w [u-svetubiti]. Kao takvo ono iziskuje ne samo neko odre-
deno odno$enje opstajanja, vec i to opstajanje u punoj pravos-
ti mjegove egzistencije? U mapredovanju se opstajanje moze
uveriti u svoje najsvojskije bivanje u njegovoj nenadmasljivoj
celosti. Otuda evidentnost neke meposredne datosti doZivljaja,
ja-koga i svesti mora muzno zaostajali iza izvesnosti koja leZi
zapremljena u napredovanju. I to ne stoga Sto pripadajuci na-
¢in 'shvatanja ne bi bio strog, ve¢ zato Sto on u principu ne
moze za istinito (otkljudeno [dokuéeno]) drZati ono &to on u
osnovi kao istinito Zeli »tu-imati«: opstajanje koje sam ja sm,
%} Iéao mogudstvo  bivanja zapravo tek mapredujuci moze da
ude.

Najsvojskija, necdno$ajna, nemadmasljiva i izvesna mogud-
nost je u pogledu izvesnosti neodredena. Kako otkljucuje [do-
kucuje] mapredovanje to svojstvo izuzetne mogudnosti opsta-
janja? Kako se skicira napredujude razumevanje prema neko-
me izvesnome mogucéstvu bivanja koje je stalno mogude, i to
tako §to fo kada, u kome prosta-naprosta mogucnost egzisten-
cije postaje moguda, ostaje stalno neodredeno? U napredovaniju
do neodredeno izvesne smrti otvara se opstajanje za meku iz
njegovoga samoga toga-tu izvirndu, stalnu pretnju. Bivanje do
kraja mora se u njoj odrzavati i ne mozZe je nikako odstraniti
tako da ¢ak mora izgradivati meodredenost izvesnosti. Kako je
pravo otkljuc¢ivanje [dokuéivanje] te stalne pretnje egzistenci-
jalno mogude? Svako razumevanje je nailaZljivo. RaspoloZenje
dovodi opstajanje pred bacenost njegovoga »da-li-je-ono-tus — [&e-
eal. Ali nailailjivost, koja je u stanju da dr#i otvorenim stalno
i prosto-naprosto, iz najsvojskijega upojedinaéenoga bivanja op-
stajanja uzlazece, ugroZavanje samoga sebe, jeste stralh’. U mje-
mu se opstajanje nalazi pred ni¢ime-¢ime mogude nemoguéno-
sti svoje egzistencije. Strah se strasi -zbog mogudstva bivanja
tako odredenoga bivajudega-Cega i tako otkljucuje [dokucuje]
najkrajniju mogucnost. PoSto napredovamje  prostoinaprosio
upojednacava opstajanje i pusta mu da ono u tom upojedina-
Cavanju samoga sebe postane svesno celosti svoga mogudstva
bivanja, u to samorazumevanje opstajanja iz svoje osnove spa-
da osnovna nailaZljivost straha. Bivanje do smrti je sustastve-
no strah. Nevarljivo, premda w»samo« indirekino posvedoéiva-
nje za to daje oznadeno bivanje do smrti, kada strah preobrati
u kukavicku bojazam i sa nadvladivanjem te bojazni pokaZe ku-
kavi$tvo pred strahom.

Karakteristika egzistencijalno skiciranoga prévoga bivanja
do smrti da se ovako sazeti: Napredovanje razotkriva opstaja-
nju izgubljenost u samome-se-Cemu i dovodi ga pred mogud-
nost, prvenstveno neoslonjeno na brimice staranje, da ono bu-
de sdmo, ali sdmo u strasnoj, od ilugija se-Cega izbavljenoj, d&i-
njenickoj, same sebe svesnoj i straSecuj-se slobodi do smrti.

Sva bivanju do smrti pripadaju¢a odnofenja prema punoj
sadrzini okarakterisane najkrajnije moguénosti opstajanja sabi-
raju se u tome da njima konstituisano napredovanje kao omo-
gucivanje te moguénosti razotkrivaju, odavijaju i odrzavaju. Eg-
zistencijalno skicirajude obgraniCavanje napredovanja udinilo je
vidljivom oniolosku mogucnost nekog egzistencijalno prégova bi-
vanja do smrti. Ali se time onda pomalja moguénost mnekog
privog mogudstva celo-biti opstajanja — ne ipak sawno kao
neka ontolo$ka moguénost. Doduse, egzistencijalna skica napre-
dovanja pridrZzavala se ranije dobijenth struktara opstajanja i
pustala je da opstajanje tako reci samo sebe skicira prema toj
mogucnosti, me predocavajuéi mu i »spoljac mu ne namecudl
neki »sadrzinskic ideal egzistencije. I uprkos toga ipak to eg-
zistencijalno »moguce« bivanje do smrti ostaje egzistencijalno
neka fantastiéna pretpostavka. Ontoloska moguénost nekog pra-
vog mogucstva celo-biti opstajanja ne znaci nista sve dotle dok
se ne pokaZze odgovarajude onti¢ko moguéstvo bivanja i samo-
ga opstajanja. Baca li se opstajanje ikada dinjeni¢ki u meko
takvo bivanje do smrti? 1 zahteva 1i ono simo iz osnova svoga
najsvojskijega bivanja neko pravo mogudstvo bivanja koje se
odreduje kroz napredovanje?

Pre odgovora ma ovo pitanje valja naknadno istraZiti u ko-
joj meri wopsite i na koji nalin opstajanje iz svoga najsvojski-
jega mogucstva bivanja daje svedoCanstvo o nekoj mogucoj
pravosti svoje egzistencije, i to tako da je ono ne samo obelo-
danjuje kao egzistencijalno mogudu, ve¢ 1 od samoga sebe za-
hteva.

