivanja — izuzetak je,
ako prepisivac¢ ili iluminator potpiSu svoj rad. Tekst najéeSée pocCinje na prvoj strani,
ponekad rubrikovanom indikacijom o kom delu je rec, ali prethodi re¢ Incipit (Ovde
pocinje). Desava se da ukrasno ispisan /ncipit zauzme ¢itav stubac, pa ¢ak i stranicu. Isti
raspored naci ¢emo unutar teksta u razli¢itim knjigama (na primer, u knjigama Svetog
pisma). Unutrasnje potpodele teksta oznacene su krupnijim inicijalima, ponekad
ukrasenim slovima, a nekad i rubrikacijom prvih redova. Slike su predstavljene u
geometrijskim okvirima, obi¢no na istoj strani, kao deo teksta koji se ilustruje. Takode,
nailazimo na slike koje zauzimaju cCitavu stranicu, isto onoliko prostora, koliko i tekst

koji se ilustruje.”

% Diekstra, The Physiologus, 153.
% Numeracija stranica - folijacija primenjuje se od XII veka. Cf. Frederik Barbije, Istorija knjige
(Beograd: Clio: Narodna biblioteka Srbije, 2009), 56-58, 74.
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Veliki broj ilustracija u bestijarima predstavlja stvorenja izolovano, usamljeno,
bez nekog primetnog narativa, kao $to navodi D. Hassig, u formi zZivotinjskih "portreta."
Ovim ilustracijama obi¢no nedostaje pozadina, osim nekih dekorativnih dodataka, a
zivotinje su, najcesce prikazane, u profilu. Ovi Zivotinjski portreti su obi¢no uokvireni,
ali javljaju se 1 oni koji su slobodno rasporedeni, kao 1 dodaci glavnim ilustracijama koji
se prostiru i na marginama. UopSteno govoreci, ilustracija u rukopisima moze se opisati
kao stati¢ni prikaz jedne, dve ili viSe zivotinja, sa dekorisanom ili praznom pozadinom,
u uramljenom ili neuramljenom prostoru.”’ Jedan takav marginalni crtez moZemo videti
u rukopisu: Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 95r; T. IIl/1: 29a). Marginalije su termin
koji se odnosi na slike na marginama stranica, a bile su odomadene u engleskim,
francuskim 1 italijanskim rukopisima, u periodu XIII i XIV veka, odnosno u vreme
gotike. Ove ilustracije su odstupale od kanona i1 predstavljale meSanje svetog 1
profanog.”® Znacajno je podsetiti da su predstave pojedinih biéa u bestijarima, o ¢emu je
ve¢ bilo reci, deo jednog opsteg koncepta monstruoznosti, kao centralnog elementa
vizuelne umetnosti tokom celog perioda srednjeg veka. Mittman i Kim su posebnu
paznju posvetili analizi tih predstava i njihovom znacenju srednjovekovnim autorima,
kao i njihovom tumacenju koje su predlozili savremeni autori.”

Zanemarivanje slike u korist teksta, greske u prepisivanju teksta ili veoma Cesta
pojava greSaka prilikom ilustrovanja pojedinih zivotinja, takode je prisutno u
bestijarima. Pogresno naslikanu zivotinju — kameleona, mozemo videti na primeru iz
rukopisa: Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (st. 67; T. XXIII: 16). Vazno je spomenuti, a
to nam saopstava i I. Dines, da je poredenje ilustracija, ¢esto, jedini moguéi nacin za
pravilno razumevanje genealogije rukopisa, s obzirom na to da metoda, kao Sto je
poredenje tekstova, obi¢no ne daje konagne rezultate.”* Prema H. Haarmannu i J. Marler

slika se moze posmatrati kao klju¢ za rekonstrukciju drevnih verovanja. Parijetalna i

! Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 10-11; Analizu stila, slike i kompozicije u
pojedinim bestijarima, obradila je ista autorka. V. Debra Hassig, "Beauty in the Beasts: A Study of
Medieval Aesthetics," RES: Anthropology and Aesthetics 19/20 (1990/1991): 138, pristupljeno: 03. 03.
2017, http://www.jstor.org/stable/20166830.

%2 Margot Mcllwain Nishimura, Images in the Margins (Los Angeles, Calif.: J. Paul Getty Museum [u.a.],
2009), 1-3.

% Mittman and Kim, Monstrous iconography, 518 i dalje; R. Simek smatra da ve¢ najstariji Physiologus
govori o zivotinjskoj strani karaktera kod meSovitih bi¢a, koju su autori kasnog srednjeg veka prevodili
kao viehisch lewt (“viehische leute” odnosno ljudi-Zivotinje). Cf. Simek, Monster im Mittelalter, 41.

% Tlya Dines, "The Copying and Imitation of Images in Medieval Bestiaries," Journal of the British
Archaeological  Association (JBAA) 167 (2014): 70, pristupljeno: 14. 01. 2016, doi:
10.1179/0068128814Z.00000000026.
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pokretna umetnost od velikog su znacaja za proucavanje sistema verovanja jos od
praistorijskih vremena. Simbolicka ili metaforicka konotacija slika moze nam pomoci
prilikom rekonstrukcije mentifakata, odnosno razumevanja pojedinih kulturnih
koncepata.” R. Wittkower piSe da, iako je literarna tradicija od Ktezije, Megastena,
preko Plinijja 1 Solinusa, pa sve do Isidora, i kasnije do Vensana de Bovea i
enciklopedista kasnog srednjeg veka, predstavljala dominantni put prodora informacija
o ¢udima Istoka, smatra se da je i ikonografija odigrala znacajnu ulogu. Poznato je da su
pojedine ikonografske predstave bi¢a, koja se pojavljuju u delu Cuda istoka, bila
dokumentovana u antici, dok se u srednjem veku pojavljuju samo kao kopije i to
uglavnom posle IX veka.”

Veli¢ina rukopisa bestijara varira, jer su u veéini slucajeva sastavni deo
kompozitnih rukopisa, odnosno, njihova veli¢ina zavisi od rukopisa kojima su pripojeni.
Navedeni primeri dimenzija mogu nam posluziti samo za formiranje opSteg utiska o
njihovom izgledu. Prosecna veli¢ina II familije rukopisa, Familije sa najve¢im brojem
rukopisa, prema do sada poznatim primercima, iznosi oko 258 x 110 mm. Najveci
poznati rukopis ove Familije je Mazarine 742 (1220s) i to 406 x 295 mm, moZzda nastao
u Opatiji St. Victor, u Parizu. Najmanji, verovatno engleskog porekla, je iz Tiibingena,
Univ. Lib. Me 365, dimenzija 170 x 135 (iz poznog XIII veka). Uobicajeni raspored
teksta u II familiji rukopisa, je tekst u jednoj koloni. Kada su dvostruke kolone postale
norma za vecéinu tekstova, izuzetak su predstavljali udzbenici, odnosno nastavni
tekstovi. Desetak rukopisa II familije ima tekst rasporeden u dve kolone. U mnogim
rukopisima su rubovi ili margine Siroki, kao i1 pregrade izmedu redova, i mozda su
namenjene zabeleskama. Veoma mali broj rukopisa ima originalne korice, a povezi su,
uglavnom, iz postsrednjovekovnog vremena.”’

Ako posmatramo sadrZaj teksta, Druga familija bestijara, odnosno pojedini njeni
rukopisi sadrze sustinske tekstualne interpolacije i to: Aviarium, izvode iz dela nastalog

u IX veku De universo Rabana Maura (Hrabanus Maurus, IX vek), Topographia

% Prema ovoj zanimljivoj studiji, vizuelna metafora moze nam ukazati na interkonekcije izmedu
artefakata i mentifakata itd. Cf. Haarmann and Marler, Introducing the Mythological Crescent, 14, 28-29.
% Ove ilustracije ¢udnovatih bica Istoka doprle su do srednjeg veka kroz razli¢ite kanale: mape sveta,
studije o cudovistima, ilustrovane Solinusove i verovatno ilustrovane Isidorove zapise. Cf. Rudolf
Wittkower, “Marvels of the East. A Study in the History of Monsters,” Journal of the Warburg and
Courtauld Institutes, Vol. 5 (1942): 171 i dalje, pristupljeno: 23. 11. 2016, DOI: 10.2307/750452;
http://www.jstor.org/stable/750452.

7 Clark, A medieval book of beasts, 88.
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Hibernica Dzeralda od Velsa (Gerald of Wales), izvode iz Etymologiae Isidora
Seviljskog, Physiologusa—B, Moralia in Job Grgura Velikog (Gregorius Magnus) itd.
Buduéi da je grupa prili€no velika, specificnosti su brojne 1 ne moZemo ih sve
nabrojati.”®

Prema sadrzaju teksta, posebno se izdvaja najmanja grupa bestijara — Treca
familija. Bestijari ove Familije, nastali oko XIII veka, imaju potpuno drugaciji sadrzaj u
tekstualnom 1 ikonografskom smislu, u odnosu na Zanr bestijara, 1 predstavljaju posebnu
inovaciju, jer pocinju Isidorovim tekstom Cum Voluntas conditoris i slikama izmisljenih
naroda. Tekst se nastavlja Adamovim imenovanjem Zivotinja, a zatim sledi tekst o
domaéim Zzivotinjama, koje prate izvodi iz dela Megacosmus Bernarda Silvestera
(Bernardus Silvestris). Zatim se redaju poglavlja o zverima, pticama, ribama, zmijama i
insektima, a bestijar se zavrSava poglavljima o mitskim cudoviStima. Dodatni tekstovi
koji se vezuju za bestijare Trece familije, uglavnom se razlikuju od tekstova koji prate
ostale Familije. Hildebert de Lavardin, Honorius Augustodunensis (Honorius de
Autun), Hugo od sv. Viktora, Peter the Chanter, Peter Komestor, Peter Damiani,
Avgustin, Jeronim, Grgur Veliki 1 drugi, stvarali su bestijare. Osim njihovih radova,
bestijarima Trece familije pripadaju 1 mnogi drugi astronomski, medicinski, gramaticki i
enciklopedijski tekstovi. Na istaknutom mestu, u rukopisima, nalaze se izvodi iz
Policraticusa, Dzona Solsberija (John Salisbury, XII vek) i neobjavljenih dela
Distinctiones Theologicae, Numerale i Versarius, Williama de Montibusa.”

Ostale Familije 1 Podfamilije bestijara, kao 1 svaki rukopis pojedina¢no, mogu se
analizirati u posebnoj studiji, jer sadrze brojne ,,umetnute* radove drugih autora, Sto
zahteva poseban pristup istrazivanju, koji u ovom trenutku, prevazilazi okvire naSe

teme.

4. Physiologus

PreteCom bestijara danas se smatra Physiologus, najranija hriS¢anska knjiga o

zivotinjama, nastala kao kompilacija znanja preuzetih od Grka, Rimljana, Egipcana 1

% 7a detaljniju analizu, v.: Clark, 4 medieval book of beasts, 46.

% Ilya Dines, "The Earliest Use of John of Salisbury’s Policraticus: Third Family Bestiaries," Viator 44 /1
(2013): 108-109, pristupljeno: 14. 06. 2015, http://dx.doi.org/10.1484/J.VIATOR.1.103144; Cum
voluntas Creatoris (Posto je volja bozja ili Prema bozjoj volji). Prema prevodu Brehauta. Citirano u L.
Verner, The epistemology of the monstrous in the Middle Ages (New York: Routledge, 2016), 3.
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drugih starih bliskoisto¢nih rukopisa o prirodi, narodnim predanjima, verovanjima i
mitovima, kojima su dodata uéenja, proistekla iz Biblije ili se vezuju za nju.'®

Neke od legendi, alegorizovane u Physiologusu, ve¢ su i ranije bile deo folklora,
jos pre Herodota, nastavljaju¢i da vrSe snazan uticaj na literaturu i dekorativnu umetnost
do danasnjih dana. Zapocevsi svoj put kao indijske, hebrejske ili egipatske legende,
presle su u grcki 1 rimski folklor, poeziju i umetnost, da bi ih, na kraju, apsorbovali
Aleksandrijski priru¢nik za paradoksologiju i magijsko-medicinski traktati.'®!

Tekstovi poglavlja ukljuuju citate iz Biblije, zajedno sa zivotinjskim 1
pseudozivotinjskim karakteristikama, a takode i moralizaciju kojom se objaSnjavaju
osobine zivotinja u svetlu hriS¢anske doktrine, sa ciljem da se vernicima ukaze na

moralne principe koje moraju slediti tokom Zivota.'”

G. Heider Physiologusa vidi kao
svojevrstan poetski simbolizam u svojoj analizi rukopisa koji pripadaju korpusu Dicta
Chrysostomi.'”

Jedan od najranijih trendova u publikovanju Physiologusa, bio je objavljivanje
anotiranih izdanja. Tokom XIX veka, objavljeno je, najmanje, sedam verzija
Physiologusa, a nekoliko izdanja pojavilo se sredinom i krajem XX veka i to: J. B.
Pitra, Spicilegium Solesmense (1855); Fritz Hommel, Die aethiopische Ubersetzung des
Physiologus (1877); Karl Ahrens, Zur Geschichte des sogenannten Physiologus (1885);
Friedrich Lauchert, Geschichte des Physiologus (1889); Albert. S. Cook, The Old
English Elene, Phoenix and Physiologus (1919) and The Old English Physiologus
(1921); Francesco Sbordone, Physiologus (1936); Francis J. Carmody, Physiologus
Latinus: Editions préliminaires,versio B (1939) and "Physiologus Latinus, versio Y"
(1941); Francis Klingender, Animals in Art and Thought to the end of the Middle Ages
(1971); Dimitris Kaimakis, Der Physiologus nach der ersten Redaktion (1974);

1% Nastao verovatno u II (I1I?) veku u Aleksandriji, u vreme kada je ovaj gréki grad posmatran kao centar
klasi¢nog obrazovanja. Cf. Clark, 4 medieval book of beasts, 8; Generalno je prihvaceno da je originalni
Physiologus poreklom iz Egipta. Jedan broj legendi u Physiologusu mogu se pratiti sve do egipatskih
narodnih verovanja i obozavanja svetih Zivotinja. Phoenix je bio sveta ptica grada Heliopolisa, gdje je
prisutan u kultu boga sunca, ichneumon, niluus (ili hydrus) su povezani sa legendama o Nilu, itd. Cf.
Michael J. Curley, trans., Physiologus: [a medieval book of nature lore], (Chicago, Ill.; London:
University of Chicago Press 2009), XVI.

%" Curley, Physiologus, IX.

'2 Dines, The problem of the Transitional Family of bestiaries, 29-30.

' Gustav Heider, Physiologus: Nach einer Handschrift des XI. Jahrhunderts zum ersten Male
herausgegeben und erldutert (Wien: Aus der kaiserlich-koniglichen Hof. und Staatsdruckerei, 1851), 3,
10-12.
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Nikolaus Henkel, Studien zum Physiologus im Mittelalter (1976); Michael J. Curley,
Physiologus (1979); Ann Squires, The Old English Physiologus (1988) i dr.'**

Delo je prevedeno 1 objavljeno na mnogo jezika, a interesantno je spomenuti rad
Stojana Novakovica, koji smatra da Physiologus nije ime autora i da znaci — poznavalac
prirode,'® prirodnjak ili prirodoslov, o Gemu ¢e kasnije biti re&i. S. Novakovié smatra
da je tekst Physiologusa, koji on navodi, nastao po uzoru na kompoziciju i obradu dela
Epifanija (Epiphanius Constantiensis, IV-V vek).'” Prve prevode Physiologusa
otpoCeo je Ponce de Leon (XVI v.), i pogresno pripisao autorstvo Pseudo-Epifaniju,
uradivsi prevod na osnovu tri gréka rukopisa. Takode, kardinal Pitra (XIX v.), koji je
izdao kasniju verziju, pripisao je autorstvo kiparskom episkopu Epifaniju, a prevod je
sa¢inio na osnovu deset verzija rukopisa.'”” U srpskoj medievistici, prvu opsirniju i
specijalisti¢ku studiju o Physiologusu dao je D. Dragojlovi¢, Fiziolog u Srba (1968).'"

Kod Physiologusa su informacije o spoljasnjoj prirodi transformisane u znanje o
unutrasnjoj prirodi, prirodi duSe. Misticni veo, koji okruzuje slike zivotinja iz
orijentalnih kultura, dobio je osobine hri§¢anskog moralisanja. Parabole Physiologusa,
izgleda, ponavljaju daleke odjeke drevnog orijentalnog folklora, svetih tekstova
egipatskih sveStenika, kao i1 neke lako prepoznatljive zapise iz anticke tradicije
pripovedanja basni.'” Slobodno kombinovanje Zivotinjskih metafora u Physiologusu,
ukazuje na to da je metafora vaznija od same zivotinje. lako je rad trebao da predstavlja
"nau¢nu" studiju o zivotinjama, on nije bio naucni, u smislu pod kojim mi
podrazumevamo pojam nauke. Autor je manje paznje posvetio opisivanju Zivotinje, a
viSe koriS¢enju predstave zivotinje kao sredstva za razumevanje religijskih istina, tj.

"nauke," kojoj je autor bio naklonjen. Kao i u basnama, Physiologus je izlozio nacin

194 Classen, Handbook of medieval studies 2, 1635-1637.

195 Stojan Novakovié, "Physiologus: slovo o vesteh' hodestih' i letestih'," Starine JAZU, knj. 11 (1879),
183-184; Takode, jedan od prevoda Physiologusa na srpskom jeziku je: Munopan Jlasuh, "®wucuonor," y
Ducuonoe. Cpedrwosekosnu meduyuncku cnucu (uzoop), yp. Munopan Jlazuh n Jby6omup Korapuwmh
(beorpan: [Tpocsera: Cpricka kKismkeBHa 3aapyra, 1989): 9-49.

1% Novakovi¢, Physiologus, 190; Epiphanius, et al., Tou Hagiou Patros hémon Epiphaniou Episcopou
Konstanteias Kyprou Peri ton physiologon,; Tou autou Eis ta baia logos = Sancti Patris Nostri Epiphanij
Episcopi Constantiae Cypri ad Physiologum; Eiusdem in die festo palmarum sermo (Romae: Apud
Zannettum et Ruffinellum, 1587). Brojni autori su imali udela u kompoziciji ovog Physiologusa; Prevod
pojedinih frgamenata Epifanijevog teksta objavio je: Curley, Physiologus, XXVII;

197 JTazuh, npedeosop y ducuosnor, 10; Thomas Rogers Forbes, "Medical lore in the bestiaries," Medical
history  12/3  (1968): 246, pristupljeno:  10. 05. 2017,  https://www-ncbi-nlm-nih-
gov.proxy.kobson.nb.rs/pmc/articles/PMC1033826/pdf/medhist00142-0031.pdf.

'8 Tlasuh, npedeosop y ®ucunonor, 23.

109 Muratova, The Medieval Bestiary, 12-13.
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shvatanja zivotinja kao ljudskih egzemplara. Basne akcentuju moralne i eticke izbore, a
Physiologus istice metafiziCku istinu. Ali 1 basne i Physiologus sadrze osnovnu
pretpostavku da se zivotinje mogu koristiti 1 na ovaj nacin. Kao 1 basne, Physiologus je
pogodan za ilustrovanje, pa rani rukopisi sadrze ilustracije koje su predstavljale pokusaj
da nam se, posredstvom slike, "priblize" Zivotinje i njihove moralne osobine. Ove
ilustracije su mogle "govoriti" umesto teksta i tako dopreti do vise posmatraca.''’

Physiologus pokazuje sli¢nost sa egipatskom knjigom Horapolloa, traktatom o
hijeroglifima pod nazivom Hieroglyphica. Pokazuje sli¢nost 1 sa magijskim tekstovima
pod nazivom Kyranides (Koiranides), koji su se pripisivali Kiranusu, persijskom kralju
(pseudonim?), i Hermesu Trismegistosu (pseudonim?), a sadrze medicinske i magijske
preporuke. U formi kataloga sveta prirode, u prvoj knjizi Kyranidesa nabrajaju se ptice,
ribe, biljke 1 kamenje, pod slovima grckog alfabeta. Ostale knjige posvecene su
lekovima spravljenim od etvoronozaca, zmija, ptica i riba.''' Ova dela spadaju u
pseudonaucne 1 okultne knjige, koje su bile veoma popularne u srednjem veku. Pojac¢ani
uticaj Orijenta poklapa se sa vremenom pojave Aristotelovih kompilatora i komentatora,
pa kako navodi D. Dragojlovi¢ orijentalnu nauku, kao deo religije 1 teoloSkih
spekulacija, karakteriSu mitovi 1 legende o Zivotinjama, biljkama i kamenju, ispunjeni
simbolikom, moralizatorskim 1 misticko-alegorijskim tumacenjem. Mitologija,
ispunjena alegorijom i simbolikom, postala je jedini autoritativni izvor etickih principa.
Pre nego Sto su je prihvatili Grei, alegorija je na Istoku imala tradiciju duzu od hiljadu
godina. Svoj razvitak u Gr¢koj, alegorija duguje najverovatnije orfizmu, a gr€ka nauka,
cak i kad je prihvatila orijentalni misticizam, bila je imuna na alegoriju koja je koris¢ena
samo u tumadenju mitova.''?

Cetrdesetak poglavlja koja su sadrzavala originalni gréki tekst, poraslo je na
preko stotinu, u nekim od latinskih bestijara koje je inspirisao Physiologus. Tekst je
prevoden na gotovo sve evropske dijalekte, ukljucujuéi staroengleski i staroislandski,

intrigirajuéi na ovaj nacin, najSiru publiku metodom, par excellence, alegorijskog

" Joyce E. Salisbury, The beast within: animals in the Middle Ages (New York, London: Routledge,
1994), 110-111.

"' Curley, Physiologus, XVII; Benedek Lang, Unlocked books: manuscripts of learned magic in the
medieval libraries of Central Europe (University Park, Pa: Pennsylvania State Univ. Press, 2008), 57.

"2 Dragoljub Dragojlovi¢, "Fiziolog u Srba" (Doktorska disertacija, Univerzitet u Beogradu, 1968), 4.
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tumadenja istorije prirode.'"> Generalno, ovo delo zapo&inje citatom iz Svetog pisma i
zavriava se, najéedée, citatima iz Biblije.'™*

U traganju za poreklom ovog religioznog biblijskog teksta koji spominje
zivotinje, uoavamo sli¢nost sa pojedinim poglavljima iz Origenovog dela (In Genesim
homiliae), koje je sa grckog preveo na latinski Rufin Akvilejski (Rufinus
Aquileiensis)."”®

Latinskog Physiologusa su modifikovali brojni autori, pa tako razlikujemo A, B,
C, Y, Theobaldovu i Dicta Chrysostomi verziju. Najstarija kopija ovog dela koja je
doprla do nas, prevedena na latinski jezik, pripada B-verziji i nije ilustrovana
(Burgerbibliothek 233), a najstarija ilustrovana verzija iz IX veka (Burgerbibliothek

6 U X i XI veku zabeleZene su

318) pripada C-verziji i cuva se, takode, u Bernu.
sporadi¢ne pojave rukopisa sa ovom temom i tek od XII veka, produkcija bestijara
dozivljava svoj puni zamah. Anglosaksonski Physiologus smatra se najranijom
evropskom verzijom Physiologusa na narodnom jeziku, i ukazuje na razvijene kulturne
odnose izmedu Engleske i1 kontinenta. Dva islandska fragmentovana rukopisa
Physiologus A i Physiologus B, ¢uvaju se na Islandu, u Stofiun Arna Magniissonar i
islenskum freedum (Armi Magnisson Institute for Icelandic Studies, Reykjavik) i
predstavljaju prve ilustrovane rukopise nastale na Islandu, a, ujedno, spadaju medu
najstarije literarne zapise na Islandu. Obe verzije poticu od latinskih modela, ali su
nastale zasebno, i1 pretpostavlja se da su nastale oko 1200. g., kao kopija starijih

. ee . v . 117
rukopisa koji nisu sacuvani.

3 Curley, Physiologus, X; A. S. Cook navodi da je standardni text Physiologusa sadrzavao 49 poglavlja
u kojima su opisane zivotinje i objekti iz prirode, zapo¢injao je sa lavom a zavrSavao se sa nojem. Cf.
Albert Stanburrough Cook, ed., The Old English Physiologus (New Haven: Yale Univ. Pr., 1821
[objavljen] 1921), II1.

4 Salisbury, The beast within, 110.

"3 Origen (Origenes) je roden u II veku a stvarao je u IIl veku nase ere. Origenovi radovi se &esto koriste
za datovanje Physiologusa. Pomenuto delo je sacuvano u latinskom prevodu Rufinusa koji je originalno
delo delimi¢no izmenio i prilagodio vremenu u kome je sam ziveo i stvarao (IV-V vek). Iz tih "dodataka"
prevodu, moze se videti da je Rufinus Citao Physiologusa, a da najverovatnije nije bio poznat Origenu, pa
se pretpostavlja da nije nastao pre III veka. Cf. M. R. James, The Bestiary: Being a reproduction in full of
MS Ii. 4.26 in the University Library, Cambridge, with supplementary plates from other manuscripts of
English origin, and a preliminary study of the Latin bestiary as current in England (Cambridge:
Roxburghe Club, 1928), 3; Alan Scott, “The Date of the Physiologus," Vigiliae Christianae 52/4 (1998):
430, pristupljeno: 15. 09. 2016, http://www.jstor.org/stable/1584835; Origen, "Homilies on Genesis and
Exodus," trans. by Ronald E. Heine, in The fathers of the church: a new translation, ed. Ludwig Schopp,
vol. 71 (Washington, D.C: Catholic University of America Press, 2002), 27, passim.

16 Clark, A medieval book of beasts, 9.

"TMS AM 673 a I, 4°; MS AM 673 a I, 4. Cf. Vittoria Dolcetti Corazza, "Crossing paths in the Middle
Ages: the Physiologus in Iceland" in The Garden of Crossing Paths: The Manipulation and Rewriting of
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Jermenska verzija Physiologusa (Baroyaxds) sacuvana je u mnogim rukopisima.
Editio princeps jermenske verzije pripisuje se J. Pitri. Gruzijska verzija Physiologusa
satuvana je u rukopisu iz X veka.'"

Osim u latinskim bestijarima, promene i dopune teksta Physiologusa primenjene
su 1 u spomenutim francuskima bestijarima koji se pripisuju Filipu de Taonu (Philippe
de Thaon), Zervezu (Gervaise), Gijomu Le Klerku ili Gijomu Normandijskom
(Guillaume le Clerc, Guillaume de Normandie) 1 Pjeru de Boveu (Pierre de Beauvais)
izmedu 1125 1 1225. Prema Florence McCulloch, vecina ovih bestijara potice od verzije
Physiologusa, koji sadrzi dobar deo materijala, pozajmljenog od Isidora. Najstariji od
njih pripada anglo-normanskom pesniku Filipu de Taonu (oko 1121) a bio je posvecen
Aelis de Louvain, drugoj zeni Henrija 1. Rukopis sadrzi 38 poglavlja o zverima, pticama
1 kamenju, izloZzenih ovim redosledom. Filip de Taon je kao svoje izvore naveo
Phisiologus bestiaire, un livre de gramaire, Ysidre (Isidora), 1 Escripture (Sveto pismo),
iako je najveci deo preuzeo, verovatno, iz latinskog bestijara. Znacaj njegovog dela
najvise se ogleda u Cinjenici, da je tradicija bestijara usla u narodni jezik i da se moze
uveliko ¢itati. Zervezov bestijar u rimi je, verovatno, komponovan pocetkom XIII veka
slede¢i Dicta Chrysostomi verziju Physiologusa.'"’

Za rukopis Pjera de Bovea dugo se smatralo da je raden u kracoj i duzoj verziji.
Medutim, poslednjih nekoliko godina utvrdeno je da se radi o drugom autoru, koga su u
literaturi nazvali Pseudo-Pjer de Bove, i da je on zasluzan za nastanak duze verzije.
Ovo delo, nastalo, najverovatnije u XIII veku, dvostruko je veceg obima, u poredenju sa
drugim francuskim bestijarima, i sadrzi sedamdeset dva poglavlja. Prema Bejkeru, kao
osnovni izvor Pseudo-Pjer de Bove koristio je Bestijar Pjera de Bovea, a nove
prirodnjacke podatke preuzimao je iz raznih dela: Ljubavnog bestijara RiSara de
Furnivala (Richard de Fournival), Slike sveta (Image du monde) Gosuena od Meca,
prozne verzije R—1 Pisma prezvitera Jovana (Lettre du prétre Jean), alegori¢nog
religioznog spisa Beseda o palmi (Sermon du palmier) i dr. Novi prirodnjacki podaci

formiraju nova poglavlja ili amplifikuju ve¢ postojeca iz Bestijara Pjera de Bovea, a za

Medieval Texts, Venice, October 28 - 30, 2004, Atti 1 of International Conference The Garden of
Crossing Paths: the Manipulation and Rewriting of Medieval Texts, ed. Marina Buzzoni and
Massimiliano Bampi (Venezia: Cafoscarina, 2007), 225-227.

"8 Citirano u Gohar Muradyan, Physiologus: the Greek and Armenian versions with a study of
translation technique (Leuven [u.a.]: Peeters, 2005), 3-5.

"9 Curley, Physiologus, XXXI.
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nove prirodnjacke podatke Pseudo-Pjer de Bove je sam sastavio alegorijsko tumacenje,
u skladu sa tradicijom Physiologusa.'*

Francuski bestijar, sa mozda najviSe knjizevnih elemenata, je onaj, nastao u
ranom XIII veku, normanskog pesnika Gijoma Le Klerka. Njegova poema je
prepisivana i u XV veku, i zasluzna je za prenoSenje predanja o Physiologusu u pozni
srednji vek. Waldensian bestijar iz XIV veka imao je 54 poglavlja, od toga je dvadeset
pet preuzeto iz Physiologusa. Italijanski bestijari pojavili su se u Toskani, sredinom XIII
veka, dok se sonetni oblik Bestiario moralizato, pojavio nesto kasnije. Fiori di virtu je
nastao, mozda, pocetkom XIV veka i sadrzi trideset pet poglavlja iz Physiologa. Izmedu
ostalog, preveden je i na nag jezik.'”' Esencijalni moralni karakter bestijara doZivljava
transformaciju u formu socijalne satire, u Bestiaire d’amour, RiSara de Furnivala.'*
Ovo popularno delo nastalo je sredinom XIII veka, a saCuvano je Cetrnaest ilustrovanih
rukopisa. Risar je ve¢i deo inspiracije za svoj rad nasao u rukopisima Pjera de Bovea,
koriste¢i konvencionalnu alegoriju za Zivotinje, dok je koncepcija i obrada dela
originalna.'”’

Medu prvim istrazivaima ove oblasti izdvojio se, kao najznacajniji, M. R.
James, koji je identifikovao ilustrovane engleske rukopise, opisao ih 1 klasifikovao,
podelivsi ih u Cetiri Familije u zavisnosti od vise kriterijuma: izvora teksta, konteksta,
sadrzaja, veli¢ine itd.'** Iz njegove podele izvedene su i dopunjene sve ostale. Medutim,
ono na S$ta je prvo ukazao M. R. James jeste raznovrsnost tekstova u okviru jedne
Familije bestijara. U vecini slucajeva Physiologus pocinje sa biblijskim tekstom koji
spominje zZivotinje i to re¢enicom po kojoj se prepoznaje: "Physiologus kaze...", potom
slede duhovne ili moralne lekcije u formi obra¢anja bozijem coveku, a ovaj deo se

n

zavrSavao re¢ima: "... Physiologus je tako govorio o stvorenju (o kome je bilo re¢i u

tekstu)." Ovaj tekst se, sa sigurnoS¢u, moZze pratiti unazad do V veka, jer sirijske i

120 Citirano u Tauuh, Onuc u cumGonuka jexHopora, 472.

2! Curley, Physiologus, XXXI-XXXII.

122 Willene B. Clark and Meradith T. McMunn, ed., Beasts and Birds of the Middle Ages: The Bestiary
and its Legacy (Philadelphia: University of Pennsylvania Press, 1989), 6.

12 Beryl Rowland, “The Art of Memory and the Bestiary,” in Beasts and Birds of the Middle Ages: The
Bestiary and its Legacy, ed. Willene B. Clark and Meradith T. McMunn (Philadelphia: University of
Pennsylvania Press, 1989), 18-19; Ovi rukopisi nisu uklju¢eni u Pregled, jer pripadaju zanru dvorske
ljubavne poezije. Prema autorima koji su predlozili klasifikaciju rukopisa, oni se ne uklapaju u koncepciju
rukopisa bestijara. Drugacije misljenje ima M. Pani¢, koja smatra da su ovi rukopisi nepravedno
marginalizovani. Cf. [Taruh, Onuc 1 cum6bonuka jegaopora, 461-485.

12 James, The Bestiary: being a reproduction in full of the manuscript Ii. 4.26.
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etiopske verzije nisu starije od vremena nastanka ovog teksta. Dekret Gelasianum je u
VI veku osudio latinsku verziju ovog teksta kao jereti¢ku i apokrifnu.'>

James postavlja pitanje o znacenju naziva ili moZda imena Physiologus,
odnosno, da li je u pitanju ime autora, ili je re¢ o generickom nazivu koji bi znacio
istoriCar prirode, prirodnjak ili sl. Ako je re¢ o autoru onda bi mu se mogli pripisati
komentari iz Hexaemerona (Sestodnevni), a poznato je da su u vremenu IV 1 V veka,
dela pod ovim nazivom napisali Basil 1 Ambrosius (Amvrozije, Ambrozije, Ambrosius
Mediolanensis, 397).'*° Vasilije iz Cezareje (Kesarijski, Basilius Caesariensis, 330-
379) je bio zainteresovan za klasifikaciju zivotinja jo§ kad je napisao Poslanicu 188, u
Svetom pismu, u kojoj objaSnjava korelaciju izmedu ptica na nebu i riba u vodi, jer
imaju zajednicko poreklo u vodi, stoga plivaju svako u svom prostranstvu. U poslednje
tri od devet Homiliae iz Hexaemerona ili Sest dana stvaranja, on detaljno raspravlja o
Zivotinjama.'?’ Ambrozije Milanski je u Hexaemeron preneo prie o Zivotinjama, po
uzoru na Vasilija, kojima je dao i svoj pecat, sa toliko detalja da su ga mnogi smatrali
autorom Physiologusa.'*®

Tezu, da je Physiologus ime autora a ne naslov knjige, zastupa i M. Curley,
objasnjavaju¢i da grc¢ka re¢ fiziologija (@voioloyio) ima posebno znacenje i od
Aristotelovog vremena ne podrazumeva samo opservacije sveta prirode, posebno
zivotinja. Physiologus se stoga ne moze shvatiti kao naslov knjige "Prirodnjak," jer ne
predstavlja naucnu raspravu o istoriji prirode, ve¢ interpretira metafizi¢ki, moralno i
misti¢ki, transcendentalan smisao sveta prirode.'®’ Kao §to smo spomenuli, Decretum
Gelasianum zabranjuje Physiologusa v V veku, opisujuéi ga kao Stivo jeretickog

130

sadrzaja, koje je, navodno, potpisao Ambrozije. ~ Medutim, to je bilo vreme sukoba

rimskog klera i optuzbi za plagiranje tekstova. Uprkos tome, pretpostavlja se da se

> Tbid., 2-4.

2 Ibid., 4.

2" Sedma knjiga govori o reptilima i ribama, osma - o pticama i morskim Zivotinjama i deveta o
kopnenim zivotinjama. Po misljenju Granta Physiologus nije uticao na Homiliae, ali je alegorizacija kod
Ambrosea izgradena na Basilovom prikazu zivotinja. Cf. Grant, Early Christians and animals, 77.

28 Frank Egleston Robbins, The hexaemeral literature: a study of the Greek and Latin commentaries on
Genesis (Chicago, I1l.: Univ. of Chicago Press, 1912), 59.

12 Do pocetka hriséanske ere i u grékom i latinskom svetu termin fiziologija je dobio prosiren opseg
znacenja od starogrCke spekulativne zoologije i fizike do okultnih religioznih shvatanja egzoti¢nih
naroda, odnosno zivotinjskog simbolizma kroz teoloSku spekulaciju. Moralno-misticki znacaj koji su
hris¢anski autori dodelili pojmu fiziologija, dovode do opSteprihvac¢enog stava u periodu ranog
hris¢anstva, kada je ovaj termin koriS¢en kao objasnjenje bilo koje alegorijske interpretacije mita ili
legende. Cf. Curley, Physiologus, X-XVI.

B0 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 20.
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najraniji prevod Physiologusa pojavio negde u IV veku i1 da je Ambrozije citirao jedan
pasus iz ovog dela u svom Hexaemeronu, na latinskom jeziku."'

Najstarije Y 1 C verzije Physiologusa najblize su bile gr¢kom originalu (Y-
Munich, Lat. 19417, IX vek; Y2-Munich, Lat. 14388, IX-X vek; Y3-Bern, Lat. 611,
VIII-IX vek). U XI veku izasSle su iz upotrebe. Verzija A - Brussels, Bibliotheque
royale, MS. 10074, iz X veka, smatrala se dugo najstarijom ilustrovanom latinskom
verzijom Physiologusa. Verzija C - Berne, Burgerbibliothek, MS. 318 iz IX veka,
latinski prevod grckog teksta, prilicno iskvaren, sadrzi delove etiopskog teksta. Ovaj
rukopis je od znaCaja za nas, jer predstavlja prvog ilustrovanog Physiologusa, a u
umetni¢kom smislu naziru se uticaji Aleksandrije i stilski afiniteti po uzoru na Psaltir iz
Utrehta.'*” Sto se ti¢e iluminiranog rukopisa iz Berna, H. Woodruff smatra da je arhetip
minijatura izazvao brojne polemike. Naime, opis sirene u tekstu, po kome ona ima telo i
rep ptice, ne odgovara predstavi u minijaturi, u kojoj je sirena prikazana sa telom
morskog ¢udovista ili zmije. Minijature pokazuju stare azijske uticaje, na koje je ukazao
jos Ktezije, pre nego klasi¢ne koncepcije po kojima sirena ima rep ptice. To nas dovodi
do zakljucka da je tekst Physiologusa iz Berna nastao po uzoru na delo iz perioda pre IV
veka u kojem nije bilo religijskih alegorija, nego samo jednostavan opis Zivotinja.'*?
Utvrdivanjem porekla sadrzaja rukopisa bavio se i F. J. Carmody, koji analizira tekst De
Bestiis et aliis rebus, sa tvrdnjom da je ovo jedna od autenti¢nih i kompletnih zbirki
poglavlja latinskog Physiologusa. Navodi da Ch. Cahier nije raspolagao sa dovoljno
podataka kada je analizirao ovaj tekst, tj. da mu nije bila poznata kolekcija koja se
pripisuje Chrysostomusu (Joannes), (Jovanu Hrizostomu, Zlatoustom), ni brojni
fragmenti koje je objavio Pitra."** Detaljnu analizu Physiologusa i bestijara C. Cahier,
iznosi u nekoliko tomova Mélanges d'archéologie.'*

Fragmentovana verzija Physiologusa, pojavljuje se u vidu alfabetskog re¢nika

Glossary of Ansileubus, bez alegorija. Na sli¢an nacin i Dicta Chrysostomi, na osnovu

B Curley, Physiologus, XX.

132 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 22-24.

33 Helen Woodruff, "The Physiologus of Bern: A Survival of Alexandrian Style in a Ninth Century
Manuscript," The Art Bulletin 12, no. 3 (1930): 241-242, pristupljeno: 07. 07. 2015,
http://www.jstor.org/stable/3050780.

134 Francis J. Carmody, “De Bestiis et Aliis Rebus and the Latin Physiologus,” Speculum 13/ 2 (1938):
158, pristupljeno: 23. 09. 2016, http://www.jstor.org/stable/2848397.

135 Charles Cahier et Arthur Martin, Mélanges d'archéologie, d'histoire et de littérature: rediges ou
recueillis par les auteurs de la monographie de la Cathedrale de Bourges Charles Cahier et Arthur
Martin, Collection de mémoires, etc. (Paris: Poussielgue-Rusand, 1847 - 1877), dostupno na:
https://archive.org/search.php?query=M¢élanges%20d%?27archéologie.
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kojih su nastale mnoge nemacke verzije, ne sadrze sve pasuse Physiologusa a najranije
su nastale u XI veku. Iako se delo pripisuje Jovanu Hrizostomu, a ono pocinje sa

3

wincipiunt dicta Johannis Crisostomi de naturis bestiarum,” u pitanju je greska. Iz
Pouka J. Hrizostoma nastao je Theobaldus-Physiologus, metricka verzija iz XI veka, u
kojoj je opisano trinaest Zivotinja."*® Teobaldov (?) rukopis sadrzi mnogo gresaka, na
koje nam ukazuje prevodilac Alan W. Rendell, uporedujuci ga sa rukopisom iz Fanoa
(provinc. Pesaro i Urbino, Italija)."’

Prema F. N. M. Diekstri, Physiologus predstavlja katehizam u malom. Sumarno
re¢eno, drvo peridexion je simbol Trojstva; inkarnaciju simbolizuje lav koji briSe svoje
tragove, jednorog koga je pripitomila devica, i hidrus koji se valja u blatu; Hristovu
bozansku prirodu simbolizuje lav koji nikada ne zatvara oci; bozje sveznanje
simbolizuje gazela; ujedinjenje Hristove bozanske i ljudske prirode je simboli¢no
prikazano u dvostrukom orlovom kamenu; ilustracija slona predstavlja ilustraciju pada:
slonovi su Adam i1 Eva, mandragora je drvo znanja, a zmaj je davo. Nastavak ilustruje
pricu o iskupljenju. S obzirom na to da slon nema zglobove u kolenima (nogama), ne
moze ustati, poSto su ga prevarili lovci. [Moze ga podi¢i samo mali slon.] Samo Hrist,
koga simbolizuje mali slon, moze spasiti posrnulog coveka. Pad 1 iskupljenje
simbolizuju pelikan i golubica; Vaskrsnuée simbolizuje lav (koji dahée) nadvijen nad
bezivotnim telima mladunaca, kao i feniks i panter; monogamija kod vrane simbolizuje
misticko spajanje Hrista i crkve; pobeda Hrista nad davolom je zabeleZena u pricama o
hidrusu, ichneumonu 1 jelenu; na davolje obmane upozorava prica o lisici, jezu, kitu
itd."®

Kao dopuna moralno-mistickom znac¢enju koje su ranohri§¢anski autori dodelili
starom znacenju termina gvoroloyia, termin je takode koriS¢en, pojednostavljeno, da
defini3e bilo kakvu alegorijsku interpretaciju starih mitova i legendi.'*’

Lepota legendi, sadrzanih u Physiologusu, lezi u njihovoj jednostavnosti, moglo

bi se re¢i i u njihovoj naivnosti, ali svoju popularnost su osigurale svojom

prilagodljivoséu razlic¢itim kulturnim kontekstima, podjednako verskim 1 sekularnim.

136 Citirano u Curley, Physiologus, XXVIII;

37 Opat Teobald, mozda iz manastira Monte Cassino (1022-1035). Cf. Alan W. Rendell, trans.,
Physiologus: a metrical bestiary of twelve chapters by Bishop Theobald, printed in Cologne 1492. The
author is believed to have been abbot of Monte Cassino, A.D. 1022-1035, and a description of the abbey
is appended with illustrations (London: John & Edward Bumpus, 1928), 13-14.

"% Diekstra, The Physiologus, 143-144.

19 Curley, Physiologus, XV.
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Klasi¢ni nau¢ni pisci Plinije 1 Elijjan, ove legende prenose u ranohri$¢anski svet.
Nepoznati autor Physiologusa sjedinio je ove impresivne paganske price sa duhom
hriS¢anskog morala 1 mistickog ucenja, posle Cega su zauzele mesto, od posebnog
znadaja, u simbolici hri§¢anskog sveta.'* Paganska ikonografija, uopste, i kada su u
pitanju grcki 1 rimski bogovi, veoma teSko se ,,probijala“ u hri§¢anske rukopise, osim
knjiga iz oblasti astronomije ili astrologije, tako da su rukopisi sa tekstovima klasi¢ne
knjizevnosti, vrlo retko ilustrovani. Tek kasnije, u tekstovima enciklopedista, pojavljuju

se paganska boZanstva (rukopis Rabana Maura).'*!

IV MITOLOSKE ZIVOTINJE U RUKOPISIMA

Zivotinje predstavljaju, u ¢istom i neizmenjenom obliku, snagu i osobine koje
ljudi Zele: hrabrost lava, nesebi¢nu odanost psa, oStroumnost sokola i zastitnicki odnos
vucice prema mladuncima. Stari Egip¢ani su povezali ove visoke kvalitete zivotinja sa
specificnim bozanstvima. Svete zivotinje 1 ptice sadrze najviSe pozitivanih
karakteristika koje su otelovljene u vladaju¢im bozanstvima. MitoloSke Zivotinje su,
takode, mogle postati psiholoske ikone pozitivnih odlika 1 mo¢i. Takav je bio feniks,
poznati simbol obnavljanja i transformacije, u vise kultura.'**

Ljudska upotreba zivotinja kao simbola je univerzalna i skoro sigurno potice iz
ranog perioda antropogeneze kada je covek Ziveo u bliskoj harmoniji sa prirodom 1, iz
razlicitih razloga, pripisivao legendarna znacenja velikom broju vrsta. Npr. zmija, kao i
svaka druga kultna Zivotinja, Cesto sluzi kao "prirodna oprema" u parafernalijama
Samana, kod koga uspeh rituala ili magijske radnje zavisi od prizivanja polubozanskog
zivotinjskog duha ili zivotinje pomagaca. U drevnom Egiptu, brojna bozanstva bila su
zoomorfna ili, ako su bila antropomorfna, nosila su Zivotinjska obeleZja. U antickoj
Grckoj svestenici 1 sveStenice nosili su imena Zivotinja i, navodno, bili inkarnacije

zivotinje povezane sa doticnim bozanstvom. UopSteno govoreéi, proucavanju

140 11.:
Ibid., IX.
" Jean Seznec, The survival of the pagan gods: the mythological tradition and its place in Renaissance
Humanism and Art New York, NY: Harper & Row), 164-166.
2 Eason, Fabulous creatures, VIII-IX.
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primitivnih religija sa razli€itih teorijskih glediSta, pristupili su mnogi autori, koji
prepoznaju ljudsku tendenciju da o Zivotinjama razmisljaju figurativno.'*’

Svaki aspekt proucavanja polazi od posmatranja i odnosa prema Zivotinjama u
stvarnom svetu. Generalno je verovanje da je velika Zivotinja i fizi¢ki snazna pa je kao
takva obi¢no pobednik u bilo kom nadmetanju ili borbi. U folkloru, posebno narativnom
folkloru, ovaj stav je invertovan, tako da su male i fizicki slabe Zivotinje prikazane kao
mudrije od velikih, 1 sustinski pobeduju u odmeravanju snaga sa njima. Ovaj model je
primenjen i na heroje u bajkama, u kojima heroj sa skromnim moc¢ima pobeduje bi¢a
superiorne veli¢ine i snage.'**

Odnos prema Zzivotinjama se menjao tokom ljudske istorije, ali uprkos
promenama u shvatanjima i dozivljavanju Zzivotinja, od praistorije do srednjeg veka,
odnos prema njima se menjao usporeno. Posmatrajuéi evoluciju ovih shvatanja, ipak,
mozemo zapaziti kolika je bila njihova uloga i njihov znacaj za duhovni razvoj coveka.
Mogle su biti otelotvorena bozanstva, njihovi pratioci, glasnici, vesnici, psihopompi,
mogle su posedovati "prorocki" senzibilitet, a od totemistickih shvatanja zauzimale su
veoma vazno mesto u magiji i religiji. Predstave o njima su evoluirale u mitovima u
kojima se pojavljuju, prisutne skoro uvek, kod svih naroda, ali su i pored toga sluzile za
elementarne ljudske potrebe, za ishranu, magijske radnje, ritualno ubijanje (Zrtvovanje),
za lov itd.

Njihova uloga je bila auksilijarna, u vreme gotike, izrazena raznovrsno$cu
simbola 1 alegorija, razbacanih u dekoraciji katedrala. Prema anti¢kim tradicijama
predstave zivotinja su nastavile da simbolizuju zZivot ¢oveka u kosmosu, pojavljujuéi se
u formi znakova zodijaka i predstavnika konstelacija. Mnostvo bi¢a, imaginarnih i
realnih, prisutno je u slikama svemira na reljefima crkvenih fasada, a ograde gotickih
crkava li¢e na ogromne zverinjake 1 demonstracija su prekrasnog obilja zivota prirode.
Ovaj Sarolik, fantasticni svet zivotinja doSao je u srednjovekovnu umetnost iz drevne
umetnicke tradicije. U njoj se nalazi spoj bogatstva zoomorfnih slika antickih i drevnih
kultura, nasleda varvarske umetnosti, koje je obelezilo nemirno preplitanje zZivotinja,

biljaka i geometrijskih motiva, dekorativne tradicije Orijenta u kojoj su siluete Zivotinja

' Balaji Mundkur, The cult of the serpent: an interdisciplinary survey of its manifestations and origins
(Albany: State University of New York Press, 1983), 5-6.

"4 Jawarharlal Handoo, "Cultural attitudes to birds and animals in folklore" in Signifying animals: human
meaning in the natural world, ed. Roy Willis (London: Routledge, 2005), 35.
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iz bajke, zZivotinja uokvirenih luksuznim ornamentima, secanja na stilizovane zveri u
drevnoj umetnosti Persije i Mesopotamije. Motiv neprekidne igre Zivotinjskih oblika
usko povezuje srednjovekovnu umetnost sa njenom prehrigéanskom prosloséu. Cini se
da umetnicki motivi srednjeg veka predstavljaju eho zivotinjskih formi sa etrurskih
vaza, gliptike Male Azije i Sasanidskih ukrasa na metalu.'*

Mitoloske zivotinje u bestijarima Cesto su interpretirane na pogreSan nacin,
njihovo prikazivanje je, neretko, odstupalo od sadrzaja teksta, ali je njihova svrha
svakako bila ispunjena. One su sluzile da prenesu poruku crkve i religije, pa je fokus bio
na njihovoj alegorijskoj komponenti.

Moguce je da su neki opisi prezentovali stvarna bi¢a i bili iskrivljeni usled
prenosa informacija "iz druge ruke," a, mozda, i zbog nepreciznog opisa. Iz tog razloga
zmaj, kao najplodniji motiv, koji se javlja u najve¢em broju varijeteta, moze biti
pogres$no shvacena predstava gustera, krokodila, aligatora. Stowell Phillips, napominje
da se, u katalogu koji je prezentovala u tezi, kreature identifikovane sa zmajem,
pojavljuju u obliku crva, reptila, zmijskog tela sa krljustima, krilima, rogovima, sa vise
glava, kandzama itd. Velike razlike u nacinu predstavljanja zmaja, uticu na to da je
kriterijime, po kojima bismo identifikovali njegov lik, prili¢no tesko utvrditi.'* U
svakom slucaju, njena studija pruza nam uvid u veliki broj predmeta razli¢ite namene,
nastalih u srednjem veku, sa motivima, kako realnih tako i fantasti¢nih zivotinja 1 bica.

Uceni ljudi mracnog doba suocCavali su se sa problemima prevodenja,
transkripcije 1 tumacenja. Biblija, koja je “lebdela” izmedu hebrejskog, grékog i
latinskog, takode je otvarala probleme jezika. Dovoljno je tesko bilo suociti se sa
zivotinjom nalik konju, koja je mogla pokretati svoje rogove u svim pravcima, po
slobodnoj volji, a uz to hebrejsko ime za ovo stvorenje nije imalo grcki ili latinski
ekvivalent, tako da je enciklopedist morao ubacivati svoje izraze. Pisci patristicke
literature, zbunjeni neobi¢nom Zivotinjom, posezali su za kopijama Plinijevih dela, ne
da bi ispitali o kojoj Zivotinji je rec, nego da bi informaciju o istoj pronasli u brojnim

izvorima koje je koristio. Malo je verovatno da su, u definisanju Mermecoleona,

145 Muratova, The Medieval Bestiary, 9-11.

146 Sarah Jane Fergusson Stowell Phillips, "Animal visual culture in the middle ages," (Durham theses,
Durham University, 2008), 403, pristupljeno: 10. 11. 2015, Durham E-Theses Online:
http://etheses.dur.ac.uk/3664/. Prema vizuelno-kulturoloskom pristupu, vizuelnog opazanja slika i oblika
zivotinja, autorka iznosi statisticke podatke, na osnovu obradenih uzoraka, o tome koji su Zivotinjski
likovi u najve¢em broju zastupljeni i u kom vremenskom periodu u umetnosti srednjeg veka.

39



bestijarist 1 njegov komentator mogli da proucavaju navike mrava-lava, jer je najblizi
primerak mogao biti udaljen stotinama milja. U nedoumici, zbog konfliktnih dokaza
koji ith muce, oni se okrecu etimoloSkom pristupu 1 pokusavaju da vizuelizuju zivotinju
uklapaju¢i delove imena i naziva koji su, po filoloSkim uzusima, kompatibilni i
prigodni.'*’

Simbolika Zivotinja je koriS¢ena u predstavljanju ljudske ljubavi, a u Ljubavnim
bestijarima (Le Bestiaire d’amour) su hristijanizovani simboli presli u novi kontekst
svetovne ljubavi.'*

S druge strane, mitoloSka zivotinjska ¢udovista i druga ¢udovisSta u literaturi,
razli¢ito se posmatraju. Prema mitu, cudovista su usamljenici, izopStenici i pustinjaci.
Unikatni i originalni, oni retko pripadaju odredenoj vrsti. Cesto su to izuzetni primerci
atavisticnih 1 neponovljivih stvorenja. Ne postoji drugo bi¢e prema kome cudoviste
moze razviti naklonost, jer ono, jednostavno, nema svoj drustveni kontekst, cudoviste je
drustveno neprihvatljivo bi¢e. M. Levanat-Perici¢, uprkos prethodno navedenom, krece
od pretpostavke da cudoviste nije metafora zla, nije slika zloée, nego bice paralelnog
sveta koje je stvorila ljudska masta da bi u fiktivnom svetu resila nesto $to nije moguce
reSiti u stvarnosti. O tome da je problem koji treba reSavati — cudoviste, ujedno i stalan
problem ljudske prirode i drustva, bez obzira na promene epoha i stilova, svedoci

.y " .. . .. v - . 14
arhetip ¢udovista koji se, od vremena Vavilona do danas, nije znadajno promenio.'*’

V MITOLOSKE ZIVOTINJE POREKLOM SA ISTOKA

Paralele izmedu Bliskog istoka i grékih mitova, i pitanja uticaja postavljana su
veoma dugo 1 bila su razli¢ito uspesna. Neki bliskoisto¢ni uticaji, ukljucujuéi i
mesopotamske, bili su, generalno, prihvaceni u pojedinim segmentima grcke religije i
mitologije. Mozda su najpoznatije paralele sa bliskoistocnim fundusom sadrzane u

150

Hesiodovoj Teogoniji iz VIII veka pre n. e. " M. L. West navodi da su mitovi o

147 White, The bestiary: a book of beasts, 257-259.

1% Jeanette Beer, ,,Duel of Bestiaries in Beasts and Birds of the Middle Ages: The Bestiary and its
Legacy, ed. Willene B. Clark and Meradith T. McMunn (Philadelphia: University of Pennsylvania Press,
1989), 97.

149 Miranda Levanat-Peri¢i¢, “Morfologija mitskog ¢udovista,” Croatica et Slavica Iadertina 4/4 (2009):
543, 533, dostupno na: http://hrcak.srce.hr/32724.

'3 Charles Penglase, Greek myths and Mesopotamia: parallels and influence in the Homeric hymns and
Hesiod (London, New York: Routledge, 1997), 1.
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stvaranju sveta i nastanku bogova tradicionalan zanr, koji datira jo§ pre Hesioda i u

kulturama Istoka.'"

Hesiod je u grcku knjizevnost uveo veoma bogat orijentalni
materijal: hemerologiju; ornitomantiju; elemente oblika, stila 1 sadrzaja semitskih
spevova 1 izreka; price o zivotinjama; mit o Cetiri metalna doba; teogonijske mitove,
pobedu vrhovnog boga nad cudovistem, zatvaranje nekadasnjih bogova ispod zemlje
itd.'?

U vreme klasi¢ne Grcke Indija je bila velika nepoznanica za Mediteranski svet.
Brojni zapisi nisu ni geografski ni kulturno bili precizni. Prema pisanju D. F. Lacha,
Azija je, za razliku od Levanta, prema shvatanjima tog perioda bila najzabaceniji deo
sveta, od 500 g. pre n. e. pa sve do otvaranja morskog puta do Indije na kraju XV veka.
Naziv ,,Indija* Cesto je bio sinonim za ,,Aziju“, a samim tim i sinonim za ,,Istok®.
Pretpostavlja se da su Grcima bili poznati delovi indijske knjizevnosti, kao Sto je
Mahabharata, ali je diskutabilno da li su pojedini knjizevni motivi pozajmljeni iz
Indije.'” Srednjovekovna knjizevnost prihvatila je mnogo lako prepoznatljivih motiva i
tema iz Indije, probijaju¢i se zaobilaznim putevima i koriste¢i razli¢ite posrednike —
jezike i tradicije."™* U praistorijskim vremenima doline reka Eufrata i Tigra i dolina Inda
bile su plodno tle na kome su se razvile mnoge kulture, ¢ije su jedinstvene mitologije i
vizuelne umetnosti potvrdile mnogo ranije kontakte izmedu Istoka i Zapada. Neobi¢ni
zivotinjski likovi, od kojih su pojedini tema naSeg rada, nastali su upravo na ovim
prostorima.

Indijska (ili Harappa) civilizacija, iz basena reke Inda u Pakistanu i u
severozapadnoj Indiji, bila je nezavisni kulturni kompleks, savremen drugim velikim
urbanim bronzanodobskim civilizacijama u Mesopotamiji i na Bliskom istoku. U to
vreme, u dolini Inda, konstatovani su Cetvrtasti pecati sa ugraviranim predstavama
zivotinja, realnih ili izmis$ljenih, kao i kompozitnih Zivotinja i narativnih scena, koje su,
verovatno, bile u vezi sa religioznim i mitoloSkim verovanjima. Vreme pojave ovih
nalaza datira iz 2800 g. pre n. e. Himere, Harappa kulture, formirane su tako da se

razaznaju delovi razliCitih Zivotinja: zmije, tigrovi, jednorozi sa telom goveceta, divlje

! Hesiodus, Hesiod Theogony: ed. with prolegomena and commentary by M.L. West (Oxford: Clarendon
Press,1966), 1-14.

152 Martin L. West, The east face of Helicon: west Asiatic elements in Greek poetry and myth (Oxford:
Clarendon Press, 2003), 332.

'3 Donald F. Lach, Asia in the making of Europe: Vol. I: The century of discovery: Book one (Chicago:
University of Chicago Press, 1994, ¢1965), 3 i dalje.

P bid., 27.
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koze, slonovi, bikovi sa grbom i ljudska bi¢a. Medu ovim himerama pojavljuje se i
figura kentaura.'> Predstave sa pefata i otisaka pedata iz Harappe sadrze motiv
jednoroga,"® koji je, mozda, najstariji sa¢uvani prikaz ovog bi¢a.

Opste je poznato da kulturni kontakti, generalno, slede trgovacke puteve. U
istoriji Grka bilo je dva razdoblja kada je Grcka bila posebno otvorena prema uticajima
sa Bliskog istoka, ukljuuju¢i Mesopotamiju, a to su razdoblja koja su obelezili
trgovacki 1 kulturni kontakti. Prvi period je bio u kasnomikenskom vremenu XIII 1 XTIV
veka pre n. e., kada su Grci osnovali naselje severozapadno od Sirije (kod Tarsusa).
Drugi period pripada vremenu I milenijuma, oko 800. g. pre n. e. Najuocljiviji efekti
ovih kontakata mogu se dokumentovati pojavom orijentalizirajuéeg stila i perioda u
Grckoj umetnosti, koji je trajao oko jednog veka u rasponu od 750. do 650. g. pre n. e.
Medutim, paralele izmedu pojedinih mitova ova dva kulturna areala, mozda, donose
najpotpuniju potvrdu kulturnih relacija izmedu Grcke 1 Bliskog istoka. Indikacija
uticaja, posredstvom mitova, ne moze se primeniti bez fundamentalne analize
knjizevnih dela, koja pocinje sa nekim od najranijih poznatih mitoloskih materijala,
sumerske literature neosumerskog i starovavilonskog perioda.'”” Mnoga bi¢a, neobi¢nih
dodataka, dosla su u grcku kulturu 1 umetnost sa Orijenta, tako je 1 za prisustvo sfingi u
ranoj grékoj umetnosti zasluzan, upravo, ovaj deo sveta.”® S druge strane, ukazujuéi
nam na paralele izmedu grckih i orijentalnih mitova, W. Burkert navodi da su sli¢nosti u
okvirima mita 1 ikonografije velike grupe bozanskih figura iz nekoliko susednih
civilizacija ili jezi¢kih grupa viSe "porodicna slicnost." Jedan od motiva, koji nam
zasigurno moze potvrditi orijentalne uticaje na grcku mitologiju, je ,,zmaj sa sedam
glava® jer je sedam omiljeni broj u isto¢no-semitskim civilizacijama. Pored toga,
sedmoglava zmija se pojavila u umetnosti gliptike 1 neSto kasnije u sumerskoj
knjizevnosti. Kao jedan od Ninurtinih trofeja, sedmoglava zmija spominjala se u
ritualnoj litaniji hramovskog kulta u I milenijumu, Sto se smatra jasnim dokazom da je

bog ubio sedmoglavu zmiju i da je ova prica usla u zapadnosemitsku knjizevnost u

'35 Dennys Frenez and Massimo Vidale, "Harappan Chimaeras as "Symbolic Hypertexts": Some
Thoughts on Plato, Chimaera and the Indus Civilization," South Asian Studies 28/2 (2012), 107, 120-121,
pristupljeno: 12. 08. 2016, http://dx.doi.org/10.1080/02666030.2012.725578.

136 Upinder Singh, 4 history of ancient and early medieval India: from the Stone Age to the 12th century
(Delhi [u.a.]: Pearson, 2013), passim.

17 penglase, Greek myths and Mesopotamia, 4-6, 10.

'% Panayota Bosana-Kourou, "The sphinx in early archaic Greek art," (Dphil., University of Oxford,
Faculty of  Literae Humaniores, 1979), 188, pristupljeno: 15. 12. 2016,
https://ora.ox.ac.uk/objects/uuid:7909¢709-069{-49b6-b7ab-219f1ce8b981.

42



bronzanom dobu i tamo prezivela do I milenijuma.'

Kada su u pitanju mitoloske
paralele sa Bliskim istokom, postoji bojazan da se scene borbe mogu pogresno
interpretirati,'® medutim veéina od njih ukazuje na to, da je umetnik, ako je u pitanju
ikonografska predstva, nesumnjivo sledio orijentalni model.

U vreme egejske civilizacije, infuzija orijentalne inspiracije dovodi do
ozivljavanja isto¢nih motiva u grckoj umetnosti, tako da je prihvacen termin
orijentalizirajuci stil, koji nasleduje geometrijski stil, krajem osmog veka. Predmeti su
bili, uglavnom, skupoceni (od plemenitih i drugih retkih metala, slonovace), lako
prenosivi i, uglavnom, su stizali iz Sirije 1 Fenikije. Motivi su bili: palmete, lotos,
volute, lavovi, sfinge, grifoni i druga cudovista, krilate figure itd. Pojavio se novi oblik
ukraSavanja na bronzanim posudama: glave sirene, bika, lava, ili grifona, pri¢vr§é¢ene na
obodu posude. Takode se pojavljuju vece statue (u prirodnoj veli¢ini ili vece) koje sede
ili stoje, arhitektonski stubovi, karijatide, ¢ubaste kacige, okrugli §tit sa centralnim
omphalosom. Sa ovim promenama dospevaju i pozajmice iz jezika, posredstvom
kontakata na Mediteranu, verovatno jo§ iz perioda minojske kulture, ali 1 od
stanovnistva koje je zivelo na udaljenijim mestima, kao Sto je Anadolija, Levant, a
verovatno 1 Egipat. Ne mogu se sve ove reci pratiti do izvoriSta, ali one koje mogu,
ukazuju, uglavnom, na semitsko poreklo, a poneke medu njima i na anadolsko. Ove
semitske pozajmice donose imena zivotinja, insekata, riba, biljaka i proizvoda od
biljaka, minerala itd.'®’

Mesopotamski cilindri¢ni pecati, najes¢i utilitaristicki predmeti koji su potekli
sa starog Orijenta, ostavili su dubok trag na umetnost buduénosti. Dok je Egipat
zasluzan za upotrebu floralnog dizajna, Mesopotamija je u umetnost unela zivotinjsko
carstvo. Ovo je rezultiralo dvostrukim izrazom u umetnosti, dekorativnim 1 mastovitim.
U Mesopotamiji, Zivotinjski oblici postepeno pocinju da se koriste kao dekorativni
detalj, izraden u visoko realisticnom maniru, ¢ak i sa cudovisSnim karakteristikama.
Preko ove fantastine faune moze se pratititi put kojim je azijska umetnost zaduzila

evropski umetnicki izraz. Eho ove zaostavsStine oseca se 1 kasnije u monumentalnoj

'3 U daljem izlaganju autor raspravlja o nadinima preno$enja uticaja sa Istoka analiziraju¢i mitove o
Heraklu i Ninurti, kosmogonijske mitove i1 znacaj ikonografije u utvrdivanju porekla mitoloskih
predstava. Cf. Walter Burkert, "Oriental and Greek Mythology: The Meeting of Parallels" in
Interpretations of Greek mythology, ed. by Jan Bremmer (London: Routledge, 1990), 17-18.

1% Burkert, Oriental and Greek Mythology, 25.

161 West, The east face of Helicon, 11-12, 14.
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umetnosti Zapadne Azije, u kolosalnim statuama bikova sa ljudskim glavama, lavovima
ili demonima sa zivotinjskim glavama, koje su asirski kraljevi postavili u Nimrudu ili
Khorsabadu. U Navuhodonosorovom Vavilonu pojavljuju se gravure slicnih bica, kao 1
u palatama persijskih kraljeva u Suzi i Persepolisu.'®

Etiopija je bila veoma popularna kod antickih i srednjovekovnih pisaca, jer se
pretpostavljalo da tamo Zive monstrumi, kako zivotinjski, tako i ljudski. Ako uporedimo
listu bic¢a iz Plinijevih opisa, videCemo da tamo Zive: risovi, sfinge, krilati konji sa
rogovima (pegasi), crocotta — kombinacija vuka i psa, leucrocotta, eale, manticora
itd.'® Medutim, Etiopija je pogre$no protumacena u literaturi, a pretpostavlja se da ta
zabuna datira iz vremena Homera (Odiseja). On je podelio Etiopljane na one koji zive
na kraju sveta, tamo gde izlazi ili zalazi sunce. Kasnije, autori "Indiju" i "Etiopiju"
koriste kao sinonime, pa i Ktezije Indiju, &esto, naziva Etiopija.'®*

Levant je bio jezgro nastanka krilatih stvorenja, metaforicki docaravajuci
konji i antropomorfna bozanstva sa velikim krilima pripadaju nasledu iz sirijsko-
palestinske kulture bronzanog doba. Ovo naslede je preneto na velike imperije,
Mesopotamiju, Persiju i na kraju u gréki svet.'® Drevni kultni inventari spominju i
druga meSovita biéa ¢ije predstave, u veéini slu¢ajeva, nisu satuvane.'*®

Stara sirijsko-palestinska knjizevnost datirana je u kasno bronzano doba i
saCuvana je u tekstovima iz Ugarita (Ras Shamra, Sirija) i jevrejske Biblije. Ovi literarni
zapisi, 1 pored toga Sto su veoma oskudni, 1 $to pisci Biblije veoma Cesto prilagodavaju
zapise religioznim potrebama, otkrivaju bogatstvo i sloZzenost predstava o zivotinjama
drevnih sirijsko-palestinskih shvatanja.'’” Imaginarne Zivotinje rezidiraju u sirijsko-

palestinskoj mitoloSkoj literaturi. Od bozanskih neprijatelja Baala 1 Jahvea (YHWH):

' Francis Klingender, Animals in Art and Thought: to the end of the Middle Ages, ed. by Evelyn Antal
and John Harthan (Cambridge, MA: M.L.T. Press, 1971), 47.

' George C. Druce, "Notes on the History of the Heraldic Jall or Yale," Archaeological Journal 68/1
(1911): 181, pristupljeno: 15. 06. 2015. doi:10.5284/1018054.

164 Wittkower, Marvels of the East, 161.

15 Annie Caubet, "Animals in Syro-Palestinian Art", in A history of the animal world in the ancient Near
East, ed. Billie Jean Collins, Handbook of Oriental studies 1/64 (Leiden; Boston: Brill, 2002), 230.

1% Joann Scurlock, "Animals in Ancient Mesopotamian Religion," in 4 history of the animal world in the
ancient Near East, ed. Billie Jean Collins, Handbook of Oriental studies 1/64 (Leiden; Boston: Brill,
2002), 363.

17 Oded Borowski, "Animals in the Literatures of Syria-Palestine," in 4 history of the animal world in the
ancient Near East, ed. Billie Jean Collins, Handbook of Oriental studies 1/64 (Leiden; Boston: Brill,
2002), 289.

44



Leviathana, Tannina (zmaj), Yamma (okean) i Mota (smrt), najmanje dva imaju
Zivotinjske karakteristike.'*®

U IV veku pre n. e. uticaje iz Irana preneli su Ahemenidi koji su osvojili dolinu
Inda, pa se moze govoriti o meSanju pojedinih motiva iz Irana i Indije. Mitoloske
zivotinje, predstavljene na starijim indijskim reljefima, ukljucuju, pored navedenih,
krilatog lava, rogatog lava, krilatog jelena, krilatog bika sa licem slona, krilatog jarca,
krilatog lava sa ribljim repom, lava s ljudskim licem i dr.'®

Kao 1 stariji narodi na Bliskom istoku, Sasanidi su obozavali kompozitna bica,
bikove sa ljudskim glavama, grifone i griluse (gryllus) i1 koristili ih za dekoraciju
predmeta, posebno pecata. Jedno od fantasti¢nih bica, ptica sa ljudskom glavom ili
harpija (harpyia), dugo nije bila prepoznata kao bi¢e koje pripada repertoaru sasanidskih
umetni¢kih motiva.'”™

U Isto¢noj Aziji, postojala je Sankai Ibutsu \LF5Y) (Mitska biéa planina i
mora), japanska ilustrovana knjiga iz XVII veka koja govori o 47 mitoloskih Zivotinja iz
drevne Kine. Sadrzi opise mitskih bica, hibrida, neobi¢nih Zivotinja i riba. Sli¢na knjiga
nastala je i u Kini, Shan Hai Ching \L1{#:£% (Vodi¢ kroz planine i mora) koju je priredio
Kuo P’0 (276-324). Prvih pet poglavlja je, kako se Cini, napisano pre 250. godine, a
slede¢ih osam pre 20. godine pre n. e. Tradicionalno, autorstvo se pripisivalo Yu,
osnivacu Hsia dinastije 2205. g. pre n. e. Kasnije su knjigu koristili putnici, koji su
posecivali svete planine da bi se informisali o neobi¢nim stvorenjima, koje mogu sresti.
Shan Hai Ching se razlikuje od bestijara srednjeg veka Evrope jer neobi¢na stvorenja,
spomenuta u knjizi, skoro nikad nisu alegorijski interpretirana kao sredstvo teoloSkog
tumacenja vrlina, ukazivanja na moralno i nemoralno, nego su predstavljala stvarne
entitete koji su se mogli videti u okolini. Knjige su sluzile da bi poducile ljude kako da
prepoznaju ova biéa i kako da se ponasaju kada ih sretnu.'”!
U Japanu se mnoga mitoloska bi¢a nazivaju yokai i mogu oznacavati neobi¢no

stvorenje, imaginarno bi¢e, monstruma, duha, vilenjaka. Ovaj pojam je u Japanu stekao

168 Borowski, Animals in the Literatures of Syria-Palestine, 305.

1% Katayoun Fekripour, "The Hybrid Creatures in Iranian and Indian Art,” Indian Journal of History of
Science 51.4 (2016): 591, 588, pristupljeno: 20. 04. 2017, DOIL: 10.16943/ijhs/2016/v51/i4/41235.

70 Judith Lerner, "A note on Sasanian harpies," fran 13 (1975): 166, pristupljeno: 21. 02. 2016,
http://www.jstor.org/stable/4300533.

' Nicolae Raluca, "In Search for Chimeras: Three Hybrids of Japanese Imagination," Cogito-
Multidisciplinary — research  Journal 2 (2012): 143-144, pristupljeno: 03. 03. 2017,
https://www.ceeol.com/search/article-detail ?id=94546.
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toliki znacaj da se moze govoriti o yokai kulturi. DefiniSuéi vezu ovog entiteta sa
zivotinjama, u bestijaru koji autor naziva yokai kodeks, ovaj pojam moze oznalavati
mnoge realne i mitologke Zivotinje.'’

Pojedina bi¢a imaju veoma dugu evoluciju, za Sta su odgovorni autori klasi¢nih
1 srednjovekovnih dela o istoriji prirode, koji su zmaja svrstali u razlicite kategorije
zmija. Vekovima su greSke u opisu zmaja akumulirane zbog greSaka u prevodu, zbog
preuveliCavanja 1 prihvatanja folklora 1 mita kao istine 1 zbog spajanja razli¢itih
zivotinja, ukljuc¢ujuci zmije, morske ribe i taksidermijske obmane. Od renesanse, zmaj
se transformisao u neverovatno stvorenje.'”” Takode, medu autorima XIX i s pocetka
XX veka, bilo je mnogo onih, koji su pokusali da pronadu uzor u prirodi za pojedina
mitoloska bica, pa su tako i kreature iz tradicija Azije, identifikovane sa pojedinim
zivotinjama iz prirode. PonaSanje pojedinih Zivotinja, npr. majmuna, koji gadaju ljude
kamenjem, opisali su Strabon 1 Megasten, a V. Bali sve to potvrduje pricom iz svog
iskustva.'™ Na osnovu ovog, i brojnih sli¢nih primera, mozemo pretpostaviti da su se
pojedine mitoloske koncepcije o zivotinjama, verovatno, razvile iz njihovog prirodnog
ponasanja, a kasnije su im pridodate neke natprirodne karakteristike ili fabulozne
konstrukcije.

U egipatskoj ikonografiji mnogo su rede zastupljene kompozitne fantasti¢ne
zivotinje, ali ih ima nekoliko: krilate kobre (zastitnice kralja u kartusama), sfinge u
razli¢itim varijetetima, kompozitno bi¢e Ammet, sastavljeno od nilskog konja
(hippopotamusa), lava i krokodila, koje je prozdiralo duse prokletih i dr. Pojedini
amuleti prikazivali su zmiju sa glavom krave i mogu se identifikovati kao varijanta
bozanstva Isis-Hator. Zivotinje mogu biti prikazane kao hibridi — Nekhbet, bozanstvo
leSinar, koje u pojedinim scenama lebdi iznad glave kralja, a moze biti prikazano i sa

glavom zmije, tvoreéi na taj na&in sinkreticki oblik Nekhbet i Wadjet.'”

2 Michael Dylan Foster, The book of yokai: mysterious creatures of Japanese folklore (Berkeley:
University of California Press, 2015), 5-7, 139.

173 Phil Senter, Uta Mattox, and Eid. E. Haddad, "Snake to Monster: Conrad Gessner's Schlangenbuch
and the Evolution of the Dragon in the Literature of Natural History," Journal of Folklore Research 53/1
(2016): 68, pristupljeno: 07.02. 2017, http://www jstor.org/stable/10.2979/jfolkrese.53.1-4.67.

174 v, Bali, "On the Identification of the Animals and Plants of India Which Were Known to Early
Greek," Proceedings of the Royal Irish Academy. Polite Literature and Antiquities 2 (1879 -1888): 308-
309, pristupljeno: 17. 12. 2015, http://www.jstor.org/stable/20651530.

' Emily Teeter, "Animals in Egyptian Religion", in A history of the animal world in the ancient Near
East, ed. Billie Jean Collins, Handbook of Oriental studies 1/64 (Leiden; Boston: Brill, 2002), 339.
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Vazno je spomenuti da, pored neobicnih komponenti koje se pripisuju
mitoloskim Zivotinjama poreklom sa Istoka, fizickih dodataka, neobi¢nih mo¢i 1 sl.,
jedna od odlika pojedinih Zivotinja je njihovo sagorevanje u plamenu ili veza sa vatrom,
§to mozemo videti kod feniksa, salamandera i dr. Metafore u vezi sa vatrom i simbolika
vatre dugo okupiraju paznju istrazivaca. Uzdizanje plamena podsea na Zivotnu
vitalnost, dok vatra koja gori predstavlja smrt i procis¢enje, kao Sto 1 uniStava ono Sto
gori. U budizmu, jedan od puteva kojim se stize do ve€nosti je potpuno sagorevanje.
Kada neko umre, kremiraju ga. Postoji i prica o monahu koji se Ziv spalio u ¢ast Bude.
Ovo se odnosi na, naizgled, paradoksalnu logiku budizma, ¢ije uenje zastupa tezu,
prema kojoj se mora§ odre¢i svega, kako bi dobio sve. U Istoénim i Zapadnim
kulturama, vatra obi¢no simbolizuje procis¢enje i ponovno rodenje. Crvena boja u
hriS¢anstvu, koristi se u prikazivanju slike Hrista, simbolisSu¢i njegove patnje, kao i
vatru Svetog Duha.'”®

Pricama o zivotinjama obilovala je i1 stara, preislamska arapska literatura,
ponikla iz beduinskih pri¢a iz Arabije. Izvor ovog materijala kasnije je bio Qur'an i
srednjovekovni putopisi u VIII veku. Jedan od veoma plodonosnih izvora o Zivotinjama,
medu piscima arapskog sveta, bile su kolekcije prica putnika i mornara, kao Sto je K.
'Aja'ib al-Hind koju je sastavio Buzurg b. Shahriyar (oko 950), a koja je nastala prilicno
rano. Al-Jahiz je, medutim, pisao vek ranije, i sve ukazuje na to da su mu ove legende
bile poznate, kao ona o wagwdag 1 drugim imaginarnim bi¢ima. Ove price su, uglavnom,
vezane za Indiju, Kinu, Afriku 1 ostrva njenih obala i imaju izrazenu iransku notu. Al-
Jahiz je bio dobro upoznat sa iranskom kulturom, jer Cesto citira persijske reci i Citave
recenice u svom delu K. al-Bukhala'. Najpoznatije delo koje mu se pripisuje je K. al-
hayawan, a predstavlja prevod Aristotelovih dela: Historia Animalium, De Partibus
Animalium 1 De Generatione Animalium, koja su, prilicno rano, prevedena na arapski
(Ibn al-Bitrig, oko 815. g.).'”’

Cuvajuéi u svom paméenju legende drevnog paganskog sveta i neverovatno
prorocanstvo Apokalipse, srednjovekovni covek nikada nije zaboravio mnoga lica sveta

cudovista. Ona iskuSavaju pustinjake, proganjaju ih u vizijama, a viseglavi zmajevi

' Y oung-In Kim, "Color and symbolic meaning of elements in nature," Color Research & Application
31/4 (2006): 345, pristupljeno: 24. 04. 2017, https://scholar.google.com/.

7M. V. McDonald, "Animal-Books as a Genre in Arabic Literature," Bulletin, British Society for Middle
Eastern Studies 15, 1/2 (1988): 4, pristupljeno: 22. 12. 2016, http://www.jstor.org/stable/195211.
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padaju mrtvi od ruke hrabrih vitezova. Tako se srednjovekovni filozof, podizu¢i glas
protiv jeresi, setio cudovista, kao Sto je hidra iz Lerne i Minotaur, s kojim su se borili
heroji antike. Zivotinje su uvijek prisutne u narodnim legendama i bajkama. Oni su
glavni likovi starog francuskog "Roman de Renarda", epskih stihova koji nam prenose
drevne bajke o Zivotinjama. U ovom spisu, odnosi medu Zivotinjama su parodija na
Zivot Goveka.'™

Radi lakSeg uocavanja relacija izmedu pojedinih predstava fantasticnih, odnosno
mitoloSkih Zivotinja, od znaCaja za naSe istrazivanje su principi tzv. komparativne
mitologije. Komparativna mitologija je tako nazvana jer su se pomocu nje poredili gréki
mitovi sa mitovima drugih naroda arijskog porekla i, koriste¢i ova poredenja, tezilo se
identifikaciji originalnih mitova i religije arijevaca, od kojih su potekli narodi Evrope i
neki narodi Azije. Na isti nacin je komparativna filologija ustanovila, na osnovu slicnih
znaGenja, da su jezici ovih naroda izvedeni iz jezika, kojim su govorili stari arijevci.'”
Zajednicki preci velikog dela evropskih naroda u literaturi se, uglavnom, nazivaju
Indoevropljani. Medutim veoma Cesto se u literaturi navodi termin arijevski ili arijski.
Oblast, oko gornjeg toka reke Oxus (Amu Darya), smatrala se kolevkom migracija
brojnih ¢lanova, poreklom iz arijevske porodice naroda, od kojih su neki otisli na sever i
zapad, preko Evrope, a drugi na jug i istok u Indiju.'®

Medutim, postoje brojne teorije o poreklu Indoevropljana i one su, uglavnom,
bile maglovite sve do prepoznavanja indoevropske porodice jezika. Pojedini autori,
posle brojnih pokusaja, slozili su se da najpreciznije podatke o domovini Indoevropljana
mogu pokazati analize naziva i imena reka. Ovaj hidronimijski sistem i Cesto
ponavljanje pojedinih imena reka, mogli su ukazati na zajednickog lingvistickog pretka

pojedinih naroda.' Bezbrojne reke Gréke i Male Azije nose ime Ophisa ili Dracoa,

178 Muratova, The Medieval Bestiary, 6-7.

17 Martin Persson Nilsson and Emily Vermeule, The Mycenaean origin of Greek mythology (Berkeley:
Univ. of California Press, 1972), 2.

180 Charles Hardwick, Traditions, superstitions, and folk-lore, (chiefly Lancashire and the North of
England:) their affinity to others in widely-distributed localities; their eastern origin and mythical
significance (Manchester: A. Ireland & Co., Pall Mall; London: Simpkin, Marshall & Co., Stationers' Hall
Court, 1872), 2-3; O Indoevropljanima, njihovoj postojbini, kao i fazama ekspanzije iz pontsko-kaspijske
oblasti, po¢evsi od IV milenijuma pre n. e. koja se odvijala tokom vekova, v. J. P. Mallory, In search of
the Indo-Europeans: language, archaeology and myth (London: Thames and Hudson, 1989), 183, 223,
passim.

'81 7. P. Mallory, “Indo-European Homelandand” in Encyclopedia of Indo-European Culture, eds. J. P.
Mallory and D. Q. Adams (London [u.a.]: Fitzroy Dearborn Publ., 1997), 290-299.
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naziv naseg mitoloSkog bi¢a — zmaja, koji je u tesnoj vezi sa zmijom, a duh je svih
voda, podzemnih i onih na povrsini.'**

Najpoznatiji tekst drevnog Bliskog istoka koji se odnosi na Zivotinje, je pri¢a o
potopu u Knjizi postanja.'™®

Aristotel veoma oprezno, i sa malo podataka, iznosi zapaZanja o Zivotinjama sa
podrugja Azije ili Indije i veoma je tesko utvrditi izvor njegovih informacija.'™
Ovidijeve (Publius Ovidius Naso, 43. g. pre n. e. — 17. g. n. e.) Metamorfoze sadrze dela
Homera, Hesioda, grékih tragedija i pesnika aleksandrinaca.'®

Interesantnu studiju o dozZivljavanju Zivotinja u srednjem veku, donosi nam
Salisbury, navode¢i da je jedna od prvih hri§¢anskih predstava zivotinja u sceni ona, u
kojoj Adam imenuje Zivotinje.'"®® Ova scena je Gesto prisutna u bestijarima. Inspirisan
ovim, Isidor Seviljski (VII vek) u Etimologijama posvecuje svoj rad objasnjenju da
svaka Zivotinja svom karakteru duguje svoj naziv.'"®’ Takode, nekad je vladalo sveopste
uverenje, da svako biée na zemlji ima svog parnjaka u moru.'*®

Dva kulturna stanovista XII i XIII veka formiraju dvostruki okvir tekstova
bestijara. Prvo se odnosi na eticki koncept, a drugo na koncept ¢uda (Cudesnosti).
Osecaj za cudesno koji prozima tekst i slike u latinskim bestijarima, je jo§ jedno naslede
iz antickog sveta i1 radova sv. Avgustina, koga smo ve¢ spominjali. U srednjem veku
ovaj pojam se odnosio na neobjasnjivo, uzbudljivo, zastrasujuée, cudesno, posebno kada
je u pitanju misteriozni Istok. Zbog oskudnog znanja Evropljana iz geografije, osim
poznavanja najblize okoline, pojam "Indija" odnosio se na sve oblasti Istoka, dok se
pojam "Libija" odnosio na Afriku. Solin i njegov prethodnik Plinije, bili su
zainteresovani za aspekte cudnovatog i misterioznog u svetu prirode, kao i za empirijske
ili naucne ¢injenice, ali nisu pravili razliku izmedu njih. Za njih su i ¢injenica i1 fantazija

bile podjednako neobi¢ne. Ljudima srednjeg veka, u sustini, cudnovato je znacilo ne

132 J Chevalier i A. Gheerbrant, Rjecnik simbola: mitovi, sni, obicaji, geste, oblici, likovi, boje, brojevi
(Banja Luka: Romanov, 2003), 797.

