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Uvod

Biblija kao objavljena rije¢ BoZja sadrZavala je poruku koja nije bila ra-
zumljiva u svim svojim dimenzijama na prvi pogled. Biblijska je prorocanstva,
nagovjestaje, objave i dogadaje trebalo razumijevati, jer su ¢esto u sebi nosili dublju
poruku od one koja se pokazivala na povrSini. Istaknuti predstavnici ovakvoga
tumacenja Svetoga pisma bili su u prvim stolje¢ima sveti oci, koji su se sluZili
alegorijskom egzegezom, uvjereni kako mnogi dogadaji i rijeci u sebi nose dodatno,
punije znacenje od onog doslovnog, to jest da su simboli drugih stvarnosti koje
treba znati iz njih procitati.

Ono Sto vrijedi opéenito za biblijske tekstove, vrijedi na izniman nacin i za
brojeve. Jer postojalo je uvjerenje, ne samo u kr§¢anstvu nego i u mnogim
religioznim pokretima i nekim filozofskim $kolama (npr. pitagorizam), da brojevi
ne izrazavaju samo kvantitativne odnose nego sluze da se preko njih izrazi i
odredena simboli¢ka poruka. Ve¢ se na prvi pogled zamjecuje da se i Marko
Maruli¢, kad u svojim djelima tumaci odredeni broj, koristi istom alegorijskom
tehnikom, vide¢i u brojevima i nesSto vise od numericke kvantitete. Za bolje
razumijevanje njegovih svetopisamskih tumacenja potrebno je objasniti zasto, kako,
u kojoj mjeri i pod ¢ijim utjecajem on to Cini. IstraZivanje ¢e biti ograniceno samo
na djelo De humilitate et gloria Christi, u kojem ima dovoljno sadrZaja da se izvuku
potrebni zakljucci.
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1. Brojevi kojima Maruli¢ daje tropolosko znacenje

Osim $to u De humilitate et gloria Christi tumaci svetopisamske tekstova u
kojima se spominju brojevi, Maruli¢ ¢ak na nekoliko mjesta izricito tvrdi kako
brojevi imaju svoje simbolicko, to jest, kako ga on naziva, tropolosko znacenje i
smisao.' Tako se, na primjer, poziva na tropologiju kad govori o sedamdesetdvojici
ucenika koje Isus Salje ispred sebe u svako mjesto u koje je kanio doci (usp. Lk
10, 1): »Na taj broj uenika moze se tropoloski (per tropologiam) primijeniti i
ono iz osamdesetdevetog psalma: ‘NasSih je dana u svemu sedamdeset godina, a
ako smo snazni, i osamdeset, a vi$e od toga muka je i bol.’«?

Na jednome drugom mjestu, kada tumaci znacenje broja dva, iz teksta o dvojici
ucenika iz Emausa, Maruli¢ se, uz anagosko, ponovno poziva na tropolosko
znalenje brojeva: »Objasnimo i njihovo tropoloS§ko znaéenje!«®* Time nam sam
autor pokazuje put tumacenja koji treba slijediti prate¢i njegove komentare
svetopisamskih brojeva. Po njemu, dakle, brojevi mogu imati numeric¢ko znacenje
koje odgovara stvarnosti opisa u kontekstu u kojem su napisani, ali isto tako mogu
zadobiti 1 preneseno znalenje, unutar kojega upuéuju na neku drugu stvarnost
skrivenu iza spomenutog broja. IstraZivanje ¢e proslijediti u konkretnom kontekstu
i onim redom kojim je i Maruli¢ susretao i objaSnjavao brojeve.

1.1. Broj tri

1.1.1. PreobraZenje na gori

Prvi broj koji se susreée u prvoj knjizi De humilitate jest broj tri. Njega Marulié
pronalazi u dva evandeoska, gotovo identi¢na dogadaja. U dva navrata Isus je
izdvojio trojicu uéenika, Petra, Jakova i Ivana, i poveo ih sa sobom dok se molio.
Prvi put je to bilo kad odlazi na goru, te se tom prigodom pred njima preobrazio
(usp. Mt 17, 1sl.; Mk 9, 2sl.; Lk 9, 28sl.), a drugi put je to bilo u Maslinskom vrtu
prije uhiéenja i muke.

Prizor na brdu preobrazenja Maruli¢ opisuje na sljedeci nacin: »Isus je uzeo
trojicu da bi time dao do znanja da su od Boga izabrani i da ¢e s njime boraviti na
visokoj gori kraljevstva nebeskoga oni koji vjeruju u otajstvo svetoga Trojstva.«*

! Rije¢ dolazi od grékog tropos, $to oznacava govornu sliku, to jest figuru (usp. H. G.
Liddell-R. Scott, Dizionario illustrato greco-italiano, Le Monnier, Firenze 1975,
str. 1302). Dakle tropologija je slikoviti govor.

2 De humil., str. 192/539.

3 De humil., str. 299/639. Latinski kaze: Tropologiam quoque horum explicemus.

* De humil., str. 221/566.
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1.1.2. Molitva u Maslinskom vrtu

Sli¢no tumadenje, obiljeZeno spomenom Trojstva, Maruli¢ daje i u drugom
kontekstu. Naime, Isus je neposredno prije svoje muke, a nakon $to je blagovao
pashu, s uenicima otiSao u Maslinski vrt kako bi ondje molio. U trenutku kad se
izdvaja za molitvu, sa sobom vodi istu trojicu kao i na gori preobraZenja. Zato
Maruli¢ postavlja sebi pitanje zasto je Isus uzeo bas trojicu apostola da ga prate u
Maslinskom vrtu dok moli prije svoje muke (usp. Mt 26, 36-39; Mk 14, 32.36):
»Trojicu je sa sobom uzeo kako bi pokazao da je nase otkupljenje, Sto ga je sam u
svojoj osobi izvrS§avao, djelo cijeloga Trojstva.«®> Razvidno je kako i u tom
dogadaju, to jest u spomenu broja tri, Maruli¢ pronalazi i jedno drugo, dublje
znacenje, koje se u svakom slucaju odnosi na Presveto Trojstvo na koje, po njemu,
upuduje broj tri.

1.2. Broj Cetiri

1.2.1. Dioba Kristovih haljina

Govoreci o Kristovu razapinjanju i o evandeoskom tekstu koji opisuje kako
su vojnici razdijelili Kristovu haljinu na Cetiri dijela, Maruli¢ tome daje i simbolicko
tumacenje: »Njegova se odjeca, tj. tajna njegova utjelovljenja razglasava na sve
Cetiri strane svijeta. Jer kad su njegovi ucenici stali propovijedati, ‘po cijeloj se
zemlji ra$irio njihov glas, a njihove rijeci do kraja kruga zemaljskog, koSulja se
pak, jer oznacava jedinstvo Crkve, ne dere, nije Sivena kako se jednom ne bi mogla
rasparati buduci da je jednodijelna. Sva je odozgo do dolje otkana, jer je sva s
neba i drzi je skupa boZanska mo¢. Jednomu je pripala kockom — kako bi sve
okupila u jednoj vjeri i vjernike povezala u ljubavi.«® Vidimo tako da ga, osim
Sto ga broj Cetiri asocira na Cetiri strane svijeta, to jest na cijeli krug zemaljski, i
broj jedan asocira na jedinstvo Crkve.

1.2.2. Cetvorica evandelista

A kad govori o Cetvorici evandelista, osim $to nabraja njihova imena, Maruli¢
tumaci simbole, te veli da su to Cetiri Ziva bi¢a koja prorok Ezekijel vidi u svome
videnju, ili pak Cetiri Cetveroprega $to ih je Zaharija vidio da izlaze izmedu dviju
gora. Oni su ti koji po cijelome svijetu Sire rijeci evandelja. Dakle, u isto vrijeme
je broj Cetiri primijenjen na evandeliste, a dva na dva zavjeta: Stari i Novi.’

> De humil., str. 93/449.

® De humil., str. 132-3/484: Vestimenta, hoc est, mysterium incarnationis eius in
quatuor orbis partes diffunditur. Praedicantibus enim discipulis in omnem terra exivit sonus
eorum et in fines orbis terrae verba eorum. Tunica vero, quia Ecclesiae unitatem designat,
non scinditur, inconsutilis est, nequando possit in diversum dissui, cum sit simplex.

7 Usp. De humil., 192-193.
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1.3. Broj Sest

1.3.1. Sesta ura razapinjanja

U opisu Isusove muke spominje se i broj Sest, kojem Maruli¢ takoder pripisuje
simbolicko znacenje. Isus, naime, po Ivanu (Marko naprotiv govori oko treée) oko
Seste ure (podne po naSem racunanju) bi predan da se razapne: »A bijaSe Paraskeva,
dan priprave za Pashu, oko Sestoga sata. Ovdje se oznaCuje vrijeme.® Paraskeva,
to ¢e reci ‘priprava’. To je bivalo Sestoga dana u sedmici kad su pripremali ono
&ime e se sluZiti u subotu. Sestoga je pak dana Govjek bio stvoren, Sestoga je dana
Krist trpio kako bi ti shvatio da je trpio za Covjeka. Sedmoga dana otpocinu Bog
od svih djela $to ih je bio u¢inio. Sedmoga dana otpocCinu Krist u grobu i uskrsnu
kako bismo se i mi nadali da ¢emo po svrSetku ovozemaljskih nevolja uskrsnuti s
Kristom u slavi.«’

Kako se vidi, Maruli¢ odmah dovodi u vezu Sesti i sedmi dan, koji su u opisu
stvaranja upuceni jedan na drugoga, kao Sto je Kristovo razapinjanje dovrSeno
pocinkom u grobu.

1.3.2. Od Seste ure tama dok Isus visi na krizu

Osim u Ivanovu opisu Isusove muke, i u sinoptickom se pronalazi spomen
Sestog sata (podneva). Po njima, dok je Isus visio na kriZu, nastala je tama od ure
Seste do ure devete (od podne do tri sata popodne po naSem racunanju sati). Broj
Sest je ponovno prigoda Maruli¢u da se upusti u alegorijsko tumacenje: »Kako je
pak Covjek bio stvoren Sestoga dana, a u Sestoj dobi svijeta, to je Krist Sestoga
sata u danu stao na kriz za ¢ovjeka. Do tri je sata popodne bila tama — do treéeg je
dana tijelo Kristovo ostalo u grobu.«'

U ovom tumacenju se usredotoCuje na jedan drugi detalj, polazeéi uvijek od
broja Sest, to jest od Sestog dana. Ovaj put Sesti dan stvaranja dovodi u vezu sa
Sestom dobi svijeta, premda ne daje nikakve bliZe informacije o toj dobi, to jest
ne govori na koji nacin dijeli razdoblja svjetske povijesti.