Lebdede pitanje o nekoj pravoj celo-biti opstajanja i nje-
govog egzistencijalnog ustrojstva bide postavljeno ma cproba-
no pojavino tlo tek tada kada se ono bude moglo pridriavati
neke od strane samoga opstajanja osvedofene moguce prévosii
svoga bivanja. Ako uspe to da se jedno takvo osvedodenje i u
njemu osvedoleno-§ta fenomenoloski otkrije, enda se ponovo
postavlja problem da li do sada sdmo u njegovoj ontolofkoj
mogucnosti skicirano napredovanje do sinrti stoji w nekoj su-
Stastvenoj vezi sa osvedolenim prdvim mogudéstvom bivanja.

Preveo Vlastimir Pakovié

# Jz knjige: Martin Heidegger,® Sein und Zeit, Frankfurt/M, 1977, § 33,
S. 260—267.

1 Vgl, § 31, S. 142 f£.
2 Vgl § 62, S. 305 fF.
3 Vgl § 29, §. 134 £F,
4 Vgl § 40, S. 184 ff.
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jovica acin

svetica i pakao

® Misticka ljubav i smrt

Nevidljiva, tamna, druga strana Meseca. Iako je ne vidimo,
ona postoji i pripada Mesecu kao i ova — zabacujem glava,
mozda je veé¢ minula ponoé, sveze je i drhtim, visoko nebo 1
jesenji raspored zvezda — koju sam upravo, dakle, gledao. Ba$
kao za tu mevidljivu mesecevu stranu, pesnik voli da i smrt
pripada Zivotu kao mjegovo nali¢je, meobasjano ali svakad pri-
sutno. No, mozda je ipak moZemo videti, prepoznafi je kao ne-
izrecivi gest, izvestan odblesak, ako se odvazimo i osvrnemo
dok befimo od nje. Tragajmo za njenim znamenom u onome
$to volimo, jer tada smo joj majblizi. I da hodemo, u mnasoj
modi zasada nije da joj izbegnemo. MoZemo bar uciti o njenim
oblicima, ili izobli¢avaju¢im uéincima, o mjenom memustom je-
ziku, od drugih koji su nalazili radosne nacine da je doZive. Ni
mi je, §to da me, ne¢emo preZiveti. Prozivimo je stoga na necijem
licu.

Izaberimo, dakle, one koji govore diskretno, podvrgnuti svo-
jim #eljama i »zakonima svoga vremenac, i otuda ne znajuci
uvek o ¢emu stvarno govore za nas. Saznali su i ne znaju da su
saznali. »Saznati saznato« zahvaljujuéi njihovom neznanju, jedno
je od pravila hermeneuti¢kog ludila koje ¢e moZda ve¢ sutra za
drugog postati jamstvo madeg neznanja. Kona¢no, svako znanje
je samo boZanska predrasuda, ba§ kao §to u smrti bog sa svoje
strane vidi nasu predrasudu, govorio je Nietzsche.

Za predrasudu vazi da ume i protiv nase volje da nas sama
nade. Posle slozenih poniranja ona iskrsava ma izgled slucajno,
kao me$to $to nam je neznano otkuda palo na pamet, cemu
é¢emo tek docnije maéi opravdanje. Pa zato kad ved kaZem spiri,
zadto da sedanju ne dam njegovo? Kad kaZem synrt, me mogu
onda da se me setim jedne moéi ili jednog sma kako u Rimu
koratam oko crkve Santa Maria della Vittoria. Zivo sam Cez-
nuo da udem u nju. I jo§ Eeznem.

U jednoj od svojih Himni nodi Novalis goveri o smrti, i
besmrinosti, kao perspektivi preko koje je hriséansivo zaposelo
svet. Razume se, pofev od Platonovog Fedona koji je tu per-
spektivu umeo da macne. A sa snem pak, kad mi se ved vezuje
za smrt, valja iéi jo$ dalje, u vreme 1 kod vidovitih koji Plato-
na ne bi podneli, ali ni koje Platon, na Zalost, nije podnosio.
Mozda otuda tim prvima treba dati poslednju re¢ na ovom
mestu o smrti. No, operi$uéi sa smrdu, ni hriséanstvo nije moglo
da izbegne a da, viSe ili manje skriveno, ne upozna jedan luk
preko kojeg se smrt objavljivala drukéije nego $to je ta naj-
moénija 1 najvlastoljubivija institucija vere mogla i smela da
dozvoli. Ne mogudéi drugo a da ne uzdrma svoje temelje, tole-
risala ju je i gledala da je preusmeri, obloZi svojim smislom,
stavivii je ¢ak jednog trenutka u samo sredi$ie svoje duhovne
teritorije kao vrhunsku praksu verovanja, ali, maravno, pod
drugim imenom. Krijudi telesno poreklo tog luka, velicajuéi za
kao nebeski dar, kao gospodar smrti hridcanstvo je, obecava-
juéi besmrtnost, spropustilo« da zabrani za ljude najopasniji

oblik smrti. I zato je prepredena istorija i dalje klicala: Zivela
smrt! {Preteéa i masilna smrt, Cesto s hriscanskim odobrenjeim.

Vratimo se luku po kojem jedna pokrStena i prekritema
smrt kliza u sama nedra hridéanstva i istinskom kretanju koje
ofivljava taj luk. Udimo onda u crkvu Santa Maria della Vit-
toria. U kapeli porodice Cornaro, pred centralnim parom figura
mo¥e se samo sanjati. Obe u prirodnoj veli¢ini, od mermera u
boji, izvajao je, u sklopu ‘projekta &itave kapele, od 1645. do
1652. godine, vajar i arhitekta Gianlorenzo Bernini, jedan od
najelasovitijih graditelja i umetnika toga doba. Figure predstav-
ljaju jednog andela sa strelom u ruci i svetu Terezu, zvanu u
crkvenoj istoriji po mestu rodenja — »iz Avile«. Bernini je
prikazao svetu Terezu iz Avile u jednom narefitom trenutku.
Ona je u ekstazi.