183 Collins, 4 history of the animal world in the ancient Near East, XIX; Veéina pri¢a o potopu napisna je
na semitskom jeziku Vavilonije i Asirije u trecem milenijumu pre n. e. i neke od njihovih verzija sadrzane
su u vecini mitologija naroda Istoka. Cf. James George Frazer, Folk-lore in the Old Testament: studies in
comparative religion, vol. I (London: Macmillan, 1919), 120.

'8 Aristotle, Aristotle's History of Animals, IV.

185 Ovid, Ovid Metamorphoses: with an engl. transl. by Frank Justus Miller, in two volumes, Vol. 1:
Books I - VIII (Cambridge, Mass.: Harvard Univ. Press; London: Heinemann, 1951), X.

186 Salisbury, The beast within, 6-7.

'87 Salisbury, The beast within, 7.

'8 White, The bestiary: a book of beasts, 250.
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samo nepoznate ili daleke zemlje, ve¢ sve §to je ukazivalo na to da je rezultat boZanske
intervencije ili natprirodnog. Cudnovata je bila, bilo koja nepoznata ili monstruozna
formacija prirode, odnosno sve $to je bilo nerazumljivo.'® O konceptima ,,monstrum”,
,monstruozno” i ,,cudesno” raspravlja i R. Simek. U svom delu o ¢udesnim rasama i1
narodima, egzoti¢nim ljudima sa bizarnim delovima tela i deformitetima, koji neretko
imaju 1 zivotinjske glave i ekstremitete, ovaj autor navodi primere na §ta se sve mogu
odnositi ovi pojmovi.'”°

Treba spomenuti da se u mnogim kulturama u srednjem veku verovalo da u
divljini, izvan gradova, zive Cudovista raznih vrsta, dok su srednjovekovni tekstovi
posvecivali paznju polu-mitskim regionima koje su nazivali "Istok". U ranom srednjem
veku, koncept Istoka nije podrazumevao prostore Istocne Azije, ve¢ uglavnom Bliski
istok. Ova teritorija je bila vrlo daleko pa bi je videla samo nekolicina evropskih
putnika, tako da je ova tolerantna distanca S§titila Citaoca ili posmatraa od direktnog
kontakta sa monstrumima. Lokacija na "Istoku," sama po sebi, nije bila od geografskog
znaCaja za monstruoznost, ve¢ je monstruoznost bila definisana njenom lokacijom na
periferiji, izvan ogradenog, sigurnog prostora, na marginama sveta. Kada se ova
granica, u XV veku, pomerila na Zapad do Novog sveta i cuda su se pomerila sa
njom."”!

U shvatanjima i verovanjima naroda Bliskog istoka, predstave ljudi i zivotinja su
Cesto opisivane 1 eksponirane u umetnosti kao hibridna bic¢a: ljudi s karakteristikama
zivotinja, Zivotinje sa ljudskim delovima tela, zivotinje sa delovima tela drugih zivotinja
i s1."? Posle Aleksandrovih (A. Makedonski) osvajanja isto&nih oblasti, interesovanje za
"¢udesa" Istoka je ozivelo, pa se razvio 1 novi Zanr paradoksografija koji podrazumeva
posvecivanje kompletnog dela ovoj temi, za razliku od ranije prakse kada su fantasticne
pojave pripisivane mitoloSkom svetu i samo sporadi¢no komentarisane. Ktezijeva
Indika se, medutim, ne moze uvrstiti u paradoksografska dela, jer se smatra njihovom
pretecom 1 delom, koje je utemeljilo ovaj pravac. U poznoj antici, Ktezijeva indijska

uda prepoznaju se u delima Physiologusa i Etimologijama Isidora od Sevilje.'”

18 Clark, 4 medieval book of beasts, 2.

10 Simek, Monster im Mittelalter, 19-20.

" Mittman and Kim, Monsters and the Exotic, 332 i dalje.
192 Nichols, Ctesias on India, 26, passim.

" Ibid., 30-31.
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Prezivljavanje motiva, poreklom sa Istoka, zadrzalo se i u ve¢ pomenutom delu
A. Gannon. Ona je ukazala na pojedine predstave Zivotinja na novcu i njihovo isto¢no
poreklo, koje su identifikovane kao zmije (uroboros, sklupfana zmija, itd.), kao
zivotinje sa glavom okrenutom unazad, sfinge, kentauri, krilate Cetvoronozne zivotinje 1
drugi hibridi."”* Specifi¢nost novca se ogledala u njegovim malim dimenzijama,
brojnosti, Sirokoj rasprostranjenosti, cirkulaciji i dostupnosti velikom broju ljudi
srednjeg veka, pa je, iz tog razloga, i mogao posluziti u propagandne svrhe. Rukopisi
bestijari su svoj zenit dostigli u XII-XIII veku, dok za period ranog srednjeg veka,
nemamo podataka o njihovoj produkciji. S druge strane, na novcu je "poruka" bila
sazeta, ali 1 recitija, jer se prenosila posredstvom slike, dok su ikonografske predstave
zivotinja u rukopisima, pratili dugi tekstovi razumljivi malom broju ljudi. Arhitektonska
plastika je obilovala raznolikim bi¢ima, ali je, kao sastavni deo monumentalne
arhitekture, bila dostupna samo posetiocima ovih gradevina itd. U kojoj meri su
pojedine umetnicke i kulturne tvorevine uticale jedna na drugu, ili imale inicijalni uticaj,

ostaje u sferama spekulacije.

"% Anna Gannon, The iconography of early Anglo-Saxon coinage: sixth - eighth centuries (Oxford:
University Press, 2010), 136-144, 148-156.
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VI PREGLED MITOLOSKIH ZIVOTINJA

Mitoloske zivotinje u Pregledu, u nastavku teksta, poredali smo abecedno. Za
opis 1 objaSnjenje koristili smo odlomke iz prevoda latinske Y 1 B-verzije
Physiologusa."” Pored toga, pojedine Zivotinje, odnosno bi¢a, sadrze i druge izvode,
fragmente tekstova ili navode antickih i srednjovekovnih autora, biblijske citate i sl.
Prikazane mitoloSke Zzivotinje pokuSali smo da analiziramo kroz njihovu pojavu i
genezu, utvrdimo sli¢nosti i razlike u njihovom predstavljanju u razli¢itim kulturama 1
ispratimo poreklo ovih simbola do eventualnog zajednickog jezgra, na Istoku. Kulture
Azije (Zapadne, Juzne i Centralne Azije), za nas su znacajne samo u onolikoj meri, u
kojoj su mogle potvrditi ili opovrgnuti zajednicki supstrat pojedinih mitoloskih
koncepcija, ¢iji su nosioci bili reprezentativni mitoloski likovi, koji su preziveli do
srednjeg veka.

Pregled sadrzi nekoliko bi¢a koja pripadaju kategoriji zmija: amphisbaena,
aspis, basiliscus, draco i jaculus. Ostala zmijolika bi¢a navedena su u okviru poglavlja
o zmaju, zbog svojih sliCnosti sa njim. Zmije, koje su samostalno prikazane u
poglavljima, takode pokazuju velike slicnosti sa zmajem, osim S$to ih prati, u velikoj
meri, standardizovana ikonografija, bez ve¢ih odstupanja u odnosu na ostale pripadnike
kategorije zmija. Iz tog razloga smo misljenja da ih treba izdvojiti, jer su prema
ikonografskim predstavama originalne 1 prepoznatljive. Kao predstavnika gustera

izdvojili smo salamandera, kod koga je, takode, ikonografska predstava prepoznatljiva.

1. Amphisbaena (T. I)
Oblici naziva: amphisbaena, amfivena."*®
Kako navodi G. Druce, amfivena se prvi put spominje u V veku pre n. e. u

Eshilovom (Aioyvlog) Agamemnonu, a slede¢i pomen je kod Nikandera (Nikavopocg) u

195 Curley, Physiologus, XXXIII. Autor navodi da je svoj prevod bazirao na radovima koje je doneo F.
Carmody, oslanjajuci se prvenstveno na Y-verziju i B-verziju na latinskom. V. Francis J. Carmody, ed.,
Physiologus Latinus: Editions préliminaires, versio B (Paris: Librairie E. Droz, 1939); i Francis Carmody,
"Physiologus Latinus, versio Y," University of California Publications in Classical Philology XII (1941):
95-134.

19 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 81; Mi smo se opredelili za naziv amfivena.
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II veku pre n. e. U delu Theriaca (Onploxd), uglavnom, se ponavlja opis zmija i
njihovih osobina."”’

Kako je navedeno u rukopisu bestijaru, u prevodu T. White, amfivena je naziv
dobila jer ima dve glave. Jedna glava je na pravom mestu, a druga izrasta iz repa.'”®
Ovo je jedina zmija koja dobro podnosi hladnoéu.'” Amfivena poseduje posebne
anatomske karakteristike, moze se kretati i napred i nazad. U skulpturi se ovo bice
pojavljuje od XII do XVI veka.”® Amfivena se na crkvenim skulpturama pojavljuje u
obliku zmaja, koji simbolizuje davola. Slikari bestijara su koristili Sablon zmaja za
veliki broj zmija i gustera, dok se u arhitekturi ova bic¢a pojavljuju i u svom osnovnom
obliku ili sa karakteristikama prema kojima se mogu identifikovati.*"!

Veliki broj starih autora, uglavnom, ima usaglasene stavove Sto se ti¢e opisa
ovog bica, dok u periodu poznog srednjeg veka imamo razli¢ite opise. Amfivenu, koja
pomera svoje dve glave, spominje i Lukan (Marcus Anneus Lucanus, 1 vek).*** Plinije
Stariji govori o tome da amfivena ima dve glave, jednu na pravom mestu a drugu na

2% U Elijanovim delima

repu, kao da jedna nije dovoljna za ujed i izbacivanje otrova.
koja sadrze razliite izvore, spominje se kao zmija sa dve glave.””* Isidor pise da je
amphisbaena ime dobila jer ima dve glave (aueig — na obe strane, Paivewv (Paivw) —
i¢1), jednu na pravom mestu a drugu na repu, tako da telo formira obru¢, i napominje da
su obe glave podjednako vazne. Otporna je na hladnoéu i izlazi pre svih zmija, a o¢i joj

sjaje poput lampe.”®’

7 George C. Druce, "The amphisbaena and its connexions in ecclesiastical art and

architecture," Archaeological Journal 67/1 (1910): 291-292, pristupljeno: 25. 01. 2016,
http://dx.doi.org/10.1080/00665983.1910.10853142.

"8 White, The bestiary: a book of beasts, 176-178.

199°J. L. Schrader, "A Medieval Bestiary", The Metropolitan Museum of Art Bulletin 44/1 (1986): 49,
pristupljeno: 07. 04. 2015, http://www.jstor.org/stable/3258963.

200 Druce, The amphisbaena, 287.

1 bid., 285.

292 1 ucan, The Pharsalia of Lucan: literally translated into English prose with copious notes, trans. H. T.
Riley (London: Henry G. Bohn, 1853), IX (711-726), 368.

293 Pliny [the Elder], Pliny Natural history: with an english translation in ten volumes, vol. III: lib. VIII-
XI, trans. by H. Rackham, Loeb Classical Library 353 (Cambridge, MA: Harvard University Press,
London: Heinemann, 1967), Book VIII (XXXV; 85-87), 63.

2% Aeclian, Aelian on the characteristics of animals: in three volumes, with an Engl. transl. by A. F.
Scholfield, vol. II, VI-XI (London: Heinemann [u.a.], 1958), 243-245.

% Isidore, The Etymologies, XII, 256.
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G. C. Druce zapocinje prevod relevantnim pasusom iz Physiologusa 1 nastavlja
delovima teksta iz Aldrovandusovog dela.”*® Aldrovandi (Ulysses Aldrovandus, XVI-
XVII vek), veoma opSirno opisuje ovo bice, navodeci Grevinusa, koji amfivenu naziva
"double-marcheur", sto bi znacilo duplohodajuca ili dvohodajué¢a. U poglavlju, u kom je
opisuje, navodi da amfivena ima izgled kao scytala, kod koje je, takode, teSko utvrditi
gde je glava, a gde rep. Navodi miSljenje Matthiolusa koji u svojim komentarima
Dioscorides, proglasava ovu pricu izmiSljenom. Jedan od autora knjige Theriaca, Galen,
zastupa misljenje da ovo biée zaista postoji kao dvoglava zmija.*"’

Znanje o ovoj Zivotinji asocira se sa legendom o "kruznoj zmiji" koja se, kao
obru¢, moze kretati u oba smera, $to je zabeleZeno u indijskim predanjima o nebeskom
svetu, — Zemlja kao deo kosmickog mora i podzemlje, u kojima je sve ciklicno i
povezano kao §to je 1 kod ove velike zmije. Naziv amfivena je nasledio rod gustera bez
udova, jednake debljine tela, Sto oteZava razlikovanje glave od repa. Ovo bice je u
literaturi okarakterisano kao zlo i otrovno biée, vezano za zemlju, koje ima sposobnost
da napadne sa oba kraja.’”® Jedna predstava ovih crvolikih bi¢a u paru, sa atributima
zmaja, krilima 1 kandzama, moZe se videti na rezbariji mizerikordije u katedralnoj crkvi
u Cicesteru (Chichester), gde su prikazane kako sisaju mozak mrtvog Soveka.”” U
svakom slucaju, amfivena je prihvacena u kulturi Zapada, ali ne po svojim osobinama
dobro¢udnog kisnog bica, koje je u vezi sa vodom i plodnos¢u kao zmajevi iz Azije.*'’

Misljenja o ovom bicu bila su podeljena, jedni su tvrdili da amfivena ima dve
glave, a drugi da je to obmana, s tim Sto su prvi bili uticajniji, sude¢i po njenoj
prezentaciji u bestijarima i arhitekturi, kao i po prirodi njenog simbolizma. Druce
zakljuCuje da je to bilo malo stvorenje, nalik zemljanom crvu, da je imalo grubu i
proSaranu kozu, da je bilo slabovido i moglo se kretati napred i nazad. Smrtonosna

priroda amfivene se izgleda vezuje za misljenja starijih autora, kao Sto je opisao

Eshil 2!

2% Ullysses Aldrovandus (1522-1605), u svom velikom delu na latinskom o istoriji zmija i zmajeva
posvetio je nekoliko stranica amfiveni zajedno sa ilustracijama. Citirano u Druce, The amphisbaena, 295.
207 Druce, The amphisbaena, 295-296.

2% John B. Carlson, "The Double-Headed Dragon and the Sky: A Pervasive Cosmological
Symbol," Annals of the New York Academy of Sciences 385/1 (1982): 136, pristupljeno: 27. 12. 2015,
DOI: 10.1111/j.1749-6632.1982.tb34263 x.

% Druce, The amphisbaena, 303.

21 Carlson, The Double-Headed Dragon, 136.

2 Druce, The amphisbaena, 301.
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U rukopisu: London, BL, Harley MS 4751 (T. 1, f. 62) prikazana je anphivena
(oblik naziva) koja grize svoju drugu glavu. U drugom rukopisu: London, BL, Sloane
MS 3544 (T. I, . 38) prikazana je kao zmaj, s tim §to oba rukopisa sadrze isti opis ovog

. 212
bica.

2. Aspidochelone (T. II)

Oblici naziva: aspidochelone, aspido de lone, aspido testudo, balene; balain,

213 214
aspedohelon.

lacovie,

Latinski naziv aspido testudo, $to znaci neka ,,vrsta kornjace* podseca nas na
¢injenicu da su ribe dobile imena posle kopnenih zivotinja i da su Cesto ta imena
zasnovana na njihovim, jer su bliza ljudskom poimanju kopnenih Zivotinja, nego riba.*'’

Kitovi (ballena) su enormno velika ¢udovista, koja su naziv dobila po tome, §to
izbacuju vodu 1 prave vece talase od drugih Zivotinja. Na grékom BdaAAewv znaci "baciti
dalje." Morsko cudoviste (Cetus, pl. cete) se naziva kfitog zbog svoje velic¢ine. To su
ogromna &udovista (bellua), veli¢ine planine. Takvo je bi¢e progutalo Jonu.”'® U B-
verziji Physiologusa, se kaZe: postoji morsko cudoviste koga na grékom zovu
aspidochelone, a na latinskom aspido testudo.*"’

Monstruozni kit, poznat po nazivu aspedohelon, ponaSa se na dva razliita
nacina: on poseduje sposobnost da uhvati svoj plen, naj¢esce ribu, ispustajuci zavodljiv
1 sladunjav miris iz usta. Privu¢ene mirisom, ribe postaju plen. Drugi nacin je njegova
sposobnost da se kamuflira kako bi li¢io na ostrvo, jer prema nekim verovanjima leda su
mu pokrivena kamenjem, prljavstinom, pa ¢ak i drve¢em i grmljem. Ova primamljiva
oaza u okeanu lako je privlacila mornare 1 monahe. Oni bi se iskrcali na ovaj otok,

zalozili vatru, ali, njihovo rajsko ostrvo bi iznenada zaranjalo u more i utapalo ljude. To

znacdi, u prenesenom smislu, da su ih njihovi gresi “odvodili” u pakao, na ledima velike

12 Druce, The amphisbaena, 289-290; Jedan od oblika imena je anphivena, a pojavljuju se i druge
varijante u zavisnosti od rukopisa.

213 T acovie od Jacoines (starofrancuski). Cf. McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 91.

21 Naziv prema prevodima iz F isiologa. Tekstovi su preuzeti iz prve verzije srpskog rukopisa br. 22, iz
prve tre¢ine XV veka (manastir sv. Pantelejmon, Sveta Gora). Raniji prevodi pripisuju se B. Trifunovicu.
Cf. Jla3uh, ®ucwuosnor, 38, 135-136; Mi smo se opredelili za naziv aspedohelon.

1 Sarah Kay, "Post-human philology and the ends of time in medieval bestiaries," Postmedieval: a
Journal of medieval cultural studies 5/4 (2014): 479, pristupljeno: 21. 03. 2017,
doi:10.1057/pmed.2014.35.

*1® Isidore, The Etymologies, 260.

2" McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 91.
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monstruozne ribe. Kit aspedohelon, ili lazno ostrvo, je popularizovan u
srednjovekovnim Dbestijarima i u hagiografiji, uklju¢uju¢i i druge kitove iz
srednjovekovnih predanja.”'® Ovaj prikaz kita, kao bita koje se asocira sa zlom,
odnosno paganizmom, je reminiscencija na poimanje monstruoznosti ovog bica. Kitovi
su misteriozna bica, i u tradiciji Physiologusa i bestijara, prikazani su kao maliciozni.*"

Prica o ogromnom morskom c¢udovistu, koje su mornari, zabunom, smatrali
ostrvom, bila je prilicno popularna u antici i1 srednjem veku. Muratova navodi da je
prica preuzeta iz Arijanove Indike i Strabonove Geografije.”** U rukopisu iz XII veka,
MS 11.4.26. (Cambridge, UL) piSe: u okeanu zivi ¢udoviste aspidodelone (oblik naz.),
¢iji naziv poti¢e iz gr€kog. Na latinskom ga nazivaju Aspido-kornjaca (testudo).
Nazivaju ga i kit (cetus) jer izgleda zastraujuée i jer je progutao (excepit) Jonu...””!
Cini se da zametak ove legende poti¢e iz Indije, iz Zend-Avesta (Yasna 10. 10-11) i tu se
ne radi o morskom bi¢u, ve¢ o gigantskom, rogatom cudoviStu. Prica se kasnije
pojavljuje u, navodnom, pismu Aleksandra Aristotelu, gde je mesto deSavanja Indija, a
cudoviste je zver iz mora. Ovo pismo na grckom jeziku, napisano je u Egiptu u III veku,
a verzija pri¢e o morskom bicu, zapisana je u Vavilonskom Talmudu koji se pripisuje
rabinu Rabbah bar bar Hana (257-320). Naziv ovog bi¢a je predstavljao problem
pisarima jer se pojavljuju oblici: aspidoceleon, aspidochelone, aspidodeleon,
aspischelone itd.*** Za razliku od Plinija, Arijana i Strabona, Pseudo-Kalisten navodi da
se ostrvo koje nestaje nalazi u zemlji Prasiija pored reke Gang.”*

Kitovi su, u srednjovekovnom svetu, dozivljavani kao zastrasujuca stvorenja, ali
1 kao bi¢a ogromne vrednosti. Ovakva shvatanja o kitovima kao zastraSuju¢im, ujedno i
zadivljuju¢im stvorenjima nisu bila usamljena kod srednjovekovnih ljudi. Najraniji
zapisi o njima, sa Bliskog istoka 1 iz klasi¢nog perioda, prikazuju kitove kao sile

prirode, velike "ribe" sa kojima se treba boriti i, uz malo sre¢e, pobediti.”** Physiologus,

1% Vicki Ellen Szabo, "Bad to the bone? The unnatural history of monstrous medieval whales," Heroic
Age: A Journal of Early Medieval Northwestern Europe 8 (2005), par. 7, pristupljeno: 21. 12. 2016,
http://www.heroicage.org/issues/8/szabo.html.

219°5zabo, Bad to the bone, par. 18.

220 Muratova, The Medieval Bestiary, 182.

22! Nastavak teksa rukopisa govori o kitu kao ostrvu i odgovarajuéoj alegoriji. Cf. White, The bestiary: a
book of beasts, 197-198.

222 Citirano u Curley, Physiologus, 84.

23 Citirano u Cornelia Catlin Coulter, The "Great Fish" in Ancient and Medieval Story, Transactions and
Proceedings of the American Philological Association 57 (1926): 34, pristupljeno: 09. 09. 2016, DOI:
10.2307/282763; http://www jstor.org/stable/282763.

224 Szabo, Bad to the bone, par. 1.
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zajedno sa biblijskim tradicijama o Joni (Jonah) i Levijatanu, postavio je osnovu
simbolike kitova u drevnom i srednjovekovnom svetu. Kod Physiologusa je, u pocetku,
ovo bic¢e kategorizovano kao morz i nazivano balena, dok je kit svrstan medu bica pod
nazivom aspedoheloni, koja su podrazumevala i morske kornjac¢e. Morski sisari uopste,
veoma c¢esto su meSani sa morskim ¢udovistima i sirenama, pa je tesko utvrditi gde je
kitovima mesto, u srednjovekovnim shvatanjima o podeli Zivotinja, u svetu prirode.**’
Biblijska prica o Joni je, svakako, jedna od najpoznatijih prica o predstavi kita u
zapadnoj knjiZevnosti i verovatno je najpoznatija prica o kitu u srednjem veku. "Veliku
ribu" (Piscis grandis) poslao je Bog da proguta Jonu. Medutim, ova se pric¢a ¢esto brka
sa opisom monstruoznog Levijatana u knjizi o Jovu, stimuliSu¢i srednjovekovne
mastarije o stvorenjima koja vrebaju u okeanima, spremna da kazne one, koji
osporavaju bozju volju. Smatralo se da kit i Levijatan, koji su identifikovani jedan s
drugim, predstavljaju davola ili pakao, a usta kita su simbolizovala ulaz u pakao.**®
Druga zabuna, odnosno konfuzija autora knjige o Jovu (Job), ocituje se u

identifikaciji Levijatana sa krokodilom, kitom, velikom ribom i zmajem. Karakteristike

krokodila, koje je autor ukljucio u opis Levijatana, su verovatno slucajnost u pokusaju

.....

22 . .
8 U tom smislu, ovo bice

veoma opSiran, opis u Bibliji, kao i poredenje sa zmajem.
¢emo spomenuti u poglavlju o zmaju.

Albert Veliki, dominikanski svestenik, svetac, biskup i mentor Tome Akvinskog
(St. Thomas Aquinas), opisao je kitove u svom enciklopedijskom delu De Animalibus.
U Kklasifikaciji pod “Cetus”, uvrstio je mnoStvo morskih sisara, ukljucujuéi delfine,
kitove pa i pojedina monstruozna stvorenja. Tu je izneo morfologiju, ponasanje 1 nacine
na koji su lovljene Zivotinje. Distancirao se od shvatanja antickih 1 starijih autora o ovim
bi¢ima. Albert Veliki navodi da kit ima velika usta iz kojih izbacuje mnogo vode kada
dise, $to Cesto rezultira potapanjem malih brodova. Medutim, kit to ne radi svesno i

namerno, kako piSe Albert, ve¢ je to karakteristika njegove prirode i ponasanja. Albert

razdvaja mitsko od realnog u slucaju ovog bica, dok drugi autori prihvataju

225 §zabo, Bad to the bone, par. 5.

226 1bid., par. 8.

22" Howard Wallace, "Leviathan and the Beast in Revelation," The Biblical Archaeologist 11/3 (1948):
63, pristupljeno: 12. 12. 2016), doi:10.2307/3209231.

% Job 40, 25-41, 34. Jeruzalemska Biblija: Stari i Novi zavjet s uvodima i biljeskama iz "La Bible de
Jerusalem," ur. Adalbert Rebi¢, Jerko Fucak, Bonaventura Duda (Zagreb: Krs¢anska sadasnjost, 1994).
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srednjovekovne tradicije, dozivljavajuci kitove kao monstrume, bilo da su oni zivi ili
mrtvi, u toj meri, da i njihove kosti smatraju logim.**

Za srednjovekovna shvatanja, kitovi mora da su predstavljali kuriozitet vodenog
sveta, bas kao Sto su Plinijeve rase predstavljale margine civilizacije. Kit je smatran, kao
Sto nam kazuje Physiologus 1 Siroka judeo-hriS¢anska literarna tradicija, generickim
spojem stvorenja iz dubina i velikih kitova, konglomeratnim stvorenjem koje je
najmanje vezano za svoj vodeni habitat. Ovaj simboli¢ni kit kod Physiologusa 1 u
bestijarima, na kraju je uvrSten u srednjovekovnu narodnu taksonomiju, kao jos jedna
vrsta kita.”*

Kitovi, velike ribe, monstrumi iz morskih dubina i sl., imaju jednu od osobina,
koja ih, prema tvrdnjama srednjovekovnih autora, moze svrstati u bica, poreklom s
Istoka. Naime, sladunjav miris daha, koji se $iri iz njihovih usta, moze nam ukazati na
egzoti¢ne mirise 1 ukuse, koji su prepoznatljivo obelezje Istoka. Ove arome zacinskog
bilja vezuju se i za feniksa.”®' Primamljiv miris, koji je privlatio Zivotinje, irio je i
panter, kako navodi Plutarh (kod Elijana, leopard).”** Dakle, opise u kojima se
naglaSava opojnost, reskost i intenzitet arome, sreCemo u poglavljima o feniksu, o
drvetu peridexion pod kojim "€uc¢i" zmaj, u poglavlju o panteru i dr. S druge strane, ovo
bi¢e je prikazano u maniru Zivotinje, koja ne poseduje izrazene i neprikladne fizicke
dodatke. Njegova jedina fizicka anomalija, prema ikonografskom prikazivanju, bila bi
izrazeni zubi, nalik na kljove. U rukopisima bestijarima ono se, uglavnom, prikazuje
kao riba sa ekstremno naglaSenim zubima, koja prevrée lade i guta manje ribe: (I
familija) MS 101 (Ms 0101), (f. 200v), Bibliothéque Municipale, Valenciennes, France;
MS 100 (f. 47), (Northumberland Bestiary), Alnwick Castle Bestiary, J. Paul Getty
Museum, Los Angeles, CA; MS Lat. Q.v.V.L, (f. 71), The National Library of Russia,
St. Petersburg, Russia; BSB Cod.gall. 16. (f. 64, sl. 131), Bayerische Staatsbibliothek,

Miinchen.

22 Albert the Great, Man and the beasts = De animalibus: (books 22-26), trans. by James J. Scanlan
(Binghamton, NY: Center for Medieval & Early Renaissance Studies, 1987), 336-337. Citirano u Szabo,
Bad to the bone, par. 11.

230 Szabo, Bad to the bone, par. 6.

21 Autor navodi da je feniks ptica sunca i zatina. Cf. Marcel Detienne, The gardens of Adonis: spices in
Greek mythology (Princeton, NJ: Princeton Univ. Pr., 1994), 5 i dalje, 29 i dalje.

232 Plutarch, "Whether land or sea animals are cleverer (De sollertia animalium)," in Moralia, Vol. XII,
trans. Harold Cherniss and W. C. Helmbold, Loeb Classical Library (London: Heinemann, 1957): 976D.
Citirano u Curley, Physiologus, XXV; Prema pisanju F. McCulloch, ne postoji nijedno objasnjenje za
miris koji je privlacio ribe. Cf. McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 92.
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Najpopularniji prikaz morskog ¢udovista Levijatana je onaj u knjizi o Jovu, jer
se opis odnosi na krokodila. Krljust, koju ova zivotinja ima na ledima ukazuje na
krokodila. Prema opisu ima jezik, iako antic¢ki autori tvrde drugacije (Herodot, Plutarh,
Plinije 1 dr.). Njegovo ime znaci izuvijan, uvijen, a u drugim pasusima Starog zaveta,
kao 1 u tekstovima iz Ugarita, oznacavalo je morsku zmiju. Dalje je navedeno da su
njegovi donji delovi stomaka ostri, da bljuje vatru, to se poklapa sa opisom zmaja.**>
Zapisi iz mesta Ras Shamra (Ugarit) iz Sirije, poticu iz vremena 1700. do 1400 g. pre n.
e. 1 govore o borbi Anatha sa zmajem, ali ne ukazuju na vavilonsko poreklo ovog bica,
nego na kanansko (Canaanite). Njegovo ime u tekstovima je Lotan, iz kog je, kasnije,
izvedeno Leviathan. U mitu se govori i o tome da je ovo biée porazio i Jahve
(Yahweh).”*

Aspedohelon je morska kornjaca u Physiologusu, a u bestijarima je postala riba.
Prica o ovom bicu se pripisuje Strabonu (kraj stare — pocetak nove ere), ali je mozda
potekla od Nearchusa, jednog od generala Aleksandra Velikog. Mozda je ovo bice
inspirisano tzv. zelenom kornjacom. U ilustracijama, aspedohelon je predstavljen kao
velika riba, a ne kao velika kornjaca. Moze biti plave, zelene, sive ili smede boje 1 moze
imati peraja u vidu bodlji, kao u rukopisu: Oxford, Bodl., MS Ashmole 1511 (f. 86v; T.
II: 19); U pojedinim rukopisima visSe li¢i na kita: Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f.
92v; T. II: 13) i Oxford, Bodl.,, MS Bodley 764 (f. 107r; T. II: 21); U rukopisu: St.
Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 7; T. II: 14), prikazan je sa kljovama.”** U veéini
ilustracija aspedohelon je prikazan u sceni sa brodom i sa mornarima, koji pokusavaju
da se iskrcaju na povrsinu, za koju veruju da je ostrvo. Mornari su naslikani pored vatre,
a na "ostrvu" su u nekim scenama naslikane biljke: Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 47,

T. 1L 11).

23 John Day, God's Conflict With the Dragon and the Sea: echoes of a Canaanite myth in the Old
Testament (Cambridge: Cambridge University Press, 1985), 65-68.

24 Wallace, Leviathan and the Beast in Revelation, 63, 67.

25 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 95-96; Detaljnije o sluaju sa velikom zmijom, v.
Richard B. Stothers, "Ancient Scientific Basis of the “Great Serpent” from Historical Evidence," Isis 95/2
(2004): 228, pristupljeno 24. 02. 2017, http://www.jstor.org/stable/10.1086/426195.
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3. Aspis, Asp (T. IIL -T. I1I/1)

Oblici naziva: Aspis, aspidos, aspida, (vipera) — zmija otrovnica.”

Naziv ovog bica se koristi kao generi¢ki naziv za otrovne zmije (viper) i1 za
odredenu vrstu zmije.”*’

Aspida — zmija, dobila je odgovarajuée ime, jer prilikom ugriza ubrizgava otrov.
Aspis dolazi od grcke reci za otrov (Ios). Moze je opCiniti muzika sviraca koji namerava
da je istera iz rupe, pa ona zatvara usi, tako Sto jedno uho prislanja na zemlju, a u drugo
gurne svoj rep. Alegorija bi se sastojala u tome da je svet pun ljudi, koji ne zZele da
slugaju.”® Kod Elijana, asp (Gonida) je u veéini sludajeva crne boje, ponekad boje
pepela, a moze biti 1 crvene boje. Oni koje ujede, ne zive duze od Cetiri sata i imaju
napade guSenja. Ichneumon uniStava njena jaja sa namerom da ukloni neprijatelje u
buduénosti. Aspida prema Elijanu ima zube kroz koje ubrizgava otrov. Egipéani su joj
dali ime Thermuthis i povezana je sa Izidom, a samim tim predstavljala je svetinju.”’

[lustracije ovog bica su interesantne zbog varijacija u prikazivanju na istu temu.
Malo drugacija scena je u kojoj Covek, zasti¢en Stitom, krilatu aspidu, udara Stapom po
uvetu: Cambridge, SSS, MS 100 (f. 37v; T. III: 2).240

U fragmentovanom rukopisu sa Islanda, Physiologus "Y" (AM 673 a II 4to, f.
4v), datovanog oko 1200. g., u ilustraciji poglavlja o aspidi, prikazana je peéina u kojoj
se nalaze tri Cetvoronozne zivotinje sa repom 1 uSima. S leve strane, okrenuta ka njima
je, takode, Cetvoronozna Zivotinja sa otvorenim ustima, za koju se pretpostavlja da peva.
Islandski tekst, preveden sa latinskog, govori o tome da er marsus dolazi do peine u
kojoj zivi aspida i doziva je pesmom. McCulloch smatra da je u ovom tekstu doslo do
pogresne interpretacije aspide kao CetvoronoSca i marsusa koji je takode prikazan kao

v ~ - .. . . . 241
cetvoronozna Zivotinja, a verovatno je u pitanju lovac.

28 petar Skok, Etimologijski rjecnik hrvatskoga ili srpskoga jezika, ur. Mirko Deanovié i Ljudevit Jonke
(Zagreb: Jugoslavenska akademija znanosti i umjetnosti: CGP Delo, OOUR Globus, 1971), 66.

27 Kenneth F. Kitchell, Jr., Animals in the ancient world from A to Z (London [u.a.]: Routledge, 2014), 6.
238 White, The bestiary: a book of beasts, 173.

29 Aelian, Aelian on the characteristics of animals, vol. 11, 53, 223-224, 329.

240 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 90.

1 Florence McCulloch, "The Metamorphoses of the Asp in Latin and French Bestiaries," Studies in
Philology 56/1 (1959): 11, pristupljeno: 03. 03. 2017, http://www.jstor.org/stable/4173260. Rukopis
dostupan na: "Handrit.is", Icelandic manuscripts catalog with digital reproductions, Arni Magntsson
Institute for Icelandic Studies, Reykjavik, pristupljeno: 23. 02, 2017,
https://handrit.is/en/manuscript/view/is/ AM04-0673a-1I.
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Aspida prema osobinama pripada korpusu zmija, ali smo je izdvojili u posebno

poglavlje, zbog specifi¢nosti kompozicije i scena u kojima se prikazuje.

4. Basiliscus (T. IV - T.IV/1)

Oblici naziva: basiliscus, regulus, sibilus, vasilisk.***

Bazilisk, prema svojim karakteristikama, pripada zmijama, 1 generalno, moze se
posmatrati u kontekstu sa ostalim zmijama, ali zbog svog specificnog izgleda u
bestijarima, ovde je izdvojen i prikazan samostalno.

Physiologus navodi da je naziv basiliscus preveden na grcki i latinski kao

regulus (princ), jer je kralj zmija, a ljudi koji ga sretnu, beze da se spasu, znajuéi da ih
moZe ubiti svojim mirisom. Cak i ako samo pogleda ¢oveka, moZe ga ubiti. Svaka ptica
koja ga preleti, ne moze pro¢i nepovredena. I pored toga bazilisk ima neprijatelja u
lasici, koju koriste, da bi ga ulovili. Alegorija bi ukazala na to, da bog niSta ne stvara
bez leka. Baziliska je lako uociti jer ima belege bele boje. Kao 1 Skorpija, bazilisk boravi
na pustolinama. Ubija glasnim siktanjem, bukom i spaljivanjem, pre nego Sto ujede
srtvu.?®
Najraniji pomen ovog bi¢a sreCemo u Nikanderovoj (Nikavdpog) poemi iz II
veka pre n. e., u kojoj ga on naziva kraljem zmija. Smatra se, na osnovu opisa, da je,
verovatno, bila u pitanju kobra. U prilog tome govori i ¢injenica, da je bazilisk mogao
da ubije Coveka na licu mesta, Sto je karakteristika kobre koja izbacuje otrov iz blizine.
Bazilisk pokazuje mnogo osobina, koje karakteriSu egipatsku kobru ali i indijsku.
Dioskorid (Atookovpidng, I vek) je opisao, citirajuci Eristratosa, ¢iji je rad izgubljen, sa
velikom paZnjom ugriz ove zmije.*

Bazilisk svojim §iStanjem plasi i rasteruje sve oko sebe, navodi Lukan.**’
Bazilisk potice iz oblasti Kirenaika (Cyrenaica), duzine je do trideset centimetara, sa
belim obelezjem na glavi, nalik na dijademu. On rasteruje sve zmije svojim siktanjem i

krece se drugacije od ostalih zmija, tako Sto uzdiZe srednji deo tela od zemlje. Njegov

242 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 93; Vasilisk se spominje u: Skok, Etimologijski
rjecnik, 116; Dragojlovi¢ ga naziva vasilisk, prema mladim verzijama rukopisa. Cf. Dragojlovi¢, Fiziolog
u Srba, passim.

8 White, The bestiary: a book of beasts, 168-169.

2 R. McN. Alexander, "The Evolution of the Basilisk," Greece & Rome 10 (2) (1963): 170-173,
pristupljeno: 21. 11. 2015, http://www.jstor.org/stable/642817.

¥ Lucan, The Pharsalia X (711-726), 368.
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dodir 1 dah su smrtonosni i mogu uticati na prirodu, dok je otrov fatalan za druge
zivotinje. Postoji verovanje da je jednog baziliska kopljem usmrtio lovac na konju, ali
da je njegov otrov bio toliko jak, da se dejstvo otrova prosirilo kopljem i ne samo da je
ubilo lovca, nego i1 njegovog konja. I pored toga, ovo impresivno stvorenje su mnogi
zeleli da vide, ali samo mrtvo. Koristili su ga i za ubijanje lasica.?*

Egipatska kobra (Gornji Egipat), naja nigricollis, izbacuje pljuvanjem svoj
otrov, 1 ovaj podatak moze posluziti, kao objasnjenje, za pri¢u o smrti konjanika 1 smrti
po videnju. Oba nacina se odnose na ubijanje sa distance. Bazilisk duguje mnoge
karaketristike simbolicnim vrednostima kobre kod starih Egipéana. Ona je bila
povezana sa bogom sunca Ra i sa njegovim izaslanikom na zemlji, faraonom, kao
zastitinica kraljevske (bozanske) moci. Svaki faraon je, na prednjoj strani krune, nosio
model zmije, spremne za napad.**’

Prema opisu Isidora Seviljskog, bazilisk je grcka rec¢ 1 prevedena je na latinski
kao "mali kralj" (regulus; Pacikevg "kralj"), jer je on kralj zmija koji ljude ubija
pogledom.... On je mala zmija, duga pola stope, sa belim tackama. Kao i Skorpija, trazi
suva mesta, a kada se nade blizu vode postaje hidrofobican (Vdpo@ofoc) i uznemiren.
Postoji 1 sibilus (lit. "onaj koji sikce, §isti"), koji je isti kao 1 bazilisk i on Zrtve ubija
Sistanjem.**® Prema Isidoru, bazilisk potiée iz divljih predela Etiopije.** Sredinom XIII
veka u nau¢nom delu De Proprietatibus Rerum Bartolomeja Engleza, koji je pripadao
redu franciskana (franjevaca), spominje se bazilisk. Njegovo ime je 1 cockatrice (zmija

. N 250
otrovnica).

Bartolomej smatra da je "Regulus (lat.), mali kralj, kralj svih zmija, koji
ubija pogledom, smradom i dahom..." Njegov pogled poredi sa bi¢em koje zivi u
Etiopiji, naziva se Catoblefas, ima veliku glavu, spustenu, gotovo uvek, ka zemlji, i

moZe ubiti pogledom.””!

% Pliny, Natural history, vol. I1I: lib. VIII-XI, 57, 59.

247 Alexander, The Evolution of the Basilisk, 172.

28 Isidore, The Etymologies, 255.

** Ibid., 292.

2% Delo De proprietatibus rerum (O svojstvima stvari) predstavlja sublimaciju tekstova antickih i
srednjovekovnih autora, iako se smatralo bestijarem, imalo je formu i sadrzinu enciklopedije sa
mnostvom podataka iz prirodnih nauka, teologije, astrologije, geografije itd. Cf. Bartholomaeus Anglicus,
Medieval Lore: an epitome of the science, geography, animal and plant folk-lore and myth of the Middle
age: Being classified gleanings from the encyclopedia of Bartholomew Anglicus on the properties of
things, ed. by Robert Steele (London: E. Stock, 1893), 1-7.

2! Bartholomaeus, Medieval Lore, 121.
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Naziv je doSao iz srednjovekovnog latinskog calcatrix, prevedenog sa grékog
ichneumon, §to znaCi tragaC. Legenda iz XII veka je zasnovana na podacima iz
Plinijevog dela Istorija prirode.**

L. Martin se ne slaze sa ovim i piSe da se naziv calcatrice pojavljuje samo u
toskanskim 1 katalonskim bestijarima i1 predstavlja jo$ jednu specifi¢nost, koja se kosi sa
tradicijom Physiologusa. Ovaj naziv se, verovatno, odnosi na krokodila, zivotinju, koja
je izazivala strah, ali je, istovremeno, smatrana simbolom mudrosti u starom Egiptu.
Calcatrixa spominje u vezi sa pricom o hidrusu i navodi da je, u enciklopedijskom
tekstu Llibre del Tresor, naziv caucatrix pomeSan sa likom hidre (hydra), Sto se
pripisuje gresci prevodioca.*”

Bazilisk je od XIV veka Cesto meSan sa cockatriccom. U vreme nastanka
rukopisa u prevodu T. White, bazilisk je bio samo kralj zmija, 1 lako je mogao biti
identifikovan sa nekom vrstom kobre. Prirodnjak Neckham (oko 1180.) je, izgleda, prici
dodao da se bazilisk izlegao iz jajeta starog petla. Aristotel je, takode, bio uveren da
stariji petlovi nose neku vrstu jaja. Medutim, slika u rukopisu, koji analizira T. White,
pokazuje da je ova ideja bila zaceta pre Neckhamove. Prema Wycliffeovoj Bibliji iz
1382. g., bazilisk je preveden kao cockatrice. Reci, kao S§to su "basili-coc", ve¢ su
odomacene. Otprilike, u ovoj fazi, beskrajne etimoloske konfuzije pocinju da se meSaju
sa prirodnjackim. Srednjovekovni filolog nije imao inhibicije meSanja u jezike, i za
njega je basili-coc mogao biti 1 kraljevski petao, kao 1 kraljevska kobra (Baciietg -
kralj). Medutim, zabune su se dogadale i kod drugih naziva zivotinja npr. kod reci
cocodrillus (krokodil).”*

Medu srednjovekovnim iluminatorima postojala je tradicija u predstavljanju
zmije s krilima (bilo da su prikazane sa perjem ili kao slepi misSevi) i jednim parom

nogu. Ako bi se takvoj zmiji dodala kruna, to bi upucivalo na petla sa zmijskim repom,

32Chadwick Westerberg, The Esoteric Codex: Medieval European Legendary Creatures, (Raleigh, NC:
Lulu.com, 2015), 23-24; U Vulgati se spominju oba naziva: i basiliscus 1 regulus, koji su koriSéeni da
objasne i grcke i latinske re€i, $to je u kasnijim biblijskim prevodima stvorilo jo§ veéu zbrku. Cf.
Laurence A. Breiner, ,,The Career of the Cockatrice,” Isis 70/1 (1979): 34, pristupljeno: 30. 04. 2016,
http://www.jstor.org/stable/230876.

33 Tsidor ovo biée svrstava u ribe, daje kratak morfoloski opis i ne spominje legendu o hidrusu. Citirano u
Martin, Aquatic animals in the Catalan Bestiari, 140-142.

P4 H. a.vi, 559B. Citirano u: White, The bestiary: a book of beasts, 169.
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jer kruna simboliSe petlovu krestu. Ilustracije u bestijarima, ovog tipa, mora da su
nastale ranije.”

Poreklo petla vezuje se za isto¢ne oblasti u Indiji, ali je, verovatno, pre 2500. pre
n. €. uvezen u Vavilon. Petao je imao solarnu simboliku, najavljivao je pocetak dana,
zajedno sa izlaze¢im suncem. Bio je povezan sa misterijama Mitrinog kulta, koji je
inspirisao i Egipcane, pa je postao deo egipatske popularne religije. Na gemama
magijskog karaktera, pojavljuje se bozanstvo sa glavom petla, ljudskim telom 1 nogama
u obliku zmija (anguiped), prikazano u vojnoj opremi. Prikazano u ovom kontekstu, ovo
kompozitno bi¢e je moglo simbolizovati, zmije koje pobeduju demone i petla koji ih
rasteruje, odnosno solarno bozanstvo koje pobeduje svoje neprijatelje demone i otklanja
tamu, ali, prema implikacijama, moZe imati i htonski aspekt i konotaciju plodnosti.**°

Predstave baziliska sa krestom su najceSce u bestijarima: Los Angeles, Getty,
MS 100 (f. 54v; T. IV:1); Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 103r; T. IV: 3); London,
BL, Royal MS 12 C XIX (f. 63r; T. IV:4) itd. Bazilisk koji veoma podsec¢a na petla
prikazan je u rukopisu: Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f. 32v; T. IV/1: 19). Bazilisk sa
krunom, prikazan je u rukopisu: London, BL, Harley MS 4751 (f. 59; T. IV: 14).

5. Bonnacon (T. V)

Oblici naziva: bonasus.>’

Prema Pliniju ova Zivotinja se spominje u Peoniji (Paeonia), pod nazivom
bonakon. Ima grivu nalik na konja, ali telo bika. Rogovi su mu zakrivljeni i
neupotrebljivi za borbu, pa prilikom bezanja, kao dodatnu zastitu od svojih progonitelja,
izbacuje izmet na daljinu, koji Zari kao vatra.**®

Bonnacon ili bonasus, bizon, pojavljuje se u prelaznoj verziji Physiologusa, u

Solinovom opisu. On navodi da ova zivotinja poti¢e iz Azije, da ima glavu bika, ali

255 Alexander, The Evolution of the Basilisk, 176.

236 Abd El-Mohse El-Khashab, "The Cocks, the Cat, and the Chariot of the Sun," Zeitschrift fiir
Papyrologie und Epigraphik 55 (1984): 215-217, 219-220, pristupljeno: 21. 08. 2016,
http://www.jstor.org/stable/20184033; Amuleti pod nazivom abraxas ili gnosticke geme, sadrze astralne
simbole, zvezde, polumesece, krilate sunceve diskove, skarabeje i znake zodijaka u kombinaciji sa
predstavama arhonta (vladara planeta) i dekana (boZanskih vladara svakih 10 stepeni ekliptike) sa
zivotinjskim glavama. Cf. Zofia Ameisenowa, "Animal-headed gods, evangelists, saints and righteous
men," Journal of the Warburg and Courtauld Institutes 12 (1949): 24-25, pristupljeno: 13. 12. 2015,
http://www.jstor.org/stable/750254.

27 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 98; Mi smo se opredelili za naziv bonakon.

8 Pliny, Natural history, vol. I1I: lib. VIII-XI, 31, 33.
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uvijene 1 bezopasne rogove. Kada pokusaju da ga ulove on se brani, tako $to izbacuje
izmet u mlazevima, i tako odbija svoje progonitelje.>’

Mnogi autori smatraju da je nastao po uzoru na bizona, koji je nekad ziveo Sirom
Evrope 1 Zapadne Azije.

Vecina ilustracija je u skladu sa tekstom 1 prikazuje bonakona sa uvijenim
rogovima. U nekim rukopisima njegovi rogovi su poput kravljih: Oxford, Bodl., MS
Douce 88 A (f. 92v; T. V: 16). Postoje izuzeci u kojima slikar ne prati tekstove i
zanemaruje ranije ilustracije, kao u rukopisu: Oxford, Bodl., MS Douce 88 E (f. 10r; T.
V/1: 21), u kome su rogovi ovog bic¢a izvijeni prema spolja. U rukopisu: London, BL,
Royal MS 12 F XIII (f. 16r; T. V: 11), prikazan je s jednim rogom. Najcesce ga boje u
crveno, smede i ponekad plavo. U rukopisu: Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 16r; T.
V: 15), napada ga vise lovaca naoruzanih kopljem, sekirom, lukom i strelom.”*® Bubalis,
se takode, pojavljuje u rukopisima, prikazan kao vo, pa je, mozda, nastao po uzoru na
divlje govede.”"

Bonakon je retka zivotinja u bestijarima koja nije bila u sluzbi moralizacije. On
je funkcionisao kao komicna figura u bestijarima, koja nam je mogla ukazati na to, Sta
se moze dogoditi kada je Zivotinja uplasena.*®> Medutim, ovo biée se moze dovesti i u
vezu sa bizonom, bikom, volom i sl. Mozda je, kao i druga rogata stoka u bestijarima,
moralo imati svoje mesto, simbolizujuéi nekadasnji veliki znacaj ovih vrsta za razvoj
ljudskih zajednica i njihove kulture. Podse¢amo, da su ove velike 1 snazne zivotinje u
praistoriji, posebno u kulturama Jugozapadne Azije, uzivale veliki ugled do te mere da
je njihova snaga poistovec¢ivana sa bozanskom, pa su se, neretko, njihove figure nalazile
u ulozi ¢uvara kapija i prolaza. UopSteno govoreci, bikovi i slicne zZivotinje su veoma
¢est motiv u mitologiji, knjizevnosti i ikonografiji Bliskog istoka. Bogovi Hetita su, na
primer, antropomorfni skoro bez izuzetaka, ali tragovi njihove povezanosti sa starijim,
teriomorfnim bogovima, koje su posStovali stanovnici Catal Hdoyiika, naziru se jo$

ponegde, kao, na primer, u vezi Tarhunta s bikovima, po imenu Serri i Hurri. I sam

29 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 98.

0 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 75-76.

> Ibid., 76-77.

%62 pamela Gravestock,"Did Imaginary Animals Exist?," in The Mark of the Beast: the Medieval Bestiary
in Art, Life, and Literature, ed. Debra Hassig (New York: Garland Publishing, 1999), 130-131.
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gromovnik, Tarhunt, ponekad je prikazan kao bik, §to se moZe videti na predstavama iz
Alaca Hoyiika.”®

Za analizu porekla bonakona moramo se osvrnuti na poreklo jednoroga.
Analizom porekla jednoroga, nije se moglo pouzdano utvrditi, koja bi mu Zivotinja iz
prirode mogla bitit uzor. A. H. Godbey, diskutuje o nazivu ré’em. Ovaj se naziv odnosi
na neku vrstu goveceta, o kome ¢e kasnije biti reci, u poglavlju o jednorogu. Re¢ ré’em
se pojavila nekolio puta u Vavilonskom Talmudu, ali ne 1 u jerusalimskom, jer je
zivotinja koju je oznacavala, ve¢ izumrla u Palestini. U Vavilonskom Talmudu Rabba
bar-Hana kaze: "Jednom sam video ozila, starog jedan dan, i bio je velik kao planina
Tabor. Vrat mu je bio dugacak tri milje, a glava pola milje. Kada je izbacio izmet,
zagradio je reku." Ozil(a) je verovatno bila neka vrsta "planinskog vola." Prema nekim
autorima, to je mozda bio re'em koji zivi na obalama reka ili u mo¢varama, a mozda je
bio u pitanju vodeni bivo. Pretpostavlja se da je u Vavilonskom Talmudu, ré’em,

264

verovatno, podrazumevao genericki naziv, koji je bio primenjiv na sve bovide.”" Prema

W. Houghtonu, asirski rimi je identi¢an rému iz hebrejske Biblije i on je, bez sumnje
govede, a ne bizon &iji je naziv pogre$no preveden kao "jednorog" i kao "bizon."**
Behemoth (behemot) dzinovski vo, cesto prikazan u srednjovekovnim
rukopisima drugacCijeg sadrzaja, je bice koje odgovara predstavi Hadhayosha iz
persijske mitologije.”*® Prikazivan je kao Zivotinja koju jase davo. Behemoth, prema
Bibliji, boravi u blizini obala reke Jordan.”®” Behemoth nije figura koja se pojavljuje u
naSim bestijarima, ali ¢injenica da je prikazan kao vo, ukazuje nam na to da su i goveda
zadrzala dvojnu simboliku koju su imala u nekim praistorijskim kulturama Bliskog
istoka. Njegovo ime je, verovatno, znacilo ,,veliki vo* (mozda i vodeni vo), ali opis,
prema kome boravi pored reke 1 u njoj, moze ukazati i na drugu zivotinju. Pojedini

autori ga povezuju sa nebeskim bikom iz mesopotamske mitologije ili sa ugaritskim

stvorenjem po imenu ars (El's calf Atik).**®

263 Ranko Matasovi¢, Kultura i knjizevnost Hetita (Zagreb: Matica hrvatska, 2000), 99.

2% Prema drugim autorima u pitanju je urzila, naziv koji etimologki odgovara arpaskom ghazal, §to znagi
gazela. Cf. Allen H. Godbey, "The Unicorn in the Old Testament," The American Journal of Semitic
Languages  and  Literatures  56/3  (1939):  294-296, pristupljeno:  20. 02. 2017,
http://www.jstor.org/stable/529172.

25 William Houghton, On the Mammalia of the Assyrian Sculptures: Domestic Mammalia, Pt. 1 (London:
Harrison and Sons, St. Martins Lane, 1876), 10.

26 Ameisenowa, Animal-headed gods, 28-29.

27 Job 40, 15-40, 24, [JB].

%8 Day, God's Conflict With the Dragon and the Sea, 76, 81.
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Rogate Zivotinje, kao $to smo do sada videli, je prilicno nezahvalno povezati
samo sa jednim zivotinjskim pretkom, bilo da je to etimoloski ili ikonografski.
Medutim, zajednicko vecini ovih bic¢a, koja su nastala na mitoloSkim koncepcijama
razli¢itih ili veoma slicnih shvatanja i verovanja, jeste to, da su zacete u starim
kulturama na Bliskom istoku, gde su ove zivotinje imale veliku ulogu u svakodnevnom

zivotu, a samim tim im je pripisana i nadnaravna simbolika.

6. Caladrius (T. VI-T. V1/2)

Oblici naziva: charadrius, calandrius; caladrius, caradrius, caladres,
calandre,*® haradrija (Gaplja),””® haradrios.””"

Caladrius, kako ga naziva Physiologus, je potpuno bela ptica bez ijedne crne
mrlje.””* Caladrius poti¢e od okrnjenog oblika gréke redi yapadpioc, dok etimoloski
potiCe od re¢i yopdadpa Sto znaci planinski potok ili bujica, koji svojom snagom
formiraju planinske procepe i klance. Prema ovome je i stanarica ovih klanaca dobila
ime.?” U vecini tekstova navodi se da ova ptica pripada vrstama koje Zive blizu vode, a
u periodu srednjeg veka doZivljavali su je kao biée koje pripada ¢udima Istoka.*™

Caladriusa spominje Aristotel u knjizi (VIII, 3) i navodi da pripada pticama koje
7ive kraj mora, a u knjizi (IX, 11) piSe da Zivi na liticama.*”

Prema G. Druceu, caladrius, najverovatnije, poti¢e sa Istoka.”’® U himnama
Rgveda 1 Atharvaveda spominje se haridrava, ptica koja, uz pomo¢ ¢ini, pomaze
bolesnima u ozdravljenju. Ovo se, najcesc¢e, odnosilo na bolest zuticu i prelazak Zute

boje na pticu. Haridrava iz Veda, ptica zute boje, postala je kasnije salandra, ptica nalik

na goluba koja ima dar proricanja, ili zlatna ptica persijskog kralja Kserksa, koja je jos

29 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 98.

20 NMazuh, ®ucuonor, 32.

" Dragojlovi¢, Fiziolog u Srba, 7.

"2 White, The bestiary: a book of beasts, 115-116.

3 George Claridge Druce, "The Caladrius and its Legend, Sculptured upon the Twelfth-Century
Doorway of Alne Church, Yorkshire," Archaeological Journal 69 (1912): 400-401; Na listi necistih ptica
u Levitikusu (Leviticus) i Devteronomiji (Deuteronomia) hebrejski anaphah u Septuaginti, je preveden
kao yapadpiog. Cf. McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 100.

™ Beryl Rowland, Birds with Human Souls: A Guide to Bird Symbolism (Knoxville: University of
Tennessee Press, 1978), 17.

73 Aristotle, Aristotle's history of animals, 203, 243.

2" Druce, The Caladrius and its Legend, 416-417.
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kasnije, u vreme klasi¢ne Grcke, nazvana charadrius (oblik naz.), ptica nejasne boje,
koja je mogla legiti Zuticu i prore¢i sudbinu bolesnika.*”’

Caladrius je, uprkos izuzecima, verovatno prvobitno zamisljen kao ptica bele
boje, u skladu sa simbolikom koju donosi ova boja. Ptica se, zbog svoje bele boje,
mogla dovesti u vezu sa labudom ili guskom, poznatim simbolima u starom svetu. U
knjizevnim tekstovima i himnama stare Mesopotamije, spominju se boginja Nanse i
ptice, a s njima u vezi spominju se guska ili labud.?”®

Caladrius ili caradrius, po pri¢i Physiologusa, je bela ptica sa dugackim vratom,
poput labuda. Kraljevi je, uglavnom, drZze na dvoru. Ako je neko bolestan, ova ptica
predvida, da li ¢e ziveti ili umreti. Ako je ¢oveku sudeno da umre, ptica ¢e okrenuti
glavu na suprotnu stranu od bolesnika i prema ovom znaku ljudi znaju da ¢e taj Covek
umreti, a ako je njegova sudbina da ostane u zivotu, ptica ¢e biti okrenuta prema
njegovom licu. Ptica, potom, sve bolesti coveka preuzima na sebe, leti visoko prema
suncu, gde sagoreva, kao i bolest, od koje je oslobodila ¢oveka. Ova ptica je, kao i
Spasilac, sva bela, Cista i bezgresna. I Hrist okrece leda Jevrejima, nevernicima, a lice
svom narodu, preuzimajuc¢i grehe na sebe, stradavsi na raspecu sa koga se uzdigao ka
nebesima. Uprkos tome, $to caladrius spada u neciste ptice, koje je zabranjeno jesti, on
simbolizuje Hrista.*”

Ovaj tekst predstavlja deo opisa Physiologusa u nekoliko rukopisa, ali postoje
razlike, tako da u pojedinim rukopisima, nailazimo na dopunu opisa i to: ako je
bolesniku sudeno da se oporavi, caladrius mu prilazi 1 kroz svoj kljun, koji stavlja u
njegova usta, “izvlaci” bolest iz ¢oveka, potom leti uvis, prema suncu koje sagoreva
bolest. Ovakva scena je prikazana u rukopisima MS Douce 132 (Bodl., Oxford) i MS
Sloane 3544 (BL, London, f. 24).2%

G. Heider navodi da je u tekstu rukopisa M.832 (New York, Morgan Lib.)
caradrius (oblik naz.) postao simbol preobracenih Jevreja, odnosno vra¢anja Hristu, dok
je, u rukopisu Defensorium beatae Virginis, postao simbol Bogorodice. Prema ovom
autoru, ime, izgled 1 osobine ove ptice pripadaju basnama. Basne o ovoj ptici poticu iz

predanja Historia Alexandri de proeliis, o izvesnim belim pticama, koje je Aleksandar

211 1. L. Couper, "The Healing Bird," South African Medical Journal, Vol. 78/8 (1990): 486.

"8 Niek Veldhuis, Religion, literature, and scholarship: the Sumerian composition NanSe and the birds,
with a catalogue of Sumerian bird names (Leiden; Boston: Brill/Styx, 2004), 24-25.

" Druce, The Caladrius and its Legend, 384-385; White, The bestiary: a book of beasts, 115-116.

2 Druce, The Caladrius and its Legend, 386.
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video u Kserksovoj palati: "... aves albas, magnas ut columbas, quae praevidebant de

2 ] . .
81 Roman o Aleksandru u kome su, pored raznovrsnih mitova,

homine infirmo..."
saCuvane 1 mnoge indijske basne, bio je jedan od najvaznijih izvora inspiracije u
srednjem veku. Takode, pri¢a o prezviteru Jovanu iz udaljene zemlje na Istoku, u
hronikama Oto(n)a od Frajzinga (Otto Frisingensis) iz XII veka, dugo je inspirisala
razmisljanja o tim dalekim prostranstvima. Mit o svesteniku i kralju, koji vlada mo¢nim
dalekim carstvom, odrzavao je interesovanje za misterije neistraZzene Azije kod
srednjovekovnih ljudi.”®

[lustracije Caladriusa ¢ine vrlo $irok spektar varijacija na temu ptica i osoba u
krevetu, tako da se ova dva elementa provlace kroz rukopise nastale nakon nastanka
bestijara iz Berna (MS 318). Ptica je najcesce bele boje, a u rasponu vrsta, od sokola do
zeba. Bolesnik je prikazan obrijan ili bradat, obucen ili nag, sa kapom ili bez kape na
glavi, a u nekoliko rukopisa, prikazana je i zena. Takode, bolesnik moZe nositi krunu,
$to nam ukazuje na to da se radi o kralju.**’

U rukopisu: Paris, Arsenal, 3516 (f. 199v; T. VI/1: 40), ova ptica ima dva
uspravna roga, kao koza.”® Poreklo ove predstave je nejasno, jer rogovi imaju
raznovrsnu simboliku. Tako npr. rogovi, sa kojima je prikazivan Aleksandar Veliki,
variraju prema poreklu i broju, obliku, funkciji, znacenju i simbolici i prosli su brojne
transformacije od njegovog vremena. Aleksandar-Helios predstavljan je sa krunom
corona radiata, koja je simbolizovala sunce. U kasnijem periodu Aleksandar je bio
poznat pod imenom Dvorogi, jer prevod dve egipatske re¢i sept abui doslovno glasi
,opremljen sa dva roga”, onaj koji ima dva roga). Obe re¢i odnose se na jedan od
naziva bozanstva Amon-Ra, &iji je sin, po verovanju, bio Aleksandar.**

U pojedinim rukopisima pojavljuju se razlike kada se govori o isceliteljskoj
moci ove ptice, pa se u nekim navodi da izmet ove ptice moze leciti slepilo, a u nekim

da je u pitanju koStana srz butne kosti. Ovde je, verovatno, doslo do meSanja reci fimus i

21 Heider spominje i Aeliana H. An. XVII, 13 i kaZe da je ograni&io isceliteljsku mo¢ ove ptice na bolest
zuticu. Citirano u Heider, Physiologus, 44.

282 wittkower, Marvels of the East, 179, 181.

2 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 184.

% Druce, The Caladrius and its Legend, 389.

2% Andrew Runni Anderson, "Alexander's Horns," Transactions and Proceedings of the American
Philological Association 58 (1927): 100-101, pristupljeno: 23. 08. 2016.
http://www.jstor.org/stable/282906.
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femur. U bestijarima Filipa de Taona, ptica, preuzimajuci bolest, ¢esto se 1 sama razboli
i ugine.**

Prema Heideru, pojedini autori su pisali da su ove bele ptice bile veoma velike, a
Hans Vintlers u Blume der Tugend ("Cvet vrline", Cod. Chart. A. 594. c. 1) ovu pticu
naziva Galiander®’ Sumirano, najées¢i nadin prikazivanja caladriusa ne odstupa
mnogo od kompozicije u kojoj je prikazan kako stoji na ivici kreveta u kome se nalazi

bolesnik.

7. Centaur i onocentaur™® (T. VII)

Oblici naziva: kentaur, (ono)centaur, inokentavr.*®

Poreklom starogrCkog hibridnog bica, Coveka-konja, bavili su se brojni
istrazivaci, pokuSavajuci da sa viSe aspekata utvrde genezu ovog monstruoznog bica,
pod nazivom kentaur. Pojedini autori su ponudili etimolosko objaSnjenje po kome
kévrowpoc znali wasserpeitscher, §to bi se odnosilo na vodene duhove.*”® Latinski pisac
Servius za naziv Kévravpor, kaze da potice od xevreiv (pastirski $tap) i zadpoc (bik).”!

Teriantropsko bice, nastalo jo§ u praistoriji, bilo je zamisljeno kao covek do
struka od koga se nastavlja trup konja sa sve Cetiri noge, ili kao kompletna figura
coveka kojoj je pridodat straznji deo konja. Postoje brojne pretpostavke o poreklu ovog
bica medu kojima je, interesantna za nase proucavanje, ona o indijskom poreklu

292
Prema G.

kentaura kao natprirodnog kompozitnog bi¢a, nazvanog Gandharva.
Dumézilu, mitoloski i ritualni kontekst, kao i poreklo naziva, razvijali su se samostalno,
iz zajednickog korena, u ovom slucaju iz protoindoevropskog originala. Teoriju difuzije

mitoloSkih bic¢a su, u sluaju nastanka motiva kentaura, zastupali brojni autori, ali su

2 Druce, The Caladrius and its Legend, 388.

7 Heider, Physiologus, 44.

% Centaurus, onocentaurus i hippocentaurus: George and Yapp, The Naming of the Beasts, 78; Ova
mitoloska bi¢a smo objedinili u jednom poglavlju, jer u vecini rukopisa bestijara Cesto dolazi do mesanja
imena i nacina prikazivanja ovih bica.

289 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries; Jlasuh, ®ucuoior, 36.

2% Water-whipper (vodeni demon). Cf. Alex Scobie, "The Origins of 'Centaurs," Folklore 89/2 (1978):
142, pristupljeno: 10. 12. 2016, http://www.jstor.org/stable/1260122.

#! E. Bazopoulou-Kyrkanidou, "Chimeric creatures in Greek mythology and reflections in science," Am.
J Med  Genet. 100 (2001): 69, pristupljeno: 11. 11. 2016, doi:10.1002/1096-
8628(20010415)100:1<66::AID-AIMG1165>3.0.CO;2-U.

2 Harvey Nash, "The Centaur's Origin: A Psychological Perspective," The Classical World 77 (5)
(1984): 273, 276, pristupljeno 31. 01. 2016, http://www jstor.org/stable/4349592.
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oponenti navodili primere, koji joj ne idu u prilog. Njih je interesovalo kako je grcki
kentaur ostao "bez krila," i kada su drugi mitoloski likovi, preuzeti sa Orijenta, zadrzali
ovakve specificne detalje. Takode, u grckoj umetnosti je prezivelo relativno malo
fantasti¢nih hibrida orijentalnog stila, sa kojima su, u pocetku, eksperimentisali grcki
umetnici.””® Prema Dumézilu, koji podrzava teoriju difuzije, u zapisima Rg Veda, izgled
Gandharve, ovog bozanstva nizeg reda, nije bio jasno utvrden, ali se u kasnijim
predanjima javljaju bi¢a pod ovim nazivom, sa glavom konja 1 ljudskim torzom, koja
obitavaju u svom posebnom svetu. Od najranijih vremena, u himnama su utvrdene
njihove relacije sa konjima i zapreZznim kocijama boga sunca i ove uloge zadrzavaju u
celoj epskoj knjizevnosti. Oni su pijanci, koji kradu pi¢e somu (soma) i druga opojna
pica, koji otimaju zene i nimfe, i zive raskalasno, uprkos skarednim epitetima koji im se
dodaju. U nekim ritualnim tekstovima, oni su prvi partneri Zenama, pre njihovih
muzeva.”*

U studiji India in Greece, or, Truth in mythology, E. Pococke, koristi pojedine
principe komparativne lingvistike u dokazivanju porekla naziva kentaur. Kako navodi, u
najstarijim zapisima kentauri su opisani kao neka vrsta gigantskih, divljih animalnih
bica, dok su nesto kasnije opisani kao ¢udovista sa telom pola ljudskim, pola konjskim.
Kentaura su posebno slavili u legendi o Piritojevoj (Peirithous) svadbi, koja je
predstavljala motiv, Cesto koris¢en kod pesnika i umetnika. Medutim, E. Pococke je
misljenja, da ime kentaura potice od "amo 100 kevreiv tadpovg", Sto bi znacilo izazivanje
bika. Takode, mozda se ovo odnosilo na one, koji su lovili zalutale bikove ili su lovili
divlje bikove. Jedan od najpopularnijih motiva u vezi sa ovim bi¢em, borba Lapita i
kentaura, kako navodi ovaj autor, Grci su preuzeli od drugih naroda. E. Pococke,
takode, misli da naziv Lapiti, poti¢e sa Tibeta, L’HOPATAI, odnosno “ LAPITHAL” ili
ljudi iz Butana. Oni, za koje su Grei pisali "KENTAUR-OI", u stvari su
KANDHAURS, ili naseljenici iz Kandahara. Dalje navodi da su Grcima, u to vreme,

bile dobro poznate ove provincije. "Cand-dhara" bi znacilo "zemlja potoka" kao i

3 Citirano u Nash, "The Centaur's Origin," 284-285. Nash navodi da je Dumézil zastupao hipotezu jedne
verzije difuzije, uporeduju¢i mitsko-ritualni kontekst, kao i nazive pojedinih evropskih i azijskih
teriantropskih hibrida, grékog centaura i indijskog Gandharvasa, vrste sli¢ne centaurima.

% Georges Dumézil, Mitra-Varuna: an essay on two Indo-European representations of sovereignty,
trans. by Derek Coltman (New York: Zone Books, 1988), 29.
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Tesalija za koju se smatralo da u njoj Zive centauri® Najéesée spominjano ime
kentaura u grc¢koj mitologiji Hiron (Cheiron, Xepav), poti¢e od naziva "Kairan" $to
oznacava ljude iz Kasmira. Pleme Catti ili Cathei, kasta Rajput (Rajaputra), jedno od 36
kraljevskih plemena iz Rajaputana provincije (danas Radzastan, Rajasthan), je, prema
navodima ovog autora, direktno zasluzno za naziv kentaura Hirona.**®

Postoje brojne hipoteze o poreklu konja, jer da bi se utvrdilo poreklo kentaura,
mora se utvrditi poreklo konja, odnosno njihovog koriS¢enja i uzgoja. Izvestan broj
autora, medu kojima i P. V. C. Baur, zastupa tezu o poreklu konja sa Istoka.”’ J. P.
Mallory navodi niz lingvistickih dokaza da je konj bio poznat protoindoevropskoj
zajednici (sanskrt: asva, itd.).”*® O zagetku uzgoja konja u stepama Istoéne Evrope
krajem IV 1 pocetkom III milenijuma, pisSe E. Kuzmina, pripisujuci zasluge za Sirenje
uzgajanja i kulta konja Arijevcima®”’ itd.

Konj je daleko veci ugled uZivao kod starih Grka, za koje smo utvrdili da brojne
ideje preuzimaju sa Orijenta, dok je kod Rimljana njegov znacaj bio daleko manji i
smatra se da je Gisto rimska konjica izasla iz upotrebe u II veku pre n. e’ E. A.
Lawrence smatra da koncept kentaura datira iz antike, iako spominje, da je lik Coveka-
konja, verovatno, nastao u Vavilonu.*! Pecat, u obliku prizme, sa predstavom kentaura,
naden na Kritu pripada arhajskom periodu (2500-2000. g. pre n. e.) i verovatno je
import. Baur navodi da pecat ukazuje na reminiscencije haldejskih i vavilonskih formi,
dok Evans (Sir Arthur J. Evans) smatra da je u pitanju lokalna proizvodnja.*** Mladi

autori, takode, kao jednu od pretpostavki o poreklu motiva kentaura, navode Indiju, iako

%5 Autor navodi poreklo i drugih naziva koje dovodi u vezu sa Kandaharom, Pandzabom i dr. Cf. E.
Pococke, India in Greece, or, Truth in mythology: containing the sources of the Hellenic race, the
colonization of Egypt and Palestine, the wars of the Grand Lama, and the Bud'histic propaganda in
Greece (London: Richard Griffin and Company, 1856), 109, 110, 112-113.

% Autor spominje i njihovo prisustvo u Grékoj. V. Pococke, India in Greece, 119, passim.

7 Paul V. C. Baur, Centaurs in ancient art: the archaic period (Berlin: K. Curtius, 1912), 1-3. Autor
navodi da su konji bili poznati Vaviloncima 2000. g. pre n. e. Takode, u vezi sa poreklom ovog bica
spominje Kasite u ¢ijoj umetnosti je prisutan motiv centaura, jo§ 1350. g. pre n. e.. i iz tog razloga
zakljucuje da su oni, najverovatnije, kreatori ove ideje.

% Mallory, In search of the Indo-Europeans, 119.

% E. E. Ky3pMuHa, "PacrpocTpaHeHHe KOHEBOJCTBA M KYJIbTa KOHs Yy HPAHOA3BIYHBIX MIeMeH Cpenneit
Azun u npyrux HapoaoB Ctaporo cBeta," y Cpeousas Asusa 6 opesnocmu u Cpednegexkosve (ucmopus u
kyaemypa), non pen. b. I'. Tapyposa, b. A. JlutBunckoro (MockBa: "Hayka", ['maBHas pemaxmms
BOCTOYHOM JiuTepatypsl, 1977), 28 i dalje.

390 Clair, Unnatural History, 74.

%! Elizabeth Atwood Lawrence, "The Centaur: Its History and Meaning in Human Culture," Journal Of
Popular Culture 27/4 (1994): 57, pristupljeno: 11. 12. 2016, Academic Search Premier, EBSCOhost,
DOI: 10.1111/5.0022-3840.1994.2704 57 .x.

392 Baur, Centaurs in ancient art: the archaic period, 1.
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je ova kreatura ¢oveka-konja verovatno nastala u Vavilonu, krajem II milenijuma pre n.
e. Za nastanak ovog bi¢a mozda su zasluzni Kasiti, grupa plemena koja se preselila u
oblasti Plodnog polumeseca, oko 1750. g. pre n. e., iz podruc¢ja danasnjeg Irana. Oni su
koristili granicno kamenje, kako bi omedili 1 zastitili svoju teritoriju, u koje su ¢esto bili
urezani motivi fantasti¢nih figura. Na pojedinim primercima bila suprikazana bica, pola
ljudi i pola konji, koja su, verovatno, predstavljala duhove ¢uvare. Ovi rani kentauri bili
su prikazani kao lovci sa lukovima, iako ove predstave nisu, nuzno, znacile da su ova
bica izmislili Kasiti.’” Predstava kentaura zabeleZena je na petatu iz Kalibangana,
malog mesta u severnom RadZastanu. Ovakva predstava je nadena i na druga dva
&etvorougaona peata, od kojih je jedan naden u mestu Nausharo, daleko na Zapadu.’**
Pri¢a o hippocentauru, koji je meSavina coveka i konja, je izmiSljena da bi se
ukazalo na brzinu ljudskog Zivljenja, jer je poznato da je konj veoma brza Zivotinja.**’
Rec¢ hipokentaur je, naravno, tautoloska, jer su kentauri ve¢ pola konji, a pola ljudi.
Pored toga, u rukopisima postoje brojne razlike u prevodu, pa se u istom kontekstu, u
poglavlju o sirenama, spominju kentauri ili onokentauri.”
Kentauri bez protivnika pojavljuju se u najranijoj umetnosti arhajskog perioda, u

- . 307
kasnom mikenskom periodu.

Kentaur svoj naziv duguje svom izgledu koji predstavlja
coveka u kombinaciji sa konjem, tako da on ima dvojnu prirodu. Veruje se da su potekli
od jaha¢a iz Tesalije (Thessalia) koji su se u trku stapali s konjima.’”® Jedinstvo ljudske
glave 1 torza simbolizuje kombinaciju ljudskih osobina, kao §to je povezivanje razuma
sa snagom, seksualnom mo¢i i divljom prirodom konja. Takva simbolika dovodi se u
vezu sa jahacem na konju u starogrckoj i kasnijoj literaturi. Jedna od hipoteza o poreklu

ideje o nastanku kentaura, inspirisana je slikom plemena planinskih divljih ljudi.’®” Ova

teza se uklapa u ¢injenicu da u srednjovekovnim rukopisima postoje ilustracije "divljeg

3% Elizabeth Atwood Lawrence, "The Centaur: Its History and Meaning in Human Culture," Journal Of
Popular Culture 27, no. 4 (1994): 57-58, pristupljeno: 11. 12. 2016, Academic Search Premier,
EBSCOhost, DOI: 10.1111/j.0022-3840.1994.2704 57 x.

3% Shinu Anna Abraham, ed., Connections and Complexity: New Approaches to the Archaeology of South
Asia, ed. Shinu Abraham et al. (Walnut Creek: Left Coast Press, 2013), 363, 365.

3% Isidore, The Etymologies, 66.

306 Autorka analizira prevode naziva ovog bi¢a u nekoliko razli¢itih redakcija Physiologusa i Biblije.
Takode, zastupa tezu da varijabilnost naziva kentaura i sirene ima korene u biformalnoj prirodi ovih bica.
Cf. Valentine A. Pakis, “Contextual Duplicity and Textual Variation: The Siren and Onocentaur in the
Physiologus Tradition,” Mediaevistik 23/1 (2010): 121 i dalje, 131, pristupljeno: 10. 02. 2017, DOI:
https://doi.org/10.3726/83014 115.

37 Nilsson and Vermeule, The Mycenaean origin of Greek mythology, 158-159.

3% Isidore, The Etymologies, 246, 249, 290.

39 Nash, The Centaur's Origin, 273, 275.
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coveka," koje ga prikazuju u ljudskom obli¢ju, ali sa dugom dlakom, Sto bi moglo
predstavljati evoluciju ovog motiva. Ovakav motiv je zabelezen na stranici Luttrell
psaltira (London, BL, Ms Add. 42130, f. 70), iz XIV veka.’'° Kako navodi Isidor,
onokentaur (onocentaur, magarac-kentaur) se tako naziva jer, prema izgledu,
predstavlja kombinaciju Goveka i magarca.’'' U grékom rukopisu Septuagint (prevod
Isaija), spominju se sirene i onokentauri, kao inherentno zlo. U rukopisu iz Berna,
Burger, Lat. 318 (f. 13v; T. XXI: 3) onokentaur je prikazan sa sirenom.”"

NajceSc¢e predstave u rukopisima su scene u kojima su onokentauri prikazani
zajedno, ili na istoj stranici sa sirenama, prema nazivima u tekstu. Motiv onokentaura je
u bliskoj vezi sa motivom kentaura i predstavlja jednu njegovu varijantu, prema pisanju
Elijana, koji navodi da: ,,onaj koji je video ovo biée vise ne¢e sumnjati u postojanje

kentaura.*’"?

8. Cinnamolgus (T. VIII)

Oblici imena: cinnamulgus i dr.*"*

U rukopisima bestijarima ime ove ptice javlja se u brojnim varijantama:
cinnamolgus, cinnamulgus, itd. NajceSe se prikazuje u sceni u kojoj ¢ovek zamahuje
rukom, da bi gadao prackom ili da bi bacio projektil prema drvetu, kako bi otresao
cimet, dok je ptica prikazana kako sedi na vrhu, u kros$nji drveta.

315

O ptici cinomolgusu, pisao je jo§S Herodot.”~ Aristotelovu pricu o ovoj ptici

ponovili su i Plinije i Solin.’'® Elijan navodi da je ¢uo za pticu cinnamomus (oblik

naz.).”"”

31Timothy Husband and Gloria Gilmore-House, The wild man: medieval myth and symbolism, (New
York: Metropolitan museum of art, 1980), 3.

! Isidore, The Etymologies, 246.

32William J. Travis, “Of Sirens and Onocentaurs: A Romanesque Apocalypse at Montceaux-I'etoile”,
Artibus Et Historiae 23 (45) (Krakow: IRSA s.c., 2002): 33, 45, pristupljeno: 15. 01. 2015,
doi:10.2307/1483681.

313 Aelian, Aelian on the characteristics of animals, vol. 1II (XVIL9), 333-335.

31 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 103; U daljem tekstu ¢emo navesti i druge oblike
naziva ove ptice, da bismo istakli njihovu raznovrsnost i ukazali na nedoslednosti njihove primene u
rukopisima; Mi smo se opredelili za naziv cinomolgus.

315 Herodotus, [History], Thalia III, 217.

316 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 103.

317 Aelian, Aelian on the characteristics of animals: in three volumes, with an Engl. transl. by A. F.
Scholfield, vol. III, XII-XVII (London: Heinemann [u.a.], 1958), 349.
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Prema navodu Physiologusa, postoji ptica koja zivi u Arabiji, naziva se
cinomolgus, jer gradi svoja gnezda od cimeta, na najviS$im stablima cimeta. PoSto se
ljudi ne mogu popeti na tu visinu, jer su pri vrhu grane krhke, oni pokuSavaju otresti
gnezda, gadajuci krosSnju projektilima, i tako do¢i do cimeta. Gnezda se prodaju po
visokoj ceni jer su, izuzetno, cenjena kod trgovaca.*'®

Prema navodima T. White, za cinomolgusa se verovalo da je ista ptica kao
feniks. Imperator Helogabalus (Elagabalus, 218-222), koji svoje ime duguje suncu
(Helios), gradu sunca i suncevoj ptici, bio je veoma raskalasan vladar koji je Cesto
konzumirao egzoticne ptice. U svojoj bestijalnosti zahtevao je i jela od feniksa i
cinomolgusa, veruju¢i da se njihova dugovecnost i jedinstvenost mogu asimilovati
varenjem.’"”

U rukopisima je prikazuju u krosnji drveta, ispod koga stoji covek sa prackom:
Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 101r; T. VIII: 1); London, BL, Add MS 11283 (f.
19v) itd.

9. Draco (T. IX)

Najinteresantnija i najzastupljenija u srednjovekovnim bestijarima, i uopste, u
srednjovekovnim rukopisima, je ikonografska predstava zmaja. Kao ilustracija brojnih
scena iz Biblije, ukras slova kapitala, deo vrezastih dekorativnih elemenata, samostalno
ili u drustvu drugih bi¢a i Zivotinja, zmaj je prisutan u skoro svim ilustrovanim
rukopisima srednjeg veka. Poreklo ovog bi¢a se, uglavnom, vezuje za zmiju koja je,
prema svojim prirodnim osobinama i prema svom izgledu, nedvosmisleno predstavljala
njegov prauzor. Da bismo sagledali evoluciju ovog mitoloskog bi¢a, moramo se
osvrnuti na zivotinju od koje je potekao, na zmiju.

Zmaj je, kao ikoni¢no cudoviste evropskog folklora, literarni potomak obi¢nih
zmija koje su evoluirale tokom vekova, uz podrsku i znanja istorije prirode. Klasi¢ni
autori su ovaj termin koristili za velike zmije, kao §to su Eskulapove, i1 pitone. Ove
Zivotinje su, vremenom, dobijale sve viSe atributa. Posebno znacajno delo, za opis zmija
1 zmaja, predstavlja enciklopedija o Zivotinjama Historiae animalium, Conrada

Gessnera (deo o zmijama), objavljeno 1587. Delo je preglednije i sadrzajnije od ranije

3% White, The bestiary: a book of beasts, 130.
1 Ibid., 130.
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publikovanih radova, pa predstavlja veoma vaznu referencu u opisu konceptualne

.. . .y .. . v cv 2
evolucije zmaja, od obiéne zmije do mitskog Sudovista.’*

9. 1. Mitoloski koncepti zmije

Mitoloske koncepcije zmije i zmaja, nisu pretrpele velike transformacije u
odnosu na drevna shvatanja, ve¢ je, vriemenom, dolazilo do usloZznjavanja poimanja ova
dva bica, od kojih je jedno realno, a drugo pripada svetu imaginacije. Medutim, velike
promene deSavale su se u ikonografskom predstavljanju ovih bica, ili ovog jednog bica,
razlicitih naziva. Jo§ pre vremena nastanka naSih rukopisa doslo je od razdvajanja ova
dva entiteta, usled Cega su nastala brojna tumacenja i interpretacije, prvenstveno u
Evropi, a njihovi mitoloSki likovi su nastavili da ,zive®, u novom ruhu, i u
postsrednjovekovnom nasledu.

