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PREDGOVOR

Ovde sakupljeni ¢lanci izgledaju mi kao da imaju
jedinstvo koje je moZda samo retrospektivni privid.

To jedinstvo potiCe prvo od razdoblja izabranog pre
Cetvrt stoleca, kao oblasti razmiSljanja i istrazivanja, ne
uvidajudi tada jasno motivaciju koja me pokrecu ka nje-
mu. Danas bih rekao da me je srednji vek priviacio iz dva
razloga. To su prvo razlozi poziva. Bio sam odlucio da
postanem istoricar po pozivu. Praksa vecine nauka, ne-
osporno, jeste stvar profesionalaca i specijalista. Tako
istorijska nauka nije nesto izuzetno. Premda mislim da se
radi o jednoj velikoj debati naSeg vremena u kome mediji
stavlja]u na dohvat svakome mogucnost da kazuje ili da
pise istoriju reCima ili slikama, ja ¢u se ovde baviti samo
kvalitativnim pitanjem 1stor1]ske proizvodnje. Ne traZim
nikakav monopol za istoricare nau¢nike. Diletanti i vul-
garizatori istorije imaju takode svojih Cari i svoju koris-
nost; a njihov uspeh svedoci o potrebi koju ljudi osecaju
danas da uCestvuju u kolektivnom pamcenju. Zelim da
istorija, sve i poqta]ua naucnija, moze da ostane umetnost.
Hranjenje pamcenja Covecanstva zahteva toliko ukusa
stila i strasti koliko strogosti i metode.

Istorija se gradi od dokumenata i ideja, od izvora i
maste. Dakle, istoriCar antike (varao sam se ja naravno -
bar iz preterivanja) izgledao mi je osuden na obes-
hrabrujuéu alternativu: ili da se drzi mr8avog plena za-



ves§tanja pro§losti slabo opremljen da se odrzava, pa tako 1
da se prepusti kastrirajuim ¢arima Ciste erudicije, 1li da se
pak preda zavodljivostima nasumicne rekonstrukcije. Is-
torija novijih razdoblja (i ovde su moji pogledi bili prete-
rani, ako ne i pogresni) budila je u meni nemir iz obrnu-
tih razloga. Ili je istoriCar bio pritisnut bremenom do-
kumentacije koja ga je stavljala u jaram statisticke 1
kvalitativne istorije koja je 1 sama redukujuéa (jer ako
treba pobrojati samo ono §to to moze da bude u istorijskoj
dokumentaciji, istoriju treba praviti sa svim onim S§to
izmiCe broju i §to je ¢esto bitno). Ili se pak odricao od
sagledavanja celine. U jednom slucaju delimi¢na istorija, u
drugom sa prazninama. Izmedu njih dve onaj srednji vek u
kome su humanisti videli pre prazninu u talasu vremena,
medudin velike istorije i osrednju meduigru nego prelaz i
prolaz, meni se taj srednji vek uéinio kao poruceno
podrucje nuznog spoja erudicije (nije li naucna istorija
nastala izmedu sredine XVII 1 polovine XVIII veka iz
proucavanja povelja i srednjovekovnih spisa?) i maste
oslonjene na osnove koje su ¢inile legitimnim njen polet
ne podsecajuéi joj krila. Nije li za mene uzor istoriara bio
(kao Sto je joS uvek) Misle — Covek maste, vaskrsavanja,
kao $to je postalo uobi¢ajeno da se kaze, ali takode, kao
Sto se to zaboravlja, Covek arhiva koji ne vaskrsava
fantome ili fantazme, nego stvarna bia pohranjena u
dokumentima kao §to su istinite misli okamenjene u
katedralama? Jedan Misle, istoriar koji je naknadno
poverovao da diSe samo sa procvatom Reformacije i
renesanse, nikada nije blizi prosSlosti nego u srednjem
veku.

Misle, u osnovi istori¢ar svestan da je proizvod svoga
doba, saglasan sa druStvom u borbi podjednako protiv
nepravdi i senki mracnjastva kao i reakcija protiv iluzija



progresa. IstoriCar koji se bori u svom delu i u svom
ucenju, strepeci mozda, kao §to je to rekao Rolan Bart?,
da je zagovornik jedne nemogude redi, narodne redi, ali
koji je umeo da ne pokuSa bekstvo od te strepnje brkajuéi
re istoriCara i re¢ naroda u svojim istorijskim borbama -
zbrka za koju se zna da ima sve izglede da dovede do
najgoreg porobljavanja i istorije 1 naroda kome se, na-
vodno, daje rec. :

Uskoro me je jedna dublja motivacija vezala za srednji
vek ne odvrativsi me da gledam ispod i iznad. Ja pripadam
naraStaju istoriCara obelezenih problematikom na dugu
stazu. On proizlazi iz trojakog uticaja: marksizma koji je
osvezen i modernizovan u isti mah, Brodela (Braudel)? i
etnologije. Od svih nauka, nespretno nazvanih huma-
nistickim (a zasto ne jednostavno drustvenim?), etnologija
je ta sa kojom je istorija sklopila (uprkos nesporazuma i
izvesnih odbijanja sa jedne i druge strane) najlak$i i
najplodniji dijalog. Za moj nara$taj, Marsel Mos (Marcel
Mauss) je kasni ferment kakav je mozda Dirkem (Durk-
heim) pre pedeset godina — takode kasno — mogao biti za
najbolje istoriCare izmedu dva rata.’ Poku$ao sam da
kazem u jednom tekstu da je on samo prvi meda$ na putu
refleksije i prakse koje bih hteo da probudim i da precizi-
ram odnose §to su ih istorija i etnologija odrzavale u
pro§losti i obnovile danas.* Ako sledim nauénike i is-
trazivaCe koji, posle etnologije suvi§e vezane za podrudje i
razdoblje evropskog kolonijalizma, viSe vole oblast antro-
pologije podesne za primenu na ljude svih kultura i ako
¢u, shodno tome, radije govoriti o istorijskoj antropologiji
nego o etnoistoriji, napominjem ipak da, ako su istori¢ari
- neki istoriCari — bili zavedeni etnologijom zato Sto je
isticala pojam razlike, u isto vreme etnolozi su se preus-
meravali ka jedinstvenom shvatanju ljudskih drustava,



StaviSe ka pojmu Coveka koji istorija, danaSnja kao i
juCerasnja, ne poznaje. To preplitanje je istovremeno
interesantno i uzbudljivo. Ako je istoriar, na iskuSenju
istorijske antropologije, to jest jedne drugacdije istorije od
istorije vladajucih belih staleza i sporije i dublje od povesti
dogadaja, morao biti doveden od antropologije, do jedne
svetske istorije bez kretanja, ja bih mu posavetovao da
pokupi svoje krpice. Ali za ovaj trenutak plodnost jedne
istorije postavljene na dugu stazu izgleda mi daleko od
toga da je iscrpljena. Uostalom, folklor, iako suviSe od-
seCen od istorije, nudi istoriCaru evropskih drustava koji
hoée da se prikloni antropologiji jednu riznicu doku-
menata metoda 1 radova koje bi bilo dobro ispitati pre
nego Sto se okrenemo vanevropskoj etnologiji. Suvise
prezirani folklor, etnologija siromaha, koji je ipak sustin-
ski izvor za istorijsku antropologiju naSih drustava, naz-
vanih "istorijskim". Tako duga staza prikladna za nasu
istoriju —za nas kao ljude od zanata i ljude koji Zive u toku
istorije —izgleda mi, taj dugi srednji vek koji je trajao od I1
ili ITI veka nase ere da bi polako izdahnuo pod udarima
industrijske revolucije - industrijskih revolucija - izmedu
XIX veka i naSih dana. Taj dugi srednji vek je istorija
preindustrijskog drustva. Uzvodno to je jedna druga isto-
rija, nizvodno to je istorija — savremena - koju treba
napraviti, ili taCnije izmisliti, u pogledu metoda. Taj dugi
srednji vek je za mene suprotan intervalu koji su videli
humanisti renesanse i, sem retkih izuzetaka, ljudi pro-
svecenosti. To je trenutak stvaranja modernog drustva,
jedne umiruce ili mrtve civilizacije u tradicionalnim se-
ljaCkim oblicima, ali Zive po onom §to je stvorila sustinsko
u naSim druStvenim 1 mentalnim strukturama. Ona je
stvorila grad, naciju, drZzavu, univerzitet, mlin i masinu, sat
1 Casovnik, knjigu, viljuSku, rublje, li€nost, svest i, na kraju,



revoluciju. Izmedu neolitika i industrijskih i politi¢kih
revolucija poslednja dva veka ona je —bar za zapadnjacka
druStva — ne praznina niti most, nego veliki stvaralacki
uzlet — ispresecan krizama, nijansiran razmacima zavisno
od krajeva, drustvenih kategorija, sektora delatnosti, vrlo
raznovrstan u svojim procesima.

Ne zadrZavajmo se na smesnim igrama jedne pozlacene
legende o srednjem veku da bismo njome zamenili crnu
legendu minulih vekova. Nije to taj jedan drugi srednji
vek.’ Jedan drugi srednji vek, to je — prema nastojanju
istoricara — jedan celoviti srednji vek koji se izgraduje
kako na osnovu knjiZzevnih, arheoloskih, umetnickih i
pravnih izvora tako i uz pomo¢ dokumenata koji su
nekada ustupani "Cistim" medievalistima. To je jedan dugi
srednji vek, da ponovim, ¢iji se svi vidovi sklapaju u jedan
sistem koji uglavnom funkcioniSe od poznog Rimskog
carstva do industrijske revolucije XVIII i XIX veka. To je
duboki srednji vek koji mozemo da dosegnemo oslanja-
njem na etnoloske metode sve do njegovih svakodnevnih
obicaja$, verovanja, ponasanja i mentaliteta. To je raz-
doblje koje nam najbolje omogucuje da shvatimo nase
korene i naSe raskide u nasoj zbunjenoj modernosti, u
nasoj potrebi da razumemo promenu i preobrazaj koji je
bit istorije kao nauke i kao Zivljenog iskustva. To je
distanca pamcenja koje konstituiSe: vreme predaka. Ve-
rujem da vladanje proglodcu, koje jedino ostvaruje is-
toriCar od zanata jeste isto tako suStinsko za nase savre-
menike kao i vladanje materijom koje im pruza fizi¢ar ili
vladanje Zivotom koje im predlaze biolog. I srednji vek je
—a ja €u biti poslednji koji ¢e ga otrgnuti od kontinuite-
ta istorije u kojoj se kupamo 1 koju treba shvatiti na du-
gu stazu koju ne podrazumeva evolucionizam - ta pri-
marna proslost u kojoj je na$ kolektivni identitet, nemir-



no traganje savremenih drustava, stekao izvesne sustinske
osobine.

Voden od Sarla-Edmona Perena (Charles-Edmond
Perrin), stroge i liberalne figure jednog univerziteta kojeg
viSe nema - ja sam poSao u susret jednoj istoriji dosta
tradicionalnih ideja. Ali ve¢ te ideje interesovale su me
samo kao ovaplodene u institucijama i ljudima — u dru-
§tvima u kojima su funkcionisale i jedne i drugi. Medu
tvorevinama srednjega veka bio je univerzitet i univer-
zitetlije. Cini mi se da nije dovoljno izvagana novina jedne
aktivnosti u drustvima zapada, jedne intelektualne i soci-
jalne promocije utemeljene na sistemu koji ona dotad nisu
poznavala: ispitivanju koje je sebi skromno krcilo put
izmedu izvlaCenja na sreéu (kojim su se u dosta uskim
granicama sluzile gr¢ke demokratije) i rodenja. Uskoro
uvidam da su te univerzitetlije, potekle iz urbanog pok-
reta, postavljale probleme uporedive sa problemima svo-
jih savremenika, trgovaca. I jedni i drugi su u ofima
tradicionalista prodavali dobra koja su pripadala jedino
Bogu, nauku u jednom slucaju, a vreme u drugom. "Pro-
davci reci". Sveti Bernar je tako bicevao nove intelektu-
alce koji su se zavetovali da ée pristupiti jedinoj Skoli
valjanoj za jednog monaha, Skoli samostana. Univer-
zitetlija, kao 1 trgovac mogao je tek tesko da, po shvatanju
sveStenstva XII 1 XIII veka, bude bogougodan i da dusi
stekne spas. Ipak, proucavajuéi tada jedan nedovoljno
kori§éeni izvor, prirucnike za ispovednike, koji su se mnozili
nakon IV koncila u1 Lateranu. 1215, velikog istorijskog
datuma za srednji vek, jer je propisao kao obaveznu za
svakog ispovest pred svedokom bar jednom godidnje Cime
je koncil otvorio pionirski front u svakom hris€aninu,
naime ispit savesti’, primetio sam da je univerzitetlija kao
i trgovac bio pravdan s obzirom na rad koji je obavljao.
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Novina univerzitetlija u¢inila mi se definitivno kao novina
intelektualnih radnika. Tako su moju paznju privukla dva
pojma ¢ija sam ideoloSka prerusavanja pokuSavao da
pratim u konkretnim drustvenim uslovima u kojima su se
razvijali, u uslovima rada i vremena. O ta dva pitanja ja
¢uvam dva otvorena dosijea ¢iji su neki od delova pojedini
¢lanci sabrani ovde. I dalje mislim da su stavovi prema
radu i vremenu sustinski aspekti struktura i funkcionisa-
nja drustava i da je njihovo izu€avanje povla$ena osma-
traCnica za ispitivanje istorije tih drustava.

Da bih uprostio stvari reci ¢u da sam za rad posmatrao
razvoj rada-ispastanja iz Biblije i poznog srednjeg veka do
rada kome je povra¢eno dostojanstvo, pa je postao na
kraju sredstvo spasenja. Ali to unapredenje koje su ma-
nastirski radnici novih redova u XII veku, urbani radnici
po gradovima iz toga doba 1 konacno intelektualni radnici
univerziteta izazvali 1 opravdali, dovelo je dijalektiCki do
novog razvoja: rascep je zapoceo od XIII veka izmedu
ru¢nog rada preziranog viSe nego ikad i intelektualnog
rada (rada trgovca i univerzitetlije) i valorizovanja rada
boljim potcinjavanjem radnika eksploataciji koja je bila
saCinjena od njegovog rada $to je pospeSivalo sve vece
otudenje radnika.

Kad je vreme u pitanju, narocito sam istrazivao ko je (i
kako) u srednjovekovnom drustvenom preobrazaju gospo-
dario njegovim novim oblicima. Vladanje vremenom i
mo¢ nad vremenom izgledali su mi kao sustinski deo u
funkcionisanju drustava.® Ja nisam bio prvi — Iv Renuar
(Yves. Renouard), izmedu ostalih, pisao je o vremenu
poslovnih ljudi u Italiji blistave stranice —zainteresovao se
za ono S§to se ukratko moze nazvati gradansko vreme.
Pokusao sam da poveZzem sa teoloSkim i intelektualnim
pokretom nove oblike prisvajanja vremena koje su se
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ispoljile na &asovnicima, u podeli dana na dvadeset Getiri
¢asa i uskoro -~ u individualizovanom obliku - u ruénom
satu. PronaSao sam u srcu "krize" u XIV veku tesno
povezane rad i vreme. Vieme rada se pokazalo kao
znatajan ulog u toj velikoj borbi ljudi i drustvenih kate-
gorija oko mera - predmeta jedne velike i lepe knjige ¢iji
je autor Vitold Kula (Witold Kula).?

Medutim, ja sam se uvek interesovao za ono $to sam
ubuduée bio sklon da radije nazivam istorijom kulture,
nego istorijom ideja. U meduvremenu sam slu$ao na VI
odseku Visoke tehnoloske 8kole predavanja Morisa Lom-
bara (Maurice Lombard), jednog od najvelih istorifara
koje sam upoznao i kome dugujem glavni nauéni i
intelektualni podsticaj za svoj profesionalni Zivot. Morisu
Lombaru dugujem ne samo otkrivanje i ukus za velike
prostore civilizacije (pa prema tome i neodvajanje pros-
tora od vremena, Sirokih horizonata od dugih staza),
neophodan pogled medievaliste sa zapada (¢ak ako se on
oprezno zatvara u svoj prostor u kome specijalizacija
ostaje zauvek tekovina) na Istok, tog snabdevaca robama,
tehnikama, mitovima i snovima, ali takode i zahtev za
jednom celovitom istorijom u kojoj se materijalna civili-
zacija 1 kultura proZimaju u okviru socioekonomske ana-
lize druStava. Osecao sam grubost i neprimerenost jedne
vulgarne marksistiCke problematike o bazi i nadgradniji.
Ne da nisam poznavao znacaj teorije u drustvenim na-
ukama i posebno u istoriji (istori€ar je precesto iz prezira
prema teoriji nesvesno igracka implicitnih i upro$éenih
teorija), ja se nisam upustao u teorijsko istraZivanje za
koje nisam osecao da imam dara i gde sam se plaSio da me
ne uvuku u ono §to verujem, zajedno sa mnogim istori-
Carima, da je najgori neprijatelj istorije, u filosofiju isto-
rije. Obradivao sam izvesne aspekte istorije mentaliteta,
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suoen sa tim pojmom u modi, koji sadrzi ¢itav jedan
pozitivitet, ali takode i sve opasnosti mode, pokuSao sam
da ispoljim interes za pojam koji pokrece istoriju, ali
takode i dvosmislenosti jednog neodredenog pojma - koji
je samim tim istovremeno plodan, jer zanemaruje pre-
preke, i opasan, jer lako sklizne u pseudonauku.

Nit vodilja, u ovom istrazivanju kulturne istorije, i
instrument analize i ispitivanja bili su mi potrebni. Susreo
sam se sa opozmuom izmedu naucnicke kulture i narodne
kulture. Ali njena upotreba ne ide bez te§ko¢a. Nau¢nicku
kulturu nije tako prosto definisati kao Sto se to misli, a
narodna kultura uCestvuje u dvosmislenosti tog opasnog
epiteta "popularna”. Ja usvajam kao umesne nedavno
iznesene primedbe Karla Genzbura (Carlo Ginzburg).!?
Ali, rekavsi predostrozno kojim dokumentima se sluzimo
i ono §to se podvodi pod te pojmove, ja verujem u
efikasnost tog instrumenta.

Citav niz fenomena svrstava se pod taj nazivnik, ocrtava
se veliki dijalog izmedu pismenosti i usmenjastva, te velike
odsutnice iz istorije koju stvaraju istori€ari, Zive reci, da se
uhvati bar kao odjek, glasina ili mrmljanje, da se pokaze
sukob drustvenih kategorija u polju kulture istovremeno
kao i sva sloZenost razmena i pozajmica koje obavezuju da
se usavr§i analiza struktura i sukoba. Ja sam se dakle
upustio kroz Citanje naucnih tekstova, jedinih koju umem
danas malo da pro€itam, u otkrivanje istorijskog folklora.
ZalazeCi na stranu bajki i snova, nisam napustao ni rad ni
vreme. Da bih poku$ao da shvatim kako funkcionise jedno
drustvo i —to je uvek sastavni zadatak istoriara — kako se
ono memnja i preobrazava, nuzno je pogledati i na stranu
imaginarnog.

Zeleo bih sada da uznapredujem u ambicioznijim za-
dacima za koje su ovde izneseni ¢lanci samo medasi. Da
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doprinesem stvaranju istorijske antropologije predindus-
trijskog zapada. Da ponudim nekoliko pouzdanih ele-
menata za prouCavanje srednjovekovnog imaginarnog. 1
Cinedi to, da preciziram, na osnovu moga obrazovanja i
iskustva medievaliste, metode jedne nove erudicije pri-
lagodene novim predmetima istorije, verne toj dvostrukoj
prirodi istorije, a posebno srednjovekovne istorije, stro-
gosti 1 masti. Jedne erudicije koja definiSe kritiCke meto-
de novog shvatanja dokumenta, to jest dokumenta-spo-
menika!!, koje polaZe temelje za novu hronolosku nauku -
koja nece viSe biti samo linearna - koja oslobada naucne
uslove od legitimne komparativistike, to jest koja ne
uporeduje bilo Sta sa makar ¢im, bilo kad i bilo gde.

Voleo bih da zavr$im jednom Remboovom recju ne da
bih suprotstavio, sa mnogim intelektualcima i potom sa
intelektualcima srednjeg veka, ruéni i intelektualni rad,
ve¢ naprotiv da bih ih sjedinio u solidarnosti svih radnika:
"Ruka sa perom vredi koliko i ruka za plugom.”

v

Z L. G.

NAPOMENA

U izvornoj verziji ovde sakupljenih studija, veéina citata
je bila navedena na izvornom jeziku, to jest uglavnom na
latinskom. Da bih olak$ao €itaocu, ove citate sam preveo
u tekstu na francuski. Ali latinski je satuvan u napo-
menama koje nisu neophodne za razumevanje teksta.
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Beleske

1) R. Barthes, Michelet par lui-méme, Paris, 1954, p. 161. "On je bio
mozZda prvi od pisaca modemog doba koji je mogao samo da otpeva
jednu nemoguéu red." R. Bart pravi aluziju na Mi8leovo priznanje: "Ja
sam rodeni narod, nosio sam narod u srcu (...) Ali njegov jezik, taj jezik mi
je bio nedostupan. Njega nisam mogao da navedem da progovori (...)".

2) F. Braudel: "Histoire et Sciences Sociales: la longue durée", in
Annales E.S.C., 1958, p. 725-753, ponovljeno u Ecrits sur I’ historie, Paris,
1969, p. 41-83.

3) Na primer veliki ¢lanak Marsela Mosa o "Tehnikama tela",
objavljen u Journal de Psychologie, XXXI1, 1936, ponovljen u Sociologie
et Anthropologie, Paris, 1950, 5e éd. 1973, p. 363-386, ne ¢ini se da je
zadugo imao pristalica. U nesto drugacijem duhu istori¢ari i antropolozi
upravo prouavaju Jezike i slike tela u nedavnom posebnom broju
Ethnologie francgaise, 6, no 3/4, 1976. Ovaj tekst Marsela Mosa je u kore-
nu seminara na Skoli za Visoke Studije u drustvenim naukama gde smo
Zan-Klod Smit (Jean-Claude Schmitt) i ja izu¢avali od 1975, sisteme
gestova u srednjovekovnom Zapadu.

4) Ponovljeno u Mélanges en I'honneur de Fernand Braudel, t. 11,
"Methodologie de I’Histoire et des sciences humaines”, Toulouse, 1972,
p. 233-243, a ovde, s. 335-348.

5) Na drugom mestu ja sam rekao zasto, nastojeci da budem istoricar
jednog drugog srednjeg veka, jednog dubinskog srednjeg veka, nisam
pristajac ni uz tradicionalnu crnu legendu, ni uz pozlaéenu legendu
kojom bi neki danas hteli da zamene onu starinsku (J. Le Goff, La
Civilisationde I' Occidenr médieval, Paris, Arthaud, 1965, Introduction, p.
13-24). V. J. Le Goff: Srednjovekovna civilizacija Zapadne Evrope,
"Jugoslavija", Beograd 1974.

6) Ovde preuzimam taj izraz od Emila Suvestra (Emile Souvestre)
koji je u uvodu za svoju zbirku "Le Foyer breton" (1844) pisao kao
preteCa etnoistorije: "Ako je istorija potpuno otkrovenje zivota jednog
naroda, kako je pisati ako ne poznajemo ono sto je karakteristiéno za taj
Zivot. Vi mi pokazujete taj narod u njegovom zvani¢nom zivotu, ali ko ée
mi reéi njegov domadi Zivot? Posto sam upoznao njegova javna dela
koja su uvek stvar malog broja, gde bih mogao da saznam o njegovim
svakodnevnim obi¢ajima, o njegovim sklonostima, njegovim mastan-
jima koja su u podruéju svih? Zar ne vidite da se sklonosti u intimnom
Zivotu jedne nacije nalaze uglavnom u narodnim predanjima?” (Nou-
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velle édition, Marabout, Bibliotheque Excentrique, Verviers, 1975, p.
10).
7) Znalaj ovog datuma nije promakao Miselu Fukou (Michel

Foucault). V. Historie de la sexualité, 1, La Volonté de savoir, Paris, 1976,
p- 78.

8) Zorz Dimezil (Georges Dumezil), veliki pokretad ideja, na &ijem
se delu medievalisti sve viSe napajaju, pisao je: "Kao rezervoar dogadaja,
mesto sila 1 trajnih akcija, mesto mistiCkih prilika, vremenski okvir
dobija posebni interes za svakoga: boga, heroja ili vodu, za svakoga ko
hoce da pobedi, zavlada i osniva: taj, ma ko to bio, mora da pokusa da
zavlada vremenom isto onako kao i prostorom" ("Temps et Mythes",
Recherches Philisophiques, V, 1935-1936).

Videti moj ¢lanak Calendario koji e izaéi n Enciclopedia Einaud,
Turin, 1977.

9). W.Kula, Miary i ludzie (Mere 1 judi), Var$ava, 1970, ¢iji francuski

prevod treba uskoro da se pojavi u kolekciji "Bibliothéque des His-
toires".

10) C. Ginzburg, Il formagio e i vermi (Sir i crvi), Turin, 1976, p.
XII-XV.

Videti, takode: "J.-Cl. Schmitt: Religion populaire et culture folk-
lorique”, in Annales E.S.C., 1976, p. 941-953.

11) Pjer Tuber (Pierre Toubert) i ja nedavno smo obradili taj
problem u saop$tenju na 100. Congrés des Societés savantes (Paris,
1975): "Da li je moguca jedna celovita istorija srednjega veka?", in Actes
du 100° Congrés National des Societes savantes, 1. Tendences, Perspec-
tives et Méthodes de I’'Histoire Médievale, Paris, 1977, p. 31-44.
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VREME I RAD






VREME CRKVE [ VREME TRGOVCA
U SREDNJEM VEKU

Trgovac nije bio u srednjem veku tako jednodu$no
preziran kao §to je govoreno, narocito posle zapaZanja
Anrija Pirena koji se po tom pitanju suvi§e oslanjao na
tekstove, naroCito teorijskel. Ako je crkva vrlo rano §titila
i bila sklona trgovcu, tim niSta manje nije dugo ostavljala
da se nad zakonito8¢u glavnih vidova njegove delatnosti
nadvijaju teSke sumnje. Neki od tih vidova zasecaju
duboko u videnje sveta koje je imao srednjovekovni
covek, ili da kazemo bolje, kako ne bismo Zrtvovali mitu o
apstraktnom kolektivnom pojedincu, koje su imali [judi na
zapadu izmedu XITi XV veka, a koji su posedovali izvesnu
kulturu i dovoljnu mentalnu sposobnost da bi razmisljali o
profesionalnim problemima i njihovim drutvenim, mo-
ralnim i religioznim uplivima.

U prvom redu tih prituzbi na trgovca stoji zamerka da
njegova dobit pretpostavlja hipoteku na vreme koje pri-
pada samo Bogu. Evo, na primer, Sta piSe jedan glavni
Citalac franjevackog reda o pitanju raspravljanom u pr-
vim godinama XIV veka: mogu li trgovci za jedan isti
trgovacki posao da naplate vi§e od onoga koji ne moze da
plati odmah nego od onoga koji plac¢a odmah? Argumen-
tovani odgovor glasi: ne, jer bi on tako prodavao vreme i
pocinio zelenastvo prodajuci ono $to mu ne pripada®.

Pre nego §to se razvije shvatanje vremena koje se krije
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iza ovog argumenta, treba istaéi zna€aj problema. Sav
ekonomski Zivot u osvit trgovinskog kapitalizma je ovde
doveden u pitanje. Odbiti zaradu na vreme, videti u tome
jedan od glavnih poroka lihve, to znadi ne samo napasti
interes u nacelu, nego srusiti svaku mogucnost za razvi-
janje kredita. Vremenu trgovca koje je prvorazredna
prilika za dobit, po$to onaj koji ima novac smatra da moze
da izvuce korist od ¢ekanja naplate od onoga koji ga nema
trenutno na raspolaganju, posto trgovac zasniva svoju
delatnost na hipotezama ¢ija je preda samo vreme —
gomilanju zaliha u predvidanju nestaSica, kupovini i pre-
prodaji u povoljnom trenutku, do kojeg se dolazi po-
znavanjem ekonomske konjukture, konstanti na trZitu
namirnica 1 novca, §to podrazumeva mrezu obavestenja i
postanskih veza® - tom vremenu se suprotstavlja vreme
crkve, koje pripada samo Bogu i ono ne moze da bude
predmet dobiti.

Uistinu, to je sustinski problem koji se na toj bitnoj
prekretnici istorije zapada postavlja na tako zaoStren
nacin povodom pouke: moze li se prodavati nauka koja i
sama, kako je na to snazno podseéao sveti Bernar na sebi
svojstveno nalin, pripada samo Bogu?* Tu je dakle os-
poren celokupan proces laicizacije glavnih ljudskih po-
dru¢ja, samih temelja i okvira ljudske aktivnosti: vreme
rada, poznate veli¢ine intelektualne i ekonomske proiz-
vodnje.

Crkva, bez sumnje, zbacuje balast. Ona prvo prihvata, a
zatim ide na ruku istorijskom razvoju ekonomskih i pro-
fesionalnih struktura. Ali teorijska razrada tog prila-
godavanja na kanonskom i teoloSkom nivou tece sporo i
tesko.

Sukob vremena crkve i viemena trgovaca potvrduje se
dakle usred srednjega veka, kao jedan od krupnih doga-
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daja u mentalnoj istoriji tih stoleca u kojima se izgraduje
ideologija modernog sveta pod pritiskom pomeranja eko-
nomskih struktura i praksi. Ovde bismo hteli da poblize
odredimo njihove glavne datosti.

I

Cesto se smatralo da je hri¥¢anstvo temeljno obnovilo
problem vremena i istorije. Srednjovekovno svestenstvo,
napajano Svetim Pismom, naviknuto da Bibliju uzima kao
polaziSte svojih razmiSljanja, razmatralo je vreme na
osnovu biblijskih tekstova i tradicije koju su zavestali,
preko Svete knjige, prvobitno hri8¢anstvo, crkveni oci i
egzegeti ranog srednjeg veka.

Vreme Biblije 1 prvobitnog hri§€anstva je pre svega
teoloSko vreme. Ono "pocinje sa Bogom" koji "gospodari
nad njim". Shodno tome, bozansko delovanje u svojoj
celokupnosti je tako prirodno povezano sa vremenom da
ono ne bi moglo da otvori prostor za neki problem; ono je,
bas naprotiv, neophodan i prirodan uslov za svako "bozan-
sko" delo. Oskar Kulman (Oscar Cullmann), koga mi
navodimo, bez sumnje je u pravu kada, nasuprot Ger-
hardu Delingu (Gerhard Delling), zastupa miSljenje da je
u tom pogledu prvobitno hris¢anstvo blisko judejstvu i da
nije dovelo do "prodora veénosti u vreme koje bi tako bilo
‘savladano’. Za rane hri§¢ane veénost nije, kao recimo
za Platona, "odsustvo vremena". Vecnost je za njih samo
Sirenje vremena u beskonacnost, "beskrajno nizanje eo-
na", da se posluzimo jednim izrazom iz Novoga Zaveta,
podjednako "sa preciznoS¢u ograni¢enih vremenskih pro-
stora" kao i beskrajnog i bezbrojnog trajanja’. Vratiéemo
se na taj pojam vremena kada bude trebalo da se on
suprotstavi tradiciji nasledenoj od helenstva. U toj per-
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spektivi, izmedu vremena i veénosti, postoji dakle kvanti-
tativna razlika, a ne kvalitativna.

Novi Zaver donosi ili precizira, u odnosu na judejsku
misao, jednu novu misao. Pojava Hrista, ispunjenje obe-
¢anja i ovaplocenje daju vremenu jednu istorijsku di-
menziju, ili tacnije jedno srediste. Ubuduce, "od postanja
do Hrista cela istorija pro8losti, kako je prenosi Stari
Zavet, predstavlja ve¢ deo istorije spasenja’’.

Postoji u tome ipak dvosmisleni zalog. Vreme, za
hriSéane kao i za Jevreje, ima jedan cilj, "telos". Ova-
plocenje je ve¢ presudan dogadaj u tom pogledu. "Bu-
duénost nije viSe, kao u judejstvu, ’telos’ koji daje smisao
celoj istoriji"®. Eshatologija dospeva u novu perspektivu, u
izvesnom smislu ona je sekundarna, ona pripada kao po
paradoksu proS8losti i sama, posto ju je Hrist na neki nacin
ukinuo izvesno&€u koju donosi spasenje. Ali rec je o tome
da se dovrsi ono §to je Hrist jednom zauvek zapoceo.
Ponovni Hristov dolazak o straSnom sudu nije samo
navesten na dan Duhova, on je ve¢ zapofeo — nego mora
da bude dovrsen uz ules$le crkve, sveStenika i laika,
apostola, svetaca i greSnika. "Misionarski zadatak crkve,
propovedanje Jevandelja, daje vremenu izmedu vaskrse-
nja i ponovnog dolaska smisao u istoriji spasenja™. Hrist je
uneo izvesnost u moguénost spasenja, ali kolektivnoj i
pojedinacnoj istoriji preostaje da ga ostvare za sve i za
svakoga. Otuda Cinjenica da se hri§anin mora istovre-
meno odre€i sveta, koji je samo njegovo privremeno
boraviste, i da se opredeli za njega, da ga prihvati i
preobrazi, poSto je on samo gradiliSte sadasnje istorije
spasenja. O. Kulman nudi po tom pitanju vrlo ubedljivo
tumacenje jednog teSkog pasusa iz svetog Pavla (Prva
poslanica Korincanima, gl. 7-30)*.

Pre nego $to pronademo problem u konkretnom sred-
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njovekovnom kontekstu, podsetimo da je pitanje kraja
vremena postavljeno kao jedan od sustinskih vidova poj-
ma vremena, na ovoj velikoj prekretnici izmedu XI 1 XII
veka na kojoj se potvrduje u nekim drustvenim grupama —
medu kojima ée biti 1 trgovei — preporod eshatolo3kih
jeresi, silan polet milenarizma u koji se unose duboko i
istovremeno pojedina¢na sudbina i reagovanja nesvesnih
klasa. Istorija ¢e stvoriti i osvetliti pokret Joakima da
Fiore i tolike druge revolucionarne pokrete kako za dusu
tako i za ekonomski status. U tom razdoblju Apokalipsa
nije zveCka za neuravnotezene grupe ili pOJedmce nego je
nada i hrana za ugnjetavane grupe i izgladnele ljude
Jahati apokalipse po svetom Jovanu, poznato je, Cetvorica
su na broju: trojica od njih olicavaju "rane", zemaljske
bede - gladi, bolestine, ratove — ali prvi stupa kao pobed-
nik da bi odneo pobedu. Ako je on, po svetom Jovanu,
misionar Redi, za mase u srednjem veku, on je voda u
dvostruku pobedu, na ovom i na onom svetu'.

Rastereceno od tog eksplozivnog naboja milenarizma,
to biblijsko vreme se zavestalo pravovernima, negde po-
Cetkom XII stoleca. Ono je postavljeno u veCnost i njen je
deo. Kao S§to je receno, "osecati svoje postojanje, za
hri§€anina srednjega veka znacilo je oselati svoje biti-
sanje, isto §to i osefati svoje nemenjanje, svoju nenasled-
nost, oseéati sebe u trajanju (...). Njegova teZnja niStavilu
(habitudo ad nihil) bila je kompenzovana jednom suprot-
nom teznjom, stremljenjem ka primarnom uzroku (habi-
tudo ad causam primam)". To vreme je s druge strane
pravolinijsko, ono ima smer 1 pravac i stremi ka Bogu.
"Vreme je na kraju odnosilo hri¢anina Bogu."?

Nije ovde mesto da podseamo, u svoj slozenosti i
mnogostrukim izrazima, na tu "veliku pukotinu XII veka,
jednu od najdubljih koju je ikad zabelezio razvoj evrop-
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skih drustava"® Na kljuno ubrzanje ekonomije bice
ukazano kada ponovo dodemo do trgovca. Nagovestimo
samo, zasad, kako potres mentalnih sklopova otvara pu-
kotine u tradicionalnim formama misljenja: kroz njih e se
uvuéi i odrzavati duhovne potrebe povezane sa novim
ekonomskim i drustvenim uslovima.

Nema sumnje, nestanak Rimskoga carstva, varvari-
zovanje zapada i, u manjem stepenu, obnova karolinskog
a zatim 1 otonskog carsta podstakle su razmiSljanje o
istoriji — i hrif€anstvo se uklopilo u izvesnu istorijsku
evoluciju koja je morala, premda je njome vladalo Pro-
videnje za njegove pristalice i bila usmerena ka spasenju,
da se radi samoobjasnjenja poziva na objadnjenja spored-
nih, strukturalnih ili nebitnih uzroka. Na nesreéu za
istorijsko misljenje, avgustinovska tumacenja su u ranom
srednjem veku osiromasila i iskrivila se. Kod svetog
Avgustina, vreme istorije safuvalo je, da se posluZimo
jednim sre¢nim izrazom Anri Marua (Henri Marrou),
izvesnu "dvosmislenost” gde su ljudi, u okviru ve¢nosti i
podredeni delovanju Providenja, imali vlast nad svojom
vlastitom sudbinom i nad sudbinom ¢oveéanstva.l* Me-
dutim, kac §to su to pokazali Bernhajm (Bemheim) i Mgr
Arkijer (Arquilliere)', velike ideje iz De Civitate Dei,
gde istorijske analize daju odjeka teoloskim razmatra-
njima, prazne se od istorinosti sa politickim avgustin-
stvom od Gelazije (Gélase) do Grgura Velikog i Hink-
mara (Hincmar). Feudalno dru$tvo.-na koje se nasukala
crkva izmedu IX i XI veka okamenjuje istorijsko misljenje
i kao da zaustavlja vreme istorije, ili ga u svakom slucaju
pripaja istoriji crkve. Jo§ u XII veku Oton Frajzinski,
stric Fridriha Barbarose, pisao je: "Od tog vremena (Kon-
stantinovog), buduci da su ne samo svi ljudi nego sa malim
izuzetkom i carevi bili katolici, izgleda mi da sam pisao
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istoriju ne dve drzave, nego samo jedne, koju ja zovem
crkvom." Druga negacija od strane feudalnog drustva,
epopeja, junacka pesma, koja istorijske elemente koristi
samo da biih orobila u okviru jednog bezvremenog ideala,
lisene svake istori¢nosti.'s

Le P. Seni (Le P. Chenu) je nedavno sjajno pokazao
kako su tokom XII veka ovi tradicionalni okviri hriséan-
skog misljenja o istoriji i vremenu bili snazno uzdrmani.

Nema sumnje da gradske Skole tu igraju tek sporednu
ulogu i Le P. Seni napominje "da uitelji skolastike gotovo
ne koriste velike istorijske tekstove iz De Civitate Dei koje,
- njima nasuprot, promisljaju monaski spisatelji".

Bez sumnje, Stari Zavet jo§ zadugo vlada duhovima i
suprotstavlja jednoj ublazenoj koncepciji vremena dvo-
jaku prepreku judejskog videnja jedne okamenjene vec-
nosti i simbolizma koji, sistematizovan kao metoda is-
traZivanja i tumacenja, iznad paralelizma Stari-Novi Zavet,
uklanja svu konkretnu stvarnost iz vremena istorije.®

Al istorija iz svojih skromnih osnova ponovo krece sa
Hugom de Sen-Viktor koji daje u svom Didascalionu
veliko mesto za "historiu". Njegova definicija "historia est
rerum gestarum narratio” samo ponavlja definiciju Isidora
Seviljskog koju je ovaj, pak, preuzeo od latinskog gra-
maticara, Vergilijevih komentatora. Ali izrazavajuéi se u
jednom "nizu povesti’, ona je "jedno redanje i to organi-
zovano redanje, jedan uredeni kontinuitet ¢ija povezanost
ima smisla koji je upravo predmet istorijske pojmljivosti; i
to ne platonovskih ideja, nego Bozjih inicijativa u vre-
menu ljudi i dogadaja spasenja".'?

Ta istorija pozajmljuje od antike ~ i iz Biblije - teoriju o
dobima, razdobljima koja, za veéinu duhovnih istori¢ara,
predstavljaju ponavljanje Sest dana iz Postanja - tog
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drugog dogadaja na koji su teolozi XII stoleca oslanjali
svoja razmi$ljanja i Cije bi nas ispitivanje odvelo daleko.
Ali Sesto doba, kad se desilo CoveCanstvo, postavlja veé
poteskode: u jednom uobiCajenom paralelizmu sa Sest
doba ljudskog Zivota, postoji i doba starosti. Elem, toliko
Jjudi 1 toliko uCevnjaka su se osecali "modernim" u XII
veku. "Kako ukljuciti u to moderni tok koji ne izgleda da
se blizi kraju?™® Klasifikacija, kao sredstvo dovodenja u
red i mogucnost artikulisanja, taj pogled istorije je vet
razlog za uznemirenost i motiv za istrazivanje.

Isto tako rada se ideja da je istorija sainjena od
prenofenja. Istorija civilizacija je jedan niz "translacija".
Dva aspekta tog pojma "translatio” su vrlo poznati: u
intelektualnom poretku teorija po kojoj je nauka presla iz
Atine u Rim, a onda u Francusku i najzad u Pariz gde ¢e
se u gradskim $kolama iznedriti najslavniji univerzitet:
"translatio studii" za koju je Alkuin (Alcuin) veé verovao
da je moZe smestiti u karolinsku epohu? —na jedan opstiji
nacin istoriCari veruju da stoje pred kretanjem civilizacije
sa istoka na zapad. Nacionalizmi u nastajanju ¢e ga
zaustaviti u jednoj izabranoj zemlji: Oton od Frajzinga u
Germanskom carstvu, Orderik Vitalis (Ordéric Vital) kod
Normandana, a u XIV veku RiCard od Berija (Richard de
Bury) u Velikoj Britaniji®. Sva ta pseudo-objasnjenja (nas
vek ]e upoznao i druga od Spenglera do Tojnbija) su
znacajna U svakom sluca]u ona uveravaju o vezi izmedu
oseCanja vremena i osecanja prostora, $to je novost revo-
lucionarnija nego §to se Cini na prvi pogled i Ciji je znacaj
veliki za trgovca.

Jedan zacCetak pozitivne politicke ekonomije uCvri¢uje
se sa Polycraticusom od DZona od Solberija: "Treba nasju-
titi razvoj koji (...) e obznaniti autonomiju prirodnih
oblika, duhovnih metoda i druStvenih zakona (...). On
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prevazilazi moralizam "ogledala knezevskog" da bi se
zacela jedna nauka vlasti u jednoj drzavi zamiSljenoj kao
objektivno telo, u jednoj upravi zasnovanoj vise na funkci-
jama nego na feudalnim poCastima."” Znacajna Cinjenica:
u svom organistickom shvatanju drzave on joj pridodaje
seoske radnike i svet zanatlija** kao dve noge koje nose
celo njeno telo i omoguéuju mu da hoda.

il

A trgovac? On postaje liCnost za zamrSene i opsezne
radnje u hanzeatskom prostoru i, jo§ viSe, u mediteran-
skom svetu gde prevlast drzi italijanski trgovac Cije teh-
nike postaju precizne a i pipci se izduzuju od Kine u koju
putuje Marko Polo, do Briza i Londona gde se nasta-
njuju ili utvrduju prodavaci®.

Kao i seljak, on je prvo zavisan u svojoj zanatskoj
delatnosti od vremenskih prilika, od godi$njih doba, od
nepredvidljivosti nevremena i prirodnih nepogoda. Dugo
je u toj oblasti vladala samo nuZzda pokoravanja priro-
dnom redu i BoZjem poretku, a kao nacini delovanja
postojali su samo molitva i sujeverni obicaji. Ali kada se
orgamzu]e trgovaCka mreZa, vreme posta]e predmet me-
renja. Trajanje putovanja po moru i na kopnu od ]ednog
mesta do drugoga, problem cena koje u toku jedne iste
trgovacke operacije, joS viSe ako se promet usloznjava,
rastu i padaju, poveavaju ili smanjuju zaradu, trajanje
zanatlijskog i trudbenickog rada, za trgovca koji je takode
skoro uvek isporucilac proizvoda - to se sve vi§e namece
njegovoj paznji i postaje predmet sve preciznijih propisa.
Prihvatanje kovanog novca, umnoZavanje novéanih zna-
kova, usloZnjavanje postupaka razmene proistiCu takode
iz te vrste bimetalnosti kao i iz raznovrsnosti stvarnih
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moneta 1 nastajucih fluktuacija koje stvaraju ne samo
promenljivost trgovackog kursa novca nego takode i prva
monetarna "komesanja", to jest prve inflacione i rede
deflacione mere — celo to proSirivanje monetarnog pod-
rudja trazi jedno bolje mereno vreme?. Polje razmene, u
trenutku kad umesto kovaca novca iz srednjeg veka dolazi
plemstvo menjata novca, najavljuje vreme berze gde ce
minuti i sekundi donositi ili odnositi bogatstva.

Statuti korporacija kao Cisto trgovacki dokumenti —
rafunovodstvo, izvestaji sa putovanja, trgovacka praksa?’ i
menice?®® koje poCinju da se Sire po vasarima Spanije, koji
su postali u XII 1 XIII veku '"clearing-house" medu-
narodne trgovine®”” — sve pokazuje da je tadno merenje
vremena sve vaznije za povoljno odvijanje poslova.

Za trgovca, tehnoloska sredina nadgraduje jedno novo,
merljivo vreme, to jest usmerljivo i predvidljivo, u vre-
menu koje vecno prepofinje i zauvek je nepredvidljivo
kao prirodna sredina.

Evo, izmedu ostalog, jednog sjajnog teksta®’. Kraljevski
guverner od Artanjana ovlas€uje 1355. ljude iz Er-sir-la-
Lis (Aire-sur-la-Lys) da sagrade zvomik &ija bi zvona
oglasSavala Casove trgovinskih transakcija i vreme rada
suknarskih radnika. Kori§¢enje jedne nove mere radnika u
strukovne svrhe oglaseno je sa bukom. Kao instrument
jedne klase, poSto "reCenim gradom upravlja suknarski
zanat", i to je prilika da se shvati koliko je razvoj mentalnih
struktura i1 njihovih materijalnih izraza duboko utisnut u
mehanizam klasne borbe, opStinski sat je instrument
ekonomske, drustvene i politiCke premodi trgovaca koji
upravljaju opStinom. I da bi im sluZilo, pojavljuje se
nuznost jednog strogog merenja vremena, jer u suknar-
stvu je "potrebno da vecina nadniCara — tekstilni proleteri-
jat — dolazi na posao i odlazi sa njega tacno na vreme".
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Poceci organizovanja rada, daleke najave tejlorizma, za
koji je Zorz Fridman (Georges Friedmann) pokazao
takode i kakav je on bio instrument klase.* I tako se ved
ocrtava "pakleno otkucavanje".

To vreme koje pocinje da se racionalizuje samim tim se
i laicizira. Jos§ viSe zbog prakti¢ne nuzde nego iz teoloskih
razloga koji su uostalom u osnovi, konkretno vreme crkve
je prilagodeno vreme antike, vreme duhovnika je usklade-
no sa ritmom bogosluzenja, sa ritmom zvonika koji ogla-
Savaju, u krajnjoj liniji obeleZzeno sunéanim broj¢anicima,
netacnim i promenljivim, mereno ponekad grubim pes-
Canicima. Umesto tog vremena crkve, trgovci i zanatlije
ustaljuju jedno tacnije mereno vreme, upotrebljivo za
proste 1 laiCke poslove, vreme Casovnika. Ti satovi po-
stavljeni svud preko puta crkvenih zvonika velika su
revolucija opStinskog kretanja u vremenskom poretku.
Gradsko vreme, kompleksnije i preciscenije od prostog
vremena merenog grubim seoskim zvonicima o kojima
nam Zan de Garland (Jean de Garlande) daje potetkom
XIII stole¢a ovu mastovitu ali otkrivalacku etimologiju:
"Campane dicuntur a rusticis qui habitant in campo, qui
nesciant judicare horas nisi per campanas."*

Takode vazna promena: trgovac otkriva cenu vremena
istog trenutka dok ispituje prostor i za njega je sustinsko
trajanje trajanje putovanja. Tako, za hris¢ansku tradiciju,
vreme nije bilo "neka vrsta dvojnika prostora niti formalni
uslov misljenja". Tu teSkoéu éemo ponovo sresti kod
hris¢anskih teologa kada, ta¢no u to doba -~ XII-XIII
stoleCe — uvodenje aristotelovskog misljenja bude potci-
nilo probleme odnosa vremena i prostora.

Cinjenica da srednjovekovni trgovac osvaja vreme, a
samim tim 1 prostor, eto §ta bi zasluZivalo vi§e paznje od
istori¢ara i sociologa umetnosti. Pjer Frankastel je poka-
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zao u vel klasi¢noj knjizi veze slikarstva sa drusStvom 1
kojim tehni¢kim, ekonomskim i druStvenim pritiscima se
mozZe porusiti "plasti¢ki prostor™> Istovremeno sa per-
spektivom, srednjovekovno slikarstvo otkriva i vreme sli-
ke. Prethodni vekovi su prikazivali raznorodne elemente u
istoj ravni, sacbrazno videnju oslobodenom od robovanja
vremenu i1 prostoru, isklju¢ujuéi samu dubinu kao re-
dosled. Razlike u veli¢ini stasa izrazavale su samo hije-
rarhiju druStvenih poloZaja i verskih dostojanstava. Ne
mareli za vremenske razlike, stavljali su jedne uz druge
uzastopne epizode &ija je celina sadinjavala jednu pri-
povest izvan hirova vremena, odredenu od samog pocetka
u svim fazama voljom Bozjom. Otada perspektiva, ¢ak i
ako je samo jedno novo shematizovanje, ¢ak i ako pret-
postavlja jedno videnje koje nije "prirodno" nego od-
govara postuliranju apstraktnog oka, izraZava rezultat
naucnog iskustva i izraz je prakti¢nog poznavanja prostora
u kome su ljudi i predmeti dosegnuti u nizu - prema
kvantitativno merljivim etapama — pomoc¢u ljudskih pos-
tupaka. Isto tako slikar svodi svoje platno ili fresku na
vremensku jedinicu izdvojenog trenutka, vezuje se za
trenutno (koje ¢e fiksirati u grani¢nom smislu fotografija),
dok vreme, moglo bi se reéi romaneskno vreme, biva
vaspostavljeno u zidnim ciklusima u kojima upravo fi-
rentinsko slikarstvo, pod zastitom trgovackog plemstva,
pokazuje svoj najblistaviji procvat. Trijumfuje portret koji
nije apstraktna slika licnosti predstavljene pomocu sim-
bola i znakova, simbolizujuéi mesto i rang koje joj je Bog
dao, nego izraZava pojedinca uhvaenog u vremenu, u
prostornoj i vremenskoj konkretnosti, ne viSe u njenoj
ve€noj sustini, nego u njenom prolaznom bitisanju koje
zapravo umetnost u svojoj novoj ulozi ima za cilj da
obesmrti. Ali takode, i1 joS u pozna vremena, koliko tra-
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ganja, oklevanja, kompromisa i prekrasnih fantaziranja,
kao u Cudu hostije od Paola Ucela u Urbinu gde originalna
obrada prostora u donjem delu slike samim tim pruza
slikaru priliku da raspodeli vreme pri¢e zadrZavajudi
istovremeno neprekidnost povesti i jedinstvo epizoda.®*

Merljivo, ¢ak mehanizovano, vreme, kakvo je trgovacko,
ali takode 1 isprekidano, ispresecano zastojima, mrtvim
trenucima, zahvaceno ubrzanjima i usporavanjima — esto
u sprezi sa tehnickim zakaSnjenjem i teZinom prirodnih
datosti: kiSom ili suSom, zatiSjem ili olujom ~ima jak upliv
na cene. U toj rastegljivosti vremena, koja ne iskljucuje
neotklonjivost rokova, nalaze se dobici i gubici, marze
zarada ili manjkova; tu deluju pamet, spretnost, iskustvo i
lukavstvo trgovca.

III

A vreme crkve? Hri8¢anski trgovac ga pamti kao drugi
horizont njegovog postojanja. Vreme u kome on dela
profesionalno nije vreme u kome on zZivi religiozno. U
perspektivi spasenja on se zadovoljava prihvatanjem uce-
nja i uputstava crkve. Izmedu ta dva horizonta zone
susretanja se dodiruju samo spolja. Od svojih dobiti
trgovac izvla¢i kamatu za Boga, kojom ¢e hraniti do-
brotvorna dela. Kao biée koje traje, on zna da vreme koje
ga nosi ka Bogu i venosti jeste i samo podlozno zasto-
jima, padovima i ubrzanjima. Vreme greha i vreme mi-
losti. Vreme smrti na ovom svetu pre vaskrsenja. Ponekad
ga on pozuruje na kraju Zivota povlaenjem u manastir,
ponekad i preteznije on umnozava obnove, dobra dela,
pobozne zaduzbine u Casu kad mu zapreti uvek straan
prelazak na onaj svet.®

Izmedu prirodnog vremena, profesionalnog vremena i
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vremena natprirodnog postoji dakle u isto vreme bitna
razdvojenost i nebitno susretanje. Poplave postaju grada
za sralunate $pekulacije, a bogatstva nepravedno steCena
otvaraju vrata raja. Treba znaci odstraniti iz psihologije
srednjovekovnog trgovca sumnju na licemerje. Isto tako,
za njega su razliciti zakoniti ciljevi kojima se teZi u
razliitim perspektivama: dobit i spasenje. Ta ista razdvo-
jenost je ono §to dopusta molitve Bogu za uspeh poslov&
Tako, protestantskl trgovac u XIV veku i kasnije, napajan
BZbll]Oﬂ’l 1 posebno pazljiv za pouke iz Starog Zaveta, i
dalje ¢e rado brkati zamisli providenja sa bencetnoscu
svoga imetka, ali u jednom svetu u kome je postalo
uobifajeno da se razdvajaju.3

Moris Halbvaks (Maurice Halbwachs) je tvrdio na
pronicljivim stranicama®” da je u dru$tvu bilo onoliko
kolektivnih vremena koliko i zasebnih grupa i negirao je
da se jedno objedinjujue vreme mozZe nametnuti svim
grupama, pa je sveo pojedinatno vreme samo na tacku
susretanja kolektivnih vremend u svesti. Potrebno je i
pozeljno pozvati jednu iscrpnu anketu koja bi pokazala u
datom istorijskom drustvu igru izmedu objektivnih struk-
tura i mentalnih okvira, izmedu kolektivnih pustolovina i
pojedinalnih sudbina i svih tih vremena u okviru Vre-
mena. Tako bi se zapocelo sa razjaSnjenjem same grade
istorije i moglo bi se krenuti sa oZivljavanjem ljudi u mrezi
njihovog Zivota, kao divljac istori¢ara.*® Zadovoljimo se da
u okviru te igre skiciramo postupak srednjovekovnog
trgovca.

Tom trgovcu, naviknutom da dela "u rokovima nasla-
ganim u neku ruku jednim na druge™® i koji jo§ nije
naviknut da pomocu racionalizacije svoga ponasanja i
misljenja ili pomocu introspektivne analize uskladuje se-
be, da se oseca i hoCe kao jedan, crkva ¢e upravo otvoriti
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puteve ujedinjavanja svesti putem razvijanja ispovesti;
puteve celovitosti ponaSanja putem razvoja jednog kanon-
skog zakonodavstva i teolo§ko-moralne refleksije o lihvi.

Taj odluCujudi pregib u mentalnim strukturama zapad-
njaCkog Coveka pojavljuje se na vidiku u X1I veku. Abelar
je taj koji u razradenom obliku premesta srediSte poka-
janja sa spoljne kazne na unutradnju skrusenost i otvara
Coveku, analizom namera, polje moderne psihologije. Ali
XII vek daje pokretu jednu neodoljivu silu. U istom
trenutku Prosjacki redovi otkrivaju misionarski prostor u
Africi i Aziji — ba8 tamo gde je trgovac veé bio nasao
horizonte za §irenje svoje delatnosti — i jedan pokretacki
front u svesti Coveka. Oni zamenjuju pokajnicke obrede
ranog srednjeg veka, ta sredstva delovanja na pastvu
spolja, zasnovana na tablicama sankcija, priru¢nicima
ispovednika, instrumentima apostolstva uperenim unutra
na istrazivanje unutarnjih predispozicija za greh i iskup-
ljenje koji su pak ukotvljeni u konkretne profesionalne i
drustvene situacije. Za njih, demon se manje prerusava u
sedam smrtnih grehova nego u bezbrojne uvrede Boga
kojima zanatska sredina ili grupno okruzenje razli¢ito idu
na ruku. Sa njima nema viSe uzmaka za trgovca: vreme
spasenja i vreme poslova sjedinjuju se u jedinstvo pojed-
inacnog i zajednic¢kog Zivota.

Nije u naSoj kompetenciji da ispitujemo do pojedinosti
kako u tim okolnostima, na kraju jednog puta na kome
arapski rukopisi igraju klju¢nu ulogu prenosnika, dopri-
nos helenske misli proZima izgradivanje jednog novog
pristupa problemu vremena.*

Le P. Seni je magistralno razotkrio kako gréka teorija,
pored platonizma i aristotelizma, narocito sa Jovanom
Damaskinom daje zapadnjackoj teologiji jedan veliki za-
mah.4



Podsetimo da je u tradiciji helensko shvatanje vremena
bilo suprotstavljano hris¢anskom shvatanju vremena. Da
se posluzimo refima O. Kulmana, "Grci nisu shvatali
vreme kao pravu liniju, polje dejstva Promisli ne mozZe da
bude istorija u celini, nego samo sudbina pojedinaca.
Istorija nije podlozna ’telosu’. Da bi zadovoljio svoje
potrebe za otkrivanjem i oslobodenjem, ¢ovek moZe pri-
begavati samo mistici gde vreme ne postoji i gde se
iskazuje pomod¢u prostornih pojmova".*? Poznato je da ée
renesansa i, da uzmemo u moderno doba jednog mislioca
obelezenog helenstvom, Ni€ea, ponovo otkriti to helensko
oseéanje cikliCnog vremena, vecitog vracanja —ili herakli-
tovskog vremena, ili ¢ak platonovskog, "vremena diste
pokretljivosti". Zastanimo samo kod slavne aristotelovske
definicije vremena: "vreme je broj u kretanju”, koju preu-
zima sveti Toma, ali po nekima u jednom veoma dru-
galijem smislu, utoliko Sto "prelazenje sa potencije na akt
nije imalo ni¢eg vremenskog". Cini nam se da ova oprec—
nost treba da bude ublazena. Nema sumnje, kao §to Je to
jasno pokazao Etjen Zilson (Etlenne Gilson), "u vecni svet
Aristotelov, koji traje izvan Boga i bez Boga, hris¢anska
filosofija uvodi razlikovanje izmedu esencije i1 egzisten-
cije".® Ali kao $to Bergson nije bio u pravu optuZujuéi
Aristotela da je "reifikovao" kretanje 1 kao Sto se Dekart
nije stvarno narugao aristotelovskoj definiciji kretanja,
posto je o njoj sudio samo na osnovu kasnih skolastickih
karikatura, nije izvesno da je sveti Toma izneverio Aris-
totela vide¢i u kretanju "izvestan nalin bi¢a" i vraéajudi
samim tim vremenu istovremeno njegovu neizvesnu a
ipak merljivu plasti¢nost i njegovu temeljnu esencijalnost.

U svakom slucaju, postojala je tu teorijska osnova —
skupno teoloska, metafizicka i nauCna - za jedan susret
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vremena crkve 1 vremena ljudi koji delaju na svet u istoriji,
i u prvom redu u svom vlastitom pozivu.

Cak i jedan franjevac, kao autor teksta koji smo citirali
na pocetku ove studije, razume bez navodenja teorijskog
razloga, da se ne moZe prihvatiti starinsko miljenje "da
vreme ne moze biti prodavano". Citava praksa ispo-
vedanja i njena kanonizacija v XIII stolecu traze pravo
opravdanje za delatnost trgovca — sve 1 nastojeci da ga
zatvori u granice jednog donoSenja propisa gde se veé
precesto religija srozava na kazuistiCko moralisanje i da ga
odrzava u okviru jedne tradicije koju treba valjano po-
Stovati. Tako se osipa, prilikom slu¢ajeva savesti i malenih
ali konkretnih i tipi¢nih problema, nepromenljivo vreme
Starog Zaveta i Judejskog mlsljenja_ Pored omekSavanja
osude svega §to nosi naziv lihve* i §to pokriva odigledne
vidove vremenskog - "consideranda sunt dampna quibus
mercatores se exponunt et que fregente occurunt ex hoc
quod vendunt ad tempus" kaze na$§ magistar u jednom
Cestom ali recitom izrazu — vreme posta, uzdrzavanja i
nepodeljenog odmora nisu viSe doslovni propisi, nego
spram profesionalnih nuZnosti, preporuke prema duhu.*

Ipak ¢e krah tradicionalnog shvatanja vremena u hris-
¢anskoj teologiji poneti sa sobom u XIV 1 XV vek tu novu
ravnoteZzu koju su teolozi, kanonisti i moralisti XIII
stoleCa zapoCeli da izgraduju pod velikim uticajem pros-
jackih redova - u okviru jednog opStijeg ponovnog raz-
matranja "homo fabera", koje su nametale nove socio-
-ekonomske datosti tehnika tvorenja - §to je problem koji
prevazilazi naSu nameru.

Sa pristalicama Skota 1 Okama, vreme je potisnuto u
podru¢je nepredvidljivih odluka svemocnog Boga. Sa
misti¢arima, sa Majsterom Ekartom i Zanom Tolerom
(Jean Tauler)46 itavo trajanje postaje smesano sa kreta-
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njem u kome je svako stvorenje "liSeno svoje podobnosti
da dobije trajanje koje mu je svojstveno”.

Evo jo§ i tu se moze prepoznati, sa Gordonom Lefom
(Gordon Leff)¥, kako skolastika XIV veka ide na ruku
procvatu kakav ¢e biti renesansa XV i XVI veka: ne-
obuzdanost 1 oslobodenost u isti mah. Slobodan i tiranin,
¢ovek renesanse — onaj koji drzi poloZaj samodopadijive
politicke, ekonomske i intelektualne moéi — moZe po
milosti Fortune kojom se koristi po meri svoje virti da ide
kud mu je drago. On je gospodar svoga vremena kao i
svega ostaloga. Samo ga smrt ogranicava, ali uhva¢ena -
Zivo se trudi da uhvati mrtvo pre nego §to ga ono $Cepa —
u sasvim novu perspektivu u kojoj kraj postaje polazna
tatka misljenja i gde telesno raspadanje podstice oseéanje
trajanja, u novim analizama, kroz "artes moriendi" i misao
francuskih i italijanskih humanista, kao §to je to upravo
pokazao Alberto Tenenti (Alberto Tenenti)*.

Tako trgovac moze odsada - u jednom vremenu u
kome kvantitativni polet razmife svoje horizonte i Siri
svoje dejstvo, a da ekonomske strukture nisu temeljno
promenjene — da upotrebljava 1 zloupotrebljava vreme.
Posto je ostao hriS€anin, on ¢e ubuduce moci samo po
cenu dusevne izvitoperenosti i prakti¢nih spretnosti da
izbegava zestoke sudare 1 protivre¢nosti izmedu vremena
poslova i vremena svoje vere — jer crkva se gréevito drzi
starih propisa, Cak i kada popuSta u osnovnom pred
radajuéim kapitalizmom i uvlali se u njega i sama.
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Medu brojnim pitanjima koja pokrece jedna istorija Cije
produbljeno prou¢avanje pokusavaju da podstaknu ove
stranice, izgleda nam od najveceg znacaja da se sagleda
kakav je mogao biti upliv radova majstora nauke na
prelazu iz XIII u XIV vek na razvoj ideja o vremenu. I tu
engleska §kola, u prvom redu Mertonovci, nije odala svoju
tajnu kao ni pariski uitelji umetnosti ¢ija se impulsivha
masa nazire iz Nikolaja Dotrkura (Nicolas d’ Autrecourt),
Zana de Mirkura (Jean de Mirecourt), Zana Buridana
(Jean Buridan), Nikole od Oresme (Nicolaus) i onog
Zana de Ripa (Jean de Ripa) kojeg je tek nedavno otkrio*’
opat Komb (Combes), koji je i sam slabo poznat. U toj
sredini je kritika aristotelovske fizike i metafizike, u isto
vreme kada su matemati¢ko umovanje i konkretna na-
uéna istrazivanja morala da proizvedu nove poglede na
vreme kao i na prostor. Otprilike se zna da kinematika
izlazi preobraZena iz proucavanja ravnomerno ubrza-
vanog kretanja.>® Zar to nije dovoljno pa da se posumnja
da je sa kretanjem i vreme to koje je dospelo u novu
perspektivu? Ve¢ kod Arapa spojena istrazivanja iz na-
uéne i filosofske oblasti ponovnom obradom kljuénih
pojmova diskontinuiteta, nasledena od atomista iz antike,
obnovila su videnje vremena.>!

Mozda postoji teSnja veza nego §to se veruje i nego §to
su besumnje mislili 1 oni sami izmedu pouka oksfordskih i
pariskih ucitelja 1 poduhvata trgovaca iz Denove, Venecije
i Libeka u sumrak srednjega veka. Mozda se pod njihovim
udruZenim delovanjem razbija vreme i vreme trgovaca
oslobada od biblijskog vremena koje crkva ne ume da
odrzi u njegovoj osnovnoj dvoznaénosti.
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RADNO VREME U DOBA "KRIZE" XIV VEKA:
O VREMENU SREDNJOVEKOVNOM I O
VREMENU MODERNOM!

"Firenca u svom starome okvirn,
s kojeg jos treca 1 deveta zvuce,
ZivljaSe trijezna, ¢edna i u miru."
(DANTE, Divina Commedia, Raj, XV, 97-99)

Do iznemoglosti su komentarisana dva odlomka iz
BoZanstvene komedije u kojima je trazen — izgleda uza-
ludno - opis muziCkog sata’. Manje paZnje je posveceno
stihovima XV pevanja iz Raja koji ipak predstavljaju
vremensku meru u njenom pravom istorijskom kontekstu:
ne u kontekstu tehnike, nego u kontekstu celokupnog
drustva’. ,

Na usta Kacagvida, Dante, taj laudator temporis acti®,
nacinio je od zvona iz Badie na mura vecchie iz XI i XII
veka, koja su zvonila terce 1 none i tako oznacavala
poletak i kraj radnog dana u Firenci®, simbol i sustinski
izbor jednoga doba i dru$tva — u njegovim ekonomskim,
druStvenim i mentalnim strukturama.

Elem, u Firenci koja se menja i Siri poCev od 1284. u
novom Krugu mura nuove, staro zvono, glas sveta koji
umire ustupice re¢ novom glasu - muziCkom satu iz 1354,
Sta se to dakle menja od jednog do drugog?

Ima ve¢ sedamdeset godina otkako je Gustav Bilfinger
(Gustav Bilfinger), u jednoj knjizi prethodnici®, primetio
da je istorija tehnika nemo¢na da sama objasni prelazak sa
srednjovekovnog vremena na moderno vreme: Pored sta-

44



novista istorije tehnika treba uzeti u obzir i glediste drust-
vene istorije, kulturne istorije. Jer nije to samo prelazak sa
anticke ure na moderni Cas nego je takode i prelazak sa
jednog crkvenog deljenja vremena na svetovno deljenje vre-
mena’.

Kakva je onda u svetovnom drustvu sredina koja ima
potrebu za tom promenom - temeljitom, jer se sa menja-
njem okvira i vremenskog ritma menja Citavo drustvo?

Gustav Bilfinger je ve¢ odgovorio: to je gradsko drust-
vo. Ja bih samo hteo da u nekoliko napomena i podseéa-
njem na neka fakta i dokumenta da privuéem ovde paznju
na jednu od glavnih potreba koje su u XIV veku naterale
gradsko stanovni§tvo da promeni merenje vremena, to
jest samo vreme: nuZnost prilagodavanja ekonomskom
razvoju, ili tacnije, uslovima gradskoga rada.

Jedinica radnog vremena na srednjovekovnom zapadu
je dan, u poletku radni dan teZaka koji se nalazi i u
meteorolo$koj terminologiji — jutro zemlje (le journal de
terre) — i po uzoru na njega gradski radni dan, odreden
promenljivim standardom prirodnog vremena, od izlaska
do zalaska sunca, 1 priblizno podvulen religioznim vre-
menom, vremenom Aiorae canonicae, preuzetim od rimske
starine®.

U tom okviru, malo je sukoba oko radnog vremena,
sem ako nisu oko jednog posebnog pitanja: noénog rada.
U tom prirodnom i seoskom kontekstu, no¢ni rad je neka
vrsta gradske jeresi koja je uglavnom sankcionisana za-
branama i globama. Uprkos sloZenosti problema, kao §to
je Gunar Mikvic (Gunar Mickwitz) to dobro video®, to je
takode i jedan vid maltuzijanskog sistema udruZivanja.

U glavnim crtama, radno vreme je vreme ekonomije
kojom jo§ uvek vladaju agrarni ritmovi, slobodno od
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Zurbe, bez brige o tatnosti i ne uznemiravajudi se produk-
tivnoS¢u — u jednom dru$tvu po njegovom uzoru, treznom i
cednom, bez velikih apetita, sa malim prohtevima i slabo
sposobnom za kvantitativne napore.

Samo jedan mali napredak koji je mozda premalo
primecivan. Primeceno je da se od X do kraja XIII veka
razvija jedan element dnevne hronologije nona, koja u
pocetku pada oko sadaSnjih dva ¢asa popodne, polako
napreduje da bi se utvrdila negde oko podne. 10 7Za tu
promenu, podvalu u neku ruku, odgovornost je trazena u
manastirskoj sredini koja je navodno sve nestrpljivije
podnosila da ¢eka tako kasno u danu koji je zapocinjao
rano zorom trenutak prehrane i pocinka. Dakle, pod-
muklo pomeranje none unapred bilo bi vid monaske
dekadencije. To je objasnjenje koje ne vidim da je po-
tvrdeno dokumentima 1 koje mi izgleda bez pokri¢a. Meni
se ¢ini da je prihvatljiva jedna druga pretpostavka bez
moguénosti, koliko ja znam, da bude bolje dokumen-
tovana. None je takode i pauza radnika na urbanom
gradili§tu koji podleZe vremenu crkvenih zvona.!! Ovde se
mozZe zamisliti jedan verovatniji pritisak koji pomeranjem
none dovod: do stvaranja jedne vazne potpodele radnog
vremena: do pola dana, koja ¢e se uostalom ucvrstiti u
XIV veku.'?

No, poev od kraja XIII veka ovo radno vreme postaje
sporno i ulazi u krizu. Prodor noénoga rada, narodita
surovost u definisanju, merenju 1 praktikovanju dnevnog
rada i najzad drustveni sukobi oko trajanja rada. Tako se
ispoljava u tom podrudju opsta kriza XIV veka - kao
napredak celine kroz ozbiljne teSkoce prlla,godavanja13
Kao i ostalo, radno vreme se preobraZava, precizira,
postaje efikasno, ali ne glatko.

Interesantno je §to u pocetku vidimo same radnike gde
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traZze produZetak radnog dana. U stvari, to je nain da se
povecaju plate, to jest, mi bismo danas rekli, zahtev za
prekovremenim radom.

Jedna uredba iz Arasa od januara 1315. to jasno kaze i
u njoj se vidi jedna meSovita komisija predstavnika suk-
narskih majstora i radnika valjara koja daje za pravo
zahtevu ovih drugih koji Zele duzi radni dan i vise plare*.

Nema sumnje da je ovde naveden jedan tehnicki razlog
za takvo trazenje: povecanje tezine i velicine tkanina. Ali se
moze s pravom pretpostaviti da tu postoji, na jedan op§tiji
nadin, prvo sredstvo trazeno od radnika za privremeno
ublazavanje krize plata — nesumnjivo povezane sa pove-
¢anjem cena i realnim padanjem plata, Sto je proisteklo iz
prvih monetarnih prenosa. Tako vidimo da Filip Lipi
dopusta nocni rad, a njegovu naredbu ponavl]al potvrduje
Zil Aken (Gilles Haquin), opat Pariza, 19. januara 1322.1%

Ali uskoro dolazi do jednog suprotnog zahteva. Gazde
— poslodavci — naime, suofeni sa krizom traZze sa svoje
strane da se blize propiSe radni dan i nastoje da se bore
protiv radnickih prevara u toj oblasti. Tada se umnozavaju
radna zvona koja je Bilfinger veé¢ uocio.!® Podsetimo samo
na nekoliko primera tih Werkglocken.

U Ganu 1324, opat crkve sveti Petar dopusta valjarskim
radnicima da obese jedno zvono u sirotiStu koje su oni tek
osnovali pored Hojporta, u svetojovanskoj parohiji.l’

U Amienu, 24. aprila 1335, Filip VI daje pravo na
zahtev gradonacelnika 1 porotnika koji su od njega trazili
da mogu izdati naredbu kad svi doticni radnici u recenom
gradu i predgradu dolaze radnim danom na posao ujutro,
kada ce morati da idu na obrok i kada ce morati da se vracaju
posle jela na posao, a isto tako i uvece, kada ce morati da
napuste rad toga dana; i da ce, prema recenoj uredbi koju ce
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ovi saciniti, oni moci da zvone zvonom koje su narucili da se
obesi na zvonari u redenom gradu, a koje se razlikuje od
drugih zvona (...). "

U Er-sir-la-Lis, 15. avgusta 1335, Zan de Pikinji (Jean
de Picquigny), upravitelj grofovije Dartanjan, dopusta
nacelnicima, porotnicima i gradskoj opstini da podignu
jedan zvonik sa posebnim zvonom zbog suknarskog zanata
[ drugih zanata gde je potrebno da mnoZina radnika dnevno
dolazi na posao i odlazi s posia u odredene sate {(...)."°

Nase istrazivanje dakako nije iscrpno, ali je dovoljno da
ukaze da je problem trajanja radnog dana narolito za-
oStren u tekstilnom sektoru, sektoru gde je kriza naj-
osetljivija 1 gde je udeo plata u proizvodnoj ceni i zaradi
gazda znatan. Tako je preko ranjivosti tog sektora, krize
na vrhuncu u srednjovekovnoj ekonomiji?’, u stvari iz-
abrano polje za napredak u organizaciji rada.