Teresa de Cepeda y Ahumada, rodena 1315. godine u Span-
skom gradu Avila (a dudu zauvek predala Bogu 1582. godine u
Albe de Tormes), zaredila se u dvadesetoj godini kao karmeli-
¢anka. Cuvena $panska misti¢arka bila je i pesnikinja, i autor
je, pored autobiografske Knjige Zivota, i Misli o »Pesnu nad
pesmamas, kao i zbirki mistickih stihova, miza misti€kih ras-
prava, medu kojima je najpoznatija Unutradnji zamak, koja
opisuje njeno putovanje kroz sedam »boraviSta« dufe. Njeno pi-
sanje predstavlja jedan od vrhunaca kastiljanskog jezika, kako
tvrde poznavaoci.

Duboki, bezdani zanos otelovljava figura u komotmoj hris-
¢anskoj tunici. Ni najneupudeniji pred Berninijevom svetom
Terezom, kao dete pred golim carem, ineée modi da promasi, U
njenom izrazu prestaje svaki jezik refi i govori jedino tavni
jezik tela. Nemogude je ne videti ono $to je Bernimi nesvesno
otelovio u svom delu. Lice svete Tereze zraci nekom dvosmisle-
nom boli. Pa &ime je to svetica obuzeta? Odgovor jedino jog
mo¥e da pita. Bezdanom koji se samo telom misli i piSe? Bez-
danom koji nas podudava kako se telo ¢ita, kako Zivi i umire?
Bez porekla i cilja... ; ok

To je ¢as bez daha; sveta Tereza izdiSe. Njena misticka
ekstaza je, ¢ini se, ekstaza smrti. Ali, otkuda onda neki slatki



srsi $to nas proZimaju i koji bi i slepcu omoguéili da progleda
i sagleda sopstvene oi? Jo§ meSto odrZava tu ekstazu. Ako sve-
tica umire, ma njenom licu se moZe procCitati da ona i uZiva.
Potresno je i neizmerno njeno zadovoljstvo. Na re¢ o kvaliteta
tog zadovoljstva nije se dugo ¢ekalo posle nmastanka Berninijevog
dela. Danas tu re¢ moZemo procitati gotovo u svakoj istoriji
umetnosti. Sveta Tereza je ma vrhuncu erotske naslade. Njena
misti¢ka ekstaza nije samo ekstaza smrti, to je i ekstaza Iju-
bavi. 'Samo stolede kasnije, jedan »predsednicki« kcmentar o
umetnikovom zdanju bez kolebanja je mazreo ono sto je tih
godina XVIII stoleda veé uveliko praktikovano, a da se u pri-
rodu te ekstati¢ke prakse ljubavi i smrti jod ni najmanje nije
sumnjalo. Predsednik de Brosses pionirski je pokazao tu ana-
morfozu Zivota i smrti u Berninijevoj statui. Kao i u anamor-
fickim Holbeinovim Poslanicima, takc i u slu¢aju Berninijeve
Ekstaze svete Tereze stvari nikada nisu one same, veé uvek i
nesto drugo. Kada se promeni tacka gledifta, vidi se i tamna
meseceva polutka. Ne treba se cuditi $to se to dogada s jed-
nom sveticom. Bududi hri$¢anka, dok u zanosu spaja Zivol i
smrt, njen nas misticizam podseca da je i Isus nakon raspeca
bio, prema Bibliji, u stvari, »Zivi mrivac«. [ za nju mogu da
vaze re¢i Nietzscheovog Zaratustre: i noé je, isto tako, izvesno
sunce.

Tako je s objavom besmrtnosti preobrazaj smrti jednog ca-
sa u hriséanstvu uzeo meocekivan oblik, ekstati¢an u tehnici,
ekstatican u iskustvu, ekstati¢an u jeziku, Jedna mova varijanta
senzualnosti dosla je do glasa u okrilju verska zastite. Unio
mystica, biti jedno s bogom, liiti se pristupatnog i Ziveti s
nepristupaénim, masuprot jasnosti dana i dznn]]h slasti otkriti
1 nepovratno se odluciti za drugu ]dSl‘lDSt i mocne slasti. Ne
uzeti smrt preozbiljno, opm se 11_'|ome iu 1]]'f.‘.nom iskustvu Zi-
vota. Fa svetu Terezu i druge mistiare, smrt je bila dozvo-
ljeno podrucje, ali ne i seksualnost. Nemacki mistik koji se
nazvao Angelus Silesius peva: »Sam Bog, kada hode da ti Zi-
vi§, mora umreti. Verujes li, dakle, da ga bez smrti moZze$ pri-
dobiti?« (Danas pak, tvrdi mam jedan pisac, seksualnost se oslo-
bada, a smrt zabranjuje). U takvom tesnacu telo je moralo da
se posveti 1 da, ipak, ostane telo. Silesius je otuda govorio:
»Ako je moja dusa u ditavom mom telu svuda jednako prisut-
na, mogu onda da kafem da je moje telo u mjoj.« A svetoj Te-
rezi, i ostalim misticarima, nije ostajalo drugo mego da samu
smrt udini seksualnom. U mistiCkom zanosu, posveéenom bogu,
telo se pretvaralo u anagramatizovan tekst seksualizovane
smrti. Smrt i seksualnost su se nasle da bi govorile jedna preko
druge.

