Analiza teoloskih motiva u Uzdasima Mandalijene
pokornice Ignjata Purdevica

Kordié¢, Terezija

Master's thesis / Diplomski rad
2023

Degree Grantor / Ustanova koja je dodijelila akademski / strucni stupanj: University of
Zagreb, Faculty of Humanities and Social Sciences / SveucilisSte u Zagrebu, Filozofski
fakultet

Permanent link / Trajna poveznica: https://um.nsk.hr/urn:nbn:hr:131:281670

Rights / Prava: In copyright /Zasti¢eno autorskim pravom.

Download date / Datum preuzimanja: 2024-05-06

Filozofski fakultet

Sveucilista u Zagrebu
Repository / Repozitorij:

V¢
! ODRAZ - open repository of the University of Zagreb

Faculty of Humanities and Social Sciences

DIGITALNI AKADEMSKI ARHIVI I REPOZITORLIL

zir.nsk.hr


https://urn.nsk.hr/urn:nbn:hr:131:281670
http://rightsstatements.org/vocab/InC/1.0/
http://rightsstatements.org/vocab/InC/1.0/
https://repozitorij.ffzg.unizg.hr
https://repozitorij.ffzg.unizg.hr
https://zir.nsk.hr/islandora/object/ffzg:7798
https://repozitorij.unizg.hr/islandora/object/ffzg:7798
https://dabar.srce.hr/islandora/object/ffzg:7798

Filozofski fakultet Sveucilista u Zagrebu
Odsjek za kroatistiku

Katedra za stariju hrvatsku knjizevnost

ANALIZA TEOLOSKIH MOTIVA U
UZDASIMA MANDALIJENE POKORNICE
IGNJATA PURDEVICA

DIPLOMSKI RAD
8 ECTS-bodova

Terezija Kordi¢

Zagreb, 15. ozujka 2023.

Mentor

Prof. dr. sc. Davor Duki¢



Sadrzaj

Lo UVOduneiiniiiiiiiienninnninsneiinecsnisssesssesssseesssssssnsssassssesssassssssssassssessssssssssssassssesssssssassssassssasssssssassss 1
2. Tematski plan Uzdaha Mandalijene POKOYRICE ........eueeueeennercueenneennensnennsaensnensssenssnsssaesssncenes 4
2.1, TematsKi PIAN.........oooooiiiie e e e e et e e e nraee s 4
2. 1. 1. UzdiSanje Prvo, U SPOZAARTU . ........cecueeeueeieesiesiieeie et e st e st ettt ettt esseesatesatesateeteebeesaeesneeeas 4

2. 1. 2. Uzdisanje drugo, U SPOVIJEAARTU............cccuervercueeciiiiiiesieesiesiesereeseessaesseesssesssesssesseesseesseesseenes 5

2. 1. 3. Uzdisanje tre€e, U POGFAEHU .........c.eeeueeiueeiiiiiieieeie ettt ettt ettt et e saeesaeeeas 5

2. 1. 4. Uzdisanje Cetvrto, U AADASIOVANTU..........c..ccvereureereeiieesieesiesresseeeseessaesseesssesssesssessseesseesseesseenns 5

2. 1. 5. Uzdisanje peto, U FAZMISTIANTU ..........ccoeveiiiiiiiiiiiieeieeeee ettt e s 6

2. 1. 6. Uzdisanje $€St0, U POZALEHIU..........cvecueeveeiiiiiiieieeseesteesteete e ereetaesse e aessaessbeesseesaesaaessnenns 7

2. 1. 7. Uzdisanje Sedmo, U [JUDIFEHIU ...........ccceevueiiiiiiiiiieieeet ettt ettt et 7

2. 1. 8. UzdiSanje 0SMO, U UZIVATJU ......cccveeereeerierriesiiesieeieesseesteestsessreseseasseessaesssesssesssesssesssesssesssesssneans 8
2.2.0svrt na tematski PIan ...............cccooiiiiiiiii e 8
3. Prilog tematskom Planu........ccueiiieiiniiiiisniiisnicisnicssnecssnncssssncssssncsssssesssssssssssssssssssssssssssssses 10
4. 1. Uzdisanje Prvo, U SPOZIAIIU. .........ccveeeeeerieeieeiieeieeiieseeeeieesseeseessaesseessseeseesssesseesssenns 10
4. 2. Uzdisanje drugo, U SPOVIJEAAMN]U..............cueevueecerereiaiiieiieeiieeeieecieeseeeeseesseesseessaessaesaneens 11
4. 3. Uzdisanje Sedmo, U [JUBLERJU. .........cc.cocueveeiuiriiiiiiiiiiiisieeiieeeeeeseese et 12
4. Analiza teoloSkih motiva u Uzdasima Mandalijene pokornice .............eeeeneeeneesneeeennecnennnes 14
4. 1. Pokora. Grijeh. Otkupljenje. Napasti..............cccoooiiiiiiiiiiiiiiieeeeeeee e 14
4. 2. Stvorenje. DuSa. MIIOSE ..........cccooiiiiiiiiiiiii e 28
4.3. MuKka i smrt KriStoOva ...........ccooiiiiiiiiiiii et 37
4. 4. Kreposti. Gledanje i uzivanje Boga. Trojstvo................ccccoevvieviiiniiiiiienieeiecee e, 43
5. ZaKkljucak ........ccueeeeiennennnnnnns .58
LT /1) o PO 60
7. Literatura.........oeeeveeeseecnennne ..60

7. SazZetak i KIJUCNe FiJeCiciiiiinininnensensensecsanssensecssicsesssecssecssssseessessssssessssesssssasssessasssassaes 62




1. Uvod

Durdevi¢ je za svoju poemu odabrao bogat, slojevit i kompleksan lik Marije Magdalene. Kako bi
razradio etape njezina unutarnjeg zivota, bio je slobodan u poemu ukljuciti brojne teoloSke motive,
a obogacuju¢i Magdalenin monolog mnogim anaforama, Purdevi¢ je uspio Citatelja uciniti
pozornim slusateljem njezinih rijeci.

Purdevi¢ izdaje Uzdahe Mandalijene pokornice 1728. godine. Uzdasi su napisani u formi
barokne poeme ili placa; prozeti su baroknim ornatusom, postujuéi tako vrstovna obiljezja Suza
sina razmetnoga 1. Gunduliéa (1622) i Mandalijene pokornice 1. Buni¢a-Vucic¢a (1630). Stoga se i
Durdevicevo djelo — iako nastalo znatno kasnije od navedena dva — ubraja u baroknu knjizevnost.
Poema je prikaz Magdalenine osobe u osam pjevanja (uzdisanja). Zaokruzene i zatvorene cjeline
nizu se postujuci slijed normiran za baroknu poemu, $to ujedno znaci da se sadrzaj nize prema
pravilima duhovnog Zivota. Pisana u osmerackim sestinama ababcc, poema opsegom nadilazi
Gunuduli¢evo 1 Buni¢evo djelo.

Barokna poema zahtjeva odabir lika koji se smatra ezgemplarnim greSnikom — to treba biti
onaj koji je, dozivjevsi obracenje i ucinivsi ispovijed, pokorom i molitvom, razmatraju¢i Bozju
milost, postigao svetost. Predaja — tumacenja Evandelja po uzoru na Grgura Velikog i hagiografski
zapisi — smatraju da je takav bio Zivot Marije Magdalene. Tumacenja drZe jednom osobom pojedine
bezimene zene iz Evandelja te viSe Zena iz Evandelja koje nose ime Marija. To su Marija iz Betanije
(sestra Marte 1 Lazara), javna greSnica iz Lukina evandelja, demonima opsjednuta Marija iz
Magdale, Zena koja je suzama oprala Kristove noge te ona koja ga je pomazala prije njegove muke.
Nju je Krist obratio; ona ga je slijedila u njegovom javnom djelovanju; zajedno ga je s Martom 1
Lazarom ugostila u svojoj ku¢i. U dva je navrata Krista pomazala; svjedocila je Kristovoj smrti i
polaganju u grob; zatekla je prazan grob, a potom prva vidjela uskrslog Krista i posla da tu vijest
navijesti apostolima kao apostola apostolorum.' Ta je Zena, tvrdi se u hagiografiji, posla navijestiti
Evandelje u galsku luku (dana$nji Marseille); postala je pokornica u $pilji te se predala neprestanom
duhovnom razmatranju. Molitvom i pokorom zadobila je misti¢na iskustva i zanose — u tijelu je

bila uznoSena na nebo gdje je promatrala Boga. Pred smrt primila je pricest od biskupa Maksima i

! Mandalijenina biografija iznesena je na pocetku djela. Podatci iz evandeoskih tumadenja nalaze se U spoznanju (I,

73-114), ali i na pojedinim drugim mjestima u poemi (V, 217-222).



tako se preselila u vje¢nost.? Purdeviéeva poema zapoc¢inje kada Magdalena kao pokornica u $pilji
spoznaje svoj grijeh i zapocinje pokoru, a tekst zavrSava njezinom vizijom, pri¢eséu i smréu. Njezin
je pak grijeh — usmjerenost na vanjStinu i ljubavne intrige — prikazan motivima i leksikom
onodobne galantne lirike.?

Medu suvremenijim istrazivanjima Uzdaha mnogo su brojniji radovi koji se odlucuju za
formalno-stilisti¢ki pristup djelu nego radovi u kojima se djelu pristupa tematoloski. Kravar
(1975), nakon kriticCkog komentara Prohaskine i Lachmannine analize Purdevi¢eve metafore, nudi
detaljnu vlastitu interpretaciju metaforike Uzdaha Mandalijene pokornice. Matanovi¢ (1992)
analizira narativnu organizaciju Uzdaha 1 daje pregledan opis morfoloskih blokova, govornika te
govornih razina i situacija. Slozen i raznolik ustroj Uzdaha usporedila je s druga dva barokna
placa, a potom je rezultate svoje analize upotrijebila za geneolosko odredenje djela zanimajuci se
ponajvise za sekundarne Zanrovske karakteristike Purdeviceva placa. Pavli¢i¢ (2003) usporeduje
motiv pakla iz hrvatske barokne knjiZzevnosti s onim iz Danteove Komedije. U Purdevi¢evim
Uzdasima zaustavlja se na antitezi raja i pakla te zakljucuje da pakao u Uzdasima ima zanemariv
znacaj. Proizvoljna je to kategorija, tek prijetnja, koja nema osnove za postojanje jer je ovisna o
¢ovjekovu uvjerenju.* Lachmann (2007) poredbenom metodom pojasnjava motive prolaznosti iz
Uzdaha. Osvrée se na motiv preobrazbe duse, prolaznosti prirode i svijeta, a napose se zadrzava
na motivu prolaznosti ljepote, odnosno na motivu ljepote kao zamaskirane ruznoce, te na sklonost
baroknih autora da motiv prolaznosti reduciraju do niStavila.

Tematologki djelu pristupa Simié¢ (2007) isti¢uéi da je upravo bogat teoloski sadrzaj koji je
pridodan glavnim odrednicama Zanra ono §to razlikuje Purdevi¢evu Mandalijenu od ostalih
baroknih placeva. SaZeto iznesimo rezultate njegova rada. Autor apostrofu vjere iz prvog pjevanja

tumaci kao locus theologicus po prvi put spominjuci sveprisutan utjecaj sv. Augustina. Drugo je

2 Usp. 1, 115-120; VII, 451-456; VIIIL, 109-114; VIII, 457-462. Hagiografija je obogacena na pojedinim mjestima:
Mandalijena je rano izgubila roditelje; sestra joj je Marta, a brat Lazar (I, 97-108) koji plakase Magdalenin razbludan
zivot (11, 583-588). Marta, simbol djelatnog apostolata, navijesta Evandelje ¢ine¢i cuda (IV, 79-84).

3 Mandalijena je gospoda, gospodarica, plemenitog roda (I, 199-204). Usmjerenost na vanjstinu i ljubavne intrige
srediSnja je tema uzdisanja U spovijedanju, a njeno ukrasavanje vanjstine potanko je opisano U pogrdenju (111, 229-
294). Medutim Mandalijenu je osvojio vitez — Krist, pobjednik nad svijetom i smréu (IV, 157-168).

4 Pavli¢i¢ analizira motiv pakla u dijelu poeme u kojem se veé¢ dogodilo ujedinjenje subjekta i objekta ljubavi, odnosno
duse i Boga (VII, 409—-426; VII, 133—144) pa se ondje pojmovi pakla i raja mogu shvatiti relativno. Autor je propustio

dati svoj osvrt na ostale motive pakla koji se moraju drugacije protumaciti.



pjevanje mjesto Mandalijenine ispovijedi i kajanja za grijehe, a njene napasti iz Cetvrtog pjevanja
usporeduje s trima Kristovim kusnjama u pustinji. Peto je pjevanje posveéeno govoru o milosti, a
Sesto iznoSenju razloga Kristova utjelovljenja, kao i Mandalijeninu prisje¢anju na dogadaje iz
Pasije. Ljudska narav 1 ljubav srediSnja su tema sedmog pjevanja. Bozja se pak narav tumaci u
osmom pjevanju pomocu trinitarne teologije 1 teologije gledanja Boga te pomocu govora o onome
Sto Bog jest i $to nije. Autor tvrdi da su crkveni oci i sabori, sv. Augustin i Biblija teoloski oslonac
catedra nego molitvi raskajane Zene. Stoga Uzdahe interpretira kao apologetsku religioznu poemu
koja je trebala ucvrstiti katoliCanstvo u Dalmaciji. Ovu tvrdnju objaSnjava povijesnim
kontekstom, politickim prilikama u mletackoj Dalmaciji te suradnjom Purdevic¢a i zadarskog
nadbiskupa Zmajevica. Zmajevi¢ je zelio ojacati katolicizam a potisnuti pravoslavlje, medu
ostalim, obrazovanjem svecenstva u ¢emu bi vaznu ulogu imalo djelo na materinskom jeziku
sastavljeno od malih teologkih rasprava. Simi¢ tvrdi da su Uzdasi mogli ispunili ovu mozebitnu
namjeru budu¢i da su naglasene one teoloSke teme, primjerice tema Trojstva, po kojima se
razlikuje katoli¢anstvo od pravoslavlja.

Poticaj za tematolosku analizu teoloSkih motiva jest 1 to Sto su Durdevi¢u njegovi
suvremenici prigovorili veliko teoloSko znanje njegova lika. U proslovu stoji: Bi'i jos tko rece da
Mandalijena neprilicno besjedi, pokli duboko bogoslovstvo aliti teolodzZija, koja se pod mestrom
uci, malo se nahodi u Zenah, premda prisvetijeh. Ova ¢e tematoloska analiza osvijetliti, dopuniti
1 ucvrstiti pretpostavke o velikom teoloSkom semantickom potencijalu Purdevéevih Uzdaha

Mandalijene pokornice.