To je lepo reCeno u tekstu koji se odnosi na Er i koji
objasnjava neophodnost novog zvona zato Sto recenim
gradom viada suknarski zanat (...) To je potvrda a contra-
rio: tamo gde suknarstvo nema prevlast, ne vidi se pojava
werkglocke. To je Fanjiez (Fagniez) ve¢ tacno primetio za
Pariz.?!

Tako se bar u suknarskim gradovima jedno novo vreme
spuSta na grad, vreme suknara. Jer to je vreme vladavine
jedne druStvene kategorije. To je vreme novih gospo-
dara.?? To je vreme jedne grupe pogodene krizom, ali u
okolnosti druStvenog uspona.

Uostalom, to novo vreme postaje uskoro ulog Zestokih
drusStvenih sukoba. Emocije i zauzimanja radnika imaju
ubuducée za cilj da uCutkaju werkglocke.

U Ganu, 6. decembra 1349, jedan porotnicki proglas
nareduje tkacima da se vrate u grad kroz osam dana, ali im
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odsada ne dopusta da poCinju posao i prestaju sa radom
kad oni hoée.?

U Teruanu, 16. marta 1367, glavar i skupStina moraju
da obecaju radnicima, valjarima i drugim tehnickim licima
da ce obustaviti zauvek zvonjenje radnickog zvona, da se zbog
zvonjenja jednog zvona te vrste ne izrodi skandal i konflikt u
gradu i ucrkvi®

Suolena sa takvim pobunama suknarska burzoazija
brani radno zvono manje ili vise drakonskim merama.
Prvo, pomocu globe. U Ganu, izmedu 1358. i 1362,
striga¢i koji se ne bi pridrzavali nalozima weercclocken
kaZnjavani su globom.” U Kominesu 1361, svi tkaéi koji bi
se javili posto bude zvonilo jutarnje zvono bice oglobljeni sa
pet pariskih sua svaki (...) Ali ovde je jasno osvetljen ulog
koji predstavlja zvono. Kad bi se radnici doCepali tog
zvona da njime oglase svoj bunt, bili bi osudeni na najteze
kazne: Sezdeset pariskih funti globe za one koji bi zvonili
zvonom za okupljanje naroda (pour faire assembiée) i za
one koji bi dofli naoruzani "bilo kakvom tojagom -
narodno oruzje —ili pod oklopom; za one koiji bi zvonili tim
zvonom da bi pozvali na pobunu protiv kralja, porotnika
ili sudskih sluzbenika zaduzZenog za zvono, smrt (bila bi to
opasnost da izgube svoj Zivot...)*

Krajem veka i poCetkom sledeceg lepo se vidi da je
trajanje radnoga dana - a ne direktno plate — ulog u
radni¢kim borbama.

Slavni dokumenti pokazuju nam kako jedna izvorno
radni¢ka kategorija, kategorija posebno borbena?, na-
rocito u gradskoj i prigradskoj sredini, u to vreme varos-
kih i okovaro$kih vinograda i vinogradarskih nadnicara,
podrzava protiv svojih poslodavaca, vlastelina, crkvenih
lica i burZuja borbu za skraéivanje radnog dana, koja
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dobija epilog u jednoj parnici pred pariskim parlamen-
tom.*®

Isto tako arhivski dokumenti®® pokazuju nam da su se
stvarni sukobi dogodili, §to se dalo naslutiti iz ukaza
upravitelja Pariza od 12. maja 1395: Za ono $to su (...) vise
zanata, kao tkaci rublja i pelena, valjari, peraci, zidari, tesari
i mnogi drugi radnici i Zitelji Pariza, Zeleli i hoce da se trude
da odlaze na posao i da posao napustaju u odredene sate,
neka ono Sto oni rade bude placeno od njihovih nadnica, bas
kao da su obavljali posao celoga dana (...), upravitelj
podse€a da radni dan traje od izlaska sunca do njegovog
zalaska, a da se obroci uzimaju u razumno vreme >

Dokumenti iz Oksera i Sansa, ¢ak i dopuStajuéi da tu
iamo posla sa naroditom kategorijom, omoguéuje nam
uostalom da shvatimo ciljeve radnika u njihovoj borbi da
budu gospodari svoga radnog vremena: nesumnjivo, u
sustini, zelju da budu zasti€eni od gazdinske tiranije u tom
podrucju, ali ta¢nije i potrebu da bude ograni¢eno pored
radnog vremena i slobodno vreme?®! i pored rada plac¢enog
po propisima i jedno vreme za liéni rad ili rad na crno*.

Ipak tom pritisku radnog vremena na preobrazaj vre-
mena treba postaviti ogranicenja.

Pre svega, uglavnom je re€ o gradskom vremenu koje
odgovara potrebama Sirim od potreba organizacije rada.
Bez sumnje, ekonomske potrebe su na znaajnom mestu u
tim varoSkim preokupacijama: tu i tamo vidi se poneko
zvono na trgu, zvono na Zitnici, itd.*® Briga za odbranu gra-
da -jedna opSta toksina — takode je prevashodna: zatvara-
nje gradskih vrata (ignitegium) i zvono noéne straze. U
tekstu navedenom za Er u 1355. jasno se kaze da je
clocquier, kojeg su narucili gradski oci, kao i gde oni
zahtevaju da se postavi radno zvono, prvobitno je bilo
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napravljeno da bi na radost recenog grada objavljivalo
radanje dana i oglasavalo vecCernje i da bi time upozoravalo
na opasnosti i nepozeljnosti koje bi na receni grad mogle doci
udarom nesrece ili drugacije.

Jo§ vise je to campana bannalis, campana communitatis,
oglasno zvono koje poziva gradane na odbranu ili da
upravljaju gradom, ponekad i zvono za zakletvu (Durla-
hovo Eidglocke) ili zvono za savetovanje (Ratsglocke).3*

Ali ono §to zvono za rad ili kori¥¢enje gradskog zvona
za rad donosi kao novinu, to je, umesto dogadajnog
vremena koje se pokazuje sporadino i izuzetno, jedno
ravnomerno i normalno vreme, naspram nesigurnih du-
hovnickih ¢asova crkvenih zvona su izvesni Casovi o kojima
govore gradani Fra. Nije to vreme smaka sveta ili svetko-
vine, nego vreme svakodnevice, hronoloska mreza koja
uokviruje i zatvara gradski Zivot.

Zahtevi za bolje merenim radom — u tom veku kada
kvantifikacija pravi prve stidljive korake u administrativne
i mentalne strukture® - znaajan je Cinilac u procesu
laicizacije ¢ije nestajanje iz monopola crkvenih zvona za
merenje vremena jeste izvesno jedan suStinski znak. Aline
suprotstavljajmo ni ovde suviSse grubo, uprkos znacaju
promene, svetovno vreme religioznom vremenu. U Jorku
na primer, na samom gradili§tu katedrale izmedu 1352. 1
1370, pojavljuje se radno zvono koje oslobada crkvena
zvona od te sluzbe.?¢ Ne zaboravimo isto tako da je ¢ak i tu
crkva bila inicijjatorka. Monaska sredina narocito - po-
novo je susreemo - bila je veliki uitelj za raspored
casova. Gradovi koji su udarali globu na savetnika, sudski
porotnik koji je odgovarao za zakasnjenje na poziv grad-
skog zvona samo je oponaSao monaske zajednice koje su
kaznjavale monaha za zaka8njenje. Strogi Kolumban (Co- .
lumbanus) je kaznjavao zakaSnjenje na molitvu sa peva-
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njem 50 psalama ili sa udaranjem 50 batina. Sveti Be-
nedikt, kao milostiviji, zadovoljavao se da krivca stavi na
piljke.?’

Ipak ostaje da radno zvono, bez sumnje trzano uZa-
dima, to jest rukom, ne predstavlja nikakvu tehni¢ku
inovaciju. No, presudni napredak ka izvesnim casovima
zna¢i ofigledni izum i Sirenje Casovnika na navijanje,
sistema sa zupCanicima koji promoviSe najzad ¢as u
matematickom smislu, kao dvadesetCetvrti deo dana.
Sumnje nema da je XIV vek upravo taj koji prekoracuje tu
bitnu etapu. Izumiteljski princip je dostignuce sa kraja
XIII veka, a druga Cetvrtina XIV veka doZivece njegovu
primenu na onim gradskim ¢asovnicima ¢ije je geografsko
podruje u velikim gradskim zonama: severna Italija,
Katalonija, severna Francuska, juzna Engleska, Flandrija
1 Nemacka - 1 jedno iscrpnije istrazivanje bi mozda
omogucilo da se dode do zapazanja da se oblasti tekstilne
industrije u krizi manje ili vi§= poklapaju sa poljem Sirenja
¢asovnika na navijanje.’® Od Normandije do Lombardije
odomacuje se €as od Sezdeset minuta koji preuzima, u
osvit predindustrijskog doba, Stafetu dana kao jedinice
radnog vremena.*

Pa ni ovde ne treba preterivati. Prvobitni vremenski
okvir ostaje jo$ dugo povezan sa prirodnim ritmovima, sa
agrarnim radovima i sa verskim praksama. Ljudi rene-
sanse — iako su imali taj okvir - i dalje Zive u neizvesnom
vremenu.” Neobjedinjeno vreme, jo§ uvek gradsko i ne-
nacionalno — u raskoraku sa drZzavnim strukturama koje
usaduju vreme gradskih monada. Raznovrsnost poéetne
tacke novog vremena, nultog stepena Casovnika je ono $to
ga istiCe: ovde je to podne, a tamo pono¢, §to nije strasno,
ali CeScCe je to izlazak ili zalazak sunca, toliko predindustri-
jsko vreme ima muka da se otkadi od prirodnog vremena.
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Monteny, u Putovanju po ltaliji, posle toliko drugih putnika
u XV i XVIveku, zapaza zbrku i nered koji se rada iz tog
vremena koje se u pofetku menja od grada do grada.*

Uostalom, nove mehanike sve do Hajgensa (Huygens)
su slabaSne, ¢udljive i neravnomerne. Novo vreme ima
toliko zastoja i gradski ¢asovnik je &esto u kvaru.*? Vise
nego naprava iz svakodnevnog Zivota, on je jo$ i jedno
cudo®, ukras i igracka kojom se ponosi grad. On pripada
gradskom uresu i vi§e prestizu nego korisnosti.

Jo§ viSe, to novo vreme nastalo narocito iz potreba
burzoazije poslodavaca, posebno zainteresovane u vreme
kriza za bolje merenje radnog vremena koje je vreme
njihove dobiti*, brzo je zakupljeno od viSih vlasti. Kao
instrument gospodarenja, ono je za visoko plemstvo i
prinCeve predmet zabave ali takode i simbol moéi.* Ono
moze biti jo§ 1 visSe kada postane ~ u okviru grada, ali
okviru prestonice — efikasni znak vladanja: Karlo V nare-
duje 1370. da se sva zvona u Parizu podese prema
Casovniku Kraljevske palate koja zvoni na svaki sat i
svakih Cetvrt ¢asa. Novo vreme postaje takode i drzavno
vreme. Kralj, Citalac Aristotela, odomacio je racionali-
ZOvano vreme.

Uprkos svim nesavrSenostima i ograni¢enjima tih pro-
mena uzdrmanost hronoloskog okvira dozivljena u XIV
veku takode je i mentalni i duhovni potres.

Mozda bi trebalo potraziti u samoj nauci, to jest u
ucenoj skolastici, pojavu novog shvatanja vremena, vre-
mena koje nije viSe esencija, nego jedna konceptualna
forma u sluzbi duha koji se koristi njome da se shodno
potrebama moze se deliti 1 meriti - jedno isprekidano
vreme. Na pitanje ima li vreme egzistenciju izvan duha, Pjer
Oriol (Pierre Auriol) odgovara da vreme nije nista drugo
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nego bice u duhu (to jest, u pojmu) i precizira: delovi
vremena koje opaZamo istovremeno nemaju nikakvog pozi-
tivnog racionalnog temelja ako to nije u duhu koji prima sve
delove koji su istovremeno i u duhu i kroz koje on poima
proticanje u nizu, prethodnost i potonjost. Okam, preuzi-
majuéi aristotelovsku definiciju — koju sveti Toma nije
iskoristio — vreme je broj u pokretu, podvlaci da nije re€ o
definiciji prema stvari nego o definiciji prema imenu*. Novo
vreme se profilira u skolastici u istom trenutku kad studije
o impetusu (sili) revolucioni$u mehaniku i kad moderna
perspektiva pocinje da potresa viziju. Vek casovnika je
takode i vek topa i dubine polja. Vreme i prostor za
uCevnjaka kao 1 za trgovca preobraZavaju se zajedno.

Mozda je takode i vreme mistika, pre svega velikih
rajnskih mistika, plod jednog novog pristupa i jednog
novog sagledavanja koje Zivotu duse daje nove vremenske
dimenzije.*’” Devorio moderna se razvija prema ritmu Ho-
rologium Sapientiae od Suza (Suso).

U svakom slu¢aju, na nivou jedne pristupacnije i pro-
secnije poboznosti, uzdrmanost je nedvosmislena. Vecna,
anticka tema o bezZanju vremena ponovo se obrela u
hriS¢anstvu — istovremeno ocajnom i umirenom njegovim
preobrazajem u strah od veéne smrti®, koji je podsticanje
na pripremanje spasenja. NiSta nije dragocenije od vre-
mena, rekao bi sveti Bernar, a tu temu su svakako preuzeli
i dalje 8irili njegovi uéenici.*

Ali jo§ od prve polovine XIV veka, tema se precizira i
dramatizuje. Gubljenje svoga vremena postaje teZak greh
1 duhovna sablazan. Po uzoru na novac, oponasanjem
trgovca koji, bar u Italiji, postaje raCunovoda vremena
razvijaju se proracunati moral i Skrta poboznost. Jedan od
najznacajnijih prenosilaca te nove duhovnosti jeste pro-
povednik u modi poetkom XIV stoleca, dominikanac iz
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Pize, Domeniko Kavalka (Domenico Cavalca), umro
1342. U svojoj Disciplina degli Spirituali posvecuje on dva
poglavlja dangubljenju 1 duZnosti da se cuva vreme i vodi
racuna o njemu®. Polaze¢i od tradicionalnih razmatranja o
dokolici, on stize, kroz re¢nik trgovca (izgubljeno vreme je
za njega izgubljeni talant iz Jevandelja™ - tu je vreme ved
novac) do ¢itave jedne duhovnosti o sracunatoj upotrebi
vremena. Danguba koja trai svoje vreme bez mere 1
raCuna sliCan je Zivotinjama i ne zasluZzuje da bude sma-
tran za Coveka: egli si pone in tale stato qhe é piu vile quello
delle bestie. Tako se rada humanizam na osnovi dobro
raCunatog vremena.

Covek novog vremena je doista humanist - i to, pre
svega, italijanski humanist iz prvog narastaja oko 1400. —
trgovac licno ili blizak poslovnim krugovima - koji u zivot
prenosi organizovanje svojih poslova, upravlja se prema
rasporedu Casova koji je znaCajna laicizacija monaSkog
¢aslovca. Na kraju jednog rukopisa iz Elucidariuma, pre-
radenog pocetkom XV veka, Iv Lefevr (Yves Lefévre) je
pronasao jedan od onih Caslovaca karakteristicnih za
ponaSanje i mentalitet dobrog hri¢anina i humanista
gradanina.? Sto se tife radnog vremena, ono zauzima
samo pre podne — i sve mora da bude svrSeno wjutru —
gradanin kao poslovni ¢ovek radi, za razliku od narodskog
laboratora, samo pola dana. Posle ruka vreme je za
odmor (odmarati se jedan sat — jedan novi sat!), za
razonode iza posete. Vreme dokolice i mondensko vreme
imuénih judi (...).

Tako je humanist imao kao prvu vrlinu smisao za vreme
1 njegovu pravilnu upotrebu. Na primer, jedan biograf
slavi kod Panocija Manetija (Gianozzi Manetti) taj sen-
zibilitet za vreme.>

Tacnije mereno vreme, vreme Casa i Casovnika — koje je-
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jedan firentinski humanist iz druge polovine XIV veka
hteo da unese u radne kabinete®* — postaje jedno od prvih
oruda Coveka.

Vreme je dar BoZji te stoga ne mozZe biti prodavano.
Zabrana koju je srednji vek stavio trgovcu na vreme
skinuta je u osvit renesanse. Vreme koje je pripadalo
Bogu odsada je svojina ¢oveka. Treba pomno profitavati
slavm tekst od Leona Batiste Albertija (Leon Battista
Alberti).

DANOCO: Tri su stvari za koje covek moze reci da mu
pripadaju kao svojina: bogatstvo, telo...
LIONARO: A koja bi bila treca?

DANOCO: Ah, to je nesto krajnje skupoceno. Ove oli i
ove ruke nisu toliko moje.

LIONARO: Divno! Sta je to?

DANOCO: Vreme, dragi moj Lionardo, vreme, decice
moja.>

Ono §to se odsada racuna jeste ¢as — nova mera zivota:
(...) nikada ne gubiti ni jedan cas vremena.>®

Glavna vrlina humanista je trezvenost kojoj nova ik-
onografija®’ od XIV veka pridaje kao atribut éasovnik —
ubuduée meru svih stvari.
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vodi¢i namecu jedinstveno vreme) i sa uspostavljanjem ZelezniCkog
sata. Zatim ¢e ubrzo nastupiti era minuta, zatim sekunde 1 hronometra.
Jedan od prvih knjiZevnih svedoka u]ednaéenog vremena: Put oko sveta
za 80 dana od Zila Verna (1873).

42. Videti, J. Vieillard, "Horloges et horlogers catalans a la fin du
Moyen Age", Bulletin hispanique, t. LXIII, 1961. Ali pisac isti¢e povo-
dom popraka postojanje specijalizovanih Easovniara - dakle, re je o
izvesnom Sirenju ¢asovnika.

43. Videti legende kojima su ovencani graditelji satova, kao bajos-
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toliko njihova nauka izgleda tajanstvena. Na primer, predanje o gra-
ditelju ¢asovnika u Pragu.

44. O nastajanju prakse i mentaliteta kalkulatora videti sugestivni
¢lanak U. Tucija (U. Tucci), "Alle origini dello spirito capitalistico a
Venezia: la previsione economica", Studi in onore di Amintore Fanfani,
tom. III, 1962.
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scholastischen Philosophie", Philosophia Naturalis, 1, 1951, str. 387. i
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osveséenju pojedinca.

47. PolaziSte ¢emo naéi u studiji M. de Gandillac, Valeur du temps
dans la pédagogie spirituelle de Jean Tauler, 1955.

48. O smislu smrti krajem srednjega veka, §to je vid potresa
temporalne svesti, videti nove i plodne studije A. Tenenti, La Vie ef la
mort & travers l'art du XV~ siécle, 1952. 1 Il senco della morte e ’amore
della vite nel Rinascimento, 1957.
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Dinjija (Guerri d’Igny), PL, CLXXXV, 90.
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51. Isto, str. 132.
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quotidienne au temps de Saint Louis, 1938, str. 23-24.
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53. Pari racione dicebat, immortalem Deum praecepturum, atque ita, ut
homines quot tempora vixissent, ipse Deus computaret quantum in dor-
miendo spatii, quantum in capiendo cibo ex necessitate posuis sent,
diligenter consideraturus annos, menses, dies, horas, aique momenta
brevia.., Ob hanc igitur causam, quod sibi datum erat, ad vivendum tempus
ita dispensabat, ut ex eo nihil umguam perdidisse videretur (Vita Jannotii
Manetti a Naldo Naldio florentino scripta, Muratori, XX, 582). Znacaj
ovog teksta priznao je i H. Baron u navedenom mestu, str. 438.

54. Videti, H. Baron, citirano mesto, str. 437.

55. L. Battista Alberti, I libri deila famiglia, izd. Cecyl Grayson. Opera
volgari, t. 1, 1960, str. 168- 169.

56. Isto, str. 177.

57. Videti, A. Chapuis, navedeno delo i H. Michel, "L’horloge de
Sapience et 1’histoire de 1’horlogerie”, Physis, t. I1, 1960.
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BELESKA O TROJNOM DRUSTVU, MONARHIJ-
SKOJ IDEOLOGILJI I EKONOMSKOJ OBNOVT
U HRISCANSTVU OD IX DO XII VEKA

U srednjovekovnoj literaturi pojavljuje se na kraju IX
veka, da bi procvetala u XI veku, i postala opSte mesto u
XII stoledu, tema koja opisuje drustvo deleéi ga na tri
kategorije ili tri staleZza. Prema klasi¢noj formuli Adal-
berona iz Laona (Adalbéron da Laon), tri sastavna dela
tog trojnog drultva poletkom IX veka su: oratores, bella-
tores, laboratores, to jest svestenstvo, ratnici i radnici.

Nama nije vazno da ovde istrazujemo poreklo ovakve
sheme. Bilo da je re¢ o tradicionalnoj predstavi kod
indoevropskih naroda uopste!l, ili taénije kod Kelta i kod
Germana, ili o jednoj shemi koja se javlja u bilo kom
dru$tvu na odredenom stupnju razvoja?, bilo da je re¢ o
vracanju jedne stare teme iz ranijih civilizacija ili o origi-
nalnoj tvorevini srednjovekovne hri§€anske misli, za nas je
vazno nesto drugo.

Ako se ova tema, odsutna dotad u hris€anskoj litera-
turi, pojavljuje u njoj izmedu IX i XT stoleca, to znaci da je
ona odgovarala jednoj novoj potrebi. Ovako koncipirana
slika dru$tva bila je u odnosu sa novim drustvenim i
politickim strukturama. Ali kao i svaki konceptualni apa-
rat, i ova shema nije imala za cilj samo da definiSe, opise i
objasni novonastalu situaciju. Ona je bila takode i instru-
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ment delovanja na to novo dru$tvo, a pre svega, na nivou
najociglednijeg delovanja, instrument propagande.

Izgleda mi da se izgradivanje i Sirenje ove sheme o
trojnom druStvu moraju dovesti u vezu sa napretkom
monarhijske ideologije i stvaranjem nacionalnih mon-
arhija u hriS€anstvu posle Karolinga.

Radi poku$aja podupiranja ove teze, nave§Cu tri pri-
mera.

Prvi srednjovekovni tekst u kome se sree tema o
trojnom drustvu na precizan nacin jeste jedan odeljak u
anglosaksonskom prevodu Boetijeve De Consolatione Phi-
losophiae od strane kralja Alfreda Velikog u poslednjoj
Cetvrtini IX veka.? Znacajno je §to je taj odeljak originalan
dodatak Alfreda Velikog Boetijevom tekstu. Stavise, red
je tu o jednom razmatranju posveéenom portretu ideal-
nog kralja, a tri druStvena staleza kako ih definiSe Alfred
smatrani su od njega kao "oruda i materijali" potrebni za
ostvarenje monarhijskog reda, za vréenje modi "uspesno i
u vrlini". Najzad, taj tekst se moze dovesti u vezu i sa
stvarnim naporima Alfredovim da se pod kraljevskim
Zezlom uspostavi jedna ¢vrsta i napredna drzava.*

Drugi primer se vezuje za poletke kapetovske mon-
arhije u Francuskoj. Ako slavni odeljak Adalberona iz
Laona, koji potie verovatno iz godina 1025-10275,
nabraja izriito tri staleZa trojne sheme, jedan manje
pouzdan tekst, ali stariji — oko 995. - od Abona de Flerija
(Abbon de Fleury), moZe biti smatran za priblizni oblik
teme o drustvu triju staleza$, i tadnije, za svedofanstvo o
prelasku sa dvojne sheme na trojnu.” Od dva glavna
staleza koji su prema jednom opStem mestu srednjovek-
ovne literature €inili drustvo, sveStenstvo i prost narod,
ovaj drugi se po Abonu deli na dva podstaleZa, na
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zemljodelce - agricolae — i stalez ratnika — agonistae.
Nema sumnje da su Apologeticus adversus Arnulphum
Episcopum Aurelianensem ad Hugonem et Robertum reges
Francorum od Abona de Flerija podjednako kao i Carmen
ad Robertum regem od Aldalberona iz Laona prigodna
dela sa namenom da iznad li¢nih interesa podupiru ulogu,
u prvom slucaju duhovni€kih, a u drugom svetovnih dela,
ali oba u sluzbi osiguravanja jednog dela kraljevske
podrske te da su prirodno doSla do definisanja 1 ut-
vrdivanja monarhijske ideologije.® Isto tako, po svom
geografskom polozaju na krajnjim severnim 1 juznim
granicama kapetovskog carstva, manastir u Fleriju, kao i
episkopalna crkva u Laonu igrali su u XI veku prvo-
razrednu politi¢ku i duhovnu ulogu u uévrs€ivanju kape-
tovske dinastije i u razvijanju monarhijske ideologije u
njenu korist u Francia occidentalis.’

Treéi primer nas prenosi na isto¢ne granice latinskog
hri§¢anstva, na pocetak XII veka, u Poljsku Boleslava
Krivoustog. U svojoj Cronica et Gesta Ducum sive Princip-
ium Polonorum, pisanoj godina 1113-1116, nepoznati le-
topisac imenom Galus Anonimus (Gallus Anonymus),
opisujuéi u svom proslovlju elemente poljske sile, deli
stanovniS$tvo na nilites bellicosi i rustici laboriosi. Kao i u
tekstu Abona de Flerija, ostavivsi stalez sveStenstva po
strani, dva izraza ozna€avaju dva svetovna staleza i moraju
se smatrati za izraz sheme o trojnom drustvu.!® Razlike u
reCniku izmedu ovoga teksta i teksta Abonovog, analogije
izmedu ovih izraza i izraza vojnici ratnici i seljaci ratarski u
tekstu Adalberonovom istiu, bolje nego §to bi to Cinili
istovetni izrazi, ideoloSku konvergenciju izmedu ta tri
odeljka 1 sa tekstom Alfreda Velikog. Jos vise od prethod-
nih tekstova, spis Galusa Anonimnog tesno je povezan sa
monarhijskom propagandom. Okruzenje Boleslava Kri-
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- voustog, koje je podsticalo letopisca, htelo je naime da
delo bude pohvala drzavi Poljskoj u doba Boleslava
Hrabrog (992-1025) i instrument propagande za obnovu
monarhijske moéi i dostojanstva u Poljskoj.!

Tako, bilo da su ta nastojanja krunisana uspehom ili ne,
ta tri teksta pokazuju da je krajem IX veka do pocetka XTI
veka, od jednog kralja latinskog hri¥¢anstva do drugog,
shemu o tri staleza trebalo dovesti u vezu sa nastojanjem
izvesnih svetovnih i crkvenih krugova da se ideoloSki
ucvrsti stvaranje nacionalnih kraljevina.

U pokuSaju da razumemo kako je ova tema mogla
sluziti monarhijskom i nacionalnom idealu, treba prvo
pokusati sa preciziranjem koje druStvene i mentalne real-
nosti odgovaraju trima staleZima iz sheme, a posebno
treCem stalezu koji, ¢ini mi se, daje shemi njen najoriginal-
niji i najznacajniji karakter.

Karakterizacija prva dva staleZza ne predstavlja velike
teskoée, ¢ak i ako nije neinteresantno zapaziti neke od
posebnosti kako u imanentnoj definisanosti svakog sta-
leza, tako i u prirodi njihovog odnosa sa kraljevstvom, koji
je sadrzan u shemi.

SvesteniCki stalez se odlikuje molitvom, $§to moZda
ukazuje na izvesno prvenstvo pripisano manastirskom
idealu, ili taCnije idealu monastva ali koji se oslanja
naro€ito na sudtinsku prirodu svesteni¢ke mo¢i koja po-
tice od njegove specijalizovane sposobnosti da izgovara-
njem molitvi izmoli boZzansku pomoé¢. Monarh, kralj ora-
toresa sudelyje u prirodi crkvenih i verskih povlastica®®, a s
druge strane, odrZava sa sveStenickim staleZom dvosmis-
lene odnose zastitnika i $tiéenika crkve $to je karolingko
svestenstvo izodtrilo u IX veku.™

Voijni¢ki stalez nije takode niSta manje prost za poi-
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manje nego $to to izgleda na prvi pogled. Njegovo jedin-
stvo i konkretna zbijenost nesumnjivo su jo§ vise udaljeni
od stvarnosti nego jedinstvo i zbijenost sveStenstva. Izraz
milites koji ¢e od XII veka pokazivati teZnju da obi¢no
oznacava vojnicki staleZ u trojnoj shemi, odgovarace bez
sumnje pojavi klase vitezova u redovima svetovnog plem-
stva, ali ée uneti vise zbrke nego jasnoée u odnose izmedu
drustvene stvarnosti i ideoloskih tema koje bi htele da je
izrazavaju. Ipak, od IX do XII veka, pojava bellatores u
trojnoj shemi odgovara nastanku novog plemstva® i, u
tom vremenu dubokog preobraZaja vojne tehnike, preva-
zilazi ratnicke funkcije kod tog novog plemstva. Sto se
kralja bellatoresa tie, 1 on je takode u prvom redu
vojskovoda i odrzava sa ratni¢kim staleZom isto ambiva-
lentne odnose jednog "feudalnog” kralja koji je istovre-
meno glava tog vojni¢kog plemstva i stavljen izvan i iznad
njega.

Ako se, uprkos toj slozenosti, lako vidi koga obe-
leZavaju prva dva izraza sheme trojnoga drustva, sa treéim
¢lanom sheme ne stoji isto. Ko su laboratores?*® Ako je
jasno, kao §to to potvrduju istoznacnice agricolae ili rustici
koje smo sretali, da je re€¢ o seljanima, u vremenu koje
razmatramo i u oblastima u kojima su ti tekstovi pisani'’,
teZe je odrediti kakva je druStvena skupina tu oznaclena.
Uglavnom se smatra da taj izraz oznacava ostatak drustva,
skupinu onih koji rade, to jest fakticki i sustinski seljacke
mase. Ohrabreni smo da dopustimo takvo tumacenje
pojavom relativnog ujednadavanja seljackih prilika, koje
se zapaza izmedu X i XII veka u §irim zonama hriséan-
stva.*® Tacno je da, pocev od XII veka, pod dvostrukim i
nesumnjivim uticajem ekonomskog i drustvenog razvoja
. sela 1 gradova, treéi stalez obuhvata uglavnom skupinu
radne snage, §to ¢emo nazvati primarnim sektorom. Ta-
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kode je tacno da u naSe vreme postoji kod nekih pisaca
teznja da se reéi laboratores pridaje §iri smisao.'®

Ali verujem da kod tvoraca sheme, kod njenih prvih
korisnika i prenosilaca, izraz ima uZi i precizniji smisao,
Sto se di objasniti izvesnim ekonomskim i drustvenim
inovacijama tako da ovo tumacenje vidno preinacuje
shemu trojnog druStva kao instrumenta nacionalne mo-
narhijske ideologije izmedu IX i XTI stoleéa.

Bar od kraja VIII veka rei iz porodice labor pokazuju
teznju da oznacavaju oblike seljackog rada koji sadrzi
ideju davanja vrednosti, poboljSavanja i kvalitativnog ili
kvantitativnog napretka u poljoprivrednoj eksploataciji. .
Labor i labores su vise rezultat, plodovi i dobici rada, nego
sam rad. Izgleda da se oko te porodice reli kristalizuje
re¢nik koji oznaCava vidne ratarske napretke u brojnim
oblastima poCev od IX veka, bilo da je re¢ o Sirenju
obradivih povriina kréenjem (i labores bi moglo biti
sinonim za novalia, desetaka podignutih na nedavno is-
kréenoj zemlji)?® ili o povecavanju prinosa tehnickim
poboljSavanjem (poveCanjem broja "oranja", popravlja-
njem "nacina" upotrebom dubriva, usavrSavanjem gvoz-
denih alatki — u ocekivanju Sirenja asimetri¢nog pluga i
konjske vuce).?

Tako laboratores dolazi dotle da oznadava posebno one
poljoprivredne radnike koji su glavni zanatlije i korisnici
tog ekonomskog boljitka, jednu elitu, izvestan seljacki
meliorat, one koje jedan tekst iz X veka veoma dobro
definiSe kao: "one, najbolje, koji su laboratores (...).*?

Dakle, jedna ekonomska elita, ona koja je u prvom
redu ratarskog poleta hris€anstva izmedu IX i XIT veka i
koja sadinjava treéi stalez u trojnoj shemi. Ona pak, koja
izrazava jednu posveéenu i uzviSenu sliku drustva ne
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grupise celokupnost drustvenih kategorija, nego samo one
koje su dostojne da izrazavaju osnovne drustvene vred-
nosti: versku vrednost, vojnicku vrednost, i ono §to je novo
u srednjovekovnom hrif€anstvu, ekonomsku vrednost.
Srednjovekovno druStvo ostaje na kulturnom i ide-
oloSkom nivou aristokratsko drustvo sve do podrudja
rada.

Pa i ovde je kralj laboratoresa glava i jemac ekonom-
skog poretka i materijalnog blagostanja. On je to posebno
i zato Sto obezbeduje vladavinu mira neophodnog za
ekonomsko napredovanje.? Ideolo$ka svrha sheme o tri
staleza je da izrazava harmoniju, meduzavisnost i solidar-
nost izmedu klasa i izmedu staleza. Tri staleza Cine
druStvenu strukturu svake drzave koja ¢e se sruSiti ako
nije poStovana ravnoteza izmedu tri grupe od kojih svaka
ima potrebu za drugim dvema. Ta ravnoteza moze biti
zajam€ena samo od strane vladara, arbitra. Taj arbitar je
kralj. Pojava jedne ekonomske funkcije u rangu vrednosti,
izrastanje ekonomske elite je ono $to ubuduée ¢ini mo-
narhiju neophodnom. Dvojnost pape-cara je nadalje
osudena §to je odgovaralo razdvajanju kleri¢ko-lai¢kog,
jo§ viSe nego teS§koj i neostvarivoj podeli na duhovno i
vremensko.

Kraljevi ¢e biti pravi namesnici BoZji na zemlji. Bogovi
iz anti¢kih mitologija su postajali trojstva koja su okupljala
tri osnovne funkcije.* U drustvu koje je postalo
monoteisticko, monarh sjedinjuje u svojoj linosti tri
funkcije® i izrazava jedinstvo jednog nacionalnog trojnog
drustva. '

Ali, uZivalac trojne sheme, srednjovekovno kraljevstvo,
takode se izlaZe opasnosti da postane Zrtva, ako igra
nestiSane borbe klasa okrene tri staleza protiv kralja-arbi-
tra. Takav je smisao koSmara Henrija I, kralja Engleske,
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koji je video u snu 1130. prvo laboratores, onda bellatores i
zatim oratores kako su se ustremili na njega: prv1 sa svo]lm
alatkama, drugi sa svojim oruZjem i treéi sa svojim 1n51gm-
jama.® Ali tada su laboratores poprimili izgled, ne vise
jedne saradniCke elite, nego jedne neprijateljske mase i
jedne opasne klase.
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rustico, unde sustentatur totius Ecclesiae multitudo; agonistae vero,
contenti stipendiis militiae, non se collidunt in utero matris suae, verum
omni sagacitate expugnan adversarios sanctae Dei Ecclesiae. Sequitur
clericorum ordo..." (Pl, CXXXIX, 464). Za Abona (Abbon) videti P. E.
Schramm, Der Kdnig von Frankreich. Das Wesen der Monarchie vom 9.
zum 16. Jahrhundert, 2. izd., Darmstadt, 1960, sv. I. I posthumno izdanje
stare teze A. Vidier, L 'Historiographie a Saint-Benoit-sur-Loire et les
Miracles de saint Benoit, dopunjene novim napomenama, odbranjene u
"Ecole des Chartes", Paris, 1965.

7. O tom prelazu, sa antropoloskog gledista, Kl. Levi-Stros daje
rasvetljujuée primedbe u Strukiuralnoj antropologiji, u VIII poglaviju,
"Postoje li dualisticke oroamzam]e?’ on obja$njava tre¢i krug seljacke
koncentriéne organizacije kao §to je kréenje, osvaJanJe tla i ziratnog
polja.

8. Abon brani, nasuprot biskupu Arnulu Orleanskom, manastirske
povlastice. Adalberon, naprotiv, u Zestokom napadu na Klini, Zali zbog
premodi monaha nad kraljevskom viadom.

9. O ulozi Frelija (Sveti Benedikt-na-Loari) u stvaranju monarhi-
jskog ideala u Francuskoj u korist Kapetovaca (sa Svetim Dionizijem
koji ée sam 1 uspes$no odigrati tu ulogu pocev od XII veka) videti, sem
posthumne knjige od A. Vidiea (A. Vidier), u napomeni br. 6 u ranijem
tekstu, konsultovati uvod R. H. Botijea (R. H. Bautier) u Helgoovo
izdanje Flerija, Vie de Roberr Pieux (Epitoma Vitae Regis Roberri Pii),
Paris, 1965. Izdanja Flerijevih tekstova, koja je najavio R. H. Bosije, pod
pokroviteljstvom Instituta za nau¢na istraZivanja i istoriju tekstova u
"Centre national de la Recherche Scientifique” treba da omogudée
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tatnija izuéavanja tog predmeta. Videti, takode, zna¢ajan &lanak od Z.
F. Lemarinjea, Autour de la royauté francaise du IX* au XIII siecle, u
"Bibliothéque de I’Ecole des Chartes", t. CXIII, 1956, str. 5-36.

10. Monumenta Poloniae Historica, nova series, t. 11, izd. K. Maleczyn-
ski, Krakov, 1952, str. 8. U svojim znalajnim radovima (Podstawy
gospodarcze formowania sie panstow slowianskich, Warszawa, 1953,
"Economic problems of the Early Feudal Polish State", u Acta Poloniae
Historica, 111, 1960, str. 7-32. 1 "Dynastia Piastow we wczesnym Sred-
niowieczu", u Poczatki Panstwa Polskiego, izd. K. Tymieniecki, t. I,
Poznan, 1962). H. Lowmianski je podvukao tu klasifikaciju 1 dao njeno
dru§tveno-ekonomsko znaGenje: "Gallus’ s definition: milites bellicoli,
rustici aboriosi contains a reflection, unintentional as regards the
chronicler, of the objective fact of division of the community into
“ consumers and producers" (APH, naved. mesto, str. II).

11. Videti, uvod K. Male€inskog u navedeno izdanje u prethodnoj
belesci. M. Plezia, Kronika Galla na tle historiografii XII wieku, Krakov,
1947.J. Adamus, O monarchii Gallowej, Warszawa, 1952. T. Grudzinski,
"Za studiow nad kronika Galla", u Zapiski Historyczne, 1957. 1. Bardach,
Historia panstwa i prawa Polski, Warszawa, 1965, t. I, str. 125-127. B.
Kurbisowna, "Wiez najstarszego dziejoopisarstwa polskiego z
panstwom", u Poczatki Panstwa Polskiego, Poznan, 1962, t. II, i J.
Karwasinska, Panstwo polskie w przekazach hagiograficznych, isto, str.
233-244. Pretpostavka D. Boravske (D. Borawska, "Przeglad History-
czny", 1964) o venecijanskim izvorima hronike o Galusu Anonimusu,
¢ak i kad bi se obistinile, ne izgledaju po prirodi takve da bi izmenile
naSe tumacenje.

12. To bi znadilo oti¢i predaleko u tumacenju, ako bi se Adalberonu
pripisao izbor ili preuzimanje izraza oratores iz zelje da podseti svoje
protivnike iz Klinija, koje optuzuje da se suviSe meSaju u ovovremene
poslove, na isklju¢ivo sluzenje opus Dei.

13. Nije re¢ ovde o tome da se otvori dosije kraljeva udotvoraca niti
da pokreéemo problem kraljeva-svetaca (videti o tome ¢lanke: R. Folz,
"Zur Frage det heiligen Konige: Heiligkeit und Nachleben in der
Geshichte des burgundischen Kénigtums”, u Deutsche Archiv, 14, 1958. i
"Tradition hagiographique et culte de saint Dagobert, roi des Francs", u
Moyen Age, jubilarni svezak, 1963, str. 17-35 i ¢lanak u Annales E.S.C.
1966 od K. Gorskog o kralju-svecu u sevemnoj i istoénoj Evropi
srednjega veka). O monarhijskoj ideologiji srednjega veka temeljno
delo je zbornik radova Das Konigium. Seine geistigen und rechlichen
Grundlagen, u "Vortrige" und Forschungen", izd. Th. Mayer, 3, 1956. O
crkvenom karakteru kraljevstva prema Abonu od Flerija, u tradiciji
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Pariskog koncila 829. i o De institutione regia od Jonasa Orleanskog
videti, Z. P. Lamarinjie, navedeno delo, str. 25-27.

14. Videti prethodnu napomenu. O ujednadavanju crkvenog reda i
uvodenju monaha u taj red u XI i XII veku, upravo u vezi sa
ekonomskim razvojem, interesantne su opaske u G. Constable, Monas-
tic Tithes, 1964, str. 147. | passim.

15. O tom novom plemstvu videti naro&ito objasnjenja L. Zenikoa
(L. Génicot, "La noblesse au Moyen Age dans ’ancienne Francie:
continuité, rupturé ou evolution?", u Comparative Studies in Society and
History, 1962); G. Duby, "Une enquéte a poursuivre: la noblesse dans la
France médievale", u Revue historique, 1961.1 O. Forst de Battaglia, "La
noblesse européenne au Moyen Age", in Comparative Studies in Society
and History, 1962. Jedan skup na temu Kraljevstvo i plemstvo u X i XI veku
organizovao je Nemacki institut za istoriju u Parizu, aprila 1966. u
Bambergu.

16. Treba samo ukazati na interesantne Clanke: M. David, "Les
laboratores jusqu’au renouveau économique des XI-XI siécles", u
Ewdes d’Histoire du Droit privé offerte a Pierre Petot, 1959, str. 107-119,
"Les ’laboratores’ du renouveau économique, du XII° 2 la fin du XIV*
siécle, u Revue historique de Droit francais et étranger, 1959, str. 174-195.
1295-325.

17. Situacija je mozda drukéija u Italiji, ili bar u severnoj Italiji, zbog
opstajanja drevnih predanja i ranog budenja gradova. Po tom pitanju
trebalo bi naroito konsultovati Raterijusa od Verone.

18. Videti, na primer, G. Duby, La Société au XI° et XII° siécles dans
la region méaconnise, Paris, 1953, za koga se navodno ta evolucija u
podru¢ju Makona zavr8ava tek po¢etkom XI1I veka (str. 245-251), dok bi
jednoobraznost seljatke klase u crkvenoj literaturt poc¢etkom XI veka
poticala od nepoznavanja ili neuzimanja u obzir takvih pisaca kao §to je
Raul Glaber (Raoul Glaber, str. 130-131).

19. To je slu¢aj Adalberona od Laona koji se time sluzi da bi uzeo u

odbranu sebre, sa oliglednom zadnjom misli da ocrni monahe gospo-
dare mnogih sebara, naro¢ito one u Kliniju.

20. Najjasniji tekst je onaj u kanonu jednog norveskog narodnog
sinoda iz 1164: "Monachi vel clerici communem vitam professi de
laborobus et propriis nutrimentis suis episcopis vel quibuslibet personis
decimas reddere minime compellentur” izvucen iz rukopisa u Britan-
skom muzeju, Harley 3405 iz jedne glose iznad reéi "laboribus™ "id es
novalibus”. Ovaj tekst navodi i J. F. Niermeyer, "En marge du nouveau
Ducange", u Moyen Age, 1957, gde ¢e se nadi 1 izvanredno izabrani i
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komentarisani primeri za labor u smislu "plodovi ratarskog rada ili
tacnije sa nedavno iskréene zemlje". Pisac s pravom podseca da u
katolickim kapitularima labor oznafava "plod svake televine radom
nasuprot nasledenoj tecevini" (na primer, u Capitulatio de partibus
Saxoniae, verovatno iz 785: "ut ommes decimam partem substantiae et
laboris suis ecclesiis et sacerdotibus donnent", $to je Hauk (Hauck)
dobro protumacio u Kirchengeschichte Deutschland, 11, 1912, str. 398.
kad je substantia preveo sa "Grundbesitz", a labor sa "alles Erwerb") i
laborare sa "sticati kréenjem" (na primer, "villas quas ipsi laboraverunt”
u Kapitularu iz 812. za Spance, §to moZda stoji na pocetku Citavog
jednog niza sli¢nih upotreba u poveljama za poblacién iz Rekonkviste).
Isti reénik se nalazi u itavom nizu darovnica u korist opatije u Fuldi
(VIII-X vek). Korisno je takode pogledati i G. Keel, Laborare und
Operari. Verwendungs und Bedeutungsgeschichte zweiter Verben fiir 'ar-
beiten’ imLateinisschen und Galloromanischen, St. Gallen, s. d. (1942). O
re¢i novalia i o smislu reéi labor videti, takode, G. Constable, Monastic
Tithes... str. 236, 258, 280. 1 296-297.

21. Za sve ovo obratiéemo se kapitalnom delu G. Duby, L’ Economie
rurale et la vie des campagnes dans I'Occidenr médiéval, Paris, 1962. O
napretku poljopriviede u doba Karolinga i njegovim reperkusijama u
oblasti institucija 1 kulture videti lep &lanak H. Stern, "Poésies et
représentations carolingiennes et byzantines des mois", u Revue ar-
chéologique, 1955.

22. Ova definicija se nalazi u jednom aktu iz 926. kartulara svetog
Vincenta iz okoline Makona, izd. C. Raqut, Macon, 1864, 501. Nju je
preuzeo A. Déléage u La Vie rurale en Bourgogne jusqu’'ua début du XI
siécle, Macon, 1942, 1, str. 249, n. 2; G. Duby, La Société, str. 130, n. 1§
M. David, Etudes d’ Histoire, str. 108. Zna se da je u starofrancuskom
ostao izraz (laboureur) da bi oznalio imuénog seljaka koji ima zapregu i
alat, nasuprot onome koji je manouvrier ili brassier koji ima samo ruke
za rad. O upotrebi re€i laboureur u tom znacenju krajem srednjega veka
videti posebno: R. Boutruche, La Crise d’une société: seigneurs et
paysans du Bordelais pendant la guerre de Cent-Ans, Strasbourg, 1947
(ponov. izd. Paris, 1963), passim i, narocito, str. 95-96. Taj smisao i
njegova suprotnost susreéu se ve¢ u kartularu Sen-Vincenta u okolini
Makona, 476, u jednom tekstu iz razdoblja izmedu 1031-1060: "illi... qui
cum bobus laborant et pauperiores vero qui manibus laborant vel cum
fossoribus suis vivant", Sto navodi takode i Z. Dibi u La Société, str. 130,
n. 1. O problemu laborarores u celini, neka mi bude dopusteno da se
zadovoljim ovde otvaranjem dosijea koji ¢u kasnije izloZiti iscrpnije i
produbljenije.



23. Videti, B. Topfer. Volk und Kirche zur Zeit der Gottesfrie-
densbewegung in Frankreich, 1951; Zbornik Udruzenja "Jean Bodin", t.
X1V; La Paix, 1962. i studija Z. Dibija I laici e la pace di Dio u okviru III
Sertimana Internazionale di Studi Medioevali u Paso dela Mendola, 1965.
11 Laici nella Société reliosa dei secoli XI e X1I, Milan, 1968. Tradicion-
alno, kraljevina obezbeduje napredak pomocu vojne bezbednosti.
Videti, G. Dumézil, Remarques sur les armes des dieux de troisieme
fonction chez divers peuples indo-européens, SMSR, XXVIII, 1857. Ovde
je vazan 1 karolingki prenosnik. Odjek se nalazi u narodnim zalopo-
jkama povodom smrti Roberta Poboznog (1031) koje prenosi njegov
Zivotopisac, hagiograf Helgo: "In cujus morte, heu! pro dolor! ingemi-
natis vocibus adclamatum est: ’Rotberto imperante et regente, securi
viximus, neminem timuimus” (R. H. Bautier, izd. laud. str. 136). No, u
XI veku nije to onaj osvestani i metafizicki napredak koji se pozdravlja
u kraljevskoj zastiti, nego su to odredene ustanove koje uzimaju
radnike, radove, zapregu i alatke pod kraljevim pokroviteljstvom. Nije
ni§ta neobi¢no ako se predstavnici te ekonomske elite pojavljuju u
neposrednoj kraljevoj okolini (v. J. M. Lamarignier; Philippe I "prima u
svoju okolinu ne samo nekoliko gradana... nego narocito, 1 to poesto,
sasvim nepoznate liénosti koje zazivaju identifikaciju 1 uvek se po-
javljuju samo jedanput: svestenike i monahe; ili ¢ak laike: ratare koji su
dovoljno zna¢ajni da je njihovo prisustvo vazno, narofito seoske kne-
zove", u Gouvernement royal, str. 135).

24. Videti niz Z. Dimezila Jupiter, Mars, Kvirinus, a o nekim
vidovima treée funkcije u anti¢koj Gr&koj zna¢ajnu studiju Z. P.
Vernana "Promethée et la fonction technique”, U Journal de Psycholo-
gie, 1952, str. 419-429 (ponovo objavijeno u Mythe et pensee chez les
Grecs, Paris, 1965, str. 185-195). Zna se da je kod Skita, na primer,
trojstvo simbolickih predmeta odgovaralo trima funkcijama: pehar,
sekira, plug i jaram. Na iskuSenju smo da tu simboliku uporedimo
sredn]ovekovne legende koje, kod Slovena, povezuju plug sa hero_]em
osnivadem dinastije Pjasta u Poljskoj i P§emislida u Ceskoj. Takode j je
interesantno videti kako se ekonomska funkcija pojavljuje u mon-
arhisti¢koj hagiografskoj propagandi u naSe doba. Najznacajniji tekst se
nalazi u Vita Dagoberti, gde kralj, na zahtev seljaka, baca seme svojom
rukom, iz kojeg ni¢e "frugum abundantia" (MGH, SRM, II, str. 515). F.
Graus, Volk, Herrscher und Heiliger im Reich der Merowinger, Prag, 1965,
str. 403. datira ovaj tekst najranije pred kraj X veka, a R. Folz od koga
éemo Citati interesantan komentar u Moyen Age, 1963, nav. mesto, str.
27, stavlja ga u poslednju treé¢inu XI veka (isro, str. 29). Ovo datiranje
potkrepljuje naSu tezu. Ne treba zaboraviti klasicnu knjigu o tom
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legendarnom vidu kraljevstva Zlarna grana od DzZ. Frejzera i njegova
Predavanja o ranoj istoriji kraijevstva, London, 1905 (u franc. prevodu,
"Magijski koreni kraljevstva", 1920). Ako naglaSavamo te aspekte koji
ukazuju na ideoloSko podruéje uzeto u obzir u ovoj studiji, ne zabo-
ravljamo da je vaZno, kao §to je to stvarno bilo i u proslosti, dovestith u
vezu sa Cisto ekonomskim aspektom razmatranih pojava. Na primer, ne
treba zaboraviti da je manastir u Fleriju bio na krajnjem jugu puta
Pariz-Orlean, gde su Kapetovei $irili svoje kréevine u X1 1 XII veku i
ummoZavali nova stanita, §to je Mark Bloh nazvao “osovinom kra-
jevine" (Les Caractéres originaux de I'histoire rurale frangaise, novo
izdanje, Paris, 1952, str. 16. sl. II).

25. Karoligki pecat je ¢ak i ovde snaZan. H. Fihtenau (H. Fichtenau
podseca s pravom na ove refi jednog karolinskog pesnika: "Samo jedan
vlada na nebesima, onaj koji bije munjom. Prirodno je da bude samo
jedan koji, po uzoru na njega, vlada na zemlji, samo jedan za ugled
ljudima" (L’ Empire carolingien, franc. prev. Paris, 1958, str. 72). Uprkos
poglavito liturgijskom karaktern monarhisticke ideologije u karolin-
$kom dobu, mozda se moZe pribeleziti kao jedan oblik trece funkcije
epitet iz Summus agricola, koji izreCen caru u Libri Carolini.

26. Ta mora o kojoj pripoveda letopisac DZon Vorestera bila je
prikazana veoma izri¢itim minijaturama u oksfordskom rukopisu, Cor-
pus Christi College, 157, ff. 382-383. Njenu reprodukciju naéi éemo u
knjizi Zaka Le Gofa Srednjovekovna civilizacija zapadne Evrope (u stp.
prevodu: Beograd, 1973, sl. 58).
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DOPUSTENI [ NEDOPUSTENI ZANATI NA
SREDNJOVEKOVNOM ZAPADU

Svako dru$tvo ima svoju druStvenu hijerarhiju koja
otkriva njegove strukture i njegov mentalitet. Nije mi
namera da ovde ocrtam druStvenu shemu srednjove-
kovnog hris¢anstva i njegovih preobrazaja.! Zanati su tu
na ovaj ili na onaj nacin nasli sebi mesto, tesno ili $iroko,
zavisno od doba. Moja namera je da prouCavam hije-
rarhiju zanata u druStvu srednjovekovnog zapada. Otmeni
zanati, nedostojni zanati, dopuSteni zanati i zanati ne-
dopusteni, te kategorije pokrivaju ekonomsku i drustvenu
stvarnost ~ i jo§ viSe stvarnost mentaliteta. Ovi me intere-
suju naroCito ovde, naravno, posto odnos izmedu od-
redenih situacija i mentalnih slika nece biti zanemaren.
Van svake sumnje, mentalitet je ono $to se najsporije
menja u druStvima i civilizacijama - ali je prinuden
svakako, uprkos svojim otporima, zakas$njenjima i razma-
cima, da se prilagodava i prati preobrazaje u bazi. Ovde
nece dakle biti prikazana jedna stati¢na slika, nego razvoj
¢ije emo pokretace istrazivati, kao i podstrekace i mo-
dalitete. Godine hiljadite bio je preziran onaj koji je imao
prvenstvo u osvit renesanse. Pratiti obrte kola srece
srednjovekovnih zanata jeste ovde zacrtani pokusaj.

Medu zanatima, neki su bili osudeni bezuslovno — kao
lihvarstvo 1 prostitucija, drugi su to bili samo u izvesnim
slucajevima® - s obzirom na okolnosti (kao §to je skup
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"sluganjskih zanimanja" ~ opera servilia, zabranjivanih
nedeljom), a obzirom na pobude (trgovina, zabranjena
kada je obavljana sa ciljem da se izvuce dobit — lucri causa
~ dopustena je kada ima za cilj sluzenje bliznjem ili
korisnost opstini), i narodito, s obzirom na lica — a re¢ je
uglavnom o delatnostima zabranjenim sve$tenim licima.>
Ali oCigledno je i da su i u ovim poslednjim slucajevima
takode zanati tako zabranjivani za odredene prilike bili,
zapravo, prezirani —bilo da ih je prezir, iji su oni predmet
bili, obino stavljao na crnu listu, ili da ih je njihovo
prisustvo na toj listi, preostatak zaboravljenog prezira,
podsticalo jedino iz te pobude prezira. Jasno je da zabrana
nekog poziva svesteniku u religioznom i "klerikalnom"
drustvu, kakvo je bilo ono na srednjovekovnom zapadu,
nije bilo preporuka za taj poziv, nego mu je naprotiv
donosila nemilost koja se prenosila na svetovna lica koja
su se njime bavila. To su osetili, izmedu ostalih, hirurzi i
beleznici.

Postoje, bez sumnje, pravne ili praktiCne nijanse izme-
du zabranjenih zanata ~ "negotia illicita" — 1 jednostavno
nedostojnih ili niskih poziva - "inhonesta mercimonia™,
"artes indecorae™ i "vilia officia"®. No, i jedni i drugi su
obrazovali celinu te kategorije preziranih poziva koja nas
ovde zanima kao Cinjenica mentaliteta. Napraviti njihovu
iscrpnu listu znacilo bi izlozZiti se opasnosti nabrajanja
skoro svih srednjovekovnih zanata - €injenica je uostalom
znacajna’ ~ jer oni se menjaju zavisno od dokumenata,
krajeva i razdoblja, a ponekad se i umnozavaju. Navedimo
one koji se najceSCe javljaju: krCmari, mesari, Zongleri,
glumci, madioniCari, alhemicari, lekari, hirurzi, vojnici®,
podvodadi, prostitutke, beleZnici, trgovci®, u prvom redu.
Ali isto tako valjari, tkaci, sedlari, bojadzije, kolacari,
obuéaril?, vrtlari, moleri, ribari, berberi*; sudije, poljari,
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carinici, menjaci, krojaci, prodavci mirisa, crevari, stolarl,
itd.*?bili su stavljeni na indeks'>.

U pozadini ovih zabrana nalazimo vrlo Zive zaostatke
primitivnih mentaliteta iz srednjeg veka: stare tabue prvo-
bitnih drustava.

Prvo, tabu krvi. Ako je narofito bio uperen protiv
mesara 1 dZelata, on se takode tice i hirurga i berbera, ili
apotekara koji pustaju krv — na sve stroZije primenjivan
nego na lekare; na kraju, on pogada i vojnike. Ono krvno
drustvo, kakvo je bilo srednjovekovno na zapadu izgleda
da se koleba izmedu uZivanja u prolivenoj krvi i zgrazanja
nad njom.

Tabu necistoCe, prljavstine, koji pada na valjare, bo-
jadzije 1 kuvare. Prezir prema tekstilnim radnicima, "mo-
dronoktasima" iz pobuna u XIV veku, koji nam pokazuje
Jovan od Garlandije na pocetku XIII veka, izloZenim
neprijateljstvu sebi sli€nih, a narofito neprijateljstvu zena
koje ih smatraju odvratnim.!* Prezir prema kuvarima i
peraCima, koji nalazimo naivno izraZzen oko hiljadite
godine kod episkopa Adalberona iz Laona koji, hvaleéi
svestenike slobodne od ropskog rada, izjavljuje: "Oni nisu
ni mesari, ni krémari (...) i ne znaju za Zegu masnog lonca
(...); nisu ni pera¢i i mrsko im je da iskuvaju rublje (...)"%
Odbojnost koju, zatudo, nalazimo kod svetog Tome Ak-
vinskoga koji, oslan]a]uc1 se na filosofsku i teolosku argu-
mentacuu na kraju stavlja interesantno pri dnu lestvice
zanimanja sudopere’6, zbog n]1hovog dodira sa prljavsti-
nom!

Tabu novca, koji je igrao vaznu ulogu u borbi drustava
koja su Zivela u okviru naturalne privrede, a protiv nadi-
ranja nov¢ane ekonomije. Taj panini uzmak pred skupo-
cenim metalnim novcem nadahnjuje prokletstva srednjo-
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vekovnih teologa protiv novca - jednog svetog Bernarda,
na primer, i podstile neprijateljstvo prema trgovcima,
osobito napadanim u svojstvu lihvara ili menjaca, 1 pose-
bno prema svim obrtnicima novcal’, kao i svim place-
nicima grupisanim pod imenom najamnika; tekstovi su
posebno strogi prema prvacima koji prkose Bozjem sudu
umesto zainteresovanih, i bludnicama, kao krajnjem slu-
¢aju "turpe lucrum”, sramno zaradenog.

- Tom - atavistickom fondu, hri§¢anstvo je dodalo i svoje
vlastite zabrane.

Napomenimo najpre da ono ¢esto zaodeva prvobitne
tabue u svoju novu ideologiju. Ratnici su osudeni, kao §to
to Cini pitanje I, predmeta 23 Gracijanovog Dekreta, ne
neposredno kao prolivaoci krvi, nego zaobilazno kao
povredioci Bozje zapovesti: "Ne ubij!" i kao oni koji
potpadaju pod udar suda sv. Mateja: "jer svi koji se mase
za noz od noza ¢e izginuti" (XXVI, 52).

Primetimo jo§ da je hrif¢anstvo tu ¢esto na liniji svog
dvojakog nasleda kulture i mentaliteta: jevrejskog i gréko-
-rimskog nasleda, kojima ideoloski vlada premo¢ morala
iskonskih dela predackih. Neratarski zanati teSko nalaze
milost kod tih potomaka ratara i pastira i crkva ¢e Cesto
preuzimati anateme od jednog Platona ili od Ciceronal®,
tumaca zemljoposednic¢kog plemstva u Antici. .

No, narocito hri§¢anstvo obogacuje, to jest produzuje,
prema svojoj posebnoj optici, spisak zabranjenih ili prezi-
ranih poziva.

Tako su osudeni zanati koji se teSko mogu upraznjavati
bez padanja u jedan od smrtnih grehova.

Blud ée na primer biti motiv osude krémara i vlasnika
parnih kupatila ¢ije su kuce Cesto bile ozloglasene; Zon-
glera koji raspaljuju na raskalaS$ne i bestidne igre (§to
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istiCe bliskost sa bezbozni¢kom igrom Salominom); go-
stionicara koji Zive od prodaje trostruke proklete poZzude,
za vinom, za igrom i za kockom; pa Cak i tekstilnih
radnica, optuzivanih da snabdevaju prostituciju vaznim
opremnim delovima®’, §to mora delom da bude tacno, ako
se pomisli na bedne plate koje su one primale. '

Nije li i Skrtost - to jest gramzivost, u neku ruku, greh
poziva, kako trgovaca tako i ljudi od zakona - advokata,
beleZnika i sudija?

Osuda oblapornosti povlaci razume se 1 osudu kuvara.

Ne pojacavaju li gordost i tvrdic¢luk osudu vojnika koji
je vel stavljen van zakona zbog prolivene krvi? Albert
Veliki podseca na tri velike opasnosti vojni¢kog poziva:
"umorstvo nevinih", "mamac visih dobitaka" i "uzaludno
razmetanje silom". :

Sve do lenjosti nema toga Sto opravdava stavljanje na
indeks zanimanja prosjaka — taCnije zdravog prosjaka i
onih "koji neée da rade zbog lenjosti".?

Dublje su osudivani zanati u suprotnosti sa nekim
najsustinskijim teznjama ili dogmama hris€¢anstva.

Probitatna zanimanja su Zigosana u ime "contemptus
mundi", preziranja sveta koje treba da pokaze svaki
hri§¢anin, a pravnici su takode osudivani, pri ¢emu je
crkva Cesto isticala suprotnost izmedu legitimnog kanon-
skog prava i nesreénog gradanskog prava.2! UopStenije
gledano, postoji u hris¢anstvu jedna teznja da se osuduje
"negotium", svaka svetovna aktivnost, a da naprotiv po-
vlaséuje izvestan "otium”, izvesnu dokolicu koja je pover-
enje u Providenje. :

Posto su ljudi deca BoZja, oni uestvuju u njegovoj
bozanskoj prirodi, a telo je jedan Zivi kov¢eZi¢. Sve §to ga
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oskrvnjuje je greh. Takode i bludnicki zanati - ili oni koji
su navodno takvi —specijalno su Zigosani.

Bratstvo medu ljudima - ili u svakom slu¢aju medu
hri§¢anima — u osnovi je osude lihvara koji gaze Hristovo
slovo: "I dajite u zajam ne nadajudi se niCemu" - "inde nihil
sperentes” (Jev. po Luci, V1, 34-35).

Jo§ dublje, covek mora da postupa po slici Bozjoj.”? A
rad Boga je Stvaranje sveta. Svaki poziv koji ne stvara je
stoga 108§ ili nizak. Treba, poput seljaka, stvarati zZetvu, ili
bar, poput zanatlije, pretvarati sirovi materijal u predmet.
U nedostatku stvaranja, .treba preradivati — "mutare”,
preinadivati ~ "emendare”, popravljati — "meliorare".??
Tako je osuden trgovac koji ne stvara niSta. U tome je
sustinski mentalni sklop hris¢anskog drustva, hranjenog
jednom teologijom i moralom razvijenim u predkapital-
istickom poretku. Srednjovekovna ideologija je materijal-
isticka u strogom smislu. Samo materijalna proizvodnja
ima vrednost. Apstraktna vrednost kako je definiSe kapi-
talistiCka ekonomija koja izmice toj ideologiji, mrska joj je
i osudivana je od nje.

Dovde ovla$ ocrtana slika vazi naro€ito za rani srednji
vek. Zapadnjacko drustvo, u tom pretezno ruralnom
vremenu, obuhvata svojim gotovo opstim prezirom veéinu
delatnosti koje nisu neposredno vezane za zemlju. Pa
opet, skroman seljacki rad biva ponizen putem "opera
servilia", onih sluganjskih poslova zabranjenih nedeljom, 1
udaljeno&Cu na kojoj se drze vladajuée klase - vojni¢ko
plemstvo, zemljoposedni¢ko plemstvo i svestenstvo — od
svakog fiziCkog rada. Nesumnjivo, neke zanatlije — ili
ta¢nije, umetnici ~ ovencani su jedinstvenim prestizima u
¢emu se magijski mentalitet zadovoljava na pozitivan
nacin: kujundzija, kovac, a narocito kova¢ maceva (...).
Njih je malo na broju. IstoriCaru mentaliteta oni izgledaju
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pre kao vesdci nego kao ljudi od zanata. Prestiz tehnika
raskosi ili sile u prvobitnim zajednicama (...).

No, taj kontekst izmedu IX i XII veka se menja. Na
hri§éanskom zapadu dogada se jedna ekonomska i drust-
vena revolucija ¢iji je najblistaviji simptom uspon gradova,
a podela rada najvazniji vid. Nastaju ili se razvijaju novi
zanati, pojavljuju se ili se potkozuju nove profesionalne
kategorije 1 nove druStveno-strukovne grupe, jake po
broju i ulozi, traZe i osvajaju jedan ugled, StaviSe 1 prestiz
koji je primeren njihovoj snazi. One hoce da ih poStujuiu
tome uspevaju. Vreme prezira je proslo.

Revizija nastaje u stavovima prema zanatima. Broj
zabranjenih zanimanja ili slabo cenjenih opada, a razlozi
koji pravdaju bavljenje ovim ili onim do tada osudivanim
zanatom se umnozavaju.

Veliki intelektualni instrument ove revizije jeste sko-
lastika. Kao metoda razlikovanja, ona potresa grube klasi-
fikacije, mahinejske 1 mracne, preskolastickog mentali-
teta. Kazuistika — to je u XII i XIII veku njena velika
zasluga pre nego §to ¢e postati njen nedostatak — odvaja
zanimanja nedopustena po sebi, po prirodi - "ex natura" -
od onih koja podlezu osudi zavisno od sluc¢aja i prilike -
"ex occasione".

Kapitalna je pojava u tome Sto se spisak bezuslovno
osudenih zanata, "ex natura”, smanjuje do krajnosti i
neprestano istanjuje.

Na primer, lihvarstvo jo§ sredinom XII veka bespri-
zivno osudeno u Gracijanovom Dekretu, neosetno e se
diferencirati u razne radnje od kojih ée neke, sve brojnije,
bivati malo po malo tolerisane.?*

Uskoro samo ¢e zongleri i bludnice biti terani iz
hriS¢anskog drustva. Ipak, ¢injeni¢na tolerancija koju e
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oni uzivati biée propraCena teorijskom popustljivoséu
prema njima, pa ¢ak i poku8ajima njihovog pravdanja.

Bertold fon Regensburg (Berthold von Regensburg) ée
odbacivati u X1II veku iz hriS¢anskog drustva samo rulje
skitnica, lutalica, "vagi". Oni ée obrazovati "familia di-
aboli", "davolju €eljad", nasuprot svim ostalim zanatima i
svim drugim "staleZima" odsada primljenim u Hristovu
porodicu, "familia Christi".?®

Razlozi za osudu postavljaju sve strozije i izuzetnije
uslove za zabranu ovog ili onog zanimanja koje dospeva
ponovo na dobar glas u svom normalnom bavljenju i
ubudude je zakonito.

Tako zla namera povladi jedino osudu trgovaca koji
delaju iz pohlepnosti ~ "ex cupiditate” - iz koristoljublja ~
"lucri causa". To znaci ostaviti Siroki prostor slobodan za
"dobre" namere, to jest svim kamuflaZama. Sudenja za
nameru su jedan od prvih koraka na putu ka toleranciji.

Pored tih osuda s razlogom "ex causa" i za nameru "ex
intentione", upliu se i zabrane zbog li€nosti, vremena i
mesta.

To je znak promene mentaliteta zato §to se zabrane
koje se odnose na sveStenstvo "ex personna’ pojavljuju
ubududée manje kao obeleZja eminentnog dostojanstva
sveStenstva nego kao njihovo kinjenje, kao ogranic¢avanje
njihovog carstva. SveStenici ostavljaju ubuduée svetov-
njacima slobodno polje u medicini i gradanskom pravu
(Aleksandar IT1 zabranjuje 1163. duhovnicima napustanje
njihovog samostana "ad physicam legesve mundanas le-
gendas", da bi poducavali u medicini ili gradanskom
pravu) i, kona¢no, u trgovini, ne bez izvesnog opiranja sa
njihove strane, opiranja koja potvrduju opadanje koristi
ali isto tako i prestiza koje im te zabrane nameéu.
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Izvesne zabrane su vezane za vreme: zabrana no¢nog
rada, na primer, $titi u krajnjoj liniji zanate, bori se protlv
murdarenja.

Najzad, osude koje poti€u od mesta, bilo da je re€ o
zabrani obavljanja neke profesionalne delatnosti na zlom
mestu - "ex loci vilitate" - ili, naprotiv, u crkvi, "ex loci
eminentia’, posveuju promociju profesionalnog mesta,
neke specijalizovane zanatske radnje, kao i zabrane na-
metnute sveStenicima, koje omogucuju monopol specija-
lista i svetovnih tehniara.

Jo§ vazniji motivi za izvinu i sredstva pravdanja svedoce
o radikalnom razvoju.

Postoji, prvo, "nuznost" — tradicionalna, ali pro§irena na
veCi broj slu€ajeva — koja izvinjava podjednako dobro
nevoljno svestenstvo primorano da se bavi nekim zana-
tom, sa izuzetkom nekih, kao i seljaka koji ubira svoju
zetvu nedeljom zbog pretnje kiSe.

Postoji i dobra namera, "recta intentio®, koja mozZe
takode veoma da opravda proizvodaca oruzja, koji mishi
samo na to da opremi borce za pravednu stvar ~"ad usum
licitum" ~ kao i proizvodale i trgovce igrama stvorenih
samo za dokolicu, kao lek protiv tuge i crnih misli - "ad
recreationem vel remedium tristitiae vel noxiarum cogita-
tionum". Takva subjektivizacija duSevnog zivota stavlja
' procenjivanje unutarnjih sklonosti na mesto iskljuc¢ivog
uvazavanja spoljnih postupaka; profesionalni tabui uz-
micu sa uévr§¢ivanjem pojedinacne svesti.

Stavise, nameéu se jo§ dva krupna opravdanja pocev od
konca XII veka.

Prvo je briga za opStu korist — pojam koji izbija u prvi
plan sa narastanjem javne uprave, bilo da je gradska ili
knezevska, a koja dobija svoje posveéenje od aristote-
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lovske filosofije. Tako stiCu pravo gradanstva "mehanicki
zanati, poput tekstilnog, zanata odevanja, ili njemu sli¢-
nih, koji su nasu$ni za ljudske potrebe"%. Tako je naro&ito
opravdan trgovac, zahvaljujuci kome proizvodi kojih ne-
ma u nekoj zemlji stizu u nju iz inostranstva — poseban
sluc¢aj opSte koristi koja stoji u vezi i sa oZivljavanjem
"medunarodne” trgovine u Sirokom pre¢niku delovanja, sa
obrisom jedne "Weltwirschaft", "svetske" ekonomije.

Drugo je mukotrpan trud, posao. Daleko od toga da
ostane motiv prezira i obeleZje nizeg polozaja, rad postaje
vrlina. Prihvaéena muka opravdava ne samo obavljanje
nekog zanata nego i dobit koju ona donosi. Tako bivaju
prihvaceni profesori, novi ucitelji u gradskim Skolama
koje se umnozavaju u XII veku da bi postale univerziteti u
XTIIT stolecu. Ti novi nastavnici — nasuprot monasima u
manastirskim Skolama —naplaéuju svoju nastavu u obliku
javnih vlasti, posebnih crkvenih nadarbina, ili jo§ CeCe,
prihodima od samih studenata. Ti intelektualni plateZnici
- koji su uve€avali tradicionalno preziranu kategoriju
"najamnika" - sudaraju se sa zivim otporom koji osuduje
prodaju nauke, "dar od Boga koji ne moze biti pro-
davan"?” Ali uskoro univerzitetlija doZivljava da njegova
naknada bude pravdana radom koji on daje u sluzbi
svojim studentima - plata za svoj rad, a ne cena za svoje
znanje. '

MozZe se pratiti u tri slucaja, tri zanata uzeta za primere,
razvoj novog stava prema profesionalnoj delatnosti. Re¢
je o tri posebno delikatna slucaja - o zanatima koji se i
dalje smatraju za posebno "opasne” i Cije obavljanje tesko
moze da mimoide greh.