Prizor koji je Bemnini oblikovao u kapeli Cornaro, dve fi-
gure na oblaku pod zracima nebeskog vetra j(od pozlacenog me-
fala), mesumnjivo se odnosi na Terezin opis kako joj je andeo
probio srce plamenom strelom. Izmedu ostalog, ona pie: »Bol

je bio tako jak da sam glasno kriknula; ali sam istovremeno®{

osetila tako beskrajno blazemstvo da sam poielela da bol traje

vedito.« Cas mistiCkog doZivljaja markira se tako recima koje

se u isto vreme mogu ticati punog seksualnog doZivlijaja: ¢éas
defloracije 1 orgazma. Kao da to potvrduje i Bernini likom na-
smesenog andela koji je u marofitom odnosu prema sveti¢inom
telu. Andeo je levom rukom uhvatio i blago odigao kraj Terezi-
nog plasta sa sredine grudi, i tako donekle oslobodio njene doj-
ke od svakog pritiska. [Desnom, pak, upire strelu (takode od
pozladenog metala) kojom ¢e joj probosti prsa, mada bi, tacno
govoredi, vrh strele, produfujudi u praveu u kojem se drzi, mo-
rao da pogodi jednu zami$ljenu talku negde ispod sveticinog
pupka. Kenacno, andeo je na izgled takav da se moZe videti,
uz sasvim meznatno zanemarivanje hriSéanskog konteksta, i kao
grcki Erot ili rimski Kupidon. Zlatna strela tu oéigledno nije
samo simbol smrti i blaZenstva, nego i falusni simbol. I u
skladu s tim, na licu svete Tereze se oc€ituje izuzetno c¢ulno
zadovoljstvo. Istu paradoksnost misti¢kog izraza, kako ga je
predo¢io umetnik i kako ga je mogudée protumacditi u navede-
nim redima same svetice, otkrivamo, kao miz varijacija koje
preplicu i razlutuju sveto i profano, i na mnogim drugim mes-
tima u Terezinom pisanju. Bududi da je za misticizam, kao &to
je poznato, predominantan element uvek simbol, u pisanju svete
Tereze kao da neprekidno dolazi do ulandavanja suprotnih sim-
bola. Svaki simbol dramatizuje se pomocu antonimnih simbola,
i u stalnoj borbi oni razmenjuju uloge. Citajmo samo stranice
iz Knjige Zivota ma kojima sveta Tereza opisuje i ispisuje svoja
ushidenja. Kada ras¢inimo osobene hriS¢anske formulacije, sve-
ti¢ina mam poveravanja nedvosmisleno otkrivaju paradoks: da
dedir sa svetim rada bolni sukob izmedu opojne nade da se ko-
nan¢o oburva u neku bezdanu punodu, ili prazninu (simbolika
je za mistiku ftu ista), i izvesne tromosti kojom profano sputava
svako’ kreta.‘n_]e prema svetom, tromosti kojoj de opet sama
svetica prlplsati instinkt ocuva.nJa Sveto _]e ono ito daje Zivot i,
u isti mah, otima mam ga. Na tim stranicama Tereza umire da
ne bi urnrla i #ivi da ne bi Zivela. U njenom zanosu gubici po-
staju slucajni, a dobici pravilni. I &itav svetidin telst vlada se
po toj ¢udovidnoj lutriji. Nisu li tada svetica i veitica jedno?
Iako antagonisti¢ki, njihovi programi imaju istu tafku oticanja.
Obe su prestupnice profanog, ali cbe ga, odluéujuéi se da ga
napuste, krijumcéare u sveto, ili demonsko. Naime, ne priznaje
li nam andeoskim redima sveta Andela iz Fohnjq (Angéle de
Foligno), govoredi o stanju intenzivie radosti, da njena ljubayv
sefe do samih demona. Svetica u agoniji klice o nihil incogni-
tum! 0O, nepoznato nistavilo! Tako se poziva pakao.

Ako je profano uvek traganje za mogudim i uvek u grani-
cama dozvoljenog, sveto je uslov Zivota, bududéi da ga omogu-
cuje prestupajuci njegove mede, ruseci logiku dozvoljenog i mo-
guceg. O tome govori sveta Tercza. Tako su nacela Zivota u isto
vreme i nacela smrti, nacela zakona u isto vreme i nacela Zelje
i mjenog jeretickog mabOJa Ovde se ukritaju nadela iz Freudove
psihoanalize, nadelo stvarnosti i macelo zadovoljstva. Za svetu
Terezu u mistickom zanosu, za iskufenicu smrti i ljubavi, uZa-
renog tela, Zivot piSe sam sebe. I u tekstu te knjige Zivota smrt
i ljubav moraju da imaju isto ime. Pisanje je tada, na vrhun-
cu zanmosa, erotiéno telo koje svoj ropac i orgazam artikulie
ujedno. Prepozna]uéx tu jedinstvenu amkulacuu 1 epizodi koju
je sama svetica opisala, ni najmanje nije ¢udno Sto je Bernini
mesvesno u njenoj ekstazi mogao da Cuje samo jednu re, da je
dletom uobli¢i u svoje delo na kome cemo mi »fitatic smrt —
orgazam. Jer i telo je, kao i delo, smrt koja je uzela oblik jed-
nog erotskog jezika. I svaki jezik jest moZda jedino zahvaljujuci
telu 1 smrti, kako nas gotovo ofajni¢ki poducava Antonin Artaud.
A kada je pesnicki, kao &to je Artaudov ili Berninijev, nije Ii
on madin koji nam omogudava da ostanemo budni dok sanja-
mo, i da sanjamo dok budemo umirali?