1.3.2. Sezdeset stadija do Emausa

Kada govori o dvojici u¢enika koji na dan uskrsnu¢a Gospodinova odlaze iz
Jeruzalema u Sezdeset stadija udaljeni Emaus, Maruli¢ pokuSava prodrijeti u smisao
broja Sezdeset, te za nj predlaZe trostruki smisao. U prvom slucaju dozivlje u pamet

8 Veé je Augustin teoloSki obrazloZio pravilo po kojem se brojevi tumace simbolicki
kad oznacavaju vrijeme.

® De humil., str. 126/478. Pogledati i daljnji tekst i biljeSke iz kojih je razvidno da
poznaje Jeronimovo i Augustinovo tumacenje te poteskoce.

' De humil., str. 142/493. Zanimljivo da se u iduéem retku spominje broj devet, ali
njega ne tumaci alegorijski.
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evandeosku usporedbu u kojoj Isus govori o tridesetostrukom, Sezdesetostrukom
i stostrukom urodu, pa ¢emu je broj 60 u odredenom smislu u sredini izmedu veéeg
i manjeg broja, te se usput poziva na Sest dana stvaranja: »No §to to znaci da je
Emaus, tj. nebeski Jeruzalem, od ovog zemaljskog u kojem se nalazimo udaljen
Sezdeset stadija? To je ili zato $to se u Evandelju broj Sezdeset nalazi izmedu broja
trideset i sto — manji pak broj odgovara sada$njoj Crkvi, ve¢i buduéoj, a srednji
krepostima po kojima se kao po stubama penjemo od dna do vrha — ili zato §to je
Bog u Sest dana sazdao svijet, a sedmi otpoc¢inuo. Toliko je udaljeno nebo od zemlje
koliko je od muka $to ih trpimo na zemlji ovaj pokoj koji ¢emo — nadamo se —
uzivati u kraljevstvu nebeskom .«

Maruli¢ i u drugom tumacenju dosljedno razvija sliku izmedu zemaljskoga i
nebeskog, ukoliko uzima znac¢enje Emausa kao nebeskog Jeruzalema, suprotstavlja-
juéi znacenje Sest dana rada onom sedmom danu odmora. Ovih Sest oznacavaju
zemaljsku muku i napor, a sedmi proslavu i »odmor« u nebu, te time dopunjava i
pojasnjava ono prvo tumacenje broja Sest.

Uz ova dva nudi jo§ jedno tumacenje broja Sezdeset, opet ga svodeéi na Sest,
kao Sto je tu ucinio i u drugoj varijanti, a ovaj put dopunjavajuéi nedorecenost
glede povijesnih razdoblja u drugom tumacenju: »Ili je to zato §to se tim brojem
moZe razdijeliti cjelokupno vrijeme Sto ga Ziva bi¢a provode na zemlji. Prvo je
naime doba bilo od Adama do Potopa, drugo otada do Abrahama, treée od njega
do Davida, cetvrto do preseljenja u Babilon, peto do Krista. Sada traje Sesto koje
¢e se zavrsiti Sudnjim danom.«'?

Vezujuéi se na gore receno, zakljuCuje svoju misao eshatoloskim znacenjem
i dimenzijom sedmoga dana, dosljedno onom §to je ve¢ napomenuo kad je govorio
o Kristovu pocivanju u grobu sedmoga dana: »Sedmo e biti sabatizam, tj. nas
vie¢ni po¢inak u Bogu. Sezdeset dakle stadija predstavlja Sest vremenskih tijekova
dok se ne stigne u gradi¢ pokoja i blazenstva, kad ¢ée se ‘naSe raspadljivo tijelo
zaodjenuti neraspadljivo$éu, a ono §to je u nama smrtno, preobraziti se u
besmrtnost.”«'* Ovim tekstom Marul je objasnio nedoreenost koja je ostala kad
je govorio o Kristovu razapinjanju i tami koja je nastala o Sestom satu dok je visio
na krizu.

1.4. Broj dvanaest

1.4.1. Dvanaest apostola

U drugoj knjizi De humilitate, dokazujuci kako je Isus ispunio starozavjetna
prorocanstva, Maruli¢ govori o Kristu kao onome na ¢ijim je ustima zakon istine
(usp. Mal 2, 6), te izmedu ostaloga veli kako je pozvao k sebi 12 apostola. Po
njemu ovi brojevi nisu sluajnost, nego imaju svoje starozavjetno utemeljenje, koje

""" De humil., str. 299-300/639.
12 De humil., str. 300/640.
3 De humil., str. 300/640.
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Gospodin izborom dvanaestorice ispunjava: »Dakle, dvanaest apostola jesu
dvanaest Jakovljeviih sinova, dvanaest izvora u Elimu kraj kojih su se utaborili
sinovi Jakovljevi, dvanaest stupova Sto ih je postavio Mojsije, dvanaest telaca
prinesenih za Zrtvu paljenicu, dvanaest beskvasnih kruhova $to ih je svecenik Aron
imao staviti na Zrtvenik, dvanaest izvidnika §to ih je Mojsije poslao u zemlju
kanaansku, dvanaest Stapova na kojima su bila napisana imena pojedinih plemena,
dvanaest kamenova uzetih iz Jordana kad je njegova voda omogucila suh put onima
koji su je prelazili, dvanaest jarmova volova kod kojih je Ilija naSao Elizeja gdje
ore. Napokon, samomu je Gospodinu bilo dvanaest godina kad je poceo raspravljati
nagovjeScujuci time da ¢e dvanaest apostola njegovu nauku rasiriti po svijetu. I,
kad je rekao: ‘Zar dan nema dvanaest sati’, satima je htio oznaciti apostole, a sebe
kao dan.«'

Premda je eksplicitno iz samog biblijskog teksta, iz Otkrivenja, da su u
dvanaest vrata nebeskog Jeruzalema dvanaest apostola, Maruli¢ to povezuje izri¢ito
s tekstom proroka Ezekijela: »Dvanaest se vrata toga grada nabraja kod Izaije i u
Ivanovu Otkrivenju, a to su dvanaest apostola«,'® potvrdujuéi time simbolicko
znacenje ovoga broja i u proroc¢kim tekstovima Staroga zavjeta.

1.5. Broj sedamdeset dva

1.5.1. Sedamdeset dva uéenika

Osim apostola Gospodin je izabrao i 72 ucenika, §to Maruli¢ ne drZi slu¢ajnim,
nego ponovno nabraja starozavjetne tekstove za koje drzi da su predoznacili ovaj
dogadaj: »Njihova slika bilo je onih sedamdeset palmi u Elimu kraj dvanaest izvor-
voda $to smo ih pribrojili dvanaestorici apostola. Takoder, prilika sedamdesetorice
ucenika bijase onih sedamdeset starjeSina $to ih je Mojsije izabrao na zapovijed
Gospodnju da bi s njima podijelio breme upravljanja mno$tvom. Na taj broj ucenika
moZe se tropolo$ki primijeniti i ono iz osamdeset devetog psalma: ‘NaSih je dana
u svemu sedamdeset godina, a ako smo u snazi, i osamdeset, a viSe od toga muka
jeibol.” Jer, ukupan se broj ucenika proSiruje na osamdeset ako prvoj dvanaestorici
pridruZzi§ ostale. To su oni poslenici poslani u Zetvu. Oni usavrSavaju na$ Zivot
ako ga usmjerimo po njihovoj nauci. Sve $to je izvan nje, muka je i bol. Uzalud
se naime trudi da postigne blazenstvo onaj koji je prezreo Evandelja i misli da ée
ga postici zahvaljujuéi poukama filozofije.«'

4 De humil., str. 191/538.

'S De humil., str. 218/563. Maruli¢ na ovome mjestu veli da se radi o tekstu proroka
Izaije, ali je o¢ita njegova omaska jer tekst nije Izaijin, ve¢ Ezekijelov,48,31-341 Otk 21,
13.

' De humil., str. 192/538-539.
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1.6. Broj dva

1.6.1. Dvojica ucenika iz Emausa

Kod Isusova ukazanja dvojici u¢enika na putu u Emaus Maruli¢ tumaci koje
znacenje pridaje broju dva u ovom slucaju: »Ta dvojica anagogicki predstavljaju
dva Zavjeta koji govore o Isusu. I §to god Stari u vezi s njim napominje da ée se
dogoditi, to Novi svjedoci da se dogodilo. (...) Objasnimo i njihovo tropolosko
znacenje! Dvojica su kojima se ocituje Gospodin. Dvije su vrste ljubavi: jedna
kojom ljubimo Boga, a druga kojom ljubimo bliznjega. One nas spajaju s Kristom,
podiZu nas sa zemlje i prate do u nebo da bismo Zivjeli u Bogu. Osim toga, ona su
dvojica koji idu u gradi¢ — tijelo i duSa. Ti zacijelo ne¢e mo¢i uéi u gradié
kraljevstva nebeskoga ako se oboje ne sloZe u jednoj volji tako da se tijelo zaista
pokorava duhu, a duh slusa Boga.«'"?

Osim ovog izri¢itog tumacenja broja dva, iz prijasnjih tekstova se vidjelo da
za tumacenje ovog broja Maruli¢ nudi simboliku dvaju zavjeta, no ovdje nudi
prosireno znacenje tog broja, koji moze, po njegovu misljenju, oznacavati dvije
zapovijedi ljubavi ili tijelo i duSu.