2. Tematski plan Uzdaha Mandalijene Pokornice

2. 1. Tematski plan
Ucinimo li na tekstu Uzdaha ono Sto tematoloski pristup zahtjeva — ukoliko odredimo granice
motiva, navedemo njihovo mjesto u tekstu te imenujemo njihov sadrzaj — do izrazaja dolazi
precizna i jasna struktura djela te obilje vjerskog sadrzaj. Pregled sadrzaja svakog od osam
uzdisanja (onako kako se sadrzaj kronoloski u djelu pojavljuje) dopusta upoznati formalni ustroj
teksta. KazivaCev glas otvara svako pjevanje, ponaj¢esc¢e navode¢i onaj sadrzaj koji ¢e biti
dominantna tema toga pjevanja — temu koju katkad najavljuje sam naslov uzdisanja. Zatim
zapocinje Mandalijenin dug i bogat monolog koji traje sve do posljednjih sestina uzdisanja, kada
kazivacev glas kratkim osvrtom zatvara pjevanje. U Mandalijeninu monologu reda se vjerski
sadrzaj koji ona iznosi naslovivsi adresata 1 uputivsi mu poruku.

Predlazemo sljedeci pregled sadrzaja Uzdaha Mandalijene pokornice navode¢i rimskom
brojkom broj pjevanja, a arapskom broj stiha prema izdanju Stari pisci hrvatski. Citati u daljnjem

tekstu donose se prema tom izdanju, ali u standardnoj grafiji.

2. 1. 1. Uzdisanje prvo, U spoznanju

a. invokacija. Kaziva¢ apostrofira vjeru i saZeto ju tumaci. Kazivac¢ priziva vjeru u pomo¢
kako bi opjevao Mandalijenu (I, 1-42).

b. opis mjesta Mandalijenine pokore (I, 43-72).

c. Mandalijenin Zivot prije pocetka pokore (I, 73—120).

d. Mandalijena u $pilji (I, 121-138).

e. opis Mandalijenine pokore. Mandalijena zapo€inje svoj monolog (I, 139-198).

f. svjesna svoje greSnosti, Mandalijena posvuda vidi svoj grijeh (I, 199-294).

g. Mandalijena se obraca grijehu 1 govori o njemu (I, 295-396).

h. Isusimilosrde Bozje priveli su Mandalijenu na pravi put (I, 397-426).

i. Mandalijena se obraca zivotinjama i prirodi iz Zelje da ju udaraju 1 tako joj pomognu u
pokori (I, 427-468).

J.  Mandalijena stavlja rijeci u usta prirode. Uzaludno je zazivati prirodu jer je ona stvorena

da odrazava Bozju velicinu (I, 469-510).



2.1.2.

2.1.3.
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2.1.4.

Mandalijenu ¢e kaznjavati njezina krivica (I, 511-522).

kaziva¢ zakljucuje pjevanje. Spoznaja je ujedno i lijek i rana (I, 523-528).

Uzdisanje drugo, U spovijedanju

kaziva¢ o pokori, zadovoljstini i sudu (I, 1-36).

Mandalijena svoj monolog upucuje mladim djevojaka kao opomenu (11, 37-72).
Mandalijena zamjecuje da je sama u Spilji, no ipak Zeli izre¢i svoje grijehe (I1, 73-96).
Mandalijena iznosi svoje grijehe i ljubavne intrige (II, 97-558).

grijeh je uvreda Boga. Mandalijena zaziva Bozju milost i osvrée se na svoju pokoru (I1, 559—
634).

kazivac se osvrée na Mandalijenu koja se predala Sutnji (I, 635-636).

Uzdisanje tre¢e, U pogrdenju

kazivac o dusi opcenito i o Mandalijeninoj dusi (I1I, 1-36).

opis mjesta (II, 37-48).

Mandalijena place, obraca se jezeru i kamenu te promatra svoje lice u vodi (I, 49-96).
Mandalijena opominje mladce o prolaznostima i ispraznostima (III, 97-174).
Mandalijena sebi upucuje prijekor (III, 175-198).

prikaz Mandalijenina ukraSavanja (III, 199-294).

opis Mandalijenine uboge gole duse (II, 295-342).

Mandalijena Bogu izri¢e svoju Zelju za pokorom (II, 343-384).

kazivac¢ opisuje Mandalijenino bicevanje (11, 385-396).

Uzdisanje Cetvrto, U napastovanju

kaziva¢ o Davidu 1 Absalonu — metaforic¢ki uvod u govor o napastima (IV, 1-12).

kaziva¢ o napastima (IV, 13-30).

opis no¢i. Mandalijenu opsjedaju napasti, ponajprije one nutarnje (IV, 31-66).



prva napast (svijet) govori Mandalijeni: ostavi pokoru, vrati se u domovinu i opet budi
¢aSc¢ena (IV, 67-132).

Mandalijena odgovara svijetu: ne zeli slavu, nego dijeliti s Kristom istu sudbinu (IV, 133—
168).

svijet nudi svoja dobra (IV, 169-228); svjetovna dobra prolazna su dobra (IV, 229-246).

g. Bog je vjecno dobro — raj (IV, 247-264).

h. Mandalijena odgovara svijetu — odlucuje se za vje¢na dobra i pokoru (IV, 265-300).

2.1.5.

druga napast govori Mandalijeni: uzivaj u Bozjim darovima na zemlji jer je dovoljno Zeljeti
raj da bi se raj zadobio (IV, 301-324).

Mandalijena se tuZi i upucuje molitvu Isusu (IV, 325-372), a On joj odgovara (IV, 373—
384).

treca napast govori Mandalijeni: nije li oholo misliti da si pobijedila napasti? (IV, 385—
402).

Mandalijena tjera misli od sebe (IV, 403—468).

kaziva¢ navodi da je Mandalijena pronasla duhovni mir i utonula u san. Svitanje. (IV, 469—

480).

Uzdisanje peto, U razmisljanju

kazivac o prirodi kao Bozjem odrazu (V, 1-12).

opisan dolazak proljeca (V, 13—42).

Mandalijena komentira prirodu, svoje nekadasnje vrime (V, 43-72).

Mandalijena sada place u svako doba (V, 73-102).

priroda sluZi i ljubi Boga (V, 103—-144).

Mandalijena nakon smetenosti trazi neka proljece hvali Boga i neka u njemu uZiva onaj

koji Boga hvali, a ne vrijeda (V, 145-180).

g. proljece je doba Kristove muke (V, 181-204).

proljece je slika Uskrsa (V, 205-216).
proljece je slika milosti (V, 217-252).



j. govor o odnosu duse i milosti (V, 253-270).
k. detaljan govor o milosti (V, 271-444).

. kaziva¢ navodi da Mandalijena zapocinje razmatrati Kristovu muku (V, 445-450).

2. 1. 6. Uzdisanje Sesto, U pozaljenju

a. kazivac o paradoksu felix culpa (VI1, 1-24).

b. Mandalijena se prisjeca dogadaja iz no¢i Velikog Cetvrtka (VI, 25-102).

c. zora Velikog petka. Okupljen narod na ulicama; Petar priznaje da je zanijekao Krista (VI,
103-150).

d. Petrov izvjestaj o mucenju Krista od strane Velikog vijec¢a (VI, 151-180).

e. Ivan donosi vijest da je Krist osuden na smrt (VI, 181-228).

f. Bl Dj. Marija: izabrani narod nije prepoznao obe¢anog Mesiju (VI, 229-246).

g. vijest o Judinoj smrti (VI, 247-294).

h. Mandalijena s Bl. Dj. Marijom i Ivanom slijedi Krista na kriznom putu (VI, 295-342).

i.  Mandalijenine rijeci i €ini za vrijeme kriznog puta (VI, 343-396).

j. Bl Dj. Marija susrece svojeg Sina (VI, 397-444).

k. raspece na Kalvariji (VI, 445-528).

. Mandalijenin pla¢ pod krizem Kristovim (VI, 529-576).

m. zaziv milosrda (VI, 577-606).

n. kazivac se osvrée na Mandalijenu koja u $pilji ¢vrsto stiS¢e raspelo u rukama (VI, 607—

612).

2. 1. 7. Uzdisanje sedmo, U ljubljenju

a. kazivac govori o ljubavi i navodi njezine rijeci (VII, 1-36).
b. kazivac opisuje Mandalijenu koja gleda u raspelo (VIL, 37-54).
c. Mandalijena se obrac¢a Kristu. Vide¢i Krista u muci, sama zeli trpjeti (VII, 55-78).

d. Mandalijeni je slatko cviliti te pronalazi mir; tko ljubi Boga pronalazi raj (VII, 79-120).



2.1.8.

o ljubavi i raju; o paklu kamo idu oni koji ne ljube (VII, 121-150).

o naporu da se steknu prolazna dobra (VII, 151-180).

o mjestu gdje se pronalazi vjecno Dobro — Bog (VII, 181-210).

0 odnosu ljubavi i volje (VII, 211-240).

covjek ljubi Sto misli da je dobro. Bog je najvece Dobro (VII, 241-276).

sjedinjenje Bozje i Covjekove volje (VII, 277-312).

Mandalijena o svojoj proslost — zasto tada nije u stvorenome vidjela Boga? (VII, 313-372).
¢vrsta odluka o ustrajnosti u pokori (VII, 373—408).

¢vrsta odluka da se ljubi Boga (VII, 409—426).

govor o smrti (VII, 427-450).

kaziva¢ se osvrée na Mandalijenu ¢ija vizija zapoc€inje (VII, 451-456).

Uzdisanje osmo, U uZivanju

kazivac¢ se obraca Bogu. Tri bogoslovne kreposti (VII, 1-18).

kaziva¢ govori o Mandalijeni i opisuje videnje (VIII, 19-36).

kaziva¢ zeli pamecu uzletjeti u raj kako bi mogao opisati videnje. Obrac¢a se Mandalijeni
za pomo¢ (VIII, 37-48).

kaziva¢ govori o raju (VIII, 49-108).

kaziva¢ opisuje Mandalijenino stanje: poSto je bila uzdignuta na nebo, doZivjevsi viziju 1
sjedinjenje s Bogom, Mandalijena je vrac¢ena na zemlju (VIII, 109-168).

pocetak Mandalijenina monologa. Smetenost nakon videnja. Mandalijena se obra¢a samoj
sebi, a potom Bogu (VIII, 169-222).

dijalog izmedu svijesti, srca i Mandalijene — tko je Bog? (VIII, 223-360).

govor o Trojstvu (VIII, 361-426).

zavrSetak Magdalenina monologa (VIII, 427-450).

kaziva¢ o Magdaleninoj smrt. Kaziva¢ moli Mandalijenin zagovor (VIII, 451-480).

2. 2. Osvrt na tematski plan

Pregled sadrzaja potvrduje postivanje zanrovskog ustroja barokne poeme — na razini cijelog djela,
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teme grijeha i nutarnje pustosi (I-1V. pjevanje) postupno ustupaju mjesto govoru o milosti i ljubavi
(V-VIL pjevanje), a zblizavanje Boga i Mandalijene dolazi do vrhunca u njihovu sjedinjenju (VIIL.
pjevanje). Prepoznaju se dominantni tematski grozdovi u svakom uzdisanju. Teoloske su to teme
grijeha (prvo uzdisanje) i ispovijedi ljubavnih spletki (drugo uzdisanje). Potom teme pokore (drugo
uzdisanje), duse (trec¢e uzdisanje) 1 napasti (Cetvrto uzdisanje). Zatim teme milosti (peto uzdisanje)
i muke Kristove (Sesto uzdisanje) te napokon teme ljubavi, raja i Trojstva (sedmi i osmo uzdisanje).
Ipak, svaka od navedenih tema u stanovitoj je mjeri prisutna i u ostatku poeme pa ¢e tek
tematoloSka analiza pokazati njihov toc¢an raspored u djelu te dati uvid na koji se nain tema u
tekstu razvija.

Pregled sadrzaja ujedno je preduvjet za tematolosku analizu Uzdaha — preduvjet da se izdvoje
one vece 1 bitnije teoloske teme koje ¢e u nastavku biti zasebno opisane. Izdvojene teoloske teme
udovoljavaju bitnom kriteriju — moguce je prepoznati na koji izvor njihov sadrzaj upucuje. Teoloski
je sadrzaj Uzdaha vrlo to¢no 1 precizno iznesen, u tojmjeri da Purdevic¢eve obrade teoloskih tema
jasno odgovaraju nauku katolicke teologije.

Ova tematoloska analiza povezat ¢e tematski plan Uzdaha s njegovim teoloSkim

tumacenjem.



3. Prilog tematskom planu

Durdeviéev je pristup vjerskom sadrzaju pospjesen izborom forme i stilskih figura. Pregled
sadrzaja naznacuje, a dodatna paznja pri Citanju poeme potvrduje, brojnost iskaza s navedenim
adresatom koji stvaraju dojam dijaloga. Apostrofe, usklici, retoricka pitanja i drugi stilski postupci
ne ¢ine jedino Mandalijenin monolog dinami¢nim, nego poticu stvarnog Citatelja da se poistovjeti
s onim implicitnim. Dogodi li se to, ostvaren je cilj barokne poeme — vjerska pouka i utjecaj na
stvarnu osobu (Clément 1996: 43-45).

Treba primijetiti da su samo dva glasa u tekstu — Mandalijenin 1 kazivacev — izmedu kojih
komunikacije nema premda kaziva¢ pocesto opisuje ono §to Mandalijena trenutno ¢ini ili osjeca
(I1, 19-36; III, 85-90; VII, 43-48) te ju naziva svojom pokornicom (IV, 25-30; VII, 37-42). Ono
Sto ujedinjuje ova dva glasa jest uskladen govor o teoloskim temama. Nijedan od glasova, posebice
Mandalijenin, na svoje rije¢i ne dobiva odgovor od nekoga tre¢eg — odgovore dobiva tek od same
sebe, navodeci rijeci drugih iz svojih usta. Mandalijena primjerice zeli naglas navesti svoje grijehe
(I1, 79-90) iako netom ranije izjavljuje da je sama u Spilji (I, 71-78), a dijalozi iz Spovijedanja
tek su Mandalijenina prisjeCanja na dogadaje i dijaloge iz greSne mladosti, jednako kao $to su
dijalozi iz PoZaljenja prisjecanja na Kristovu muku.

Navedene tvrdnje potkrepljujemo primjerima iz uzdisanja U spoznanju, U spovijedanju 1 U
ljubljenju. Napomenimo da analiza Julijane Matanovi¢ (1992) po uzoru na Genettea precizno
obraduje vrlo sli¢nu problematiku. Medutim ovaj prilogu tematskom planu donosimo kako bismo
ucvrstili pretpostavke o baroku kao razdoblju u kojem forma mora obgrliti predmet zbog svoje
pragmati¢ne svrhe — Citatelj je pozvan nadiéi tekst koji je samo vodi¢ do onoga nadnaravnog
(Clément 1996: 52, 90). Drzimo da neprestano nastojanje da pomocu jezi¢ne forme Mandalijenin

monolog postane nalik dijalogu pripomaze ¢itatelju da lakSe usvoji teoloski sadrzaj.

4. 1. Uzdisanje prvo, U spoznanju.