Gotovo da nema jednog od velikih pesnika koji nije znao
za tu protivurednu igru smrti, za »...radost kojom nas prozi-
ma sve ono §to nas priblizava smrti«, kako kazuje Pugkin. Oni
su mnogo pre psihoanalize, i njenih Klinickih i interpretativnih
demonsiracija ¢ neodvojivosti Zelje za ljubavlju i1 Zelje za
smréu, u gréu ljubavne mnaslade uocili smrt kao onu koja nas
veseli u rasponu od boli do intenzivne radosti. U stvari, srod-
nost ljubavi i smrti postala je nepobitna od tasa prve coveko-
ve gladi, od njegovog prvag odricanja i Zrtve. ﬂ\h, prva re¢ ove
bliskosti morala je da pri¢eka trenutak kada de je ljudi u ime
istorijskog disciplinovanja njihovih interesa potisnuti i zabora-
viti. Tada je ona oblikovala zaborav iznutra i govorila preko
njega nesvesnim i stvaralackim, umetnickim gestovima, I tek
preko tog zaborava, preko tih mezadrZivo snaZnih i upecatljivih
gestova poceli smo ponovo da se ucimo iskufenjima kojima nas
ista neumitnost smrti 1 ljubavi podvrgava i odvajkada nas je
podvrgavala. Ono 3to je Bermini ipak diskretno ili nesvesno ob-
likovao, umetnici marednog stoleda jedva da de oklevali da ol-
voreno prikazuju. U spontanoj dvosmislenosti mjihovih prethod-
nika videce Cesto i jedino hipokriziju laZnog morala. Pa ipak,
ako su se oblici meSanja smrti i ljubavi u XVIII stoleéu otvo-
reno priznavali, da bi u XIX i XX stekli punu umetnicku legi-
timnost, dok su u XVII bili uglavnom nesvesni, nesummjivo je
da njihove razaratke tragove malazimo veé i krajem XV i pocet-
kom XVI stoleda. Ne mozemo zato a da ne pomenemo ¢udesnog
renesansnog majstora Hansa Baldunga Griena i mjegove rado-
ve, medu kojima se svakako istie onaj koji prlkazuje Zenu na

.« samrti, dok je smrt osobno siluje gura]um joj koftatu ruku u
| pol. A zena? Na njenom licu vidimo mesto slitno izrazu svete

Tereze iz Avile. U Grienovom delu potpuno su vidljivi elementi
koji nam kazuju da je smrt tu vec prestala da bude puko oru-
de meminovnosti, kojim je ljude pre svega okivala ustanova ve-

‘re, i da je oZivela iz Zelje za masladom i Zelje za pobunom, u

isti mah. Za davoljeg majstora Griena pakao je postao »vrt
slasti«.

Bedem izgraden protiv »surovosti« prirode, u ime toboinje
civilizacije, imao je, ima i imade uvek dve slabe tacke, kako
ustanovljuje modemni istori¢ar smrti Philippe Aries” To su lju-
bav i smrt. Dok god one budu postojale, preko seksualnosti i
smrinosti oliavade se sva svemoc neukrotive prirode. I, u stva-
ri, misticki doZivljaj se u krajnjoj instanci javlja kao meko ne-
moguce apsolutno objedinjavanje sa sveop$tom Prirodom, o ko-
joj su prosvctlteljl govorili kao o deizmu, To je svojevrstan pa-
kao tela, pakao ¢iji ¢e kraj romanti¢ari pokufati da naslute s
proglasom o povratku zla.

Krajnja opijenost Prirodom? Misti¢ko paganstvo? Nije i
sveta Tereza iz Avile u stvari jedna od Dionisovih, Bahovih sve-
Stenica? Upravo stoga je zamimljiva savrSena podudamcst iz-
medu Berninijeva svetice i nimfe Jo, koju Jupiter obljubljuje
u obli¢ju oblaka, sa slike Antonia Correggm?’ uradene nekih sto
godina ranije. Pored kompozicionih ekvivalentnosti radova, mimo
Cinjenice da je na jednoj strani slika s veli¢inama upola ma-
njim od prirodnih, a na drugoj — skulptura, neobi¢na je sa-
glasnost u poloZajima tela svetice i mimfe i 1zraznna na njiho-
vim licima. I svetici i mimfi jedna noga je ve¢ bez oslonca, pa
se karlica diZe. I jednoj i drugoj telo je tek malo po]eguuto,
ali zapravo ni sedeci ni leZedi. Obe su oslonjene o mekotu ob-
laka, iako je mjegova pozicija razli¢ita; obe u hipu koji nam je
poznat samo iz snoaja i mjegove telesne mehanike. To je hip
kada se telo mnogostruko oplo¢uje 1 oploduje. Obe se podaju;
poluotvorene, usta u usta s nekim odsutnim ili nevidljivim lju-
bavnikom, o kome i Correggio i Bernini kazu da je »boZanski«.
Podaju se s beskrajnim sladostraiéem za koje je svejedno da
li mu je prilika data u paganskom mitoloskom obredu ili hri-
danskom. 0¢i su veé okrenute unutra. Nimfino i sveti¢ino je
jedno lice. [Kao da se na obe odnose refi znamenitog srednjo-
vekovnog misti¢ara Majstora Eckharta: »I tu ona umire svojom
najviSom smréu.«

Medutim, Tereza je ogrnuta plaitom {samo joj se stopala,
Sake 1 lice v1de) dok je kod Jo on spao. Nije li, pitamo se, naga
Jo u stvari obnaZena Tereza?” Ekstaza je sporazumevanje nagod-
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¢u; nagost je ona koja omogucava, podstice i vodi ekstazu, piSe
Georges Bataille u Unutrainjem iskustvu. Ne mora nam, zaista,
niko reéi, ali mi znamo da je svetica naga, da je ispod redov-
nickog Zenskog pla$ta jedino njeno telo u blaZenom gréu, po-
put luka koji ¢eka plameni falus i koji ce medu tetive primiti
samu smrt.

Njen u nebeskom vihoru nabrani ogrtaé¢ ju je naprosto pro-
gutao. Nadrealisti bi, s njihovom opscenom i ljudoZzderskom ide-
jom o religioznom plastu, moZda u tome kako ogrta¢ »ivacec
telo videli, verovatno, jo$ vife; sama svetica postaje plast koji
¢e, nakon sparivanja, proZderati svog muzjaka. Svetica je tada
neutoljiva vagina dentata, jedno od najstrasnijih i majéescih is-
kugenja u muskom paklu. I gde nalazimo Berninijevo delo? U
crkvi od Pobede. Svetica je Zena-pobednica koja svetkuje tri-
jumf Ijubavi ili smrti, koja slavi Zivot umiruci, Malom (fran-
cuska red za orgazam je la petite mort) ili velikom smréu,
sasvim svejedno.