1.7. Broj dvjesto/sto

1.7.1. Ladica udaljena dvjesta lakata od obale

Maruli¢ je tumacio simbolicki i broj dvjesto, jer je Evandelist izvijestio kako
je lada s apostolima koji su lovili ribu bila dvjesta lakata od obale. A tumacenje
je temeljio na broju sto, kojeg je dvjesto umnozak: »Naime, broj sto odnosi se na
one koji obdrzavaju BoZje zapovijedi. Deset puta deset je sto. A putem deset
zapovijedi Zakona postiZzemo blaZenstvo, jer Gospodin veli: Ako hoce§ uci u Zivot,
vr§i zapovijedi. I, samo je blaZenstvo stoga oznaceno brojem sto jer se kod brojenja
na prste prelazi s lijeve ruke na desnu kad se izgovori sto.«'®

Nakon $to je protumacio znacenje broja sto kao savrSenstvo ispunjavanja
BozZjeg zakona, ¢ije vrSenje postaje preduvjet spasenja, Maruli¢ prelazi na
tumacenje broja dvjesto, koji po njemu oznacava one $to slijede ne samo zakon
Dekaloga, naznaCen brojem sto, nego i evandeoske savjete: »Nadalje, dvije stotine
lakata oznacuje savrSenstvo svetih koji ne nastoje samo izvrSavati zapovijedi
dekaloga nego se trude ispuniti i evandeoske savjete. Jer onome tko je rekao da
se pridrzava naredaba Zakona te upitao §to mu jo$ nedostaje, Spasitelj je odgovorio:
Ako hodées biti savrSen, prodaj sve Sto ima$ i daj siromasima pa me onda slijedi!
I, bududi da takvo savrSenstvo daleko nadvisuje zasluge nesavrSenih, ne procjenjuje
se brojem sto kao oni, nego brojem dvjesto, kao dvostruko tolikim kolikim ostali
koji se spasavaju.«'

7 De humil., str. 299/639.
'8 De humil., str. 322/660.
1 De humil., str. 322-323/660-661.
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1.8. Broj sto pedeset i tri

1.8.1. Cudesni ulov od 153 velike ribe

Nakon Isusova uskrsnuca na Genezaretskom jezeru dogodio se, po Ivanovu
evandeoskom izvjestaju, jo§ jedan Cudesan ulov ribe (usp. Iv 21, 1-12). Ovaj put
se nije radilo o neodredenoj koli¢ini ribe, nego evandelist veli da su u mreZi bile
153 velike ribe. Kako mnogim egzegetama, tako i Marulic¢u ovaj broj je predstavljao
pravi izazov za simboli¢ko tumacenje. U svom pokuSaju razumijevanja on ga
rastavlja na brojeve od kojih je sastavljen: 100, 50 i 3, dajuéi svakom od njih
njegovo specifi¢no znacenje. To¢nije, daje svakome od ovih brojeva dva znacenja:
»U broju sto je blazenstvo za kojim treba da nas obuzme Zudnja, u broju pedeset
sadrzano je oproStenje grijeha, a u broju tri otajstvo Trojstva, za koje treba vjerovati
da je u Bogu kako bismo Zivjeli u njemu. U prvom je dakle ljubav koja cuvstvo
upravlja k nebu, u drugom nada oprostenja, a u treéem vjera postojana u svemu.«>

Na ovome mjestu ipak ne tumaci zaSto je sto broj blaZenstva i ljubavi, zasto
je pedeset broj oproStenja i nade, a zasto je tri broj Trojstva i vjere, no iz prethodnih
tekstova znamo kako je broj tri bio tumacen uvijek u trojstvenom kontekstu, a da
se broju sto pripisivalo blaZenstvo poradi vrSenja zapovijedi. Ostaje nepoznanica
znacenja broja pedeset, te se takoder pojavljuje novost da svakom od ovih brojeva
pridruZuje jednu bogoslovnu krepost.

1.9. Broj pedeset

1.9.1. Dan Pedesetnice

A razloge zaSto je pedeset broj u kojem je naznaceno oproStenje grijeha,
pronalazimo u jednom drugom tekstu, gdje Maruli¢ komentira dogadaj Duhova,
koji se zbio pedeset dana nakon Uskrsnudéa, te se i zove Pedesetnica: »Dan
Pedesetnice bio je kod Zidova dan prvina, a kod nas je posveéen dolasku Duha
Svetoga. To je pedeseti dan od Uskrsa, odakle je i dobio ime. Pedeseta se pak
godina, §to je Zidovi zovu jubilej, smatra godinom oproitenja. I zidovi su
Ezekijelova hrama imali pedeset mjerackih trska po duzini i isto toliko po Sirini.
Prili¢i dakle da je taj broj posveéen Duhu Svetomu po kome se ne samo grijesi
Ciste nego i Crkva Kristova $iri onima koji su pozvani i odabrani.«?!

2 De humil., str. 324/662.
2! De humil., str. 352-353/688.



Ivan BodroZié: Tropologija brojeva u Maruliéevu djelu De humilitate 229

2. Pokusaj objasnjenja Maruliceve tropologije brojeva

Nakon svega iznesenoga prvo je potrebno iznijeti produbljenja i pojasnjenja
glede Maruli¢evih tropolockih tumacenja brojeva. Prvo §to upada u o¢i nakon §to
se procita ove tekstove, jest da Marulic koristi iskljucivo biblijsko znacenje brojeva,
to jest svoja rjeSenja motivira biblijskim navodima u kojima se spominju pojedini
brojevi, iz ¢ega izvla¢i duhovno-moralnu pouku shodnu svojim ciljevima.
Simbolizam pojedinoga broja Maruli¢ gradi na znacenju ili na simbolizmu za koji
drzi da je biblijski utemeljen, premda Biblija ne razvija nikakav numeroloski sustav.
Stoga se ovdje s pravom namece nekoliko pitanja koja se ne smiju zaobici, s time
da ¢emo u ovom slu€aju izvrsiti ras¢lanjivanje ne redoslijedom kojim ih susre¢emo
u De humilitate, nego slijedeci njihov numericki redoslijed.

U nekim sluc¢ajevima se moZe reéi da Biblija rabi odredene brojeve simbolicki,
s nekom dubljom porukom u njima prisutnom, kao Sto je slucaj broja 12, ali je to
teSko reci za sve spomenute brojeve. Zato se mora primijetiti Maruliceva svojevrsna
pristranost u tumacenju brojeva, Sto se dobro vidi iz onog §to slijedi, te je treba
obrazloZiti.

2.1. Broj dva

Bududi da na$ Spli¢anin broj jedan spominje samo jedanput, indirektno, kad
pise o Isusovoj neSivenoj haljini, gdje za nj ona predstavlja jedinstvo u ljubavi,
tako preskacemo tumacenje tog broja, prelaze¢i odmah na sljedeci broj. Broj dva
za Marulica predstavlja redovito dva zavjeta, Stari i Novi. Sama Biblija ipak ne
spominje nigdje da broj dva ima takav simbolizam, nego su tom broju, ve¢ od
najranijih vremena, kr§¢anski tumaci pripisivali takvo znacenje. Najznacajniji
teoreticar takvog tumacenja, koji je mogao imati utjecaja ne samo na Maruli¢a
nego i na cijelu zapadnu teolosku tradiciju, bio je hiponski biskup sv. Augustin.
On prihvaca tipologiju dvaju Abrahamovih sinova i dviju Zena iz spisa sv. Pavla,
koji je u tome vidio tipologiju dvaju Saveza (usp. Gal 4,22-24), kao temelj
alegorijskog tumacenja broja dva, svjesno upotrijebivsi te ideje u antimanihe-
jisti¢koj borbi da pokaZe suglasje i kontinuitet Starog i Novog zavjeta, §to su
manihejci nijekali prihvaéajuéi samo Novi.

Tekstovi iz De humilitate koje smo raS¢lanili ne dopustaju nam nikakav
konkretniji zakljucak u smislu Maruli¢eve ovisnosti o nekom od ovih Augustinovih
tekstova, §to ne znaci da hiponski biskup nije na nj izvrSio utjecaj. Nemoguce je
izvuéi neki snazniji tekstualni dokaz i radi toga Sto je ovakvo tumacenje broja dva
bilo viSe nego ucestalo i viSe nego razumljivo i zajednicko kod tumaca Svetoga
pisma koji su koristili alegoriju, to jest tipologiju. No, glede toga, vazno je naglasiti

22 Usp. util. cred. 3.8; div. qu.58.2; 65; Gal. exp. 40; doctr. chr. 4 ,20; c. Faust. 12 37,
22.51; Gn. litt. 8,4; en. Ps. 33, 5. 1,3; 119,7; ep. 140,19; 196,3; 5. 2,7; 26,10; 33,1; trin.
15,9; c. ep. pel. 34,12; gest. Pel. 5,14; civ. 13,21; 15,2; 16,31.
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da Augustin na mnogo mjesta govori o broju dva kao simbolu dviju zapovijedi
ljubavi,” a nije mu promaklo ni to da u broju dva uo¢i sliku ljudskih konstitutivnih
elemenata tijela i duse,? te nas ¢injenica da kod njega pronalazimo sva simboli¢ka
znacenja broja dva koja je i Maruli¢ nabrojio, vodi prema zakljucku da je, kao
takav, mogao biti izvor nasemu piscu.

2.2. Broj tri

Iz spomenutih tekstova u kojima Marul tumaci broj tri, razvidno je da je tri
simbol Trojstva, bilo da objasnjava broj tri u zasebnom kontekstu, tumaceci
prisutnost trojice ucenika s Kristom na gori preobrazenja ili u Maslinskom vrtu,
bilo da ga tumaci kad se trudi razjasniti simboliku broja 153, koji rastavlja na
dijelove (100+50+3). I ovdje se namece isto pitanje: odakle Marulicu takvo
tumacenje, kad Novi zavjet, premda objavljuje spoznaju o Trojstvu, nigdje ne
dovodi u vezu Trojstvo s brojem tri, pogotovo ne u kontekstima koji nemaju izravnu
vezu s Trojstvom? Isto se tako ni iz ega ne moZe razabrati da bi broj tri, ili
trodijelna podjela, morao nuzno oznacavati Trojstvo ili tri bogoslovne kreposti,
vjeru, nadu i ljubav, koje imaju svoje izvore u Trojstvu.

Odgovor se opet pronalazi u patristickoj egzegezi, koja se sluzila istim
postupkom upotrijebljenim u De humilitate. Ve¢ je mnogo prije Maruli¢a Augustin
povezao broj tri s Trojstvom,” te takoder s vjerom, nadom i ljubavlju. Istina, nikad
to nije bilo u ovakvom kontekstu kao §to se pronalazi u Marula, ali je sigurno odatle
doSao polazni impuls za ovakvo tumacenje, koje je ostalo nepromijenjeno u
zapadnoj tradiciji sve do Maruli¢eva vremena, a i dalje. Tako je Augustin, tumaceci
i sam nekoliko puta ¢udesni ulov i broj od 153 ribe kao 50 puta 3 plus 3, pronalazio
razloge za takav postupak upravo u imenu Trojstva.” Isto tako je Augustin znao
naglasiti, govoreci o broju deset kao broju savr§ene mudrosti, da broj sedam
predstavlja stvorenje, a broj tri Stvoritelja,”’” a na identi¢an nacin je protumacio i
deset zapovijedi, od kojih se prve tri odnose na ljubav prema Bogu, a ostalih sedam
na ljubav prema Covjeku.?

Jo$ je mnoStvo drugih tekstova u kojima Augustin broj tri povezuje s
Trojstvom, no nepotrebno ih je sve nabrajati. Znakovito je, medutim, jo$ jedno
tumacenje. Tumaceci, naime, prispodobu iz Lukina evandelja (usp. Lk 11, 5-8) o
upornom ¢ovjeku koji usred no¢i moli prijatelja da mu dadne tri kruha, jer mu je
iznenada doSao prijatelj s puta, Augustin drZi da ta tri kruha predstavljaju hranu i

B Usp.A. Augustinus, en.Ps.67,18;138,12;149,5;5.352,2,7; lo. ev.tr. 17,6;
$.9,14; 5. 179/A 3.

2% Usp.A. Augustinus, s.335/K.,1.

2 Usp. s. 105, 3-4.

% Usp. div. qu. 57,2-3; 81,3; 5. 259,2.