I. kazivac je adresant u prve trideset i dvije kitice. Stilski postupci:
a. apostrofa vjere — I, 1-24.
b. glagoliu 1. 1. jd. (adresat kazivac) i glagoli u 2. 1. jd. (adresat Bog) — I, 25-42.
c. glagolu 2. 1. jd. (adresat Citatelj) — I, 55.
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II. Mandalijena je adresant u iduéih pedeset i pet kitica. Stilski postupci:
a. retoricko pitanje (adresat Mandalijena) — I, 195-198.
b. o svojem zivotu i sadaSnjosti (neimenovan adresat).
c. Mandalijena navodi rijeci sunca i mjeseca (adresat Mandalijena) — I, 255-258.
d. usklici, apostrofe grijeha, retoricka pitanja (adresat grijeh) — I, 295-396.
e. apostrofa Boga — [, 321.
f. apostrofa duse, retoricka pitanja, usklici (adresat dusa) — I, 391-396.
g. retoricka pitanja i usklici (adresat Mandalijena) — I, 397—408.
h. apostrofa zivotinja i prirode, retori¢ka pitanja i imperativi (adresat stvoreno) — I, 427-462.
i. usklici i glagoli u 2. L. jd. (adresat Mandalijena) — I, 463—468.
J- Mandalijena navodi rijeci prirode (adresat Mandalijena) — I, 471-510.
k. Mandalijena navodi rijeci svijeta (adresat Mandalijena) — [, 513-522.

III. kazivac je adresant u posljednjoj kitici.

4. 2. Uzdisanje drugo, U spovijedanju.

I. kazivac je adresant u prvih Sest kitica. Stilski postupci:
a. glagolu 1.1.3d. - 11, 7.
b. prezentativ (eto [Mandalijena] ... pokoru svou pocima) — 11, 23-24.

c. imperativ (nek je slijedi u pokori) (adresat Citatelj) — I1, 33-34.

II. Mandalijena je adresant u iduc¢ih devedeset i devet kitica. Stilski postupci:

a. apostrofa djevojaka te imperativi 2. mn. (adresat greSnik) — II, 37-70.
b. retoricka pitanja (adresat Mandalijena) — I1, 71-72.
c. imperativiu 2. l. mn. (adresat Spilja i divljina) — II, 85-90; II, 97.
d. osvojem zivotu i grijehu (neimenovan adresat).
Mandalijena navodi svoje rijeci iz proSlosti — II, 121-126; 11, 175-178; 11, 181-184.
f. Mandalijena navodi svoje rijeci, rije¢i druge 1 ostalih likova iz proSlosti (adresat

Mandalijena) — II, 209-210; II, 254-258; 11, 281-300; 11, 334; II, 353; 11, 354; II, 357—
360; I1, 458; 11, 460; 11, 462; 11, 511-516.
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g. usklik i retoricko pitanje (adresat Mandalijena) — II, 211-216.
h. apostrofa srama — 11, 391-420.

i. usklici (adresat Mandalijena) — 11, 481; 11, 559.

j. apostrofa Isusa — II, 565-576.

k. apostrofa Boga i usklici —II, 595-612, I, 631-634.

II. kazivac je adresant u posljednjoj kitici.
4. 3. Uzdisanje sedmo, U ljubljenju.
I. kazivac je adresant u prvih osam 1 pol kitica. Stilski postupci:
a. kazivac navodi rijeci ljubavi (adresat Bog) — VII, 7; VII, 9.
b. kazivac navodi rijeci ljubavi (adresat ljudi) — VIIL, 19-30.

c. uzdah (adresat milost) — VII, 47.

II. Mandalijena je adresant u iducih Sezdeset Sest i1 pol kitica. Stilski postupci:

a. usklik, imperativ u 3. L. jd. 1 mn. (adresat Krist) — VII, 53—66.

b. retoricka pitanja i usklici (adresat Mandalijena) — VII, 79; VII, 91-96.

c. apostrofa Boga — VII, 103-120.

d. apostrofa i imperativ (adresat dusa) — VII, 121-132.

e. retoricko pitanje i usklik (adresat srdZba Bozja) — VII, 133—-138.

f. Mandalijena navodi rijeci greSnika — VII, 152.

g. glagoliu 2. 1. jd. (adresat gresnik) — VII, 157-180.

h. zamjenice u 1. I. mn. i1 glagoli u 1. l. mn. — VII, 190-210. VII, 217; VII, 231; VII, 259—-

270.

1.  Mandalijena navodi sugovornikove rije¢i. Imperativi u 2. 1. jd. (adresat Citatelj) — VII,
211-216.

J. retoricko pitanje (adresat Bog) — VII, 271-276.

k. apostrofa duse — VII, 277-282.

l. usklik 1 apostrofa Boga — VII, 283-288.

m. retoricka pitanja (adresat Bog) — VII, 301-318.
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n. retoricka pitanja (adresat Mandalijena) — VII, 319-324.

0. Mandalijena navodi svoje misli i rijeci — VII, 347-348; VII, 351-354.

p. retoricka pitanja (adresat Mandalijena) — VII, 355-360.

g. zamjenice u 1.1 2. 1. jd. i retori¢ka piranja — VII, 295-330; VII, 361-396.
r. imperativ u 2. l. jd. 1 usklici (adresat Bog) —VII, 409—450.

III. adresant kazivac u posljednjoj kitici.
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4. Analiza teoloSkih motiva u Uzdasima Mandalijene pokornice

4. 1. Pokora. Grijeh. Otkupljenje. Napasti
Purdevi¢ ve¢ u naslovu poeme Mandalijenu naziva pokornicom 1 tako pridaje veliku vaznost ovoj
teoloskoj temi. Pokora je Bozji poticaj te odgovor na taj poticaj osobe koja je postala svjesna svoje
gresnosti. Pokori prethodi obra¢enje — bogatstvo osjecaja, opredjeljenja, odluka i konkretnih ¢ina
(Enciklopedijski teoloski rjecnik (dalje ETRj): s.v. pokora). Motiv Mandalijenina obracenja —
susret s [susom Kristom — pojavljuje se u prvom uzdisanju (I, 79-84; I, 397-420).

Mandalijena je svjesna svoje gresnosti — kako donosi zakljuéni dio prvog uzdisanja (v. I,
511-528) — te zapocinje svoju pokoru. Medutim pokora se ne sastoji od kratkotrajnih odluka ili

lakih vjezbi u krepostima, na Sto upozorava kazivacev glas:

Privara je u gresniku

ki na pravi put se obrati,
da krivinu svo'u veliku

s malo suza scijeni oprati
i ustati mo¢ ikade

lasno, kako lasno pade. (11, 1-6)

Naprotiv, ,,pravo obrac¢enje dovrSuje se zadovoljStinom za grijehe, poboljSanjem Zivota i
naknadom nanesene Stete® (ETR;j: isfo). Mandalijenini pokornicki €ini stoga su molitva, post i

asketski zivot — odricanje od svijeta, samoca 1 trapljenje:

Porusena sad u stvoru
ponizenoj u odjeci

uze boles i pokoru

za razgovor svoj najveci,
za utjehu tugam pace

svakcas tuge patit jace.

Uze izgled ona iznova

za napravu od pramena
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najezenijeh u dubova
i u grma raspletena,
a u rijeka nauk uze

bez pristanka ronit suze.

Vidje vihre bit planinu, -
udri bicim nago tijelo,;
izgleda se blijedu u tminu
i bljedilom prikri celo;
plah zvijeri vidje u gori,

i za boga zvijer se stvori.

Gorko zelje i neznano

nje lijepe usti prudi i truje;

pitje s placom izmijesano

vecma Zedu razdrazuje,

a pogled joj strasi odsvuda
zamrSena divjac huda. (1, 139—-162)

Motivi Mandalijenine vanjske pokore sastoje se od opisa Spilje (I, 43—72; 111, 37-48) te od opisa
Mandalijenina uplakana izgleda (fer suzama tekucijeme / smaknu s lica sve naprave. 111, 21-22;
Na skut ruku svo'u nasloni | a na ruku placno lice. 111, 85-86) te od opisa gladi, straha i tmine koje
osjeca (I, 127-132; III, 365-366). Napokon, istice se tjelesna pokora (I1I, 361-384) ¢iji je vrhunac

bicevanje:

Tako izrece, ter u ruke
stiste naglo bic¢ krvavi
i hrabrene puna odluke
put mrzecu bit se stavi
toli silno, da ne udara

tako u hridi munja odzgara.

Tuce i dere sto dohita,
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dazde rane zdesna, slijeva,

zvizde uvit gvozdovita

i potopom krv prolijeva,

dokle god joj pade od muke

snaga iz tijela, bic iz ruke. (111, 385-396)

Medutim prava je pokora ona koja se odvija u nutrini iz Zelje da se upozna Boga. ,,Metanoja se
sastoji u dubokome, potpunome, konacnome obracenju, u preobrazbi cCovjekova zivota, u
apsolutnome udaljavanju od grijeha i zla kako bi se u vjeri okrenuo k Bogu i Kristu* (ETR;j: isto).
Ovo pravilo duhovnog zivota odreduje nizanje sadrzaja u poemi, a naznacuju ih naslovi uzdisanja.
Prva uzdisanja — U spoznanju, U spovijedanju, U pogrdenju — odnose se na obracenje 1 vrSenje
pokore. Oni su preduvjet Mandalijena molitvena i misticna zivota prikazanog u posljednjim
uzdasima — U ljubljenju 1 U uZivanju.

Pokora je za Mandalijenu u pocetku teska vjezba, no pokora postaje ugodnija kako se
Mandalijena priblizava svetosti. Mandalijena pokoru tako vise ne vrsi jedino zbog zadovoljstine za

grijehe, nego radi Krista iz Zelje da ga nasljeduje:

Mad je zelja, md je odluka
neplaceno za nj jadati;
bud' ma njemu draga muka,
nek moj zivot za sved pati;
ne istem plate: ma plata je

on da uziva na mé vaje (V, 409—414)

Plod su njezine pokore mir, radost 1 ljubav (VII, 79-120) koje Mandalijena ovako opisuje:

Nu Sto je ovo? Kad smucene
suze lijevam ja skruSena,
boles moju tjera iz mene
njeka u suzah slas skrovena,
i Sto suzim ve¢ naprijeda,

mnim da lijevam suze od meda.
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Ah k6 u meni promjenjiva
ista Zalos narav svoju;
radujem se Zalostiva

i mucim se u pokoju,
cutim, ¢utim ah zadosti

raj u paklu mé gorkosti. (VII, 79-90)

Cvrsta odluka o ustrajnosti u pokori ponavlja se na vise mjesta u djelu. Napast, ¢&iji je cilj bio
Mandalijenu otjerati od pravoga puta (IV, 43—48), savjetuje Mandalijeni da smanji pokoru kako ne
bi nastetila svojem zdravlju (IV, 67-78). Mandalijena odbija napast te odluCuje nastaviti strogu

pokoru:

Plac moj i trud dospjet nece:
trudih, plakah — placem, trudim;
i koliko placem vece, vele

vece plakat zudim,

nu ne za te, neg er momu

moj plac drag je pridragomu.

Taj pokorni plac ikada
ako umrlu platu isko je,
novijem suzam ja ¢u sada
plakat prednje suze moje
i Cinit ¢u tezu i goru

cije¢ pokore mé pokoru. (IV, 289-300)

Motiv ustrajanja u pokori pojavljuje se 1 pred sam kraj djela:

Zato unaprijed mo'im Zeljama
tebe sama za izgled dat ¢u,
a sved tezijem pokorama

mene u meni pedepsat ¢u,
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dokle platim, diko od nebi,
sve Sto skrivih meni i tebi. (VII, 385-390)

Pokora je ujedno i naziv za sakrament ispovijedi. Sakrament pokore €in je unutarnjeg kajanja,
ispovijedanja grijeha, nakane popravljanja i zadovoljstine u ispravljanju pocinjenih gresaka, te ¢in
sakramentalne milost (ETR;: isto). Za dobru ispovijed potrebno je pet stvari: 1. ispitivanje savjesti,
2. bol zbog toga Sto smo uvrijedili Boga, 3. ¢vrsta odluka da ne¢emo vise grijesiti, 4. priznanje
vlastitih grijeha, 5. zadovoljstina ili pokora (VK: p. 694).° U prvom je uzdisanju iznesena
Mandalijenina bol i kajanje zbog ucCinjenih grijeha te njezina odluka da vise nece grijesiti. U
drugom je uzdisanju dakle red navesti svoje grijehe (II, 37-558).

No sto je to grijeh? Filozofsko-teoloski govor o naravi grijeha, njegovom pocelu i njegovom
ucinku tumaci se na sredini prvog pjevanja (I, 295-396). Shvacanje grijeha temelji se na nauku sv.
Augustina koji tvrdi slijedece: 1) Bog je sve stvari stvorio dobrima; 2) zlo nije dobro; 3) stoga, Bog
nije stvorio zlo. Potom: 1) Bog je stvorio svaku stvar; 2) Bog nije stvorio zlo; 3) stoga, zlo nije
stvar (Koukl 2012). Zlo je, dakle, nista — nedostatak dobra; ne-bi¢e u sebi, ne-prisutnost; ono
suprotno od esencije i egzistencije. Nista u Mandalijeninu govoru oznacuje grijeh i greSnika koji
je zbog grijeha izgubio svoj kontakt s bitkom, izgubio svoje bice te iskusio ostale ucinke grijeha.
Grijeh nanosi dusi smrt jer dusa gubi posvecujucu milost, koja je zivot duSe, kao §to je dusa Zivot
tijela. Zbog grijeha covjek ostaje bez Bozjeg prijateljstva i gubi raj, liSen je steCenih zasluga te je
postao nesposoban ste¢i nove. Zbog grijeha Covjek postaje robom sotone, pa dusa zasluzuje pakao,

paikazne na ovom svijetu (VK: p.952-953). Ovaj nauk Mandalijena iznosi u svojem monologu:

U nista sam obracena

s tebe, er ti si nista u tebi
nista, er milos boZanstvena,
dusa Zivot, cijena od nebi,
sve i samo dobro od svijeta

po tebi je meni oteta.

5 U radu se sluzimo prvim dijelom (Veliki katekizam) knjige Veliki katekizam proglasen od sv. Pija X. Katekizam se
sastoji od triju cjelina zasebno numeriranih. Ovdje je kratica V'K oznaka za prvu cjelinu iz knjige, a brojka upucuje na
tocku iz te cjeline.
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Boga ote mi, ki 'e sve meni,

a ja ostah nista od nista,

nista u dobru, nista u cijeni,
nista u djelijeh svijeh godista,
nista u svijesti, nista u znanju,

u vje¢nomu nista ufanju.

Er samo ono rijet se moze

da ima u sebi bitje svoje,

Sto 'e bez grijeha, pokli, o boze,
dobru tebi prikladno je;

grijeh i gresnik tijem nista su,

er bez dobra svakoga su.

Nu premda si, grijese, nista,
vele cinis, ah jaoh vele!

s vjekuvjecnijeh ti sjedista
rajskijeh dvordn Cete bijele
nesmotrno na vrat rinu

tamnijeh oganj u pucinu. (1, 307-330)

Rije¢ nista — oznacujuci grijeh — kao motiv pojavit ¢e se u zavrSnom uzdisanju. To je pjevanje
posveceno govoru o Bogu i onome §to On jest. Bog je Dobro i bitak sam, u ¢emu grijeh nema

udjela:

Sto 'e bog pitaj sve $to gledas:

'On sve 'e svemu!' zavapit Ce.

