LO LJUBAVI:
NSKO TELO U SREDNJOVEKOVNOJ
STICKOJ KNJIZEVNOSTI

Svet nije ja.
Alijasam svet.
Danil Harms

Nasilan stranac im nikada nece prouzrokovati zlo; njihov
Zivot je slobodan i miran i dobro govore kada kazu:,,Sav sam
od ljubavi i ljubav je sva od mene.”

Sta lose moze daim se desi kada im pripadaju sunce, me-
secisve zvezde?

Hadewijch

ije li upravo ta neranjivost ljubavnika ljubavi, ta andeoska zastita predanih dusa (A jedan
0 bio je serafim i izgarao je u ljubavi i bio je sveti luonosa za odabranu dusu)' pre svega
iSte napustenih, izabranih i ujedno razvlas¢enih - jer kome mogu pripadati sunce,
C i sve zvezde ako ne upravo onome koji je ve¢ odavno izgubio ovaj, nas svet? Sred-
kovno versko osec¢anje neopozivo je obelezeno razdvojenoscu u srcu samog hris¢an-
idejom otelotvorenog boga i odnosa koji iz toga izvire — napetosti — izmedu bozjeg i
kog. Zbog svog specificnog, polivalentnog poloZzaja u sazvezdu znacenja koje je sred-
kovno drustvo stvorilo o Isusovoj ljudskosti, o telesnom i spasenom, o muskom i
kom, utoliko vise je oznacena Zenska poboznost. | kada pokusamo da ova znacenja
a prizovemo, moramo pribeci vodecoj vrednosti muskaraca i zena koji su jednom
li da traze boga - poniznosti.

uocenost sa navikama i vrednostima, koje su toliko sustinski udaljene od nase kulture,
to su srednjovekovne, neminovno nas vodi ka odricanju: izbor tela, kao poprista istine
i se mozda mogla razotkriti tajna nekog drustva, izdaje izrazito savremene interese i
iSe, ostro ogranicava doseg odgovora, koje bi nam ono moglo dati. To je posebno
to kada pomislimo na karakteristi¢cnu savremenu gresku koja izjednacava telo i sek-
ost, ili na skoriju zabunu, koja je trebalo da popravi prvu, poistovecivanje tela i jezika.
to kaze Caroline Walker Bynum: Telo koje jede, koje radi, koje umre, koje se boji - tog

htild of Magdeburg, “The Flowing Light of Godhead”, u: Wilson, Katharina M., Medieval Women
s, The University of Georgia Press, Athens: 1984, str. 165. Osim gde je drugacije oznaceno, sve ci-
revela je autorka.



tela jednostavno vise nema.? Ovde je potreban duhovni preskok: ne samo jednostavno od-
bacivanje teoretskog bavljenja polom i telom, nego spremnost da dopustimo pristup telu
i pitanjima o ,uobicajenim” regulacionim praksama, kao sto su uloga hrane, molitve, odece;
praksama, koje bi telo mogle da oslobode do njegove pune moci znacenja.

Fuko nam je pokazao da je odnos izmedu tela i seksualnosti Zarisna, klasifikaciona tacka
moderne subjektivnosti. Kako, dakle, distribuciju drustvenih i bioloskih polova shvata sred-
nji vek? Moderni opisi predmodernog razumevanja tela nuzno trpe zbog naturalizacije
pola, ili preciznije, dva pola i njima odgovarajucih tela. Drugim re¢ima - u sebi neizbezno
nose trag heteronormativnosti, po kojoj je svet dobar samo dok je podeljen na musko i
zensko, na tela, koja su uvek samo Zenska ili muska, koja su, ukratko, ve¢ od samog pocetka
obeleZena polom.