2 Usp. div. qu. 57,1-2; 81,1.

2 Usp.s.9,6;332sl;en. Ps.32,en.2,s.1,6.
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razumijevanje Trojstva (cibum et intellegentiam Trinitatis), te se podudaraju s jo§
jednom trijadom, a to je vjera, nada i ljubav.?

Isto tako, osvréuéi se u DrZavi BoZjoj na polemiku s manihejcem Faustom, koja
se ticala prvenstveno odnosa prema Starom zavjetu koji su manihejci odbacivali,
Augustin navodi to isto rjeSenje, temeljeci svoje razmisljanje na tekstu iz Knjige
Postanka 6, 16: »Vrata na korablji naini sa strane; neka ima donji, srednji i gornji
kat.«*® Augustin je termin bicamerata iskoristio da se pozove na simbolizam broja
dva, a tricamerata na simbolizam broja tri, te je unutar toga smatrao da se dva odnosi
na dva naroda od kojih je sadinjena Crkva: obrezani i neobrezani.’' Treéi kat
(tricamerata) Augustin je u toj polemici protumacio kao novi ljudski rod koji nastaje
nakon potopa od trojice Noinih sinova,” a u DrZavi BoZjoj ostavlja otvorenom
moguénost da netko drugi to protumaci i drugacije, te sam veli da se trokatnost korablje
moze protumaciti slijedeci Pavlovu trijadu vjera, nada i ljubav, ili se pak mozZe povezati
s evandeoskom parabolom o zrnu koje pada u plodnu zemlju i daje tridesetostruk,
Sezdesetostruk i stostruk plod (usp. Mt 13, 4-9).%

2.3. Broj cetiri

Na nekoliko je mjesta Maruli¢ dosavsi do broja Cetiri u njemu pronalazio
simbolizam univerzalnosti svijeta, te takoder univerzalnu ulogu evandeoskog
navjestaja spasenja po cijelome svijetu. Isto tako navodi razli¢ite starozavjetne
slike da potkrijepi svoje tvrdnje o Evandelistima (Cetiri bi¢a iz Ezekijela ili Cetiri
Cetveroprega iz Zaharije).

Ovakvo razmiSljanje opet pronalazi svoje korijene u otackoj egzegezi koja
je broju Cetiri davala takvo znacenje, Sto ga je taj broj stekao i na temelju prirodnog
simbolizma Cetiriju strana svijeta ili pak geometrijskog lika Cetverokuta.

Na tragu prirodnog simbolizma Stari, a i Novi zavjet, slijedeéi isti nacin
razmiSljanja, govore o broju Cetiri imajuci u vidu takvo znacenje, te umjesto da
govore filozofskim rje¢nikom o univerzalnosti, radije se sluZze metaforickim
jezikom, govoredi o Cetiri strane svijeta ili o Cetiri vjetra, shodno ondasnjoj slici
svijeta (usp. Iz 11, 12; Jer 49,36; Ez7,2137,9; Dan 7,2-3; Zah 2,101 6, 5; Mt
24,31; Otk 7, 1 1 20, 8). Kako je evandeoski navjeStaj rasiren po svem svijetu

» Usp.s.105,34-45.

30 Augustin se koristi africkom varijantom ovog teksta, koji na latinskom glasi:
Inferiora bicamerata et tricamerata facies eam, dok je Jeronimov prijevod u Vulgati nesto
druk&iji: Ostium autem arcae pones ex latere; deorsum cenacula et tristega facies in ea.

31 Ne ¢udi ovakvo tumacenje kad se zna da je u prvoj Crkvi Noina korablja bila
tumacena kao simbol Crkve, te stoga Augustin u eklezioloSkom kontekstu nastoji razumjeti
brojeve dva i tri.

32 Usp. Contra Faust. 12, 16.

33 Usp. De civ., 15,26, 2. Nije iskljueno da je upravo ovaj tekst nadahnuo Maruli¢a
dok je tumacio broj sto pedeset i tri, drZe¢i da se broju sto moZe pripisati simbolika ljubavi,
pedesetici nade, a trojci vjere.
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zahvaljujudi Cetvorici evandelista, tako je onda broj Cetiri povezan s cetvoricom
evandelista, te se Cesto u tom smislu tumacio simbolicki.

Za svetog Augustina takoder ovaj broj oznacava vremensko-prostornu
univerzalnost svijeta sastavljenog od Cetiriju elemenata i uredenog u ritmu Cetiriju
godis$njih doba.* Te iste ideje produbljuje kad, u antidonatisti¢koj polemici govori
o univerzalnosti Crkve, isticuéi kako je prava Crkva ona koja se je raSirila po
¢itavom svijetu na Cetiri stoZerne tocke i koja je svojim navjeStajem ispunila Cetiri
strane svijeta.” Cinjenica da veé¢ Pismo govori ovakvim jezikom kad je rije¢ o
broju Cetiri,*® samo je olakSala Augustinu stvar da se i sam utvrdi u kori$tenju
takvog simbolizma kad govori o Sirenju Evandelja na Cetiri strane svijeta,’” ¢emu
je pogodovalo i postojanje Cetiriju kanonskih evandelja, tako da se je uspostavila
viSestruka poveznica izmedu ovih elemenata, prihvacena i u kasnijoj teologiji i
egzegezi.

ZnacCajna za na$ argument je i ¢injenica da i Augustin, kao kasnije i Marulié,
u Kristovoj haljini razdijeljenoj na Cetiri dijela vidi Sirenje evandeoskog navjestaja
na Cetiri strane svijeta, a u nesivenoj haljini vidi simbol jedinstva Crkve koje se
ostvaruje svezom ljubavi,® §to navodi na pomisao o izravnom utjecaju hiponskog
biskupa na nasega pisca.

2.4. Broj Sest

Glede broja Sest valja primijetiti da ga Maruli¢ drZi znakovitim, jer je Sestoga
dana stvoren Covjek i jer je tog dana Isus podnio muku na krizu. U tom istom kljucu
pokusSava dati tumacenje i na znaCenje broja 60, svodeci ga na Sest, kao na njegov
temelj i poCelo. Ako je i mogao Sesti dan dovesti u vezu sa stvaranjem, uvijek
ostaje otvoreno pitanje kako je doSao do toga da mu dadne eshatolosko znacenje,
tvrdedi da Ce Sesti dan zavrSiti u Bogu, to jest odakle mu da sveukupno vrijeme
povijesti promatra kao uredeno u znaku ovog broja? Isto tako ostaje pitanje glede
Maruli¢eve metodologije unutar koje broj Sezdeset tumaci svodeci ga na Sest.

Da se Sest odnosi na Sest razdoblja povijesti, te da se povijest dijeli na Sest,
to jest sedam razdoblja, bila je teoloska tvrdnja joS od najranijih kr§éanskih
vremena, napose u milenaristickim krugovima. Naime, milenaristi su tvrdili da u
svemu postoji Sest povijesnih razdoblja, svako u trajanju od tisucu godina. Sesto
razdoblje je ono u kojem je Krist doSao na zemlju, a postoji i sedmo, koje ¢e biti
njegova vladavina sa svetima na zemlji, nakon ¢ega slijedi svrietak svijeta i op¢i
sud. Ovakva shema bila je prisutna sve do petoga stoljeca, to jest do vremena
svetoga Augustina, koji i sam u pocetku zastupa jednu vrstu milenarizma, no poslije

3 Usp. ep. 55,15,28.

35 Usp. 5. 252,10.

% Usp. cons. ev.2,49;s.263/4;5.203,3; 5. 125,9; 5. 270,3.
7 Usp. 5. 149,5.6.

¥ Usp.A. Augustinus, Inloann. Tract. 118, 4.
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odbacuje tu ideju i razvija samostalno tumacenje povijesti. No i on sam je zadrzao
podjelu na Sest/sedam razdoblja, te se njegovo tumacenje, Sto se tice podjele
povijesnih razdoblja, podudara s tumacenjima koja su bila razvijena prije njega,
a drzala su se biblijske kronologije.*

Stoga je ovdje neophodno ponovno se pozvati na Augustina i na njegovu viziju
povijesti koja je uvjetovala i kasnije teoloSke stavove, pogotovo zbog toga Sto se
kod njega pronalazi identi¢na podjela povijesnih razdoblja poput one §to je
spominje Maruli¢,* te se ne moZe ne pomisliti na Maruli¢evu ovisnost o njemu.

I sveti Jeronim u jednoj svojoj propovijedi tumaci broj Sest, to jest izraz »Sest
dana« (usp. Mk 9, 2) kao aluziju na Sest dana povijesti, to jest Sest povijesnih
razdoblja, ali nigdje ne spominje njihovu to¢nu raspodjelu. Isto tako navodi kako
¢e nakon tih »§est dana« do¢i pravo kraljevstvo, ali ne pravi usporedbu s odmorom
u Bogu, kao $to to ¢ini Augustin.*!

Za Augustina je Sesti dan stvaranja slika Sestoga razdoblja povijesti, koje
zapocinje dolaskom Gospodnjim na zemlju, a ¢ime je stari covjek usao u razdoblje
starosti,*> dok je s Kristovim dolaskom roden novi ¢ovjek.** Sedmom danu, koji
nema zalaska, odgovara sedmo razdoblje, koje se poistovjeCuje s odmorom
(requies) s Kristom od svih djela.*

Usporedujuéi ove Augustinove tekstove s onim §to je iznio Maruli¢, razvidna
je velika podudarnost, koja nas navodi na nedvojbeni zakljucak da je Maruli¢ u
svom izlaganju slijedio ucitelja iz Hipona, ¢ije mu je teoloSko djelo bilo poznato.

% Za produbljenje usp. I. Bodro Zi¢, Povijesna razdoblja i milenarizam kod
Augustina, u: Vjesnik Dakovacke i Srijemske biskupije, 12 (1999), str. 783-788.

4 De civ., 22, 30, 5: Ipse etiam numerus aetatum, veluti dierum, si secundum eos
articulos temporis computetur, qui scripturis videntur expressi, iste sabbatismus evidentius
apparebit, quoniam septimus invenitur; ut prima aetas tamquam primus dies sit ab Adam
usque ad diluvium, secunda inde usque ad Abraham, non aequalitate temporum, sed numero
generationum; denas quippe habere reperiuntur. Hinc iam, sicut Matthaeus evangelista
determinat, tres aetates usque ad Christi subsequuntur adventum, quae singulae denis et
quaternis generationibus explicantur: ab Abraham usque ad David una, altera inde usque
ad transmigrationem in Babyloniam, tertia inde usque ad Christi carnalem nativitatem.
Fiunt itaque omnes quinque. Sexta nunc agitur nullo generationum numero metienda propter
id quod dictum est: Non est vestrum scire tempora, quae Pater posuit in sua potestate.