O zmiji se moZze govoriti, uporedo sa zmajem, samo u onoj meri u kojoj on, kao
demonski lik, poseduje zivotinjsku simboliku koja ga povezuje sa zmijom. Ova dva lika
tesno su medusobno povezana. Povezuju ith ne samo sli¢ni nazivi nego i srodna
mitoloSka verovanja. Simbolika zmaja, ogromnim delom, nastaje iz zmijske simbolike.
Zmaj se, ponekad, moZe shvatiti kao obi¢na zmija, ili kao velika zmija, ili kao njena
muska podvrsta, a, ponekad, kao obi¢na zmija kojoj su izrasla krila. S druge strane, ona,
kao zivotinjski lik, poseduje mnogobrojne demonske osobine, svojstvene i liku zmaja.
Tako su demonska odli¢ja prisutna i u liku zmije 1 u liku zmaja, pri ¢emu su, u liku
zmije, ona predstavljena isto koliko i kod drugih Zivotinja, a kod zmaja, ona
preovladuju. Upravo ta Cinjenica, kao i fantastican izgled zmaja kao izmisljenog
stvorenja, koje, za razliku od zmije, nema stvarnu potvrdu u prirodi, namece
tradicionalan odnos prema njegovom demonskom liku.*'

Simbolika zmije vrlo je slozena. Vezuje se za bogove, i u sustini je starija od
pojma bogova. Simbol je plodnosti pa je stoga i atribut svih Boginja Majki. U Egiptu,

zmija je zaStitnica kraljeva §to je verovatno povezano sa staroegipatskim shvatanjem o

320 Senter, Mattox, and Haddad, Snake to Monster, 67.
321 Anexcanmap T'ypa, Cumbonuxa ocusomura y ciogenckoj napoonoj mpaouyuju (Bpumo, Jloroc,
Anexcarapuja: beorpan, 2005), 208.
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rodenju i smrti sunca. Kod Ilira je viSezna¢na. Ona je htonska Zivotinja. U Grckoj
mitologiji vezuje se za vise bozanstava.’**

Motiv zmije zabelezen je u svim kulturama sveta joS§ od praistorijskih vremena,
ali ona nije, nuzno, simbolizovala zlo. Neke njene osobine su smatrane pozitivnim i
blagotvornim za ¢oveka, mada je, u pojedinim kulturama, zbog svoje bliske veze sa
zemljom, pripadala htonskim bi¢ima. Zmija, i svi njeni varijeteti u rukopisima srednjeg
veka, je bila shvacena 1 prikazivana kao stari demon, koji je vremenom evoluirao,
dobijao pojedine atribute drugih zivotinja i bi¢a, do kompleksnog i grotesknog izgleda
koji definiSe figuru zmaja.

Iz perioda 4800—4600 pre n. e. datiraju nalazi figurina zmijske boginje, nadene u
mestu Poduri, u Rumuniji, Sto nam ukazuje na to da je ova boginja sa zmijama
obozavana $irom Evrope, i na Bliskom istoku.’** Zmijske boginje sa Krita pojavljuju se
u priblizno istom periodu.***

Predstava zmije smatrala se, od najranijih vremena, hijerofanijom svete prirode.
Vidljiva zmija je hijerofanija svete prirode, i to ne duhovne ve¢ materijalne. Ona ne
predstavlja arhetip nego sklop arhetipova, vezan za hladnu, podzemnu tminu iskona.
Haldejci su imali jednu re¢ za zivot 1 za zmiju. Simbolizam zmije je, u stvari, povezan
sa samom idejom zivota. U arapskom zmija simbolizuje jedno od glavnih bozjih
imena.**

U starom mesopotamskom gradu Uru, obozavan je bog zmija Irhan. Za
stanovnike ovog grada ovo boZanstvo je predstavljalo reku Eufrat. Zmija-zmaj
mushussu, ili “ljutica” obozavana je u Vavilonu, koliko je poznato, za vreme vladavine

Navuhodonosora (Nebuchadnezzar II, 604-562 pre n. e.). Ovo stvorenje sa telom i

.....

- - X 326
boga Ninazu iz grada E$nune.

Slika zmije koja grize sopstveni rep, formiraju¢i kruzni oblik, simbolizuje
neprekidni kontinuitet Zivota i smrti. Prema ovoj ideji, u nekim kulturama, koriste slicne

re€i za zmiju 1 za Zivot. U savremenom arapskom jeziku re¢ za zZivot je el-hayat, a za

322 M. Zori¢, “Simbolika na nekim ranosrednjovjekovnim kamenim spomenicima,” Starohrvatska
prosvjeta 111/21 (1995): 197, dostupno na: http://hrcak.srce.hr/93880.

32 Varner, Creatures in the Mist, 120.

324 Bason, Fabulous creatures, 23.

325 Chevalier i Gheerbrant, Rjecnik simbola, 796.

326 Gary R. Varner, Creatures in the Mist: Little People, Wild Men and Spirit Beings around the World: A
Study in Comparative Mythology (New York: Algora Pub. 2007), 122.
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zmiju je el-hayyah. Kruzni oblik (Ouroboros), takode, sugeriSe sjedinjavanje neba i
zemlje.**’

Godina je kod Egipcana, pre pronalaska pisma, prikazivana kao zmaj koji grize
sopstveni rep, §to je simbolizovalo obnovu.’*® Najstariji sredozemni bog tvorac, zmija
Atum, otac je heliopoljske eneade. Zemaljski podzemni svet u Egiptu je u znaku
zmije.**

Jedna od osnovnih karakteristika zmije je njena veoma izrazena htonska priroda
1 to ne samo zbog njene veze sa sistemom predstava o podzemnom svetu mrtvih.
Htonizam zmija dostize kosmicke razmere, ¢ak do globalnog suprotstavljanja zemlji i
suncu. Mnoga verovanja i obicaji, legende i podaci iz narodnog kalendara, svedoce o
zna&aju uloge sunca u simbolici zmija.>*"

Najstariji autenti¢ni zapisi o obozavanju zmija poticu iz astronomije Haldeje
(Vavilonija) 1 Kine. U mitologiji Persije sacuvana je drevna haldejska filozofija pa
mozemo pretpostaviti da je prevalencija ofiolatrije nekad bila u istoj proporciji kao u

Vavilonu.”' U mitologiji Haldejaca™

od kojih su nastali, po svemu sudeci, Asirci,
zmija je zauzimala najvazniju poziciju. Medu Feni¢anima 1 Egipanima bila je jedan od
najuzviSenijih bozanskih simbola. Gr¢ki Herakle (Hpaxing) je bio zaletnik Citave
“rase” obozavalaca zmija, Skita, koje je imao sa zmijom Ehidnom ("Eywva), itd. U
velikoj meri ovo bice je bilo zastupljeno u mitologiji drevnih Persijanaca i Hindusa. U

Indiji je povezana sa $ivaizmom i viSnuizmom.>>® U mitologiji hinduizma zmija

327 André Ménez, The subtle beast: snakes, from myth to medicine (London; New York, NY: Taylor &
Francis, 2003), 9.

38 Isidore, The Etymologies, V, 129.

329 Chevalier i Gheerbrant, Rjecnik simbola, 801.

30 Iypa, Cumbonuka scusomursa, 266.

33! John Bathurst Deane, The Worship of the Serpent traced throughout the World, and its traditions
referred to the events in Paradise: proving the temptation and fall of man by the instrumentality of a
serpent tempter (London: J. G. & F. Rivington, 1833), 24, 26, dostupno na:
www.campbellmgold.com/archive esoteric/worship_of serpent deane 1833.pdf.

332 Prvo potvrdeno prisustvo Haldejaca u Vavilonu zabeleZeno je u vreme Asirskog vladara Agurnazirpala
IT (Ashurnasirpal), 878. pre n. e. Prema nekim pretpostavkama pripadali su Zapadnim Semitima i bili
povezani sa Aramejcima i uglavnom su bili naseljeni u juznim i zapadnim delovima Vavilonije. Njihovo
prisustvo je zabeleZeno od najranijih vremena, a u oblastima oko KiSa, Nipura, Uruka i dr. naseljeni su
bili u vreme Senaheriba (Sennacherib, VIII-VII vek pre n. e.). Ziveli su u plemenskim zajednicama,
gradove 1 naselja su opasivali zidinama, zadrzali su svoj identitet, a samo sporadi¢ni slucajevi su bili
vavilonizirani. Cf. Grant Frame, Babylonia 689-627 B.C.: A Political History (Leiden: Nederlands
Instituut voor het Nabije Oosten, 2007), 36-37.

333 C. Staniland Wake, "The Origin of Serpent-Worship," The Journal of the Anthropological Institute of
Great Britain and Ireland 2 (1873): 373, pristupljeno: 23. 04. 2016, http://www.jstor.org/stable/2841458.
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(ananta) je simbolizovala vodu, pa je Gesto prikazivana kao pratilja bozanstva Visnua.***

Takode, mit o Indri i Vritri je ponovo ozivljen u rimskoj mitologiji, u mitu o Herkulu
(Hercules) 1 Kaku (Cacus). Kako se moze uporediti 1 sa Tifonom (Typhon), ¢ije ime se
dovodi u vezu sa vrstom vetra destruktivne snage. Naziv Tifon Egip¢ani su dali svemu
Sto se moze opisati kao "burno." Srodna re¢ na hebrejskom "suph" oznacava "vihor."
Postoje i druge relacije izmedu Sive (Siva) i bozanstva Seta ili Tifona, koji je
Egipéanima bio poznat kao zmija Apofis.**

Zmija, sa svojom izrazeno ambivalentnim karakterom bila je glavni stanovnik
podzemlja. Apofis, prethodnik haosa i1 inkarnacija zla, prikazan je u obliku zmije.
Njegova druga uloga je kosmicka, u kojoj je on zmija sa repom u ustima, povezana sa
ponovnim radanjem u obliku uroborosa, koji okruzuje i §titi hijeroglife novorodenog
sunca, simbolizuju¢i ciklicni karakter egipatskog kosmosa 1 njegovo neprestano
obnavljanje.”*® Drevne predstave na pe¢atima sa Bliskog istoka pokazuju sli¢nost u
prikazivanju ¢udovisSta haosa. Zmaj haosa prikazivan je kao kompozitno stvorenje, pola
lav, pola orao, ili kao zmija, a mogao se naci i pored drveta zivota. Pored drveta zivota
mozZe biti prikazan i grifon, moZda u svojstvu Suvara drveta.”’ Kasnija ezoteri¢na
knjizevnost sacuvala je ranu mitologiju, u kojoj je tama zamiSljena kao zmaj. Kod
Feni¢ana je prvobitno bic¢e bila zmija nalik na sokola, odnosno bi¢e koje izgleda kao
ptica Zu, krilato bi¢e haosa, koje kad otvori o¢i ceo svet obasja svetlost, ali kada ih
zatvori, zavlada tama. Filon iz Biblosa navodi da ovaj zapis poti¢e od starijeg autora.**

Persijsko bozanstvo Mitra predstavljano je, omotano zmijom.**

Uroboros je hebrejski Levijatan, skandinavski Midgardorm, koji izaziva plime 1
oseke, dok na nivou kosmogeneze, predstavlja okean. Prema Hesiodovoj Teogoniji,
devet puta obavija svet, a deseti put se spusta ispod sveta i oblikuje Styx. Kao duh prve
vode, on je duh svih voda i donjih, onih §to teku povrSinom zemlje 1 gornjih. Veliki broj

reka Gréke i Male Azije nose ime Ophisa ili Dracoa.”*

334 Heinrich Zimmer, Myths and symbols in Indian art and civilization, ed. Joseph Campbell (New York:
Pantheon Books, 1953), 37.

335 Wake, The Origin of Serpent-Worship, 376.

336 Teeter, Animals in Egyptian Religion, 343-344.

37 Othmar Keel, The symbolism of the Biblical world: ancient Near Eastern iconography and the Book of
Psalms (Winona Lake: Eisenbrauns, 1997), 50-51.

338 Joseph Fontenrose, Python: a Study of delphic myth and its origins (Berkeley: University of California
Press, 1980), 235.

39 Deane, The Worship of the Serpent, 27.

349 Chevalier i Gheerbrant, Rjecnik simbola, 798-800.
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Da je i Levijatan zmija i morski zmaj, govori se u knjizi proroka Izaije.**'
Mitove Hata (Heta), starosedelaca Anadolije, zabelezili su hetitski pisari i to, po svemu
sude¢i, samo one koji su se odnosili na remecenje reda u svetu i njegovog
uspostavljanja, a odgovarali su njihovom senzibilitetu. Jedan od njih je legenda u vezi
sa proleénim festivalima: kosmicka borba izmedu boga oluje i mitske zmije, tipa
Levijatan, stvorenja pod nazivom [lluyanka. Hetitski bog oluje, kao glavni tvorac
biljnog 1 zivotinjskog sveta, mora se boriti sa zmajem koji simbolizuje haos, pustos i
smrt. Tek kada je cudovisSte porazeno, zemlja moze cvetati 1 napredovati, a festivali se
mogu slaviti. U ovoj prici se, u pocetku, bog oluje potéinjava zmaju. Slican mit o borbi
Kumarbija, bozanstva podzemlja i TeSuba, boga oluje, iz Kumarbi ciklusa pesama, u
Aanadoliju je dospeo iz Sirije, a pripadao je mitologiji Hurijaca. Nema sumnje da je
ovaj ciklus pesama inspirisao Hesiodovu Teogoniju, posmatrajuci relaciju Uran-Kronos-
Zevs. Borba Kumarbijevog sina Ulikumija 1 TeSuba, boga oluje, verovatno je inspirisala
legendu o borbi Zevsa i Tifona.>* U hetitskim arhivama pronaden je tekst koji
predstavlja raniju verziju Hesiodove Teogonije. Tekst je verovatno preveden s
hurijskog, ili slobodno prepri¢an na osnovu hurijskog izvornika. Glavni junaci hetitske
verzije su bogovi koji nose luvijska imena, Kumarbi i luvijski Bog Oluje, TeSub. Ovaj
tekst u literaturi najceS¢e nazivaju ,,Kraljevstvo na nebu.“ Smatra se da je nekad
postojala i feni¢ka verzija Teogonije. Filon iz Biblosa (oko 64-140), tvrdio je da je
svoju ,,Istoriju Feni¢ana* preuzeo od nekog Sanhuniatona, koji je, navodno, Ziveo pre
Trojanskog rata. Sanhuniaton je, prema njemu, pisao gotovo zaboravljenim ,,amonskim
slovima®, u kojima mnogi vide prastaru ugaritsku alfabetsku verziju klinopisa.
Sanhuniaton, po Filonu, opisuje i postanak fenickih bogova, koji se u mnogome
podudara s , Kraljevstvom na nebu® i s Hesiodom. Ova teorija nije potvrdena.**

Glavna karakteristika zmija u simboli¢kom znacenju, Sirom Istoka, u svim
periodima, Cini se da je bila njihova mo¢ nad vetrom i kiSom. Zmaj se, kod Kineza
smatrao donosiocem kiSe, 1 u vreme suSe prinoSene su mu ponude. Kineski pojam o

zmiji ili zmaju koji zivi iznad oblaka 1 u prole¢e donosi kiSu, podsec¢a na arijevski mit o

11227, 1, [IB].

32 Billie Jean Collins, The Hittites and their world, Archaeology and biblical studies 7 (Atlanta: Society
of Biblical Literature, 2007), 150-152, dostupno na:
https://archive.org/details/TheHittitesAndTheirWorld; Ullikummi je kameni div napravljen od diorita,
gluv i slep. Popeo se na rame morskog diva Upelluria i narastao do neba ugrozavajuéi bogove. Cf.
Levanat-Perici¢, Morfologija mitskog cudovista, 533-534.

3 Matasovié¢, Kultura i knjizevnost Hetita, 103-106.
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Vritri (Vrtra) ili Ahi, zmiji udavu, ili zmaju sa tri glave, koji se krije iza ki$nih oblaka,
koga je ubio Indra, blagonakloni donosilac kise.*** Povezan sa planinama, a posebno sa
vodom, kao zmajevi uopste, kineski zmaj ima sposobnost metamorfoze, preuzimajuci
ponekad ljudski oblik. Ima mo¢ govora, ali ne toleriSe da ga gledaju direktno u oci.
Zmajeva borba ne spada u tradicionalne orijentalne pri¢e o zmajevima, jer on nikada
nije bio potpuno povezan sa zlom, kao §to je to bilo slucaj u Evropi i na mestima koje
danas nazivamo Srednji istok.’* Kineski zmajevi mogu se podeliti u dve grupe:
autohtone kineske (tj. pre-budisticke) zmajeve i1 nage, zmajeve koji su ,,uvezeni® sa
budizmom iz Indije. Kineski zmajevi su, upSteno govoreci, dobronamerna i korisna
bozanstva, koja donose kiu i dobar rod useva.’*

Mitologijom Veda, koju poznajemo iz zapisa Rgveda, dominira lik Indre. On
predstavlja kosmicku snagu, kao ratnicki voda vedskih arijevaca i kao drevni mitski
heroj, ubica zmaja. Najveci broj tekstova, u kojima se spominje, odnosi se na njegovu
borbu i pobedu nad Vrtrom. U borbi sa ovim bi¢em Indra je oslobodio vodu, koja se na
zemlju spustila u vidu obilnih kisa.>*’ U mitologiji Arijevaca, bilo da je velika zmija bila
donosilac kise ili ona koja je oduzima, kao 1 kod ostalih naroda sa Istoka, postojalo je
verovanje da ona ima mo¢ nad oblacima, vetrom i kigom.***

U klasi¢nom svetu zmija je tvorac svemira, polozila je kosmicko jaje i podelila
ga na dva dela da bi se formirali nebo i zemlja. Zmija, omotana oko nebesa, grize svoj
rep, Sto uzrokuje solarne 1 lunarne eklipse. U helenistickoj kosmologiji, ova zmija se
spominje u vezi sa planetama i zodijakom.**’ U staroj Gr&koj ona je simbolizovala duse
mrtvih, najavljivala neke velike dogadaje, bila pratilac pojedinih boZanstava, a pojedina
bozanstva su se, prema predanju, i ukazivala u liku zmije. Bila je stra$ni ¢uvar zivota i
Zivotnih sila, podjednako kao i glasnik sveta mrtvih.**

Homer u /lijadi, oko IX veka pre n. e., mozda prvi spominje naziv drakon i to u
Sest poglavlja ovog dela. Jednom je spominje pod nazivom 61 (ophis: zmija), a prema

njegovom opisu ona je toliko mala da se moze sakriti svuda, moze se popeti na drvo,

3% Wake, The Origin of Serpent-Worship, 375; Vrtra je divovska zmija koja je obavila izvore sedam reka.
Cf. Levanat-Peri¢i¢, Morfologija mitskog ¢udovista, 533-534.

3% Brown, The role and symbolism of the dragon, 5.

346 Fontenrose, Python, 491.

37 R. N. Dandekar, "VRTRAHA INDRA," Annals of the Bhandarkar Oriental Research Institute 31, no.
1/4 (1950): 1-3, pristupljeno: 22. 01. 2017, http://www jstor.org/stable/44028390.

3 Wake, The Origin of Serpent-Worship, 375.

3 Varner, Creatures in the Mist, 115.

" Ibid., 116.
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moze je odneti orao, moZe pojesti manju pticu, ali moze izazvati i strah. Homer opisuje i
zmaja iz vrta Hesperida, chimaeru za koju kaze da joj je zadnji deo tela kao kod
zmaja.>!

Herodot navodi da krilate zmije iz Arabije, poCetkom proleca, lete prema Egiptu,
a ibisi ih presrecu i ubijaju. One su nalik na vodene zmije, ali im krila nisu pokrivena
perjem, nego su kao kod slepih miseva. Takode navodi, da one ¢uvaju drvece od koga
se dobija tamjan i da ih ima samo u Arabiji i nigde drugde.’*?
Po Aristotelovim navodima postoje zivotinje koje imaju pernata i kozna krila, i

.....

odgovarale ovom opisu, §to bi se moglo odnositi na zmaja.>>® Aristotelovo spominjanje

354

krilatih zmija iz Etiopije, mozda se odnosilo na lete¢eg zmaja.”" Isidor takode spominje

velike etiopske zmajeve u &ijim glavama se nalazilo drago kamenje.” Prema
Aristotelovim navodima morska riba Apdxwv (Trachinus draco) Zivi pored obale.**®

Aristotelov orao je neprijatelj drakona jer se hrani zmijama. Nikander (II vek
pre n. e.) je napisao u delu Theriaca brojne poeme o otrovnim zmijama, a zmiju drakon
je opisao kao neotrovnu. Ova zmija je, mozda, inspirisana vrstom Zamenis longissimus,
koja je uvana u Asklepijevom hramu.*’

U zivotinjskom svetu Indije, Megasten (Meyac0évng) je primetio krilate zmije 1
Skorpije. Saopstava nam da u nekim delovima Indije obitavaju ogromne krilate zmije,
¢ija je duzina dva lakta. Neke su bile toliko velike da su mogle progutati jelena i1 celog
bika. Zmije manje veli¢ine pokazale su se kao otrovnije. Krilate Skorpije koje nocu lete,
poput SiSmisSa, nocu ispustaju otrov... U nastavku spominje morske zmije koje nisu
preterano otrovne.>>®

Zmije, koje ¢emo kasnije videti u rukopisima, prikazane su u scenama sa
razli¢itim Zivotinjama. Jedan od ovih mitova, prisutan u mnogim bestijarima, je mit o

slonu i zmiji (odnosno zmaju). Prema ovom predanju, zmija, koja davi slona je

zamiSljena kao bice, iskonske snage i veli¢ine. Prica je verovatno inspirisana i u skladu

351 Senter, Mattox, and Haddad, Snake to Monster, 71-72.

332 Herodot napominje da je o tome slusao. Takode navodi da je li¢no video velike koligine kostiju. Cf.
Herodotus, [History], Euterpe I1, 123-124; Thalia III, 215-216.

353 Aristotle, Aristotle's History of Animals, 1, 9.

** Ibid., 1, 9.

3% Isidore, The Etymologies, 293.

356 Aristotle, Aristotle's History of Animals, V111, 211, 309.

337 Senter, Mattox, and Haddad, Snake to Monster, 72.

3% Narain Singh Kalota, India as described by Megasthenes (Delhi; Concept Publ. Co.; 1978), 49-50.
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sa navikama boe i pitona da napadaju druge zZivotinje, jer bi u slucaju borbe sa slonom
ona morala da bude enormno velika. Plinije je zabelezio pricu o zmiji dugackoj 37m iz
vremena Punskih ratova. Elijan opisuje da je Aleksandar u Indiji, video u pecini
ogromnog zmaja koga su Indijci poStovali. Njegove o€i su, navodno, bile veliine
makedonskog itita.””’

Prerusavanje duha u Zivotinju povezano je, u Indiji, Egiptu i Mesopotamiji, sa
ambivalentnim bozanstvima. U drugim kulturama, Zivotinjska obli¢ja pripisivana su,
gotovo iskljuc¢ivo, zlim dusima, a medu zivotinje koje su bile povezane sa zlom ubrajaju
se krokodil, zmija 1 azdaja. Ovi Zivotinjski "preci" su hris¢anskom liku davola doneli
naslede, kao Sto su kandze, krila, rep 1 dr.>%

S druge strane, zmija se moze pojaviti 1 kao spasitelj coveka, kao $to je slucaj u
biblijskoj pri¢i o potopu, u kojoj je zmija iz Nojeve barke sprecila prodiranje vode
svojim repom.>®’

Cesto spominjani tekst iz Biblije, je Jovanovo obracanje farisejima: "Vi ste leglo
zmija."**

Sve zmije (serpents) su po prirodi hladne. One napadaju ljude kada je toplo a
kada je hladno, ne pomeraju se. Stoga je i njihov otrov viSe Stetan danju, nego noc¢u. U
letnjem periodu borave na otvorenom, a zimu provode u svojim gnezdima. Njihov otrov
se naziva venom jer prolazi kroz vene (per venas). Odlikuje ih istrajnost i mudrost. One
imaju tri neobicne karakteristike. Sa starenjem gube vid i tada odlaze na "presvlacenje"
koze, posle koje se podmladuju. Provlaceci se kroz uske prostore, odbacuju staru kozu.
Kada odlaze do reke da piju vodu, svoj otrov ne nose sa sobom. Plase se nagog coveka,
a napadaju odevenog. Svoje slepilo mogu izleciti travama i mogu preziveti ako im je
odstranjen deo tela. Sluh im je bolji od vida, a zbog brzine kojom im palaca jezik ¢ini

se, da ih imaju tri umesto jednog. Veruje se da dugo zive, zbog spomenutog odbacivanja

koze, koje ih podmladuje.’®

3% G. C. Druce, “The Elephant in Medieval Legend and Art,” Archaeological Journal 76 (1919): 39,
pristupljeno: 14. 04. 2014, DOI: 10.1080/00665983.1919.10853334; V. Pliny, Natural history, vol. 11I:
lib. VIII-XI, 29; Aelian, Aelian on the characteristics of animals, vol. 111, 243.

360 Jeffrey B. Russel, Mit o davolu (Beograd: Jugoslavija: Prosveta, 1982), 192.

36! Qiguang Zhao, "Chinese Mythology in the Context of Hydraulic Society", Asian Folklore Studies 48,
(2) (1989): 232, pristupljeno: 27. 04. 2015, doi: 10.2307/1177919. http://www jstor.org/stable/1177919.
32 NZ Mt 3, 71 Lk 3, 7 [JB]. Citirano u Curley, Phisiologus, 15-16.

363 Tekst rukopisa sadrzi mnogo vise detalja u opisu zmija uopste, a mi smo naveli samo neke od
karakteristika. T. White nam ukazuje na neka moguca objasnjenja za pojedine tvrdnje o zmijama koje bi
bile blizu nau¢nog objasnjenja, kao i na pandane u prirodi za pojedine vrste zmija koje se spominju u

83



U hris¢anstvu je zmija, najceSce, spominjana u negativnom kontekstu i smatrana

simbolom zla. U svetim tekstovima zmija srednjeg veka je, Evina zmija, ili kosmicki

zmaj koji biva porazen.’®

Ljute, ili "goru¢e zmije", koje je poslao Jahve na narod Izraela, jer su loSe

5 - 366

govorili o bogu i Mojsiju,® su krilate zmije ili zmaj.**® U knjizi proroka Izaije, u
opomeni Filistejcima®®’ kaZe se: "...jer ¢e iz korijena zmijinjeg iza¢i ljutica §to ¢e izle¢i
zmaja krilatoga." U knjizi o Danielu, prorok ubija veliku zmiju koju su posStovali
Vavilonci.>® 1 pored veéine negativnih osobina, u novozavetnom Evandelju po Mateju

nju je krasila mudrost "...budite mudri kao zmije...".>*’

'

U Otkrivenju "..Zmaj veliki, Stara zmija — imenom WDavao..." pored
poistovecivanja zmije, zmaja i davola, opisuju se, dolazak zveri iz mora i zemlje, koje
su zmajeve tvorevine®° a takode i dogadaji koji prethode smaku sveta.’’' Prema Bibliji

372

je 1 more, zmajevo prebivaliSte, simbol zla,”’” pa se i krStenje smatralo silaskom u

dubine voda zarad borbe protiv morskog ¢udovista.’”

Hris¢anstvo je usvojilo brojne ikonografske predstave iz mitoloskih koncepcija
Istoka, koje su dozivele transformaciju u duhu nove religije. Motiv "lete¢e zmije" bio je
ikonografski, jos privlacniji od zmije koja se krece po tlu, jer je mogao proizvesti efekat
vece poslusnosti, straha i pokornosti. U medicinskim rukopisima srednjeg veka se,
pored ilustracija lekovitog 1 otrovnog bilja, Cesto srecu i predstave zivotinja sa kojima su

pojedine biljke usko povezane, uz upozorenja na opasnost koja preti od njih, ako su

otrovne, odnosno ako sluze kao lek od ujeda pojedinih vrsta zmija. Za dominantnu

bestijarima. Cf. White, The bestiary: a book of beasts, 186-191; U Y-verziji sadrzano je mnogo vise
moralnih komentara. Cf. Curley, Physiologus, 16-19; Zmija u rukopisima je ¢esto prikazana sa velikim,
naboranim slojevima koze, kako se provlaci kroz zidove neke gradevine.

364 Chevalier i Gheerbrant, Rjecnik simbola, 803.

365 Zapisano je u knjizi Brojava, Br 21, 6 [JB].

366 . komentare za poglavlje Br 21, 6 [JB]; Serafi, krilata bi¢a (na hebr. plamteéi, goruéi), imaju sa
zmijama ili zmajem samo zajedni¢ko ime, v. komentare za poglavlje Iz 6, 2 [JB].

3671z 14, 29 [JB].

3% Dan 14, 23 [JB].

3%9'NZ Mt 10, 16 [JB].

SONZ Otk 12, 9-13, 18[JB].

31y, komentare za poglavlja Otk 12-13 [JB].

372 . komentare za: Otk 21 [JB];

373 Erzsébet Tatai, "An Iconographical Approach to Representations of the Devil in Medieval Hungary,"
in Christian demonology and popular mythology: demons, spirits and witches, eds. Gabor Klaniczay and
Eva Pécs, vol. 2 (Budapest: Central European University Press, 2006), 55, pristupljeno: 05. 12. 2016.,
https://muse.jhu.edu/.
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ulogu zmije u srednjem veku bile su zasluzne njene osobine koje su je povezivale sa
zemljom, u ¢ijim je dubinama, prema ucenju hris¢anstva, stolovao davo.

Iz tih razloga nije neobi¢no §to je lete¢a zmija, prisutna u skoro svim bestijarima
galeriju reptila, zmijolikih i guSterolikih letaca: Aspis (serpens, viper) (T. I11), basiliscus
(T. 1V), boa, cerastes, dipsas, hydrus (T. XII), jaculus (T. XIII), scitalis, sirena
(serpens) (T. XXIII, 1-3), saura, salamandra (T. XVIII) itd. Brojne varijante zmija,
zajedno sa gusSterima, stvaraju, cesto, zabune u opisu naziva i1 osobina, pa se pojavljuju 1
dipsas, hypnalis, haemorrhois, prester, seps itd.’” Na mesopotamskim cilindri¢nim
pecatima, iz ranodinastickog perioda (oko 2900-2350 pre n. e.), prikazana je
personifikacija broda: pramac i krma mogu imati izgled zmijske glave i repa; na jednom
pecatu brod poprima izgled zmaja. Brodovi, kao i mnogi drugi objekti, su, prema tome,
bili aktivni duhovi u svakodnevnom Zivotu ovih ljudi.’”

Zmija je postala pratilac coveka i u zemaljskom Zivotu kao stalno podsecanje na
prestup 1 dodatno kaznjavanje za ucinjene grehe. Njeno najceSce obitavaliSte, prema
apokrifima, jeste pakao, u kome se muce duse gresnika. Ona je, u tom prostoru, oli¢enje

376 -
Kao Sto se

neprestanih muka za one, koji su u zemaljskom zivotu €inili vece grehe.
moze videti u brojnim rukopisima srednjeg veka, njenu povezanost sa hriS¢anskim

paklom preuzeo je zmaj.

9.2. Draco (zmaj, zmija)

U prethodnom poglavlju paznju smo posvetili mitoloskim konceptima zmije,
koja je najdominantniji mitski lik u svim kulturama sveta. Jedna od zmija, zmaj, o kojoj
¢e ovde biti reci, je po svojoj sustini, odraz svih zmija, ali smo je izdvojili kao posebnu
kategoriju, zbog nacina na koji je predstavljena u rukopisima bestijarima.

Prema mnogim verovanjima zmaj je duga ili je nastao iz nje. Stari narodi su,

verovatno, do ove ideje doSli pazljivim posmatranjem vremenskih pojava, i zbog

37 McCulloch, Mediaeval Latin and French bestiaries, 90-91.

375 Beatrice Laura Goff, Symbols of prehistoric Mesopotamia (New Haven: Yale Univ. Press,1963), 242-
243.

376 Tomucnas Josanosuh, "MoTuB 3muje y anokpupuma”, y: I'yje u jakpenu: KrudxicesHocm, Kyimypd, yp.
Mupjana [lerenuh u np. (beorpan: bankanonomkn nacturyt CAHY, 2012), 245-246.
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bezuspesnih pokuSaja da se shvati uzro€nost prirodnih dogadaja, posebno onih vezanih
za kisu.*”’

U grékim mitovima, koje je zabelezio Apolodor (AmoALodmpog, oko 180— posle
120 g. pre n. e.), krilati zmajevi vuku kocije Triptolema i Medeje. Ovaj motiv
predstavlja izuzetak, jer drugi zmajevi, u klasi¢nim izvorima i umetnosti, nisu imali
krila. Herodotove "lete¢e zmije" i njihovi indijski parnjaci koje je spominjao Megasten
u delu Indika (prema: Elijanu), nisu se nazivale zmajevi sve do pojave Gessnerovog
teksta. Stari Grei 1 Rimljani nisu smatrali krila normom, koju je trebalo zadovoljiti, da bi
se neko bi¢e nazvalo zmajem, pa su zmajevi Triptolema i Medeje pripali kategoriji
kompozitnih bi¢a, kao §to su himera, satir, kentaur i dr. Izuzetna je tvrdnja Aurelija
Avgustina iz Hipona, da zmajevi mogu leteti. Nije poznato kako je Avgustin dobio ovu
ideju, jer su evropski umetnici poceli prikazivati zmaja sa krilima u VIII veku 1 krilati
zmajevi, od tada, postaju standard njegovog prikazivanja u ilustracijama
srednjovekovnih bestijara. Kako je zmajev let evoluirao u popularnoj imaginaciji,
stvorena je i veza izmedu njih i vatrenih nebeskih fenomena. U poglavlju o zmajevima,
sirijski monah Jovan Damaskin (lowdvvng ¢ Aapacknvog, loannes Damascenus,
675/676-749) zabelezio je da njih pogadaju munje, iako je po njemu zmaj bio, samo
velika neotrovna zmija. Postoji medutim u grckom predanju, koje je ovde pogresno
interpretirano, podatak o tome da je Zevs gadao munjama Titane sa zmajevim
nogama.’’®

Prema Physiologusu, zmaj je najveci od svih zmija i od svih Zivih bi¢a na zemlji.
Grcei ga zovu draconta (dpaxwv). Oni poticu iz Etiopije i1 Indije, dakle iz krajeva, gde je
uvek veoma toplo. Pavo, koji je najveéi od svih reptila, je kao i zmaj. On se snazno
podize u visine, dok vazduh oko njega plamti, pretvaraju¢i se u andela svetla,
obmanjuju¢i naivne. On je kralj ponosa a njegova snaga nije u zubima, nego u
njegovom repu. On presrece gresnike, jer je njihov put do nebesa poploc¢an grehovima i
davi ih do smrti...*” Aldrovandus spominje ljude sa imenom Draco, morske zmije,
tarantule, biljke, drvece, zvezde, davole, planine, sirene, hidre, zmije, kitove,

Levijatana, itd.**

377 Robert Blust, "The Origin of Dragons," Anthropos 95/2 (2000): 519, pristupljeno: 25. 01. 2017,
http://www.jstor.org/stable/40465957.

378 Senter, Mattox, and Haddad, Snake to Monster, 77-79.

37 White, The bestiary: a book of beasts, 165-167.

0 1bid., 165-167.
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Indija je preplavljena zmajevima, navodi Filostrat (171-248) u svom delu Vita
Apollonii. Ima ih u mo¢varama, na planinama i mogu biti izuzetno dugacki. Mogu biti
crvene boje, sa krestom na glavi, mogu imati nazubljena leda 1 mogu se veoma brzo
kretati. Imaju bradu i o¢i kao Zeravice, krljust im svetluca kao srebro itd.**! Filostratova
tvrdnja da su indijski zmajevi crveni temelji se na pricama o njima iz grckih mitova.
Crvena boja zmajeva, koja se pojavljuje kao predskazanje u Homerovoj Ilijadi,
nagovesStava krvave dogadaje u vezi sa ratom. Crveni zmaj iz Otkrivenja (Apokalipsa)
sluti na sli¢na zbivanja.**?

Isidor za njega kaZe: zmaj (draco) je najveci od svih zmija ili svih Zivotinja na
zemlji. Grei ga zovu Jdpdkwv a ovaj naziv na latinskom, glasi draco. Kad izlece iz
pecine uskomesa vazduh. Ima krestu, mala usta i uske nozdrve. Njegova snaga je u
repu, a ne u zubima, tako da repom moze naneti povrede pre nego Celjustima. Zbog
svoje velike snage, ne koristi otrov. Cak i slonovi, uprkos svojoj veli¢ini, su u opasnosti
od zmaja, koji ih najcesée vreba blizu staze, kojom obicno prolaze. Obavijajuci se oko
slona ubija ga tako §to ga gusi.*™

Bartolomej kaze: Zmaj je najveca od svih zmija i izvlace€i se iz svoje jazbine
(pecine) uzdize se u vazduh praveéi kovitlac...ima krestu, malu njusSku kroz koju dise i
palaca jezikom... ima zube, oStre kao testera, ali njegova snaga nije samo u ¢eljustima
nego i u snaznom repu...nema jak otrov kao ostale zmije, ali moze ubiti svojim
stiskom...slona ne moze spasti ni njegova velika snaga...Cesto, nekoliko njih leti u grupi,
spojenih repova, iznad mora i reka u potrazi za mesom...razlog sukoba izmedu slona i
zmaja sastoji se u tome, Sto zmaj zeli slonovu krv koja je hladna, kako bi se rashladio...
Jeronim kaze da zmaj Cesto oseca veliku zed, da na vetru otvara usta, i Cesto leti za
vreme oluje prema brodovima na moru, kako bi uhvatio vetar iz jedara...”

U delu Canon of Medicine, Avicenna (Ibn Sina) je preuzeo opis zmaja (arap.
tinnin), uglavnom, od Nikandera i Plinija. Ibn Stna, u poglavlju o zmaju, dodaje
poglavlje o dva morska stvorenja za koje kaze da pripadaju kategoriji tinnin. Jedno je

smoraa, koje izgleda da je srodno sa ocpvpog (smyros) i popog (myros), dva imena koja

331 U knjizi Il ovog prevoda, autor navodi detaljniji opis, od kojih smo mi naveli samo najznacajnije. Cf.
Philostratus, The life of Apollonius of Tyana: The Epistles of Apollonius, and the Treatise of Eusebius,
trans. F. C. Conybeare, Vol. I (London: Heinemann; NY: The Macmillan co., 1912), 243-247.

382 NZ Otk 12, 3 [JB]. Citirano u Senter, Mattox, and Haddad, Snake to Monster, 77.

3% Isidore, The Etymologies, 255.

3% Bartholomaeus, Medieval Lore, 124-125.
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je Aristotel koristio za jegulje u Historia animalium. Drugo je trogorn, koji je, izgleda,
srodan sa tpuyav, Trygon, Aristotelov naziv za razu. Ibn Sina piSe, da zemaljski zmaj i
smoraa nisu otrovni dok raza jeste i navodi koji se lek koristi protiv njenog uboda.**

Zmaj se od obi¢ne zmije razlikuje po tome, Sto moze imati noge ili krila, ili
kombinaciju oba dodatka, ali specifican detalj je izraslina na glavi i brada ispod obraza.
Oblik zmaja varira, kao i njegova veli¢ina i boja. Pored zlatne, crvene i plave, javlja se
zelena 1 braon. Mogu biti veoma mali, kao makedonski, veli¢ine psa, a mogu biti pravi
divovi, kao oni koji poti¢u iz Indije.**®

Dve velike promene u opisu zmaja, u literaturi o istoriji prirode, uveo je nemacki
jezuitski nau¢nik Athanasius Kircher (1601/1602—-1680) u svojoj geoloSkoj raspravi
Mundi subterranei iz 1678. Jedna tvrdnja je da pojedini zmajevi mogu biti cetvoronosci,
a druga se odnosi na dodavanje vatre fizioloSkom repertoaru zmaja. U evropskom
folkloru je ve¢ bilo poznato da on bljuje vatru, ali prvi put je ovo navedeno u literaturi o
prirodnoj istoriji. Kod starih Grka, ovakve su se mo¢i pripisivale himeri — kozi i
bikovima koji su ¢uvali zlatno runo. Tanniyn — Levijatan bljuje vatru u knjizi o Jovu, ali
najstarije pisano spominjanje zmajeva koji bljuju vatru nalazimo u tekstu iz IV veka
Acts of Philip (Acta Philippi). U pricama iz kasnijih vekova brojni pisci su opisali
pljuvanje (izbacivanje) otrova, a nekoliko njih je u XIII veku u Legenda aurea, opisalo i
bljuvanje vatre, nakon ¢ega je vatreni dah postao standard u evropskim pricama o
zmaju. Ideja o vatrenom dahu mozda je nastala iz dugogodisnjeg poredenja otrova sa
vatrom. U egipatskoj ikonografiji iz peroda Novog carstva (XVI-XI vek pre n. e.),
prikazana je kobra koja izbacuje vatru. U Starom zavetu, otrovne zmije se nazivaju
Saraphi, $to znaci "vatreni" ili "gorué¢i" i Sto ukazuje na vezu izmedu otrova i vatre u
hebrejskim shavatnjima. U ranom VIII veku meteore nazivaju zmajevi, itd.**’

Zmaj je, kao Sto smo u prethodnom izlaganju videli, demonski simbol
poistoveéen sa zmijom. Pobediti njega ili zmiju znacilo je u hriS¢anstvu pobedu nad
zlom, pa se, u pojedinim scenama, sv. Mihajlo, sv. Porde (Georgius, sv. Juraj) i Hrist

prikazuju kako ga probadaju kopljem ili ga gaze nogama.*® Prema Bibliji, on

385 Senter, Mattox, and Haddad, Snake to Monster, 81.

3¥Louise W. Lippincott, “The Unnatural History of Dragons,” Philadelphia Museum of Art Bulletin 77
(334) (1981): 3, pristupljeno: 17. 05. 2015, http://www.jstor.org/stable/3795303.

%7 Senter, Mattox, and Haddad, Snake to Monster, 84-86.

3% Chevalier i Gheerbrant, Rjecnik simbola, 793-795.
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predstavlja otelotvorenje zla i greha,”® a posto ga je bog odbacio, on predstavlja i
opasnost po ljudski Zivot i spasenje.” Stragni zmajevi iz hebrejske Biblije (Stari zavet),
zive u morskim dubinama i dozivljavaju se kao neprijatelji dece Izraela. Oni su, tokom
vekova, doziveli promene u karakteru i simbolici, §to je, verovatno, proisteklo iz
nedoslednosti u prevodu dva izvora: grckog dela Septuagint, koje su dovrsili hebrejski
naucnici pre I veka pre n. e. i Latinske Vulgate, koju je zavrsio Jeronim u ranom V veku

hrid¢anske ere.*”!

Medutim, ove razlike u nazivima nisu uticale na njegovo
ikonografsko diferenciranje. On je uvek imao detalje, koji su ga razlikovali od zmije, a
kao specifi¢nost, koja je u svim predstavama prisutna, izdvajaju se noge.

Zmaj se moze porediti 1 sa drugim Zzivotinjama, sa kojima pokazuje slicne
osobine, kao npr. krokodilom, tako da se desavalo da srednjovekovni iluminator zameni
ova dva bica. Kratke i zgrc¢ene noge, odsustvo krila 1 dugi rep su krokodilski. Osim toga,
na Sirokim ledima nalazi se gruba koza koja ukazuje na reptila a koju je bilo tesko
probiti, bilo kojim oruzjem. Takode, i krokodil simbolizuje smrt i pakao, kao i zmaj.>*>

Theodore J. Lewis analizira dva mita o borbi bozanstva ili heroja sa
¢udovistima. Ovakvi tekstovi pokazuju, u kombinaciji sa drugim knjiZzevnim izvorima 1
ikonografijom, da su bliskoistocni pisci i umetnici koristili imaginarne kompozitne
zivotinje, posebno jukstapoziciju lavova i zmajeva, da bi dokazali nadmo¢nost ratnika i
ljudskih i bozanskih.*® S. C. Jones navodi da pojedini semitski termini za "lava" i
"zmiju" nisu potpuno razli¢iti, i da nejasna granica izmedu ovih pojmova proizlazi iz
drevnih pogleda na svet, prema kojima su odredene grupe zivotinja Cesto ukrStane,
kose¢i se i1 sa savremenim shvatanjima mitoloskog i realnog. Isti autor, u daljem tekstu,
iznosi analogije za ova poredenja: orao je "lav" neba, jegulja je "lav" u moru, a zmija je
"lav" na zemlji. Cetvoronozni kralj Zivotinja je ovde centralna figura. Dakle, Zivotinje
koje su veoma udaljene jedna od druge prema savremenom sistemu klasifikacije,

ponekad su metafori¢ki povezane na osnovu svoje moci u zivotinjskom carstvu. U staroj

% Sara Kuehn, The dragon in medieval East Christian and Islamic art: With a Foreword by Robert
Hillenbrand, Vol. 86 (Leiden & Boston: Brill, 2011), 5-6.

3% Lippincott, The Unnatural History of Dragons, 3.

31 Nicolas K. Kiessling, “Antecedents of the Medieval Dragon in Sacred History”, Journal of Biblical
Literature 89 (2): 167, pristupljeno: 10. 12. 2015, doi:10.2307/3263046.

392 Lippincott, The Unnatural History of Dragons, 8, 12.

3% Predstave sa pedata koje S. C. Jones (1911) opisuje kao zmije, Lewis naziva zmajevima. Theodore J.
Lewis, "CT 13.33-34 and Ezekiel 32: Lion-Dragon Myths," Journal of the American Oriental Society
116/1 (1996): 28, pristupljeno: 14. 12. 2016, http://www jstor.org/stable/606370.
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3% U mitu sa

Mesopotamiji lav i zmija su imali podjednako zastraSuju¢u pojavu.
Srednjeg istoka iz oblasti Kaspijskog mora govori se o Azhi Dahaki (Dahaka),
dzinovskom troglavom zmaju ¢ije je telo ispunjeno paucima, guSterima i zmijama.
Prema jednoj verziji legende, zmaj je pokusao da unisti sveti plamen koji je grejao svet
a koji je Cuvao Atar, bog vatre. Njega je na kraju porazio bog/heroj Thraetaona, koji ga

3% Kao i mit o Ozirisu,

je zatvorio negde na planini Demavend blizu Kaspijskog mora.
ovo biée iz indoiranskog predanja, pripada tanatologkim legendama.**®

Za boga-zmiju Apofisa (Apophis) verovalo se da je postojao u vreme iskonskog
haosa, tj. pre stvaranja sveta. On je bio neprijatelj boga sunca 1 napao je nebesku barku
kojom je jedrio Ra. U svakodnevnim sukobima ucestvovali su i drugi bogovi,
ukljucujuéi Seta i svakog dana je Apofis bio porazen i raskomadan, ali se obnavljao i
ozivljavao za borbu slede¢eg dana. Prema ovome, Apofis je bio simbol obnavljanja. Bio
je asociran sa prirodnim katastrofama, olujama, zemljotresima i neprirodnom tminom
koja je najavljivala ponovo nastupanje haosa. Egip¢ani su obozavali i druge bogove-
zmije, koji su imali i pozitivne zagtitnicke funkcije.”’

Vavilonski bog, o kome se najvisSe raspravlja u literaturi, je Ea, i u sumerskom
mitu o stvaranju, on je ono, §to je Oziris u egipatskom. Medu najstarije predstave spada
stvorenje po imenu Oannos, koje je pola ¢ovek pola riba. Mozda je u vezi sa bogom Ea,
koji je predstavljan kao covek koji ima riblju krljust ili kao kompozitno stvorenje sa
telom ribe. Poznato je, da je Ea bio boZzanstvo voda, koje je, pored svih voda na zeml;i,
vladalo i vodom u kanalima za irigaciju. On je identifikovan i sa razornom snagom
vetra i olujama, a kao $to je Oziris reinkarniran u Horusu, tako je i Ea apsorbovao starije
bozanstvo Enlila. Njega je kasnije nasledio njegov sin Marduk, koji je preuzeo neke od
njegovih funkcija a poznat je kao bog sunca koji je pogubio Tiamata, zenskog vodenog
demona. Tiamat, olicenje haosa, koja je izaSla iz mraka iskonskog okeana da bi se

suprotstavila dobroudnim bozanstvima vazduha, koji su ljudima obezbedivali plodnu

3% Scott C. Jones, "Lions, Serpents, and Lion-Serpents in Job 28:8 and Beyond," Journal of Biblical
Literature 130/4 (2011): 664, 671, pristupljeno: 14. 06. 2016, http://www.jstor.org/stable/23488273.

3% Eason, Fabulous creatures, 44.

3% Hanna Vertiyenko, "Thanatological Myth in Ancient Egypt and Iranian World: some Parallels",
Cxionuti ceéim 4 (2012): 131, dostupno na: https://www.academia.edu/6066055/.

37 Varner, Creatures in the Mist, 124.
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zemlju i Zivot, bila je stvoriteljka duge loze dobrih i logih demona.’”®

Mit o ubijanju
Labbua, poznat je iz dva fragmentovana teksta i poznat je Sirom Bliskog istoka. Labbu
je bio gigantski morski zmaj, ¢ija je duzina opisana u biruima (1 biru= 6-7 milja=9, 66-
11,27 km). Njega je pobedio Marduk, po instrukcijama boga Ea.**’

U rukopisima bestijarima i riba-testera (ili sabljarka) je, Cesto, prikazana kao
zmaj. U crkvenim rezbarijama i skulpturi, za razliku od rukopisa, tesko je utvrditi koja
figura predstavlja zmaja, a koja ovu ribu, jer je jedna od njenih formi upravo krilati
zmaj. Videli smo da u bestijarima postoji oko 25 razlicitih bi¢a, zmija i gustera, koji su
predstavljeni kao krilati zmaj. Njihova identifikacija je poprilicno osetljiva, osim u
nekoliko slucajeva kada su prisutne neke anatomske ili druge karakteristike: zmija (asp)
koja gura rep u uvo, bazilisk sa glavom petla, amfivena sa drugom glavom na repu ili
kada su nedvosmisleni deo scene: zmaj koji davi slona ili hidrus koji se spusta niz grlo
krokodila.*® TIspod drveta peridexion (perindens), koje raste u Indiji, zmaj vreba
golubice (columbae), koje se hrane na ovom drvetu. Prema prici, on izbegava hlad ovog
drveta i ¢eka da ugrabi pticu. Ptice na ovom drvetu su, verovatno, vrsta golubova iz roda
(Treron), koji se ne mogu naéi u Zapadnoj Evropi.*”!

Prica o netrpeljivosti izmedu zmaja i slona, zabelezena je u bestijarima u
poglavlju, pod naslovom Draco. Pretpostavlja se da se ovaj naziv koristio za zmiju,
veli¢ine boe. Tekst latinskog rukopisa: London, BL, Harley MS 4751 (f. 58v; T. IX/1:
37), malo izmenjen, predstavljao bi, u glavnim crtama, osnovnu pri¢u o ova dva bié¢a.**
Mnogi slikari su prikazivali zmaja samog, potpuno izostavljaju¢i slona. U rukopisu:
London, BL, Harley MS 3244 (f. 59r; T. IX/1: 36), prikazan je Cetvoronozni zmaj koji
odlece ka nebu. Ima telo crvene boje, dva para crvenih, zelenih i1 zutih krila i bljuje
vatru. Medutim, u ovom rukopisu zmaj se pojavljuje 1 u kombinaciji sa slonom pored

drveta peridexion (f. 39v, f. 58v; T. IX/1: 34, 35) 1 prikazan je u drugim bojama. U
Westminsterskom bestijaru (XIII vek, Westminster Abbey Library, London), ima krestu

3% Ernest Ingersoll, Dragons and dragon lore (Escondido, Calif.: Book Tree, 1999), 19-20 (9-10); U
Persiji zmaj je sluga Arimana i stoji u vezi sa ognjem, gromom ili vulkanskom erupcijom. Cf.
Dragojlovi¢, Fiziolog u Srba, 320.

399 Fontenrose, Python, 147. Isti autor spominje da naziv labbu znali lav, i ovo bi¢e moze biti i
kombinacija lava i zmije u mesopotamskoj umetnosti, v. str. 152.

40 G. C. Druce, "The Legend of the Serra or Saw-Fish," Proceedings of the Society of Antiquaries of
London, 2nd  ser., XXx1 28 (1919): 20, pristupljeno: 12. 03. 2015,
http://bestiary.ca/etexts/druce1919/druce1919.htm.

' George and Yapp, The Naming of the Beasts, 160.

2 Druce, The Elephant in Medieval Legend and Art, 33.
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kao paun.403 U rukopisu: Paris, BNF, Frangais 1444 (f. 250v; T. IX/2: 58), prikazan je
kao amfivena, a tekst govori o zmaju.

Takode, prema verovanju, zmaj (draco) je bio 1 poznavalac lekovitog bilja, pa su
ga vidali kako sré&e gorki sok salate, posle prejedanja vo¢em.***

Prica o drvetu to mepidé&iov, lat. ambidextrum (bumelia), preuzeta je iz Plinijeve
price, koji, medutim, ne spominje golubove.*” Posebno poglavlje u vezi sa zmajem
predstavlja kazivanje Physiologusa o ovom drvetu, pod nazivom peridexion
(perindeus), koje, verovatno raste u Indiji. Plod ovog drveta je izuzetno sladak, pa
golubovi borave na njemu, hrane¢i se njegovim plodovima. Neprijatelj golubova je
zmaj, ali ima strah od drveta i njegove senke. Zmaj se pomera, sklanjaju¢i se od senke
drveta, ali, ako se golub nade izvan senke drveta, zmaj ga hvata i ubija. Ovo drvo
predstavlja Boga oca, a hlad njegovog sina, voce simbolizuje mudrost nebesku
(Gospodnju), a golub Svetog duha. Zmaj simbolizuje davola.*”® Alegorija bi
podrazumevala zastitu crkve. Prema Physiologusu Y i B-verzije, golubovi predstavljaju
sve vernike.*”” T. White nas podse¢a na Elijanove tvrdnje da ljudi iz grada Apollo
hvataju krokodila mrezom i veSaju na drvo Persea, posle ¢ega ga tuku, dok zivotinja ne
pocne da lije suze. Ako je ovo drvo isto kao Perindeus, moze se objasniti strah od njega
koji imaju reptili, a mozda je stablo izabrano zbog ranijeg straha ovih Zivotinja od njega.
Po nekim pretpostavkama, mozda je u pitanju otrovno drvo Upas (Antiaris toxicaria),

koje raste na Istoku.**®

9.3. Zmajevi Isto¢ne Azije*"”

Léng (FE & kineski), ryil (% japanski);
Zmija (zmaj) moZze uzeti oblik ptice, na Sta nam ukazuju krilati zmajevi Dalekog

istoka 1 njihovi homolozi u srednjoamerickom panteonu, pernate zmije. Na Dalekom

“® Ibid., 36.

9% Aristotle, Aristotle's History of Animals, IX, 238.

95 Curley, Physiologus, 79.

46 White, The bestiary: a book of beasts, 159-161.

7 Curley, Physiologus, 28-29.

98 White, The bestiary: a book of beasts, 159-161.

49 Konverzija (transkripcija i transliteracija) za sve pojmove na kineskom, japanskom i sl. izvriena je
prema engleskom jeziku.
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istoku, nebeski zmaj je mitski otac brojnih dinastija, a motiv je oznacavao bozansko
poreklo kineskih carskih dinastija i nogen je na barjacima.*'’

Na pocetku izlaganja o zmaju sa Dalekog istoka, vazno je napomenuti §ta su
naveli Senter, Mattox i Haddad. Oni tvrde da zmaj sa Zapada nije u direktnoj vezi sa
kineskim zmajem. Ovaj zmaj ima svoje nezavisno poreklo i evoluciju u umetnosti i
literaturi 1, kako se €ini, nema jasnih etimoloskih, istorijskih, mitoloskih i drevnih
ikonografskih relacija za zmajem Zapada. Naziv koji mu je dodeljen u evropskim
jezicima, verovatno je potencijalni uzrok ove zabune. Zmaja su u Evropi, prvobitno,
zamisSljali bez krila 1 bez nogu, a tek u srednjem veku su umetnici poceli da mu dodaju
krila i ekstremitete, i to pre nego §to je Marko Polo krenuo na Istok. Tako da je on,
potpuno slucajno, poc¢eo da li¢i na mitoloska bi¢a koja su Kinezi, od davnina,
prikazivali kao krilatog &etvoronosca sa krljustima.*'!

Prema najnovijim arheoloSkim interpretacijama, ikone zmaja pojavile su pre
8000 godina, posle ¢ega je nastupio dug i sloZzen evolucioni proces. U daljem izlaganju
F. Wen navodi vise tipova zmajeva sa raznovrsnim karaketristikama i delovima drugih
zivotinja, koji su razvrstani prema oblastima nastanka, u kojima je formirana ideja 1
njihov umetnicki izgled: Severna Hongshan kultura: unutraSnjost Mongolije — zmaj tipa
konja, 1 basen reke Liao — zmaj tipa svinje; severozapadna Yangshao kultura i Majiayao
kultura: zmaj tipa ribe i salamandera; Yangshao kultura i Longshan kultura u Centralnoj
Kini: Yangshao — tip salamandera, 1 7TaoSi kultura — tip zmije; Dawenkou (Shandong)
kultura i Longshan kultura: tip orla i tip tigra; jugoistocna Hemudu kultura i Liangzhu
kultura: tip orla i tip tigra; Daxi kultura i Qujialing kultura u centralnoj i1 juznoj Kini: tip
jelena i tip svinje. Wen dalje navodi da su, prema pisanju Hiroshi Arakawe, mesta
nastanka ideje o zmaju doline Tigra i Eufrata i basen Zute reke. Koncept, prema kome
je voda osnovni element, iz koga je nastao svet, a u tesnoj je vezi sa zmijom i zmajem,
prosirio se celom Evroazijom. Zmaja nastalog, u Mesopotamiji, prihvatio je judaizam,
potom grcka kultura, da bi se posle toga prosSirio Evropom. Sa budizmom iz Indije
motiv je prenet u Kinu 1 identifikovan sa lokalnim predstavama zmaja, da bi se kasnije

i < 412
prosirio celom Istocnom Azijom.

410 Chevalier i Gheerbrant, Rjecnik simbola, 798-800.

1 Senter, Mattox, and Haddad, Snake to Monster, 71.

12 yifeng F. Wen, "Icon, Archetype and Symbolic Meanings of Dragon: An Interpretation of Design
Theme and Image," Advanced Materials Research 446-449 (2012): 1897-1899, pristupljeno: 25. O1.
2017, doi:10.4028/www.scientific.net/ AMR.446-449.1897.
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U kineskoj mitologiji, zmaj se moze vezati za zaletnika dinastije Xia
(XXI-XVII vek pre n. e.), po imenu Yu, koji je bio, delimi¢no, ljudsko a, delimicno,
mitoloSko bi¢e. Bavio se kontrolom poplava, a nastao je tako $to je “iskocio” iz tela
svog oca Guna, uzevsi obli¢je zmaja. Zmaj je povezan sa najranijim bogovima a kao i
oni ima nejasne, promenljive i ¢esto kontradiktorne atribute, ali je od pocetka do kraja
zadrzao mitolosSke karakteristike u vezi sa vodom i njenom kontrolom. Promenljiva
priroda vode moZe da asocira na promenjivu prirodu zmaja.*"

Zmaj je kombinacija svih vrsta mitoloskih i kosmoloskih pojmova, i jedan od
najslozenijih, viSeslojnih kineskih simbola. Pojam ,,zmaj* se moze odnositi na razlicita
heterogena bi¢a. Suprotno shvatanjima Zapada, kineski zmaj je dobrocudno i benigno
stvorenje, simbol prirodne muske snage i plodnosti (yang). Za vreme vladavine dinastije
Han (206 pre n. e.—220 n. e.) i1 kasnije, zmaj je, takode, bio i simbol cara, sina neba. On
je jedan, od cetiri simbola strana sveta, koji obelezava istok, mesto izlaska sunca,
plodnosti, prole¢nih kisa i kiSe uopste. U ovoj ulozi je poznat kao "plavo-zeleni zmaj"
(qing-long). Na njegove veze sa vegetacijom, ukazuje to, da je on zamisljen kao bice,
koje za vreme zimskog perioda boravi pod zemljom. Na prolece, izlaze¢i iz zemlje,
uzrokuje prvu grmljavinu i kiSu. Prema verovanju, jase na oblacima, moze biti toliko
veliki da ispuni prostor izmedu neba i zemlje, a moze se smanjiti na veliinu svilene
bube.*'*

Kineski zmaj ima mnogo naziva: Lung Meng, Long Wang, Na-achia, Nage itd.
Njihovo potomstvo je mnogobrojno i raznovrsno, mada se u nekim izvorima govori o
devet vrsta bica koja zmajevi mogu doneti na svet. Nekoliko bogova i heroja povezani
su sa njima, bilo da imaju njihove telesne karakteristike, bilo da su njihovi potomci.
Ying Long — ,/Zmaj koji odgovara®, bio je pomo¢nik Huang Dija u borbi protiv
Chiyoua. Crni zmaj koji je uzrokovao potop u mitu o Niiwai, bio je zao 1 opasan. O
njihovoj popularnosti svedoci i ¢injenica da su svi carevi, od perioda vladavine dinastije

Han do vladavine dinastije Qing, vezivali svoje sveto carsko dostojanstvo ne samo za

#13 Zhao, Chinese Mythology in the Context of Hydraulic Society, 232, 235-236.
1% Wolfram Eberhard, A dictionary of Chinese symbols: hidden symbols in Chinese life and thought,
trans. from the German by G. L. Campbell (London: Routledge 1986), 97-99.
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nebo, nego 1 za boZanskog zmaja. Nedozvoljeno prikazivanje zmaja povlacilo je za
sobom stroge kazne, ak i pogubljenja.*'

Na Istoku zmaj moze imati razliCite aspekte jer je istovremeno vodena, kopnena,
¢esto podzemna i nebeska Zivotinja. Razlika izmedu zmaja long (vodenog) i zmaja gul/
(kopnenog) nije utvrdena. Narod u Japanu razlikuje Cetiri vrste zmaja: nebeske, kisne,
kopneno-vodene i podzemne.*'® Japanski zmaj se naziva ryi i pozajmljen je od Kineza
najkasnije u Nara periodu.*'”

Mitologija Japana ili mitologija Shintd, nastala je na osnovu legendarnih prica iz
starih zapisa Nihongi (Nihonshoki anali) 1 Kojiki, 1 pripada neSto mladem periodu
(pocetak VIII veka) a na njeno formiranje uticali su kultovi iz susedstva, Kine 1 Koreje.
Zmaj se uglavnom dovodi u vezu sa bogovima kise, pa tako imamo: Taka-okami,
bozanstvo sa planina 1 Kura-okami, boga kiSe 1 snega koji Zivi u dolinama. Oba
bozanstva su opisivana i prikazivana kao zmije ili zmajevi.*'® U japanskom panteonu
zmajeva, takode, postoje mnoge vrste zmaja sa razli¢itim nazivima. Ryu Jin i Ryo Wo
(FEF ili BET) je bozanstvo u liku zmaja poreklom iz Sintoizma, koji se smatrao
¢uvarem Sinto religije. Medu glavne, kraljevske zmajeve u Japanu, ubrajaju se: Sui Riu
— zmaj kiSe, koji donosi crvenu kisu, ¢ija boja potic¢e od njegove krvi; Han Riu — iSaran
je sa devet razlicitih boja i veoma je dugacak; Ka Riu — mali crveni zmaj; Ri Riu — ima
odlican vid i moze videti na velikoj udaljenosti; Fuku Riu — japanski zmaj koji donosi
srecu, obi¢no prikazan kako se uzdize ili gleda prema gore, $to simboliSe srecu u
japanskoj kulturi; Kinryu — zlatan zmaj; O Goncho — beli zmaj koji najavljuje glad,
Yamata-no-Orochi — osmoglavi zmaj itd. U japanskoj mitologiji, kao i u kineskoj, zmaj
je prvenstevno bio povezan sa vodom.*"”

U Starom zavetu mozemo, takode, nazreti ovu vezu, izmedu zmaja i vode, zmaja

1 mora, zmaja i kosmickog mora, koja je svoje korene naSla jo$ u religiji Canaana i

15 Benpan Tonujanun, Penueuje Hemoune Asuje y oujanoey ca xpuwhancmeom: Mucuorowku npucmyn
Hapoouum penueujama Janawa u Kune, Kw. 1 (Mcrouno CapajeBo: YumBep3uter, IIpaBocnaBHH
6orocoBcku Pakynret "Csern Bacnmmje Octpomkmu,”" 2014), 207-208.

416 Chevalier i Gheerbrant, Rjecnik simbola, 793-795.

17 Nguyen Ngoc Tho, The Symbol of the Dragon and Ways to Shape Cultural Identities in Vietnam and
Japan (University of Social Sciences and Humanities, Vietnam National University - Ho Chi Minh City,
2015), 32, dostupno na: https://www.harvard-yenching.org/features/hyi-working-paper-series-nguyen-
ngoc-tho-0.

18 J. Hackin, et al., The mythologies of the east: a detailed description and explanation of the mythologies
of all the great nations of Asia, J. Hackin et al. (New Delhi: Asian edu. Services, 1994), 385, 402.

19 Tho, The Symbol of the Dragon, 47, 51.
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starim mitovima o borbi sa morskim ¢udovistima Levijatanom, Tiamatom, koje smo ve¢
spomenuli i s1.*° Brojna bozanstva u Dvore&ju i u kasnijem periodu mogu se dovesti u
vezu sa predstavom zmaja, koja je osmisljena tako da predstavlja zlog duha, kao na
cuvenoj kapiji boginje IStar, na kojoj su ove predstave dostigle vrhunac umetnosti
Asirskog carstva i jedinstvene su kao i one u Kini i Japanu.**!

Videli smo da je zmija jedan od najstarijih zivotinjskih motiva, ujedno i
najplodonosniji u simbolickom smislu. Iz ovog motiva, razvio se motiv zmaja,
atraktivniji u mitoloSkom 1 ikonografskom smislu i zasenio njenu visevekovnu
dominaciju. PokusSali smo da, kroz evoluciju i transformaciju njene simbolike, dodemo
do saznanja, kako je i kada, formirano mitolosko bi¢e zmaj. Zmaj predstavlja
manifestaciju zmije i njenih osobina u nesSto izmenjenom obliku, a sa pojavom
hris¢anske ikonografije njegov lik je, gotovo, kanonizovan. Njegove veliCanstvene moc¢i
1 pozitivne osobine, koje je imao u starim kulturama, nestaju u hris¢anstvu. Kao i zmija,
simbolizovao je zao duh koji je iz svoje postojbine, na Istoku, prenet i u druge kulture.
Simbolizuje zlo i u scenama se, uglavnom, prikazuje njegovo unistenje. Kada
pogledamo kompozicije, u kojima su prikazane scene Apokalipse, najupecatljivije
predstave su: raznobojna, sedmoglava zmija ili crveno-narandZasti zmaj rasirenih krila,
sa zlatno crvenim vatrenim dahom. U odnosu na jednoobrazne i statine predstave
drugih aktera scena Apokalipse, simbol zla — zmaj, prikazan je u jarkim tonovima i u

pokretu 1, svakako, svojim izgledom deluje posmatracu privlacnije od ostalih figura.
9.4. Ostale mitoloske zmije

Pored spomenutih reptila, u bi¢a koja pokazuju sli¢nosti sa zmajem, spadaju:
amfivena, grifon, harpija, himera 1 dr. Sli¢nosti sa zmajem, pored navedenih, pokazuju u
opisu i ikonografiji, i mnoga druga bi¢a koja pripadaju mitologemama drugacijeg
sadrzaja. Pored hidrusa, krokodila, nekih predstava gustera i riba, daleke veze sa
zmajem, prema izvorima sa Istoka, pokazuju i druga bi¢a. Prema ovoj pretpostavci, u
osnovi vecine mitova u kojima se javljaju hibridna bica, zajednicki imenitelj vecini

mitoloskih bic¢a bio bi zmaj, odnosno zmija.

% Day, God's Conflict With the Dragon and the Sea, 4.
! Ingersoll, Dragons and dragon lore, 23-25.
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U rukopisima bestijarima se, pored zmija izdvojenih za naSe istraZivanje, javlja i
veliki broj drugih zmija i njima slicnih mitoloskih bi¢a. Obrazac prema kome su
izdvojeni u Physiologusu, predstavljen je u neSto izmenjenom obliku, ali smo za svaki
od ovih likova izneli kratak opis i karakteristike. Ove zmije se ¢esto prikazuju kao zmaj
1 obrnuto. W. Clark piSe, u rukopisu MS 53 (Corpus Christi College, Cambridge), da je
skoro svaka zmija ilustrovana, §to se smatra retkom pojavom u rukopisima.***

Anguis je, prema rukopisu u prevodu T. White, zmija (ali 1 zvezda Draco) od
koje su nastale sve zmije, jer mogu biti sklupCane i savijene, zbog Cega se 1 nazivaju
“anguis” jer su povijene, a nikad ispravljene. Coluber (drugo ime za zmiju) je nastalo
od “colat umbras” $to znaci ona koja nastanjuje skrovita mesta ili je, mozda, ime dobila
zato $to se vijugavo krece (colubrosus). Dok se krece ona klizi. Naziv serpens je dobila
zbog osobine prikradanja koje izaziva jezu (serpit). One koje imaju Cetiri noge kao
guster nazivaju se reptili. Zmije su reptili koji puze na stomaku i1 grudima. Ova stvorenja
su otrovna, opasna, ima ih mnogo vrsta i u mnogo boja.***

Boa je zmija, koja potice iz Italije, koja prati stada i kravama sisa mleko. Zbog
unistavanja stoke (boves) dobila je ime.** Povremeno je prikazuju kao spiralnu zmiju,
ali u rukopisu: Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 98; T. XXIII: st. 191), prikazana je
kao krilata zmija ispod kravljeg vimena kako sie mleko.*” Prikazana je i u rukopisu:
New York, Morgan, MS M. 81 (f. 86r; T. XXIII: 13).

Cerastes, ili rogata zmija, dobila je naziv, jer ima rogove na glavi kao ovan
(Ceras). Na grckom je képata i zbog toga se naziva Kerastes. Ovaj reptil ima Cetiri
roga, pomoc¢u kojih privlaci druge zivotinje i ubija ih. Zakopava se u pesak, tako da vire
samo rogovi, kojima mami druge zivotinje. Savitljivija je od drugih zmija, tako da
izgleda kao da nema ki¢mu.*® Prikazana je u rukopisu: Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f.
94; T. XIII: 15).

Dipsas je vrsta zmije koju na latinskom zovu "kanta vode," jer onaj, koga ugrize,

427

umire od zedi.””" U drugom poglavlju u rukopisu, o ovom biéu, pise: Dipsa je toliko

mala zmija da je Covek ne primeti ni kada stane na nju. Njen otrov deluje toliko brzo da

422 Clark, A medieval book of beasts, 227.

2 White, The bestiary: a book of beasts, 165.

424 White, The bestiary: a book of beasts, 180; Isidore, The Etymologies, 257.

25 McCulloch, Mediaeval Latin and French bestiaries, 97.

426 White, The bestiary: a book of beasts, 175-176; Isidore, The Etymologies, 256.

27 White, The bestiary: a book of beasts, 174; Situla (posuda), zed (sitis). Cf. Isidore, The Etymologies,
256.
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lice umrlog ne ukazuje na to, da je pre smrti, osetio bol.**® Obigno je prikazana u
konvencionalnom maniru kao crv, sa povremenim dodavanjem krila i rogova. U
rukopisu Oxford, Bodleian Library, MS. Bodley 764 (f. 98v), predstavljena je kao mala
zmija ispod ljudskog stopala.*”’ Prikazana je u rukopisu: Cambridge, Trinity, MS
R.14.9 (f. 104r; T. XXIII: 12).

Haemorrhois (Emorroris) zmija, je tako nazvana jer izaziva krvarenje
(hemoragija). Svako koga je ujela postaje toliko slab da sav Zivot iz njega biva isceden,
oticanjem krvi. Na grékom, krv se naziva aipo.*

Hypnalis je vrsta zmije koja ubija, uspavljivanjem. Ona je ubila i Kleopatru,
kako se spominje u rukopisu.*' U B-Is verziji rukopisa nazivaju je prialis.***

Prester je zmija koja se veoma brzo krece, sa otvorenim ustima, emitujuci
isparenja. Onaj koga ujede, umire, jer mu telo natice i truli.**

Scitalis (zmija) je to ime dobila zbog lepih boja svoje koZe (scitulus-elegantan).
Posto je veoma spora ne moze juriti ljude, pa ih mami svojim prelepim izgledom. U

% Prikazana je u

vreme zime, koza joj takode sija, a slicnu tvrdnju iznosi i Lukan.
rukopisu: Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 68; T. XXIII: 10).

Seps je mala zmija, ¢iji otrov ne uniStava samo telo, nego i kosti. Naziv je
potekao od septic.*® Prema Isidoru, to je zmija, ¢iji otrov nagriza, i kada nekog ujede
odmah ga proguta, tako da je Zrtva potpuno obloZena te¢no$éu u njenim ustima.*°
Prikazana je u rukopisu: Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 59v; T. XXIII: 14).

Vipera je zmija za koju Physiologus kaze da: muzjak vipere ima lice muskarca,

a zenka ima oblik Zenskog torza koji se zavrSava repom krokodila. Alegorija se odnosi

na bezboznike fariseje koji, kao ni vipere, nemaju roditelja (tvorca).*’ Ime je dobila jer

28 White, The bestiary: a book of beasts, 181.
422 McCulloch, Mediaeval Latin and French bestiaries, 90.
:z? White, The bestiary: a book of beasts, 175; Isidore, The Etymologies, 256.

Ibid.
432 McCulloch, Mediaeval Latin and French bestiaries, 90.
43 Ibid., 90; Isidore, The Etymologies, 256.
434 Lucan, The Pharsalia, IX (711-726), 368. Citirano u White, The bestiary: a book of beasts, 176.
5 White, The bestiary: a book of beasts, 181.
#6 U ovom poglavlju Isidor iznosi drugadiju tvrdnju ne navodeéi da je zmija mala. Isidore, The
Etymologies, 256.
#7 Zenski hibridni oblik, pola Zena, pola krokodil, je egipatski element u pri¢i i ne moZe se naci u
latinskim 1 grékim analogijama. Navodi se da se ova bi¢a razmnozavaju oralnom kopulacijom zbog
nedostatka genitalija kod Zenke. Zenka, ubija miZjaka, a mladunci Zenku. Prema Horapollou Egip¢ani su
smatrali viperu simbolom zene koja mrzi svog muza. Cf. Curley, Physiologus, 15-16, 74; McCulloch
citira Hesioda koji opisuje Ehidnu. Cf. Mediaeval Latin and French bestiaries, 184.
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se rada na nasilan na¢in. Mladunci zmije ne radaju se prirodnim putem nego progrizu
majci stomak. Mlade zmije ostaju bez oba roditelja na nasilan naCin. Prema sv.
Ambroziju, smatra se najpodmuklijom zmijom, kada je obuzme pozuda. Pari se sa
morskom jeguljom (murena). Alegorija bi se odnosila na bra¢ne partnere koji traze
zadovoljenje van bragne zajednice, a u daljem tekstu spominje se i prvi greh itd.***
Prikazana je u rukopisu: London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 64r; T. XXIII: 11). U
rukopisu iz Berna, Burger, Lat. 318 (f. 11r), nalazi se najstarija ilustracija vipere, u kojoj
su prikazane figure muskarca i Zene sa zmijskim repovima. Muskarac pokazuje prstom

u pravecu Zeninih usta.*’

10. Eale (T. X)

Oblici naziva: yale, centicore.***

Kako nam saopStava Physiologus, jale (eale) je zver veli¢ine konja, sa repom
slona, njuskom vepra i potpuno crne boje. Ova mitoloSka zivotinja ima cudoviSne
rogove koje moze pokretati svojom voljom. U borbi koristi jedan rog, dok drugi okrece

! Medutim, George i Yapp

unazad i1 ako povredi jedan rog, uvek u rezervi ima drugi...
pisu da jale, indijski vodeni bizon, ne pripada Physiologusu, jer nedostaje u B-is verziji,
I familije bestijara.***

Plinije pise da u Indiji zivi jale, tamne boje, veli¢ine nilskog konja, sa repom
slona, sa njuskom vepra i pokretnim dugim rogovima, duzim od jednog lakta, koji u
borbi menjaju polozaj, naizmeni¢no, u zavisnosti od pravca napada. Plinije spominje i
zastra§ujuée Sumske bikove koji takode imaju pokretne rogove kao jale.**® Plinije je
opisao stvorenje misleci, verovatno, na gnua (antilopu), ali opisuje 1 zivotinju pod
imenom xotwPAénmv (onaj koji gleda dole), Catoblepas (Catoblefas), koja Zivi u

Etiopiji. Elijan dodaje da je to Zivotinja slicna biku. U francuskim bestijarima zver se

8 White, The bestiary: a book of beasts, 170.

9 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 184.
“O1bid., 190.

! White, The bestiary: a book of beasts, 54-55.

2 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 111.

*3 Pliny, Natural history, vol. III: lib. VIII-XI, 55.
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naziva "La Centicore" i, kasnije, postaje veoma popularna u heraldici.*** Pod ovim

nazivom, Pjer de Bove, je opisao Zivotinju koja Zivi u indijskoj pustinji.**

Dva veka posle Plinija, Solin je opisao ovo bice kao indijsku zver, veli¢ine konja
koja voli da boravi u vodi. Kod Solina su rogovi zveri postali fleksibilni, a ne samo
pokretni, a njegov opis sledili su i bestijari.**®

Temeljnu analizu svojevremeno je sproveo G. C. Druce, navode¢i da je
centichora (eale, oblik naz.), Cesto pogresno interpretirana kao 1 druga bica, npr.
leucrocotta. Takode, neretko, jale se prikazuje kao antilopa, konj, magarac itd.**’ U
rukopisu London, BL, Royal MS 12 C XIX (T. X, f. 30r), prikazan je kao antilopa, sa
glavom svinje i naglasenim kljovama vepra. Ima dva vrlo duga i blago zakrivljena roga,
jedan okrenut prema gore a drugi prema napred. U rukopisu: London, BL, Harley MS
3244 (T. X, f. 44r), prikazan je na poseban nacin, kao crni tigar, sa kljovama vepra 1
velikim repom, malom bradom, kosmatim telom, konjskim kopitama na prednjim
nogama i kandzama na zadnjim. Zivotinja je prikazana bez rogova. Prikazuje se u svim
bojama: u crnoj — Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 7v; T. X: 14) i Cambridge, CCCC,
MS 53 (f. 193v; T. X: 8); plavoj — Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 16v; T. X: 7); crvenoj —
Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 16v; T. X: 9) itd. Prikazuje se kako tr¢i, sedi, ali
obi¢no kako stoji, nekad sa glavom okrenutom unazad. Prikaz ovog bi¢a u rukopisima:
Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 7v; T. X:14) i London, BL, Sloane MS 3544 (f. 12r;
T. X: 20), nedvosmisleno podseéa na indijskog vodenog bivola.***

Na osnovu ovog primera mozemo pokazati kako se, zbog nedoslednosti u
prepisivanju, menjao i kontekst teksta i koncepcija slike, §to nam potvrduje tezu da je
slikar, veoma ¢esto, zivotinju slikao na osnovu opisa u tekstu i da je to za njega bio
jedini izvor informacija o konkretnoj fantasticnoj zivotinji. Naime, varijacija u tekstu se

sastoji u tome da je u odredenim rukopisima zapisano maxillis aprinis (sa celjustima

divlje svinje), dok je u drugim dodato slovo i piSe maxillis caprinis (sa kozjom vilicom),

4 White, The bestiary: a book of beasts, 54-55; Autor bestijara nije bio dosledan u citiranju Plinija u
jednom pogledu. Plinije piSe da je bi¢e bilo veliko kao vodeni konj, odnosno hipopotamus, dok u
bestijarima piSe samo da je bio veliki kao konj. Osim Plinija i Solinusa, ne postoji anticki ili
srednjovekovni pisac koji je opisao ovo bi¢e. Cf. Druce, Notes on the History of the Heraldic Jall or Yale,
180.

5 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 190-191.

6 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 111-112.

*7 Druce, Notes on the History of the Heraldic Jall or Yale, 185; Mesanjem osobina i naziva yalea i
leucrote, stvorili su bi¢e po nazivu centicore. Cf. McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 68.
¥ George and Yapp, The Naming of the Beasts, 112.
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Sto je nesumnjivo uticalo na ilustracije. Maxillis aprinis je verovatno starije i javlja se u
latinskom bestijaru Huga od sv. Viktora iz prve polovine XII veka. Mozda je pisar
pretpostavio da zivotinja sa rogovima ne moZze imati i kljove, pa je dodao slovo "c," §to
je za posledicu imalo to da u rukopisima u kojima piSe aprinis, eale nema bradu na slici,
a gde je napisano caprinis, obi¢no je brada doslikana bié¢u.**

Jale je prikazan na Cetiri starije rukopisne mape. Na najstarijoj, Ebstorf mapi iz
1235. g., opisan je kao "eale bestia est in India". Na crteZzu je zZivotinja bez repa, sa
dugim uSima i rogovima, jednim okrenutim prema gore i prema napred, a drugim
prema dole i prema nazad. Prikazan je pri samom vrhu karte, u dalekoj Aziji. Prikazan
je 1 na Hereford mapi, kao konj, na poziciji izmedu Arabije i Indije, a ispod je natpis:
"Solinus eale nascitur in Yndia." Preostale dve mape pripadaju periodu XIII-XV veka.
Poslednje spominjanje ove Zzivotinje nalazimo u XVII veku, u Stampanoj verziji
Topsellove knjige The History of Four-footed Beasts (1658), na osnovu ¢ega moZzemo
zakljuciti da se o ovom bicu pise u rasponu od I do XVII veka. Prema opisima to je bila
masivna zivotinja iz reda papkara, sa razmaknutim rogovima ili antilopa, sa rogovima
usmerenim unapred.*’

Poreklo ovog bica se ne moze sa sigurnoscu utvrditi, ali na osnovu opisa ove
zivotinje kod Plinija, kao najstarijeg poznatog izvora, moze se pretpostaviti da je jale
bice, inspirisano zivotinjom koja je zivela u toplijim krajevima. Nagadanja i zabune oko
interpretacije ovog bic¢a u srednjem veku, da je, mozda, rec€ o biku, konju, kozi, antilopi
1 sl. ne potvrduju, ali ni negiraju tezu o njegovom poreklu u azijskim kulturama.
Predstavu ovog bi¢a u sceni francuskog rukopisa u kome se pored njega pojavljuje i
bazilisk koji ga napada, kako navodi G. Druce, nije moguée u ovom trenutku
objasniti,”' samo moZe ukazati na to, da i jale ima neprijatelja koji mu se moZe
suprotstaviti. Bazilisk (basilecoc, oblik naz.) mrzi centicorea 1 kad ga zatekne na

. .. . e N . . . 452
spavanju zabija mu se izmedu o&iju, dok ne prsnu, i Zivotinja ugine od trovanja.*’

*9 Druce, Notes on the History of the Heraldic Jall or Yale, 177-178. Druce spominje ime H. de St.
Victorea, kome su, greSkom, pripisani tekstovi pojedinih bestijara, a u pitanju je Hugues de Fouilloy
(Hugo de Folieto, Hugo od Fujoa).

0 Wilma George, "The Yale," Journal of the Warburg and Courtauld Institutes 31 (1968): 424-425,
pristupljeno: 12. 03. 2017, http://www.jstor.org/stable/750650.

*! Druce, Notes on the History of the Heraldic Jall or Yale, 186.

2 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 191.
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11. Gryphus (T. XI - T. XI/1)

Oblici naziva: griffon, gryphon, gryphes, gripon.*>

Grcka re¢ za grifona, griips, mozda je povezana sa kerib’ (kerub, heruv: andeo).
Prema proroku Jezekilju, heruvim je krilato bice sa tele¢im nogama i licem lava, vola,
orla i ¢oveka, dok je u drugom pasusu, to lice lava i ¢oveka.*** Poreklo ovog bi¢a je jos
uvek sporno, mada je njegovo prisustvo potvrdeno u Elamu 1 Egiptu, u kasnom IV
milenijumu 1 u Siriji na pocetku II milenijuma pre n. e., posle ¢ega se moze evidentirati
u starim kulturama na prostorima Bliskog istoka. Na kraju se ipak naSao na umetni¢kom
repertoaru Grcke 1 Rima. Grifon pripada predstavama kompozitnih ili hibridnih bica i,
kao takav, moze se uporediti ili dovesti u vezu sa mnogima od njih: egipatskom
sfingom, bez krila, sa ljudskom glavom na telu leze¢eg lava; mesopotamskim krilatim
bikom sa ljudskom glavom u stoje¢em polozaju 1 krilatim lavom u stoje¢em polozaju sa
ljudskom glavom; sirijsko-mesopotamskim, krilatim covekom sa glavom ptice i krilatim
lavom sa glavom ptice, pravim grifonom, povremeno prikazanim bez krila i u razli¢itim
polozajima; mesopotamskim Anzuom (Imdugud); svuda, osim u Egiptu, sa zmajem;*

Anzu je, u mesopotamskoj mitologiji 1 ikonografiji bi¢e sa glavom lava i telom
ptice (orla). Ime mu je ¢{IM.DUGUD.MUSEN ili an-zu-u. Ovakva biéa u
mesopotamskoj umetnosti predstavljaju manifestaciju demonskih sila, koje su opasne,
ali nisu nuzno 1 zle. Orao sa glavom lava Cesta je predstava iz perioda starog Sumera,
najcesce je prikazivan izmedu dve, antiteticki postavljene, divlje Zivotinje, koje imaju
zaStitnu funkciju. On je predstavljao numinoznu snagu oluja u hipotetickoj fazi
mesopotamske religije, dok su jo§ bozanstva predstavljana u teriomorfnom obliku. U
periodu starog Sumera, Anzu dobija ljudske odlike 1 prikazuju ga kao pola-pticu, pola-
coveka. Njegova antropomorfna manifestacija koja se odvojila od Zivotinjske, bila je
Ningirsu, koji je smatran zlim. Pojavljuje se u nekoliko knjizevnih tekstova, a u
epovima o Lugalbandi 1 Enmerkaru navodi se da naseljava nepristupa¢ne vrhove

karneolskih planina. Anzu je, prema mitu, nagradio Lugalbandu nadnaravnim moc¢ima,

3 Nicolas Wyatt, "Grasping the Griffin: Identifying and Characterizing the Griffin in Egyptian and West
Semitic Tradition," Journal of Ancient Egyptian Interconnections 1/1 (2009): 29, pristupljeno: 11. 01.
2017, https://journals.uair.arizona.edu/index.php/jaei/article/view/8; McCulloch, Mediaeval latin and
French Bestiaries, 122-123.