Prvo Zongleri.® Poletkom XIII veka vidimo da se
razlikuju tri vrste zonglera: akrobati koji se odaju sram-
nim kreveljenjima, bestidno se razgolicuju ili se grozno
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preruSavaju; paraziti po dvorovima ili u okruzenju veli-
kasa, koji se prosipaju u klevetama, lutalice nesposobne za
bilo $ta osim za klevetanje i razdore; muzicari €iji je cilj da
oCaraju svoje sluSaoce. Dve prve kategorije su osudivane,
ali se u trecoj opet razlikuju dve vrste, jedna koja obilazi
javne igranke 1 pijanke i podstiCe raspustenost, 10ona kO]a
peva junacke pesme i zm]a svetih, pa teSi Zalosne i
uplasene. Ovim drugima je delatnost dopustena, ali to
odobrenje je ulaz na koji ¢e se uvladiti svi Zongleri u
neprestano proSirivani svet dopustenih poziva.

Jos se vidi i kako se odvija ukljuCivanje pridoslica u
drustvo ljudi na svom mestu, i to ne teorijski, ve¢ prak-
ticno:

Prvo, pomocu anegdote postale primer "exemplum"
koji se stereotipno nalazi u propovedima i poucnim de-
lima. Tako se pripoveda pri¢a o Zongleru koji se raspituje
kod pape Aleksandra III o moguénosti da mu izradi
spasenje. Pontifikat ga pita zna li on neki drugi zanat, pa
kad dobije negativan odgovor Zonglera, uverava ga da
moze zZiveti bez straha za svoj zanat, pod uslovom da
izbegava dvosmislena i bludna ponasanja®*

Slucaj trgovca je Cuveniji 1 bogatiji posledicama. Za taj
tako dugo ozloglaSeni zanat, raste broj razloga za izvinu,
zatim za opravdanje i najzad za poStovanje. Neki od njih,
koji su postali klasi¢ni u skolasti¢kim izlaganjima, dobro
su poznati. To su oni koji poti¢u iz rizika kojima su
izlozeni trgovci: stvarno pretrpljene Stete — "damnum
emergens’; umrtvljivanje novca u dugim poslovima -
"lucrum cessans"; opasnosti potekle od sluc¢aja - "pericu-
lum sortis". Tako neizvesnosti trgovackog poslovanja —
"ratio incertudinis" — opravdavaju trgovacku dobit, pa ¢ak
1 interes koji on uzima na uloZeni novac u neke radnje,
dakle, u sve ve€oj meri, "zelenastvo", prokleto zelenastvo.
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Ali rad i opsta korist su ono §to narolito opravdava
trgovca. U tome se slazu teolozi, znalci crkvenog prava i
pesnici.*?

‘Tomas od Kobama (Thomas de Chobham) pise u
Prirucniku za ispovesti po¢etkom XIII veka: "Bila bi velika
nestaSica u mnogim zemljama kad trgovci ne bi donosili
ono Cega ima u izobilju na jednom mestu u neko drugo
gde te iste stvari nedostaju. Zato oni mogu s punim
pravom da budu nagradeni za svoj trud."

Sveti Toma Akvinski: "Ako se u trgovinu ulazi sa ciljem
javnog koristovanja, ako se hofe da stvari potrebne za
Zivot ne nedostaju u jednoj zemlji, dobit se trazi samo kao
naknada za rad, umesto da bude postavljena kao cilj."

A na poCetku XIV veka, Gilo le Muisit (Gilles le
Muisit), opat u Turneu, u svojoj Reci o trgovcima kaze:

Nijedna zemlja ne mozZe sama sobom upravljati
Zato trgovci idu da rade i ulazu trud

Da u sve kraljevine dopreme ega u njima nema.
Zato ih ne treba nikada bez razloga zlostavljati.
Zato trgovci preko mora brode, iza mora

Da snabdeju zemlje, zbog Ceg’ ih i vole;

Ni za §ta se valjan trgovac obrukati nede,

Nego osvaja ljubav, veran i dobar glas.

Milo§¢u i ljubavlju zemlje hrane

I zato se mora mirno podneti ako se obogate.
TuzZno je to kad dobre trgovce bede prate,

Nek im Bog primi duSe kad ostave drage Zivote!

Nema nikoga, sve do bludnica, u ¢iju korist se ne vidi —
bar u jednom neobiCnom tekstu - zacetak opravdanja.
Problem koji je postavila zakonitost zarada bludnica,
najnecasnije kategorije u grupi placenika, i koji je oduvek
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reSavan negativno, dobio je praktinu primenu u pri-
hvatljivosti milostivih dela i darova Cinjenih od "luckastih
zena". Ovaj sluCaj se zbio sa velikom: bukom u Parizu
krajem XII veka. Kada je prilikom izgradnje Bogoro-
di¢ine crkve u Parizu, kazu, jedna grupa bludnica zatrazila
od episkopa dozvolu da daju na dar jedan vitraz Bo-
gorodici, sasvim naro€iti vitraz udruzenja, koji je morao u
svakom slu¢aju da izostavi svaki prikaz bavljenja zanatom.
Episkop, nasavsi se u neprilici, posavetovao se i najzad
odbio. Sacuvano je miSljenje koje je izrazio pisac prvog
Prirucnika za ispovesti, Tomas Kobam. Elem, zanimljivo je
umovanje ucenog opata: "Bludnice se moraju, piSe on,
ubrajati u placenike. Naime, one iznajmljuju svoja tela.i
naplacuju svoj rad (...). Otuda ovaj princip svetovne prav-
de: bududi bludnica ona ¢ini zlo, ali ne ¢ini zlo uzimajuéi
novac za svoj rad, bududi da je prihva¢ena kao bludnica.
Otuda i ¢injenica da se moze pokajati zbog bludniCenja, a
ipak da zadrzi dobiti tako steCene da bi ih dala kao
milostinju. Ali ako se bludni€i iz zadovoljstva i ako se svoje
telo daje da bi se upoznalo uZivanje, onda se ne iz-
najmljuje svoj rad 1 nagrada je takode sramotna kao i sam
¢in. Isto tako, ako se bludnica namiriSe i1 ukrasava, tako
da laZnim Carima privuce i namami lepotom i privia¢nos¢u
kojih nema, a musterija kupuje ono §to vidi, a §to je u
datom slu€aju lazno, bludnica time ¢ini greh i ne treba da
zadrzi prihod koji iz toga izvla¢i. Kad bi je musterija zaista
video kakva ona uistinu jeste, ne bi joj dao ni prebijene
pare, ali kako mu je ona izgledala lepa i blistava, on joj
daje velike pare. U tom slu¢aju ona sme da zadrZi samo
nuzni deo, a da ostatak vrati klijentu kojeg je prevarila, ili
crkvi, ili siromasima (...)". Na taj nadin je prestiz pravdanja
radom postao tako veliki krajem XII veka da je na$ pisac
dopustio da ga uvuce u pravljenje skice za profesionalni
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moral prostitucije. Nema sumnje, Tomas od Kobama se
na kraju osve$¢uje 1 odjednom se doseca neotklonjivog
motiva za osudu prostitucije po sebi ("en soi") i "ex natura”
pa time poniStava moguli domet svog predainjeg umo-
-vanja. Ali ono nam pokazuje kao granicni slucaj, skoro
iskoracenje do apsurda, kako prezirani zanat moze da se
pokaze kao opravdan.

Odsada ¢e na tom prostranom gradili$tu kakav je svet -
prema slici gradskog gradili§ta gde se zanati razmno-
Zavaju 1 ispomazu — svako zanimanje imati svoju materi-
jalnu ulogu i svoju duhovnu vrednost. Nijedan zanat nije
prepreka spasenju, svako ima svoje hriSansko pozvanje,
svako pristupa toj "familia Christi", koja okuplja sve dobre
radnike. UmnoZavaju se i drustvene sheme koje objedi-
njuju i strukturiraju stare i nove pozive. Tu puca starinski
okvir slobodnih zanata da bi primio nove intelektualne i
Skolske specijalizacije i — §to je jo§ znacajnije — mehanicke
vedtine do tada prezirane.* Jedan DZon od Solsberija,
sluzedi se starom antropomorfnom slikom drzave u re-
publici ¢iji svaki deo tela predstavlja po jedan zanat -
ukljucujudi tu i seljake i zanatlije ~ istice komplementar-
nost 1 uskladenost svih profesionalnih delatnosti.®? Jedan
Honorije (Honorius Augustodunensis) pravi od nauke
domovinu Coveka, omedenu gradovima od kojih svaki
simbolizuje po jedno polje znanja i skup zanata.*®

Oseca se ovde da treba i1 dalje u potragu, i¢i dublje ka
uzrocima te temeljite evolucije mentaliteta i ponasanja
prema zanatima. Ekonomski preobrazaji koje smo videli
kako se tu i tamo probijaju na povrSinu i kako namedéu
manje ili viSe radikalne promene, brze ili sporije menjanje
stavova, narocito su delotvorni posredstvom drustvenog
razvoja koji objasnjava istorijski razvoj zabranjenih i do-
pustenih, preziranih i cenjenih zanata.
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U pocetku je jedno seljacko i ratni¢ko druStvo, zatvo-
reno u sebe, nad kojim gospodare dve klase: vojni€ko i
posednicko plemstvo i svestenstvo koje je takode krupan
zemljoposednik.

Tada dvostruki prezir pada na veéinu zanata. Prezir
upuéen poslovima kmeta po kojima je on naslednik roba.
To je dugacak spisak "sluganjskih radova" koji, uz tezacke
poslove ovenéane oreolom koji okruZuje agrarni svet —
ponizava zanate sluganjskog zanatstva.

Zatim, prezir koji je upulen placenicima, raznorodnoj
kategoriji nad kojom se nadvija dvostruko prokletstvo
onoga §to otuduje njegovu slobodu (u vremenu u kome su
sloboda i plemstvo jedna te ista stvar) i onoga koji radi za
novac.

Najzad, ovaj prezir se tiCe svake klase radnika, "labora-
tores" — Citav Copor nizih slojeva nasuprot vi§im slojevima
— "oratoresa" i "bellatoresa” — onih koji mole i onih koji
ratuju, to jest sveStenstva i viteskog plemstva.

Ali izmedu ove dve vladajuce klase nema jednakosti. U
tom hijerokratskom svetu, sveStenstvo stavlja na znanje
svetovnom plemstvu razdaljinu koja ih deli. Samo svesten-
stvo je bez posla pod ugovorom. Nasuprot laickim vlas-
telinima ono neguje izvestan prezir za zanat vojnika,
prolivaoca krvi, izvestan antimilitarizam. Zaodenuto Cis-
totom i ¢ednos¢u ono razotkriva ljude krvavih ruku koji
su istovremeno i saveznici i konkurenti.

Ali sa ekonomskim preporodom od XI do XIII veka,
sa budenjem trgovine na dugu stazu i usponom gradova
drustveni predeo se menja. Pojavljuju se novi slojevi
povezani sa novim delatnostima: zanatlije, trgovci, maj-
stori. Nametnuvsi se uskoro na materijalnom polju, oni
hole posvelenje druStvenog ugleda. Zbog toga im je
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potrebno da se pobede predrasude prema radu, sustini
njihove delatnosti i temelju njihovog polozaja. Medu
sredstvima za takvu promociju zadrZimo se samo na
koriS¢enju religije, instrumentu neophodnom za svaki
materijalni i duhovni uspon u srednjovekovnom svetu.
Tako svaki zanat ima svog svetog zastitinika, ponekad i
viSe, 1 zanatska udruZenja koja prikazuju svoje svece
zaStitnike u bavljenju njihovim pozivom, ili bar sa alatom,
simbolom njihovog zanata, veli€aju njihovo zanimanje i
otklanjaju jedan odsada nezdravi prezir prema njihovoj
uzviSenoj delatnosti, pomocu tako moénih i poStovanja
dostojnih predstavnika.

Ovaj razvoj se ne pokazuje medutim sa istim crtama u
celom hriS¢anstvu. Ovde —naro€ito u Italiji - trijumf novih
slojeva je takav da staro plemstvo brzo prihvata deo
nacina zivota tih pridoSlica. Rad i trgovina za italijanskog
plemica vrlo rano urbanizovanog nisu necasna zanimanja.
Episkop Oton Frajzinki, putujuéi sredinom XII veka u
Italiju, u pratnji svog sinovca, cara Fridriha Barbarose,
zgranuto Je ustanovio da su zanatlije i trgovci u njoj na
velikoj ceni.® Sta bi rekao taj feudalac videvsi italijansku
vlastelu kako se spuSta na zanimanja prostoga puka?
Moze se zamisliti njegovo negodovanje kada bi Cetiri veka
kasnije, videvsi slobodoumnog Misela de Montenja kako
se 1 sam ¢udi pred tim poslovnim italijanskim plemstvom.
To znati da je u drugim zemljama - a narocito u Fran-
cuskoj - neprijateljstvo plemstva prema radu toliko ok-
orelo i institucionalizovalo se u drustvenoj i mentalnoj
pojavi gubitka plemickih prava zbog obavljanja nekih
poslova.® Jedan Luj XTI nece tu moci nifta. Ubudude se
sukobljavaju dva prezira: prezir plemia prema trudbe-
nicima i prezir radnika prema dokoliCarima.

Medutim, to jedinstvo sveta rada nasuprot svetu mo-
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litve i svetu rata, ako je ikada postojalo, nije dugo trajalo.
Ujedinjeni protiv starih vladajucih kiasa — nizi zanatlijski
slojevi se ubacuju kroz pukotine drustvenog ugleda zado-
bijenog od strane visih slojeva gradanskog sveta, bogatih
gradana koji koriste protiv crkve i plemstva tezinu i silu
radnih masa — ove drulivene kategorije se uskoro raslo-
javaju na duhovnom kao i na materijalnom planu. Dolazi
do cepanja koje i1zdvaja vili sloj gradskog drultva —
nazovimo ga jednostavnosti radi burzoazijom — od nizih
slojeva: krupnih trgovaca, menjaca i bogatasa s jedne
strane; sitnih zanatlija, radni¢kih pomo¢nika i siromaSnih,
s druge strane. U Italiji, recimo u Firenci, kontrast se
potvrduje u institucijama — "viSe ve§tine" stoje nasuprot
"nizim vestinama" ¢iji su ¢lanovi iskljuceni iz gradskih
funkcija.

Uspostavlja se nova granica prezira koja preseca sred-
inu novih klasa i ide sredinom zanimanja. Jedna diskrimi-
nacija pospesena krajnjom rascepkanos€u zanata ~ godine
1292, ima ih 130 prijavljenih u Parizu: 18 u ishrani, 22 u
metalskoj preradi, 22 u tekstilu 1 koZarstvu, 36 u pravljenju
odece, itd. — horizontalnom ali jo§ vi$e vertikalnom ras-
cepkano3€u, baca na dno lestvice tkace i jos vise valjare i
bojadzije tkanina, krpale stare obue ispod obulara,
hirurge i berbere-apotekare ispod lekara, lekare sve vise
knjiske, koji prepudtaju prezrenja dostojnu praksu nizim
prakticarima.

Firentinac Povani Vilani (Giovani Villani), tipicni
predstavnik italijanske krupne burzoazije, pokazuje samo
prezir za flamanski §ljam nizih zanata®"

Ako rad po sebi nije vise linija razgrani¢enja izmedu
uvazavanih kategorija i preziranih kategorija, onda je
fizicki rad taj koji predstavlja novu granicu izmedu poSto-
vanja i prezira. Intelektualci — na ¢elu sa univerzitetlijama

92



- zure se da stanu. na dobru stranu. "Siroti" Ritebef
(Rutebeuf) klikée: "Ja nisam manuelni radnik". Nasuprot
"ruénim radnicima” 1 "rukodelcima’, patricijski svet novog
plemstva okuplja one koji ne rade svojim rukama: poslo-
davce 1 rentijere. Isto tako na selu, poSto su vlastelini
postali zemlji$ni rentijeri, oni pritiskaju seljaka nize nego
ikad teZinom feudalnih prava i svojim prezirom.

Novi prezir nosi sa sobom podjednako dobro ostatke
predackih tabua kao i feudalne predrasude. Jedinstven
slucaj je slu¢aj kasapa kojima svo njihovo bogatstvo — a
neki od njih su bili medu najbogatijim Ziteljima gradova -
ne pomaze da pobede prepreku prezira®. Zato ée oni biti
jedan od rukovodecih elemenata u brojnim narodnim
ustancima od XIV do XV veka, podrzavajuéi svojim
novcem i podbadajudi svojom mrznjom podignuti "puk”.
Tapetar ostaje tip takvog, pobunjenika.

SuoCena sa takvim razvojem, sledi crkva. Prvo na-
sukana na feudalni svet, sankcioni$udi njegovo preziranje
zanata, ona na kraju prihvata uspon novih slojeva, Zesto ga
potpomaze, vrlo rano §titi trgovce, daje novim drustveno-
strukovnim grupama teorijsko 1 duhovno opravdanje nji-
hovog poloZaja i njihove drusStvene i psiholoske promo-
cije. Ali ona takode 1 sudski potvrduje reakciju plemstva i
burzoazije. U stvari, zanat ne pripada njenom vidokrugu.
Ako ona dopusta tokom srednjeg veka da nema glupog
zanata, suviSe je vezana za rukovodece klase da bi pre-
sudno uticala na stav prema zanatima, nista vise nego $to
je to Cinila krajem antike prema ropstvu. Reforma nece u
tom pogledu promeniti niSta bitno. Cak i ako je tatno, $to
nije dokazano, da je vrednost rada potvrdenija u pro-
testantskom nego u katolickom svetu®, to je samo zato da
bi se §to ¢vrsée podvrgle, protestantskoj aristokratiji i
burzoaziji, mase tesko potéinjene zakonu rada. Religije i
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ideologije ispoljavaju se u toj oblasti viSe kao proizvodi
nego kao uzroci. Istorija stavova prema zanatima, kao
poglavlje istorije mentaliteta, neopozivo je i pre svega
jedno poglavlje drustvene istorije.

BELESKE

1. To ¢emo pokusati u jednom spisu koji je u pripremi: Slike rada na
srednjovekovnom Zapadu.

2. Sistematska razrada ovih sludajeva na osnovu Gracijanovog
Detreta, dakle od sredine XII veka, predstavlja u istoriji preziranih
zanimanja vaznu deonicu na koju éemo se dalje jo§ vratiti.

3. O zabranjenim delatnostima duhovnika konsultovati: Naz, Dic-
tionnaire de Droit Canonique, t. 111, 1942, &lanak "duhovnik", & XIV-
XVII, zbirka 853-861, i M. Berry, "Les Professions dans le Decret de
Gratien", daktilografisana teza, Pravni fakultet u Parizu, 1956.

4. Izraz iz sinodskih statuta u Arasu (v. 1275) posluZio je za naslov
¢lanku J. Lestocquoya, "Inhonesta mercimonia", Mélanges Halphen,
1951, str. 411-415.

5. To su izrazi koji se nalaze u navedenom mestu kod Naza.

6. Izraz se nalazi takode i u statutu Arasa. Sinodski statuti LijeZa iz
istog doba govore o "negoita turpia et officia inhonesta".

7. To potiCe, izmedu ostalog, iz teksta svetoga Pavla, koji zabranjuje
duhovnicima sve svetovne profesije: "Jer se nikakav vojnik (Boga) ne
zapliée u trgovine ovoga svijeta da ugodi vojvodi," (Timotiju poslanica
druga, 11, 4).

8. Prisustvo vojnika na ovoj listi moze da za¢udi: zar nije drustvo
srednjovekovnog Zapada bilo isto toliko "vojni¢ko" koliko i "duhov-
nicko". .

9. O trgovcima videti J. Le Goff, Marchands er banquiers du Moyen
Age, Paris, 1936.

10. Ta zanimanja stoje uz dZelate, u statutu sinoda Arasa iz 1275
otprilike (v. Dom Gosse, Histoire d’Arrouaise, 1783) i E. Fournier u
Semaine Religieuse d’ Arras, 1910, str. 1149-1153.

11. Oni stoje u drugom redu statuta dijaceze u Turneu iz 1161. (v. E.
de Moreau, Histoire de I'Eglise en Belgique, t. 111, 1945, str. 538) koji
zabranjuju narocito duhovnicima zanate krémara, kasapina, glumca i
tkaca.
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12. Nalazimo ih u statutima sinoda u LijeZu u drugoj polovini X111
veka (v. E. de Morean, isto, str. 343.1 J. Lejeune, Liége et son pays, str.
277) koji pominju takode 1 Zonglere, krémare, dzelate, trgovce robljem,
lihvare, valjare, tkace. Jedan tekst iz sredine XIV veka dodaje ovima jo§
i: pivare, streliCare, branioce, kovace novea (?), kovace, tesare, sitare,
pekare. U jednom rukopisu sa pocetka XV veka (Vat. lat. 2036)
nalazimo jos§: trgovce, glasono$e (?7), kuvare, pehamike i ribolovce.

13. Listu zabranjenih sluzbi nedeljom naéi ¢emo u Admonitio Gene-
ralis koju je objavio Karlo Veliki 789 (¢l. 81, ap. Boretius, Capitul. I, str.
61).

Primetiéemo da te zabrane vaze samo za hri§¢ane. Sa tog gledista
lihvar Jevrejin dugo je imao pravo gradanstva u druStvu srednjo-
vekovnog Zapada. NaroCito su se pape 1 kardinali éesto obracali
jevrejskim lekarima. Kao $to se zna, istorija zanimanja prua u tom
pogledu, jedno povlaséeno poglavlje za istoriju antisemitizma u sred-
njem veku. Videti, B. Blumenkranz, Juifs et Chrériens dans le monde
occidental (430-1096), 1960. i L. Poliakov, Histoire de I'antiseminitisme,
2. tom, 1955-1961.

14. Navedeno prema De Poerck, La Draperie médievale en Flandre et
en Arrois, 1951, t. 1, str. 316-317.

15. Pesma kralju Robertu u E. Pognon, L' An Mille, 1947, str. 225.

16. 1. Pol. lect. 9.

17. Ni primitivni mentaliteti nisu izuzeti iz te protivrenosti. Jedna
od najznaCajnijih je ona koja u ranom srednjem veku pravi od kovaca
novca ugledne i moéne ljude. V. R. Lopez, An Aristocracy of money in the
early midlle age, Speculum, 1953. Jedan rukopis iz X1II veka (Ottob. lat.
518) nabraja pet zanimanja "koja se te§ko mogu upraznjavati bez greha".
Pored vojnic¢kog, Cetiri ostala se sastoje preteZno od rada sa novcem:
raCunovodstvo ("cura rei familiaris"), trgovina ("mercatio"), punomoé-
nik ("procuratio") 1 zanat administratora ("administratio”).

18. Plutarh podseéa na Platonov prezir za mehanicke zanate (Ma-
rkellos, XTIV, 5-6). Ciceron je posebno izrazio svoj prezir u spisu "De
Officiis", 1142. Medu tekstovima otaca latinske crkve koji ¢ine prelaz
izmedu tog antickog mentaliteta i srednjovekovnog mentaliteta, po-
menuéemo svetog Augustina, "De opere monachorum”, XIII, PI, XL,
559-560. :

19. Po Zanu od Garlandije, citiranom prema De Poercku, nav. mesto.

20. Migljenje Alberta Velikog o vojastvu i o osudi sposobnih prosjaka
nalaze se u nekoliko priru¢nika za ispovedanje, narofito u Summa od
Zana od Frajburga.
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21. Zabrana koju je izrekao redovnicima papa Aleksandar II (na
koncilu u Torinu, 19. maja 1163) da napustaju svoj samostan "ad
physicam legesve mundanas legendas” nalazi se u rukopisima, t. XXI,
1179. Konstitucija "Super speculam” Honorija III, koja zabranjuje
Univerzitetu u Parizu nastavu gradanskog prava nalazi se na istom
mestu, t. XX1I, 373.

22. To kapitalno pitanje hri§¢anske teologije (najcei¢e implicitno) o
radu istakao je u poslednje vreme L. Daloz, Le rravail selon saint Jean
Chrysostome, 1959.

23. To izgleda jasno u vise priruc¢nika za ispovedanje, naro¢ito kod
Tome od Kobama koji po tom pitanju citira Aristotela.

24. Videti, G. Le Bras, Clanak "Lihvarstvo', u Dicrionnaire de
Théologie Catholique, fasc. 144-145, 1948. i J. Noonan, junior, The
scholastic Analysis of Usury, 1957.

25. Videti, E. Schonbach, Studien zur Geschlchte des altdeutschen
Predigt. Sitzungen und Berichte der philologisch-historischen Klasse der
kaiserlichen Akademie der Wissenschaften, t. CLIV, 1907, str. 44.

26. Ova recenica je iz jednog neobjavljenog priruCnika za ispove-
danje (Ottob. lat. 518) i nalazi se, na primer, u Summa od Zana od
Frajburga.

27. Videti, G. Post i drugi, Traditio, 1955.

28. Ovaj problem je obraden povrino u klasiénim delima Jubinala,
Jongleurs et trouvers, i Farala, Les Jongleurs en France au Moyen Age. U
perspektivi rehabilitacije zonglera, podseti¢emo na temu Bogorodici-
nog zonglera i na nadimke koje uzimaju sveti Franja Asiski i franjevci:
"Hristov zongler”, "Bozji Zongler" (v. P. Auspicius Van Corstanje,
"Franciscus de Christusspeler”, in Sint-Franciscus, t. LVIII, 1956). Sem
toga, napomenucemo da se Zongleri-prevrtaci, za koje vazi osuda koju je
izrekao sveti Bernar protiv nekih teZnji u romanskoj skulpturi, ipak su
presli iz romanske umetnosti u gotsku umetnost (naroéito, na vitrazu).

29. Ova anegdota se nalazi osobito u Summa Tome od Kobama.

30. V. J. Le Goff, Marchands et banquires du Moyens Age, st1. 77-81.

31. Robert Kildwarby u XIII veku, na primer, inspiri$udi se Gundi-
salinusom 1 Al-Farabijem, razlikwje rrivium i quadrivium mehani¢kim
vesStina, po uzoru na slobodne vestine. Prvi obuhvata poljoprivredu,
ishranu i medicinu; drugi, odevanje, oruzarstvo, gradevinarstvo i trgo-
vinu (De ortu sive divisione scientiarum). Taj paralelizam izmedu
slobodnih vestina 1 meham'ékih vestina veC se javljao u XII veku u
"Didascalionu” (1. II, ¢. 20-23) Huga de Sen-Viktora i imalo je svoje
ekvivalente u antici.
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32. Polycraticum, 1. VI, c. 20.

33. "De animae exsilio et patria", PL, CLXXI1, 1241 i passim. O toin
velikom zaokretu u istoriji ideja i mentaliteta u celini konsultovati M. D.
Chenu, La Théologie au XII* sciecle, 1957.

34."Ut etiam ad comprimendos vicinos materia non careant, inferi-
oris conditionis juvenes vel quoslibet contemplibilium etiam mecha-
nicarum artium opifices, quos ceterae gentes ab honestioribus et libe-
rioribus studiis tamquam pestem propellunt, militiae cingulam vel
dignitatum gradus assumere non dedignantur" (Gesta Friderici I Impe-
ratoris, Scriptores Rerum Germanicarum, 11, 1912, 13, str. 116.

35. Videti, Journal du Voyage en Italie.

36. Videti, La Rigne de Villeneuve, Essai sur les théories de la
dérogeance de la noblesse, i radove od G. Celera (G. Zeller), u Annales
E.S.C., 1946.1 u Cakhiers internationaux de Sociologie, 1959.

37. "Di questa sconfitta (Courtrai, 1302) abasso molto l-honore, lo
stado e la fama dell-antica nobilita e prodezza de Franceschi, essendo il
fiore dela cavalleria, del mondo sconfitta e abassata da—- lore fedeli, e
della piu vile gente, che fosse al mondo, tesserandoli, e folloni, e d-altre
vili arti € mestieri, € non mai usi di guerra, che per dispetto, e loro
viltade, de tutte le nationi del mondo erano chiamati cinighi pieni di
burro..." (Muratori, Scriptores Rerum Italicarum, XIII, 388); "...alli
artefici minuti di Brugia comme sono tesserandoli, e folloni di drappi,
beccai, calzolari..." (isto, 382). "Alla fine si levo in Guanto uno di vile
nazione e mestiere, che facea e vendea il melchino, cioe cervogia fatta
con mele, ch~havea nome Giacopo Dartivello..." (isto, 816).

38. Videti, E. Perroy, "Les Chambon, boucers de Montbrison” (circa
1220-1314), Annales du Midi, t. LXVII, 1955.

39. Najnoviji izraz za tu ideju nalazi se u H. Litijevom (H. Luthy)
Uvodu u "La banque protestante en France".
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RAD, TEHNIKE [ ZANATLIJE U SISTEMU
VREDNOSTI RANOG SREDNJEG VEKA
(V - X VEK)

UVODNE NAPOMENE

1) TeSkoce jedne istorije mentaliteta u ranom srednjem veku

Ako se ima cilj da se prevazide visi, dakle povrsni nivo
istorije ideja, da bi se pokusalo sa prodorom u svet
mentaliteta sacinjen od deformisanih ideja, od psihic¢kih
automatizama, od prezivelih ostataka i olupina, od men-
talnih nebuloza i nesuvislosti ipak rasporedenih u pseudo-
logiku, nailazimo u svim epohama i u svim druStvima na
krupne teSkole koje poticu velikim delom od skorasnjeg
karaktera tih istraZivanja koja jo§ uvek ne raspolazu
dovoljnom problematikom i metodologijom. Ali te tesko-
¢e su posebno velike u slu€aju zapadnjackog drustva ra-
nog srednjeg veka.

Na primer, sa glediSta dokumentacije. Istorija men-
taliteta se pravi: a) na osnovu izvesnog citanja bilo kakvog
dokumenta; b) na osnovu tipova povlas¢enih dokumenata
koji daju manje ili viSe neposredan pristup kolektivnim
psihologijama: neki knjizevni Zanrovi, figurativna umet-
nost 1 dokumenti koji omoguéuju da se dokuce neka
ponalanja iz svakodnevnog Zivota, itd. No, retki su do-
kumenti iz ranog srednjeg veka na zapadu i izmicu ¢itanju
usmerenom na shvatanje opsteg mentalnog sveta. Kultura
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je zakrZljala, apstraktna i aristokratska. U dokumentaciji
se susre¢u samo Vvisi slojevi drustva, a vrlo stroga uok-
virenost kulturne proizvodnje od strane crkve doprinosi
jo§ i zaklanjanju stvarnosti. Ako hriscanstvo prima u sebe
razne sisteme vrednosti, ili im dopu$ta da opstanu u
njemu, izvan hri§¢anskog u¢enja nema svesno izgradenih i
sistematski izloZzenih sistema vrednosti. To su velikim
delom implicitni sistemi vrednosti koje istoriar rekon-
struise. Stavie, ovde proucavana vrednost, i ljudi koji su
bili njeno ovaplocenje, rad i radnici (narocito zanatlije),
~izmiCu interesu ucitelja i proizvodaca kulture. Rad nije
bio "vrednost", nije bilo reci da bi se on oznacio. Ako
istorija mentaliteta muca, istorija tiSine, praznine i rupa
istorije, §to e biti suStinska istorija sutrasnjice, jo§ ne
postoji.
2) Opravdanost istraZivanja

Cutanje dokumenata iz ranog srednjeg veka o radu i
radnicima ve€ je znacajno za jedan mentalitet. Ali po§to je
u to vreme bilo [judi koji su radili u onom smislu u kojem
se rad razume danas, oni sami i njihovi "savremenici" koji
nisu "radili" imali su, obavezno prema radu, tehnikama i
zanatlijama, stavove koji su podrazumevali vrednosne
sudove. Legitimno je stoga nastojanje da se rafCisti teren
na osnovu posedovanih dokumenata i da se pristupi
nasilnim porodajima. Kad bi istorija mentaliteta morala
da stvori kod istoricara fetiSisticko oboZavanje svog pred-
meta koje bi ga vodilo u utapanje u mentalitet proucavane
epohe, odbijanju da na epohu primeni i druge pojmove
sem onih koje je ona koristila, to bi bila ostavka istoricara.
Zato je legitimno nastojanje da se sazna §ta je u duhu
Karla Velikog i njegovih savremenika odgovaralo nasem
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procenjivanju rada kao i primena na ekonomiju toga doba
Fiserove (Fisher) formule njoj nepoznate.
3) Metode razloznog eklekticizma i uzastopnih isklizavanja

Mnostvo koriSéenih pristupa (filologija, analiza knji-
zevnih ili pravnih tekstova, arheoloskih ili ikonografskih
dokumenata, itd.) koje ne odgovara samo potrebi da se
vatra lozi svakojakim drvetom, imajuéi u vidu oskudnost
dokumenata, ali u izobilju mnogostrukih pristupa u ob-
lasti mentaliteta koji uobliCavaju celokupnu istorijsku
datost, pokazuju se boljim u ovom ili onom tipu doku-
menta, zavisno od oblasti i od razdoblja. Treba dakle
praviti tu istoriju uzastopnih isklizavanja, sto predstavlja
dopunska preimuéstva u ponudi jedne periodizacije i
skretanju paznje na sektore gde se proucavane pojave
pokazuju u obliku problema.

Tako se bolje zahvataju stavovi prema radu izmedu V i
VIII veka iz manastirskih propisa i hagiografske knji-
Zevnosti, jer jedini sektor gde je rad tada predstavljao
psiholoski i teorijski problem jeste crkveni i ¢isto ma-
nastirski domen: moze li i sme li jedan monah da radi
svojim rukama? Izmedu VIII i X veka, bez sumnje treba
dati prvenstvo pravnim, literarnim i ikonografskim tek-
stovima, jer rad dobija izvesnu promociju-usred kulturnog
poleta, nazvanog karolinski preporod. Najzad, od X1 veka
— terminus ad quem ovog nacrta — mentalitet s obzirom na
rad oslanja se na manje-viSe svesnu ideologiju koja se
najbolje iskazuje u pravim sistemima vrednosti, kao Sto je
ideologija trodelnog drustva — oratores, bellatores, labora-
tores — ikonografija u nastavcima (mesecni radovi ili
ilustrovane tehnicke enciklopedije), klasifikacije nauka —
artes liberales 1 artes mechanicae — Konkretni sistemi
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drustvene hijerarhije zasnovani na socio-profesionalnom
statusu viSe nego na osveStanom pravnom poretku.

Ako ova metoda narolito omogucuje da se shvate
promene u mentalitetu i ponaSanju, ona je takode po-
godna i za uolavanje kontinuiteta, nasleda i udela koje
imaju tradicija i inovacija kao i njihova povezanost. Ljudi
su pojedina¢no 1 kolektivno odredeni pre svega svojim
nasledem i stavovima koje prihvataju u odnosu na to
naslede. To je jo§ ta¢nije u podrucju mentaliteta za koje se
moglo redi da je to ono §to se najsporije menja u istoriji.
Ovo istrazivanje nasleda namece se ovde utoliko vise §to
su ljudi u kasnom srednjem veku - a pre svega "intelektu-
~alci” koje poznajemo iz dela tog razdoblja - bili obuzeti
potrebom da se oslanjaju na auctoritates proslosti i, u svim
oblastima, 1scrpljlvah su se ne u stvaranju ili razvijanju,
nego u spasavanju i ¢uvanju.

1. DVOZNACNOST NASLEDA

Razli¢ite mentalne tradicije ostavljene u naslede lju-
dima ranog srednjeg veka kolebaju se izmedu preziranja i
pridavanja vrednosti radu. Ali ovaj nalaz ne sme da se
zavr§ava jednim skeptiCkim stavom naspram istorijskog
postupka koji se ovde preduzima. Cak i ako je par
rad-nerad povezan sa ve¢nim balansiranjem Covekove
sudbine, ta kolebanja zavise od istorije i traze jedno
objaSnjenje istorijskog tipa. ijenlca da jedno isto kul-
turno naslede sadrzi u sebi opre¢ne stavove prema radu
ne umanjuje pritisak koji su ta nasleda vriila na men-
talitete ranog srednjeg veka i to prirodom svoga sadrzaja:
Sto je rimska pohvala za otium na primer bila povezana sa
dru$tvenim shvatanjem (otium cum dignitate aristokratije);
ili to $to suprotnost rad-nerad upucuje u varvarskom
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paganstvu na suprotni par ratnik-rucni radnik; ili pak $to
je glavni hri&€anski izvor u prilog rada sveti Pavle, sve to
ima neosporni znac¢aj za odredivanje i razvoj stavova ljudi
u ranom srednjem veku prema radu. .

A}

S druge strane, ove dvozna¢nosti — ili dvosmislenosti —
igraju funkciju ne samo konjukturnih uslova (€ak 1 izvan
problematike baze-nadgradnje, istoriar mora da prizna
da takva istorijska situacija ide u prilog cenjenju ili
necenjenju rada), nego takode i strukturalnih stanja. Tako
su dva elementa mentalne strukture ljudi ranog srednjeg
veka omogucavala dvoznatnost tih nasleda da igraju
slobodnije svoju ulogu: 1) buduéi da je globalni mentalitet
epohe vife u raskidu nego u kontinuitetu sa dobijenim
mentalnim nasledima, ta nasleda su bila viSe nepokretno
blago, iz kojeg se moglo zahvatati po miloj volji, nego Ziva
tradicija za poStovanje (ovo je ofigledno za rimsku tra-
diciju uprkos skrupulama nekih svestenika, a ta¢no takode
i za varvarsko naslede odbacivano u minulu proslost ka-
ko hristijanizacijom tako i dubokim menjanjem nadina
Zivota, ali to je vredelo takode i za judeo-hriS¢ansko
naslede, veoma sloZzeno i veoma razliito u svojoj postkon-
stantinovskoj verziji u odnosu na ono §to je bilo u doba
ranog hris¢anstva); 2) ljudi u ranom srednjem veku nisu
shvatali kulturna nasleda proslosti kao skladne celine ¢ije
unutra$nje protivrecnosti moraju biti, ako ne razresene, a
ono bar razjaSnjene; nasleda su za njih bila uporedno
slaganje tekstova bez konteksta, re€i bez govora, gestovi
bez radnje: na primer, oni su zavisno od svojih potreba ili
Zelja uzimali zasebno i nekontrolisano jevandeoske tek-
stove koji su preporucivali slobodu poljskih ljiljana i ptica
nebeskih, ili nasuprot tome, tekstove iz svetog Pavla, koji
coveku nalazu da radi.

Na kraju, neCemo zaboraviti da analiza istorijske upo-
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trebe nasleda u jednom drustvu mora da pravi §to je
moguce vise razliku izmedu tog nasleda kao zivljenog is-
kustva, s jedne strane, i kao svesne mentalne tradicije, s
druge strane: na primer, tradicija ratni¢kog dokolicenja
varvara odrzala se u Zivotu aristokratije ranog srednjeg
veka, a da nije propradena svesnim opravdanjem - ili bar
nema ostavljenih izriCitih tragova u tekstovima.~ dok se
fizicki rad bar oslanjao na pozivanje na Svero Pismo ili na
odredenu hris€ansku etiku (dokolica, duSmanka duse,
otvorena vrata davolu).

a) Grcko-rimsko naslede

Polozaj fechné u grékom polisu "izmedu rada 1 te-
hnlckog umeca’, Zrtve "raskoraka izmedu tehniCkog stup-
nja i cenjenja rada" (Z.-P. Vernan), dometlgramce mita o
Prometeju; dvoznaCnost stoickog pojma ponos "koji se
primenjuje na sve delatnosti koje traze mukotrpan trud, a
ne samo na proizvodne zadatke druStveno korisnih vred-
nosti” (Z -P. Vernan); dvosmislen stav grckih filosofa
prema "masinizmu" /A. Kojre (A. Koyré)/.

Dvosmislenosti "ars" i "artes", priteSnjenih izmedu te-
hni¢ke umesnosti i stvaralackog genija. Par manus-inge-
nium (srednjovekovna ovaplocenja simbolike ruke: sim-
bola upravljanja ili rada? kako znati mentalne reakcije
neobrazovanih pri videnju BozZje ruke koja Ce se sve vise
pojavljivati u ikonografiji?). Kolebanje izmedu negorium i
otium (odakle problemi otium monasticum, a u XII veku i
otium negotiosum monaha).

Dvosmislenost vrednovanja rada pod kasnim Rimskim
carstvom: zanatlijski mentalitet, lanac udruZenja i pri-
nudni rad.

Vergilijevski energetizam vezaniji za selja¢ki Zivot nego
za zanatlijski.
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Problem znacenja, za ljude ranog srednjeg veka, izves-
nih dvostihg iz Disticha Catonis koji su vrlo rano postali
Citanka (na primer, I, 39: Cuvaj pre svega ono $to si stekao
radom/ Kad se rad drZi za nesrecu, raste smrtonosna beda).

Dvoznacnost zave§tanog re¢nika: labor (trud) i njegovi
moralni i psiholo§ki pratioci (pesimistiCke konotacije mu-
¢enja, zamora i truda...), opus je viSe usmeren ka rezultatu
rada nego ka radniku (...).

Narocito teZina veze izmedu rada i ropstva. Pojam opus
servile. Suprotnost rada i slobode. U vreme raznih sred-
njovekovnih "renesansi”, od Karla Velikoga do rene-
sanse, preko pravnog preporoda povezanog sa preporo-
dom rimskoga prava i aristotelovskom modom koja ée
vrhuniti u tomizmu, i sama upotreba anti¢kog re¢nika (na
primer, opera servilia) podsticae prezir rada Cesto u
suprotnosti sa drustvenim razvojem.

b) Varvarska nasleda

U glavnim crtama mogu se razlikovati stare lo$e ro-
manizovane podloge (italska, iberijska i keltska) i tradicije
osvajaca, narocito germanskih.

U prvom sluCaju, tehnicke tradicije zanatlija ko]e su
povezane sa socio-profesionalnim grupama, ovencanim
religioznim verovanjima, jesu ono §to je verovatno po-
tvrdeno u prilog propadanja i brisanja rimske glazure.
Tako je u slu¢aju Gala vaznost zanatlija potvrdena u
umetnosti 1 sankcionisana verskim panteonom (prven-
stvom boga Luga, "galskog Merkura”, boga vestina i
zanata).

U drugom slufaju nalazimo dvoznacnost oprecnog
vrednovanja rada i1 nerada: s druge strane prezir ratnika za
privredivanje i za manuelni rad (slavno Tacitovo sve-
doanstvo, Germania, XIV-XV: Takode ih nije lako ubediti
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da obraduju zemlju i da Cekaju Zetvu kao $to ih )
nagovoriti da izazivaju neprijatelja i da se ranjavaju. Stav.
njima je lenstvovanje i ¢mavanje da u licu znoja svog.
dobijaju ono Sto se moze steci krvlju. Kada ne idu u rat odaju
se lovu i narocito predaju dokolicarenju, provodeci vreme u
jedenju i spavanju, pri Cemu najbolji i najborbeniji ratnici ne
rade nista), a na drugoj strani su tehnicko majstorstvo i
umesnost, drustveni prestiz metalskih zanatlija, posve-
¢enih majstora (kovaca i kujundzija u germanskoj mitolo-
giji).

¢) Judeo-hriscansko naslede

Tu nalazimo istu dvosmislenost i istu dvoznacnost, koje
su sistematizovanije i ponekad ovaploéene u simbolickim
antitezama, kako na nivou principa i tekstova tako i na
nivou drustvene i kulturne prakse.

ProtivreCni temelji jedne teologije rada u Postanju:
delatni Bog, "radnik" (i "umoran" posle Sestog dana?) od
Stvaranja kojim je stvorio €oveka za neku vrstu rada
(operatio v Vulgati) u raju koji prethodi padu (Postanje, 11,
15: I uzevsi Gospod Bog covjeka namjesti ga u vrtu Edem-
skom, da ga radi i da ga ¢uva) i Coveka osudenog isto¢nim
grehom na rad i okajavanje (Postanje, 111, 17-19: S mukom
ces se od nje hraniti do svojega vijeka) gde je dvoznacnost
podignuta do vrhunca u Poszanju 111, 23 verset koji pravi
od rajskog rada odjek zemaljskog rada iz II, 15: I gospod
Bog izgna ga iz vria Edemskoga da radi zemlju od koje bi
uzet.

Protivrecnosti Staroga Zaveta spram tehniCke civiliza-
cije: zaCetak jedne providencijalne istorije vestina, umet-
nosti i zanata (lik Tibalkaina), ali takode i osuda teh-
noloskog i ekonomskog zZivota grada (Kain, osniva¢ prvog
grada i izumitelj mera i tegova), pri ¢emu ova druga tema
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otvara novi front hri§¢anskih kontroverzi u polju rada:
suprotnost izmedu poljskog rada i gradskog rada po uzoru
na Avelja i Kaina.

Osnovna suprotnost izmedu aktivnog Zivota i Zivota
kontemplativnhog: Marta i Marija u Novom Zavetu (kao
odjek, prema tipoloSkoj simbolici koju ée razviti srednji
vek, suprotnosti Lie i Rahilje u Starom Zavetu).

Tezak problem procene drustvenog regrutovanja u
prvobitnom hris¢anstvu i upliv tog regrutovanja na drust-
veno-religijsko tumacCenje hriS§¢anstva: znacaj slojeva
gradskih zanatlija u ranom hriS§¢anstvu ne povlaci nuzno
vrednovanje jednog hris¢anstva rada-i radnika.

Dvoznacnost prvobitnih hrisanskih simbola, gesto uzi-
manih iz sveta rada, ali sa bitno simboli¢kim ili duhovnim
konotacijama (Cokot, presa, plug, srp, sekira, riba, mis-
trija: v. radove Z. Danijelua [J. Daniélou]). MoZe li se iz
¢injenice da je na jednoj od najstarijih hriS¢anskih slika
(freske jednog svetiliSta u Dura-Oroposu iz III veka)
izvuéi zakljuak da je dogadaj osude rada odsutan u
ciklusu pada, dok ¢e to biti jedna od omiljenih ikonograf-
skih tema u srednjem veku?

Poput drugih nasleda i judeo-hris¢ansko naslede ce
pruziti ljudima srednjega veka ideoloski arsenal pun oruz-
ja za podrSku svih stavova, kako u prilog radu tako i u
prilog neradu. Najbogatiji i najvazniji od tih arsenala ée
biti Biblija 1 to Novi Zavet. Sva ta oruZja i svi ti podobni
tekstovi nece biti podjednako iskoriSéeni od ljudi sred-
njega veka. Odbrana dva krajnja stava polarizovade se s
jedne strane oko tekstova Jevandelja koji predlazu pre-
pustanje providenju, primer poljskih ljiljana i nebeskih
ptiCica (Jev. po Mateju V1, 25-34.1 Jev. po Luki X11,27), a s
druge strane oko tekstova svetog Pavla, gde se apostol
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izdaje za primer radnika i to ruCnog radnika (sustinski
tekst je Solunjanima poslanica druga 111, 10: ako ko nece da
radi da i ne jede). Tesno povezana sa ekonomskom i
dru§tvenom_konjukturom, ideoloski sticaj okolnosti ¢e
pomeriti stavove prema radu, tehnikama i zanatlijama iz
jednog ambijenta prezira i osude u pravcu priznavanja
vrednosti. Ali ti raskoraci mentaliteta u odnosu na materi-
jalni razvoj i specifiénost mehanizama ideoloSkog prav-
danja pretvaraju ovo istraZivanje u osmatracnicu po-
vlaS¢enu za proucavanje odnosa izmedu istorije ideja i
mentaliteta i istorije ekonomskog i drustvenog Zivota.

II. POVUCENOST RADA I RADNIKA U DRUSTVU, MEN-
TALITETU I IDEOLOGIJI RANOG SREDNJEG VEKA
(V-VIII VEK)

A. Tehnicke, ekonomske i drustvene osnove te povucenosti

a) Tehnicko nazadovan]e i toboZnje nestajanje speci-
jalizovanog rada.

b) Svodenje pojma rada na pojam fizickog rada i
tezaCkog rada. Tako, na primer, izmedu VI 1 VIII veka
glagol laborare se specijalizuje u smislu ratarskog rada,
bilo kao prelazni glagol (laborare campum, terram, itd.) ili
upotrebljen u apsolutnom znacenju (laborare = orati) —v.
G. Kil (G. Keel). Vecina zanatlija su seljaci, robovi pa
onda drzavne sluge. Sa gledi§ta mentaliteta nemoguce je
govoriti o stavovima prema bilo kom obliku rada, a da se
ne pomene fizi¢ki rad, to jest u srednjem veku poljski rad,
a u industrijskim dru§tvima rad radnika.

c) Drustveni razvoj nije naklonjen radnicima: tu je
postepeno is¢ezavanje zanatlija i slobodnih seljaka (otuda
ucvriéivanje pojma opus servile) i prevlast "dokoli¢ara", s
druge strane: ratnika i sveStenstva.
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B. Ispoljavanja suzdrZanosti: cutanje i prezir izvora.

a) Bezmalo potpuna tiSina hagiografskih izvora osim o
ru¢nom radu pojedinih svetaca, ali prikazanog kao oka-
javanje.

b) Pohvala kontemplativnom Zivotu. Na primer: uspeh
spisa De vita contemplativa od Julijusa Pomeriusa (Julius
Pomerius, v. Laistner); Grgur Veliki se zalio u svojim
pismima $to je otrgnut od kontemplativnog Zivota da bi
bio bacen u aktivni Zivot, §to je morao da napusti Rahilju
zbog Lije i Mariju zbog Marte (Epistulae 1, 5; VII, 25);
jedna od retkih figuralnih skulptura iz toga vremena,
Ratvelov krst u DamfriSajeru (poslednja cetvrtina VII
veka) prikazuje Mariju Magdalenu u podnozju Hrista, a
specijalisti su ga protumacili kao simbol kontemplativnog
Zlvota, verovatno pod uticajem asketizma jednog od glav-
nih religijskih pravaca u ranom srednjem veku, irskog
asketizma. To da je ovaj ideal poboZne dokolice imao
pristalice u ranom srednjem veku potvrdeno je i u jednoj
propovedi Cezarije od Arla (Cesaire d’Arles: sermon
XLV, izd. G. Morin, 2. izd., s. 205).

c) Rad, tehmcari i radnici u varvarskom zakonodavstvu

Uz nekoliko izuzetaka, sistem kvantitativnog vredno-
vanja wergelda koji omoguéuje da se izgradi lestvica
drustvenih vrednosti i njeni ideoloski temelji dovodi do
pojave radnika pri dnu lestvice: na primer, u zakonima
Burgundaca (kraj VI - sredina VII veka) oraci (aratores),
svinjari (porcarii), Cobani (birbicarii) i "drugi robovi" (alii
servi) su na nivou nizem od 30 sua (da se plati njithovim
gospodarima ako su ubijeni), dok tesari (carpentarii)
dostizu 40 sua, kovacli (fabri ferrarii) do 50 sua, a samo
kujundzije dostizu viSu cenu /150 sua za zlatare (aurifices)
1 100 sua za posrebritelja (argentarii)/.
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d)C utanje nad umetnickim i arheoloskim materijalom

Treba podsetiti na teSkoe tumacenja tih izvora za
istoriju mentaliteta. Umetni¢ka dela 1 arheoloski spo-
menici sacinjavaju repertoar za sebe, Cije su veze sa
opStom istorijom, pa ¢ak i sa ideoloSkom istorijom, teSke
za definisanje i tumacenje. Uz to, za to razdoblje figura-
tivina umetnost je skoro u potpunosti nestala, kao Sto je
epigrafija 1 tumacenje arheolo§kog materijala, posebno
pogrebnih predmeta, naroCito delikatno za istoriju men-
taliteta; kakvi su odnosi bili izmedu verovanja i pogrebnih
obreda s jedne strane 1 sistema druStveno-profesionalnih
vrednosti s druge? Na primer, Joakim Verner (Joachim
Werner) belezi da, ako su predmeti iz svakodnevnog
Zivota, alatke i zanatski proizvodi, vrlo retki u grobnicama
isto€nog dela Merovinskog carstva, to je mozda zato §to su
se loSe ocuvali 1 zato §to su bili izbaceni iz skupa pogrebnih
darova. Na drugom mestu isti arheolog napominje da
nema oruzja u grobovima Gota koji nisu bili niSta manje
ratoborni od Alemana, Franaka, Bavaraca, TirinZana,
Lombarda, Anglosaksonaca i Skandinavaca ¢iji su po-
grebni predmeti obino bili oruzje. Nasuprot tome, pri-
sustvo alatki u zagrobnim predmetima kujundzija, jedinih
zanatlija Stovanih u tom dobu, ne dopusta da se odbaci
svedoganstvo grobnica na mestu rada u sistemu vrednosti
dru$tava u ranom srednjem veku.

e) Najzad, bice primeceno da odsustvo radova i radnika
medu proizvodima kulture poznog srednjeg veka jeste
samo poseban slu€aj posledica sklonosti epohe za apstrak-
tnu simboliku u umetnosti i knjizevnosti, $to je ve bila
osnovna odlika u poznoj antici (tardo antico). Ali ¢ini se
verovatnim da je beznacajnost ideoloske i drustvene te-
zine radnika u tom dobu mnogo doprinela uspehu ove
estetiCke tendencije.
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II. OCUVANI SEKTORI I GOSTOLJUBIVE
STRUKTURE ZA JEDNU REVALORIZACIJU RADA

Preostaje ipak da su ovi vekovi koji nude pomracenje
radnih 1 tehni¢kih vrednosti, u sistemima druStvenih,
kulturnih i duhovnih vrednosti, poznavali i ostrvca vred-
novanja rada, koja su igrala znacajnu ulogu u pogledu
kasnijih oblika i procesa Sirih izbijanja tih vrednosti.

a) Rad svestenika i posebno monaha.

Po tom pitanju smo bolje obavesteni. Zaista je problem
saznavanja da li su svestenici mogli i jo§ viSe morali da
obavljaju fiziCki rad, upravo najnizi oblik prezirane delat-
nosti, a to je ostavilo najviSe tragova u spisima toga doba.
Stavi$e, imamo o jednom od dva glavna izvora po tom
pitanju, manastirskim pravilima (drugi tekst je hagiograf-
ska knjizevnost) jednu znaéajnu studiju Etjena Delaruela
(Etienne Delaruelle), obogadenu sjajnim napomenama
Marka Bloha.

Fizi¢ki rad je bio preporucivan episkopima (o tome
svedoCe koncili, a posebno Orleanski koncil iz 511),
fratrima (svedoCanstvo o tome pruzaju Statuta Eccelesiae
Antiqua), a od monaha je trazen raznim propisima Koji su
bili na snazi na zapadu (o tome svedoe Kasijan, Kasiodor
1 pravila Majstora [Du Maitre] i svetog Benedikta).
Hagiografska knjizevnost potvrduje da su se monasi stvar-
no bavili fizickim radom (to potvrduje svedoCanstvo Gr-
gura Turskog, koje se odnosi na sv. Romanai sv. Lupicena
iz Sent-Ojan-de-Zu i Sen-Klod, sv. Nikeja, episkopa u
Lionu, sv. Friara povucenog na jedno bretonsko ostrvo,
sv. Ursa u LoSu, itd; to posvedocuje sv. Hilarion iz Arla i
Genade kada govori o monasima iz Lerena, zatim sve-
doCanstvo Grgura Velikog u spisu Dialogi koji se odnosi

110



na monahe i pustinjake u Italiji i Jona de Bobio koji govori
o sv. Kolumbanu, itd).

Doduse, ne treba se zavaravati u pogledu motivacija
koje rukovode monahe da rade svojim rukama ili da
proizvode Cak i "masine" (mlinove: Cuveni primer sv. Ursa
u LosSu, prema Grguru Turskom, Liber Vitae Patrum,
XVII). Kao §to je podsetio Mark Bloh, pribegavanje
"maSinstvu" bilo je samo jedan od nacina za monahe da se
stave na raspolaganje najvaznijem i najbitnijem, to jest
opus Dei, molitvi, kontemplativhom Zivotu. Daleko od
toga da je Cesta naprava, mlin je bio retkost, jedna
zanimljivost i njegovo gradenje od strane monaha vazilo je
u ofima savremenika vi§e kao dokaz skoro natprirodnog,
bezmalo ¢udotvornog znanja monaha, nego kao primer
njihove tehniCke umesnosti. Spis Virae pripovedao je o tim
zbitijima kao o mirabiliama. Filip Volf (Philippe Wolf) je
podvlacio da ¢e "gradenje mlina na vodi kod sv. Omera od
strane opata iz sv. Bertena izgledati jos i u nase vreme kao
zadivljujuéi prizor za letopisca manastira’.

Narocito je smisao tog manastirskog rada pokajnicki.
Zato §to je fiziCki rad povezan sa padom, sa boZjom
kletvom i sa pokajnistvom; monasi, profesionalni poka-
jnici, pokajnici po pozivu, pokajnici po prevashodstvu,
moraju da daju taj primer trpljenja.

Ali ma kakvi da su motivi za to, sama cinjenica da
monah kao najuzviSeniji tip hrisanskog savrienstva obav-
lja rad donosi toj delatnosti jedan deo dru$tvenog i
duhovnog prestiZza onoga koji ga obavlja. Prizor monaha
na radu odulevljava savremenike u prilog rada. Monah
koji se ponizava radom uzviSava taj rad.

Dve napomene povodom manastirskog rada: 1) u ma-
nastirskim pisarnicama (scriptoria) pisanje (scribere), pre-
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pisivanje rukopisa smatrano je kao ru€ni rad pa, prema
tome, i kao oblik okajavanja, otuda obrasci prepisivaca na
zavrSetku rukopisanja. Irci su pridavali poseban interes
tom vidu pokajnistva, recimo u Likseju; 2) manastirski rad
je postavljao probleme ishrane i odevanja, budui da
isposni¢ki rezim ishrane i pokajnicki nafin odevanja nisu
i8li na ruku obavljanju fizickog rada ni njegovoj uspes-
nosti. Otuda izvesna ublazavanja pravila u tim oblastima u
korist manastirskih "radenika". To je polaziste jedne ka-
zuistike koja zvani€no potvrduje postepeno uzmicanje
svetih vrednosti pred razvojem jedne radne etike i prakse
[v. znacajnu studiju od A. de Vogijea (A. de Vogiié) o
"radu i ishrani u Pravilnicima sv. Benedikta i Majstora
(Maitre)" u Revuie Bénédictine, 1964, 242-251, koji po-
kazuju pritisak "jedne teSke ekonomske nuzde na dva
pravila: necessitas loci afit paupertas" 1 razvo] Majstora,
protivnika monaskih radova u polju u prilog zanatskih i
vrtlarskih poslova, nasuprot svetom Benediktu koji se vise
prilagodavao jednom ruralizovanom svetu u kom se jo$
viSe suzava oblast zanatstva i vrtlarstva].

b) Osvestane ili prestizne zanatlije.

Crkvena hijerarhija 1 svetovna hijerarhija jednako do-
prinose sakupljanju i promovisanju tradICIJC osvestanog
kovaca i kujundzije. Zanatlija koji kuje oruzje aristokrata
ratnika (macevi se personalizuju i posveéuju, u tradiciji
saCuvanoj u Pesmi o Rolandu 1 u junaCkim pesmama),
kujundzija koji ukraSava to oruZzje i izraduje nakit za Zene
ratnika i stvara vatrenocrvene ukrase u crkvi koje varvar-
ski ukus prekriva zlatom, srebrom i dragim kamenjem, taj
zanatlija je krupna liénost koja Cuva prestiz zanatske
umesnosti. Hagiografija potvrduje postojanje tih vrlo tra-
zenih zanatlija (na primer, plures artifices koje ruanski
episkop Ansbert [Ansbert] dovodi iz raznih krajeva da
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rade na okviru sv. Uana). Varvarsko zakonodavstvo,
videli smo to, pokazuje preko skupocenog Wergelda pre-
stiz svojih zanatlija-veStaka. Arheologija pokazuje op-
stanak paganskih verovanja (kova¢ Viland) i metalur§ku
harizmu (figure na kov¢egu iz Ozona). Najupadljivi slu¢aj
je onaj iz karijere sv. Eligija, kraljevskog kujundzije koji je
postao visoki dvorski dostojanstvenik, a zatim episkop (o
kome svedoci Vita Eligii, naro€ito I, 5).

Tim vestacima na metalu, rani srednji vek dodaje jo§
jednu kategoriju, kovace novca (monetarii) kojima je R. S.
Lopez posvetio uzoran ¢lanak. Ali sam naslov tog ¢lanka
(an aristocraty of money) pokazuje da su gospari novca,
koji su izvladili dobit iz proredivanja dragocenog metala,
od komadanja monetarnog opticaja, od skidanja teh-
ni¢kih, ekonomskih i politickih kontrola (jedan uzne-
mireni tekst Grgura Velikog sporadi kovaca laznog nov-
cal), od moguéne pojave prestiznog novca bez neposredne
veze sa priviednom delatnoS¢u, bili rdavi svedoci zanat-
skog sveta 1 sveta tehnika.
¢) Paznja za alatke i sprave.

Nestanak ili proredivanje sirovina za zanatstvo, teh-
nolo8ke opreme i1 radne snage posebno obucene stvara od
alata, a posebno od gvozdenih delova alata, retke pa stoga
i dragocene predmete. Ono $to opstaje od masina, ili je
sagradeno pomocdu njih, pojavljuje se kao ravno ¢udu, kao
Sto smo videli kod mlinova. Razvija se paznja za alatke
koja ¢e biti jedan od temelja tehni¢kog mentaliteta bu-
duéih vekova. Varvarsko zakonodavstvo §titi dragocene
alate: Salski zakon (XXI, 12) kaZnjava globom od 15
zlatnih sua kradu raonika sa pluga (od X veka vojvode od
Normandije ée "nacionalizovati" raonike na svojim imanji-
ma, jednim gestom koji podseéa na faraonsko vlasni§tvo
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nad drveéem u drevnom ogolelom Egiptu). Najznacajnije
svedoCanstvo je o sv. Benediktu, onakvom kakav se po-
javljuje s jedne strane kroz pravila i ¢uda $to mu ih
pripisuje Grgur Veliki u drugoj knjizi Dijaloga i koja e se
Siriti tokom celog srednjeg veka, sa druge strane. Pravilnik
prisvaja ferramenta (alate ili gvozdene delove na njima)
manastira zajedno sa posudem i svetim predmetima
(XXXI-XXXII). Izgubiti ih ili ih ostetiti znadilo je podliniti
svetogrde. Cudesa prikazuju jednog sv. Benedikta &u-
dotvorca koji vrsi svoju mo¢ nad zanatskim predmetima
(slomljene naéve) i narofito izlaze alat na oboZavanje u
¢udu gvozdene motike Cudesno izvadene sa dna manastir-
skog ribnjaka. Primetice se da se ovo benediktinsko ¢udo
upisuje u jednu dugu i duboku tradiciju. Stari Zavet
pripisuje jedno sli€no Jelisiju (Druga knjiga o carevima, V1,
1). Roman o lomigori (Le Roman de Perceforest) u XIV
stolecu govori o jednom Pastirskom studencu gde su pastiri
dolazili da potapaju svoje slomljene alate.

Napomenucemo na kraju da ruka, ¢ija je mnogovredna
simbolika pomenuta, dobija i sama pravnu zaStitu u
varvarskom zakonodavstvu. Varijante Wergelda u funkciji
odseCenog prsta dovode kod slobodnih ljudi do pojave
ratniCkog standarda (vrednost prsta zavisi od njegove
funkcije u rukovanju oruZjem), kod zanatlija i robova do
upucivanja na rad (ovde alat zamenjuje oruzje i njegov je
ekvivalenat na niZzem nivou).
IV. KAROLINSKI PREPOROD RADA

Karolinski preporod uklju¢uje jednu pravu ideologiju
proizvodnog napora 1 jednu energetiku koja se moze
uociti na ekonomskom, politi¢kom 1 kulturnom planu.
Izgleda da je to viSe stvar aristokratije i jo§ vise jedne
upravljacke "elite". Ali iz toga proizlaze materijalne i
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mentalne navike i ideoloSke i kulturne teme koje ée
buduénost razvijati.

Osnovni izraz te energetike je poljodelacki. Ona se
iskazuje u prvom talasu kréenja Suma. Napredak se belezi
manje tehniCkim pobolj$anjima nego Sirenjem obradivih
povrSina, ali se tim vidovima dodaju i intenzivni, kvalita-
tivni aspekti. Povecava se broj oranja i "nacina", dolazi do
preporoda vrtlarstva i ogleda inoviranja i doterivanja kao
1 prinosa koji su sa tim povezani. PoboljSanje organizacije
i zaokruzZivanje rada dobijaju jedan poseban znalaj. Kul-
turni i dokumentarni izraz tog budenja za vrednosti rada,
ili bar nekih njegovih vidova, obogaluje se i postaje
raznovrstan.

a) Pravna svedocanstva.

Od sredine VIII veka, reC je uglavnom o agrarnim
ugovorima koji povezuju popravljanje li¢nih sudbina i
njihovih prava na zemlju sa plodotvornos$éu njihovog rada.
Ugovori "ad meliorandum", ugovori o zasadu, zakupnicki
ugovori, tipovi priviemenog uzivanja koji su vezivali pose-
dovanje izvesnog seliSta za rad pove€avanja i popravlja-
nja obradive poviSine (na primer, laborare, elaborare,
aquirere, exquirere, augmentare, meliorare, emiliorare, pos-
sidere u jednom nizu privremenih prava uZivanja u kartu-
laru opatije Fulda za godine 775-795). Mozda je tu re¢ o
tradiciji koja potiCe joS iz rimskog carstva (lex Hadriana de
rudibus agris), koju su narocito preuzimali Vizigoti (u
vizigotskom zakonu, pojam melioratio oznaava prvoga
koji postaje viasnik pro labore suo), ali pojava postaje
masovna tek u karoliSno doba. Videti: P. Grosi (P. Gro-
ssi): Problematica strutturale dei contratti agrari nella es-
perienza giuridica dell alto Medioevo italiano. XIII Setti-
mana di Spoleto, 1965.

1T

115



b) Radni propisi

Oni se nalaze jednako u svetovnim izvorima kao i u
crkvenim dokumentima. Svedoce o izvesnom oZivljavanju
zanatstva, narocito u okvirima imanja i o poveéanoj paznji
za probleme koje postavlja rad.

U prvom sluéaju glavni izvor je saCinjen od kapitulara,
zbornika zakona (naro€ito kapitulara villis). Uze€emo dve
preokupacije kapitulara: 1) propise o nedeljnom odmoru,
koji su poblize odredeni nego ranije, §to nije samo znak
prvenstva verskih tabua nego i svedoCanstvo brige da se
organizuju predasi u svetu rada (sve uz kodifikovanje
opera servilia). V. studije V. Rordorfa (W. Rordorf) i Z.
Imbera (J. Imbert). 2) osude besposli¢ara i zdravih pros-
Jjaka, preuzete iz Justinijanovog zakonika, a koja naJavljuJe
neka miSljenja XIII veka (Gijoma od Sent-Amura i Zana
de Menga) 1 narodito kraja srednjega veka i reformacije
(kapitular iz 806 sa nalozima iz Nimega).

U drugom slu€aju stojimo pred gasenjem problema
rada monaha. S jedne strane to vise nije povlaseno polje
kontroverze oko rada. S druge strane, to prestaje, uz
neznatni izuzetak, da postavlja problem manastirskog
rada: pobeda benediktinstva reformisanog od strane Be-
nedikta od Aniana smanjuje fizicki rad na simboliCku
praksu, suoCen sa narastajuéim opus Dei. Pored manastir-
skih obiCaja koji su dopustali da se prati razvoj propisa
(Corpus consuetudinum monasticarum...), opatijski statuti,
kao ¢uveni Adalhardovi (Adalhard) statuti za Korbiju u
IX veku, pokazuju s jedne napredovanje zanatskih ak-
tivnosti i propisa na manastirskim imanjima, a s druge
strane povlacenje monaha pred narastajuéom radnom
snagom kmetova i plaenih radnika u Casnija specijalna
zanimanja koja su manje zamarala (pekarstvo, bastovan-
luk, pivarstvo, itd.)
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¢) Literarna i umetniéka svedocanstva.

Tkonografi su pokazali, a posebno A. Rigl (A. Riegl) i
Dz. K. Vebster (J. C. Webster), da postoji oko 800. jedan
prekid u ikonografiji godiSnjih doba i meseca i da je tada
zapocela jedna povorka koja je morala da dozivi posebnu
sreu u srednjem veku, a to je povorka mesecnih poslova.
H. Stern (H. Stern) je objasnio tu prekretnicu i utvrdio
sadrzaj ideoloskog raskida izmedu antickog kalendara i
karolin8ke i srednjovekovne ikonografije meseca i sravnio
ikonografske dokumente (minijature) sa savremenim pes-
nickim tekstovima.

Sa anti¢kog kalendara koji uglavnom prikazuje prizore
iz Zanra sa viSe lica, pasivnog i alegorijskog tipa, prelazi se
na prikazivanje samo jednog lica koje je u toku aktivnog
obavljanja samo jedne radne delatnosti, pretezno ratar-
ske, pri emu je scena obradena realisticki [minijature
dvaju rukopisa iz Salcburga iz prve treéine IX veka i
jednog rukopisa Martirologa od Vandelberta od Prima
(Wandelbert fon Priim) krajem IX veka]. Ta realistiCka
tema o meseCnim radovima dobija jos vise reljefnosti kada
se utvrduje, kao §to je na to ukazao H. Stern, da vizantijski
svet nastavlja anticku ikonografiju. To je povlasfeni pri-
mer jedne kulturne prekretnice povezane sa ekonom-
skom 1 druStvenom prekretnicom. Ta nova ideologija rada
nalazi se u izvesnom broju onovremenih pesama koje
obraduju temu radova po mesecima, 1 to posebno u pesmi
De duodecim mensium nominibus, signis, aerisque qualita-
tibus (848) od Vandalberta od Prima, nekada proucavanoj
od K. T. fon Inama-Sternega (K. Th. von Inama-Sternegg)
radi konkretnih podataka koje je ona pruzala o seoskom
zivotu u Renaniji IX veka i o tehniCkim napretcima na
selu o kojima je svedodila (drugo oranje u prolece, od
februara do marta). Eginhardovo (Eginhard) svedocan-
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stvo, po kome je Karlo Veliki dao nova imena mesecima u
funkciji poljskih radova, prikljucuje se tim dokumentima
da bi pokazalo ociglednost karolinSke ideologije rada,
koja podrzava ekonomski i propisivacki napor.

d} Naucna i intelektualna promocija rada i tehnika.

Karolinska ideologija je naroCito kovala u zvezde se-
ljacki rad kao osnovu svega. Ali karolinSka renesansa je
takode prvi put od antike dala naucni status zanatskim
delatnostima.

To je umnoZavanje rukopisnih tehniCkih traktata iz
antike (Vegecija) i jo§ viSe izlaZenje prvih tehnickih
traktata u srednjem veku (v. radove i pouke B. BiSofa).

To je mozda narodito pojava, prvi put u istoriji kulture,
pojma i izraza artes mechanicae koji se nalazi u komentaru
(oko 859) Johana Skota Erigene za Svadbu Merkura i
Filologije od Marcianusa Kapela (Martinaus Capella).
Naspram artes liberales uévri€uju se na ravnoj nozi zanat-
ske i tehnicke aktivnosti (Slobodne vestine rade prirodnom
inteligencijom. Ali mehanicke vestine nisu prirodno urodene
nego dolaze od ljudskog razmisijanja. V. rad P. Sternagela
(P. Sternagel).

Nova radna ikonografija i nova knjizevnost otvorena za
tehni¢ka interesovanja sreu se oko 1023. u jednom
rukopisu iz Mon-Kasena u kome je karolinsku encik-
lopediju ukraSavao Raban Maur (Raban Maur) mini-
jaturama u kojima se prvi put javljaju celovito i realistiCki
zanatske delatnosti.
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ZAKLJUCAK

Radanje jedne kategorije "radnika": laboratores.

Krajem IX veka u komentaru anglo-saksonskog pre-
voda Boetijeve Utehe filosofije od kralja Alfreda, zatim se
bez prekida javlja od kraja X veka u knjizevnosti sred-
njovekovnog zapada nova shema druStva, ponavljanje
tradicionalne indoevropske sheme kako ju je definisao
Zor? Dimezil. Shema trodelnog drustva ili drutva triju
funkcija, sastavljenog od ljudi koji mole, od ratnika i od
radnika: oratores, bellatores, laboratores. Medu tim labo-
ratores vidi se jedna elita kréilaca (Z. Le Gof, oslanjajuéi
se na dokumenta iz X veka: illi meliores qui sunt labora-
tores, u kartularu sv. Vincenta iz Makona, §to je potvrdio i
Zorz Dibi) ili zajednica radnika tada naro&ito
poljodelackih pre nego Sto e preplaviti svet gradskog
zanatstva (M. David, temeljei se na literarnim tek-
stovima iz X1 veka), ipak nova shema posveéuje ideoloski
prodor sveta radnika, koji se ve¢ ucvrstio u ekonomiji i
drudtvu. Ideoloski prodor Cije znalenje obelodanjuje pre-
deni put: od VIII veka labor, njegove izvedenice i kompo-
nente (naroito conlaburatus) razvijaju jedno novo ose-
¢anje usredsredeno na ideju dostignuca, dobiti i osvajanja,
narocito u seoskoj sredini, istina je, gde je re¢ povezana sa
kréenjem Suma. Ta semanticka evolucija odaje jedno novo
dostignuce, to jest ideoloSku 1 mentalnu promociju rada i
radnika. Jo§ uvek dvoznadno vrednovanje, jer je rad
slavljen naro€ito da bi se uveali prihod i poslu$nost
radnika. No, nesumnjivo takode 1 ve¢ je ovo vrednovanje
rezultat pritiska radnika na srednjovekovni mentalitet 1
* ideologiju.
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SELJACI I SEOSKI SVET U KNJIZEVNOSTI
RANOG SREDNJEGA VEKA (V-VI VEK)

Potrebne su tri prethodne napomene da bi se odredile
granice ovog nacrta.