Pita' i tvoj grijeh prid kijem prédas;
'Sve je on Sto ja nijesam’ rit ce.
Pitaj rajske svijesti i rijeti

inokupno one ce ti (VII1, 277-282)

19



Nije on [Bog] vani i sve optjece,
nije zatvoren i sve puni,

svud nekrenut leti i tece,

sve uzdrzi, resi i kruni;

svud je i samo ondi nije

grijeh i zloba stanom gdi je. (VIII, 301-3006)

Pocetak zla istocni je grijeh. Adam je sagrijesio oholos¢u i neposluhom — izgubio je Bozju milost
1 pravo na nebo koje je imao. Adam i Eva prognani su iz zemaljskog raja; dozivjeli su brojne nevolje
duse i tijela; napokon, bili su osudeni umrijeti. Isto¢ni grijeh prelazi na sve ljude jer je grijeh ucinio
Adam — poglavar i otac ljudskog roda. Zbog toga su svi Adamovi potomci primili iskrivljenu
ljudsku narav bez Bozje milosti i drugih darova (VK: p. 58-59, 62—-63). Knjiga Postanka izvjestava
o istocnom grijehu i grijesima s pocetka ¢ovjecanstva. Biblijski motivi nizu se u dvije uzastopne

sestine:

S tebe vockom cacko prvi
vas rastrova rod dosasti.
s tebe ogreznu bratskom krvi

zemlja, i dracam sva porasti;
s tebe umrli kusa'u svuda

tesko ocinstvo vaja i truda.

S tebe u vodah svijet popliva
i u dazdu jur sionu

sva se udusi zemlja kriva,

i s greSnikom grijeh potonu;
s tebe potop zgar ognjeni

cijele gradove iskorijeni. (1, 331-342)

Biblijski motivi mogu se precizno imenovati. Najprije je naveden prvi ¢ovjekov grijeh. Adam 1
Eva jeli su plod sa stabla spoznaje dobra i zla (Post 3, 1-24). Potom se navodi da je Kajin iz zavisti

ubio svojeg brata Abela (Post 4, 1-16). Zatim je opisana kazna za prvi grijeh — ¢ovjek ¢e morati

20



zaradivati kruh u znoju svoga lica uz neizbrojne muke (Post 3, 14—19). Slijedi osvrt na op¢i potop
zbog covjekove pokvarenost te spomen Noine arke (Post 7, 11-24). Napokon, navodi se kako je
sumporni oganj unistio Sodomu i Gomoru (Post 19, 23-26).

Tematizacija grijeha u prvom se pjevanju zakljucuje snaznim govorom o grijehu kadrim Covjeka

odvesti u pakao — u vje¢nu muku i smrt:

O pucino za prozdrijeti

Sto bi, sto jes, Sto bit moze;
smrti, ka mrijet, a ne umrijeti
cinis, da se muke uzmnoze;

zubljo, kd si pako stakla,
pakle od svijeta, pakle od pakla!

Er ti paklom pako stvaras,
ti s' plam, ti crv, ti neufanje
da ga ti sam ne razgaras
bio bi pako uZivanje;

ti sam kroz tvii sjenu opaku

zastupas mu bozZju zraku.

1 silnika tolikoga

u te, o duso, primila si!

ti li uvrijedi boga tvoga?

ah jaoh vajmeh, i mogla si?
ah moj grijese, ah zli svijete,

ah ko trnem misleci te! (1, 379-396)

Mandalijenin grijeh nije u prvom redu ,,nesto ucinjeno, receno ili Zeljeno protiv vjecnoga
zakona“, protiv, rekli bismo, zakona ¢udoreda ili ¢istoce. Mandalijena je tesko sagrijeSila jer se u
njoj zbilo ,,odvracanje od Boga i usmjerenost na stvorenja*. (Obje definicije dva su nacina na koji
sv. Augustin tumaci grijeh. Usp. ETR;j: s.v. grijeh). Sli¢no, sv. Toma objaSnjava da je grijeh laki

ili teSki nedostatak dobra. Razlika izmedu lakog i teSkog grijeha ovisi o naruSavanju Zivotnoga
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usmjerenja prema Bogu kao svrsi (ETR;: isto). Mandalijena priznaje da se odvratila od Boga:

Tasta u meni slas otrova

sve sto 'e tvoje, kralju od nebi,
Sto mi obilnos tva darova,

sve obratih supro¢ tebi,

i neharna nada svima

uvrijedih te tvo'im darima (11, 571-576)

Mandalijena je tesko sagrijeSila jer je bila usmjerena na sebe — stvorenje — i na uredivanje svoje

vanj$tine u toj mjeri da je sagrijesila prvim grijehom — oholos¢u:

Smetah nocne mé pokoje

i privrac¢ah vas mrak tmasti,
misle¢ ko bih lice moje
uredila dan doSasti;

jos i speci sn'jah gizdave

dvorbe, gledanja i naprave,

htec spleteni da mo'i prami
prame od zvijezdd pridobiju,
da se zora sobom srami
vide¢ mene rumeniju,

draze zrake da zaskoci

sunce u suncu mojijeh oci. (111, 205-216)

U djelu je detaljno prikazano Mandalijenino ukrasavanje. Njeno lice, put, kosa, ruke, odjeca, nakit
1 biserje; njeno promatranje same sebe u zrcalu; njen bijes 1 gnjev ukoliko bi ukrasavanje poslo po
krivu (III, 229-294). Mandalijena je medutim progovorila i o drugacijem uresu. TeoloSki nauk o
Cistoéi kao najveéem Zenskom uresu iznosi tijekom nabrajanja svojih grijeha (11, 391-420). Cistoéu
naziva sramom (Lijepi srame, po kojem | Zenska ljepos ljepos stjece. 11, 391-392) objasnjavajuci

odnos Cistoce 1 zenske duse:
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Ti si slika od nebesi,
zvijezde tamni svjetlos tvoja;
ti gizdavi straznik jesi
djevickoga perivoja,

ures tijela neprosasti,

cas od duse, dusa od casti. (11, 397-402)

Napasti ¢e htjeti da Mandalijena ponovo sagrijesi na isti nacin, savjetujuci joj da drugima pokaze
svoje lijepe kreposti (IV, 85-90) kako bi opet bila obozavana (IV, 91-96), odnosno da bi se njoj
klanjalo kao bozici (IV, 109—-126). No Mandalijena odbacuje blago, ljepost, znanje, carsku odjecu,
dragost, plemstvo, prijateljstvo, zdravlje i snagu kao prolazna dobra (IV, 193-228). U sedmom
uzdisanju, u kontekstu govora o ljubavi, prikazuje se razlika izmedu dva objekta ljubavi
potvrdujuéi tako Augustinovu tvrdnju da ¢ovjek naravno tezi za srecom koju ,,moZze naci jedno u
Bogu, a ne ni u kakvim stvorenim 1 ograni¢enim dobrima* (Zeli¢ 2017: 94). U pjevanju se u vise
navrata opisuju ¢ovjekove teznje prema krivom dobru, navodeci potreban trud da bi se ono steklo
(VII, 151-180), a istice se da je lakse ljubiti Boga — vje¢no Dobro (VII, 253-282) — koji se nalazi
u srediStu covjekove duse (VII, 187-192).

Pojam grijeha ne odnosi se jedino na uc€injena djela; grijeh je ujedno i stanje. Budu¢i da je
Mandalijena sagrijeSila protiv Boga smrtnim grijehom — teSkim prekrSajem, pri punoj svijesti 1 u
potpunom suglasnosti volje (VK: p. 700) — ona viSe u sebi nema dobrote 1 ljepote zbog koje bi bila

BoZji odraz. Motiv crva metafora je koja to oslikava:

Tebe tobom muci i ranja’,
ti bud' slican poraz tebi,;
crv smrdeci od spoznanja,
ki se od grijeha zace u tebi,
pedepsanje prilicno je

za pogane duse tvoje. (1, 505-510)

Smrtni grijeh dusi nanosi smrt pa Mandalijena o stanju svoje duse izjavljuje:

a pod blagom tijela moga
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mrase od tuge dusa uboga!

Mrase u meni dusa Zedna
vjecne slasti bozanstvene,
gladna darim ké pravedna
Jjur uziva dopustene,
mrazna, crna, gola odvece

svijeh kreposti bez odjece. (111, 293—-300)

Trece je uzdisanje obiljezeno metaforom uresa; onog vanjskog i onog unutarnjeg. OStru razliku
izmedu vidljive vanjske ljepote i unutarnje trulezi Mandalijena zakljucuje snaznom usporedbom

svoje duse s likom Izabele, Baalove sveéenice i kraljeve Zene, protivnice proroka Ilije (1 Kr):

Grijehu vruca, dobru mrazna,
Cijem za dobro 5to 'e zlo sudi,
pometase bezobrazna

strah od neba, sram od ljudi
podusena u brlogu,

Ziva grijesim, mrtva bogu.

Tac¢ md dusa s svoga uresa
od vjecne se srece odijeli,
parja ocinstvo od nebesa
slicna ruznoj Jezabeli,

kd nemilo pade strena

o napravah zabavljena. (111, 331-342)

Grijeh se nadalje tumaci kao uvreda nanesena Bogu. Mandalijena u monologu priznaje da je

uvrijedila neizmjernog Boga, a covjeku je nemoguce dati zadovoljstinu za takvu uvredu:

Nije na¢ plate, znam, pod nebi
za moj platit dug nepravi:

sasma, sasma skrivih tebi,
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uvrijedena md ljubavi!
sasma uvrijedih, ah jaoh meni,

tebe, o ¢acko bozanstveni! (11, 607—612)

Ah nije mjere u besjedi

kom se izmjerit moj grijeh ima,
er po onomu tkoga uvrijedi,
uvrjedenje mjeru uzima,

ah nije mjere grijeha moga,

pokli uvrijedih neizmjernoga. (11, 625—-630)

Ponovno usmjeravanje covjeka prema Bogu moguce je nakon Kristova otkupljenja. Stoga je
Mandalijena u svojoj pokori razmatrala Muku Kristovu (U pozaljenju). Zrtva Isusa Krista
zadovoljstina je za sve ljudske grijehe po kojoj covjek moze dobiti oprostenje (VK: p. 112).
Mandalijena stoga nakon nabrajanja svojih grijeha U spovijedanju zaziva milosrde Bozje u duhu
pokornickih psalama i drugih biblijskih tekstova (nije meni do smrti bezboznikove, nego da se

odvrati od zloga puta svojega i da zivi!, Ez 33, 11) te se nada usliSanoj molitvi:

Ah moj boze, na te gledam,
k tebi vapim: boze, prosti,
prosti zloce, ké spovijédam
prid pristoljem tvé milosti;
prosti i na moj grijeh prihudi

veca od grijeha milos budi!

Ti s' pun Zelje milostive,
tebe 'e za raj svoj raj obro,
ide iz tebe, tobom Zive,

u te ulazi sve sto 'e dobro;
ti smrt neces dovik vika

neg skrusenje od gresnika. (11, 595-606)

Nu ti, o ¢cacko, u kom nece
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vir milosti vik svrsiti,
prostit mozes vele vece

neg ja tuzna sagrijesiti! (11, 631-634)

Mandalijenino je pouzdanje u Bozje milosrde veliko zbog njezina dobrog poznavanja teoloskog
nauka o milosti. Mandalijena zna da je milost — nezasluzeni dar jer Bog pristupa greSniku —
apsolutno potrebna za opsluzenje zapovijedi i odolijevanju grijehu jer je covjekova volja tesko
oslabljena isto¢nim grijehom (ETR;j: s.v. milost). U Sestoj prosnji Ocenasa — i ne uvedi nas u napast
— Boga se moli da ne dopusti da ¢ovjek bude napastovan, odnosno da mu se dade milost da ne bude
pobijeden u napastima. Napasti su pobude na grijeh — zlodusi napastuju na grijeh (ako im to Bog
dopusti) i mogu uciniti zla u tijelu i u dusi. Oni napastuju zbog svoje zavisti, jer zele da covjek
bude osuden na vje¢ne muke, i zato $to mrze Boga ¢iji je lik u ljudskoj dusi. Bog dopusta da zlodusi
napastuju kako bi iskuSao Covjekovu vjernost, kako bi ¢ovjek svojim pobjedama postignutim
Bozjom milo$¢u pojacao svoje kreposti 1 stekao raj (VK: p. 41-42, 312). Bozja milost Mandalijenu

brani od napasti, a njezina pobjeda nad napastima zalog je njezine buduce slave koju kazivac

naznacuje na pocetku ¢etverog uzdisanja:

Ali milos boZanstvena,

ka svijeh brani koji istu je,

s vjernijem dusam sadruzena
stoga od slave krune im kuje,
kako u rajskoj sada dici

moj pokornoj dobitnici. (IV, 25-30)

Tri su pobude na grijeh — davao, zli ljudi, naSe strasti (IV, 13—18) — a najjate Mandalijenine napasti
upravo su njezine prijaSnje greSne strasti koje opsjedaju njezinu nutrinu (svud te slijedi miso
izdavna | i tvé gresno ponukanje. IV, 21-22). Napast dolazi pod vidom dobra (IV, 61-66), no
Mandalijena se uspijeva opredijeliti za vjecna (IV, 247-288; IV, 355-360), a ne za prolazna dobra

(IV, 169-246). Tjeraju¢i napasti iz svojih misli Mandalijena ¢vrsto vjeruje u Bozju pomoc¢:

Tako ‘e, vidim, er Ziv tko je

nije bez misli svoja u lita,
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ali ufam se misli od moje
da bit necu pridobita:
miso brzo a uvijek proci

nec ti, rajska md pomoci! (IV, 463—468)

Napasti se vracaju (IV, 301-330; IV, 385-402), no Mandalijena utociSte od napasti svaki put
pronalazi u Kristu i njegovoj muci — u najvecem izrazu Bozje milosti. Najprije odbija biti ¢as¢ena
u evrejskom kraju jer je On tamo bio kuden (IV, 139-156), a kasnije molitvu upucéuje Kristu kako

bi ju izbavio iz napasti. Odgovor je Kristova zrtva kojom je ¢ovjek osloboden od grijeha:

On na krizu teskom gori,
za ste¢ mene, sebe izgubi,
da me grli, ruke otvori,
prignu lice, da me izljubi;
da me Cekat ne pristaje,

gvozdjem pribi svo'e stupaje.

On mi veli: 'Ja nad svima
zamjena sam tvd bogata;

ja sam izgled tvo'im djelima,
ja sam svrha, ja sam plata;
ja dah ures svijetu ovemu,

da ti dvoris mene u njemu.

Ja ti kazem kako uziti
imas k ¢acku privisnjemu;
zudis li se ne izgubiti?

evo t' puta, hod' po njemu:
sred pucine sej smucene,

ja sa zvijezda - gledaj mene! (1V, 367-384)

Imajuéi na umu S§to je otkupljenje, zakljucujemo da Mandalijena pokoru ¢ini zbog grijeha,

no radi Boga. Otkupljenje jest ponudena prilika da se izbjegne vjecna smrt, a Boga spozna i uziva
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u ovome svijetu, a potom u raju u potpunosti. Mandalijena se obratila jer je povjerovala u
otkupljenje; upoznavsi Dobro ujedno je i shvatila Sto je zlo; svjesna koliko je sagrijesila, a znajuci
da je moguce spasiti se, odlucila se za tezak pokornicki zivot ¢ija djela imaju vrijednost jer su
ucinjena u milosti; stoga je ustrajala unatoc napastima i ostala vjerna odlu¢no usmjerivsi svoju dusu

prema Bogu.