% West, The east face of Helicon, 580.

3 Wyatt, Grasping the Griffin, 29.
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jer mu je ovaj obecao da ¢e podrzati njegov kult u Sumeru. Sli¢na tema se pojavljuje i u
Ninurtinom putovanju u Eridu. U drugim tradicijama, Anzu je posmatran kao zlo bice,
posebno u akadskim izvorima.*® Uopste, u svim mladim tekstovima njegova priroda se
menja, 1 to, u mitu, dovodi do njegovog unistenja.

Vavilonski mit o Etani, iz praistorijskih vremena, prisutan je u mnogim
legendama. Motiv Etaninog leta sa orlom ka nebu pojavljuje se u helenistickoj,
jevrejskoj 1 arapskoj knjizevnosti, obicno sa moralnim prizvukom: Covek ne treba da
pokusava da dosegne nebo. U kasnijem iranskom folkloru sli¢an motiv o svemirskom
putovanju pripada iranskoj mitskoj ptici pod nazivom Simurg (Stmurgh). Njeno ime je
poznato iz Avesta i Pahlavi zapisa (saena, pahl. sén, sén-murv). U pricama Shahname
(Ferdousi), Simurg (kao u sumerskoj tradiciji), ima dva razli¢ita aspekta, pozitivan i
negativan. Medutim, pri¢a o ovoj ptici, najéesce se pojavljuje u kombinaciji sa drugim
pricama, u kojima je heroj poslat na opasno putovanje, da ubije neku od nemani, i to,
naj¢es¢e zmiju itd. Heroj spasava mladunce velike ptice i biva nagraden, tako $to mu
ptica pomaze u nastavku putovanja.”’ Prema opisu Simurg (Senmurv, Simorgh) je
polimorfno bice sa glavom psa, nogama lava i krilima i repom pauna. Pojavljuje se u
priCama o Zaratustri (Zoroaster). Lik ove ptice pojavljuje se u umetnosti Sasanida, a
mnogo kasnije, pojavljuje se u islamskoj i vizantijskoj umetnosti i veoma podseca na
kineskog feniksa.**

Bic¢e sa glavom grabljivice, krilati apkallu u nauc¢noj literaturi je poznat kao
grifon-demon, asirski bog Nisroch, ili genije. Bi¢e ima glavu 1 krila, najverovatnije orla,
a ljudsko telo. Ovakva predstava na pecatima poti¢e iz IX—VIII veka pre n. e.*” Bice,
po nazivu apkallu, spominje i Berossus (Berossos), navodeé¢i da je hibridnim bi¢ima
vladala Zena pod nazivom Omorka, Cije je haldejsko ime bilo Thalath, $to bi, prevedeno

na grcki, znacilo Thalassa, odnosno more. Berossosova Omorka je nesumnjivo Tiamat,

% Gwendolyn Leick, 4 dictionary of ancient Near Eastern mythology (London; New York: Routledge,
2003), 9.

7 Jussi Aro, “Anzu and Simurgh,” in Kramer Anniversary Volume. Cuneiform Studies in Honor of
Samuel Noah Kramer, ed. by B. L. Eichler, J. W. Heimerdinger, and A. Sjoberg (Kevelaer: Butzon &
Bercker, 1976), 25-27.

8 Matteo Compareti, "The so-called Senmurv in Iranian art: A reconsideration of an old theory," in
Loquentes linguis: Studi linguistici e orientali in onore di Fabrizio A. Pennacchietti, ed. by Pier G.
Borbone, Alessandro Mengozzi and Mauro Tosco (Wiesbaden: Harrassowitz, 2006): 189-190, 192.

49 Constance E. Gane, "Composite Beings in Neo-Babylonian Art," (PhD diss., University of California,
Berkeley, 2012), 43, dostupno na: http://escholarship.org/uc/item/3p25f7wk.
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1 medu njenim podanicima je bio i Covek-riba Oannes, koji je u bliskoj vezi sa Tiamat i
prepotopskim bi¢em apkalluom.*®

Grifon-ptica je bio popularan ikonografski motiv za vreme neovavilonskog
perioda, najces¢e zastupljen u gliptici. Ovi grifoni su veoma raznovrsni, ali uobicajeni
nacin predstavljanja je kombinacija ptice 1 lava. Bie je prikazano sa krilima ili bez
krila, sa glavom, vratom, grudima i repom ptice, obi¢no orla. Na glavi mu je tipi¢na
kresta od perja a kljun je ponekad otvoren da bi se video talasasti jezik. Povremeno je
prikazan sa velikim uSima, nalik magare¢im. Ovo kompozitno bi¢e ima Cetiri noge i telo
Ptica-grifon mozda potice iz Sirije iz II milenijuma pre n. e. Postaje popularan motiv u
Mesopotamiji i drugim delovima starog Bliskog istoka, oko XIV veka pre n. e. Termin
kuribu, pojavljuje se kasnije i moze oznacavati ovo bi¢e samo u pojedinim sluc¢ajevima
na poCetku 1 sredinom I milenijuma pre n. e. Ovo bi¢e se pojavljuje u drustvu drugih
bica i druStvu bogova, ali se ne moze, sa sigurnosc¢u, povezati ni sa jednim od bogova.
Prema misljenju pojedinih autora, ovi demoni su imali apotropejsku funkciju i bili su
Cuvari svetog drveta, a u zavisnosti od konteksta kompozicije, prikazivani su i kao
agresivni borci protiv zlih duhova.*®!

Neka vrsta motiva proto-grifona, sa pomalo nejasnim karakteristikama,
pojavljuje se na paleti iz predinastickog perioda Nagade (tzv. Oxford paleta). Primeri
predstavljanja grifona mogu se videti u grobnici, iz perioda Srednjeg carstva, u Egiptu
(Beni Hassan), koja pripada XI-XII dinastiji. UopSteno govorec¢i, forma grifona sa
krestom pojavljuje se u Siriji, od 1800. g. pre n. e. i postaje popularan motiv na
cilindricnim pecatima, dok je posebnu popularnost stekao u mitanijskoj (Huritska
drzava Mitani), srednjoasirskoj i kasnoasirskoj umetnosti.***

Prema prevodu rukopisa T. White, grifon je krilati ¢etvoronoZzac, sa telom lava,
krilima i glavom orla. Zakleti je neprijatelj konja, ali je u stanju da rastrgne svako

ljudsko bic¢e ako ga sretne.*®® Prema Elijanu, perje na ledima mu je crno, ono spreda je

crvene boje, dok su mu krila bela. Ktezije navodi da mu je vrat od raznobojnog perja

460 Berossos (Bpmoocog), svestenik Bel/Marduka u Vavilonu (Il vek pre n. e.), v. str. 154. Citirano u
Mehmet-Ali Atag, The mythology of kingship in Neo-Assyrian art (Cambridge [u.a.]: Cambridge Univ.
Press, 2010), 187-188.

! Gane, Composite Beings in Neo-Babylonian Art, 168, 176-177.

%62 Wyatt, Grasping the Griffin, 29-30.

93 White, The bestiary: a book of beasts, 22-23.
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medu kojima dominira tamno plava boja. Ima glavu i kljun kao orao, i uzarene oci, a
tako ga i prikazuju na slikama i skulpturama. Narod iz Baktrije, koji zivi u susedstvu
Indijaca, veruje da su grifoni ¢uvari zlata u tim oblastima. ***

Uopste, ovo bice se uvek asocira sa zlatom. Kao kombinacija orla i lava, simbola
dominacije i1 razaranja, grifon je bio, od pocetka, ambivalentna figura. Njegovo
zanimanje za zlato je tumaceno na dva nacina. Kao bi¢e koje je znalo gde se nalazi
zlato, grifon je postao zaStitnik nauke 1 znanja 1 kao takav, predstavljan je u
srednjovekovnom ciklusu vrlina i poroka. Njegov, navodni obicaj, da gradi svoje
gnezdo od zlata, ponekad se tumacio kao dareZljivost. Pojedini autori su ga smatrali
plemenitim i velikodu$snim duhom, a prema misljenju drugih, zbog veze s zlatom,
izagao je na zao glas.*® Iz Persepolisa potice reljef (VI vek pre n. e.) sa predstavom
heroja, Kserksa, koji probada grifona, naoruzanog rogom 1 Skorpionovim repom.
Kompozicija predstavlja tipicnu scenu borbe heroja sa ¢udovistem. Heraldicki motivi
zivotinja, na manjim umetnickim predmetima sa ovih podrucja, na tekstilu, keramici i
metalu, ¢iji se izum pripisuje Sumerima, prezivljavaju uprkos gréko-rimskim uticajima,
opstajuéi i u srednjem veku.**

Zivotinje u Egiptu, &esto su uklju¢ene u sferu magije, a medu najstarije primere
fantasti¢nih zivotinja povezanih sa magijom, iz perioda Srednjeg carstva, spadaju
magijski rekviziti na kojima su urezani prikazi krilatih grifona i drugih bica.*®’

Herodot spominje grifone kao cuvare zlata. Oni zlato ¢uvaju od jednookih ljudi

68

Arimaspa (Apwpacmoi), koji im ga otimaju.**® Grifone spominje i Ktezija, kao

&etvoronozne ptice veli¢ine vuka, sa lavljim nogama i kandzama.*®

Zivotinje grifon-tipa, sa karakteristikama ptica i sisara, pojavile su se u drevnoj
umetnosti Bliskog istoka oko 3000. g. pre n. e. Zapazena je njihova pojava 1 u
mikenskoj umetnosti. U grckoj 1 rimskoj umetnosti bile su veoma popularan motiv,

izmedu 700 g. pre n. e. i 300. g. n. e. Neke od tih predstava su mozda u vezi sa

a64 Aelian, Aelian on the characteristics of animals, vol. 1, 241; Sli¢no izvesStava i Photius. Cf. Nichols,
Ctesias on India, 51.

465 Rowland, Birds with Human Souls, 70-71.

466 Klingender, Animals in Art and Thought, 47.

467 Teeter, Animals in Egyptian Religion, 351.

8 Severna Skitija. Skitija - oblasti Crnog mora, Kavkaza, Sibira, Centralne Azije; Cf. Herodotus,
[History], passim.

469 Nichols, Ctesias on India, 51.
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narodnim verovanjima, koja su saduvana u literaturi a poti¢u iz istog perioda.*’ Skitska
umetnost 700. g. pre n. e. i ranije, bila je poznata po prikazima nepoznatih zivotinja,
uklju€ujuéi 1 Zivotinje grifon-tipa. U skitskim grobovima iz sredine 400. g. pre n. e.
(Pazyryk, Issyk), pronadeni su artefakti sa likom ¢etvoronozaca sa kljunom. Oko 600. g.
pre n. e., grifon je postao popularan motiv u grckoj umetnosti i jedan od retkih motiva
koji je odolevao promenama u poredenju sa prikazivanjem drugih mitologkih likova.*"'
Znacajno je spomenuti kratak pregled B. Goldmana o protomima koji ukraSavaju
posude a predstavljaju grifona. Ovi orijentalni motivi iz perioda VIII i VII veka pre n. e.
mogu ukazati na raSirenost 1 dubinu porekla istocnih uticaja na podru¢je Mediterana.
Autor analizira varijante grifona-orla, grifona-lava, grifona-bika i sl., i upucuje na
njegovu solarnu simboliku, kao i vezu sa sarafima.*’

Naziv dolazi od grcke gryps, Sto znaci "zakaCen," kao kandzom ili kljunom.
Prva upotreba ovog naziva se vezuje za rad Grka Aristeja (Aristeas), koji je ziveo u
oblasti oko Crnog mora. Vreme njegovih putovanja u Centralnu Aziju, oko 675, g. pre
n. e., poklapa se sa vremenom najranijih grc¢kih kontakata sa skitskim nomadima koji su
ziveli istocno od Kavkaza. Njegovo delo je saCuvano u fragmentima, kod drugih
antickih pisaca, a u njemu se navodi da je putovao daleko na Istok sve do zemlje
Isedonijaca. Prema klasi¢énim autorima, Skitima su se nazivala sva nomadska plemena
izmedu Crnog mora i Mongolije. Isedonija je bila najisto¢nija oblast koju su naseljavala
ova plemena. Njena teritorija je bila jugozapadno od Altajskih planina (Mongolija) 1
severno od planinskog venca Tien Shan (Kina). Ptolomej Geograf je u II veku locirao
Isedoniju pored drevne trgovacke rute od Kine prema Zapadu, pod nazivom Dzungaria
(Sinkiang [Xinjiang], severoisto¢na Kina), a stari kineski izvori podrzavaju ovu lokaciju
Isedonijaca. Prvi sacuvani zapis Aristeja nasao se kod Eshila oko 460. g. pre n. e. On
opisuje daleke zemlje pune opasnosti, spominjuci i dom strasne Gorgone koja zZiva bic¢a
pretvara u kamen.*”

Prema Isidoru, naziv (grypes) mu odgovara, jer je to zivotinja sa perjem (mozda

grus, vrana) 1 sa cetiri noge (pes). Po njemu, roden je u Hiperborejskim planinama. Ima

470 Adrienne Mayor and Michael Heaney, "Griffins and Arimaspeans," Folklore 104/1/2 (1993): 41,
pristupljeno: 04. 08. 2016, http://www jstor.org/stable/1260795.

7! Mayor and Heaney, Griffins and Arimaspeans, 45, 48.

42 Bernard Goldman, "The Development of the Lion-Griffin", American Journal of Archaeology 64/4
(1960): 319, 327-328, passim, pristupljeno: 24. 01. 2015, http://www.jstor.org/stable/501330.

473 Eshil ih spominje u svom delu Okovani Prometej. Cf. Mayor and Heaney, Griffins and Arimaspeans,
41-42.
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lavlji torzo, a glavu i krila orla. Agresivni su prema ljudima i konjima. Zive u Indiji i u
Skitskim oblastima (Scythia), u planinama punim zlata, zajedno sa drugim bic¢ima,
zmajem i monstruoznom rasom ljudi.*’”* Isidor poredi grifona sa sfingom.*”” Za
Bartolomeja grifon je zver sa krilima, ima cetiri noge i zivi u Hiperborejskim
planinama. Ima telo lava, a od orla je nasledio glavu i krila. On je ¢uvar planina u
kojima se krije drago kamenje.*"®

Grifon je, prema nekim verovanjima, bio najprimitivnija verzija zmaja.*’” Grifon
je krilati Cetvoronozac za kog se veruje, da se rada u mitskoj zemlji Hiperborejaca,
mozda u njihovim planinama. Nije naklonjen konjima, a nekad ni ljudima.*’®

U srednjovekovnim amblemima, heraldici i sl., grifon je srodan simbolizmu lava
i orla, Sto potvrduje i njegovu solarnu simboliku. On je blizak i zemlji i nebu. Moze
imati 1 pozitivnu 1 negativnu simboliku, koja je zapazena kod starih Grka 1 kasnije u
hrigéanskoj simbolici.*”

Grifona su Grei prikazivali sa Apolonom, kod hri§¢ana je simbolizovao Hrista,
ali i davola, tako ga je i Dante prikazao u Cistilistu. Brojne katedrale ukraSene su
predstavom grifona koji se bori sa Covekom, ili odnosi ¢oveka ili neku zivotinju (Wells,
Chester, Boston, Gloucester, Beverley, Durham, Carlisle).480 Ove predstave moZemo
videti u rukopisima: Oxford, Bodl., MS Douce 88 E (f. 87r; T. XI); London, WAL, MS
22 (sl. 2; T. XI) itd. Autori kasnog srednjeg veka su, uglavnom, bili jedinstvenog stava,
kada je u pitanju njegova snaga i sposobnost da odleti nose¢i veliki teret. Prema pisanju
F. McCulloch, Pjer de Bove navodi da ova ptica Zivi u indijskoj pustinji koju napusta
samo u potrazi za hranom, a ima toliko veliku snagu da moZe poneti zivog vola i leteti s

njim do svog gnezda.*"’

47 Hiperborejske planine se, prema verovanju, nalaze na dalekom severu. Kako navodi Isidor, ove
planine se nalaze u Skitiji. Cf. Isidore, The Etymologies, 252, 286, 298.

475 Isidore, The Etymologies, XX, 403.

476 Bartholomaeus, Medieval Lore, 129 1 108. Kako navodi autor, ubraja se u lete¢a bica, prema Bibliji
(Deut.), takode navodi da je neprijatelj ljudima i konjima.

47 Ingersoll, Dragons and dragon lore, 17.

478 J. L. Schrader, "A Medieval Bestiary," The Metropolitan Museum of Art Bulletin, New Series 44/1,
(1986): 18, pristupljeno: 07. 04. 2015. http://www.jstor.org/stable/3258963.

47 Chevalier i Gheerbrant, Rjecnik simbola, 177.

480 Rowland, Birds with Human Souls, 71-72.

I McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 123.
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12. Hydrus, hydra (T. XII —T. XII/2)

Oblici imena 1 varijante naziva ovog bica: hydrus, niluus, echinemon,
ichneumon, hydra; ydrus, idre,482 hidra.*®

Prema prevodu rukopisa T. White, hidrus Zivi na reci i1 u reci Nil, a naziv je
dobio po grckoj reci za vodu (hydros). Poznat je kao vodena zmija i kod ljudi izaziva
vodenu bolest. Hidra-zmaj je drugo bic¢e sa puno glava kao ono iz Lerne ili iz mocvara
Arkadije. Zove se Excedra na latinskom, jer kad joj se odsecCe jedna glava, tri nove
izrastu na tom mestu (Excedere — oti¢i, umreti)."* Sli¢no pise i Isidor, da je hidra
(hydra) zmaj sa mnogo glava i da poti¢e iz mocvara Lerne u provinciji Arkadija
(Grc¢ka). Na latinskom se naziva excetra, jer kada se jedna glava odsece, tri nove izrastu
na njenom mestu (caesus tria).*" De Gubernatis citira Du Cangea koji davola naziva
hydros ili vodena zmija, i Hinemarusa Remensisa koji veruje da je davo potekao iz
vode.*

Pravi hidrus je neprijatelj krokodila i kada ga vidi da spava na obali sa
otvorenim ustima, uvalja se u blato, kako bi lakSe skliznuo niz grlo krokodila.
Probudeni krokodil ga guta, ali hidrus uspeva da se izvuce tako $to mu iznutra raspori
utrobu i izade. Krokodil simbolizuje smrt i pakao, a hidrus Hrista.*” Legenda u B-
verziji Physiologusa se, uglavnom, odnosi na hidrusa koji zivi na Nilu. Naziv bica je
hydrus ili enhydros (évudpog ili évuopieg kod Herodota). Prema pojedinim autorima,
legenda o niluusu 1 echinemonu potice iz staroegipatskog mita koji govori o borbi svetla
i tame. Bitka enhydrusa (oblik naz.) i krokodila vodi poreklo iz Butoa (Egipat) i u vezi
je sa obozavanjem Utoa, a dok je verzija borbe echinemona i zmaja, nastala iz posebnog
kulta Atum-Ra u Heliopolisu. Obe verzije bazirane su na tradicionalnom antagonizmu
egipatskih Zivotinja (bi¢a koja su ranije bila povezana sa vodom, a kasnije sa zemljom).
HriS¢anski autor Physiologus je ove drevne mitove s lako¢om pretvorio u hris¢anske

.4
legende o vaskrsenju.**®

*21bid., 129.

483 Jlazuh, ®ucuornor, 42; Mi smo se opredelili za naziv hidrus.

4 White, The bestiary: a book of beasts, 178-179.

* Isidore, The Etymologies, 256.

% A. De Gubernatis, Zoological mythology, or, the legends of animals, Vol. 2 (London: Triibner & Co.,
1872), 390.

“7 White, The bestiary: a book of beasts, 178-179.

8 Curley, Physiologus, 87-88.
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Prema Physiologusu, Zivotinja pod nazivom echinemon je neprijatelj zmaja.**

Dok krokodil drema otvorenih Celjusti, ichneumon (oblik naz.) koristi priliku i, usavsi
mu u usta, probija mu se kao koplje kroz grlo i stomak.*® Prema Y-verziji, najstarijoj

verziji Physiologusa, hidrus ima izgled psa (T. XI1/2).*"

U Maloj Aziji su faraonovog
psa ili mungosa nazivali $Aloc i évvdpoc.*”

Enhydros boravi u vodi (bdwp), posebno u Nilu. Enhydris (oblik. naz.) je vodena
zmija, kao i hydros (oblik naz.).*” Mnogoglavu hidru iz Lerne, koja je obdarena
sposobnos¢u da joj na mestu svake odseCene glave izrastu dve nove, spominje i
Lukan.***

Kako smo ve¢ videli u poglavlju o zmijama i zmaju, Jones navodi da je
predstava sedmoglave hidre (sa plocice iz Juzne Mesopotamije, oko 2500-2400. pre n.
e., na kojoj Ningirsu ili Ninurta ubija musmahhu), ubijene u kosmickoj bici, dobro
poznata prouCavaocima Biblije, koji kosmicku bitku uporeduju sa borbom Jahvea
(Yhwh) sa Levijatanom. Ovo bi¢e poseduje i lavlje i zmijske karakteristike. Takode,
scene na dva pecata iz Tell Asmara (ESnunna) prikazuju isto bice, s tim §to je na
starijem prikazana cela zmijska figura, a na mladem je predstavljeno telo lava sa
zmijskim glavama.*” Biée sa sedam glava Asag je mesopotamski demon. Akadski
As/Sakku 1li demon koji uzrokuje bol i bolesti. Prema mitu, on je neprijatelj Ninurte i
ubica sa planina (Akad. daik Sadi). Ponekad se prikazuje i dovodi u vezu sa Anzuom, a
najéesce se javlja kao sedmoglava zmija (Sumer. mus.sag.inim).*®

Hidrus se u rukopisima, najcesce, prikazuje sa velikim repom, koji viri iz usta
ovog bica zabeleZena je u rukopisu: London, BL, Harley MS 3244 (f. 62r; T. XII/1: 36).

Hidrus je prikazan kao rogata zmija sa jareCom bradom kako pliva iznad vode, dok se

. . . . . v 497 .. oy
pored nje, u camcu, nalazi muSkarac sa kopljem i Stitom.”' Kao zmija sa viSe glava,

“**1bid., 54.

0 Pliny, Pliny Natural history, vol. I1I: lib. VIII-XI, 67; Isidore, The Etymologies, 253-254.

®1 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 129.

“2 1bid., 129.

3 Isidore, The Etymologies, 253-254, 256.

% Lucan, The Pharsalia, IV (616-647), 155.

45 Jones, Lions, Serpents, and Lion-Serpents, 676; Sumerski cilindriéni pecati od gline i akadski od
kamena, koji su mladi, pripadaju vremenu oko 2500. god. pre. n. e. Na ovim pecatima je prikazana borba
bi¢a nalik na hidru. Cf. G. Rachel Levy, “The Oriental Origin of Herakles,” The Journal of Hellenic
Studies 54 (1934): 40, pristupljeno: 22. 12. 2015, doi:10.2307/626489.

¥ Leick, 4 dictionary of ancient Near Eastern mythology, 13.

¥7 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 130.
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prikazan je u viSe rukopisa (T. XII:1-9). Kada je re¢ o ilustracijama krokodila sa
hidrusom, mozemo re¢i da su one manje uspesne od tekstova koji opisuju krokodila.
Prema nacinu na koji ilustratori prikazuju krokodila moze se zakljuciti da ga nikada nisu
videli u prirodi. Scena sa ova dva bica, uglavnom, se vezuje za B-is verziju I familije 1
bestijare prelaznog tipa.498 U latinskom bestijaru iz IX veka piSe da ydrus (oblik naz.)
li¢i na psa (Miinchen, MS lat. 19417). Do XII veka, dok je prica stigla u engleske
bestijare hidrus je postao vodeni reptil. U rukopisu: Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247
(f. 152v; T. XII/1: 20), prikazan je kao guster sa velikim uSima i bradom. U vecini
bestijara prelaznog tipa, hidra se pojavljuje u poglavlju posle hidrusa. U mnogim
bestijarima hidrus i hidra su pomesani. Tako u rukopisu: Cambridge, CCCC, MS 22 (f.
162r; T. XII: 15), dvonozni, ruziCasti i zeleni hidrus probija stomak krokodilu sa svoje
tri glave. Hidrus moze imati i Cetiri noge: London, BL, Harley MS 4751 (f. 62v; T. XII:
12), moze imati spiralni rep: London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 13r; T. XII: 3) itd.*”?

13. Jaculus (Iaculus) (T. XIII)

Prema svojim osobinama, jaculus pripada zmijama, ali je izdvojen u posebno
poglavlje, jer ga u rukopisima najcesce prikazuju sa krilima, zbog njegove asocijacije sa
zmajem.

U poglavlju o zmiji i zmaju spomenuli smo leteCe zmije iz Arabije o kojima je
jo§ Herodot pisao u Istoriji. Vise od dva veka pre njega, oko 671 pre n. e., u analima
asirskog vladara Esarhadona (Asarhadon), ove zmije se takode dovode u vezu sa
pustinjskim prostranstvima koja povezuju Egipat i Levant. Prema pisanju ova dva
autora, mesto, koje spominju u vezi sa lete¢im zmijama, bi moglo biti u pustinji Negev
(Makhtesh Ramon).””

U egipatskoj ikonografiji zmije su Cesto prikazane sa krilima. Krilate zmije su

ukras na kov¢ezima faraona a na kovcegu faraona Oimenepthaha 1, zmija je prikazana

4% George and Yapp, The Naming of the Beasts, 98; Mnoge Zivotinje slikari nikada nisu videli i iz tog
razloga postoje nedoslednosti u prikazivanju realnih zivotinja. Takav je slucaj i sa krilatom hijenom u
rukopisu: London, BL, MS Stowe 1067 (f. 3; T. XXIII: 6).

49 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 100-101.

%0 Karen Radner, "The Winged Snakes of Arabia and the Fossil Site of Makhtesh Ramon in the Negev,"
Wiener Zeitschrift fiir die Kunde des Morgenlandes 97, Festschrift fiir Hermann Hunger zum 65.
Geburtstag gewidmet von seinen Freunden, Kollegen und Schiilern (2007): 353, 361, pristupljeno 03. 03.
2017, http://www jstor.org/stable/23861425.
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sa Cetiri krila 1 simbolizuje ,Cetiri dela (strane) sveta.” Ureusi (uraeus) su takode
prikazivani i sa krilima kao npr. u grobu Ramzesa VI. Prema arheoloskim nalazima,
krilata zmija je bila poznata i u Palestini 1 postala je deo kraljevskih simbola Izraela.
Mnogi skarabeji iz Palestine, neki sa natpisima na hebrejskom, sadrze predstavu ureusa,
ponekad sa krilima.>”! Brojni pe&ati, pronadeni kod Zapadnog zida u Jerusalimu, sadrze
predstave krilatih zmija sa Cetiri krila, koje se mogu sresti na asirskim 1 sirijskim zidnim
reljefima, 1 zidnim reljefima iz jugoistocne Anadolije, asirskim 1 vavilonskim
cilindri¢nim pecatima itd.”** U Kini su poznata mitoloska bi¢a, zmija sa &etiri krila
Mingshe, ¢ija se pojava smatrala predznakom velikih poplava i Bashe, ogromna zmija
koja prozdire slonove.””?

Jaculus je lete¢a zmija, on se baca (iactare) na zivotinje i ubija ih, pa im je
odatle i potekao naziv iaculus-iaculum, $to bi zna&ilo koplje.”** Impresivan je let
Jjavelina (oblik naz.) kao projektila iz katapulta, dok se baca sa grana drveca, kad napada
plen.”®

U Arabiji postoje bele zmije s krilima, poznate pod nazivom syrens. Krecu se
brze od konja, a mogu 1 da lete. Njihov otrov je toliko jak, da se od njega umire pre
nego §to se, uopite, oseti bol od ugriza. Ove zmije opisane su u Bibliji.”"® Za krilate
zmije ,,serafime, koje smo ve¢ spomenuli, kako piSe K. R. Joines, postoji dovoljno
lingvistickih i arheoloskih dokaza koji ukazuju na to da su identifikovani sa krilatim
zmijama i da su predstavljali egipatske simbole sakralne i kraljevske vlasti. Odnosno,
saraf je zmija, a, prema Isaiji, mogla je imati krila. Najranije i najkasnije spominjanje
serafima u Starom zavetu moze se smestiti u raspon od sto godina. Starim Egip¢anima
je zmija, koja puzi, bila amblem haosa i zla, ali ureus je uvek uzdignut i uvek je

predstavljen uspravno, kao i biblijski serafimi.’"’

*0! Karen Randolph Joines, "Winged Serpents in Isaish's Inaugural Vision, ” Journal of Biblical Literature
86/4 (1967): 412-414, pristupljeno: 25. 01. 2017, http://www.jstor.org/stable/3262795.

*%2 Tallay Ornan, "Member in the Entourage of Yahweh: A Uraeus Seal from the Western Wall Plaza
Excavations, Jerusalem," ‘Adtigot 72 (2012): 15, 17, pristupljeno: 03. 03. 2017,
http://www.academia.edu/download/30326002/Ornan_2012  Member_in_the Entourage of Yahweh
A ureus Seal from the Western Wal Plaza excavation_ Jerusalem  Atiqot 72 15-20.pdf.

38 Tonujannn, Peueuje Hemoune Asuje, 207-208.

% Isidore, The Etymologies, 257.

395 Pliny, Natural history, vol. III: lib. VIII-XI, 63.

3% Ygajah XIIL, 22, Vulgate. Cf. White, The bestiary: a book of beasts, 181; “Iznad njega stajahu serafi;
svaki je imao po Sest krila: dva krila da zakloni lice, dva da zakrije noge, a dvama je krilima letio,” SZ Iz
6,2 [JB].

07 Joines, Winged Serpents in Isaish's Inaugural Vision, 410; Krilati demoni poznati u hebrejskom kao (§
“irim). Cf. West, The east face of Helicon, 111.

111



Hitrog jaculusa spominje i Lukan,”® i kako navodi F. McCulloch: "Jaculique
volantes," u rukopisu: Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 94v; T. XIII: 8), prikazan je jaculus
koji se baca za vrat nagog oveka.””

U praistorijskim vremenima Kine, fenomen munje ljudi su pripisivali ponasanju
zmaja munje, koji je, prema kineskoj mitologiji, bio velika i straSna Zivotinja sa
magi¢nim moc¢ima. Kod Kineza, od samog nastanka ovog mitoloskog biéa, figura zmaja

ima oblik munje. Svetlost munje je opisana kao zlatna krilata zmija ili zmija bez krila.’'

14. Leucrota (T. XIV)

Neki oblici imena: leucrota, leucrocuta, crocote, crotote.”"!

Zver koja zivi u Indiji, po nazivu leukrota, kako navodi Physiologus, brza je od
svih drugih zivotinja koje tamo zive. Predstavlja kompozitnu Zivotinju veli¢ine
magarca, koja ima atribute jelena, lava i ima konjsku glavu. Prema pojedinim autorima,
ona je isto, §to i mantikora.’'?

Prema Solinu, leucrocotta (oblik naz.) je zivotinja veli¢ine divljeg magarca, sa
telom jelena (zadnji deo), sa grudima i nogama lava, sa glavom jazavca, sa velikim
ustima koja se protezu od uva do uva, a, umesto zuba, ima celom duzinom usta jednu
kost. Moze podrazavati ljudski glas.’"

U rukopisima, leukrota je prikazivana u vise boja 1, uglavnom, sa izraZzenim
zubima. Jedna od ilustracija ovog bica, koja se izdvaja prema kvalitetu izrade, je ona u

rukopisu: Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (st. 60; T. XIV: 18).

% | ucan, The Pharsalia, IX (711-726), 368.

399 MecCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 134-135.

°19 Xi Wang and Jinliang He, "Mythology of lightning in ancient China," In 2011 7th Asia-Pacific
International Conference on Lightning (Chengdu, China: IEEE, 2011): 840-841, pristupljeno: 12. 03.
2017, http://ieeexplore.ieee.org/document/6110244/.

ST McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 136, passim; Mi smo se opredelili za naziv
leukrota.

312 White, The bestiary: a book of beasts, 48-49.

313 Caius Julius Solinus, Polyhistor: Caius Julius Solin, traduit pour la premiére fois en frangais par M. A.
Agnant, Bibliotheque latine-frangaise, sér. 2 (Paris: C. L. F. Panckoucke, 1847), 323. Solinus je Ziveo u
I veku (?).
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15. Manticora (T. XV)

Aristotel opisuje ovo bi¢e navodeéi kao izvor Ktezija.”'* Ovo je kompozitna zver
iz Indije, sa ljudskim licem 1 uSima, zelenkastim o¢ima i tri reda zuba koji se preklapaju.
Ima telo lava, crvene boje i rep kao $korpija. Glas joj je nalik na zvuk flaute i trube.’"
Prema Physiologusu, pored navedenog, ima toliko snazne noge da savladuje skokom,
veliku razdaljinu i nijedna prepreka je ne moze zadrzati.”'® Za mantikoru Plinije kaze da
joj je glas kao zvuk Panove frule.’'” Bartolomej ovo bice, neobi¢nog izgleda, opisuje
kao zver "sa vilicom od tri reda zuba sa razmakom izmedu njih....sa Zaokom na repu i
ostrim bodljama kao ¢ekinja divlje svinje", koju Grci zovu baricos, 1 navodi da je to
napisao Avicena.”'® Ime je izvedeno iz stare persijske re¢i koja znagi "ljudozder", a
pojedini autori smatraju da je u pitanju tigar. Prema mitu, u Indiji postoji zver pod
nazivom makara. Bie, verovatno, ima isto¢nu simboliku, mozda je u pitanju bilo neko
bozanstvo, kao bikovi sa ljudskom glavom iz Asirije.”"”

Indica je bila poznato delo Sirom drevnog sveta, veoma Cesto citirano, ali ne
moze se sa sigurnosc¢u utvrditi da su ovi citati bili deo originala. Nekoliko njih, medu
kojima i1 Antigonus i Apolonije, bili su paradoksografi, a mozda i1 Plinije koga su
takode, veoma, prilivlacile pri¢e o ¢udima, citirali su ovo delo. Aristotel, kao §to smo
spomenuli, citirao je ovo delo viSe puta, ali je iz njega izabrao pri¢u o bizarnom
¢udovistu mantikori (ljudozderu) i pri¢e o drugim zooloskim apsurdima, verovatno sa
ciljem da se naruga Kteziji.”*

U rukopisima postoje brojne varijante prikazivanja ovog bica, ali, u osnovi, to je

zver sa grivom 1 ljudskim licem. U rukopisu: Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 25r; T.

314 Cf. Nichols, Ctesias on India, 60-61.

°'3 Solinus, Polyhistor, 325.

>16 White, The bestiary: a book of beasts, 51-52.

> Pliny, Natural history, vol. I1I: lib. VIII-XI, 57.

>!% Bartholomaeus, Medieval Lore, 118; Avicenna (Abii 'Ali al-Husayn ibn 'Abd Allah ibn Sina) ili Ibn
Stna (980-1037) bio je muslimanski filozof i lekar Cije je delo al-Qanin fi I-tibb postalo standardni
medicinski udzbenik u islamskom svetu i na Zapadu. Cf. Jones, The Medieval Natural World, XIX.

319 White, The bestiary: a book of beasts, 51-52; Veoma popularno stvorenje rane Kushanske (Kusana)
umetnosti bila je indijska makara, originalna predstava nastala u severnim delovima Indije. U osnovi, to
je bila velika riba sa glavom grabljivice, ponekad predstavljana sa dve noge, rede sa Cetiri i mozda
ukazuje na lik krokodila. Cf. John Boardman, "Three Monsters at Tillya Tepe," Ancient Civilizations from
Scythia to Siberia 9/ 1-2 (2003): 140, pristupljeno: 20. 05. 2017, DOI: 10.1163/157005703322114865.

520 Bigwood, Ctesias' "Indica" and Photius, 303.
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XV: 14), ovo bi¢e nosi frigijsku kapu.521 Postoje, medutim, i izuzeci, gde lice nije
ljudsko, kao u rukopisu: Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 97r; T. XV: 2).

Kompozitna bi¢a sa ljudskim licem zabelezena su na pecatima iz Harappa
kulture u dolini Inda. Divlje koze se prikazuju sa ljudskim licem. Glave ovih bica,
predstavljene u profilu, prepoznaju se kao ljudske, sa isturenim nosem. U nekim
slu¢ajevima, sa ljudskog lica visi surla, umesto velike brade. Kljove su prikazane ispod
brade a dva velika polumese&asta roga na &elu.”** Mitologka bi¢a sa ljudskim glavama
prisutna su i u regionu reke Oxus (Amu Darya). Pojedina od njih ukazuju na bliske veze
sa Mesopotamijom, dok se ostala mogu dovesti u vezu sa lokalnim panteonima.
Monstruozna, zlehuda, imaginarna bica nisu karakteristicna pojava u dolini Inda.
Markhor koza sa ljudskom glavom nije negativan lik i prisutna je u ritualnim scenama.

Njene rogove nosi ljudska figura pripojena telu tigra.’>

U mestima Sanchi, Amaravati,
Barhiit 1 Mathura (Indija) nadene su figure lava sa ljudskom glavom, koje mozda imaju
veze sa egiptaskom sfingom.”**

Lavovi sa ljudskom glavom ukrasavalai su i §titili ulaz u severozapadnu palatu
ASurnazirpala II u Nimrudu.’* IzuGavanjem predstava kompozitnih bi¢a sa Bliskog
istoka, bavila se E. Porada, koja je objavila mnoge radove na osnovu analiza skulpture,
cilindri¢nih pecata i s1.>*

Najranije figure krilatih bikova sa ljudskim glavama datiraju iz prve polovine II
milenijuma pre n. e. Izrazi lamassu 1 Sedu su konvencionalni arheoloski termini koji
definiSu ova bi¢a. Sa semanticke tacke gledista, svi ovi termini odnose se na neku vrstu
magijske zastite: dobronameran duh koji ¢uva pojedinca, grupu, mesto ili ulaz. Prema

mitu, bik predstavlja krilatog nebeskog bika GUD.AN.NA, koji se bori s GilgameSom, a

koga je poslao Anu da razori grad Uruk.’>’ Najstariji poznati zmajevi jednostavnog

321 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 142.

>22 Frenez and Vidale, Harappan Chimaeras, 114.

>3 Bozanstava i demoni oblasti Bactria-Margiana pokazuju vise sli¢nosti sa onima u juznom Iranu. Joan
Aruz, "Images of the Supernatural World: Bactria-Margiana Seals and Relations With the Near East and
the Indus", Ancient Civilizations from Scythia to Siberia 5/3 (1999): 12-14, pristupljeno: 02. 02. 2017,
DOI: 10.1163/157005799X00098.

524 Konakondla Krishna Murthy, Mythical animals in Indian art (New Delhi: Abhinav publ., 1985), 26-
27.

325 Atag, The mythology of kingship in Neo-Assyrian art, 17-18.

326 7a radove E. Poradae, v. Atag, The mythology of kingship in Neo-Assyrian art, bibliography.

27 V. Danrey, "Winged Human-Headed Bulls of Nineveh: Genesis of an Iconographic Motif," Iraq 66,
Nineveh. Papers of the 49th Rencontre Assyriologique Internationale 1 (2004): 134-136, pristupljeno: 13.
05. 2016. http://www jstor.org/stable/4200568.
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izgleda, u Mesopotamiji, Elamu i Egiptu, bili su spoj orla i lava. Ne$to mlade predstave
uocavaju se na hetitskim predmetima iz Karhemisa (Carchemish, 1000. g. pre n. e.) na
kojima ljudske glave izrastaju iz tela Zivotinje.””® Prauzore uopite, za sva bica sa
ljudskim glavama, a telom Zivotinje, mozemo traziti u kulturama Azije.

Kompozitna stvorenja, u kojima dominiraju elementi lava, bila su veoma
znacajna u vreme novovavilonskog perioda i, generalno posmatrano, bila su u skladu sa
postojec¢im znanjima o ovakvim stvorenjima u fizickom, odnosno morfoloskom smislu i
prema njihovoj funkciji. Ovi hibridi su imali razli¢ite forme, uglavnom kombinacije
elemenata lava i coveka ili ptice grabljivice, sa ciljem uzdizanja kralja Zivotinja do
nivoa natprirodnog. Medutim, u ikonografskom repertoaru novovavilonskog perioda,
kao upadljiv nedostatak, uocava se izostanak obi¢nog krilatog lava, koji je u velikoj
meri bio zastupljen u proslom neoasirskom i u kasnijem ahemendskom periodu.
Izostanak pojednostavljenog prikaza, verovatno se moze protumaciti prevelikim
konceptualnim sadrzajem, jer je bilo tesko, literarno i likovno, razdvojiti i prikazati sve
varijante pozitivnih i negativnih karakteristika ovog lika.”*’

Mantikora, kao §to smo videli, u rukopisima Cesto nosi tzv. frigijsku kapu, koja
je prepoznatljiv detalj u prikazivanju pojedinih boZanstava poreklom sa Istoka, ¢iji su
kultovi obelezili helenisticku epohu. Medu njima se izdvaja Mitra, koji je na
spomenicima, veoma Cesto, prikazan sa ovom kapom. U grckoj i rimskoj ikonografiji,
frigijska kapa je, obi¢no oznacavala osobu persijskog, anadolskog ili orijentalnog

porekla.”*

Jedno od frigijskih bozanstava, koje se Cesto prikazuje sa ovom kapom, je
Sabazije.”!

Mantikora je fantasti¢na figura nejasnog porekla, za koju uzore mozemo traziti u
ikonografiji orijentalnih kultura i starog Bliskog istoka. Nekoliko fantasti¢nih bica,
prema svojim karakteristrikama, moze odgovarati opisu i osobinama srednjovekovne
mantikore, prvenstveno ona bi¢a sa ljudskim licem, od kojih se neka pojavljuju i

samostalno, u posebnim poglavljima u rukopisima bestijarima. Medu njima se

izdvajaju: harpija, sa ljudskim licem; himera, koja nema ljudsko lice, ali koja se prema

2 G. D. Hornblower, "85. Early Dragon-Forms", Man 33 (1933): 80, pristupljeno: 16. 12. 2016,
http://www.jstor.org/stable/2790162.

529 Gane, Composite Beings in Neo-Babylonian Art, 122-123.

30 Tijana Stankovi¢-Pesterac, “Prilozi prouavanju rituala u mitraizmu,” Rad Muzeja Vojvodine 49
(2007): 52.

3! Eugene N. Lane, "Towards a Definition of the Iconography of Sabazius," Numen 27/1 (1980): 9-33,
pristupljeno: 08. 08. 2016, http://www.jstor.org/stable/3269980.
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svom nazivu moze odnositi 1 na genericki pojam, odnosno vise kompozitnih bica,
sastavljenih od raznorodnih ljudskih i Zivotinjskih komponenata i sfinga, sa ljudskim
licem, koja takode moZe predstavljati kombinaciju razli¢itih ljudskih 1 Zivotinjskih

atributa.

15. 1. Ostala kompozitna bi¢a sa ljudskom (ili Zivotinjskom) glavom

Harpija (Apmoon, harpyia), u rukopisima Pjera de Bovea, po prirodi veoma
okrutno bice, li¢i na konja i Coveka, sa telom lava, krilima zmije i1 konjskim repom.
Ubija svakog Coveka koga sretne, posle ¢ega odlazi do vode u kojoj vidi svoj odraz i
tada shvata da je ubila srodno biée. Bol i tuga oZivljavaju kad god vidi svoj odraz.>*
Prikazana je u rukopisima: Montpellier, Medicine, H 437 (f. 207; T. XXIII: 4) 1 Paris,
Arsenal, 3516 (f. 201v; T. XXIII: 5). Lik harpije je prema grékim uzorima, konstatovan
u umetnosti Sasanida u Persiji i u Indijskoj ikonografiji iz perioda vladavine dinastije
Gupta, gde su prikazivane ptice sa ljudskim glavama, garuda i kinnara. Medutim, motiv
hibrida c¢oveka 1 ptice, pripada vremenu stare Mesopotamije, odnosno periodu III
milenijuma pre n. e. Kao dekoracija na pecatima, pojavljuju se ptice sa ljudskim
glavama koje predstavljaju gréke sirene, ali sa muskim karakteristikama.’> Predstava
harpija, sa nalaza iz Kirene u Severnoj Africi, ukazuje na to da su se one ovde nasle u
ulozi ¢uvara i da njihov izgled, u potpunosti, odgovara najstarijim predstavama iz Jonije
(Mala Azija). Kako smatra Smith, lik harpije je bio u asocijaciji sa vetrom, sa smrcu i
simbolizovao je zlo, a vremenom ga je asimilizovao lik sirene.”*

Himera, Chimaera (Xyoupa) je zver, zamiSljena kao kompozitna, koja se
sastoji od tri dela: ima glavu lava, kozji trup i zadnji deo tela kao zmaj. Pojedini
prirodnjaci, mozda 1 Physiologus, smatraju da himera nije Zivotinja nego planina u
Kilikiji (Cilicia). Prema Physiologusu, Belerofont (BeAkepopdv) je ubio himeru.’*’

Himeru poistoveéuju i sa kozom.

332 McCulloch, Mediaeval French and Latin Bestiaries, 202.

>33 Lerner, A note on Sasanian harpies, 166-168.

334 C. Smith, “Harpies in Greek Art”, Journal of Hellenic Studies 13 (1892- 93): 105, 103, dostupno na:
https://archive.org/details/journalofhellenil 3soci.

>33 Isidore, The Etymologies, 246.

36 Lucretius, On the Nature of Things, 5.905. Citirano u Isidore, The Etymologies, 66.
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Medu najstarije predstave ovog bi¢a ubrajaju se one, iz kulture Harappa i doline
Inda. Indijska himera sa ploc¢ica i pecata sastavljena je od tri Zivotinje: zmije (kobra),
macke (tigar) 1 koze (markhor). Ovo indijsko kompozitno stvorenje iz ranog perioda,
ukazuje nam na dugo evoluciono stablo himera.>’

U Gr¢koj mitologiji pojavljuju se 1 himere u kombinaciji sa ljudima, kao $to je
covek-zmija: Kekrop (Cecrops), covek-riba: Triton, Zena-lav sa krilima: sfinga (sphinx)
1 zena-ptica: sirena. Ova stvorenja, koja su se pojavila u knjizevnosti i umetnosti pre
vise hiljada godina, zadrzala su svoju fascinantnu prirodu 1 arhetipski obrazac tokom
stoleca, iako je bilo protivnika ovoj ideji u IV veku p. n. e., od strane paradoksografa,
istoricara i filozofa kao Sto su Palefat (Palaephatus), Heraklit, Filohor (Philochorus),
Servije i Aristotel.”*®

Himera iz Hesiodove Teogonije, imala je tri glave. Prema komentarima M. L.
Westa, Tpeic Kepaldoi, Hesiod nigde ne piSe da sve tri glave rastu iz jednog vrata, pa se
njegov 1 Homerov opis moZe slobodno interpretirati. Kod bi¢a himera-tipa, poznatih u
orijentaliziraju¢oj umetnosti, samo lavlja glava izrasta iz vrata, dok kozja glava izrasta
iz leda, a zmija se nalazi na repu, sa glavom na vrhu repa. Po Ovidiju, kozija glava je
bljuvala vatru. Prema grckom mitu, himera je, najverovatnije, porod Tifona (Typhon) i

>3 Umetnicke

Ehidne, a veze sa Likijom (Mala Azija) dovode je u vezu sa Tifonom.
tradicije, pocevsi od protokorintskih vaza ranog VII veka, prikazuju ovo bic¢e kao lava
sa glavom koze, koja raste iz leda, a rep se zavrsava zmijskom glavom. Uglavnom, njen
porod su, prema mitu, bila dva lava, Phix (negde Sphinx) i Nemejski lav.”*’ Prikazana je
u rukopisu: London, WAL, MS 22 (f. 59v; T. XXIII: 8).

Sphinga, Sphinx (Zoyf), je bi¢e poznato u Grckoj mitologiji, koja svoje
poreklo takode duguje Istoku. P. Bosana-Kourou, koja je analizirala predstave sfinge u
nesto mladem periodu VIII-VII veka pre n. e. navodi da je sfinge, u geometrijskom i
orijentaliziraju¢em periodu, lakSe pratiti do njihovog porekla na Orijentu. Takode

navodi da se izraz sfinga danas primjenjuje, vise u generickom smislu, za sve verzije

istog monstruma sa lavljim telom, sa muskim likom 1 bez krila ili sa ¢udnim dodacima

%37 Frenez and Vidale, Harappan Chimaeras, 110.

33% Bazopoulou-Kyrkanidou, Chimeric creatures in Greek mythology, 66.

%39 Hesiod, Theogony, 254-255.

% Timothy Gantz, Early Greek myth: a guide to literary and artistic sources (Baltimore, Md. [u.a.]:
Johns Hopkins Univ. Press, 1993), 23.
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kao $to su ljudske ruke ili govede noge, uzevsi u obzir, da ne menjaju, znacajno,
osobine ovog bi¢a.”"!

Prema rukopisu u prevodu T. White, sfinge spadaju u majmune. One su
zapustenog izgleda, bespomocne i pokorne. Prema nekim misljenjima, one su pravi
majmuni i viSe im odgovara opis u Physiologusu, nego nacin na koji ih prikazuju u
umetnosti, sa licem Zene i telom lava.>*?

Sfinga se retko pojavljuje u rukopisima bestijarima ali se pojavljuje u egipatskoj
ikonografiji. U Egiptu su najces¢e zastupljene meSovite forme sa glavom zivotinje,
postavljenom na ljudsko telo, i obrnuto, a rede se javljaju kao predstave u kojima se
ljudska glava postavlja na telo Zivotinje, kao $to je slucaj sa androsfingom. Sfinge se
javljaju u razli¢itim oblicima: kao androsfinge (ljudska glava na telu lava), kriosfinge
(glava ovna na telu lava), hijerosfinge ili hijerakosfinge (eracosphinx, glava sokola na

telu lava) i sfinga sa glavom kobre.”*

Motiv sfinge od Egipc¢ana su preuzeli Hetiti, ¢ija
je umetnost nastala na uzorima autohtonih anadolskih umetni¢kih tradicija®*, a &ije je
carstvo obelezilo period II milenijuma na prostorima Male Azije. Ulazne kapije naselja
Alaca Hoytik (II mil. pre n. e.) u Anadoliji, flankiraju dve sfinge koje su imale ulogu

Suvara.’®

U sirijsko-palestinskoj ikonografiji iz X veka pre n. e., na kultnim
predmetima, nalaze se i predstave sfinge, koje su u ovom periodu bile popularne i u
monumentalnoj skulpturi na hramovima.>*® Kako pise C. E. Gane, prisustvo lava sa
ljudskom glavom (poznatog i kao sfinga), potvrdeno je u ikonografiji neovavilonskog
perioda, a lav je mogao imati krila ili biti prikazan bez njih. Kasite su posebno privlacila
krilata stvorenja, medu kojima su bili krilati lavovi i1 bikovi. Brojni krilati lavovi se
pojavljuju na ve¢ pomenutom grani¢nom kamenju iz perioda Kasita tzv. kudurrus.”*’
Hesiod naziva phixa (oblik naz.), donosiocem razdora u Tebu (Beotija, Grcka),
ali ne govori nista o njenom izgledu, osobinama i ponasanju. Kanonizovani tip sfinge,

sa lavljim telom, glavom Zene i krilima odavno je poznat na Bliskom istoku i Kritu, kao

34 Bosana-Kourou, The sphinx in early archaic Greek art, abstract, 2.

> White, The bestiary: a book of beasts, 35; Zajedno sa sfingom u majmune se ubrajaju: cercopithecus
(sa repom), cynocephalus (sa glavom psa), satyrus, callitrix. Cf. McCulloch, Mediaeval latin and French
Bestiaries, 86.

>3 Emily Teeter, Animals in Egyptian Religion, 336, 339.

¥ Collins, The Hittites and their world, 126.

* Ibid., 129.

346 Oded Borowski, "Animals in the Religions of Syria-Palestine," in A history of the animal world in the
ancient Near East, ed. Billie Jean Collins, Handbook of Oriental studies 1/64 (Leiden; Boston: Brill,
2002), 405-407.

*7 Gane, Composite Beings in Neo-Babylonian Art, 106.
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1 na grékim slikanim vazama protokorintskog stila. U grékom svetu ona postaje glavni
detalj u ukrasavanju stubova i nadgrobnih stela. Medutim, bi¢e nema poseban mitoloski
kontekst, a prvi portret u kome je prikazano, a u kome se odvija neka radnja, je
arhitektonski reljef iz Mikene, iz perioda oko 630. g. pre n. e. U ovoj predstavi dve
sfinge stoje iznad nagog muskog tela.”**

E. G. Suhr za sfingu navodi da je hibridni misteriozni lik i ¢uvar ¢iji se prototip

ne moZe naéi u svetu prirode i analizira ovo biée na primerima iz mitologije Egipta.”*’

16. Parandrus (T. XVI)

Oblici imena: parandrus, tharandus.™ Parandrus ili tarandrus nije bio deo

Physiologusa. Pojavljuje se u Drugoj familiji, a naj¢eS¢e u bestijarima prelaznog

551 552

tipa.” Prema Pliniju potice iz Skitije.”” Prema drugim autorima, potic¢e iz Etiopije, ima
stopala kao ibeks (ibex), jelensku glavu sa testerastim rogovima, boje je kao medved, i
ima krzno kao medved. Pri¢a se da parandrus bezi kad je uplasen i, kada se negde
sakrije, menja lik i boju u ono §to mu se nalazi u neposrednoj blizini, u belu kao kamen,
zelenu kao Zbun ili bilo koju drugu. Ovo je zagonetna Zivotinja, kod koje je takode
dolazilo do zabuna kad je naziv u pitanju. Njegova sposobnost, sli¢na kameleonu, da se
prilagodava okolini, je osobina koju imaju i irvasi, prilikom sezonskog menjanja
krzna.>> Plinije spominje da skitski farandrus menja boje i, prema njegovom opisu,
najverovatnije se radi o irvasu ili vapitu, Zivotinjama koje su za njega, mozda, posluZzile
kao inspiracija.”*

Predstave jelena u kulturnim ostacima iz Anadolije odavno su zapazene. Jelen

spada medu omiljene teme medu umetnicima u Anadoliji od perioda neolita na

lokalitetu Catal HOylik. O njegovom znacaju svedoCe grobni nalazi iz perioda ranog

> Gantz, Early Greek myth, 24.

> Elmer G. Suhr, "The Sphinx," Folklore 81/2 (1970): 97 i dalje, pristupljeno: 21. 08. 2016,
http://www.jstor.org/stable/1258941.

550 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 150; U poglavlju o antilopi, White navodi da su to,
verovatno, jelen, eland antilopa (oryx) ili irvas. Zabunu oko toga koje je bi¢e bilo u pitanju stvorili su i
nazivi: Tragelaphus, Tarandus, Rangiferus, Alce i Alcida inter alia. Cf. White, The bestiary: a book of
beasts, 19.

! George and Yapp, The Naming of the Beasts, 85-86.

%32 Pliny, Natural history, vol. I1I: lib. VIII-XI, 89.

>3 White, The bestiary: a book of beasts, 52-53.

33 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 150.
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bronzanog doba na lokalitetu Alaca Hoyiik, na kojima se, u prikazivanju, istiCu njegovi
rogovi.”>

Ne mozemo propustiti da spomenemo da se jelen 1 bi¢a slicha njemu pojavljuju
u Physiologusu, prikazana u vise varijanti i pod razli¢itim nazivima. Izuzev naCina na
koji je prikazan parandrus, niSta drugo ne ukazuje na to da je ovo imaginarno bice
inspirisano likom jelena. Znacajno mesto jelena u paganskim kulturama popularnim u
Zapadnoj Evropi 1 njegov ugled u grc¢koj 1 rimskoj ikonografiji, nesumnjivo su uticali na
njegovo prihvatanje od strane hriS¢anstva. Poznato je, da je omiljen motiv kod Kelta bio
jelen, ¢ija je simbolika u hri§¢anstvu znatno izmenjena. Ova prilagodena simbolika
doprinela je porastu upotrebe ovog simbola, dok bi na§ parandrus mogao predstavljati
njegov nekadasnji, neproc¢iséen i moralno maglovit, prvobitni izgled.

Keltske predstave lova na jelena su poznate Sirom Evrope. Blizak sa svetom
bogova 1 mrtvih, ovaj nadnaravni Zivotinjski lik naSao se i u predanjima iz Irske i
Velsa.”® Medutim, jelen u hriséanstvu simbolizuje ljudske duse, a klasiéni junak
Herkules pretvoren u Spasitelja, koji se bori protiv zla, spasava duse pravovernih.””’

U rukopisima se najceS¢e prikazuje dlakavo bi¢e sa velikim testerastim
rogovima. Medutim, u rukopisu: London, BL, Harley MS 3244 (f. 43v; T. XVI: 8),
parandrus je prikazan sa konjskim kopitama. Sa pti¢jim nogama naslikan je u:
Cambridge, CCCC, MS 53 (f. 193v; T. XVI: 5). Uopste, prema shvatanjima i videnju
ovog neobi¢nog lika, za pojedine slikare rukopisa, parandrus je neko bice, izmedu

. .. J . 558
jelena 1 jarca sa velikim rogovima.

De Gubernatis navodi da jeleni i1 divlje koze
(divokoze) u mitovima predstavljaju istu Zivotinju.”

Tragelaphus. U rukopisu MS Bodley 764 (Oxford, Bodl.), iz XIII veka,
pojavljuje se poseban pasus o bi¢u pod nazivom tragelaphus ¢iji naziv potice od grcke
re¢i. To je neka vrsta jelena, dlakava sa prednje strane, sa bujnom bradom kao kod

jarca. Ova bica Zive pored reke Phasis na Crnom moru. To su plasljiva i nezna stvorenja

> Smatra se da su u domovini Indoevropljana, u pontsko-kaspijskim oblastima, izmedu Crnog mora
(Pont-euxin) i Kaspijskog mora (jezera) zivele tri vrste jelena. Cf. Billie Jean Collins, "On the Trail of the
Deer: Hittite Kiirala," in Hittite Studies in Honor of Harry A. Hoffner Jr: On the Occasion of His 65th
Birthday (2003): 73-74, pristupljeno: 12. 03. 2016,
https://www.academia.edu/205004/On_the Trail of the Deer Hittite kurala.

336 Miranda Green, Animals in Celtic life and myth (London; New York: Routledge, 1992), 47, 167.

7 Erwin Panofsky and Fritz Saxl, "Classical Mythology in Mediaeval Art," Metropolitan Museum
Studies 4/2 (1933): 228, pristupljeno: 10. 01. 2017, http://www .jstor.org/stable/1522803.

%% George and Yapp, The Naming of the Beasts, 85-86.

> De Gubernatis, Zoological mythology, 89.
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1 simbolizuju Hrista ili nevinog ¢oveka. Rukopis sadrzi izvode iz dela Rabana Maura O
prirodi stvari, Dzeralda od Welsa Topografija Irske, Huga de Folieta Aviarium i Pitera
od Kornvala Pantheologus.”®® Bi¢e veoma podseéa na jelena sa nesto manjim rogovima,

koji su veoma sli¢ni onima, kod parandrusa.
17. Phoenix (T. XVII - T. XVII/2)

Feniks, koji se uzdize iz pepela, je nadaleko poznata scena od antike do danas.
Ova pradavna prica poznata je u mnogim paganskim zapisima i u njihovoj
hristijanizovanoj verziji.”®!

Neke mitoloske zivotinje su izbledele u verovanjima, a neke su zadrzale
popularnost do danas. Feniks, kao 1 mit o njemu, nece nikada umreti. Feniksova
simbolika ukazuje nam na dva osnovna nacela predstavljanja ovog bica: sempre eadem
(uvek isti) ili ex me ipso renascor (roden sam ponovo, iz sebe samog). Uprkos njegovoj
originalnosti, njegov simbolizam je prilicno pojednostavljen i suzen u hri§¢anskim
shvatanjima. Pored toga §to je simbol veCnosti 1 vaskrsenja, atribut vatre 1 nade, bio je
simbol Hrista, Bogorodice itd.’®* Re& phoenix oznatavala je ljubiGastu (purpurnu) boju i
palmu (drvo), jer je prema Pliniju i drugim autorima, ptica sagorela na palminim
gran¢icama.”® Prema W. George i B. Yappu, postoji samo jedna ovakva ptica na svetu
u bilo kom vremenu, koja posle nekoliko stotina godina izvrSi samoubistvo,
spaljivanjem, i ponovo se rodi iz pepela. Postoji nekoliko verzija legende o feniksu, od
B-is verzije Physiologusa mozemo ih pratiti u bestijarima. Ponekad su i dve verzije

iznete u istom poglavlju.’®*

Albert Veliki je feniksa poredio sa paunom, a prema
klasi¢nim autorima podseca na orla. U Y-verziji Physiologusa opisan je kao veliki orao,

pa se pretpostavlja da odatle poti¢e model prema kome ga prikazuju u rukopisima — kao

>60 Richard Barber, Bestiary: being an English version of the Bodleian Library, Oxford, MS Bodley 764
with all the original miniatures reproduced in facsimile (Woodbridge [u.a.]: Boydell, 2006), 53, 8.

6! Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 72.

362 Rowland, Birds with Human Souls, 134.

363 Ibid., 135-136; Oko imena i znagenja redi postoje brojna neslaganja, kao u hebrejskim tekstovima u
kojima je ovo ime Cesto zamenjivano recju "pesak." Oba navoda "palmino drvo" ili "pesak" nisu se
uklapali u kontekst gnezda. V.: Joseph Nigg, The Phoenix: An Unnatural Biography of a Mythical Beast
(Chicago: The University of Chicago Press, 2016), 85.

> George and Yapp, The Naming of the Beasts, 186.
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velikog orla. Vecina se umetnika, dakle, opredelila za genericki izgled ptice, mada u
nekim bestijarima feniksa prikazuju kao vranu, leSinara, patku, lastu itd.>®

Prema Physiologusu, poglavlje o feniksu zapocinje: Spasitelj kaze u Jevandelju
po Ivanu (Jovanu): "Ja imam mo¢ da polozim svoj zivot i imam mo¢ da ga ponovo
uzmem.">*® " Jevreje ljute njegove rei...U zemlji Indiji postoji vrsta ptice pod nazivom
feniks."®" U prevodu T. Whitea se kaZe: na§ Gospod Isus Hrist poseduje osobine ove
ptice, Sireci slatke mirise iz svojih krila kada silazi sa nebesa, zarad naseg spasa, koji se
zrtvovao na krstu i treeg dana se podigao...Potom se govori o kovcegu koji Covek
sprema za svoju smrt, koji se poredi sa verom, i ukazuje na to da ga treba ispuniti
zaginima vrline itd. Simbolizam ove ptice uéi nas da verujemo u vaskrsnuée.”*®

Ovidije navodi: postoji ptica koja ima sposobnost da se ponovo rodi. U Asiriji je
zovu feniks. Ne hrani se zrnevljem ili travom, nego tamjanom i sokovima biljke
kardamon (amomum). Ova ptica posle petsto godina, kandZama i kljunom gradi gnezdo
od gran¢ica hrasta-crnike ili na vrhu palme. Cim ispuni gnezdo mirisnim za¢inima
spusti se na njega i ugine. Kazu da iz tela ove umiruce ptice nastaje novi feniks
predodreden da zivi isto toliko godina. Kada ojaca, podize gnezdo i lomacu svog
roditelja, 1 leti sa teretom sve do grada Hiperiona (Hyperion) gde ga ostavlja pred
vratima hrama.>®’

Pepeo feniksa spominje i Lukan.’”® Prema Herodotu, sveta ptica koju je video na
slici u Egiptu, zove se feniks. Kako se veruje u Heliopolisu ona se pojavljuje jednom u
petsto godina. Perje ove ptice je zlatnoZzute i ponegde crvene boje. Prema izgledu je
slicna orlu. Po predanju dolazi iz Arabije, sa sobom nosi telo svoga oca, oblozeno
mirom (mirha), i sahranjuje ga u hramu sunca.”’' Razlike u interpretaciji ovog mita su
brojne, ali je koncepcija mita saCuvana kod svih, a to je da feniks zivi 500 godina, duze
od svih bi¢a na svetu i kada mu dode vreme za umiranje, gradi sebi pogrebnu lomacu,
na njoj se spaljuje, i posle nekog vremena se ponovo rada. Kako navodi F. McCulloch,

prema nekim verzijama, zemlja iz koje ptica polece je Indija, a svoja krila puni zainima

365 Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 77.

66 NZ Iv 10, 17-18 [JB].

%7 Curley, Physiologus, 13-14.

38 White, The bestiary: a book of beasts, 126-127.

> Ovidije ovde navodi i druge egzoti¢ne biljke koje pojadavaju mirise i sadrZe eteri¢na ulja (koje mogu
da gore). Cf. Ovid, Metamorphoses, XV, 389-414, 270.

370 Lucan, The Pharsalia, V1 (674-681), 240.

" Herodotus, [History], Euterpe II, 122-123.
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sa tamjanovog drveta. Ptica slee na ve¢ spreman zrtvenik Heliopolisa, spaljuje se, a
narednih dana pojavljuje se novi feniks.”’

Prema navodima T. Whitea ¢ini se da je feniks predstavljao sveti simbol Benu,
koris¢en u ritualu obozavanja sunca u Heliopolisu, i da je, mozda, to bila roda ili ¢aplja.
Simbol je predstavljao sunce, koje se svake veceri gasi i svakog jutra ponovo pojavljuje
isto¢no od Egipta, u Arabiji. Benu je mogao znaciti i palma, jer se feniks na grckom
jeziku moze odnositi 1 na palmino drvo. Mozda Benu i feniks, simboli boga sunca,
predstavljaju crvenu Caplju (Ardea purpurea), Sto bi, u tom slucaju, znacilo da su
sveStenici Heliopolisa ceremonijalno Zrtvovali purpurnu (crvenu) ¢aplju, na velikoj
proslavi koja se odrzavala svakih petsto godina.’” Prema Horapolu (Horapollo),
simbolika feniksa za Egipcane bila je vezana za dusu, jer je ovo bice zivelo duze od svih
stvorenja na svetu. Takode je simbolizovao izlivanje Nila, zbog svoje povezanosti sa

. . g e q- . 574
suncem, jer se prema verovanju, Nil izlivao zbog prevelike toplote.

Horapollo, u delu
Hieroglyphica, nudi 1 verziju o nastanku feniksa koja radikalno odstupa od klasi¢ne
koncepcije: pred smrt feniks se povreduje i te¢nost koja mu tece iz rane stvara mladog
feniksa sa kojim leti u Heliopolis u Egiptu. Tamo, stara ptica umire, u svitanje, posle
ega se mlada ptica vra¢a nazad.””

Predstava ove ptice je uklesana na brojnim grékim i rimskim pogrebnim
spomenicima, jer je goruci feniks postao simbol besmrtnosti i deo rimske prakse
kremiranja pokojnika. Preciznije, feniks je postao simbol besmrtnosti Rimskog carstva i
otiskivan je na novcu iz Konstantinovog vremena. HriS¢anski apologeti su ovaj simbol
besmrtnosti kod Rimljana, prisvojili i preobrazili u simbol vaskrsenja Hrista i
vaskrsenja vernika.’”® Feniks i orao bili su blisko povezani u verovanjima starog sveta.
Let prema suncu je aspekt ponasanja i orla i feniksa. U rimskoj umetnosti, feniks i1 orao
bili su simboli carstva: orao koji je, prvenstveno, predstavljao mo¢ carstva i pobedu u

ratu, i feniks kao simbol besmrtnosti Rima.>”’

52 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 158.

33 White, The bestiary: a book of beasts, 125.

574 Rowland, Birds with Human Souls, 137.

>3 Roelof van den Broek, The myth of the phoenix: according to classical and early Christian traditions
(Leiden: Brill, 1971), 159.

°76 Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 72-73.

377 J. Holli Wheatcroft, ,,Classical Ideology in the Medieval Bestiary,” in The Mark of the Beast: the
Medieval Bestiary in Art, Life, and Literature, ed. Debra Hassig (New York: Garland Publishing, 1999),
149-150.
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Feniks je ptica, poreklom iz Arabije, koja je naziv dobila, mozda, po purpurnoj
boji (phoeniceus) ili, po tome, §to je jedinstvena na celom svetu, kako navodi Isidor, jer
kod Arabljana phoenix znaci jedinstven (odnosi se na singular). Ova dugovecna ptica,
kad vidi da joj se blizi kraj, gradi pogrebnu lomacu od sakupljenih grancica aromati¢nog
bilja, tukuéi krilima pali vatru za samospaljivanje, da bi se posle ovog ¢ina, ponovo
rodila iz pepela.””® Bartolomej navodi da je feniks jedinstvena ptica u svetu, i po re¢ima
filozofa zivi trista ili petsto godina. Kako koja godina prolazi on biva sve slabiji 1
nemoc¢niji, pa pravi gnezdo od suvih aromati¢nih Stapic¢a, koji se snazno razgore na
suncu, uz pomo¢ zapadnog vetra. Ova ptica svojevoljno leze na lomacu i1 gori dok od
nje ne ostane samo pepeo. Posle tri dana iz pepela se pomalja bi¢e nalik na crva, koje
vremenom dobija perje, pa se moze prepoznati pti¢ koji ¢e izrasti u feniksa. Ambrozije
u Hexameronu navodi: da se iz pepela rada ptica sa krilima i perjem koje podseca na
paunovo. Takode, spominje Alana, koji piSe da je, dok je svestenik Onyas iz Heliopolisa
u Egiptu, palio vatru na zrtveniku, iznenada doletela ptica i spustila se usred plamena.
Posle tri dana tu je, od prvobitno malog bi¢a, nastala ptica i odletela u divljinu.””

Laktancijeva (Lactantius) poema, napisana u III veku, ukazuje nam na to kako je
feniks, s lakocom, prilagoden hriS¢anskom simbolizmu. Feniks je za hri§¢ane bio Hrist,
zbog okolnosti pod kojima je umro, zbog ponovnog rodenja, odnosno vaskrsenja i
besmrtnosti. Najdetaljnije objasnjenje hris¢anske simbolike feniksa doslo je iz bestijara.
Mirisi koji su ispunjavali krila feniksa simbolizovali su prijaznost bozanske milosti,
utkane u knjige Starog i Novog zaveta. Ovi mirisi su predstavljali dela pravednika koji
su zasluzili ve¢ni zZivot. Kao feniks, koji je mahanjem svojih krila razbuktao plamen,
tako se 1 dusa svetaca, kroz meditaciju, prosvetlila i obnovila kroz plamen Svetog Duha.
Anglosaksonski pesnik iz VIII veka stvorio je i elaborirao alegoriju u kojoj feniks
simbolizuje vaskrslog Hrista, ali 1 isposnike, koji su do nebeskog kraljevstva stizali kroz
plamen prociséenja. Propovednik Odo od Ceritona (Cheriton) uporedio je obigaj feniksa
da sakuplja zacine sa ¢ovekom, koji sve vise ¢ini dobra dela, kako se smrt blizi, da bi
zasluzio besmrtnost. Kod drugih pisaca osobine ove ptice jedinstvenost, osamljivanje,

bezgresna samoreprodukcija, mogle su se smatrati odgovaraju¢im simbolom device

™ Isidore, The Etymologies, 265.
" Alanus de Insulis, monah iz Kanterberija (Canterbury), podetak XIII veka. Cf. Bartholomaeus,
Medieval Lore, 107-108.
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Marije. Albert Veliki u De Laudibus Beatae Mariae Virginis, poredi Devicu sa
feniksom, quae est unica avis sine patre (jedinstvenom pticom bez oca [tvorca]).”™

U rukopisima bestijarima pri¢u o feniksu najceS¢e prate dve ilustracije: u jednoj
je prikazan kao ptica koja sakuplja grancice, a u drugoj je prikazana ptica koja gori u
plamenu. Feniks, koji veoma podse¢a na pauna, prikazan je u rukopisu: Paris, BNF, MS
Lat. 3630 (f. 87v, f. 88; T. XVII/1: 35, 36). U pojedinim bestijarima: St. Petersburg,
Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 61v; T. XVII: 14); London, Westmin., WAL, MS 22 (sl. 1; T.
XVII/1: 40); Cambridge, Fitz., MS 254 (f. 27r; T. XVII/2: 58), feniks je prikazan u vise
boja ili sa raznobojnim prugama.’®'

Simbolika kompozicije i pozicioniranje feniksa u nekoliko narativnih ilustracija
odnosi se na prikaz Hristovog raspeca, sa kojim je, u tekstovima, feniks blisko
identifikovan. Slike u bestijarima: Oxford, Bodl., MS Ashmole 1511 (f. 68; XVII/1:
30), i Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 55v; T. XVII: 18), mogu se alegorijski interpretirati
kao predstave Hrista na krstu. Frontalni polozaj tela ptice sa rasirenim krilima i glavom
okrenutom udesno (u profilu), stav koji, veoma podseca na Hristovo telo, a narandzasta
zvezda iznad njegove glave koja simbolizuje sunce, ukazuje nam na simboli¢no
prikazano raspece. Predstava feniksa koji gori, na drugoj slici bestijara iz Aberdina (f.
56r; T. XVII: 19), moze se simboli¢no tumaciti kao ideja pakla, iz kog je Hrist izaSao
kao pobednik.’®

U pri¢i o podmladivanju orla u Physiologusu, obradena su tri glavna motiva:
njegov let ka suncu, pad 1 ponovo rodenje i fontana mladosti. Voda Zivota je jedan od
univerzalnih mitova, poteklih sa Bliskog istoka. Pad i vaskrsnuce, kod Physiologusa
podmladivanje, u smislu duhovnog vaskrsnuca, takode, ima dugu istoriju na Istoku.
Citava ova ideja potekla je iz paganskog opredeljenja i verovanja o orlu, kao ptici koja
moze vaskrsnuti.”® Feniks bestijara je u alegorijskom smislu povezan sa orlom. U
ranosrednjovekovnim predstavama, orao je preuzeo simboliCku funkciju vaskrsnuca
koju je feniks nasledio kasnije, u srednjovekovnoj umetnosti. Na brojnim predstavama

karolinske umetnosti, u ovom kontekstu prikazani su orlovi, dok se feniks ne pojavljuje.

U kasnijem periodu, orao koji, prema bestijarima, leti prema suncu kako bi povratio

°* Rowland, Birds with Human Souls, 135-136.

%! Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 77-78.

> Ibid., 74-75.

>3 Rudolf Wittkower, "Eagle and Serpent. A Study in the Migration of Symbols," Journal of the Warburg
Institute 2/4 (1939): 313-314, pristupljeno: 12. 07. 2016, http://www.jstor.org/stable/750041.
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oslabljeni vid, a potom tri puta zaranja u vodu, ne predstavlja koncept vaskrsnuca, nego

kritenja.”™

17.1. Feniksi Istocne Azije

Feng (A JB\ kineski), fushicho (ANFE Sy japanski);

Kineski feng-huang odnosno feniks, nema nikakve veze sa egipatskim i sa
feniksom iz klasi¢nog perioda antike, osim €injenice, da je i on mitsko bi¢e. Ovo bice se
spominje u tekstovima iz I milenijuma pre n. e. i u komentarima Prolecni i jesenji anali
1z IV veka pre n. e., gde se navodi da je muzjak feniksa (zajedno sa Zenkom jednoroga 1
pet magicnih bica: belim tigrom, kornjac¢om, zelenim zmajem, crvenom pticom i crnim
ratnikom) bio simbol dobre vladavine cara.”®

Feng-huang, kineska verzija feniksa, je car svih ptica i vladar juznih krajeva
neba. Pojava ove ptice vezuje se za vladavinu pravednih vladara i vladara koje krase
vrline, kao §to je bio legendarni car Yao. Postoji predanje da se feng-huang gnezdio u
vrtu njegove palate. Cesto se poistovecuje sa drugim mitoloskim bi¢em po imenu
zhuque, crvenom pticom koja je simbol Juga i elementa vatre. Ipak, ovo dvoje su
razliGita bi¢a.”™ Feng-huang je drugi po rangu, od &etiri Sudesna stvorenja, i vladar
onih, koji imaju perje. Prikazan sa zmajem simbolizuje caricu, jer zmaj simbolizuje
cara. Ova simbolika je novijeg datuma, jer su brojni autori usaglaseni u misljenju da je
feng-huang, prvobitno, bio bog vetrova. Postoje, medutim, i miSljenja da se feng odnosi
na muskog, a huang na Zenskog feniksa tako da sapajanje ove dve re¢i simbolizuje
seksualni ¢in. Ostala miSljenja su da ova ptica simbolizuje muski princip. Njegovo telo
simbolizuje pet ljudskih osobina: glava — vrlinu, krila — ose¢aj duznosti, leda — ispravno
ponasanje (ritualno), grudi — humanost, stomak — pouzdanost. Njegovo perje se, u
skladu sa tim, javlja u pet boja. Neki tekstovi govore o cinober crvenom feniksu za koga
se pretpostavlja da je roden u pec¢inama cinabarita na Juznom polu, a na osnovu toga
stvorenje je postalo poznato kao feniks iz cinabaritskih planina. Boja cinobera je boja

Juga i to je osnovna supstanca koja se koristila u taoisti¢koj alhemiji.”®’

% Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 81-82.

% Eberhard, 4 dictionary of Chinese symbols, 288-289.
% Conujanun, Peueuje Hemoune Asuje, 208-209.
%7 Eberhard, 4 dictionary of Chinese symbols, 288-289.
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Feniks je u Japanu poznat kao ho-6. U budistickom ucenju postao je simbol
mudrosti i energije, jer svoje osobine duguje Budi u meditaciji, koji ga je zastitio od
demona. Prema budistima ovo bice pripada raju koji se nalazi na Zapadu, gde su oblaci
boje purpura, gde se javljaju velike vizije i gde se nadaju da ée oti¢i posle smrti.”®®
Poreklo ovog bica je nejasno pa se pretpostavlja da je mozda nastalo po uzoru na pticu

roc kod Arapa ili pticu garuda iz hinduizma.”®

18. Salamandra (T. XVIII - T. XVIII/1)

Oblici imena: stellio, salamandre, sylio.””

Salamander je dobio ime zbog sposobnosti da kontrolise vatru.
Od svih otrovnih stvorenja on je najopasniji, jer jednim udarcem moze ubiti vise njih.
Obavijajuéi se oko drveta, truje njegove plodove, koji ubijaju one, koji ih jedu. Ako
padne u bunar ja¢ina njegovog otrova ubija one, koji piju vodu. Ta Zivotinja zivi u
plamenu i vatra joj ne smeta.””' U rukopisu MS Bodley 764 (Oxford, Bodl.), Zivotinja
se zove dea, na grékom salamander ili stellio na latinskom.”*?

Salamander je mozda najistaknutiji predstavnik gmizavaca — guStera u
bestijarima, zbog svoje neobicne prirode i jedinstvene ikonografske predstave u kojoj
gori u plamenu. Postoje i druga bi¢a koja bi se mogla uvrstiti u ovu porodicu, a u
bestijarima ih opisuju kao gustere. Lacertus, koji se smatra rodonacelnikom, je vrsta
reptila, tako nazvana zbog toga Sto ima ruke (/acertus — nadlaktica). Postoji mnogo vrsta
gustera kao Sto su: botrax, salamandra, saura, stellio. Saura je guster koji kad ostari,
oslepi. Potom se zavlac¢i u pukotinu okrenutu prema Istoku, koja propusta svetlo.
Provlaci se kroz nju da bi “primio” svetlost kada izlazi sunce. Stellio je ime dobio zbog
svoje boje, jer na ledima ima sjajne pege koje li¢e na zvezde (stella). Ovidije u

Metamorfozama (5.460) pise, da on ima ime koje odgovara njegovoj boji, sa razli¢itim

588 Katherine M. Ball, Animal Motifs in Asian Art: An Illustrated Guide to Their Meanings and Aesthetics
(New York: Dover Publications, 2004), 30.

% Ball, Animal Motifs in Asian Art, 32.

3% McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 161-162.

' White, The bestiary: a book of beasts, 182-184.

%2 Barber, Bestiary: being an English version of the Bodleian Library, 117; Albert Veliki navodi,
citiraju¢i Plinija i Solinusa, da je salamander isto §to i kameleon “zemljani lav.” Prema opisu ima
specifi¢nu glavu pola svinjsku, a pola majmunsku. Cf. Albert the Great, Man and the beasts, 409-410.

127



pegama na telu i izgleda kao da je posut zvezdama (stellatus). Ovo biée se smatra
neprijateljem $korpija i kada ih vidi, uplasi se.””

Prema B-verziji Physiologusa, ovaj reptil se na grckom zove salamandra, a na
latinskom stellio. To je mali visebojni guster, koji ima sposobnost da ugasi vatru.
Aristotel je, takode, verovao u ove njegove sposobnosti. U francuskim bestijarima se
navodi da se od njega proizvodi neki materijal koji nema sli¢nosti sa poznatim
materijalima, a cisti se tako, Sto se stavlja u vatru. Smatra se da je ova tkanina
proizvedena u indijskoj pustinji. Nacini prikazivanja ovog bica variraju od predstave
guStera do krilate zmije. Efekti otrova koje, navodno, proizvodi, prikazani su u
rukopisu: London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 68v; T. XVIII/11). U rukopisu: Paris,
BNF, Francais 1444 (f. 253v; T. XVIII/1: 23), naslikan je kao krilati pas.”®* U rukopisu:
Douai, BM, MS 711 (f. 43v), zmijolika bi¢a su prikazana, najcesce, u plavim tonovima,

pa je i salamander ponekad predstavljen kao plava zmija.

19. Satyrus (T. XIX)

U gr¢koj 1 rimskoj mitologiji postoje brojna bi¢a koja imaju odlike Sumskih
demona. Spominje se Pan, Faun, Silvan, satiri, sileni, itd. Nedoslednost u prikazivanju
ovih bi¢a, kao i evolucija figura iznedrila je likove sa konjskim, kozijim ali i atributima
majmuna. Bez obzira na svoju ulogu i1 poziciju u mitu 1 umetnosti, pre vremena
cirkulacije rukopisa bestijara, raznovrsnim manifestacijama, pod razli¢itim nazivima i
uprkos bestijalnom ponasanju, ova bi¢a su, prema ideji, u osnovi ljudska. Plinije,
medutim u Istoriji prirode, kaze da satir nema druge Covekove karakteristike osim
njegovog izgleda.”” Isidor pise: ,.Satiri su mali ljudi sa kukastim nosevima, rogovima
na Gelu i kozjim nogama. Neki ih nazivaju Faunima, opisujuéi ih kao divlje ljude...“**
U Liber monstrorum, fauni su opisani kao stanovnici Suma sa ljudskim torzom,
rogovima na glavi i kozjim nogama.>”’

Zanimljivu studiju o tome, u kojoj meri su pojedina mitoloska bi¢a iz naSih

bestijara zapravo ljudska, prilozio je 1 A. Salisbury. On zapaza da su ljudi XII veka sve

3% Ysidore, The Etymologies, 257; Citirano u: Clark, A medieval book of beasts, 200-201.
% McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 162.

> Pliny, Natural history, vol. II: lib. III-VII, 253.

% (Etim. XI. II1.21). Cf. Isidore, The Etymologies, 245.