Razgranicenje drustvenog i bioloskog pola je tako bilo plodan izvor za feministicku
kritiku. Srednjovekovnom drustvu je, medutim, ideja bioloskog, ,pravog” tela, koje marki-
raju drustvena znacenja, strana. Lakerova istrazivanja su otkrila da je [BJiti Zena ili muskarac
znacilo imati odredeni drustveni poloZaj, svoj prostor u drustvu, znacilo je zauzeti drustvenu
ulogu, a ne organski pripadati jednom ili drugom od oba neuporediva pola.? Telesno je dakle
bilo prozeto drustvenim, sto je stvorilo elasti¢nost mogucih drustvenih, odnosno, rodnih
poistovecivanja, koja su ¢esto sasvim nerazumljiva savremenom ¢itaocu.

Talepa, ljupka rec, ,majka“tako je slatka i neZna, da se ne moZe iskreno reci ni za koga, osim
za njega i za nju, koja je njegova [Isusova] prava majka i majka svih.* Sada mozemo razumeti
da paralelizam Isusa i Device Marije u Julijaninim Otkrivenjima boZanske ljubavi (Revelations
of Divine Love) nije posledica slicnosti izmedu dva analogna tela, nego njihove zajednicke
integracije u jedno jedino drustveno znacenje: generativnost. (Uz tadasnje dominantno
fiziolosko shvatanje zenskog tela, koje je videlo u maj¢inom mleku precis¢enu krv, to je jos
izrazitije — Isusa, koji je za covecanstvo prolio svoju kry, nista vise ne deli od Isusa koji svo-
jom krvlju sada hrani ¢ovecanstvo.) Uznemirujuce slike Isusa sa grudima, aluzije na Oc¢evu
matericu ili Julijanina istrajna upotreba zamenice muskog roda za Isusa nasu majku mozemo
bolje razumeti u sklopu hijerarhijskog sistema rodno obeleZenih zna¢enja.” ,Muski” auto-
ritet treba da dopunjuje ,Zenska” neZznost, boZju nedostiznost Isusova dostupnost. Naravno,
vecina polnih dvosmislenosti u srednjovekovnim tekstovima ostaje unutar ostro obeleze-
nih granica patrijarhata.

Kod pitanja srednjovekovne spoznaje tela i pola, feministicka teorija prisiljena je da se
vrati svojim osnovnim pretpostavkama - podela na drustveni i bioloski pol ukazuje, naime,
i na nasledstvo prosvetiteljstva, pre svega na kartezijansko razdvajanje umai tela. (Upravo
zbog toga je utoliko vise uzbudljiva teorija DZudit Batler koja istice telo kao ve¢ od samog
pocetka obeleZzeno polom: bioloski pol je uvek veé i drustveni pol.)® Ali, ovaj dualizam nije

2 Bynum, Caroline Walker, “Why All the Fuss about the Body? A Medievalist’s Perspective”, u: Critical
Inquiry, sv. 22, 1995-1996, str. 1.

3 Laquer, Thomas, Making Sex, Harvard University Press, Cambridge (MA): 1990, str. 9.

4 Julian of Norwich, Revelations of Divine Love, Penguin Books, London: 1998, str. 142.

5> Bynum, Caroline Walker, Jesus as Mother, University of California Press, Berkley: 1982.

6 Ali ovde nastupa novi problem: kako, naime, aplicirati teoriju koja razotkriva inherentnu heteronor-
mativnost modernog drustva na, po re¢ima J. Schultza, ,svet pre heteroseksualnosti“? Uprkos polnoj
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jednostavno preslikavanje navodnog srednjovekovnog dualizma. Uprkos izrazitom odva-
janju duse i tela, karakteristicnom za srednji vek, ova binarnost nije toliko provalija izmedu
dva suprotna elementa, ve¢ pre ukazuje na nuznu komplementarnost: ne radi se o pitanju
prevlasti (uma nad telom, duse nad telom), ve¢ pre svega o gajenju telesnog doZzivljaja kao
prostora za susret sa znacenjem.”