4 Usp. M.M andac, Sveti Jeronim Dalmatinac, Makarska 1995., str. 289.

2 Gen. c. man. 1,23 ,40: Mane autem fit ex praedicatione euangelii per Dominum
nostrum lesum Christum, et finitur dies quintus: incipit sextus, in quo senectus ueteris
hominis apparet.

4 Gen. c. man. 1,23 40: In ista tamen aetate tanquam in senectute ueteris hominis,
homo nouus nascitur, qui iam spiritualiter uiuit. Augustin, kako se vidi, viSestruko koristi
simbolizma broja Sest, ne samo u kozmoloskom nego i u antropolo§kom znacenju, shodno
poimanju onoga vremena da je i Zivot podijeljen na Sest razdoblja, od kojih je posljednje
starost.

*“ Gen.c.man. 123 41: Post istam uesperam fiet mane, cum ipse Dominus in claritate
uenturus est: tunc requiescent cum Christo ab omnibus operibus suis ii quibus dictum est,
estote perfecti, sicut Pater uester qui in coelis est. Tales enim faciunt opera bona ualde.
Post enim talia opera speranda est requies in die septimo, qui uesperam non habet.
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Ovakav zakljucak potvrduje i ¢injenica da se Augustin razlikovao ili je bio
precizniji od drugih otaca glede poimanja povijesti, te njezinog zavrSetka u
vjecnosti, ve¢ od svojih najranijih djela.*

Potrebno je reci jos nesto o Maruli¢evu tumacenju broja 60, dovedenog u vezu
s usporedbom iz Matejeva evandelje o zrnu koje daje tridesetostruk, Sezdesetostruk
i stostruk plod. Maruli¢ nedvojbeno slijedi znacajno egzegetsko pravilo da Pismo
treba tumaciti Pismom, §to takoder seZe u patristicka vremena, premda je tumacenje
koje Maruli¢ daje ovom tekstu sasvim novo, jer nijedan od starih autora nije
dovodio u vezu ova dva teksta, to jest nije tumacio jedan uz pomo¢ drugoga.

2.5. Broj sedam

Vezano uz broj Sest, Maruli¢ je tumacio i broj sedam u istom hermeneutskom
kljucu povijesnih razdoblja. Sedmoga dana BoZji je pocinak nakon Sest dana
stvaranja, kao $to je i Kristov poCinak u grobu, $to je temelj nade da ¢e i kr§¢ani
pocivati u Bogu nakon muka i napora ovoga Zivota. Sedmi dan, to jest sedmo
razdoblje, po njemu, bit ¢e na§ pocinak u Bogu (septima erit sabbatismus, id est,
nostra in Deo requies sempiterna) *

Premda je po Bibliji sedmi dan dan BoZjeg pocinka (usp. Post 2, 2), nigdje
ne stoji da je broj sedam kao takav simbol ljudskog poc¢inka u Bogu u vjecnosti.
No kako je Bog, po Bibliji, stvarao svijet u sedam dana i kako je rasporedio tijek
vremena sukladno ritmu broja sedam, tako su mnogi crkveni pisci zakljucivali da
se cijela povijest mora odviti u sedam milenijskih dana, shodno psalmu koji veli
da je u o¢ima BoZjim tisu¢u godina kao jedan dan (usp. Ps 90, 4), §to Prva Petrova
dopunjuje govoreci kako je pred Gospodinom jedan dan kao tisucu godina, a tisu¢u
godina kao jedan dan (usp. 1 Pt 3, 8).

Zato je broj sedam kod otaca naj¢eS¢e bio koriSten u svrhu dokazivanja
stvaranja, premda je mogao poprimiti i druga znacenja. Sedam dana stvaranja
sluZilo je kr§¢anima da dokazu BoZju dobrotu i stvarateljsku mo¢ pred onima koji
su dualisti¢ki nijekali dobrotu stvorenoga svijeta, a sam sedmi dan kao dan odmora
uredivao je ritam bogostovlja, jer je sedmi dan bio posvecen Bogu kao dan pocinka.

No, osim ovih uopéenih istina o kr§¢anskom poimanju dana i stvaranja,
vremena i vje€nosti, koje takoder pomaZu razumijevanju Maruliceva teksta, treba
poci i prema konkretnim tekstovima koji dopustaju usporedbu. Naime, Augustin
u DrZavi BoZjoj veli da ¢e »u sedmi dan i Bog otpocinuti, kad taj dan, koji smo
mi, u¢ini da u njemu otpocline« (in seipso faciet requiescere).*’ Time Hiponac
zadrZava liniju razmi$ljanja zapocetu neposredno nakon obraéenja. Vec tada,
tumaceci Knjigu Postanka protiv manihejaca, na isti nac¢in navodi i obja$njava

4 Usp. De gen. con. manich. 1,22,34 — 25,43,

4 De humil., str. 300/640.

4T De civ.,22,30,5: Post hanc tamquam in die septimo requiescet Deus, cum eundem
diem septimum, quod nos erimus, in se ipso Deo faciet requiescere.
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povijesna razdoblja, ali i na isti nacin tumaci da ée sedmi dan biti po¢inak u Bogu,
tvrdedi da e tada u Kristu vjerni otpocinuti od svih svojih djela (tunc requiescent
cum Christo ab omnibus operibus suis),* ili, kako malo dalje veli, da se s pravom
kaZe kako ¢e Bog otpocinuti, jer ¢e poslije svih djela nama pocinak dati (et ipse
recte requiescere dicitur, quia post haec omnia opera requiem nobis ipse
praestabir).® Isto tako je od samog pocetka jasna ideja, koja se vidi i kod Marula,
da Ce taj poCinak u Bogu biti vje€an, te stoga spominje vjecni pocinak (aeternam
requiem),® trajni poCinak (perpetuam requiem)’' ili pak sedmi dan koji nema
veleri.”?

I sv. Jeronim drZi da je u Svetom pismu broj sedam, u kojem je naznacen
pravi odmor (sabbatismus et requies), svet broj,”* ali je vjerojatnije da je Marulié
slijedio Augustina, koji opseZnije obraduje ovaj argument, jer i sam poput africkog
ucitelja tvrdi kako ¢e sedmi dan biti odmor od djela, to jest od muka i napora koje
Covjek na zemlji podnosi (a laboribus quos in terra patimur).>* A §to se tice
koristenja rije¢i sabbatismus,> koja se nalazi kod Jeronima, kao i kod Marula, ona
ne izostaje ni u Augustinovim tekstovima,* tako da se po tome ne moze zakljuditi
nikakva Maruli¢eva ovisnost o Jeronimu u ovom argumentu, dok sve ukazuje na
augustinovski utjecaj na Spli¢anina.

2.6. Broj dvanaest

Sto je do sada re¢eno za brojeve koje Maruli¢ spominje u De humilitate, vrijedi
i za broj dvanaest, o kojem Maruli¢ prikuplja bogat svetopisamski dosje, drzeéi
da on redovito predstavlja dvanaest Gospodinovih apostola. Na ovome mjesto bilo
bi previSe, a vjerojatno i nepotrebno istraZivati svaki pojedini tekst koji Maruli¢
uzima iz Biblije, pogotovo §to to ne bi ni omogucilo nikakav konkretniji zaklju¢ak
0 izvorima na kojima Marul temelji svoju teologiju. Stoga je mnogo korisnije
usredotoditi se na najznakovitiji redak, a to je onaj iz Ivanova evandelja (11, 9) u
kojemu Isus pita ucenike »zar dan nema dvanaest sati?«, na temelju ¢ega Maruli¢
zakljucuje da je htio satima oznaditi uenike, a sebe kao dan.’” Iz samog biblijskog

“ De gen. con. manich. 1,23, 41.

4 De gen. con. manich. 1,25, 43.

%0 Usp. De civ. 22,30, 5.

S De gen. con. manich. 1,25, 43.

52 De gen. con. manich. 1,23, 41. Ovu sintagmu je Cesto ponavljao, a njome je
podrazumijevao dan koji ne prestaje. Radi se o otvorenoj aluziji na Knjigu Postanka u kojoj
se za svaki dan kaze “tako bi jutro pa vecer”, dok se za ovaj dan to ne govori.

“Hieronymus, Commentariain Jeremiam,PL 24,890: Septem quoque, in quo
verus est sabbatismus et requies, esse sanctum, multis Scripturarum testimoniis
comprobamus, de quibus saltem pauca posuissem, nisi otiosum esset docere quae nota sunt.

% De humil., str. 300/640.

55 Ovaj pojam se nalazi i u Bibliji, to¢nije u Poslanici Hebrejima 4, 9: Itaque relinquitur
sabbatismus populo Dei.

% Usp. De civ., 22, 30,5.

5" De humil., str. 191/538.
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teksta nije razvidan zaklju€ak koji je Marul iznio s toliko sigurnosti, te ovaj tekst
omogucuje udi u trag njegovim vrelima, ukoliko se pokaZe da je ovakvo tumacenje
postojalo ve¢ prije u drugih kr$éanskih autora.

Ponovo je hiponski biskup sv. Augustin onaj na koga se moze pozvati ovo
tumacenje. On je u svom komentaru na Ivanovo evandelje ovako protumacio
doti¢ni redak: »Na §to se odnosi: Zar dan nema dvanaest sati? Jer da pokaZe da je
on dan, izabrao je dvanaest uCenika. Ako sam ja, reCe, dan, a vi sati, zar sati daju
savjet danu? Sati slijede dan, a ne dan sate. Ako su oni sati, §to je onda Juda? Je li
ion medu dvanaest sati? Ako je bio sat, svijetlio je; ako je svijetlio, kako je mogao
predati dan u smrt? Ali Gospodin u tom Sto rece nije mislio na Judu nego je
predvidio njegova nasljednika. Naime, nakon §to je otpao Juda, naslijedio ga je
Matija, te je ostao broj dvanaest. Nije dakle uzalud Gospodin izabrao dvanaest
apostola, nego radi toga $to je on duhovni dan. Sati dakle slijede dan, navijestaju
dan, a dan ih osvjetljava, dan ih obasjava, a po njihovu navjestaju svijet vjeruje u
dan.«®