397 Rimljani su ih nazivali i Fauni ficarii. Cf. Simek, Monster im Mittelalter, 231.
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viSe preokupirani pitanjima o ljudsko-Zivotinjskim hibridima. Prelazak iz sigurne
artikulacije vrsta na zbunjujuée zamagljene granice koje opisuje Gerald moze se videti u
nauc¢nim 1 knjizevnim izvorima. Jedan od nacina za proucavanje ovih margina sveta
ljudskih 1 zivotinjskih vrsta, jeste posmatranje stvorenja za koja se veruje da
predstavljaju granicu medu vrstama. U knjizevnosti i umetnosti je zapazeno CeSce
prikazivanje upravo "grani¢nih" stvorenja poput majmuna, kentaura, divljih ljudi, pa i
¢itavih "rasa", dakle bi¢a koja su bila kombinacija izgleda 1 osobina ljudi 1 Zivotinja.
Ovaj trend je kulminirao sa matamorfozama, odnosno menjanjem oblika iz ljudskog u
Zivotinjski i obrnuto.””®

U grckoj mitologiji najpoznatije Hermesovo dete je Pan, ¢ije je rodenje i
karakteristike opisao Homer. Bi¢e je imalo kozije noge, rogove i bradu. U starijim
poemama Pan se pojavljuje kao planinsko bice, u druStvu nimfi, prikazan kako juri
zivotinje 1 svira na svojoj fruli. Ime Pan (Ildv — sav, sve) je dobio jer je postao miljenik
bogova. Zapisi o ovom bicu u arhai¢noj literaturi su retki, §to bi moglo znaciti da je
njegovo poreklo nejasno. Eshil i Sofokle su o Panu govorili kao o generic¢koj grupi, kao
$to su sileni i satiri, pa se ovaj koncept moZe smatrati najstarijim.>’ Satiri (Zdtvpot) i
sileni (X1Anvoi) su, mozda, u pocetku bili razlicite figure, od kojih je jedan imao li¢no
ime a drugi genericko, ili su oba imala genericko ime i oznacavala istovetno bice u
razli¢itim oblastima. Za satire nije poznat fizicki opis u najranijem periodu, a prvo
spominjanje silena pojavljuje se u Homerovom delu Himna Afroditi. Medutim, opet je
izostao fizicki opis, 1 ovo bi¢e se ne pojavljuje u periodu VIII i VII veka pre n. e. U VI
veku zabelezene su pojave u umetnickom prikazivanju i to u pratnji Dionisa. Prikazani
su sa usima, repovima i konjskim zadnjim nogama, mada se uveliko javljaju varijante sa
ljudskim nogama i s1.°*

U gustoj Sumi oblasti Korouda, u Indiji, Megasten je zapazio Zivotinju, ¢ije ime
nije spomenuo: Zivotinja izgleda kao satir i potpuno je prekrivena dlakom. Ima rep,
dugacak kao konjski i hrani se divljim voéem. Krece se velikom brzinom i skace visoko

pa ga lovci ne mogu uhvatiti. Kada se popne na uzviseno mesto, gada svoje progonitelje

% Ljudsko biée pocinje da se definie na osnovu toga §to nosi odecu i ponasa se razumno, za razliku od
zivotinje, dok se ,,divlji Covek” smatra i Covekom i zivotinjom, koji se povremeno, svojim ,,postupcima,”
moze spustiti na nivo zivotinje. Cf. J. E. Salisbury, “Human Beasts and Bestial Humans in the Middle
Ages,” in Animal Acts: Configuring the Human in Western History, ed. Jennifer Ham, Matthew Senior
(New York: Routledge, 1997), 10-13, passim.

> Gantz, Early Greek myth, 110-111.

“ Ibid., 135-137.
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601 602

kamenjem.””" Prema Pliniju, to je bice prili¢no blage prirode u odnosu na majmuna.
Figura satira je, izgleda, nastala po uzoru na egipatskog Anubisa, sa glavom Sakala, jer
njegova gestikulacija 1 kretanje, u staccato maniru, ukazuju na moguci prototip ovog
bica u egipatskoj tradiciji. Nacin na koji ga prikazuju u drustvu majmuna koji sedi,
ukazuje na preteée u brojnim egipatskim primerima grupisanja dve figure.*”

Sirom starog Istoka poznati su likovi "divljeg oveka," od kojih jedan, sa rogom
na &elu, Zivi u pustinjama Indije. Medutim, ovaj rog je retko prikazivan. Zivi u Sumama
zajedno sa drugim zivotinjama, bez odece, osim ako ulovi Zivotinju i odene se njenom
kozom. Prikazan je kao zarastao i dlakav Govek, koji Zivi u divljini.®** Pustinjak Enkidu
iz Epa o Gilgamesu, o kome ¢e kasnije biti reci, bi, prema nekim od svojih
karakteristika, odgovarao liku satira. Medutim, njegov rog, kao $to ¢emo kasnije videti,
povezuje ga sa idejom o jednorogu.

Jedna od figura u mesopotamskoj umetnosti koja, najverovatnije, predstavlja
ikonografski izraz divljeg ¢oveka je lahmu. Slika prikazuje nagog bradatog coveka,
specifiénog po svojoj dugoj kosi sa ponekom kovrdzom i pletenicom. Ova figura je
Cesto postavljena u kontekstu scene sa zivotinjama. Povremeno je prikazan bez oruzja,
ali Cesto drzi Stap. Ova figura, koja se pojavljuje Sirom Bliskog istoka, pocevsi od III
milenijuma pre n. e., ima razli¢ite nazive, nagi heroj, heroj sa Sest lokni, gospodar
zivotinja, divlji ¢ovek. Na osnovu relativno malo primera koji pokazuju sli¢nost izmedu
slike 1 teksta, pojedini autori sugeriSu da je akadski naziv za ovo bi¢e bio lahmu,
odnosno dlakavi. Lahmu se mora posmatrati u kontekstu Sire demonske i teratoloske
grupe u mesopotamskoj ikonografiji, koja ukljuuje i menaZeriju tipa Covek-ptica,
covek-bik i druge Mischwesen figure. Dlakavi ili kosmati lahmu ima ambivalentni
status. Njegove tekstualne reference ukazuju na demonsku ili monstruoznu prirodu
(lahmu je Cesto prikazan u drustvu ¢oveka-bika), dok su njegove fizicke karakteristike,
potpuno ljudske, odnosno u skladu sa izgledom jedne herojske, viteske figure. U tom
slucaju postavlja se pitanje, da li je lahmu homo sapiens, ili homo ferus? Etimologija
termina "dlakav, kosmat", odnosno lahmu, zajedno sa ikonografskim kontekstom u

kome su prikazane Zivotinje i sa naglaSavanjem fizickih osobina nagosti i kosmatosti,

! Kalota, India as described by Megasthenes, 48.

592 Pliny, Natural history, vol. III: lib. VIII-XI, 151.

693 Wittkower, Marvels of the East, 172.

6% Francis Bond, Wood carvings in English churches, Misericords, 1 (London [u.a.]: Frowde [u.a.],
1910), 17.
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jasno ukazuje na to da se ovo bice uklapa u S$iri horizont tradicije divljeg coveka. U
ritualnim tekstovima lahmu je apotropejski demon, koji najcesée ¢uva ulaze i kapije.
Njegova prepoznatljiva frizura, brizljivo razdeljena 1 simetri¢no prepletena, ukazuje na
izvestan nivo kulturne artificijelnosti, Sto bi nas dovelo do zakljucka, da termin "divlji
Govek" podrazumeva itav spektar likova, a ne samo jedan, koji se ne menja.®®

Kao jedno od ljudskih ¢uda u rukopisu iz Westminstera u Londonu, spominje se
satir. Satiri su opisani kao “Homunciones,” odnosno mali ljudi. Kod Jeronima se satiri,
takode, nabrajaju zajedno sa divljim ljudima. U svojim komentarima prorok Isaija
(Isaiah XIII, 21, 1 XXXIV, 14), povezuje satire i Faune sa demonima, u predvidanju
razaranja Vavilona. Jeronim komentariSe: "dlakava stvorenja ¢e plesati,... duhovi, ili
satiri, ili Sumski ljudi (Silvestres homines).." Ova kosmata bi¢a naziva “pilosi.” Druce
navodi da se ova bifa u rukopisima nazivaju satiri, jer po izgledu i ponasanju
odgovaraju satirima iz klasi¢nog perioda. PoSto umetnik nije znao za drugi opis, a nije
znao kako izgleda bi¢e o kome je re¢, on ga je naslikao kao satira. Ovo bi se moglo
smatrati razlogom S§to su u rukopisima satiri prikazani kao nagi bradati ljudi sa
rogovima, ljudi sa kozjim nogama i papcima, konjskim repom, koji drze razlicite
predmete, toljage, tirs (thyrsus), granu, zmiju, vinski pehar, sekiru, &tit itd.®®

U posebnom poglavlju Druce analizira zapise o divljem ¢oveku, navodeéi samo
shvatanja klasi¢énih i srednjovekovnih autora, kao i ikonografske predstave na
srednjovekovnim gradevinama. Divlji Covek, predstavljen u rukopisima i rezbarijama,
nag i zarastao, pokazuje velike sli¢nosti sa satirom.®”” Ovakva kosmata i dlakava figura
sive koze, koja odgovara generalnom opisu divljeg coveka, nazvana je satir u rukopisu:
Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 9r).

Varner nas podseca da su u srednjovekovnim romansama bic¢a, slicna divljem
coveku, bila opisana kao divovi, Cuvari prirode a B. White potvrduje da se ovaj prototip
ponavlja ad nauseam od pri¢e do price — veliki i odbojan primitivac, prvobitni divlji

pastir, ¢uvar zveri i teritorije Ciji je pravi predak div Humbaba iz vavilonskog Epa o

Gilgamesu — smrtonosni, zastraSujuci vladar Sume, sa ogromnim celjustima, koji bljuje

505 Gregory Mobley, "The Wild Man in the Bible and the Ancient near East," Journal of Biblical
Literature 116/2 (1997): 223-224, pristupljeno: 14. 09. 2016, http://www jstor.org/stable/3266221.

%06 Citirano u: G. C. Druce, "Some Abnormal and Composite Human Forms in English Church
Architecture," Archaeological Journal 72/1 (1915): 152, 155-156, pristupljeno: 10. 12. 2016, DOI:
10.1080/00665983.1915.10853279; http://dx.doi.org/10.1080/00665983.1915.10853279.

%7 Druce, Some Abnormal and Composite Human Forms, 165.
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Vatru.608

Huwawa (akadski Humbaba) pojavljuje se u Epu o Gilgamesu kao Enlilov
cuvar kedrove Sume. Opisan je kao div, zaSticen sa sedam slojeva zasraSujuce sjajne
materije (melam), koga su ubili Gilgames 1 Enkidu. NajceSce je prikazan kao Covek sa
lavljim kandzama, monstruoznim licem, dugom kosom i brkovima. U Il 1 u I
milenijumu pre n. e. na glinenim ploc¢icama i pecatima prikazan je Humbaba (Huwawa),
u scenama u kojima ga ubijaju Gilgames$ 1 Enkidu. Vavilonski modeli ovog lika (od
starovavilonskog do neovavilonskog perioda), povezani su sa proricanjem. Humbaba,
mozda, predstavlja formu elamitskog boga Humbana. Njegovo ime 1 uloga preneti su na
Kombabosa, figuru Cuvara u legendi iz helenistickog perioda severne Sirije.*”
Humbaba je prema nekim opisima mesavina lava, gustera, jastreba, bika i zmije.®"’

Satiri spadaju u prijatne likove ¢iji su pokreti neprekidna pantomima. Callitrices
se od njih potpuno razlikuje, ima bradu i bujan rep. Nije ih teSko uhvatiti, ali ih je tesko
pronaéi. Zive samo u Etiopiji i to pod vedrim nebom. Ovaj mitoloski pratilac Pana i
Bakhosa (Béiyoc), pripada, takode, vrsti majmuna.®’’ Mozda je i callitrix neka vrsta
majmuna. U rukopisima najc¢esce nije ilustrovan, ali satir ima njegovu bradu, tako da su
dve zveri iz teksta fuzionisane u ilustraciji satira.®?

Satiri se spominju u Bibliji mnogo puta kao divlji jarci,’" ili kao jarac sa jednim
rogom u Danielovoj viziji.*"*

U rukopisu Grgura Velikog (Grigorije), Komentar Knjige o Jovu (Moralia in
Job, rukopis iz Pariza, MS 173, BnF), kao deo dekorativnog inicijala "P" (sl. 11), medu
ostalim bi¢ima, prikazan je i satir, koji drZzi §tit. U divljoj borbi razli¢itih kompozitnih
bi¢a nazire se simbolika, koja nam ukazuje na borbu protiv greha.®"
Satir se prvi put pojavljuje u prelaznom tipu bestijara i prisutan je u veéini

bestijara Druge familije. Prema opisu u tekstovima, satir je lepe spoljasnosti, ali

608 Varner, Creatures in the Mist, 74.

69 Jeremy Black and Anthony Green, Gods, Demons and Symbols of Ancient Mesopotamia: An
Hllustrated Dictionary (London: British Museum Press, 1992), 106.

619 Opis Humbabe, koji je ova autorka prilozila u tabeli, glasi: “Trup je prekriven ljuskama. Na glavi ima
rogove divljeg bika, na lavljim Sapama jastrebove kandze, a rep i "ud rasplodnje" zavrSavaju zmijskom glavom.” Cf.
Levanat-Peri¢i¢, Morfologija mitskog ¢udovista, 533-534, 541.

"' White, The bestiary: a book of beasts, 36.

612 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 93.

3 1734,12 [JB].

614 Dn 8 [JB]; Borowski, Animals in the Literatures of Syria-Palestine, 306.

615 Thomas E. A. Dale, "Monsters, corporeal deformities, and phantasms in the cloister of St-Michel-de-
Cuxa," The Art Bulletin 83, no. 3 (New York: College Art Association, 2001): 428, pristupljeno: 10. 12.
2015, DOI:10.1080/00043079.2001.10786990.

132



nemirnog duha. [lustracije satira su interesantnije od njegovog opisa u tekstu. Prikazuju
ga kao bradato bice sa elegantnim repom. Drevni narodi su govorili da anadolski satir
ima konjski rep, usi 1 kopita, a satir iz Arkadije u Gr€koj, ima kozje rogove, noge 1
papke. Pojedine ilustracije u bestijarima, prikazuju satira sa ljudskim nogama, ali sa
svega tri prsta i, u vecini slucajeva, 1i¢i na bi¢e iz Anadolije, osim kada su u pitanju
njegove noge. U bestijaru: Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 13r; T. XIX: 7), prikazan je sa
rogovima. Satira prikazuju 1 kako nosi granu ili Stap sa diskom na kraju, dok ponekad
nosi 1 zmiju, kao u rukopisu: London, BL, Harley MS 3244 (f. 41v; T. XIX: 10). U
ovom rukopisu prikazane su dve prilike ruzicaste boje, sa rogovima, od kojih jedna nosi

. v .. . 61
sekiru i §tit, a druga zelenu zmiju u ruci.®'®

20. Serra (T. XX - T. XX/1)

Oblici imena: serre, Sarce,617 trozub,618 prion.619

Medu najvaznija morska stvorenja, opisana u bestijarima, spada bi¢e pod
nazivom serra, riba-testera ili sabljarka. Legenda o njoj je jednostavna, ali pitoreskna, i
posluzila je za moralisanje. Pri€a je ispriCana u velini verzija bestijara: grckom,
latinskom, francuskom, italijanskom, arapskom, etiopskom.®*

Postoji zivotinja u moru, saznajemo od Physiologusa, po imenu serra, sa
velikim krilima. Kada ugleda brodove, podize krila kao jedra, imitiraju¢i plovidbu.
Kada se posle duge "plovidbe" umori, spusta krila i prepusta se talasima koji je nose na
mesto sa kog je krenula. More predstavlja svet, brodovi su proroci i apostoli koji hode
tim svetom bez straha da ¢e neki "brodolom" poljuljati njihovu veru.... Ova riba
simbolizuje one, koji ne mogu drzati korak (sa problemima), nisu suzdrzani, ili istrajni u
namerama i dobro&instvima. Talasi simbolizuju sile koje ¢e ih odneti u pakao...’*!
Prema prevodu T. White, ova ¢udna Zivotinja slicna je ljudskim bi¢ima. Brod

simbolizuje pravednika, koji jedre kroz oluje i bure ovog sveta, bez opasnosti od

brodoloma u svojoj veri. Serra je, naprotiv, cudoviste koje ne moze drzati korak sa

616 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 92-93.

17 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 163.

618 JTasuh, ducuonor, 49.

%' Dragojlovi¢, Fiziolog u Srba, 11.

%20 Druce, The Legend of the Serra or Saw-Fish, 3.

61 Curley, Physiologus, 6-7; Clark, A medieval book of beasts, 206.
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brodom pravednika. Ona simbolizuje ljude koji pokusavaju da se posvete Cinjenju
dobrih dela, ali ne uspevaju u tome, ve¢ podlezu razli¢itim vrstama losih navika, vozec¢i
se u jednom pravcu, prema paklu... Alegorija se odnosi na to da sam polazak ne vodi
nikuda i da se do cilja moZe do¢i samo upornogéu.®?

U H i B-is verziji Physiologusa piSe da serra ima nazubljenu krestu (serrata
crista) i da pliva ispod brodova da bi ih isekla. Ovo ide u prilog navodima Isidora
Seviljskog koji svoje tvrdnje zasniva na Plinijevom opisu sabljarke. Ovo bice,
verovatno, ima najbrojnije varijante prikazivanja od svih fantasticnih Zzivotinja u
bestijarima, od krilatih pasa do pernatih riba i od kreatura, sliénih harpiji, do sirena.’®

U rukopisu: London, BL, Sloane MS 3544 (f. 42v, f. 43; T. XX: 15), prikazan je
brod u kome sede dva muskarca sa kapuljacama i sa podignutim rukama i ocigledno je u
pitanju molitva. Pored broda je riba-testera, prikazana sa dve noge, kao krilati zmaj.
Njena krila su podignuta kao jedra, i nazubljena, ali se nigde u opisu ovog bi¢a ne
spominje da je poput testere. Najranije prisustvo ovog bic¢a zabelezeno je u rukopisu iz
Brisela, MS 10074, iz druge polovine X veka.®**

U rukopisu: New York, Morgan, MS M.832 (f. 5v, T. XX/1: 34), predstavljen je
prazan brod pored koga stoji, u vodi, dvonoZzna Zivotinja sa krilima i Sirokim repom. U
Dicta Chrysostomi: London, BL, Sloane MS 278 (f. 51; T. XX/1: 32), prikazana je
neobitna ptica sa krestom nalik petlovoj i mrezom na nogama.’” Re& crista se,
uglavnom, upotrebljava da oznaci petlovu krestu. Ovo je, izgleda, imao na umu 1 slikar
ovog rukopisa koji je ribu-testeru naslikao kao pticu, sa rasirenim krilima. Za nastanak
rukopisa zasluzan je Hugo de Folieto. U pojedinim minijaturama, ova riba je prikazana
kao ptica koja nadleée brod, kao u rukopisu Gijoma Normandijskog: Paris, BNF,
Frangais 14970 (f. 4; T. XX: 20). Ovakav nacin prikazivanja mozemo videti 1 u
rukopisima: MS Bodl. 602, u kome je vodena ptica prikazana sa ribom u kljunu; Paris,
BNF, Francais 14969 (f. 8; T. XX/1: 23), Gijomova verzija, sa prikazom kompozitnog
bic¢a, izmedu ptice i ribe, sa rasirenim krilima, sa ribljim telom i repom i nogama sa
plovnim kozicama, koje lebdi iznad mora; Paris, BNF, Frangais 1444 (f. 263v; T. XX/1:

21), Gijomova verzija, prikazuje ribu-testeru u letu, kao pola-ribu, pola-zmaja. Rec

622 White, The bestiary: a book of beasts, 199-200.

523 Druce, The Legend of the Serra or Saw-Fish, 6.

> Ibid., 6.

625 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 163-165.
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belua prirodno odgovara zmaju. U Taonovom bestijaru navodi se da riba-testera ima
glavu kao lav i riblji rep. U rukopisu: Oxford, Merton, MS. 249 (f. 7r; T. XX: 18),
prikazano je dvonogo stvorenje, nalik zmaju, sa glavom psa, pti¢jim krilima, sa ribljim
telom i repom. U bestijaru iz Sion Collegea riba-testera je jo§ uvek slicnija zmaju, a u
rukopisu: Paris, BNF, Francais 14964 (f. 131; T. XX/1: 22), u Gijomovoj verziji,
pojavljuje se na povrsini mora kao dlakavi dvonogi zmaj sa podignutim krilima.**®

U srednjovekovnim bestijarima mnoga bia su povezana sa vodom. Veza
izmedu vode 1 zastraSuju¢ih mitoloskih hibrida evocira verovanja starih naroda na
Bliskom istoku. Morski hibrid je centralna figura svih bliskoisto¢nih kosmogonija, koja
je kasnije prerasla u figuru grékog Ofiona, prvog gospodara sveta. U primordijalnom
haosu, koji je prethodio stvaranju sveta, haos je personifikovan kao Zensko morsko

Gudoviste. Jedna od vladarki haosa bila je i Omorca (Omoroca).**’

21. Sirena (T.XXI — T.XXI1/2)

Oblici imena: sirena, serena, sereine 5

U rukopisima bestijarima sirena ima brojne pojavne oblike. Relativna
nekonzistentnost u vezi fizickih karakteristika sirene i repertoara njenih navika je
evidentna u njenom prikazivanju u bestijarima, u kojima tekst i1 slika retko
korespondiraju. Vecina sirena naslikana je kao pola Zena, a pola riba, iako je u vecini
tekstova opisana kao pola Zena a pola ptica. Drugi primer u bestijarima, gde slike ne
odgovaraju tekstu, odnosi se na kentaura, odnosno onokentaura, ¢iji je opis Cesto
priklju¢ivan poglavlju o sireni. Takode, u nekoliko rukopisa kentaur se pojavljuje i
samostalno.®*’

Ptice sa ljudskim glavama poticu iz mesopotamske umetnosti i mitologije.
Moramo se podsetiti na naSe izlaganje o bi¢u Anzu, u poglavlju o grifonu, koje je, u
jednoj fazi razvoja mitoloskog lika, izgledalo kao pola-Covek, pola-ptica i kao orao sa

glavom lava, ¢iji je naziv bio Anzu 1 Zu. Ova mitoloSka figura pod nazivom Zu potice sa

626 Druce, The Legend of the Serra or Saw-Fish, 15-16.

627 Blossom Feinstein, "The Faerie Queene and Cosmogonies of the Near East", Journal of the History of
Ideas 29/4 (1968): 535-536, pristupljeno: 21. 08. 2016, http://www jstor.org/stable/2708292.

628 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 166. U ovom poglavlju autorka analizira sirenu i
onokentaura zajedno, jer se u bestijarima najée$¢e i prikazuju zajedno. U naSem pregledu mitoloskih
zivotinja analizirani su pojedinacno.

629 Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 105-106.
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akadskih cilindri¢nih pecata. Karademir i Ozdemir pretpostavljaju da je Zu bio jedan od
bogova nizeg reda i jedan od bogova podzemnog sveta.”’ Ptica Zu, koji je ukrala
plocice sudbine, 1 Labbu, lav haosa, mozda su fuzionisani, tvore¢i Imduguda, orla sa
lavljom glavom, koji se javlja kao simbol ili glasnik boga plodnosti. Na slican nacin,
krilati lav, krilati bik, krilati covek i1 orao postali su, kasnije, povezani sa evandelistima
u hrid¢anskoj umetnosti srednjeg veka.*!

Karademir i Ozdemir nam ukazuju i na to da je boginja Istar u umetnosti Hetita
prikazivana sa krilima kao i u poznatom mesopotamskom mitu, koji govori o njenom
odlasku 1 povratku iz podzemnog sveta. Budu¢i da su Hetiti bili pod uticajem svojih
jugozapadnih suseda iz Mesopotamije, posebno Hurita, opste prihvac¢eno stanoviste je
da su neki od bogova i Hetitski sistem verovanja, preuzeti direktno iz Mesopotamije,
preko Hurijaca. U sistemu verovanja kod Grka, kao i u spomenutim kulturama, ptice, 1
ptice sa ljudskim glavama, dovodile su se u vezu sa smréu.*? Povezanost sa smréu je,
nesumnjivo, znacila i povezanost sa duSom. Verovanje o dusi, kao krilatom stvorenju ili
ptici, je Siroko rasprostranjeno i vrlo staro verovanje. Ljudska dusa preuzima oblik
ptice, a mozda i ptice uopste, predstavljaju ljudske duse. Jo§ su Egip¢ani u svom pismu,

kao znak za dusu, prikazivali androkefalnu pticu.**?

Na slikama u grobnicama cesto je,
pored pokojnika, predstavljeno krilato bi¢e. Od nekropole Memphis, ptice-duse lete ka
skloni$tu i hrani na drvetu sikomora, koje raste na ivici pustinje. Sikomora predstavlja
utelovljenu boginju-majku Hator. U Knjizi mrtvih ptica-dusa lebdi iznad mumificiranog
tela ilustrujuéi ponovno ujedinjenje duse sa mrtvim telom. Ova smiruju¢a kompozicija
je u potpunoj suprotnosti sa vavilonskom vizijom duSe, koju je zgrabio demon, sa
lavljom glavom i orlovskim kandzama.®**

Arapi 1 Jevreji, takode, predstavljaju dusu kao pticu koja lebdi oko tela 1 kresti.
Osobenost ptica je u vezi sa njihovom sposobnos¢u da lete, odnosno sa njihovim
krilima. Krila su uvek bila simbol uma, duha ili vazduha. Od najstarijih vremena krila

su dodavana ljudskim predstavama, a najranije ideje o krilatim nebeskim bi¢ima koja

imaju ljudsko obli¢je, zabelezene su u umetni¢kim delima Egipta i Asirije. U egipatskoj

630 H. Karademir and B. Ozdemir, "Sirens as Soul Bearers on Lycian Grave Reliefs in the Classical
Period," Cedrus 1 (2013): 93, pristupljeno: 12. 02. 2017, DOIL: 10.13113/CEDRUS/20131678.

63! Klingender, Animals in Art and Thought, 36.

632 K arademir and Ozdemir, Sirens as Soul Bearers, 95.

633 Rowland, Birds with human souls, XIII-XIV.

634 Klingender, Animals in Art and Thought, 35.
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umetnosti, Neit (Neith) je bila predstavljena sa krilima, a u Starom zavetu opisan je Bog
koji hoda na krilima vetra. Zbog toga su, prema svemu sudeci, krilate figure koje su
Cuvale portale asirskih palata i hramova simbolizovale spajanje duhovne mudrosti sa
fizickom snagom - prirodnim cuvarima religije 1 vlasti. Krilati prikazi asirskih
spomenika imali su dubok smisao, stoga mnogi naucnici isticu slicnost izmedu nekih od
ovih simboli¢kih figura i onih koje je Jezekilj video u svojoj viziji.**

Sirena, pola-Zena, pola-riba 1 muskarac sa likom sirene, poticu, najverovatnije,
sa Bliskog istoka. Muskarac, u liku sirene kulullii, “merman,” prisutan je u ikonografiji
Mesopotamije od Akadskog perioda (oko 2330-2190 pre n. e.) do perioda vladavine
Ahemenida (550-331 pre n. e.). Bi¢e se pojavljuje i u periodu vladavine Seleukida
(323-63 pre n. e.). Za vreme neoasirskog (930—612 pre n. e.) i neovavilonskog perioda
(626-539 pre n. e.) ovo bi¢e je imalo ljudsku glavu, ruke 1 torzo, a donji deo tela se
zavr$avao u vidu snaznog ribljeg repa.®*®

Prvi zapis o sireni-muskarcu je vezan za boga mora Ea, ili na grckom (Oannes),
u starom Vavilonu. U sacuvanim fragmentima dela Berosusa (Berossus), haldejskog
sveStenika iz perioda oko 200. g. pre n. e., opisan je Oannes. U verziji Polyhistora
navodi se da je iz Eritrejskog mora izronila zivotinja obdarena razumom. Bice je imalo
telo kao riba, dve glave, jednom ispod riblje, i sa muSkim nogama kao dodatkom
ribljem repu. Glas mu je bio ljudski i artikulisan. Sva svoja znanja preneo je ljudima.
Posle razgovora sa ljudima, uvece bi opet zaronio u dubine. Imao je zenu istog izgleda
kao on i takav porod. Tesko je utvrditi da 1i je u pitanju Dagon, filistejski bog sa ribljim
repom, Derceto ili Atargatis, sirijska boginja sa ribljim repom.®’’ Prema analizi C. E.
Gane, ovo mitolosko bice, koje je pola ¢ovek a pola riba i po stavu pripada bi¢ima

apkallu tipa, a poznato je kao apkallu u ribljoj kozi. Predstavu ovog bi¢a mozemo videti

635 Maurice H. Farbridge, Studies in biblical and Semitic symbolism (London: K. Paul, Trench, Trubner &
Co. [usw.], 1923), 59-60.

636 Gane, Composite Beings in Neo-Babylonian Art, 155-157.

37 Arthur Waugh, "The Folklore of the Merfolk," Folklore 71/2 (1960): 73-74, pristupljeno: 21. 08.
2016, http://www.jstor.org/stable/1258382; Berosusovo delo Babyloniaca, je, najve¢im delom sauvao
gréko-rimski pisac Cornelius Alexander Polyhistor iz I veka. Njegovo delo obraduje dve oblasti, istoriju
Vavilona i istoriju Asirije. Ni ovo delo nije sacuvano, a vekovima kasnije prepisivani su izvodi, sve do
pojave Eusebijevog dela Chronica (Evsebije iz Cezareje). Berosusova Babyloniaca sadrzi sazetak o
geografiji Vavilonije, opis ¢oveka koji zivi prema prirodnim zakonima, kao divlje Zivotinje, zatim opis
prve godine vladavine mitskog vladara Alorusa i pojave bozanskog glasnika Oannesa, kao i njegovu
komunikaciju sa l[judima. Cf. Stanley Mayer Burstein, “The Babyloniaca of Berossus,” Sources from the
ancient Near East 1/5 (1978): 148-149 (6-7), pristupljeno: 22. 12. 2016, http://prajnaquest.fr/blog/wp-
content/uploads/Babylonaica-of-Berossus.pdf.
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na glinenim plo¢icama novovavilonskog perioda iz Uruka. Bice je ljudsko u celini,
prikazano sa bradom, a ogrta¢ od riblje koze se proteze od vrha glave, duz celih leda, do
nogu. Njegove noge 1 stopala nekada su prikazane kao kozje a nekada kao volovske.
Bice predstavlja amfibiju koja moze boraviti na suvom i u vodi.

Apkallu se pojavljuje u ikonografiji Kasita, a najranije predstave ga prikazuju sa
kapom 1 ogrtacem od riblje koze, dok se od IX veka pre n. e. spominje bice Cije se telo
zavrSava ribljim repom koji poc¢inje od struka nadole. Ova se predstava ¢esto menjala.
Bice je imalo zastitni¢ku funkciju i nikada nije prikazano kao agresivno.**®

McCulloch pise da je sirena uvek prikazivana sa onokentaurom u istom ili
slede¢em poglavlju u latinskim i francuskim bestijarima. Sirena je dodata Physiologusu
nakon $to je Jeronim upotrebio ovu re¢ u Vulgati. Najraniji pomen o sirenama nalazimo
u Homerovoj Odiseji, medutim on nije naveo njihov fizicki opis, ve¢ je samo aludirao
na njihov smrtonosni $arm 1 primamljivost njihovih glasova. Ovidije u Metamorfozama,
u grc¢ko-orijenatlnoj tradiciji, piSe da one izgledaju kao ptice. Tek u XII veku u rukopisu
Filipa de Taona, govori se o sirenama koje imaju donji deo tela kao riba.®”

Pitanje odnosa Homerovih sirena sa zenama-pticama iz orjentalizirajueg
perioda Grc¢ke umetnosti komplikuje postojanje bradatog muskarca-ptice, koji je
dominantnija figura na ranijim predstavama. Sirene su, najverovatnije, u ove predstave
uvrsStene kasnije, a njihov izgled je uskladen sa izgledom spomenutih likova. Njihova
posebna asocijacija sa muzikom je nastala jer su im doslikavali instrument harfu, ili
zbog njihovog prikazivanja u kontekstu pira. Scene koje ilustruju ep o Odiseju su retke
u umetnosti VII veka a najstarije poznate scene sa predstavom sirena pojavljuju se na
crnofiguralnom korintskom aribalosu, koji je datovan u drugu Cetvrtinu VI veka pre n.
. U IV veku pre. n. e. Platon je detaljno opisao duu sa krilima i perjem.**!

Visnu (Visnu), jedno od najviSe poStovanih bozanstva hinduistickog panteona je
ponekad prikazivan kao ¢ovek-riba. Jedno od njegovih obli¢ja je Matsya, riba koja je
spasila covecanstvo od potopa. Prema predanju, Visnu je, u liku ribe, rekao kralju Manu

da ¢e poplava nastupiti za sedam dana. Takode je rekao kralju da sagradi brod, na koji

¢e se ukrcati sedam mudraca ili isposnika, utovariti seme svih biljaka 1 po jedan

63% Gane, Composite Beings in Neo-Babylonian Art, 36-37.

839 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 166-167.

640 3. R. T. Pollard, "Muses and Sirens," The Classical Review, n. s. 2/2 (1952), 62-63, pristupljeno: 07.
02. 2017, http://www.jstor.org/stable/705881.

41 Rowland, Birds with human souls, XIII-XIV.
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primerak svake zivotinje. Kad je brod bio zavrSen i1 utovaren, riba (Visnu) je rekla kralju
da veze brod za nju. Kralj je kraljevskom zmijom Vasuki, koja je posluzila kao uze,
vezao brod za veliku ribu. Riba je, potom, odvukla brod do planine Himavan dok se
voda nije povukla. Svet je tada mogao biti ponovo obnovljen. Matsya je prva
inkarnacija boga Visnua, kao zagtitnika i uvara sveta.**

U Physiologusu pise da su sirene smrtonosne zivotinje koje zive u moru, koje
imaju ¢udne glasove nalik na pla¢ 1 donju polovinu tela kao ptica. Primamljivom
pesmom mame mornare iz daleka, uspavljuju ih, da bi ih potom rastrgle. Tako
neoprezni ljudi, koji se opustaju, postaju “plen” poroka i zivotnih uzitaka. Na sli¢an
nacin i onokentauri obmanjuju ljude, kao i prevejani trgovci. Ovakve zveri simbolizuju
davole. U Curleyevom prevodu Physiologusa, sirene su predstavljene zajedno sa
onokentaurima, §to se moZe videti u veéini rukopisa bestijara.®*> T. White pise da prave
sirene nisu Zivele u moru, navode¢i misljenje Aldrovandusa, da su to bili slavuji i da su,
prema mitu, Sarmirale Odiseja (Ulixes, Ulysses). Prema ovoj tvrdnji one su, u stvari,
bile ptice sa ljudskim glavama koje su mogle reprodukovati ljudsku kadencu, zbog svog
ljudskog toraksa. Alegorijski deo bi se onda odnosio na pomorce koji su sluSali magic¢nu
pesmu slavuja duz obale Mediterana i bili toliko zaneseni da nisu primetili stenje uz
obalu na koje se brod nasukao.***

Sirene se spominju u Ovidijevim Metamorfozama: "Kcéeri Aheloja (Ayelwoc,
Acheloides), zasto jo§ uvek imate perje i pti¢ije noge, a devojacki stas?"**

Sirene su povezane i sa drugim mitskim stvorenjima, Scilom (Skilom, Zx0AAn) 1
Gorgonom.**®

Ljudi su zamisljali tri sirene koje su bile pola devojke, pola ptice, sa krilima i
kandzama. Jedna od njih je pevala, druga svirala flautu, a tre¢a liru. To su bile bludnice
koje su pesmom privlacile mornare, izazivaju¢i brodolom. Govorilo se da su Zivele

medu talasima, jer se u talasima rodila i Venera.®’

.....

govori da mogu 1 da lete. Njihov otrov je toliko jak da onaj ko je ujeden, umire pre nego

642 Varner, Creatures in the Mist, 14.

3 Curley, Physiologus, 23-24.

4 White, The bestiary: a book of beasts, 135.
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Sto oseti bol.*** Bartolomej pise: Sirena je morsko stvorenje neobi¢nog izgleda, koja
mami mornare primamljivom pesmom. U biblijskim komentarima sirene su zmije sa
krestom, dok drugi veruju da su morske ribe u Zzenskom obli¢ju. Ima ljudi koji veruju da
postoje tri sirene koje su jednim delom devojke, a drugim delom ptice sa kandzama 1
krilima. Jedna od njih peva, a druge dve sviraju na fruli i harfi, omamljuju¢i mornare i
na taj nacin uzrokujuc¢i brodolom. Dalje, Bartolomej spominje Physiologusa, prema
¢ijem misljenju su sirene morska bica neobi¢nog izgleda, od struka navise - devojke, od
struka naniZe - ribe, koje svojom pesmom uspavaju mornare i onda ih rastrgnu.**’

Kapitel stuba iz klaustra samostana St-Michel-de-Cuxa, dekorisan je sa Cetiri
sirene, koje su na stubove postavljene da bi upozoravale na opasnost od telesnih uzitaka.
Rani hris¢anski pisci smatrali su sirene kurtizanama i simbolom telesnog uzivanja,
takode, 1 simbolom obmane jer su svoj monstruozni repni zavrSetak prikrivale torzom u
zenskom obli¢ju. U monaskim zapisima kasnog XI 1 XII veka, sirena je simbol poroka
jer monahe dovode u iskusenje. Postojala je opasnost da bi se monasi mogli okrenuti
¢itanju paganske literature. Vladalo je misljenje da su to zene sekularnih shvatanja i kao
takve su, veoma &esto, pod uticajem sotone.**’

Sirena se, u bestijarima, Cesto, prikazuje kao riba-testera, sa kojom je najcesce i
mesaju.®®’ Sluajno ili s namerom, srednjovekovni slikar je ovu ribu u jednom trenutku
prikazao kao zver, i od tada ona menja svoj izgled, pa je prikazuju kao krilatog psa, kao
¢etvoronozno bic¢e nalik na grifona, i sl. Konfuzija koja se javlja izmedu imena serra 1
sirena, ¢emu su, verovatno, doprinele ilustracije mora, broda i posade u svakoj sceni,
dovela je do toga da u nekoliko rukopisa nalazimo ribu-testeru, predstavljenu kao
sirenu.®>
Postoje tri glavna nacina prikazivanja sirene kao Zene sa ekstremitetima ptice, sa
ribljim repom 1 kao hibrida ribe 1 ptice. U najstarijem ilustrovanom rukopisu iz Berna,
Burger, Lat. 318 (f. 13v; T. XX1/3), navodi se da sirena ima pticji rep, ali prema crtezu
ima rep nalik zmijskom. Rukopis iz Brisela, BBB, MS 10074 (f. 146v; T. XXI/ 2),

prikazuje dve sirene sa pti¢jim repom koje cepaju odecu sa coveka koji lezi, dok trec¢a

3 Ibid., 257.

64 Bartholomaeus, Medieval Lore, 135-136.

659 Samostan se nalazi u francuskom delu Pirineja. Cf. Dale, Monsters, corporeal deformities, and
phantasms in the cloister of St-Michel-de-Cuxa, 419-420.
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predstavlja Gitavu kompoziciju sa sirenama i kentaurima.®>

U pojedinim ilustracijama
sirena drzi ribu, u drugim drzi ribu u jednoj ruci 1 ¢eSalj u drugoj. U rukopisu: London,
BL, Royal MS 2 B VII (f. 96v; T. XXI: 17), sirena drzi ogledalo. Pojedini bestijari,
odredene dodatne informacije o sirenama prenose slikovito, a ne verbalno. Portreti
sirena sadrze znacajne detalje o kojima se ne raspravlja u tekstovima, ali funkcioniSu
kao vizuelni komentar koji doprinosi moralnim poukama u pricama o ovim bi¢ima. U
nekoliko portreta sirena je prikazana kako drzi ¢esalj ili ogledalo. Ogledalo se smatralo
jednim od prilagodenih atributa Venere i tokom srednjeg veka simbolizovalo je pozudu
(luxuria), jednu od omiljenih davoljih zamki.>* Pored ovog smrtnog greha, umetnik je
imao na umu i druge grehove, jer su se ¢esalj i ogledalo smatrali simbolima Zenske
tastine i ponosa.®>

Odredenu preokupiranost Zenskom anatomijom sugeriSe naglasavanje, frontalno
prikazane, nage sirene i u portretima i narativnim scenama. U odnosu na predstavu
dabra (castor fiber) koji je, gotovo uvek, prikazan kako grize svoje testise, predstava
sirene pruza savrSenu priliku za predstavljanje genitalija. Medutim, ovo predstavljanje
moze se smatrati eksplicitnijim po tome §to je prikazan ljudski zenski torzo, a ne ljudske
genitalije prikljucene ili odvojene od cetvoronozne Zivotinje. Golotinja sirene, medutim,
moze imati i drugo znacenje. Smatra se da je socijalno znacenje nagosti na Zapadu bilo,
uglavnom, negativno a golotinja znak nemoc¢i i pasivnosti, asocirana sa robovima,
prostitutkama, mentalnim bolesnicima i mrtvima. Zenska nagost se, pogotovo, smatrala
grehom, seksualnom pozudom i opasnim zlom.**

U rukopisima je istaknut njihov muzicki talenat, a njih cesto prikazuju kako
sviraju harfu: Cambridge, CCCC, MS 22 (f. 167v; T. XXI: 5).°” Ilustracija sirena u
Northumberland bestijaru: Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 14; T. XXI: 15), je posebna 1
neobi¢na. U ovoj sceni su prikazane dve zenske figure sirena koje flankiraju trecu,

prikazanu kao muskarac. Prema klasi¢nim izvorima, to bi mogao biti Triton, jedan od

653 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 168-169.

654 Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 107.

655 (Superbia). Cf. Carmen Brown, “Bestiary Lessons on Pride and Lust,” in The Mark of the Beast: the
Medieval Bestiary in Art, Life, and Literature, ed. Debra Hassig (New York: Garland Publishing, 1999),
60.

656 Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 108-109.

%7 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 99-100.
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likova iz Posejdonove pratnje, prikazan sa torzom muskarca i donjim delom tela kao
riba.®>®
Pored sirene, u rukopisima bestijarima, pojavljuju se 1 tzv. sirene-zmije (siren-
serpent): St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 87; T. XXIII: 1), London, BL, Royal
MS 12 C XIX (f. 69r; T. XXIII: 2), New York, Morgan, MS M. 81 (f. 86r; T. XXIII: 3).
Nije poznato iz kog razloga je ime sirene povezano sa krilatim zmijama. Ovu vrstu iz
Arabije spominje i Isidor.®*’
U rukopisu MS Lat. 3630, Paris, BNF (T. XXI/1, f. 89) prikazano je bic¢e (eng.
merman), pola ¢ovek pola ptica, koje drzi ribu. Prema W. Clark, ovo je jedinstvena

predstava sirene u II familiji bestijara.’®® Sli¢na predstava moze se videti u rukopisu:

Paris, BNF, Francais 1444 (f. 259), ali znatno slabijeg kvaliteta.

22. Unicornis (T. XXII — T. XXII/3)

Oblici imena: unicornis, monoceros, rinoceros, unicorne.*'

Zanimljiva je primedba Godbeya da, u klasicnoj knjizevnosti na latinskom
jeziku, nema imenice "unicorn" (jednorog). Re¢ se ne moze naci ni u jednom recniku
klasi¢nog latinskog jezika, kao ni u Forcelinijevom (Forcellini) leksikonu. Sli¢na
situacija je 1 sa reCnikom klasi¢nog gré¢kog jezika (Stephens) u kome se ne spominje re¢
monokeros, kao imenica za bilo koju vrstu Zivotinja. Ovaj naziv se ne spominje u
predanjima mediteranskih oblasti drevne Evrope. U zapisima iz starog Egipta ne postoji
"jednorog", ne postoji ni naziv za jednorogu zivotinju, a na glinenim plo¢icama iz
Mesopotamije, takode, nema zapisa o bi¢u pod ovim imenom. Njegovo ime se ne
spominje ni u svetim ni u magijskim knjigama Indije, Persije i Kine.***

Predanja o jednorogu su veoma obimna i raznolika, ne samo zbog velikog
vremenskog raspona u kom postoje, ve¢ 1 zbog mnogo razliCitih oblasti znanja i

raznovrsne literature, koja se bavi ovom temom.®®

5% Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 106.

85 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 170.

580 Clark, A medieval book of beasts, 246.

1 McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 179.

662 . . . . .. T U . .. .
Isti autor u daljem izlaganju napominje da se kod pojedinih antickih pisaca spominje samo naziv

rhinoceros. Cf. Godbey, The Unicorn in the Old Testament, 261-262.

663 Odell Shepard, The lore of the unicorn (London: Allen & Unwin, 1930), 2.
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Bik jednorog iz Harappe, iz doline Inda, se, kao motiv, veoma cCesto srece na
pecatima od steatita. Ovi jednorozi su uvek prikazani kao bikovi bez grbe, sa jednim
vijugavim rogom, neprirodno postavljenim. Javljaju se sredinom 1 krajem III
milenijuma pre n. e. Sto se ti¢e ovih predstava jednorog je uvek prikazan bez grbe, dok
se na pe¢atima javljaju i scene bikova sa grbom.®®*

Pre nego sto je predstava jednoroga, koga je “namamila” devica, postala poznata
na Zapadu, jevrejski naucnici ve¢ su predstavili jednoroga jevrejske Biblije u
Septuaginti, kao zivotinju pod nazivom re'em. Pri tome se nisu rukovodili izvestajima o
mesopotamskim predstavama bika kao jednoroga, nego su, oc¢igledno, bili pod uticajem
grekih dela o prirodi od Ktezija, Megastena i Aristotela, u kojima se, opet, osecaju
uticaji iranskih 1 vedskih izvora, koji se temelje na izvestajima o indijskom nosorogu.
Njihov prevod je interpretacija izvedena iz mesijanske teologije. Plinije 1 Solin su u
literaturi na latinskom jeziku, objavili tekstove o prirodi, gr¢kih autora i, pritom,
naglasili razliku izmedu monocerosa i rhinocerosa. Crkveni oci, u svojim komentarima
u Bibliji, daju tumacenje o monoceros-unicornisu u alegorijskom, tropologijskom i
anagogijskom smislu. Dokazano je da su tekstove poglavlja iz Physiologusa prvi
koristili  Pseudo-Evstatije (Pseudo-Eustathius), Grgur Veliki 1 Isidor. Jedan
aleksandrijski pisac je, oko 200. g., indijsku pricu o rogu gazele opisao u delu o lovu na
jednoroga, uz svoje alegorijsko tumagenje.®®

Za naziv re’ém odlucuju¢e je bilo deSifrovanje klinastog pisma. RecC u
hebrejskim tekstovima »’em, re’ém, ri’'m ili rim, koja je presla u aramejski kao reimd, u
arapaski 7i’m, Arapi sada koriste za Oryx antilopu. Tekstovi klinastog pisma su, tokom
hiljadu i viSe godina unazad, vise puta, ponavljali ovu re¢, reljefi su prikazivali lov na
ovu zivotinju, a asirski kraljevi je poredili sa gigantskim divljim bikom. Prema
klinastom pismu, njegovo boraviste bile su planine, ideogram za vola je bio volovska
glava, pa se sa prikazom tri brda i volovskom glavom upucivalo na njegovo staniste u
planinama. Medutim, to je bila i zivotinja iz nizija i mocvara a drugi ideogram ukazuje
na to da je boravila u asirskim ravnicama. Akadska trgovina 1 akadski, kao komercijalni
1 diplomatski jezik tzv. lingua franca, hiljadu 1 viSe godina pre izreaelskog perioda,

preneli su re¢ re’ém u Palestinu, a tek kasnije su je prihvatili Izraelci. Arapi su jo$

664 Frenez and Vidale, Harappan Chimaeras, 108-109.

663 Jiirgen W. Einhorn, Spiritalis Unicornis: das Einhorn als Bedeutungstrager in Literatur und Kunst des
Mittelalters (Miinchen: Wilhelm Fink, 1976), 141.
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kasnije re¢ dodelili Oryx antilopi. Odatle je 1 nastala fuzija, i konfuzija jer se ovaj naziv
pripisivao razli¢itim Zivotinjama.®®

U mnogim legendama o Budinom rodenju govori se o pustinjaku,
antropomorfnom jednorogu, Cija je zivotna pri¢a bila usko povezana sa devojkom,
bludnicom, princezom i sl. U Mahabharati, Rsyasrnga sa jednim rogom na glavi, roden
je kao sin pustinjaka i gazele, koja je bila ¢erka bogova. Indijsko-mesopotamska
tradicija zadrzala se u poglavlju o jednorogu kod Physiologusa, a od pustinjaka sa
rogom gazele nastala je jednoroga Zivotinja koja li¢i na jarca.®®’ Rsyasrnga (Rsyasrnga)
se, u novijoj verziji dela na sanskrtu, Mahdavastu, naziva Ekasrnga, §to znaci
jednorog.®®® Postoji nekoliko verzija ovih legendi, medu kojima se isti¢u pri¢e o rodenju
(Jataka), a u njima je centralna figura Isisinga (asketa koji ima rog), koji je bio koSutin
sin.’” Ove, Jataka pri¢e o prethodnim Zivotima Bude, pripadaju grupi od 15 knjiga
Khuddaka Nikaya, a nastale su u periodu izmedu III veka pre n. e. i Il veka n. e.°”°

Herodot spominje da u zapadnom delu Libije, u brdovitim i Sumovitim
predelima, Zive razliGite zveri medu kojima su i magarci s rogovima.®”' Ovo, mnogo
kasnije, spominje Elijan, koji kaze da u Skitiji Zive magarci sa rogovima i da se u njima
cuva voda iz reke Stiks (Styx) u Arkadiji. Takode, ova voda iz Stiksa, tzv. zmajevog

672

potoka, ne moze se Cuvati u drugim posudama, osim u ovom magi¢nom rogu.”’~ Ovaj

rog je bio preteca roga Unicornisa.’”
J. W. Einhorn, u studiji o jednorogu, u poglavlju o metodu navodi brojne razloge

zbog kojih se, prilikom komaparativne analize tekstova i likovnog prikaza ovog bica,

666 Godbey, The Unicorn in the Old Testament, 282.

667 Pustinjak Rsyasrnga = Rog gazele (Sanskrit: Ekasriiga = jednorog, Pali-verzija: Isisinga = roZnati
nacin, kineska verzija: To-kio-sien-jin = pustinjak jednorog). Cf. Einhorn, Spiritalis Unicornis, 44-46.

668 Antonio Panaino, "Between Mesopotamia and India. Some Remarks about the Unicorn Cycle in Iran,"
in Mythology and Mpythologies. Methodological approaches to intercultural influences, Melammu
Symposia 2, ed. R. M. Whiting (Helsinki: The Neo-Assyrian Text Corpus Project 2001), 150,
pristupljeno: 11. 10. 2015. http://www.aakkl.helsinki.fi/melammuy/.

9 E. B. Cowell, ed. "The Jataka, or Stories of the Buddha’s Former Births: Translated from the Pali by
Various Hands," trans. H. T. Francis, vol. V (Cambridge: University Press, 1905), 80 i dalje.

670 Pripadaju Pali knjizevnom jeziku, Istoéna Indija. Cf. Singh, A history of ancient and early medieval
India, 24-25.

7! Herodotus, [History], Melpomene IV, 301-302; Prema navodima Fontenrosea, jednorog verovatno ima
svoje poreklo u nosorogu, ¢ime se, mozda, uspostavlja folkloristiCka veza izmedu hippopotamusa ili
svinje i konja. Cf. Fontenrose, Python, 186.

872 Aelian, Aelian on the characteristics of animals, vol. 11, 335-336.

3 Elmer G. Suhr, "The Tripod," Folklore 82/3 (1971): 228, pristupljeno: 20. 02. 2017,
http://www.jstor.org/stable/1258404.
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mora biti oprezan.’’”* Veé¢ pomenuti Ktezije zasluzan je za prvo upoznavanje Grka sa
kulturama u dolini Inda, u monografiji /ndika. Medu cudima, za koje je saznao iz prica
trgovaca koji su posecivali persijski dvor, nalazio se 1 jednorog, pa u jednom pasusu
tvrdi da je li¢no video kost zgloba ovog bica i da je boje cinobera.”” U opisu Ktezijevog
bica stoji da u Indiji postoje divlji magarci, koji imaju telo bele boje i rog dugacak jedan
i po lakat. Njihov rog je lekovit, pa bilo ko da pije iz njihovog roga, bice izleCen. Na
ovaj nacin se mogla leciti 1 bozanska bolest (epilepsija). Da jednorog zaista postoji,
Ktezije je naveo kao dokaz astragalos (zglob, crvene boje). Dalje navodi da se ova bica
mogu ubiti samo pomocu luka (i strele) i koplja, a nikako se ne mogu uhvatiti Zivi.
Njihovo meso nije jestivo zbog svoje goréine...°”® Prema Pliniju, najstra3nija Zivotinja je
jednorog ¢ije telo podseca na telo konja, glava na jelensku glavu, noge na slonove noge,
a rep podseca na rep vepra. Na sredini glave ima dug crni rog. Veruje se da ga je
nemoguée uhvatiti zivog.®”’

Medu najstarije interpretacije ovog bi¢a ubrajaju se navodi iz Aristotelovog dela
De animalibus, nastalog u IV veku pre n. e.: samo nekoliko zivotinja ima ¢vrsta kopita
(papke) i jedan rog, a medu njima su indijski magarac i Oryx.®™

Plinije piSe, da se u Etiopiji mogu sresti, u velikom broju, sfinge, krilati konji
naoruZani rogom zvani pegasi i mnoga druga monstruozna bica.*”

Megasten je misljenja da je jednorog, najverovatnije, bi¢e po imenu kartazon,
koje pripada drugoj tradiciji, ima konjsko telo, Zutu ili kestenjastu dlaku, rep kao svinja
1 rog crne boje. Slaze se sa Ktezijem da je jednoroga tesko uhvatiti, ali se ne slaze sa
njegovim misljenjem, da rog jednoroga ima lekovita svojstva. Izrazito neslaganje se
ogleda u tome da Megasten tvrdi da kartazon nema spojena stopala, odnosno zglobove,
i time odbacuje tvrdnje Ktezija o astragalusu.®*

Prema Elijanu, u Indiji postoji jedna rogata zver koju zovu Cartazonus. Veli¢ine
je odraslog konja, ima konjsku grivu, crvenkastu dlaku i vrlo je brza. Njegova stopala

su, poput onih kod slona, nefleksibilna, a rep mu je kao kod svinje. Izmedu obrva mu

874 Einhorn, Spiritalis Unicornis, 22-24.

675 Nichols, Ctesias on India, 23, 27.

% Ibid., 128-135.

577 Pliny, Natural history, vol. III: lib. VIII-XI, 57.

78 Aristotle, Aristotle’s History of Animals, knj. II, 27-28. Aristotel je ovaj opis verovatno preuzeo od
Ktezija. Takode, Megasten (Megasthenes), koji je pisao vek posle Ktezija, koristi njegove radove,
najverovatnije da bi ih opovrgao. V.: Nichols, Ctesias on India, 29.

57 Pliny, Natural history, vol. I1I: lib. VIII-XI, 53.

680 Nichols, Ctesias on India, 23, 27, 30, passim.
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raste potpuno prirodni spiralni rog, veoma ostar i crne boje. Ispusta disonantan zvuk i
snazno se oglasava. Ne protivi se prisustvu drugih zivotinja, ali sa svojom vrstom se
lose slaZe. Sa rivalom se bori do smrti. Zivotinja je samotna ali u sezoni parenja menja
¢ud i blag je prema Zenkama...®*' U dva od tri poglavlja, koje je Elijan posvetio Zivotinji
pod nazivom cartazonus, ¢ini se da je tekst adaptirana Ktezijina verzija, dok je u treCem
poglavlju uklju¢io dodatne informacije ne aludirajuéi na neki prethodni zapis.®®
Pustinjak Enkidu iz Epa o Gilgamesu (fragment ploCice sa nalaziSta Sultantepe,
tablet VIII, 3—4, standardne vavilonske verzije epa), bio je sin gazele (sabitu) i divljeg
magarca (akkannu). A. Panaino ga naziva divljim ¢ovekom i piSe da ga je zavela
naloznica (harimtu), oslabivsi time njegovu snagu i vezu sa Zivotinjama.®® W. Haug
istrazuje pricu, datu u pet verzija, koju je ispricao pustinjak o rogu gazele. Prica se moze
nac¢i u Mahabharati. Pustinjak Rsyasrnga roden je kao sin jednog pustinjaka i gazele,
koja je bila kéerka bogova, a na glavi ima samo jedan rog. On Zivi kao pustinjak u Sumi
1, sem svog oca, ne vida ni jednog drugog ¢oveka. Kao i njegov otac, zbog svog zivota
punog odricanja, i on je stekao mo¢ nad Indrom a time i nad plodonosnom kiSom. Bog
kise je kaznjen kada je kralj Lampada od Anga (sanskrt: Varanasi) prevario jednog
bramana sa dvora. Tibetanska verzija navodi kao povod za susu, kletvu pustinjaka, zbog
razbijenog kréaga za vodu...”** W. Haug je istrazivao odnos izmedu pojedinih verzija,
ispitujuéi, koji mitski dogadaji ¢ine osnov ovih prica. On dokaze vidi u indijskom
predanju da pojedine kraljevske loze poticu od bogova u obliku zivotinja, 1 u kultnim
delovanjima, traze s vremena na vreme, sjedinjavanje sa zivotinjom — saplemenikom.
Sjedinjavanje kraljice sa partnerom, u liku jelena, prisutno je u ritualnoj simbolici lova:
kralj lovi jelena i ubija ga. Susrece kraljicu, umotan u Zivotinjsku kozu, kao ritualno
prisutni predak. Posto je bog kiSe identiCan pretku u obliku zivotinje, istovremeno se
susre¢u neplodnost (jalovost) i susa sa plodnosc¢u (radanjem) i kiSom, §to ima dvostruko
dejstvo na plodnost.®®
Enkidu je jedna od najintrigantnijih figura mesopotamske mitologije, kao arhetip

necivilizovanog, divljeg ¢oveka, koji juri sa Zivotinjama po stepi. Telo mu je pokriveno

681 Aelian, Aelian on the characteristics of animals, vol. 111, 289-291.

682 Elyse Waters, "Zoological analysis of the Unicorn as described by classical authors," Archeometriai
Miihely X/3 (2013): 232, pristupljeno: 21. 02. 2016,
http://www.rhinoresourcecenter.com/pdf files/139/1395569839.pdf.

6%3 Panaino, Between Mesopotamia and India, 149-150.

8 Citirano u Einhorn, Spiritalis Unicornis, 44-45.

*%3 Ibid., 44-45.
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dlakom i ras¢upano, jede i pije sa Zivotinjama u prirodi. Ovu harmoniju Zivota u prirodi
narusila je pojava bludnice koja ga je vratila "civilizaciji."**

Kirchmayer, savant iz XVII veka, u analizi jednoroga, piSe: naziv je dobio po
grckoj re¢i monos §to znaci jedan, 1 keras, Sto znaci rog. U latinskom jeziku unicorn
odnosno onaj "koji ima samo jedan rog", ima isto znacenje. Ostali nazivi predstavljaju
varijacije ovog naziva.®®’

Snaga jednoroga i moé njegovog roga opisana je u Bibliji,**® §to je preuzeo i
Physiologus. U Physiologusu na latinskom, o jednorogu se kaze: monoceros, odnosno
(unicornis) jednorog, je mala Zivotinja veli¢ine deteta, izuzetno prevejana, sa jednim
rogom na glavi. Ne moze se uloviti, jer je previSe snazna, pa ga love samo kad spusti
glavu u krilo device, koja ga smiruje. Opis jednoroga identi¢an je opisu nosoroga, pa se
veruje da je tako nastala i legenda o njemu. Ktezije prvi spominje jednoroga nazivajuci
ga divljim magarcem. U Indiji je bio poznat po hitrim nogama i spiralnom rogu, koji je
sluzio kao protivotrov.®® Ime nosoroga (rhinoceros, rhinoceron), kod Isidora
Seviljskog, nastalo je iz grékog naziva, dok na latinskom ima znacenje "rog na nosu."
Takode moze biti 1 monoceron, odnosno unicornus, jer na glavi ima dugacak rog, toliko
snazan da moze odbaciti u vazduh, sve §to napadne. MozZe oboriti i probosti slona, sa
kojim se Cesto bori. To je bi¢e velike snage, koje ne moze uloviti nijedan lovac, ali kada
spusti glavu u krilo device, tako smiren, moze biti uhvacen. I Isidor navodi da jednorog
potice iz Indije.*”® Opis monocerosa, koji je poistoveéen sa jednorogom, u rukopisu iz
XII veka, glasi: to je monstrum, koji se uzasno oglaSava, sa telom konja, slonovskim
stopalima i repom jelena. Rog mu se nalazi nasred ¢ela i veoma je oStar. Nikad nije
uhvacen ziv i ne moze se uloviti, ali se moze ubiti. Razlozi, zbog ¢ega u ovom rukopisu

postoje dva jednoroga, videli smo kod Elijana, a to su, da postoje dve vrste: jedna sa

kopitama, veli¢ine magarca, poistoveena sa magarcem iz Indije i druga vrsta sa

68 Leick, A dictionary of ancient Near Eastern mythology, 44.

%7 G. C. Kirschmayer, “On the Unicorn,” in Un-natural history: or myths of ancient science; being a
collection of curious tracts on the basilisk, unicorn, phoenix, behemoth or leviathan, dragon, giant spider,
tarantula, chameleons, satyrs, homines caudati, &c, ed. Edmund Goldsmid, Vol. 1 (Edinburgh: Priv.
print, 1886), 51-52.

%88 4 Moj. 23,22; 5 Moj. 33, 17, Biblija ili Sveto pismo Staroga i Novoga zavjeta, Stari zavjet prev. Pura
Daniéi¢, Novi zavjet prev. Vuk Stefanovi¢ Karadzi¢ (Beograd: Glas mira, 2008), 151. U radu je koris¢eno
viSe prevoda Biblije u zavisnosti od sadrzaja.

% Curley, Physiologus, XXXIII, 51, 86-87.

% Isidore, The Etymologies, 252, 286.
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papcima, poistoveéena sa antilopom (Oryx).*"!

Pored pretpostavke da je prica o
jednorogu inspirisana posmatranjem realnih zivotinja: persijskog divljeg magarca kome
je habitat u antici bio u centralnoj Aziji; indijske podvrste divljeg magarca pod nazivom
khur, koji je ziveo u severozapadnoj Indiji, Pakistanu i centralnoj Aziji i najveceg
primerka divljeg magarca sa Tibetanskog platoa pod nazivom kiang, u literaturi je,
generalno, prihvaéeno misljenje da je indijski nosorog (Rhinoceros unicornis) posluzio
kao osnova za Ktezijinog jednoroga.®” Plinije takode navodi Ktezija, koji kaze da u
antilopom.®”® Sa pretpostavkom o poreklu Zivotinje koja je posluzila kao uzor za
predstavu jednoroga, slazu se: Nicols, koji navodi da je Ktezije u tekstu o Indiji, mislio
na posebno podrucje u dolini Inda i severozapadnu Indiju, i Lavers, koji je proucavao
zivotinje 1 koji je iz Elijanovog opisa analizirao oblasti koje odgovaraju relevantnim
divljim zZivotinjama, sa ciljem da definiSe poreklo legende o jednorogu. Tibetanski plato
je jedina lokacija koja je odgovarala ovim parametrima.®*

Kirschmayer nam ukazuje na to da su i druga bi¢a koja plivaju, lete, gmizu i sl.,
osim insekata, takode, nazivana jednorogom.®”> Rukopis Der naturen bloeme, sadrzi
ikonografske prikaze nekolko "jednoroga": unicornus (f. 71r), prikazan kao suvozemna
zivotinja, nalik na antilopu, monocheros (f. 63r), prikazan, takode, kao suvozemna
zivotinja sa glavom u krilu device i monocheros (f. 107v), bi¢e sa telom ribe i rogom na

glavi.®*

%! Rukopis MS I1.4.26, Cambridge, UL. Rukopis sadrzi i poglavlie o goveéetu u kome se, izmedu
ostalog, spominje i jednorogi bik iz Indije. Cf. White, The bestiary: a book of beasts, 43-44.

2 Nichols, Ctesias on India, 129.

%3 Pliny, Natural history, vol. III: lib. VIII-XI, 57; G. W. Briggs je misljenja da je poreklo jednoroga
nesumnjivo na Istoku, a da je najverovatnije inspirisan motivom rhinocerosa, odnosno nosoroga. Cf.
George W. Briggs, "The Indian Rhinoceros as a Sacred Animal," Journal of the American Oriental
Society 51/3 (1931): 278-279, pristupljeno: 10. 05. 2016, http://www.jstor.org/stable/593451.

%% Citirano u Waters, Zoological analysis of the Unicorn, 231-232.

695 Kirschmayer, On the Unicorn, 55.

6% Rukopis je na holadskom jeziku, a nastao je na klasi¢nim uzorima srednjovekovnih rukopisa ovakovog
sadrzaja, medu kojima je najstariji Physiologus. Rukopis predstavlja adaptaciju dela De natura rerum
Thomasa Cantimpratensisa. U trinaest knjiga, govori se o ¢oveku, ¢etvoronoScima, pticama, ribama i
drugim morskim stvorenjima, gmizavcima i insektima, drvecu, lekovitom bilju, draguljima i metalima.
Redosled izlaganja pojmova je uglavnom alfabetski, prema latinskim nazivima. Cf. "Der naturen bloeme,
Jacob van Maerlant," Koninklijke Bibliotheek, Nationale bibliotheek van Nederland, Den Haag,
pristupljeno: 25. 12. 2015, https://www.kb.nl/en/themes/middle-ages/der-naturen-bloeme-jacob-van-
maerlant.
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Naucne polemike u vezi sa pretpostavkama o antilopi, kao uzoru za predstavu o
jednorogu, nisu rezultirale opSteprihva¢enim stavovima, pa se moze pretpostaviti da se
jednorog, jos$ uvek, nalazi ,,izmedu vrsta.”

Predstava jednoroga nasla se i u arapskom ¢itabu Kitab na't al-hayawtan, koji je
nastao pocetkom XIII veka (12207?). Ono §to je posebno u ovom rukopisu je predstava

jednoroga koji se, za razliku od ostalih Zivotinja, pojavljuje ¢ak tri puta.®’

22. 1. Jednorozi isto¢ne Azije

Qilin (FELME kineski), ikkakujuu (— f#k japanski);

Polaze¢i od Cervida (jelen), kao Zivotinje — pretka, predstava o jednorogoj gazeli
koja leci (ima lekovito svojstvo) a koja je, ocigledno, povezana sa iranskim jednorogim
magarcem, mogla bi se naci u pri¢i o jednorogu, koga je uhvatio lukavi pustinjak. Ova
pri¢a je dospela do Kine, Japana i do Zapada. Preko Physiologusa 1 islamski svet je
upoznat sa pricom o jednorogu, koga je uhvatila devojka. U Kini, medutim, postoji
predanje o jednoj jednorogoj zivotinji, koja je predstavljena delom kao nebeski konj, a
delom kao jelen. U Indiji, kao 1 u Kini jednorog je, u samom pocetku, prikazan kao
mitsko bi¢e. Za svoje postojanje ne treba da zahvali bilo kakvim zapisima o vezi sa
nosorogom koji stvarno postoji. Svakako treba pretpostaviti da jo§ postoji veliko
uvazavanje jednoroga zato Sto je njegov rog, kao i rog nosoroga (koji je smatran
lekovitim), bio veoma trazen lovacki trofej 1 omiljen trgovacki artikal. Pokazalo se da su
rimski autori Plinije i Solin, rogate Zivotinje, jednoroga i nosoroga, opisali kao dve
razlicite Zivotinjske vrste. Tek su u sredjem veku izbrisane te razlike.*®

Indijska tradicija i budizam doneli su u Kinu stvorenja iz indijske maste 1
metafizicka shvatanja indijskog uma, koja su oblikovala Kinesku religiju, knjizevnost i
filozofski diskurs sve do danas.®”

Mitolosko biée gilin (ch’i-lin, kilin), sli¢an je evropskom jednorogu, posto ima

telo jelena, konjska kopita 1 jedan ogroman rog na glavi. Taj rog je toliko moc¢an da

%7 Book on the Characteristics of Animals, British Library, or. 2784, f. 197v; Anna Contadini, "A
Bestiary Tale: Text and Image of the Unicorn in the Kitab na‘t al-hayawan (British Library, or.
2784)," Mugarnas 20 (2003): 20-21, pristupljeno: 05. 01. 2016, http://www.jstor.org/stable/1523325.

% Einhorn, Spiritalis Unicornis, 52.

%% John Kieschnick, and Meir Shahar, eds., India in the Chinese Imagination: myth, religion, and thought
(Philadelphia: University of Pennsylvania Press, 2014), 2.

149



moze odagnati zle duhove i pomo¢i ljudima da gledaju u buduénost. U pocetku su gilini
bili monstruozna bic¢a, slicna zmajevima, za koja se tvrdilo da mogu praviti razliku
izmedu pravednih 1 pokvarenih ljudi. GreSnike bi surovo kaZznjavali, dok su pravednike
ostavljali na miru. Kasnije, sa pojavom konfucijanizma i taoizma, a naroCito sa
dolaskom budizma, gilin postaje pitomiji. Po predanju, gilin se pojavio u dvorskom vrtu
Huang Dija, tj. Zutog Cara. Sledbenici Konfucija tvrde da je gilina videla njegova
majka pre nego Sto ga je rodila, a drugi put je tog istog gilina video sam Konfucije pred
svoju smrt. Budisti su giline joS viSe pripitomili, predstavivsi ih kao nezna stvorenja
koja lebde iznad zemlje da ne bi povredila insekte i1 druge sitne Zivotinje. Od XIII do
XVII veka deSava se nova evolucija gilina koji se sada pretvara u nekoliko razli¢itih
bica. Xiniu je skoro komic¢na vrsta gilina, slicna kravi sa jednim rogom. Druga vrsta, bei

ze, ima dva roga i mnoge karakteristike zmajeva.’"

22. 2. Predstava jednoroga u bestijarima

Znacajno mesto u knjizevnosti 1 umetnosti ova zivotinja zauzima, upravo, zbog
svog hibridnog porekla od indijskog magarca iz gr¢ke umetnosti, konja iz grc¢ke i rimske
umetnosti, i od koze iz Physiologusa, sa osobinama nosoroga. Alegorijski se, uglavnom,
sve verzije bestijara slazu, da je Hrist duhovni jednorog, koji potice iz utrobe device, iz
koje je inkarniran, poSto su ga uhvatili Jevreji i osudili na smrt. Njegov rog simbolizuje
jedinstvo Hrista sa svojim ocem. Divlja priroda jednoroga simbolizuje nemo¢ pakla da
ga zadrzi. Njegova veli¢ina (malo bi¢e) ukazuje na Hristovu poniznost. Naruc¢je device
predstavlja crkvu, a poljubac spokoj.”!

U nekoliko bestijara ukazano je na antiteticku prirodu jednoroga, tako S§to su
pojedina bic¢a, ovakvih osobina, prikazana jedna za drugim, kao Sto je slucaj sa lisicom,
iza Cije predstave, Cesto sledi predstava jednoroga. To se moze uociti u poretku Zivotinja

kod Physiologusa i u bestijarima Gijoma Normandijskog.”"

7% Benpan Fonujannn, Penueuje Hemoune Asuje, 208.
! McCulloch, Mediaeval latin and French Bestiaries, 179-180.
792 Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 70.
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Jednorog je, zajedno sa lavom, imao hriS¢ansku simboliku, lav kao simbol
vaskrsenja, a jednorog kao simbol raspeca. Zajedno sa panterom i lavom, jednorog je
predstavljao jedan, od tri glavna aspekta Hristovog Zivota.””

Nazivi unicornis i monoceros smenjuju se u vecini bestijara I familije (B-is) 1 IV
familije 1 prelaznog tipa bestijara. Najve¢i broj ilustracija jednoroga u bestijarima
prikazuju pricu o devici (Bogorodici). Jednorog stoji ili kle¢i sa glavom spustenom na
krilo devojke. Njegove prednje noge savijene su u klececem polozaju. Slikari bestijara
mu ponekad dodaju kopita a nekad papke. Dugacak rog se, obi¢no, nalazi na sredini
&ela, iznad ili izmedu o&iju.”®

U nekoliko ilustracija rog je asimetrican u odnosu na glavu i izgleda kao da
jedan nedostaje: London, BL, Royal MS 12 F XIII (f. 10v, f. 21r; T. XXII/1: 30, 31). Sa
nazalnim rogom prikazan je u rukopisima: Oxford, Bodl., MS Douce 167 (f. 4v; T.
XXII/7) 1 Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 149v; T. XXII/8). Varijacije postoje i u
duzini repa. U rukopisu: Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 22r; T. XXII/1: 40),
prikazan je sa talasastom grivom. Prikazuju ga u bojama od crvene do plave, ali
najcesce je bele boje. Rogovi jednoroga takode se mogu javiti u viSe boja i to u zelenoj,
plavoj, crvenoj: Oxford, Bodl., MS Douce 167 (f. 4v; T. XXII: 7), Zutoj, sa plavim
tatkama kao u rukopisu: London, BL, MS Stowe 1067 (f. 2; T. XXII: 4) a kao najc¢es¢i,
pojavljuje se beli rog.””

U vec¢ini ilustracija lovac kopljem probada jednoroga, dok je njegova glava u
krilu devojke, on krvari, kao na ilustraciji iz rukopisa: London, BL, Harley MS 3244 (f.
38r; T. XXII/1: 26). U rukopisu: Oxford, Bodl., MS Bodley 602 (f. 14r; T. XXII: 6),
scena je varvarska, prikazan je ¢ovek s macem 1 drugi kako se sprema da udari
jednoroga sekirom. U bestijaru iz St. Petersburga, za lov na jednoroga koriste se 1 koplje
1 sekira: St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 13v; T. XXII: 15).

Vecina bestijara ga prikazuje kao Oryxa (Arabija) kome nedostaje rog.
Pretpostavlja se da bi monoceros mogao biti nosorog, koji je, iako ne li¢i na njega,
obi¢no prikazan kao zver, mnogo veca od jednoroga. U pojedinim rukopisima je

prikazan u dve ilustracije 1 to, pod nazivom unicornis: Cambridge, Trinity, MS R.14.9

" Ibid., 135, 162.
% George and Yapp, The Naming of the Beasts, 86.
7% Ibid., 86-89.
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(f. 90ar; T. XXII: 13) i pod nazivom monoceros, u istom rukopisu (f. 93v; T.

XXI1/14).7%

VII MITOLOSKE ZIVOTINJE — dopunska razmatranja

U dosadasnjem izlaganju zapaza se da su sve nase mitoloske Zivotinje i hibridi
direktni ili indirektni naslednici najstarijih praistorijskih ideja i predstava o ovim bi¢ima
sa Orijenta, odnosno Bliskog istoka. Vecina ovih bic¢a je u tesnoj vezi sa poimanjem o
stvaranju sveta, koje je obeleZila velika koncentracija raznovrsnih ¢udoviSnih bica, u
borbi izmedu iskonskog mraka i haosa i svetlosti koja simbolizuje uspostavljeni poredak
u svetu. Hris¢anstvo je prepoznalo ovaj simbolizam 1 utkalo ga u svoju dogmu.

Narodi Bliskog i Srednjeg istoka verovali su da je stvaranje sveta proces
uspostavljanja reda u primordijalnom haosu, ali ga nisu posmatrali sa aspekta filozofije
ili nauke. Personifikovali su i dramatizovali svaki sled dogadaja i po njihovim
shvatanjima on je bio mitski obojen. Haos nije bio samo mrac¢na ili vodena masa, ni
zbrka kosmickih elemenata, iako je bio i1 to. Ovi narodi su haos tumacili kao gigantsko 1
monstruozno bi¢e, ponekad i kao dva bi¢a, prvobitni par, muski i zenski (kao u
vavilonskoj mitologiji). Ovom demonu nereda suprotstavili su nebesko bozanstvo, koje
¢e uspostaviti red, kada porazi ili ubije demona. Dakle, bog pobednik bio je ujedno i
ubica zmaja 1 tvorac reda. Demon ili demoni haosa predstavljali su, ne samo iskonski
haos, nego sve mracne sile, koje su povremeno ugrozavale svet: uragani, poplave,
pozari, vulkanske erupcije, zemljotresi, mrak, bolesti, glad, rat, zloCini, smrt. Ovi stari
narodi su zamisljali da su se demon ili njegovi potomci vracali u zivot i obnavljali
kosmicku borbu. Dakle, u ranoj mesopotamskoj mitologiji, Apsu, uprkos porazu opstaje
kao akumulacija svezih voda ispod zemlje, a Tiamat ostaje okean slane vode koji
okruzuje zemlju. Apsu i Tiamat simbolizuju vode nad kojima ne sija svetlost i vlada
veCita tama, iz kojih vrebaju cudovista i demoni. Vritra, velika zmija u indijskoj
mitologiji, je vedski ekvivalent ovim bozanstvima, Nun u egipatskoj mitologiji itd.”"’

Daljim razvojem ovih mitoloskih shvatanja formirala su se brojna mitoloska
bica, ¢ija je priroda, uglavnom, bila podeljena u skladu sa predstavom o vecitoj borbi

dobra i zla, sila svetla i tame 1 sl.

7% Tbid., 88-89.
7 Fontenrose, Python, 219-220.
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Najstarije figuralne potvrde monstruma i hibrida pojavljuju se u Mesopotamiji.
Fantasti¢ni mesopotamski likovi imaju relativno konstantan izgled, §to nas navodi na
pomisao da on ne odgovara efemernim zivim bi¢ima, nego, isklju¢ivo, monstrumima.
Bestijar, osmisljen na Bliskom istoku u protoistorijskim epohama, raSirio se po celom
Mediteranu.”” Koncepcija Gudoviita koja su kombinacija razli¢itih strasnih ili opasnih
zivotinja, kao $to su lav, orao ili zmija, prisutna je u najstarijim predstavama Bliskog
istoka, dok je gotovo nemoguce utvrditi njihovo poreklo. Logi¢ki moZemo pretpostaviti
da su se, prilikom prikazivanja kompozitnih zivotinja, isticale njihove posebne osobine
koje ih karakteriSu: zastraSujuca snaga lava, brzina orla, misticnost i ubojitost zmije. U
Mesopotamiji su ova stvorenja vrlo rano bila povezana sa bozanstvima sa ciljem da
istaknu kombinovane sposobnosti bogova, ukljuc¢ujuéi i zZivotinjske atribute. Bozanstva
su Cesto prikazivana sa svojim zZivotinjama, koje jasu ili koje ih voze u kocijama. Ove
predstave su se prenele i na bogove antickog perioda. Posto su u pitanju kompozitne
zivotinje, mozda je re¢ o spajanju ranih plemenskih verovanja, kada je svako pleme
imalo svoju proto-totemsku Zivotinju, od koje su nastale jednostavne forme hibrida, na
primer, zmaja.”” Da bismo mogli analizirati na$a kompozitna biéa i utvrditi njihovo
orijentalno poreklo, neophodno je pojedina¢no posmatrati svaku zivotinju od koje su
nastala. O impresivnim karakteristikama svake Zivotinje ponaosob, postoje brojne
studije, od kojih bismo izdvojili zanimljivu analizu B. A. Strawna, o predstavi lava u
kulturama Bliskog istoka i njegovom metaforickom znacenju.”'® S obzirom na to da se
atributi ove Zzivotinje veoma cCesto kombinuju sa atributima drugih Zivotinja, ona
nesumnjivo spada, posle zmije, medu najstarije ideje u formiranju verovanja o bi¢ima sa
posebnim ili nadnaravnim karakteristikama.

Religije Mesopotamije su, od perioda prekeramickog neolita (oko 9500 pre n. e.)
formirali brojni narodi, tokom nekoliko hiljada godina. Medu njih se ubrajaju
nesemitski Sumeri i semitski Akadani (oko 3800-2000 pre. n. e.), Asirci i Vavilonci
(oko 2000-539 pre n. e.) 1 druge grupe kao $to su Amoriti ili Amoric¢ani (1810—-1760 pre
n. e.), Kasiti (1600-1000 pre n. e.) 1 Aramejci (od 1200 pre n. e.). Sa kasnijim

7% Ali Reza Taheri, "The "Man-Bull" and the «Master of Animals» in Mesopotamia and in Iran," Inzl. J.
Humanities 20/1 (2013): 14-15, pristupljeno: 02. 03. 2107, http://eijh.modares.ac.ir.

% Hornblower, 85. Early Dragon-Forms, 80.

719 Autor raspravlja o teriomorfnoj simbolici koja je obelezila stari svet i dr. V. Brent A. Strawn, What is
stronger than a lion?: leonine image and metaphor in the Hebrew Bible and the ancient Near East
(Fribourg: Academic Press; Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht, 2005), passim.
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formiranjem gradova-drzava, mesopotamska religija postaje, uglavnom, lokalnog
karaktera. U najstarijem periodu, njihova religija bila je wustrojena prema
antropomorfnom konceptu bozanstva, kome su podizali hramove, koje su smatrali
bozanskom kuc¢om. S obzirom na to da je Mesopotamija imala centralnu geografsku
poziciju na Bliskom istoku, nije neobicno da su tokom istorijskog razvoja,
mesopotamske religije imale znacajno uceSée u interkulturalnom dijalogu regiona.
Dinamika kulturnih kontakata, kao 1 koegzistencija Sumera 1 Semita u juznoj
Mesopotamiji, nametnula je kontinuiranu sistematizaciju lokalnih, regionalnih 1
supraregionalnih panteona, koja je rezultirala pojavom dvojezi¢nih i viSejezi¢nih imena
bogova.’"!

Mesopotamska religija je podrazumevala i kosmoloska verovanja. Geografski
kontrasti, izmedu ravnica omedenih rekama 1 planinskih regija, izmedu stepa i pustinja,
duboko su uticali na formiranje pogleda na svet mesopotamskog Zivlja. Sumerske
kosmogonije su posebno naglaSavale tehnoloSka dostignuéa kao S$to su irigacija,
poljoprivreda i otkri¢e pisma, i sve produkte urbane kulture. Prema kosmogonijama,
gradovi su bili centar sveta 1 bozanskog stvaranja. Mesopotamski mitoloski koncepti su
predstavljali binarnu perspektivu odnosa centra i periferije, u kome je centar pod
kontrolom antropomorfnih bogova, dok je periferija, tj. sve §to se nalazilo izvan
gradskih zidina, smatrana domom demona.”"?

Vavilonski mitovi potici iz tekstova koji su pisani na akadskom jeziku tokom II
mileniuma pre n. e. Ve¢ina ovih kompozicija sacuvana je na plo€icama, pronadenim u
neoasirskim 1 neovavilonskim arhivama u Ninivi, Uruku, Uru i Vavilonu. Periferne
lokacije od sredine II milenijuma pre n. e., kao $to su Amarna u Egiptu, Bogazkdy u
Anadoliji 1 Sultantepe u Siriji, takode su bile od znaCaja za pruzanje informacija o
vavilonskom mitoloSkom materijalu, jer su i tamo nadene glinene plocice. Najstarije
izdanje ovih zapisa datira iz starovavilonskog perioda. Za vreme vladavine Kasita
(srednjovavilonski period), menjaju se zanrovi literature na klinastom pismu. U stare
verzije se umecu novi tekstovi. Stari Vavilonci su nasledili tekstove od Sumera i

C e . . .. . . .. C e ene . ., . 713
kopirali ih, ali mnogo vise uticaja su imali oni iz Sirije, ili oni amoric¢anski.

"' Beate Pongratz-Leisten, "Mesopotamia," in The Cambridge Companion to Ancient Mediterranean
Religions, ed. Barbette Stanley Spaeth (New York: Cambridge University Press, 2013), 33-35,
pristupljeno: 05. 05. 2016, DOI: 10.1017/CC09781139047784.

712 pongratz-Leisten, Mesopotamia, 38-40.

"3 Leick, 4 dictionary of ancient Near Eastern mythology, 23-24.
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Kulture Inda postojale su istovremeno sa starim kulturama Mesopotamije u III
milenijumu pre n. e. Razvijale su se u dolini Inda, od Pendzaba na severu i
severozapadne granice Pakistana, ukljucuju¢i Radzaputanu i1 dolinu Ganga. Glavni
gradovi kulture doline Inda bili su Mohenjo-Daro na reci Indu i Harapa u Pendzabu.
Kultura Inda poc€inje da se definiSe sredinom III milenijuma pre n. e. Nije jednoglasno
prihvac¢eno stanoviste, u literaturi, o nestanku ove civilizacije, ali je njena propast
usledila u II milenijumu 1 poklopila se sa vremenom najezde arijevaca izmedu 1500 1
1200 pre n. e. Nalazi pecata pruzaju najsveobuhvatniji dokaz za rekonstrukciju religije u
Mohenjo-daro i rekonstrukciju njenih odnosa sa starim Bliskim istokom kao i modernim
hinduizmom. Na brojnim pecatima prikazano je troglavo cudoviste iz familije bovida,
¢iji se prikaz tumaci kao uticaj stare mesopotamske legende o primordijalnom biku,
praocu svih Zivih bi¢a u Zivotinjskom i biljnom svetu.’"*

Egipat je tretiran kao posebna oblast, sa kojom se odvijala kulturna razmena, jer
je on od davnina, imao komunikaciju sa kulturama Dvore¢ja i drugim kulturama
Jugozapadne Azije. Poreklo egipatske religije je, uglavnom, nepoznato, jer je interval,
izmedu pojave kulture i prvih obrazaca verovanja, vrlo kratak (verovanje u zagrobni
zivot, kultovi Zrtvovanja, pogrebna praksa, odnos kralja i bogova). Pocevsi od perioda
ranog Starog carstva, ova verovanja su se zadrzala tokom 3000 godina dinastickog
perioda. U okviru ovih esencijalnih karakteristika, bilo je znacajnih promena tokom
vremena, posebno u razvoju kompleksnosti rituala i ikonografije. Njihova relativna
geografska izolacija, uticala je na upliv stranih elemenata znatno kasnije, negde u
periodu Novog carstva (1550-1070, 18-20 dinastija), kada su bozanstva iz Zapadne
Azije (Astarta, Anat, Baal i dr.) prodrla u egipatski panteon. Egipatski kultovi pristigli
su u Evropu u periodu vladavine dinastije Ptolomeja. Do IV veka pre n. e. hramovi
posveceni Izidi, podignuti su na ostrvima Delos, Rodos, Kos, Samos, lezbos i Kipar,
kao i u Efesu na teritoriji Male Azije. Razvoj ikonografskih predstava bogova nije u
potpunosti jasan. Medu prvim opisima se pojavljuju zivotinje (krava predstavlja
boZanstvo Bat, a bik Horusa) Sto se vidi na predinastickim ceremonijalnim kamenim
paletama. Ove Zivotinje ukazuju na Zivotinjsku snagu, svojstvenu samom bogu, a ne na
svetost samih zivotinja, prema kojima su, ranije, kraljevi nazivani (King Scorpion).