Pritajeno i istinski posvecen Prirodi, hris¢anski misticizam
je bio paklena magina ¢ije se razomno dejstvo unutar istorije
zapadnjacke crkve jo§ uvek nije valjano sagledalo, pa dovoljao
ni priznalo, da bi se moZda nes$to od njegove dramatske i he-
terogene logike ponovo i na produktivan nacin ukljucilo u pro-
stor modernog sveta. U svakom slucaju, treba se bar ozbiljno
zamisliti nad izuzetnom koherencijom i mevidenom ustrajnoscu
mistickog teksta kao takvog. Retnik svete Tereze, s minimalnim
pomacima u semanti¢kom registru, malazimo i kod drugih mis-
ticara. Eckhart vie mi ne pominje Isusa, crkvu i sakramente,
i govori o sbezdanu tihog pustog boZanstva bez kakvode i ob-
lika«, Holandski mistik Jan von Ruusbroec piSe o ljubavi kao
najplemenitijem i najuzvisenijem od svega $to se moZe doziveti
u wremenu i vecnosti... kada nazremo bezdano ne-znanje... u
besputnoj nepoznatoj tmini«. Silovitost, neobuzdanost misticke
ekstaze tolika je da prestaje da bude samo tema za tekst, tema
za pomeseno opisivanje, nego biva i nafelo po kome se taj tekst
sazdaje, igleno uho kroz koje mora da prode. Na rafun zanosa
se misli i Zivi tekst kao lbezdan, i tako nasuprot vodoravnosti
{danas preovladujude) otkriva i ustolicava okomitost, na é&iju
ée delotvornost nakon mistika ponovo uzalud skrenuti paznju
i Pascal.

Uzivanje u sjedinjenju i»divlje je i pusto kao kad covek za-
luta; jer tu nema ni nacina, ni puta, ni staza, ni zakona, ni me-
re«, Kao da prepoznajemo mesto. Ali, to me govori sveta Tereza
— to su i dalje re¢i Ruusbroeca. Protitajte ih opet i shvatidete
da se apsolutno me moZe odluciti da li kazuju o stanju i pro-
storu u ¢asu meizrecivog zadovoljstva ili smrti. Njihova bitna
dvosmislenost moZe da ostane bez komentara. Ona je zalog
punog saglasja izmedu, za misti¢are, toboZe razli¢itih zanetosti.
Svaka re¢ je zato moZda suvina i kad stanemo pred delima
umetnika koji su upravo od tih opisa najée$ce polazili u svo-
jim plastickim i likovnim prikazanjima svetaca i mucenika. O
toj podudarnosti mistickog i erotskog doZivljaja pisala je, ko-
liko mi je poznato jedina na sistematitan maéin, s dovoljno
uverljivosti i psihoanalitiCarka Marie Bonaparte. Jedna od naj-
znacajnijih implikacija njenog rada jeste da pomenuta podudar-
nost i danas mora da je Ziva, da i u maSem erotizmu funkcio-
nise u slabijem ili jadem stepenu teZnja za mistiCkom eksta-
zom, Pa tako, bilo da je re¢ o wbozanskoj ljubavi« ili »bestidnoj
lascivnosti«, moZda najvedi iskuSenik erotskog stopljenog sa
smrcéu naseg stoleca, za koga se govorilo ¢ak da je rodonadelnik
modernog misticizma, Georges Bataille, svedo¢i o nafem unut-
rasnjem erotskom bezdanu, o ma$im grozniavim snovima da
udemo u misticko kraljevstvo u kojem se moZe umirudi ne
umreti, beskrajno se trofedi voleti. Taj plamen, veli, goreo je s
Agatom, Izoldom, Heloizom, Terezom, koje su se do poslednjeg
daha prepustale Zelji za »praznom beskrajnoséu«, onoj vrhun-
skoj klonulosti koja se zapaZa jedino u mekim trenucima lju-
bavi.

Tek jedan tragiéni svet u kome je dogma neprikosnovena
u meri da se njeno izneveravanje placa u krvi, gde se smrt i
ocaj mogu sresti na svakom koraku, a ljubav je, pored ludila,
jedino utotidte, rada ekstazu, omogucava »misti¢ko saznanje« u
kojem je, kaZe Bataille I(i otuda su proizvoljni prigovori o nje-
govom reakcionarnom misticizmu), postojanje uvek delo doveka
koje smrt razgolicuje. Batailleova osuda takvog sveta je medvo-
smislena. Ono &§to on pokuSava da safuva i oZivi od mistitkog
iskustva zapravo je jedna radikalna snaga koja stavlja u pita-
nje jo$ uvek mocan hri$c¢anski moralni poredak, njegov sistem
vrednosti i njegov nacin proizvodnje smisla.

Iako najuspeliji, razume se da Berninijev »sluéaj« sa sve-
tom Terezom iz Avile nije jedinstven. Njegove referencije i
mnogozna¢ni ufinei imali bi zaista ograni¢eno vazenje da je
tako. U taj niz umetni¢kih gestova treba upisati i svetu Ludovicu
Albertoni koju je maslikao San Francesco a Ripa. Dominikanku
svetu Katarinu iz Sijene (Caterina Benincasa, Sienne), glasovitu
italijansku misti¢arku koja kao pesnikinja spada medu prve iz-
danke italijanske knjiZevnosti, naslikao je, kako je ZigoSu usi-
janim gvoZdem, poetiéni Rafaelov i da Vincijev ucenik Giovan-
ni Antonio Bazzi, zvani [Sodoma. Cavellino je, pak, prikazao de-
vicu i mucenicu svetu Agatu. Gotovo obeznamjena od bola ili
naslade, sveta Agata zaklanja rukama okrvavljene grudi s kojih
su iSCupane obe dojke. Cvrste, okrugle i pune dojke vidimo na
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jednoj &miji. I u jo¥ jednom broju radova otkrivamo misticke
svetice za koje u ekstazi smrt vide nije nZasan dogadaj, nego i
izvor nekog meizrecivog uZivanja. iOne takode, kao i Berminijeva
sveta Tereza iz Avile, potvrduju da su misticke, devitanske i
mucenicke ekstaze u stvari ekstaze smrti i ljubavi istovremeno.
Smrt od zadovoljstva meSa se sa stvarnom smrcéu, uzajamno
se podstidudi. Smrt se javlja kao najsladi ljubavnik. U znanosi-
ma se toboZe iskonski strah od smrti preobrazava u vrtoglavu
Zelju.