Sli¢ne se tvrdnje nalaze u jo§ dva teksta iz kr§¢anske starine, kojima nije
moguce sa sigurnoScu znati autora, a bili su pripisivani Jeronimu, te jedan od njih
¢ak i Augustinu. Upravo u tom tekstu (Breviarium in Psalmos), Cije se autorstvo
pripisivalo obojici velikih otaca, koji tumaci rijeci Ps 19, 3: Dan danu to objavljuje,
a no¢ nodi glas predaje (Dies diei eructat verbum, et nox nocti indicat scientiam),
spominje se da je dan Krist: »U strogom smislu rije¢i dan je Krist. Promatrano
sveobuhvatnije moZe oznacavati i apostole. Kako Krist moZe biti dan? Po onom
Sto rece: Ja sam svjetlo svijeta (/v 8, 12). Tako su dan i apostoli, po onom $§to rece:
Vi ste svjetlo svijeta (Mt 5, 14). A jedan dan ima dvanaest sati. Stoga je i sam
Gospodin u Evandelju rekao: Zar dan nema dvanaest sati (/v 11, 9)? A to se
razumijeva kao dvanaest apostola. Sto zna&i: no¢ no¢i? Noé je Juda, a noéi su
Zidovi: glas predaje (indicat scientiam), to jest kad ree: Koga poljubim, taj je,
njega uhvatite (Mt 26,48). Ovo se moZe protumaciti i druk¢ije: No¢, dubina Pisma
u prorocima, navijesta dubinu Starog zavjeta.«*

I drugi tekst odrazava istu ideju, polazeci upravo iz konteksta Ivanova
evandelja u kojem je i zapisana spomenuta recenica, te glasi ovako: »Dvanaest
sati je u danu, dan je Krist. Dakle, dvanaest sati je dvanaest apostola. Ako tko
hodi danju, ne spotic¢e se. Danju (in die) znaci u svjetlu Kristova nauka, ili
apostolskog, ne spotice se u grijehu. Jer vidi svjetlo ovog dana, to jest, vidi Krista
po znanju (per scientiam). Ako tko hodi nocu, spotice se, gdje se za no¢ shvaca
tmine grijeha, ili neznanje srca.«®

Bez obzira na autorstvo ova dva teksta, pretpostaviti je, buduéi da je Maruli¢
imao izravnog doticaja s Augustinom, da je upravo Augustin bio izvor s kojega je

% A. Augustinus, Tract.in loann. 49, 8.
 Auctor incertus, Breviarium in Psalmos,PL 26, 872-873.
® Auctor incertus, PL 30,483.
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upio ovakvo tumacenje. Jer, uostalom, tesko bi bilo i zamisliti da su tekstovi
nepoznatih autora imali velikog uspjeha i utjecaja u kasnijim vremenima. Isto je
tako lako moguce da su i ova dva navedena teksta nastala u ovisnosti o Augus-
tinovoj egzegezi, koja je bila tako raSirena i utjecajna poradi svoje originalnosti i
prodornosti,®! te se onda i pomisljalo na Augustinovo autorstvo.

2.7. Broj pedeset

Spomenuto je kako je za Maruli¢a broj pedeset, koji tumaci najprije u
kontekstu broja 153, a potom i zasebno, broj oprostenja grijeha, te takoder,
metaforicki, i simbol nade. Razloge za tumacenje broja pedeset kao broja oprostenja
pronalazi u Svetom pismu, jer je za Zidove u Starom zavjetu pedeseta godina bila
jubilejska, te su tada Zidovi bili duzni jedni drugima otpustati dugove, oslobadati
robove i svatko se imao pravo vratiti na svoju ocevinu. Na dan Pedesetnice, to
jest pedeset dana od Uskrsa, u Djelima apostolskim opisan je dogadaj silaska Duha
Svetoga nad apostole, te je i zbog toga ovaj broj bio znakovit. A kako se po Duhu
Svetomu grijesi Ciste, tako Maruli¢ povezuje ove dvije dimenzije tvrdnjom da je
to broj oprostenja grijeha, to jest broj Duha Svetoga.

Ponovo se treba vratiti u otacka vremena da bi se razumjelo zaSto Maruli¢ na
ovaj nacin tumaci broj pedeset, jer je upravo ovakav nacin, gledano metodoloski,
bio svojstven ocima, o ¢emu postoji obilna argumentacija kod autora koje je Marul
dobro poznavao.

O broju pedeset kao broju oprostenja govorio je ve¢ Origen,** ali je malo
vjerojatno da je on mogao biti izravni izvor, buduéi da su njegova djela nakon
osude origenizma bila zapostavljana u kr§¢anskoj teoloSkoj tradiciji. No sigurno
je zato da je Jeronim dobro poznavao origenovsku egzegezu i teologiju, koju je
nastavio koristiti i onda kad je postao protivnik velikom Aleksandrincu. Tako on
u svom Komentaru na Izaiju proroka povezuje Jubilej s Pedesetnicom (Duhovima),
polazeéi od Cinjenice da je jubilejska godina bila godina oprosta (remissionis
annus). Na istu paralelu navodi ga i Cinjenica da je Davidov Pedeseti psalam

. ° Ovakva tumacenja pronalazimo i kod nekih kasnijih autora (Hrabana Maura, Bede
Casnoga, paisv. Tome Akvinskog — Komentar na Ivanovo Evandelje, 11. poglavlje, lectio
2), no izvjesno je da svi oni ovise o Augustinu.

2 Origenes, Homiliae super Genesim, hom. Il, 5: Latitudo quinquagenarium
numerum tenet, qui numerus remissioni et indulgentiae consecratus est. Secundum legem
enim quinquagesimo anno remissio erat, id est ut, si quis distraxisset possessionem,
reciperet,; si liber in seruitutem uenisset, reciperet libertatem; indulgentiam debitor
acciperet, exul rediret ad patriam.

Spiritalis ergo Noe Christus in arca sua, in qua humanum genus de interitu liberat,
id est in Ecclesia sua hunc quinquagenarium remissionis numerum in latitudine collocauit.
Nisi enim remissionem peccatorum donasset credentibus, non fuisset per orbem terrae
Ecclesiae latitudo diffusa.
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posvecen pokajanju.®® Sli¢no razmisljanje Jeronim ima i u Komentaru na Ezekijela
proroka kad tumaci duZinu zida, koji je prema Hramu bio dug sto lakata, a prema
unutarnjem trijemu pedeset (usp. Ez 42,2.7-8). Broj pedeset sastavljen je od sedam
sedmica (remissionis numerus) plus jedan, princip jedinstva,% te je kao takav i
sam broj oprostenja, pa ga malo kasnije jasno naziva brojem otpustenja svih dugova
(numero remissionis omnium debitorum),% kao i na tolikim drugim mjestima.*

Sveti Augustin je takoder mnostvo puta tumacio broj pedeset u svojim djelima,
polazedi od razlicitih shema i u razli¢itim kontekstima, te i on ovaj broj naziva
brojem Duha Svetoga. Medutim, on ne naglaSava toliko vid oproStenja grijeha,
bududi da ga Cesto razumijeva u odnosu prema broju Cetrdeset (uskrsno vrijeme —
korizma), pri ¢emu veéi naglasak stavlja na proslavljeni, uskrsni Zivot koji se
ostvaruje po Duhu Svetome (pedeset), nego na samo oprostenje grijeha koje treba
ostvariti za zemaljskoga hoda (Cetrdeset). A kad se i sluzio umnoSkom sedam
sedmica plus jedan, da bi dobio pedeset, redovito je veéi naglasak stavljao na
jedinstvo predstavljeno brojem jedan nego $to bi posveéivao pozornost jubilejskom
oproStenju grijeha.’”’

Vidi se zanimljiva raznolikost naglaska, Sto je donekle razumljivo, jer su i
jedan i drugi tumacenja prilagodavali svojim pastoralnim, to jest polemickim
potrebama. Jeronim je, kao poznati asket i duhovnik, bio skloniji davanju moralno-
asketskih pouka, te je pozivao na pokoru, a Augustin je kao biskup i teolog pozivao
raskolnike (donatiste, pelagijance) na jedinstvo Crkve. Zato je, $to se ti€e broja
pedeset, ocito da je Marul u ovom slucaju slijedio jeronimovsku egzegezu i
tradiciju, i sam sklon moralno-duhovnom tumacenju Pisma. Na takav zakljucak
dodatno upucuje i Maruli¢ev navod iz proroka Ezekiela, koji govori o pedeset
mjerackih trski, jer je i Jeronim na nekoliko mjesta, komentirajuci tekstove tog
istog proroka i njegovu viziju novoga Hrama, broj pedeset objasnjavao kao broj
oprostenja.

2.8. Broj sedamdeset

Maruli¢ drzi da i broj sedamdeset i dva (broj ucenika koje Isus izabire), to
jest sedamdeset, ima svoje tropolosko znacenje. Stoga to obrazlaze spominjuci
razne tekstove iz Svetoga pisma (70 palmi i 70 starjeSina). Valja primijetiti da se
ovdje ne drzi matematicke tocnosti, kao §to je se nisu drzali ni oci, koji su redovito
broj sedamdeset i dva tumacili svodeci ga na sedamdeset. Povezujuéi ga potom s

% Usp. Hieronymus, Commentaria in Isaiam, PL 24, 60. Osim ovih tekstova
Jeronim spominje i druga svetopisamska mjesta gdje mu se ¢ini da broj pedeset ima svoju
znakovitost koja se tumaci klju¢em pokore.

6 Usp. In Ezechielem, PL 25, 408.

5 Usp. In Ezechielem, PL 25, 410.

% Usp. In Ezechielem, PL 25, 17; 68, 390.

% A.Augustinus, s.268, 1.
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tekstom iz Ps 90, 10, Marul izvodi svojstvenu egzegezu koje nema kod otaca. U
tom duhu sebi dopusta broju 72 pribrojiti i broj 12, te zakljuciti kako se radi o
broju osamdeset, prilagodavajuéi ga nakon toga cilju svoga pisanja.

Glede objasnjenja ovog broja tesko je ipak povuéi konkretnu paralelu s ocima,
osim §to se moZe ustvrditi kako je u starini bilo uobicajeno da se broj sedamdeset
idvarazumijeva na temelju svojega osnovnog broja, to jest sedamdeset, kao i svaki
drugi broj koji se razumijevao na temelju svoje desetice.

2.9. Broj sto

O broju sto, kako se vidjelo, Maruli¢ govori na nekoliko mjesta i pod nekoliko
vidova; jednom ga spominje kada tumaci udaljenost Emausa od Jeruzalema (60
stadija), povezujudi tu daljinu s evandeoskom prispodobom o plodnosti zrna (30-
60-100). Drugi put ga spominje tumaceci evandeoski tekst o ladici s apostolima
koja je od obale bila udaljena 200 lakata, a tre¢i put ga upotrebljava kad Zeli
objasniti zagonetni broj 153 iz Ivanova evandelja.