1. Njegov hronoloski okvir je veoma suzen. Razdoblje
ranog srednjega veka u okviru kojeg se daju predavanja na
Simpozijumu u Spoletu obuhvata dugo vremensko po-
druéje od V do XI veka u grubim crtama, a ponekad i Sire.
Znam dobro da nas Skrtost dokumentacije, koja je i sama
recita za skromnost aparature odrzavanja te epohe i za
sporost razvojnog procesa struktura toga vremena, pri-
morava na jednu razvucenu istoriju i spre€ava nas da se
prati tanana hronologija tih vekova, koju smo mogli da
prihvatimo kasnije. Moram dakle da se izvinim §to ¢u
svoju studiju ograniciti na dva stole¢a — na ViVIvek —sa
nekim upadima u VII vek, §to bi za druga razdoblja
izgledalo preambiciozno. Ali treba podsetiti da su vre-
mena koja mi prouavamo ona u kojima je pojedinacni
Zivot kratak, ali je kolektivan zZivot spor.

Evo razloga za ovakav izbor. Prvo, malo bolje poznajem
knjizevnost toga doba od knjizevnosti sledelih vekova.
Zatim, na planu mentaliteta i senzibiliteta, to razdoblje j je
vreme kada su postavljene velike teme onoga Sto mi
nazivamo srednjim vekom. Moze se uopétiti jedan izraz
koji je E. K. Rand pnmemo na nekoliko zna€ajnih flgura
toga doba pa reci da je to vreme bilo doba osnivanja,
zaduZbina i intelektualne i duhovne inkubacije srednjega
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veka.! Kao kljutne svedoke za svoju nameru uzeo sam
nekoliko bitnih dela: suStinska razmiSljanja o druStvu
nastalom iz velikih upada, koja se nalaze u Salvianovom
delu De gubernatione Dei iz sredine V veka? dva remek-
dela iz knjizevnosti homilija kakva su u VI veku, na
njegovom pocetku, propovedi Cezarija od Arla®, a na
njegovom kraju De correctione rusticorum od Martina od
Brakore*, i jedina onovremena hronika sa kraja VI veka,
Historia Francorum od Grgura Turskog, te svedoci iz
hagiografija, u ¢ijem je prvom redu opet Grgur Turski sa
svojim Miracula, Liber de Gloria Confessorum 1 Vitae
Parrum®, pa Grgur Veliki sa svojim Dialogues, narogito u 11
knjizi posveéenoj sv. Benediktu®i, najzad, kao predstavnik
poezije, Fortunat.”

2. Nije mi namera da opisujem seljake onako kako su
izgledali knjizevnosti V i VI veka. Kad bi bilo tako, videli
bismo dalje zasto ovo izlaganje mora biti kratko. Hteo bih
da u svojoj temi bar postavim problem odnosa knji-
zevnosti prema drustvu. Taj odnos nije jednostavan. Slika
drustva koje se javlja u knjizevnosti (ili u ikonografiji, u
oblicima katkad srodnim, a katkad razliitim, jer knji-
zevnost i figuralne umetnosti esto imaju svoju tematsku
osobenost) odrzava, sa globalnim druStvom iz kojeg je
nastala, sa vladajucim klasama koje je narucuju, sa uskim
grupama koje je reguliSu, sa piscima koji je stvaraju,
slozene odnose. Da se ne bismo zadrzavali na opStostima
i radi uprofavanja, recimo da je ta slika istovremeno
izraz, odraz i sublimacija ili preruSavanje stvarnog drust-
va. Ako se knjizevnost moze, ne bez izvesne retorike,
definisati kao ogledalo drustva, re€ je naravno o manje ili
viSe iskrivljenom ogledalu, zavisno od svesnih ili nesvesnih
zelja kolektivhe duse koja se u njoj ogleda i, narocito,
zavisno od interesa, predrasuda, senzibiliteta i neuroza
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drustvenih grupa koje proizvode to ogledalo i pruzaju ga
drustvu — bar onom delu dru$tva koje je u stanju da vidi,
to jest, da Cita, ali na srecu i nama u potonjim vremenima
bolje opremljenim da vidimo i protumadimo tu igru
iluzija. Istoriaru drustava i civilizacija, knjizevnost pruza
viSe imagos nego slike i tako ga primorava da bude
psihoanaliticar kolektivne proslosti.® To ogledalo drustva
koje nam pruza knjizevnost moze ponekad da bude
ogledalo bez namaza na poledini tako da se u njemu likovi
gube u oltecenosti ogledala. Tako je i sa seljacima i
seoskim svetom u knjizevnosti ranog srednjeg veka.

3. Stoga moja tema na izvestan nacin ne postoji. Po-
malo silujuéi stvarnost, moram da priznam da nema
seljaka ni seoskog sveta u knjizevnosti V i VI veka, a moja
namera zato mora biti da objasnim to odsustvo.

Odsustvo zaCudujuce i paradoksalno. Sva izlaganja na
ovom skupu pokazuju i dokazuju da najdublja stvarnost
istorije srednjega veka na zapadu jeste ruralizacija ek-
onomije i druStva. Zemlja postaje glavni izvor opstanka,
bogatstva 1 moéi. Nosioci tog prvobitnog fenomena ne
pojavljuju se u knjizevnosti toga vremena. Stavise, oni iz
nje izlaze, posto su odigrali, ako ne prve uloge, a ono bar
znacajne likove u grékoj i latinskoj knjizevnosti. I to ne
vazi samo za seljaCke mase. Dominus, crkveno ili svetovno
lice, koji postaje bar od V veka, u prvom redu zemljovlas-
nik, prakticno se nikad ne pojavljuje kao takav u knji-
Zevnosti te epohe. Pokusaj da se objasni to zabaSurivanje
seoskog drustva, 1 naroCito seljatkog druStva u knji-
Zevnosti V i VI veka bi€e prva tacka u ovom izlaganju.

Pokusacu zatim da ispod raznih prerusavanja pro-
nadem seljake koji su nestali iz knjizevnosti ranog sred-
njeg veka.
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Seljak (agricola) vazan lik u latinskoj knjizevnosti
antike, za c1]1 se jezik moze reéi da je bio jezik seljaka®, ko-
jl se u n]o] pojavljivao kako u ekonomsko-moralnim
raspravama iz razdoblja republike (u De Re Rustica Va-
ronovoj i u Katononovoj De Agricultura), tako i u ideali-
zovanom obliku u bukolickoj poeziji (narocito kod Ver-
gilija i njegovog potomstva), nestaje iz knjizevnosti ranog
srednjeg veka.'9 On je veé zatomljen u raspravama o
ratarskoj ekonomiji carskoga vremena kod Columele
(Columella) i jo§ ¢edce kod Paladijusa (Palladius). Buk-
olicka poezija (zadrzacu se ovde na razlici koja bi mozda
bila vredna razmisljanja izmedu ratara i pastira) brzo vene
u hris¢éanskom okruZenju, kako primeéuje E. R. Kurcijus
(E. R. Curtius).!!

U IV veku ogledao se u njoj Pomponije (Pomponius) i
narocito Endelehije (Severus Sanctus) koji izvodi na
scenu dvojicu seljaka, manje-viSe simboliCkih, jednog pa-
ganina i jednog hris¢anina, u jednoj poucnoj eklogi po-
sveéenoj govedoj "kugi", slinavci koja se dogodila 3952
Treba onda Cekati na karolinski preporod, ali uspeh
Teodulove (Theodul) Ekloge u X veku®, potvrdene po-
minjanjem dela u katalogu Konrada od Hirsaua po¢etkom
XII veka i1 lik Rableovog Teodelea, kao da posebno
ukazuje na knjisku tradiciju humanistickih erudita. U
Fortunatovoj poeziji — punoj opadajucih opstih mesta -
prostire se jedno polje iz tardo antico, bez ljudi 1 seljaka
Vole koje on Salje Radegundi kao da je dar Boga i
prirode, i narocito piscevih knjizevnih selanja, bez ikak-
vog ljudskog truda. Ne samo §to seoske slike postaju Cisto
simboliCke i stereotipne (episkop, na primer, prigrabio je
metaforu pastor gregis), ali Ceste jo§ kod Cezarija od Arla,

129



te slike Siroko zastupljene u Bibliji, proreduju se u knjizev-
nosti VI veka. Otkuda to odsustvo seljaka i seoskog sveta
u knjizevnosti na pragu srednjega veka?

Nema sumnje, poljoprivrednik nije vise podrzavan zad-
njim ekonomskim, drustvenim i mentalnim zadnjim pla-
nom koji mu je obezbedivao dobar prijem u knjizevnosti
prethodnih vremena.

1. Ideologija ranog srednjeg veka nije naklonjenaradu i
osobito ne onom skromnom radu ¢{ija je namena da
obezbedi puki opstanak, na $ta se i svodi suStina ljudskog
rada, u osvit kada s te§kom mukom izranja srednjovek-
ovno druStvo. Bez sumnje, sama oskudica dovodi do
pridavanja izvesne vrednosti pobolj§anjima koja su proiz-
vod rada’, ali trostruko nepovoljno naslede pritiska tada
mentalne stavove prema radu:

gréko-rimsko naslede oblikovano od klase koja Zivi od
robovskog rada i ponos joj je otium;

varvarsko naslede grupa ratnika naviknutih da dobijaju
lavovski deo svojih sredstava za zivot od plena i u svakom
slu¢aju da prednost daju ratni¢kom nacinu Zivota;

* §to je jo§ ozbiljnije, u tom hristijanizovanom drustvu,
judeo-hris¢ansko naslede koje naglasak stavlja na primat
kontemplativnog Zivota’, koje smatra za greh nedosta-
tak vere Coveka u Boga, ako se ne ¢eka od Providenja
zadovoljenje materijalnih potreba. U’ tolikoj meri da
Cezarije od Arla'® mora da pobija prigovor onih koji -
podsecaju Coveka na nuZnost da se pobrine za svoju
hranu, odedu i staniSte, i koji se pozivaju na tekstove sv.
apostola Pavla, a naroCito na reCenicu iz Solunjanima
poslanice druge, ako ko nece da radi da i ne jede koja ¢e od
X1 veka sluZiti kao osnovni citat nosiocima revalorizacije
rada.
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Van sumnje je da sveti Benedikt zahteva u svon.
Pravilniku bavljenje fizickim radom, ali re¢ je o jednom
obliku okajavanja, o pokoravanju zakonu ispastanja koji
je coveku nametnut zbog isto¢nog greha.

2. Ako jos uvek ima slobodnih seljaka, sitnih sop-
stvenika, koji se odrzavaju tu i tamo, mozda i $ire nego §to
je to re¢eno?, njihova ekonomska i drustvena teZina je
postala gotovo zanemariva. DrusStvena i pravna stvarnost
seljastva jeste stvarnost onih servi, mancipia i colona gde
Salvian, na pragu srednjega veka, jasno opisuje situaciju
onih koji su dru$tveno i ideolo$ki osudeni. Bez sumnje,
ba§ kao Sto ceni varvarina kome je lakSe oprostiti nego
hris€aninu u grehu, on teze osuduje gazdu ili gospodara
nego colonusa ili servusa® Ali on priznaje kolektivnu
krivicu robova —sasvim je izvesno da su robovi rdavi i mrski
—i u toj klasi on ne pravi nikakav izuzetak u krivici, dok je
dopusta u viSim klasama.!® On veé prihvata i predlaze
grdno i sumarno lice seljacke klase koje ¢e biti njegovo
lice na srednjovekovnom zapadu.

3. A ipak to nestajanje seljaka iz knjizevnosti ranog
srednjeg veka nije svojstveno njegovoj druStvenoj klasi.
Ono sudeluje u opStem povlacenju realizma, i posebno
druStvenog i ljudskog realizma u knjizevnosti i u umet-
nosti. Dovoljno je samo pomisliti na gotovo potpuno
nestajanje figurativne umetnosti i narocito ljudskog lika iz
" umetnosti.

Realizam nije "prirodan”, nije prvasnji i nije proizvod
jednog novog pogleda, nego jedne vizuelne, mentalne i
kulturne tekovine. Prvobitna umetnost, a srednji vek je
prodor raznih prvobitnosti, jeste apstraktna. Crkva za-
menjuje paganski realizam svetom simbola i znakova.
Ona poriée sustastvenost ¢oveka naspram Bogu i onom
svetu 1 namece nove ograde predstavi o drustvu. To moze
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biti elementarna dvojnost: svestenici-svetovnjaci, moé-
nici-sirotinja (ova poslednja razlika je, pravo govoreéi,
bremenita jednim druStvenim sadrzajem na koji éemo se
vratiti). To su narofito strogo religiozne sheme koje
razgraduju tradicionalne slike o drustvu uredenom prema
drustvenim funkcijama 1 koje ih preoblikuju prema poz-
ivima u religiozne svrhe. Tako je u slu¢aju drustva u gradu
Rimu 590, nesumnjivo urbanom drustvu, ali o¢i§éenom od
ekonomskih i strukovnih kategorija. Papa Grgur Veliki
rasporeduje stanovni§tvo Rima, tada desetkovano zara-
zom crne kuge u sedam pokajnickih i pomirmnih povorki:
svetovno svestenstvo, duhovnicko musko svestenstvo, re-
dovnici, deca, muskarci svetovnjaci, udovice i udate ze-
ne.? Ili jo§ bolje, drustvo je svedeno na grupe po gresima i
izjednaceno sa njima: sa 8 smrtnih grehova kod Kasijana,
7 smrtnih grehova kod Grgura Velikog 1 12 zabluda kod
Pseudo-Kiprijana sredinom VII veka.?! Na-pomenimo, po
cenu anticipiranja, da na ovom poslednjem spisku nala-
zimo, preru$enog u lik siromaha, naseg seljaka prikazanog
velikim grehom gordosti, Zeljom da ne ostane na svom
skromnom mestu, toj velikoj druStvenoj ambiciji koja Ce
biti veliki greh drustva okamenjenog u redove.

Ali ovaj opsti nefigurativni pravac pogada narocito
seljaka, ba§ kao kod Salviana, grupa koju &ine servi
sacinjavala je gre$nu bezimenu gomilu bez izuzetaka i bez
moguénosti pojedinacnog spasa. Pisac jedne novije studije
o merovinskom ratniku? mogao je da napi§e kako su
samo sveStenik i1 ratnik mogli biti uzeti kao tipovi me-
rovin§kog Covedanstva. Slobodan ili neslobodan, seljak iz
ranog srednjeg veka duboko je preziran. Servis ne moZe
da stupi u svesteni¢ke redove®, nego ak i kao slobodan
seljak, makar samo zbog svoje nekulture, ima samo ne-
znatne izglede da stupi u crkvu, ¢ak u jo§ labavi monaski
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red koji je jo§ pomalo anarhi€an pa i1 tu novacenje seljaka
izgleda beznacajno.?* FrantiSek Graus (FrantiSek Graus)
u lepoj knjizi®* koju je posvetio merovin§kom dru§tvu
podsetio je da treba Cekati na XIII vek pa da crkva
kanonizuje seljaka kako bi on bio sveti seljak.

*

Pa ipak se seljaci, koji izgledaju odstranjeni i odsutni iz
knjizevnosti ranog srednjeg veka, mogu naéi jednim
pazljivim pogledom ispod raznih prerusavanja.

1. Prvo, seljaci se ponovo javljaju kao pagani u viemenu
koje je pre svega doba $irenja jevandelja po selima.s

Moze se raspravljati o smislu i dometu istorijskom reci
paganus.

MoZe se prihvatiti sa MiSelom Roblenom (Michel
Roblin)? da izraz ima jednostavno smisao latinskog gen-
tilis, etnikos na grékom 1, dalje od toga, goy na hebrejskom,
"da se paganstvo ne poistovecuje sa prostastvom i da se
upotreba tog izraza moze jednostavno pripisati hebre-
jskim korenima hri¢anskog re¢nika".

Ipak, i dalje ostaje da su od V veka pagani za hris¢anske
pisce poglavito seljaci 1 obrnuto. Kasiodor i Isidor Se-
viljski, u svojim etimologisanjima bez naucne vrednosti,
jemci su za jednu mentalnu stvarnost. Nema toga ko ne zna
da pagani (paysans, paiens) dobijaju svoje ime po villa
(imanje), jer na grékom je pagos ono sto je na latinskom villa,
piSe Kasiodor u svojoj Expositio in Canticum Canticorum, a
Isidor Seviljski, u spisu Etymologiae (VUI, 10), pagani
(paysans, paiens) su dobili svoje ime po reci pagi kod
Atinjana gde su se ovi pojavili. Oni su naime tu na poljima i
na pagi osnovali svoja sveta paganska mesta i idole. Kroz
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celu Vita Martini, Sulpikije Sever poistovecuje rustici sa
gentiles 1 pagani. Isto tako postupa i Fortunat o svom Zitiju
istoga sveca. On piSe: Tu gomila seljaka ne da da se porude
profani hramovi, a na drugom mestu, dok bi htela da se
poruSi Edenski hram, a u tome je spreCavaju prosti po-
ljodelci.®

Taj rusticus paganus je uvostalom vezan za stara seljacka
sujeverja koliko i za organizovano i institucionalizovano
paganstvo rimske religije. Cezarije od Arla i Martin od
Brakore svedoce o tome®. U slufajevima seljackih su-
jeverja obelodanjenih u De Correctione rusticorum, et-
nografska izu€avanja su mogla pokazati jednu trajnost sve
do savremenih seljackih drustava na severozapadu Iberi-
jskog poluostrva.®

Na ovaj nacin biva postavljen celokupan problem folk-
lora pa samim tim i seljacke kulture u knjiZevnosti sred-
njega veka. No i ovde, izgleda da je pre re¢ o prostoj
upotrebi u druge svrhe, u cilju evangelizacije folklornih
elemenata, otrgnutih i skrenutih od njihovog seljackog
kulturnog konteksta, nego o nenamernoj osveti seljaka
sve§teniku.?

Iznad toga se ipak pojavljuje problem ruralizacije za-
pada u ranom srednjem veku posmatranog kao doba
ponovnog izbijanja primitivnih, nazovimo prerimskih teh-
nika, drustvenih struktura i mentaliteta, kao vremena
izbijanja na povrSinu prikrivenih starinskih seljackih stru-
ktura obdarenih velikom otporno§u na promene.?

Seljak ranog srednjeg veka, to je ono jedva ljudsko
¢udoviste koje je opet iskrslo i koje ¢e knjizevnost kasnijeg
srednjeg veka i dalje izvoditi pred prestrasene mladice i
vitezove u Sumi gde se seljak drvoseca ponovo nalazi u
svom mracnom i divljem predelu, kao rugoba ogromne
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glave, razmaknutih o€iju, sa pogledom Zivotinje, koje su se
javljale Okasenu i Lanselotu.*

Tako, ¢ak i kad je postao hris¢anin, seljak je pre-
vashodno greénik. Cak i da ne govorlmo o servusu koji
ovaplocuje Covekovo robovanje grehu®, servus peccati. Svi
rustici postaju greSnici po prevashodstvu, poro¢ni po
rodenju i od prirode. Cezarije od Arla, koji ne predstavlja
uglavnom li¢nost u propovedima, koji gresniku ne daje
nikakvu individualnost niti ikakvu dru$tvenu osobenost,
pravi izuzetak za tri specijalne ciljne kategorije: svesten-
stvo, kod koga su gresi tezi zbog njegovog poloZaja, ali je
tu re¢ samo o nedostojnoj man]ml svestenika; trgovei, ali
oni predstavljaju tek jednu uzZu grupu u drustvu juzne
Galije potetkom VI veka; najzad, seljaci, koji su izgleda
predodredeni za izvesne grehove i neke poroke.

Tako su rustici pohotljivci i pijanice kakvih nema.*® No
to nije sve. U tom vremenu kad se stvara mentalitet po
kome su stidne bolesti znak i kazna za greh, kako su seljaci
izloZeniji od ostalih neuhranjenosti, nehigijeni i telesnim
nedostacima, pokazuju tako svoju temeljno poro¢nu pri-
rodu. Guba dece je znak pohotljivosti roditelja, a gubavci
su, po Cezariju, naj¢esce seljaci, jer seljaci prave decu sa
pohotom.*

2. Seljak, to je takode i siromaSak, pauper, a CesCe
sirotinja, pauperes, kao sve nerazaznatljivija gomila. TeSko
nam je ponekad da utvrdimo identi¢nost izmedu seljaka i
siromaha i da razlikujemo kod pauperes u tekstovima
siromahe u gradovima od siromaha po selima.*’ Tako je
kod Grgura Turskog, gde se Galija pojavljuje kao jo§ uvek
jako urbanizovana, ali u kojoj se prakti¢no nikad ne pravi
razlika izmedu gradskog i seoskog stanovnistva. Je li to
znak? Martin od Brakore, premda je za pisanje De
correctione rusticorum posmatrao seljatko drustvo koje je
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stajalo pred njim, imao je mozda, sem propovedi Cezarija,
za uzor i De catechizandis rudibus od svetog Avgustina®,
Tako sveti Avgustin razlikuje medu vernicima koje treba
pridobiti: retke ili brojne, ucene ili nepismene, varosane ili
seljane. Dakako, wrbanus 1 rusticus pokazuju teznju da
poprime figurativni smisao civilizovanog i neobrazovanog
koje ¢emo sretati kasnije, ali razlikovanje i pozivanje na
par suprotnosti grad-selo, jo§ uvek jasno kod svetog
Avgustina, vi$e se ne javlja kod Martina od Brakore.

Ipak nam nedvosmisleni tekstovi omogucuju da pau-
pera identifikujemo sa seljakom. Napomenimo da niko od
etiri jedina seljaka koji se pojavljuju, koliko mi znamo, u
konkretnom vidu u knjizevnosti veoma ranog srednjeg
veka ne nosi ime. Junak u svakoj od pri€a je naime svetac,
pri ¢emu je seljak samo bezimeni objekt hagiografske
pripovesti. Nasuprot tome, siroma$tvo tih seljaka, ipak
nazvanih sasvim kratko siromascima, izgleda nam rela-
tivno, ako se u jednom sluCaju isti¢e da nesreénik nema
Zivotinja za ispomo¢, a druga trojica naprotiv nemaju
volove. Ali ni u jednom od slucajeva, ako se ostavi po
strani izraz pauper, njihov drustveni polozaj i njihov pravni
polozaj niposto nije odreden jasno.

Prva tri teksta su uzeta iz Grgura Turskog.

U prvom, jedan putujudi fratar zatrazi prenociste kod
nekog seljaka u Limanju — ad hospitolum cuisdam pauperis
Limanici mansionem expetit. Seljak urani pre zore da ide u
Sumu po drva i, prema obilaju seljaka, §to uspostavlja
~jednakost pauper=rusticus, zatrazi on hleb od svoje Zene
za dorucak. Fratra zamoli da blagoslovi hleb i da od njega
uzme hostiju (eulogiae) koje nosi sa sobom i koje mu
pomazu da se odbrani od napada davola koji pokuSava da
ga obori u vodu dok prelazi preko mosta sa svojim kolima
i volovima.*®
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U drugoj, neki siromasak koji je izgubio volove sa
kojima je radio (quos ad exercendam culturam habebat) vidi
u snu svetog Genizija koji mu kaZe mesto na putu u Sumi
na kome ¢e naci svoje volove sa kojima ¢e potom na ¢udan
nalin prevesti jednu ogromnu mermernu plocu na mesto
gde je sahranjen svetac i koje ¢e postati mesto ¢uda.

Treci tekst nam pokazuje jo§ jednog seljaka nazvanog
siromaskom, a poseduje ipak dva vola (erat enim quidam
pauper habens duos boves ad exercendam culturam suam,
nec ei erat alia possessio...). Neki lopov mu ih ukrade i on
ih nalazi iduéi na hodocasée na grob svetog Felicija.*

Cetvrti, najlepsi tekst, zapravo je karolinska redakcija
jednog merovindkog Zitija. On izvodi na scenu malog
Coveka, siromasnog seljaka koji je ostao bez volova i kojeg
sveti Siziran sretne upregnutog u kola puna dubriva
(accidit... ut quendam homunculum es ruricolis unum videli-
cet plaustram fimo honostum sine cuiuspiam animalis auxilio
cum vi nimia trahentem conspiceret...). Svetac, sazaliv§i se
pozove seljaka: o siroti nesrecnice, zar nemas volova (...).
On se upregne s njim u kola i, po§to obave posao, da mu-
tri zlatnika da kupi jednog vola (...). Tekst je bogat
ekonomskim obave§tenjima, ¢ak i ako je delikatno posta-
viti ih na mesto i tumaciti ih. To je tekst koji nam nudi
najopipljiviji 1 najljudskiji medu retkim likovima seljaka u
knjiZzevnosti ranog srednjeg veka.?

Ali taj pauper, koji nam u ovim tekstovima izgleda kao
predmet brige za svece iz merovindkog Zitija, brat onog
seljaka kod Grgura Velikog koga jedan Got hoée da
natera silom da mu otkrije mesto gde skriva svoje blago i
koji se povladi kod svetog Benedikta®’, posmatran je u
stvari od visih slojeva drusStva kao predmet i opasnost.

On je pre svega puka suprotnost bogata$u i svecu.
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Njegov jedini razlog postojanja je da im pruzi sredstvo i
priliku za spasenje. U drustvu u kome je duhovno spa-
senje bitno, i gde vladajuée klase i tu takode, i tu pre
svega, prisvajaju sebi prvenstvo, siromaSak omogucuje
bogataSu ili svecu da mu davanjem milostinje steknu spas.
Opredmecen milo$¢u velikasa, on je u svim znaCenjima
nemacke redi "Gegenstand”, jedan predmet nasuprot, koji
¢e s teSkom mukom kasnije doéi do drustvenog dostojan-
stva, do onoga §to oznadava "Stand".* Cezarije od Arla to
dobro definiSe kao nekog ko postoji samo u funkciji
bogatih: Bog je uistinu dopustio da na ovom svetu bude
siromaha da bi svi [judi imali sredstvo za iskupljenje svojih
grehova.®

Ali on je takode i opasnost. Seljacka klasa je u ranom
srednjem veku opasna klasa. Veé na prelazu iz antike u
srednji vek, pokazali su to jasno Bagodi* i ki&ti cirkum-
celije. Ti divljacni seljaci se susre€u, na primer, u Zitiju sv.
Vandrila od opata Fontenela (de Fontenelle): "Dofavsi na
jedno mesto okruzeno vrlo zlim seljacima, koji se Boga ne
boje i ne Eestvuju nikakvog Coveka, izbi sukob".’

Narocito se u seljackoj masi novace pseudoprophetae,
verske 1 narodske kolovode, i njihove pristalice. Iz se-
ljaCkog sveta Ce iskrsnuti i oni Antehristi, Ciji se lik i
delatnost preciziraju u to vreme kad pokore i pogor-
Savanje osnovnih uslova opstanka napajaju jedan apoka-
lipticki i milenaristicki talas. I ovde je Grgur Turski taj koji
podseca, u katastrofi¢cnom ambijentu Velike kuge u VI
veku®, na one seljacke bukace koji odlaze sve do gradova
da uznemiravaju episkope i bogatase.

I evo gde 590, dok kuga i glad pustoSe Galiju, jedan
seljak iz Berija, poludeo od roja muva,® sece drva u Sumi.
On se pretvara u putujuéeg propovednika, obuCenog u
Zivotinjsko krzno i sa druzbenicom po imenu Marija, dok
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se on sam izdaje za Hrista. On najavljuje buduénost i
isceljuje bolesnike. Za njim ide gomila seljaka i siromaha,
pa Cak i fratri. Njegovo delanje poprima uskoro revolu-
cionarni vid. Na putu propovedanja, on oduzima dobra od
bogataSa i deli ih ljudima bez imetka (non habentibus).
Slede ga hiljade pratilaca. On najavljuje svoj dolazak
pomodu nagih igraca-glasnika (homines nudo corpore sal-
tantes atque ludentes) u kojima se nalaze likovi seljackog
folklora i adamitskih jeretika. Episkop od Pija nareduje da
ga ubiju, a od sirote Marije izvla¢i mucenjem sva zZeljena
priznanja. Ali pristalice uklonjenog opsenara nisu vracene
na pravi put (hominines illi quos ad se credendum diabolica
circumventione turbaverat, nunquam ad sensum integrum
sunt reversi). Drugi Antihristi se podizu Sirom Galije i,
okruZeni istim pojavama negodovanja, podizu i povlace
narodne gomile i svet selja§tva.>

3. Na kraju, seljak se opet javlja kao rusricus koji je
postao sinonim za neznalicu, nepismenog, oliCavajudi
nasuprot crkvenoj ucenoj eliti, masu bez ikakve kulture.
Bez sumnje i svestenici pristaju iz pastoralnih motiva da se
i oni sluze prostom propovedi (sermo rusticus)™, ali u to
doba kad su vestine rezervisane za elitu (zanatlijsku elitu
kovaca i kujundzija, vojni¢ku elitu ratnika, ekonomsku
elitu kovaca novca i intelektualnu elitu svestenika) i kad
su, uz bogatstvo u nekretninama i silu, osnova drustvenog
ugleda, seljak je i na tom polju gubitnik. On je samo
prostak.

Bez sumnje, Isidor Seviljski razlikuje moralno pro-
staStvo od druStvenog i profesionalnog prostastva, rustici-
tas et rusticatio®®. U praksi, rusticus, seljak, uéestvuje u
rusticitas 1 u rusticatio istovremeno. Jednom reci, on je i
seljanin i prostak.

U Zitiju sv. Patroklija®, Grgur Turski stavlja u usta
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bratu sveca koji je simboli¢ki izabrao da od sebe napravi
rusticusa, pastora. Dalje od mene, seljace. Tvoje zanimanje
je da napasa$ ovce, a moje je da se nasladujem lepom
knjiZevnoscu, a samim tim moja sluzba me ¢ini plemenitijim,
dok tebe tvoja cini niskim.

Tako je seljak postao bezimeno i nerazaznatljivo bice,
puka suprotnost za isticanje vojnicke i ucene elite, glavni
teret crkve.

Kada se, sa ekonomskim preporodom bude opet po-
javio u knjizevnosti, seljak koji je postao prostak (i sama
evolucija reci vilain je znaCajna po sebi’*) satuvace pogrd-
ne crte koje su nastale jo§ u ranom srednjem veku.
Porocan, opasan, nepismen, on ¢ée ostati blize Zivotinji
nego Coveku. Ako u umetnosti, posredstvom ikonograf-
skih tema kao §to je Rodenje Hristovo ili radova iz ciklusa
meseca, i on ulazi u srednjovekovni humanizam, knjizev-
nost ga najceSce iskljuCuje iz njega ili ga stavlja u jedan
tetralogijski bestijar. Kad je postala realisticka, knjizev-
nost ée mu onda dati jedan lik koji je vrlo rani srednji vek
bio odredio apstraktno, lik jednog srednjovekovnog Kali-
bana, prema Kultonovom izrazu (Coulton).
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144



1|
RAD I SISTEMI VREDNOSTI






ZANAT [ ZANIMANJE PREMA
PRIRUCNICIMA ISPOVEDNIKA
U SREDNJEM VEKU

ProuCavanja tako konkretnih realnosti kao Sto su zanati
izanimanja, ¢ak i ako se prizna poseban znacaj mentalnim
stavovima koji su sa njima povezani, trazi opravdanje ili
bar jedno obja3njenje.

Kako pisci tih prirucnika, svestenici, koji su izvan, ako
ne i stranci u tom svetu aktivnog Zivota, mogu da budu
valjani svedoci u tim pitanjima?

Ovo pitanje se prikljuCuje naime jednom kljuénom
ispitivanju istorije srednjovekovnog zapada. Gotovo sva
dela kroz koja se on izrazio izbliza ili izdalje jesu re-
ligiozna dela. U naSem svetu u kome se manje vi$e na svim
nivoima pravi razlika izmedu polja religioznosti i polja
svetovnosti, postavlja se pitanje vrednosti koju treba pri-
znati svedoCanstvima koja, na prvi pogled, kao da izo-
bli¢uju razmatrane realnosti.

Treba dakle ukratko odrediti domet srednjovekovnog
religioznog dokumenta.

Pre svega, treba podsetiti da je skoro tokom celog
srednjega veka na zapadu obrazovanje povla§¢enost sve-
Stenstva. Jednakost izmedu clericus=litieratus, laicus=ille-
teratus je vet i sama znacajna. Bez sumnje, lirteratus znaci:
koji poznaje, bolje ili slabije, latinski. Ali dugo je u
srednjem veku latinski osnovno prenosno sredstvo kul-
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ture!l. Ne pori¢emo ovde znacaj izvesne svetovne kulture u
nastajanju i ne Zelimo da podupiremo pomalo zakasnelu -
povla&€enost pisanog — a tim pre i literarnog — dokumenta
koji s pravom odstupa pred nepisanim - arheoloskim,
folklornim, itd. — svedofanstvima koja nam otkrivaju
jednu Siru i dublju kulturu od one koja pripada svetu
linterari®. Ali za veéinu srednjovekovnih ljudi, ¢ak i sve-
tovnjaka, izraZavanje misljenja ili osecanja bilo je upuéeno
na religiju i podredeno verskim svrhama. Jo§ i vise, Citav
mentalni sklop - recnik, okviri mi§ljenja, estetske i mo-
ralne norme - bio je religiozne prirode i "napredak” u tom
pogledu - ali to je jedan drugi problem - bi¢e upravo
laicizacija ovih instrumenata kulture.

Preostaje da se sazna u kojoj meri je, kada je re¢ o
materijalnim realnostima — a one ulaze velikim delom u
sticanje svesti o zanatu koji se stvara na osnovu alata,
radne delatnosti i svakodnevnog zivota — ta srednjovek-
ovna religiozna prevlast mogla da bude pregradni filter ili
valjani posrednik izmedu homo fabera i nas, izmedu opip-
ljive stvarnosti i istorije.

Cini mi se da je knjiZevnost, i to ne samo kleritka,
nego Cak i religiozna — a prirucnici za ispovednike -joj
pripadaju u prvom redu —mogla biti prvorazredni izvor za
istoriCara mentaliteta povezana sa materijalnim delova-
njem.

Pre svega, istoriCaru je moguéno da iza religioznih
prevoda pronade materijalni supstrat. Nema sumnje,
plug, mlin i presa, da navedemo samo neke od predmeta
iz tehnicke 1 ekonomske bazne opreme, pojavljuju se u
srednjovekovnoj knjizevnosti ili ikonografiji kao simboli®.
Ali ve¢ na tom stupnju opisujuéeg popisa, pojedinosti i
materijalni sadrZaj religioznih dela predstavljaju veliko
dokumentarno bogatstvo. Poznato je da je hagiografija u
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srednjem veku - a narofito u poznom srednjem veku —
pruzala majdan podataka o materijalnom Zivotu: o po-
Cecima vadenja uglja u Dofineu, o transportu soli rekom
Mozel od Meca do Treva u VII veku, o pojavi renda ili
tragaca na nekom kapitelu ili na minijaturi, itd.* Tehni¢ki
napredak u srednjem veku je priman kao ¢udo, kao
vladanje prirodom koja ne moze imati drugog porekla
sem u milosti boZjoj’. Ali u tom kontekstu materijalni
detalj je ve¢ Cinjenica mentaliteta i obavezuje vise nego
nesto deskriptivno ili anegdotsko.

Na tom stupnju koriséenje pisanih religijskih izvora za
istoriju tehnika i tehnicCkih mentaliteta pretpostavlja jednu
dubinsku analizu religioznih tema i dovodenje u vezu tih
tema sa globalnim sticajem istorijskih prilika. Razvijanje
teme o aktivnom zivotu i zivotu kontemplativnom — Marta
i Marija, Rahilja 1 Lija — objaSnjava se od XI veka
zamahom zanatskih i trgovaCkih delatnosti na zapadu, a
prikazivanje gradova na peCatima, vitrazima, minijatu-
rama i freskama povezano je sa razvojem urbaniteta, ali sa
istorijskom promenom: Urbs, to nije viSe Rim, uzor an-
ticke opsednutosti gradskim, ve¢ Jerusalim — ne samo
zemaljski Jerusalim ukraSen svim prestiZima nebeskog
Jerusalima kojeg oznacava, veé i1 konkretni simbol svih
gradova, i grada uopéte (...).

Iznad tih uprkos svemu spoljasnjih odnosa izmedu
religijskog sveta i materijalnog sveta, treba se podsetiti da
je celokupno osvesCivanje zapada teklo posredstvom re-
ligije i kroz nju — na nivou duhovnosti. Srednjovekovni
mentalitet mogao bi se bezmalo definisati kao nemo-
guénost da se izrazi izvan verskih orijentira -1 to, kako je
divno pokazao Lisjen Fevr, sve do u srzi religioznog XVI
veka. Kada jedno zanatsko udruZenje narucuje svoj pri-
kaz, 1 zato izlaze oruda svoje profesionalne delatnosti,
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onda to Cini praveéi od njih atribute nekog sveca, ili
unoseci ith u neku hagiografsku legendu, i to sasvim
prirodno, posto se osveiCivanje ljudi iz korporacije ostva-
ruje religijskim posredovanjem. Sticanje svesti o nekoj
situaciji, pojedinacnoj ili kolektivnoj, uklju¢ujuéi tu i pro-
fesionalno stanje, mozZe biti samo kroz ucestvovanje, a u
srednjem veku to ucestvovanje moze biti samo sude-
lovanje u jednom religioznom svetu, taénije u svetu koji im
predlaze ili nalaze crkva. Ali zar svet crkve nije upravo
iskljucen iz zanata? _
Napomenimo, pre svega, da kad je na srednjovek-
ovnom zapadu bilo, bar pre XIV veka, bunta protiv crkve
1 protiv njenog mentalnog 1 duhovnog sveta, onda su te
pobune gotovo uvek poprimale u neku ruku hiperreligijski
tok, to jest jedan oblik mistiCne religioznosti Ciji je jedan
od glavnih vidova bio iskljucivanje svakog unoSenja ma-
terijalnog Zivota — a samim tim i1 profesionalnog - u
religiozni svet. Skoro sve te pobune su se izrazile kao
jeresi 1 te su jeresi gotovo sve poprimile manihejski,
dualistiCki karakter. Tako je materijalni Zivot bio svrstan u
svet zla. Rad kako su ga obavljali i shodno tome poimali
jeretici imao je za rezultat sluzenje utvrdenom poretku ili
poretku koji je podrzavala crkva, i bivao je osudivan kao
neka vrsta porobljavanja, StaviSe saucesniStva sa mrskim
stanjem stvari. Meni ne izgleda sumnjivo to §to su sred-
njovekovne jeresi imale druStvenu osnovu, i jo§ viSe
drustveno poreklo, premda je druStvena fizionomija i
struktura jeretiCkih pokreta veoma slozena. Drustvene
grupe su se bacale u jeres zato Sto su bile nezadovoljne
svojim ekonomskim i druStvenim stanjem: plemstvo za-
vidljivo zbog crkvenih poseda, trgovci ljuti Sto u drustve-
noj hijerarhiji nemaju ono mesto koje odgovara njihovoj
ekonomskoj modi, radenici na poljima — kmetovi ili na-
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jamni radnici - ili u gradovima ~ tkaci i valjari ~ pobunjeni
protiv sisttema podrzavanog od crkve. Ali na nivou os-
vesCenja, postoji besprizivna osuda raznih oblika rada.
Kod Katara, na primer, rad se toleriSe vernicima koji i
dalje vode svetovni Zivot ukaljan zlom, ali je apsolutno
zabranjen bezgre$nima. Uostalom, verovatno je da je ta
nemo¢ srednjovekovnih jeresi izmedu XI 1 XTIV veka da
definiSu etiku 1 duhovnost rada bila jedan od presudnih
uzroka njihovog neuspeha. Obrnuto bi bilo jedan od
razloga uspeha raznih socijalizama, i pre svega mark-
sizma® u savremenom dobu.

Naprotiv, srednjovekovna crkva je umela da stvori
ideoloske strukture otvorene za duhovne potrebe pove-
zane sa profesionalnom delatno§¢u sveta zanata i to ¢ini
legitimnim pristup osve$€ivanju zanata i zanimanja kroz
pravoslavnu pokajniCku literaturu srednjega veka.

Naravno za to mu je bilo potrebno da evoluira. Nema
sumnje da je hriS¢anstvo jo§ od pocetka nudilo jednu
duhovnost, Stavi§e teologiju rada’. Osnove za to nalaze se
u Sverom Pismu i pre svega kod svetog Pavla (Solunjanima
poslanica druga, 111, 10: da ako ko nece da radi da i ne jede.)
i kod Otaca, narocito kod grckih, svetog Vasilija i svetog
Jovana Zlatoustog u prvom redu. Ali izmedu IV i XII
veka taj vid hri§€anstva je ostao u latentnom, virtuelnom
stanju, kao neostvarena, StaviSe poniStena moguénost.
Ekonomsko i druStveno stanje ranog srednjega veka
naslo je naime na kraju svoj izraz u Cuvenoj trodelnoj
shemi dru$tva, vaskrsavanje jedne koncepcije, kao sto je
to pokazao Zorz Dimezil, izmedu ostalih®, zajednitke
svim indoevropskim drustvima. Oratores, bellatores, labo-
ratores, to je hijerarhijska shema. Ako je staleZ orarores —
svestenstvo — na kraju dopustio istaknuto mesto stalezu
bellarores — vlastelina -1 saglasio se sa njim da se na niZi
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staleZ radnika (laboratores) gleda sa najveéim prezirom.
Tako je rad omalovazen i unizen sa nedostojnoscu klase
kojoj je namenjen. Crkva objasnjava polozaj kmeta, Zrtve-
nog jarca drustva, kmetstvom u odnosu na isto¢ni greh i
sramotom rada koji odreduje njegovu sudbinu istim isto¢-
nim grehom: tekst Knjige Postanja pruza potrebni komen-
tar. Ne treba se u tom pogledu zavaravati stavom svetog
Benedikta i benediktinovske duhovnosti prema radu’. U
oba oblika u kojima benediktinski pravilnik nalaze rad
monasima — u obliku fizi€¢kog rada i rada intelektualnog,
on je saobrazno ideologiji toga doba ispastanje. U be-
nediktinskom duhu ranoga srednjega veka, duhovnost
rada, kao obinog instrumenta okajavanja, i teologija
rada, kao Cista svest o istoCnom grehu, imaju u neku ruku
samo negativnu vrednost®. Ni§ta nije pozitivnije ni pro-
pratno shvatanje rada, izgovor za dokolicu i zatvorena
vrata za iskuSenja Necastivoga.

Da je crkva odrzala taj stav, sticanje svesti zanatlija o
zanatu bilo bi nesumnjivo sasvim druk¢ije od onog kakvo
je bilo. A crkva je uostalom, u izvesnoj meri, suprostavljala
tom osves¢enju ne samo jedan zaklon nego ak i prepreku.

Prvo se obracala udruzenjima. Neprijateljstvo crkve
prema strukovnim udruZenjima nije bilo samo povre-
meno, u slu¢ajevima kad su ona vodila borbu protiv
svetovne vlasti episkopa, gospodara gradova, a za pobedu
gradskih sloboda a pre svega ekonomskih. Crkva kao
protivnica monopola i pobornica justum pretium, u stvari
nadmetanja slobodne konkurencije na trzistu'!, dublje je
suprotstavljena samom cilju korporacija da se sa gradskog
trzista eliminiSe konkurencija'2 Najzad, crkva je nepover-
ljiva prema samoj korporativnosti zato Sto priznaje kao
zakonite samo one grupe koje u njenim o€ima poticu od
boZanske volje i od ljudske prirode: trojnu podelu sma-
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tranu od nje za prirodnu i natprirodnu u isto vreme i
razvrstavanja zasnovana na strogo verskim ili crkvenim
kriterijumima; podelu na hriS¢ane i nehriS¢ane, na
sveStenstvo 1 svetovnjake. Ona ée uostalom dozvoliti
stvarno organizovanje zanata samo u onoj meri u kojoj ée
ono biti duplirano jednom religioznom organizacijom:
bratovitinama. Iz toga ¢e se za osveilivanje zanatlija
izroditi jedno sasvim posebno stanje, neka vrsta dijalek-
tike izmedu korporativnog duha i duha bratovstina, o
kojoj moramo da vodimo raduna, a da nazalost ne mo-
Zzemo dobro da je shvatimo sve dok budemo lose po-
znavali istoriju bratovstina®.

Drugi oblik u kome se ispoljilo neprijateljstvo crkve
prema svetu zanata bio je nepoverenje spram velikog
broja profesionalnih delatnosti: tu je sporan litav svet
nedopustenih zanata i ¢ija je istorija tako rasvetljavajuéal®.
Ta drama svesti za tolike ljude srednjega veka koji su se
pitali, Cesto sa strepnjom — prirodno se pomislja na
trgovca — da li im stvarno preti prokletstvo ako se bave
zanatom sumnjivim u o€ima crkve, morala je u krajnjoj
liniji da odigra prvorazrednu ulogu u obrazovanju pro-
fesionalne svesti. I poznato je da je pritisak sveta zanata
na kraju naterao crkvu na uzmak i urodio klicama jedne
pozitivne teologije o samorazumljivom radu u hris¢an-
skom ucenju, da bi posle materljalne snage stekao i
duhovno dostojanstvo.

Religiozni svet je znaci konacno jedno povlaséeno polje
za saznavanje mentalnih predstava tehnoloskog i pro-
fesionalnog sveta na srednjovekovnom zapadu, pod uslo-
vom da istori€ar ima na umu trostruki vid prisutnosti tog
sveta u religioznom svetu. On u njemu postoji: 1° u stanju
prevoda 2° u stanju izraza 3° u stanju pritiska.

Hteli bismo da pod ovim poslednjim vidom, pomoéu
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priruénika za ispovednike, ispitamo sledeci problem: kako
je crkva shemu o trodelnom dru$tvu iz ranog srednjeg
veka modifikovala u jednu suptilniju podelu, otvorenu za
raznovrstan svet rada, zanata i zanimanja i kakve su nove
mentalne predstave proistekle iz toga?

Priru¢nici za ispovednike su dobri svedoci za sticanje
profesionalne svesti kod profesionalaca, jer oni odra-
Zavaju pritisak profesionalnih krugova na crkvu i bili su,
zauzvrat, jedan od glavnih nacina stvaranja profesionalne
svesti srednjovekovnih ljudi pocev od XIII veka.

Ne samo, naime, Sto je njihovo ucenje bilo nudeno tim
ljudima prilikom ispovesti, nego je njihovo delovanje bilo
joS neposrednije i trajnije koji su ih primali i ¢itali ih sami,
jer protivho onome §to se danas dogada, oni nisu bili
namenjeni iskljucivo ispovednicima, nego su mogli takode
da dodu i1 u ruke pokajnika. Znafajno je Sto su prvi
prirucnici za ispovednike, prevedeni na narodski jezik "ad
usum laicorum" bili upravo ti koji su davali najviSe mesta
pitanjima savesti zanatlija — takva je Swmma od Johana
Frajburskog, prevedena krajem XIII veka na nemacki od
dominikanca Bertolda Hinlena (Berthold Hiinlen). O¢i-
gledno do njih su naro€ito dolazili trgovci koji su bili
imucni i imali dovoljno izobraZenosti potrebne za njihovu
kupovinu i za Citanje, a koji su postavljali sebi povodom
svojih profesionalnih delatnosti $kakljiva pitanja savesti'>.
Od kraja XV veka Stamparija ¢e za izvesno vreme prosiriti
uticaj najvaznijih od tih priru€nika.

Treba, pre svega, dodati nekoliko preciznosti o svedo-
Cenju prirucnika za ispovednike kao odraza ideoloskog
pritiska profesionalnih krugova.

Treba se vratiti nazad do XII veka®® da bi se zahva-
tilo osveS¢enje zanata i zanimanja koje ée dov sti do

154



prirucnika za ispovednike. Tada se ocrtava trostruki raz-
voj odlucan po tom pitanju: 1° subjektiviranje duhovnog
Zivota koje se moze dokuciti narocito kroz razvoj ispovesti
2° procvat jedne duhovnosti i teologije rada 3° preobrazaj
trodelne sheme dru$tva u slozenije sheme prilagodene
narastajuéoj diferencijaciji ekonomskih i drustvenih struk-
tura pod dejstvom narastajuée podele rada.

I. Varvarizovani svet o kome je re¢ i u kome se kupa
crkva ranog srednjeg veka jeste ekstrovertovan svet,
okrenut spoljnim duZnostima, ka materijanim ciljevima i
plenovima: osvajanju, hrani, vlasti i spasenju na onom
svetu. To je jedan, da kaZzemo primitivan svet koji od-
reduju njegovi stavovi, ponasanja i gestovi. Ljudi u njemu
mogu biti procenjivani samo po delima, ne i po oseéan-
jima. To je ono §to se zapaza u svim varvarskim zakonima
iu svim zakonicima u ranom srednjem veku. Wehrgeld, na
primer, razmatra jasno pored ¢ina i pocinioca, ali u
funkciji njihovog objektivnog stanja — uostalom prema
jednoj vrlo gruboj klasifikaciji: slobodni i nesiobodni,
¢lanovi ove ili one nacionalne zajednice - a ne i u funkeiji
njihovih namera. To ¢ini takode i crkva koja do dusa moze
da dode samo preko telesnih gestova. Njeni zakonici su
kazneni, visine kazni su duhovne i gledaju viSe na greh
nego na grednikal’. Najvi§e §to ona razlikuje i sama jesu
dve klase greSnika, svestenici i svetovnjaci, pri Cemu je
kazna za prve teZa nego za druge. Sto se ti€e prestupa, oni
ne crpu svoje postojanje iz greSnika, nego iz poroka koji su

izvan gres$nika koji postaje njihov plen, poroka koji ulaziu

njega kao strano bife, kao materijalizacija Pavola. Ti
poroci su prema najrasprostranjenijoj kodifikaciji smrtni
grehovil® —j ¢itav rani srednji vek shvata duhovni Zivot kao
borbu po uzoru na Psihomahiju Premudrosti. Ako se
podlegne tim neprijateljima kakvi su gordost, pro-
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zdrljivost, tvrdi¢luk, pohota, lenjost, zavidljivost, slavo-
ljublje, to se mora platiti i pokajnici daju gotovo automat-
ski visinu kazne. To nije niSta ¢udno u tom svetu potci-
njenom spoljnim silama, bilo dobrim ili zlim, ako sud
moze biti poveren slu€aju nazvanom providenje: to je
BoZji sud, ordalija’®. U ovom svetu nema mesta za pojed-
ince, sa izuzetkom =zaista izvanrednih bica: svetaca ili
heroja, prvih izvanrednih u stalezu oratores, a drugih u
stalezu bellatores. Zapadnjacki rani srednji vek poznavao
je u stvari samo dva knjizevna zanra: hagiografiju i ju-
nacku pesmu. Drugi pojedinci imaju neko postojanje
samo sudelovanjem u bi€u heroja ili sveca: Zivotopisac koji
ga hvali, Zongler koji ga opeva, kova¢ koji kuje njegov
mac, kujundzija koji rezbari spoljne znake njegovog bo-
gatstva i njegove moéi. Bezimeno mnoSstvo izvladi jedan
deo individualnosti, u to doba kad porodi¢no ime ne
postoji, samo iz imena sveca zastitnika koji daje onome $to
ga nosi nesto od bi¢a tog duhovnog oca.

U XII veku promena je znacajna. Istorija razvoja
ispovesti i pokajnistva bila je stvorena®. Poznata je uloga
koju su u tom razvoju odigrali veliki duhovi, sveti Anselmo
i sveti Abelar. Ali oni su samo izraZavali i usavrSavali
jedan opsti pokret. Rimsko pravo sa svoje strane, a
posebno svojim uticajem na crkveno pravo, samo je
dodalo podsticaj, metode i obrasce. Ubuduce se vide gleda
na greh nego na gresnika, na gre§ku nego na nameru,
manje se traZi pokajanje nego skruSenost. Subjektiviranje
i pounutarnjenje duhovnog Zivota, koje je u korenu samo-
posmatranja, pa otuda i cele moderne psihologije na
zapadu. Nije slu¢ajno ako se sva velika hriS¢anska ucenja
u XII veku mogu odrediti kao hriSansko sokratovstvo,
intelektualisticko kod jednog Abelara, misti¢ko kod Huga
de Sen-Viktora, jedne Hildegarde od Bingena, ili svetog
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Bernarda - a postojao bi takode i gramaticki i u¢enjacki
humanizam Sartrovaca (...).

U trenutku kad se zapad dotada zatvoren u sebe, Cak
kolonizovan od naprednijih civilizacija Vizantije i Islama,
baca u osvajanje sveta izvan sebe od Skandinavije do Svete
zemlje, otvara se istovremeno u unutarnjem biéu zapad-
njackog Coveka jedan drugi novi front, front svesti. I tu
'smo na pragu osveséenja.

Nije moguée ovde istrazivati sve do u tandine ovaj
kljuéni razvoj. Ali moze se podsetiti na sustinsku ulogu
tehnickog i ekonomskog razvoja koji pocinje oko hiljadite
godine i u¢vriuje se kvantitativno i kvalitativno u XII
veku. Ozivljavanje velike trgovine, procvat gradova, obez-
bedeni poljoprivrednim i demografskim napretkom, a
zatiim i specijalizovanje rada u zanatima, sve je to proizvod
jedne drustvene pokretljivosti koja se okon¢ava mental-
nim i duhovnim preobrazajem. Ubudude ¢ovek se izdvaja
iz nejasnog mnostva u koje je bio uronjen. Ali jo§ nije
doSlo vreme za pojedinca, tvorevinu modernog sveta,
renesanse. Ova kljuéna etapa koju nazivaju renesansom
XII veka samo je jedna posredna etapa. Svest koju stie o
sebi svaki Covek, do koje dolazi kroz staleZkome pripada,
kroz profesionalnu grupu &iji je deo, preko zanata kojim
se bavii éiji je ¢lan. Proces personalizacije odvija se u krilu
jednog Sireg procesa socijalizacije. I kako ova svest moze
biti samo religiozna, ona se pokazuje kao poziv (vocation).

II. Ali to osve$€ivanje je moguce samo promenom stava
u odnosu na rad. Na prelazu iz XTI u XII vek ocrtava se ta
promena. Oko rasprave monaha i kanonika, pothranji-
vane jednom goruom aktuelno$€u, budi se sukob ak-
tivnog Zivota i zivota kontemplativnog. I evo gde je, na
teorijskom nivou, dato za pravo Marti, a u praksi je
fizickom radu vracena Cast kod Sartrovaca i narocito u
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Citou i Premontreu. Nema sumnje, tradicije se odrzavaju
i pokazuju se zilavi otpori. Ali osnivanje novih redova
isti¢e da se nesto promenilo, da se odvija jedno menjanje
u tumacenju benediktinskog duha, bez ¢ega bi ova pravila
bila izliSna. Jedan Rupert od Dajca, drazen od mode
ru¢nog rada, jedan Petar PreCasni pomalo uzdrman na-
padima svetog Bernarda, opominju jasno da je prema
svetom Benediktu fizicki rad preporucljiv, ne i zapoveden,
da je bio samo sredstvo, a ne i cilj duhovnog Zivota. Ali
naspram toga umnozavaju se svedoCanstva, naklonjena ili
uzdrZana, da duhovnost rada dozivljava u praksi odlu-
cujudi razvoj. Oko Premontrea se zamece jedna istinska
rasprava izmedu monaha i seljaka, a uskoro i sa Umilia-
tima, postavlja se pitanje o monasima-radnicima®. Ume-
sto shvatanja rada-ispaStanja dolazi ideja o radu kao
pozitivnom nadinu spasenja. U meduvremenu, Liber de
diversis ordinibus svedoCi o tom previranju razmi$ljanja o
vrednosti rada®2 Umesto shvatanja rada-ispastanja dolazi
ideja o radu kao pozitivnom nacinu spasenja®, Kako ne
osetiti iza tog zamaha novog manastirskog sveta pritisak
novih profesionalnih kategorija — trgovaca, zanatlija, rad-
~ nika zainteresovanih da nadu na polju vere opravdanje za
svoju delatnost, za svoj poziv, potvrdu svog dostojanstva i
osiguranje svoga spasa, ne uprkos svome zanimanju, nego
njegovim posredstvom? Projektovanje svojih teznji u
hagiografski svet i ovde je rasvetljavaju¢e. Na pocetku
X1I1 veka vreme radnih svetaca je ve¢ na putu da ustupi
mesto vremenu svetih radnika®*.

No, to nije sve. Ta nova duhovnost rada, kao §to je 1
normalno, tezi da pusti koren u teologiju rada. Zacetke te
teologije treba traziti u komentarisanju Knjige Postanja
koje nastoji da dokaze da rad ima svoje pozitivne korene
u Bogu posto 1° delo Stvoritelja (a trebalo bi istraziti
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razvoj teme summus artifex ili summus opifex) bejase is-
tinski rad — jedan viSi, uzviseni rad, stvaranje, ali sa svim
mucnim posledicama: jedan trud (labor) od kojeg je Bog
morao da se odmara sedmi dan. Bog je bio prvi radnik. 2°
Rad, izvestan rad (definisan u smislu odrzavanja) bio je
dat i coveku, Adamu, kao pozvanje pre pada, posto ga Bog
beSe namestio u Raj da ga radi i da ga ¢uva (Knjiga
Postanja, 11, 2-15). Pre rada-ispaStanja kao posledice
greha i pada, bio je jedan sreéni rad, blagosloven od Boga,
i ovozemaljski rad je saCuvao nesto od tog rajskog rada od
pre pada.

III. Nema niCeg ¢udnog ako, u tom sticaju okolnosti,
trodelna shema drustva nije viSe po meri druStvenih i
mentalnih realnosti. Najinteresantnije je to Sto se u sred-
njovekovnom drustvu zapada stara shema potpuno raspr-
skava, dok u primitivnim drustvima Indo-Evropljana po-
java jedne ekonomske klase sposobne da se nametne
povlac¢i samo ograni¢eno preuredivanje trodelne sheme,
bilo dodavanjem detvrte klase ili upijanjem nove kate-
gorije od strane jedne od tri veé¢ postojece klase. Doduse,
trodelna shema ¢e opstati (ne bez izvesnog preobrazaja,
na primer u Francuskoj dugo opstaju Tt staleza, sve do
1789), ali dok se ucvr§cuju sheme sa mnostvom kategorija,
ona uzmice, §to je rezultat osvesivanja i posvecenja tog
proSirenja raznovrsnosti, to jest podele rada. '

Dakako, postoji trajnost pa Cak i pojacavanje jedin-
stvenog shvatanja hris¢anskog drustva - i to je éak klju¢no
-da bi nove drustveno-profesionalne kategorije dobile pra-
vo na svoj poziv. Ali hri$¢anski corpus se ustrojava i to
ustrojavanje se odvija na osnovu funkcije, zanata i zani-
manja. Corpus nije vise saCinjen od redova kao u sakral-
nom drustvu ranog srednjeg veka, nego od staleZa medu
kojima moze da postoji, i zapravo postoji, hijerarhija, ali
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jedna horizontalna, a ne vertikalna hijerarhija. Knjizev-
nost 1 umetnost razvijaju i posveduju temu o stalezima
sveta 1 srednji vek joj daje u svoj sumrak najvisi i strasan
izraz u mrtvackim plesovima. Priru¢nici za ispovednike,
bar neki od njih, vezuju se nekim svojim stranama za
podrazavanje propovedi ad status, za taj novi knjizevni
Zanr.

Taj pravac se nalazi, kroz sve uticaje 1 sve recnike, u
gotovo svim idejama i u gotovo svim ucenjima XII veka.

DzZon od Solsberija ga pripisuje starom organicistiCkom
shvatanju Covecanstva nalik na ljudski organizam Ciji je
svaki deo jedno zanimanje, jedno telo zanata — pri ¢emu
seljaci, zanatlije i radnici fine noge republike®.

Gerhoh od Rajhersberga (Gerhoch von Reichersberg)
mozda jednim stoiCkim reCnikom proziva ru veliku fabriku
sveta, neku vrstu svetske radionice. Z.a Coveka XII veka, ma
koliko on bio teolog, svet konkretnih materijalnih real-
nosti kakav se profilira iza tih reci jeste fabrica, officina
(...). Uostalom, Gerhoh u svom Liber de aedificio Dei u
svojstvu podsecanja, potvrduje hriS€ansku vrednost Citave
¢ovekove sudbine i valjanost svakog zanimanja kao sred-
stva spasenjaZ®.

Honorije Augustodunensis, poSto je tvrdio da je izgon
Coveka neznanje i da je njegova postojbina mudrost do
koje se dolazi preko slobodnih vestina, kao preko isto
toliko gradova (napomenimo usput ovo pozivanje na
gradove) kojih je deset na broju: to su sedam uobiCajenih
vestina kojima on dopisuje jos$ i fiziku, mehaniku i ek-
onomiku. Svet Cinjenja je onoliki koliki je i svet znanja
(..)7

U tom procesu konceptualizacije novoga sveta jedan
novi pojam ocigledno igra klju¢nu ulogu, a to je pojam
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opsteg dobra. On postaje probni kamen Kkorisnosti i zak-
onitosti svakog zanimanja.

Treba napomenuti da sa trodelnom shemom istovre-
meno puca i tradicionalni okvir od sedam slobodnih
vestina i pregrada izmedu mehanickih vestina i slobodnih
vestina. Dok se Oto Frajzingki ¢udio videvsi da u Italiji
cene cak i zanatlije i mehanicke vestine, Hugo de Sen-Vik-
tor stavio je u svom Didascalionu mehanicke veStine uz
bok slobodnim vestinama u novoj klasifikaciji nauka koja
se nalazi u XIII veku kod Roberta Grosetesta (Robert
Grosseteste) i kod jednog Tome AkvinskogaZ.

Tako je poCetkom XIII veka odjeknuo na nivou duhov-
nih vodica razvoj javnog mnenja koje u svom uvazavanju
zamenjuje junaka punog vrline spretnim tehni¢arom. Gi-
joova (Guiot) Biblija izjavljuje da vitezovi ubuduce mo-
raju da ustupe prvenstvo strelcima, rudarima, kamenore-
scima, inZzenjerima. Razvoj vojne tehnike je to $to ugro-
zava profesionalnu nadmo¢ feudalnog viteza. I razvoj
celine... preteruje Gijo od Provena, uostalom preuranje-
no, ali otkriva jednu teznju misljenja.

Stekli su se dakle ideoloSki uslovi i postoje otvorene
mentalne strukture na pragu XIII veka da poziv raznih
profesija dobije svoje posvecenje. U tom posvecenju bila
je prvorazredna uloga preobraZzene pokajnicke prakse
koja je rukovodena prirucnicima za ispovednike.

Naime, desile su se tada tri klju¢ne Cinjenice koje ¢e
omoguditi tu trostruku evoluciju: razvoj ispovesti, razvoj u
shvatanju rada i sheme druStvene strukture, koje ¢e da
izvr$e svoj puni uticaj.

Prva je Cinjenica kanon 21 sa IV Koncila u Lateranu
(1215) koji propisuje obaveznost za sve hriS¢ane, to jest
prakti¢no za sve ljude na zapadu, da se ispovede jednom
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godisnje. Otada su svi ispovednici priteS$njeni redovno
pitanjima od kojih ih mnoga dovode u nepriliku: 1° posto
mnogo njih imaju tek nedovoljno obrazovanje i ne po-
znaju noviji razvoj kanonskog prava, narocito od Graci-
janovog Dekreta, 2° zato $to je vecina njih, obrazovana u
tradicionalnoj sredini i stanju duha, nesposobna da resi (a
ponekad ¢ak i da razume) probleme koje im iznose njihovi
pokajnici, a posebno oni koji postavljaju pitanja savesti
(novi termin koji mnogo kazuje: prirucnici za ispovednike
Cesto Ce ga nazivati De casibus conscientiae ponikla iz
profesionalnih delatnosti: da li je ova ili ona radnja
dopustena, trebaju li nuznosti rada da idu ispred ili iza
crkvenih propisa po pitanju posta ili nedeljnog odmora,
itd? Ispovednicima su potrebni vodiCi i priruCnici. A za te
priru¢nike potrebni su vrsni autori.

Elem, pojavljuju se takvi autori i to je druga Cinjenica:
to su Clanovi, neki Clanovi, iz redova novih prosjaka.
Njihova stru¢nost potice prvo od toga §to su obrazovani,
jer pored svojih vlastitih studia, oni ubrzo pohadaju uni-
verzitete i naroCito zbog toga Sto, za razliku od redova u
XII veku i velikim delom od Benediktinaca, oni ne Zive u
samo(i ili po seoskim sredinama, nego po gradovima i u
srcu urbane sredine, sveta prosirenog rada, profesionalnih
delatnosti i novih duhovnih radoznalosti, u svetu ljudi koji
postavljaju probleme, koji postavljaju pitanja, i koji ih
upucuyju svojim ispovednicima.

Zato prirucnici za ispovednike dobro odrazavaju,ito u
dvojakom svojstvu, sticanje svesti profesionalaca o pro-
fesiji i njihov pritisak na crkvu da i ona sa svoje strane to
uzme u obzir. Na prvom mestu zato Sto oni sadrze realna
i opipljiva pitanja koja postavljaju ti ljudi od zanata. Kada
se proCita: Da li je dopusteno ili nije prodavati na rok (na
odredeno vreme), ili Da li je dopusteno ili nije orati njivu
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nedeljom ili prodavati na vaSaru tim danom?, to je sigurno,
u prevodu na latinski, pitanje koje je pokajnik postavio
svom ispovedniku, a ne apstraktna tema za Skolsku ras-
pravu. Najzad, pisci prirucnika su specijalisti za profesion-
alnu svest i dobri znalci sveta koji vode. Pjer Diboa (Pierre
Dubois) piSe krajem XII stoleCa: Mala braca i Braca
propovednici koji bolje od drugih poznaju pravo stanje
drustva (...). Mala braca i Braca propovednici koji poznaju
vladanje svakoga (...).

Iz tih priruénika®, a pre svega iz glavnih, najkoriséenijih
i najuticajnijih medu njima, iz Swne od Rejmona de
Penjafora (Raymond de Pefiafort), izmedu 1222. i 1230,
do spisa Summa Pisanella koju je dovrSio Bartelmi (Bart-
hélmy) u Sankto Konkordio 7. decembra 1338, preko
franjevackih Summa kakve su Monaldina i Astesana i
Summae dominikanca Johana od Frajburga, izviru tri teme
za nas$ predmet:

1° svaki hri$anin je bitno odreden svojim odnosom
prema svojoj profesiji: poziv i rad.

2° svaki rad zasluzuje platu: poziv i novac.

3° opravdano je svako zanimanje koje se zasniva na
radu: pozivirad.

I. Do tada se gre$nik razvrstava prema smrtnim gre-
sima. To tradicionalno razvrstavanje nalazi se u pr-
ruCnicima za ispovednike. Ali tezi da ga potisne jedno
drugo koje vise ne gleda na kategorije grehova, nego na
kategorije greSnika, a to su profesionalne kategorije: gresi
sve§tenika, univerzitetlija, sudija, seljaka, mehanickih rad-
nika itd. Evo dakle, u oblasti ispovedanja, kao i u pro-
povedniS§tvu ~ a XIIT vek, sa Prosjacima i posebno sa
Propovednicima, jeste veliki vek propovedi —novog zanra:
vere propovedane ad status. Jedan Alan od Lila u Summa
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de arte praedicatoria, jedan Hubert od Romana u drugoj
knjizi De eruditione praedicatorum i jedan Zak de Vitni
(Jacques de Vitry), izmedu ostalih, ostavili su uzorne
sermones ad status. Tako novi ispovedniéki tekstovi istiCu
pitanja koja treba postavljati secundum officia®.

Kanon 21 IV Koncila u Lateranu poblize odreduje:

Neka frataf bude mudar i sposoban da uocava, kako bi poput
strucnog lekara polivao vinom i uljem rane ranjenika, raspi-
tujuci se briZljivo o okolnostima koje se podjednako odnose
na gres’nika i na greh ...)"
XVII: O pitanjima koja treba postavljati kod zspovedanja )
treba takode ispitivati ljude u polozZaju pokajnika o uo-
bicajenim gresima. Ne treba naime ispitivati viteza o gresima
kaludera ili obrnuto (...). Da bi bolje znao koga treba da
ispitujes o cemu utuvi da kneZeve treba ispitivati o pravdi,
vitezove o pljackama, trgovce, sluzbenike, zanatlije i radnike
o krivokletstvu, prevari, laZi, kradi, itd (...) gradane i varo-
Sane uopste o lihvarstvu i zalogama bez naknade, seljake o
zavisti 1 kradi narocito na desetku, itd.

Ovaj princip ispovedanja grehova po profesionalnim
kategorijama naro€ito je nadahnuo plan za jedan pri-
ru¢nik veoma rasprostranjen od kraja XIII veka, jedan
podsetnik za manje ucene i manje strucne ispovednike, koji
je Johan od Frajburga izvadio iz Summa Confessiorum, koji
Je naslovljen Konfesional i k011 uporedo sa prvim delom o
gresima koji se mogu naci kod svakog gresnika i jedan
drugi deo o raznim druStveno-profesionalnim kategori-
jama: 1. Za episkope i druge visoke crkvene dostojan-
stvenike. II. Za sveStenike i uZivaoce drugih nadarbina.
ITI. Za zupnike i njihove vikare i1 ispovednike. IV. Za
kaludere i monahe. V. Za sudjje. V1. Za zastupnike i
tuzioce. VII. Za lekare. VIII. Za doktore i univerzitetske
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uditelje. IX. Za knezeve i druge velikaSe. X. Za oZenjene
svetovnjake. XI. Za trgovce i gradane. XII. Za zanatlije i
radnike. XIII. Za seljake i poljodelce. XIV. Za fizicke
radnike?’.

Ovaj katalog, ovde sveden na sadrZaj, ali koji bi se
mogao do u pojedinosti razvijati i tumaciti, pokazuje da je
svaka profesionalna kategorija uzeta u obzir. Razlog tome
je §to se otada broj nedopustenih, zabranjenih zanata
toliko smanjio da je ostavljao izvan drusStva samo bez-
nacajnu marginu asocijalnih grupa ili pojedinaca®. Raz-
lika izmedu zanata nedopustenih de sui natura, i prema
tome apsolutno osudivanih, i zanata koji su prema prilici
omalovazavani ex causa, ex tempore ili ex personna svodi se
ubudude na mali prostor iskljucenih i ozloglafenih. Trgo-
vac koji je u ranijem vremenu bio parija, stavljan je na
primer u drustveni zabran samo kad je ulazio u delatnosti
Ciji broj neprestano opada®. Za njega kao i za druge,
kazuistika je element opravdanja i oslobadanja.

Tako su nekada zabranjene oblasti sada postale dopu-
Stene.

II. A pre svega svet novca.

Pre XIII veka, na varvarskom zapadu, sve delatnosti za
platu bile su Zigosane ljagom koja je vezivana za takoz-
vane najamniCke kategorije. Sve §to se placalo i kupovalo
bilo je nedostojno. Cast ili duznost definisali su se us-
lugama, odozgo nadole i obrnuto. Novac, ekonomski
sporedan, bio je to takode i moralno. HriSCansko drustvo
ranog srednjeg veka bilo je uc¢vrieno u tom verovanju
posmatrajuci svet novca "okuzen" od Jevreja. Komercijali-
zacija i neprestani porast plateZnika uzdrmavaju vred-
nosti.

Ovde vode igru dve kategorije 1 dva zanata.
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SHNTTEEARES

I to pre svega ucitelji. Nauka i kultura su pre XII veka
povlastica sveStenstva koje ih stiCe i Siri Stedljivo, ne
drese¢i kesu. Manastirske ili episkopalne $kole pripre-
maju uc¢enike za Opus Dei koji se ne unovluje.

Sa gradskim 8kolama u XII veku, ponesenim procva-
tom gradova, pokretanim od ucitelja koji moraju, poput
svojih uéenika, da nadu kako da Zive o svome*, materi-
jalni, druStveni i duhovni uslovi znanja su temeljno izme-
njeni. To je sav smisao debate koja se od sredine XII veka
rasplamsava oko formule: nauka je dar BoZji i ne moze se
prodavati. Od malog je znaCaja ovde saznati kakve se
moguénosti naknade nude novim uciteljima i kakva ¢e
reSenja prevagnuti: javna plata, placanje klijenata, to jest
studenata ili crkveni prihodi. Bitno je to da na pitanje:
Mogu li ucitelji zakonito da primaju novac od studenata?,
priruénici za ispovednike, kao odjek prakse i miSljenja,
daju potvrdan odgovor®.

Uporedo sa tim, za trgovce se postavlja u oblasti kre-
dita, gde Sirenje nov¢ane ekonomije odbacuje u drugi plan
Jevreje ograniCene na radnje, pozajmica sa ograni¢enim
dometom. Nadalje postoji problem hri¢anske /ihve. In-
teres, bez kojeg predkapitalisticka nov€ana privreda ne bi
mogla da se razvija, pretpostavlja, skolastiCki receno,
jednu dotle prokletu radnju: prodaju vremena. U dlaku
simetri¢no sa problemom komercijalizacije nauke po-
stavlja se i pitanje komercijalizacije vremena, ¢emu se
suprotstavlja ista tradicija i isti obrazac: Vreme je dar od
Boga i ono ne moZe biti prodavano. Pa 1 u tom slu€aju, bez
sumnje snabdeven predostroznoséu jedne ograniCavajuée
kazuistike, dat je povoljan odgovor koji se nalazi u pri-
ru¢nicima za ispovednike®.