Da li je samo sluajno, medutim, 8o se gotovo uvek radi o
mistiéarkama, a ne o mistiarima? Zagto je daleko veci broj
7ena nego muskaraca, kojih gotovo da i mije bilo, upoznao eks-
taticka iskustva? To je pitanje na koje jedva da moie da se
nasluti odgover. Ake su smrt i erotizam bili pogonska snaga
misti¢ke ekstaze, tada bi se moralo govoriti da je u krajnjoj in-
stanci status Zene prema mjima razli¢it od statusa muskarca;
da se, kada razvrgnemo iluziju svakakvih ideologema, hijerar-
hijske strukture i metafizi¢kih kodova mekog vremena, Zena u
stvari drukéije odnosi prema svetu mego muskarac. Tek s na-
éim dobom se, naime, zna da razlika polova, kao i dominacija
jednog od njih, ne potiva maprosto samo ma anatomiji, veé da
sefe mnogo dublje i dalje. I upravo je mozda slufaj mistiCke
ckstaze jedno ocd mesta deobe. Misticka ekstaza u kojoj se su-
srecu smrt i erotska seksualnost pripadala bi prvenstveno ne-
¢emu £to bismo mogli nazvati »Zenskom logikome«. Time se ni-
kako ne osporavaju primeri misti¢ke ekstaze muskaraca. Iako
mnogo redi, oni upucuju ili ma kvalitativno drugu vrstu ekstaze
ili, pak, ma veé potvrdivanu mogucnost da u mulkarcu mole
da [unkcionife »¥enska logika«, bag kao Sto je za izvesne Zene
unutradnji zavi¢aj w»mugka logika« I »muskic sistem vrednosti.
Takozvani »Arlekinov kompleks« mogao bi se jedino pripisati
Zeni i njenom nadinu videnja smrti i erotskog. Jzvesni istrazi-
vaéi, koji su se sistematski, ispitujuci izmedu ostalog i prove-
rene statisti¢ke podatke, bavili »Arlekinovim kompleksom« kao
na$im unutradnjim sblokoms« koji zdruZuje ljubav i smrt, usta-
novili su da su upravo zeme koje znaju da umiru erotski opsed-
nutije od %ena koje su uljuljkivane i »zaslepljivane« svakodnev-
nom bolni¢kom megom. Zene su cne koje u italijanskoj comme-
dia dell’arte pozivaju Arlcecchina da ih zadovolji u Casu smrti.
U svakoj 7eni koja umire ime CeZnje za mistiCkom ekstazom.

Sa »¥enskom logikome« misti¢arki pokazuje se u kojoj je
meri stara opozicija izmedu takozvane fizicke i ekstaticke lju-
bavi metafizicka po svom karakteru. Kada se iole oirgne od
Freudovog »oéinskog autoriteta«, psihoanaliza bi bila kadra da
poka’e da je hri¥canska mistika na svoj nalin upravo naslada
»s one strane falusne funkcije«. Misti¢ka pesnikinja sestra
Mechtilda iz ‘Magdebourga peva: »Umrecu od ljubavi, ako ved
moram umreti... Zeli§ li ljubav — mora$ je se odredi...« Ne-
mogude je saZetije od ovih Mechlildinih re¢i opisati prirodu mis-
ticke ekstaze i mjenu nasladu »s one strane falusas. Njen bi svet,
dakle, bio delo nekog Zenskog boga-sladostrasnika koji mas upoz-
maje sa smréu i oslobada od mje (ukoliko se smrt neprestano
vidi kao strah od smrti). Misti¢ke opsednutosti o kojima su nam
ostali pisani dokumenti, nesumnjivo nam posvedoCavaju da
mistici nufno doZivljavaju zadovoljstvo, pa 1 vrhunsku nasladu,
da govore o njoj a da to i me znaju. Ako slufamo psihoanaliti-
¢ara Jacquesa Lacana o masladi »s one strane falusa«, ekstaticki
orgazam mozemo mnazvati vaginalnim. § mistikom ekstazom
simboli¢ka funkcija falusa mora da izgubi jedan deo svoje teri-
torije i ustupi je patrijarhalno gufemom Zenskom tipu erotske
i seksualne maslade. Tada i smrt ima pol; i ona je seksualno iz
deljena, ma koliko mas bunio podatak da je prema grékoj mito-
logiji Thanatos dvopolan, to ée reéi bespolan, hermafroditski
sin/hermafroditska kéerka Nodi.

Ljubav je poput pakla. »Ljubav je ¢vrsta i meumoljiva kao
pakaoe, pise sveta Tereza iz Avile. Ali, pakao svetica ne razume
kao kaZnjenic¢ku koloniju mrtvih gre$nika. On je zaista pun bo-
li, ali i blaZenstva koje je tera da Zeli da paklene boli ljubavi
veéito traju. To je pakao koji samo jedna umna i ¢ulna Zena,
kakva je izgleda bila Teresa de Cepeda y Ahumado, u njenom
svetalkom uznofemju moZe da zasluZi i upozna do poslednjeg i
najmanjeg zakutka. To je pakao u kome su je Cekala, kao sto
nas u strasnoj i pustoj ljubavi &ekaju sve naslade i nesrece,
neizreciva iskudenja tela: iskufenja orgazma, isku$enja smrti.