Moderno iskustvo tela obelezeno je dubokom individualnoscu, solipsizmom telesnog
znacenija, koje je ujedno vec i emanacija gospodarske subjektivnosti. Kada telo kroz patnju
i bolest (ili uzivanje) izmakne svojim ogranicavajuc¢im branicima, odmah smo suoceni sa
opasnoscu od ekscesa, bolescu koju treba leciti, telom koje je potrebno spasiti. Oznaka
radikalnijih praksi misticizma, kao posledice histerije, anoreksije i slicno, ne donosi nam
dublji uvid u sam znacaj prakse za drustvo u kome su je ostvarivali i Ziveli. Naime, telo u
srednjem veku bilo bi primerenije shvatiti pre kao drustveno, nego kao individualno telo
- radi se o kolektivnom misti¢cnom telu crkve, telu vaskrsnuca, i kona¢no Hristovom telu.
To je telo, koje je toliko ljudsko, koliko i boZansko, doduse materijalno, ali sposobno da se
otvori za dozZivljaj boZjega. UzZivanje i bol, kojima je izloZzeno, prema tome, nije samo li¢na
bol, nego je ujedno i iskupljujuca (kod svetaca) ili pogubna (uzivanje gresnika kao uzrok
kolektivne patnje) i time je postavljena u 3iri drustveni okvir.

U sledec¢im generacijama, kaze Origen, kada se duh priblizi bogu, telo vise nece biti toliko
Lqusto”, tako ,zasi¢eno”, tako ,otvrdlo”2 Slieno misli i autor teksta Ancrene Wisse: Plemeni-
toscu duse meso ce postati veoma lako, lakse nego vetar i svetlije nego sunce, ako bude pratilo
dusu i ako je ne bude previse vuklo u svoju nisku prirodu.’ Du3a moze da promeni ¢ak i samu
prirodu telesnog - iako je opterecuje obeleZeno telo, istovremeno je sposobna da ga pre-
tvori u nesto slobodnije, lakse i plemenitije, nego $to je sada. Ona to ¢ini pravilnim usme-
ravanjem paznje, neprestanom spremnoscu ,da leti” ka bozanskom i da se uzdigne u visi-
ne da bi zauzela svoj poloZaj na nebesima. Isposnica, si¢usna ,ptica“, sa ,malo mesa i mno-
go perja“1? tako putuje kroz prostorne predstave srednjovekovnog sveta, koje naglasava
par razlika, visoko i nisko, unutra i spolja."

Posebno su znacajni pojmovi visoko i unutra, jer su predmet posebne paznje (Posebno
je vazno da budemo pazljivi kod reci ,unutra” i reci,gore”l...]).)? Njihova nepravilna upotreba
moze odvesti ¢ak i u ludost:

Ludost, o kojoj sam upravo govorio, pojavijuje se ovako. Takvi ucenici ¢itaju ili ¢uju od drugih
da moraju ostaviti spoljasnja ¢ulna dela i delovati u unutrasnjosti; a posto ne znaju sta znaci raditi

ambivalenciji, prisutnoj u srednjovekovnoj ili ranoj modernoj pobozZnosti, koju, na primer, razmatra
Jonathan Goldberg u Queering the Renaissance, potrebno je najpre to smestiti u spektar specifi¢nih kulturnih
praksi i shvatanja pola. lzmedu ostalog, pitanje srednjovekovne ,homoseksualnosti” detaljno adresira
u tekstu Karma Lochrie u svojoj Covert Operations, University of Pennsylvania Press, Philadelphia: 1999.
7“Why All the Fuss about the Body?”, str. 15.

8 Citirano u: Laquer, Making Sex, str. 7.

° Ancrene Wisse, u: Anchoritic Spirituality, Paulist Press, New York: 1991, str. 100.

10 1bid., str. 101.

" Glej Le Goff, Jacques, Srednjovekovni imaginarij, Antibarbarus, Zagreb: 1993, str. 134.