4. 2. Stvorenje. Dusa. Milost
Odnos Boga i stvorenoga bogata je tema prisutna od pocetka do kraja Uzdaha. Bog, koji je Dobro,
ni iz ¢ega stvara duhovna i materijalna bi¢a koja u sebi nose urodenu dobrotu i ljepotu (ETR;j: s.v.

stvorenje):

[Bog] ko'i je dobro svijeh dobara,
ko'i pun dobra bezmjernoga

sve sto 'e dobro dobrijem stvara,
nek dobrota nasa 'e svaka

svo'e dobrote slika i zraka. (VII, 266-270)

Sve stvoreno svjedocanstvo je BoZje slave i ontoloske ,teZine* (i svjetovna da sva dika / od
dike je tvé prilika. V11, 329-330) (ETR;]: s.v. isto). Kada se pred kraj prvog pjevanja Mandalijena
obraca prirodi traze¢i da ju kaznjava 1 da joj pomogne u pokori (I, 457-462), ona zna da bi priroda
odbila njezinu molbu er sve su stvari podsuncane / na visa su djela obrane (1, 479-480), a nisu u

sluzbi gresnika. Priroda sluzi BoZjoj velicini:

More ‘e stvorno, da 'e dovika
izgled stvorca velicini;
kruna 'e nebo, trijes Sibika,
pristolje mu oblak ¢ini,
slikuje se posred tmina

svoja otajna kraljevina.

Zvijezde oci njegove su,

kijem bdi vise svoga stvora;
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kad se jazi vjetrim tresu,
tuj se jakos svo'a zatvora,
a u hridi zlamen stavi

nepomicne svo'e naravi.

Stavi u gore skot nesvijesni,
da udi strah nas od nebesi;
da njegove zrak ljuvezni
siva odasvud, on uresi
kitam voca, cvijetja i trave,

polja, livade i dubrave. (1, 481-498)

U biblijskom diskursu Cest je motiv da stvorenje hvali Boga. Primjerice, u knjizi Psalama (Hvalite
Jahvu s nebesa, hvalite ga u visinama! /| Hvalite ga, svi andeli njegovi, hvalite ga, sve vojske
njegove! | Hvalite ga, sunce i mjesece, hvalite ga, sve zvijezde svjetlosne! | Hvalite ga, nebesa
nebeska / i vode nad svodom nebeskim! | Neka hvale ime Jahvino jer on zapovjedi i postadose. Ps
148, 3-5). Potom u pjesmi trojice mladi¢a iz knjige proroka Daniela (Sva djela Gospodnja,
blagoslivijajte Gospoda, hvalite i uzvisujte ga dovijeka!. Dn 3, 57; v. Dn 3, 57-87) te u poglavlju iz Knjige
Mudrosti (Mudr 28). Napokon, dijelovi iz Knjige o Jobu i Izaije obraduju istu temu. U Uzdasima ta je

tema najbogatije obradena u petom uzdisanju u opisu dolaska proljeca:

ah blaga ti Ces je tvoja,

gdi s stvorenjem svijem ujedno
slavis hvalam, a bez broja,
kralja od svijeta tac¢ naredno

i svjedocis u radosti

moc¢ njegovu tvom ljeposti.

Zemlju s nebom, kraj s valovim
s tvoga miris ti dohoda;

pace zvijezdam treptis novim

u prozracnom licu od voda,

da se ogleda zgar i gizda
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zvijezdd u zraku zrak od zvizda.

Ti boZanstvu neizmjernomu
vrh otara svijeta ovega

u zelenom skutu tvomu
nosis prvi plod od svega,
ter mu uzizes na cas goru

ljepsijem zrakom sunce i zoru.

Ti Zuberis s medenijeme
slavicima privisnjemu,
odisanjem mirisnijeme
cvijetju iz usta dahnes njemu
i od cvijetja s tisuc¢ oci

zrcis sunce rajske istoci. (V, 121-144)

Navedeni osvrt o Bozjoj veli¢ini Mandalijena zakljucuje novom proS$njom, ovaj put moleéi prirodu

da Boga ljubi u njezino ime:

Ne zavidim nu nikako

lijepo doba tvojoj sreci

da visnjega ljubis tako

i moj koris led goreci,

neg te molim, kroz tvé plame

da ga ljubis vecma i za me. (V, 151-156)

Mandalijena — svjesna svoje gresnosti — zna da se grijehom okrenula od Boga 1 njegove volje. Stoga
¢eznutljivo primjecuje da je stvoreno pri stvaranju bilo poslu$no Bozjoj volji od koje se ona

grijehom udaljila:

Ti, kamene, places tako,
zasve plakat nejmas trijebi,

er ti vieran doba u svako
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Zivio si kralju od nebi,
i jedina bi tvad Zelja

s Zeljom tvoga stvoritelja.

Tebion rece: '"Zemlju resi
veli¢inom vrha tvoga’', -
ti se uzdignu put nebesi

i proslavi stvorca boga,
ni se tuzis, Sto te udara

samosilnos zlijeh vjetara.

Zapovidje da te izgrdi

svo'om strahocom divijac tmasta
i dat' cine zaklop tvrdi
zapletenijeh Zile od hrasta,
naredi ti: 'Stavan sjedi’,

a ti opsluzi sto on naredi. (111, 61-78)

Vrhunac stvaranja jest stvaranje covjeka. Bog je ¢ovjeka stvorio na svoju sliku 1 to je obiljezje po
kojem se covjek razlikuje od drugih stvorenja. BoZja slika najviSe se o€ituje u duhovnoj dimenziji
— umnosti i volji, savjesti i sposobnosti koristenja slobodom (ETRj: s. v. slika Bozja). Covjek ima
dusu 1 tijelo. Bog je dusu stvorio izravno, ni iz ¢ega. Ona je visa od tijela, duhovne naravi; Zivotno
je pocelo Covjeka, no razlicita je od bozanske biti (ETR]: s. v. dusa). Uvodni kazivacev govor u
treCem uzdisanju istie da je dusa stvorena na Bozju sliku; podsje¢a na duSinu vrijednost i njezinu

besmrtnost te na ljubav zbog koje ju je Bog otkupio svojom smrcu:

Viekostvorac ljubi i ¢uti
vjecnom njemu slicno sto je;
sve Sto moze poginuti,

prid neumrlijem priprosto je;
vjecnu dusu cuti i ljubi,

kil za osvojit sebe izgubi;
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koj za Zivot dat, u znoju

i u krvi svoj ugasi.

Ah vid, duso, cijenu tvoju,
ah spoznaj se kolika si,

er vas ures od nebesa

zamjena je tvoga uresa. (111, 1-12)

Svojom smrcu i uskrsnu¢em Krist je kao Novi Adam stvorio nova nebesa i novu zemlju pa dusa —
budu¢i da je dana zadovoljstina za njezine grijehe — opet moze pristupiti Bogu. Ta miloscu ste
spaseni po vjeri! I to ne po sebi! Bozji je to dar! (Ef 2, 8).

Milost je Bozje djelovanje u stvaranju i spasenju covjeka, nuzna da bi covjek mogao pristupiti

zajedniStvu s BoZzjom biti (ETR;j: s.v. augustinizam):

Ovo 'e milos, ocistjene
kom umrle bog draguje
i Zestoko njih ljubjene

k svomu srcu pridruzuje (V, 277-280)

Cilj je milosti uobli¢enje ljudske naravi prema Bozjim Zeljama. Covjekove najdublje Zelje savreno
se poklapaju s onim $to Bog Zeli. On Zeli za ¢ovjeka najbolji moguéi nain postojanja, a to je
prisutnost 1 intimno uZzivanje trojedinog Boga u ¢ovjeku (ETRj: s.v. milost). Vrhunac tematizacije
milosti u Novom zavjetu izvjestaj je o Kristovoj muci. Stoga se Mandalijena spominje Kristove
muke prije svojeg teoloSkog govora o milosti (V, 181-204), a unutar govora o milosti jasno navodi

znacenje Kristove muke:
Ovo 'e doba [proljece], kad priljuta
bozja muka grijehu odoli,

kad vasega zemlji iz skuta

najveca se milos proli (V, 427-430)

Po Kristovoj muci Covjek prima posinstvo i eshatoloski zivot (ETR;: s.v. augustinizam):
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Ona obraca zlobne i krive

u pravedne, ciste i nove,
sluge u kralje, mrtve u Zive,
protivnike u sinove,

bijesna u znana, tuda u svoga,

zemlju u nebo, ljudi u boga (V, 355-360)

Hceri srca bozijega,

slatka utjeho nasa uzdana,
knjigo ocinstva najljepsega
bozjom krvi potpisana,
cijeno od srece rajske svete,

od blazZenstva stavni uvjete! (V, 385-390)

Potpuna rasporedba milosti u svojem eshatoloSkom ispunjenju jest intimno uzivanje Boga.

Misti¢no sjedinjenje naziva se brakom (ETRj: s.v. isto):

Ona dusu kiti u licu
slavom koja ne zahodi,

i nju srecnu vjerenicu

k ljubovniku rajskom vodi,
pernicu joj pirnu tere

u bozjemu srcu stere;

spravija u goju njoj neizrecnu
zvijezdam zgraden stan vrh toga,
dava 'oj za pir rados vjecnu,

raj za druzbu, za dar boga,

a za porod u dragosti

vjecne u srcu vir sladosti. (V, 343-354)

U Uzdasima zato nalazimo opis raja kao stanje duse sjedinjene s Bozjom biti:
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Misli, o duso, vrhu svega,
kad je slatko tac cviliti

i truditi rad visnjega,

§ njim uzivat Sto ce biti,
kad u dvoru privisnjemu

§ njim se zdruzis slicna njemu?

Kad se u njega priobrazis,

u njem, po njem, § njim blazena,
i ures njegov docijem pazis,
mres od slasti zatravijena;

nu ne umiras, er slas taka

vjecni zivot dat je jaka. (V11, 121-132)

U Uzdasima se milost tumaci prema nauku sv. Augustina. Augustinski smjer poimanja milosti
smatra da Bozja inicijativa djeluje posve samostalno, a da ¢ovjek sudjeluje naknadno (ETRj: s.v.
milost). Milost je dakle BoZja inicijativa (dar najveci zgara ona je | ki povoljno bog nam daje. V,
281-282), a covjekovo je sudjelovanje naknadno (djelu'e i dusa, nu prem malo, / boZja pomo¢ sve

je ostalo. V, 293-294), iako Bog nije duzan Covjeku pomagati:

Rijeh povoljno nju podatu

vjecne iz ruke stvoru

svomu, to jes ne za dug i platu;

er bog drzan nije nitkomu,

i kad milos bog isti je,

tko da umrli dostoji je? (V, 283—288)

Milost je nuzna za spasenje (44 Sto 'e bez nje dusa? U tmini, / crna i slijepa u pogledu. V,253-254)
jer milost u krStenju briSe isto¢ni grijeh (ona / vjecne osvete plame gasi: | njom se nasa svijes ponovi
/ kako tobom vas svijet ovi. V, 237-240). Bez milosti nema nikakve dobrote, kreposti, ustrajnosti

pa se ¢ovjek ne moze spasiti svojim nastojanjima (ETR;j: s.v. augustinizam):

Dijelo, er volja ljudska naga

34



bogostjecno tvorit ne ide,
ako vjecna pomo¢ draga
u druzbu joj zgar ne side
i ne cini da bi ustala

nje nejakos grijehom pala. (V, 295-300)

pridaj tijelo, za u prah strti,
gvozdju, hridju, lavu i zmaju,
mri, ne umiru¢, dugom smrti,
naprijed kusaj pako u vaju:
za te nebo nejma plate,

kad nije milos visnja uza te. (V, 265—-270)

Miloscu Covjek stjece potrebne kreposti za spasenje:

Ovo 'e milos, kom se uredi

i prosine duh iznova,

ko kraljicu ter nju slijedi
dvorba izvrsnijeh od darova
ko svoju majku grie

Cestitosti sve neumrle. (V, 337-342)

Uc¢inci su milosti pobrojani:

Taka pomoc¢ sved nas gleda

i kreposti ké tvorimo,

ne samo nam zapovijeda

negli i ¢ini da ¢inimo,
podzizuc nas skrovnijem plami

i djelujuc pored s nami.

Pritjece nas, nek hocemo,

druzi, da prav put poznamo,
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potpomaga, da mozemo,
slijedi, neka krunu imamo
i drZzimo neizgubjeno

dobrohtjenje boZanstveno.

Ona data htjenju i svijesti

vazda vjeru najprije budi,

pak za zaklad rajske cesti

visnje ufanje stavlja u ljudi,

dokle uzdigne prilijepoga

njih na ljubav ¢acka i boga (V, 301-318)

Svetost je dakle Bozji dar i djelo Bozje (ETR;j: s.v. isto):

bozja milos, kd pod nebi
dusam rajske vijence kiti
i svom viasti stvara uvike

od gresnikd blazenike. (V, 231-234)

Tobom pusti lug se odiva,
njom duh svakoj u kreposti;
tobom cvijetje, njom se uziva
lijer od prve pravednosti;

ti dan kazes razvedreni,

a ona boga bez zasjeni. (V, 247-252)

Bog i1 njegova slava — po Kristu, koji je Glava Crkve — prisutni su Sirom svijeta (ETRj: s.v. isto)
(bogu uzmnaza crkve i scjenu, / crkvam svete, svetijem znanje. V, 361-362).
Najvecem izrazu BoZzje milosti — Kristovoj muci i smrti — posveceno je mnogo mjesta u djelu,

primjerice ve¢ spomenuti stihovi:

Tvoje trnje bi njegovu

ké prislavnu glavu probi;
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po nemilom tvom darovu
oStro prutje put mu oznobi;
na kom stece smrt priljutu,

dub se uzgoji tvomu u skutu.

Tvoja zelen bi najbliza

kii postrapa znoj krvavi;
pet kladenac pusti s kriza
po tvojemu cvijetju i travi;
tvo'i vjetrici, Cijem izdiSe,

svoj pokonji dah primise. (V, 193-204)

Tema Kristove muke U pozaljenju, u pjevanju koje je oblikovano kao zasebna cjelina, vrhunac je
obrade teme milosti. Dug je to i bogat prikaz Kristove muke — objasnjen je njezino teolosko
znacenje; realistiéno su prikazani svi dogadaji Pasije, a uzdisanje je obogaceno motivima iz

pasionskih i drugih poboZnosti.