Zivotinjski, antropomorfni i meSoviti oblici javljaju se, otprilike, u isto vreme. Na

"' Benjamin Rowland, The art and architecture of India: Buddhist, Hindu, Jain (Harmondsworth:
Penguin Books, 1954), 11-12, 16.
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primer, nalazi iz Tell el-Farkha ukljucuju figurine macke, sa glavom sokola i zmije, sa
zenskim licem. Jedan bog je mogao imati mnostvo oblika (Tot, Toth), a neki nikada
nisu prikazani u zivotinjskom obliku (Ptah). Svaka reprezentacija smatrana je jednako
vaznom u portretisanju bozanstva.”"

Izraz ,sirijsko-kananski“ (Kanaan) odnosi se na jezicke, kulturne i verske
komplekse koji su zajednicki grupi stanovnistva, koje je zivelo od III do I milenijuma
pre n. e. u geografskom podrucju savremene Sirije, Libana, Izraela, Jordana pa sve do
delova Iraka 1 Turske. Vaznije sirijsko-kananske grupe stanovnistva ukljucuju
Aramejce, Amori¢ane i Feniane. Sacuvani tekstovi iz Eble, 2500-2400 pre n. e.,
pokazuju bliske odnose sa sumerskim gradovima Urom i KiSom, potvrde o trgovini sa
Egiptom, kao i religijske afinitete prema mesopotamskim kulturama. Mari je bio drugi
veci centar u vreme srednjeg bronzanog doba, dugo je bio pod vladavinom Amoricana, i
o ovom periodu postoji veliki broj zapisa. Tekstovi iz Tel/ Ras Shamra (drevni grad
Ugarit), predstavljaju najznacajnije dokumente za razumevanje religije ovog
podrugja.’'

Religija Hetita mora se posmatrati zajedno sa verovanjima drugih naroda, sa
kojima su dolazili u kontakt. Od perioda neolita na ovim prostorima preovladuju motivi
pojedinih Zivotinja kao $to su bikovi i jeleni, koji u vreme bronzanog doba postaju
dominantni, zajedno sa solarnim bozanstvima. Pod pojmom "religija Hetita"
podrazumevamo meSavinu verskih uverenja i praksi koje dolaze iz razli¢itih kulturnih
tradicija a na koje je, iz bilo kojih razloga, uticala hetitska religija, u periodu od 1800 do
oko 1200 pre n. e. Ovo podrazumeva indoevropske Hetite koji su stigli u Anadoliju u III
milenijumu pre n. e., autohtona plemena Hata, koje su zatekli po dolasku, Luvijce, koji
su naseljavali zapadnu i juznu Anadoliju 1 Hurijce koji su svojim verovanjima preneli
apsorbovane sirijske 1 vavilonske mitoloSke koncepte. Njihovi kontakti sa Grékom

uticali su na to da pojedina boZzanstva iz Anadolije dobiju gréke ekvivalente i obrnuto.”!’

> Emily Teeter, ,Egypt,“ in The Cambridge Companion to Ancient Mediterranean Religions, ed.
Barbette Stanley Spaeth (New York: Cambridge University Press, 2013), 13-15, pristupljeno: 05. 05.
2016, DOI: 10.1017/CC0O9781139047784.

716 Shawna Dolansky, "Syria-Canaan," in The Cambridge Companion to Ancient Mediterranean
Religions, ed. Barbette Stanley Spaeth (New York: Cambridge University Press, 2013), 55-56,
pristupljeno: 05. 05. 2016, DOI: 10.1017/CC0O9781139047784.

7 Billie Jean Collins, "Anatolia," in The Cambridge Companion to Ancient Mediterranean Religions, ed.
Barbette Stanley Spaeth (New York: Cambridge University Press, 2013), 95-97, pristupljeno: 05. 05.
2016, DOI: 10.1017/CC0O9781139047784.
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Kao i u Mesopotamiji, sirio-kananci verovali su u panteon kojim vlada jedan, ili
grupa bogova. Posle invazije Hiksa na Egipat, u panteonu je zabelezeno prisustvo
kananskih bozanstava, pa se pojedina i identifikuju sa domacim bozanstvima. Kasnije
urbane adaptacije odrazile su se na sadrzaj tekstova, natpisa i ikonografiju, organizujuci
hijerarhiju bogova prema ljudskim, porodi¢nim i drustvenim strukturama. U tekstovima
i ikonografiji bogovi su predstavljani u ljudskom obli¢ju, poneki i identifikovani sa
zivotinjama. El 1 Baal se poistovecuju sa bikom, a rogovi postaju bozanski simbol na
antropomorfnim predstavama. Ikonografija se menja u periodu gvozdenog doba, pa se
bogovi &esto prikazuju u liku Zivotinje ili drugih simbola.”®

Sagledavsi prostore Jugozapadne Azije, moramo se vratiti na konkretne primere
razvoja mitoloskih predstava na ovim prostorima. Najstariji umetnicki izraz, kao Sto
smo ve¢ videli, u kome su ve¢ jasno definisane zivotinje 1 mitoloska bi¢a u
kompozicijama, obeleZio je kulturu Sumera, zapaZen je na ve¢ spomenutim cilindricnim
pecatima, na kojima preovladuju scene mitskog sadrzaja, ali prilicno realisticno
prikazane. Ovakav stil svojstven je Uruk fazi koja je obelezila prostore Mesopotamije u
periodu izmedu 4000-3100. pre n. e. Nadaleko poznati sumerski dizajn iz Uruk faze
hramovskih stada 1 borbe sa zverima Sumera u Uruk fazi, menja se u periodu Jemdet
Nasr 1 u ranodinastiCkom periodu. Na cilindriénim pecatima pojavljuju se neobicni
motivi u obliku tocka, menjaju se predstave zivotinja, preovladuju prepleti figura i sl.
Ove promene dosle su kao posledica invazije varvara u periodu Jemdet Nasr. Ovaj
varvarski stil se potom pojavio u planinama Luristana u Zapadnoj Persiji. Prvi tragovi
ovih osvajanja pripisuju se Kasitima, koji su se na podru¢ju Vavilona zadrzali do oko
1200 g. pre n. e. Figure postaju groteskne, heroj u borbi sa zverima postaje jedno
monstruozno telo sa viSe glava i viSe ekstremiteta. Ova regresija u umetnickom izrazu, i
pored toga ima svoje paralele u varvarskoj umetnosti Zapadne Evrope u ranom
srednjem veku.”"” Kasiti su bili poznati kao uzgajiva¢i konja i kao ratnici. Bronzu za
oruzje i nakit dobavljali su iz transkavkaskih krajeva. Nalaziste Tepe-Hisar u gorju
Elburs pokazuje, u svojim plastiénim prikazima Zivotinja, veliku sli€nost ne samo s
luristanskim nalazima, nego 1 s onima iz kavkaskih kultura. Takode, u fantasticnim
prikazima Zivotinja na kineskim bronzanim predmetima mogu se uociti neke

mesopotamske karakteristike, a ne iskljucuje se, ¢ak, ni mogucnost da je kineski zmaj

¥ Dolansky, Syria-Canaan, 57-59.
Y Klingender, Animals in Art and Thought, 95-96.
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nastao pod evroazijskim 1 iransko-sibirsko-pontskim uticajima. Luristanska sitna
plastika ,.Zivotinjskog stila” pripisuje se Kasitima, koji su verovatno imali udela u

njenom nastajanju.’*

Kao $to smo videli, bronzani predmeti povezuju umetnost
Mesopotamije i Irana sa severnim nomadima koji su se tuda kretali u I milenijumu pre
n. e., preko ogromnog prostranstva od Karpata do Mandzurije i Sibira. U umetnosti ovih
nomadskih plemena i naroda, naj¢e$¢i motiv bio je severni jelen, jer je originalna
inspiracija za ovu umetnost nastala prema lovnim zivotinjima koje su Zivele na
subarktickoj finskoj i sibirskoj klimi jo$ od neolita, ili ¢ak mezolita. Ovi skitsko-sibirski
motivi su se potom meSali sa mesopotamskim, grékim, maloazijskim i1 drugim
motivima. Zlatan jelen iz kraljevske grobnice Kostromskaya u oblasti Kubana (VI vek
pre. n. e.), sa Sirokim rogovima celom duzinom leda i drugi jelen iz Melitopolja u
oblasti Dnjepra, prikazan sa rogovima koji mu se spuStaju u talasima niz leda,
karakteristiéni su motivi ove umetnosti.”*'

Pastoralni nomadi, koji su lutali evroazijskim stepama, tokom I milenijuma pre
n. e., preko nepreglednih prostranstava koja su se protezala od Sibira do Skitije, stvorili
su umetnost, koja pokazuje izuzetnu homogenost 1 mozda odrazava sliCnosti sa
njihovim nacinom Zzivota u njihovom prirodnom okruzenju. Od pocetka I milenijuma,
kada je pastoralni nomadizam poceo da se Siri medu narodima koji su naseljavali
evroazijske stepe, do V veka pre n. e., ovi narodi su postigli visok stepen materijalnog
blagostanja, Sto je dovelo do procvata umetnickog stila nomadskih evroazijskih
zajednica. NaSa znanja o ranim nomadima proizlaze iz dva izvora. Prvi izvor: zapisi
antickih pisaca, posebno grckih, zapisi iz vremena Ahemenida u Persiji i kineski zapisi.
Drugi izvor: arheoloska istrazivanja, uglavnom kurgana — drevnih grobnica. Nazivi, po
kojima su poznati nomadski narodi, preuzeti su iz anti¢kih izvora. U V veku pre n. e.,
Herodot je pisao o nomadima Skitima, koji su naseljavali severne obale Crnog mora
poznate kao Skitija, a zna se da su bili u bliskim kontaktima sa Grcima. Natpisi iz
vremena Ahemenida govore o nomadima pod nazivom Saka, kako su ih nazivali Iranci,

a rani kineski tekstovi beleze imena razli¢itih nomadskih plemena na severnoj granici

720 7denko Vinski, "Uz problematiku starog Irana i Kavkaza s osvrtom na podrijetlo Anta i Bjelih
Hrvata," Vjesnik Arheoloskog muzeja u Zagrebu 3. s., XXVI-XXVII/1 (1994): 71.

2! Klingender, Animals in Art and Thought, 97; Tzv. Zivotinjski stil, pomesanih uticaja, obeleZio je
kulturu Skita. Ovaj stil, sa pojedinim novinama, kasnije su preuzeli Sarmati, a §irom evrope proneli su ga
Goti, da bi se mnogo kasnije nasao u anglosaksonskoj umetnosti. Cf. Hornblower, 85. Early Dragon-
Forms, 83;
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Kine. U II veku pre n. e., istoricar Sima Qian piSe o Xiongnu (Hsiung-nu), mozda
ujedinjenim nomadskim plemenima, koja su boravila u blizini Velikog zida.””* Medu
zapazenije predstavnike ,,Zivotinjskog stila” €iji su nosioci bili ovi evroazijski nomadi,
spadaju predstave i figure jelena.””

Umetnost ovih nomadskih plemena, zadrzala je dugo svoj autenti¢an izraz, ne
apsorbuju¢i gréke motive u onoj meri u kojoj je prihvatila orijentalne, opstaju¢i do
kasnog rimskog perioda. Skitski ,Zivotinjski stil“ uticao je 1 na razvoj kineske
umetnosti, umetnosti Kelta, prvih varvarskih umetnika u Centralnoj i Severozapadnoj
Evropi.”*

Iz brojnih primera, pri pojedinac¢noj analizi naSih mitoloskih bi¢a, moze se videti
da je jedan od glavnih pravaca prenosenja uticaja sa Istoka iSao preko teritorija stare
Grcke 1 posredstvom starogrCke kulture. Veoma iscrpnu analizu uticaja sa Bliskog
istoka na kulturu Grcke, uradio je S. B. Noegel, osvrnuvsi se na tumacenja brojnih
autora koji su se bavili ovim pitanjima. On napominje da se kulturna razmena odvijala u
oba pravca, a da se za polaziSte ovih istrazivanja mora uzeti u obzir analiza mitova,
rituala, kultova itd. Uprkos tome, u nekim slucajevima mitoloSke paralele su toliko
geografski 1 vremenski Siroke da je gotovo nemoguce sa preciznoS¢u utvrditi njihovo
kretanje prema Zapadu. Takav je slucaj sa priCama o potopu, koje su potvrdene u
nekoliko sumerskih, akadskih, grckih i indijskih izvora i, naravno, u biblijskoj pri¢i o
Noji (Genesis 6-9). Drugi slucaj bi predstavljala bitka izmedu boga ili heroja i
mnogoglave zmije koja simbolizuje haos. Ova tema je zabeleZena u mitoloskim
tekstovima iz Anadolije, Egipta, Ugarita i Izraela.”*

Nastanak kosmogonijskih mitova na Bliskom istoku vezuje se za period oko III

milenijuma pre n. e., dok su stari Grei tek kasnije stvorili svoju kosmogoniju. U Grckoj

2 Emma C. Bunker, James C. Y. Watt and Zhixin Sun, Nomadic art of the Eastern Eurasian steppes: the
Eugene V. Thaw and other New York collections [issued in conjunction with the Exhibition "Nomadic Art
of the Eastern Eurasian Steppes: the Eugene V. Thaw and Other New York Collections", held at the
Metropolitan Museum of Art, New York, October 1, 2002 - January 5, 2003] (New York: Metropolitan
Museum of Art, 2002), 3-4.

72 Ann Farkas, "Filippovka and the Art of the steppes," in Joan Aruz, ed., The golden deer of Eurasia:
Scythian and Sarmatian treasures from the Russian steppes, [Catalogue of an exhibition, Metropolitan
Museum of Art, New York, October 2000-Feb. 2001], eds. Joan Aruz, Ann Farkas, Andrei Alekseev, and
Elena Korolkova (New York; Yale: Metropolitan Museum of Art (New York): Yale University Press,
2000), passim.

724 Klingender, Animals in Art and Thought, 99.

72 Scott B. Noegel, "Greek Religion and the Ancient Near East" in 4 companion to Greek religion, ed.
Daniel Ogden (Malden, MA: Blackwell Pub, 2007), 21-24.
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su, prema lokalnim shvatanjima, verovali u moguénost postojanja antropogonija, dok se
podrazumevao pocetak sveta i njegovo stvaranje. U VIII veku pre n. e., Grei su
uspostavili kontakte sa Bliskim istokom 1 njithovi pesnici su, kroz "pozajmice" iz
tamosnje mitologije poéeli da popunjavaju ovu prazninu.’*®

Prema navodima Herodota, Hesiod i Homer su stvorili genealogiju grckih
bogova i dali im nadimke, podelili im zaduZenja, pocasti i oblikovali njihove likove.
Rimski autori Mucije Scevola (Mucius Scaevola) i Varon (Varro) u 1 veku pre n. e.,
napravili su razliku izmedu poetske mitoloske teologije, drzavne politicke teologije, 1
fizicke ili metafizicke filozofske teologije.””’

Hesiodova lista fantasticnih zveri i bi¢a ima mnogo nedostataka (nedostaje
kentaur), a kao tipicna manjkavost njegove sinteze, pojavljuje se uvodenje stvorenja
razli¢itog porekla, izvucenih iz razli¢itih tradicija, koja ujedinjuje u familiju. Moglo bi
se re¢i, da su ova bica bila dobro poznata u grékoj umetnosti i legendama da bi se
izostavila, tako da je Hesiod smatrao obavezom da ih negde smesti u svojoj poemi.
Vazno je napomenuti da se proliferacija ¢udovista u umetnosti, u periodu dominacije
orijentalizirajuceg stila, mozda, odvijala istovremeno sa nastankom Hesiodovog dela.’*®

Kontakti starih Grka sa nomadskim kulturama Centralne Azije zapoceli su u VII
veku pre. n. e. Zajedno sa egzoti¢nim ponudama koje su stizale iz Centralne Azije,
pronosila su se i narodna predanja o dalekim zemljama Istoka i njihovim stanovnicima.
Prvi pisani pomen o azijskim stvorenjima, grifonima i1 Arimaspima, pojavio se u Gr¢koj,
upravo u ovom periodu. Grifon je ve¢ bio poznat u umetnosti Bliskog istoka. Prema
skitskim verovanjima koja su zabelezili grcki 1 rimski pisci, Arimaspi su bili povezani
sa zlatom.”*

U najnovijim istrazivanjima difuzije umetnickih motiva u bronzanom dobu,
navedene su sledece karakteristike koje se pojavljuju u mikenskoj umetnosti, a koje su

ranije potvrdene na Istoku (neki uticaji su preneti posredstvom minojske umetnosti):

poseban repertoar heraldickih poza; antiteticko grupisanje ljudi ili zivotinja oko

726 Jan N. Bremmer, Greek religion and culture, the Bible, and the ancient Near East, Jerusalem studies
in religion and culture 8 (Leiden; Boston: Brill, 2008), 1-2.

727 Hans-Josef Klauck, The religious context of early Christianity: a guide to Graeco-Roman religion,
transl. Brian McNeil, Studies of the New Testament and its world (Minneapolis: Fortress Press, 2003),
26.

2 Jenny Strauss Clay, "The Generation of Monsters in Hesiod," Classical Philology 88/2 (1993): 105,
pristupljeno: 12. 12. 2016, http://www.jstor.org/stable/269890.

72 Mayor and Heaney, Griffins and Arimaspeans, 40.
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centralne figure; simetrija kompozicije oko zamiSljene centralne linije; heroj koji se bori
sa lavom ili bikom; gospodar ili gospodarica zivotinja (heroj, bog ili boginja izmedu dve
zivotinje, postavljene antiteticki); sfinge, grifoni; demon sa glavom hippopotamusa (iz
Egipta preko Krita); sveto drvo u fokusu (kao axis mundi) u antitetickoj kompoziciji ili
kao objekt u sceni zalivanja; palmino drvo ili palmeta; biljka papirusa; rozete; motivi
krljusti; konvencionalno predstavljanje ljudske figure u profilu; razlike u boji koze kod
muskih i Zenskih figura; scene lova.”’

Greci su sublimirali mnoge instinktivne strahove kroz cudovista iz svoje
mitologije, satire i kentaure, sirene i1 harpije, ali 1 racionalizovali su te strahove u
drugim, nereligijskim oblicima sa uvodenjem novih monstruoznih rasa i zivotinja za
koje su mislili da Zive na velikoj udaljenosti, na Istoku, pre svega u Indiji. “Cuda istoka”
uoblicavala su zapadnjacku ideju o Istoku skoro 2000 godina, zaodenuta u
pseudonaucni plast, prokréila su svoj put u prirodne nauke 1 geografiju, enciklopedije i
kosmografije, romanse i istoriju, u mape, minijature i skulpture.”"

Uticaji sa Istoka bivali su sve snazniji od III veka pre n. e. pa nadalje, Sireéi se
posredstvom razli¢itih kultova misterija, S§to je zapazeno u pojavi imena bogova sa tih
prostora: Kibele (Cybele) i Atisa iz Male Azije, Izide iz Egipta, Mitre iz Persije itd.”*
Orijentalna boZanstva i kultovi koji su prihvaceni od strane Rimljana, bili su, uglavnom,
u vezi sa prirodom. Prva orijentalna religija koju su Rimljani usvojili bila je ona koju je
predstavljala boginja Frigije. Nju su obozavali ljudi iz Pessinusa 1 sa planine Ide, a na
Zapadu je bila poznata kao Magna Mater deum Idea. Boginja zemlje, zvana Ma ili
Kibela, bila je poStovana kao majka svih stvari, "gospodarica divljih zveri" koje
naseljavaju $umu.””® Aleksandrijska bozanstva Izida i Serapis su u latinskom svetu
obozavani viSe od pet vekova. Sjedinjena sa rimskim i grékim boZanstvima, orijentalna
bozanstva su, kao Sto se moze videti na primeru Izide, identifikovana sa domadim,
postavsi panteisticka mo¢, koja je bila sve u jednom, una quae est omnia.”* U 1I veku
pre n. e. kultovi Izide i Serapisa se Sire Italijom, dok nesto kasnije, zapocinje Sirenje

semitskih kultova iz Sirije (Baal). Persijske misterije i obozavanje Mitre, poslednja su i

3% West, The east face of Helicon, 10.

31 Wittkower, Marvels of the East, 159.

32 Klauck, The religious context of early Christianity, 89.

3 Franz Cumont, The oriental religions in Roman paganism (Chicago London: The Open Court
Publishing Company; Kegan Paul, Trench, Triibner & Co. 1911), 46, 48.

3% Cumont, The oriental religions, 85, 89.
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najvisa manifestacija drevnog paganizma, koji prodire na Zapad, predstavljaju¢i svet
kao scenu na kojoj se odvija veita borba izmedu dobra i zla.”>

U prenosenju uticaja sa Istoka, nekada su bili dovoljni fragmentovani predmeti
sa ikonografskom predstavom, zapisi i sl., da uzburkaju masStu ucenih monaha i
umetnika, da bi se u nekoj formi nasli u rukopisima, skulpturi i slikarstvu i posluzili
hris¢anskoj dogmi u Sirenju svog uticaja. Od pocetka svog Sirenja Evropom, hris¢anstvo
je koristilo paganske motive, hibridna rimska boZanstva ¢ija je prvobitna priroda polako
bledela sa formiranjem dvojnih i trojnih bozanstava pod uticajem Kelta i drugih
plemena, u ¢ijoj tradiciji su se davno uvrezili elementi materijalne i duhovne kulture,
poreklom sa Istoka. HriS¢anska simbolika svoje korene ima u kulturama Mediterana i
Bliskog istoka, pa i Sire, u kulturama ranijih vekova. Prihvatanje i asimilacija stranih
uticaja bila je znak integrativne snage hriS¢anske vere, koja je, uprkos svojim tvrdim
dogmatskim principima, bila sposobna za spajanje razli¢itih elemenata u jednu celinu.”*
Mitter ovo objaSnjava Cinjenicom da srednji vek nikada nije prekinuo kontakte sa
antikom i preuzeo je veliki broj fantasti¢nih bica iz antickog nasleda. Dalje navodi, da
ovo mozemo videti kod Isidora, koji je uspostavio kompromis izmedu klasi¢ne 1
hris¢anske ideje o neprirodnim bi¢ima, epitomizirajué¢i kompletnu srednjovekovnu
enciklopedijsku tradiciju. Isidorovi monstrumi su uglavnom bili klasi¢nog porekla, a tek
u XIII veku Zapad upoznaje nova bi¢a, poreklom iz Indije, sa vise ruku i sl.”’

Kao §to je ve¢ spomenuto literarni izvori Physiologusa ukazuju na orijentalnu
knjizevnost.”*® Physiologus je predstavljao pokusaj da se redefini§e prirodni svet i
prilagodi hriS¢anskoj terminologiji. Grada za bestijare je preuzimana iz onovremenskih
dela razliitog sadrzaja, nau¢ne i poetske interpretacije sveta prirode, bazirane na
opservaciji grékih filozofa 1 njihovih rimskih sledbenika. Prema misljenju R. Barbera,
jednorog je verovatno nastao kao proizvod pogresnog tumacenja persijskih skulptura od
strane grckih putnika, koje su oni videli u Persepolisu, gde su bikovi i druge rogate

zivotinje predstavljene u plitkom reljefu, ali u striktno dvodimenzionalnoj perspektivi,

7 Ibid., 198-199.

36 Klauck, The religious context of early Christianity, 5-6.

37 U starijem periodu hriséanske crkve vazilo je miljenje da je paganske religije izumeo davo, da su
paganski bogovi demoni, koji su jo§ uvek prisutni u hris¢anskom sublunarnom svetu, sa zadatkom da
napadaju i iskusavaju duse vernika, itd. Redukcijom znacéaja paganskih bogova i njihovim svodenjem na
demone otvorile su se nove moguénosti u eksploataciji njihovih atributa u knjizevnosti, umetnosti i sl. Cf.
Mitter, Much maligned monsters, 7-9.

¥ Dragojlovi¢, Fiziolog u Srba, 313.

162



tako da su dva roga izgledala kao jedan. Druge fantasticne Zivotinje su odjeci
simbolizma iz orijentalne umetnosti: krilati lavovi su se razvili u grifone, zver sa
glavom Coveka iz persijske umetnosti prerasla je u mantikoru, a drvo parijata prerasta u
perindens. Kod drugih bic¢a, stvarna navika, mozda pogresno protumacena, dovela je do
razvoja imaginarnog bic¢a. Savremeni naucnici su uocili tzv. anting fenomen kod ptica,
za vreme kog ptice dolaze skoro do zapaljenja ali ostaju nepovredene, kao feniks.”*’
Kao kuriozitet, nametnula se ¢injenica da tokom celog srednjeg veka ,,cirkulisu‘
ovi fantasti¢ni zivotinjski motivi, koji su proizvod paganskih religija. Oni su zastupljeni
u svim segmentima zivota, pojavljuju se u arhitekturi, slikarstvu, na predmetima za
svakodnevu upotrebu i na novcu. Motivi na novcu su takode mogli sluziti u
propagandne i didakticke svrhe. Eksploatacija potencijala kovanog novca kao
propagandnog sredstva, seze do antickih vremena 1 morala je biti poznata i
Anglosaksoncima. Da li su motivi na novcu predstavljali tendencioznu manipulaciju
javnog mnjenja u politicke ili religiozne svrhe i da 1i su bili kljuni za prenoSenje
hris¢anskih poruka, mozemo analizirati i na predstavama novca, iz perioda VI-VIII
veka, u Britaniji sa motivima fantasti¢nih i drugih Zivotinja. A. Gannon razmatra da li

740 " i
Kao $to smo do sada videli,

su predstave na novcu inspirisale i druga umetnitcka dela.
vreme pojave naSih bestijara mozemo smestiti u VIII/IX vek, iako su ve¢, uveliko, bila
poznata dela Physiologusa 1 drugih radova ¢ija su tema bile Zivotinje.

U srednjem veku mitologija je pomogla u objagnjenju Svetog pisma,’*' a D.
Dragojlovi¢, navodi da je prema pojedinim autorima Physiologus neka vrsta biblijske
knjige o Zivotinjama.’**

Fantasti¢na bica, na primer, tipa pola Covek, pola zivotinja, u bestijarima su,
potpuno poistovecena sa zivotinjama, jer se njihove negativne osobine, suprotstavljene
moralnim uzorima prema kojima je religija formirala ¢oveciji lik, dovode u vezu sa
animalnim i na kraju neprirodnim. Mit, koji ova hibridna bica €ini privla¢nim, privlaci i
¢itaoca, koji nesvesno prima i druge vrste poruka kroz njega. Nepismeni posmatrac

ilustracije, ako mu se ne predoci tekst, ne moze anticipirati ni mit, ni pricu o moralu, pa

¢e ova bica za njega predstavljati samo zastrasuju¢e pojave o kojima ¢e zakljucke

39 Barber, Bestiary: being an English version of the Bodleian Library, 9.
™0 Gannon, The iconography of early Anglo-Saxon coinage, 2-3.

™! Travis, Of Sirens and Onocentaurs, 36.

72 Karus i Kolof. Citirano u Dragojlovi¢, Fiziolog u Srba, 14.
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izvesti njegova mastovitost. Dakle, bestijari srednjeg veka su, samo kao celina, odnosno
kombinacija teksta (mita) i slike, mogli uticati na formiranje moralne svesti, prema
hriS¢anskim postulatima. Moglo bi se pretpostaviti da je jedan od razloga za gomilanje
izvoda iz drugih pisanih ostvarenja srednjovekovne literature i sl., bio i prepoznavanje
moguénosti da se na jednostavan 1 nenametljiv nacin objasni neko suvoparno
dogmatsko delo.

U vizantijskoj umetnosti, za razliku od zapadnoevropske, bila je izrazena teznja
za povratkom na uzore iz starohri§¢anske umetnosti. Spomenici X-XII veka cesto su bili
replika dela nastalih u periodu V-VI veka. U Vizantiji oZivljava orijentalno-helenistic¢ki
naturalizam s religioznim sadrzajem, ali sa izrazito alegorijskom i simboli¢kom
tendencijom. Zoomorfne predstave, orijentalnog porekla, ulaze u vizantijsku umetnost

sa simboli¢kom sadrzinom, koja se mogla naéi u Physiologusu.’®

1. Podela mitoloskih Zivotinja

Stvorenja iz prirode, slonovi, vukovi, orlovi 1 leopardi pojavljuju se u
bestijarama zajedno sa mitskim zverima, kao $to su jednorozi, sirene, satiri i zmajevi.
Linija izmedu cudovista i realnih zivotinja u bestijarima je zamagljena, poSto su
mnogim "stvarnim" stvorenjima pripisane monstruozne moc¢i, a mnoga od ovih
cudovista nastala su po uzoru na "obi¢ne zivotinje," poput zmija i gustera. Prisustvo
svakodnevnih Zivotinja, kao S§to su ovce, koze 1 svinje, mozda obezbeduju
verodostojnost nekim izuzetnim ili nepoznatim stvorenjima. Takode, coveku srednjeg
veka kitovi i lavovi mogli su izgledati jednako neverovatni kao grifoni i sirene.”**

U bestijarima nije bilo pokuSaja sistematskog grupisanja zivotinja. PoCevsi od
Plinija, mi imamo enciklopedijske kolekcije bazirane na ¢injenicama i fantaziji, koje
¢esto imaju moralni prizvuk. Glavne knjige, koje se bave zoologijom u Plinijevoj
Naturalis historia, su knjige VIII-XI, koje obraduju Cetiri kategorije: kopnene Zivotinje,
vodene zivotinje, ptice 1 insekte. Plinije neselektivno pristupa informacijama, ali se

“ . v . uqe . e . . oy 745
suzdrZava od iznoSenja svog misljenja o istinitosti price.

™3 Dragojlovi¢, Fiziolog u Srba, 326-327.

™ Bovey, Monsters and grotesques, 21-22.

™5 Cynthia M. Pyle, "The Art and Science of Renaissance Natural History: Thomas of Cantimpre, Pier
Candido Decembrio, Conrad Gessner, and Teodoro Ghisi in Vatican Library MS Urb. Lat. 276," Viator
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Kod srednjovekovnih pisaca zivotinje su, uglavnom, klasifikovane prema
njihovim najopstijim karakteristikama: ptice su pripadale vazduhu, kitovi vodi i sl.
Monstruozna bica, kao S$to su zmajevi, prelazila su ove granice, jer su predstavljala
kombinaciju vise elemenata u telu jednog stvorenja.”*® Alexander Neckam, u XII veku,
napisao je De naturis rerum, delo zasnovano na radovima Aristotela, Plinija, Solina i
Kasiodora. Posle poglavlja o vazduhu, piSe o Zivotinjama, odnosno prvoj kategoriji —
pticama, u kojoj, na prvom mestu, opisuje orla. U drugoj knjizi piSe o elementu vodi i o
ribama, a posle toga o elementu zemlji i kopnenim Zivotinjama.”*’ Uopsteno govorei,
cetvoronozne Zzivotinje, ptice, gmizavci i ribe grupisani su zajedno i predstavljeni tim
redom. Pojedina bic¢a, kao $to su pcele, sirena i §iSmiS, ponekad se pojavljuju u,
naizgled, nelogic¢nim kategorijama, iz ugla savremene taksonomske perspektive. Vecinu
novih zivotinja, uvedenih u bestijare, posebno ribe 1 insekte, prate izvodi iz Isidorove
Etimologije bez moralne potke, $to ukazuje na to, da je interesovanje za nabrajanje i
definisanje zivotinja ve¢e nego za razmenu moralnih lekcija. To bi, u stvari, znacilo da
su bestijari u periodu promena, u XIII veku, funkcionisali, jednim delom, kao veliki
indeksi Zivotinjskih naziva.”*® U Physiologusu, kome su dodati brojni izvodi od
Ambrozija, Isidora 1 drugih, sukcesija Zivotinja se razlikuje u zavisnosti od verzije
rukopisa 1, uglavnom, odgovara njihovoj simboli¢koj nameni. Do kraja XII veka, autori
rukopisa o zivotinjama pocinju da koriste zoolosku klasifikaciju zivotinjskog sveta.
Neki delovi iz Etimologiae, na primer, su preuredeni, spojeni ili pomesani s poglavljima
Physiologusa 1 drugih rukopisa. Ali, u sustini, ipak su se pridrzavali Isidorove podele
zivotinja na: zveri (bestiae), goveda (pecorae et jumentae), male Zivotinje (minuta
animalia), ptice (Aves), ribe (pisces), reptile (reptiliac) i zmije (Serpentes). Daljoj
transformaciji Physiologusa doprineli su fragmenti iz radova Plinija, Solina, Isidora,
Ambrozija, Grgura Velikog, Rabana Maura 1 Honorija Avgustodunskog (Honorius

Augustodunensis). Sa nestankom pojedinih poglavlja, kao onog o kamenu, i dopunom

27 (1996): 272-273, pristupljeno: 25. 01. 2017,
http://www.academia.edu/download/37994005/PYLE1996 VIATOR27Art_SciRenNatHist265-321.pdf.

746" Aleksander Pluskowski, "Narwhals or unicorns? Exotic animals as material culture in medieval
Europe," FEuropean Journal of Archaeology 7/3 (2004): 292, pristupljeno: 03. 03. 2017,
http://citeseerx.ist.psu.edu/viewdoc/download?doi=10.1.1.910.3267&rep=rep 1 &type=pdf.

™7 Alexander Neckam, Alexandri Neckam De naturis rerum libri duo: with the poem of the same author,
De laudibus divinae sapientiae, ed. Thomas Wright, Rerum Britannicarum medii aevi scriptores 34
(London: Longman, Green, Longman, Roberts, and Green, 1863), XX-XXI, XXVI, XXX.

™ Hassig, Medieval bestiaries: text, image, ideology, 173.
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fantasti¢nih bi¢a novim, Physiologus je prerastao u ono, $to danas u literturi nazivamo
bestijarima.’*

Sledeca velika kompilacija je Tome (Tomasa) od Kantimprea Liber de natura
rerum, nastala oko 1240. Ovo je bio glavni izvor za dva poznata dela iz XIII veka, o
Istoriji prirode: De animalibus, Alberta Velikog, i druge verzije Speculum naturale,
Vensana de Bovea (knjiga 1, njegovog dela Speculum maius). Takode, iz XIII veka
imamo monografsko delo De arte venandi cum avibus od vladara iz dinastije
Hohenstaufen, Frederika II (1194—1250), delo u kome dominiraju opisi sokolova. Toma
od Kantimprea je u svojim knjigama o Zivotinjama usvojio kategorije sli¢ne Isidorovim:
Quadrupedes, Aves, Monstra manna (¢uda iz dubina), Pisces, Serpentes 1 Vermes
(prema prevodu C. M. Pyle: niza bica). Albert (knjige 22.2-26) sledi ova grupisanja,
spojivsi trecu 1 Cetvrtu kategoriju vodenih zivotinja. Vensan de Bove, medutim, grupise
njegova stvorenja prema danima stvaranja, pa se zZivotinje pojavljuju petog (volatilia,
natatiles) 1 Sestog (pecores, bestiae, reptiles, Vermes) dana (Speculum naturale 16-20).
Sunderi, ¢ija klasifikacija predstavlja problem, ¢ak i danas, pojavljuju se tre¢eg dana, sa
stvaranjem voda. Decembrio (Pier Candido Decembrio, 1392—-1477) deli zivotinje na:
Animalia terrestris et quadrupedes (f. 5), Aves (ili Volucres, f. 62v), Belvae Maritimae
et pisces maris et fluminum (f. 121, 142v), Serpentes et Vermes (f. 168, 184), Res
memoria et annotatione dignae (f. 204v).”°

U arapskim rukopisima, koji su nastali prema Aristotelovom delu o zivotinjama,
koncepcija rukopisa je slicna rukopisima, bestijarima, s tim S$to se, u prvom delu
poglavlja, tekst odnosi na reference Aristotela, a drugi deo je pisao arapski pisac.
Najstariji sacuvani bestijar na arapskom (oko 1220) Kitab na't al-hayawan, sadrzi
poglavlja koja je napisao Ibn Bakhtishu' (Jibra'il ibn Bakhtishu' ibn Jurjis). Razliciti
rukopisi uvek pocinju sa poglavljima o muskarcu i1 Zeni, zatim slede cetvoronosci,
domace Zivotinje i1 zveri, domace i divlje ptice grabljivice, ribe, reptili i na kraju insekti.
Prosecan broj zivotinja je, uglavnom, oko devedeset a najveta kategorija su

¢etvoronosci, pa posle njih ptice. Poglavlja koja opisuju pojedine ¢etvoronoSce, poznate

™ Muratova, The Medieval Bestiary, 15-16, 18; Prema navodima C. M. Pyle, u Isidorovoj (Isisdore, 560-
636) knjizi XII ima osam kategorija Zivotinja: Pecores et iumentes, Bestiae, Minuta animalia (lasice,
itd.), Serpentes, Vermes (pauci, larve insekata, pijavice i dr.), Pisces (ukljucujuéi i zabe), Aves i Minuti
volatiles (pcele, ose idr.). Cf. Pyle, The Art and Science of Renaissance Natural History, 272-273.

70 pyle, The Art and Science of Renaissance Natural History, 272-273.
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ptice 1 ribe su neSto duza, dok su ona, koja opisuju insekte, uglavnom, kra¢a po
sadrzaju.”!

Stowe Philips u svojoj tipologiji bi¢a koja se javljaju predstavljena na vitrazima,
zivotinje deli na kopnene, vazduSne, morske (vodene) i imaginarne, s tim S$to u
poslednjoj kategoriji izdvaja podgrupu kompozitnih bi¢a.”>

Posmatraju¢i do sada predlozene klasifikacije, jasno je da je najnezahvalnije
sistematizovati mitoloske zivotinje, jer su, u vecini slucajeva, to kompozitna bi¢a koja
prema svojim osobinama, mogu pripadati razli¢itim kategorijama. Prema svom izgledu
ova bic¢a se mogu razvrstati u vise kategorija, a da bismo to izbegli, opredelili smo se za
jednu od njihovih osobenosti, na osnovu koje smo utvrdili pripadnost konkretnog
imaginarnog stvorenja odredenoj grupi. S tim u vezi, za naSa mitoloSka bica,
predlazemo klasifikaciju prema tipu glave i to:

1. Bica sa glavom ribe — Aspidochelone, Serra

2. Bic¢a sa glavom gmizavca — Amphisbaena, Aspis, Basiliscus, Draco, Hydrus,
Jaculus, Salamandra

3. Bica sa glavom ptice — Caladrius, Cinammologus, Phoenix, Gryphus, Sirena

4. Bica sa glavama bovida, ekvida i cervida — Bonnacon, Eale, Parandrus,
Leucrota, Unicornis

5. Biéa sa ljudskom glavom — Centaur (i Onocentaur), Manticora, Satyrus,

Sirena’™

Serra, odnosno riba testera, u pojedinim rukopisima prikazana je sa glavom ptice
1 moZe pripadati, prema ikonografskom prikazu, grupi bi¢a sa glavom ptice. Sirena
spada u imaginarna bi¢a koja, prema razvoju i upotrebi mitoloskih koncepcija i
ikonografskog motiva sa njenim likom u srednjovekovnim bestijarima, mogu biti
uvrStena u dve kategorije: medu bica sa glavom ptice ili medu bica sa ljudskom glavom.
Takode, kod bi¢a sa glavama bovida, cervida i ekvida (Bovidae, Cervidae, Equidae),
najveci deo tela pripada ¢etvoronoScima (quadrupedes), pa se oni mogu i na ovaj nacin

grupisati. U ovu grupu bi se mogla uvrstiti 1 bi¢a sa glavom koze, antilope 1 sl. Harpija

! Contadini, A Bestiary Tale, 19-20.

52 Stowell Phillips, Animal visual culture, 92-94.

753 Nasa klasifikacija mitoloskih bi¢a zasnovana je na predstavama iz bestijara i bi¢ima koja su predmet
naseg istrazivanja. Slinu podelu mitoloskih bic¢a predlozio je H. Mode (Fabulous Beasts and Demons,
London: Phaidon Press, 1975), ali su u njegovu klasifikaciju uvrstena i bica kao §to su Minotaur, kiklopi i
sl. Citirano u Raluca, In Search for Chimeras, 142-143.
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(Harpyia) je prikazana u malom broju rukopisa, ali, prema opisu, moze se svrstati medu
bi¢a sa ljudskim licem. Opis leucrote se razlikuje prema izvorima podataka, prema
jednom ima konjsku glavu, a prema drugom glavu jazavca.”* Kod nas je uvritena u
kategoriju kojoj odgovara njena konjska glava. Ove varijacije bi mogle uticati i na
formiranje podgrupa mitoloskih zivotinja sa naznakom da, u odnosu na originalnu
zamisao, postoje druge brojne varijante i sl.

Problem pri klasifikaciji mitoloskih bi¢a u bestijarima, su velika odstupanja u
opisu i ilustrovanju, ali prema svojim generalnim karakteristikama, mogu se razvrstati u
najSire kategorije. Zato je predlozena klasifikacija prilagodena potrebama naseg
istrazivanja, posebno poglavlju u kome dopunjujemo naSe izlaganje. Ilustracije u
dopunskim razmatranjima, pripadaju drugim umetni¢kim izrazima i srednjovekovnim
rukopisima drugacijeg sadrzaja, u kojima su koriS¢ene nase mitoloSke Zivotinje.
Mitoloski likovi iz bestijara se naj¢es¢e mogu sresti u Bibliji, medicinskim,

enciklopedijskim rukopisima i drugim rukopisima kompilacijama.

1. 1. Bi¢a sa glavom ribe

Aspidochelone, Serra

Aspidochelone (jos i aspedohelon, cetus, balena). Kitovi su davolja stvorenja i
simbol davolje obmane u hris¢anstvu.”>> Ostrva koja nestaju poznata su u odeljku
Talmuda kao Rabha b. b. Hana legende (Hagadah, na kraju prvog dela, I Traktat Baba
Bathra), u kojima se spominju brojna cuda koja je video Rabha. Pri¢a je verovatno
inspirisana indijskim predanjem o magi¢nom ostrvu na kome nestaju svi koji su na
njega krocCili. Pa 1 pripreme za obrok, paljenje vatre i1 bol cudovista zbog
opekotina, javljaju se u potpuno drugacijem okruzenju, u himnama Zend-Avestae, u
kojima se aludira na avanturu junaka Keresdspa.”® Pri¢e Rabha b. b. Hana pojavile su
se u razli¢itim varijacijama, u radovima arapskog pisca El-Kazweenee (Al-Kazwini),
pod nazivom Svetska cuda. On govori o velikim ribama u vodama na Istoku, u

Kineskom moru i ostrvu Wak-Wak. Prica o velikoj ribi koja guta ljude, koji je na kraju

>4 Kod Solina (Collectanea) je konjska glava. Citirano u Clark, A medieval Book of beasts, 139; Kod
Plinija je glava jazavca. Cf. Pliny, Natural history, vol. I1I: lib. VIII-XI, 55.

753 Bruce Ross, "The Old English Physiologus," The Explicator 42/1 (1983): 4, pristupljeno: 10. 05. 2016,
DOI: 10.1080/00144940.1983.9939366; http://dx.doi.org/10.1080/00144940.1983.9939366.

736 Coulter, “The Great Fish", 34-35.

168



raspore, stara je kao i prethodne pri¢e. U jednoj od njih spominje se Herakle.””” U
srednjem veku, kitovi su &esto asocirani sa davolom,”® kao $to je i vodeno biée hydros.
Usta pakla (Agonija, uzasi pakla), prikazana u biblijskim scenama u rukopisima,
pripadaju Levijatanu, zmaju, odnosno vodenom bicu. Napad hidrusa na krokodila se,
dakle, moze dovesti u vezu sa ovom biblijskom scenom, kada je Hrist sruSio vrata pakla
9

kako bi spasao Adama i Evu.”

Aspedohelon se retko prikazuje na mizerikordijama, ali zabelezeno je nekoliko

primera, kao Sto je kompozicija na katedrali u Riponu (sl. 1). Ova scena ilustruje pri¢u o

Joni.”® Enciklopedijsko delo Liber de natura rerum, MS 320 (f. 111v) (Toma od
761

Kantimprea), pored drugih morskih bica, predstavlja i kita (sl. 2).

Sl. 1. Aspidochelone, cetus. Mizerikordija. Ripon Cathedral (North Yorkshire, UK), XV vek (prema:
Bond, Wood carvings in English churches, 39); sl. 2. Balena. MS 320 (f. 111v), XIII vek, Bibliotheque
municipale de Valenciennes; sl. 3. Serra. Oxford, Bodley, MS Douce 308 (f. 101v), prva ¢etvrtina XIV
veka.

Serra. W. George 1 B. Yapp, u pokusaju identifikacije mitoloskih Zivotinja sa
onima iz prirode, piSu da osim nekih preterivanja, opis serrae je veoma dobar opis
letece ribe Exocoetusa, koja zivi u toplim morima, ukljucujuéi i one u Europi. To su
male ribe i ne mogu preletati povrSinu vode u duzini, vecoj od 400 metara. Ako
pretpostavimo da se radi o ovoj vrsti, krila ove ribe su obi¢no prikazana veca, nego Sto

zaista jesu. I pored svega navedenog, serra se obino naziva sabljarka.’*® Ako

7 1bid., 36, 41-43.

8 Damien Kempf and Maria L. Gilbert, Medieval monsters (London: British Library, 2015), 34.

9 G. C. Druce, "The symbolism of the crocodile in the Middle Ages," Archaeological Journal 66/1
(1909): passim, pristupljeno: 21. 05. 2017, http://archiv.ub.uni-
heidelberg.de/artdok/2207/1/Druce_The symbolism_of the%20crocodile_in_the Middle Ages 1909.pd
f; Bovey, Monsters and grotesques, 22.

70 Bond, Wood carvings in English churches, 39.

761 wpatrimoine numérique," Bibliothéque municipale de Valenciennes, pristupljeno: 12. 03. 2017,
https://bibliotheque.ville-valenciennes.fr/iguana/www.main.cls?surl=home.

762 George and Yapp, The Naming of the Beasts, 205.
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uporedimo ribu-testeru 1 sabljarku, videCemo da predstavama u bestijarima viSe
odgovara sabljarka zbog svog izrazenog lednog peraja, koje je moglo podsecati na
krestu. S druge strane, riba-testera iz familije raza ima izduzen nos (rostrum, kjun)’® na
¢ijim se krajevima nalaze zupci nalik na testeru, tako da bi 1 ova vrsta odgovarala opisu
u bestijarima. Leteca riba, koju su izabrali George i Yapp, takode se, prema svojim
osobinama, moze vezati za predstave 1 opis u bestijarima, ako je posmatramo
morfoloski, jer ima krila, odgovaraju¢u brzinu za trku sa brodovima, a ¢esto je prikazuju
kako prelece plovilo, §to se deSava i u realnosti. U rukopisima MS J. 20, bestijar Gijoma
Normandijskog (Fitzwilliam Museum, Cambridge) i MS 22 (Westminster Abbey
Library, London),”** prikazana je sa produZenim nosom koji podseé¢a na kljun.

Serra, sabljarka ili riba testera, koja se takmici sa brodovima u jedrenju,
pojavljuje se 1 u katalonskim verzijama bestijara, koje pripadaju prilicno poznom
razdoblju, vremenu od XIV do XVI veka, kada su u ostalim delovima Evrope, bestijari
ve¢ odavno bili u opticaju. Naziv za ovo bice virgilia, pojavljuje se samo u katalonskim
i toskanskim verzijama bestijara, i njegovo poreklo nije poznato. Brinet Latini (Brunetto
Latini) uporeduje ribu-testeru sa delfinima i napominje da ovo bi¢e spada u sisare, $to je
bilo prili¢no neuobicajeno otkrice za ono vreme. Nedostatak znanja o ovim Zivotinjama
doveo je do toga da se ovo bice, sve cesce, prikazuje kao monstrum sa krilima ptice, sa
krestom, sa lavljom glavom i ribljim repom. Ovako prikazana serra pojavljuje se u
$panskim tekstovima pod nazivom rocho.”” U rukopisu Oxford, Bodley, MS Douce
308, prikazana je sabljarka koja ne moze da odrzi korak u trci sa brodom i vraca se u
dubine (sl. 3). Rukopis se pripisuje Risaru de Furnivalu (Le Bestiaire d’amour) i nastao

je u oblasti Lorraine (Metz).”*

763 Nazivi za ovo biée u literaturi, jo§ nisu usaglaeni. Mi smo se opredelili za sabljarku, kao osnovnu
ideju prema kojoj je formiran mitoloski koncept, zbog njenih prirodnih karakteristika od kojih je, mozda,
najzancanija brzina kretanja, odnosno plivanja. Cf. Barbara Jayne Palko, Grant L. Beardsley, and William
Joseph Richards, "Synopsis of the biology of the swordfish, Xiphias gladius Linnaeus," NOAA Technical
Report 441 (1981), passim, pristupljeno: 10. 03, 2017,
http://www.fao.org/docrep/017/ap932e/ap932e.pdf.

764 "The Medieval Bestiary," Badke, http://bestiary.ca/index.html; Rukopis MS 20 (J. 20), Miscellany (u
stihu i prozi). Poreklo: Flandrija, Gent ili Pariz, Francuska, prva ¢etvrtina XIV veka. Guillaume le Clerc,
Bestiare divin (u stihu) (f. 45v — 73r); Brunetto Latini, Livre du Tresor (f. 143r — 153r). Cf. “Illuminated
Manuscript,” The Fitzwilliam Museum, Cambridge, UK, pristupljeno: 24. 03. 2017,
http://data.fitzmuseum.cam.ac.uk/id/object/169648.

765 Martin, Aquatic animals in the Catalan Bestiari, 137.

766 Luna, link: http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet/.
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1.2. Bi¢a sa glavom gmizavca

Amphisbaena, Aspis, Basiliscus, Draco, Hydrus, Jaculus, Salamandra

Ova grupa mitoloskih Zivotinja u srednjem veku, kako nam objasnjava G. Druce,
uglavnom je simbolizovala davola.”®’

Drevna knjiZevnost i umetnost obiluju prikazima razli¢itih vrsta ogromnih zmija.
Odredene sli¢nosti medu tim zmijama, javljaju se u mnogim kulturama. Ovakva zmija
je mogla biti zemaljska ili vodena, benevolentna ili malevolentna prema ljudima.
Pretpostavlja se da su tri glavna izvora informacija iz antike mogla doprineti formiranju

srednjovekovne slike zmije: praistorijski mitovi, anti¢ka tumacenja fosilnih,

praistorijskih Zivotinja i anti¢ke opservacije retkih Zivotinja.”®®

Sl. 4. Amphisbaena. Mizerikordija. St Mary's (Limerick) Cathedral (Ireland), XV vek (prema: Bond,
Wood carvings in English churches, 64); sl. 5. Amphisbaena. Detalj scene sa arhitek. luka. Languedoc-
Rousillon (Narbonne arch), Francuska, oko 115075, The Metropolitan Museum of Art, NY; sl. 6. Aspis.
Oxford, Bodley, MS Douce 308 (f. 92r), prva ¢etvrtina XIV veka.

Amhisbaena, o kojoj je ve¢ bilo reci, nekad se u rukopisima naziva i draco 1
simbolizuje davola. U XIII veku, Albert Veliki navodi da je to zmija koju Arapi i
Avicena nazivaju auksimem.”® Otrovne osobine dvoglave "zmije" pomesale su se sa
osobinama zmaja 1 njen rep sa drugom glavom postao je deo njegove opreme. Zmajev
rep je, verovatno, trebalo da ukaze na to, da ima mo¢ da nanese povrede, i stoga je bio
privlacan, kao motiv, umetnicima rukopisa. Zmajevi sa repom koji se zavrSava glavom,

simbolizuju amfivenu, ali i davola, 1 prisutni su u rukopisima, skulpturi i slikarstvu.

7 Druce, The amphisbaena, 285.
768 Stothers, "Ancient Scientific Basis of the “Great Serpent”, 220-221.
7 Druce, The amphisbaena, 285, 293-294.

171



Zmaj sa repom na kome je glava, kao simbol davola, pojavio se u rukopisima srednjeg
veka veoma rano, i to, prikazan kao veliki crveni zmaj Apokalipse.’”

Bestijar, koji se ¢uva u Bibliotheque Nationale (Pariz), ¢ije su crteze objavili
Cahier 1 Martin, sadrzi ilustraciju krilatog zmaja sa izuvijanim repom na cijem se
zavrSetku nalazi druga glava. Obe glave su prikazane sa otvorenim ustima i ovo je
jedinstven primer prikazivanja zmaja u rukopisima, bestijarima.””’

Prototip boga Hermesa bio je ekstrahovan iz vavilonskog bozZanstva koje je u
vezi sa zmijom, 1 pre zavrSene antropomorfizacije, verovatno je bio zamisljen kao
zmija. Kerikeon ili kaducej (Stap), kako navodi A. L. Frothingham, je iz tog razloga bio
atribut ovog boga. Medutim, pre nego $to je postao simbol boga, Stap je i sam
predstavljao bozanstvo. Prema ovom autoru, ideja o kerikeonu je orijentalnog porekla, i
datira iz perioda oko IV milenijuma pre n. e. sa prostora Zapadne Azije, odnosno sa
nalaza cilindri¢nih pecata. Predstava dve zmije koje ,,izrastaju” iz zajednicke baze —
vertikalnog stuba (drske),”’* veoma podse¢a na jedno zmijsko telo sa dve glave na
krajevima.

B. Mundkur spominje da se dvoglave zmije Cesto pojavljuju u egipatskoj
umetnosti. Portreti zmija sa glavom na svakom kraju tela su, prema njegovom pisanju,
stvorenja maste, uobiCajene u kulturama i umetnosti zapadne hemisfere, jer nemaju
prirodnih prototipova.””

Amphisbaena, predstavljena na mizerikordiji katedrale u Limeriku (St Mary,
Ireland) iz XV veka, pokazuje velike sli¢nosti sa predstavama u rukopisima (sl. 4).””*
Arhitektonski luk, sa skulpturama mitoloskih zivotinja iz bestijara, iz mesta Languedoc-
Rousillon u Francuskoj, odgovara periodu produkcije bestijara (sl. 5).””

Aspis (Asp) (sl. 6). L. Bodson smatra da bi se aspis u starogrckom i latinskom

776

odnosio samo na egipatsku 1 indijsku kobru.””” U ve¢ini naSih bestijara ovaj naziv bi

odgovarao opisu Isidora Seviljskog.””’

""" Ibid., 285.

" Tbid., 305-307.

72 Vavilonski kaduceji prema W. H. Wardu. Cf. A. L. Frothingham, "Babylonian Origin of Hermes the
Snake-God, and of the Caduceus L" American Journal of Archaeology 20/2 (1916): 175-176, 180,
pristupljeno: 25. 05. 2017, doi:10.2307/497115.

" Mundkur, The cult of the serpent, 80.

" Bond, Wood carvings in English churches, 64.

75 The Metropolitan Museum of Art, NY , http://www.metmuseum.org/art/collection/search/473682.

776 Liliane Bodson, "Naming the exotic animals in ancient Greek and Latin," in Animal names
[proceedings of the conference "Animal names - I nomi degli animali", Venezia, 2003 October 2-4 /
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U starom Rimu, zmije su, uglavnom, uzivale ugled. Njih su drzali kao kuéne
ljubimce, verovali su da su povezane sa plodnosc¢u i lecenjem, da imaju prorocke moc¢i, i
da su otelotvoreni dobronamerni duhovi mrtvih. Ova poslednja asocijacija formirala je
kljucni uticaj na sliku zmije u Physiologusu iz Berna. U klasi¢noj umetnosti, zmija, kao
duh mrtvih, bila je prikazana uz druge figure, pokojnika i omiljenih boZanstava ili kako
lezi pored oltara na kome je prikazano jedno, ili vise jaja. U ovakvim kompozicijama,
zmija je predstavljala pretka, zadetnika porodice ili druge pretke.””® Kao §to je prikazano
u Physiologusu, mnoga stvorenja imaju dvojnu prirodu, 1 pozitivnu i negativnu. Ovaj
koncept dualiteta je, takode, prisutan u klasi¢noj ideologiji, u kojoj je zmija
predstavljala ova dva principa.””

Cini se da su zmije u bestijarima imale sasvim drugu ulogu. One simbolizuju sve
nepoznate 1 nepredvidive opasnosti sveta prirode — sve nesrece ili bolesti koje mogu
unistiti ljudsko telo, brzo i neizbezno. Njihova asocijacija sa nepoznatim, delimi¢no je
izrazena u misterioznim oblastima, u kojima obitavaju, u zemljama Istoka — Arabija,
Arkadija, pustinjski predeli, obale Nila, a delimi¢no u njihovom pokusaju da iskusaju,
pa i prevare ljudsko opazanje: neke se kriju, neke se kre¢u veoma brzo, a neke su toliko
male da se jedva mogu uogiti.”

Zivotinje povezane sa porokom, ili neliste Zivotinje, u bestijarima su &esto
prikazivane pod zemljom, tako i asp, skrivajuéi se u svojoj rupi, izbegava slusanje
muzike. Skroviste u rupi pod zemljom, u ovom slu¢aju, simbolizuje fizicke nagone, a
pesma (muzika) od koje se zmija krije, nebeski zov. Podzemna stani$ta snazno su
povezana sa grehom i necistotom, tako da su Zivotinje koje u prirodi ne zive pod
zemljom, ponekad u scenama tu postavljene, zbog losih osobina koje poseduju, ili koje
su im dodeljene.”™

Basiliscus, sa glavom petla i repom zmije, prikazan je u sceni ispod skulpture

b

Hrista “le beau Dieu,” na glavnom ulazu katedrale u Amijenu (Francuska) iz XIII

organized by the Istituto Veneto di Scienze, Lettere ed Arti], ed. A. Minelli, G. Ortalli, G. Sanga
(Venezia: Istituto Veneto di Scienze, Lettere ed Arti, 2005), 461-462.

"7 Isidore, The Etymologies, 256.

78 Wheatcroft, Classical Ideology in the Medieval Bestiary, 144-145.

7 Ibid., 147-148.

80 yamamoto, The Boundaries of the human, 26.

1 Ibid., 28-29.
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82 Emile Male pise da su na fasadama katedrala u Francuskoj, uglavnom, uklesani

veka.
prizori iz poznatog dela Speculum naturale Vensana de Bovea. Iako je delo nastalo po
uzoru na brojne prethodnike, koje smo ranije ve¢ spomenuli, znacajno je zbog ocuvanja

tradicije prou¢avanja prirode.”

Do XIII veka bazilisk je prikazivan kao zmija, koja je
otrovna, ali nije predstavljan kao strasno &udoviste.”** Basiliscus i asp u duborezu

mizerikordije iz katedrale St. Peter, Exeter (Devon, UK), iz XIII veka (sl. 7), spadaju

medu najstarije rezbarije sa predstavama, po ugledu na bestijare.”

Sl. 7. Basiliscus, Asp. Mizerikordija. St. Peter, Exeter Cathedral (Devon, UK), XIII vek. (prema: Bond,
Wood carvings in English churches, 56); sl. 8. Draco. Harley MS 4972 (Apocalypse), BL, London, (f.

23r), 1275—1325; sl. 9. Draco. Ulaz crkve, kapitel stuba, Kilpeck (Herefordshire), XII vek (prema: Ron
Baxter, "St Mary, Kilpeck, Herefordshire").

Draco. U poglavlju o zmaju, videli smo da je ovo bi¢e, odnosno najstarija ideja
o njemu nastala u praistorijskim kulturama Istoka. G. Elliot Smith navodi da najstarija
poznata ikonografska predstava zmaja predstavlja spoj boga sunca u vidu sokola ili orla,
1 boginje majke u vidu lavice a potice sa Bliskog istoka. U Egiptu, priroda zmaja se
mogla prepoznati u nekim osobinama Ozirisa 1 Horusa, odnosno u njihovim bozanskim
kompetencijama.” Prema pojedinim starijim autorima japanski zmaj je postojao pre
nego $to je Japan bio pod uticajem Indije. Drugi autori su misljenja da je tzv. wani, ili
krokodil, koji je u Kinu i Japan ,,stigao* iz Indonezije, preko Indije, pravi predak ovih

zmajeva.”®’

82 Emile Male, The Gothic image: religious art in France of the thirteenth century, trans. Dora Nussey
([Boulder, CO]: Westview Press, 1972), 44-45.

783 Male, The Gothic image, 27.

84 Clair, Unnatural History, 189-190.

8 Bond, Wood carvings in English churches, 56.

86 Oziris koji je u vezi sa vodom mogao je uticati i na prirodne katastrofe, a Horusov soko je
simbolizovao haos itd. Cf. G. Elliot Smith, The Evolution of the Dragon (Manchester u.a.: University
Press, 1919), 102-107.

87 Elliot Smith, The Evolution of the Dragon, 102-107.

174



Zmaj je prisutan u kineskom mitu o Nezhai. Ovaj mit je usko povezan sa
verovanjima u Indiji. Bozanski Nezha kao i Krsna, pojavljuje se u liku deteta. Prica o
njemu svodi se na lik iza koga se krije veliki bog. Ova bozanska deca, Krsna i Nezha, u
mitu ubijaju zmaja (sanskrt: naga). Krsna, kao dete (Bala-Krsna) je jedan od najvaznijih
indijskih bogova. Inkarnacija Visnua, u vidu deteta, bila je predmet velikog broja
knjizevnih 1 vizuelnih umetnickih dela, i ovaj ciklus u kome se Krsna prikazuje kao
dete, nastao je nezavisno od figure boga Visnua, joS u I milenijumu pre n. e. Medutim,
do I veka n. e. ove legende su se ispreplitale. Harivamsa (dopuna Mahabharatae),
sadrzi glavne podvige bozanskog deteta, ukljuujuéi 1 pokornost zmaja Kaliya. Pric¢a
vremenom dobija nove dodatke, kao u Vispu Purana (oko V veka). Nezha i1 Krsna su
povezani istim podvigom — savladavanje vodenog ¢udovista. U slucaju Nezhae to je
kralj zmajeva, a kod Krsnae to je naga Kaliya, koja naseljava deo reke Yamund.
Sanskrtski termin naga oznacava Citavu klasu zmija, a na kineski jezik je preveden kao
long, §to je ujedno i1 ime mitske zivotinje koju je pokorio Nezha. Tako su dva bozanska
deteta savladala isto vodeno cudoviSte, odnosno zmaja (prema zapadnim
interpretacijama kineskog pojma). Kineska 1 indijska, bozanstva infanti, ostvarila su
svoje kosmitke pobede nad zmajem.” Prema pojedinim autorima, praiskonski zmaj je
izjednacen sa izvorom i potokom. On prerasta u reku, koja se $iri, izazivajuéi poplavu.
Kada su nebeski izvori u pitanju, zmaj postaje oblak, koji nosi oluje, pustoseci polja.
Vulkanski krater je izvor vatre, pa zmaj moze biti i1 vatreni, koji pusta lavu. Kroz sve
njegove protejske manifestacije, on predstavlja principe zavisti 1 razdora, mracni gnev
telurnih sila.”

U srednjem veku na Zapadu su ulagali velike napore da sistematizuju sve stvari.
Krajem XI veka, sistem makrokosmosa i mikrokosmosa, koji se zasnivao na Cetiri
elementa ukazao je na korelacije izmedu Cetiri elementa i boja, zemlje, vode, vazduha i
vatre, Cetiri godiSnja doba 1 Cetiri strane sveta. Kroz simboli¢ko znacenje 1 boje

elemenata, mozemo shvatiti kako su ljudi razmisljali, dolazili do ideja i kako se

78 Indijski mit koji je prenet u Kinu, pripada vremenu $irenja tantrickog budizma. Cf. Meir Shahar,
»Indian Mythology and the Chinese Imagination: Nezha, Nalakiibara, and Krsna,” in India in the Chinese
Imagination: Myth, Religion, and Thought, ed. J. Kieschnick and M. Shahar (Philadelphia, Pa.: University
of Pennsylvania Press, 2014): 36-38, pristupljeno: 24, 05. 2016,
http://www.degruyter.com/search?f O=isbnissn&q 0=9780812208924&searchTitles=true.

789 Fontenrose, Python, 545-546.
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razvijala kultura u odnosu na elemente u prirodi.””® Prema nekim verovanjima u Aziji,
zemlja je simbolizovala Sever, voda Zapad, vazduh Istok i vatra Jug. Mongoli su,
prilikom prinoSenja Zrtve, prolivali te€nost iz svojih pehara na Cetiri strane sveta.
Polozaj sazvezda Veliki medved, u odnosu na sve Cetiri strane sveta, oznacavao je
narodima Azije godiSnja doba. Kada rep Velikog medveda pokazuje istok, na celom
svetu vlada proleée; kada pokazuje jug, onda je leto; ako je okrenut prema zapadu, tada
je jesen, a kada je rep usmeren prema severu, na celom svetu vlada zima. Prema
verovanjima u Srednjoj Aziji, svaka strana sveta ima svoju boju: juzna je plava, zapadna
je crvena, severna je Zuta, a istocna bela. Strane sveta su mogle simbolizovati i
zivotinje. Kod pojedinih naroda crvena boja je simbolizovala istok, Kinezi su istok
poistoveéivali sa plavim zmajem i s.”"

Zmaj, krilata zmija, zmija 1 svi njihovi bliski 1 daleki srodnici, kao §to smo do
sada videli, borave na svim stranama sveta i u tesnoj vezi su sa osnovnim elementima na
kojima su zasnovana kosmologijska verovanja u mnogim kulturama. Zmaj leti kroz
vazduh, boravi u vodi i pod zemljom (u peéini) i bljuje vatru. Prikazuje se u svim
bojama 1 Cesto se, hibridna bica, koja se sastoje od viSe zivotinja, nazivaju zmajem. Na
osnovu ovoga mozemo zakljuciti, da su predstave zmaja vezane za prirodu i da
predstavljaju originalne tvorevine u svim kulturama. Mozemo slobodno reci da je zmaj
entitet koji je povezao i objasnio prirodne pojave kroz pojam i lik mitoloskog bica.

Zmaj na Istoku predstavlja mo¢ prirode, naroCito u asocijaciji sa vodenim
elementima 1, iako je ponekad kapriciozan, u sustini je dobronamerno ¢udoviste, dok je
na Zapadu zmaj primer zla, na $ta nam ukazuju brojne legende o junacima koji se bore
protiv njega. Ipak, i pored svojih nedostataka zmaj je posmatran kao simbol snage i
moci. Srednjovekovnoj knjizevnosti Zapadne Evrope predstavili su ga pesnici Grcke i
Rima i od tog vremena njegov lik ne prestaje da se menja.””?

Mesopotamski zmajevi pikazani su na sl. 10 i sl. 11.”* U rukopisu Harley MS

4972, u scenama Apokalipse, BL, London, (f. 23r), 1275-1325 (sl. 8), zmaj je prikazan

70 Y oung-In Kim, Color and symbolic meaning of elements in nature, 342-343.

! Chevalier i Gheerbrant, Rjecnik simbola, 642-643; O plavoj boji, simbolu Istoka i najjateg medu
zmajevima, plavom zmaju, v. Elliot Smith, The Evolution of the Dragon, 109.

72 Autor navodi da je zmaj Gesto opisivan kao veliki crv (eng. worm), i uporeduje sa nemackom redi
Wurm, $to znadi reptil. Cf. Clair, Unnatural History, 176-178, 1 dalje.

3 The Metropolitan Museum of Art, NY. "West Asia, 2000-1000 B. C.," pristupljeno: 07. 08. 2016,
http://www.metmuseum.org/toah/works-of-art/1985.45/; Pergamonmuseum, Staatliche Museen zu Berlin,
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po uzoru na bestijare.794 Zmaj na kapitelu stuba ulaza u Crkvu Kilpeck (Herefordshire)

iz XII veka, pokazuje uticaje bestijara (sl. 9).””° Zmaj iz rukopisa Add MS 62925 sa
6

rogom na &elu (sl. 12), pripada sceni iz kompozitnog rukopisa, tzv. Rutland psaltira.”

S1. 10. Draco. Mushussu (Mesopotamija), oko 1156—1025 pre n. e., The Metropolitan Museum of Art,
NY; sl. 11. Draco. Mushussu. Kapija boginje IStar. Vavilon, 604—562 pre n. e. Pergamonmuseum, Berlin;
sl. 12. Draco. Add MS 62925, Volvelle compass, dodatak iz XV veka (f. 91r), BL, London.

Hydrus, hydra. U sumerskim verzijama mita o Ninurtinim podvizima,
Ningirsu/Ninurta je povezan sa mitskim zmajem. Ogromna zmija, zmija bogova mus-
mah, identifikovana je kao hidra.”’ Brojna svedodanstva sa Bliskog i Srednjeg istoka
potvrduju prisustvo motiva hidre na ovim prostorima u praistoriji. Jo§ iz vremena
sargonida (Tell Asmar) datiraju predstave heroja u borbi sa viseglavom hidrom, $to smo
spomenuli u prethodnom izlaganju o hidri.””® Indrina borba sa sedmoglavom zmijom
koja je nameravala da popije vode Zivota, ukazuje na prisustvo mita o ovom bi¢u u
dolini Inda. Prirodno je da je ovo verovanje nastalo u Indiji, gde je bog kiSe, pogubivsi
zmiju, spasao svet od suSe, tako da ovi tekstovi mogu predstavljati izvorni oblik

legende.” Prema drugim, mladim autorima, mozda je oktopod inspirisao lik hidre.**

DE, pristupljeno: 08. 08. 2016, http://www.smb.museum/en/museums-
institutions/pergamonmuseum/home.html;

74 "Digitised manuscripts,” British Library, London, UK, pristupljeno: 12. 03. 2015,
https://www.bl.uk/manuscripts/.

75 Ron Baxter, "St Mary, Kilpeck, Herefordshire," The Corpus of Romanesque Sculpture in Britain and
Ireland, pristupljeno: 20. 06. 2016. http://www.crsbi.ac.uk.

796 BL, London. Dostupno na: http://www.bl.uk/manuscripts/FullDisplay.aspx?ref=add_ms_62925.

7 Ningirsu ili Ninurta prema nekim izvorima, je Enlilov sin. Cf. Alberto R.-W. Green, The storm-god in
the ancient Near East, Biblical and Judaic studies from the University of California, San Diego, v. 8
(Winona Lake, Ind : Eisenbrauns, 2003), 45-46.

78 H. Frankfort, "Gods and Myths on Sargonid Seals", Irag 1/1 (1934): 8, pristupljeno: 21. 04. 2017,
http://www.jstor.org/stable/4241554.

™ Levy, The Oriental Origin of Herakles, 49-50.

890 Clair, Unnatural History, 212.
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U srednjovekovnim bestijarima lik hidrusa je, prema navodima G. C. Drucea,
bio vodena zmija i krilati zmaj. Problemi oko identifikacije ovog bi¢a, uglavnom su
nastali kao posledica mesanja naziva i opisa kod klasi¢nih autora.*"’

Salamandra. Salamander je prema misljenju antickih autora, bio bi¢e koje se
nije moglo videti kada je lepo vreme, ve¢ samo u vreme velike kiSe. U srednjem veku,
verovalo se da, pored otrova koji izlucuje, ima i korisnu namenu, a to je da se od njega
mogu napraviti tkanine koje $tite od vatre.**

U rukopisu MS Ashmole 1511 (Bodl., Oxford) salamander je predstavljen pored
Jesejevog stabla, zajedno sa covekom koji lezi, a koji je, po svemu sude¢i, otrovan (f.
83).502

1.3. Bié¢a sa glavom ptice

Caladrius, Cinnamolgus, Gryphus, Phoenix

Caladrius, (sl. 15) iz Ljubavnog bestijara Risara de Furnivala, prikazan je u
zelenoj boji Sto predstavlja retkost u bestijarima, ali s obzirom na kontekst ove vrste
bestijara, on je mogao imati sasvim drugaciju simboliku, od one koju je imao u
latinskim bestijarima.

U bestijaru Gijoma Le Klerka (BnF, MS fr. 14969, f. 9) caladrius i zmija su
spojeni u monstruozno bi¢e sa telom ptice 1 zmijskim repom, simbolizuju¢i dvojnu
prirodu bozanstva — da le¢i i da sudi.*** Ova zmija je tzv. bronzana zmija, koju je

napravio Mojsije kako bi iscelio narod od zmijskog ujeda.

801 Druce, The symbolism of the crocodile, 320-323.

%02 Verovalo se da je salamander neka vrsta crva, koji moze izlu¢iti niti kao i crv svilene bube. Cf.
Frederick Edward Hulme, Natural history lore and legend, being some few examples of quaint and by-
gone beliefs gathered in from divers authorities, ancient and mediaeval, of varying degrees of reliability
(London: B. Quaritch, 1895), 290-293.

%03 Hassig, Beauty in the Beasts, 138.

%4 H. L. Kessler, "Christ the Magic Dragon," Gesta 48/2 (2009): 122-123, pristupljeno: 03. 03. 2017,
http://www.jstor.org/stable/29764903.
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S1. 13. Gryphus, Sphinx. Cilindricni pecat, Mesopotamija, XIV vek pre n. e. The Morgan Library &
Museum, NY; sl. 14. Gryphus. Zidna slika prostorije sa tronom u Knososu, Krit, 1700-1450 pre n. e. The
Metropolitan Museum of Art, NY (prema: A. Evans).*”® sl. 15. Caladrius. Oxford, Bodley, MS Douce
308 (f. 91v), prva Cetvrtina XIV veka.

el N

Sl. 16. Gryphus. Ulaz crkve, timpanon, Charney Bassett (Oxfordshire), XI—XII vek (prema: Arthur H.
Collins, Symbolism of animals (sl. 16b); sl. 17. Gryphus? Ulaz crkve, drugi red arhivolti, Dalmeny
(Skotska), XII vek (prema: A. H. Collins, Some Twelfth-Century Animal Carvings (sl. 6); sl. 18.

Gryphus. MS Add MS 42130 (The Luttrell Psalter), BL, London, (f. 160v), 1325—1340.

Gryphus, 1z rukopisa MS Add MS 42130 (The Luttrell Psalter), BL, London, (f.
160v), 1325-1340 (sl. 18), raden je po istoj Semi kao grifoni u bestijarima.*®® Stilu
bestijara pripadaju: grifoni na ulazu u crkvu Charney Bassett (Oxfordshire) (sl. 16),*" i
grifon na ulazu crkve, drugi red arhivolti, Dalmeny (St Cuthbert’s Church, Skotska) iz
XII veka (sl. 17).*® Na marginama rukopisa "Ruskin Hours" (Casoslov), nastalog u
severoistocnoj Francuskoj, oko 1300. g., prikazan je grifon u tradiciji bestijara, veoma

sli¢an onom, iz Northumberland bestijara.*” Prema verovanju, postojale su dve vrste

grifona hippogriff'i orijentalni simurg. Hipogrif je bio krilati konj koji je nastao kao spoj

805 A. Evans, The Palace of Minos. A comparative account of the successive stages of the early Cretan
civilization as illustrated by the discoveries at Knossos, Vol. 1-4, London: Macmillan, 1921 — 1936.

806 "Digitised manuscripts,” British Library, London, UK, pristupljeno: 12. 03. 2015,
https://www.bl.uk/manuscripts/.

07" Arthur H. Collins, Symbolism of animals and birds represented in English church architecture
(London: Pitman, 1913), 90, sl. 16b.

808 «St Cuthbert, Dalmeny,” pristupljeno: 12. 04. 2017, http://www.crsbi.ac.uk; Collins, Some Twelfth-
Century Animal Carvings, sl. 6.

809 MS Ludwig IX 3 (f. 98v) i MS 100 (f. 26), Getty Museum, LA. Cf. Nishimura, Images in the Margins,
44-45.
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grifona 1 zdrebice, a simurg se spominje u epskim poemama persijskih pisaca Saadija i
Ferdusija.®"

Brojne su pretpostavke o postojanju drevne ptice i njenih simbolika, medu
kojima se izdvaja astralna simbolika. Prema O. O. Poljakovoj slika grifona u sazvezdu
je mozda nastala po uzoru na demonskog mesopotamskog Nergala. Moguca je
medutim, i druga pretpostavka, da je ova slika nastala, nezavisno od tradicije
Mesopotamije, mnogo ranije, kada su zvezde iz sazvezda Labud ve¢ simbolizovale
"krila" nekih mitskih stvorenja 1 potvrdivale da su u starom svetu bila Siroko
rasprostranjena verovanja u astralne simbole. Takva krilata mitska bica, simbolizovala
su plodnost 1 blagostanje kod mnogih evroazijskih naroda. Medutim, kada je u pitanju
grifon, nekoliko istraZivaca je naglasavalo njegovu negativnu simboliku.®*"'

Phoenix. Tokom antickog perioda, Epikurejci i1 stoici smatrali su ljudska bica
superiornijim, uglavnom, zbog ose¢aja za pravdu, Sto ih razlikuje od zveri. Stoici su
verovali da su Zivotinje stvorene za dobrobit ljudi. Zagovornici ucenja o metempsihozi,
imali su drugaciju viziju odnosa izmedu ljudi i zivotinja. Prema ideologiji koju su
zastupali Pitagora 1 njegovi sledbenicia, koju se kasnije razvili Platon i Plotin (Plotinus),
ljudi 1 Zivotinje imaju zajednicki duh, 1 domacini su istim dusama, koje transmigriraju
od ljudi prema zivotinjama i obrnuto. Jedna od potvrda ovog verovanja je bila stroga

12 .
812 Rani

zabrana konzumiranja Zzivotinjskog mesa, koja je smatrana kanibalizmom.
hriS¢ani na Istoku tezili su da zadrZze verovanja povezana sa stoicima i helenistickim
kultovima misterija, vjeruju¢i u besmrtnost duse i njeno odvajanje od tela u trenutku
smrti. U ranom hri§¢anstvu, preovladavalo je verovanje u besmrtnost duse, dok je
moguénost telesnog vaskrsenja bilo nepoZeljno i neprihvaéeno.®'® Medutim, ubrzo se
pokazalo da je verovanje u fizicko vaskrsnuc¢e svrsishodnije od duhovnog, Hristovog
vaskrsenja, a samim tim ovo ucenje je viSe prihvatljivo neobrazovanoj masi. Kasniji

pisci, stoga su pokuSali da dokazu fizicku prirodu vaskrsnu¢a. Medu prirodnim

fenomenima predlozeni su mesecno vaskrsnuée meseca, svakodnevni izlazak i zalazak

810 Clair, Unnatural History, 102.

81 Ompra OmeroBua IlomskoBa, "I'puH(OH U Tepoii-ONEHP B KOCMOJNOTMYECKON KOMIOSHIIMH Ha
ITa3siprikckom koBpe (v B. Jlo HD) kak mpakTudeckas MOJAETb OOIIECTBEHHOTO Pa3BHTHS APEBHUX
obrrects," Teopus u npakmuxa obwecmeennozo pazsumusi 9 (2013): 56 i dalje, pristupljeno: 02. 05.
2017, https://cyberleninka.ru/article/n/grifon-i-geroy-olen-v-kosmologicheskoy-kompozitsii-na-
pazyrykskom-kovre-v-v-do-n-e-kak-prakticheskaya-model-obschestvennogo-razvitiya.

*12 Hassig, Medieval Bestiaries: text, image, ideology, 169.

$13 Valerie Jones, “The Phoenix and the Resurrection,” in The Mark of the Beast: the Medieval Bestiary in
Art, Life, and Literature, ed. Debra Hassig (New York: Garland Publishing, 1999), 100.
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sunca i vaskrsenje feniksa iz mrtvih.*"* Otuda su se dva mita o feniksu nasla u
cirkulaciji u literaturi i ikonografiji srednjeg veka, sa simbolikom koju je ovo bice, u
manje-vise izmenjenom obliku, zadrZalo do danas.

Upotreba zacina u ritualu sahranjivanja nije srednjovekovni izum, ve¢ drevna
tradicija. Zacini su se koristili u pripremi odra, groba ili lomace, a njihove koli¢ine su
ukazivale na znacaj pokojnika i porodi¢no bogatstvo. Prijatan miris ovih zacina
simbolizovao je trijumf Zivota nad smréu.*'® Sa izuzetkom Artemidora (Artemidorus),
koji navodi samo biljke senu 1 miru, svi autori koji spominju plamen lomace, u kojoj
gori feniks, kao gorivo spominju ¢isti cimet (Cinnamomum). Preimuéstvo cimetu, u
odnosu na druge biljke, daje i Laktancije. Cimet se smatrao neophodnom biljkom u mitu
o feniksu, prema kome on sagoreva na lomaci. Ova veza feniksa i cimeta prisutna je i
bez njegovog spaljivanja, jer je on prema legendi, donosio cimet iz nepoznatih krajeva.
Aristotel 1 Elijan nazivaju ptice, koje nose ovu biljku, Cinnamomum, a Plinije 1 Solin,
Cinnamolgus. Ali kada Plinije govori o aromati¢nim biljkama on navodi da se one
podrzava Herodota i1 Aristotela, koji su bili misljenja da je ptica koja donosi ljudima
cimet, feniks. Vazno je spomenuti da u raspravi o feniksu, Plinije ne spominje
Cinnamomum 1 da ne poistovecuje cinnamolgusa sa feniksom. Avienus, u latinskoj
verziji Periegesis (Dionysiusa Periegetesa), spominje jedan od vanrednih dogadaja koji
prati rodenje Dionisa, a to je dolazak ptica koje su donele liS¢e cimeta sa nepoznatih
ostrva. Avienus, kao i Plinije, poistovetio je ptice, koje su donele cimet, sa feniksom.®'°

Feniks je, neprikosnoveno, simbol sunca i simbol svetlosti $to se moze videti u
razli¢itim jarkim kontrastima boja njegovih krila, kao $to su zlatna i crvena. Noge su mu
boje purpura, ima plameni oreol iznad glave i ¢ubu koja sija suncevom svetloScu.
Njegova pojava podseca na upecatljivi izgled grcke palate boga sunca na planini, na
Istoku. U Kini, feniks ima svoje mesto u vrhu kosmickog poretka, zajedno sa jo§ tri
svete zivotinje, jednorogom, zmajem i kornjacom sa kojima uti¢e na uspostavljanje reda
u kosmosu. Njegova pojava uvek se vezuje za vreme blagostanja a ptica je smatrama

pozitivnim znamenjem, odnosno nikada se nije pojavljivala za vreme suSe i u vreme

814 Jones, The Phoenix and the Resurrection, 102.

815 Wheatcroft, Classical Ideology in the Medieval Bestiary, 148; U hri§¢anstvu je ovaj prijatan miris
oznacavao svetost. Cf. Ross, The Old English Physiologus, 5.
816 Broek, The myth of the phoenix, 165-168. Ovaj autor analizira i vezu ove ptice sa suncem, itd.

181



haranja bolesti.*"” Feniks je, nesumnjivo, bio i plamena ptica, i legenda o njemu
predstavlja kombinaciju zametaka svih religijskih verovanja koja su vladala u
prearijevskom svetu. Ona nam otkriva oboZavanje sunca 1 zZrtvu koja se, kroz vatru,
prinosila velikom bozanstvu, a istovremeno nam otkriva i verovanje o jajetu i crvu
odnosno zmiji, visoko cenjenoj legendi Sirom antickog sveta. Mit o feniksu se moze
pratiti do asirskog Nisrocka koji u ruci drzi mirtino (smirna) jaje, koje podseca na
SiSarku 1 sasvim je moguc¢e da je Visnuov Garuda, predstavljen kao polu-Covek, polu-
ptica, ponekad prikazan sa crvenom krestom i kljunom, nastao po uzoru na ovo bice.*'®
U Indiji, uopSteno govoreci, feniks nije bio poznat po imenu i bio je dozivljavan kao
neko bice nalik paunu, pa je tema price o revitalizaciji, odnosno rodenju iz pepela, posle
smrti, dobila drugi oblik, kao tema o pomragenju Sunca.®"’

F. Lecocq smatra da feniks predstavlja simbiozu dva imaginarna stvorenja: ptice
koja se pojavljuje u astronomskim ciklusima Istoka (moZda petao), i ptice psihopompa
pod nazivom Benu, koja pripada egipatskoj kosmogoniji. Ova retka ptica, cudo sveta,
prilagodila se svim literarnim nivoima, dok je njena slika postala simbol rimskog

kovanja i hrid¢anske ikonografije.®*

1.4. Bi¢a sa glavama bovida, ekvida i cervida

Bonnacon, Eale, Leucrota, Parandrus, Unicornis

Bonnacon (bonasus). Varner navodi u svojoj studiji o komaparativnoj
mitologiji: "Mozda najstariji koncept boga je onaj, o rogatom stvorenju." On nam
ukazuje na veliki znac¢aj rogatih stvorenja od vremena ¢ovekovog otkrivanja prirode. Od
najranijih vremena zivotinjski rogovi su imali istaknut znacaj u ritualima a medu prva
imaginarna kompozitna bi¢a ubrajaju se ona, koja predstavljaju oveka sa rogovima i sl.