U sva tri spomenuta konteksta broj sto se pojavljuje kao broj blaZenstva,
punine, savrSenstva, broj buduée Crkve za razliku od sadasnje. Da je broj
savrSenstva i blazenstva koje se postize vrSenjem zakona, Maruli¢ obrazlaze dvama
argumentima. U prvom redu svodi ga na deset, to jest promatra ga kao kvadrat
desetice (decies decem), a desetica, osim prirodnog savrSenstva, simbolizira i deset
Bozjih zapovijedi, te se onaj koji ih ispunjava moZe smatrati u odredenom smislu
savrSenim. Tako se svatko onaj tko vrsi zapovijedi, moZe pronaci u broju sto. Ovaj
je argument utemeljen u kr§¢anskih autora koji od starine u broju deset vide
savrSenstvo i univerzalnost,®® ¢ak promatrano filozofski, ali mu daju svetopisamsko
semanti¢ko obogadenje promatrajuci u njemu ispunjavanje Dekaloga.®® Za oce je
u starini bilo prirodno da veéi broj tumace pomocu njegova osnovnog broja, tako
da se 100 svodi na deset ili da se broju 70 pripisuje znacenje broja sedam; nesto
sli¢no sebi dopusta i Marulié.

Drugi argument temelji se na Cinjenici da se »kod brojenja prelazi s lijeve
ruke na desnu kad se dode do sto«. Premda ne spominje poziva li se na nekoga
patristickog autora konkretno, ovdje i Maruli¢, kao i mnogi prije njega, ima
poimanje desne strane shodno biblijskom simbolizmu koji oznacava ¢asnu stranu.”
Ta simbolika ¢asnoga primjenjivala se onda i na broj sto, jer su se pri brojenju
lijevom rukom pokazivali brojevi do 99, a kad se trebalo pokazati broj sto, onda

% Usp.A.Augustinus, en.Ps. 104, 6-7; civ. 20,7,2; ep. 55,17, 31.

® Usp.A.Augustinus, doctr.chr.2,16,26.; c. Faust. 15,7;s.32,5; en. Ps.
110, 1. Ovo su samo neki od mno§tva Augustinovih tekstova o ovom argumentu.

0 Takvo shvadanje odrazava npr. Ps 110, 1 kad kaZe: Rece Gospodin Gospodinu
mojemu, sjedi mi zdesna; ili pak i Gospodin u Evandelju kad kaZe da ¢e odvojiti ovce sebi
zdesna, a jarce slijeva (usp. Mt 25,33-34.41).
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se prelazilo na desnu ruku, zatvarajuéi krug jagodicama palca i kazZiprsta.”! Tako
je broj sto, zahvaljujuéi i znaku kojim je predstavljan, a ne samo matematickim
razlozima, za kr¢anske pisce bio vrhunac savr§enstva.” Da nije ovog objasnjenja,
ostalo bi nejasno zasto Maruli¢ inzistira govoredi da je sto broj blaZenstva.”

S ovim tumacenjem koje se oslanja na govor prstiju (loquela digitorum)
Maruli¢ se mogao sresti ve¢ u Jeronimovoj™ ili Augustinovoj egzegezi,”” a
vjerojatno i kod kasnijih autora kojima je ono bilo poznato.” Doduse, Marul
objasnjenje broja sto podreduje svojim ciljevima, ali uvijek slijede¢i osnovna
pravila koja je naudio od svojih prethodnika. Tako je vrlo posebno njegovo
tumacenje broja sto u kontekstu prispodobe o zrnu koje daje 30, 60 i 100 puta
veéi urod. U starini se 30, kako se vidi iz Jeronimovih tekstova, pripisivao
ozenjenima, 60 udovicama, a 100 djevicama, to¢nije receno, 100 oznacava krunu
djeviCanstva (corona virginitatis), $to se razaznaje iz pokreta prstiju. Marulic,
naprotiv, ovim brojevima daje svoje specificno znacenje, shodno svrsi i potrebi,
kao Sto je to ¢inio i Jeronim, koji je u svoje doba bio prisiljen braniti djevi€anstvo
od krivih shvacanja, pa je svoju egzegezu koristio u te svrhe. On stoga u broju sto
vidi savrSenstvo blazenstva buduée Crkve, ¢ime pokusava biti dosljedan ideji da

I Najzorniji primjer za ovakvu upotrebu retori¢kog govora je prispodoba o izgubljenoj
ovci, te se onda i bolje razumije zaSto Isus govori 0 99 ovaca s jedne strane, a 0 onoj jednoj
s druge, jer je time i figurativno predoCavao ovaj prijelaz i ostvarivao bolji kontrast i
govornicki efekt.

2 Usp.A. Quacquarelli, Retorica patristica e sue istituzioni interdisciplinari,
Citta Nuova, Roma 1995, str. 93-112.

73 Priredival izdanja De humilitate Branimir Glavi¢i¢ spominje da brojevi sto i deset
tradicionalno imaju misti¢no znacenje (savrSenstvo i blaZenstvo), kao i desna strana u odnosu
na lijevu (sretno-nesretno), ali ne navodi dokaze koji su prvenstveno biblijski, no u suodnosu
su i s retorickim govorom prstiju (usp. str. 407).

" Usp.Hieronymus, ep.48,2 (PL 22, 495): Triginta referuntur ad nuptias,
quia et ipsa digitorum conjunctio, quasi molli osculo se complexans et foederans, maritum
pingit et conjugem. Sexaginta vero ad viduas, eo quod in angustia et tribulatione sint positae.
Unde et superiori digito deprimuntur: quia quanto major est difficultas expertae quondam
voluptatis illecebris abstinere, tanto majus est praemium. Porro numerus centesimus (quaeso
diligenter lector attende) de sinistra transfertur ad dexteram: et iisdem quidem digitis; sed
non eadem manu, quibus in laeva, nuptae significantur et viduae, circulum faciens, exprimit
virginitatis coronam.

Adv. lovin. 1,3, (PL 23, 213-214): Centesimus et sexagesimus et tricesimus fructus
quamquam de una terra, et de una semente nascatur, tamen multum differt in numero.
Triginta referuntur ad nuptias. Nam et ipsa digitorum conjunctio, quasi molli se complexans
osculo, et foederans, maritum pingit et conjugem. Sexaginta vero ad viduas, eo quod in
angustia et tribulatione sunt positae. Unde et superiori digito deprimuntur; quantoque
major est difficultas expertae quondam voluptatis illecebris abstinere, tanto majus est
praemium. Porro centesimus numerus (diligenter, quaeso, lector, attende) de sinistra
transfertur ad dexteram, et iisdem quidem digitis, sed non eum manu, quibus in laeva nuptae
significantur et viduae, circulum faciens, exprimit virginitatis coronam.

5 A. Augustinus, Inloann. Tract. 122,7: ...quia in summa centenarii numerus
ad dexteram transit.

" Usp. Beda Venerabilis, In Evangelium s. Matthaei, PL 92, 66.
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sto predstavlja blaZenstvo, a kako je taj broj utemeljen na desetici (Dekalog), onda
se radi o onima koji postizu blazenstvo vrseci zapovijedi Bozje. Budu¢i da ga Zeli
usporediti s brojem 200, u kojem je sadrZano dvaput sto, Maruli¢ se trudi biti
dosljedan svom razmisljanju.

2.10. Broj sto pedeset i tri

Poznato je koliko je zanimanje u patristickoj egzegezi bilo za tumacenje broja
153, koji se spominje u Ivanovu evandelju kao broj ulovljenih velikih riba nakon
Isusova uskrsnuca (usp. Iv 21, 11). Vrlo su znacajna i poznata Augustinova
objasnjenja, ali su se u tome okugali i Jeronim, Ciril Aleksandrijski i mnogi drugi.
Augustin je kao nitko prije i poslije njega izradio nekoliko shema pokuSavajuéi
razumjeti i izloZiti otajstvo ovog zagonetnog broja, ali nijedna nije podloga onom
§to vidimo kod naSega pisca.”’ Sveti Jeronim, osim $to poznaje neke sheme kojima
se i Augustin sluZio,”® poznaje takoder da su stari drZali, a to potvrduje pjesnik
Opija, kako su neko¢ postojale 153 vrste riba u Mrtvome moru, te da taj broj u
Evandelju izraZava sveobuhvatnost apostolskog ulova, to jest da se kao broj
univerzalnosti odnosi na sve vrste i profile ljudi koji se spasavaju zahvaljujuci
mreZama apostolskog propovijedanja.”™

Medutim, ma koliko bila bogata patristicka promisljanja ovoga broja, ne moZe
se reci da se je Maruli¢ drzao doslovno njihovih ili necijih tudih shema. Spli¢anin
je ovom broju dao svoje tumacenje kroz dvostruku prizmu, slijedeci liniju koja se
ne nalazi ni kod Augustina. Najprije ga je raS¢lanio na 100+50+3, a potom je
svakom od spomenutih ¢lanova pridao dvostruku teoloSku simboliku. Ovi elementi
mogu predstavljati blaZenstvo, oproStenje i Trojstvo, ili pak ljubav, nadu i vjeru,
u ¢emu je Marul motiviran nekim svojim razlozima, koji se opéenito mogu
razumjeti u svjetlu patristicke numerologije, ali je nedvojbena njegova osobna
konkretizacija u teoloskom kontekstu u kojemu pise.

77 Osnovne sheme usp.u A. Augustinus, div.qu.5721573;s.252;s.259; ep.
55. U prvom slucaju Augustin polazi od broja deset kao savrSenog mnoZeci ga sa Cetiri i
dodajudi deset (zapovijedi), te potom pedeset mnoZi sa tri i dodaje tri. Drugu shemu razraduje
mnoZeéi sedam sa tri, pa potom 21 sa sedam i dodajudi Sest. U s. 252. shemu postavlja kao
50 puta 3 plus 3, gdje je pedeset izvedeno od 40 (korizma) plus 10 (zapovijedi), a sli¢no
¢iniius.259. Naposljetku u ep. 55. otkriva jednu novu shemu, a to je da je 153 zbroj svih
brojeva od 1 do 17, §to mu ostaje poslije kao najdraza i naj¢e$ce koriStena shema.

" Usp. Hieronymus, Commentaria in Isaiam,PL 24,587, gdje Jeronim pokazuje
da zna da je 153 zbroj brojeva od 1 do 17, medutim ne koristi tu spoznaju tako Cesto kao
Augustin u svojim propovijedima.

“Hieronymus, In Ezechielem,PL 25, 474: Et plurimae species, immo genera
piscium erunt in mari quondam mortuo. Quos pisces ad dexteram partem jubente Domino
extraxit Petrus, et erant centum quinquaginta tres: ita ut prae multitudine eorum retia
rumperentur (Joan.XXI) . Aiunt autem qui de animantium scripsere naturis et proprietate,
qui alieutika tam Latino, quam Graeco didicere sermone, de quibus Oppianus Cilix est,
poeta doctissimus, centum quinquaginta tria esse genera piscium quae omnia capta sunt
ab apostolis, et nihil remansit incaptum, dum et nobiles et ignobiles, divites et pauperes,
et omne genus hominum de mari hujus saeculi extrahitur ad salutem.
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2.11. Broj dvjesto

Posljednji broj koji je Marulié Zelio razjasniti u De humilitate bio je broj 200,
koji nije ba$ ¢esto spominjan u patristickim teoloSkim komentarima. Augustin je
vec prije Maruli¢a dvjesto lakata tumacio kao dva puta sto u prenesenom smisli
(figuratum), ali je njima oznac¢avao dva naroda, narod obrezanja i narod pogana.®
Maruli¢ pak prilagodava svoju egzegezu potrebama svoga trenutka, premda se sluzi
istom tehnikom tumacenja ras¢lanjujuci brojeve na njihove sastavne dijelove, ali
ipak ne slijedi slijepo postupak u svom sadrzaju.