ITI. I u jednom i u drugom slucaju, istaknuto je isto
opravdanje koje znacajno menja jevandeoski tekst. Na-
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ime, tamo gde je Matej govorio: jer je poslenik dostojan
svoga jela (Jev. po Mateju, gl. X, 10), egzegeti ¢e ubudude
govoriti: poslenik je dostojan svoje plate, §to svedoli o
prelasku sa naturalnog privredivanja na nov€anu ek-
onomiju. Vazno je to da je stecen uslov da bi se zavredila
plata bio uradeni posao. Jo§ uvek dvosmisleni rad u kome
se prepoznaje tipicno srednjovekovna zbrka izmedu mu-
ke, umora i izvrSavanja ekonomske duznosti u modernom
smislu. Rad, to je kuluk.

Nuzan 1 dovoljan uslov da jedan zanat postane zakonit i
da plata bude primljena s punim pravom jeste davanje
rada.

Pa i tu su trgovac i intelektualac jednako pravdani u
njihovom novom drustveno-profesionalnom statusu. Da
bi magister 1 trgovac mogli zakonito i bez ikakvog straha
od prokletstva da primaju platu, ili uzimaju interes, do-
voljno je da njihova naknada ili prihod - pozni srednji vek
ne pravi izmedu to dvoje jasnu razliku — bude nagrada za
njihov trud, potrebno je i dovoljno je da su oni radili.
Priruénici za ispovednike dobijaju potvrdu od zanatskih
statuta: svaka plata ili prihod po zakonu je ako je primljen
pro labore®’. Rad je postao standardna vrednost.

Ostalo bi jo§ da se upotpuni ovaj nacrt istorijom
metamorfoza vrednosti rada u zapadnom drustvu od XIV
veka. Uprkos srednjovekovnom dostignucu, rad je ostao
krhka vrednost, ugroZena i neprestano dovodena u pitanje
ekonomskim i dru$tvenim razvojem. Pre kao i1 posle
Idustrijske revolucije, druStvene klase koje su se uzdigle
pomocu rada pohitale su da poreknu svoje radnicko
poreklo. Rad stvarno nije prestajao da bude kao robovska
mrlja. Od XIII veka odvija se jedna nova podela drust-
venih klasa. Ako dokolica viSe nema buduénosti kao
drustvena i eticka vrednost, rad je osporavan na os-
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novnom stupnju, to jest na stupnju fizickog rada: "Ja
nisam ruc¢ni radnik”, oglaSavao se siroti Ritebef. A Kon-
fesional Johana od Frajburga stavljao je na poslednje
mesto proste radnike, laboratores. Tek §to su pobedili
feudalne vrednosti, radnici se dele. Istorija nije bila za-
vriena.
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KAKVU SVEST IMA SREDNJOVEKOVNI
UNIVERZITET O SEBI?

Molim da se blagoizvoli izviniti fragmentarni i istovre-
meno ubrzani karakter sledecih opaski — koje su skroman
prilog postavljanju i pretresanju problema sticanja svesti
srednjovekovnih univerziteta o njihovim posebnostima.

Fragmentarne naznake: ograni€ili smo se na jedan niz
sondaza, kroz ograniCeni broj dela i liCnosti, samo na
jedan univerzitetski centar: na Pariz. Abelar iz Historia
Calamitatum 1 Filip de Arvan (Philippe de Harvengt) iz
Institutione Clericorum (razjaSnjen pomocu odlomaka iz
prepiske) za XII vek, nekoliko dokumenata koji se odnose
na velike doktrinarne i korporativne sukobe u XIII veku
(sa posebnom paZnjom posvecenom sigeritskoj sredini i
tezama osudenim 1277), najzad na nekoliko Zersonovih
tekstova za poletak XV veka - to su osnove naSeg
ispitivanja u tri jasno okarakterisana doba univerzitetskog
kruga: postanak, kriza sazrevanja i skleroza u sumrak
srednjega veka.

I jo§ u okviru tih izbora, oCigledna su ograni¢enja: ne
samo krivotvorenje koje je u Cistotu dokumenta unosila
Cesto jaka, Cak i pomracujuca linost protagonista putem
patvorenja nastalih iz tesno konjunkturnih okolnosti pole-
mika, ali jo§ i suZavanjem prouzrokovanim pribegava-
njem prostim izabranim komadima iz jednog misljenja i
zivota koji ih uveliko prevazilaze: ni Abelar, ni Siger od
Brabanta ni Zerson ne ograniavaju se na mali deo
njihovog dela, na koji smo se oslonili.
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Naznake brze, ne samo zato §to duboki i neprekinuti
Zivot univerziteta preti da izmakne kroz te hronoloske
preseke, zato $to ne mozemo ovde da do srZi razmatramo
celinu ekonomskih, dru$tvenih, politi¢kih, institucional-
nih, intelektualnih i duhovnih problema iz kojih su uzeti
ovde izdvojeni momenti' ~ gde bi nas samo odvele,
recimo, velike debate u XIII veku? - ali brze takode i
naroCito zato §to smo se pomirili da uperimo izvesnu
svetlost samo na neke od vidova krupnog problema ovde
razmatranog - €ija je problematika jos vrlo neizvesna.

Osvescenje: kljucni i koliko teZak problem istorije!
Trebalo bi voditi istrazivanje brojnim konvergentnim pu-
tevima, odrediti povlas€ena polja posmatranja — Cak i
eksperimentisanja — aparature, metode pa, na kraju,
prepoznati — moZda? - jedan osnovni kriterij za shvatanje
tog suStinskog fenomena: presudnog trenutka u kome su
sagledane infrastrukture, u kome se prepoznaje grupa,
potvrduje se i rada po drugi put, odluno, kroz svest o
svome poreklu.

_ Znadi, sre¢na tema —sve do tih teSkoca — utoliko pre §to
se nadovezuje na temu Skupa o medievalistici 1960, O
pozivu, ¢ime se ona produbljuje i proSiruje.

Nivo na koji se postavljamo ovde - jedno predvorje,
izmedu ostalih — u sustini je nivo intelektualne formulacije
uloge univerziteta u odnosu na druge grupe i druge klase
u dru$tvu. U tom traganju za razlikom, a ponekad i za
suprotnoséu, pokuSa¢emo da oznafimo nekoliko etapa u
sticanju svesti univerzitetlija o njihovom polozaju i njiho-
vom razvoju u dru$tvu srednjovekovnog zapada.
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*

U doba Abelara i Filipa de Arvana univerzitet bez
sumnje jo§ ne postoji. Ali u tim gradskim $kolama &iji je
Abelar prvi sjajni predstavnik, a kojima je Filip de Arvan

medu prvima priznao postojanje, novost i korisnost, upta-

vo se radaju novi zanati i nove zanatlije: $kolski zanati i

njihova hijerarhija scolares i magistri iz kojih ¢e iziéi
univerziteti i univerzitetlije®

U Historia Calamitatum, Abelar?® se odreduje prvo —na
planu pojedina¢nog temperamenta, ali temperamenta ko-
ji je takode jo$ od samog pocetka igre i profesionalan —
odnosom prema svetu nizega plemstva iz kojeg je po-
tekao. Dragocena naznaka, on ukazuje da je u njegovoj
sredini pravilo izgledalo kao spoj izmedu izvesne intelek-
tualne kulture i vojnicke prakse: litzerae er arma*. Za njega’
je izbor nuzan i dramatiCan. Kao novi Esav, Zrtvujuéi
"pompa militaris gloriae" u korist "studium litterarum”, on
mora samim tim i da se odrekne svog prava prvorodenog
sina. Tako ga izbor onoga §to e postati zanat izvodi
radikalno iz njegove drustvene grupe, izbor koji je odri-
canje od jednog nacina zivota, od jednog mentaliteta, od
ideala i od porodi¢nog i drustvenog ustrojstva. Umesto
toga, jedno angazovanje bez ostatka: Tu eris magister in
aeternum.

Ipak je interesantno primetiti da se Abelar — i to
sigurno nije tek jedno retoriCko lukavstvo - izrazava o
svom zivotnom putu pomocu vojnickog re¢nika. Za njega
je dijalektika oruzarnica, argumenti Su oruzja, a disputa-
tiones su bojevi. Minerva zbog koje on napusta Marsa je
naoruzana i ratoborna boginja’. Kao mladi vitez on na-
pada svoje stare ucitelje®, njegovo $kolovanje je obuka
jednog regruta - "tirocinium'’. Intelektualne borbe su za
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njega turniri®,. Tako sin malog plemiéa iz Palea ostaje
obelezen pecatom svoga porekla — kao §to je njegovo
stoleée obelezeno stilom zZivota i re¢nikom vladajuce
klase. To je vek svetog Bernarda u kome athletae Domini.
sadinjavaju militia Christi®.

Izdvajajuéi se iz viteskog okruzenja da bi se odredio,
Abelar ne samo usled poro€nosti svoga Zivota, nego jo$
dublje iz klerikalnog staleza svoga doba, ne uspeva delom
da se razlikuje u odnosu na jedno drugo okruZzenje: na
manastirsku sredinu. U manastirima u koje mora da se
zatvori, manje su nedostojanstvenost obicaja, grubost i
neprijateljstvo ti koji mu ¢ine zatoceniStvo nepodnosl;ji-
vim, nego nemoguénost da u njima vodi zivot intelektual--
nog istraZivanja 1 naucavanja koji su otada nespojivi sa
manastirskim Zivotom!?°.

Presaden u manastirsku sredinu kao u tudu zemlju, on
u njoj vene i pokazuje se nerodan: posmatrao sam placuci
uzaludnost i bedu Zivota kojim cu Ziveti, takode i jalovost kako
za mene tako i za drugog u kojoj cu Ziveti i finjenicu da, posto
sam prvo bio od velike koristi za ucevnjake, sada kada moram
da ih napustim zbog monaha, necu vise biti ni od kakve koristi
ni njima ni kaluderima i izgubicu plod preduzetih istraZivanja
i svojih napora**,

To je neprijateljstvo prema tradicionalnoj monaskoj
sredini, ali takode i prema novom monastvu - koje
uostalom poCinje da gubi dah u XII veku - prema
monastvu pustinjaka, putujuéih propovednika, redovnic-
kih kanonika i svih reformatora manastirskog zivota —
onih koje on s prezirom naziva novi apostoli*?.

Njegova sredina je gradsko okruzenje: "ad urbem (...)
rediens"?, to je pravac koji neumorno vuce njega, njegove
ucenike, njegove pitomce. Prilikom "pustinjacke" dogo-
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dovstine u Parakletu ~ "oni bejahu viSe nalik pustinjacima
nego studentima™* — oduSevljenje studenata ée se brzo
promeniti u ¢eznju za gradom. Osvescenje buduéih uni-
verzitetskih ljudi samo je jedan vid sticanja svesti 0 novom
urbanom drustvu.

Ta nova Skolska druStvena grupa, izvan svog razlik-
ovanja od manastirske sredine, potvrduje na jedan opstiji
nacin svoju nemoguénost i svoju odbojnost da Zivi od
necega drugog sem od svog posebnog zanimanja, od svog
vlastitog tipa rada: Tada me skoli jedna nepodnosljiva beda,
viSe nego ista u pravcu $kole, posto sam bio nesposoban da
radim zemlju, a stid me je bilo da prosim. Vrativsi se tako
jedinom zanatu koji sam znao, moram da se odvratim od
rucnoga rada, da bih se sluZio svojim jezikom'. Ovo je
klju¢an tekst u kome odbacivanje ru¢nog rada i pros--
jaenja najavljuje velike sukobe i krupna opredeljenja
XTI veka: "Ja nisam radnik koji radi svojim rukama”, re-
¢i e Ritebef.

Na kraju delatnosti i traganja novih studenata i znalaca
stoje dakle pecunia i laus®® plata'’ u bilo kom obliku i slava.
Ovde dodirujemo dva druga elementa u svesti grupe:
ekonomsku osnovu i njen profesionalni moral.

Moral koji je pre svega stanje duha. Abelar - jos uvek u
vlasti moralnih shvatanja svoga vremena i tradicionalnog
ciklusa grehova!® — ne skriva da dostojanstvo nove grupe'®
lako postaje slava ~ dedecus gloria® - i kona¢no, gordost,
ona superbia "koja me je iznedrila narocito iz poznavanja
lepe knjizevnosti™. To je greh koji je samo izvitoperenost
profesionalne svesti i1 koji ¢e teorijskom aristotelovskom
razradom postati u XII veku, narofito u sigeritskom
krugu, velicina filosofa.

Evo najzad susreemo re¢ koja oznacava poslednji
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stupan] do kojeg se uzdiglo kod Abelara sticanje svesti o
posebnosti nove grupe kojoj je on pripadao. Za novu
grupu, za novi tip, posveéenje je etikecija.

Tu se uostalom nailazi na granicu, u nekoliko smislova,
srednjovekovnog univerzitetlije. Ime filosofa koje on od-
lu¢no viSe voli, zasluzivalo bi po sebi jednu podrobnu
analizu ¢iji nedostatak ¢e nam se ovde oprostiti. Napo-
menimo samo pozivanje na antic¢ke izvore, na pagane —na
gentils — samo intelektualne 1 metafizicke implikacije te
re€i. Sa prvenstvom filosofije dolazi i primat razuma nad
autoritetom koji je samim tim potvrden. Rel filosof
kristalizuje abelarovske stavove - naljucen, ja odgovorih da
mi nije obicaj da postupam po navici, nego po inteligenciji’*
~ kao suprotnost staroj dijalektici i staroj teologiji.

Cak ¢&ineéi i potrebne predostroznosti — ne pridajuéi
re¢niku XII veka anahroni¢ne domete i znalenje — ovde
treba priznati inovaciju, smelost i daleki domet. U krugu
sigerita naci ¢emo novi napredak filosofa — a onda ¢emo
istaci njegove istorijske saglasnosti i produzetke. Filosof:

-to je naziv kojim se ne samo stiCe svest nego se takode i

prima obaveza®.

Sa Filipom de Arvanom, ako ne napredujemo u vre-
menu, prikupljamo dragocena svedoCanstva o jednoj li¢-
nosti u svakom pogledu vrlo drugacijoj od Abelara — §to
istie komplementarnu i potvrdnu vrednost koju on do-
nosi pariskom ucitelju.

Filip de Arvan® je umerenjak i po mnogim pitanjima
tradicionalista. Utoliko je znaajnije njegovo pristupanje
novom Skolskom pokretu. Opat Dobre-Nade pripada
jednom od onih redova koji su se zavetovali viSe da ispune
samocu 1 da joj podare vrednost, nego da pohodi gradove,
preduniverzitetske centre. Dakle, znak je vremena §to taj
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covek iz Premontrea priznaje neophodnost da sveftenstvo
sledi pokret — znak koji najavljuje osnivanje manastirskih
univerzitetskih kodeksa u XTI veku, iduéi tragom reda
Prosjaka.

Doista, Filip osuduje isto tako i studente lutalice?, kao
i one Zedne Ciste nauke, nauke radi nauke - §to je inace
interesantno svedoéanstvo 0 postojanju te scijentisticke

.....

znan]em ;

Doista, za njega je kruna nauke nauka o Svetom Pismu
— prvenstvo koje Ce univerzitetski curriculum priznati
uostalom teologiji.

Ali on ima punu svest ne samo o neophodnosti sveste-
nika da uce, §to je dobro poznato, nego on poznaje i
prihvata uslove novog usvajanja nauke.

Treba se prvo vratiti u jedan od onih starih Skolskih
gradova u &iji prvi red on stavlja Pariz. Cuvena je njegova
pohvala Parizu u pismu Heroaldu (Héroald)?. Ali Pariz,
ZariSte nastave i kulture, slavio je on na drugom mestu, na
primer, u pismu Engelbertu (Engelbert): Ne sastoji se cast
Jjednostavno u tome $to je neko bio u Parizu, nego u tome $to
je u Parizu stekao nauku dostojnu postovanja®.

On zna da je Skolski Zivot jedan zanat: negotia scho-
laria®'. Taj zanat ima svoje ekonomske i tehniCke zahteve.
Da bi neko postao uenjak, treba uloziti novac, ili tacnije
suoditi se sa siromastvom, ne sa paupertas voluntaria koja
ée pripadati Prosjackom redu, nego sa neizbeZnim si-
romastvom neimuénog studenta®’. Tom Segrtu su potrebni
alati za rad: dakako, nastava ostaje jo§ uvek uveliko
usmena’®’, ali veé je knjiga postala neophodni pribor:
srecan je grad, kaze on za Pariz, u kome su sveti rukopisni
svici procitavani sa takvom revnoscu®, pa dalje: smatram da
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nema niceg nasusnijeg za jednog ucenjaka nego da paZijivo
proucava lepu knjiZevnost, da u ruci drZi knjigu (...)%:

On narocito dObl]a svest — premda je njegovo resenje,
kao po obi€aju, re§enje umerenog kompromisa — 0 neo-
phodnosti da se svestenik opredeli izmedu intelektualnog
1 manuelnog rada. Odeljak u kome on obraduje taj
problem od posebne je vaznosti. Naime, u velikoj raspravi
o manuelnom radu, koja je uskomes$ala manastirski svet u
XII 1 XIII veku, on prihvata stav starog monastva — u
stvari neprijateljski, uprkos odbacenom balastu zbog ma-
nuelnog rada, krilatici koja je u modi u XII veku —ali u
jednoj sasvim drukcijoj perspektivi od one u kojoj je
Rupert fon Dajc ili jedan Petar Precasni, koji su prven-
stveno pazljivi za odbranu postbenediktinske i klinijevske
tradicije manastirskog Zivota zavetovanog opus Dei od
novog monastva — u novoj, modernoj perspektivi Ciju
¢emo potvrdu videti u XII veku u redu Prosjaka. To je
svest o specijalizaciji uCenog svestenika koji suzava udeo
manuelnog rada u svom Zivotu. Sa manje odsecnosti, kao
1 uvek, Filip de Arvan prikljucuje se ovde Abelaru: raditi
svojim rukama, to viSe nije posao (negotium) clericusa
scolarisa. ,

Najzad, Filip de Arvan sve i pripremajuéi, na svoj nacin,
izmirenje pa €ak 1 hijerarhiju izmedu manastira i Skole,
samostana i radne sobe, briZljivo ih razlikuje u jednom
tekstu koji je i sam od velike vaznosti: Prvo i glavno mesto
mora da zadrZi kod svestenika manastirski samostan (...). Ali
na drugom mestu treba da bude pohadanje Skola i ljubav
prema njoj, treba da navede prosvecenog svestenika da
odbaci svetovne stvari, da ne bi stupao u samostanski brod
bez dovoljnog tovara, da ne bi doziveo brodolom, nego da bi
se naprotiv uhvatio za blisku barku ili splav (...)*".

Tako sukob izmedu svetog Benedikta i Filipa de Ar-
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vana uveliko prevazilazi okvir sitne vesti koja ih je suprot-
stavila®. Borbenom monahu koji dolazi u Patiz da pokusa
da razvrati studente, koji pravi od manastira jedinu schola
Christi 1 koji baca anatemu na Pariz-Vavilon,® suprot-
‘stavlja se prosvedeni opat koji, iznad napora da izmiri
samostan i §kolu, priznaje korisnost, neophodnost i spe-
cifi¢nost ove druge i pozdravlja sveti grad nauke - "merito
dici possit civitas litteraram"™? — Pariz-Jerusalim.

%

Veliki sukob izmedu reda Prosjaka i svetovnjaka u X1IT
veku izneo je na distinu oStrinu koju je dostigla samosvest
pariskih univerzitetlija®. Nema sumnje da je svetovna .
stranka — Cak i ako se rasprava krije iza doktrinarnih
pitanja i ¢ak ako su i drugi problemi sem korporacijskih
igrali u njoj prvorazrednu ulogu ~napala na univerzitetlije
prosjake zato §to je bila ubedena u nespojivost dvostrukog
pripadanja jednom manastirskom redu i univerzitetskoj
korporaciji.

Mi ¢emo se ovde zadrzati samo na dva pitanja.

Jedno, klju¢no, je napor koji su neki Cinili, narocito
Siger od Brabanta i njegovi prijatelji, da se njihovoj
profesionalnoj svesti pribavi teoloska osnova. Ali ne vidi
se uvek da je ulazak ¢lanova reda Prosjaka na univerzitete
postavljao monasima — naroCito franjevcima - probleme
koji su iznosili na videlo osve§¢enje univerzitetskog staleza.

Mi éemo se ograniciti da prikaZzemo taj sukob iznutra,
ali osvetljavajuéi ga, recimo, izvan manastirskih zidina.

Cak i da pitanje nije izazvalo kod franjevaca tako oftre
svade, i da nije tako u srediStu za red kao pitanje si-
romastva, zapravo, nauke - i ta jednakost je recita za
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intelektualnu situaciju u XIII veku - pohadanje uni-
verziteta je bilo jedan od klju¢nih problema reda posle
smrti svetoga Franje.

Stav sveca je poznat. Ako dopusta produbljeno pozna-
vanje Svetog Pisma, on osuduje nauku kod Malih monaha.
Njegov stav poliva na uverenju da je nauka nespojiva sa
siromastvom. To je nespojivost koja dolazi, pre svega,
otuda §to je sveti Franja, imajuéi tradicionalno gledanje
na znanje 1 buduéi prozZet tezaurizacijskim shvatanjem
ranog srednjeg veka, video u nauci posed, svojinu, blago.
U toj ideji on je jo§ viSe u¢vriéen novim vidovima koje je
poprimila nauka u njegovo vreme: pohadanje univerziteta
1 posedovanje knjiga kosi se sa praksom siromastva.

U dramati¢énom naporu njegovih ucenika — nekih od
njegovih u¢enika, ali medu najvaznijim i najslavnijim — da
se prilagode prakti¢nim uslovima Zivota u XIIT veku bez
poricanja duha njihovog osnivala, pravdanje znanja zauz-
ima najbolje mesto.

Kljucni tekst je tu Expositio IV magistrorum super
- regulam*2. Komentarisana je sledeca redenica o pravilu:
Od plate za svoj rad neka ne primaju za sebe i za svoju bracu
nista mimo onoga sto im je potrebno za telo sa iskljucenjem
novca. .

A evo i komentara ufitelja: Po tom pitanju treba znati
mogu li braca, kao Sto dobijaju knjige i druge stvari kojima
mogu da se sluZe, isto tako da primaju i materijale za svoj
zanat i da od njih izraduju svojim radom nesto cime bi kasnije
mogli da se sluze za potrebe svoga tela, kao na primer
pergament za pravijenje knjiga, koZu za pravljenje obuce itd.
I da li bi mogli, takode, da dobijaju zlato, srebro i druge
metale od kojih bi kovali novac i druge dragocenosti, a
kojima bi kupovali ono $to im je potrebno. Za druge nije
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mogucno primati u viasniStvo nikakav materijal, nego se
samo moZze iznajmiti svoj rad drugome koji sirovinu ima, da
bi se dobilo ono $to je potrebno. I to zbog svojine koja je
povezana sa posedovanjem materijala i koji se ne uzima sa
ciljem da se proda. Za neke druge, treba da se pravi razlika
medu materijalima. Ima naime sirovina koje su bezvredne,
gde svaka vrednost potice od rada, kao na primer zastori i
pletivo od rogoza ili od slicnog materijala; jedna takva
sirovina nije nicije bogatstvo i oni koji su toga misljenja kazu
da braca mogu da primaju takav materijal (...).

Tako se kroz tradicionalnu argumentaciju u manastir-
skom svetu naglasak stavlja na ars, na rad i zanat. Kad se
tako primi materijalna knjiga, tim pre Sto ée biti uskoro
primljena i njena sadrZina, intelektualni rad kome ona
postaje nezaobilazna podloga.

Sveti Bonaventura u spisu Epistola de tribus quaes-
tionibus, ne zadovoljava se tim da ozakoni upotrebu knjige
i bavljenje naukom, on ogranifava do maksimuma oba-
veze koje se odnose na bavljenje radom — ponekad po
cenu protivreCnosti sa samim slovom u Zaveru svetoga
Franje - u oliglednoj nameri da se sve vreme i sva
potrebna paZnja saCuvaju za intelektualni rad®.

Tako prigovor manuelnom radu biva opran kako u
pogledu osnovne prakse prosenja tako i s obzirom na
intelektualni rad. Tako se zavrSava velika debata, veé
omedena tekstovima Abelara i Filipa de Arvana i kojima
ée sveti Toma Akvinski, nasuprot napada Gijoma de
Sent-Amura i njegovih prijatelja i ucenika, dati jedan
uzbudljiv zakljuak u Contra Impugnantes*.

Sa svetim Tomom je potvrdeno bez okoliSenja neo-
phodno specijalizovanje intelektualnog radnika. Univerzi-
tetlija ima svoj zanat. Neka drugima prepusti brigu da
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“rade ruéno - §to takode ima duhovnu vrednost - a ne da
gubi vreme svoje na ono §to nije njegov posao. Tako je na
teorijskom polju opravdan sustinski fenomen podele rada
— temelja univerzitetske specifiCnosti.

*

Ali pripadalo je svetovnim uditeljima i posebno pobor-
nicima "celovitog aristotelizma", ili averoizma, da poku-
Saju dati samoosves¢enju univerzitetlija najnepomirljiviju
formulaciju. _

Tu formulaciju ¢emo najpre naéi u Moralnim pitanjima
Sigera od Brabanta® i u De Summo Bono od Boeclija iz
Dakije*. Kao $to je to dobro zapazio P. Gotje (P. Gau-
thier)*’, bila je zapoleta bitka oko skruSenosti i njene
etiCke antiteze: plemenitosti. Re€ je zapravo o tome - a
Aristotel i Nikomahova etika dolaze samo u pravi ¢as da
pruze arsenal iz kojeg se moze uzimati —da se u teoriji
utemelji ona dignitas, ona gloria univerzitetskog coveka
koju je ve¢ isticao Abelar. "Paganski aristokratizam aris-
totelovskog morala" je taj koji daje odgovor. Osveséenost
univerzitetlije vrhuni u definisanju posebne vrline stav-
ljene na vrh eti¢ke hijerarhije i koja sluzi kao temelj za
proglasavanje nadmo¢i univerzitetskog statusa kojeg od-
likuje ta velika vrlina®.

Tako Sigerova Quaestiola kaze: Prvo pitanje: da li je
skrusenost vrlina? na koje on odgovara: Dokazuje se da nije.
Jer skrulenost je suprotna vrlini, to jest plemenitosti koja je
traganje za velikim stvarima. SkruSenost naprotiv progoni
velike stvari®; to je prirodno polaziste za veliCanje intelek-
tualnih vrlina povezanih sa univerzitetskim statusom,
kakvo se pojavljuje u Qaestiola: Jos jedno drugo pitanje: sta
je bolje za filosofe: da budu neZenje ili oZenjeni? Treba
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odgovoriti da je cilj filosofa spoznaja istine (...). Moralne
vrline imaju za svrhu intelektualne vrline. Upoznavanje istine
je dakle krajnji covekov cilj (...)*.

Ovde se jasno uolava postupak koji vodi do nekih od
teza osudenih 1277. Teza 40: nema boljeg stanja od stanja
filosofa®’. Teza 104: ¢ovecnost nije oblik neke stvari, nego
razuma® — moguce polaziste, povrh skolastike, za jedan
univerzitetski, intelektualni 1 "racionalisticki humanizam".
Teza 144: svekoliko dobro dostupno Coveku sastoji se u
intelektualnim vrliinama®*. Teza 154: jedino su mudri na svetu
filosoft**. Teza 211: nas intelekt moze svojim prirodnim
darovima da dode do saznanja prvog uzroka®.

To je prezestok stav, naroito u polemicki istrgnutom
obliku, mozda iskrivljenom i karikaturalnom, kakvim ga
iznosi Silabije (Syllabus) 1277. Ali to je dosta pro§iren stav °
medu pariskim intelektualcima druge polovine XIII veka,
da bi se naSao u nesto okrnjenom vidu, kod jednog
umerenog i obaveStenog savremenika”" kakav je Zak de
Due (Jacques de Douai)*.

Bice primeéeno da je etikata, re¢-definicija, reé-natpis
odlu¢no ta re€ filosof koju je upotrebio jo§ Abelar. Izraz
nije beznacajan. Bez sumnje, on se oslanja narocito kod
sigerita na anticko paganstvo. Ali, dalje od toga, on nas
podseca na jednu lozu. Ispod promena koje ¢e mu namet-
nuti vreme, s pravom se moze prepoznati u filosofu XII1
veka, mutatis mutandis, neostvareni predak filosofa iz
XVI veka - tog religioznog skeptika koji je ideal, za
jednog Karona (Charron) -1 filosofa XVIII stoleéa. Kao
pojedinacni tip, kao profesionalna i intelektualna grupa,
viri philosophici Pariza (Bibliothéque Nationale, Lat.
14698) jesu pretece filosofa Aufklirunga.

Filosofi koji se suprotstavljaju naravno teolozima, pre
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svega (a takode je to i suparni§tvo izmedu "umelca"
"artiste", Cistog univerzitetlije, univerzitetskog Coveka
po prevashodstvu i teologa)®’, ali takode i homines pro-
fundi, laznim znalcima i obskurantima osporenim tezom
91. 1z 1277 Kada razum filosofa dokaZe da je kretanje neba
vecno, on nije kriv za sofizam; cudno je da duboki ljudi to ne
vide®,

Naravno, filosofi osnazeni razumom ili tacnije-svojim
intelektualnim vrlinama koje uzdizu njihov staleZ iznad
ostalih — no koji takode stiCu svest da je njihovo dostojan-
stvo mozZda u ograni€avanju na neke istine koje se mogu
dokazati, da je njihov poziv da se zadovolje objasnjava-
njem, ne i propovedanjem. U cuvernom dijalektickom okrsa-
Jju izmedu svetog Tome Akvinskog i Sigera od Brabanta, o
kome govori P. Gotje*, zar se kod Sigera ne moZe uotiti
jedno zadobijanje svesti o toj $kolskoj neutrainosti — koju je
jo§ i danas tako tesko osvojiti.

*

Neka nam bude dopusteno, za kraj, da kao -epilog
potraZzimo na pocetku XV veka sliku koju su imali o sebi
samima univerzitetlije i da tu sliku potra21mo kod Zana
Zersona (Jean Gerson)®. Nema sumnje, i ovde je neod-
mereno pokuSavati da se definiSu Zersonovski univerzi-
tetlija i svest koju je on imao o sebi, a da nismo pokusali da
razjasnimo odnose koje oni odrZavaju sa novim i os-
novnim realijama kao $to su docta ignorantia 1 devotio
moderna.

Utvrdimo samo — ne pokuSavajuéi da analiziramo ni
pozitivni sadrZaj tih intelektualnih i duhovnih realija, ni
duboke razloge koji rukovode univerzitetlije u sumrak
srednjeg veka u njihovim samoporicanjima i tim pro-
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menama — da su temelji univerzitetskih osobenosti i
dostojanstva kako su definisani od Abelara do Sigera od
Brabanta nestali ili su uspesno potkopani.

- Bez sumnje, Zerson podseca zapravo na intelektualne,
naucne vrline univerziteta. On je majka studija, uciteljica
nauke 1 nastavnica istine. Zerson u viSe navrata (sa na-
glaSavanjem koje se razume s obzirom na ludog kralja i
njegovo okruZenje kojima se obraca) istiCe superiornost
medicine nad Sarlatanstvom. On izri¢e pohvalu lekarima
nasuprot "vraCevima", Carobnjacima i bajaCima i tome
sli¢nim ludim ljudima"®, iznad svih stavlja laZne iscelitelje
"ucitelje u lekarstvu koji su sve vreme studirali iz knjiga
onih koji su medicinu pronasli i obnarodovali”.

Ali kakva je to istina kojoj on poducava, ta svetlost
kojom on zraci — on (univerzitet) koji je lepo sjajno sunce
Francuske, pa i ¢itavog hriscanstva®, divni sjajni svetionik
cele svete crkve i hriscanstva®?

Postoje i nadina Zivota: a) telesni, plotski i liéni Zivot;
b) gradanski, politi¢ki ili opsti Zivot; ¢) Zivot milosti,
bozanske ili duhovne. Ali od ta tri nacina "prvi je pro-
padljiv, drugi je odrZiv, a trei je neprolazan™*. Van
sumnje, univerzitet upravlja trima zZivotima, to jest svime:
telesnim zivotom upravlja Fakultet medicine, politickim
zivotom Fakultet vestina 1 odluka, a boZanskim Zivotom
Fakultet teologije. Ali hijerarhija koja postoji izmedu tih
stepena daje posebnu cenu drugom i treCem od tih
stepena.

Tako se njegova intelektualna uloga uklanja pred nje-
govom politickom i duhovnom ulogom. Politicka uloga
koja je uostalom definisana kao podredena strogo du-
hovnim c11]ev1ma Univerzitet "stremi ka valjanoj oslobo-
denosti i slobodi naroda Francuske, te¢ obnovi hrama ne
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mateéijalnog, nego duhovnog i misti¢nog cele svete crkve
()

Cilj je u stvari poredak i mir. Ali iznad velikih trenutnih
pomirenja: nacionalnog pomirenja naroda francuskog,
rastrzanog stranCarenjem; pomirenja hri§¢anstva okon-
éavanjem Velike Sizme, pojavljuje se jedan visi cilj, ocu-
vanje postojeeg poretka. SvrSenim pravnicima gradan-
skog prava Zerson to kaZe ]asno66 Pa kad sa izvesnom
uzdrzano$¢u opominje tirane, to je zato da bi im Cestitao
$to obezbeduju postovanje svojine i poretka.®’

Univerzitetlije XII 1 XIII veka imale su svest o svome
pozvanju otkrivalaca, a oni iz XV veka zadovoljavaju se da
budu Cuvari. Otuda - daleko smo od velikoduSnosti —
stalno ocrnjlvan]e intelektualnih i materijalnih strana uni-
verzltetskog zanimanja. Interesantno, Zerson pred budu-
¢im pravnicima svodi blagodet nauke koja postoji samo
kao posledica greha na Cistu negativnu korisnost; pravo i
pravda samo su neizbeZne posledice zla: Gospod ne bi imao
potrebu ni za zakonodavcem ni za zakonoznalcem u prvobit-
nom stanju prirode, bas kao $to za njima ne bi imao u stanju
obogotvorene prirode®, a u zakljuCku sledi da teologija
stoji iznad prava.

Kratak zapis u kome on izjavljuje da hote da se
oslobodi duznosti kancelara®, na prvi pogled, samo je
jedno opste mesto. Ali Zerson je iskren. To zna¢i da on
prezire sve tehnicke strane univerzitetskog zanata. Istina je
da je on vise voleo da sluzi misu, da moli i da se predaje
duhovnom razmatranju nego da se bavi upravnim radom.

Na kraju, studentima Navarskog koledZa on daje jedin-
stvenu povelju konzervativizma. Pohvala koju on tu izrice
utabanim stazama’™, ¢ak i kad se ima posla sa tim visok-
oparnim i osrednjim konzervativcem, zaCuduje. Ako se
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procita ponovo njegova pohvala lekarima, primecuje se da
ih on ceni samo zbog njihovog knjiSkog poznavanja antike.
O Hipokrate! O Galene!

- Sta je uostalom univerzitet u njegovim o&ima? Jedna
liCnost boZanskog prava, Kraljeva kcer i naroCito Adamova
kéer koja je stigla iz zemaljskoga Raja preko Jevreja,
Avramovog Egipta, Atine i Rima. Translatio studii pre-
tvorila se u zakon o nasledivanju po milosti BoZoj. Zanat-
ska korporacija je postala plavokrvna princeza.

Otuda nadmenost sa kojom on odbija prostake koji
imaju bezoénosti da podseaju univerzitet na njegovu
profesionalnu funkciju: "a ne koji kaze: U sta ona hoce da
se petlja i meSa? Neka gleda svoje knjige i uéi svoje
studije: to je pretanko promisljeno kada se hofe nauka
bez delovanja?"”.

Tako univerzitetlija Zerson sti¢e svest o novom pozivu,
u celini politi€¢kom, ali Sire gledano nacionalnom i me-
dunarodnom. Profesionalna svest srednjovekovnog uni-
verzitetlije menja se u moralnu savest na pragu modernog
sveta. Kakvo je mesto univerzitetlije u naciji i u svetskom
drustvu? Koje vrednosti ima on da obnaroduje, da una-
predi i da brani?

Da li su onovremene univerzitetlije uspevale da u
potpunosti ostvaruju tu novosteCenu svest, rodenu iz
jednog dubokog potresa?

U svakom slu€aju, Zersonovski univerzitetlija pori¢uéi
profesionalnu svest odbijao je i sredstva za vrSenje tih
novih prerogativa. Univerzitet je bio jo§ samo jedna kasta.
Bez sumnje, jo§ uvek je bio otvoren za prido§lice: Zerson
naglasava Cinjenicu da je svojim druStvenim upisivanjem
Pariski univerzitet, otvoren za sve klase, predstavljao
doista drustvenu celinu. Ali on je bio kasta svojim men-

187



talitetom 1 svojom funkcijom. Korporacija rukovatelja
knjigom promenila se u grupu verglaskih teologa koji su se
nametali za policajce duha i obiCaja i kao spalitelji knjiga.
Oni su ¢ak otpoceli sa spaljivanjem Jovanke Orleanke —~
uprkos Zersonu.

Prepustajuci ~ uprkos nekim zasluznim naporima —da
se napredak nauke ostvaruje zahvaljujuéi humanistima od
kojih je vecina bili izvan njihove kaste, univerzitetlije su
odustajale od igranja jedne duhovne uloge koja je mogla
da se zakonito zasnuje samo ispunjavanjem njihove pro-
fesionalne uloge. Njihova zabludela korporativna svest
sprecavala ih je da vode do kraja svoje javno osvesCivanje.
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uzeti za obrazac u drugoj polovini Romana o Ruzi upravo pisao jedan
"anti-kurtoazni” roman, kao §to je to dobro pokazao G. Paré u Les Idées
et les lettres au XVIII siécle. Le Roman de la Rose, 1947.

10. Svoju primedbu on stavlja u usta svojih protivnika $to jo§ viSe
podize vrednost konstataciji: "quod scilicet proposit monachi valde sit
cintrarium secularium librorum studio detini" (82, 683-685). Direktnije
je suprotstavljanje izmedu "monachi” i "philosophi” (77, 506 passim.) na
koje éemo se joS vratiti.

11. Str. 99, 1283-1289.

12. Str. 97, 1201. 5

13. Po pitanju Gijoma od Sampoa, 67, 133.

14. Str. 94, 1092-1093.

15. Str. 94, 1109-1113.

16. Str. 81, 645.

17. Podsetimo na dobro poznatu formulu: "Scientia donum Dei est,
ergo vendi non potest” kojoj je posveten koristan ¢lanak, ali bez
dovoljne ekonomske i druStvene osnove od: G. Post, K.Giocarinis, R.
Kay, "The medieval heritage of Humanistic Ideal", u Traditio, 11 (1955).

18. Nemera nam je da u radu o prirunicima za ispovedanje
proucimo preobraZenje duhovnog i duSevnog Zivota koji se ispoljavaju
narolito prilikom zamene druStvenog morala (kod staleZza) pojed-
inaénim moralom (moralom sedam smrtnih grehova).

19. Str. 78, 533-535.
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20. Str. 75, 428, 431.

21. Str. 71, 266-267.

22. Str. 69, 208-210.

23. Str. 82-83, 690-701, podvuceno a contrario, str. 84, 757-759.

24. Naprotiv, nije nam nepoznata nuznost preme$tanja izraza u
jedan niZi sloj, ali e ispasti razo¢aravajuéi mali domet primedbi E. R.
Kurcijusa u knjizi Evropska knjiZevnost i latinski srednji vek, pogl. X.
Poezija i filozofija. (srpski prevod, Beograd, SKZ, 1996.)

25. O Filipu od Harvengta videti Dom U. Berliére, u Revue
benedictine (1892) i A. Erens, u Dictionnaire de Théologie catholique,
12-1, 1407-1411.

26. Ep. XVIII ad Richerum, u PL, CCIII, 158.

27. De Institutione Clericorum, 111, XXXV u PL, CCIII, 710.

28. Isto, 706.

29. PL, CCIII, 31.

30. Isto, 33.

31. Ep. XVIII ad Richerum, u PL, CCII], 157.

32. De Institutione Clericorum, PL, CCIII, 701. "Sicut autem isti a
labore discendi novica revocantur prosperitate, sic multi, ut aiunt,
praepediuntur paupertate. Videntes enim sibi non ad votum suppetere
pecuniariae subsidia facultatis, imparati sufferre allquantulae molestias
paupertatis, malunt apud suos indocti remanere quam discendi gratia
apud exteros indigere". ‘

33. "non tam audir appetens quam audire", PL, CCIII, 157.

34. PL, CCIII, 31.

35. Isto, 159.

36. De Institutione Clericorum, PL, CCIII, 706. "Possunt enim (clerici)
et curas ecclesiastical licenter obtinere, at labori manuum aliquoties
indulgere, si tamen ad haec eos non vitium levitatis illexerit, sed vel
charitas vel necessitas quasi viclenter impulerit. Apostolus quippe et
sollicitudinem gerebat Ecclesiarum, quia eum charitas perurgebat, et
laborabat manibus guando necessitas incumbebat. Denique cum Ti-
motheum instrueret, non ab eo laborem relegavit penitus, sed eum
potius ordinavit, ut ostenderet non esse alienum a clerico aliquoties
laborare, si tamen id loco suo noverit collacare. Debet enim studium
praeponere scripturarum et ei diligentius inhaerere, laborem vero
manuum, non delectabiliter sed tolerabiliter sustinere, ut ad illud eum
praecipue alliciat delectatio spiritalis, ad hun¢ quasi invitum compellat
necessitas temporalis.”
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37. PL, CCIII, 159.

38. Ph. Delhaye: "Saint Bernard de Clairvaux et Philippe de Har-
vengt", u Bulletin de la Société historique et archéologique de Langres, 12
(1953).

39. De conversione ad clericos sermo, u PL, CLXXXII, 834-856.

40. Ep. ad Heroaldum, u PL, CCI1], 31.

41. O tom sukobu postoji velika literatura. Njena glavnina je nave-
dena u razjas$njenju D. Duja (D. Douie) tradicionalnog duha, "The
conflict between The Seculars and the Mendicants at the University of
Paris in the XIIIth century”", u Aquinas Society of London, Aquinas Paper
n°23, 1954.

42. Expositio quatorum magistrorum.super regulam fratrum minorum
(1241-1242), izd. L. Oliger, 1950.

43_ K. Esser, "Zu der 'Epistola de tribus questionibus’ des hl. Bonaven-
tura", 1 Franziskanische Studien, 17 (1940), 149-159, dobro je pokazao da
je sv. Bonaventura dobar deo svog komentara preuzeo od joakimovca
Huga Casnog (Expositio Regulae, objav. u Firmamenta trium ordinum
beatissimi patris nostri Francisci, Pariz, 1512, pars IV). Povodom stava
sv. Franje prema fiziZkom radu, Bonaventura nadmasa Huga Casnog,
dajuéi jedan detalj koji se u franjevackoj literaturi X111 veka nalazi samo
kod njega: "Ipse autem (Franciscus) de labore manuum parvam vim
faciebat nisi propter otium declinandum, quia, cum ipse fuerit Regob-
servator perfectissimus, non credo unquam lucratus fuerit de labore
manuum duodecim denarios vel eorum valorem" (navedeno mesto, 153).
Vidi contra Testamentum: "Et ego manibus meis laborabam, et volo
laborare. Et omnes alli fratres firmiter volo, quod laborent de laboritio,
quod pertinet ad homestatem" (H. Boehrem, "Analekten zur Geschichte
des Franciscus von Assisi”, u Sammlung ausgewdhiter Kirchen- und
Dogmengeschichlicher Quellensschriften, 4, 1930, str. 37).

44. Contra impugnantes Dei cultum et religionem, 1, IV, ad 9: "Quando
enim aliquis per laborem manuum non ratrahitur ab aliquo utiliori
opere, melius est manibus laborare, ut exinde possit sibi sufficere, et
aliis ministrare... Quando autem per laborem manuum aliquis ab utiliori
opere impeditur, tunc melius est a labore manuum abstinere... sicut
patet per exemplum Apostoli, qui ab opere cessabat, quando praedi-
canci opportumitatem habebat. Facilus autem impedirentur moderni
praedicatores a praedicatione per laborem manuum quam Apostoli, qui
ex inspiratione scientiam praedicandi habebant; cum oporteat praedica-
tores moderni temporis ex continuo studio ad praedicandos paratos
esse..."
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45. Izd. F. Stegmuller, Neugefundene Questionen..., u: RThAM 3
(1931), 172-177.

46. Boetije iz Dakije, De Summo Bono sive de vita philosophie, izd.
Grabmann, u AHD 6 (1931), 297-307.

47. R.-A. Gauthier, Magnanimité. L'ldéal de la grandeur dans la
philosophie paienne et dans la théologie chrétienne, 1951.

48. Videti narocito tekst koji navodi R.-A. Gauthier 468, nap.2, a koji
mu pripisuje Zak de Due (Jacques de Douai): "Sicut tamen alias dixi,
status philosophi perfectior est statu principis..."

49. F. Stegmiiller, naved. mesto, 172.

50. Isto, 175.

51. H. Denifle i A. E. Chatelain, Chartularium Universitatis Parisien-
sis, 1, 545.

52. Isto, 1, 549.

53. Isto, 1, 551.

54. Isto, 1, 552.

55. Isto, 1, 555.

56. R.-A. Gauthier, naved. delo, 469, u napomeni.

57. Videti stav 153 iz 1277. "Quod nihil plus scitur propter scire
theologiam." Denifle 1 Chatlain, I, 552.

58. Isto, 1, 548.

59. R. A. Gauthier, Trois commemntaires "averoistes” sur I’ Ethique de
Nicomaque,u AHD 16 (1948), 224-229. X

60. Poznat je znaZaj radova magistra Komba (Combes) o Zersonu
(Gerson) 1 ¢lanak magistra P. Gloriea (P. Glorieux), La vie et les oeuvres
de Gerson u AHD (1950-1). Sv. 25/26, str. 149-192. Louis Mourin, Jean
Gerson, prédicateur frangais, 1952, takode je koristan. Nisam mogao da
konsultujem G. H. M. Posthumus Meyes, Jean Gerson, zijn kerkpolitek en
ecclesiologie, 1963.

61. Vivar rex, izd. 1z 1951, f IIr 1 45 v.

62. Isto, f°2 1.

63.Isto, °3 1.

64. Isto, 1° T v.

65. Isto, f° 4 v.

66. "Recommendatio licentiandorum in Decretis", u Gerson, Opera,
Paris, 1906, t. 11, 828-838. "Dominus ita vobis opus habet... et hoc ad
regimen suae familiae grandis quietum et tranquillum... Ea enim
demum vera pax erit, ea gubematio idonea, ea servitus placens Domino,
sl manet unicuique debitus ordo. Ordo autem quit aliud est nisi parium
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dispariumque rerum sua unicuique tribuens collatio. Hunc ordinem
docere habetis..." (isto, 829).

67. "Govori se o nekim zeml]ama u kopma vlada]u tirani, koji rade
Eerupajudi svoje podanike: ali dom je ¢vrst i dobro ¢uvan, tako da nema
¢oveka koji bi se usudio da ugrabi jedno pile ili kokos sa motke..." (Vivar
rex, £33 v°).

68. "Recommendatio”, Opera, 11, 832.

69. De onere et difficultate officii cancellariatus et causis cur eo se
abdicare voluerit Gersonius. Opera, 1606, 11, 825-828.

70. "Sequamur tritum iter commodius plane et ab errorum scan-
dalorumque discrimine remotius” (ut, posthabitis recentioribus, an-
tiquiores legant, Opera, 1906, 1, 558).

71. Pariski univerzitet je nazivan "kraljevom éerkom", u Vivat Rex, {ff*

2 1° 4 v° itd.
‘ 72. Vivat Rex, 29 1°.
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UNIVERZITETI I DRZAVNE VLASTI U
SREDNJEM VEKU [ RENESANSI

I. Opsta razmatranja

TeSkoca u proucavanju odnosa izmedu univerziteta i
drzavnih vlasti od XII do XVII veka ne zavisi samo od
praznina u dokumentaciji, naro€ito za najstarije razdoblje,
od nedovoljno monografskih studija, od suviSe malog
broja numerickih podataka i radova statisticke prirode.
Ona proizlazi narocito iz samog predmeta. Re€ je naime o
teSkocama koje su svojstvene

1° raznovrsnosti samih univerziteta i njihovim unutrasnjim
protivrec¢nostima.

Cak ne uzimajuéi univerzitete u prvobitnom smislu
korporacije (universitas wops$te magistrorum i scolarium),
nego u smislu centra za visu nastavu (to jest, studium
generale, ne upustajuli se u rasprave o tanom znacenju
tog izraza, ni o taCnom stupnju nastave izvodene na
srednjovekovnim univerzitetima), jo§ uvek se nalazimo
pred raznovrsnim, sloZenim i dvozna¢nim organizmima:

a) Ne postoji uvek podudarnost izmedu profesionalne
organizacije (uglavnom u rukama ucitelja okupljenih u
koledze doktora) i korporativnih organizacija i, narocito,
finansijske organizacije gde ucitelji i studenti ne igraju istu
ulogu na svim univerzitetima (v. bar od XII do XTIV veka
bolonjski model sa prevlascu studenata 1 pariski model
gde su vlast imali profesori).
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b) Univerziteti ne pokazuju isto naucno lice, ni sa
glediSta predavanih disciplina ni sa gledista njihove insti-
tucionalne organizacije: fakultera; retko je da jedan uni-
verzitet ima sve fakultete, a jo$ je rede da ti razni fakulteti
imaju istu vaznost (sa glediSta odnosa sa drzavnim vla-
stima, na primer glavno je da vladajuéi fakultet bude
teoloski ili fakultet usmeren ka "probitacnim” karijerama
ili ka "korisnim” ~ pravu ili medicini - i jo§ viSe da
univerzitet ima ili nema fakultet gradanskog, tj. rimskog
prava: v. slucaj Pariza i bule Honoriusa I1 iz 1219).

¢) Pravni status univerzitetlija je slabo definisan. Bez
sumnje, privilegije koje oni sti¢u teZze da odrede specijalan
status univerzitetskih ljudi (status studentium ili ordo scho-
lasticus), ali se taj- status, koji se priblizava crkvenom
statusu, primenjuje na lica €iji je drustveni poloZaj konk-
retno drugadiji i u mnogome dvosmislen, bududi ni sasvim
crkveni ni svetovni. Bez sumnje, razvoj znacenja izraza
clericus, koji se upravo priblizava znacenju uCenjaka,
pismenoga i koji se u nekim jezicima razvija ¢ak u smislu
¢inovnika (clerck na engleskom, clerc u francuskom) odaje
taj napor da se re¢nik prilagodi stvarnosti pod pritiskom
univerzitetske fakti¢nosti. Ali univerzitetski forum ostaje
tezak za definisanje, Sto je izvor stalnih sukoba, dok se
poloZaj univerzitetlija stalno koleba izmedu dva pola,
sveStenstva i svetovnjastva.

d) Univerzitetlije nisu jedine u srednjovekovnom i
renesansnom drustvu ¢iji je poloZaj odreden istovremeno
sa gledista ekonomskog, kao profesionalaca, tehnicara,
ljudi od zanata, i sa glediSta druStvenog kao povlas¢enih,
§to je slucaj svih ¢lanova korporacije. Ali kod univer-
zitetlija ta dvoznac¢nost moZe da poprimi jedan temeljno
suprotan vid, zavisno od toga da li je on na plati ili Zivi od
nadarbine. Elem ne samo §to se ta dva tipa univerzitetlije,
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Cija je ekonomska i pravna zavisnost od drzavnih vlasti
temeljno razli€ita, mogu sresti na istom univerzitetu, nego
1 iste univerzitetlije ¢esto Zive od meSovitog tipa naknade.
Najzad, i to je naroCito tatno kod studenata, priroda
univerziteta se mnogo menja u zavisnosti od proporcija
siromasnih 1 bogatih koji ga sacinjavaju, a ta proporcija
moze znaCajno da se menja od univerziteta do uni-
verziteta (narocCito u zavisnosti od socioloske fizionomije
njegovog urbanog ukorenjenja: u tom pogledu su Pariz i
Kembridz, na primer, skoro na suprotnim stranama).

e) Kao §to primaju ¢lanove svakog drustvenog porekla,
Sto drzavne vlasti stavlja prakti€éno naspram jedinstvenih
grupa u slojevitom drustvu srednjega veka i renesanse,
isto tako su univerziteti otvoreni za lica svake nacional-
nosti. Ne samo $to iz toga proishode zategnutost izmedu
lokalnih ili nacionalnih vlasti i te internacionalne grupe,
nego i organizovanje univerzitetlija po "nacijama” Ciji se
broj i priroda menjaju zavisno od univerziteta i koji ne
odgovaraju merilima strogo nacionalnim i geografskim,
Sto jo$ viSe komplikuje strukturu univerziteta i njihov
personalitet pred drzavnim vlastima.

2° Spram tog protejskog partnera i same drZavne viasti
su raznolike i mnogostruke.

a) Cak i kad su univerziteti suoSeni samo s jednom
drzavnom vlascu, ova moZe biti grad (i treba praviti
razliku izmedu odnosa univerziteta sa politickim telom
koje upravlja gradom: gradskim savetom, komunom,
gradskom porotom, gradonacelnikom, itd, 1 sa drustve-
nom grupom koja vlada, a povrh toga sa globalnim
urbanim drustvom), viast velikasa, kraljevska ili kneZevska
viast i carska viast (u ovom slucaju postavlja se problem
prirode carske vlasti u sediStu univerziteta: primer odno-
sa Bolonjskog univerziteta sa Fridrihom Barbarosom ili
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Fridrnihom II, ili univerziteta u Pragu, ¢eSkog ili carskog?
univerziteta).

b) Slucaj carske vlasti navodi na tvrdnju da univerziteti
imaju vedinom posla ne sa jednom vlas$¢u nego sa mno-
§tvom vlasti izmedu kojih postoji ili hijerarhija koju je
cesto tesko odrediti i postovati, ili manje ili viSe jasan
sukob interesa i politiki (slucaj u Bolonji izmedu opstine i
carstva). Tu je re¢ o jednom karakteristicnom stanju za
srednji vek 1 koje podseca, mutatis mutandis, na slucajeve
mnogostrukog vazalstva.

3° Ne samo $to se oba partnera, univerzitet i drZzavne
vlasti, menjaju izmedu XII i XVII veka, nego se takode
menja i priroda njihovih odnosa. Tu se nalazimo dakle
pred jednom evolucijom sa vise promenljivih veiicina.

a) Prva razlika nastaje iz razlike u poreklima, a suprot-
nost, glavna je ovde izmedu univerziteta stvorenih od
drzavnih vlasti i "spontano” nastalih univerziteta, ali pro-
tivnost izmedu ta dva tipa univerziteta i odnosa nije tako
odse¢na kao §to bi se moglo uCiniti na prvi pogled. U
stvari, "spontano” nastali univerziteti su se obrazovali pod
dejstvom, ako ne faktora a ono bar situacija u kojima su
stavovi i potrebe drzavnih vlasti i snaga koje one pred-
stavljaju uvek igrali manju ili ve€u ulogu. S druge strane ti
univerziteti su dosli na svet, bilo uz pomo¢ drzavnih vlasti,
bilo uprkos njihovom manjem ili veCem neprijateljstvu.

b) Bilo da su stvoreni ili spontano rodeni, univerziteti
su jo$ od samog pocetka uvideli da su njihovi odnosi sa
drzavnim vlastima definisani i usmeravani razlicito, prema
datumu njihovog pocetka. Premda je opSti razvoj delovao u
pravcu ujednacavanja prirode odnosa izmedu univerziteta
i drZavnih vlasti, priroda tih odnosa uglavnom nije bila ista
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prema tome kako su univerziteti nicali u XII, XIII, XV ili
XVI veku. '

4° Odnosi izmedu univerziteta i drZzavnih vlasti bili su
jo8 posebno zamrSeni zbog odnosa oba partnera sa crk-
vom, ne samo zbog vladajuée uloge koju su igrale crkva i
religija (reformacija je jo§ vie zakomplikovala situaciju u
X VI veku), nego i zbog dvosmislenog poloZaja same crkve
kao zemaljske i duhovne moéi u isto vreme, i u jednoj
veoma velikoj meri zbog "klerikalnog" karaktera uni-
verziteta. Bife uzet u razmatranje u tom odnosu, koliko
god je moguce da se pravi ta razlika, samo ovozemaljski
vid odnosa izmedu univerziteta i crkve, tamo gde se
crkvena vlast pojavljuje kao javna vlast.

5° Da istaknemo najzad i teSkocu svojstvenu prirodi
velikog dela dokumentacije koja se odnosi na na$ prob-
lem. Cesto se radi o statutima, o poveljama, o ustavima,
itd., to jest o zakonskim, upravnim i teorijskim dokumen-
tima. Opipljiva stvarnost odnosa izmedu univerziteta i
drZavnih vlasti morala je veoma Cesto da bude dosta

daleko od tih principa. TeS8koéa da se zahvate ti opipljivi

odnosi ¢ini nas predmet jo§ delikatnijim.

Vodeéi ra¢una o tim teSkoama, mi smo se priklonili
ovim izborima:

a) ViSe smo napravili jedan popis problema i predlozili
okvir za njihovo razmatranje nego §to smo pokuSavali da
ih resimo.

b) Odbacili smo tri moguca tipa plana: 1° jedan plan po
tipovima univerziteta: premda bi tipologija univerziteia uci-
nila velike usluge istoriji univerziteta, i premda se nadamo
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da ¢e diskusija 0 naSem izvestaju pomo¢i njenom stva-
ranju, ne izgieda nam da tu moze biti s obzirom na nasu
temu operativni kriterijum za klasifikaciju univerziteta; 2°
plan po tipovima drzZavnih viasti, zato §to nam taj plan
izgleda trom i nepodesan da iznese na videlo najvaznije
aspekte nase teme za odredlvan]e doprinosa univerzitet-
ske istorije opstoj istoriji i istorijskoj metodi; 3° hronoloski
plan koji je nosio opasnost da rasprsi u dogadajnost ono
suStinsko koje se sastoji u tome da istakne strukture i
probleme, ali smo mi sacuvali veliki Aronoloski isecak koji
pada, uprkos razli¢nosti lokalnih, nacionalnih ili regional-
nih slucajeva, u sredinu XV veka, razdvajajuci tako srednjo-
vekovno razdoblje od razdoblja renesansnog, iseak koji
nam izgleda od temeljne vrednosti kako za nas problem,
tako i za opStu istoriju u koju se trudimo da ga smestimo.

Opredelili smo se stoga za jedan plan prema aspektima i
prema funkcijama univerziteti. Ne skrivamo da nas taj plan
vodi do manje ili viSe apstraktnih podela i razgranienja,
ali nam se ¢ini najpodesnijim da obelodani ono bitno:
prirodu i ulogu univerzitetske sredine u globalnom drustvu u
koje je ona upletena i u kome deluje: ma kakve da su
prirode slojevi: gradanski, plemicki ili nacionalni.

¢) Mi smo narocito privrzeni isticanju tih odnosa kroz
zategnutosti i sukobe koji posebno re€ito govore o prirodi
drustvenih grupa i institucija u kojima se ovaplo¢uju. Ali
ne zaboravljamo da se odnosi izmedu univerziteta i drzav-
nih vlasti ne odreduju samo antagonizmima, da se ne
svode na jedan niz kriza i borbi, nego su se medusobno
oslanjale i podupirale, da se njihovi odnosi isto tako dobro
definiSu obostranim uslugama te da je Cesto uzajamno
postovanje prevagnulo nad trenutnim ili temeljnim su-
protnostima.
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II. UNIVERZITETI I DRZAVNE VLASTI U SREDNJEM
VEKU (X1l VEK ~ SREDINA XV VEKA)

I. Univerziteti kao korporacije.

a) Kao korporacije, srednjovekovni univerziteti potra-
Zuju Skolski monopol, to jest pre svega, monopol dodelji-
vanja univerzitetskih stepena koji ih dovodi, narocito na
pocetku njihove istorije, u sukob sa crkvenim vlastima, ali
ne sa drzavnim vlastima.

b) Oni potraZuju, zatim, praviou autonomiju ¢ije pri-
znavanje dobijaju takode relativno lako od drZzavnih vlasti
koje uglavnom slede obic¢aj zaveden jo§ 1158. od Fridriha
Barbarose za Bolonju (Authentica Habita, "izvor svih aka-
demskih sloboda"). Izgleda da je u Parizu recimo auto-
nomiju priznao Filip II August jo§ 1200, pre Papstva (koji
je priznaje ili 1215, ili ak tek 1231.).

¢) U onoj meri u kojoj univerzitet, kao i svaka korpo-
racija, ima za cilj da kontrolise $kolski zanat, drzavne vlasti
vide uglavnom samo prednosti te organizacije profesional-
nog reda koja se svrstava u opsti javni poredak.

d) U toj perspektivi drzavne vlasti ne vide nikakvu
smetnju da univerzitetsku korporaciju stavi u red korpo-
racija koje uZivaju posebne privilegije, kao Sto je os-
lobadanje od noéne straze i od vojnicke sluzbe, §to se
inace slagalo sa "klerikalnim" karakterom univerzitetskih
Jjudi.

e) Bas kao i gradski sluzbenici, vlastelinski ili kraljevski,
koji su obezbedivali nadzor nad drugim korporacijama
(kontrolu kvaliteta, uslove rada, tegove i mere vasara i
pljaca, postovanje statuta, itd.), u interesu same korpo-
racije i njenih voda, kontrola koju su vr3ili neki opStinski
sluzbenici nad univerzitetima, narocito u Italiji, ne izgleda
da je stvarala velike teSkoCe, ali delatnosti tih magistrata
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(Reformatores, gubernatores, tractatores studii) nije do-
voljno prou¢ena.

f) Sasvim naroditi karakter univerzitetske korporacqe

mogao bi da izaziva sukobe sa drzavnim vlastima. U veéini
drugih korporacija ¢lanovi su, u svakom slucaju majstori,
bili ekonomski nezavisni od drzavnih vlasti utoliko $to su
ziveli od dobiti (u modernom smislu) i od prihoda od
.svoga zanata. Dakle, univerzitetski profesori, iako su
izborili pravo da im studenti zakonito placaju za njihov
rad, ne mogu da zive od toga Sto skupe — collectae —ili od
materijalnih povlastica koje su izvlacili od studenata (pris-
tojba 1 pokloni uz polaganje ispita, iako je dodeljivanje
licentiae docendi u principu besplatno). Glavnina njihove
naknade dolazila je, pored crkvenih prihoda, od platai od
prihoda koje su im davali gradovi, knezevi ili vladari.
Zauzvrat, drzavne vlasti su traZile pravo predloga po-
vezano sa pokroviteljstvom. Tako univerzitetska korpo-
racija nije uzivala u celosti jednu od glavnih privilegija
korporacije, samoizbornost. 1zgleda medutim da se ona
lako pomirila sa tim ograni¢enjem svoje samostalnosti u
zamenu za materijalne koristi koje su Cinile dotacije
katedrama od strane drzavnih vlasti (slucajevi koji su u
vezi sa tim problemom su uostalom pretezno pozniji, kao
Sto je savetovanje tim povodom Kelnskog univerziteta sa
univerzitetom u Luvenu 1 ispadi od 1443-1469. o tuma-
Cenju bule Evgenija IV iz 1443. od strane luvenskog
magistrata, povodom odluke o modalitetima imenovanja
profesora koji dobijaju nadarbine).

g) Kao motiv za sukobe i prilika za stvarne sudare
ostaje Cesto nepostovanje univerzitetskog foruma od stra-
ne gradskih ili kraljevskih sluzbenika: studenti i profesori
su Cesto hapseni bez obzira prema statutima, izuzimani su
od univerzitetske jurisdikcije (Cesti sluajevi u Oksfordu,

201



Kembridzu i narocito u Parizu gde je okruzni upravitelj
bio bela vrana univerzitetlija). Ali ako je uglavnom rec¢ o
zloupotrebi vlasti od strane Cinovnika koji su najéesce
opovrgnuti, pre ili posle, svojevoljni ili ne, od strane visih
vojnih vlasti. I te afere ne prevazilaze okvire pravnog
sukoba po policijskom pitanju. Ako one ponekad krenu
naopako, to je zbog drugih osobina univerzitetskog kruga
(v.415). .

2. Univerziteti kao centri profesionalnog obrazovanja.

a) Univerzitete je pokretala ili jednostavna Zed za
znanjem, ili Zelja da se napravi €asna i probitacna karijera,
ili sve te Zelje zajedno. Nema u tome nicega §to bi ih nuzno
vodilo u sukob sa drZzavnim vlastima, nego naprotiv.
Razdoblje stvaranja i razvoja univerziteta odgovara naime
jednom dobu razvoja, specijalizacije i tehnizacije javnih
sluzbi. Sve do razvoja fakulteta medecine nema toga §to
ne odgovara pojaCanom naporu vlasti po pitanju CistocCe i
javnog zdravlja, zajedno sa razvojem urbanizma posle
Velike kuge, sa borbama protiv zaraznih bolestina smatra-
nih od drzavnih vlasti kao glavni vid njihovog delovanja i
njihove duznosti. Trazenje izlaza od strane univerzitetskih
ljudi nailazi na povecani zahtev drzavnih vlasti.

b) Duboko teorijski i knjiSki karakter profesionalnog
obrazovanja na univerzitetu i skolastike nije prepreka
njegovom odgovoru na potrebe drzavnih vlasti. Naime,
specijalizacija koju su trazile javne sluzbe vrlo je ogra-
niCena: umeti Citati i pisati, poznavati latinski, principe
pravne nauke ili spretnost u iznoSenju dokaza na osnovu
nekih tekstova glavna je, kao i principa najosnovnijeg
ra¢unovodstva, i osnova joS nerazvijene ekonomske nauke
(v. De Moneta od Nikole od Oresme). S druge strane,
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sklonost knezeva i vladara ka politi¢koj teoriji, Stavise i ka
"nau¢niCkoj" upravi, zapravo inspirisana skolasti¢kim na-
Celima (v. ulogu aristotelizma na dvoru Karla V. u Fran-
cuskoj, na Poljskom dvoru, aristotelizma 1 platonizma, ili
njihovog amalgama u vladanju italijanskih oligarhija i
vlastele) ide u susret intelektualnim teZnjama univer-
zitetlija.

c) Pored poleznog aspekta univerzitetskog rada, njegov
bezinteresni vid, daleko od toga da se ne dopada drzavnim
vlastima, izgleda im neophodan i za njihovu slavu koja ¢ini
veliki deo intelektualnog prestiza medu prestizima nasus-
nim za poluutilitarne i polumagijske rezime (v. 5).

d) Cinjenica da su karijere koje su pravili univerzitetski
ljudi u velikoj meri joS uvek crkvene karjjere, nije popreko
gledana ni od dr¥avnih vlasti. Pre svega i zato Sto su javni
sluzbenici u znacajnoj srazmeri jo§ uvek crkvena lica.
Crkveni kadrovi i gradanski kadrovi €esto se jo§ mesaju. A
onda i zato $to su te vlasti hriS¢anske i §to im religija i [judi
vere izgledaju korisni i potrebni radi njih samih. Uosta-
lom, retko biva da ono §to je korisno crkvi ne bude na
izvesni nacin korisno i za drzavu: na primer, propovednici
ili bogoslovi kolovani na univerzitetima, kad bi se borili
protiv jeresi ili paganstva (recimo, Tuluza i borba protiv
" katara, Krakov i jevandelizacija u Litvaniji), mogu takode
da posluze i politi€¢kim namerama (kraljevi Francuske i
prodiranje u Langdok, litvanska politika Ladislava Jage-
lonskog).

e) Kad ima sukoba izmedu univerzitetlija i drzavnih
vlasti, re¢ je uglavnom o sukobima ograni¢enim na izvesne
lokalne vidove a u nekim univerziteti su samo delimi¢no
upleteni i na niSanu (na primer, neprijateljstva TuluZana
protiv dominikanskih inkvizitora koji su do§li sa uni-
verziteta). Cesto su ¢ak ti sukobi u sustini unutragnji i ne
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izlaze iz okvira univerziteta, sem kada drZavne vlasti
podrzavaju jednu od univerzitetskih frakcija (u Parizu
sveti Luj je podrzavao profesore koji su pripadali redu
Prosjaka prilikom Velikog raskola neki odlasci su pove-
zani za pokornost ovom ili onom papi; u Pragu 1409, kralj
Ceske je podrzavao &eski "narod” protiv Nemaca iz druglh
"naroda", itd.).

3. Univerziteti kao ekonomske grupe potrosaca.

Univerziteti predstavljaju u srednjovekovnim gradovi-
ma jednu grupu neproizvodaca, trZiste potrosaca, Ciji broj-
Cani zna€aj ne sme da bude potcenjen (u Oksfordu na
primer, prema poll tax iz 1380-1381, bilo je tada verovatno
1500 duSa na univerzitetu — to jest lica koja su uzivala
privilegije univerziteta — od ukupnog stanovnistva od 5000
do 5500 lica, $to ¢e redi 1 univerzitetlija na 3 do 4 Zitelja
Oksforda).

a) Normalno ta bi klijentela morala radovati gradske
vlasti, utoliko §to bi ona morala "pokretati trgovinu".

b) Ali u privredi koja uveliko stagnira na opstajanju, ta
znacajna grupa je morala da pogorsa teskoCe gradskih
vlasti po pitanju snabdevanja i neravnotezu urbane ek-
onomije univerzitetskih gradova.

c¢) StaviSe, univerzitetsko stanovnistvo imalo je (ta
srazmera se menjala zavisno od epohe) znacajan broj
siromas$nih studenata (Henri III je 1244. u Oksfordu
nahranio prilikom godiSnjice smrti "svoje pokojne sestre
Eleonore" 1000 pauperes scolares), a postavlja se i pitanje
kupovrne moci univerzitetlije.

d) Univerzitetski ljudi su naroCito uzivali znaCajne
ekonomske povlastice: oslobadanje od taksi, od poreza, od
troSarina itsl. Jo§ k tome, oni su uZivali povoljne olakSice -
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za stanarine i namirnice (pa i viSe od toga, bar u nekim
univerzitetskim gradovima kao Oksford, zbog nestagice u
univerzitetskom prostoru dugo vremena, stanovi koje su
jednom iznajmile univerzitetlije sa oporezovanim cenama,
nisu mogli biti kasnije vradeni neuniverzitetskim stana-
rima ni oslobodeni poreza). Najzad, oni su imali pravo da
kontroliSu i bdiju nad poStovanjem poreskih taksi od
strane celokupnog gradskog stanovniStva, koje su oni
dobijali ili radili na tome da ih dobiju (zasedanja), tako da
se moze reci da su stanovnici univerzitetskih gradova, ma
kakvi da su bili, uzivali u srednjem veku u uslovima zivota
jevtinijim nego u drugim gradovima. Uostalom, povodom
jednog sukoba ekonomskog reda, gradani Oksforda u
Zalbi kralju Engleske mogli su da tvrde da u Oksfordu ima
"dve opstine, opStina gradana i opitina univerziteta i da je
ova druga bila jac¢a". Upravo su po tom pitanju suprotnosti
izmedu gradskih vlasti 1 univerzitetskih ljudi bile najzivlje
i izazvale su brojne i Zestoke sukobe. Ekonomske olaksice
univerzitetlija i neprijateljstvo koje su oni izazivali kod
gradanskih krugova, koji su imali nadmo¢ u gradovima,
demantuju "ekonomsku pravdu", od koje se Cesto pravila
karakteristika srednjovekovnih gradova, i pokazuju da je
u njima zakon ponude i potraznje bio poStovan kao
pravilo, uprkos svim propisima. U tom pogledu moze se
Cak postaviti pitanje da li skolasticke teorije o pravoj ceni
(ukoliko nisu prosto i jasno proglasavale slobodu igre na
trzi$tu) nisu odgovarale ekonomskim interesima univerzi-
tetske grupe na gradskoj pijaci.

e) Postoji ipak jedan odsek gde se univerzitetska sred-
ina pokazuje istovremeno kao grupa proizvodaca i kao
grupa potrosaca: to je trZiste rukopisa (v. znacaj tog trzista
u Bolonji za celu gradsku privredu). U svakom slucaju,
bilo bi vrlo vaino proceniti kakav je mogao biti u uni-
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verzitetskim gradovima uticaj univerzitetskog trZista na
kretanje cena (stanarine, najnuznije potrebstine, i narocito
namirnice, luksuzne ili poluluksuzne proizvode).