Divlja stoka koja je Zivela u Mesopotamiji do neoasirskog perioda bila je krupna i

817 Elmer G. Suhr, "The Phoenix," Folklore 87/1 (1976): 29-30, pristupljeno: 25. 01. 2017,
http://www.jstor.org/stable/1259496.

$1% Skulpture iz Ninive i Vavilona, na kojima je predstavljen Nisrock koji sedi na svetom drvetu, mogu se
povezati i sa kineskim mitom o mudracu koji je ugledao pticu na drvetu, koja je kljucanjem izazvala
pozar. Cf. A. W. Buckland, "Mythological Birds Ethnologically Considered," The Journal of the
Anthropological Institute of Great Britain and Ireland 4 (1875): 290-291, pristupljeno: 03. 03. 2017,
http://www.jstor.org/stable/2841232.

819 Suhr, The Phoenix, 33-34.

820 Frangoise Lecocq, "Inventing the Phoenix. A Myth in the making through Words and Images" in
Animals in Greek and Roman Religion and Myth, ed. Patricia A. Johnston, Attilio Mastrocinque and
Sophia Papaioannou (Cambridge: Cambridge Scholars Publishing, 2016), 449.
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visoka, sa masivnim, Siroko razgrnutim rogovima. Rogovi Zivotinja su imali naro¢itu
simboliku, jer su bili smatrani bozanskim atributom. Rogove su nosili bogovi, boginje,
duhovi, smrtnici 1 druge Zivotinje kojima prirodno ne rastu. Jedna od starijih predstava
je vavilonski Sovek-bik, koji se u umetnosti pojavljuje oko III milenijuma pre n. e.**' U
proto-elamitskoj umetnosti Irana (Suza, Persija), na predmetima iz perioda III
milenijuma pre n. e., motiv "borbe" predstavljen je u vrlo prepoznatljivom stilu, koji
prikazuje Zivotinje u ljudskom stavu. Figure protivnika lava 1 bika, predstavljene su sa
obe strane centralne bozanske (herojske) figure. U ovom slucaju lav i bik simbolizuju
beskonacnu borbu izmedu dualisti¢kih sila prirode, koja se manifestuje u smenjivanju
dana i1 no¢i, godiSnjih doba, leta i zime. Lav je gospodar dana, a bik, ¢iji rogovi ga
povezuju sa polumesecom i mesecom, je vladar noénog neba. Kao sunce i mesec, ili dan
1 no¢, lav 1 bik su ujedno mogli biti personifikacija 1 drugih antitetickih kosmickih sila,
kao Sto su toplota i hladnoca, vatra i voda, svetlost i tama, zivot i smrt.?? U
mesopotamskoj umetnosti, u neoasirskom periodu, IX-VII vek pre n. e., bovidi su
uzivali veliko postovanje i desto su prikazivani na reljefima vladara.**

Bos primigenius je dokumentovan u Mesopotamiji 3000. pre n. e., u Epu o
Gilgamesu. Njegovo postojanje zabeleZeno je i u umetnosti Egipta oko 1000. pre n. e.
Ovu zivotinju spominje Aristotel kao evropskog bizona (Bison bonasus), ali ne
spominje tura (divlje govece). Na rimskim mozaicima u mestu Leptis Magna u Libiji,
koja je u periodu od I do IV veka bila centar trgovine egzoticnim zivotinjama, prikazane
su scene borbe i lova na tura. Iz srednjovekovnih izvora saznajemo da ova Zivotinja
pruza Zestok otpor kada je zarobljena ili kada se lovi.*** Pruzanje Zestokog otpora,
mozda je u nasim rukopisima predstavljeno na simboli¢an nacin, izbacivanjem izmeta,
jer slikanje krvavih scena borbe bika i1 lovaca, ne bi bilo u skladu sa sadrzajem teksta
bestijara. U lovu je uvek ucestvovalo, pored aristokratije, mnogo obi¢nih ljudi, koji su
sluzili kao ispomo¢ u raznim fazama lova. Njihov strah od nekog monstruma, morao je

na neki nacin biti ublazen. Mozda, poreklo naSeg mitoloSkog bi¢a nije izri¢ito

821 Varner, Creatures in the Mist, 83-84.

822 Asko Parpola, Deciphering the Indus script (Cambridge [u.a.]: Cambridge Univ. Press, 1994), 247.

823 . Atag, The mythology of kingship, 68-69, passim.

824 Carl Beierkuhnlein, "Bos primigenius in Ancient Egyptian art-historical evidence for the continuity of
occurrence and ecology of an extinct key species," Frontiers of Biogeography 7/3 (2015): 109-110,
pristupljeno: 24. 03. 2017, http://escholarship.org/uc/item/2cc00316.
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naglaSeno, ali simbolika zakrivljenih rogova u vidu voluta, moze ukazivati na
dekorativni motiv veoma popularan na Istoku, ali i na drugim mestima.**

Rogovi bonakona neodoljivo podsecaju na motiv volute koja je bila omiljen
ukras na Bliskom istoku.*®® Spirale i/ili volute vode poreklo iz praistorijskih kultura.
Njihova upotreba u svim kulturama, otezava identifikaciju njihovog porekla. Medutim,
njihova primena u dekorativnoj umetnosti i njihov simbolizam nesumnjivo su podrzali
trajanje ovih simbola viSe milenijuma. U dekorativnoj umetnosti Mikene, simbolizam
spirale 1 volute je povezan sa oktopodom. Koris¢enje voluta, kao dekoracije na
egipatskim skarabejima i tratkim statuetama nage boginje iz starijeg perioda, ukazuje na
to da je ovaj simbol predstavljao zivot. Prema ovom autoru, egipatski bog Amon je
identifikovan sa ovnom, a njegov spiralno zakrivljeni rog postao je simbol Gromovnika
u zemljama Mediterana. Ovaj se uticaj progirio i na druge kontinente.**’

Bonakon sa spiralnim (volutastim) rogovima moze se videti na scenama u
rukopisima: Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 26v); St. Petersburg, Ross, MS Q.v.V.1 (f.
38); New York, Morgan, M. 81 (f. 37r) itd.

Eale (Yale). Prema pisanju W. Georgea, veoma je tesko utvrditi da i je eale ili
yale bio inspirisan Zivotinjom koja je predstavljala spoj konja i1 antilope, antilopu,
nosoroga, kozu ili neko drugo govece. Od I veka do danas, posto je eale, kao motiv,
nastavio da “zivi” u heraldici, iako je u prirodnjackim rukopisima spominjan samo do
XVII veka, veéina autora se slaze po pitanju njegovog uzora. To je verovatno bila neka
zivotinja dugih rogova koja je Zivela u Etiopiji ili Indiji, ili na oba mesta. Jedinu

nejasnocu pri identifikaciji predstavlja deo opisa, koji se odnosi na njusku vepra, ali i to

825 Poznato je da motiv volute potite iz praistorijskih vremena, kao varijanta brojnih spiralnih ukrasa.
Treba spomenuti navode A. Cooka da su, asirske motive koji se ponavljaju, povezane krivim linijama i
koji se zavrSavaju spiralnim volutama, unapredili Grei. U daljem izlaganju ovaj autor analizira brojne
primere upotrebe ovog motiva. Cf. Theodore Andrea Cook, The Curves of life, being an account of spiral
formations and their application to growth in nature, to science and to art; with special reference to the
manuscripts of Leonardo da Vinci (London: Constable, 1914), 266 i dalje, 277 i dalje.

826 Volute su prepoznatljivo obeleZje jonskog kapitela stuba i drugih arhitektonskih ukrasa. Pored toga
capital je izveden od latinske reci (capit, capuf) koja oznacava glavu. Misljenje o poreklu jonskog
kapitela stuba u Mesopotamiji je generalno prihvaéeno, a do njega se doslo nakon S$to su otkriveni kamen
iz Sipara (Sippar), iz vremena oko 880 g. pre n. e., neki asirski predmeti od slonovace, nastali u periodu
izmedu VIII i VII veka pre n. e. i nekoliko bareljefa mladeg perioda iz Khorsabada i Koyundjika. Cf. A.
L. Frothingham, "A Proto-lonic Capital, and Bird-Worship, Represented on an Oriental Seal," The
American Journal of Archaeology and of the History of the Fine Arts 3, no. 1/2 (1887): 57, pristupljeno:
10. 07. 2017, doi:10.2307/496378.

827 Elliot Smith, The Evolution of the Dragon, 176-178.
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828 ,
Vecu

je, kasnije, u tekstovima 1 ilustracijama zamenjeno kozjom gubicom.
popularnost ovo biée stice zahvaljujuéi koris¢enju njegove figure u heraldici tokom XV
i XVI veka.*”

kulture je koriS¢enje zoomorfnih privezaka, koji su tradicionalno smatrani paganskim
simbolima. Ovi simboli su, takode, u Sirokoj upotrebi u hriS¢anstvu i javljuju se u
vremenu od XI veka. Pojedini privesci u obliku konja ,,Smolensk-tipa®, pokazuju velike

slicnosti sa nasom leukrotom (sl. 21). Pojava ovih privezaka moze se povezati sa

dolaskom hri$¢anskih misionara na Isto¢ni Baltik.**°

Sl. 19. Scena iz lova na jelena. Ortostat reljef. Alaca Hoyiik, kasno bronzano doba (prema: B. J. Collins,
On the Trail of the Deer: Hittite Kiirala, 75); sl. 20. Konj-monstrum? Severozapadna Kina, provincija
Shaanxi, IV vek pre n. e. (prema: Farkas, 2000, sl. 6); sl. 21. Leucrota. privezak iz humka Ikskiles
Kabeles (oblast reke Daugava) i predstava leucrota iz Bestijara, XII vek (prema: P. Crmpruc, 503, sl. 8).

Parandrus. Po svemu sudeci, on pripada jelenima (tarandrus, tarandus). Na
reljefu ortostata sa lokaliteta Alaca Hoyiik (Anadolija) iz kasnog bronzanog doba,

prikazana je scena lova na jelena (sl. 19).%'

Medutim, u rukopisima se jelen pojavljuje u
posebnom poglavlju. Prikazan je sa rogovima koji po veli¢ini, uglavnom, odgovaraju
rogovima zivotinje iz prirode. Rogovi kod parandrusa ukazuju na to da je ova mitoloska
zivotinja, mozda, nastala po uzoru na nekog CetvoronoSca, najverovatnije jelena (losa i
sl.), ili na neku vrstu koja zivi u severnim oblastima. Figure jelena poznate su na

prostorima Evroazije. Jelen je kod Sarmata predstavljao plemenske pretke. U

nomadskoj umetnosti Sibira, jelen je, mozda, predstavljao zensko bozanstvo. Figura iz

828 George, The Yale, 426.

829 Clair, Unnatural History, 92.

80P, Crimpruc, “CpenneBexoBslit GecTHapuii Kak MCTOYHMK MO HHTEPIPETALMH JTHBCKHX 300MOPQHBIX
MOABECOK,” Y Apxeonocusi u ucmopus Ilckoea u Ilckosckoii 3emau, CeMuHap UMeHU akagemuka B. B.
CenoBa: Matepuansl 59-ro 3acenanusi, Bemr. 29 (Mocksa; [1ckos; Cankr-IletepOypr: Hecrop-HcTopus,
2014), 402, 503 (za ilustraciju leukrote).

831 Collins, On the Trail of the Deer: Hittite Kiirala, 75.
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severozapadne Kine (sl. 20), provincija Shaanxi, viSe podse¢a na konja sa rogovima,
nego na jelena.®

Predstave rogatih zivotinja, kao motiv, poticu jos iz kamenog doba, a srecu se na
prostranstvima Evrope, Azije, Afrike. Njihova povezanost sa odredenim mitoloSkim
konceptima varirala je u zavisnosti od toga kojoj su kulturi pripadali. Ako
pretpostavimo da je parandrus nastao po uzoru na jelena ili antilopu, mozemo ovo bice
dovesti u vezu sa prostorima Evrope, ali 1 sa dalekim prauzorima na prostorima Azije,
jer je prirodni polumesecasti oblik rogova ibexa bio idealni lunarni simbol na Bliskom
istoku jo§ 5000 god. pre n. e.***

U svom ¢lanku "The Snake-Eating Stag in the East" Richard Ettinghausen traga
za drevnim umetni¢kim motivom poznatim i na Istoku i na Zapadu. On nam ukazuje na
to kako je tema "jelen koji ubija i jede zmiju" bila pupularna u vreme Plinija, Marcijala i
Lukrecija, i kako je kasnije postala religiozni motiv u hri§¢anstvu: jelen koji simbolizuje
Hrista uniStava zmiju koja simbolizuje davola. Ako zanemarimo predstavu u kojoj se
bori protiv zmije, jelen se moze pojaviti u predstavama ¢ak kao planinska koza ili neka
druga rogata Zivotinja, ukljudujuéi ibexa.***

Jedna od karakteristika zmaja, prema navodima Elliot Smitha su jelenski rogovi.
Oni su sastavni deo opreme zmajeva u Kini i Japanu. Rogovi drugih Zivotinja, takode se
pojavljuju kao simbol zmaja. U Vavilonu, Ea i Marduk, blisko su povezani sa antilopom
ili gazelom, i prikazani u kombinaciji: glava antilope (u nekim slu¢ajevima sa glavom
koze) 1 telo ribe. U Egiptu su Oziris 1 Horus ponekad dovodeni u vezu sa gazelom ili
antilopom, a jo$ ¢eSc¢e je na ovaj nacin predstavljan nihov neprijatelj Set. 1z tog razloga,
u nekim delovima Afrike, posebno na zapadu, antilopa igra ulogu zmaja u azijskim
pri¢ama.®

Nejasna morfoloska slika parandrusa u rukopisima bestijarima, mogla bi biti
posledica difuzije likova rogatih Zivotinja.

Unicornis. W. Haug iscrpno objasnjava ponovo pojavljivanje na Zapadu,

indijsko-mesopotamskog kompleksnog motiva pustinjaka “rog gazele” (gazellenhorn) —

%32 Farkas, Filippovka and the Art of the steppes, 8, 13.

833 Richard Dibon-Smith, "The Horn in Antiquity," History of Religions 3 (1963): 32, pristupljeno: 03. 03.
2017, http://www.dibonsmith.com/horn.pdf.

834 U Kurt Weitzmann (ed.), Late classical and mediaeval studies in honor of Albert Mathias Friend, jr.,
(Princeton, NJ: Princeton Univ. Press, 1955), 272-286. Citirano u Richard Dibon-Smith, The Horn in
Antiquity, 40-41.

833 Elliot Smith, The Evolution of the Dragon, 130.
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Enkidua, u legendi biskupa Jovana Hrizostoma, koji je podlegao ¢arima lukave kraljeve
kéeri Sesilije a potom se pokajao. Ova legenda, koja se na romanskom Zapadu, moze
pratiti unazad do XIII veka, potpuno se podudara sa mohamedanskim legendama o
isposniku po imenu Barsisa, Harutu i Marutu. Bajkovita, delom novelisticka prica o
Merlinovom zarobljavanju sadrzi motiv nadmudrivanja, a ima govora i 0 njegovom
prorockom smehu. Razlog za prihvatanje takvih kretanja i promena motiva je ¢injenica
da, pocev od Darija, opstaju trgovacki i kulturni kontakti izmedu Orijenta 1 Okcidenta.
U rukopisima crkvenih otaca mogu se dokazati budisticki elementi, a od narocitog
znacaja je Sto Physiologus pokazuje, pre svega, razlicite tragove indijskog porekla, i to u
poglavljima o haradriji (caladriusu), o biseru, indijskom kamenu, kitu, slonu, jelenu,
feniksu 1 pupavcu (hoopoe). Nakon svega, moze se =zakljuciti da je indijsko-
mesopotamska prica, takode, usla u poglavlje o jednorogu. Od pustinjaka “roga gazele”
nastala je jednoroga zivotinja u obliku jarc¢i¢a. Lukava devojka postala je devica koja je
presrela Zivotinju, da bi je namamila da usko€i u njeno krilo i da je, potom, odvede u
kraljevsku palatu.®*

Predstava jednoroga u kripti bazilike San Savino (Piacenza, oko 1107. g.) na
podnom mozaiku okruZena je scenom, u kojoj je prikazano dvanaest znakova zodijaka
(sl. 23). Scena sa jednorogom i devicom ukazuje na uticaj Physiologusa. Ovde jednorog
viSe podseca na kozu, zbog svojih usiju, nego na konja, osim §to ima konjski rep.
Devicu, koja se, nikada ne prikazuje pored jednoroga u vizantijskim mozaicima, ovde je

tesko identifikovati.**’ Prikaz jednoroga u rukopisu: Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247

(f. 149v), iz druge cetvrtine XII veka, po svom izgledu, podseca na predstavu na

mozaiku (sl. 24).

8¢ Einhorn, Spiritalis Unicornis, 45-46.
%37 Francesca Tagliatesta, “Iconography of the Unicorn from India to the Italian Middle Ages,” East and
West 57/1/4 (2007): 181, pristupljeno: 04. 04. 2016, http://www.jstor.org/stable/29757727.
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S1. 22. Unicornis. Harappa, 11l mil. pre n. e. (prema: Frenez and Vidale, Harappan Chimaeras, 109, sl. 2);
sl. 23. Unicornis. Bazilika San Savino (Italia), XII vek (prema: Francesca Tagliatesta, “Iconography of
the Unicorn”, fig. 2); sl. 24. Unicornis. Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 149v), XII vek.

Jednorog, u mozaickoj kompoziciji manastira Santa Maria del Patir, ima bradu
i, veoma, nalikuje na kozu.** Jednorog iz rukopisa MS Add MS 42130 (The Luttrell
Psalter), BL, London, (f. 15r), 1325-1340 (sl. 25), pokazuje velike slicnosti sa
jednorozima u bestijarima.*** Mizerikordija u katedralnoj crkvi Christ and the Blessed
Virgin Mary (Chester, UK) iz XIV veka prema kompoziciji u kojoj ubijaju jednoroga,
odgovara predstavama u bestijarima (sl. 26).**

Prikazi jednoroga u Pjacenci, Parmi i Otrantu pokazuju, da su doti¢ni rukopisi
Physiologus 1 Psaltir, izvrsili Siri uticaj. U mozaiku (medaljonu) iz Otranta nalazi se,
kako izgleda, slikovna potvrda o tome, da je sveStenik Pantaleone za svoj umetnicki
portret koristio Davidov slikovni obrazac. Biblijska komponenta motiva prikazana je na
kompleksnom psaltiru, knjigama o Jovu i Danielu, tipoloskim ciklusima, Judaici,
Hristu, davolu i hibridu. Izmedu ostalog, moze se dokazati da je stari orijentalni slikovni
obrazac pobednika (onog koji je savladao Zivotinju), u langobardskim reljefima, prenet
na Hrista. U tipoloskim ciklusima primer lova na jednoroga, kao predskazanje Hristove
inkarnacije, ima isti znacaj kao i1 onaj, koji je pridavan starozavetnim tipovima.

Polivalentnost motiva o jednorogu najvise dolazi do izrazaja u tome, $to se Hrist moze

prikazati kao spiritualni jednorog “duhovni jednorog”, a davo se moze prikazati kao
841

terrenus princeps (bibl. Fiirsten dieser Welt (gospodar sveta) — Sotona).

Sl. 25. Unicornis. MS Add MS 42130 (The Luttrell Psalter), BL, London, (f. 15r), 1325-1340; sl. 26.
Unicornis. Mizerikordija, katedrala u Chesteru (UK), XIV vek (prema: Bond, Wood carvings in English
churches, 50); sl. 27. Unicornis. Oxford, Bodley, MS Douce 308 (f. 94r), prva Cetvrtina XIV veka.

838 Tagliatesta, Iconography of the Unicorn, 182.

839 "Digitised manuscripts,” British Library, London, UK, pristupljeno: 12. 03. 2015,
https://www.bl.uk/manuscripts/.

¥9'Bond, Wood carvings in English churches, 50.

8! Einhorn, Spiritalis Unicornis, 143.
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Motiv zivotinje u krilu Zene, i zZivotinje oslonjene na prednje noge, dobro je
poznat u grckoj tradiciji slikanja. W. Haug se, pre svega, bavio tumacenjem teksta na
grckom jeziku, iz kog se nije moglo jasno shvatiti, da li je jednorog, izvorno, prikazan
kao pitom, ili kao nemirni divlji jar¢i¢. Ipak, najvazniji argumenti govore u prilog
blagosti. Isto tako tesko je odrediti da li ¢e zivotinja iz izvornog teksta, zauzeti mesto u
krilu, ili ¢e se priviti na grudi zene (lactacio, laktacija). Jednoznacnost prevladava u
kasnijim latinskim verzijama, nastalim pod Gregorovim i Isidorovim uticajem, u kojima
je zivotinja, kao u antickoj knjiZzevnosti, previse velika, da bi mogla da se smesti u krilu.
Za datiranje vremena nastanka latinske verzije B, predlozen je terminus post quem oko
400.g. Analiza ilustracija u rukopisima pokazuje da vizantijski rukopisi, Physiologus i
Psaltir, ne poznaju prikazivanje zivotinje u krilu zene (ili u narucju), nego pred njom
stoji Zivotinja, veli¢ine jelena. Samo u milanskom grcko-italijanskom Physiologusu 1
vatikanskom Codexu (1927) zivotinja ima oblik jarci¢a (jareta — tj. male zivotinje). Na
milanskom crteZu on se oslanja na prednje noge.**

Najstariji sacuvani sirijsko-libijsko-egipatski prikazi koji, mozda, poti¢u od
ilustracija u Physiologusu, nastali suu V 1 VI veku. Krilata jednoroga Zivotinja, za koju
nije prihvatljiva tradicija Physiologusa, prikazana je na mozaiku iz Konstantinopolja (V
vek). Prikaz lovaca pored devojke i1 jednoroga, nije potvrden u vizantijskim
spomenicima. On je ipak originalna tvorevina svih postkarolinskih shvatanja i oCigledno
je ponovo obnovljen i ponovo se razvio na Zapadu. Takode, prvo se u zapadnim
rukopisima pojavio motiv ranjavanja i ubijanja Zivotinja i to u tumacenju teksta samo u
alegorijskom smislu, dok je ilustracija bila uobicajeni prikaz scene iz prirode.
Premestanje alegorije u prikaz pojma u vidu slike, pokusano je samo u latinskim
rukopisima u Briselskom Physiologusu (Hrist 1 ucenici). U grékim rukopisima alegorija
se moze sresti u Physiologusu iz Smirne (Blagovesti) i u psaltirima (Marija sa detetom).
Dok se prikazi jednoroga na tipoloSkim minijaturama iz Averbodea, Floreffea i
Stammheima 1 rukopisi iz Milana 1 Reuna (Rein, Austr.), iz grupe latinskih rukopisa
Dicta Chrysostomi, povezuju sa obrascima slika grckog rukopisa iz Milana, dotle se
prikazi rukopisa Physiologusa iz Brisela 1 Berna vracaju na obrasce slika, zastupljene u

Smirni 1 odatle preuzimaju motiv lactatio. Zakljucak je da se veza izmedu rukopisa iz

%42 Einhorn, Spiritalis Unicornis, 142.
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Berna, Utrehta i Stutgarta bazira na jednom latinskom psaltiru, nastalom oko 400 g. On
bi trebalo da predstavlja najranije dokaze o prikazivanju jednoroga na Zapadu.** S
druge strane sveta, predstava jednoroga na pecatu iz Harappa kulture, iz doline Inda,
pripada mozda najstarijim predstavama ovog bi¢a na Istoku (sl. 22).%**

U religioznim bestijarima jednorog je bio povezan sa Devicom Marijom kao
simbolom bezgresnog koncepta. Do kraja srednjeg veka jednorog postaje simbol i

nebeske i zemaljske ljubavi.**

1.5. Bi¢a sa ljudskom glavom

Centaurus, Onocentaurus, Manticora, Satyrus, Sirena

Centaurus, onocentaurus. Cini se da o poreklu motiva kenatura ne postoji
konzistencija u najstarijem prikazivanju ovog bi¢a u Gr¢koj. Na nekim pitosima javlja
se predstava Meduze u liku Zenskog kentaura, odnosno kao kentaura.**® Poznato je, da
hibridi konja i ljudi poticu sa Istoka. U bliskoistocnoj umetnosti zabelezeni su u periodu
koji je prethodio pojavi u grckoj kulturi (druga polovina X veka pre n. e.). Prvi pisani
trag, koji se odnosi na konja, pojavljuje se u sumerskom tekstu, gde je upotrebljena rec,
Anse Kur, strani magarac ili planinski magarac, $to ukazuje na nesvakidasnjost pojave
ove zivotinje u ranom Sumeru. Grcki kentaur predstavlja primer ikonografske
transpozicije sa Istoka na Zapad, a nije posebno grcki izum, iako mu se moze dozvoliti
neki stepen lokalne adaptacije. Prema Homeru, kentauri nemaju konjske atribute, ali
treba imati u vidu da je Homer viSe fantasti¢nih elemenata o ovoj zivotinji crpeo iz
oralnog predanja i folklora. Kod njega su i sirene bile ljudska bi¢a kod kojih je samo
nagovestena smrtonosna priroda. Stoga bi grcki kentaur, u sustini, predstavljao lokalnu
adaptaciju koncepta koji je potekao iz kultura Bliskog istoka, predstavljen grckom svetu
kao vu€na Zivotinja, oko sredine II milenijuma pre n. e. Kentaur je, verovatno,

orijentalni uvoz, iako je moguce, da su kentauri, koji se pojavljuju u umetnosti ranog

3 1bid., 142.

%4 Prema: M-18 u: Jagat Pati Joshi and Asko Parpola, Corpus of Indus Seals and Inscriptions: 1.
Collections in India. Helsinki: Suomalainen Tiedeakatemia, 1987. Citirano u Frenez and Vidale,
Harappan Chimaeras, 109 (sl. 2).

85 Klingender, Animals in Art and Thought, 463.

%6 Gantz, Early Greek myth, 145, 304.
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perioda severozapadne Indije, grcki uvoz prenet posredstvom grékih umetnika
postaleksandrijskog kraljevstva Baktrije.*"’

Prica o kentauru Hironu, najpoznatijem kentauru stare Grcke, slicna je asirskoj
legendi o ¢udnom stvorenju Hea-bani, koji je prikazivan kao pola covek, pola bik, sa
telom, licem 1 rukama ¢oveka i rogovima, nogama, kopitama i repom bika. Kao i Hiron,
bio je poznat po svojoj mudrosti i na kraju je ubijen, slu¢ajno, tokom borbe izmedu
Gizdhubara i Khumbabe (Humababa).**®

Figura kentaura od terakote sa nalaziSta Letkandi, Eubeja (Aevkavti, EOBowa),

datovana je u period oko 900. g. pre n. e.**’

Onocentaurus je prikazan u rukopisu De Proprietatibus rerum Bartolomeja
850

Engleza, na latinskom i italijanskom (Mantova, Italija) (sl. 30).

Sl. 28. Centaurus. Manastir Santa Maria del Patir, Rossano Calabro (Cosenza), XII vek (prema:
Francesca Tagliatesta, “Iconography of the Unicorn”, fig. 3); sl. 29. Centaurus. Cotton MS Vitellius A
XV, (f. 102v), X/XI vek, BL, London; sl. 30. Onocentaurus. Add MS 8785, BL, London, 1300-1310.g. (f.
294r).

Kompozitni rukopis, Cotton MS Vitellius A XV, poznat i kao Beowulf
manuscript, nastao u Engleskoj, sadri i knjigu ,,Cuda istoka* (f. 98v—106v). Na (sl. 29)
prikazan je centaur sa narukvicama. Rukopis je nastao krajem X 1 pocetkom XI veka.
Pojedine scene iz bestijara i ”Cuda istoka” prikazane su na stranicama Rutland psaltira
nastalog oko 1260. g. (Add MS 62925, BL, London).*"

Nedaleko od mesta Rosano (Kalabrija), nalazi se manastir Santa Maria del

Patir, poznatiji kao Patire, koji je osnovao otac Bartolomej. Sredinom XII veka, opat

%7 Scobie, The Origins of “Centaurs,” 145-146.

848 Clair, Unnatural History, 83.

9 Gantz, Early Greek myth, 144.

859 Book XVIII: On animals. "Digitised manuscripts," British Library, London, UK.
1 "Digitised manuscripts," British Library, London, UK.
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manastira Blasio izraduje mozaik, danas samo delimi¢no sacuvan. Na glavnom ulazu
nalazi se mozaik sa predstavama: centaura (sl. 28), jednoroga, grifona i macke. Pored
ulaza na severoistocnoj strani nalaze se takode predstave zivotinja. Kontekst u kome su
prikazana ova bica 1 njihov izgled, jasno ukazuje na susret dve tradicije, na klasi¢nu 1
tradiciju Physiologusa.***

Heraldi¢ka predstava kentaura bila je jedan od mnogih popularnih motiva u
srednjem veku u Evropi i Sire. Stil rukopisa bestijara Klingender naziva heraldickim, a
prema njegovom izveStavanju kentaur je, u srednjem veku, bio povezan sa astrologijom
kao Strelac (Sagittarius) i simbolizovao je hrabrost u borbi. Njegova asocijacija sa
ratnicima mozda je inspirisana strahom jo§ od prvih arijevskih ratnika na konju.**?

Manticora. Mantikore prikazane na ulazu crkve (sl. 31) iz XII veka, Kilpeck
(Herefordshire), 1 na mizerikordiji u Katedrali St. Mary (Limerick) (sl. 32), pripadaju
stilu bestijara koji je u ovom periodu bio veoma popularan.*** Mantikora je hibridno
bi¢e sa ljudskom glavom, koje smo ve¢ spominjali. Medutim, antikora je mozda
izvedenica od sansktskog antakara (ubica), odnosno antropofag (ljudozder), a to bi se

moglo odnositi na tigra.*>

|

S1. 31. Manticora. Ulaz crkve, deo timpanona, Kilpeck (Herefordshire), XII vek (prema: Ron Baxter, "St
Mary, Kilpeck, Herefordshire;" sl. 15); sl. 32. Manticora. Mizerikordija. St Mary's (Limerick) Cathedral
(Ireland), XV vek (prema: Bond, Wood carvings in English churches, 64); sl. 33. Satyrus. Miserikordija,
Kings Lynn katedrala, (Norfolk, UK), XIV-XV vek (prema: Bond, Wood carvings in English churches,
17);

¥52 Tagliatesta, Iconography of the Unicorn, 182.

853 Klingender, Animals in Art and Thought, 427, 456, passim.

84 A. H. Collins, "Some Twelfth-Century Animal Carvings and Their Sources in the Bestiaries," The
Connoisseur 106/472 (1940): 242, (sl. 15), pristupljeno: 10. 08. 2016,
http://bestiary.ca/etexts/collins1940/collins1940.htm; Ron Baxter, "St Mary, Kilpeck, Herefordshire."

%55 De Gubernatis, Zoological mythology, 160; Ova verovanja zadrzala su se i u kasnijim interpretacijama
mantikore, npr. kod Topsella, 1607. g. V. Clair, Unnatural History, 90-91.
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Satyrus. Ova itifalicna figura u rukopisima je prikazana naga, Sto je bio i
naj¢es¢i manir u prikazivanju ovog bica u klasicnom periodu. Takode, satiri su u
rukopisima najceS¢e prikazani u pokretu, kao u kompozicijama iz perioda grcke i
rimske umetnosti. Figure satira 1 silena Cesto se dovode u vezu sa figurama egipatskog
boga Besa. Ove figure su bile popularne u periodu vladavine XXVI dinastije u Egiptu,
najéesc¢e prikazane u igri, a podsec¢ale su na satire i silene sa grékih vaza.*® Njegove
animalne komponente — rogovi 1 usi, kozje noge 1 sl. povezale su ga sa davolom u
hrid¢anstvu. Demon koji nalikuje satiru, spominje se i u hebrejskoj tradiciji.®’

Predstava satira sa mizerikordije Kings Lynn katedrale, ranije crkve St. Margaret
(Norfolk, UK), pripada periodu XIV-XV veka (sl. 33).*® Predstavu satira u srednjem
veku, u neSto modifikovanom obliku, preuzela je figura divljeg Ccoveka.
Rasprostranjenost predstava divljeg Coveka ukazuje nam na njegovu povezanost sa
bi¢ima iz dela Cuda istoka. U stvorenja koja su, kao i satiri, dovodena u vezu sa divljim
c¢ovekom, ubrajaju se kinocefali (cynocephali, ljudska bi¢a sa pse¢om glavom), panotii
(ljudska bica sa izuzetno velikim usima), kiklopi, sciapodi (ljudska bi¢a sa samo jednom
nogom), pigmeji, bezglava ljudska bi¢a, giganti, ljudska bi¢a bez usta, musSkarci sa
petama okrenutim napred i sl. Predstave divljeg Coveka ili satira, bile su omiljen motiv u
arhitektonskoj dekoraciji.**’

Sirena. Medu stvorenja koja se pojavljuju u vise varijeteta ubraja se i sirena koja
je na starom Istoku bila zamisljena kao muSkarac, kao Zena-ptica u staroj Grckoj 1 sl.
Sirena-muskarac je prikazan na monumentalnom kamenom reljefu (sl. 34) na
kraljevskoj palati asirskog kralja Sargona II (vlad. 721705 pre n. e.) u Diir Sarkénu
(Khorsabad).* U verovanjima mnogih naroda na Bliskom istoku prisutno je vodeno
bozanstvo koje je prikazano kao pola Covek pola riba. Atargatis, sirijsku boginju nalik

sireni, obozavali su Grei pod imenom Derketo, za koju pojedini autori veruju da je u

%56 Matthew Hanrahan, “The Relations between Greece and Egypt during the VIIth and VIIIth Centuries
B.C.: Part 1I,” University Review Vol. 2/7 (1961): 33-45, pristupljeno: 10. 05. 2017,
http://www.jstor.org/stable/25510075.

%7 Alexander Kulik, "How the Devil Got His Hooves and Horns: The Origin of the Motif and the Implied
Demonology of 3 Baruch 1," Numen 60/2-3 (2013): 226, passim, pristupljeno: 20. 04. 2017, DOI:
10.1163/15685276-12341263.

858 Bond, Wood carvings in English churches, 17.

859 Ukrasi na crkvi Notre-Dame, Semur-en-Auxois (Cote d’Or), Burgundija i dr. Cf. John Tchalenko,
"Earliest wild-man sculptures in France," Journal of Medieval History 16/3 (1990): 226, passim,
pristupljeno 20. 04. 2017, http://dx.doi.org/10.1016/0304-4181(90)90003-J.

%0 Black and Green, Gods, demons and symbols of ancient Mesopotamia, 131.
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pitanju Astarta. Inspirisani idejom o ljudima-ribama stari Grei su, potom, osmislili
brojna fantastiéna bica: Tritona, Nereide i s1.%!

Pored sirena, koje odgovaraju opisu pozudnih bi¢a privla¢ne spoljasnosti, Albert
Veliki spominje i sirene koje su, prema legendi, monstruozne zmije sli¢ne sirenama koje
zive u moru. One ispustaju barSunaste zvuke, kreéu se veoma brzo, a pojedine mogu i

da lete. Njihov otrov je toliko snazan da smrt nastupa pre nego §to ugrizeni oseti bol.**

S1. 34. Merman. Kameni reljef. Kraljevska palata (Dar Sarkén, Khorsabad), VIII vek pre n. e. (Prema:
Black and Green, 1992, sl. 107); sl. 35. Siren. Mizerikordija, Katedrala u Karlajlu (Carlisle, UK), oko
1400 g. (prema: Bond, Wood carvings in English churches, 8); sl. 36. Sirenes. Harley MS 4972

(Apocalypse), BL, London, (f. 20r), 1275—1325.

Rukopis, sa temom Apokalipsa, sadrzi ilustracije u istom stilu kao 1 bestijari:
Harley MS 4972, BL, London, (f. 20r), 1275-1325 (sl. 36). Sirene su prikazane po
uzoru na nase rukopise.*® Ovaj prelazni tip sirene, sa ribljim repom (sl. 35) kandzama i
perjem, predstavljen je na mizerikordiji u katedrali u Karlajlu (Carlisle, UK), a prikazan
je i u pojedinim bestijarima.*®*

Verovanje u sirene, prem Hulmeu, bilo je za naSe pretke kao verovanje u bilo
koju drugu Zivotinju, koja zivi u moru, vazduhu ili na kopnu. On citira Physiologusa,
prema kome je ona definisana vrlo jednostavno, kao Zzivotinja koja zivi u moru.
Spominju¢i anticke vizije o sireni, on ih poredi sa srednjovekovnim shvatanjima, i to,
posebno sa piscima koji su bili pobornici misljenja da ovo bi¢e ima mitsko poreklo ili

poetsku dimenziju.*

81 Clair, Unnatural History, 219.

862 Albert the Great, Man and the beasts, 412.

83 "Digitised manuscripts,” British Library, London, UK, pristupljeno: 12. 03. 2015,
https://www.bl.uk/manuscripts/.

864 Waugh, The Folklore of the Merfolk, 77.

%35 Hulme, Natural history lore and legend, 79 i dalje.
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Narodi koji zive uz obale mora vekovima su ispredali legende o ovom bicu,
nastale su i brojne narodne pesme i balade u Nemackoj, Danskoj i Skotskoj. Na mnoge
od njih su uticale, upravo, crkvene rezbarije, arhitektonski ukrasi i dr.**

Bestijari su nesumnjivo bili najinteresantniji od simbolickih dela posvecenih
prirodi, jer su u njima paganizam i hriS¢anstvo neraskidivo isprepletani. Basne o
zivotinjama koje su prikupili Ktezije, Plinije, Elijan i dr. stoje neposredno uz zapise sa
mistickim komentarima koje su pridodali rani hris¢ani. Slavni Physiologus, simbolicki
bestijar, potice iz vremena kada je hriS¢anska religija bila u zacetku, i1 razvijajuéi se
gotovo uporedo s njom, bio je poznat ¢itavom hriS¢anskom svetu. Pomesavsi orijentalne
koncepte shvatanja sveta sa biblijskom egzegezom, srednji vek je prisvojio orijentalnog
Physiologusa.*®’

Mitoloske likove Orijenta, sa veoma dugom genezom definisanja u kulturnom,
ideoloSkom 1 ikonografskom pogledu, hris¢anstvo je sacuvalo od zaborava, iako su
mnogi od njih izmenjeni do neprepoznatljivosti u odnosu na njihovu prvobitnu zamisao.
Vecina nasih likova nije izgubila svoje atribute moc¢nog, dobrog ili zlog bica, pa i
ambivalentnost, koju su mnogi od njih stekli ili zadrzali. Transformacija koju su
doziveli nasi likovi, rezultat je prilagodavanja shvatanjima i potrebama nove religije.
Ovakvim pristupom hri§¢anstvo je na nenametljiv nacin iskoristilo ove relikte paganskih

tvorevina, dodelivsi im nove uloge.

$56Ibid., 82-83, passim.
%7 Male, The Gothic image, 33-34.
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ZAKLJUCAK

Srednjovekovni rukopisi bestijari obelezili su period od XII-XIII veka Zapadne
Evrope. Vreme njihove produkcije je znatno duze, kako se pretpostavlja, jer najraniji
primerak datira iz VIII-IX veka, a poslednji poznati primerci mogli bi biti iz perioda
XIV 1 ranog XV veka. Rukopisna bastina, ovakvog i sli¢nog sadrzaja, dugo se u
literaturi nazivala jedinstvenim imenom i posle predlozene definicije i klasifikacije M.
R. Jamesa, pa su bestijari oznacavali enciklopedijska dela, razli¢ite prirodoslove, knjige
o zivotinjama 1 sl. Temeljnim proucavanjem, istrazivac¢i XX veka definisali su bestijare,
kao rukopise hris¢anskog moralno-didaktickog sadrzaja, nastale na tradicijama
Physiologusa, sa izrazenom egzegetskom komponentom. Dela antickih autora, koja se
bave proucavanjem istorije prirode, uobliCavala su, nekoliko vekova, shvatanja
srednjovekovnog Coveka o zivotinjama, realnim i imaginarnim. Takode, na osnovu
pisanja i slikanja monaha i slikara, moZzemo sagledati shvatanja srednjovekovnih ljudi o
prirodi. HriS¢anska dogma je, zahvaljuju¢i klasicnim autorima koji su nam preneli
znanja o ovim slozenim likovima, nasla put do svojih sledbenika. Sto nije bilo
razumljivo u tekstu, bilo da je to usled nedostatka obrazovanja ili nepismenosti,
nadoknadeno je umetanjem veoma raznovrsnih i1 mastovitih ilustracija, koje su
ukazivale na pozitivne ili negativne primere, na ispravne i pogreSne postupke, na vrline
1 mane, na dobro i zlo. Imaginarna mitoloska bic¢a rukopisa bestijara, ili barem pojedina
od njih, nastala su kao ideja, zaCeta u praistorijskim vremenima, koja je, vremenom,
evoluirala i menjala se sa kulturnom interakcijom. Mitoloske koncepcije starog Istoka
proistekle su iz veoma dugotrajnog posmatranja prirode i sveta, pa nije slu¢ajno §to je
vecéina naSih mitoloskih bica potekla, upravo, iz ovih delova sveta. U radu smo pokusali
da pojedina mitoloSka bic¢a identifikujemo sa njihovim prauzorima u starim kulturama,
da sagledamo njihovo kretanje putevima kultura, koje su uspe$no prelazili u veoma
dugom vremenskom periodu, ponekad, bez posebno utvrdenih itinerara. Takode, prate¢i
genezu ovih mitoloskih bi¢a, pokusali smo da identifikujemo njihovo nekadaSnje
simbolicko znacenje, izgled, osobine 1 funkcije, koji su doZiveli brojne promene i

povucemo paralele sa drugim kuturnim fundusima. Dakle, pojedine mitoloske Zivotinje
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u bestijarima, analizirali smo sa viSe aspekata, izmedu ostalog i sa aspekta komparativne
mitologije, u pokusaju da ukazemo na njihovo istocno poreklo.

Kolevkom fantasti¢nih bica 1 krilatih stvorenja, najceS¢e kompozitnih, smatrao
se Bliski istok. Mnoga od ovih bi¢a spominju se u kosmogonijskim mitovima poteklim
iz Mesopotamije koji su inspirisali starogrcku kulturu. Veliku ulogu u prenoSenju ovih
formi na Zapad odigrala je grcka kultura i njeni kreativni pesnici i hronicari, Homer,
Hesiod, Herodot itd. Najpouzdaniji izvori koji svedoce o ovim kontaktima, mogu se
prepoznati u mitovima o potopu, o velikoj zmiji, o heroju koji se bori sa cudovistem itd.
Prema misljenju najveceg broja autora, dela koja nedvosmisleno ukazuju na to da su ovi
kontakti ostvareni su Hesiodova Teogonija, Ep o Gilgamesu itd.

Mnogi mitoloski likovi imali su zajednicki prototip, kao Sto je slucaj sa satirom,
jednorogom i kentaurom, koji su svoj daleki odraz imali u divljim ljudima sa Bliskog
istoka, ,,gospodarima Zivotinja,” Sumskim demonima i u posebnim narodima kao §to je
slucaj sa kentaurima i onokentaurima itd. Oni su se, ,,putujuci* kroz druge kulture, u
trajanju od nekoliko milenijuma, odrzali sve do danas. Za sirenu, takode, postoje
pretpostavke, koje wukazuju da je potekla od razli¢itih orijentalnih predaka.
Najmaglovitija slika porekla odnosi se na zmaja, odnosno zmiju, ili vise njih, koja je
najverovatnije njegov prauzor. Mit o velikoj zmiji, iz koje su se razvila mnoga druga
bi¢a, zadrzao se do danas, kao i mit o jednorogu i feniksu. Tu se zatim nizu likovi
gmizavaca 1 drugih zivotinja, medu kojima se izdvaja krokodil koga su pojedini autori
smatrali preteCom zmaja. Zahvaljuju¢i kulturnim interakcijama izmedu Istoka 1 Zapada,
mitoloski lik zmaja nastavlja da se razvija 1 u postsrednjovekovnom periodu. Stoga se
na$ zmaj moze smatrati najrasprostranjenijom i najdugovecnijom mitoloskom figurom.

Specificnost naseg istrazivanja se ogleda u tome, da smo paznju usmerili na
traganje za idejom o nastanku mitoloSkog bica iz bestijara, budu¢i da ith ne mozemo sa
sigurnoS¢u dovesti u vezu sa izvorom. Veoma nezahvalno je bilo i apstrakovati sve
elemente koji su nasim mitoloskim zivotinjama dodeljeni u srednjem veku, i ,,razotkriti*
naSa bi¢a unazad do arhajskog perioda Grcéke i do starijih orijentalnih kultura. A
najodgovornije u naSem radu je predstavljalo prepoznavanje pojedinih orijentalnih
karaketristika, 1 to onih, koji su nastali u praistorijskim vremenima na Bliskom istoku i

Sire, na prostorima Srednje i Juzne Azije.
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Shodno tome, moZemo zakljuciti da su nasa imaginarna bica, kao ideja, zaceta u
kulturama Sirokog prostranstva Azije, a razvijala su se i uobliCavala tokom veoma
dugog vremenskog perioda. Sinkretizam orijentalnih mitoloskih bi¢a i onih iz gréke 1
rimske kulture, obezbedio im je prezivljavanje u novom obli¢ju. U srednjem veku u
Evropu su stigla u formi i sa simbolickim sadrZzajem, veoma pogodnim za dalju
modifikaciju, sa¢uvavsi, u svojoj literarnoj i umetni¢koj prezentaciji, kodove prema
kojima smo mogli identifikovati njihove pretece. Pseudo-nauka im je dodelila novi
znacaj, izgled 1 ugled.

Srednjovekovnu prezentaciju naSih mitoloskih Zivotinja bilo je veoma tesko
apstrakovati i do¢i do osnovnog modela prema kom su nastala. Pretrpevsi brojne
promene koje su podrzane sasvim novim kontekstom i simbolikom, mnoga od ovih bica
su izgubila vezu sa svojim prauzorom. Analiza svakog mitoloSkog bic¢a iz bestijara
pojedinacno, donela bi kompletniju sliku o njithovom poreklu. Znacajan broj autora je
prepoznao ovakav pristup, pa postoji veliki broj radova koji se bave tumacenjem svakog
mitoloskog lika ponaosob. Kao najsveobuhvatnije studije izdvajaju se: ona o jednorogu
Spiritalis Unicornis Jirgena Ajnhorna, one o zmaju The Evolution of the Dragon Eliota
Smita, Dragons and dragon lore Ernesta Ingersola itd.

Srednjovekovni rukopisi bestijari, nastali su na tradicijama grckog teksta
Physiologusa, sacuvanog u latinskoj verziji i, po pravilu, sadrze njegov osnovni tekst u
manjoj ili ve¢oj meri. Pretpostavlja se da je Physiologus zamiSljen kao knjiga o
zivotinjama, €iji je prigodni sadrZaj prepoznalo hriS¢anstvo i, vekovima posle njegovog
nastanka, prilagodavalo ga svom ucenju. Brojna dela o istoriji prirode ili prirodnoj
istoriji, takode su se ,,umesala“ u svet Physiologusa. Ovako nastali bestijari, koji sadrze
brojne preuredene dodatke i1 izvode iz dela antiCkih i srednjovekovnih pisaca, bili su
nosioci 1 biblijskih poruka i znanja o mnogim mitskim bi¢ima. U skladu sa tim,
izdvajaju se brojne verzije, prema kojima je danas izvrSena njihova klasifikacija.
Granice izmedu realnih zivotinja i imaginarnih bi¢a, gotovo da vise i ne postoje, jer
zivotinje u rukopisima prerastaju u simbole. Njihova priroda se prilagodava tekstu koji,
u najvecoj meri, sadrzi didakticke i moralne instrukcije prema hris¢anskim teoloskim
shvatanjima. Njihova vizuelna prezentacija takode se razdvojila od njihove prvobitne
prirode i davno zaboravljenog mitoloskog koncepta. HriS¢anska alegorija prestaje, u

jednom trenutku, da odrZava dominaciju nad slikarom rukopisa bestijara, pa on kreira
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sopstveni svet shvatanja o ovim bi¢ima, koji nije samo pogresno shvacena predstava o
zivotinji koju nije video u prirodi.

Iz prirode koja nas okruzuje od davnina, dobijamo poruke, tumacec¢i ih pomocu
simbola koje smo sami definisali. Jarke boje Sirokog spektra, oduvek su predstavljale
opasnost, pa su bi¢a ovakvog kolorita zapaméena kao nepristupacna i opasna. Ovu ideju
su imali i tvorci rukopisa bestijara kako bi pojacali efekat upozorenja na opasnost, samu
po sebi, te su dodavali zivotinjama boje koje imaju ili nemaju u prirodi. Neobicne
forme, od najranijih vremena su, takode, izazivale podozrenje i1 dobile odliku
monstruoznog. Boje, mirisi, neobi¢ne forme i sl., ljude srednjeg veka asocirali su na
Istok. Nase mitoloSke Zivotinje, medu kojima mnoge, najverovatnije, poticu sa Istoka, a
neke predstavljaju neobicne kompilacije sa pojedinim karakteristikama, koje takode
mozemo pripisati ovim uticajima, nesumnjivo su se nasle u funkciji odvracanja 1 onog
malog broja kolebljivaca, znatiZeljnika i1 avanturista koje bi ovakva egzotika privukla.

Medutim, postavlja se pitanje, kako to da kroz toliko vreme, te nakazne forme
nisu izazvale zgrazavanje, nego divljenje do te mere, da su pojedine predstave kreatura,
nadzivele i1 zasenile prirodne, uobiCajene i ocekivane predstave zivotinja. Ovo pitanje
moze se analizirati u posebnom izlaganju o likovima mitoloskih Zivotinja iz bestijara,
jer u razvijanju ljudskog duha nikad ne uéestvuje samo iskustvo, nego, najve¢im delom,
masta. U starim kulturama razvile su se ideje i likovi formirajuéi jedinstvene mitologije,
koje nisu bile staticne, nego se razvijale, usvajale i dopujavale novim uticajima iz
razlicitih kultura, prilagodavaju¢i novine svojim shvatanjima. Mitoloski koncepti koji su
usli u Siroku upotrebu, u osnovi su potekli od ideja zacetih u shvatanjima razli¢itih
naroda i, tako osvezeni, najduze su se odrzali.

Bestijari su uticali na mnoge segmente kulture srednjeg veka, knjizevnost i
literaturu, rukopise biblijskog sadrzaja 1 druge, arhitekturu i skulpturu, slikarstvo,
duborez, mozaike, heraldiku i dr. i na kraju, na najvazniji segment, na ljudska verovanja
i shvatanja. Bez obzira na svoju prvobitnu namenu, prilagodenu hris¢anskom ucenju,
saCuvali su mitoloske zivotinjske likove od zaborava 1 preneli ih u novi, sloZeniji svet
verovanja, mnogih evropskih naroda. Tragovi ovih predstava u, manje ili vise,

izmenjenom obliku i danas se mogu nazreti u mitoloskim likovima evropskog folklora.
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Montpellier, Bibliothéque interuniversitaire, Section Médecine
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Douai (F), Bibliothéque Municipale

Lyon, Bibliothéque Municipale

Valenciennes, Bibliothéque Municipale
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Bern, Burgerbibliothek

Cambridge, Corpus Christi College

Cambridge, Fitzwilliam Museum

Los Angeles, CA., J. Paul Getty Museum

Cambridge, MA, Harvard University, Houghton Library
Kebenhavn, Det Kongelige Bibliotek

Den Haag, Meermanno—Westreenianum Museum
Montpellier, Bibliotheque de la Faculte de Medicine
Oxford, Merton College

New York, Pierpont Morgan Library, The Morgan Library and Museum
Cankr—IlerepOypr, Poccuiickast HarmoHanpHas Oubnmoreka
Cambridge, Sidney Sussex College

Cambridge, Trinity College

Tiibingen (De), Universititsbibliothek

Aberdeen, University Library

London, Westminster Abbey Library
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PREGLED RUKOPISA:

Pregled (katalog) je zasnovan na digitalizovanim formatima rukopisa i na osnovu
online—kataloga institucija u kojima se ¢uvaju. Pored toga, za dopunu podataka iz
kataloSkog opisa pojedinih rukopisa koristili smo publikacije u kojima su rukopisi
objavljeni. U Pregled su ukljuceni svi identifikovani rukopisi, ali su detaljnije prikazani
samo ilustrovani i dostupni rukopisi.

Pregled je ustrojen prema Familijama bestijara (verzije, tipovi i sl.), sa napomenama o
odstupanjima i specificnostima rukopisa. Rukopisi su oznaceni rednim brojem od 1 do
180.

Svaki rukopis sadrzi podatke o mestu i instituciji u kojoj se cuva, signaturu, zemlju ili
oblast porekla, vreme nastanka (datum). Nismo naveli detaljne kodikoloske podatke i
kompletne podatke o sadrzaju rukopisa (naslove pridruzenih rukopisa). U osnovnom
tekstu rada analizirane su analogije, dekoracija, ikonografija, i sl. U okviru rubrike
bestijar, za ilustrovane, digitalizovane 1 dostupne rukopise, naveli smo nazive
mitoloskih zivotinja koje se odnose na naSu studiju i oznake stranice (folijacije)
originalnog rukopisa. Nazive pojedinih zivotinja naveli smo prema originalnim
natpisima ispod ilustracija u manuskriptu. U polju napomena, u skra¢enoj formi, naveli
smo izvore, koriS¢ene za formiranje Pregleda i znaajnije podatke o rukopisu. Rukopisi,
dostupni online, sadrze web adresu.

Podaci su preuzeti iz pojedinih biblioteckih ili muzejskih kataloga ili iz relevantne
literature. Za formiranje Pregleda, koriS¢eni su podaci: James, The Bestiary, 1928;
McCulloch, Mediaeval Latin and French Bestiaries, 1962; Clark and McMunn, eds.
Beasts and birds of the Middle Ages, 1989; Clark, The Medieval book of birds, 1992;
Clark, A medieval book of beasts, 2006; Dines, The Bestiary in British Library, 2014, a
potpuno citiranje je navedeno u Literaturi (Bibliografiji), na kraju rada.

Pregled prate ilustracije sa podacima o mestu 1 instituciji u kojoj se cuvaju, signaturom i

oznakom folijje (ilustracije).
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Najstarije verzije Physiologusa868

1. Bern, Burgerbibliothek, Lat. 318 (Cod. 318)

IX vek, oko 830 (Kat. Burg. bib.)

Naslov: Physiologus latinus; Poreklo: Okol. Remsa, Franc.; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 7r—22v): Caladrius (f. 8v); Sirene, onocentaur (f. 13v); Unicornis (f. 16v);
Napomene: C—verz., Physiologus, James, 1928: 5; McCulloch, 1962: 24;

Link: http://www.e-codices.unifr.ch/de/list/one/bbb/0318

2. Bern, Burgerbibliothek, Lat. 233

VIII-IX vek

Napomene: B—verz., Physiologus, James, 1928: 5; McCulloch, 1962: 25; Varij. Cod.
233; Nije ilustr.

3. Bern, Burgerbibliothek, Lat. 611

VIII-IX vek

Napomene: Y(3)—verz., Physiologus; Carmody, 1933—44: 98; McCulloch, 1962: 22-24;
Varij. Cod. 611; Nije ilustr.

4. Bruxelles, Belgica, Bibliothéque royale de Belgique, MS 10074 (MS 10066-77)

X vek

Tekst: Lat.

Bestijar (f. 140v—156v): Sirene (f. 142r); Caladrius (f. 142v, f. 143r); Phoenix (f. 145r);
Sirenis, centaur (f. 146v); Unicornis, 2 ilus. (f. 147r);

Napomene: A—verz., Physiologus, James, 1928: 5; McCulloch, 1962: 23;

Link: http://images.kbr.be/multi/KBR _10066-77Viewer/imageViewer.html

5. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 19417

IX vek

Napomene: Y—verz., Physiologus; Carmody, 1933-44: 98; McCulloch, 1962: 22-23;
Varij. clm 19417; Nije ilustr.

6. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, Lat. 14388

868 Najstarija latinska verzija Physiologusa (Y-verzija), nastala je po uzoru na gréki original i, izmedu
ostalog, sadrzavala je citate iz Biblije (Vetus Latina), starije od Biblije Vulgate. Pored nje tu spadaju
verzije: A (Brussels, Bibl. Roy. 10074, koji se dugo smatrao najstarijim ilustrovanim Physiologusom) i C
(prevod Physiologusa sa gr¢kog na latinski, prili¢no iskvaren, sa ve¢inom poglavlja, sli¢nih etiopskim
tekstovima) i B (ova verzija i njene varijante, uticale su na razvoj velikog broja latinskih bestijara
Zapadne Evrope). Buduéi da se medu njima nalazi prvi ilustrovani Physiologus, i da im je koncepcija
predstava kao i kod rukopisa bestijara, uvrstili smo ih u naSe istrazivanje. Pored navedenih rukopisa,
McCulloch spominje skracenu verziju Physiologusa, alfabetski koncipirane fragmente, bez alegorijske
interpretacije, tzv. Glossary of Ansileubus. Cf. McCulloch, Medieval Latin and French Bestiaries, 22 i
dalje; Francis J. Carmody, "Physiologus Latinus Versio Y," University of California Publications in
Classical Philology, X1 (1933-44): 98; Vidi i: F. Sbordone, "La tradizione manoscritta del Physiologus
latino," Athenaeum n. s. 27 (1949): 246-280.
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IX-X vek
Napomene: Y(2)—verz., Physiologus; Carmody, 1933—44: 98; McCulloch, 1962: 22-23;
Varij. clm 14388; Nije ilustr.

7. Oxford, Bodleian Library, Auct. T.2.23

IX vek, X vek

Napomene: B—verz., Physiologus; Carmody, 1933—44: 98; McCulloch, 1962: 25; Varij.
MS. Auctarium T.2.23.

I familija bestijara (B—Is verzija)

8. Bruxelles, Belgica, Bibliothéque royale de Belgique, MS 853643

oko 1250

Naslov: Bestiarium (f. 98—116); Poreklo: Severna Francuska (?), Juzna Flandrija; Tekst:
Lat.;

Napomene: I fam., Bls verz., Dines, 2014: 2; Sa praznim poljima za ilustracije; Sadrzi
Aviarium (f. 73-98), Clark, 1992: 272-273.

9. Cambridge, Corpus Christi College, MS 22

XII vek, XIV vek

Naslov: Isidori Etymologiae et Synonyma. Bestiarius etc.; Tekst: Lat.; Poreklo:
Engleska, severni deo;

Bestijar (f. 162r-169v): 1. Unicornis (f. 162r); 2. Hydrus (f. 162r); 3. Draco (f. 164r); 4.
Sarra (f. 166r); 5. Phoenix (f. 166v); 6. Sirenes (f. 167v); 7. Aspidochelone (f. 168r); 8.
Mandragora, Peridexion arbor (?), Draco (f. 169r);

Napomene: I fam., B—Is verzija, McCulloch, 1962: 28-30; Wilma George and William
Brunsdon Yapp, The Naming of the Beasts (London: Gerald Duckworth & Co Ltd.,
1991), XII-XIV; Cat. Cambridge, CCCC; Parker Library; Hassig, 1995;

Link: https://parker.stanford.edu/parker/actions/page turner.do?ms_no=22;
http://dms.stanford.edu/catalog/CCC022_keywords

10. London, British Library, Cotton MS. Vitellius D. 1
Tekst: Lat.
Napomene: I fam., Bls verz., Dines, 2014: 2.

11. London, British Library, Royal MS 2.C.xii
XII vek
Napomene: I fam., B—Is verzija, McCulloch, 1962: 29; Dines, 2014; Nije ilustr.

12. London, British Library, Stowe MS 1067

rani XII vek

Naslov: Historia Animalium; Tekst: Lat.; Poreklo: Engleska;

Bestijar: 1. Onocentaur (f. 1v); 2. Hydrus (f. 2v); 3. Unicorn (f. 2);

Napomene: Cat. London, BL; I fam., James, 1928; B—Is verzija, McCullough, 1962; W.
George and W. Brunsdon Yapp, 1991;

Link: http://www.bl.uk/catalogues/illuminatedmanuscripts/record.asp?MSID=7715
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13. Los Angeles, CA., J. Paul Getty Museum, MS Ludwig XV 3

oko 1270

Poreklo: Thérouanne (?), Francuska (Flandrija); Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-100v): Phoenix (f. 38); Phoenix (f. 74v); Sirena, centaur (f. 78); Hydrus (f.
84v); Draco (f. 89); Aspidochelone (f. 89v); Salamandra (f. 95v); Draco, peridexion
arbor (f. 98);

Napomene: I fam., B-Is verzija, McCulloch, 1962; Cat. Getty; Ranije vlasnistvo: (Sion
College, L 40.2/L28); Sadrzi Aviarium (f. 1-45), Bestiarium (f. 67-102v), Clark, 1992:
290-292;

Link: http://www.getty.edu/art/collection/objects/1436/unknown-hugo-of-fouilloy-
bestiary-franco-flemish-about-1270/;

J. Paul Getty Museum, Los Angeles, CA http://www.getty.edu/art/collection/

14. Los Angeles, CA., J. Paul Getty Museum, MS Ludwig XV 4

poslednja Cetvrtina XIII veka (posle 1277. g.)

Naslov: De Natura Avium; De Pastoribus et Ovibus; Bestiarium; Mirabilia Mundi;
Philosophia Mundi; On the Soul;

Poreklo: Thérouanne(?), Francuska (Flandrija); Tekst: Lat.;

Bestijar: Phoenix (f. 46); Serra (f. 73v); Phoenix (f. 77v); Sirena, centaur (f. 81v);
Unicornis (f. 85v); Hydrus (f. 88v); Draco (f. 94); Salamandra (f. 100v); Draco,
peridexion (f. 103);

Napomene: I fam., B-Is verzija, McCulloch, 1962; Cat. Getty, ranije: Dyson Perrins;
Sadrzi Aviarium (f. 1-54), Bestiarium (f. 110-12v, 73—-104v), Clark, 1992: 292-293;
Link: http://www.getty.edu/art/collection/objects/1437/unknown-hugo-of-fouilloy-and-
william-of-conches-de-natura-avium-de-pastoribus-et-ovibus-bestiarium-mirabilia-
mundi-philosophia-mundi-on-the-soul-franco-flemish-fourth-quarter-of-13th-century-
after-1277/

15. Oxford, Bodleian Library, MS Bodley 602

kasni XII vek (McCulloch, 1962); 1240-1250. g. (Clark, 1992)

Poreklo: St. Alban's(?); Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1v—66): Caladrius (f. 1v); Sirenes, centaur (f. 10r); Unicornis (f. 14r);
Satyrus, simia (f. 18v); Aspis (f. 24v); Salamandra (f. 27v);

Napomene: I fam., B—Is verzija, McCulloch, 1962; Sadrzi Aviarium (f. 36v—65v), Clark,
1992:297; W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995;

Link: LUNA, Luna Imaging, Inc., Los Angeles, CA.
http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet

16. Oxford, Bodleian Library, MS Douce 167

treca Cetvrtina XIII veka

Poreklo: Engleska (?);Tekst: Lat.;

Bestijar: Unicornis (f. 4v); Draco (f. 7v); Aspidochelone (f. 7v); Aspis (f. 8v); Draco,
elephas (f. 10r); Draco, columba (f. 10r);

Napomene: I fam., B—Is verzija, McCulloch, 1962; W. George and W. Brunsdon Yapp,
1991;
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Link: LUNA, Luna Imaging, Inc., Los Angeles, CA.
http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet/view/search?QuickSearchA=QuickSe
archA&q=douce+167&sort=Shelfmark&search=Search

17. Oxford, Bodleian Library, MS Laud Misc. 247

rani XII vek

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar (139v—168v): Serra (f. 141v); Caladrius (f. 142r); Phoenix (f. 144r); Syrene,
onocentaurus (f. 147r); Unicornis (f. 149v); Hydrus (f. 152v); Draco, pantera (f. 154v);
Aspidochelone (f. 157r); Aspis (f. 158v); Salamandra (f. 161r); Draco, peridexion arbor
(f. 162v); Draco, elephas (f. 163v);

Napomene: I fam., B—Is verzija, James, 1928: 7; McCulloch, 1962; W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991;

Link: LUNA, Luna Imaging, Inc., Los Angeles, CA.
http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet.

18. Paris, Bibliotheque Nationale Nouv. acq. lat. 873

XII/XII vek

Poreklo: Canterbury, Kent (Benedictine abbey of St Augustine); Tekst: Lat.;
Bestijar:

Napomene: I fam., Bls verz., Dines, 2014: 2.

19. Tours, Bibliothéque Municipale, MS 312
Napomene: I fam., Bls verz., Dines, 2014: 2; McCulloch, 1962: 67; Nije ilustr.

20. Vatican, Biblioteca Apostolica, Cod. Palat. lat. 1074

X vek

Napomene: I fam., B—Is verzija, McCulloch, 1962; Varij. Pal. Lat. 1074; Nije ilustr.;
Link: http://www.ub.uni-heidelberg.de/Englisch/helios/digi/handschriften.html

21. Vatican, Biblioteca Apostolica, MS Reg. Lat. 258

1201-1300. g.

Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 8-42v): Draco (sl. 16); Unicornis (sl. 16); Salamandra (sl. 22); Sirene,
centaur(?) (sl. 24); aspidochelone (sl. 24); Belua, serra (?) (sl. 39); Onocentaur (sl. 39);
Hydrus (sl. 43);

Napomene: Opis DVL (Digivatlib); Bls verzija, Dines, 2014: 2; Hassig, 1995;

Link: http://digi.vatlib.it/view/MSS_Reg.lat.258

Dicta Chrysostomi869

22. Bad Windsheim, Ratsbibl., Cod. 28

89 Glavni izvori za DH su preuzeti od: McCulloch, Medieval Latin and French Bestiaries, 42; Clark and
McMunn, Beasts and birds of the Middle Ages, 198-199. Prema klasifikaciji Clark i McMunn, Dicta su
smesteni posle Bls verzije, dok kod McCulloch slede posle Treée i Cetvrte fam. i metrickog
Theobaldusovog Physiologusa.
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Napomene: Clark and McMunn, 1989.

23. Bruxelles, Belgica, Bibliothéque royale de Belgique, 18421-29
oko 1200. g.

Naslov: Bestiarium (f. 63—70v), Aviarium (f. 42—-63);

Poreklo: Juzna Flandrija;

Napomene: Clark, 1992: 273; Clark and McMunn, 1989.

24. Chicago, Newberry Library, MS 31.1
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

25. Epinal, Bibliothéque Municipale 58 (209)
XII vek
Napomene: Bestijar (f. 70v—75), McCulloch, 1962.

26. Gottweg, Stiftsbibl., Cod. Ms. 154
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

27. Gottweg, Stiftsbibl., Cod. ms. 200
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

28. Cambridge, MA, Harvard University, Houghton Library, MS Typ 101

oko 1230-1250. g.

Naslov: De bestiis et aliis rebus; Tekst: Lat.; Poreklo: Pariz, Francuska(?);

Bestijar (f. 1r—14v): Caladrius (f. 7v); Phoenix (f. 7v); Phoenix (f. 8); Unicornis (f. 9);
Draco, peridexion arbor (f. 9); Onoentaurus (f. 9v); Hydrus (f. 9v); Sirene (f. 9v); Aspis
(f. 10); Serra (f. 11v); Salamandra (f. 14); Basiliscus (f. 14v);

Napomene: Dicta Chrysostomi, Clark and McMunn, 1989; Sadrzi Aviarium, Clark,
1992: 275-276; Cat. rec. Harvard Library; "Hofer Bestiary";

Link: http://nrs.harvard.edu/urn-3:FHCL.HOUGH:26563635

29. Cankr-Ilerepoypr, Poccuiickasi HanmuonajJbHas 6udauorexka, MS lat. Q.v.I11,1
1230-1240. g.

Poreklo: Pariz;

Bestijar (f. 37-54v): ilustr.;

Napomene: ranije Gos. Publ. Biblioteka Saltykova-Shchedrina; Sadrzi Aviarium (f. 1-
36v), Clark, 1992: 285-286; Clark and McMunn, 1989.

30. Leipzig, Universititsbibliothek, Paul. fol. 351
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

31. Leipzig, Universititsbibliothek, Paul. 4° 1305
Napomene: Clark and McMunn.

32. Linz, Studienbibliothek, Cod. ms. Cc.I1.15

oko 1100-1200. g.

Napomene: sada Landesbibliothek, Sig. 178, Cc 11 15, 33; Die digitale Landesbibliothek
Oberosterreich; Nije ilustr.;
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Link: urn:nbn:at:AT-OOeLB-1678165

33. London, British Library, Sloane MS 278

XIIT vek

Poreklo: Severna Francuska (?); Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 44r—57r): Caladrius (f. 34v); Sirena, Onocentaur (f. 47); Draco (f. 48v);
Serra (f. 51);

Napomene: McCulloch, 1962: 42; Sadrzi Aviarium (f. 1-43v), Clark, 1992: 289-290;
Subfamily ITA (1200-1325), W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991; Cat. rec. British
Library;

Link: http://www .bl.uk/catalogues/illuminatedmanuscripts/record.asp?MSID=6512

34. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 536
1143-1145. g.

Napomene: Clark and McMunn, 1989; Kat. BSB; Nije ilustr.;
Link: urn:nbn:de:bvb:12-bsb00007208-3

35. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 2655
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

36. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 3221
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

37. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 5613
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

38. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 5921
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

39. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 6908

XIV vek

Naslov: Tractatus de naturis Animalium;

Poreklo: Fiirstenfeld; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 78-85v): Pantera, draco (sl 161); Unicornis (sl. 163); Hydrus (sl. 163);
Onocentaur (sl. 164); Sirene (sl. 164); Draco, elephas (sl. 165); Serra (sl. 167);
Caladrius (sl. 174); Phoenix (sl. 175); Salamandra (s. 175);

Napomene: McCulloch, 1962: 42; Kat. BSB; Varij. lat. 6908;

Link: https://www.digitale-sammlungen.de/index.html?c=startseite&l=de

40. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 9600
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

41. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 14216
Napomene: Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.;
Link: urn:nbn:de:bvb:12-bsb00036075-3

42. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, cilm 14348
Napomene: Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.;
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Link: urn:nbn:de:bvb:12-bsb00046577-4

43. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 14693
Napomene: Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.;
Link: urn:nbn:de:bvb:12-bsb00093773-2

44. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 16189
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

45. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 19648
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

46. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, clm 23787
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

47. New York, Morgan Library, MS M.832

sredina XII veka

Poreklo: blizu Kremsa, Gornja Austrija; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 2-10v): Unicornis (f. 3r); Hydrus (f. 3v); Sirene (f. 3v); Centaur (f. 4r); Serra
(f. 5v); Caladrius (f. 10r); Phoenix (f. 10v);

Napomene: ranije Gottweig 101, McCulloch, 1962: 42; Cat. CORSAIR, PMLB;

Link: http://corsair.themorgan.org

48. Paris, Bibliothéque de I’Arsenal, lat. 394
Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.

49. Paris, Bibliothéque Nationale, lat. 10448

XIIT vek

Poreklo: Bavarska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 118v—121v): Unicornis (118v); Hydrus (f. 118v); Onocentaurus (f. 119);
Sirene (f. 119v); Serra (f. 119v);

Napomene: McCulloch, 1962; Varij. Latin 10448;

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp

50. Uppsala, Universitetsbibliotek, C 145
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

51. Uppsala, Universitetsbibliotek, C 415
Napomena: McCulloch, 1962; Nije ilustr.

52. Wien, Osterreichische Nationalbibliothek, 303
Napomene: Dostupan kat. opis; Varij. Cod. 303;
Link: http://www.vhmml.us/research2014/catalog/detail.asp?MSID=13732

53. Wien, Osterreichische Nationalbibliothek, 1010

Napomene: Dostupan kat. opis; Varij. lat. 1010;
Link: http://www.vhmml.us/research2014/catalog/detail.asp?MSID=14444
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54. Wien, Osterreichische Nationalbibliothek, 2511
Napomene: Dostupan kat. opis;
Link: http://www.vhmml.us/research2014/catalog/detail.asp?MSID=16092

55. Wien, Osterreichische Nationalbibliothek, 4609
Napomene: Dostupan kat. opis;
Link: http://www.vhmml.us/research2014/catalog/detail.asp?MSID=17958

56. Wien, Osterreichische Nationalbibliothek, 13378
Napomene: Dostupan kat. opis;
Link: http://www.vhmml.us/research2014/catalog/detail.asp?MSID=21959

57. Wolfenbiittel, Herzog August Bibliothek, 35a Helmstedt

oko 1340-1350. g.

Naslov: Physiologus

Poreklo: Austrija; Tekst: Lat.;

Bestijar: Serra (f. 1v);

Napomene: Cod. Guelf. 35a Helmst.; Kat. HABW;

Link: http://diglib.hab.de/?db=mss&list=ms&id=35a-helmst&lang=en

1 familija bestijara (H—verzija)

58. Cambridge, Sidney Sussex College, MS 100

XIIT vek, 1230-1250. g.

Poreklo: Pariz; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 27r—42v): Centaur (f. 27v); Salamandra (f. 29r); Draco, elephas (f. 33v);
Aspis (f. 37v); Sirene (f. 38v); Aspidochelone (f. 42 v);

Napomene: I fam., H-verzija, McCulloch, 1962; Sadrzi Aviarium, Clark, 1992: 277-
278; Subfamily ITA (1200-1325), W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991;

Link:
http://iconographic.warburg.sas.ac.uk/vpc/VPC_search/results advanced search.php?p
=1&loc=3464&msn=873

59. Chalon-sur-Saone, Bibliothéque Municipale, MS 14 (11)

XIII vek (1280. g.)

Naslov: Hugo de Folieto, Claustro animae (De); Hugo de Sancto Victore; Ambrosius,
Epistulae; Bestiis et aliis rebus (De); etc.;

Poreklo: La Ferté-sur-Grosne, Francuska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 55-89): Caladrius (f. 68v); Phoenix (f. 69); Hydrus (f. 79); Salamandra (f.
83v); Sarra (f. 88); Draco, pantera (f. 88v); Aspidochelone (f. 89v);

Napomene: I fam., H-verz., McCulloch, 1962: 32; Sadrzi Aviarium (f. 55-77v), Clark,
1992: 278-279; Varij. MS. 0014;

Link: http://bvmm.irht.cnrs.fr/consult/consult.php?REPRODUCTION 1D=12742
http://bvmm.irht.cnrs.fr/resultRecherche/resultRecherche.php? COMPOSITION ID=75
06
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60. Paris, Bibliothéque Nationale, lat. 2495A

Kraj XII veka (McCulloch, 1962: 211); Druga cet. XIII veka (Clark, 1992: 302);
Naslov: Hugo de Folieto, De avibus, et Hugo de Sancto Victore (?), De bestiis et aliis
rebus; Poreklo: Pariz, Sev. Francuska (?). Foucarmont Abbey (Cist.); Tekst: Lat.
Napomene: I fam., H-verz., McCulloch, 1962; Sadrzi Aviarium, Clark, 1992: 302-303;
Fragmentovan, oSte¢en; Varij. Latin 2495 A;

Link:
http://mandragore.bnf.fr/jsp/switchExpert.jsp?division=Mix&desc=serpent&idDesc=40
4

61. Paris, Bibliothéque Nationale, lat. 2495B

oko 1230. g.

Naslov: Hugo de Folieto et Hugo de Sancto Victore (?), De bestiis et aliis rebus...;
Poreklo: Francuska, Pariz (?); Tekst: Lat.;

Sadrzaj: H-bestiarium I, f. 1-4v; Aviarium, f. 5-27; H-bestijar II, f. 29v—47; B-Is
bestiarium, f. 28-29v; Hugo de Folieto, De medicina animae, f. 47v—57;

Bestijar: Caladrius (f. 26); Phoenix (fol. 26); Unicorn (f. 31v); Hydrus (f. 32);
Salamandra (f. 35); Serra (f. 38); Draco, elephas (f. 39v); Draco, mandragore, elephas
(f. 40); Caladrius (f. 43v); Sirene (f. 44); Aspidochelone (f. 46v);

Napomene: I fam., H-verz., McCulloch, 1962; Sadrzi Aviarium, Clark, 1992: 302-303;
Varij. Latin 2495 B;

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp.
http://visualiseur.bnf.fr/Visualiseur?Destination=Mandragore

62. Paris, Bibliothéque Nationale, lat. 3638A

druga polovina XIII veka

Naslov: Fugo de Folieto, Aviarium; Tekst: Lat.;

Napomene: I fam., H-verz., McCulloch, 1962; Varij. Latin 3638 A;

Link:
http://mandragore.bnf.fr/jsp/switchExpert.jsp?division=Mix&desc=serpent&idDesc=40
4

63. Paris, Bibliothéque Nationale, lat. 14429

XIIT vek, oko 1250-1260. g.

Naslov: Hugo de Folieto, Aviarium; Poreklo: France, Paris, Abbey of St. Victor (?);
Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 109v—118v): Caladrius (f. 106v); Phoenix (f. 107); Onocentaurus (f. 110);
Unicornis (f. 110v); Hydrus (f. 110v); Salamandra (f. 112); Serra (f. 113v); Draco,
elephas (f. 114v); Aspis (f. 116); Caladrius (f. 116v); Sirene (f. 116v); Centaurus (f.
116v); Aspidochelone (f. 118);

Napomene: I fam., H-verz, McCulloch, 1962; Sadrzi Aviarium (f. 96-109v), Clark,
1992: 304; Varij. Latin 14429;

Link:
//mandragore.bnf.fr/jsp/switchExpert.jsp?division=Mix&desc=serpent&idDesc=404

64. Valenciennes, Bibliothéque Municipale, MS 101

XIII vek
Poreklo: Francuska, Abbaye de Saint-Amand (?); Tekst: Lat.;
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Bestijar (f. 189-200v): Phoenix (f. 185); Centaurus (f. 189v); Monoceros (f. 190);
Hydrus (f. 190v); Salamandra (f. 192v); Draco (f. 195v); Aspis (f. 197v); Sirene (f.
198); Aspidochelone (f. 200v);

Napomene: [ fam., H-verz, McCulloch, 1962; Sadrzi Aviarium (f. 171-189), Clark,
1992: 309; Patrimoine num., Ms 0101;

Link:

http://patrimoine-numerique.ville-valenciennes.fr/ark:/29755/B_596066101 MS 0101/
http://patrimoine-numerique.ville-valenciennes.fr/in/collections/manuscrits

Prelazna verzija (tip)

65. Cambridge, Gonville and Caius College MS 384/604

oko 1280-1300. g.

Poreklo: Francuska (?); Tekst: Lat.; Bestijar: (f. 167-200v);

Napomene: prelazni tip, I. Dines, "The problem of the Transitional Family of
bestiaries," Reinardus 24, no. 1 (2012): 36 i dalje.; Subfamily I1IB (1170-1330), W.
George and W. Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995.

66. Cambridge, Trinity College, MS R.14.9

sredina XIII veka

Naslov: Bestiarium; Poreklo: Najverovatnije iz: Horsham St Faith's. Norfolk,
Benedictine Alien Priory; XII-XV vek; Bestijar: XIII vek; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 89—-108): Serra (f. 89v); Phoenix (f. 89ar); Sirena (f. 90r); Aspidochelone (f.
92v); Unicornis (f. 90ar); Hydrus (f. 90av); Draco (f. 92v); Aspis (f. 93v); Unicornis (f.
93v); Salamandra (f. 94v); Draco, peridexion arbor (f. 95r); Anguis (f. 95r); Anguis
(crtez na marginama) (f. 95r); Gryphus (f. 96r); 18. Bonnacon (f. 96r); Satyrus (f. 96r);
Leucrota (f. 96v); Manticora (f. 97r); Eale (f. 97r); Cinnomolgus (f. 101r); Basiliscus (f.
103r); Amphisbaena (f. 103v);

Napomene: Prelazna verz., McCulloch, 1962; Prema Clark (2006: 252) pripada i
prelaznoj verz. i II familiji, sa izvodima; Kat. no. 884, James, 1928: 12; W. George and
W. Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995;

Link: http://trin-sites-pub.trin.cam.ac.uk/james/viewpage.php?index=1159
http://trin-sites-

pub.trin.cam.ac.uk/manuscripts/R_14 9/manuscript.php?fullpage=1&startingpage=1

67. London, The British Library, Royal MS 2 B VII

1310-1320. g.

"The Queen Mary Psalter"

Poreklo: England (London/Westminster, ili East Anglia ?); Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 85v—130): Serra (f. 88v); Serra (f. 89); Caladrius (f. 89v); 4. Phoenix (f.
93v); 5. Sirenes (f. 96v); 6. Draco, elephas (f. 118v); 7. Unicorn (f. 101); 8. Hydrus (f.
104);

Napomene: Rukopis je mozda napisan za englesku kraljicu Izabelu (Isabella of France,
1295-1358), suprugu Edvarda II (Edward). Rukopis je kasnije poklonjen Mary I (1516—
1558); Prelazna verz., McCulloch, 1962; Cat. BL, London; Varij. Royal 2 B. VII; W.
George and W. Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995;
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Link: http://www.bl.uk/catalogues/illuminatedmanuscripts/record.asp?MSID=6467,
http://www.bl.uk/manuscripts;

68. London, British Library, Royal MS 12 C XIX

kasni XII vek (McCulloch, 1962), 1200-1210. g.

Poreklo: Severna ili centralna Engleska; Tekst: Lat., starofrancuski;

Bestijar (f. 1-100): Centaurus (f. 8v); Unicornis (f. 9v); Hydrus (f. 12v); Hydra (f. 13r);
Satyrus (f. 15v); Manticora (f. 29v); Parandrus (f. 30r); Eale (f. 30r); Leucrota (f. 37v);
Caladrius (f. 47v); Phoenix (f. 49v); Draco, elephas (f. 62r); Basiliscus (f. 63r); Regulus
(f. 63r); Aspis (f. 65v); Hydrus (f. 67v); Salamandra (f. 68v); Jaculus (f. 69r);
Napomene: Cat. BL, London; Prelazna verz., James, 1928; McCulloch, 1962; Varij.
Royal 12 C. xix; W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991;

Link rukopisa:

http://www.bl.uk/manuscripts/FullDisplay.aspx?ref=Royal MS 12 ¢ xix

69. Los Angeles, The J. Paul Getty Museum, MS 100

"Northumberland bestiary"

"Alnwick Castle Bestiary"

sredina XIII veka, 1250-1260. g.

Naslov: Bestiarum; Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.

Bestijar: Monocentaurus (f. 9v); Unicornis (f. 11); Hydrus (f. 13); Hydra (f. 13); Sirene
(f. 14); Satyrus (f. 16); Gryphus (f. 26); Bonnacon (f. 26v); Manticora (f. 27v);
Parandrus (f. 28); Eale (f. 28); Leucrota (f. 33v); Phoenix (f. 41v); Serra (f. 46v);
Aspidochelone (f. 47); Draco, elephas (f. 54); Basiliscus (f. 54v); Basiliscus (f. 55);
Aspis (f. 56); Hydrus (f. 57v); Amphisbaena (f. 58v); laculus (f. 59); Sirena serpens (f.
59);

Napomene: Prelazna verz., McCulloch, 1962;
Link:http://www.getty.edu/art/collection/objects/240115/unknown-maker-
northumberland-bestiary-english-about-1250-1260/

70. Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, gall. 16

XIV vek, 1303-1308. g.

"Queen Isabella’s Psalter" (Psalter der Konigin Isabella von England)

Poreklo: Engleska (York), mozda Augustinian priory, Nottingham?; Tekst: Lat., franc.
(Anglo-Norman);

Bestijar (f. 9-64): Unicornis (sl. 31); Hydrus (sl. 37); Sirenes (sl. 39); Gryphus (sl. 65);
Bonnacon (sl. 69); Eale (sl. 79); Leucrota (sl. 93); Draco, peridexion arbor (sl. 129);
Aspidochelone (sl. 131);

Napomene: BSB 1 World Digital Library; Prelazna verz., McCulloch, 1962; Verovatno
poklon engleskog kralja Edvarda II (1284-1327) supruzi Izabeli franc. (1292/96—1358);
Varij. BSB Cod.gall. 16; Hassig, 1995;

Link:http://daten.digitale-
sammlungen.de/~db/0005/bsb00056556/images/index.html?seite=00001&Il=de

WDL: http://hdl.loc.gov/loc.wdl/demnbsb.8957

71. New York, Pierpont Morgan Library, MS M. 81

kasni XII vek, 1185. g.
"Worksop bestiary"
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Naslov: Bestiarum; Poreklo: Engleska, verovatno Lincoln ili York; Tekst: Lat.