4. 3. Muka i smrt Kristova
Spomen milosrda BoZjeg u Sestom uzdisanju otvara (VI, 1-24) i1 zatvara pjevanje (VI, 577-606)

oslanjajuci se na paradoks felix culpa:

imamo se srecn’ji rijeti
i blazene zvat krivine

ké nas toli srecnijeh cine. (V1, 16—18)

Da prvi ¢ovjek nije sagrijesio, ne bi se dogodilo Kristovo otkupljenje ljudskog roda; Krist je teSkom
mukom dokazao veli¢inu Bozje ljubavi prema covjeku (VI, 1-12). Krist je Zelio toliko trpjeti da bi
najobilnije zadovoljio boZansku pravdu — beskonacnu uvredu Boga zadovoljila je osoba s
beskonacnim zaslugama (VK: p. 104-105, 108). Starozavjetni pravednici nisu docekali
utjelovljenje Sina Bozjega nego gresnici. Gresnici su povlasteni jer plod prvog grijeha nije smrt
nego neizreceno | milosrde bozanstveno (VI, 23-24). Bog, pravedan i milosrdan, sam je udovoljio

svojoj pravdi kada je Krist prikazao svoju smrt za otkupiteljsku Zrtvu i zadovoljio pravdi BoZjoj za
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grijehe svih ljudi (VK: p. 103, 112). Gresnik utociSte od pravde Bozje pronalazi u Kristovom

milosrdu:

Smiluj mi se, moj pridragi,
srce gledaj, slabos prosti;
prosti, suce mili i blagi,
zaklinam te tvom milosti,
zaklinam te priteskijeme

i prigorkijem krizom tvijeme. (V1, 577-582)

Motiv milosrda kao najvec¢e Bozje odlike zakljucuje pjevanje (VI, 583—-606). Milosrde iskazano u
otkupljenju objedinjuje Bozje mogucistvo (novo stvaranje), vjekovitos, neizmjernos, vjernos
(obecanje dano ocima Bog je ispunio djeci. Dj 30, 32), jakos (Krist je sasao nad pakao).
Mandalijena nije sudjelovala u Kristovoj muci samo kao njegova vjerna pratiteljica (usp. VI,
295-396). Uzrok Kristove muke svi su ljudski grijesi, pa tako i Mandalijenini. Kristovi muditelji

izvrsitelji su muke kojoj je 1 ona bila uzrok. Mandalijena nabraja svoj udio u Kristovim mukama:

Nu tvé ubojne pod nebesim
krivim kriva od sve Stete?

Jja te u srce mojijem grijesim,
oni u tijelo ranise te, -

oni slijepo, ja nemilo,

moj bi uzrok, njih bi dilo.

Cavli u rukah tvojijeh ma su
nepravedna djelovanja,
pleci tvoje bicim rasu

pokoj moga uzivanja;

tebe obruzi, i tuj gdi si

tebe oholas moja uzvisi.

Miso i pamet mad bez reda

trnje splete tvoga cela,
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bludnos mojijeh od pogleda
tvé je oci potamnjela,
lijepi obraz tvoj skoncava

bezobrazna md naprava.

Meé stupaje taste i dvorne
placas stupom pribjenijeme,
na raskose mé prikorne
crljenis se tijelom svijeme,

i ne moguc smrti od tvoje

smrti umro si duse moje.6 (VI, 547-570)

Sredis$nji dio Sestog uzdisanja jest izvjestaj o onome Sto se dogodilo na Veliki Cetvrtak i
Veliki petak. Muka nije opisana iz Kristove perspektive nego iz Mandalijenine. Mandalijena se
prisjeca dogadaja u kojima je sudjelovala, kao i onih za koje je posredno doznala od sv. Ivana i sv.
Petra. Mandalijenin glas izgovara rije¢i Bl. Dj. Marije, Sv. Petra, Sv. Ivana te svoje vlastite rijeci.
Likovi medusobno razgovaraju — Mandalijena se, primjerice, prisje¢a ondasnjeg razgovora s Bl.
Dj. Marijom kada joj je ona uputila prijekor (VI, 277-288) — ili je pak uloga jednog od likova da
izvijesti o dogadajima kojima je prisustvovao, primjerice onda kada Ivan govori da je Krist osuden
na smrt (VI, 187-228).

Mandalijjenin izvjesStaj o muci odgovara izvjestaju iz evandelja. Evandelja sadrze sljedece
dogadaje koje poema navodi: Juda poljupcem izdaje Sina Covije&jeg (VI, 31-42); Petar je zanijekao
Krista (VI, 133-138); Veliko vije¢e muci Krista (VI, 151-156); Herod ismijava Krista (VI, 217—
222); Krista krune trnovom krunom, a potom osuduju na smrt (VI, 199-216); Judino samoubojstvo
(VI, 247-252); Kristov slavni ulazak u Jeruzalem prije muke (VI, 343-348); Bl. Dj. Marija pod
krizem Kristovim (VI, 469-474); Krist raspet izmedu dva razbojnika (VI, 493—-498); vojnici bacise
kocku za Kristovu odjecu (VI, 511-516). Tradicija kriznog puta pak naglaSava pojedine dogadaje:
zene na ulicama Jeruzalema (VI, 109—114); Isus pada pod krizem (VI, 313-318; VI, 361-366); Bl.
Dj. Marija susrece Krista na kriznom putu (VI, 397-402); Isusa pribijaju na kriz (VI, 445-450);

6 Usp. s pjesmom Cjelivat ¢u, Gospodine iz pasionske bastine iz Pjevajte Gospodu pjesmu novu. 2019. Zagreb:

Hrvatska biskupska konferencija.
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Isus umire na Krizu (VI, 457-468). Evandelja izvjes¢uju kako je Marija Magdalena prisustvovala
navedenim dogadajima: Uz kriz su Isusov stajale majka njegova, zatim sestra njegove majke,
Marija Kleofina, i Marija Magdalena (Iv 19, 25; usp. Mt 27, 55-56; Mk 15, 40-41; Lk 23, 49).
Medutim u poemi je Mandalijenina uloga u Kristovoj muci prenaglasena: Mandalijena susrece
Krista na kriznom putu (VI, 307-312); Mandalijena grli Kristove noge (VI, 421-426); Mandalijena
grli drvo kriza (VI, 499-504); Mandalijena uzdiSe podno kriza (VI, 529-606).

U poemi je takoder naglasena ulogu Bl. Dj. Marije. Evandeoski izvjestaj o ulozi Bl. Dj.
Marije u Kristovoj muci su skromni (v. prethodno naveden citat iz Evandelja), no poboznosti
kriznog puta 1 Gospina placa navode njezinu vaznu ulogu u dogadajima od Posljednje vecere do
smrti Kristove.” Obje poboznosti drze da je Marija susrela svog Sina na kriznom putu. Mjesto je to

u poemi gdje se pojavljuje motiv Presvetog Srca Isusova i Bezgresnog Srca Marijina:

Sretaju se oci mile
zamjenjujuc nepokoje;

iz zenica dazdi strile
milos, Zalos, ljubav svoje,
i u pogled za oZivjeti

iz srca im vas duh leti.

Ah i naizgled tuzan toli
krvnici se ne ganuse,

prid kojijem bi puklo od boli
Sto 'e bez srca, svijesti i duse,
prid kijem isti raj veseli

od milosti, mnim, procvijeli

prid kijem isti znam da pako
bud' ne milos, strah ocuti,
dva ona srca videc tako

bolezniva protrnuti

7 Tema je to vrlo popularnog djela Gospin plaé ili Muka Gospodina naSega Isukrsta i Plad Matere njegove fra Petra

Knezevica iz 1753.
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ka su rasap pakla vrla

a spasenje svijeta umrla. (V1, 403—420)

Srce Gospe zalosne probodeno je sedam puta; pod krizem Kristovim dozivjela je najvecu bol
svojom dusom sudjeluju¢i u Kristovoj zrtvi. Stoga je lik Bl. Dj. Marije kao Mater dolorosa
oblikovan u skladu s poboZnos$éu koju najbolje izrazava himan Stabat Mater.® U djelu se taj motiv

nalazi u narednim stihovima;:

Kakvo srce, toj videci,
slavna djevo, bi tvé tada!
ki jedino tebe u smeci
proletjese trijesci od jada!
s kém te prikri nemilosti

val beskrajni svijeh Zalosti!

"Tkomu da te svijeta ovega
prilikujem, o jedina

majko sina najljepsega,
najtuzn'jega majko sina,
majko uz tijelo sina sveta.

na kriz dusom tvom propeta? (V1, 469—-480)

Ko jaganjcic¢ priklan® kada

s placnijem glasom krotko izdise,
mati ovcica hrli iz stada,

kud je ljubav svo'a nadise,

zove, optjece, a zaludu,

izdahnucu svo'u razbludu.

8 Stala placué tuzna Mati, / gledala je kako pati / Sin joj na kriz uzdignut. // DuSom njenom razboljenom, / rastuzenom,
razaljenom, | prolazio mac je ljut. // O koliko ucviljena / bjese ona uzvisena, | Majka Sina jedinog!, itd.

9 Usp. Ko jagnje na klanje odvedose ga (1z 53, 7).
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Oko kriza, gdi e njoj trijebi,
tako djeva Zivot traje;

ne zna tuzna drugo o sebi
negli samo tuzna da je;
staje, ophodi, nejma mira,

muci, gleda, place, umira. (V1, 487—498)

Uza sve navedeno, Bl. Dj. Marija u ovoj je poemi oslovljena atributima koji odgovaraju nauku o
njezinoj osobi. Ona je Djev[a] izabrana (VI, 182), sluzbenica Gospodnja koja ¢e roditi Sina
Bozjega (tva sam po milosti | majka a sluga po naravi. V1, 73-74). lako Majka Bozja (majka
slavna. V1, 397), zadrzala je slavu djevicanstva (Bogorodn|a] djev|[a]. VI, 134). Po Kristovoj zZelji
ona je nerodena majka (V1, 278) svim vjernicima (BozZja majka, majka moja [Mandalijenina]. VI,
48).

Za vrijeme njegove muke Mandalijena Krista oslovljava ovim atributima: obljubljeno dobro
moje (V1, 310), moj drag (V1, 388), nase duse dus[a] (VI, 450), nadnebesko blago moje (VI1, 522),
ubjeni moj pokoju (V1, 530), moj pridragi (V1, 577). Medutim njeznim naslovima prethodio je
strog spomen na Boga u poc¢etnim uzdisanjima kada je Mandalijena bila daleko od svetosti. Boga
se na pocetku drugog uzdisanja oslovljava kao suca (II, 7-12; II, 25-30). Motiv suda pojavljuje se
ve¢ u prvom uzdisanju (I, 241-246; 1, 265-270; I, 295-300), no kasnije samo dvaput u toplijem
tonu (VI, 151-156; suce mili i blagi. V1, 579). U prva dva pjevanja motiv se odnosi na pojedinacni
sud — svakome ¢e se suditi nakon $to umre te ¢e mu biti odreden bilo raj, bilo pakao, bilo &istiliste.
Kasnije je rije¢ o opem sudu. Kristova paruzija — sveopce uskrsnuce — trenutak je kada ¢e Krist 1
Bog suditi nad ¢itavom povijeS¢u. Dovrsenje je to stvoriteljske 1 otkupiteljske zbiljnosti stvorenoga
svemira (ETRj: s.v. sud). Medutim Krist — Kralj slave — za vrijeme ljudskoga Zivota bio je osuden

od ljudi:

ko pridragi nas izmoren

cije¢ krvava znoja i muke,
izbjen, smucan, psovan, koren
bi nepravdi dan u ruke

i svijet vidje priklonita

na svom sudu suca od svita. (V1, 151-156)

42



Kako djelo odmice, Mandalijena pocinje Boga sve vise oslovljavati kao ljubovnika. Krist je gizdavi
nad | svijem ljudskijem sinovima (111, 350)'°, drag moj (V, 206), rajski ljubovni[k] (V, 346; VII,
54) te ljubovnik ljubjen[i] (VIII, 114). Magdalena je takoder /jubovnica (111, 18; V, 451; VIII, 43),
1 to ljubovnica ognjevita (V, 10), pokorna ljubovnica (VI1, 451), dikla sveta (V11, 452; VIII, 463).
Tematizacija muke nastavlja se na pocetku sedmog uzdisanja — Mandalijena gledaju¢i u

raspelo Zeli sudjelovati u muci Kristovoj u kojoj vidi najvec¢i izraz ljubavi (VII, 55-78).

4. 4. Kreposti. Gledanje i uzivanje Boga. Trojstvo

Dusa ima svojstvo — krepost — koja daje neku sklonost, lako¢u i1 spremnost da se spozna i Cini
dobro. Sedam je kreposti, a medu njima se istiu tri kreposti: vjera, nada 1 ljubav. Nazivaju se
bogoslovnim krepostima jer su neposredno i potpuno odnose na Boga, koji te kreposti ulijeva u
dusu (VK: p. 856-859). ,,Bogoslovne kreposti neposredno se odnose na Boga zato §to vjerom
prihva¢amo Boga i drzimo za istinu sve §to je On objavio, ufanjem se nadamo da ¢emo postignuti
vjecna dobra koja je Bog obec¢ao, a ljubavlju se sjedinjujemo s Bogom i u njemu ljubimo i svoga
bliznjega* (VK: p. 860).

Vjera je apostrofirana ve¢ u prvoj strofi Uzdaha, a potom je rastumacena u narednih pet
sestina (I, 1-30). Vjera se metaforicki izjednacuje s drugom boZanskom osobom — sa Sinom Isusom
Kristom — buduc¢i da je sadrzaj vjere Kristov Zivot, muka, smrt i uskrsnuée. Najprije je opisan odnos
Oca i Sina prema rije¢ima Nicejsko-carigradskog vjerovanja (Sin je od Oca roden, ne stvoren; prije
svih vjekova) u skladu s metaforikom iz Prologa Evandelja po Ivanu koja se oslanja na motiv
svjetla. Tvorac je svjetla Bog Otac, Krist je Svjetlo na prosvjetljenje naroda (Lk 2, 32), a kr§¢ani
su prosvijetljeni te sada slijede stijeg pribijeli (I, 11) Kristova uskrsnuca i mijenjaju svoj Zivot

poradi Zivota vje¢noga (ETR;j: s.v. svjetlo):

Vjero sveta, koju zace
slavnom rijeci ¢acko slavni,
davne istine novi zrace,
novijeh slava zrace davni;

bog je sunce rajskijeh dvora,

10 Usp. Lijep si, najljepsi od ljudskih sinova (Ps 45, 3).
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ti rajskoga sunca zora.

Ti pricista, lijepa i draga
slijepijem nami dan si obican;
na celov se tvoj podlaga
bitjem, znanjem puk razlican,
i tvoj slijede¢ stijeg pribijell,
Jjedno ufa, ljubi i zeli.

Ti si umrlijem, kad se skruse
provodica privesela,

kljuc od raja, raj od duse,
od kreposnijeh dusa djela,
dobro ocito, skrovna istina,

tamna svjetlos, svijetla tmina. (1, 1-18)

Motiv Trojstva nalazi se na samom pocetku Uzdaha, no tematizacija Trojstva svoj ¢e vrhunac
dosegnuti na kraju djela U uzivanju (VIII, 361-426). Tvrdnje da je Sin Isus Krist pravi Bog i pravi
covjek (i covjecku pazec sliku | boga pozna u coviku. 1, 23-24), a Duh Sveti poljubac (celov. 1, 9)
Oca Sina bit ¢e teoloski precizno razradene na kraju djela. Slicno tome, na pocetku se poeme vjera
po prvi put vezuje uz nadu i ljubav (I, 7-12). Motivi triju bogoslovnih kreposti, nakon §to su bile

rasprSene svaka zasebno po cijeloj poemi, zajedno se spominju na pocetku posljednjeg uzdisanja:

U te i tebi vjerovati

da 'e sve tobom i sve uza te,
tebe od tebe samo ufati

i ljubiti tebe, a za te,

za uzivat pak na nebi

s tobom, tobom, tebe u tebi (VIII 1-6)

Er tko da te ne vjeruje,
kad te u svakoj stvari otkriva?

tko da ne ufa, kad te cuje
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svud i pozna milostiva?
tko za tobom da ne gori,

kad sto ‘e lijepo ti lijep stvori?