4. Univerziteti kao sociodemografske grupe.

Na kraju, univerzitetlije su obrazovale u gradskom
okruzenju jednu musku grupu, u ogromnoj vecini neoZe-
njenih i mladih. A klerikalni karakter te grupe bio je
dovoljno labav da se jedan veliki broj ne oseca pod stegom
izvesnih pravila ponaSanja za crkvena lica: suzdrZanost,
umerenost 1 uzdrzavanje od nasilja. Naprotiv, s brojnim
pravnim privilegijama koje su im osiguravale, ako ne
nekaznjivost, a ono bar lakSe kazne, veliki broj uni-
verzitetlija (i to oigledno vazi, premda u manjoj meri, za
profesore kao i za studente) odaje se nasilju u koje ih gura
uzrast, raskorenjenost, i za veinu od njih pripadnost
jednoj od dveju druStvenih klasa najviSe upuéenih na
nasilje: plemstvo i seljaStvo: to je "the wilder’ side of
University life" RaSdal (Rashdall). Uostalom, sasvim je
ofito da su izazivanja policije i izgredi mogli samo da
potvrde ono Sto nam je, uprkos svemu, izgleda bio te-
meljno jedan vid, marginalan nesumnjivo, ali stvaran,
jedne druStvene suprotstavljenosti, ako ne i borbe klasa.
Utoliko pre §to gradani (Cak i ako ih vidimo kako se sluze
silom protiv ljudi sa univerziteta i ako su univerzitetlije
gradanskog porekla uvuceni u izvesne nasilnicke radnje)
nastoje da promoviSu miran poredak sve do svakodnev-
nog Zivota, ¢emu nasuprot univerzitetlije pripadaju pre
svetu srednjovekovnog nasilja.

Kad se pomisli na u€esce koje su univerzitetlije uzimale
u tu¢ama, noénoj buci, bavljenju igrama na srecu, pose-
¢ivanju bludnica 1 moralnim aferama, izlazenju u kréme
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(zabelezeno je da su neki od najtezih sukoba izmedu
"town and gown" krenuli iz kréme: na primer, u Parizu
1229, u Oksfordu 1355), onda se vidi koliko je "zanr Zivota"
jednog znacajnog dela univerzitetskog zZivlja bio suprotan
drustvenom moralu vladajuéih slojeva urbanog drustva.

Najzad, ako je to nasilno ili "besprizorno” ponasanje
bilo dosta Siroko rasprostranjeno medu univerzitetskim
stanovni$tvom (da ipak ne uzimamo bukvalno preterana
uopStavanja jednog mrzovoljnog i ¢angrizavog moraliste
kakav je bio Zak de Vitri), to je bilo posebno stvar jednog
dela studentskog Zzivlja: daci lutalice, potomci Golijarda,
posebne kategorije redovnika potucala, predaka danasnje
studentske boemije. Bilo bi vrlo interesantno napraviti
istoriju te kategorije koja se ne poistoveéuje sa grupom
onih "pauperes scolares” (medu kojima je mnogo sti-
pendista koledza, na primer, bilo naprotiv jako dobro
uklopljeno u "najéestitiji" deo univerzitetskog kruga), a &iji
su broj, drustveni sastav i ponaSanje varirali tokom isto-
rije. Proucavanje jedne drustvene sredine preko njenih
margina, narocito kad su imale znacaj te kategorije, uvek
je svetlonosno. ;

5. Univerziteti kao prestizna tela.

Sustinski aspekti odnosa izmedu univerziteta i drzavnih
vlasti objasnjavaju se prestizom koji je prionuo uz uni-
verzitete.

a) Taj prestiZ je prvo bio prestiz koji je prianjao uz samu
nauku. Premda su univerziteti, novim metodama i novim
stanjem duha snazno doprineli promeni karaktera nauke i
njenog okretanja od magijskog i tezaurizacijskog njenog
vida ka racionalnom znanju i praksi saopstavanim, ne kroz
svete inicijacije, nego kroz tehni¢ko ucenje, znanje ova-
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plo¢eno univerzitetima vrlo rano je poprimilo vid moci,
jednog poretka. Ono je bilo Studium, a uz njega su isli
Sacerdotium i Regnum. Univerzitetlije su tako nastojale da
sebe odrede kao inmtelektualnu aristokratiju, opremljenu
svojim posebnim moralom i vlastitim kodeksom vrednosti.
Taj pokusaj je bio narocito poodmakao u nekim aris-
totelovskim i1 averoistickim krugovima koji su pokusali da
ustanove i teorijski obrazloze jednu kastu philosophi (uni-
verzitetskih mudraca), ¢ja je glavna vrlina imala da bude
plemenitost (v. sigeritski krug na Pariskom univerzitetu u
XTI veku).

b) Ako su se kroz srednji vek Sacerdotium 1 Regnum vise
sudarali nego Sto su se medusobno pomagali, nije bilo
tako 1 sa odnosima izmedu Regnuma 1 Studiuma. Drzavne
vlasti su imanje univerzitetskih ljudi smatrali za wukras i
Javno bogatstvo ito iz razloga prestiza nauke na koju su oni
izgleda imali monopol. Formule koje jo§ od Authentica
Habira (jer svetom ce viadati i obasjavati ga nauka) ponav-
ljaju taj svetionik univerzitetske nauke u tekstovima privi-
legija dodeljenim univerzitetima od strane drzavnih vlasti,
te formule nisu viSe puka opSta mesta niti Suplje fraze,
nego su izrazavanje duboke pobude.

c) Uporedo sa tim intelektualnim prestizom univerzi-
eti su nastojali da steknu i spoljni ugled koji bi bio znak
njihovog visokog dostojanstva: odela, ceremonije, itd.
Univerzitetski sjaj postaje jedan od spoljnih znakova bogat-
stva i dostojanstva gradova i drzava. Tako su sukobi za
prvenstvo i pomanjkanje obzira, koji su suprotstavljali
univerzitetlije sa nekim javnim sluzbenicima, doveli do
nekih od najostrijih sukoba izmedu univerziteta i javnih
vlasti (na primer, javno pokajanje u Parizu glavnog porez-
nika na Trgu de Grev 1372, sukob za prvenstvo na
pogrebu Karla V 1380, "afera Savoazi" 1404.).
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d) DrzZavne vlasti priznaju taj reprezentativni i uzviseni
karakter univerziteta, dajuéi im ili pojedinacno (inceptio
novih profesora) ili kolektivno (korporativna gozba dies
Aristotelis) prestizne poklone (divlja¢ iz kraljevskih Suma,
vino darivano od strane opStine, itd).

e) Ako se univerziteti koriste tim prestizom da bi igrali
javnu ulogu, oni se retko upustaju u stvarno politicku
aktivnost koja bi mogla da ih odvede u sukob sa drzavnim
viastima (ili se pak radi o verskoj politici, kao u vreme
Velikog raskola, §to je u skladu sa njihovim "klerikalnim"
karakterom i, u izvesnoj meri, sa njihovim medunarodnim
karakterom). Na primer, ako je Simon de Monfor (Simon
de Montfort) uzZivao simpatije univerziteta u Oksfordu,
izgleda da se narocCito radilo o pojedinacnim simpatijama;
¢ak i u Parizu, "najpolitizovanijem” od univerziteta; stav
prema Englezima i Burgundcima posle ugovora pot-
pisanom u Trojau, nije strogo govoreéi politicki i titula
"starija kraljeva kéi" koju univerzitet uzima u to vreme vise
je zapravo jedna last nego priznavanje neke politiCke
uloge; ¢ak ni univerzitet u Pragu posle dekreta iz Kutne
Gore nije viSe pozvan da igra zvani¢nu politi¢ku ulogu u
Ceskoj kraljevini itd.

f) Igrajuéi na taj element prestiza univerziteti su u
svojim sukobima sa drZavnim vlastima koristili ili stvarno
ili kao pretnju svoje glavno sredstvo pritiska; svoje najjace
oruzje: Strajk i, naroCito, otcepljenje. Otuda oS$trina sa
kojom su se univerziteti u nastajanju izborili za priznanje
toga prava, uz pomo¢ papstva, koje ga je pruzilo utoliko
radije §to uglavnom nije bilo neposredno zainteresovano.
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6. Univerziteti kao drustvena sredina.

U kona¢nom ishodu temelj i mehanizam odnosa izme-
du srednjovekovnih univerziteta i drzavnih vlasti treba da
se traze u Cinjenici §to su srednjovekovne univerzitetlije
predstavljale originalnu drustvenu sredinu: jednu srednjo-
vekovnu inteligenciju.

Al ostaje jo§ da se odrede osobine te sredine u
potankim prou¢avanjima.

a) Ona se regrutuje iz svih drustvenih kategorija, ali vazno
je znati, ukoliko to dopusta dokumentacija, kakav je za
svaki od tih univerziteta u raznim razdobljima njegove
istorije, postotak razli€itih sredina iz kojih dolaze njegovi
Clanovi i kakav je put tih ¢lanova zavisno od njihovog
druStvenog porekla. Vazno je takode znati kako se struk-
tuiraju razliite kategorije univerzitetskih ljudi u uni-
verzitetskoj sredini: siroma$ni 1 imuéni, profesori i stu-
denti, univerzitetlije sa raznih fakulteta, itd. Tek tada ée
jedno uporedno proulavanje druStvene strukture uni-
verzitetske sredine i sredine celog drustva, sa kojim stoje u
odnosu, omoguciti da se njihovi odnosi postave na oz-
biljnu sociolo$ku osnovu.

b) Ona je prelazna: univerzitetlije, sem jedne manjine,
ne ostaju na univerzitetima, oni odlaze sa njega. Bila bi

_potrebna jedna serija statistiCkih studija o karijerama ljudi

sa univerziteta: koliko njih zavrSavaju svoje studije do
sticanja stepena, koliko ih ostaje na univerzitetu, §ta biva
od onih koji izlaze sa njega. Tek onda ¢e modi da se

~proceni kod drzavnih vlasti izve§taj o ulozenom kapitalu u

finansijsku, pravnu i moralnu potporu univerzitetima.
c¢) Ona je medunarodna: i ovde jo§ podela po porekiu
(naupisu) i pri kraju (po karijerama) prema nacionalnosti

210



univerzitetlija omogucice jedina da se utvrde odnosi uni-
verziteta sa politickim telima.

d) Najzad, trebalo bi mo¢i proceniti koheziju i homo-
genost te srednjovekovne inteligencije i odrediti os-
novne karakteristike da bi se znalo §ta ona donosi po-
litickom obrazovanju: stru¢nost, prestiz, osporavanje? Da
1i je univerzitetski "stalez", koji nudi veéini svojih ¢lanova
jedno sredstvo za druStveni uspon, ugroZavao ili snazio
stabilnost srednjovekovnih druStava? Da li je on bio
element reda, kvasac napretka, stub tradicija ili rusilac
struktura?

I1I. OPSTE CRTE RAZVOJA ODNOSA IZMEDU
UNIVERZITETA I DRZAVNIH VLASTI U RENESANSI

(od sredine XV do XVI veka)

a) Ako za razvoj tih odnosa velikim delom ima da se
zahvali Cinjenici Sto se univerziteti, s jedne strane, i
drzavne vlasti, s druge, i sami razvijaju, najvece promene
izgleda da se dogadaju u razvoju vlasti, a ne u razvoju
univerziteta. DrZavne vlasti su viSe pokretacki element, a
univerziteti element cuvanja, koji koCi. Univerziteti koji su
izgleda uhvatili na brzinu drzavne vlasti u srednjem veku
(u pocetku u svakom slucaju, "spontano" rodeni uni-
verziteti su se nametali vlastima viSe nego §to su ih ove
podsticale, a drzavne vlasti su vie pokuSavale da ih
svrstaju i disciplinuju), ubuduce su pre na zacelju drzavnih
vlasti.

b) Ipak, univerziteti su napredovali u srednjovekovnom
razdoblju. Ali to napredovanje je naroCito usmereno u
pravcu degenerisanja univerzitetske sredine u kaszu: rela-
tivno zatvaranje od drustvene sredine (smanjivanje broja
siromasnih, nepotizam) oStrina u odbrani privilegija kao
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prepoznatljivih obeleZja kaste, sve jae naglaSavanje na
povlasenom nacinu Zivota, itd. Ta drustvena skleroza je
iSla ukorak sa izvesnom intelektualnom sklerozom (Spit-
scholastik), a univerziteti na kraju srednjeg veka nudili su
vlastima jednu mnogo neotvoreniju i moguénostima si-
romasniju sredinu nego u prethodnom razdoblju.

c) Suoceni sa napretkom javne vlasti, univerziteti gube
veliki deo svojih sustinskih sloboda, narodito tamo gde su
vladarska ili knezevska mo¢ uznapredovale na ustrb lokal-
nih vlasti (u Francuskoj narocito): gubitak pravne auto-
nomije (univerzitet u Parizu je predan Parlamentu 1446) i
prava na otcepljenje (poslednji pokuSaj u Parizu 1499. i
pretnja, u Luvenu 1564, nemacke nacije da napusti grad).

d) Pravno potéinjeni univerziteti bili su to i ekonomski.
Premda je finansiranje univerziteta od strane drzavnih
vlasti ostvarivano na razne nacine (preko plata, nadar-
bina, ali takode i dotacija dodeljivanih od prihoda ek-
onomske prirode, povezanih sa trgovinom: prihodi od
mostarina u Hajdelbergu ili od zakupa soli u Krakovu na
primer, ili u drzavama reformacije, kao u Tibingenu,
Vitenbergu, Lajpcigu i Hajdelbergu od sekularizovanih
manastirskih imanja), sve veéi udeo tih javnih subvencija u
univerzitetskom budzetu jos vise je suzavao njihovu samo-
stalnost.

e) Medunarodni karakter univerziteta potpuno se izo-
biCajio. Pre svega, univerziteti su se zatvarali bilo statu-
tarno, ili u stvarnosti za profesore i studente iz gradova i
nacija koji su bili u ratu sa politickim vlastima gradova i
zemalja od kojih su zavisili univerziteti. S druge strane, sa
reformacuom 1 pobedom nacela "cuius reglo eius religio”,
univerziteti ¢e se podeliti na katolicke i protestantske, a
verska podela ¢e doprineti naglasavanju nacionalizacije i
u svakom slucaju regionalizacije univerziteta. NaroCito su
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stranci sve viSe i viSe iskljuCivani iz sluZzbi i sa upravnih
polozaja univerziteta, ¢ak i tamo gde prisustvo stranaca
ostaje znacajno (i jedan dosta Sirok internacionalizam
univerziteta se odrzava u renesansi).

f) Bez sumnje, prestiz univerzitetlija i univerziteta ostao
je veliki i to velikim delom iz razloga prestiza koji su sve
veli broj kneZeva i gradova u drugoj polovini XV i u XVI
veku stvarali od univerziteta, narocito u srednjoj Evropi,
koja je uprkos prvom talasu osnivanja od 1347, na uni-
verzitetskom planu imala znaajno zakasnjenje koje je
slabo objasnjeno), ali koristoljubive namere tih osnivaca
sve su viSe uzimale maha nad bezinteresnim motivima: ti
univerziteti su trebali da budu pre svega semenista ¢ino-
vnika, upravljaca, magistrata, diplomata i sluzbenika dr-
Zavne vlasti. Uostalom, ¢injenica da se humanizam delom
razvijao izvan univerziteta, koji su tako gubili monopol na
kulturu i na nauku, ila je na ruku njihovom preobracanju
ka koristoljubnim karijerama, sto je takode olakSavalo sve
vecu laicizaciju univerzitetskih ljudi. Tako, dok srednjo-
vekovni univerziteti nisu bili podsticani na "pro commodo
suo” od strane drzavnih vlasti, ili su to bili tek neznatno,
sem moZda iberijskih univerziteta i, oCigledno Napulja,
jedinog pokusaja drzavnog univerziteta u srednjem veku,
ta briga je sada presla u prvi plan.

g) Takode i na duhovnom planu univerziteti su sve vise
nastojali da igraju osobito koristoljubnu ulogu. Oni teZze
da postanu Cuvari i nadzornici pravovernosti, da ispun-
javaju funkciju ideoloske policije u sluzbi politiCkih vlasti.
Istinu govore¢i, univerziteti ispunjavaju tu funkciju manje
ili viSe kruto u Citavom spektru nijansi, izmedu Pariza gde
se Sorbona istiCe u lovu na veStice i Venecije (to jest,

Padove naroCito gde je izgleda vladala velika ideoloska
sloboda).
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h) Tako su univerziteti, postajuéi vise sredista za pro-
fesionalno obrazovanje u sluzbi drZava nego centri za
bezinteresni intelektualni i nauéni rad, menjali druStvenu
ulogu 1 fizionomiju. Oni su postajali manje retorte za
obrazovanje originalne inteligencije nego centri za drust-
veno obuCavanje kroz koje su prolazili ¢lanovi kategorija
koje su Cinile administrativni i drustveni skelet modernih
drzava i uskoro apsolutistickih monarhija. Mada nije lako
1zdvojiti Sta je uzrok a §ta posledica promene uloge
univerziteta u toj pojavi, izgleda (jer iako je univerzitetska
dokumentacija mnogo bogatija za renesansu nego za
srednji vek, mi jo§ nemamo viSe pouzdanih studija za to
doba, toliko su prva razdoblja izvrSila fascinaciju na
istoricare) da se drustveno poreklo univerzitetlija, i stude-
nata, u svakom slu€aju, zna€ajno promenilo u renesansi,
posto se srazmera univerzitetlija gradanskog i posebno
plemickog porekla znatno povecala, Sto joS pokazuje
uokviravanje univerziteta u vladajuce drusivene okvire mon-
arhijske ere.

i) Tako renesansa dozivljava pripitomljavanje univer-
ziteta od strane drzavnih vlasti, Sto jedinstveno smanjuje
motive i moguénosti sukoba. Oni se ubuduée ogranicavaju
na manje sukobe lokalnog nivoa, koji se tiCu naro€ito
pitanja materijalnih interesa ili korporativnog samoljub-
lja, a na nacionalnom nivou problema religije i intelektu-
alne policije.

ZAKLJUCAK

Premda je od srednjeg veka do renesanse priroda
odnosa izmedu univerziteta i drZavnih vlasti pretrpela
duboku promenu, nastalu pre svega pot¢injavanjem prvih
drugima, moze se reéi da su se tokom ta dva razdoblja
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sukobi odnosili na beznaCajne aspekte i da su Regnum i
Studivm jedan drugom ukazivali pomo¢ i poStovanje. Biée
potrebno sacekati potrese industrijske revolucije da bi
univerziteti, u okvirima koji su postali nacionalni, sve i
nastavljajuéi nekim svojim stranama da budu Cuvari i
branioci nekih tradicija i nekog poretka, postali ognjista
jedne nove inteligencije, revolucionarne inteligencije koja
viSe dovodi u pitanje drzavne vlasti i pokoravajuci im se
samo utoliko §to one i same sluZe principima i idealima

koji nadilaze prost drzavni razlog i interese vladajuéih
klasa.
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NARODNA KULTURA






SNOVI U KULTURI I KOLEKTIVNOJ
PSIHOLOGILJI SREDNJOVEKOVNOG ZAPADA

Ova tema je izabrana za predmet istraZivanja dugog
daha koje je razradeno u okviru naseg uvodnog kursa
namenjenog istori¢arima E.N.S. (Ecole Normale Supéri-
eure). Ovaj pokuS$aj ima za predmet da prikaze strukture,
stalnosti i zaokrete istorije srednjovekovne kulture i men-
taliteta —na osnovu nekih temeljnih opsesija.

Jedno takvo prouéavanje ima neminovno psihoana-
liticke horizonte ali, uzevsi u obzir nepotpunu kompeten-
ciju onoga koji vodi igru i nerefene probleme! koje
postavlja prelaz sa pojedinacnog na kolektivno u psiho-
analizi, zadovoljili smo se da ponekad dodemo do ruba
psihoanalitiCckih u ispitivanja. Tako prouavanje snova
svetog Jeronima? omogudilo nam je da uodimo oseéanje
krivice hriS¢anskog intelektualca, primetno kroz Citavu
srednjovekovnu kulturnu istoriju, a analiza pet snova
Karla Velikog u Pesmi o Rolandw® otvorila se na moguée
prepoznavanje "feudalnog libida". Takode smo pokusali
da iskoristimo i razvijemo iz Frojdovog* dela naznake
jedne socijalne psihoanalize ukotvljene u profesionalnu
svest ili u klasnu svest. U tom pogledu, kraljevski san
Henrija I, kralja Engleske,’ inace strukturiran po dimez-
ilovskoj (Dumezil) shemi o trodelnom druStvu, pruZio je
polaznu osnovu. _

U svoj ovoj pripremi jednog psihoanalitiCkog pristupa
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nije izostao pokusaj da se odredi kako je literarno za-
odevanje pri€anja snova u neku ruku udvostrucavalo 1
uvecavalo deformisanje o€iglednog sadrzaja u odnosu na
latentni sadrzaj sna. U tom pogledu, ako srednjovekovna
knjiZevnost ¢esto slepo posludna pravilima Zanra, koja su
¢vrsto utvrdena, zbog teZine obaveznih autoriteta, pritiska
opStih mesta, slika i opsesivnih simbola, osiromasuje
oCigledni sadrzaj snova, ona nudi najbolje prikljucke
onom koji pokuSava da dopre do latentnog sadrzaja.
Najzad se ucinilo da je mozda za jednu kulturu plodonos-
nije u otkri¢ima da se ona razmatra polazeéi od njenih
opsesija i iznoSenja na videlo cenzura sprovodenih nad
njom na planu pojedinacnog ili kolektivnog potiskivanja.

Pratili smo dvostruku istrazivacku liniju, jednu prema
prirodi dokumenata, drugu prema niti hronologije.

Za trenutak, ograniCili smo se na tekstove, ostavljajuéi
za kasnije jedan manje poznati pristup, pristup ikonogra-
fije 1 umetnosti Cija se presudna bogatstva i otkri¢a naslu-
éuju.

Medu tekstovima smo razlikovali one teorijske koji
prediazu okvire interpretacije — tipologiju snova, sanov-
nike —i konkretne primere pricanja snova.

Sa dijahronijskog gledista ograni¢ili smo se dovde da
sondiramo dva hronoloska preseka: fazu ustoli¢enja sred-
njovekovne kulture i mentaliteta od kraja IV do pocetka
VI veka,; veliki potres u XII veku kad se pokazuje takode,
u okviru trajnosti dubokih i Zilavih struktura, jedan kul-
turni 1 mentalni take off (polet).

Za prvo razdoblje analizirana je poblize, u grupi teorij-
skih tekstova, tipologija snova Makrobija,b Grugura
Velikog’, Isidora Seviljskog®, a u kategoriji pri¢anja snova
san svetog Jeronima®, snovi svetog Martina iz Vita Martini
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od Sulpicija Severa'®i dva sna uzeta iz zbirke Zitija Grgura
Turskog.!

Za XII vek prou€avana je u prvom nizu tipologija snova
Dzona od Solsberijal?, analiza uzroka snova Hildegarde
od Bingena®®, klasifikacija Pseudo — Avgustinova (Pseudo
— Augustinus)'* — tekstovi kojima je pridodat jedan sa-
novnik iz XIIT veka na starofrancuskom®. U drugoj grupi
objasnjeni su snovi Karla Velikog, ko§mar'® Henrija I i tri
sna koja dovode u pitanje Devicu Mariju: dva preuzeta iz
hronike DZona od Vorcestera (John of Worcester)’” a
treéi iz Romana o Mudrosti od Hermana de Valensijana®.

Ako smo istakli moguéi psihoanalitiCki pravac istra-
Zivanja, da bismo mu oznacili granice, to ne treba da
zakloni da ovo istraZivanje, s druge strane, pridodaje
doprinosu istoriji ideja knjizevnu istoriju, istoriju medi-
cine i nauka, istoriju mentaliteta i senzibiliteta i folklor.
ProucCavanje sna donosi tako -1 na primer - dragocene
podatke o mestu tela i pripadnih pojava (tehnike tela u
Mosovom. [Mauss]19 smislu, ishrani, fiziologiji*¥) u sred-
njovekovnoj viziji, ili pak pristup fenomenu "tradlcue
koji prevazilazi uske metode "tradicionalne" kulturne
istorije. Najzad, u toj perspektivi mozZe se meriti u kojim
granicama moze poredenje izmedu srednjovekovnog dru-
Stva — srednjovekovnih drustava — i dru§tava zvanih "pri
mitivna" da bude legitimno i plodno otkri¢ima.*

Ovo istrazivanje je pre svega istaklo razradu antickih
nasleda, $to je karakteristika srednjovekovne kulture i
mentaliteta. Od snova iz oniricke nauke iz gréko-latinske
starine, klerici srednjega veka zaustavili su se na tek-
stovima podesnim za tumacenje koje ide u smeru hriS¢an-
stva i nudi relativno lak zahvat — po cenu deformisanja i
desto nesvesnih besmislica - za duhove koji su obdareni
prostim mentalnim sklopom. Pitagorejstvo i stoicizam,
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preko Cicerona, prikljucuju se kod Makrobija — velikog
znalca srednjovekovne oniri¢ke nauke ~ neoplatonovskim
pravcima, ve¢ izmeSanim u eklektickom loncu Artemi-
dora.?? Jedan Vergilijev? tekst nudi pojam istinitih i laznih
vizija®*, kljucan za srednjovekovno grubo manihejstvo. To
opadanje raznovrsnog onirickog bogatstva iz antike
poveano je nepoverenjem prema snu koje zaveStava
biblijsko naslede: smotrenost Staroga Zavera® i ¢utanje
Novog Zaveta®. Na kraju, oniromantijske prakse koje
poticu iz paganskih tradicija (keltske, germanske itd.)?’ jo§
pove€avaju uzdrzanost 1 ¢ak bezanje pred snom $to po-
staje uobiCajeno za rani srednji vek. Ve¢ mutan kod
svetog Jeronima i svetog Avgustina?®, san kod Grgura
Velikog i, sa nekim nijansama, kod Isidora Seviljskog
prevagnuo je na stranu davola (...). Ipak, ostaje jedan izliv
"dobrih" snova, poslanih od Boga novim posredstvom
andela i1 naroCito svetaca. San se Cvrsto vezuje za ha-
giografiju. On overava glavne etape na putu svetog Mar-
tina do svetosti. On preuzima stare prakse inkubacije® u
korist hramova svetaca (Svetog Martina Turskog, svetog
Julijana Briudskog) - kao $to o tome svedoli Grgur
Turski. Ali ucelini, on je odbacen u pakao sumnjivih stvari
kojima prosefan hri§¢anin mora dobro da pazi da ne
pokloni veru. Samo jedna nova elita sna je na njegovoj
visini: sveci. Bilo da im snove $alje Bog (svetom Martinu)
ili Sotona (svetom Antoniju —a, u tom slucaju, odolevanje
vizijama i oniri¢ko herojstvo postaju jedna od borbi
svetosti koja se viSe ne stiCe muceni§tvom), sveci zame-
njuju antiCke elite sna: kraljeve (Faraona, Nabukodono-
sora) i vode ili junake (Scipion, Eneja). -

XII vek moze biti smatran za epohu ponovnog osva-
janja sna od srednjovekovne kulture i mentaliteta. Da
bismo izneli ukratko i, u grubim crtama, moze se reci da
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davo tu uzmiCe pred Bogom i da se naroCito §iri polje
"neutralnog" sna, somnium, tesnje povezanog sa fiziologi-
jom Coveka. Taj odnos izmedu tela i sna, to naginjanje
tumacenja snova ka medicini i psihologiji, ostvari¢e se u
XTI veku sa Albertom Velikim, a zatim sa Arnoom de
Vilnev (Arnaud de Villeneuve).® Dok se desakralizuje
san se istovremeno i demokratizuje. Kod obi¢nih klerika —
u oc¢ekivanju vulgarnih laika — postoji naklonjenost zna-
¢ajnim snovima. Kod Hildegarde od Bingena san se, uz
ko3mar, ustanovljuje kao normalna pojava "Coveka dobre
naravi".

San prosiruje svoju funkciju u kulturnom i politickom
podrucju. On igra ulogu u prihvatanju anticke kulture:
Sibilini snovi, prorocanski za hri§¢anstvo; snovi velikih
intelektualaca preteCa hriS¢anske vere, Sokrata, Platona,
Vergilija. To je oniriCki pokretaC jedne nove istorije
civilizacija i spasa. Jedna politicka knjizevnost takode
koristi oniri¢ku Zicu — ¢ak ako je san u njoj sveden na
upotrebu knjizevnog postupka. San Henrija I oznacava
jednu etapu na putu koji vodi do Sra vocnjaka.

To znaci da san - Cak i srozan na uzgredno stanje — i
dalje igra ulogu bega iz anonimnosti, instrumenta podes-
nog da se nadmudre cenzure i koCnice. San Hermana de -
Valensijana sjajno pokazuje na kraju XII veka svoju
delotvornost u novoj borbi za kulturni razvoj: zamenu
latinskog puckim jezicima. Samo jedan istiniti san —i, §to
je znak vremena, marijanski — moZe da opravda tu zas-
trasujucu smelost: pri¢anje Biblije na narodskom jeziku®.
Na kraju, san kod DZona od Solsberija zauzima mesto u
jednoj istinskoj semiologiji znanja®.
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BELESKE

1. Videti, A. Besancon, "Vers une histoire psychanalytique"”, Ii II,
Annales E.S.C., 1969, n*3 i 4, str. 594-616 1 1011-1033.

2. Dom Paul Antin izneo je u "Autour du songe de saint Jéréme",
Revue des Etudes latines, 41, 1963, str. 350-377, znaajan dosije, ali se
vezao za jedno medicinsko tumadenje bez interesa, kao 3to je i veéina
"scintistickih" obja$njenja.

3. K.-J. Steinmeyer, Untersuchungen zur allegorischen Bedeutung der
Trdume im altfrinzasischen Rolandslied, Miinchen, 1963; iako je studija
korisna, ne ide do sustine stvari. Dobra je bibliografija iz koje ¢emo
izdvoijiti za knjiZevnu tematiku, R. Mentz, Die Trdume in den altfranzdsis-
chen Karls- and Artusepen, Marbourg, 1888. a za komparativistiCki I
etnoloski horizont, A. H. Krappe, "The Dreams of Charlemange in the
Chanson de Roland", PM.L.A., 36, 1921, str. 134-141.

4. Tako Jungovi shvatanja i re¢nik, na primer, mogu da zavedu
istori€ara prividnom spremmno$¢u da zadovolje njegove radoznalosti,
izgledalo je mudro iz vie razloga, da se kao psihoanaliti¢ki oslonac
uzme Frojdovo delo za jedno Sto je moguce vernije tumacenje. Potpo-
mogli smo se u tome instrumentima kao §to su: Vocabulaire de la
psychanalyse de J. Laplance i J.-B. Pontalis, Paris, 1967. I narocito II
tomom dela The Hampstead Clinic Psychoanalytic Library kao i1 Basic
Psychoanalytic Concepts on Theory of Dreams, 11, London, izd. H.
Nagera, 1969. Podsetimo da se Frojd w Tumacenju snova interesovao za
istorijske studije, i to posebno za studiju P. Diepgen, Traum und
Traumdeutung als medizinisch-wissenschaftliches Problem im Mittelalter,
Berlin, 1912. koju on navodi od 4-og izdanja Tumacenja snova, 1914. O
snu, druStvenim strukturama i psihoanalizi mogu se pogledati dve
studije objavljene u Réves er les sociétés humaines, Paris, izd. R. Caillois
i G. E. von Grunebaum, 1967: A. Millan, "Le Réve et le caractére
social”, tesno povezan sa psihoanalitickim teorijama Eriha Froma i Tafi
Fahd (Toufy Fahd), "Le Réve dans la societe islamique du Moyen Age”,
str. 335-365, koji je vrlo podsticajan. Vise o tome videti u Roger Bastide,
"Sociologie du réve", isto, str. 177-188.

5. The Cronicle of John of Worcester (1118-1140), izd. 1. R. H.
Weaver, Anecdota Oxamiensia, 13, 1908, str. 32-33. Hronicar je stavio
Henrijev san u godinu. 1130. Kralju prete u snu jedan za drugim
laboratores, bellatores i oratores. Rukopis hronike ukraSen je mini-
]aturama koje predstavljaju trostruki san. Njih je preneo Zak Le Gof u
svojoj knjizi Srednjovekovna civilizacija zapadne Evrope, Beograd, 1974,
sl. 117, 118. Videti ¢lanak u ovoj knjizi "Beleska o trojnom druStvu,
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monarhijskoj ideologiji i ekonomskoj obnovi u Hrig¢anstvu od IX do
XII veka". O tradiciji kraljevskih snova u isto¢njackim drustvima videti
Les Songes et leur interprétation, coll. "Sources orientales”, I1, Paris, 1959,
Index, s.v. Kralj. I snovi Karla Velikog moraju se, razume se, analizirati
kao kraljevski.

6. Makrobije, Commentarium in Somnium Scipionis, 1, 3, Leipzig, izd.
J. Willis, tom 11, 1963. Videti, W. H. Stahl, Macrobius, Commentary on
the Dream od Scipio, prevod 1 uvod (1952) P. Courcelle, pisac znaCajnih
radova o Makrobiju, posebno: "La posterite chretienne du Songe de
Scipion", u Revue des Etudes latines, 36, 1958, str. 205-234.

7. Grgur Veliki, Moralia in Job, 1, VIII (PL., 827-828) i Dialogi, IV, 48
(PL, LXXVII, 409).

8. Isidor Seviljski, Semtentiae, 111, cap. VI: De tentamentis som-
niorum (PL, 83, 668-671) i Appendix IX, Sententiarum liber IV, cap.
XIII: Quae sint genera somnibrum (isto, 1163).

9. Sveti Jeronim, Ep., 22, 30 (ad Eustochium), izd. Hilberg, C.S.E.L.,
54,1910, str. 189-191 i Labouut, coll. "Dudé”, t. I, 1949, str. 144-146.

10. Sulpikije Sever, Vie de saint Martin, 3, 3-5, 5,3 7,6, ep 2, 1-6, a p.
Index, s.v. Réves u izdanju sa vrlo zna¢ajnim komentarom Zaka Fontena
(Jacques Fontaine), 3 tom, coll. "Sources chrétiennes", n 133-134-135,
Paris, 1967-1969.

11. Grgur Turski, De Miraculis sancti Juliani, c. IX: Da Fedamia
paralytica. Grgur Turski. De virtutibus sancti Martini, c. LVI: De muliere
quas contractis in palma digit venit. Napomenucemo da san Hermana
od Valensijana (kraj XII veka) naveden nize - u o§teenom obliku - jeste
san inkubacije. Poznato je da je jedan Jungov u€enik proucavao takve
snove u psihoanalitickoj perspektivi. C. A. Maier, Antike Inkubation und
moderne Psychotherapie, 1949. Njemu se duguje i jedan prilog pod
naslovom "Le réve et I’incubation dans I’ancienne Grece", u navedenoj
knijizi Le Réve et les societes humaines, str. 290-304.

12. DZon od Solsberija, Polycraticus, 11, 15-16, izd. Webb, 1909, str.
88-96: De speciebus somniorum et causis, figuris et significationibus et
Generalia quaedam de significationibus, tam somniorum, quam alio-
rum figuralium.

13. Hildegardis Causae et Curae, izd. P. Kaiser, Leipzig, 1903: "De
somniis", str. 82-83, "De noctuma oppressione et De sommniis”, str.
142-143.

14. Liber De Spiritu et Anima (Pseudo-Augustinus), c. XXV, PL, XL,

798). Zavisnost Pseudo-Augustina od Makrobija dokazao je L. Deub-
ner, De incubatione, 1900.
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15. Ci commence la senefiance de songes, izd. Walter Suchier: "Alt-
franzasische Traumbiicher", u Zeitschrift fiir franzdsische Sprache und
Literatur, 67, 1957, str. 154-156. Videti, Lynn Thorndike, A History of
Magic and Experimental Science, tom II, London 1923, c. 50: Ancient and
Medieval Dream-Books, str. 290-302.

16. Napomenucéemo da u latinskom jeziku nema reéi za noénu moru
(Makrobije nema latinsku re¢ za gréku emaktng koju odbacuje na
stranu narodnih verovanja). Ona se pojavljuje u narodnim govorima
srednjeg veka. Videti lepu studiju iz istorijske psihoanalize od E.
Dzonsa, On the Nightmare, 2. izd. 1949. Za etimologiju nocne more (v. O.
Bloch 1 W. von Wartburg, Dictionnaire érymologique de la langue
frangaise, 5. izd. Paris, 1968, str. 114: calcare: fouler+mare, srednjoni-
zozemski "no¢na avet"); to je protivre¢no. Ali ostanimo kod ko$mara
koji je srednjovekovna tvorevina. Za psiholosku interpretaciju koSmara
videti: Hildegarde de Bingen, "De nocturna oppressione", citirana
napomena 12.

17. The Cronicle of John of Wocester, naved. delo., a. MCXXXVTI, str.
41-42.

18. Roman de Sapience Hermana od Valensijena, neobjavljeni deo
rukopisa u Nacionalnoj biblioteci (Pariz), fr. 20039, oko 399-466. Za
ovaj tekst dugujem zalivalnost ljubaznosti profesora J. R. Smeetsa sa
Univerziteta u Lajdenu.

19. M. Mauss, "Les techniques du corps", u Journa! de Psychologie,
1935, str. 271-293, ponovno objavljeno u Sociologie et anthropologie,
Paris, 1950.

20. Videti poseban broj "Histoire biologique et société", Annales
E.S.C,, br. 6, novembar-decembar 1969.

21. Videti naro€ito priloge: G. Devereux, "Réves pathogénes dans les
sociétés non occidentales”, u Le Réve et les sociétés humaines, naved. delo,
str. 189-204; D. Eggan, "Le réve chez les indiens hopis", isto, str.
213-256; A. Irving Hallowell, "Le role des réves dans la culture ojibwa'",
isto, str.257-281. Geza Rohajm, i sam autor "Psychoanalysis of Primitive
Cultural Types", u Internarional Journal of Psycho-Analysis, 13, 1932, str.
1-224, odtro je kritikovao delo Dz. S. Linkolna The Dream in Primitive
Cultures, London, 1935. U veé pomenutom vrlo podsticajnom zborniku
Le Réve et les sociétés humaines, G. von Grunebaum je definisao na
interesantan na¢in osobine civilizacija koje on naziva "srednjovekovnim”
ili "premodemim” (str. 8-9), dajui tako prilog njihovom postav-ljanju u
odnosu na "prvobitne" civilizacije. Ugled jednog neophodnog i os-
vetljavajuéeg uporednog metoda ne bi smeo da pomraci vaznost razlika.
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22. O Artemidoru videti, C. Blum, Studies in the Dream-Book of
Artemidorus, 1936, a sa psihoanalitickog gledista interesantna je studija
"Das Traumbuch des Artemidoros im Lichte der Freudschen Traumle-
hre" od V. Kurta (W. Kurth), u Psyche, 4 Jg, 10H, 1951, str. 488-512.

23. Rec je o ¢uvenom odlomku (Eneida, VI, 893-898) o dvostrukim
vratima koja daju prolaz, vratima od rogova kroz koja ulaze istinske
sene i vratima od slonovace nestvamim senama:

"Dvoja su vrata od snova, od samih su jedna rogova,
kroz njih izlaze lako preminulih istinske sjene,

druga pak vrata su bijela, od slonove kosti su cijela,
kroz njih iz podzemlja Mani obmanjuju stvorove snene.
Dotle u pri¢anju Anhiz Sibilu dovede i sina

te kroz bjelokosna vrata iz donjih ih pusti dubina.”

(P. Vergilije Maron, Eneida, Zagreb, 1970, prev. Bratoljub Klaié)

"Vrata snova" je osobito uzeo za naslov svoje poslednje knjige G.
Rohajm, The Gates of the Dreams. an archeological examination of
Aeneid, VI, 893-899, The Johns Hopkins University Studies in Archeol-
ogy, n° 30, 1940; autor tro§i mnogo duhovitosti i nauke na uzaludno
istrazivanje geografskih lokaliteta Vergilijevog onirickog prostora. Vi-
deti, takode, 1 H. R. Steiner, Der Traum in der Aeneis, Diss., Bern, 1952.
O smislu insomniae u ovom tekstu videti, R. J. Getty, "Insomnia in the
Lexica", u The American Journal of Philology, 1.1V, 1933, str. 1-28.

24. Srednji vek se slabo razabira u razlikovanju izmedu sna i vizije.
Za njega, glavna linija razgrani¢enja ide izmedu sna i jave. Sve $to se
spavadu javlja jeste iz sveta sna. IstraZivacu i ovde, kao i inafe Cesto,
nedostaje jedna ozbiljna semanticka studija. Videti, ipak, interesantan i
ostrouman &lanak od F. Salka (F. Schalk), "Somnium und verwandte
Wortet im Romanischen”, objavljen u Exempla romanischer Wort-
geschichte, Frankfurt na Majni, 1966, str. 295-337. Da bi bilo stvamo
korisno, filolo$ko ispitivanje mora da se sprovede u svim jezicima
srednjovekovnog hri$¢anstva. Povodom srednjovekovnih drustava san-
jamo o jednom delu koje bi bilo uporedivo sa magistralnim spisom E.
Benvenista, Le Vocabulaire des institutions indo-européennes, 2. tom,
Paris, 1969, koji je uostalom, dragocen i za medievalistu.

25. Tipologija 1 spisak snova iz Starog Zaveta nalazi se u E. L.
Ehrlich, Der Traum im Alten Testament, 1953. N. Vaschidé i H. Piéron,
"La valeur du réve prophetique dans la conception biblique", u Revue
des traditions populaires, XV1, 1901, str. 345-360, misle da je uzdrzanost
Starog Zaveta u odnosu na snove dolazi narodito od neprijateljstva
izmedu jevrejskih proroka i haldejskih vraCeva. Videti A. Caquot, "Les
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songes et leur interprétation selon Canan et Israel", u Songes et leur
interprétation, naved. delo, str. 99-124,

26. Spisak (kratak) snova iz Starog Zaveta nalazi se u: A. Wiken-
hauer, "Die Traumgeschichte des Neuen Testaments in religionsge-
schichtlicher Sicht", u Pisciculi. Studien zur Religion und Kultur des
Altertums, Miinster, Festschrift Franz Joseph Dolger, 1939, str. 320-333.
Pet snova iz Jevandelja (svi kod Mateja i odnose se na detinjstvo i svetog
Josifa) 1 Cetiri u Delima Apostolskim (svi se odnose na svetog Pavla)
upuéuju na istoénjacke uzore (prvi), a na helenske uzore (drugi).

27. Videti, na primer, E. Ettlinger, "Precognitive Dreams in Celtic
Legend and Folklore”, u Transactions of the Folk-Lore Society, LIX, 43,
1948. O proricanju videti odli¢an zbomik studija, La Divination, priredio
A. Caquot i M. Lebovici, 2 tom, Pariz, 1968. u kome jo§ nema (na
Zalost!) srednjega veka. 5

28. Za snove kod svetog Augustina dugujem zahvalnost Z. Fontenu
(J. Fontaine) $to je ljubazno konsultovao izvrsnu studiju Martine
Dulaey, Le Réve dans la vie et la pensée de saint Augustin (daktilo-
grafisana teza), Pariz, 1967, koja je koristila F. X. Newman, Somnium.
Medieval theories of dreaming and the form of vision poetry (neobjavljenu
disertaciju, branjenu na Princeton University, 1963) koja je meni jo$
uvek bila nedostupna.

29. Videti, P. Saintyves, En marge de la Légende Dorée, 1930:
inkubacija u zapadnjackim hriS¢anskim crkvama srednjega veka, i
posebno u svetiliStima Bogorodice. Videti, takode, ¢lanak "Incubation”
od A. Lekletka (H. Leclercq), u Dictionnaire d’ archéologie chrétienne et
de liturgie, VII-1, 1926, coll. 511-517.

30. Albert Veliki, De somno et vigilia (Opera, t. V, Lyon, 1651, str.
64-109). Amaud de Villeneuve, "Expositiones visionum quae flunt in
somnis, ad utilitatem medicorum non medicam" (Opera omnia, Basel,
1585, str. 623-640). Lynn Thorndike, naved. delo, str. 300-302, pripisuje
taj traktat nekom magistru Gijomu od Aragona, prema rukopisima
pariske Nacionalne biblioteke, lat. 7486.

31. Pazi da na moju smrt zaborav ne padne

Na prepis sa latinskog na romanski nek se dade.

(Roman de Sapience, rukopis, Pariz, Nacionalna biblioteka, fr. 20039,

oko 457-458)

32. Dzon od Solsberija, Polycraticus, 11, 15-16, naved. mesto. Neko e

mi mozda prebaciti za skolasticko i usko poimanje, no koje je blize

rukopisima u Bambergu Q VI 30, prve polovine X1I veka, koje navodi

M. Grabmann u Geschichte der scholastischen Methode, 1911; ponov-

ljeno izd. 1957, 11, str. 39, pravi od osnova jedan od tri nacina duSe da
upozna occulta Dei.
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v
KA JEDNOJ ISTORIJSKOJ
ANTROPOLOGIJI






ISTORICAR [ SVAKODNEVNI COVEK

1

Istorija 1 etnologija su se odvojile tek sredinom XIX
veka, kada je ve¢ pre Darvina slavljenicki evolucionizam
otrgnuo proucavanje razvijenih drustava od studija takoz-
vanih primitivnih drustava. Do tada je istorija obuhvatala
sva drustva, ali tad kad se uobliCila svest o progresu
istorija se suzila na delove CoveCanstva podobne brzim
promenama, pri ¢emu je ostatak prepusten niZzim Zan-
rovima iz nauc¢nog ili knjizevnog domena - tzv. mirabilia u
kojima primitivni ljudi Zive sa CudoviStima, putopisima u
kojima su urodenici neka vrsta faune, ili u najboljem
sluCaju geografiji u kojoj su ljudi bili sastavni deo predela
—ili osudeni na zaborav.

Herodot, "otac istorije", isto je toliko i otac etnografije.
Druga knjiga Istorije, ona pod miloS¢u Euterpe, po-
sveéena je Eglptu Prva polovma je od etnologa koji se ne
zadovoljava opisivanjem naravi i obicaja, nego istiCe poza-
jmice koje su Grei uzimali od Egip¢ana, pori¢uci tako da
neki jaz moze razdvajati Helene od varvara. Drugi je od
istoriCara pazljivog za dijahroniju, koji prati dinastije
jednu za drugom, Cesto slobodan da istoriju svede na
zbirku anegdota.

Taj etnografski pogled dobija drugi karakter kod Ta-
cita. U Jednoj rusoisti¢koj perspektivi, on suprotstavlja
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iskvarenosti civilizacije Ciji je primer Rim i zdravlje "do-
brih divijaka", kakvi su Bretonac i Germanac. Evo kako
njegov tast Agrikola pokuSava da uvede Bretonce u
civilizaciju: "Da bi se ti raStrkani neznalacki ljudi, uz to jo§
i skloni ratovanju, navikli u zadovoljstvu na mirnocu 1
spokojstvo, on ih privatno ohrabruje a zvani¢no im po-
maze da zidaju hramove, trgove i domove, hvaledi naj-
vrednije i kudeéi mlitavce (...). A nareduje da se po-
dudavaju deca videnijih u slobodnim vestinama (...) da bi
one ljude koji su donedavno odbijali ¢ak i jezik Rimljana
naveo da zavole sada njihovu recitost. Otuda omiljenost
nase odece i toga u modi; i malo pomalo klizi se prema
slastima poroka, porticima, termama i elegantnim goz-
bama; kod naivnih to se zvalo civilizacija: dok je to bio
samo jedan vid robovanja”.

Medutim, ¢ak i ovde povla$ceni karakter rimske istorije
tezi da iskljuci druge narode iz poznog Rimskog carstva.
Hri¥¢ani su nasledili nes§to od te predrasude. Tek jedan
Salvijan polovinom V veka moze da misli i da kaze da
neugladeni a vrlo posteni varvari vrede viSe nego poroc¢ni
Rimljani.

Otada samo hri§¢ani imaju pravo na istoriju. Pagani su
iz nje iskljuceni. Pagani, tj. divljaci u pravom smislu, ali
takode i "neznabosci" i, bar u pocetku, seljacine. Doduse,
ideja koja ¢e dugo vladati nece biti ideja napretka, nego
naprotiv ideja nazadovanja. Mundus senescit. Svet stari.
Coveclanstvo je ullo u Sesto 1 poslednje Zivotno doba:
starost. Ali to napredovanje unazad je takode pravolini-
jski proces koji povla$Cuje druStva u preobrazavanju, pa
makar to i bilo u loSem smeru. Pa kad srednjovekovno
hri¥¢anstvo bude preuzelo pagansku antiku, bice to zato
da bi se isticale izuzetne zasluge Rimskog carstvaidabise
odredio novi pravac napredovanja: od Rima ka Jeru-

236



salimu. Kao $to je primetio Ogisten Renode (Augustin
Renaudet), Dante "ponavlja s gordo$éu prorofanstvo
staroga Anhiza: Pamti, Rimljanine, da moras vladati svetom.
Vergilije i Sibila najavljuju Hrista u jednoj teoloSkoj
perspektivi koja ispusta druge, one koji nisu nasledili Rim,
izvan hoda na putu ka spasu.

Ipak, svetsko poznavanje hrisCanstva Cuva etnologiji
jednu otvorenu strukturu. Bududi da je sva istorija svetska
istorija, svi narodi su pozvani da udu u nju, ¢ak i ako su u
stvari samo oni koji se brzo razvijaju dostojni njene
paznje.

Po prilici, jedan srednjovekovni klerik, me8ajudi vre-
mena i mesta, istoriju i geografiju, postaje etnolog i ne
znajuéi to. Na pimer, Gervazije od Tilberija, u svojim Oria
Imperialia, zbirci mirabilia, posveéenoj caru Otonu od
Braunsvajga (1212), posto je u prvom delu ocrtao istoriju
CoveCanstva do potopa, po Kwjizi Postanja, drugi deo
posveluje jednom potpuriju geografskih, istorijskih i et-
nografskih zabeleSki o raznim narodima sveta, a poslednji
deo obredima, predanjima i ¢udesima sakupljenim po
raznim mestima u kojima je Ziveo, od Engleske do Kra-
ljevstva dveju Sicilija i Provanse.

Srednji vek takode priprema i sve §to je neophodno za
docek "dobrom divljaku": milenarizam koji ocekuje povra-
tak zlatnoga veka, uverenje da se napredak istorijski, ako
postoji, kreCe u pokretima renesansi, vraéanja na
bezazleni iskon. No, ljudima srednjega veka nedostajao je
sadrzaj koji bi dali tom mitu. Neki su pogledi prema
Istoku i, kao u verovanju u brata Jovana koji pomaze,
zamiSljali jedan antropoloSki model, "poboznog brama-
na". Ali Marka Pola nisu uzimali ozbiljno. Drugi kr§tavaju
"divljeg Coveka" i menjaju ¢arobrjaka Merlina u pusti-
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njaka. Otkrice Amerike naprecac se pobrinulo da Evropa
dobije "dobre divljake".

Renesansa odrzava dva pravca i dva stava. S jedne
strane, "zvani¢na" istorija se vezuje za politicke napretke,
za napredovanje knezeva, gradova, pri ¢emu su knezevska
birokratija i gradska burzoazija dve snage u usponu koje u
istoriji zele da nadu opravdanje za svoju promociju. Na
drugoj strani, radoznalost ucenjaka ispituje etnografsko
podrudje. U knjizevnosti, recimo, genij i erudicija Rable-
ovli razmahuju se na polju imaginarne etnografije — ali
Cesto 1 u blizini svojih seljaCkih baza. Kao §to je napisao
Zorz Iper (Georges Huppert): Sigurno da ima i drugih, u
tom pogledu manje srecnih vremena nego $to je antika, cija
istorija jos nije napisana. Turci ili Amerikanci koji nemaju
svojih knjiZevnih tradicija sigurno bi pruZili priliku jednom
modernom Herodotu.

Cekalo se na Herodota, doSao je Tit-Livije. Etjen
Paskije (Etienne Pasquier) postade etnografom proslosti i
dade nauci njene "korene".

To sapostojanje istoriCara i etnografa nece potrajati.
Racionalizam iz doba klasicizma i potom vek Prosve-
cenosti pritezavace istoriju samo za narode obuzete pro-
gresom. UJ onom smislu u kom su Gibon (Gibbon) i Momzen
(Mommsen) bili istoricari nesto tako nije postojalo pre XVIII
veka kao istoricar. Tako gledano R. G. Kolingvud (R. G.
Collingwood) je u pravu.

I

Posle vise od dvovekovnog razvoda, istoricari i etnolozi
pokazuju teZnju da se priblize. Nova istorija, posto je bila
sociolo8ka, pokazuje teznju da postane etnoloSka. Sta to
etnoloski pogled razotkriva istori¢aru u njegovoj oblasti?
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Etnologija menja pre svega hronoloSke perspektive
istorije. Ona dovodi do jednog radikalnog oslobadanja od
dogadaja, ostvarujuéi tako ideal nedogadajne istorije. Ili
ta¢nije, ona predlaze jednu povest sacinjenu od ponav-
ljanih ili ofekivanih dogadaja, praznika verskog kalen-
dara, zbivanja i obreda vezanih za Zivotnu 1 porodinu
povest: rodenje, vencanje, smrt.

Ona primorava da se pribegne jednoj diferencijaciji
istorijskih vremena i da se posebna paZnja pokloni onom
dugotrajnom, skoro nepomicnom vremenu, kako ga je
definisao Fernan Brodel u jednom ¢uvenom ¢lanku.

Setajuéi taj etnoloski pogled preko prouc¢avanih drusta-
va, istori¢ar bolje razume ¢ega ima "liturgijskog" u jednom
istorijskom drustvu. Proucavanje "kalendara” u njegovim
svetovnim i nataloZzenim oblicima (snazno ubeleZenim u
industrijska drustva posredovanjem hri$¢anstva kod drev-
nih religija: boZi¢ni ciklus, uskrSnji ciklus, nedeljni okvir,
itd.) ili u novim oblicima (na primer, kalendaru sportskih
takmiCenja i — praznika) otkriva teZinu obreda predaka i
periodi¢nih ritmova u tzv. razvijenim drustvima. Ali viSe
nego ikada namece se saradnja ta dva stava, etnoloskog i
istorijskog. "Istorijsko" prou€avanje praznika moglo bi da
baci odlucujucu svetlost na dru$tvene strukture i preo-
brazaje, narocito u razdobljima koje treba dakako nazvati
"prelaznim", kao $to je srednji vek, u krajnjoj liniji, sreéno
krsten. Tu bi se mogao pratiti, na primer, razvoj karnevala
kao svetkovine, kao psihodrame gradske zajednice koja se
ustanovljuje u poznom srednjem veku i raspada u XIX i
XX veku pod udarom industrijske revolucije.

Emanuel Leroa Ladiri (Emmanuel Le Roy Ladurie) je
sjajno analizirao krvavi karneval 1580. u Romanu, "tra-
gediju-balet u kojoj su glumci igrali i plesali svoj bunt,
umesto da o njemu govore u manifestima”. Ali u Romanu

239



se te godine godisnja igra promenila u jedinstven dogadaj.
Znacenje praznika treba naj¢esce pronalaziti kroz obred,
a ne kroz ¢in. Tako je Luj Dimon (Louis Dumont) u
jednoj uzornoj studiji pokazao u ceremoniji u kojoj se
pojavijuje taraskonski zmaj magijsko-religijski smisao ob-
reda putem kojih je zajednica u Taraskonu pokuSavala
izmedu XIIT i XVIII veka da pridobije za sebe blag-
otvornu mo¢ jednog dvosmislenog ¢udovista koje je po-
stalo "istoimena zver" i "paladium zajednice". "Duhovi kao
glavni praznik", napominje Luj Dimon, "povezuje ga sa
velikom zanatskom smotrom lokalnih udruzenja." To se
takode vidalo' u Londonu, bar od XIV veka, u povorci
gradonacelnika gde su folklorne grupe bile preuzete od
korporacija. Tako u gradskom drustvu nove drusStvene
grupe igraju u zajednicarskim obredima ulogu klase mla-
dih u tradicionalnim seoskim drus$tvima. To su istorijske
promene koje bi nas odvele sve do maZoretkinja i velikih
susreta hipija danas. Da li su liturgija i praznik posebno
skopcani sa arhajskim drus$tvima, iako su prisutni u svim
drustvima? Evans-Pri€ard (Evans-Pritchard) misli da je-
su: Antropolosko obrazovanje, ukljucujuci i rad na terenu,
bilo bi posebno korisno za istraZivanja starijih razdoblja
istorije u kojima institucije i nacini misljenja u mnogom
pogledu podsecaju na ustanove i Cine misljenja prostih
naroda koje mi proucavamo. Zar ljudi srednjovekovnog
zapada (Evans-Pricard se zaustavlja na karolinskom do-
bu) nisu bili arhai¢ni? I zar to nismo i mi u naSem svetu
sekti, horoskopa, lete¢ih tanjira i opklada na konjskim
trkama? Da li izrazi kao liturgijsko drustvo i ludicko
drustvo dobro izrazavaju srednjovekovno drustvo?
Nasuprot istoriCaru nepostojanih drustava, ljudi gra-
dova zahvadenih modama, etnolog ¢e oznaciti seoska
konzervativna drustva (ne toliko koliko se pri¢a, Mark
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Bloh je na to podsetio) kao vezivno tkivo istorije. Neka
bude ovde dopusteno jednom medievalisti da baci pogled
na svoju oblast. Posle urbanog srednjeg veka i burzoaskog
srednjeg veka koji je nametnula istorijja XIX veka, od
Ogistena Tijerija do Anrija Pireana, evo neceg §to nam
izgleda istinitije, ruralni srednji vek Marka Bloha, Misela
Postana (Michael Postan), Leopolda Zenikoa (Leopold
Genicot) i Zorza Dibija.

U ovom preobracanju ka svakodnevnom ¢oveku, istori-
jska etnologija vodi naravno u proucavanje mentaliteta,
posmatranih kao "ono §to se menja najmanje” u istori-
jskom razvoju. Tako iz srca industrijskog druStva izbija
arhaiCnost ¢im se sagledava psihologija i kolektivno po-
nasanje. To je mentalni pomak koji obavezuje istoriCara
da postane etnolog. Ali to je mentalno koje se ne gubi u
tami vremena. Mentalni sistemi su istorijski ustanovljivi,
¢ak i ako nose sa sobom naplavine arheocivilizacije, tako
drage Andre Varanjaku (André Varagnac).

I

Etnologija vodi istoriara takode ka isticanju izvesnih
manje ili viSe potrtih drustvenih struktura u "istorijskim"
dru$tvima i komplikovanju njihovog videnja drustvene
dinamike i klasne borbe.

Pojmovi klase, grupe, kategorije, sloja, itd., moraju biti
preispitani unos$enjem u strukturu i drustvenu igru fun-
damentalnih pojmova realnosti, ali odbadenih od post-
marksisticke sociologije.

a) Porodica i strukture srodstva ¢ije uvodenje u proble-
matiku istoriCara moze, na primer, da vodi ka novoj
periodizaciji evropske istorije prema razvoju porodlcmh
struktura. Pjer Soni (Pierre Chaunu) i Centar za is-
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traZivanje kvantitativne istorije iz Kaena odredili su tako
kao "krupnu nepromenljivu veli¢inu u dijalektici Coveka i
prostora ’postojanje velikih zajednica stanovnika’ (samo u
80% pomesanih sa parohijama) od XII-XIII veka do kraja
XVIII veka, tokom cele te tradicionalne seljacke civili-
zacije u jednom komadu i u dugom trajanju (...)". Pro-
uCavanje, 1 to ne vise samo pravno, nego etnolosko,
srodstava i tihih zajednica, Sirih i uZih porodica mora da
obnovi osnove komparatisti¢kih proufavanja izmedu ju-
¢erasnjice i danasnjice, Evrope i drugih kontinenata u
pitanjima srednjovekovnog druStva, recimo.

b) Polovi ¢ije razmatranje treba da vodi ka dema-
skulinizaciji istorije (...). Koliko puteva u istoriji jo§ iz
srednjovekovnog zapada vode ka Zeni! Istorija jeresi je u
mnogom pogledu istorija Zene u druStvu i u religiji. Ako
ima neke novosti po pitanju senzibiliteta Ciji se izum
pripisuje srednjem veku, onda je to sigurno kurtoazna
ljubav. Ona se izgraduje oko slike Zene. Misle, uvek
vrebalac suStinskog u bastini, kada trazi duSu srednjega
veka, nalazi davolsku lepotu veStice i narodnu, dakle
bozansku Cistotu Jovanke Orleanke. Ko ¢e izvuéi na
distinu najvazniji od svih fenomena "duhovne" istorije
srednjega veka (u miSleovskom smislu): munjeviti prodor
Bogorodice u XII veku?

¢) Klase Zivotnih doba, ije proucavanje jo§ uvek pred-
stoji po pitanju gerontokratija, ali koje su mladi vec sjajno
zapoCeli tu i tamo: Anri Zemer (Henri Jeammaire) i Pjer
Vidal-Nake (Pierre Vidal-Naqut) za anti¢ku Gr¢ku, Zorz
Dibi i Erih Keler (Erich Kohler) za srednjovekovni zapad.

d) Seoske klase i zajednice u kojima je nekada Mark
Bloh prepoznao znalaj za srednjovekovno hris€anstvo, i
¢iju analizu prihvataju marksisti, koja ¢e pomoéi obnovi
socijalne istorije, ako bude umela da izbegne dogmatizam.
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Uostalom i ovde se opaza jedna od mogucih paradoksal-
nih posledica tog obnavljanja istorijske problematike et-
noloskim pogledom. Nekadasnja istorija nalazila je zado-
voljstvo u anegdotskom i romansiranom evociranju do-
gadaja skopCanih sa nekim klasi¢nim strukturama u "isto-
rijskim" dru$tvima, opet na primer u srednjovekovnom.
Istoriju feudalnih ratova treba preistraziti u jednom celo-
vitom proucavanju privatnog rata, krvne osvete. Treba
ponovo pisati istoriju plemenskih, gradskih i dinastickih
rascepa, takode u ovoj perspektivi: Gvelfe i Gibeline,
Montegije 1 Kapulete, Armanjake i Burgundane, junake iz
Rata dveju ruza; istrgnute iz anegdotskog konteksta — &iji
su oni bili jedan od najgorih izraza — da mogu ponovo da
nadu nau¢nu prikladnost i dostojanstvo u etnoloSkoj
istoriji koja je uveliko komparativna.

v

Pisati etnolosku istoriju znaci jo§ i prevrednovati u
istoriji magijske elemente i harizme.

Dinasticke harizme Cije ¢e nam priznavanje omoguditi,
na primer, da "rehabilitujemo” feudalnu monarhiju koja je
dugo ostala druge prirode u odnosu na ostale institucije.
Mark Bloh, koji evocira kraljeve Cudotvorce; Persi Ernst
Sram (Percy Ernst Schramm) koji objasnjava insignije
vlasti, bili su pioniri 1strazwan]a ko]e mora da udari na
srednjovekovnu monarhiju u njenoj srZi, a ne vise na njene
preZivele ostatke ili magijske znakove. Etnografski pogled
mora da promeni, na primer, vrednost svedo€anstva koja
svedoce na svoj nacin o svetom kraljevstvu na srednjove-
kovnom zapadu o Zivotu Roberta Poboznog od Helgoa,
dijaboliénom rodoslovu Plantagenta kod Ziroa Lekambri-
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ana (Giraud le Cambrien), o poku$aju Karla Smelog da
prekoraci tu ¢arobnu prepreku.

Profesionalne i kategorijalne harizme. Da bismo ostali
u srednjem veku, misli¢emo na prestiz kovaca i kujundzije
o Cemu ¢e junacke pesme i sage od V veka sacuvati
magijsku sliku. Nedavno otkrice u Normandiji, izvan-
redne grobnice 10 na merovinSkom groblju u mestu
Eruvilet, vaskrsnulo je tog ¢udesnog zanatliju iz ranog
srednjeg veka, zakopanog sa oruzjem aristokratskog rat-
nika i torbom tehnickog alata, a Cije se mesto u drustvu
moze razumeti samo konvergencijom tehnoloske studije,
socioloske analize i etnoloSkog pogleda. Trebalo bi pratiti
u naSim dru$tvima razvoj lekara i hirurga, naslednika
vraca. "Intelektualci" u srednjem veku, univerzitetlije,
prlsva]a]u harizmatske elemente na koje su umeli da
igraju "mandarini" sve do naSih dana: katedra, toga,
pergament, sve su to znaci koji su viSe od znakova (...).
Time se najugledniji medu njima prikljuéuju druStvenim
"zvezdama', veéi od tih intelektualaca zadovoljavace se
¢ak svojom harizmatskom moéi bez pribegavanja

znacima, od Abelara do Sartra.

Najzad, pojedinacne harizme koje omogucuju preispiti-
vanje uloge "velikog coveka" u istoriji koju je socioloSka
redukcija tek nesavr§eno rasvetlila. Da bismo se vratili na
srednji vek, prelazak sa dinasticke harizme na poje-
dina¢nu harizmu izrazava se na primer u svetom Luju koji
prestaje da bude sakralni kralj da bi postao kralj svetac.
Laiciziranje i kanonizacija idu ruku pod ruku. Ono §to je
dobijeno na mostu izgubi se na Cupriji. Pa kako ne
pomisljati na ono $to proucavanje harizmi u istoriji moze
doneti razumevanju jednog neanegdotskog fenomena u
XX veku, kulta li¢nosti?

U ovu perspektivu se najzad svrstavaju i sva esha-
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toloska verovanja i svi milenarizmi koji obelezavaju po-
vratak svetog u svim delovima drustva i civilizacija. Dale-
ko od toga da su ogranieni na arhajska ili "primitivna"
dru$tva, ti milenarizmi daju odjeke prilagodavanja (ili
mirenja) u drustvima zahvaenim tehnolo$kim ubrza-
njem. Norman Kon (Norman Cohn) je rekao Sta su bili u
srednjem veku 1 renesansi ti apokaliptiCki udari. Danas
uspeh verskog sektastva, astrologije i pokreta hipika po-
kazuju trajnost — u odredenim istorijskim okolnostima —
pristalica onoga §to je bio "gran rifiuto".

\

Dok je Fransoa Fire (Frangois Furet) prionuo pre za
"divlje" lice istorije sagledane etnoloskim pogledom, ja ¢u.
narocito da se zadrzim na njenom svakodnevnom licu.

Neposredni doprinos etnologije istoriji zasigurno je
promocija materijalne civilizacije (ili kulture). Ne bez
uzdrzanosti od strane istoriCara. U Poljskoj, na primer,
gde je polet u toj oblasti bio izvanredan jo§ od 1945,
ohrabrivan iz nacionalnih ili "materijalnih” razloga (ili
epistemoloskih nesporazuma), strogi marksisti su se bojali
da ne vide kako materijalna u¢malost ne zahvata drust-
venu dinamiku. Na zapadu veliko delo Fernana Brodela,
Materijalna civilizacija i kapitalizam (XIV - XVIII vek), nije
pustilo novom podrucju da se pro8iri 1 na polje istorije bez
njegovog podredivanja jednom Cdisto istorijskom feno-
menu, kapitalizmu.

Od tog ogromnog podrudja otvorenog za radoznalost i
mastu istoriCara, ja ¢u se zadrzati na tri vida:

1) Akcent stavlien na tehnike. Cini mi se, mozda,
najinteresantnijim problem preispitivanja pojmova pro-
nalaska i pronalazaca koje etnologija namece istoricaru.
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Mark Bloh je nateo problematiku povodom srednjovek-
ovnih "pro-nalazaka". Pa i tu bismo pronalli, u levis-
trosovskoj perspektivi, opoziciju topla/hladna drustva, ili
taCnije toplel /hladne sredine u okviru jednog istog drustva.
Rasprave oko izgradnje katedrale u Milanu u XV veku
iznele su na videlo opoziciju nauke i tehnike, povodom
sukoba izmedu arhitekata i zidara. "Ars sine scientia nihil
est", govorili su u€eni francuski arhitekti; "scientia sine
arte nihil est", odgovarali su lombardijski majstori, ne
manji znalci u jednom drugom sistemu znanja. U svakom
sluCaju, to interesovanje je pokrenulo jednu istoriju ma-
terijala i sirovina, ne nuzno plemenitih, kao $to su so ili
drvo.

2) Pojava tela u istoriji. MiSle ga je trazio u Predgovoru
Istoriji Francuske iz 1869. On je Zalio Sto se istorija nije
dovoljno interesovala za namirnice kao fizicke i fizioloske
okolnosti. Njegova zelja poCinje da biva usliSavana. Istina,
velikim delom za istoriju snabdevanja namirnicama, za-
hvaljujuci podsticaju Casopisa i centara, kao $to su An-
nales, Economies, Sociétés, Civilisations (Fernard Brodel,
pomoc¢nik direktora), Zeitschrift fiir Agrargeschichte und
Agrarsoziologie oko Vilhelma Abela (Wilhelm Abel) u
Getingenu, Afdeling Agrarische Geschiedenis animiran od
Slihera van Bata (Slicher van Bath) u Vi$oj poljoprivred-
noj 8koli u Vageningenu.

Krece bioloska istorija. Jedan poseban broj Anala E. S.
C. 1970. otvara perspektive. Velika knjlgablologa kakav je
Fransoa Zakob (Frangois Jacob), koji je postao istori¢ar,
Logika Zivog (istorija naslednosti), pokazuje da je susret
mogu¢ sa jedne i sa druge strane.

Da bismo se zapravo vratili u etnoloski horizont, valja
se nadati da ée se istori¢ari uputiti putem koji je trasirao
Marsel Mos svojim slavnim ¢lankom O tehnikama tela Cije
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bi poznavanje u istorijskoj perspektm moralo biti pre-
sudno za karaktenzam]u drustava i cmhzacqa

3) Staniste i odelo morali bi da pruZe istoritaru-et-
nologu priliku za lep dijalog izmedu nepokretnosti i
promene. Problemi ukusa i mode, bitni u tim pitanjima,
mogu se obradivati samo u interdisciplinarnoj saradnji u
kojoj bi estetiCar, semiolog i istori¢ar umetnosti morali
uostalom da se udruZe sa istoriCarem i etnologom. I ovde
radovi kao §to su oni od Fransoaz Piponije (Fransoise
Piponnier) i od Zaka Hirsa (Jacques Heers) pokazuju
Zelju istoriara da svoja istrazivanja ukorene u humus, u
oprobanu plodnost ekonomske i drustvene istorije.

4) Najzad, ogroman problem, istori¢ari i sociolozi bi
morali da se nadu radi proucavanja pojave tradicije,
kljuCne za jedne i za druge. Medu novijim radovima,
posebno su plodonosni radovi Zan-Misela Gildera (Jean-
Michel Guilcher) etnologa i specijaliste o narodnoj igri.

\%!

Ne bih ovde isticao ¢injenicu da etnoloski pogled nudi
istori¢aru jednu novu dokumentaciju, druk¢iju od one na
koju je naviknut. Etnolog, naprotiv ne prezire pisani
dokument. Ali on ga nalazi tako retko da su njegove
metode stvorene da bi ga se liSile.

Ovde je dakle istoriCar pozvan da stane na stranu
svakodnevnog Coveka koji se ne zbunjuje — niti se zbunji-
vao — pisanim hartijama, u svetu bez tekstova i bez pisanja.

On ¢e tu sresti pre svega arheologiju, ali ne tradicio-
nalnu arheologiju okrenutu spomeniku ili predmetu, po-
¢etno vezanp za istoriju umetnosti, nego arheologiju
svakodnevnog, materijalnog Zivota. Onu koju su naroéito
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proslavila engleska iskopavanja Morisa Beresforda (Ma-
urice Beresford) u "lost villages", poljska Vitolda Henzela
(Witold Hensel) i njegovih saradnika u gradinama bivsih
slovenskih teritorija i francusko-poljska iz VI sekcije
Visoke Skole za tehnicke studije po raznim selima sred-
njovekovne Francuske.

On tu nalazi, najzad ikonografiju, ali ni tu ne toliko iz
tradicionalne istorije umetnosti povezane sa estetiCkim
idejama i oblicima, koliko ikonografiju gestova, korisnih
oblika, prolaznih predmeta nedostojnih pisanja. Ako je
jedna ikonografija materijalne kulture pocela da se zas-
niva na drugom kraju lanca u predvorju je jedna iko-
nografija mentaliteta, teska ali neophodna, ona ipak mora
da se podrazumeva u katalogu, recimo, Odseka za umet-
nost 1 arheologiju univerziteta u Prinstonu. .

Na koncu, on se suofava sa usmenim predanjem.
Problemi su straSni. Kako dokuciti usmenost iz proslosti?
Motze li se poistovetiti usmeno sa narodnim? Kakva su sve
bila u raznim istorijskim drustvima znacenja izraza na-
rodna kultura? Kakvi su bili odnosi izmedu ucene kulture i
narodne kulture?

VII

Bi€u jo§ krac¢i o nekim vaznim ali dosta ociglednim
aspektima uticaja etnologije na istoriju.

Etnologija naglasava neke aktuelne tendencije u isto-
riji. Ona poziva, na primer, na uopstavanje komparativne
metode i metode regresivne. Ona ubrzava i napustanje
evrocentri¢nog gledista.
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VI

Zauzvrat, ja ¢u zavrSiti zadrZavajuéi se na granicama
saradnje izmedu etnologije i istorije, podsetivdi na neke
probleme koji se doti¢u tih odnosa, na neke teskoce i
opasnosti kojima bi bilo izloZzeno proucavanje istorijskih
drustava prostom i nedvosmislenom zamenom istorijskog
pogleda etnoloskim pogledom.