12 Kocijanti¢-Pokorn, Nike (prev.), Oblak nevedenja. Knjiga skrivhega svetovanja, Nova revija (zbirka Hieron),
Ljubljana: 1996, str. 187.
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u unutrasnjosti, rade pogresno. Fizicka cula fizicki usmeravaju u svoju unutrasnjost, sto je nepri-
rodno... tako, dakle, okrenu naglavacke prirodni red; tom radoznalos¢u tako preopterete svoju
mastu, da na kraju i mozak okrenu naglavacke.

Sledi nabrajanje brojnih fizickih gré¢eva i fenomena, opis histeri¢cnog placa, zurenja i
cviljenja, kao i drugog ,neobi¢nog i neprimerenog ponasanja“.

Tako telo mora da bude podredeno promisljenoj disciplini - jednostavno negiranje i
preobracanje ,prirodnih” funkcija nije dovoljno. Kroz niz paZljivo odredenih praksi radije
se uspostavlja novo prerasporedivanje osecaja' koje bi trebalo da ponisti njihove ,niske”,
odnosno, ,spoljasnje” funkcije:

Takode, kao sto vidis da voda, koju neko zajazi i ¢vrsto zatisne, mora da tece navise, na bas
takav nacin zajazi svoje reci, zatisni/zaustavi svoje misli jer Zelis da se uspu i uzdignu ka nebesima,
a ne da padnu na zemlju kao toliko drugog blebetanja.'”

To ozakonjuje nebesku ekonomiju €ula, u kojima telo ne uspostavlja kontakt sa svetom,
vec neposredno sa samim nebesima. U svom odbijanju sveta i svetskog poretka, telo deluje
slicno kao monaska klauzura: samo sebi postaje protiv-svet, Zigosan pec¢atom pogrebnog
obreda.

U slucaju isposnic¢ke duhovnosti, ovo povlacenje je utoliko naglasenije analogijom iz-
medu njenog tela i arhitekturnog prostora koji zauzima. Prilikom zakletve isposnice, ¢elija
u kojoj e preziveti ostatak zZivota, simbolicki je zapecacena sa spoljne strane - zavese (crne
sa belim krstom, koji predstavlja njenu nevinost) treba da ostanu ¢vrsto pripijene uz prozor,
vrata zatvorena. (Njen jedini pratilac je njen macak, jedina Zivotinja koju moZze da ima.)
Medutim, Celija je prikljuena crkvi i jedan od njenih prozora gleda pravo na oltar: isposnica
tako ostvaruje nevidljivu prisutnost, ziveci locus Hristovog tela, koje je idealno drustveno
telo. Zidovi njene Celije, obelezeni simbolima njene nevinosti, na neki nacin su zidovi tran-
sparentnosti, njihova znamenja su, naime, znamenja njenog ozigosanog tela:

U mucenim ljudima, davo ne pronalazi svoje znamenje i vidi u njima podignutu boZju zasta-
vu, $to znaci Evrstocu Zivota; a nje se iznad svega boji, kao sto je potvrdio Izaija.'®

Kao $to ¢emo kasnije videti, davo nije bio jedini koji se bojao takve, otelotvorene, bozje
zastave.

Naravno da je zenska odluka da napusti ,damu Svet”, prekrasnu spreda i ruznu otpozadi,”
paradoksalna: naime, Zensko telo je uvek shvatano kao telo koje nosi u sebi pali svet. Ne-
sumnjivo je i zbog toga u zenskoj pobozZnosti toliki naglasak na patniji, pre svega fizickom
bolu. Ipak, specificnu Zensku praksu ne treba shvatati samo u rasteru mizoginije, ve¢ i kao

13 Oblak nevedenja, str. 188.

14 Pojam ¢ulo obuhvata vise od njegovog striktno fizioloskog ekvivalenta, u Ancrene Wisse recimo ukus
(i. e. usta) uklju¢uje takode i govor: Govor i ukus pripadaju ustima, kao i pogled oku (str. 72).