Pokornica pokrijepljena
s vjere, ufanja i ljubavi,
kojoj ljubav neizrecena
prave u jadu slasti objavi,
eto uzmnaza rajom sada

ljuvenoga slasti od jada (V111, 13-24)

Ufanje je stav ¢ovjeka koji o¢ekuje da ¢e u buducnosti zadobiti neko dragocjeno dobro koje nije
lako dobiti; dobro o kojem ovisi Covjekova radost i sreca. Vjernik se nada da ¢e zadobiti raj; okrenut
je buduénosti i nije pasivan — opire se grijehu 1 ¢ini dobra djela iz ljubavi jer vjeruje u posljednje
stvari: smrt, sud, pakao, raj (ETRj: s. v. nada). Krist — obecani Otkupitelj Zidovskog naroda (Jezus,
nasa slatka nada. V1, 199; VI, 241-246) — jedini je pravi razlog ufanja. Ufanje u stvoreno (I, 211—
216; 11, 553-558; 111, 141-144) bio je Magdalenin grijeh. Tko je u grijehu nema razloga za ufanje

jer nema spasenja izvan stanja milosti:

Boga ote mi, ki 'e sve meni,

a ja ostah nista od nista,
nista u dobru, nista u cijeni,
nista u djelijeh svijeh godista,
nista u svijesti, nista u znanju,

u vjecnomu nista ufanju. (1, 313-318)

Gresnik po kreposti nade ocekuje spasenje i Bozju pomo¢ jer mu je Bog svoju dobrotu i ljubav veé
dokazao stvaranjem, a napose svojim otkupljenjem (ETR;j: s. v. isto). Bozja je narav ljubav (Bog
je ljubav i tko ostaje u ljubavi, u Bogu ostaje, i Bog u njemu. 1 Iv 4, 16), a od covjeka trazi da ga
ljubi radi njega samoga (Ljubi Gospodina Boga svoga svim srcem svojim, svom dusom svojom i

svim umom svojim!. Mt 22, 37):
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Ako moze kd stvar biti
od visnjega visa vijeku,
toj se ima ljubav riti
koju nosi bog covjeku,
pokli ona svako u vrime

njim gospodi, vlada njime.

Narece mu: »Svijet nastani«,
kad iz nista vas svijet sinu;
naredi mu: »Svijet sahrani,

a on prignu svo'u visinu;

htje da u trudijeh cezne i préda,

htje da i umre - umrije ureda.

Tijem sve sto smo, sve Sto imamo,
sve Sto ufamo mi najvruce,
milostivi dar je samo

te ljubavi svemoguce,

kd od nas nece dare na te,

van ljubjenja, ine plate (VII, 1-18)

Covjek moze ljubiti Boga jer ima volju. Volja je ,,sposobnost teZiti prema dobru, koje je kao takvo
spoznao um, 1 uzivati u posjedovanju takvoga dobra® (ETRj: s.v. volja). Volja odreduje
usmjerenost osjecaja 1 uma — svaki ¢ovjekov zakljucak 1 odluka ovise o volji. Volja ne moze mrziti

dobro kao dobro i ne moze teziti zlu kao zlu (ETRj: s.v. isto):

Mi smo ljubav, i u covika

Sto je dusa, ljubav to je;

dusa s htijenjem nije razlika,
htijenje i ljubav znaj da isto je;
dakle osudit moz pravedno

dusa i ljubav da 'e sve jedno.
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Zaisto tko god Zive i Cuje,
ne bi bio Ziv na svijeti,
da Stogodijer ne djeluje
ili tijelom il' pameti;

nu djelovo ne viku bi,

Sto djeluje da ne ljubi.

Dakle, kada u naravi
Zivot je isti djelovanje

i kad nase bez ljubavi
svako djelo gre na manje,
poprav rijet se Zivot ima

sama ljubav umrlima. (VII, 217-234)

Covjek ima slobodnu volju, po kojoj raspolaze samim sobom, kako bi mogao uz Boga slobodno
pristati i tako doéi do blazene savr$enosti (KKC: br. 1731, 1743). Covjek ima moé u okviru slobode
jer je sloboda po kr§¢ansko-filozofskoj definiciji mo¢ ciniti dobro. Po toj mo¢i Covjek je u sferi
htijenja onoga $to hoce i moze birati. Stoga su sloboda i slobodna volja preduvjet ljubavi jer Bog
zeli slobodnu a ne prisilnu ljubav svojih stvorenja. Slobodnom odlukom da se Boga ljubi, Bog
covjeka ¢ini slicnim sebi pa dolazi do deifikacije ili apoteoze. Participacijom u BoZjem bicu ¢ovjek

sudjeluje u Bozjoj ljubavi jer je tada ¢ovjek dionik Bozjeg Zivota — dionik Presvetog Trojstva:

Pak, o duso, ti ljubeci

moz i ne ste¢ dobra umrla;
boga ne moz neg sved steci,
kad ga uzljubis zeljna i hrla;
er isto je srca iz svega

njega ljubit i imat njega.

O Cudesa od ljubavi!
Dusa, o boze, md goruca,
Cijem s tvom voljom svo'u sastavi,

stvorila se svemoguca,
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i s tvo'em htijenjem nerazdiona,

sve Sto mozes moze i ona.

Er svemogu¢ taj se veli

tko s hotjenjem mo¢ jednaci,
koji moze sve Sto Zel,

s djelovanja sveder jaci,

i ki moguc Sto 'e htjet obro,

samo hoce sve Sto 'e dobro.

Taka i ja sam, tvi dragocu
ljubec, srca kom primoZes,

sve Sto hocu mogu, er hocu
samo Sto ti ho¢ i mozes,

i er tvé htijenje htijenje 'e moje,

moje i svako tvé djelo je. (VII, 277-300)

Ovakvo misti¢no sjedinjenje (unio mystica) izmedu Covjeka 1 Boga — koji nemaju zajedniStva
naravi — jedino se postize bozanskom milo$¢u u ljubavi. Covjek gleda Boga izravno i ima dubok
uvid u njegovu samu bit (HE: s.v. mistika).

Promatranje stvorene prirode uvod je u razmatranje nadnaravne stvarnosti i1 spoznaje milosti.
U uvodnim se strofama petoga uzdisanja navodi da je moguce spoznati Boga u stvorenome

svijetu:

Blago onemu ki od svijeta
iz zamjere sej stvorene
vadi, jakno pcela iz cvijeta,
med boZije uspomene:
kusa on bitja dio rajskoga,

er sved gleda svijesti boga.

Tijem je u trudijeh i u gorkosti

Mandalijena svo'oj Cestita,
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docijem, visnje od ljeposti
ljubovnica ognjevita,
stvari u svakoj bez pristanja

nju razmislja, sreta i klanja. (V, 1-12)

Stvorena stvarnost moze biti nacin spoznaje Boga. Nerazumna bica (zajedno Zzivotinje i biljke)
upucuju na Boga per modum (po nacinu) u pogledu smislenosti onoga $to jesu (ptice stvorene za
let, drveca za krajolik), a zajedno upucuju na ljepotu svega Sto je stvoreno i na samog Boga.
Naravna spoznatljivost Boga posredstvom stvorenja naziva se razumska spoznaja. Mandalijena,
uporno prisjeéajuci se svoje nekadasnje gresnost sve do samoga kraja poeme (Zasto kasno dusu u

moju | prigrlih te, moj pokoju? I'!

. VII, 317-318), nije vidjela Boga u prirodi (i ne poznah da je
gori / ljepsi od svega, tko sve stvori. VII, 341-342; VII, 331-372) iako je razumska spoznaja

covjeku naravna:

Majka 'e narav u nas stavi,
da 'e sved nase bitje spravno
ljubit stvorca od naravi,
docijem ljubi Sto 'e naravno,
i dopremo da do njega

po ljubavi svijeta ovega. (V1I, 193—198)

Stvorena stvarnost 1 glas prirode u dolasku prolje¢a Mandalijeni dopustaju da spozna Boga —

njegovu ljepotu, zivot 1 dobrotu — a slicno 1 u kasnijem pjevanju:

A nadasve vrijeme drago
ti si i dragos bez procjene,
er slikujes vjecno blago
od milosti boZanstvene

i proziram u lijepomu

sve mé dobro licu tvomu. (V, 223-228)

"' Sy. Augustin: Kasno sam te uzljubio, Ljepoto, tako stara i tako nova!
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ne ljubiti tvii ljepotu,

kom sve 'e lijepo Sto lijepo je,
za kém gori u Zivotu
svekoliko, dobro $to je,

kii za steci dosta 'e htiti,

za znat, dosta jes Ziv biti. (VII, 145—-150)

Gledanje Boga na zemlji uvijek je posredno — osim $to se na zemlji Boga spoznaje naravno
posredstvom stvorenja — Boga se moze spoznati i nadnaravno posredstvom objave po kreposti
vjere. Neposredno gledanje Boga je u vjecnosti, u raju. Na zemlji se Boga susre¢e u molitvi.
Molitva je uzdignu¢e duha k Bogu, to jest, razgovor s Bogom ili s Kristom u svijesti o Bozjoj
prisutnosti. Tri su faze duhovnog razvoja — stanje ciscenja, stanje prosvjetljenja i stanju sjedinjenja.
Najprije se moli za Cistocu srca, trazec¢i milost da nas se oslobodi od grijeha; potom se trazi svjetlo
i pomo¢ za proniknuée u otajstvo Krista; napokon, molitva se pretvara u dijalog ljubavi s predanjem
Gospodinu, tako potpunim da se moZze dose¢i misti¢no iskustvo s njime (ETRj: s.v. molitva).
Meditacija je jedan od nizih stupnjeva molitve, ona je ,,ustrajno i duboko razmisljanje koje s
razborito$¢u nastoji upoznati uzrok, nacin, bit i korisnost™ otajstva krs¢anske vjere, dogadaja iz
Kristova Zivota ili posljednjih stvari (smrt, sud, pakao, raj). Potreban je um da Covjek shvati,
pamcenje da se sjeti i volja da usrdno prione. Primjenjuju se osjetila i masta, a meditacija ima
intelektualnu 1 afektivnu vrijednost (ETR;j: s.v. meditacija). Kontemplacija je iskustvo mirnoga i
ugodnog posjedovanja istine — ¢in najuzvisenije duhovnosti. Ona je uzdignuce duse koja se izdize
iznad same sebe prema Bogu, kuSajuci radosti vjecne slasti. Kontemplacija je jednostavan Cin vjere
1 ljubavi koji djelovanjem Duha Svetoga i njegovih darova, osobito darom mudrosti, omogucuje
vjerniku ulaZenje u zajedniStvo s Bogom i njegovim otajstvom. Ulivena ili misti¢na kontemplacija
je poseban dar Duha Svetoga, koji osobno osposobljuje za viSu spoznaju 1 iskustvo Boga i
bozanskih stvari, no uvijek putem vjere 1 na podrucju objavljenih stvarnosti. Ponekad se
kontemplacija shvaca jednostavno kao mistika te pokriva cijelo podru¢je nadnaravna iskustva, s
oznakom spoznaje, mudrosti, uzivanja u otajstvu, pomocu vjere i ljubavi — kontemplacija budi Zelju
vidjeti Boga i gledati njegovo lice. Gledanje i1 blazenstvo su nerazdvojivi — pomoc¢u nadnaravnog
svjetla duh je pripravan u¢i u dodir s Bozjom biti i sudjelovati u njegovu trojstvenu zivotu te Covjek

postaje kao Bog. Sastoji li se bit vjene slave u gledanju (um) ili u ljubavi (volja)? (ETR;j: s.v.
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kontemplacija).

Sredis$nja teoloSka tema zavrSnog uzdisanja jest gledanje Boga, spoznaja Boga i njegova bica
— §to za Mandalijenu i kazivaca predstavlja vrhunac uzivanja. Brojni su atributi pripisani Bogu
kako bi ga opisali i protumacili. Pa ipak, u zavrSnom pjevanju je prisutan jo$ jedan motiv — ljudski
um ne moze spoznati Boga (VIII, 97-108; VIII, 247-252; VIII, 433-438). Prethodno pjevanje
najavljuje sredi$nji dogadaj iz zavrSnog pjevanja — Mandalijeninu viziju. U sedmom uzdisanju,
nakon razmatranja muke Kristove (Sto ¢e re¢i nakon meditacije) Mandalijenina molitva postaje
kontemplativna; ona je uznesena na nebo i gleda Boga. Zavrsne sestine sedmog uzdisanja odnose

se na taj dogadaj:

Ah ljubim te tvom u krilu,
eto izdiSem, ah jaoh boze!
eto plama tvoga silu

moj podnijeti duh ne moze;
ah sladosti, ah ljubavi,

ah jaoh ginem, duh me ostavil«

Tac pokorna ljubovnica,
zatravljena dikla sveta,

svenu i pade zemlji nica
rajskom slasti priuzeta;

nu je uzdignu sa svijeh strana

od nebeskijeh skup dvorana. (V1I, 445—-456)

Apostofiraju¢i smrt netom prije (VII, 433—444) Mandalijenin se monolog dotice teme gledanja
Boga i sjedinjenja s njime — ono je moguce nakon smrti, kada dusa napusti tijelo, i Mandalijena to

zna:

Ljubit ¢u te, ma ljubavi,
ljubit ¢u te, moj pokoju,
dokle ljuven plam rastavi
moga od tijela dusu moju

i tlaceci svijet umrli
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s tobom duh se moj zagrli. (VI1, 427-432)

Medutim u zavr$nom je uzdisanju Mandalijena vidjela Boga: $to je sada, nakon §to je videnje

zavrsilo, izvor njezine smetenosti — je 1i jos uvijek u tijelu ili nije?:

klice: »Gdje sam, Sto sam, kako,
po kom cudu jos na svijeti?

Ja li mogoh visnji ikako,

kad sam nista, zrak vidjeti?

Od pravde li vjiecne lica

smjeh pogledat ja gresnica?

Vidjeh! ah ne vidjeh, boze,
ni bih jaka vidjet viku,

er ko izmjeran vid da moze
neizmjernu vidjet diku?
Nu opet dusa md vesela

govori mi da 'e vidjela.

Da ako vidjeh, mé gledanje
bi li u tijelu? bih li Ziva?
Znam i ne znam, i mé znanje
ista svjetlos opsjenjiva;
vrhnaravni zrak koji je,

Sto mi kaze, sobom krije. (VIII, 169—-186)

Kako god, videnje se dogodilo i Mandalijena sada mozZe govoriti o Bogu. Pritom se oslanja na
nekoliko izvora — na apofati¢ku teologiju (via negativa) i katafaticku teologiju (via affirmativa) te
na nauk o Trojstvu i crkvena vjerovanja. Apofaticka je teologija ona koja ,,uci da je svaki govor
neprimjeren kada se govori o Bogu; pozitivne tvrdnje o Bogu samo su ograniceno istinite i potrebna
im je popratna negacija koja pokazuje da se Bog ne moze u potpunosti upoznati 1 opisati” (HJP:
s.v. teologija). Oprecna joj je katafaticka teologija koja ,,iznosi pozitivne izjave o Bogu” (HJP:

isto). Apofaticke tvrdnje niZu se jedna za drugom:
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Tijem najbolje boga znamo,
kad mislimo Sto bog nije:
nije bog svjetlos, kil gledamo,
nije bog nebo, ké nas krije,
nije bog sunce, komu plami

suncani su pod nogami

nije bog blago, carstvo i scjena
ni stvorene dike dio

neg kom sluze sva stvorena;
nije bog slavan, lijep i mio

neg pricudna i pricista

slava, milos, ljepos ista. (VII1, 247-258)

Nijecne se tvrdnje opet nesto kasnije u tekstu nizu jedna za drugom:

'Neizrecan je i neophitni,
neprimjerni, nesmisljeni,
nepoceti, nedospitni,
netelesni, neockvrnjeni,
nepodlozni, nedobiti,

nepomicni, neizmjeniti. (VIII, 283—-288)

Katafaticke tvrdnje govore o BoZjoj naravi:

Svud je i vazda, i kud pode,

s mjesta u mjesto on ne hodi
i gdje pride, ne pridode,
otkle pode, ne othodi;

svijeta u dijelijeh vas stanuje,

kako u svemu vas svijetu je.
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On nevidjen sve zamijera,
vidjen slavne cini u njemu;
on bez mjere svemu 'e mjera,
on bez svrhe svrha 'e svemu,
on bez mjesta stvor umrli

nesvrsenijem mjestom grli. (VIII, 313-324)

Sto se teologkog sadrzaja ti¢e, glavna misao o Bogu je ta da Bog nije jedno bi¢e medu svim ostalim

bi¢ima, nego je On bitak sam:

Sto 'e bog pitas? On je tko je,
er mi pri njem, rijet ¢u, nismo
i u nam Sto je i koliko je,

sve mi iz njega primili smo,
sve Sto jesmo pod zvjezdami,

on je vece neg mi u nami.