Posebna paznja bi morala biti posvecena oblastima i
razdobljima u kojima su dosli u dodir drustva i kulture
tradicionalno vezani za istoriju s jedni strane, a za etnolo-
giju sa druge. To znadi da proutavanje akulturacija mora
omoguciti da se etnolosko bolje postavi u odnosu prema
istorijskom. Istori¢ara narocito interesuje da sazna u kojoj
¢e meri rednik i problematika akulturacije moé¢i da budu
proSireni na proucavanje unutrasnjih akulturacija u jed-
nom druStvu: na primer, izmedu narodne kulture i u¢ene
kulture, regionalne kulture i nacionalne kulture, Severa i
Juga itd. 1 kako se tu postavlja problem "dve kulture”,
hijerarhizacije i prevlasti medu kulturama.

Recnik ée morati da bude utanacen. Lazne sli¢nosti ée
morati biti razvejane. Sumnjam da je pojam dijakronijskog,
koji je Klod Levi-Stros preuzeo od Sosira i Jakobsona, da
bi ga zatim sreéno uveo u etnologiju, mnogo razli¢it od
pojma istorijskog sa kojim Cesto pokazuje teznju da se
pobrka, iz zelje i vere da se tako nalazi jedan instrument
zajednicki linvistici i svim ostalim humanistickim na-
ukama. Pitam se da li dijahronijsko, iskovano od Sosira da
bi vratilo dinami¢ku dimenziju tako apstraktnom pred-
metu kakav je on stvorio - jeziku, ne operiSe prema
apstraktnim sistemima preobraZzavanja vrlo razlicitim od
razvojnih shema kojima se sluZi istoriCar u pokusaju da
shvati postanuce konkretnih druStava koja on proudava.
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Neéu time da preuzmem razlikovanje, koje mi 1 samo
izgleda lazno, izmedu etnologije kao nauke o neposred-
nom posmatranju zivotnih pojava i istorije kao nauke o
rekonstruisanju mrtvih pojava. Nema nauke mimo ap-
strakcije i etnolog kao istoriCar nalazi se licem u lice sa
drugim. I on takode mora da mu se prikloni.

U drugoj perspektivi, posto je preterano povlastio ono
$to se menja, §to ide brzo, nece li istoricar — etnolog odvec
Zurno povlastiti ono $to ide polako, Sto malo menja ili
nimalo? Zar se nece i on radi priblizavanja etnologu vezati
za opoziciju struktura-konjunktura, struktura-dogadaj, da
bi stao na stranu strukture, dok potrebe istorijske pro-
blematike danas postuliraju prevazilazenje lazne dileme
struktura-konjunktura i, naro€ito, struktura-dogadaj.

Zar nije potrebnije da istoriCar stekne svest o kritici
nepokretnog, koja se Siri u humanistiCckim naukama,
ukljuCujudi tu i etnologiju? Da li je razborito za istoriCara
da se upusta u jednu takvu vanvremenu etnologlju u Casu
kad se .ova ponovo puni istoriénoséu i kad nam Zorz
Blandije (Georges Blandier) pokazuje da nema drustava
bez istorije, te da je ideja o druStvu bez kretanja samo
privid. Ili tacnije, ako govoreci refima Levi-Strosa, nema
ni toplih ni hladnih drusStava, nego sasvim oc€igledno
manje-viSe toplih ili manje-viSe hladnih drustava, zar je
opravdano obradivati topla dru$tva kao hladna drustva?
A §taredi o "mlakim" drustvima?

Ako etnolog pomaze istoriCaru da se oslobodi iluzija o
pravolinijskom napredovanju koje je homogeno i nepre-
kidno, problemi evolucionizma i dalje ostaju zadani. Da
pogledamo samo na jednu susednu disciplinu, predistoriju
koja je i sama skop€ana sa druStvima bez pisma, da li je
ona u odnosu na istoriju stvarno predistorija ili jedna
druga istorija?
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Ako ostanemo suviSe bliski etnoloSkom videnju, kako
objasniti drustveni rast, suStinsku pojavu drustva prouca-
vanih od istoriara 1 modernu, ekonomsku i podmuklu
formu progresa koji treba demistifikovati (na primer, kao
$to je to uradio Pjer Vilar, demaskirajudi ideoloske pret-
postavke Rostovog rake-offa), no koji je takode realnost za
objasnjenje?

Zar nema uostalom viSe etnologija za razlikovanje, od
kojih bi evropska bila drugacdijeg tipa od etnologija manje
viSe saCuvanih u podru¢jima Amerike, Afrike i Okeanije?

Specijalista za promenu (kad kaZe transformacija is-
toriCar se nalazi na terenu eventualno zajedniCkom i
etnologu, pod uslovom da ne poteZe dijahronijsko), is-
toriCar mora da se ¢uva da ne postane neosetljiv za
promenu. Za njega je manje problem u tome da istraZuje
prelaz iz primitivnog u istorijsko, nego da objasni u istom
drustvu sapostojanje i igru fenomena i grupa koje se ne
nalaze u istom vremenu ni u istom razvoju. To je problem
nivoa i pomaka. Sto se tide naéina na koji istoriéar moze
nauciti etnologa kako da przzna -1 postu]e drugog, to je
nauk koji ne treba nesreéno precenjivati jer, iznad Cesto
zalosnih polemika, etnologija nam pokazuje da poricanje
ili unistenje drugog nije privilegija jedne humanistiCke
nauke.
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SIMBOLICKI RITUAL VAZALSTVA

UVOD: SREDNJOVEKOVNA SIMBOLIKA

Pod vrlo opstim naslovom simbolickih gestova u dru-
Stvenom zivotu, hteo bih da razmotrim problem simbolike
povodom jedne temeljne institucije srednjovekovnog dru-
Stva: vazalstva.

Svako drustvo je simbolicko u onoj meri u kojoj koristi
simboli¢ke prakse i u kojoj njegovo prouavanje moze da
potpada pod interpretaciju simboli¢kog tipa.

Ali to je utoliko istinitije za srednjovekovno drustvo §to
je ono pojacalo simboliku, svojstvenu svakom drustvu,
primenom jednog ideoloskog sistema simboli¢kog tuma-
¢enja na veliru svojih delatnosti.

No, po mom saznanju, duhovnici srednjeg veka nisu
dali, sem tek delimi¢no, simboliCko objasnjenje obreda
koji su upravljali jednom od njegovih osnovnih drustvenih
institucija, upravo ustanovom vazalstva. To je prvi prob-
lem.

Jedan element objaSnjenja, koji nije za odbacivanje, ali
koji nije ni sasvim zadovoljavajuli jeste u tome §to je
znacenje vazalskih rituala bilo tako neposredno primano
da objasnjenje nije bilo potrebno za one koji su ih izvodili
ili su im bili svedoci.

Ipak, treba napomenuti da su njima bliski rituali bili
predmet manje ili viSe eksplicitnih simbolickih tumacenja.
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Prvi se odnose na kraljevstvo. Insignijje modi, cere-
monije krunisanja, pogreba i nasledivanja davali su po-
voda za simbolicka razja$njenja. Veliki sistem simbolickog
orijentira na srednjovekovnom zapadu, sistem Biblije, ili
posebno Starog Zaveta 1 tipoloSke simbolike koja us-
postavlja sustinski odnos izmedu Srarog 1 Novog Zaveta,
pruzio je narocito simbolicku sliku cara Davida, prvi put
pokrenut, ako se ne varam, za korist Karla Velikog,!
potom kad je doSlo vreme vitestva, Melhizedeha, kralja-
svestenika, rex sacerdos. Nema niceg slicnog kod vias-
telina ili vazala.

Rituali davanja vitestva opisivani su vise i bolje sim-
boli¢kim, religioznim i mistiCkim izrazima koji su insti-
tuciju predstavljali kao inicijaciju, naravno inicijaciju sa
peCatom hriS¢anstva. U toj meri da je povitezenje iz-
gledalo kao nekakav sakrament u onom pravcu koji
odreduje sveti Avgustin, u De civitate Dei, X, 5 gde on
prikazuje sacramentum kao sacrum signum, po shvatanju
koje ¢e razviti Hugo de Sen-Viktor, u svojim De Sacramen-
1is, otprilike u vreme kad povitezenje pocinje da se javlja u
punoj religioznoj svetlosti. Nema niceg sliénog kod vazal-
stva.

Slabi i retki tragovi dopuStaju doista da se misli da su
ljudi srednjega veka, ili u svakom slu¢aju duhovnici koji su
im bili ideoloske vode i tumaci, zaceli simboli¢ko ¢itanje
rituala vazalstva. :

Poznato je da srednji vek nije poznavao izraze simbol,
simbolika i simboli¢ko u onom smislu u kome ih mi
koristimo danas i to, uglavnom od X VI veka. Symbolum je
koris¢en u srednjem veku od duhovnika samo u vrlo
uskom i specijalizovanom smislu ¢lana vere - pri ¢emu je

polje simbola je bilo, u bitnom, zaposednuto izrazom
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signuma, najblizem nasSem simbolu, definisanom u drugoj
knjizi De Doctrina Christiana od svetog Avgustina, ali
takode i izrazima figura, imago, typus, allegoria, parabola,
similitudo speculum, koji nostalom odreduju jedan sasvim
poseban simboli¢ki sistem.?

Ponekad se susrece dakle izraz signum povodom pre-
daje predmeta prilikom investiture lena. Tako u jednoj
povelji iz 1123, saCuvanoj u kartularu Svetog-Nikole iz
Anzea stoji: Kvirmarok i njegova dva sina obdarise Grade-
lona, monaha iz Svetog-Nikole jednom knjigom u crkvi
Svetog-Petra iz Nanta i poljubiSe ga da bi to darivanje
zapecatili verom; i knjigu kojom tako 0punom0c’i§e monaha
poloZise simbolicki na oltar svetoga Petra.?

Takode se susrece, ali rede, kao Sto je to zapazio Emil
Senon (Emile Chenon) i obJaanenJe za osculum, poljubac
vernosti kao simbol za prinoSenje Zrtve. Na primer, prema
jednom tekstu kartulara iz manastira Obazin u Limuzenu
iz 1143: Taj dar bi darivan u velikoj dvorani zamka de Turen,
na ruke monsinjora Etjena, priora Obazina, pritom vikomtesa
celivase ruku priorovu kao znak istinskog prinoSenja.*

Jedno drugo simboli¢ko tumacenje za ritualni odnos
osculum stupanja u vazalstvo dato je krajem XIII veka u
retkim tekstovima koji u nekim tackama nude simbolicka
objasnjenja vazalnih rituala, kao u spisu Speculum juris od
Gijoma Dirana (Guillaume Durand) iz 1271, preradenom
1287: jer onaj koji cini podvorenje, na kolenima je, drzi svoje
ruke u rukama gospodara i odaje mu pocast,; obecanjem on
obrice veru, a gospodar mu u znak obostrane vere daje
poljubac 1 jo§: odmah zatim u znak obostrane i vecne ljubavi
dolazi poljubac mira’

Ali ono §to me ovde interesuje jeste otkrivanje simbola
u uobifajenom smislu redi, tj., konkretizacije jedne ap-
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straktne realnosti, "po analogiji bliske amblematici", is-
trazivanje jednog simbolickog rituala u svim njegovim
¢inovima kojima se utvrdivalo vazalstvo. Ovde su tragovi
jednog svesnog shvatanja tog rituala u srednjem veku jo§
tanji. Lamber od Ardra (Lambert d’ Ardre), na primer, u
svojoj Historia Comituem Guinensium®, pred sam kraj XII
veka, piSe jasno: Posto su Flamanci ucinili prema ritualu
grofu Tijeriju podvorenje, ali moze li se izraz ritual uzeti
ovde u punom zna¢enju i smatrati za izraz svesti o pravom
ritualu podvorenja, i nije i moZda to samo iskrivljeni i
obezvredeni prilog, liSen svog prvobitnog semantickog
naboja?

Ostavljajuéi privremeno po strani problem cutanja
srednjovekovnih dokumenata nad eksplicitnim simbo-
lickim tumacenjem rituala vazalstva, hteo bih sada da
iznesem hipotezu da su ti rituali sacinjavali izvesno jedan
simbolic¢ki obred i da pristup etnoloSkog tima moze da
osvetli sustinske vidove institucije vazalstva.

Ne skrivam pred sobom opasnosti primene jedne takve
metode u proufavanju vazalstva na srednjovekovnom
zapadu. Jedno drustvo koje tradicionalno proucavaju
istoriari, ne podaje se bez teSkofa metodama kojima
etnolozi proucavaju druga drustva. PokuSadu sa tim pris-
tupom cuvajuéi smisao za razlike, za jednu odredenu
razliku.

1. OPIS

Pre svega upadljivo je da vazalski rituali uvode u igru tri
prevashodno simboliCke kategorije elemenata: Zivu reg,
gest 1 predmet.

Gospodar i vazal izgovaraju reci, izvode gestove, daju ili
primaju predmete koji nam kao signum-simboli, da se
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posluzimo njihovom definicijom kod sv. Avgustina, "omo-
guéuju da, iznad utiska koji pruzaju naSim Culima, sa-
znamo nesto vise'.

Vratimo se ukratko na tri poCetne etape vazalstva koje
su razlikovali ljudi srednjega veka a posle njih i istori¢ari
srednjovekovnih institucija, medu kojima u prvom redu
na$ ucitelj i kolega Ganshof (Ganshof): podvorenje (!’ ho-
mmage), utvrdivanje vere i investitura lena’.

Jo§ dve poCetne napomene. Ne samo $§to nam srednjo-
vekovni dokumenti ne pruzaju simboli¢ko tumacenje ritu-
ala vazalstva, nego nam daju i malo opisa u pojedinostima
o tim obredima. Cak i jedan upravo klasi¢an tekst kao Sto
je onaj u kome Galbert od Briza (Galbert de Bruges)
pripoveda o podvorenjima ucinjenim 1127. novom grofu
Flandrije Gijomu, 8krt je u pojedinostima. A kao §to éemo
videti, jedno etnografsko razmatranje tih fenomena uvek
nosi u sebi pitanja upravo na koja srednjovekovni doku-
menti retko pruzaju zeljene odgovore.

Druga napomena. Kao §to ¢e biti primeceno, ja se esto
pozivam u ovom predavanju na dokumente mlade od airo
medio evo, €ak i ako se lato sensu, po tradiciji, shvati Siroko
u duhu ovih Settimane (Nedeljni skup o srednjem veku,
prim. prev.). To znaci, da su stari tekstovi jos$ lakonskiji od
onih iz XTI i XTIII veka i ja verujem da imam pravo da se
oslonim na one iz tih vremena ukoliko izrazavaju stvar-
nost koja se nije bitno promenila u odnosu na IX i X vek.
Uostalom, prilikom moga pokuSaja da protumacim sim-
boliku rituala vazalstva, trudi€u se da vaspostavim hro-
noloske perspektive i narocito da se sluzim dokumentima
iz "pravog ranog srednjeg veka'", to jest, iz VIIT 1 IX veka.

Tekst Galberta od Briza jasno razlikuje tri faze stu-
panja u vazalstvo:

256



Na prvom mestu oni su ¢inili podvorenje na sledeci nacin
(...) to je hommage.

Na drugom mestu, onaj koji je ucinio podvorenje, zakleo bi
se (...) to je zakletva.

Najzad, sa palicom u ruci, grof im dade svima punomocije
(...) to su investiture na leno.®

Prva faza: hominium, hommage podvorenje. Ona obu-
hvata normalno dva ¢ina. Prvi je verbalan. To je obitno
izjava, obavezivanje vazala koje izraZava njegovu Zelju da
postane gospodarev Covek. U tekstu Galberta od Briza,
vazal odgovara na pitanje grofa, svoga gospodara. Grof
upita buduceg vazala hoce li on bezuslovno da bude njegov
covek, a ovaj mu odgovori: ja to hocu. Samo jedno sta-
tisticko proucavanje dokumenata koji su nam sacuvali
ukazivanje podvorenja omoguéilo bi nam da odgovorimo
relativno taéno na vrlo vazno pitanje, posebno u etnograf-
skoj perspektivi: ko od dvojice Cinilaca ima inicijativu, ko
govori a ko ne govori? To je priblizna tanost jer, da li je
potrebno 1 govoriti, ta statistika bi zavisila od slu¢ajnosti
pisanih i saCuvanih dokumenata, od njihove manje ili veée
tacnosti 1 morala bi da povede raCuna o regionalnim
razlikama i hronoloskom razvoju.

No, ta re¢ je simbolifka, jer je ona veé znak odnosa
izmedu gospodara i vazala, odnosa koji prevazilazi raz-
menjene recl.

U jednom sliénom slucaju - iako postavlja problem
vazalstva medu kraljevima, na $to ¢emo se vratiti — Harold
Danski je bio, po Ermoldu Crnom, otvoreniji 826, kada je
stupio u vazalni odnos kod Luja Svetog:

Primi me, Cesare, rece on, sa mojom kraljevinom koja ti je
pokorna. Svojom punom voljom stupam ja u tvoju sluzbu.’

Kao §to na krStenju novokrsteni hris¢anin odgovara
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svojim ustima, ili ustima svoga kuma, na pitanje Boga koji
ga ispituje preko svestenika koji ga krsti: "HoceS$ li da
bude$ hris¢anin? — Hocu", tako i vazal ugovara jednu
opStu ali preciznu obavezu prema svom gospodaru, joS od
prvog koraka.

Drugi ¢in upotpunjuje ovu prvu fazu stupanja u vazal-
stvo: to je immixtio manuum: vazal stavlja svoje sastavljene
ruke u ruke svoga gospodara koji nad njima sklapa svoje.
Galbert od BriZza je tu vrlo precizan: zatim se njegove
sastavijene ruke nadose u rukama grofa koji ih stisnu.

Najstariji dokumenti o vazalskim ritualima mnogo drze
do tog obreda rukovanja.

Formula 43 od Markulfa (Marculf), iz prve polovine
VII, veka povodom kraljevih dvorskih vazala izjavljuje:
"zaklece se u nasoj ruci na veru i vernost (in manu nostra
trustem et fidelitatem)".2° '

Prema Annales regni Francorum za 757, Tasilon (Tas-
silon), vojvoda Bavarske, dolazi u Kompienj da se pre-
poruci rukama za vazala kralju Pipinu: preporucujuci se za
vazalstvo svojerucno'’,

U veé pomenutoj poemi Ermolda Crnog, Harold Dan-
ski 826. pravi isti gest prema Luju Svetom: Uskoro, sastav-
ljenih ruku, on se rado predade kralju.

Prva napomena. Ovde je gestualnost obostrana. Gest
vazala nije dovoljan. Treba 1 da gospodarev gest odgovori
na njega.'?

S druge strane, ovde se pristupa jednom od velikih
poglavlja srednjovekovne i svetske simbolike, simbolike
ruke. ViSeznaCna simbolika koja izrazava pouku, od-
branu, osudu no narocito, kao i ovde, zastitu, ili ta¢nije
susret pokornosti i vlasti. '

Gest obnavlja iskrivljenu sliku pravne rimske termi-
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nologije, vracajuéi joj sav njen znacaj, u kojoj je manus
jedan od izraza za potestas, posebno jedan od suStinskih
atributa paterfamiliasa.®® Ali ne preuranjujmo.

Ovde treba pomenuti jednu znacajnu varijantu rituala
stupanja u vazalstvo na tom prvom stupnju. To je Spanski
slucaj.

Kao §to su to naro€ito dobro pokazali Klaudio Sancez
Albornoz (Claudio Sanchez Albornoz) u svojim Korenima
feudalizma'* i kasnije njegova uéenica Hilda Grasoti (Hil-
da Grassotti) u prvom tomu svojih Feudalno-vazalskim
institucijama u Leoneu i Kastilji ob]avljemh u ovom centru®’,
podvorenje se ini u Leoneu 1 Kastilji obi¢no kroz jedan
posebni ritual: celivanje ruke. Kao Sto je pisala Hilda
Grasoti: "Vazal je izjavljivao gospodaru da zeli da bude
njegov Covek i ljubio mu desnicu.” Upamtimo da je izjava
pratila gest ili mu prethodila. Ovde mi nije vazno da
istrazujem da li je poreklo vazalskog celivanja ruke $pan-
sko ili istoCnjaCko - kao §to je to pokuSao da ucini Klaudio
SanCez Albornoz - ili tanije muslimansko, kao §to iz-
gleda naginje u svom misljenju Hilda Grasoti. U svakom
sluéaju, ne verujem da postoji veza izmedu ljubljenja noge
potvrc’[enog povodom polaganja temelja manastira u Lu-
ciju u ¢uvenom dokumentu iz 775. i celivanja ruke iz
vazalskog podvorenja u Spaniji. Takode se neéu na-
dovezati na rasprave pokrenute mozda uvodenjem, pod
karolingkim a zatim pod francuskim uticajem, Aominium
manuale 1 commendatio in manibus v Kataloniju, Navaru i
Argon. Zadovoljavam se za trenutak napomenom da se
Spanski oscultatio razlikuje od immixtio manuum bar po
¢injenici §to je gospodar u tom ritualu jasnije iznad vazala,
zato §to on ne Cini ni§ta drugo sem §to ne povlaci ruku
pred poljubcem i §to je vazalov gest pokornosti mnogo
naglaseniji'®.
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Tekst Galberta od BriZa, kome ¢e mi biti dozvoljeno da
se vratam kao niti vodilji, izgleda mi da pokazuje jednu
anomaliju utoliko $to stavlja u prvu fazu stupanja u
vazalstvo, hominium, ritual koji se obi¢no prikazuje kao da
pripada drugoj fazi, zakletvi ili obecanju vernosti, to jest
davanju poljubaca koje razmenjuju gospodar i vazal:
zatim, buduci njegove sastavljene ruke u rukama grofa, oni se
svezaSe poljupcem. '

Uopste uzevsi, osculum 1 oscultatio se dovode u vezu sa
fides. Na primer, da se vratimo povelji iz 1123 iz Sent-Ni-
kole iz Anzea, i oni mu dadose poljubac da bi darivanje
zapecatili verom*’.

Spisi, pravo govoreli uglavnom pozni, najéesce su iz
X1 veka, kao Knjiga pravde i uZeta (Livre de jostice et de
plet), isti¢u da je poljubac davan "u ime vere".!®

Jedan detalj koji bi mogao izgledati izliSan ima u
perspektivi naSeg istrazivanja, to jest sa etnografskog
glediSta, dosta veliki znac€aj. To je priroda poljupca, tj.
naina na koji je davan. Prema dokumentima koje je
skupio Senon, ne izgleda da u tome mozZe biti sumnje.
Vazalni osculum je poljubac u usta, ore ad os, kao §to to
kaze povodom jednog sli€nog tipa ugovora kartular iz
Monmorijona. Pikantan detalj za nasa shvatanja $to su
Zene izgleda bile isklju€ene iz rituala vazalskog osculuma i
jedna kasnija interpretacija iz XIV veka objasniée to
pozivajuéi se na pristojnost, propter honestatem'®, tuma-
cenje za koje verujem da je pogre$no kao §to ¢u kasnije
pokusati da pokazem.

IstoriCari srednjovekovnog prava su isticali povodom
osculuma jednu razliku koja, ako se potvrdi $to iscrpnijim
prouavanjem tekstova, nije lifena interesa — ali koja mi
ipak ne izgleda da je bitna. Po njima, trebalo bi razlikovati
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praksu obiCajnih zemalja gde je gospodar bio taj koji je
davao poljubac (osculum) od prakse zemalja pisanog
prava gde, naprotiv, vazal je taj koji daje poljubac gospo-
daru koji "se ograni¢ava da mu ga vrati"®’. Ali u mojim
o¢ima nije inicijativa gesta ono §to je vazno, nego obostra-
nost koja je izgleda postojala svuda. Osculum izmedu
gospodara i njegovog vazala je obostrani ritualni poljubac.
Jedan ga daje, drugi ga uzvraca.

Drugi stupanj vazalskog rituala, obricanje vernosti,
dopunjen je kao $to se zna zakletvom. Ovde se nalazi
dakle utok u zivoj reci, ali simbolicki domet te reci je jos
ja¢i nego kod podvorenja, posto je re¢ o zakletvi, a ona se
obi¢no daje na Bibliji ili na svetim mostima.

Cesto se prikazuje kao jedan od najstarijih dokumenata
o vazalskom osculumu jedan spis iz Casus S. Galli koji-
pripoveda o nadinu na koji Notker, kad je izabran za opata
Svetog-Gala 971, postaje vazal Otona I. On jasno po-
vezuje taj ritual sa obredom zakletve na Jevandelju u ovom
sluCaju. Najzad, ti ces biti moj, rece car, i posto ga uze u svoje
ruke, on ga poljubi. I uskoro, kad donesose jedno Jevandelje,
opat se zakle na vernost.*

Kod Galberta od Briza, u tekstu doista dragocenom
zbog njegove preciznosti i analitiCkog iznoSenja, ali kojine
treba uzimati kao obrazac za ritual stupanja u vazalstvo,
isto kao §to je osculum skoplan sa prvom fazom pod-
vorenja, faza rituala polaganja zakletve je rastavljena u
dva dela: prvo je obecanje, a onda zakletva, ovoga puta na
svetim mostima: Na drugom mestu, onaj koji je ucinio
podvorenje, zadade svoju veru ovim recima: obecavam
svojom verom da cu od ovoga casa biti veran grofu Gijomu,
da cu mu ¢uvati u svemu i u celosti svoje podvorenje dobre
vere i bez verolomstva. Na trecem mestu, on se zakle nad
svetim mostima.
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Jo§ 757, prema slavnom odeljku iz veé citiranih Annales
regni Francorum, Tasilon, vojvoda Bavarske, koristio se
tim nacinom spram Pipina Malog, posle commendatio per
manus: On se zaklinjasSe mnogim zakletvama bez broja
stavljajuci svoje ruke na mosii svetaca. I obrece vernost
kralju Pipinu i njegovim gorenarecenim sinovima, gosparima
Karlu i Karlomanu, kao $to pravi vazal ireba i da ¢ini (...).22

Kad je dosao do tog stupnja vazalskog rituala, vazal je
postao gospodarev "Covek usta i ruku". Na primer, Bernar
Aton IV, grof Karkasona, 1110. godine ¢ini podvorenje i
zadaje veru Leonu, opatu Bogorodicine crkve iz La Grasa,
za izvestan broj lena ovim refima: u ime svih i svakog, ja
cinim podvorenje i zadajem veru rukama i ustima tebi, mome
gospodaru Leonu opatu i tvojim naslednicima.?

Jo§ podrobnije u povelji o darovima (carta donationis) iz
1109. od dona Uraka Alfons le Batajer (Urraca Alphonse
le Batailleur), u obra¢anju svojoj Zeni upotrebljava Cesto
korisCen izraz: dovek od usta i od ruku (I neka svi vazali
[homines] koji danas dobijaju ovo leno [honor] od tebe, ili ce
ga dobiti ubuduce, nek vam se svi zakunu na vernost, neka
postanu vasi vazali [ljudi] od usta i od ruku).**

Izraz je to u svakom pogledu znacajan, jer on pokazuje
klju¢no mesto telesne simbolike u kulturnom i mental-
nom sistemu srednjeg veka. Telo je ne samo videlo duse
nego je takode i simbolicko mesto na kome se ispunjava —
u svim vidovima — Covekova sudbina.

Dusa ostvaruje svoju sudbinu za dobro ili za zlo, ili za
ocis¢enje u to] telesnoj formi sve do onoga sveta, ili bar do
StraSnoga suda.

Najzad, ritual stupanja u vazalstvo zavr§ava se investi-
turom lena koja se izvodi pomoéu jednog simboliCkog
predmeta koji gospodar daje svome vazalu.
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Najzad - kaze Galbert od Briza — sa palicom u ruci grof
im dade investituru (...).

Ovde susreéemo jedan u mojim o¢ima relativno nizi vid
simbolike vazalskog rituala, unosenje u igru ne vise reciili
gestova, nego simbolickih predmeta. Taj vid je medutim
od interesa i mi moZemo utoliko bolje da mu se priblizimo
zato §to ga je obradivao Dikanz (Du Cange) u divhom
¢lanku investitura, u svom re¢niku.?

Clanak je divan bar u tri pogleda. Pre svega, zato §to je
sakupio niz tekstova koji Cine pravi corpus simbo-
lickih predmeta i gestova kori¥enih u investituri: 99
vrsta!®

Zatim stoga §to pocinje jednim pravim esejem O Sim-
bolici srednjovekovne investiture.

Najzad, zato Sto predlaZze jedan pokuSaj tipologije
simbolickih predmeta kori§€enih u investituri u srednjem
veku. Dikanz podvlaci da se investiture nisu davale samo
usmeno ili uz pomo¢ jednog prostog dokumenta ili jedne
povelje sed per symbola quaedam. Ti simboli¢ki predmeti
bi morali da odgovore dvostrukoj nameri: da obelezi
prelazenje vlasnistva jedne stvari (dominium rei) od jedne
licnosti na drugu i da postuje jedan osveStani obiCaj tako
da budu primljeni od svih kao ¢in koji ima pravnu
vrednost.

Dikan? reda zatim razne simbolicke predmete koje je
otkrio u dokumentima o investituri u dve tipologije zare-
dom.

U prvoj on razlikuje predmete koji imaju neki odnos sa
prenesenom stvari, na primer, granu, grudvu zemlje ili
busen trave, koji znace investituru zemlje. Zatim one koji
pokazuju prenos moéi, potestas, uglavnom u obliku §tapa,
festuca. Najzad, predmeti koji pored prenosa moéi sim-
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bolizuju i pravo nasilnog kori§Cenja (ius evertendi, dis-
jiciendi, succidendi metendi [pravo da se otme, da se
odbaci, da se odseCe, da se podeli]): re¢ je naroCito o
nozevima ili o macevima. Ostaju dve kategorije sim-
boli¢kih predmeta za investituru povezane sa obi¢ajima,
predanjima i istorijom. Oni koji su povezani sa starim
predanjima kao prsten i barjak. Oni koji su postali sim-
bolicki tokom srednjeg veka, nezavisno od svake drevne
tradicije, posebno oni koji su potekli od naoruZanja: Slem,
luk, strela ili predmeti za svakodnevnu upotrebu: rog,
pehar, itd.

U jednoj drugoj tipologiji DikanZ, pre nego §to nabroji
sve druge simbolicke predmete po azbu¢nom redu, daje
prvenstvo trima vrstama predmeta koji.se po njemu
najcesce pojavljuju u investiturama: 1) Ono §to stoji u vezi
sa zemljom i posebno cespes ili guazo (grudva ili trava); 2)
Razne komandne palice: narolito baculum, fustes (Stap,
granCica); 3) Predmeti u vezi sa ius evertendi (pravom
otimanja), a naroc€ito cultellus (noz).

Nemam nameru da se ovde upustam u produbljeno
prouCavanje 98 predmeta propisanih od DikanZa niti da
dajem potanku kritiku te studije, za koju ponavljam da je
znacajna.

Zadovolji¢u se da stavim tri primedbe:

Prva je da mi se jedna drugacija tipologija ¢ini poZeljni-
jom, imajuéi u vidu:

a) etnoistorijsku prirodu podataka;

b) ulestalost dokumentarnih pojava;

Prema prvom pristupu - ali ova klasifikacija je pod-
loZna reviziji - ja bih razlikovao:

1. Socio-ekonomske simbole - gde se zaista javlja
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prevlast onoga §to se tie zemlje 1, kako izgleda, vise
zemlje u prirodnom, neobradenom stanju.

Na primer: per herbam et terram, per festucam, per
lignum, per ramum, per virgam vel virgulam, itd. (travom 1
zemljom, pruti¢em, drvcetom, granicom, §tapom ili pali-
com), sa retkim pozajmicama iz ribarstva (per pisces
[ribama]) ili od novCane privrede (per denarios [denari-
mal). '

2. Sociokulturni simboli (uzimam ovde kulturu u antro-
poloSkom smislu u suprotnosti prema prirodi) sa dvema
velikim podgrupama:

a) telesni gestovi

per digitum, per dextrum pollicem, manu, per capillos, per
floccilum capillorum (prstom, desnim palcem, rukom, ko-
som, pramenom kose)

b) odeca

per capellum, per corrigiam, per gantum, per linteum, per
manicam, per mappulam, per pannum sericum, per pileum,
per zonam (SeSirom, koZnim pojasom, rukavicom, ko-
Suljom, ogrtatem, maramom, svilenim stolnjakom, frigij-
skom kapom, pojasom, sa insistiranjem na pojasu i ru-
kavici).

3. Socioprofesionalni simboli gde preovladuju simboli
socijalnih kategorija prvih dveju funkcija: u€enosti (per
calicem, per claves ecclesiae, per clocas ecclesiae, per
ferulam pastoralem, itd. [putirom, kljuCevima crkve, crk-
venim zvonima, pastoralnom palicom] i viteStva (per
gladium, per hastem, [malem, kopljem], ali gde se u sluca-
ju ucenosti razlikuju predmeti koji se odnose na knjigu ina
pisano i to vrlo Cesto (per bibliothecam, per chartum, per
librum, per notulus, cum penna et calamario, per per-
gamenum, per psalterium, per regulam, per textum evangelii
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[bibliotekom, poveljom, knjigom, ispravama, perom i divi-
tom, pergamentom, psaltirom, pravilom reda, jevande-
ljem]). Pomenimo jof i simbolicke predmete seljaka —
Cesto alat i oruZje istovremeno: (per cultellum, per cultrum
vel cultellum, per forfices, per furcam ligneam, cum veru
[noZzem, britvom ili nozem, makazama, drvenim vilama,
ostrim kolcem)).

Druga je da osnove klasifikacije moraju biti revidirane,
jer ne odgovaraju ni mentalnoj ni kulturnoj aparaturi
srednjega veka ni naSim savremenim nau¢nim kategori-
jama. One pocivaju na pojmovima rimskog prava: do-
minium, ius evertendi, potestas, itd., koji nam ovde ne
izgledaju prikladni, bar u onome §to je bitno.”’

Najzad i sama simbolika predmeta mora biti revidirana,
pIvo u svom prvostepenom objadnjenju (mnogo sloZenija
simbolika za predmete festuca ili cultellus) i ne treba
izdvajati ove predmete i njihova znacenja iz celine rituala.

Da bi se shvatila ta celina treba ritualima stupanja u
vazalstvo, koje smo upravo opisali i analizovali, dodati i
rituale izlaZenja iz vazalstva.

Ovde treba pomenuti, po mom uvidu jedinu studiju
koja je, oslanjajudi se na €lanak Ernsta fon Melera (Ernst
von Moeler): Die Rechissitte des Stabsbrechens (1900) i
"veliki rad" Karla fon Amire (Karl von Amira) iz 1909: Der
Stab in der germanischen Rechtssymbolik®, pokuSala da
unapredi istraZivanje rituala javnog izvodenja podvorenja
u smislu uporedne simbolike i na neki nafin pravne
etnografije. U znacajnom ¢lanku iz mladosti Marka Bloha
najavljuje se buduéi pisac Kraljeva cudotvoraca ili O obli-
cima raskida hommagea u starom feudalnom pravu, ob-
javljenih 1912.%

Interes ove knjige izgleda mi trostruk. Ona podseca pre
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svega da treba proucavati ritual vazalstva na onome §to ja
nazivam njegove dve strane; strana na koju se ulazi i
strana na koju se izlazi: raskid hommagea kome treba
dodati napustanje dobara. Simbolika rituala, ¢ija je na-
mena da stvori druStvenu vezu, shvadena je sasvim samo
ako se razmatra istovremeno u uspostavljanu i raskidanju
veze, Cak 1 ako se to dogada tek ponekad.

Ona zatim ukazuje da se ceremonijalni oblici vazalskih
institucija objasnjavaju samo kroz poredenje sa sli¢nim ili
naporednim ritualima.

Najzad, Mark Bloh u jednom dodatku, komentarisuci
jedan tekst Salijskog zakona koji navodi Ernst fon Meler,
zapodinje proucavanje rituala vazalstva u smeru hipoteze
koja se odnosi na "korene feudalizma" — problematici koju
je i on sam kasnije delimi¢no odbacio (setimo se kritike
istrazivanja porekla u njegovoj Odbrani Istorije, ali koja
nam moZda danas moze posluziti kao vodi¢ u tumacenju
simboli¢kog sistema vazalstva ~ da bi istraZivao sim-
bolic¢ku stranu srodstva.

Mark Bloh gomila primere exfestucatio uopste, uzi-
mane iz hronika i junackih pesama u XII i XIII veku,
raCunajudi i slu¢ajeve kada je baten i neki drugi simbolicki
predmet, a ne samo festuca. On se naroCito proSiruje na
jedan odlomak iz junacke pesme Raoul de Cambrai s kraja
XII veka, gde Bernije, Raulov konjuSar, raskida svoj
hommage sa Raulom zato §to pokuSava da porodicu
Bernije li§i njenog zakonitog nasleda: Bernije "uze kroz
beoCuge svog naprsn]aka tri dlake od hermelina i baci ih
Raulu; zatim mu rece: *Covede! Povlagim vam svoju veru.
Ne recite da sam vas izdao™ (v. 2314-2318 éd. Mayer et A.
Longnon). On navodi takode jedan posebno interesantan
tekst, jedan exemplum u kome cistercinac Cezarije od
Hajsterbaha (Cesaire d’ Heisterbach) pripoveda u svome
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Dialogus miraculorum (oko 1220) kako neki mladi vitez
raskida svoj hommage s Bogom i ¢ini podvorenje Pavolu:
"On se odreCe svog tvorca ustima, raskinu svoj Aommage
baciv$i svoj pruti¢ rukom i ukaza hommage davolu." Tu se
opet nalazi ideja o Coveku od usta i ruku i Mark Bloh
podvlali povodom rmanu, *da u gestu ruke treba traZziti
sustinski ¢in’". Ja ipak ne bih sledio Marka Bloha kad on
povezu]e exfestucatio sa gubltkom lena. Pre mislim da
Senon ima pravo kad taj izraz rezerviSe za jednu devesti-
turu ili napustanje lena, saglasno$¢u obe strane, gospo-
dara i vazala, sporazumnim raskidom, ako smem da
kazem, koji je zapecacen jednim osculum (poljupcem)?’.

1 Galbert od Briza je taj koji daje dragocene putokaze
za ritual exfestucatio. Posle ubistva grofa Flandrije, Karla
Dobrog, izrodila se razmirica izmedu novog grofa Gijoma
Klitona (Guillaume Cliton) i nekih od njegovih podanika
1 vazala. Oni su, kao §to smo videli, uinili podvorenje
Gijomu u Brizu. Ali neki, medu kojima je u prvom redu
Ivan od Alosta (Iwan d’ Alost), smatraju da novi grof nije.
odgovorio na svoje obaveze i1 gradani Gana su ih podrzali
protiv grofa. Grof bi Zeleo da se suoci sa buntom gradana
(igitur comes prosiliens exfestucasset Iwanum si ausus esset
prae tumultu civium illorum), ali se zadovoljava simbo-
lickom reci i kaze da hoce, odbacivsi podvorenje koje su
mu ufinili, da se ponizi toliko da bude ravan svom
nekadaSnjem vazalu da bi zaratio na njega (volo ergo
rejecto hominio quod michi fecisti, parem me tibi facere et
sine dilatione bello comprobare inte...).

Toj volji grofa da raskine odgovara jedan stvarni raskid
koji su godinu dana ranije, 1127, izvi§ili vazali vlasnika
zamka u Brizu koji je dofekao ubice Karla Dobrog i tu
exfestucatio nije bila samo objavljena, nego je bila i
konkretno izvedena jednim simboli¢kim gestom: uzevsi
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svoje prutice, oni ih baciSe, da bi raskinuli "hommage",
zakletvu i bezbednost opkoljenih.

I dalje ostaje da nije samo Cutanja tekstova razlog, kao
Sto je to izgleda verovao Mark Bloh, §to imamo jo§ manje
pojedinosti o raskidu hommagea nego o stupanju u vazal-
stvo. Iz razloga delimi¢no ociglednih obredi raskidanja su
bili kradi - nesloga je nepodesnija za sloZene ceremonije
od sloge. Ali ¢ini mi se da treba narocito napomenuti da
su dve strane vazalskog ceremonijala asimetriCne.
Svakom simbolickom momentu jedne ne odgovara isti
simboli¢ki moment druge. Trebalo bi moda prouditi
poblize ovu asimetriju.

Mi éemo se zadovoljiti u ovom nacrtu da sada objas-
nimo sistem sainjen od raznih faza i raznih gestova kO]e
smo opisali.

1. SISTEM

Treba se zadrzati na Cinjenici da skup simboliCkih
gestova i rituala vazalstva saCinjava ne samo ceremonijal,
jedan ritual, nego i sistem, to jest da on funkcioniSe samo
ako nijedan od bitnih elemenata ne manjka u njemu, te da
dobija svoje znaCenje i delotvornost samo zahvaljujuéi
svakom od tih elemenata &iji smisao se osvetljava samo s
obzirom na celinu. Podvorenje, zakletva i1 investitura se
artikuli$u na nuzan nacin i predstavljaju simboli¢ki ritual
¢ija je nedodirljivost manje vezana za silu 1, u tom slucaju,
za tako reéi osvestani karakter tradicije nego za unutarnju
koherentnost sistema. Uostalom, ¢ini se jasno da su ga
savremenici primali kao takvog.

Redosled Cinova i gestova: podvorenje, zakletva, inves-
titura, nije smo jedan vremenski tok, nego je to logian i
nuZan razvoj. Cak se moze postaviti pitanje da li jedan od
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razloga za ovla$ni karakter opisa rituala vazalstva ne
poti¢e iz manje ili viSe svesne Zelje da se ukaZe bez
skretanja da se ono bitno dobro odvijalo i u svim svojim
nuznim fazama. Vrlo Cesto celina od tri obredne radnje
izrazena je samo u jednoj recenici, u svakom slucaju u
pogledu na podvorenje 1 zakletvu. Da se vratimo vel
pomenutim primerima:

a) Kad Gijom Dugoga Maca postaje vazal Karla Pros-
tog 927: on se poveri kralju u ruke da bude njegov Covek-rat-
nik i zadade mu svoju veru pa je potvrdi zaklervom.!

b) Kad Henrik II, po Titmaru od Merzeburga (Thiet-
mar von Merseburg), izbija na istocne granice Nemacke
1002: svi oni koji su sluZili ranijem caru ukrstiSe svoje ruke sa
kraljevim rukama i potvrdife zakletvama da ce mu verno
pomagati*.

Nacin na koji su simboli¢ki gestovi vezani u vremenu i
nuznost sistema Cesto su isticana sastavnim vezama (et, ac,
que).

Kad je pric¢a rastavljena na nekoliko epizoda i nekoliko
faza Cesto se naglaSava kratko vreme koje deli uzastopne
epizode.

a) U pri¢i Ermolda Crnog koja se odnosi na stupan]e
danskog kralja Harolda u vazalstvo Luju PoboZnom i na
njegovu investituru 826:

Uskoro, sklopljenih ruku, on se predade svojevoljno kra-
liu(...). )

I sam Cesar primi njegove ruke u svoje Cestite ruke (...).

Potom Cesar, prema starom obicaju Franaka, darova mu
konja i oruzje.

Uza sve to, Cesar obdari Harolda koji je odsada njemu
veran.®
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b) U izvestaju o stupanju Notkera, izbornog opata u
Sen-Galu, u vazalstvo Otona I 971:

Najzad ces ti biti moj, rece car, i poSto ga uze za ruke, on
ga poljubi. Malo zatim, kad donesose Jevandelje, opat se
zakle na vernost.3*

U pri¢i Galberta od Briza, sigurno najiscrpnijoj koju
imamo iz tog sistema, o stupanju raznih flamanskih veli-
kaSa i investiturama kad je doSao novi grof Flandrije
Gijom 1127, pripovedal ose€a potrebu, imajuéi u vidu
relativnu duZinu price, da snazno istakne redosled faza:
Kao prvo, oni ucinise podvorenja na nacin kako sledi (...). Kao
drugo, onaj koji je ucinio podvorenje zadade svoju veru ovim
re¢ima (...). Kao trece, on se zakle u to nad svetim mostima (...)
Najzad, sa palicom u ruci, grof im dade svima investiture (...)."
I da bi upotpunio utisak nerazreS§ivo povezane celine i u
kojoj svaki naredni gest neminovno povlaci sledeéi tako
da se sistem zatvara u sebi, Galbert zakljucuje podseéa-
njem na pocetnu epizodu zavrSnom recenicom: "(...)
svima njima koji su mu ovim ugovorom obecali sigurnost,
ukaza pocast i istovremeno polozi zakletvu™>.

Ali postojanje tog sistema simbolickih gestova moze,
ako ne biti dokazano, a ono bar izgledati verovatno, samo
ako se za njega ponudi ]edno prihvatljivo tumacenje.
Pokusacu da to uradim na dva nivoa.

Prvi nivo tumadenja nalazi se na stepenu svake od faza
simbolickog rituala i odreduje odnos izmedu - dvojice
ucesnika: gospodara i vazala.

Nagovestavaju€i poredenja koja ¢u izneti dalje izmedu
srednjovekovnog vazalstva na zapadu i drugih dru$tvenih
sistema, osvetlicu ovo tumacenje oslan]a]ua se na analize
Zaka Makea (Jacques Maquet) u njegovoj studiji Viast i
drustvo u Africi, zato §to mi one izgledaju takve da mogu
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pridati vrednost znacenju dru$tvenih odnosa koje ja pro-
ucavam ovde.*® U prvoj fazi, podvorenju, ¢ak i bez pozi-
vanja na znaCenjske crte koje e analiza etnografskog tipa
uociti kasnije, izgleda mi da je vazan izraz podredenosti
vazala, manje ili viSe naglaSene, u odnosu na njegovog
gospodara. DoduSe, kao $to smo videli inicijativa za
radnju moze dodi i od gospodara i immixtio manuum — na
Sto €u se vratiti — §to je gest susretanja, uzajamni ugovor.
Odbacujem iz ovog dokazivanja viSe nego ociglednu Span-
sku vrstu celivanja ruke gde je podredenost vazala joS jace
naglasena. Nejednakost uslova i stavova javlja se u svim
sluCajevima, kako gestova tako i izre€enih reci. U immixtio
manuum jasno je da ruke koje obujmljuju pripadaju osobi
vi$oj od one ¢ije su ruke obujmljene. Vazal grofa od
Flandrije, po Galbertu od BriZa, kad sklopi svoje ruke,
jeste prihvacen ali pasivan (na to ukazuje gramaticki oblik
rei) predmet poljupca, obujmljivanja grofovim rukama: i,
sklopljenih ruku, on bi obujmljen rukama grofovim. Zbilja u
gestu gospodara ima obecanja pomodi i zastite, ali u tom
obe€anju ima zapravo razmetanja jedne moci viSe u
svakom smiglu reci. To je odnos zavisnosti. Na africkim
primerima Zak Make je definiSe ovako: "Zavisnost, taj
zahtev za pomoci drugog da bi se Zivelo punim Zivotom,
vlada u svim odnosima, priznatim ili ¢ak institucionali-
zovanim, u nekoliko druStava. Zbog te prevage, nazivamo
ih odnosima zavisnosti.Oni su asimetri¢ni: jedan pomaze i
podrzava, drugi prima tu pomo¢ i podrSku i mimo toga
Cini razne usluge svome zaStitniku. Odnos se ne moze
obrnuti: zastita i usluge nisu istoga roda"*’ I dalje: "Za
ispunjavanje svoje uloge zastitnik mora da ima sredstava.
Sto pretpostavlja da, Cak pre nego i §to pocne odnos, on
stoji iznad svog buduceg zavisnika".*®

U gestu, ako se gleda sa strane vazala, ima ako ne
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poniznosti a ono bar znakova smernosti i podloZnosti, ved
1 samim’ tim gestom "manus alicui dare", "in manus
alicuius dare" ili znaCenjem koje je time dato: "sese (...)
committit" (Gijom Dugoga Maca pred Karlom Prostim),
"se commendans" (Tasilon prema Pipinu), "se tradidit"
(Harold prema Luju Poboznom). Ako se gleda sa strane
gospodara to je prihvatanje viseg "aliquem per manus
accipere”. Kad izraz podvlaci spajanje ruku nesto u frazi
iskazuje nadmocénost gospodara. Isto¢ni vazali Henrika IT
"regi manus complicant”, ali to su veé, ako ne vazali, a ono
vojni poslusnici prethodnoga cara koji ranijega cara sluzahu.

I u recima se ispoljava ista nejednakost. Kao i tekstu
Galberta od Briza, ako je gospodar taj kop podstlce
vazala, on to <ini izrazima koji potvrduju njegov visi
polozaj i to je skoro zahtevanje: grof zarraZi (requisivit) od
buduceg vazala da li on hoce da postane njegov covek bez
pogovora (integre) a integre (bespogovorni) traZi skoro
"bezuslovnu predaju”. Kad vazal odgovori "ja to hocu"
(volo), re je izrazavanje obaveze nekog ko je nizZi, a ne
volje nekog jednakog.®

Najzad, izrazi koji definiSu sva je verovatnoca hommage
ne ostavljaju nikakve sumnje u Cinjenicu da se na tom
stupnju radi pre svega o priznavanju polozaja podredenog
od vazala $to dolazi da ritualno potvrdi njegov pocetni
polozaj nizeg (...) da li hoce da bude (fiert) njegov covek,
kaze Galbert, a pomenuta engleska povelja jos tacnije da
bude (fore) njegov feuda/m’ covek. Pred nekim viSim pod-
vorenje pretvara onog nizeg u podredenog. "Fieri" i "fore"
dobro izrazavaju tu transfoxmacuu to radanje vazala. Sto
se tice homo, ne zaboravimo da u jednom drusStvu u kome
je dugo covek nesto neznatno prema dominusu, pri ¢emu je
zemaljski gospodar samo slika i namesnik Gospoda na
nebu, izraz oznacava podredenost sa specijalizovanim
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ie eduom kraju vazal, a na drugom sluga.
rvi €in rituala i prva struktura sistema stvaraju
ednakostl izmedu gospodara i vazala.

Dmgl in, zakletva, znatno menja stvari. PodseCam — Jer
detal; mi ugleda bltan da je simbolicki gest kojim je
zapedalena osculum, poljubac u usta. Priznajem, da pod-
setim, da nisam ubeden u znacaj - §to se tie sustinskog
znalenja gesta - u hipotezu, pod uslovom da je ona tacna,
nekih istoriCara prava po kojoj je u zemljama obicajnog
prava gospodar bio taj koji je davao osculum, dok je u
zemljama pisanog prava ta inicijativa pripadala vazalu.*
Ponavljam, stvar bi bila interesantna za istoriju pravne
kulture 1 Sire za kulturne tradicije. Ali takode ponavljam,
bitno je da tekstovi istiu narocito i ovde na saglasnosti
stavova 1 jednakosti u telesnom gestu. Galbert od Briza,
tako precizan, tako pazljiv, kao dobar beleznik, za tatnost
reCnika, poSto je podvukao asimetriCnost ukrstaja ruku,
kaze: on se svezase poljupcem. I Gijom Durando u Specu-
lum juris, premda piSu€i u zemlji pisanog prava, ako
" inicijativu za poljubac pripisuje gospodaru, istiCe da su
smisao 1 cilj simboli¢kog gesta potvrda obostrane zakletve:
i gospodar, u znak uzajamne vernosti, poljubi ga (vazala).*

Ali mi se ne zadovoljavamo svedocenjem tekstova. Ako
se zaruke nalaze u vrlo bogatoj ali i dosta jasnoj gestovnoj
simbolici, poljubac — na to ¢u se jo§ vratiti — upucuje na
jednu ne manje bogatu, ali mnogo nejasniju simboliku —
. buduéi da je raznovrsnost praksi i znacCenja velika i
sloZena. :

Ovde ¢u poceti tako Sto ¢u se obratiti etnolozima.
Uprkos mnostvu etnoloskih teorija, poljubac u usta iz-
gleda mi da potie od verovanja koja preporu€uju raz-
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menu ili dahova®?, ili pljuvacke®. On podseca na razmenu
krvi koja se susreée kod drugih tipova ugovora ili vrlo
sveCanih saveza. Zbilja, ne mislim da su gospodari i vazali
srednjovekovnog zapada imali svest da se upuStaju u
razmenu toga reda i uprkos svemu, "paganstvo” koje je
njihovo hri$¢anstvo nosilo u sebi, ne vidim kako bi pri-
krivena verovanja u tim praksama mogla da budu svesno
ispoljena kod njih. Ali mislim da su gospodari i vazali
saCuvali bitno simbolicko znacenje. Razmena dahova ili
pljuvacke, kao i krvi - sem drugih posledica na koje ¢u se
vratiti — dogada se medu jednakima, ili ta¢nije, ona Cini
jednakim. Osculum, kao §to spaja u jedno, ovoga puta
simetricni polozaj usta gospodara i vazala, isto ih tako
stavlja u istu ravan, pravi od njih jednake.*

Na kraju, investitura ofigledno upu€uje na praksu
davanja dara i davanja uzdarja. Posle faze jednakost —
nejednakost, sistem se zakljuéuje jednom strogo uzajam-
nom vezom, jednim ugovorom obostranosti. Dovoljno je
da se vratimo kraju rituala o kome nam pripoveda Galbert
od Briza 1127: Zatim, sa palicom u ruci, grof im dade svima
investiture, onima koji mu tim ugovorom behu obecali bez-
bednost, ucinili podvorenje i u isti mah poloZili zaklervu.®
Sve je tu: definicija ceremonije koja je zakljucenje ugo-
vora, jednog saveza i uzdarja investiture koja odgovara
daru podvorenja 1 zakletve.

Na hronoloskom poéetku procesa Tasilon je dobio 787.
potvrdu na vojvodstvo Bavarsku u zamenu za svoju zak-
letvu na vernost ("I poSto je obnovio svoje zakletve,
dopusti mu se da zadrZi vojvodstvo™)*¢ — i na jedan nadin
jo§ blizi vazalstvu — Harold je dobio 826. od Luja Po-
boznog vinograde i plodne krajeve kao odgovor na pod-
vorenje-i zakletvu koji ga uéiniSe vernim caru:
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Uza sve 10, Cesar obdari Harolda koji je odsada njemu
veran (...) vinogradima i krajevima plodnim.*’

Zak Make je pronagao u jednoj afri¢koj instituciji taj
vid vazalstva zasnovan na daru/uzdarju, pri ¢emu je leno
ustupljeno ¢oveku koiji je uinio podvorenje i obrekao se
na usluge sastavljene od stada, §to podseca na verovatne
izvore srednjovekovnog lena prema samoj etimologiji (fief
= blago). Re¢ je o ubuhake u Ruandi. "Putem ubuhake —
imenice koja potic¢e od glagola sa znacenjem "i¢i u goste
na podvorenje" — ovek je obecao drugom coveku da ce
mu prinositi izvesne dazbine u naturiiu uslugama i molio
ga da mu dopusti raspolaganje sa jednim 1li vie grla
stoke." Ubuthake je stvarao obostrani savez izmedu gospo-
dara (shebuva) i vazala (garagu).*®

Tako je sistem zaokruzen .

Bez sumnje, aspekt obostranosti je potvrden jo§ od
podvorenja i jo§ viSe putem osculuma, ali samo ustupanje
lena koje odgovara materijalnom uzdarju gospodarevom
za dar vazalovih obecanja i zakletve stavlja pecat na
uzajamni karakter vazalskog ugovora. Mark Bloh je isti-
cao tu uzajamnost koja ispravlja — ne uklanjajuéi je -
nejednakost izmedu gospodara 1 vazala. Da bi istakao
razlike izmedu feudalnih veza i oblika slobodne zavis-
nosti, svojstvenih drugim civilizacijama, sa kojima ih je
poredio, M. Bloh je pisao: "Rituali ¢ak izrazavaju antitezu
po Zelji: "Celnom pozdravu” ruske posluge, ljubljenju ruke
kas-tiljanskih ratnika suprotstavlja se naS sommage koji
ge-stom stavljanja ruku na ruke i poljupcem dvoja usta
pravi od gospodara manje obicnog gazdu, pozvanog jed-
ino da dobija, ve¢ ucesnika u jednom pravom ugovoru".*

Najzad, treba jasno napomenuti da ako podvorenje,
zakletva i investitura lena Cine jedinstven i celovit sistem,
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znacenja uzastopnih simboliCkih rituala se ne potiru, nego
se nadovezuju. Vazalski sistem je, ne protivreéno, ugovor
izmedu dva lica od kojih jedno, vazal, sve i ostajuéi niZe u
odnosu na drugo (Sto je "simbolizovano" podvorenjem),
postaje dejstvom obostranog ugovora (Ciji je "simbol”
leno) njemu ravnopravno u odnosu na sve one koji ostaju
izvan tog sistema ugovora. Da se posluZimo re¢ima Zaka
Makea, vazalstvo "je druStveni odnos u korenu jedne
mreze, koji prepoznaju svi ¢lanovi jednog globalnog drust-
va pomoc¢u jednog poznatog imena".>

Drugi nivo tumacenja sistema simbolickih gestova va-
zalstva mora da se postavi ne viSe u ravan svake od faza,
kao delova sistema, nego na nivou sistema uzetog u celini.

Ali ¢injenica da uspostavljanje izvorne globalnosti nije
sprecavalo da se taj sistem izgradi prema jednom opS$tem
standardnom modelu.

Izgleda da se drustveni sistemi mogu izraziti simboli¢ki
pozivanjem bilo na ekonomske modele, na politicke i na
porodi¢ne modele.

Moze se pomisljati na ekonomsk1 model u onoj meri u
kojoj investitura lena, kao nuZna dopuna podvorenja i
zakletve, predstavlja jedno uzdarje Cije je znacenje eko-
nomsko ~ ma u kom obliku da je leno - koje je istovre-
meno sustinsko i nepobitno. Ali nijedan od dva osnovna
ekonomska modela obostranosti, koje pruzaju predindus-
trijska drustva, ne izgleda mi primenljiv na feudo-vazalski
sistemn.

S jedne strane, sistem potlaca ne moze biti uporiste za
feudalni dar/uzdarje, jer o potlacu se ne moze govoriti u
nekom drustvu kad njegovo praktikovanje nije uopsteno.
Ne postoji potla¢ ogranien na jedan obicaj. Dakle, ma
kakva da je vaznost feudalno-vazalskog sistema u eko-
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nomskim strukturama i praksama srednjovekovnog za-
pada, taj sistem ne pokriva celo polje srednjovekovne
ekonomije. Izmedu onoga §to spada u alodijalna dobra 1
onoga §to potpada pod razmene prekapitalistiCkog tipa,
strogo feudalni ekonomski model primenjuje se samo na
jedan deo ekonomskih obicaja srednjovekovnog drustva.
S druge strane, feudalni dar/uzdarje, ako stavlja kao ulog
u sistem razmene prestiZ i Zene, uklapa se u ekonomske 1
drustvene strukture drukéije od struktura potlaca. Na
jedan op$tiji nacin, StaviSe uprosceniji, moze se reci da se
taj okvirni model ne primenjuje na feudalno-vazalski
sistem zato §to ekonomija i druStvo srednjove-
kovnog zapada, iako po nekim crtama podsecaju na tzv.
"primitivna" dru$tva, po drugim su veoma razli¢ita od
njih.

Na drugoj strani, sistem ugovora kakav je upoznao,
narocito, rimski svet (1 pravo koje je on stvorio) ne moZe
nista vise da bude uzor feudalno-vazalskog sistema, jer u
tom sistemu postoji, kao u ugovoru za emptio/venditio,
prestanak vlasniStva, dok u feudalno-vazalskom ugovoru
nema napustanja dominiuma od strane gospodara u korist

vazala. Da.li je potrebno podsecati da, ako srednjovek-
ovnom drustvu nisu bili toliko nepoznati pojam i praksa
svojine, samim tim nije niSta manje ta¢no da feudalno-
-vazalski ugovor i posebno investitura zasnivaju jednu
hijerarhiju prava i obaveza, a ne prelazak idealne svojine
gospodara na vazala?

Onda bi se moglo pomisliti na jedan okvirni sistem
politiCkog tipa? Kao Sto su aspekt dar/uzdarje ili visoko
potvrdeni ugovor u feudalno-vazalskoj simbolici mogli da
sugeriSu ekonomski orijentir, jedan deo simbolickih ges-
tova stupanja u vazalstvo, ako ne i svi, mogao bi biti
stavljen u oblast moci. Immixtio manuum moze navesti da
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se pomisli na manus iz rimskog prava, kao ovaploéenje i u
krajnjoj liniji sinonim za potestas, ali u simbolitkom ritu-
alu vazalstva manus nije apstraktan pojam, ono $to vazi,
ono $to znaci i ¢ak simbolizuje, nego je to ono $to ruka

C¢ini, a ne ono §to ona jeste. Isto tako osculum bi mogao -

navesti da se pomisli na prenoSenje Zivotne snage, a
samim tim 1 mod¢i, na magijsko prenoSenje viasti. Ali,
ponavljam, ¢ak ako je to originalni smisao poljupca u
drustvima 1 u nekim drustvima, taj smisao je stran vazal-
skom osculumu, ili je bar izgubljen u njemu u doba kad
vazalska zakletva Cini deo ustanovljenog sistema. Cak i
ako je imao znalenje blisko poljupcu mira u hris¢anskoj
liturgiji - §to ¢u malo-dalje otkloniti ~ on bi uspostavljao
izmedu gospodara i vazala jedan odnos druk¢iji od odnosa
prenoSenja moci. Ali taj usta-u-usta, bas kao i1 immixtio
manuum, izgleda mi da mora pre svega hijerarhijski posta-
viti dva uesnika jednog naspram drugog, u prvom slucaju
u odnos nejednakosti, a u drugom naprotiv u odnos
jednakosti. Najzad, u simboli¢kim predmetima investiture
mogle bi se po-vlastiti — kao §to su to neki uostalom i Cinili
— insignije modi koje se tu srecu (prsten, biskupska palica,
mac, zezlo) i narolito Stap koji se Cesto srece i pois-
toveCuje sa obeleZjem zapovedanja. Ali kad su u pitanju
insignije modi, istoricari i pravnici - o tome Cu jo§ —
pogresno su brkali (kao §to su to ponekad Cinili i Ljudi
srednjega veka — ali oni su imali svoje razloge za to)
crkvene ili kraljevske investiture sa vazalskim investi-
turama, dok je u mojim ofima re¢ o sasvim razliCitim
sistemima. Sto se tiCe Stapa, upuCujem na kritiku fon
Melerove teze od strane fon Amire i Marka Bloha’.
Konacno, podsetimo i ovde na dobro poznate stvari.
Vazalski ugovor stvara sistem uzajamnih obaveza, on nije
prenosenje potestas nad lenom sa gospodara na vazala.
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Odbacimo, na kraju, mogucéu upotrebu banskog vlas-
telinstva da bi se preslo na sistem feudalno-vazalskih
oblika vlasti koji su tamo taéno uoceni i Ciji je znacaj
umesno istaknut. Prvo, bansko vlastelinstvo predstavlja
razvoj rezima lena koji ne predstavlja sustinu feudalno-
vazalskog sistema i ako je pametno naglaSavati veze koje
povezuju leno i vlastelinstvo, te dve realnosti treba pa-
zljivo drzati odvojeno.

Sad treba izraziti glavnu hipotezu ovog predavanja i
pokusati da se ona obrazlozi. Simbolicki sistem vazalstva
ima glavni orijentir u porodi¢nom modelu, u sistemu
srodstva.

Vel i1 sam recnik izgleda da poziva da bacimo pogled u
tom pravcu.

Sustinska definicija vazala glasi "Covek od usta 1 ruke”.

Ponovimo da je za ruku vaZno ono $to ¢ini. Ona se
upli€e u svaku fazu rituala. U podvorenju, ona sjedinjuje u
neravnopravnom susretu gospodara 1 vazala. U zaklervi,
ona potvrduje, propratnim gestom nad Biblijom ili nad
svetim mostima, poljubac jednakosti. U investuri, ona daje
s jedne strane i prima s druge strane predmet koji
zapecacuje ugovor. Odbacio sam upulivanje na manus iz
rimskog prava zato §to je re postala od rimskih viemena
apstraktan izraz, sinonim za mo¢, ali ne mogu da zabo-
ravim da je ona posebno oznaavala mo¢ paterfamilisa™ i
da se u hri8¢anstvu jedna ruka, ako smem reéi, namece pre
svake druge: to je ruka Boga Oca, sveprisutna pocev od
ikonografije.

U pogledu usia, to jest poljupca njegova uloga mi se Cini
razli¢itom u odnosu na drevni liturgijski hriS¢anski po-
ljubac koji verovatno potie iz vremena svetoga Pavla i
poljubac mira, premda je u ovom drugom slu¢aju doslo do
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osude verovatno u XI 1 XII veku kada se povodom tako
razli¢itih tipova ugovora Cesto govori u poveljama o
osculum pacis et fidei. Ali ako mi se Cini da se vazalski
poljubac mozZe uporediti sa jednim drugim poljupcem to
je svakako ritualni poljubac veridbe kome je E. Senon
takode posvetio izvrsnu studiju®. Sire gledano, poljubac
oznacava ulazak u jednu porodi¢nu zajednicu koja nije
prirodna, a posebno u brak. Obicaj je prehris¢anski.
Uzalud ga je Tertulijan osudio kao paganski>*.

Ali ovo uporedivanje, ako otvara puteve, nije 1 dokazi-
vanje. ViSe znalaja pridajem mestu u fazi investiture
jednog posebnog simboli¢kog predmeta, upravo onome
kome je Mark Bloh dodelio sudbinu u ranije navedenom
¢lanku. Reg je o festuca, drvcetu, koje moze biti granc1ca
ili prutié.

Rec i predmet imaju dugu istoriju.

Mi je ve¢ zahvatamo (da i je to pocetak? verovatno ne)
u rimskom pravu. Komentari$uéi cetvrtu knjigu Institucija
od Gajusa, Eduardo Voltera (Edoardo Volterra) opisuje
ovako sacramentum in rem, drugi od Cinova koji, posle
utvrdivanja prava, ¢ine legis actio: Ucesnik, drZeci u ruci
Jjednu grancicu (festuca), simbol vojnickog koplja, tvrdio je
nesto (ili deo necega) i izgovarao svecane reci (...). U opreci
sa izjavom on je stavlja festuca na trazenu stvar. 1 on dodaje:
Kao $to to objasnjava Gajus, buduci da je festuca simboli-
zovala vojnicko koplje, taj ¢in, predstavijajuci ratnicko zauz-
imanje (occupatio bellica), znacio je zakonitu svojinu nad
tom stvari (signo quod iusti dominii) (...). Ako bi naprotiv
pristali stavio takode svoju festuca na istu stvar, tada su
postojale dve jednake izjave o svojini i dve simbolicke
occupationes bellicae (...)">.

Necu da se vratam na svoje uverenje da je ova sim-
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bolika neodgovarajuca za objasnjenje feudalno-vazalskog
rituala i da, tamo gde gospodar i vazal koriste festuca, nije
u pitanju ni svojina ni pravo stec¢eno vojnickim zauzeCem.
Simboli ostaju, simbolika se menja.

Dakle, festuca se pojavljuje u institucijama ranog sred-
njeg veka u novoj svetlosti.

Sigurno je najbolje da ovde damo re¢ Polu Urliaku
(Paul Ourliac) 1 Z. de Malafosu (J. de Malafosse):

"Ima kod Franaka jedan neobican Cin, afatomija (Salski
zakon, XLVI) ili adoptio hereditate (Porajnski zakon
XLVIII). Re¢ je o prenosenju oCevine koje sadrzi vrlo
komplikovane oblike:

a) Raspolagalac mora da se pojavi pred sudom mallus,
pred thunginus, u isto vreme kad i neko trefi izvan
porodice, Cesto nazivan salmann.

b) On mu simboli¢ki predaje dobra bacanjem sim-
bolicke festuca, oznacujuéi pravo ime darodavca kome
hoée da stvori naslednika (illo quem heredem appellat
similiter nominet).

c¢) Posrednik tada odlazi u kucu darodavca, smesti se u
njoj, tu doceka bar tri gosta, nahrani ih, primi od njih
zahvalnost: tekst dodaje, to je da bi imao bar tri svedoka o
sticanju svojine.

d) Na kraju, u roku od dvanaest meseci, posrednik
mora da se vrati pred malius da bi ispraznio svoje ruke: on
mora da "baci festuca na grudi pravih naslednika’ i da tako
na njih prenese sve §to je dobio, 'ni manje ni vise’.

Lombardijsko pravo poznaje instituciju koja odgovara .
tome rhinx. pred naoruZanim narodom (3to podseca na
rimsko zaveStanje pred comzces) zhzngans prenosi na
darodavca koplje kao simbol mo¢i, prlma]um uzvratni dar
(launegild, guiderdone). Ovde je ideja usvajanja vrlo jasna
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posSto vlasnik ne sme da ima muSkog naslednika (éd.
Roth., 157, 158, 170, 172; éd. Liutprand, 65)".%

Ako lombardijsko pravo, koriste¢i koplje kao simbol,

nailazi na simboli¢ko tumalenje za festuca iz rimskog

“prava protumacenu kao simbol vojnickog koplja, jasno da
za nas najvei znacaj predstavljaju tekstovi Saliskog zakona
1 Porajnskog zakona.

Sve §to deli franacki ritual od feudalno-vazalskog ritu-
ala ocigledno je: uloga posrednika, rok za ispunjenje Cina,
odsustvo obostranosti — da ostanemo kod rituala, ne
uzimajudéi u obzir sasvim razli¢iti kontekst: nema ni pod-
vorenja, ni zakletve i prestanak vlasniStva je umesto
prestanka prava —i sve to ne postoji u feudalno-vazalskom
obredu.

Ali ostaje: sveCanost Cina, prisustvo svedoka, uloga
nekog nadredenog, isti simbolicki predmet (festuca), nuz-
nost gesta (istina, bacanja, umesto ru¢nog predavanja i
lomljenja).

Pa ako se veé susreée savez karakteristiCan za darivanje
neke stvari i uspostavljanje licnog odnosa, 1ako smo jos
daleko od feudalno-vazalskog odnosa, ima se utisak da
smo se odluéno udaljili od upotrebe drvceta (festuca) u
rimskom sacramentum in rem. Glavni naglasak se stavlja
na usvajanje, prenos ocevine, ulazak u porodicu. 1zdavac
Saliskog zakona uw Monumenta Germanica Historica, K. A.
Ekhart (K. A. Eckhardt), u indeksu knjige, ne okleva da
izraz koji oznacava obiCaj afatomije (acfatmire) prevede sa
ankinden (posiniti)®’. Nemacka re¢ izrazava vrlo dobro
ulazak u porodicu.

Ako smo prisvojili za sebe, izmedu simboli¢kih pred-
meta u feudalno-vazalskom ritualu, drvce (festuca), to nije
samo zato §to nam rimsko pravo i franacko pravo ranog
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srednjeg veka omoguéuju da otkrijemo predistoriju tog
predmeta i §to nas njegovo Cesto prevodenje sa Stap
priblizava eruditama koji su se, od Dikanza do fon Amire,
posebno interesovali za te simbole u institucijama pros-
losti i osobito u srednjovekovnim institucijama.

To znaéi da je jedina festuca, koliko mi znamo, od
simbolickih predmeta u feudalno-vazalskom ritualu dala
zivot jednoj porodici reéi koja kao da dokazuje njenu
ulogu temeljnog putokaza kako u praksi tako i u simbolici
vazalstva.

Doista, izgleda — u nedostatku posebne studije po-
svecene tim reCima ~ da su izvedenice iz redi festuca bile
naroCito kori§€ene za govor o istupanju iz vazalstva i o
gubljenju svojine. Mark Bloh, u pionirskom 1 vie puta
citiranom ¢lanku, daje brojne primere glagola exfestucare
1 imenice exfestucatio, za radnju raskidanja hommagea
bacanjem drvceta (festuca).”® Medutim, Dikan? potvrduje
postojanje glagola festucare, naro€ito ovim primerom uze-
m iz povelje grofa Filipa od Flandrije 1159, koja potice iz
kartulara Sen-Bertena "triginta septem mensuras, quas a
me tenebat, in manus meas reddidit et festucavir" i navodi
isto tako i jednu upotrebu infestucare u znacenju in
possesionem mittere, adheritare >

Ranije smo ukazali na festuca medu simbolickim pred-
metima koje gospodar predaje vazalu kod investiture, pa
se razume zasto su festucare 1 infestucare mogli biti sma-
trani kao sinonimi za istupanje. Ali Mark Bloh je dao,
nasuprot tumacenju J. Flaha (J. Flach) i jo§ u XVI veku
Etjena Paskijea, koji su od bacanja drvceta nacinili "protiv-
tezu investituri”, ovu znacajnu primedbu: "Tekstovi su
istovremeno jednodusni i precizni: nijedan ne kaZe: feo-
dam exfestucare; gotovo svi kazu: hominium ili dominium
exfestucare. Hommage, to jest liCna veza je ono §to je
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vezivalo vazala za gospodara, to jest vlasteluy, to jest skup
prava koji je od vlastelina pravio gospodara vazalu i kojeg
vazal porice".%? Izgleda da ovde imamo, s jedne strane,
¢injenicu da je posle ranog srednjeg veka festuca
igrala glavnu ulogu u praksi koja je, jo$ viSe nego pre-
stanak prava na dobro, bila postupak usvajanja - te da se
tako exfestucatio odnosi naroc€ito na licnu vezu i da, s
druge strane, simbolicki sistem feudalnog vazalstva sacinja-
va jednu celinu ¢iji su svi delovi bitni. Naime, Marka
Bloha ne sledim kad on dodaje da daleko od toga da vazal
odstupa od lena, vazal koji raskida kommage Cinom exfes-
tucatio misli da tako liSava napustenog gospodara nje-
govih prava na leno koja bi presla na novog gospodara
kome bi vazal u€inio podvorenje. Vrlo je verovatno da
vazal ima nameru da zadrzi svoje leno, da za opravdanje
za svoj gest exfestucatio navodi necasnost gospodara i da
zbog njegovih neispunjavanja obaveza, gospodar treba po
njegovom misljenju da bude liSen usluge svoga vazala 1
prava na leno, §to je takode verovatno. Ali da exfesrucatio
uéinjen na svoju ruku omoguéuje vazalu da pravno zadrzi
leno, u to sumnjam. Uostalom, u tekstu Galberta od
Briza, koji komentari§e Mark Bloh, gospodar je taj, naime
grof od Flandrije, koji je namislio (ali nije mogao zbog
postoje¢ih odnosa snaga) da exfestucare svoga vazala
Ivana od Alosta (exfestucasset Iwanum). Pa i ovde, kao §to
je Mark Bloh dobro video, osoba je ta koja je otpustena,
li¢na veza razvrgnuta, ali gospodar raskidajuéi hommage
svoga vazala, misli takode 1 mozda narocito i na leno koje
zeli da oduzme. Investitura Cini sa zakletvom i podvore-
njem jednu pravnu celinu (i ako smem da kazem, sim-
boli¢ki), neraskidivu. Ako vazal povlac¢i podvorenje uci-
njeno gospodaru, on mora istovremeno da mu vrati i leno.
Ako to ne ucini, to potpada pod Cinjenicko stanje i, na
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nivou prava, mora biti ostvareno nekim drugim putem
prema drugom sistemu®..