5 Ancrene Wisse, str. 75.

16 Ibid., str. 181.

7 Delumeau, Jean, Sin and Fear, St. Martin’s Press, New York: 1990, str. 57.
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stvaralacko preinacenje ideje o gresnosti Zene u kontekstu misti¢ckog diskursa. Dakle, mo-
zemo da vidimo Zelju Julijane iz Norwicha, koja se nada ,poklonu tri rane”, kao internaliza-
ciju drustvenih predrasuda, a ujedno jedino moguce ishodiste za njihovo prevazilazenje.
U okviru misti¢nog iskustva, bolest postaje znacajno steciste, prostor, u kome se u zivotu
misticarke odigrava specifi¢can imitatio Christi, obeleZen viseslojnos¢u odnosa izmedu ljud-
skosti i bozanskosti.

Setimo se samo hristocentri¢ne usmerenosti Zenske poboznosti i neposrednog pove-
zivanja Hristove ljudskosti i Device Marije: prema srednjovekovnoj fiziologiji, majka je ona
koja pri zace¢u doprinosi materijalno, tvorno; u tom smislu Devica Marija je obezbedila
materijalnu prirodu, ljudskost Isusa. Naravno, ne treba zaboraviti da je Isusova ljudskost
bila drugacije prirode nego svakidasnja, smrtna — naime, zbog bezgre$nog zaceca trebalo
bi da bude bezgresna, a konacno je bila i prevazidena:

Dusa zaista iznad svega voli telo. | to se vidi prilikom njihovog rastanka, jer dobri prijatelji su
tuzni kada moraju da se razdvoje. A ipak je nas Gospod drage volje odvojio svoju dusu od tela,
da bi nase [duse i tela] spojio zauvek u radosti nebesa.’®

Da bi, dakle, misti¢arka mogla da uspostavi dijalog sa bozanskim, prvo mora da preo-
brazi vlastitu ljudskost. Kroz prevazilazenje drustvenih atributa koji definisu specifi¢cnu
vrstu tela (na primer, kako naglasava Caroline Bynum, kroz odbijanje hrane i po3céenje, koje
je suprotstavljeno kulturnom naglasku na odgovornosti Zene za pripremu hrane),'® dosti-
ze se temeljno preinacenje tela, drugost, krajnja mera ljudskosti, koja dozvoljava suocenje
s bozjim.

Telo, procis¢eno od taloga drustvenog, primajuce telo ljubavi i istine, koje se otvara,
kako novim bolovima, tako i uzivanjima, i ne moze ni¢&im da se kontrolide, potencijalno je
opasno. Niz zabrana koje se ponavljaju u odnosu na Zenski govor i poducavanja u Ancrene
Wisse daju nam da naslutimo da su radikalni oblici afektivnog misticizma omogucili Zzenama
vecu drustvenu i duhovnu ulogu i ¢ak toliku mo¢ da se Crkva osecala nelagodno. Nepisme-
nost zena (i stanovnistva uopste)?’ i njihova izolacija, kao i isklju¢ivanje iz opste priznatih
teoloskih tradicija, prouzrokovala je nastanak novog fenomena: govoreceg tela. Za razliku
od histeri¢nog, nezadrzivog govora, u ovom slucaju radi se o politicki ispunjenoj predaji
znacenja:

Jer sada su ta nepismena Zena ili muskarac mogli da ¢itaju (Jevandelje), ne na pergamentima
ili u dokumentima, ve¢ u udovima i telu ove devojke (Elizabeta iz Spalbeeka), kao Ziv i nepogresiv
znak, kao disucu sliku i animiranu istoriju spasenja, kao da su pismeni.'

'8 Ancrene Wisse, str. 193.

19 Bynum, Caroline Walker, Holy Feast and Holy Fast, The Religious Significance of Food to Medieval Women,
University of California Press, Berkley: 1987.