Dok je u Augustina broj dvjesto sastavljen od dvaput sto, ali videno samo u
koli¢inskom smislu, dotle se u Marula radi o kakvo¢i odnosa, premda se,
matematicki gledano, uvijek radi o stotici pomnoZenoj sa dva. RijeC je o novom
intenzitetu Zivota, koji se razlikuje kao Sto se razlikuje Zivot po evandeoskim
savjetima (200) od Zivota po zapovijedima (100).

3. Zaklju¢na razmisljanja

Imajudi ispred sebe Marulicevo tropoloSko tumacenje brojeva, suvremeni
egzegeti sigurno bi njegovu egzegetsku metodu proglasili pristranom i neprimje-
renom modernoj kriti¢koj egzegezi svetopisamskih tekstova, dopustajuéi da se
simbolicko znacenje pripisuje tek onom broju koji se pokazuje kao takav u
striktnom smislu rijeci, s time da ispravno tumacenje ne bi bilo proizvoljno, nego
ono koje bi odgonetnulo znacenje koje pojedinom broju daje nadahnuti pisac. Na
taj nacin bi se vjerojatno moglo tumaciti broj dvanaest, jer je on ve¢ za Zidove
bio simboli¢an, a i u Novom zavjetu ima takvo znacenje. Sli¢no se moZe reéi i za
broj sedam, ali teSko da bi se za druge brojeve moglo reéi da imaju neko izuzetno
znacenje koje treba traziti tropoloskim klju¢em, pogotovo ne u nekim kontekstima
gdje se brojevi pojavljuju usputno ili isklju¢ivo u numerickoj vrijednosti (npr. teSko
da je evandelist namjeravao u trojici u¢enika u Maslinskom vrtu ili na brdu
preobraZenja simbolicki uputiti na Trojstvo, ili u dvojici u¢enika na putu u Emaus
na dva zavjeta ili dvije zapovijedi ljubavi).

Dokazano je pak u ovoj ras¢lambi da Maruli¢ metodoloski slijedi patristicke
autore, ponajviSe Augustina, kojima je u njihovo vrijeme bilo vrlo blisko i
opravdano takvo razmis$ljanje nad svetim tekstovima, pa su se obilno sluzili
alegorijskim tumacenjem, napose u propovijedima puku. Slijedeci velike teologe
u skladu s predajom Crkve, Maruli¢ i sam preuzima njihovu metodologiju, a
odmicudi se od njih svojim specificnim sadrZajima pokazuje kako je i za nj vrijedilo
pravilo koje je iznio Augustin, da se tumacenje brojeva kod pojedinih autora moZze
irazlikovati, ali s time da ne smije odudarati od pravila vjere (a fidei regula non
sit alienum) ®' Zato i za Marula, sukladno otackoj metodologiji, neki biblijski tekst

8 Usp. In loann. tr., 122,7.
81 Usp. De civ., 15,26, 2.
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ili broj mogu imati simbolicko znacenje, pa i kad cilj svetopisamskog autora nije
bio da im pripisuje neki simbolizam, ve¢ da samo opiSe odredeni dogadaj. Ovakav
postupak pomaze Maruli¢u da izvuce mnogostrukost znacenja pojedinog broja,
premda u samom tekstualnom kontekstu doti¢ni broj, uzet doslovno, nema takvo
znacenje. No ipak je jasno da Marulié sebi ne dopusta biti »pristran« na neprimjeren
nacin, nego njegova »pristranost« ima mjeru u vjeri Crkve, to jest u pravilu vjere
kao i kod Augustina. On daje svoja tumacenja sukladno predaji Crkve i uvijek na
nacin koji ne odudara od zajedniStva vjere i duhovnog dobra Citatelja, nego, Stovise,
upravo se radi njihove duhovne izgradnje upusta u takva promisljanja i traZenja
produbljenih znacenja brojeva.

Medutim, Maruli¢ ipak ne tumaci alegorijski sve brojeve koje susretne u
svetopisamskim tekstovima, ve¢ samo one za koje drzi da imaju simbolicko
znalenje. Tako na primjer ne komentira brojeve 38 i 18.%? kao ni broj 30 (dob kad
je Isus zapoceo svoje djelovanje),®® pa ni broj 300 (300 denara je vrijedila
alabastrena posuda pomasti).3* Marulié se dakle koristi alegorijom gdje to smatra
potrebnim, ali ne alegorizira u onoj mjeri u kojoj su to €inili ucitelji aleksandrijske
Skole, niti koliko je ¢inio Augustin u svojim propovijedima.

Ako su se pojedini brojevi i pojavljivali u jednom i drugom zavjetu, te bivali
tumaceni simbolicki, morala je ipak postojati hermeneutika, a nju su dobrim dijelom
odredili oci, napose Augustin, koji je od numerologije stvorio cijeli egzegetski
sustav prenesen kasnijim generacijama. Maruli¢ pokazuje da u dovoljnoj mjeri
poznaje takvu hermeneutiku, ali joj ne robuje. Primjenjuje je sasvim samostalno i
neobicno, sluzeéi se ponekad svetopisamskim tekstovima koje oci nisu upotreb-
ljavali.

Marulic¢eva alegorija ili, bolje, tropologija, zadrZava se naj¢esc¢e na tome da
pokaze kako su pojedini sadrZaji bili nagovijesteni u Starom zavjetu, a ispunjeni
u Novom, nazivajuéi to tropologijom ili simbolikom, te je primjenjuje kako na
druge starozavjetne figure, tako i na brojeve. Tumaceci brojeve, ne raspravlja o
apstraktnom simboli¢kom znacenju, ve¢ govori o njima u konkretnom povijesno-
spasenjskom kontekstu na tragu kr§éanske tradicije, izvlaceci iz svega duhovno-
moralnu pouku. TropoloS§ka numerologija zato za nj nije neka fikcija koja se odnosi
na proslost, nego sustav pomocu kojega pretace i aktualizira brojeve u poruku
svojim suvremenicima, §to se moZe nazvati povijesno-spasenjskim realizmom.

82 Usp. De humil., str. 62-63/422. Radi se o ¢ovjeku koji je 38 godina leZao bolestan
kod Ov¢jih vrata i o Zeni koja je bila 18 godina zgrbljena. Augustin je oba ova broja tumacio
u svojim djelima.

8 Usp. De humil., str. 61/421. Broj 30 ne komentira simboli¢ki ni kad spominje 30
srebrnika za koje je Juda prodao Isusa (usp. str. 77/435).

8 Usp. De humil., str. 76/434.
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Ivan BodroZid
THE TROPOLOGY OF NUMBERS IN MARULIC’S DE HUMILITATE

In his Christological work De humilitate et gloria Christi, Marko Maruli¢
encounters certain numbers that necessarily arise from the scriptural writings, which
he feels it incumbent upon him to interpret or to ascribe symbolic, tropological
meanings, referring specifically in several places to such exegesis. The numbers
that in this way of looking at things afford allegorical meanings are: 2,3,4,6,7,
10, 12, 50, 70, 100, 153 and 200, although Maruli¢ does not ascribe such a mean-
ing to all the numbers that he mentions in his texts.

The meaning that Maruli¢ finds in numbers is not an individual invention,
rather his considerations are to be located in the context of exegetic lore and in-
terpretations that go back to patristic times. This is how he also explains certain
places in the scriptures, taking over the knowledge and accomplishments that were
worked out in their works by the greatest Christian thinkers, themselves led on
and spurred by allegorical interpretations present in given philosophical traditions
of the time such as Pythagoreanism and Neo-Platonism.

In this research hence a start is made in the texts from De humilitate, an en-
deavour being made to arrive at the sources that Maruli¢ was inspired by and the
findings of which he summarised in his theological work, showing in this way
that he was an accomplished expert in theological literature as well as highlight-
ing the most important biblical commentaries that concerned this challenging ar-
gument.

The first chapter is more analytical, its objective being to put forward certain
issues in which Maruli¢ interprets numbers. Concerned are the following gospel
texts, to which Maruli¢ regularly adds other texts as proof of the correctness of
his own ideas. The number three is mentioned in the transfiguration on the mount
and during the prayers in the garden of olives; four is important because Jesus’s
robe was torn into four parts, and because of the four gospel writers; six is men-
tioned during Jesus’ crucifixion at six o’clock, during mention of the darkness
that came to pass at that time, and also when there is discussion of the 60 stadia
that divide Emmaus from Jerusalem; the number 12 is that of the apostles; there
are 200 spans dividing the boat from the shore; there were 153 large fish caught
in the post-Easter fishing; and fifty is the number of the Quinquagesima.

The second part of the article is devoted to a further consideration of these
numbers, and the sources for Maruli¢’s arguments in patristic thinking are found,
whether it is dependence strictly speaking that is concerned, or whether it is more
a matter of a similarity in the handling of the discussion. As for the number two,
although its symbolism in Christian circles regularly represented the two covenants,
and it is difficult to cite any precise sources, it is nevertheless shown that the Split
prelate found most of the elements in St Augustine’s exegetic works. The same
holds true for the numbers three and four, with the proviso that with respect to
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four, among other things, there is a very great correspondence with the interpre-
tation of the text on the rending of Jesus’ garment under the cross, so that it all
tends to suggest the school of Hippo in this case too. Maruli¢ has a stratified in-
terpretation of the number six, but the basic idea that six refers to the six periods
of history is shown to be undoubtedly Augustinian, which leads directly on to the
interpretation of seven. The same holds true for 12, and the influence of August-
ine in the interpretation of the gospel verse »Does the day not have twelve hours?«
is also demonstrated. But with respect to the number fifty, as the number of the
forgiveness of sin, Maruli¢ was probably under the influence of Jerome, whose
exegetic gradation in this number is seen as a symbol of forgiveness exclusively,
while the Augustinian tradition was more complex, without such a meaning ever
being attributed to it. For the number one hundred it is shown that Maruli¢ was
under the influence of the patristic-rhetorical language of the fingers (loquela
digitorum), without being dependent on any specific author, and consistently, in
all his writings, considered one hundred as the number of blessedness. This is also
true of the numbers 153 and 200, which he interprets in a way typical of himself,
combining individual elements that he accepted from the patristic allegorical ex-
egesis of numbers.

The third part of the article is a short synthesis of the most essential prin-
ciples of Maruli¢’s thought that concern the tropology of numbers in De humilitate.