Bestijar (f. 2-117): Centaurs (f. 10v); Unicornis (f. 12v); Hydrus (f. 15v); Hydra (f.
16r); Sirenes (f. 17r); Satyrus (f. 20v); Gryphus (f. 36v); Bonnacon (f. 37r); Manticora
(f. 38v); Parandrus (f. 39r); Eale (f. 39r); Leucrota (f. 47v); Cinnomolgus (f. 52r);
Caladrius (f. 60v); Phoenix (f. 62v); Serra (?) (f. 69r); Draco, elephas (f. 78r); Basiliscus
(f. 79r); Regulus (f. 79r); Hydrus (f. 83v); Salamandra (f. 84v); Amphisbaena (f. 85v);
Jaculus (f. 86r);

Napomene: CORSAIR Online Collection Catalog, The Morgan Library & Museum;
Prelazna verz., McCulloch, 1962; Varij. Morgan 81, M.0081; W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991;

Link:

http://ica.themorgan.org/manuscript/thumbs/77019
http://corsair.themorgan.org/cgi-bin/Pwebrecon.cgi?BBID=77019

72. Cankr-llerepOypr, Poccuiickass HanuoHajabHast Ondanorexa, MS Q.v.V.1

kasni XII vek

Naslov: Bestiarium; Poreklo: Engleska (?); Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-88v): Onocentaurus (f. 11v); Unicornis (f. 13v); Hydra, Hydrus (f. 16v; f.
17; f. 84v); Sirenes (f. 18); Satyrus, Callitrix (f. 21v); Gryphus (f. 37v); Bonnacon (f.
38); Manticora (f. 39v); Eale (f. 40); Parandrus (f. 40); Leucrota (f. 46v); Cinnamolgus
(f. 51); Caladrius (f. 59v); Phoenix (f. 61v); Draco, peridexion arbor (f. 67v); Serra (f.
70); Aspidochelone (f. 71); Draco, elephas (f. 79); Basiliscus (f. 80); Amphisbaena (f.
86v);

Napomene: ranije: Leningrad, Rossiiskaia natsional'naia biblioteka; Prelazna verz.,
McCulloch, 1962; Muratova, 1984: 55; W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991;
Hassig, 1995;

Link: http://vivaldi.nlr.ru/ob000000053/open.
http://cultureru.com/category/the-medieval-bestiary/

11 familija bestijara

73. Aberdeen, University Library, MS 24

oko 1200. g.

"Aberdeen Bestiary"

Naslov: Bestiarium, Aviarium ; Poreklo: Juzna Engleska (?) (Canterbury ?); Tekst: Lat.
Bestijar (f. 1— 96): Bonnacon (f. 12r); Satyrus (f. 13r); Monoceros (f. 15r); Leucrota (f.
15v); Eale (f. 16v); Phoenix (f. 55v); Phoenix (f. 56r); Caladrius (f. 57r); Draco,
perindens arbor (f. 65r); Draco, elephas (f. 65v); Basiliscus (f. 66r); Aspis (f. 67v);
Anphivena (f. 68v); Hydrus, (ydro) (f. 68v); Salamandra (f. 70r);

Napomene: Sadrzi Aviarium (25v—63), Clark, 1992: 267-269; Clark, 2006; Subfamily
ITA (1200-1325), W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995;

Link: https://www.abdn.ac.uk/bestiary/ms24

74. Augsburg, Universititsbibliothek, Cod. 11.1.2° 109

1401-1415. g.
Poreklo: Juzna Nemacka; Tekst: Lat; Bestijar (f. 128v—153v);
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Napomene: Crtezi na papiru; Kasno izdanje; Clark, 2006: 253; Wasserzeichen-
informationssystem,;

Link:http://www.wasserzeichen-

online.de/wzis/struktur quellen.php?ccode=DE&locid=398&depoid=398&signidsource
=1508&quellentyp=0

75. Buckinghamshire, UK, Wormsley Library (Bucks.) MS BM 3747
oko 1240. g.

Poreklo: Verov. Pariz; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-30): Grypes (f. 4r); Draco, perindens arbor (f. 20);

Napomene: Clark, 2006: 249; Ilustracije: I. Dines and J. Dines, 2007: 37—47.

76. Bruxelles, Belgica, Bibliothéque royale de Belgique, Hs 882742

Tekst: Lat.

Napomene: Subfamily IIB (1170-1330. g.), W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991;
Badke, The Medieval Bestiary (Last full update January 15, 2011);

Link: http://bestiary.ca/articles/family/mf latin.htm;

77. Bruxelles, Belgica, Bibliotheque royale de Belgique, 8340

XIV vek, oko 1300. g.

Naslov: Bestiarium, "....Liber de naturis Animalium..."; Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;
Bestijar (f. 182v—249);

Napomene: Clark, 2006: 226.

78. Cambridge, Corpus Christi College, MS 53

rani XIV vek, oko 1300. g.

"The Peterborough Psalter"

Poreklo: Juzna Engleska (Clark, 2006); Peterborough Abbey (?); Tekst: Lat., Anglo-
Norman;

Bestijar (f. 189-210): Unicornis (f. 190v); Gryphus (f. 190v); Manticora (f. 193v);
Parandrus (f. 193v); Leucrota (f. 193v); Eale (f. 193v); Draco, peridexion arbor (f.
204v); Draco (f. 204v);

Napomene: Clark, 2006: 226; Parker Library; Subfamily IIB (1170-1330), W. George
and W. Brunsdon Yapp, 1991.

Link: https://parker.stanford.edu/parker/actions/page turner.do?ms_no=53

79. Cambridge, Fitzwilliam Museum, MS 379

" Fitzwilliam bestiary"

oko 1300. g.

Naslov: Bestiarium (f. 9-27); Lapidary de novo compilatum (f. 31-65v) Vincent of
Beauvais; Poreklo: Engleska (East Anglia ?); Tekst: Lat.; Bestijar (f. 9-30v);
Napomene: Clark, 2006: 227; Subfamily IIB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995.

80. Cambridge, Gonville and Caius College, MS 109/178

XTI vek (McCulloch, 1962) oko 1300. g. (Clark, 2006)
Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.; Bestijar (f. 110—134v), 5 neuokvirenih crteza;
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Napomene: Clark, 2006: 227; Subfamily IIB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991.

81. Cambridge, Gonville and Caius College, MS 372/621

pozni XIII vek

Naslov: Bestiarium; Poreklo: Juzna Engleska (?); Tekst: Lat.; Bestijar (f. 1-126): ilustr.;
Napomene: Sadrzi Aviarium, Clark, 1992: 276-277; Clark, 2006: 228-229; Subfamily
ITA (1200-1325), W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991.

82. Cambridge, St. John's College, MS A15
druga pol. XIII veka
Napomene: Sa praznim poljima za ilustracije; Clark, 2006: 249.

83. Cambridge, St. John's College, MS C12
druga pol. XIII veka.
Napomene: Clark, 2006: 251; Nije ilustr.

84. Cambridge, University Library, MS Dd.12.50
prva pol. XIII veka
Napomene: Clark, 2006: 251; Nije ilustr.

85. Cambridge, University Library, MS 1i.4.26

"Cambridge Bestiary"

XII vek (McCulloch, 1962); oko 1220. g. (Clark, 2006)

Naslov: Bestiarium (f. 1-74v); Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Napomene: Clark, 2006: 229; Subfamily IIB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995.

86. Canterbury, Cathedral Library, MS Lit. D.10

oko 1290-1300. g.

"Canterbury Bestiary "

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.; Bestijar (f. 1-30v);

Napomene: Clark, 2006: 230; Subfamily I[IB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995.

87. Chartres, Bibliothéque Municipale 63 (125)

X—XI vek

Naslov: Ambrosii, Isidori et aliorum opuscula; Tekst: Lat.; Bestijar: od f. 67;
Napomene: Catalogue général des manuscrits des bibliotheques publiques de France.
Départements. Tome X1, Chartres. Ministere de l'instruction publique et des beaux arts.
Réd. H. Omont, E. Molinier, C. Couderc [et al.] (Paris: E. Plon, Nourrit et cie, 1890),
30-32).

88. Den Haag, Meermanno-Westreenianum Museum, 10 B 25
oko 1450. g.

"Hague Bestiary"

Poreklo: Severozapadna Francuska; Tekst: Lat.;
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Bestijar (f. 1-63v): Unicornis (f. 4v); Gryphus (f. 5r); Bonnacon (f. 8r); Satyrus (f. 9r);
Monoceros (f.11v); Leucrota (f. 12v); Manticora (f. 13r); Parandrus (f. 13v); Eale (f.
14r); Caladrius (f. 28v); Phoenix (f. 30v); Phoenix (f. 31r); Sirene (f. 32v); Draco,
perindens arbor (f. 38v); Draco (f. 39r); Basiliscus (f. 39v); Aspis (f. 41r); Amphisbaena
(f. 41v); Hydrus (f. 42r); laculus (f. 42v);

Napomene: Clark, 2006: 231; Varij. 10.B.25;

Link: http://bestiary.ca/manuscripts/manugallery2002.htm
http://bestiary.ca/manuscripts/manugallery2002.htm; http://manuscripts.kb.nl

89. Douai, Bibliothéque Municipale, MS 711

kasni XIII vek, oko 1270-1275. g.

"Douai Bestiary"

Naslov: De natura animalium; Poreklo: Flandrija (Francuski deo); Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-169): Unicornis (f. 4); Gryphus (f. 5); Bonnacon (f. 8); Satyrus (f. 8);
Monoceros (f. 10v); Leucrota (f. 11v); Manticora (f. 12); Parandrus (f. 12v); Eale (f.
13); Caladrius (f. 27); Phoenix, 2 ilus. (f. 30); Cinnomolgus (f. 31); Sirene (f. 32);
Draco, perindens arbor (f. 38v); Basiliscus (f. 39v); Aspis (f. 41); Amhisbaena (f. 42);
Hydrus (f. 42v); laculus (f. 42v);

Napomene: Clark, 2006: 230; Dat. prema BVMM,;

Link: http://bvmm.irht.cnrs.fr/consult/consult.php?reproductionld=11233

90. Durham, University Library, MS Cosin V.IL.5
XIV vek
Napomene: Clark, 2006: 251; Nije ilustr.

91. Kebenhavn, Kongelige Bibliotek, MS GIl. Kgl. 1633 4°

XIV vek (McCulloch, 1962), prva pol. XV veka (Clark, 2006)

"Copenhagen Bestiary"

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-76): Unicornis (f. 5v); Gryphus (f. 8r); Bonnacon (f. 10r); Monoceros (f.
13r); Leucrota (f. 14v); Manticora (f. 15v); Parandrus (f. 15v); Eale (f. 16v); Caladrius
(f. 33v); Phoenix, 2 ilus. (f. 37r, f. 37v); Cinnomolgus (f. 38v); Sirene (f. 40v); Draco,
peridexion arbor (f. 49r); Basiliscus (f. 51r); Regulus (f. 51r); Aspis (f. 53r);
Amphisbaena (f. 54r); Hydra (?) (f. 54r); laculus (f. 54v); Salamandra (f. 55v); Sirene
(?) (f. 60r); Hydrus (f. 61v);

Napomene: Clark, 2006: 230;

Link: http://www.kb.dk/permalink/2006/manus/221/eng/

92. Le Mans, Bibliothéque Municipale, MS 84
druga Cetvrtina XIII veka
Napomene: Clark, 2006: 251; Nije ilustr.

93. London, British Library, Additional MS 11283

rani XII vek (McCulloch, 1962), oko 1180. g. (Clark, 2006)

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1r—41r): Leucrota (f. 7v); Manticora (f. 8r); cinomolgus (f. 19v), Sirena (f.
20v);
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Napomene: Clark, 2006: 232; Subfamily IIB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995; Varij. Add. 11283.

94. London, British Library, Additional MS 22041

oko 1240. g.

Naslov: Liber de naturis avium et animalium (naziv rubrike); Poreklo: Engleska; Tekst:
Lat.;

Napomene: Fragmentovani tekstovi o Zivotinjama; Sadrzi neilustrovani Aviarium,
Clark, 1992: 312; Izvodi; Clark, 2006.

95. London, British Library MS Burney 327
oko 1210-1215. g.
Napomene: Sa praznim poljima za ilustracije; Clark, 2006: 250.

96. London, British Library, Harley MS 3244

rani XIII vek (McCulloch, 1962), oko 1240. g. (Clark, 2006)

Naslov: Liber de natura bestiarum; Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.

Bestijar (f. 36-70v): Unicornis (f. 38r); Gryphus (f. 38v); Draco, elephas (f. 39v);
Bonnacon i Crocote (f. 41r); Satyri (f. 41v); Monoceros (f. 42v); Manticora (f. 43v);
Parandrus (f. 43v); Eale (f. 44r); Caladrius (f. 52r); Phoenix, 2 ilus. (f. 53v);
Cinnomolgus (f. 54r); Sirene (f. 55r); Draco, perindens arbor (f. 58v); Draco (f. 59r);
Basiliscus (f. 59v); Aspidochelone (f. 60v); Aspis (f. 61v); Amphisbaena (f. 62r);
Hydrus (f. 62r); Jaculus (f. 62v); Salamandra (f. 63r); Serra (f. 65r);

Napomene: Clark, 2006: 232-233; Subfamily IIB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995;

Link: http://www.bl.uk/manuscripts/Viewer.aspx?ref=harley ms 3244

97. London, British Library, Harley MS 4751

kasni XII vek (McCulloch, 1962), oko 1230-1240. g. (Clark, 2006)

Poreklo: Salisbury (?); Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-74v): Unicornis (f. 6v); Griphes (f. 7v); Bonnacon (f. 11); Satyrus (?) (f.
11v); Monoceros (f. 15); Salamandra (f. 33v); Caladrius (f. 40); Phoenix, 2 ilus. (f. 45);
Sirene (f. 47v); Draco, elephas (f. 58v); Basiliscus (f. 59); Aspis (f. 61); Anphivena (f.
62); Hydrus (f. 62v); Aspidochelone (f. 69);

Napomene: Sadrzi Aviarium, Clark, 1992: 288-289; Clark, 2006: 234-235; Subfamily
IIC (1230-1250), W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991.

Link:
http://www.bl.uk/catalogues/illuminatedmanuscripts/record.asp?MSID=8797&CollID=
8&NStart=4751

98. London, British Library, Royal MS 12.F.xiii

XII=XIII vek (McCulloch, 1962); 1210-1220. g., ilustr.: 1230—-1240. g. (Clark, 2006)
"Rochester Bestiary"

Poreklo: Jugoistocna Engleska, Rochester (?); Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 3—141v): Unicornis (f. 10v); Griffes (f. 11r); Bonnacon (f. 16r); Satyrus (f.
17v); Monoceros (f. 21r); Leucrota (f. 23r); Manticora (f. 24v); Parandrus (f. 25r); Eale
(f. 27r);
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Napomene: Deo bestijara nije ilustrovan; Clark, 2006: 235-237; Subfamily IID (1230),
W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991;

Varij. MS Royal 12.F.13, Royal MS 12 F XIII;

Link: http://www.bl.uk/manuscripts/FullDisplay.aspx?ref=Royal MS 12 f xiii

99. London, British Library, Sloane MS 3544

XIII vek (McCulloch, 1962), oko 1300. g. (Clark, 2006)

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar: Unicornis (f. 4); Satyrus (f. 8); Monoceros (f. 9v); Eale (f. 12r); Caladrius (f.
24); Phoenix (f. 26v); Sirene (f. 28v); Draco, perindens arbor (f. 34v); Aspis (f. 37);
Ambhisbaena (f. 38); Hydrus (f. 38); Serra (f. 42v, f. 437);

Napomene: Clark, 2006: 237-238; Subfamily 1IB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991;

Link: http://www.bl.uk/catalogues/illuminatedmanuscripts/record.asp?MSID=6510

100. Los Angeles, Getty Museum, MS L.84.MR.110
Wormsley Library (Bucks.) MS BM 3731
"Salvatorberg Bestiary"

kasni XIV vek (Clark, 2006)

Poreklo: Nemacka; Tekst: Lat.; Bestijar (f. 1-50);
Napomene: Clark, 2006: 238.

101. Nimes, Bibliotheque Municipale MS 82 (13777)
rani XVI vek
Napomene: Clark, 2006: 251; Nije ilustr.

102. New Haven, Conn., Yale University, Beinecke Library, MS 851
sredina XIII veka (Clark, 2006)

Napomene: Fragmentovani tekstovi o Zivotinjama, izvodi; Clark, 2006: 253; Bls verzija:
Dines, 2014: 2.

103. New York, J. Pierpont Morgan Library, MS M. 890

XIV vek (McCulloch, 1962), poslednja ¢et. XIV veka (Clark, 2006)

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-18v): Gryphus (f. 2r); Unicornis (f. 2r); Satyrus, (f. 3v); Bonnacon (f. 3v);
Monoceros (f. 4v); Eale (f. 6r); Manticora (f. 6r); Parandrus (f. 6r); Cinnomolgus (f.
10v); Phoenix (f. 10v); Sirene (f. 11v); Caladrius (f. 12r); Draco, peridexion arbor (f.
15v); Draco (f. 15v); Basiliscus (f. 16r); Aspis (f. 17r); Amphisbaena (f. 17r); Hydrus (f.
17r); Hydra (?) (f. 17r); laculus (f. 17v);

Napomene: Clark, 2006: 239.

104. Oxford, Bodleian Library, MS Ashmole 1511

kasni XII vek (McCulloch, 1962), oko 1210. g. (Clark, 2006)

"Ashmole Bestiary"

Poreklo: verov. Juzna Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 4-104): Unicornis (f. 14v); Griffes (f. 15v); Bonnacon (f. 18r); Manticora (f.
22v); Sirene (f. 65v); Phoenix (f. 68); Caladrius (f. 69r); Aspis (f. 80v); Aspidochelone
(f. 86v);
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Napomene: Sadrzi Aviarium, Clark, 1992: 296; Clark, 2006: 239-240; Subfamily ITA
(1200-1325), W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995;

Link:
http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet/view/search?q=Shelfmark="MS.%20
Ashmole%201511"

10S. Oxford, Bodleian Library, MS Bodley 91
sred. XIV veka
Napomene: Clark, 2006: 251; Nije ilustr.

106. Oxford, Bodleian Library, MS Bodley 533

XIII vek (McCulloch, 1962), sredina XIII veka (Clark, 2006)

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar: Unicornis (f. 3r); Bonnacon (f. 5r); Monoceros (f. 6v); Leucrota (f. 7r);
Manticora (f. 7r); Eale (f. 7v); Parandrus (f. 7v); Caladrius (f. 15v); Phoenix, 2 ilus. (f.
17r); Cinnomologus (f. 17v); Draco, peredixion (?) arbor (f. 22r);

Napomene: Clark, 2006: 241; Subfamily IIB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991;

Link: http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet/

107. Oxford, Bodleian Library, MS Bodley 764

kasni XII vek (McCulloch, 1962), 1230-1240. g. (Clark, 1992);

Poreklo: Juzna Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-137): Unicornis (f. 10v); Griffes (f. 11v); Bonnacon (f. 16r); Monoceros
(f. 22r); Manticora (f. 25r); Basiliscus (f. 51v); Salamandra (f. 55r); Caladrius (f. 63v);
Phoenix (f. 70r); Phoenix (f. 70v); Cinnomolgus (f. 71v); Syrene (f. 74v); Draco,
perindens arbor (f. 91v); Aspis (f. 96r); Aspidochelone (f. 107r); Leucrota (st.60);
Napomene: Clark, 2006: 241-242; Subfamily IIC (1230-1250), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995;

Link: http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/serviet/

108. Oxford, Bodleian Library, MS Douce 88 A (sa Douce B, E)

kasni XIII vek (McCulloch, 1962), oko 1270. g. (Clark, 2006)

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar za MS Douce 88 A i E: Unicornis (f. 7v); Bonnacon (f. 10r); Caladrius (f. 18r);
Sirene (f. 21v); Draco, perindens arbor (f. 22r); Draco (f. 22v); Basiliscus (f. 23r);
Aspidochelone (f. 28r); Pantera, Draco (f. 84v); Unicornis (f. 86r); Gryphus (f. 87r);
Manticora (f. 88v); Bonnacon (f. 92v); Caladrius (f. 100r); Ipocentaurus (f. 115r);
Sirenes (f. 138r); Sirenes (f. 138v);

Napomene: Rukopis sadrzi tekstove Druge i Tre¢e familije bestijara, pa smo objedinili
ilustracije koje pripadaju rukopisu MS Douce 88 E 1 MS Douce 88 B; Clark, 2006: 242—
243; W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991; Vidi MS Douce 88 E;

Link: http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet/

109. Oxford, Bodleian Library, MS Douce 151

XIV vek
Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;
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Bestijar (f. 1-84v): Unicornis (f. 10v); Griffes (f. 11v); Monoceros (f. 17r); Manticora
(f. 18v); Caladrius (f. 63r); Draco, perindens arbor (f. 71v); Aspidochelone (f. 80v);
Napomene: Sadrzi Aviarium, Clark, 1992: 298; Clark, 2006: 243; Subfamily A
(1200-1325), W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991;

Link: http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet/

110. Oxford, Bodleian Library, MS Rawl. C77
sred. XIII veka
Napomene: Izvodi; Clark, 2006: 253.

111. Oxford, Bodleian Library, MS Tanner 110
sred. XIII veka
Napomene: Clark, 2006: 252; Nije ilustr.

112. Oxford, St. John's College, MS 61

XIII vek (McCulloch, 1962) oko 1220. g. (Clark, 2006)

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1v—103): Draco, elephas (f. 61);

Napomene: Clark, 2006: 243-244; Subfamily IIB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995.

113. Oxford, St. John's College, MS 178

kasni XIII vek (McCulloch, 1962), oko 1300. g. (Clark, 2006)

Naslov: Primus liber de naturis bestiarum; Poreklo: Engleska; Tekst: Lat., franc.;
Bestijar (f. 157-220);

Napomene: Clark, 2006: 244-246; Subfamily 1IB (1170-1330), W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991, Hassig, 1995.

114. Oxford, Bodleian Library, University College, MS 120

XI=XIV vek (McCulloch, 1962), rani XIV vek (Clark, 1992)

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-70): Manticora (sl. 1); Sirene (sl. 2); Aspidochelone (sl. 3);

Napomene: Sadrzi Aviarium, Clark, 1992: 299-300; Clark, 2006: 246; Subfamily 1A
(1200-1325), W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991.

Link ilustr.: http://www.univ.ox.ac.uk/content/ms-120-bestiary

115. Paris, Bibliothéque nationale de France, MS lat. 3630

XIV vek (McCulloch, 1962) kraj XIII veka (Clark, 2006)

Poreklo: Verovatno Engleska; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 75-96): Unicornis (f. 76v); Gryphus (f. 77); Bonnacon (f. 78); Satyrus (f.
78v); Monoceros (f. 79); Leucrota (f. 79v); Manticora (f. 80); Parandrus (f. 80); Eale (f.
80v); Caladrius (f. 86v); Phoenix (f. 87v); Phoenix (f. 88); Cinnamolgus (f. 88); Sirena
(Covek—ptica) (f. 89); Draco, peridexion arbor (f. 92v); Draco, elephas (f. 93); Basiliscus
(f. 93); Aspis (f. 93v); Amphisbaena (f. 94); Hydra (f. 94); Iaculus (f. 94v);

Napomene: Clark, 2006: 246; Varij. Latin 3630;

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp

116. Paris, Bibliotheque nationale de France, MS lat. 6838B

220



sredina XIII veka

Poreklo: Severna Francuska; Tekst: Lat.;

Bestiarium (f. 1-42v): Unicornis (f. 3v); Gryphus (f. 4); Draco, elephas (f. 4v);
Bonnacon (f. 6v); Satyrus (f. 7v); Monoceros (f. 8v); Leucrota (f. 9v); Manticora (f. 10);
Parandrus (f. 10); Eale (f. 10v); Caladrius (f. 21v); Phoenix (f. 23v); Phoenix (f. 24);
Cinnomolgus (f. 24v); Sirene (f. 25v); Vespertilio (Slepi mi§) kao Gryphus (f. 26v);
Draco, perindens arbor (f. 30v); Basiliscus (f. 31); Aspis (f. 32); Amphisbaena (f. 32v);
Hydrus (f. 33); Hydra (f. 33); Jaculus (f. 33v); Salamandra (f. 34v);

Napomene: Pojedine morske zivotinje u rukopisu su na oSteenim stranama; Clark,
2006: 247; Varij. Latin 6838 B;

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp

117. Paris, Bibliothéque nationale de France, MS lat. 11207

XII vek (McCulloch, 1962), oko 1220-1230. g. (Clark, 2006)

Poreklo: Francuska, Pariz; Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-54): Bonnacon (f. 5v); Monoceros (f. 8); Leucrota (f. 8v); Manticora (f.
9v); Parandrus (f. 9v); Eale (f. 10); Phoenix (f. 22v); Cinnomolgus (f. 23v); Sirene (f.
24); Draco (f. 32); Basiliscus (f. 32v); Hydra(?) (f. 33v);

Napomene: Clark, 2006: 247-248; Varij. Latin 11207;

Link: http://visualiseur.bnf.fr/Visualiseur?Destination=Mandragore

118. Paris, Bibliotheque nationale de France, MS lat. 14297
oko 1220-1230. g.
Napomene: Clark, 2006: 252; Nije ilustr.

119. Paris, Bibliothéque Mazarine, MS 742 (1115)
oko 1220-1230. g.
Napomene: Sa praznim poljima za ilustracije; Clark, 2006: 250.

120. Cankr-IleTepOypr, Poccuiickasi HaumoHajabHasi onoaumorexa, MS Q.v.15
1485. g.

Poreklo: Verovatno Severna Francuska; Tekst: Lat.; Bestijar (f. 1-77);
Napomene: Rukopis na papiru; Kasno izdanje; Clark, 2006: 253.

121. Tiibingen, Universitatsbibliothek, MS Mc¢ 365

treca Cetvr. XIII veka

Poreklo: Engleska (?); Tekst: Lat.;

Bestijar (s. 1-30): Unicornis (sl. 2); Anfivena (sl. 22); Hydrus (Hydra) (sl. 22); Iaculus
(sl. 23); Sirene (sl. 23); Salamandra (sl. 24);

Napomene: Clark, 2006: 248-249;

Link: http://idb.ub.uni-tuebingen.de/diglit/Mc365

122. Vatican, Biblioteca Apostolica, MS lat. 2770
oko 1220. g.
Napomene: Sa praznim poljima za ilustracije; Clark, 2006: 251.

111 familija bestijara
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123. Cambridge, Fitzwilliam Museum, MS 254

rani XIII vek

Tekst: Lat.;

Bestijar (f. 1-45): Unicornis (f. 17r); Caladrius (f. 27r); Phoenix (f. 27r);

Napomene: III fam., McCulloch, 1962: 38-40; 1230-1250, W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Sadrzi jedinu Mapamundi, v. Chet Van Duzer and 1. Dines, "The
Only Mappamundi in a Bestiary Context: Cambridge, MS Fitzwilliam 254," Imago
Mundi 58/1 (2006): 7, pristupljeno: 15. 04. 2016, DOI: 10.1080/03085690500362256

124. Cambridge, University Library, MS Kk.4.25

XIII vek

Tekst: Lat.; Bestijar (f. 51v—100v);

Napomene: III fam., McCulloch, 1962: 38-40; 1230-1250, W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995.

125. London, Westminster Abbey Library, MS 22

XIII vek

Poreklo: Engleska; Tekst: Lat., Franc.;

Bestijar (f. 1-54): Phoenix (sl. 1); Gryphus (f. 25v); Manticora (f. 27v); Bonnacon (f.
31r); Chimera (f. 59v);

Napomene: III fam., McCulloch, 1962: 38-40; 1230-1250, W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Hassig, 1995.

126. Oxford, Bodleian Library, MS e Musaeo 136

XIII vek

Tekst: Lat.;

Bestijar: Unicornis (f. 18v); Unicornis (f. 18r); Gryphus (f. 19r); Manticora (f. 20v);
Bonnacon (f. 24r);

Napomene: III fam., McCulloch, 1962: 38-40; 1230-1250, W. George and W.
Brunsdon Yapp, 1991; Varij. MS. e Mus. 136;

Link: http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet/

127. Oxford, Bodleian Library, MS Douce 88 E

kasni XIII vek

Vidi: MS Douce 88 A;

Napomene: III fam., McCulloch, 1962: 38-40; W. George and W. Brunsdon Yapp,
1991;

Link: http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/serviet/

1V familija bestijara

128. Cambridge, University Library, Gg.6.5
XV vek (McCulloch, 1962)
Bestijar (f. 1-100 ?);
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Napomene: McCulloch, 1962: 39; 1450, W. George and W. Brunsdon Yapp, 1991.

.. .. 870
Francuske verzije bestijara

Philippe de Thaon

129. Kebenhavn, Kongelige Bibliotek, 3466 8°

"Ann Walshe"

XIV vek, oko 1300

Poreklo: Engleska (?); Tekst: Franc.;

Bestijar (f. 3-51): Unicornis (f. 15); Pantera, darco (f. 18); Hydrus (f. 21); Centaur (f.
29); Salamandra (f. 36); Sirene (f. 37); Aspis (f. 39); Serra (f. 44);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Kat. Kongelige Bib.; Varij.
GKS 3466 8°;

Link: http://www.kb.dk/permalink/2006/manus/225/eng/

130. London, British Library, Cotton Nero A. v
Napomene: Sa praznim poljima za ilustracije; McCulloch, 1962; Clark and McMunn,
1989; Varij. Cotton Nero A V.

131. Oxford, Merton College, 249

XIIT vek

Poreklo: Engleska (?); Tekst: Franc.;

Bestijar (1r—10v): Unicornis (f. 3r); Monoceros (f. 3r); Hydrus (f. 4r); Onocentaur (f.
5v); Sirene (?) (f. 6r); Aspis, 2 ilus. (f. 7r); Serra, 2 ilus. (f. 7r); Phoenix (f. 8v);
Caladrius (f. 8v);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Kat. Merton Coll.; Varij. MS.
249;

Link: http://image.ox.ac.uk/show?collection=merton&manuscript=ms249

Gervaise

132. London, British Library, Add. 28260

Druga pol. XIII veka (McCulloch, 1962), rani XIII vek (Clark and McMunn, 1989)
Naslov: Li livres des bestes; Poreklo: Severna Francuska; Tekst: Franc., lat.;

Bestijar (f. 84—100v): Unicornis (f. 88v); Sirene (f. 89v);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Cat. BL; Varij. Additional
28260 ili Add MS;

Link: http://www.bl.uk/manuscripts/FullDisplay.aspx?index=0&ref=Add MS 28260

Guillaume le Clerc

870 Ijubavni bestijar (Le bestiaire d'amour), RiSara de Furnivala (Richard de Fournival), iz XIII veka nije
ukljucen u Pregled, jer su ga iz klasifikacije iskljucili autori koji su je predlozili.
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133. Cambridge, Fitzwilliam Museum, McLean 123

Nuneaton book

Oko 1280-1300. g.

Poreklo : Engleska

Bestijar : (f. 30-65v) ;

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; McClean; Hassig, 1995.

134. Cambridge, Fitzwilliam Museum, J.20
Napomene: Ranije: Hamilton 273, Berlin; McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989;

135. Cambridge, Trinity College, 0.2.14 (2)

XIIT vek

Naslov: Liber Physiologi de natura animalium et bestiarum pergameno; Tekst: Franc.,
lat.;

Bestijar (f. 32v—61v): Serra (f. 35v); Caladrius (f. 36v); Phoenix (f. 39r); Sirene (f. 41v);
Unicornis (f. 44v); Hydrus (f. 46v); Satyrus (?), Singe (f. 49r); Aspidochelone (f. 52r);
Salamandra (f. 57r); Draco, peridexion arbor (f. 57v); Draco, elephas (f. 60r);
Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Cat. TCC; Varij. 0.2.14;
Link: http://trin-sites-pub.trin.cam.ac.uk/james/viewpage.php?index=634

136. London, British Library, Cott. Vesp. A.vii
Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Varij. Cotton MS Vespasian
A VIL;

137. London, British Library, Egerton 613

sred. XIII veka

Poreklo: Engleska (?); Tekst: Franc., lat.;

Bestijar (f. 31v—58r): Caladrius (f. 34r); Serra (f. 33v); Phoenix (f. 36r); Sirene (f. 38r);
Unicornis (f. 40v); Draco, peridexion arbor (f. 51r);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Cat. BL;

Link: http://www.bl.uk/manuscripts/FullDisplay.aspx?index=6&ref=Egerton MS 613

138. London, British Library, Roy. i6.E.viii
Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Varij. 16 E. VIII; Nestao.

139. Lyon, Palais des Arts 78

XIII vek

Tekst: Franc.;

Bestijar (f. 36-58): Caladrius (f. 36); Phoenix (f. 38); Draco (f. 45v); Salamandra (ista
sl. kao feniks (f. 50); Draco, peridexion arbor (f. 51); Draco, elephas (f. 52v); Unicornis
(f. 55);

Napomene: Lyon, Bibliothéque municipale, P.A. 078; McCulloch, 1962; Clark and
McMunn, 1989;

Link: http://bvmm.irht.cnrs.fr

http://numelyo.bm-lyon.fr/f view/BML:BML 02ENLO1001MsPA786416
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140. Oxford, Bodleian Library, Douce 132

XIV vek

Tekst: Franc.;

Bestijar (f. 63—81v): Caladrius (f. 65a,v); Unicornis (f. 70r);
Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989;
Link: http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet/

141. Oxford, Bodleian Library, Douce 912

XIV vek

Tekst: Franc.;

Bestijar: Draco, peridexion arbor (f. 11r);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Varij. MS Bodley 912;
Link: http://bodley30.bodley.ox.ac.uk:8180/luna/servlet/

142. Paris, Bibliotheéque de 1I'Arsenal, 2691
Napomene: Sa praznim poljima za ilustracije; McCulloch, 1962; Clark and McMunn,
1989.

143. Paris, Bibliothéque nationale de France, fr. 902
Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.

144. Paris, Bibliothéque nationale de France, fr. 1444

kraj XIII veka, 1201-1300. g. (Cat. BnF)

Poreklo: Severna Franc.; Tekst: Franc.;

Bestijar: Serra, f. 242; Caladrius (f. 242v); Phoenix (f. 244); Sirene (f. 245v); Unicornis
(f. 246v); Hydrus (f. 248); Draco (f. 249v); Draco (f. 250v); Aspidochelone (f. 250v);
Salamandra (f. 253v); Draco, peridexion arbor (f. 254); Draco (f. 258); Aspis (f. 259);
Sirene, 3 ilus. (f. 259); Caladrius (f. 259); Unicornis (f. 260v); Hydrus, 2 ilus. (f. 262v);
Serra (f. 263v); Draco, 2 ilus. (f. 265);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Varij. Frangais 1444;

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp

145. Paris, Bibliotheque nationale de France, fr. 2168
Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.

146. Paris, Bibliotheéque nationale de France, fr. 14964

kraj XIII veka

Poreklo: Severna Francuska; Tekst: Franc.;

Bestijar: Caladrius (f. 126v); Serra (f. 131); Hydrus (f. 148); Salamandra (f. 165); Draco
(f. 166);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Varij. Frangais 14964;

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp

147. Paris, Bibliotheéque nationale de France, fr. 14969

XIII vek
Poreklo: Engleska; Tekst: Franc.;
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Bestijar (f. 1-72v): Serra (f. 8); Caladrius (f. 10); Phoenix (f. 14v); Sirene (f. 21);
Unicornis (f. 26v); Hydrus (f. 31); Salamandra (f. 53); Draco, peridexion arbor (f. 54v);
Draco, elephas (f. 60);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Varij. Francais 14969;
Hassig, 1995;

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp

148. Paris, Bibliotheéque nationale de France, fr. 14970

XIII vek

Poreklo: Hainaut, Belgija; Tekst: Franc.;

Bestijar: Serra (f. 4); Caladrius (f. 4v); Phoenix (f. 7); Sirene (f. 9v); Unicornis (f. 12v);
Hydrus (f. 15);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Varij. Francais 14970;

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp

149. Paris, Bibliotheéque nationale de France, fr. 20046

XIV vek

Tekst: Franc.;

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Varij. Frangais 20046.

150. Paris, Bibliothéque nationale de France, fr. 24428

XIII vek

Poreklo: Verovatno Pariz; Tekst: Franc.;

Bestijar (f. 53-78v): Serra (f. 56); Caladrius (f. 56v); Phoenix (f. 58v); Sirene (f. 61);
Unicornis (f. 63v); Hydrus (f. 65v); Aspis (f. 70v); Salamandra (f. 74);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Sadrzi Aviarium, Clark, 1992:
300-301; Varij. Frangais 24428; Hassig, 1995.

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp

151. Paris, Bibliotheéque nationale de France, fr. 25406
Napomene: Sa praznim poljima za ilustracije; McCulloch, 1962; Clark and McMunn,

1989.

152. Paris, Bibliotheéque nationale de France, fr. 25408
Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.

153. Paris, Bibliotheque nationale de France, Rothschild 1V.2.24

Napomene: Ex-Phillipps Coll. 4156; McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Nije
ilustr.

154. Vatican, Biblioteca Apostolica, Regina 1682

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.

Pierre de Beauvais (Pierre le Picard)

155. Malines, Bibliothéque du Grand Séminaire, 32
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(Bibliotheek van het Grootseminarie, Mechelen)
Napomene: Krac¢a verzija; McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989.

156. Montpellier, Bibliothéque de la Faculte de Medicine, H.437

XIV vek

Naslov: La Création du monde et L'lmage du monde de Gossuin de Metz; Bestiaire de
Pierre de Beauvais; Poreklo: Severna Francuska; Tekst: Franc.;

Bestijar (f. 195-250): Gryphes (f. 85, Im. du Monde); Unicornis (f. 93v, Im. du Monde);
Basiliscus (f. 98v, Im. du Monde); Serra (f. 197v); Caladrius (f. 199); Hydrus (f. 200);
Harpyia (f. 207); Phoenix (f. 215v); Basiliscus (f. 223v); Unicornis (f. 226); Gryphes (f.
227); Hydrus (f. 229); Eale (f. 230v); Salamandra (f. 241v);

Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Cat. Calames; Varij.
Bibliothéque interuniversitaire. Section Médecine, H 437;

Link: http://bvmm.irht.cnrs.fr/

http://www.biu-montpellier.fr/florabium/jsp

157. Paris, Bibliothéque de 1’Arsenal, fr. 3516

XIIT vek

Poreklo: Severna Francuska; Tekst: Franc.;

Bestijar (f. 198v—212v): Serra (f. 199); Caladrius (f. 199v); Aspis (f. 201); Harpyia (f.
201v); Sirene (f. 202v); Phoenix (f. 203); Basiliscus (f. 204v); Unicornis (f. 205v);
Gryphus (f. 205v); Hydrus (f. 206); Basiliscus (f. 206v); Salamandra (f. 208v); Draco,
elephas (f. 209v); Centaurs (f. 210v);

Napomene: Ranije Phillipps 6739; McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Varij.
Arsenal 3516;

Link: http://mandragore.bnf.fr/jsp/rechercheExperte.jsp

158. Paris, Bibliotheque nationale de France, fr. 834
Napomene: Krac¢a verzija; McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.

159. Paris, Bibliotheéque nationale de France, fr. 944
Napomene: Kraca verzija; McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.

160. Paris, Bibliothéque nationale de France, Nouv. acq. 13251

(NAF 13521)

XIIT vek

Tekst: Franc.;

Bestijar (f. 22r-31): Serra (f. 22v); Caladrius (f. 23r); Phoenix (f. 23v); Sirene (f. 24r);
Unicornis (f. 25); Basiliscus (?) (f. 25v); Salamandra (f. 28v); Draco (f. 29);
Napomene: ranije La Clayette MS; Kraca verzija; McCulloch, 1962; Clark and
McMunn, 1989;

Link: http://gallica.bnf.fr (NAF 13521)
http://nossl.demo.logilab.fr/biblissima/id/Manuscript/Mandragore/5850

161. Vatican, Biblioteca Apostolica, Reg. 1323
Napomene: McCulloch, 1962; Clark and McMunn, 1989.
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Srednjoengleske verzije bestijara

162. London, British Library, Arundel 292
Napomene: Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.

Italijanske verzije bestijara
163. Firenze, Biblioteca Medicea Laurenziana, Cod. plut. LXXXX Inf. Cod. 47

Napomene: Bibl. Gadd.; Clark and McMunn, 1989.

164. Firenze, Biblioteca Medicea Laurenziana, Cod. Ashb. 649
Napomene: Clark and McMunn, 1989;

165. Firenze, Biblioteca Nazionale, Cod. Magliabechiano 11.8.33
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

166. Firenze, Biblioteca Nazionale, cl. XII Cod. Strozz. Magliabechiano 135
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

167. Firenze, Biblioteca Riccardiana, Cod. 1357 P.111.4
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

168. Firenze, Biblioteca Riccardiana, Cod. 2183 R.IV 4 Nr. 2260
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

169. Firenze, Biblioteca Riccardiana, Cod. 2281
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

170. Napoli, Biblioteca Nazionale, XII.E.n
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

171. Padova, Museo Civico di Padova (Bibl. Comun.), Cod. C.R.M.248
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

172. Paris, Bibliotheque nationale de France, ital. 450
Napomene: Clark and McMunn, 1989; Varij. Italien 450.

173. Roma, Biblioteca Corsini, 44.G.27
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

Katalonske verzije bestijara

174. Barcelona, Biblioteca universitaria, 75
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Druga polovina XV veka
Napomene: Clark and McMunn, 1989; Nije ilustr.; Barcelona University Library, Llucia
Martin, 2009.

175. Barcelona, Biblioteca universitaria, 82
Verovatno XVI vek
Napomene: Barcelona University Library, Llucia Martin, 20009.

176. Barcelona, Biblioteca de Catalunya, 87

Izmedu 1501 1 1550. g.

Napomene: Clark and McMunn, 1989; Barcelona, Catalonia National Library, Llucia
Martin, 2009.

177. Barcelona, Biblioteca de Catalunya, 310 (Ms. 310/5)

prva tre¢ina XV veka

Napomene: Clark and McMunn, 1989; Barcelona, Catalonia National Library, Llucia
Martin, 2009.

178. Vic, Biblioteca Capitular, 228
Izmedu 1350 1 1400. g. (fragmentovan)
Napomene: Llucia Martin, 2009.

179. Vic, Biblioteca Capitular, 229
Izmedu 1350 1 1400. g. (fragmentovan)
Napomene: Clark and McMunn, 1989; Vic Chapter archive, Llucia Martin, 2009.

180. Vic, Biblioteca Capitular, 1354
Napomene: Clark and McMunn, 1989.

229



ILUSTRACIE
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T. I. Amphisbaena. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f.
58v); 2. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 103v); 3. St. Petersburg, Ross, MS Lat.
Q.v.V.1 (f. 86v); 4. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 85v); 5. Aberdeen, ULA, MS 24
(f. 68v); 6. Kabenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 54r); 7. Douai, BMD, MS 711 (f. 42);
8. London, BL, Sloane MS 3544 (f. 38); 9. London, BL, Harley MS 4751 (f. 62); 10.
New York, Morgan, MS M. 890 (f. 17r); 11. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 32v); 12.
Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 41v); 13. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 94); 14.
Tiibingen, UBT, MS Mc 365 (sl. 22); 15. London, BL, Harley MS 3244 (f. 62r);
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T. II. Aspidochelone. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Cambridge, SSS, MS 100 (f.
42v); 2. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 3 (f. 89v); 3. Oxford, Bodl., MS Douce
167 (f. 7v); 4. Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 157r); 5. Cambridge, CCCC, MS
22 (f. 168r); 6. Chalon-sur-Saéne, BMC, MS 14 (f. 89v); 7. Paris, BNF, MS Latin 2495
B (f. 46v); 8. Paris, BNF, lat. 14429 (f. 118); 9. Valenciennes, BMV, MS 101 (f. 200v);
10. Miinchen, BSB, Cod.gall. 16 (sl. 131); 11. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 47); 12.
Oxford, Bodl., University College, MS 120 (sl. 3); 13. Cambridge, Trinity, MS R.14.9
(f. 92v); 14. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 71); 15. Cambridge, Trinity, MS
0.2.14 (f. 52r); 16. London, BL, Harley MS 4751 (f. 69); 17. London, BL, Harley MS
3244 (f. 60v); 18. Oxford, Bodl., MS Douce 88 A (f. 28r); 19. Oxford, Bodl., MS
Ashmole 1511 (f. 86v); 20. Oxford, Bodl., MS Douce 151 (f. 80v); 21. Oxford, Bodl.,
MS Bodley 764 (f. 107r); 22. Vatican, Apostolica, MS Reg. Lat. 258 (sl. 24); 23.
Vatican, Apostolica, MS Reg. Lat. 258 (sl. 39);
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T. III. Aspis. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 56); 2.
Cambridge, SSS, MS 100 (f. 37v); 3. Oxford, Bodl., MS Bodley 602 (f. 24v); 4. Oxford,
Bodl., MS Douce 167 (f. 8v); 5. Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 158v); 6.
London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 65v); 7. Valenciennes, BMV, MS 101 (f. 197v); 8.
Paris, BNF, lat. 14429 (f. 116); 9. Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 67v); 10. Cambridge,
Trinity, MS R.14.9 (f. 93v); 11. Kebenhavn, KK, GIl. Kgl. 1633 4° (f. 53r); 12. Douali,
BMD, MS 711 (f. 41); 13. London, BL, Harley MS 3244 (f. 61v); 14. London, BL,
Harley MS 4751 (f. 61); 15. London, BL, Sloane MS 3544 (f. 37); 16. New York,
Morgan, MS M. 890 (f. 17r); 17. Oxford, Bodl., MS Ashmole 1511 (f. 80v); 18. Oxford,
Bodl., MS Bodley 764 (f. 96r); 19. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 93v); 20. Paris, BNF,
MS Lat. 6838B (f. 32); 21. Kebenhavn, KK, GKS 3466 8° (f. 39); 22. Oxford, Merton,
MS. 249 (f. 7r);
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T. III/1. Aspis. Sleva nadesno, odozgo nadole: 23. Oxford, Merton, MS. 249 (f. 7r); 24.
Paris, BNF, Francais 1444 (f. 259); 25. Paris, BNF, Francais 24428 (f. 70v); 26. Paris,
Arsenal, 3516 (f. 201); 27. Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101 (f. 10); 28. Den
Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 41r); 29. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 951, anguis);
29a. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 95r);
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T. IV. Basiliscus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f.
54v); 2. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 55); 3. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f.
103r); 4. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 63r); 5. St. Petersburg, Ross, MS Lat.
Q.v.V.1 (f. 80); 6. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 79r); 7. Aberdeen, ULA, MS 24 (f.
66r); 8. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 51r); 9. New York, Morgan, MS M. 81 (f.
79r); 10. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 63r); 11. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633
4° (f. 51r); 12. Douai, BMD, MS 711 (f. 39v); 13. London, BL, Harley MS 3244 (f.
59v); 14. London, BL, Harley MS 4751 (f. 59); 15. New York, Morgan, MS M. 890 (f.
16r); 16. Oxford, Bodl., MS Douce 88 A (f. 23r); 17. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 93);
18. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 31);
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T. IV/1. Basiliscus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 19. Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f.
32v); 20. Montpellier, Medicine, H 437 (f. 98v, Im. du Monde); 21. Montpellier,
Medicine, H 437 (f. 223v); 22. Paris, Arsenal, 3516 (f. 204v); 23. Paris, BNF, 13521 (f.
25v); 24. Paris, Arsenal, 3516 (f. 206v); 25. Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101

(f. 14v); 26. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 51v); 27. Den Haag, Meermanno,
10.B.25 (f. 39v);
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T.V

T. V. Bonnacon. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f.
26v); 2. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 96r); 3. St. Petersburg, Ross, MS Q.v.V.1 (f.
38); 4. Miinchen, BSB, Cod.gall. 16 (sl. 69); 5. New York, Morgan, M. 81 (f. 37r); 6.
Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 12r); 7. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 10r); 8. Douai,
BMD, MS 711 (f. 8); 9. London, BL, Harley MS 3244 (f. 41r); 10. London, BL, Harley
MS 4751 (f. 11); 11. London, BL, Royal MS 12 F XIII (f. 16r); 12. New York, Morgan,
MS M. 890 (f. 3v); 13. Oxford, Bodl., MS Ashmole 1511 (f. 18r); 14. Oxford, Bodl.,
MS Bodley 533 (f. 5r); 15. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 16r); 16. Oxford, Bodl.,
MS Douce 88 A (f. 92v); 17. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 78); 18. Paris, BNF, MS Lat.
6838B (f. 6v); 19. Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f. 5v); 20. Oxford, Bodl., MS ¢ Musaeo
136 (f. 24r);
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T. V/1. Bonnacon. Sleva nadesno, odozgo nadole: 21. Oxford, Bodl., MS Douce 88 E
(f. 10r); 22. Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 8r); 23. London, WAL, MS 22 (f. 31r);
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T. VL. Caladrius. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Bruxelles, BBB, MS 10074 (f.
142v); 2. Bern, Burger, Lat. 318 (f. 8v); 3. Oxford, Bodl., MS Bodley 602 (f. 1v); 4.
Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 142r); 5. Paris, BNF, MS Latin 2495 B (f. 43v);
6. Paris, BNF, MS Latin 2495 B (f. 26); 7. Paris, BNF, lat. 14429 (f. 116v); 8. Paris,
BNF, lat. 14429 (f. 106v); 9. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 59 v); 10.
London, BL, Royal MS 2 B VII (f. 89v); 11. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 47v);
12. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 60v); 13. Chalon-sur-Saéne, BMC, MS 14 (f.
68v); 14. Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 57r); 15. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f.
33v); 16. Douai, BMD, MS 711 (f. 27); 17. London, BL, Harley MS 3244 (f. 52r); 18.
London, BL, Harley MS 4751 (f. 40); 19. London, BL, Sloane MS 3544 (f. 24); 20.
New York, Morgan, MS M. 890 (f. 12r);
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T. VI/1. Caladrius. Sleva nadesno, odozgo nadole: 21. Oxford, Bodl., MS Ashmole
1511 (f. 69r); 22. Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 15v); 23. Oxford, Bodl., MS
Bodley 764 (f. 63v); 24. Oxford, Bodl., MS Douce 88 A (f. 18r); 25. Oxford, Bodl., MS
Douce 88 A (f. 100r); 26. Oxford, Bodl., MS Douce 151 (f. 63r); 27. Paris, BNF, MS
Lat. 3630 (f. 86v); 28. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 21v); 29. Oxford, Merton, MS.
249 (f. 8v); 30. Cambridge, Trinity, MS O.2.14 (f. 36v); 31. Lyon, BML, MS P.A. 078
(f. 36); 32. Oxford, Bodl., MS Douce 132 (f. 65a,v); 33. Paris, BNF, Frangais 1444 (f.
242v); 34. Paris, BNF, Frangais 1444 (f. 259); 35. Paris, BNF, Frangais 14964 (f. 126v);
36. Paris, BNF, Francais 14969 (f. 10); 37. Paris, BNF, Frangais 14970 (f. 4v); 38.
Paris, BNF, Francais 24428 (f. 56v); 39. Montpellier, Medicine, H 437 (f. 199); 40.
Paris, Arsenal, 3516 (f. 199v); 41. Paris, BNF, 13521 (f. 23r);

240



T. V12

T. VI/2. Caladrius. Sleva nadesno, odozgo nadole: 42. Cambridge, MA, Houghton, MS
Typ 101 (f. 7v); 43. London, BL, Sloane MS 278 (f. 34v); 44. Miinchen, BSB, clm 6908
(im. 174); 45. London, BL, Egerton MS 613 (f. 34r); 46. New York, Morgan, MS
M.832 (f. 10r); 47. Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 28v); 48. Cambridge, Fitz., MS
254 (f. 27r);

241



et ec imgrief eTaeube e ‘\% ;
h‘muf:ﬂu!iédt'ngmm-

[S'," i ‘;v ‘.‘ g e <. "i
IS\ EE

ot Kobremat invewi G

T. VII. Centaurus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Bruxelles, BBB, MS 10074 (f.
146v); 2. Cambridge, SSS, MS 100 (f. 27v); 3. London, BL, Stowe MS 1067 (f. 1v); 4.
Paris, BNF, lat. 14429 (f. 110); 5. Paris, BNF, lat. 14429 (f. 116v); 6. Valenciennes,
BMV, MS 101 (f. 189v); 7. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 9v); 8. St. Petersburg, Ross,
MS Lat. Q.v.V.1 (f. 11v); 9. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 8v); 10. New York,
Morgan, MS M. 81 (f. 10v); 11. Oxford, Bodl., MS Douce 88 A (f. 115r); 12.
Kebenhavn, KK, GKS 3466 8° (f. 29); 13. Oxford, Merton, MS. 249 (f. 5v); 14. Paris,
Arsenal, 3516 (f. 210v); 15. Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101 (f. 9v); 16.
Miinchen, BSB, clm 6908 (im. 164); 17. New York, Morgan, MS M.832 (f. 4r); 18.
Paris, BNF, lat. 10448 (f. 119); 19. Vatican, Apostolica, MS Reg. Lat. 258 (sl. 39);
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T. VIII

T. VIIIL. Cinnamolgus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Cambridge, Trinity, MS R.14.9
(f. 101r); 2. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 51); 3. New York, Morgan, MS
M. 81 (f. 52r); 4. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 38v); 5. Douai, BMD, MS 711
(f. 31); 6. London, BL, Harley MS 3244 (f. 54r); 7. New York, Morgan, MS M. 890 (f.
10v); 8. Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 17v); 9. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f.
71v); 10. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 88); 11. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 24v); 12.
Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f. 23v); 13. London, BL, Add MS 11283 (f. 19v);
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T. IX. Draco. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Cambridge, SSS, MS 100 (f. 33v); 2.
Cambridge, CCCC, MS 22 (f. 164r); 3. Cambridge, CCCC, MS 22 (f. 169r); 4. Los
Angeles, Getty, MS Ludwig XV 3 (f. 98); 5. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 3 (f.
89); 6. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 4 (f. 103); 7. Los Angeles, Getty, MS
Ludwig XV 4 (f. 94); 8. Oxford, Bodl., MS Douce 167 (f. 7v); 9. Oxford, Bodl., MS
Douce 167 (f. 10r); 10. Oxford, Bodl., MS Douce 167 (f. 10r); 11. Oxford, Bodl., MS
Laud Misc. 247 (f. 154v); 12. Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 162v); 13. Oxford,
Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 163v); 14. Chalon-sur-Saéne, BMC, MS 14 (f. 88v); 15.
Paris, BNF, MS Latin 2495 B (f. 39v); 16. Paris, BNF, MS Latin 2495 B (f. 40); 17.
Paris, BNF, lat. 14429 (f. 114v); 18. Valenciennes, BMV, MS 101 (f. 195v); 19. Los
Angeles, Getty, MS 100 (f. 54); 20. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 92v); 21.
Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 95r); 22. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f.
79); 23. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 67v);
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T. IX/1

T. IX/1. Draco. Sleva nadesno, odozgo nadole: 24. London, BL, Royal MS 2 B VII (f.
118v); 25. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 62r); 26. Miinchen, BSB, Cod.gall. 16
(sl. 129); 27. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 78r); 28. Aberdeen, ULA, MS 24 (f.
651); 29. Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 65v); 30. Cambridge, CCCC, MS 53 (f. 204v); 31.
Cambridge, CCCC, MS 53 (f. 204v); 32. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 49r); 33.
Douai, BMD, MS 711 (f. 38v); 34. London, BL, Harley MS 3244 (f. 39v); 35. London,
BL, Harley MS 3244 (f. 58v); 36. London, BL, Harley MS 3244 (f. 59r); 37. London,
BL, Harley MS 4751 (f. 58v); 38. London, BL, Sloane MS 3544 (f. 34v); 39. New
York, Morgan, MS M. 890 (f. 15v); 40. New York, Morgan, MS M. 890 (f. 15v); 41.
Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 22r); 42. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 91v); 43.
Oxford, Bodl., MS Douce 88 B-C (f. 22r); 44. Oxford, Bodl., MS Douce 88 A (f. 22v);
45. Oxford, Bodl., MS Douce 88 (f. 84v); 46. Oxford, Bodl., MS Douce 151 (f. 71v);
47. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 92v);
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T. IX/2. Draco. Sleva nadesno, odozgo nadole: 48. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 93);
49. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 4v); 50. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 30v); 51.
Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f. 32); 52. Kebenhavn, KK, GKS 3466 8° (f. 18); 53.
Cambridge, Trinity, MS 0.2.14 (f. 60r); 54. Lyon, BML, MS P.A. 078 (f. 45v); 55.
Lyon, BML, MS P.A. 078 (f. 51); 56. Lyon, BML, MS P.A. 078 (f. 52v); 57. Oxford,
Bodl., MS Bodley 912 (f. 11r); 58. Paris, BNF, Frangais 1444 (f. 250v); 59. Paris, BNF,
Francais 1444 (f. 265); 60. Paris, BNF, Frangais 1444 (f. 258); 61. Paris, BNF, Francais
14964 (f. 166); 62. Paris, BNF, Francais 1444 (f. 249v); 63. Paris, BNF, Francais 1444
(f. 254); 64. Paris, BNF, Francais 1444 (f. 265); 65. Paris, BNF, Francais 14969 (f.
54v); 66. Paris, BNF, Francais 14969 (f. 60); 67. Paris, Arsenal, 3516 (f. 209v); 68.
Paris, BNF, 13521 (f. 29); 69. Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101 (f. 9); 70.
London, BL, Sloane MS 278 (f. 48v);
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T. IX/3. Draco. Sleva nadesno, odozgo nadole: 71. Miinchen, BSB, clm 6908 (im. 161);
72. Miinchen, BSB, clm 6908 (im. 165); 73. Bucks., Wormsley Library, MS BM 3747
(f. 20r); 74. Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 38v); 75. Den Haag, Meermanno,
10.B.25 (f. 39r); 76. Oxford, St. John's College, M 61 (f. 61); 77. Vatican, Apostolica,
MS Reg. Lat. 258 (sl. 16); 78. Cambridge, Trinity, MS O.2.14 (f. 57v); 79. London, BL,
Egerton MS 613 (f. 51r);
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T. X. Eale. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 28); 2.
Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 97r); 3. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f.
40); 4. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 30r); 5. Miinchen, BSB, Cod.gall. 16 (sl.
79); 6. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 39r); 7. Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 16v); 8.
Cambridge, CCCC, MS 53 (f. 193v); 9. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 16v); 10.
Douai, BMD, MS 711 (f. 13); 11. London, BL, Harley MS 3244 (f. 44r); 12. London,
BL, Royal MS 12 F XIII (f. 27r); 13. New York, Morgan, MS M. 890 (f. 6r); 14.
Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 7v); 15. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 80v); 16. Paris,
BNF, MS Lat. 6838B (f. 10v); 17. Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f. 10); 18. Montpellier,
Medicine, H 437 (f. 230v); 19. Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 14r); 20. London,
BL, Sloane MS 3544 (f. 12r);
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T. XI

T. XI. Gryphus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 26);
2. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 96r); 3. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f.
37v); 4. Miinchen, BSB, Cod.gall. 16 (sl. 65); 5. Cambridge, CCCC, MS 53 (f. 190v); 6.
New York, Morgan, MS M. 81 (f. 36v); 7. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 8r); 8.
Douai, BMD, MS 711 (f. 5); 9. London, BL, Harley MS 3244 (f. 38v); 10. London, BL,
Harley MS 4751 (f. 7v); 11. London, BL, Royal MS 12 F XIII (f. 11r); 12. Paris, BNF,
MS Lat. 6838B (f. 26v); 13. New York, Morgan, MS M. 890 (f. 2r); 14. Oxford, Bodl.,
MS Ashmole 1511 (f. 15v); 15. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 11v); 16. Oxford,
Bodl., MS Douce 151 (f. 11v); 17. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 4); 18. Paris, BNF,
MS Lat. 3630 (f. 77); 19. Oxford, Bodl., MS e Musaco 136 (f. 19r); 20. Oxford, Bodl.,
MS Douce 88 E (f. 87r); 21. London, WAL, MS 22 (f. 25v);
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T. XI/1. Gryphus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 22. Montpellier, Medicine, H 437 (f.
85, Im. du Monde); 23. Montpellier, Medicine, H 437 (f. 227); 24. Paris, Arsenal, 3516

(f. 205v); 25. Bucks., Wormsley Library, MS BM 3747 (f4r); 26. Den Haag,
Meermanno, 10.B.25 (f. 51);
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T. XII

T. XII. Hydrus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 13);
2. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 17); 3. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f.
13r); 4. Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f. 33v); 5. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 16r);
6. Tiibingen, UBT, MS Mc 365 (sl. 22); 7. New York, Morgan, MS M. 890 (f. 17v); 8.
Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 33); 9. Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 68v); 10. Kebenhavn,
KK, Gl Kgl. 1633 4° (f. 61v); 11. Douai, BMD, MS 711 (f. 42v); 12. London, BL,
Harley MS 4751 (f. 62v); 13. London, BL, Sloane MS 3544 (f. 38); 14. New York,
Morgan, MS M. 890 (f. 17r); 15. Cambridge, CCCC, MS 22 (f. 162r); 16. Paris, BNF,
MS Lat. 6838B (f. 33); 16. London, BL, Stowe MS 1067 (f. 2v); 17. Los Angeles,
Getty, MS Ludwig XV 3 (f. 84v); 18. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 4 (f. 88v);
19. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 54r);
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T. XII/1. Hydrus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 20. Oxford, Bodl., MS Laud Misc.
247 (f. 152v); 21. Chalon-sur-Sadéne, BMC, MS 14 (f. 79); 22. Paris, BNF, MS Latin
2495 B (f. 32); 23. Paris, BNF, lat. 14429 (f. 110v); 24. Valenciennes, BMV, MS 101
(f. 190v); 25. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 13); 26. Los Angeles, Getty, MS 100 (f.
57v); 27. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 90av); 28. St. Petersburg, Ross, MS Lat.
Q.v.V.1 (f. 16v); 29. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 84v); 30. London, BL,
Royal MS 2 B VII (f. 104); 31. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 12v); 32. London,
BL, Royal MS 12 C XIX (f. 67v); 33. Miinchen, BSB, Cod.gall. 16 (sl. 37); 34. New
York, Morgan, MS M. 81 (f. 15v); 35. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 83v); 36.
London, BL, Harley MS 3244 (f. 62r); 37. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 94); 38. Paris,
BNF, Francais 1444 (f. 262v);
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T. XII/2. Hydrus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 39. Kabenhavn, KK, GKS 3466 8° (f.
21); 40. Oxford, Merton, MS. 249 (f. 4r); 41. Cambridge, Trinity, MS O.2.14 (f. 46v);
42. Paris, BNF, Francgais 14964 (f. 148); 43. Paris, BNF, Francais 1444 (f. 262v); 44.
Paris, BNF, Frangais 1444 (f. 248); 45. New York, Morgan, MS M.832 (f. 3v); 46.
Paris, BNF, Frangais 14969 (f. 31); 47. Paris, BNF, Frangais 14970 (f. 15); 48. Paris,
BNF, Frangais 24428 (f. 65v); 49. Montpellier, Medicine, H 437 (f. 200); 50.
Montpellier, Medicine, H 437 (f. 229); 51. Paris, Arsenal, 3516 (f. 206); 52. Vatican,
Apostolica, MS Reg. Lat. 258 (sl. 43); 53. Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101 (f.
9v); 54. Miinchen, BSB, clm 6908 (im. 163); 55. Paris, BNF, lat. 10448 (f. 118v); 56.
Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 42r);
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T. XIIIL. Jaculus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 59);
2. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 69r); 3. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 33v); 4.
New York, Morgan, MS M. 81 (f. 86r); 5. Douai, BMD, MS 711 (f. 42v); 6.
Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 54v); 7. New York, Morgan, MS M. 890 (f. 17v);

8. f. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 94v); 9. Tiibingen, UBT, MS Mc 365 (sl. 23); 10.
Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 42v); 11. London, BL, Harley MS 3244 (f. 62v);

254



T. XIV

T. XIV. Leucrota. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f.
33v); 2. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 96v); 3. St. Petersburg, Ross, MS Lat.
Q.v.V.1 (f. 46 v); 4. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 37v); 5. Miinchen, BSB,
Cod.gall. 16 (sl. 93); 6. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 47v); 7. Aberdeen, ULA, MS
24 (f. 15v); 8. Cambridge, CCCC, MS 53 (f. 193v); 9. Kebenhavn, KK, GI. Kgl. 1633
4° (f. 14v); 10. Douai, BMD, MS 711 (f. 11v); 11. London, BL, Royal MS 12 F XIII (f.
23r); 12. Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 7r); 13. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 79v);
14. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 9v); 15. Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f. 8v); 16. Den
Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 12v); 17. London, BL, Add MS 11283 (f. 7v); 18.
Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (st. 60);
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T. XV. Manticora. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f.
27v); 2. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 97r); 3. St. Petersburg, Ross, MS Lat.
Q.v.V.1 (f. 39v); 4. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f. 29v); 5. New York, Morgan,
MS M. 81 (f. 38v); 6. Cambridge, CCCC, MS 53 (f. 193v); 7. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl.
1633 4° (f. 15v); 8. Douai, BMD, MS 711 (f. 12); 9. London, BL, Harley MS 3244 (f.
43v); 10. London, BL, Royal MS 12 F XIII (f. 24v); 11. New York, Morgan, MS M.
890 (f. 6r); 12. Oxford, Bodl., MS Ashmole 1511 (f. 22v); 13. Oxford, Bodl., MS
Bodley 533 (f. 7r); 14. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 25r); 15. Oxford, Bodl., MS
Douce 151 (f. 18v); 16. Oxford, Bodl., University College, MS 120 (sl. 1); 17. Paris,
BNF, MS Lat. 3630 (f. 80);18. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 10); 19. Paris, BNF, MS
Lat. 11207 (f. 9v); 20. Oxford, Bodl., MS e Musaeo 136 (f. 20v); 21. Oxford, Bodl., MS
Douce 88 E (f. 88v); 22. London, WAL, MS 22 (f. 27v); 23. Den Haag, Meermanno,
10.B.25 (f 13r); 24. London, BL, Add MS 11283 (f. 8r);
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T. XVI

T. XVI. Parandrus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f.
28); 2. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 40); 3. London, BL, Royal MS 12 C
XIX (f. 30r); 4. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 39r); 5. Cambridge, CCCC, MS 53 (f.
193v); 6. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 15v); 7. Douai, BMD, MS 711 (f. 12v);
8. London, BL, Harley MS 3244 (f. 43v); 9. London, BL, Royal MS 12 F XIII (f. 25r);
10. New York, Morgan, MS M. 890 (f. 6r); 11. Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 7v);
12. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 80); 13. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 10); 14. Paris,
BNF, MS Lat. 11207 (f. 9v); 15. Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 13v);
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T. XVIIL. Phoenix. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Bruxelles, BBB, MS 10074 (f.
145r); 2. Cambridge, CCCC, MS 22 (f. 166v); 3. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 3
(f. 38); 4. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 3 (f. 74v); 5. Los Angeles, Getty, MS
Ludwig XV 4 (f. 46); 6. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 4 (f. 77v); 7. Oxford,
Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 144r); 8. Chalon-sur-Saéne, BMC, MS 14 (f. 69); 9.
Paris, BNF, MS Latin 2495 B (f. 26); 10. Paris, BNF, lat. 14429 (f. 107); 11.
Valenciennes, BMV, MS 101 (f. 185); 12. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 41v); 13.
Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 89 r); 14. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f.
61v); 15. London, BL, Royal MS 2 B VII (f. 93v); 16. London, BL, Royal MS 12 C
XIX (f. 49v); 17. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 62v); 18. Aberdeen, ULA, MS 24
(f. 55v); 19. Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 56r); 20. Kebenhavn, KK, GIl. Kgl. 1633 4° (f.
37r); 21. Kebenhavn, KK, GI. Kgl. 1633 4° (f. 37v); 22. Douai, BMD, MS 711 (f. 30);
23. Douai, BMD, MS 711 (f. 30);
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T. XVII/1

T. XVII/1. Phoenix. Sleva nadesno, odozgo nadole: 24. London, BL, Harley MS 3244
(f. 53v); 25. London, BL, Harley MS 3244 (f. 53v); 26. London, BL, Harley MS 4751
(f. 45); 27. London, BL, Harley MS 4751 (f. 45); 28. London, BL, Sloane MS 3544 (f.
26v); 29. New York, Morgan, MS M. 890 (f. 10v); 30. Oxford, Bodl., MS Ashmole
1511 (f. 68); 31. Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 17r); 32. Oxford, Bodl., MS Bodley
533 (f. 17r); 33. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 70r); 34. Oxford, Bodl., MS Bodley
764 (f. 70v); 35. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 87v); 36. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f.
88); 37. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 23v); 38. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 24);
39. Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f. 22v); 40. London, WAL, MS 22 (sl. 1); 41. Oxford,
Merton, MS. 249 (f. 8v); 42. Cambridge, Trinity, MS O.2.14 (f. 39r); 43. London, BL,
Egerton MS 613 (f. 36r); 44. Lyon, BML, MS P.A. 078 (f. 38); 45. Paris, BNF, Francais
1444 (f. 244); 46. Paris, BNF, Frangais 14969 (f. 14v);
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T. XVII/2

T. XVII/2. Phoenix. Sleva nadesno, odozgo nadole: 47. Paris, BNF, Frangais 14970 (f.
7); 48. Paris, BNF, Francais 24428 (f. 58v); 49. Montpellier, Medicine, H 437 (f. 215v);
50. Paris, Arsenal, 3516 (f. 203); 51. Paris, BNF, 13521 (f. 23v); 52. Cambridge, MA,
Houghton, MS Typ 101 (f. 7v); 53. Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101 (f. 8); 54.
Miinchen, BSB, clm 6908 (im. 175); 55. New York, Morgan, MS M.832 (f. 10v); 56.
Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 30v); 57. Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 31r);
58. Cambridge, Fitz., MS 254 (f. 27r);
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T. XVIII. Salamandra. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Cambridge, SSS, MS 100 (f.
29r); 2. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 3 (f. 95v); 3. Los Angeles, Getty, MS
Ludwig XV 4 (f. 100v); 4. Oxford, Bodl., MS Bodley 602 (f. 27v); 5. Chalon-sur-
Saone, BMC, MS 14 (f. 83v); 6. Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 161r); 7. Paris,
BNF, MS Latin 2495 B (f. 35); 8. Paris, BNF, lat. 14429 (f. 112); 9. Valenciennes,
BMV, MS 101 (f. 192v); 10. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 94v); 11. London, BL,
Royal MS 12 C XIX (f. 68v); 12. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 84v); 13. Aberdeen,
ULA, MS 24 (f. 70r); 14. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 55r); 15. Kebenhavn, KK,
Gl. Kgl. 1633 4° (f. 55v); 16. London, BL, Harley MS 3244 (f. 63r); 17. London, BL,
Harley MS 4751 (f. 33v); 18. Lyon, BML, MS P.A. 078 (f. 50); 19. Paris, BNF, MS
Lat. 6838B (f. 34v); 20. Kebenhavn, KK, GKS 3466 8° (f. 36); 21. Paris, BNF, Francais
14969 (f. 53); 22. Cambridge, Trinity, MS O.2.14 (f. 57r);
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T. XVIII/1
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T. XVIII/1. Salamandra. Sleva nadesno, odozgo nadole: 23. Paris, BNF, Francais 1444
(f. 253v); 24. Paris, BNF, Francais 14964 (f. 165); 25. Paris, BNF, Frangais 24428 (f.
74); 26. Montpellier, Medicine, H 437 (f. 241v); 27. Paris, Arsenal, 3516 (f. 208v); 28.
Paris, BNF, 13521 (f. 28v); 29. Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101 (f. 14); 30.
Miinchen, BSB, clm 6908 (im. 175); 31. Tiibingen, UBT, MS Mc 365 (sl. 24); Vatican,
Apostolica, MS Reg. Lat. 258 (sl. 22);
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T. XIX

T. XIX. Satyrus. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Oxford, Bodl., MS Bodley 602 (f.
18v); 2. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 16); 3. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 96r);
4. St. Petersburg, Ross, MS Q.v.V.1 (f. 21 v); 5. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f.
15v); 6. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 20v); 7. Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 13r); 8.
Douai, BMD, MS 711 (f. 8); 9. Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 9r); 10. London,
BL, Harley MS 3244 (f. 41v); 11. London, BL, Harley MS 4751 (f. 11v); 12. London,
BL, Royal MS 12 F XIII (f. 17v); 13. London, BL, Sloane MS 3544 (f. 8); 14. New
York, Morgan, MS M. 890 (f. 3v); 15. Paris, BNF, Lat. 3630 (f. 78v); 16. Paris, BNF,
MS Lat. 6838B (f. 7v); 17. Cambridge, Trinity, MS 0.2.14 (f. 49r);
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T. XX. Serra. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 46v); 2.
Cambridge, CCCC, MS 22 (f. 166r); 3. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 4 (f. 73v);
4. Paris, BNF, MS Latin 2495 B (f. 38); 5. Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 141v);
6. Chalon-sur-Sadéne, BMC, MS 14 (f. 88); 7. London, BL, Royal MS 2 B VII (f. 89); 8.
Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 89v); 9. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f.
70); 10. London, BL, Royal MS 2 B VII (f. 88v); 11. New York, Morgan, MS M. 81 (f.
69r); 12. Cambridge, Trinity, MS O.2.14 (f. 35v); 13. Paris, BNF, lat. 14429 (f. 113v);
14. London, BL, Harley MS 3244 (f. 65r); 15. London, BL, Sloane MS 3544 (f. 42v, f.
43); 16. Kebenhavn, KK, GKS 3466 8° (f. 44); 17. Oxford, Merton, MS. 249 (f. 7r); 18.
Oxford, Merton, MS. 249 (f. 7r); 19. Paris, BNF, Francais 1444 (f. 242); 20. Paris,
BNF, Francais 14970 (f. 4);
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T. XX/1
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T. XX/1. Serra. Sleva nadesno, odozgo nadole: 21. Paris, BNF, Francgais 1444 (f. 263v);
22. Paris, BNF, Frangais 14964 (f. 131); 23. Paris, BNF, Francais 14969 (f. 8); 24.
Paris, BNF, Francais 24428 (f. 56); 25. Montpellier, Medicine, H 437 (f. 197v); 26.
Paris, Arsenal, 3516 (f. 199); 27. Paris, BNF, 13521 (f. 22v); 28. Paris, BNF, lat. 10448
(f. 119v); 29. London, BL, Egerton MS 613 (f. 33v); 30. Wolfenbiittel, Herzog August
Bibliothek, 35a Helmst. (f. 1v); 31. Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101 (f. 11v);
32. London, BL, Sloane MS 278 (f. 51); 33. Miinchen, BSB, clm 6908 (im. 167); 34.
New York, Morgan, MS M.832 (f. 5v);
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T. XXI

T. XXI. Sirena. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Bruxelles, BBB, MS 10074 (f. 142r);
2. Bruxelles, BBB, MS 10074 (f. 146v); 3. Bern, Burger, Lat. 318 (f. 13v); 4.
Cambridge, SSS, MS 100 (f. 38v); 5. Cambridge, CCCC, MS 22 (f. 167v); 6. Los
Angeles, Getty, MS Ludwig XV 4 (f. 81v); 7. Oxford, Bodl., MS Bodley 602 (f. 10r); 8.
Paris, BNF, MS Latin 2495 B (f. 44); 9. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 90r); 10.
Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 147r); 11. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 3
(f. 78); 12. Paris, BNF, lat. 14429 (f. 116v); 13. Valenciennes, BMV, MS 101 (f. 198);
14. London, BL, Harley MS 3244 (f. 55r); 15. Los Angeles, Getty, MS 100 (f. 14); 16.
St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 18); 17. London, BL, Royal MS 2 B VII (f.
96v); 18. Miinchen, BSB, Cod.gall. 16 (sl. 39); 19. New York, Morgan, MS M. 81 (f.
17r); 20. Kebenhavn, KK, Gl. Kgl. 1633 4° (f. 40v); 21. Kebenhavn, KK, GIl. Kgl. 1633
4° (f. 60r); 22. Douai, BMD, MS 711 (f. 32); 23. Oxford, Bodl., MS Douce 88 A (f.
21v);
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T. XXI/1. Sirena. Sleva nadesno, odozgo nadole: 24. London, BL, Harley MS 4751 (f.
47v); 25. London, BL, Sloane MS 3544 (f. 28v); 26. New York, Morgan, MS M. 890 (f.
11v); 27. Oxford, Bodl., MS Ashmole 1511 (f. 65v); 28. Oxford, Bodl., University
College, MS 120 (sl. 2); 29. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 74v); 30. Paris, BNF,
MS Lat. 3630 (f. 89); 31. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 25v); 32. Paris, BNF, MS Lat.
11207 (f. 24); 33. Kebenhavn, KK, GKS 3466 8° (f. 37); 34. Oxford, Bodl., MS Douce
88 A (f. 138r); 35. Oxford, Bodl., MS Douce 88 A (f. 138v); 36. London, BL, Add.
28260 (f. 89v); 37. Oxford, Merton, MS. 249 (f. 6r); 38. Cambridge, Trinity, MS O.2.14
(f. 41v); 39. London, BL, Egerton MS 613 (f. 38r); 40. Paris, BNF, Francais 1444 (f.
259); 41. Paris, BNF, 13521 (f. 24r); 42. Paris, BNF, Francais 1444 (f. 259); 43. Paris,
BNF, Francais 1444 (f. 245v); 44. Paris, BNF, Francais 1444 (f. 259);
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T. XX1/2

T. XXI/2. Sirena. Sleva nadesno, odozgo nadole: 45. Paris, BNF, Francgais 14969 (f.
21); 46. Paris, BNF, Francais 14970 (f. 9v); 47. Paris, BNF, Francais 24428 (f. 61); 48.
Paris, Arsenal, 3516 (f. 202v); 49. Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 32v); 50.
Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101 (f. 9v); 51. London, BL, Sloane MS 278 (f.
47); 52. Miinchen, BSB, cIm 6908 (im. 164); 53. New York, Morgan, MS M.832 (f.
3v); 54. Paris, BNF, lat. 10448 (f. 119); 55. Tiibingen, UBT, MS Mc 365 (sl. 23); 56.
Vatican, Apostolica, MS Reg. Lat. 258 (sl. 24); 57. London, BL, Add MS 11283 (f.
20v); 58. Reykjavik, fsland, Stofnun Arna Magnussonar 1 islenskum fraedum,
Physiologus, AM 673 al4to (f. 1v);
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T. XXII. Unicornis. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Bruxelles, BBB, MS 10074 (f.
147r); 2. Bern, Burger, Lat. 318 (f. 16v); 3. Cambridge, CCCC, MS 22 (f. 162r); 4.
London, BL, MS Stowe 1067 (f. 2); 5. Los Angeles, Getty, MS Ludwig XV 4 (f. 85v);
6. Oxford, Bodl., MS Bodley 602 (f. 14r); 7. Oxford, Bodl., MS Douce 167 (f. 4v); 8.
Oxford, Bodl., MS Laud Misc. 247 (f. 149v); 9. Paris, BNF, MS Latin 2495 B (f. 31v);
10. Paris, BNF, lat. 14429 (f. 110v); 11. Valenciennes, BMV, MS 101 (f. 190); 12. Los
Angeles, Getty, MS 100 (f. 11); 13. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 90ar); 14.
Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 93v); 15. St. Petersburg, Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f.
13v); 16. London, BL, Royal MS 2 B VII (f. 101); 17. London, BL, Royal MS 12 C
XIX (f. 9v); 18. Miinchen, BSB, Cod.gall. 16 (sl. 31); 19. New York, Morgan, MS M.
81 (f. 12v); 20. Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 15r); 21. Cambridge, CCCC, MS 53 (f.
190v);
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T. XXII/1

T. XXII/1. Unicornis. Sleva nadesno, odozgo nadole: 22. Kebenhavn, KK, GIl. Kgl.
1633 4° (f. 5v); 23. Kebenhavn, KK, GI. Kgl. 1633 4° (f. 13r); 24. Douai, BMD, MS
711 (f. 4); 25. Douai, BMD, MS 711 (f. 10v); 26. London, BL, Harley MS 3244 (f. 38r);
27. London, BL, Harley MS 3244 (f. 42v); 28. London, BL, Harley MS 4751 (f. 6v); 29.
London, BL, Harley MS 4751 (f. 15); 30. London, BL, Royal MS 12 F XIII (f. 10v); 31.
London, BL, Royal MS 12 F XIII (f. 21r); 32. London, BL, Sloane MS 3544 (f. 4); 33.
London, BL, Sloane MS 3544 (f. 9v); 34. New York, Morgan, MS M. 890 (f. 2r); 35.
New York, Morgan, MS M. 890 (f. 4v); 36. Oxford, Bodl., MS Ashmole 1511 (f. 14v.);
37. Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 6v); 38. Oxford, Bodl., MS Bodley 533 (f. 3r);
39. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 10v); 40. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (f. 22r);
41. Oxford, Bodl., MS Douce 88 A (f. 7v);
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T. XXI11/2. Unicornis. Sleva nadesno, odozgo nadole: 42. Oxford, Bodl., MS Douce 151
(f. 10v); 43. Oxford, Bodl., MS Douce 151 (f. 17r); 44. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f.
76v); 45. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 79); 46. Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 3v); 47.
Paris, BNF, MS Lat. 6838B (f. 8v); 48. Paris, BNF, MS Lat. 11207 (f. 8); 49. Oxford,
Bodl., MS e Musaeo 136 (f. 18v); 50. Oxford, Bodl., MS e Musaeo 136 (f. 18r); 51.
Oxford, Bodl., MS Douce 88 E (f. 86r); 52. Kebenhavn, KK, GKS 3466 8° (f. 15); 53.
Oxford, Merton, MS. 249 (f. 3r); 54. Oxford, Merton, MS. 249 (f. 3r); 55. Cambridge,
Trinity, MS 0.2.14 (f. 44v); 56. Lyon, BML, MS P.A. 078 (f. 55); 57. Oxford, Bodl.,
MS Douce 132 (f. 70r); 58. Paris, BNF, Francais 1444 (f. 260v); 59. Paris, BNF,
Francais 1444 (f. 246v); 60. Paris, BNF, Francais 14969 (f. 26v);
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T. XXII/3

T. XXI1I/3. Unicornis. Sleva nadesno, odozgo nadole: 61. Paris, BNF, Francais 14970 (f.
12v); 62. Paris, BNF, Francais 24428 (f. 63v); 63. Montpellier, Medicine, H 437 (f. 93v,
Im. du Monde); 64. Montpellier, Medicine, H 437 (f. 226); 65. Paris, Arsenal, 3516 (f.
205v); 66. Paris, BNF, 13521 (f. 25); 67. Cambridge, MA, Houghton, MS Typ 101 (f.
9); 68. Miinchen, BSB, clm 6908 (im. 163); 69. New York, Morgan, MS M.832 (f. 3r);
70. Paris, BNF, lat. 10448 (f. 118v); 71. Tiibingen, UBT, MS Mc 365 (sl. 2); 72. Den
Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 11v); 73. Vatican, Apostolica, MS Reg. Lat. 258 (sl. 16);
74. Den Haag, Meermanno, 10.B.25 (f. 4v); 75. Cambridge, Fitz., MS 254 (f. 17r); 76.
London, BL, Add. 28260 (f. 88v); 77. London, BL, Egerton MS 613 (f. 40v);
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T. XXIII

T. XXIII. Razli¢ito. Sleva nadesno, odozgo nadole: 1. Siren-serpent. St. Petersburg,
Ross, MS Lat. Q.v.V.1 (f. 87); 2. Siren-serpent. London, BL, Royal MS 12 C XIX (f.
69r); 3. Siren-serpent. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 86r); 4. Harpyia. Montpellier,
Medicine, H 437 (f. 207); 5. Harpyia. Paris, Arsenal, 3516 (f. 201v); 6. Hyena. London,
BL, MS Stowe 1067 (f. 3); 7. Boa Angue, Anguis, Boa anguis. Douai, BMD, MS 711 (f.
39); 8. Chimaera. London, WAL, MS 22 (f. 59v); 9. Emorroris. New York, Morgan,
MS M. 81 (f. 83r); 10. Scitalis. Aberdeen, ULA, MS 24 (f. 68v); 11. Vipera. London,
BL, Royal MS 12 C XIX (f. 64r); 12. Dipsas. Cambridge, Trinity, MS R.14.9 (f. 104r);
13. Boa. New York, Morgan, MS M. 81 (f. 86r); 14. Seps. Los Angeles, Getty, MS 100
(f. 59v); 15. Cerastes. Paris, BNF, MS Lat. 3630 (f. 94); 16. Chamaeleon. Oxford,
Bodl., MS Bodley 764 (st. 67); 17. Boa. Oxford, Bodl., MS Bodley 764 (st. 191); 18.
Hudrys. Oxford, Bodl., MS Douce 308 (Fournival, f. 99v 1 99r);
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AvicepTauwmjy ca CaumM NPUNO3KMMa Npenao/na cam y eNeKTPOHCKOM MOopMaTy noroaHom
3a TpajHO apxuBMparbe.
Mojy AOKTOPCKY AWMCEDTauM)y noXparseHy Y [luruTanHu penosnvTopujym YHusepanteTa
y Beorpaay Mory aa KopucTe CBMW koju nowTyjy ogpenbe caapxane y ogabpanom tvny
nuuenue KpeatusHe 3ajeainnue (Creative Commons) 3a kGjy cawt ce 0anyumoina.
1. AyTopeTeo
2. AYTOPCTBO - HEKOMEpLManno
@«ywpcrso - HekomepumjanHo —Bes npepage
4. AYTOPCTBO — HEKOMEPUM|ANHO — ALNNMTH NOR NCTAM YCNOBMMa
5. Aytopcteo — Dea npepage
6. AYTOPCTBO — AMUTK NOL NCTUM YCNoBUMa
(MONMMO fa 3A0KPYKUTE Camo jeaHy O WecT noHylesnx NuueHuw, kpatak onue
NWUUEHUN Aar je Ha nonefuHn nucTa).
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