20 Radi se o razli¢itim vrstama nepismenosti, a u ovom slu¢aju, nepismenost uklju¢uje i nepoznavanje
latinskog jezika.

21 Citirano u: Simons, Walter, “Reading a saint’s body: rapture and bodily movement in the vitae of thir-
teenth century beguines”, u: Kay, Sarah i Ruben, Miri (ur.), Framing Medieval Bodies, Manchester Univer-
sity Press, Manchester: 1994, str. 10.
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Mo¢ interpretacije sada je odjednom dostupna i obi¢nim, nepismenim Zzenama i muskar-
cima. | to izaziva strah: predstave misti¢arki nesumnjivo podsecaju na neobi¢no i neprime-
reno ponasanje koje anonimni autor prekoreva u Oblaku. Tekst, koji je nastao u ¢etrnaestom
veku, obeleZzenom Sirenjem jeresi, tako je duhovni vodic i istovremeno duhovni korektiv,
koji nastoji da ograni¢i moguénosti ,¢itanja”.?2

S vremenom je institucionalna kontrola Zenskih oblika poboznosti ojacala; zenski gla-
sovi u svetiteljskim vitae sve su vise zamirali i doslo je do potpune somatizacije njihovih isku-
stava: tela misticarki i svetica vise nikako nisu svedocenja o istini, ve¢ samo iskazi o ¢ude-
snom, briZljivo zapisani i interpretirani od strane njihovih (muskih) hagiografa.?? Isposnice
ostaju sigurno zakljucane u svojim ¢elijama. Medutim, Evropa se suocava sa pravom prav-
catom poplavom laickih verskih pokreta, a u mnogima od njih prvenstveno su zene. Medu
njima su i begine, koje temelj svog delovanja postavljaju na seciste spoljasnjeg i unutrasnjeg,
spolja i u svetovno, i Zive stvarni Zivot u drustvu koje je Zenama snazno ogranic¢avalo mo-
gucnost aktivnog ucestvovanja.

Hadewijch iz Branbanta, misti¢arka iz trinaestog veka i po misljenju nekih pripadnica
sekte begin, u ovom okviru razvija strukturu rodnih identifikacija koje omogucavaju isto-
vremeno zauzimanje vise polozaja, kako ,muskih”, tako i ,zenskih”, i mozda (ali samo mozda)
izrazava mogucnosti nekog drugacijeg poistovecenja, mistickog prilagodavanja svetu i
svetome. Pisudi unutar tradicije dvorske knjizevnosti, Hadewijch je okrenula naglavacke tradi-
cionalne uloge ljubavnika i voljene, jer je sada begina ona koja postaje ljubavnica-vitez(kinja)
voljene ljubavi odn. minne, aizmedu mistickog iskustva i viteSke romanse postoji paralela.
U obema su, naime, iskusenja i razdvajanja, koje je potrebno preZiveti:

Ako ljubavnik Zeli da pridobije ljubav svu od najvise ljubavi, mora radosno da napregne celo
bice i da se podvrgne velikom bolu u sluzbi ljubavi. Mora biti neustrasiv i uvek hrabar, kao i po-
slusan prema svim zapovestima ljubavi.*

Ipak, minne nije otelotvorenje boga ili Isusa. Kod Hadewijch je minne ili ljubav, pre svega
iskustvo, dakle iskustvo ljubavi, odn., re¢ima de Paepea, ,susret sa bogom u Zivotnoj situ-
aciji” (meeting-of-God-in-an-earthly-situation).?> Hadewijch, dakle, stvara model aktivne
identifikacije za zene koje traze duhovno ispunjenje kroz delovanje u svetu. Pritom koristi

22 Otpor prema takvoj, nazovimo to ,fizi¢koj” poboznosti, verovatno kod autora Oblaka potice i iz nje-
govog pracenja tradicije negativne teologije, koja kaZe da je Bog ¢oveku nesaznajan. Dakle, potrebno
jeizbegavati ,pozitivne” predstave o bozijem/bozijeg, koje bi mogle da zavedu na pogre$no uverenje
da je bog predstavljiv.