Sto 'e bog pitas? On je u sebi
duh prilijepi kijem sva gore;
blazen biti komu ‘e trijebi

i neblazen bit ne more;

ki 'e sad sve Sto sved bio je,

i sved bit ¢e sada sto je.

Sto 'e bog pitas? On prije vika
u beskrajnoj neumrlosti

sebi 'e slava privelika

i priuzmnoznom sebi e dosti,
sebi plata i dostojanje,

sebi druzba, blago i stanje. (VIII, 261-276)

Govor o odnosu vremena 1 vje¢nosti (VIII, 337-360) prethodi govoru o onome $to se dogodilo u

vje€nosti, odnosno prije stvaranja svijeta i vremena. Prije pocetka svijeta (VIII, 361-372), ¢iji
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izvjestaj donosi Knjiga Postanka (Post 1, 1-31), bog neizmjeran neizmjernoga rodi | u sebi sebe
istoga (VIII, 378-379). Tako zapocinje govor o Trojstvu koji se oslanja na Atanazijevo i Nicejsko-
carigradsko vjerovanje te na nauk o Bozanskim osobama. Atanazijevo vjerovanje je krS¢anska
ispovijest vjere u Cetrdeset ritmic¢nih recenica. Jasno izri¢e vjeru u Trojstvo i u dvije naravi jedne
Isusove osobe (HE: s.v. Atanazijevo vjerovanje). Osam je sestina posveceno govoru o Trojstvu
(VIIL, 379-426). Sin je Logos (rije¢ od znanja privisnjega. VIII, 381), roden od Oca prije svih
vjekova, On je Bog od Boga (Nicejsko-carigradsko vjerovanje). Sin je samo od Oca: ne nacinjen,
niti stvoren, nego roden (Atanazijevo vjerovanje). Sin Isus Krist istobitan je s Ocem (Nicejsko-

carigradsko vjerovanje), no jedna je naime osoba Oca, druga Sina... (Atanazijevo vjerovanje):

Ovo 'e vjecni sin, sve od svega,
dobro od dobra, bog od boga,
rijec¢ od znanja privisnjega,
slika ispuna ¢acka svoga,

§ njim razlicna, $ njim jedina,

ista bitjem, sopstvom ina. (VIII, 379-384)

Potom je opisan Duh Sveti koji je tre¢a osoba Presvetoga Trojstva. Duh Sveti proizlazi od Oca i
Sina nadisanjem 1 ljubavi. Duh Sveti proizlazi od Oca i Sina preko njihove iste volje 1 ljubavi kao
jednog jedinog izvora. Duh Sveti kao trea osoba Presvetog Trojstva je vje€an, neizmjeran,
svemogu¢, Stvoritelj 1 Gospodar svih stvari, isto kao Otac 1 Sin. Duhu Svetom posebno se pripisuje

ljubav te posvecenje dusa koje je djelo ljubavi (VK: p. 131-135, 137):

Sina ljubeé s svom naravi,
ljubit sebe ¢acku ‘e trijebi;
i sin istom sved ljubavi
sebe i ¢acka ljubi u sebi;
tijem odisu srecno u njima

viecnu ljubav slicnu obima.

Ovo ‘e ljubav koju slidis,

0 mé srce, duh prisveti,
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kijem $to vidis i ne vidis
uredeno bi na svijeti,
ki s potopom svijeh dobara

slazi u nase duse odzgara. (VII1, 385-396)

Atanazijevo vjerovanje naglasak stavlja na tvrdnju da treba Stovati kako jedinstvo u Trojstvu tako

i Trojstvo u jedinstvu:

Nesmijesani, nerazdioni,

gdi ‘e njih jedan, svi su § njime
i djeluju sveder oni
svemogucstvom zdruzenime,
ne to er im je pomoc trijebi,

neg er jedna stvar su u sebi.

Tri su u jednom i naredan

Jjedan u tri sklad pozna se;
svi tri ujedno bog su jedan,
svi tri bog su naponase;

u tri sopstva bog isti je,

sopstvo s sopstvom isto nije. (VIII, 397—408)
Tri su Osobe koje imaju istu BoZja narav:

Dvor zamjeran na tri strane,
vjecna rijeka u tri traka,
dub sverodni u tri grane,
rajska svjetlos u tri zraka,

i svemu u svem svi jednaki

traci, strane, grane i zraci. (VIII, 409—414)
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Atanazijevo vjerovanje inzistira na razumijevanju Kristova bozanstva 1 CovjeStva zapocCinjuci
objasnjenje ovom tvrdnjom: Ovo je prava vjera: moramo vjerovati i ispovijedati ga jer Gosopodin

nas Isus Krist, Sin BoZji, jest Bog i covjek:

Prvi ‘e Zivot Ziv, drugi je
iz Zivota Zivot slavni,

od Zivota svijeh treci je
ozivitelj vrhnaravni;
jedan sopstvo sobom ima,

Jjednijem jedan, jedan dvima.

Ter k6 u nami dusa 'e jedna,
htijenje, razbor i spomena,
tac vjeruje svijes pravedna
da u bogu svijeh vremena
sred jedinstva vik pricista

tri su stvari sve stvar ista. (VIII, 415—426)

Temu uZivanja Boga zakljucuje Mandalijenin iskaz ljubavi prema Bogu (VIII, 427-450), njezinom
prices¢u i smréu (VIII, 451-462) po kojoj se uZivanje Boga nastavlja u vjecnosti. Mandalijenin
molitveni zivot — od usmene molitve preko meditacije do kontemplacije — u korelaciji je s
promjenom Mandalijene osobe: greSnica koje je ispovijedala svoje grijehe postala je svetica koja

jedino zna govoriti o Bogu.
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5. Zakljucak

Komentar Purdevi¢evih suvremenika o prevelikom teoloskom znanju njegove Mandalijene bili su,
uz Simiéev (2007) uvid u teoloske sastavnice Uzdaha, poticaj za tematoloski pristup teoloskom
sadrzaju Uzdaha Mandalijene pokornice. Samoj tematoloskoj analizi pretpostavili smo poznavanje
osnovnih podataka o djelu, kao i poznavanje postojece strucne literature o Uzdasima. Jednako je
tako bilo potrebno poznavati podatke o Mandalijeni iz crkvene predaje kako bi se prepoznala ona
mjesta u Uzdasima koja ih sadrze. Bogat teoloski sadrzaj Uzdaha najprije je osvijetlilo imenovanje
teoloSkih motiva i prikaz njihova mjesta u poemi koje donosi tematski plan. Ne zaboravljajuc¢i da
barokna knjizevnost nastoji utjecati na Citatelja, tematskom smo planu prilozili kratak osvrt o
jezi¢nim postupcima zahvaljujuéi kojima je teoloski sadrzaj postao pristupacniji ¢itatelju. Medutim
sve navedeno bila je tek priprema za najvazniji dio teoloske analize Uzdaha Mandalijene
pokornice. Analiza teoloskih motiva podrazumijeva da se izdvoje mjesta gdje je teoloska tema kao
tematski grozd prisutna u poemi, jednako kao i sva ostala mjesta gdje je prisutna slabijim
intenzitetom, a potom sadrzaj te teme objasni naukom katolic¢ke teologije.

Postujuéi kronologiju Mandalijenine naracije, no nastojeci prikazati meduodnos odabranih
teoloskih tema, izdvojili smo cjeline pokora — grijeh — otkupljenje, stvorenje — dusa — milost, muka
i smrt Kristova te kreposti — gledanje i uzZivanje Boga — Trojstvo. Cjeline su zahtijevale poznavanje
viSe teoloSkih pojmova: obracenje, pokora, askeza, ispovijed, grijeh, isto¢ni grijeh, zlo, napasti,
svijet, smrt, sud, pakao, raj, stvaranje, stvorenje, dusa, slika Bozja, ¢isto¢a, volja, vjera, nada,
ljubav, milost, muka, otkupljenje, spoznatljivost Boga, gledanje Boga, molitva, meditacija,
kontemplacija, mistika, Trojstvo — a takoder i poznavanje crkvenih vjerovanja, nauka sv. Augustina
1 odredenih biblijskih tekstova. Nabrojeno odrazava brojnost teoloSkog sadrzaja u Uzdasima, a u
nasoj analize treba primijetiti Purdevéevu preciznost u obradi teoloske problematike i njegovu
vjernost crkvenom nauku — §to bitno obiljezava njegove Uzdahe.

Usporedujuéi Simiéevu studiju teoloskog sadrzaja s vlastitom analizom uvidamo sli¢nosti,
ali 1 razlike. Obje analize prepoznale su istu dominantnu temu u pjevanjima, no ovaj je rad dao
osvrt i na ostala mjesta na kojima se ista tema pojavljuje — $to pokazuje da je tematski ustroj Uzdaha
kompleksan; teoloske su teme u meduodnosu pa ih je valjalo detaljnije opisati. Simié je uputio na
pojedine teoloske izvore — ponajviSe na sv. Augustina 1 trinitarnu teologiju — na tragu ¢ega smo

uspjesno opisali pojedini teoloki sadrzaj. Simi¢ je Mandalijenine monologe usporedio s
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predavanjem iz teologije — mi takoder vidimo nastojanje da se opise cjelokupna duhovna stvarnost,
no suosjecali smo s raskajanom Mandalijenom zahvaljujuc¢i uspjesnoj Purdevicevoj stilskoj obradi
sadrzaja, §to mozda potvrduje pretpostavku da barokni tekst jezicnim postupcima nastoji utjecati
na ¢itatelja. Napokon, svrhu Uzdaha Simié i§¢itava iz drutvenih prilika — ne usudujuéi se u ovom
radu donijeti zaklju¢ak o izvanknjizevnoj ulozi poeme, Uzdahe Mandalijene pokornice takoder
smatramo didakti¢nim duhovnim $tivom (s estetskom vrijednosti), bilo ono namijenjeno zajednici
ili pojedincu.

Poznavanje ondasnjeg svjetonazora omogucilo je iz Uzdaha isCitati djeli¢c onoga S§to su
Purdevicevi suvremenici vidjeli u djelu — veliku Mandalijeninu erudiciju. Uzdasi Mandalijene
pokornice odrazavaju opseznost predmoderne knjizevnosti koja je bila kadra obuhvatiti
izvanknjizevnu problematiku u vrlo Sirokom rasponu. Teoloski sadrzaj Uzdaha u najmanju je ruku
jednakog opsega kao 1 Enciklopedijski teoloski rjecnik iz naSe literature. Uloga je Covjeka u tom
teocentri¢nom svijetu predmoderne knjiZzevnosti vrlo velika. SrediSnje mjestu u poemi zauzima
Mandalijena — C¢ovjek, zena, gresnica — no ondasnja antropologija covjeka zeli interpretira kao
novog covjeka obnovljene praiskonske nevinosti. Stoga Mandalijena ovaj svijet ne napusta kao
gresnica nego kao svetica. Barokni svjetonazor zanima se za ljudsku osobu nude¢i objasnjenja 1
predlazu¢i pojedina rjeSenja — zbog Cega se i predmoderni tekstovi smiju pridruziti suvremenim

filozofskim 1 filoloSkim raspravama jednako kao 1 moderni 1 postmodernim tekstovi.
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7. Sazetak i kljucne rijeci

U ovom diplomskom radu donosimo podatke o Mariji Magdaleni te podatke o Uzdasima
Mandalijene pokornice (1728) Ignjata Purdevica prije nego Sto se posve usredotoimo na preciznu
analizu teoloskih tema i motiva. NaSa analiza sadrzi detaljan popis tema iz cijele poeme, kao i
kratku napomenu o njihovom jezicnom oblikovanju. Medutim nase je glavno nastojanje okupiti
sve motive jedne teoloske teme te pronaci njezino tumacenje u sluzbenom crkvenom nauku.
Analiza dvadesetak teoloskih tema pokazuje kako Uzdasi obiluju vjerskim sadrzajem vrlo vjernim
katolickom ucenju; teme su pazljivo rasporedene kako bi povezale teoloski sadrzaj s duhovnim
zivotom gresnice na putu svetosti. Zakljucujemo zajedno s Purdevi¢evim suvremenicima, koji su
njegovoj Mariji Magdaleni zamjerili preveliku erudiciju, te s K. Simi¢em, &ija nas je studija
potaknula na ovu analizu, da je posebnost Uzdaha Mandalijene pokornice njezin religiozan sadrzaj.
Danasnjeg pak Citatelja pozivamo da otkrije povlaSteno mjesto ¢ovjeka u teocentri¢nom svijetu

ovoga baroknog djela.

Kljuéne rijeci: Uzdasi Mandalijene pokornice, Ignjat Purdevi¢, hrvatska barokna knjiZevnost,

tematoloSka analiza, teologija, Marija Magdalena

Résumé de mémoire

Ce mémoire offre le renseignement de Marie-Madelaine et d’ Uzdasi Mandalijene pokornice (1728)
d’Ignjat Burdevi¢ avant de plonger dans une analyse tres précise des thémes et motifs théologiques.
Notre analyse contient une liste détaillée des thémes de 1I’ceuvre entiere et une courte note sur la
forme linguistique de ces thémes-la. Cependant, c’est au coeur de notre analyse de rassembler tous
les motifs d’un théme théologique afin de trouver I’explication de celui-ci dans 1’enseignement
officiel de I’Eglise. L analyse d’une vingtaine de thémes théologiques montre que I’ceuvre abonde
dans le contenu religieux tres fidele a ’enseignement catholique. Les thémes sont arrangés avec
soin afin d’associer les sujets théologiques avec la vie spirituelle d’une pecheresse devenue sainte.
On conclut comme les contemporains de Purdevi¢, qui ont reproché a sa Marie-Madelaine d'étre
trop érudite, et K. Simi¢ dont 1’article nous a inspiré de faire notre analyse, que le contenu religieux
est la spécificité¢ d’Uzdasi Mandalijene pokornice. On invite le lecteur contemporain a découvrir

une place privilégiée de I’homme dans le monde théocentrique de cette ceuvre baroque.
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