Jedan od najupornijih  istrazivata smrti u knjizevmosti,
Maurice Blanchot, pokazao je bolje nego iko da je smrt ono
§to je u definitivnom i krajnje bliskom odnosu sa mnom i mo-
jim telom, dakle ono §to je zasnovano u meni, ali i, u isti mah,
bez ikakvog odnosa sa mnom, bestelesna i infinitivna, bezli¢na,
ono §to je zasnovano jedino samo u sebi. Tu je nerazluCiva
dvojnost smrti Zivela i sveta Tereza u njenim zanosima. Veza-
na za samu sebe, ali vezana i za mage telo, smrt se, dok god bu-
de vezana za bezdane maslade i éesto neopisive boli tela, nece
mo¢i pacifikovati, ma udruZile se sve civilizacijske snage i du-
hovne religije sveta. Pretnje paklom samo su ulje na vatri. Upra-
vo mam sveti¢ine re¢i govore da dok postoji pakao postojade
i zadovoljstvo. I tako, dok je pakao na Zapadu bio zajednitka
perspektiva, misu li zadovoljstva postizana u kolektivnim sean-
sama? No, danas, s usamljivanjem coveka u svetu, s protestant-
skom interiorizacijom pakla 1 zadovoljstva se individualizuju.
Da li je to znak da ofanzivna snaga pakla i smrti sahne? Ili je,
kao u slucaju svete Tereze, uzela za mas jo$ uvek skriveni ob-
lik? Ili pak, s iscrpljivanjem smrii i seksualnosti i njihovim



potpunim prefvaranjem u instrumente modi i vlasti, svet s tak-
vim izopaivanjem prirode gubi konaéno svaki izgovor? Ne zna-
& 1i savremena plima govora o seksu, kako nas u svojoj Isto-
riji seksualnosti uverava Michel Foucault, u stvari njegovu de-
fanzivizaciju, opasno zatajivanje ¢ovekove darovitosti u razot-
krivanju onih mesta u strategiji smrti koja su va a koja protiv
njega? Ova pitanja, izgleda, polako dolaze na »dnevni red« mis-
ljenja bududnosti.

Najzad, pogledajmo jo§ jednom Berminijevu Ekstazu. lzve-
stan san tela ophrvava sveticu. Sklopljene o¢i kao da i dalje
gledaju kroz treperave kapke, i napolje i unutra, odjednom. Ne-
obifan san — stvaralatka katastrofa tela, mesto od kojeg ma-
terija vige mni s &m nije jednaka miti uporediva. Predana gip-
kosti svog tela, njegova je materija koju svetica otkriva u eks-
tazi, njene slabije i jace intenzitete, i razlike tih intenziteta koii
poni$tavaju ono &to ih rada. San jednog tela, san koji su pes-
nici &esto sparivali sa smréw. Jer, kao §to se u san MmMOZEmo uve-
riti i budni, tako ¢emo i smrt iskusiti jedino Ziveci. I od pisme-
na koje bismo mozda mogli progitati kada bismo razgrnuli sveti
plaét, na nagom i mapetom telu, jzmedu ostalih prepoznali bi-
smo, ko zna, i tamni Heraklitov potpis. Ispis paganskog vi-
dovnjaka

Bdvatédg fotv 6Kéoo
Evepbévrteg dptopey,
6Koow Bt evdovree Unveg.

San i smrt, Zivot i ljubav.

b O tijoj je knjizi od nekih 640 stranica Covek pred smrcéu (L' Homme
devant la mort, Seuil, Pariz 1977) Michel Foucault nedavno s pravom napisao:
»Sarolike, Saljive, nepredvidive stranice koje nas cesto dirljivo raznezavaju, ali
i teraju na smeh. To je knjiga manje crna, manje ,u Zalosti’, nego $to bismo
0 mjoj mogli da zamislimo.«

2 Slika je sada u beckom Kunsthistorisches muzeju. Antonio Allegri Cor-
reggio (oko 1494—1534) uradio ju je negde pred samu smrt.

¥ Buduéi da je, prema nekim izvorima, uprave u doba kada pada njegov
rad na slici, Corréggio krade vreme boravio u Spaniji i bio, izmedu ostalog, u
Avili, ne bismo li se onda u najmanju ruku megli zapitati: zar bi_bilo nemo-
guée da je ved upgledan i joi uvek ugodne spoljasnosti, pa ni suvige star sli-
kar u nekﬂ prilici upoznac izvesnu Teresu de Cepeda y Ahumada pred njeno
zavedene? Mlada i divna devojka, ona je bila kéerka iz uvaZene i obrazovane
plemi¢ke porodice keja je znala ceni umetnost i umetnike.

Same je uveibao i senzibilno umetnikovo oko moglo da suloviz poloZaj
tela i, ko zma, u posebnom, nebeskom trenutku izraz na licu karmelicanske
pripravnice, Terezi tada jedva da je bilo dvadeset godina. Poslednji &asi pre
nego §to ¢ée zauvek biti posvedena Bogu. Ali, Domino specialiter suo singularistar,

bernini: sveta tereza iz avile, deralf

Moida se to desilo u nekoj Akteon-Dijanino] situaciji. Umetnici su znatiZeljne
osobe, No, o sitnaciji i trenutku se moZe samo pretpostavljati. Izvesno je da
je jJedan odreden go!oiaj tela i izraz lica ovekovefen u slikarevoj nimfi. Isti
taj poloZaj i izraz Bernini ¢e »profitatie u redima svetice iz Avila i uobli¢iti kao
Zanos svete Tereze. Ruke i o8 umetnikd su se podudarile, i tako potvrdile
autentiénost jedne nimfe ili jedne svetice. Najzad, sve to govori u prilog 0so-
benog prisustva jezika Terezinog tela u njenom pisanju, kao i o d&njenici da
je Bernini umeo potpuno i Zivo da ga razume.
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