23 Sa ovog stanovista, posebno je zanimljiva (auto)biografija Margery Kempe, The Book of Margery Kempe,
koja je u osnovi prikaz nastojanja zene, kakav god da je njen misticki dozivljaj, za politicku legitimiza-
ciju nekog misti¢kog iskustva; u tekstu dolazi do izrazaja promisljeni napor Margery Kempe da obez-
bedi pisara-duhovnika, koji ¢e njene dozivljaje zapisati, a time, zbog svog statusa, i zvani¢no potvrditi.
Koristi su u ovakvim slu¢ajevima bile obostrane - pisar je neretko glas misti¢arke spretno upotrebljavao
kao paravan za vlastitu kritiku crkve.

24 Hadejwich, “Stanzaic Poems” (br. 28), u: Wilson, Katharina M., Medieval Women Writers, str. 200.

25 N. de Paepe, citiran u: Vanderauwera, Ria, “The Brabant Mystic Hadewijch”, u: Wilson, Katharina M., Me-
dieval Women Writers, str. 188.
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atribute koji inace odreduju ideal ,muskog” angaZovanja. A posto minne nije osoba, nego
vlastito iskustvo ljubavi, ova nova slika Zene-viteza — nasuprot dvorskoj knjizevnosti, po
kojoj je nastala — ne ulazi u neku (hetero)seksualnu ekonomiju. Naprotiv. Kompleksno iskustvo
ljubavi mozemo razumeti kao posledicu napetosti izmedu dva razli¢ita moguca, autonomna
otelotvorenja, koja su inace protivrecna, ali se ujedno i uslovljavaju.

De Paepe je izdvojio tri osnovna trenutka u odnosu Hadewijch prema ljubavi. Prvi je
svesnost udaljenosti izmedu minne i same Hadewijch, ukratko nedostatak, odsutnost; drugi
je potpuno predavanje ljubavi; a treéi i posledniji je ponovno uspostavljanje ravnoteze.?®
lako su begine osudivale prestrogu asketsku praksu, pa ¢ak i vizije koje slabe telo, moramo
se zapitati, da li preuzimanje ,muskih” uloga ne deluje sli¢cno kao odbijanje hrane kod
asketski orijentisanih misticarki. Ukratko, uprkos prividnoj razli¢itosti, znacaj takvih praksi
je pre svega u odbijanju kulturnih struktura koje normativno oblikuju telo. | posto je telo
determinisano, kako kroz kategorije roda, tako i kroz druge drustvene prakse, u slucaju
poboznosti razvija se Sirok spektar razlicitih mistickih pristupa, a razlike izmedu ,muske” i
.Zzenske” poboznosti, ako moZzemo tako grubo da ih nazovemo, objasnjava nejednakost
drustvenog polozaja muskaraca i Zena (nejednakost koja, znamo, ne deluje samo na nivou
pola, nego i na nivou klase, starosti i slicno). Iz ovoga sledi da je klju¢ mistickog dozZivljaja
upravo to razastiranje tela, odnosno, neka vrsta izvrtanja kulturnih (fizickih, intelektualnih)
zakonitosti koje mistiku omogucavaju, kako bi rekla Simone Weil, ,da pada u visinu”.

Dakle, u svojim opisima odnosa ljubavnice i ljubavi, pomenutih ,trenutaka” odsutnosti
i predavanja, Hadewijch, moZda govori upravo o takvoj ,misti¢koj” percepciji. U svom tek-
stu o ,dvanaest neizrecivih sati ljubavi” Hadewijch tumaci prirodu delovanja ljubavi. lako
tekst postupno napreduje kroz opise pojedinih sati, sto odaje utisak trajanja, on je statican,
odnosno razvija se iskljucivo po vertikali, ,u ve¢no novom sada“. Kroz tu odsutnost vreme-
na, tekst se neprestano otvara samo u sebe i odaje utisak prostora bez gravitacije, u kome
izostaju uobicajene dimenzije jer je ljubav svuda, ,dole, gore i okolo”. U dvanaestom satu,
kada je ,ljubav slika svoje najvise prirode”, Hadewijch o ljubavi kaze:

Raduje se u sebi i kada je niko ne bivoleo, ime ljubavi bi je ucinilo dovoljno ljupkom u prirodi
njenog velicanstvenog ja. Njeno ime, koje je njena priroda unutar nje same, njeno ime, koje je
njeno delo izvan nje, njeno ime, koje je njena kruna iznad nje, njeno ime, koje je zemlja pod njom.?”’

Dok je u prvih deset sati jo$ prisutna osoba koja voli ljubav, i dakle odvojena je od nje,
u jedanaestom satu ljubav konaéno sasvim preuzima ljubavnicu. Tako se u dvanaestom
satu govori jos samo o ljubavi, jer je u tom trenutku ona udruzena sa voljenom.

Ljubav je medutim bila prisutna kroz doslednu ¢eZnju voljene od samog pocetka. U
dvanaestom satu, kada se ljubav vraca sebi, ujedno i ponovo izbija iz sebe. Naime, sa so-
bom je donela sve Sto tera neizrecive sate da je izbacuju iz sebe: ,razum, koji nastoji da
spozna, srce puno ¢eznje, i dusu punu ljubavi”. Pa ipak ljubav prezire razum, srce mora
umreti nasilnom smrcu i dusa, puna ljubavi, mora biti prognana iz sebe. Voljena je tako u
odnosu sa ljubavlju suocena sa fundamentalnom odsutnoscu, a ujedno je ta odsutnost

26 |bjd., str. 188.
27 Wilson, Katharina M., Medieval Women Writers, str. 196.

172



vecno prisutan potencijal za spajanje, moguénost koja se ostvaruje kroz ¢eznju. | sa ¢eZznjom
dolazi dodir:

U sedmom neizrecivom satu u ljubavi ne moZe nista boraviti, i nista je se ne moze dotaknuti
osim &eznje. | dodir je najskrivenije ime ljubavi, i dodir izvire u samoj ljubavi.?®

A u svojoj knjizi Zen and Zen Classics R. H. Blythe je zapisao:

(Mistika) je cisto ose¢anje aplicirano na boZansko. Al-Ghazzali, persijski mistik iz jedanaestog
veka, u svojoj autobiografiji je zapisao: , Ekstaza, koja se postize metodama sufija, sli¢na je nepo-
srednoj percepciji, kao kada bi stvari doticao vlastitom rukom*”.?°

Odastiranje konvencionalne uslovljenosti tela i percepcije omogucava misticki dodir. A
Hadewijch nam pokazuje da misti¢no telo nije nuzno asketsko telo, nego i telo u Zivotu, u
Zivotnoj situaciji. Istovremeno je to prelazno telo, ukratko, telo koje se ne moze definisati
ni zadrzati. Upravo napetost izmedu ta dva pola percepcije i pokrece tok ¢eznje.

Da li bi se, dakle, moglo govoriti o nekoj univerzalnoj percepciji koja je specifi¢na isklju-
¢ivo za misticko, poetsko dozivljavanje sveta? Mozda. Jedno je sigurno, ¢ak i kada bi posto-
jala ne bi mogla da se izrazi re¢ima. Vaznije je razumeti da su kroz svoju odredenost sve-
tovnim praksama, i misti¢ne tradicije uslovljene vremenom u kome su nastale i tako njihov
kontinuitet obezbeduje jedino trajanje nekog specificnog shvatanja tela na koji se one
odnose. Dakle, moZzemo govoriti samo o pojedina¢nom mistickom iskustvu, a ne o nepro-
menljivom misti¢ckom jezgru odredene religije. Stavi$e - mozemo govoriti samo o iskustvu.
Naime, Hadewijch nesvesno izrazava nadu da se kroz udaljavanje od konvencionalnih
struktura, koje oblikuju nasa tela, nasu misao i nase poimanje sveta, za samo jedan tren -
koji je ve¢nost — moZe uspostaviti sasvim novi svet ljubavi. Ovo nam se bez sumnje nepre-
stano dogada, zato budimo oprezni: Jer kada je spoznanje najintimnije, voljena zna najmanje.
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