Da bismo razjasnili hipotezu koju smo istakli: sim-
boli¢ki sistem vazalstva ima za okvirni model srodnicki
model i traZi da se produbi razumevanje feudalnog siste-
ma u pravcu proucavanja sistema srodstva®?, zavr§icu ovaj
deo svoga predavanja sa nekoliko preciziranja. _

Jasno je da model srodstva, koji je po nama orijentir
feudalno-vazalskog simboliCkog sistema, nije sistem "pri-
rodnog" srodstva. Gledajuéi prema rimskom pravu, ali
takode 1 prema drugim vidicima, moglo bi se pomisliti na
model klijentele ili na model usvajanja. Klijentelu valja
odbaciti. Medu osnovnim razlikama izmedu dva sistema
naves¢u samo jednu koja je po mom misljenju sustinska.
Klijent se postaje privatnim ¢inom, vazal se postaje javnim
ceremonijalom. Valjalo bi poblize prouciti shemu usva-
janja, pa makar to bilo samo u funkciji eventualne afa-
tomije. Ali problem usvajanja u srednjem veku, barem
koliko ja znam, slabo je poznat. S druge strane, ako
afatomija nudi putokaz za tumacenje simbolike vazalskih
rituala, razlike izmedu ta dva rituala su veoma velike ~ §to
je klju€no u oblasti simbolike.

Moglo b1 se takode misliti i na strukturu prijateljstva. U
tu reC su ljudi srednjega veka stavljali ne samo jedan vrlo
jak sadrzaj (potvrden u knjizevnosti: uloga prijateljstva je
velika u junackim pesmama, pri €emu je prijateljstvo koje
vezuje Olivijea 1 Rolanda prototip), nego i skoro pravni,
institucionalni karakter (dovoljno je podsetiti na ulogu
"krvnih prijatelja” u sistemu stabla).®* Pa i tu je putokaz za
ispitivanje, mada ja ne olekujem preterano ni sa te strane.

Proudavanje struktura srodstva, porodi¢nih odnosa i
meduliénih veza u srednjovekovnom drustvu, mora jos
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mnogo da napreduje od toga treba ocekivati rezultate
velikog znaca]a Ali za naSe istrazivanje i naSe dokazi-
vanje ono ¢e mozda malo dodati dvema primedbama, u
naSim ofima najvaznijim, sa kojima bismo hteli — privre-
meno —da zaklju€imo ovaj deo naseg predavanja posvece-
nog simboli¢kom sistemu vazalstva.

Pre svega, treba dobro razumeti da ja ne tvrdim kako je
taj sistem nakalemljen na sistem srodstva, da izmedu
gospodara i vazala treba na¢i odnos izmedu oca i posinka,
prijatelja (u srednjovekovnom smislu) i prijatelja. Hocu
da kaZem da simbolika tog sistema, kakva se pojavljuje u
ritualu stupanja u vazalstvo ili 1stupanja iz vazalstva,
trebala je biti primana (manje ili viSe svesno —na to ¢u se
vazno pitanje joS§ vratiti) kao da stoji u vezi sa podrucjem
porodi¢ne simbolike i strukturirana kao takva. Meni
izgleda da jedno drustvo ima na raspolaganju samo neko-
liko okvirnih simboli¢kih sistema, a drugi upucuju na njih.
U sludaju simbolickih gestova vazalstva €ini mi se da imaju
kao uporiSte gestove srodnike simbolike.

Najzad, taj sistem ne obuhvata sve ¢lanove drustva i
simbolika gestova, koja ga sacinjava, ba§ kao i simbolika
srodnickog tipa, viSe iskljucuje (ono Sto je ostavljeno po
strani od porodi¢nog modela) nego §to ukljucuje, ne samo
§to pokazuje to iskljuCivanje, nego ima za funkciju, izme-
du ostalog, da ga realizuje.

Drustvo srodstava koje se stvara kroz simbolicki ritual
vazalstva jeste musko drustvo, ako ne i muzevno i aristok-
ratsko. To znaci da ono iskljuéuje Zene i prost svet. MuSko
drustvo: ako se vratimo primeru; navedenom kod E.
Senona, maloletnog deteta koje je udinilo podvorenje
svom gospodaru izbornom biskupu u Karpentrasu 1322%,
vidi se da ako dete ima potrebu za sudelovanjem svoje
starateljke u podvorenju (gospodar uze u svoje ruke deéje
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ruke i ruke starateljke), jedino ono daje (ili prima)
osculum gospodara, buduéi da je starateljka odstranjena
("remisso ejusdem dominae tutricis osculo") i ja sam gore
izrazio svoju sumnju u pogledu tumadéenja koje je o tome
dao redaktor povelje, pozivajuéi se na smernost ("propter
honestatem™). Pravi razlog izgleda da je u druStvenoj
hijerarhiji sukobljenoj sa hijerarhijom simbolickog si-
stema stupanja u vazalstvo. Podvorenje je faza nejedna-
kosti. Zeni je dopusteno da bude u ritualu. Zakletva — u
sastavnom delu po]Jupca — jeste nejednakost partnera.
Zena, buduéi niza sa drustvenog i verskog gledista, ne
moze da ga primi. DoduSe, stvarnost ¢e ponekad biti
popustljivija, no narocito na visini velikih gospa i jos vise
onih koje imaju autoritet kraljevskog tlpa kao dona
Uraka za koju Alfonso le Batajer u cuvenOJ carta dona-
tionis iz 1109, upotrebljava izraz "vaSi ljudi od usta i
ruku".®
Jedna naizgled jaca zamerka je slu€aj rituala kurtoazne
ljubavi. Ne¢u ovde raspravljati o problemu da li je to Cisto
knjizevni karakter te ljubavi ili ne. Cinjenica je da je u
kurtoaznoj ljubavi ovek vazal Zene i da je bitan moment
kurtoaznog simbolickog sistema poljubac. Ali ¢u podsetiti
da je, bar u principu, kurtoazna ljubav u XII veku bila
jedan osporavajuci 1 skandalozni fenomen i ispoljavanje
sveta naopacke.® Ostaje ¢injenica da je sistem kurtoazne
ljubavi doziveo svoj najvisi izraz u kultu Marije i da je
spajanje marljanskog obreda sa vazalskim ritualom upad-
ljivo. Izgleda mi znadajno §to Zorz Dibi u svojoj klasi¢noj
tezi Drustvo u XI-X1I veku u oblasti Makona, jedini put kad
govori o simbolici u gestovima iz druStvenog Zivota Cini to
povodom Bogorodice. "Ritual samoporicanja, piSe on,
izgleda drukdiji od rituala preporucivanja, nije zabo-
ravljen u XI veku: opat Odilon iz Klinija, hote¢i da obelezi
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svoje pokoravanje Bogorodici, stavlja oko vrata simbolicku
vezu i postaje njen servus™.5’ Iako ovde nije re¢ o vazalstvu
i premda simboli¢ki gest podloZznosti nije podvorenje, tu
susreCemo jedan rani primer inverzije normalnih drust-
venih odnosa koji ¢e kult Marije podiéi do vrhunca.
Hris¢anstvo ima, bez sumnje, za svako sakralizovano vre-
me skandale dru$tvene inverzije kroz praktikovanje po-
niznosti 1 asketizma. Ali kurtoazna ljubav i kult Marije,
ako u pocetku pruZaju svedoCanstvo o izvesnoj promociji
Zene u srednjovekovnom drustvu snaznog poleta u XI i
XTI veku, izgleda da oni imaju narocito za funkciju da
"feministi¢ki" pokret iz doba romanike zaustave, prigrabe
i skrenu u sentimentalno otudenje i estetsko i religiozno
idealizovanje gotskog doba. Uprkos prividima, kurtoazni
poljubac ne izgleda da spada ovamo. _
Drugi isklju€eni iz ove hijerarhije jednakih — ako do-

pustite ovu paradoksalnu terminologiju — jeste prostak,
pucanin. Dovoljno je ovde navesti jedan tekst koji divno
prikazuje tu izopStenost. On je od Gijoma de Lorisa
(Guillaume de Lorris), u prvom delu Romana o Ruzi.

Ja hotu da ti bude vajda

Da me Cestvujes odsada

Da mi prijatelj usta ljubi

Da ih ne takne niko grubi

Ne dam da me takne Saka

Bilo kog prostaka

Ne dajem nikom pravo dodira

Sve od prostaka do pastira,

Da bude slobodan.i mio

Koji mi pocast bude prinosi

Neporeciva je Cinjenica da su bar u nekim krajevima

"prostaci” pa ¢ak i kmetovi stekli feude (lena) i uCinili
pokorno podvorenje, ¢ak i ako ta interesantna pojava

68
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zahteva da bude prou€ena poblize. Ne moze se po tom
pitanju izvuéi zaklju¢ak o u tom pogledu interesantnoj
primedbi Sarla-Edmona Perena (Charles-Edmond Per-
rin) koja otkriva da je pocetkom XII veka davanje u za-
kup selista zakupcu izrazavano u pravnim spisima putem
investire.%

Takva iskljucivanja potvrduju nase tumacenje sistema
simboliCkih gestova vazalstva: to je stupanje u srodstvo
koje, obostranim obavezama sankcionisano lenom, stvara
od gospodara i vazala jednake po zakletvi i hijerarhizovani
par po podvorenju.

Il USPOSTAVLJANJE
VREMENSKO-PROSTORNIH PERSPEKTIVA

Da bismo bolje razumeli funkciju i funkcionisanje tog
sistema vazno je da ga ispitamo u njegovim geografskim
varijantama i u njegovom hronoloskom razvoju.

Bicu kratak po pitanju, iz dva protivna razloga.

S jedne strane, pedantnu geografiju i hronologiju ritu-
ala vazalstva tek treba ustanoviti, premda su klasi¢ni
‘radovi pokazali brigu za te probleme i premda brojne
monografije daju dragocene elemente. Ali karta i krivulja
evolucije su daleko od toga da su utvrdene i taj nedostatak
¢ini jako hazardnim detaljno prenosenje nase vlastite
perspektive proucavanja u nepotpuni i ¢esto nepouzdani
okvir.

Tome nasuprot, neke regionalne ili ¢ak "nacionalne”
osobenosti predstavljaju predmet konsenzusa sa kojim je
nepotrebno saglaSavati se — utoliko $to nisam mogao da
pristupim nikakvoj ozbiljnoj proveri 0pst1h mesta i tamo
gde ona izgledaju, u celini, zasnovana i tacna.
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A. Geografske perspektive.

Prema naSem posebnom pristupu, jedini originalni
element vazan u simbolickom ritualu vazalstva jeste, kao
$to smo videli, celivanje ruke koje izgleda zamenjuje ug-
lavnom immixtio manuum u Spanskom podvorenju. Sa
jednog opdtijeg gledista, ovaj obi¢aj pojacava simboliku
nejednakosti koja daje pe€at toj prvoj fazi rituala. Sa
jednog uZeg gledista, on potvrduje neke originalne crte
feudalizma u srednjovekovnq Spam_)l 1stocn]acke utlcaje
(ali arapskl uticaj je nesumnjivo samo pojaao ranije
uticaje: v1z1gotsk1 1 vxzantl_)skl) znacajnu ulogu kraljevstva
(bududi da je ritual u sustini kraljevski ritual).

Ono $to je reteno ranije, polazeéi od E. Senona i
tradicionalnih istoriCara srednjovekovnog prava, povo-
dom razlika gesta u osculumu, izmedu zemalja sa obi-
¢ajnim pravom i zemalja sa pisanim pravom’, u celini ne
dovodedi u pitanje moje uverenje, istice znacaj kulturnih
granica izmedu severnih i juznih zemalja, razli¢itu prirodu
prava, a nejednaki upliv rimskih uticaja u dva slucaja ne
izgleda mi pritom viSe od dopunskog elementa — bez
sumnje jako vaznog - jednog daljeg i dubljeg raslojavanja.
Pa i tu bi bilo pozeljno jedno sistematsko uporedno
ispitivanje pro-§ireno na celinu rituala.”

Isto tako, bilo bi korisno prouciti takode u perspektivi
simbolickog rituala italijanski slucaj, pod pretpostavkom
da TItalija ¢ini ovde kao i u drugim religijama jednoo-
braznu celinu.

Nije li u tom simboli¢kom svetu gestova, Zive reéi i
predmeta, Italija vrlo rano unela jednu teznju ka krutosti
obreda — u onoj meri u kojoj mu je ranije dodala ulogu
pisanog koje je teze promeniti nego nepisano. Jedna
sugestivna napomena Dine Fazoli (Gina Fasoli) mogla bi
nas navesti na tu pomisao: Jedna druga italijanska teznja
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bila je da pisanjem ucvrsti obicajne norme koje su regulisale
feudalne odnose (...). I da u prilog toj hipotezi priklju¢imo
jedan karolinski tekst namenjen kraljevstvu Italije u kome
se traZi: "Ako gospodar moZe da uzme natrag odbranu svog
“vazala, posto se ovaj preporucio stavijajuci svoje ruke u
njegove i posto ih nije povukao, dopusteno je vazalu da
uskrati svoje podvorenje gospodaru™ 1 uz to pisac jo§
podvlali: To je prvi put izricito iskazan sinalagmaticki
karakter koji je vazalski odnos poceo da poprima.™ To je
napomena koja nas podseta, osim toga, da je veStacki
razdvajati prostorna razmatranja od vremenskih, kao sto
mi ovde to radimo radi jasnoée u izlaganju.

Takode bi valjalo sprovesti ispitivanje na strani tzv.
"uvezenih" feudalija: iz Spanije u izvesnoj meri (a takode i
iz Italije, kao Sto napominje navedeni tekst Pine Fazoli),
ali narotito iz normanske Engleske i latinskih zemalja na
istoku. Da li bismo nasli tamo u simbolickom ritualu
vazalstva onu "Cistotu" feudalizma u ¢ijem su otkrivanju
neki uzivali? To bi moglo biti jako pou¢no za definisanje
simboli¢kog "sistema", mada sam pomalo sumnjiav u
pogledu realnosti pojma "feudalije iz uvoza'. Pre svega,
zato §to je proizvoljno reéi za jednu istorijsku ustanovu da
je ovde "Cista", a tamo nije. A ondai zato §to ne verujem u
uspeh pa Cak ni u istorijsku stvarnost institucionalnih i
kulturnih pozajmica. Da bi se strani uzori presadili treba
da naidu na spremno tle i da se prilagode osobenim
uslovima. Ovde kao i drugde, pojam "Cistote" — koji ide
uporedo sa pojmom uvoza — izgleda mi nenaucan i, po
prilicl, antiistorijski.

Nasuprot tome, verujem da je od velikog interesa za
razumevanje neke istorijske pojave proucavanje krajeva u
kojima ima akulturacije (gorepomenutih) i akulturacija
regija — koje medievalisti Cesto zaboravljaju —i koje su bile
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marginalni grani¢ni pojasevi srednjovekovnog hris¢anstva
i feudalizma, i viSe od kontaktnih podruéja sa velikim
takmacima (Vizantijom ili Islamom) koja su narocito
zone sukoba i odbijanja, granice sa "paganstvom": Irska,
Skotska, Island, Skandinavija, Slovenske zemlje - u raz-
nim svojstvima i prema razlic¢itim hronologijama.

B. Hronoloske perspektive.

Uprkos prazninama, sluc¢ajnosti svedo€anstva i njiho-
vog oCuvanja, ve¢ pomenute nezainteresovanosti srednjo-
vekovnih klerika za ritualni feudalno-vazalski odnos, do-
kumenti koji su stigli do nas omogucuju nam da datiramo
svedoCanstva.

Jedna prva Cinjenica izgleda mi izvesna. Sistem je, u
sustini ustaljen krajem VII veka i to doba mora biti -
vreme njegovog konstituisanja — buduéi da se ranije
¢utanje tekstova slaze sa onim §to se zna o drustvu ranog
srednjeg veka koji jo$ nije —u strogom smislu —-"feudalan”.

Ali ovde moraju biti stavljene dve primedbe.

Prva je da se veéina svedoCanstava odnose na vezu
izmedu vrlo visokih linosti - esto kraljevskog ranga.

U Formulae Marculfi (iz prve polovine VII veka) re€ je
o kraljevim vazalima, "prvi poznati primer vazalske zak-
letve" obavezuje kralja Pipina i vojvodu Bavarske Tasilona
(757); tekst iz 787. u kome se vidi angaZovanje vazala
izvedeno pomocu simbolickog predmeta, "jednog Stapa na
vrhu Cije je bio izvajan ljudski k" (cum baculo in cujus
capite ‘similitudo hominis erat scultum), odnosi se na
vojvodu Bavarske Tasilona III 1 Karla Velikog, jedan od
najranijih tekstova u kome se opisuje ritual u celini-pod-
vorenje, zakletva, investitura, sa gestovima, re¢ima i sim-
boli¢kim predmetima; tekst od Ermolda Crnog (826)
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izvodi na scenu danskog kralja Harolda i cara Luja
Poboznog.’

Zbilja, redaktori spisa 1 svedodanstva naro€ito su sma-
trali dostojnim da se pamti i prenese angaZovanje koje se
odnosilo na "zvezde" i tekst, na primer, iz Annales regni
Francorum koji izveStava o potcinjavanju Tasilona Pipinu
(757) istie da taj ¢in nije drukciji od onog koji su vazali
izvr§avali prema svom gospodaru: Kao $to po pravu vazal
treba da cini, duha odanog i cvrste privrz’enoszi, kako vazal
mora da bude prema svojim gospodarima” — §to potvrduje
Sirenje vazalstva medu franackim plemstvom i postojanje
vazalskog rituala.

Al probranost svedoCanstava podvladi Cinjenicu da je
podvorenje, kao znak priznavanja gospodareve nadrede-
nosti, u ritualu vazalstva toga doba najvazniji element i da
je ono, u krajnjoj liniji, pot€injavanje. U tome nema niceg
¢udnog, ako se pomisli da je obicaj koji je od njega
napravila karolin8ka dinastija sa namerom da stvori mre-
zu vernih pristalica, §to je bez sumnje osiguravalo uspeh
vazalske institucije.

Druga primedba ide u istom smeru. Cak ako je sistem,
rekao sam, zaokruzen krajem VIII veka, jasno je da je
investitura najslabiji element rutuala i najmanje naglasen.
To je u saglasnosti sa onim §to se zna o postanku lena koje
¢e biti dovréena forma dobrolinstva i Casti koju vazal
prima od gospodara u zamenu za njegovo podvorenje,
zakletvu na vernost i za sluzbu.

Izgleda da jo§ nije uspostavljena veza (pod pretpo-
stavkom da su se stvari odigrale tako — ali to Citanje
postanka simboliCkog sistema stupanja u vazalstvo je
dopusteno) izmedu rituala koji stvara licnu vezu i jednog
drugog, na primer, rituala afatomije koji ima posebnu

294



namenu da, oslanjajuci se na festuca kao simbol, prenese
naslede, neko dobro, posredstvom li¢ne veze, usvajanja
koje se javlja vie kao nacin ustupanja dobra nego kao cilj
za sebe, institucije i rituala.

I dalje ostaje da se u jednoj tacki — po meni, kljuénoj —
sistem zaokruzuje mozda tek krajem X veka. Rec je o
osculumu, poljupcu koji zape€acuje zakletvu, veru. Tekst
zbirke iz Svetog-Gala koji pri¢a kako Notker, izborni opat
tog manastira, postaje vazal Otona I 971: Najzad ces biti
moj, rece car, i posto ga je uzeo za ruke, poljubi ga. I malo
zatim, poSto donesoSe Jevandelje, opat se zakle na vernost,
dat je od jednog od najboljih istoricara feudalizma, kao.
"jedan od najstarijih primera" za vazalski poljubac.”® Na-
pomenimo, uostalom, da je ovde poljubac prethodio
zakletvi. '

Ako je tano — §to bi ostalo da se dokaze ili osigura
jednom §to potpunijom studijom o tekstovima starijim od
XTI veka — da osculum zaokruzZuje sistem tek krajem X
veka, taj razvoj se slaze sa onim $to znamo o opStem
istorijskom razvoju.

Ako je naime simboli¢ki osculum element koji stvara
izvesnu jednakost izmedu gospodara i vazala i predstavlja
najpoverljiviji ¢in izmedu dve strane u ugovoru, onaj koji
obavezuje na najviSe vernosti i bezbednosti, on dobija
svoje mesto u dvostrukom razvoju.

Prvi je pojava pokreta za mir koji Ce dobiti neodoljivi
zamah oko hiljadite godine. Premda ne verujem, kao §to
sam rekao, da je vazalski poljubac preno3enje hris¢anskog
poljupca mira u feudalni simbolick: sistem, on o€igledno
nosi jedno religiozno obelezje koje pripada opstoj atmo-
sferi toga vremena i posebno pokretu za mir.”’

Naroditi drugi fenomen sa kojim ée se uskladiti uvo-
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denje osculuma u vazalski ritual jeste od hiljadite godine
kolektivno sticanje svesti vojnicke klase koja je takode -
ne zaboravljam to - klasa velikoposednika, crkvenih gaz-
da koji time bivaju ukljuceni u kategoriju obuhvacenu
feudalno-vazalskom institucijom. Kraj X i pocetak XI
veka je razdoblje kada se mozda stvara i kad se u svakom
sluaju proSiruje trodelna i1 trofunkcionalana shema
drustva, koju ¢e Adalberon Laonski izraziti 1027. na
najupadljiviji naCin. Naspram oratores i laboratores pot-
vrduju se bellatores, ne samo svojom vojnickom ulogom
nego 1 institucijama, adutima i simbolima koji ih prate,
tvrdim zamkom i feudalno-vazalskim sistemom. Osculum
je jedan od amblema, jedno od veziva te hijerarhije
jednakih koja iskljuéuje Zene i prost svet i koja igra
klju¢nu ulogu u pokretu za mir koji vodi crkva i, u izvesnoj
meri, protiv bellatores, ali takode i sa onima od kojih ona
hoée da napravi jemce jednog uljudenog drustva u kome
njihova vojnicka funkcija mora narocito da se obavlja —
zahvaljujuéi snazi feudalno-vazalske mreze — u prilog
zastite drugih kategorija drustva.”

Sada bih hteo da se zadrzim na jednom sustinskom
karakteru feudalnog sistema, na srednjovekovnom zapadu,
kome proucavanje njegovog simboliCkog izrazavanja i
oslanjanje na etnografsku metodu daju jasnu vrednost:
njegovu originalnost. Poku$ao sam da pokaZem ranije’,
odbijajuci sva povezivanja koja bi mogla da se naprave sa
ranijim institucijama - ili kontinuitete koje bi hteli da
uspostave izmedu njih i feudalnog sistema. Trudim se da
to dokazem kasnije pomofu poredenja sa bliskim sis-
temima modernih i savremenih vanevropskih drustava.
Ako sam trazio u afatomiji i festuca saliskog i porajnskog
zakona i u lombardskim ediktima crvenu nit, ona me je
dovela samo do dve hipoteze: orijentir za simbolicki

296



feudalno vazalski ritual treba traziti na strani srodstva,
pojavljuju se u varvarskim druStvima ranog srednjeg veka
institucije i obredi koji otkrivaju jedno drustvo Cije su
strukture izgleda spremne da proizvedu simbolicki sisterm
feudalno-vazalskog rituala. NiSta viSe. Ne vidim u tome
poreklo ni vazalskog sistema ni njegovog snnbohckog
rituala. Ovaj sistem ima, doista, jednu genezu i ja sam
pokusao da obelezim izmedu kraja VIII i kraja X veka
neke njene srediSne taCke i nekoliko jakih intervala. No,
bez suviSnog igranja reCima, ja mislim da on, buduéi
originalan, nema porekia. Da se posluZio elementima
ranijih modela, da je razradio delimi¢no bliska reSenja
institucija drugih drustava iz drugih vremena i sigurno, na
drugim kontinentima. Bez tih izbora, tih "pozajmica”, tih
srodstava ne bi bilo, ni istorije ni komparatistike, ili bi bile
isprazne. Ali traganje o poreklu vazalstva - kao i o poreklu
mnogo Cega — izgleda mi dosta izliSno.

Zna se kakav je bio na kraju njegovog dosta kratkog
zivota stav Marka Bloha. To nije bio sasvim stav iz
vremena njegove mladosti, u trenutku kad je pisao svoj
Clanak "O oblicima raskida kommagea u starom feudal-
nom pravu". Dopustite mi jedan duzi citat iz tog pionir-
skog teksta, jer mi odeljak izgleda od velikog znacaja za
nase istraZivanje:

"Ali ja sam do sada precutkivao jedan primer koji je M.
fon Meler uzeo iz franackog prava 1 koji iznosim sada.
Glava LX Saliskog zakona ukazuje na postupak na koji se
mora osloniti covek koji hoée da napusti svoju porodicu,
svoju "rodbinu"; sustinska crta tog postupka je sledeca:
¢ovek uzima tri do Cetiri Stapa ~ broj se menja sa raznim
zakonskim rukopisima - lomi ih iznad svoje glave i baca
njihove komadi¢e u &etiri ugla malluma. Bilo bi vrlo
zavodljivo dopustiti vezu izmedu tog obreda kojim se
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obeleZavalo u franackom pravu napustanje porodice i vrlo
sli¢nog obreda kojim se ponekad obelezavalo u pravu XI1
veka napu§tanje gospodara. Od kakavog bi samo interesa
bilo za razjas$njenje "porekla feudalizma" da se uspostavi
odnos povezanosti izmedu sveCanog ¢ina kojim se raski-
dala porodi¢na veza, koja je bez sumnje bila najjaca od
svih drusStvenih veza u starim germanskim druStvima -1
¢ina kojim se Sest vekova kasnije raskidao savez vazalstva
koji je Cinio glavni sastavni deo novoga druStva! Ne
verujem da se protiv takve teorije mogu upotrebiti valjani
argumenti. Ali niSta viSe ne mislim da je moguée podu-
preti bilo kakvim ¢vrstim dokazom: mozda izmedu jednog
1 drugog obreda nema nikakve veze srodstva, nego jed-
nostavno u pitanju je sli¢nost. Naznacenu hipotezu ¢emo
prihvatiti ili odbaciti, zavisno od opste ideje koju imamo o
poreklu vazalstva".8 _

Ostavljam dakle po strani pitanje "porekla” koje mi ne
izgleda umesno. Ali ostar njuh Marka Bloha, hranjen vec
znaCajnom erudicijom usmerio ga je ka jednoj kapitalnoj
instituciji. Da bi se objasnila struktura i funkcija vazalskog
sistema, a ne poreklo —i posebno njegov simbolicki aparat
—vazno je pogledati prema germanskim narodima ranog
srednjeg veka i naroCito prema franackom. Uostalom,
njegov instinkt rasnog istori€ara — u kome se sjedinjuje
opreznost sa smelo$éu u hipotezama i smisao za razlike i
novine sa interesom za poredenja i kontinuitete — dovodi
ga ve¢ do odvajanja od istroSene problematike istrazivanja
porekla. "Starim germanskim drustvima" on suprotstavlja
"novo drustvo" - feudalno. Pa, uporedujuéi "obrede”
viSe voli da sagleda na kraju "slinost” nego da izvede
"poreklo".

To je naS stav. Upravo u germanskim dru§tvima ranog
srednjeg veka treba traziti, ne poreklo nego sistem pred-
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stava, simbolickih orijentira na kojima se izgraduje sistem
simbolickih gestova vazalstva.

Posto je re¢ o predavanju, neka mi bude dopusteno da
na kraju ovog mog razmatranja iznesem joS$ tri kratke
metodoloske napomene o prouéavanju simbolike u isto-
riji.

Medu brojnim zamkama istorije simbola, tri su pose-
bno opasne: lazne povezanosti (simboli menjaju zbun-
jujuée smisao); laZne sliCnosti — komparatistika uvek
op-rezna u rukovanju ovde je jo§ viSe izloZena rizicima
bududi da je jo§ neophodnija. Najzad, viSezna¢nost sim-
bola ¢ini njihovo tumacenje ¢esto neizvesnim: medu svim
moguéim znacenjima (ukljucujuéi Cesto jedno znacenje i
njegovu suprotnost), koje je dobro? To pojacava nuznost
da se simbol uzima u svom kontekstu ili jo§ bolje u sistemu
kome uglavnom pripada.

Na kraju, postavlja se jedan drugi veoma krupan prob-
lem i ovde odsustvo tekstova komplikuje stvari: kakvu su
svest imali ucesnici 1 gledaoci jedne simbolicke radnje o
njenoj simbolici? Uza sve to, ako se prihvati etnografska
metoda, ona pretpostavlja da simbolicki sistem moze da
funkcionise u svojoj punoj delotvornosti bez izricite samo-
svesti.®

IV PROBLEMI

Prethodno izlaganje sadrZi izvestan broj hipoteza i
poziva za istrazivanje uz nekoliko Cvrstih i dokumen-
tovanih tvrdnji. Ostaje mi ipak da formuliSem neke vazne
poteskoce 1 istovremeno Cu precizirati predloZzenu me-
todu i priloziti nekoliko dopuna.
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A. Podrudje simboli¢kog rituala vazalstva.

Izvestan broj istori¢ara Je prlkazao u istoj ravni sa
ritualom vazalstva, ili pomeSan s njim, druge rituale za
koje mi se ¢ini da imaju sasvim druk¢iji smisao 1 funkciju.

Ako sam pomenuo srodni¢ki model kao orijentir tog
rituala to ne znaci da povezujem porodi¢ne ceremonijale
sa vazalskim. Ako nije bez interesa pomenuti ulogu oscu-
luma prilikom verenja, ne mislim da treba staviti u isti
skup simboli¢ke gestove vazalstva i simboliCke gestove
verenja. E. Senon je imao veoma veliku zaslugu u pro-
uCavanju jednog za drugim osculuma u obe institucije i oba
rituala zato §to je primenio korisnu komparatlstlku 1
pridao je vrednost jednom vrlo znacajnom fenomenu,
upotrebi osculuma u napustanju lena.® Kao i kod osla-
njanja na festuca, prisustvo osculuma na obema stranama
obreda, na stupanju i 1stupanju potvrdu]e naSe uverenje
da je rec o sistemu. Ali proSirivanje znacenja osculuma na
mutan pojam jemstva za postovanje ugovora izgleda da
razvodnjava simboliku toliko da ona viSe ne znadi bog-
zna$ta. Jedno od iskuSenja — i opasnosti — prou¢avanja
simbola jeste htenje da se nade zajednic¢ki imenilac za
stvarno razliCite prakse, funkcije i znalenja®,

Isto tako simbolika koja ulazi u izvestan broj ugovora u
srednjem veku izgleda mi druk¢ija od one koja ima udela
u feudalno-vazalskom sistemu. U oba slucaja rec je samo
o oslanjanju na iste simboli¢ke predmete. Te pojedinosti —
jer u osnovi, re¢ je samo o pojedinostima ~ nisu liSene
interesa. Jedno drustvo ima na raspolaganju samo og-
rani¢ene zalihe simbola i vazno je za definisanje jedne
srednjovekovne drusStvene celine da se uporede skupovi
simboli¢kih predmeta koriS€enih u razli¢itim oblastima 1
da se u tome otkrije prisustvo istih predmeta. Dikanz je
dobro osetio taj skup srednjovekovnog simbolickog ma-
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terijala. Ako je u svom Clanku [nvestitura bio povulen
pogresnom perspektivom rimskog prava da u svom po-
jmovniku definiSe izraz "predajom 1 davanjem u posed"
(traditio, missio in possessionem), on je ipak kroz tu ne-
tacnost shvatio izvesno jedinstvo simbola koji se susre¢u 1
u slucaju ugovora i u slucaju investitura. Otuda njegova
veoma interesantna tvrdnja kad je u pitanju funkcija
simbolike: Predaje i investiture nisu se izvodile samo putem
Zive reci, ili obicnog dokumenta, ili poveljom, nego i raz-
licitim simbolima® Isto tako sam mislio da je bilo inte-
resantno dati spisak "pravnih simbola koriS¢enih u prav-
ljenju ugovora, u postupku, itd." koji je za merovinSku i
karolinsku epohu napravio M. Tevenen (M. Thévenin).
Uporedujudi ga sa spiskom uzetim iz DikanZa za kasniji,
doslovno feudalni period, primetiéemo prvo vedinsko
prisustvo istih 1zraza i opStu saglasnost dva spiska. Vaz-
nost koju ima festuca je upadljiva i1 znacajna. Ucestalost
novéanog simbola (denarius) znak je jednoga doba u kome
novac zadrzava svoju ako ne ekonomsku vrednost, a ono
bar simbolicku. Jedino pojavljivanje osculuma ne znaci
bogznasta, jer je sasvim odredeno re¢ o bra¢nom obredu
prema rimskom pravu koje je jo§ uvek na snazi®. Po cenu
da se ponavljamo, ako ove sli¢nosti Tevenenovog spiska
sa Dikanzovim spiskom nagovestavaju da se jedna drust-
vena struktura, jedan simbolicki skup, ustaljuju izmedu
VII i IX veka - da ¢e vazalski sistem u njima dobiti svoje
standarde, one ne dokazuju niposto da je feudalno-vazal-
ska veza bila iste prirode kao veze odredene Citavim
jednim nizom ugovora i jo§ manje da su ti ugovori u
korenu vazalskog sistema.

Ako se iskljuCe verenja i ugovori, nailazimo na veliki
problem kraljevskih obreda. Dovoljno je procitati lepo
predavanje profesorke Elze (Elze)®* da bismo odmah
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zapazili da je re¢ o dva rituala iz dva potpuno razli¢ita
simboliCka podruqa Cak ako se prilikom pomazanja iki
boZje "investiture" moze imati utisak da je kralj korisnik
jednog simboli¢kog sistema koji od njega pravi Bozjeg
vazala, dovoljno je samo posmatrati ceremonijale 1 sim-
boli¢ke predmete pa da se shvati nesvodivost jednoga
sistema na drugi. Na jednoj strani je potpuno osveStani
ritual koji kralja uvodi u religiozni sistem, a na drugoj je
svetovni ritual (uprkos oslanjanju na hri$¢anski prestiz)
koji vazala uvodi u druStveno-ekonomski sistem. Postoje
dva sistema: jedan kraljevski i jedan "porodi¢ni” aristok-
ratski sistem; dve simbolike, jedna koja prenosi kosmicku,
natprirodnu mo¢ i druga koja ukljucuje u porodicu.

Zbrka koja se ponekad pravi dolazi bez sumnje od
obicaja koji su karolinzi, carevi Svetog carstva i pape (bar
neke pape) imali u kori§€¢enju vazalskih dobara i feudal-
nog sistema. Ali ta dva simboli¢cka polja su temeljno
razliCita.

Greska - na koju ¢u se vratiti — nekih etnologa afrikan-
ista koji su pokuSali da meritorno uvedu pojam feu-
dalizma u prou€avanje afri¢kih drustava, bila je ¢ini mi se
u tome Sto su traZili zajedni¢ke crte u kraljevskim cere-
monijalima i hteli da zasnuju sliCnosti na politiCkim siste-
mima, na analizi struktura vlasti. Politi¢ki standard je ili
sasvim stran feudalno-vazalskom sistemu srednjovekov-
nog zapada, ili je apsolutno sporedan.

Ostaje krupan problem: problem crkvenih investitura i
simbolickog sistema na koji se one pozivaju. Dve Einjenice
su tu nesporne: pomocu teorije o dve vlasti, duhovnoj i
zemaljskoj, srednjovekovna crkva je dugo mesala sistem
zemaljske investiture sa sistemom crkvenog redenja na
svim nivoima. Spor izmedu Svestenstva i Carstva, nazvan
"svada oko investitura", odrzavao je i pojacavao zbrku i

302



konkordat u Vormsu (1122) koji je papi dodelio duhovnu
investituru papskom palicom i prstenom, a caru zemaljsku
investituru Zezlom, nije u tom pogledu stvarno otklonio
dvosmislenost. Jo§ vise je ritual redenja - eventualno —
svodenja na laiCko stanje (jedna i druga strana sistema)
pogors$ao zbrku, kako se meni €ini. Ali trebalo bi prouditi
simboli¢ke rituale izbliza 1 tu zbrka koja ne dolazi od
modernih istori¢ara nego od ljudi iz srednjega veka i to
nas mora uciniti opreznim u tvrdnji da je oblast rituaine
simbolike vazalstva, ako je bila originalna, bila je takode i
autonomna. Izmedu crkvene funkcije i lena bilo je takvih
kontaminacija, kao kod DikanZa, tako da zbrka nije bez
osnove. U najboljem slucaju, u sadasSnjem stanju istra-
Zivanja, moze se tvrditi da se crkvena "investitura" naka-
lemila na vazalsku investituru i da su obredi stupanja u
vazalstvo bez sumnje posluzili kao uzor za obrede ulaska
u veru.

B. Jedan pokusaj citanja etnografskog tipa.

Sve dovde nisam definisao oslanjanje na etnografsku
metodu koju zagovaram ovde i koju sam pokuSao da
primenim da bih rasvetlio simbolicke gestove vazalstva.
Doduse, ja sam ukazao da ta metoda trazi, priviemenim
stavljanjem u zagrade pitanja prostora 1 viemena, upore-
divanje sa druglm druStvima prouCavanim od etnologa, a
ne od 1storlcara, i pozajmio sam od Zaka Makea Jedan
primer iz afri¢kih druStava. Takode sam istakao Cinjenicu
da ta metoda vodi definisanju i proucavanju rituala ~
ceremonijalnog sistema Cije prou€avanje po tradiciji ta-
kode vise pripada etnolozima nego istori€arima. Istakao
sam, najzad, da proucavanje rituala trazi da ne izu¢avamo
izdvojeno sastavne delove rituala — faze i koris¢ene sim-
bolicke predmete ~ nego da im trazimo znacenje u
celovitom sistemu.
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Ali ja sam analizovao ritual stupanja u vazalstvo po
svedodanstvima saCuvanim od istoriCara i prema elemen-
tima, fazama i isecima iz tekstova koje su oni izvukli iz
njih. A ta analiza ostavlja po strani vazne elemente koje su
istoriari po obicaju zanemarivali. Ti podaci poticu cesce
iz konteksta opisivanja ceremonije nego iz ceremonije
same i oni su sadinjeni od informacija, od sastavnih delova
koji prevazilaze sistem gestovi-rei-predmeti, sistem koji
se moze izvudi iz analize istoriCara.

To je potpunije Citanje etnografskog tipa koje bih hteo
sada da isprobam na ritualu vazalstva. Ovo je samo jedna
skica, jer trebalo bi oti¢i mnogo dalje u sakupljanju
podataka i njthovom tumacenju, nego Sto sam ja otiSao.

Ova analiza odnosi se na mesto ceremonije, na prisut-
ne, na obostrana mesta uc¢esnika u ugovoru i na paméenje
rituala.

a) Stupanje u vazalstvo ne dogada se bilo gde, nego na
nekom simboli¢kom prostoru, na ritualnoj teritoriji. Zan-
-Fransoa Lemarinjie (Jean-Frangois Lemarignier) je do-
bro pokazao u jednoj klasi¢noj studiji ulogu meda kao
prostora izvodenja vazalskog rituala: to je podvorenje u
hodu®. U tekstu Titmara iz Merzeburga, veé kori§éenog,
podvorenja su ¢injena prilikom jednog putovanja Henrika
II na istoCne granice Nemacke.

Opétije gledano Cesto se ukazuje da postoji premesta-
nje ugovornlh strana radi ispunjenja vazalskog rituala.
Ponekad je gospodar taj koji dolazi da primi podvorenje
vazala, ponekad je vazal taj koji odlazi kod gospodara da
bi obavio simbolicke radnje. Na primer u tekstu Annales
regni Francorum povodom dogadaja iz 757. kaze se sle-
dece: Kralj Pipin drzase svoj zbor u Kompienju sa Francima.
I dode tu Tasilon, vojvoda od Bavarske, koji se preporuci za
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vazalstvo svojerucno. Isto tako u tekstu Galberta od Briza,
novi grof Flandrije, Gijom Kliton, vojvoda od Norman-
dije, dode u Flandriju da bi primio podvorenje svojih
novih vazala, ali ovi dodoSe kod njega u Briz da mu uéine
svoje podvorenje. Izgleda mi znacajno da istoriCar Rober
Butri§ (Robert Boutruche) stavlja pocetak izvoda teksta,
koji daje u Dokumentima svoga dela, u trenutak kada
pocinje vazalska ceremonija, zanemarujuéi prethodnu fa-
zu premeStanja koja nam izgleda da naprotiv ¢ini deo
celovitog rituala.®’

Istinu govoreci, ako gospodar Cesto dolazi na pogodno
mesto, putovanje znacajno sa simboli¢kog glediSta pri-
pada vazalu koji odlazi uvek kod gospodara. Putovanje
ima dvostruku funkciju: da smesti ritual na simbolicko
mesto, da zapoCne sa odredivanjem veze koja ‘e se
uspostaviti izmedu gospodara i vazala, istiCuéi da je ovaj
drugi, nizi, taj koji pocinje sa iskazivanjem svoga uvaza-
vanja gospodaru svojim dolaskom kod njega.®

Simboli¢ki prostor na kome se ostvaruje vazalski ritual,
u velikoj vedini sluCajeva, sastoji se od jednog ili drugog,
od ova dva mesta: od crkve ili od velike dvorane u zamku
(ili od gospodarskog zamka).

Ako je re¢ o crkvi, simbolicka funkcija mesta je da bude
ved po sebi osvedtani prostor, posvecen pa prema tome i
da ucini svecanijim ritual koji se tu dogada 1 ugovor koji je
tu sklopljen. Uostalom, Cesto se precizira da se oni od
gestova kod kojih je to moguce izvode u najsrediSnijem i
najsvetijem delu zdanja, na oltaru, super altare. Na oltaru
se polaZze zakletva i na oltar se polaze simbolicki predmet
investiture.®

Drugo mesto je jo§ znacCajnije i pobliZe ispitivanje bi
mozda dokazalo da je ono mesto po prevashodstvu za
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feudalno-vazalski ritual. To je gospodarska aula®. Ce-
remonija se odvija na teritoriji gospodara, u srcu njegove
teritorije, na mestu gde se ispoljavaju njegova funkcija i
njegova mo¢, gde prima zvanice i prireduje sveCanosti,
koje po rasko§i - u odevanju, hrani i priredbama -
izraZavaju njegov rang i njegovu ulogu. Ovaj prelazak na
gospodarski teren (jer ¢ak 1 u crkvi gospodar ima po pravu
jedno uzviSeno mesto) izgleda mi da daje dopunsku
potvrdu za neprimerenost tumacenja vazalskog rituala
kao usvajanja. Pre ¢e biti da se dogada obrnuto 1 da je
vazal taj koji "bira" svog gospodara.

b) Simbolicki ritual vazalstva ne odvija se privatno. On
zadobija prisutnost od onih koji prisustvuju. Prisustvo je
obavezno. Prisutni su naravno brojni i odabrani. To
prisustvo nema samo namenu da pruZi jemstvo, da pris-
utni budu svedoci rituala. Ono stvara u materijalnom
simboli¢kom prostoru jedan drustveni simbolicki prostor.

Medu izrazima koji se ponavljaju da bi potvrdili to
brojno prisustvo pominjem: na ocigled mnogih, po savetu
svih prisutnih, u prisustvu mnogih, itd.” .

Da li su prisutni u dnu simboli¢kog prostora, po strani
ili oko ugovornih strana? SvedoCenje pozne ikonografije
bilo je $taviSe slabo prouceno. Voleli bismo jednu studiju
koja znanju o vazalskom sistemu donosi obavestenja
uporediva sa onim koja je sakupio i obradio P. Valter (P.
Walter) u znacajnoj studiji o ikonografiji ekumenskih
koncila.*?

Cesto su glavne prisutne li¢nosti pomenute poime-
ni¢no, naroCito kada dokument koji izveStava o cere-
moniji ima pravni karakter, osobito ako ga je napravio
beleznik i posebno od XIII veka.*

Zak Make koji je posmatrao neka afri¢ka drustva koja
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izvode obrede bliske sa obredima vazalstva u prisustvu
publike u njima - §to instituciju Cini razli€itom od klijen-
tele — daje za to sledele objaSnjenje: "Ceremonija Cini
javnom feudalnu vezu. Poznato je da je ovaj postao vazal
onog gospodara".

Cini mi se da prisutni ne igraju samo ulogu svedoka —
uglavnom pasivhu — nego da imaju i jednu aktivniju
funkciju. Oni zajedno sa gospodarom primaju vazala u to
musko i aristokratsko drustvo, "feudalno” druStvo dos-
lovno redeno. Oni su sem toga i svedoci, jemci za obos-
tranu obavezu gospodara i vazala. Cini mi se da, ako je
funkcija mesta tu da pojaCava hijerarhijski element i
neravnopravnost u sistemu, funkcija prisutnih uévrséuje
element obostranosti.

c) Trebalo bi takode voditi ratuna o medusobnom
mestu ucesnika u ugovoru za vreme ceremonije. NazZalost,
dokumenti su §krti u pojedinostima po tom pitanju.

Da hi gospodar sedi? Na kom tipu stolice? Da li je u
uzdignutom poloZaju?

Da li vazal stoji ili kle&i?

Postoji li razvoj u medusobnom polozaju dve li€nosti
tokom ceremonijala?

Da li se nalazi skup simboli¢kih znacenja za koja smo
verovali da smo ih uo€ili u vazalskom ritualu: hijerarhija,
jednakost, uzajamnost?*

Da li polozaji dvojice uCesnika u ugovoru upucuju na
simbolicki svet srodstva? Oba do sada proucavana ele-
menta, mesto i publika, ako ne pruzaju dopunski dokaz u
potvrdu nasoj hipotezi ne kose se sa njom: crkva i aula su
prostori za vencavanje i prisutni mogu biti svedoci jednog
porodi¢nog ¢ina, ali ti podaci su suviSe opsti, suvise
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neodredeni da bi se iz njih mogli izvu¢i argumenti u
jednom ili u drugom smislu.

d) Najzad, ima elemenata ¢ija je namena da ritual
prezivi i da se pamti.

Jedan takav element su svedoci - naravno, pored
pisanih dokumenata koji su ponekad sredeni, ali koji su
samo jedan poseban slu¢aj napora da se pamti, koji dugo
ne povlaséuje napisano.

Drugi element je o¢uvanje simbolickog predmeta.

Napomenimo najpre da predmet nije uvek na dohvat
ruke. E. Senon je primetio da u tom sludaju, osculum
interesantno moZe da zameni predaja jednog predmeta.®
Tekstove koji o tome svedoce valjalo bi poblize prouditi.

Da li je predmet satuvan? Ko ga ¢uva? Gde? U
sadadnjem stanju istraZivanja mogu da istaknem samo
hipoteze: predmet je obi¢no satuvan ako je jedan od
dvojice ucesnika u ugovoru ta) koji ga Cuva, 1 to je po
pravilu gospodar, ali je najces€e predmet Cuvan na neu-
tralnom i svetom terenu, u crkvi ¢ak iako se ritual nije
dogodio u njoj.”” Sluéaj komadanja predmeta i ¢uvanja
jednog dela kod gospodara i drugog dela kod vazala
izgleda da je redak.®®

Preuzimajuéi tradicionalnu podelu germanskih struc-
njaka za feudalizam F. L. Ganshof tvrdi da u slu¢aju kad
simbol simbolizuje radnju, njega ¢uva gospodar (skiptar,
Stap, zlatni prsten, rukavica), ili je slomljen ako je manje
vrednosti (kao na primer, noz). U slucaju kad je simbol
predmet, onda je vazal taj koji ga zadrzava.®

Sumnjiav sam prema takvoj podeli. Pre svega, ne
vidim sasvim jasno razliku izmedu Handlungsymbol i Ge-
genstandsymbol. Najzad, na tu listu se stavljaju i predmeti
koji mi izgledaju da viSe spadaju u monarhovski ritual
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(skiptar, §tap, zlatni prsten), nego u feudalno - vazalski
ritual. Trebalo bi u svakom slucaju ispitivati tekstove
jedan po jedan. Na kraju, ne mislim da su reSenja tako
odsecna.

Ali ne sme se zaboraviti da instrumenti ovekovecivanja
1 urezivanja simboli¢ke ceremonije u paméenje ¢ine deo
rituala.

C. Orijentiri u drugim drustvima

Ja ¢u ih pozajmiti narocito od vanevropskih drustava,
narocito od africkih, jer ¢ini mi se da ona nude najpogod-
nije mogucénosti poredenja da istakne vrednost original-
nosti srednjovekovnog sistema na zapadu, istovremeno po
prirodi druStveno-ekonomskih struktura i po tipu pristupa
kod afrikanista.

Ostavicu po strani jednu dobro poznatu paralelu me-
dievalista, poredenje feudalno-vazalskog sistema srednjo-
vekovnog zapada sa sistemom japanskih institucija pre
Meijia. Ta paralela je korisna i poucna, ali dragoceni i
precizni radovi F. Zuona (F. Joiion) i narotito Longrea
(Longrais) izgleda da osobito vode ka uvidanju bitnih
razlika. Nasa analiza zapadnjackog sistema proucavanjem
simboli¢kog rituala potvrduje i osnaZuje ideju da su
vazalstvo i leno nerazlucivo povezani. Ako je leno kruna
ili temelj sistema, samo investitura — dokaz simbolickih
gestova koji je safinjavaju jasan je — ostvaruje element
uzajamnosti bitan za sistem. Otuda neraskidivost te veze
izmedu vazalstva i lena izgleda strano japanskom siste-
. 190

Tema bi zasluzivala dugu studiju. Ja ¢u se ovde ogra-
ni¢iti na nekoliko orijentira'® i na iznoSenje dve ili tri
ideje.

Mnogo se o Japanu govorilo u komparatlvnom okviru,
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delom i zato §to se japanski "feudalizam" pojavio skoro u
isto vreme kao na srednjovekovnom zapadu i zato $to je
moderno razdoblje pruzalo bolju dokumentaciju o tom
"ostatku", buduéi da je vladajuée misljenje drzalo da je
Japan ostao "feudalan" sve do 1867. Kako su pitanja
uticaja izmedu feudalizma sa Dalekog istoka i evropskog
zapada iskljucena, hronoloska razmatranja nemaju veliku
vrednost.

Zasto ne pogledati prema Kini? Institucije koje smo
mislili da nazovemo "feudalnim” su znatno ranije od onih
koje su se ustalile na srednjovekovnom zapadu, posto
specijalisti smatraju da-je "klasi¢no" razdoblje kineskog
feudalizma vreme dinastije Cu (oko 1122-256 pre nove
ere).

Anri Maspero (Henri Maspéro) je mudro odbacio iz
dokaza o kineskom feudalizmu jedan rad na koji su se
oslanjali mnogi sinolozi: Uspomene na obrede od Li-Kija,
zbornik konfucijevski ritualistiCkih spisa pisanth od kraja
IV veka do pocetka I stoleca pre naSe ere. Po njemu, bilo
je tesko odluditi se da je re€ o opisivanju stvarnosti ili o
delu maste.!” Tome nasuprot, on pokazuje s pravom
veliki interes za jedan zapis iz VIII veka pre Hrista, koji
opisuje "investituru" jednog kraljevog velikodostojnika:
"Ujutro kralj ude u hram kralja Mu i zauze svoje mesto
(...)- Sluga od usta K’o ude na vrata i stade na mesto usred
dvoriSta, naspram severu. Kralj povika: *Glavo porodice -
Jin, napravite tablicu koja daje zvanje sluzi od usta K’o’
Kralj refe ovako: ’K’o nekada sam ti dodelio zvanje da
budeS posrednik mojih zapovesti. Sad poveavam i uve-
licavam tvoje zvanje (...). Darujem tizemljuu Je (...)". K’o
pozdravi poklonivsi se".1?

OstaviCu po strani problem institucije o kojoj je rec,
¢injenicu da se ovde pre radi o neCemu §to je mozda blisko
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ruskom "¢ i n'u", neemu Sto je po funkciji nalik na leno,
nego o vazalstvu i davanju lena. Napominjem da su
znacenje ceremonijala, brizljivo preneli moment odrza-
vanja ceremonijala (jutro), simbolicko mesto (Hram kralja
Mu), mesta dvojice glavnih uéesnika (kralj zauze (...) svoje
mesto, a sluge od usta Ko (...) stade na mesto usred dvorista,
naspram severu), ¢injenicu da se svaki od ucesnika kretao,
no ako je kralj uSao u Hram, podvlaci se potanko kako se
kretao sluga i njegov ulazak u sveti i simbolicki prostor
(K o0 ude na vrata). Postoji bar jedan prisutan koji je uz to
1 neka vrsta pisara ili beleznika, glava porodice Jin koji
pie tablicu. U ceremonijalu progovara rec, ali je izgleda
samo kralj taj koji sme da govori da bi izrekao obredne
formule. Opunomoéeni zauzvrat daje pozdrav klanjajuci se
nicice §to predstavlja oCigledno &in postovanja prema vi-
Semu od sebe, ali za koji ne znamo da li se obraca kralju ili
"velika$u" koji mu je poverio zvanje i zemlju i da li se tako
izrazava obiCna zahvalnost ili podvorenje u "“vazalskom"
smislu.

U bogatom simpozijumu o uporednom feudalizmu koji
je priredio R. Kolborn (R. Coulborn), Derk Bod (Derk
Bodde) daje znacajne pojedinosti o investituri iz vremena
Cul™,

Evo njegovog opisa: Velikasima bi potvrdeno viasnistvo
nad njihovim zemljama jednom ceremonijom koja se odr-
Zavala u hramu dinastije Cu. Tu novi vazal, dobivsi svecanu
opomenu da bude savestan u svojim duznostima, poklonio se
pred njim i primio Zezlo od nefrita i jednu pisanu tablicu na
kojoj su bili izrazi investiture njegovog lena. Uz te darove su
i$li joS i drugi vredni darovi od bronze, posude, odelo,
dvokolice itd.1% Ovde se nalazi simboli¢ko mesto (hram iz
dinastije Cu), kraljevsko sve®ano nagovaranje, utanje i
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klanjanje vazala, tablica koja svedoi o dobijanju feuda.
Tome se dodaju i potankosti koje se odnose na predmete
poklonjene u toku ceremonije. Pored sli¢nosti sa feu-
dalno-vazalskim ritualom na zapadu, padaju u odi 1 raz-
like. Kulturni sadrzaj je razliCit: zapis u obliku tablice ima
pretezniju ulogu u Kini, koju nema na zapadu, simbolicki
predmeti su bogatiji tamo nego ovde, a istovremeno
uruéivanje zezla (od nefrita) sa tablicom kao da izraZzava
jednu mo¢, po mom osecan]u, vrlo skromnu na sredn]o—
vekovnom zapadu. Cutanje i klanjanje vazala stavljaju vise
naglasak na podredenost gospodaru nego na ugovor
iz-medu dva lica. Tacno je da je gospodar i ovde kralj §to
oteZava poredenje sa normalnim parom na zapadu koji
stoji na simboli¢ki nizem nivou.

Derk Bod daje uostalom i druge pojedinosti: Kad je
novo leno stvoreno, obdareni velika$ dobi od Kralja veliku
grudvu zemlje uzetu sa oltara narodnog Gospodara zemlje,
koja je postala jezgro mesnog oltara sagradenog od velikasa
na njegovom vlastitom imanju.*%

Ako 1 ovde ostavimo po strani €injenicu da je gospodar
kralj, namecu se dve primedbe. Religiozni karakter insti-
tucije i rituala je joS naglaSeniji nego u prethodnim
tekstovima. Prvi put se pojavljuje u ceremoniji ne samo
"seoski" simbol, nego preko uloge iz vremena Boga zem-
lje, podvucen je i centralni karakter pozivanja na poljo-
privredu. Ipak, moZe se postaviti pitanje: da li je to
pozivanje na zemlju ili na teritoriju?

Koja je onda, po Derku Bodu, etimologija izraza koji
oznaCava instituciju koja izgleda da odgovara zapad-
njackom lenu? Rec feng, upotrebliena kao oznaka za 1aj
ritual, znaci "humcicu”, podici humdicu, posejati (biljku), me-
du, omediti leno, dati kao leno, itd. %7
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Ovde se jasno Cini da je znacenje obreda teritorijalno —
ne zanemarujuéi, naravno, ¢injenicu da je leno zemljiste,
zemlja. Kineska institucija skre¢e tako nasu paznju na
simbolizam granica — koji smo ve¢ sretali — i narocito na
materijalnu stvarnost i simboliku meda, za koje se zna
kakvu su ulogu igrale u rimskom svetu i koja nije dovoljno
proucena u podrudju zapadnog srednjovekovlja.l%

Ako kineski slu¢aj predstavija izvestan interes i poziva
naroCito da se izbliza analizira ritual uzimajuéi u obzir
"mesto — polozaj i kretanje ugovornih strana — uzajamnu
vrednost gestova, izgovorenih re€i i predmeta — funkciju
prisutnih" — ostaje da se, iz ve¢ naznalenih razloga, u
okretanju prema Africi, najbolji su izgledi, uberu najlepsi
plodovi komparatistike.

Moja informacija se sastoji iz dve zbirke radova, od vec
citirane Viast i drustvo u Africi (Pariz, 1970), od Zaka
Makea i od zbirke ¢lanaka sakupljenih od M. Forta (M.
Fortes) i E. E. Evans-PriCarda: Africki politicki sistemi
(London, 1940; francuski prevod, Pariz, 1964), zbornik
¢lanaka.

Kao §to su veé brojni afrikanisti istakli, institucije
proucavane u radovima koji se uglavnom odnose na oblast
Velikih jezera i, §ire, na crnaku centralnu i istocnu
Afriku. Ostavljam po strani pitanje da li ta ¢injenica vise
zavisi od originalnosti tih drustava (i od srodnosti njihovih
kultura), ili od usredsredivanja paznje afrikanista iz ovog
ili onog razloga na tu oblast.

Sa izuzetkom Makeovih radova ili onih koje je on
koristio i ¢lanka od DZ. D. Tounija (J. J. Tawney) O
feudalnom obicaju u plemenu Waha, sve druge studije se
odnose na "kraljevski"” ceremonijal. Nije ovde mesto da se
sazna da li izraz "kralj" odgovara licima koja predstavljaju
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predmet ovih proucavanja. Ipak razlike izmedu ceremoni-
jala prikazanih u ovim radovima i feudalno-vazalskog
rituala su ocigledne i duboke. Postoji samo prenos izves-
nih simboli¢kih predmeta koji predstavlja neku sliénost u
dva sluaja. Ali u africkim ceremonijama predmeti u
pitanju su znamenja moci 1 snage u igri, ocigledno po-
liticke, §to nije slu¢aj u stupanju u vazalstvo. Tu je gomila
koja predstavlja narod i nekoliko lica sa posebnom ulo-
gom: ¢lanovi kraljevske porodice, svestenici ili velikodos-
tojnici, ali postoji samo jedan junak, "kralj". Obredi imaju
za funkciju da obezbede kontinuitet ili da odrZavaju ili da
poradaju plodnost i beri¢etnost. Sire gledano — ta pri-
medba vazi i za kraljevske rituale srednjovekovnog za-
pada, koje smo odstranili iz polja naSeg ispitivanja - kao
§to na to podseca Majer Fort (Meyer Fortes), preuzi-
majudi jedan izraz Marsela Mosa iz Ogleda o daru (1925),
te ceremonije se odnose na "totalne institucije" koje
obuhvataju u sebi istovremeno "politiku i pravo, rang i
srodstvo, religiozne i filosofske pojmove i vrednosti, siste-
me iskljuCivanja 1 gostoprimstva, estetiku i simboliku
institucionalnih predstava i, na kraju, mozZda narocito,
drustvenu psihologiju narodnog sudelovanja.!®

Da li to znaci da se iz ovih studija nema $ta izvuéi za
nasu nameru?

Zadrzacu se kod dve ideje izrazene povodom cere-
monija kraljevske "investiture” od tih uglednih afrikan-
ista? _

Prva se odnosi na ono §to je Odri A. Ri¢ards (Audrey 1.
Richards), povodom plemena Bemba na severu Rodezije,
nazvao "dru$tvenim pamcéenjem"X. U svim tim ceremoni-
jama valja pazljivo imati na umu sve ono §to se obraca
drustvenom pamcenju, sve ono Cija je namena da obezbe-
di odrzavanje simbolicke obaveze. I vise od toga, verujem
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da, primedba koju je izneo O. L. Ri¢ards, jo§ uvek povo-
dom investiture najvisih poglavica plemena Bemba, vazZi
za ritual stupanja u vazalstvo na srednjovekovnom za-
padu: "vaznije od povelje politi¢ke uprave su same re-
likvije i ceremonije koje rukovode njima" ("More impor-
tant as charters of political office are the relics themselves
and the ceremonial by wich they are handled"!%). Zaista,
relikvije koje posreduju na zapadu u srednjem veku druge
su prirode 1 imaju drugaciju funkciju od onih koje ulaze u
igru africkim kraljevskim ceremonijama. One su samo kao
jemstvo primljenih obaveza i poloZenih zakletvi, dok su
ovde one "pribavljanje vaznosti vréenju vlasti i sredstvo za
pristup natprirodnim silama od kojih zavisi ta vlast". Aliu
oba slucaja, svedoCenje prisutnih i saCuvanih simbolickih
predmeta ima ve€u tezinu nego pisani tekst. Bez sumnje,
za dokazivanje brojnih prava izdavanje i posedovanje
povelja ima veliki znacaj na srednjovekovnom zapadu
(iako zbirke povelja koje su sakupili njihovi korisnici u
srednjem veku nisu bile ni tako sistematske ni toliko
brojne kao Sto bi se dalo naslutiti iz kartulara - jako
korisnih - stvorenih od erudita u XIX i XX veku), ali tako
temeljne ustanove kao feudalno-vazalski sistem s jedne
strane i monarhije s druge strane, u svom naporu da se
ovekovece, polivale su vise na postojanosti obreda, na
prenosu simboli¢kih predmeta i na kolektivnom pam-
¢enju, nego na pisanim tekstovima o investiturama "per
chartam", ili na pisanju povelje o vazalstvu koja je igrala
sasvim sporednu ulogu.

S druge strane, ne mislim da je bar jedan deo onoga §to
je Mejer Fort napisao, povodom "ceremonije postavije-
nja", primenljivo na ritual stupanja u vazalstvo i investi-
ture. On isti¢e samo ono §to antropologko posmatranje i
analiza omoguéuju da se zapazi, "obostranost u vezi
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izmedu zauzetog polozaja i druStva u koji je on ugra-
den"!3 U shemi ceremonije postavijenja on istice da
"zajednica mora da uCestvuje neposredno kao telo i u isto
vreme preko svojih predstavnika™!*. Nema sumnje, taj
zahtev ovde potiCe iz Cinjenice da se radi o jednoj "totalnoj
instituciji". Ali pitam se: da li iz podrobnog ispitivanja
prisutnih feudalno-vazalskom ritualu ne bi iskrslo da
uloga prisutnih prevazilazi ulogu prostog svedocenja, te
da simbolika ceremonije mora da bude proSirena preko
njena dva ucesnika, gospodara i vazala.

Ipak, bar na osnovu mojih obavestenja, prikupljeni
komparativni podaci u africkim drustvima su i dalje
ograniceni i razoCaravajuéi. Mozda je ta staza manje-vise
bezizlaz. Ali verujem da je zbrka izmedu kraljevskih
obreda i obreda vazalskih do sada blokirala kompara-
tistiCki pristup. GreSka se Cesto vrada kod istoriCara,
medievalista koji su pokrenuli antropologe u lazno
pravcu.!l '

No bojim se da teZnja afrikanista da se okrenu ka
politickoj antropologiji, ako ova ima zaslugu $to reaguje
protiv preterivanja bezvremene 1 nepokretne antropolo-
gije, ove izlaze opasnosti da se nasucu na lazne sli¢nosti
izvesnih novijih problematika vlasti i da zanemare pro-
uCavanje temeljnih ekonomskih i drustvenih fenomena,
struktura srodstva na koje ti fenomeni upucuju i na
izvorne simbolicke sisteme sa kojima su povezani.!'¢

Ipak, tamo gde su afrikanisti proucavali institucije i
obrede zapadnjaCkog srednjovekovnog feudalizma, i dalje
se javljaju razlike i sliCnosti.

Z.ak Make, povrh analiza povodom ubuhake u Ruandi i
sli¢nih institucija kojima sam se veé koristio, daje jednu
interesantnu primedbu: "suStinski karakter odnosa zavis-
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nosti je u tome $to se zaStitnik i $tiCenik biraju prema
njihovim individualnim vrlinama (...). Sa izuzetkom brac-
nog vezivanja sve druge mreze namecu svakom u€esniku
sve druge ucesnike (...). Tako se dogada da veza zavisnosti
postane nasledna (...). Ali ¢ak i tada ostaje ostatak izbora:
dva naslednika moraju da potvrduju (a mogu to i da ne
¢ine) nastavljanje veze koja je povezivala njihove prethod-
nike. Taj prvobitni izbor daje odnosu koji iz njega pro-
istice pojedinacni kvalitet koji priziva poverenje, Stavise i
prijateljstvo (...)".}7

Necu se proSirivati na podatke o bracnoj vezi ili o
prijateljstvu, koji ma koliko mogu biti interesantni, pre
jesu metaforickog nego naucnog reda. Istaci ¢u naglasak
stavljen na obostranu volju u vazalstvu. I ovde bi sim-
boli¢ki ritual morao biti ispitan poblize. Mimo reci izgo-
vorenih o tom izboru i toj volji (kod Galberta od Briza
"srof zapita buduceg vazala da li hoée da bude njegov
covek bespogovorno, a ovaj odgovori: ’Ja to hocu’)
trebalo bi ispitati da li ritual izrazava tu dobrovoljnu
nijansu obostranog liénog izbora.

Najzad, §to se tiCe ugabire koju je proutavao Dz. Dz.
Touni kao "feudalni obi¢aj" kod plemena Waha, meni se
¢ini da je ona bliska privremnom uZivanju prava utoliko §to
je za nedovoljno imuénog Coveka re¢ o tome da se stavi
pod zastitu nekog bogatijeg pitajuci ga da li je spreman da
mu daje stoku u zamenu za sluzenje. Stoka tu zamenjuje
zemlju, naravno, zakupljeno zemljiste koje je predmet
privremenog uZivanja.!®

Uz to, Touni ne kaze da li zaklju€ivanje ugovora kod
ugabire otvara prostor jednoj ceremoniji i sadrZi li ritual.

Ali autor daje interesantne pojedinosti o odnosima
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izmedu Mgabire koji je dobio ugabire i njegovog gazde kao
i o simboii¢kim manifestacijama koje ona sadrzi.

Odnos izmedu Mgabire i gazde je suptilan, Mgabire je
duzan da ga pozdravija u nekim prilikama, delimicno izgleda
[ stoga $to postoji osecanje da je on viseg ranga, a delimicno
da bi se bilo sigurno da Mgabire pokazuje nastavijanje veze
pred svima. Blago osecanje neke raziike u rangu nije takvo da
bi moglo roditi nenavist; naprotiv, ono izgleda povezano sa
srdacnoscu koja je u pozadini odnosa, a Mgabire dobija tako
jedan odsjaj 'heshime’ svoga gazde; Mgabire pozdravlja
svoga gazdu oslovijavajuci ga sa ’Databuja’, $to znaci
'Gazda-Oce’, ali on je jedna osoba koja mu se moze tako
obracati. Ako drugi Zele da se obrate gazdi jedinoga Mga-
bire, oni ga zovu ’Shebuja’ 1Y

Neravnopravnost delimi¢no popravljena srdacnoscu i
obostranim vezama, uzeta kao znak spoljnoga sveta, pri-
begava jednom recniku "rodackog” tipa. Uprkos velikim
razlikama, ovoga puta izvan drustvenog feudalno-vazal-
skog ugovora, na poznatom terenu.!?

Tako komparatistika, ako pruZa korisne tacke po-
redenja, ako nas poziva da bolje osvetlimo pod kojim
okolnostima jedno druStvo stvara sebi institucije i pri-
begava praktinim simbolikama da bi im omogudéila funk-
cionisanje, izgleda mi narocito da istiCe originalnost kao
vrednost i specifinost feudalno-vazalskog sistema na
srednjovekovnom zapadu.

D. Uloga hriscansrva

Kao §to se moglo 1 pomiSljati hri§¢anstvo se pojavljuje
skoro u svim fazama feudalno-vazalskog rituala. Prvo,
ceremonija, Cak ako nijedan od dvojice ucesnika u ugo-
voru nije crkveno lice, moze da se dogada u crkvi,
povla§¢enom mestu - uz vlastelinsku auiu ~za stupanje u
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vazalstvo. Pa je Cak dosta ¢esto utvrdeno da se ceremonija
odigrava na najsvetijem mestu u crkvi, super altare.

Zakletva koja predstavlja sustinski deo vernosti najcesée
se polaze na religioznom predmetu, na Bibliji ili svetim
mostima.

Simbolicki predmet za investituru je ponekad, kao §to
se moze videti na spisku iz Dikanzovog ¢lanka o Investi-
turi, crkveni ili religiozni predmet (palicom i prstenom,
putirom, episkopskom palicom, kandelabrom, crkvenim klju-
cevima, krstom opatijskim, kapom priorovom, pricescem
(¢inom koji zamenjuje predmet, kao recimo osculum),
tamjanovom pogacom, misalom, pravilnikom reda, psalti-
rom, itd.). Istina je da je DikanZ mnogo crpeo iz investi-
tura koje se odnose na crkvena lica, pa ¢ak Cesto i iz
investitura strogo crkvenih, za koje sam rekao da mi
izgleda stvaraju problem u odnosu na obrede strogo
feudalno-vazalne investiture. Ali ¢ak i u tom slucaju,
simbolicki predmet je ¢uvan u crkvi, dok su ugovorene
strane svetovna lica.

Tome nasuprot, ¢ak i ako su crkvena lica stranaka u
ugovoru i u ceremoniji koja ga sankcioniSe, simbolicki
predmet mozZe sasvim dobro da bude svetovan. NavesCu
jedan slucaj koji donosi dragocene pojedinosti. Frederik
Zojon de Longre (Frédéric Joiion des Longaras) je
posvetio jednu izvrsnu studiju poveljama redovnicke Zu-
panije Hatfild Regis u Eseksu, zavisne od slavne benedik-
tinsko bretonske opatije Sen-Melen kod Rena'?. Godine
1135, jedan komornik Engleske, Obri od Vira (Aubry of
Vere) dodelio je toj Zupi dva dela desetka sa imanja
Redzinald Piter Sin u Agliju. On je to ucinio simbolom
jednog slomljenog noza i to noza sa koricama od crnog
roga, duzine 0,082m i slomljene oStrice duzine 0,031m, prive-
zanog strunom od harfe sa leve strane od zapisa Cina,
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probodenog na jednom mestu, jo§ se uvao (a mora da se
i danas ¢uva) u trenutku kad je F. Z. de Longre pisao svoju
studiju, u biblioteci Triniti KoledZa na Kembridzu. Akt je
uostalom poznat tradicionalno pod imenom "deed with
the black hafted knife". U tom aktu je pomenut dragoceni
detalj. Ustupanje kao lena tog desetka od Obrija od Vira
monasima Hatfilda Redzisa ucinjeno je za dusu svojih
preteca i svojih poromaka.'* Tako religiozni karakter jed-
nog feudalno-vazalskog ugovora moze da proistekne ta-
kode iz gospodarevih namera.

U svemu tome nema niceg ¢udnog. Buduéi da je
drustvo srednjovekovnog zapada hri$¢ansko, buduéi da je
srednjovekovno hris€anstvo bogato obredima i simbo-
lima, normalno je da se pe€at vladajuce ideologije nalazi u
jednom od rituala jedne od osnovnih institucija koja
dovodi do javne ceremonije.

Ovde se nalaze viSe vaznih funkcija srednjovekovne
crkve: njena teZznja ka monopolizovanju svetih prostora
(crkava), njeni napori da jedino ona pruza apsolutno
jemstvo za zakletve polozene na Bibliji i svetim moStima
(pojacavajuci ulogu Svetih spisa i verovanje u svece),
njeno ugledno mesto kao tumacda i ¢uvara kolektivnog
pamcenja, njena revnost u nametanju najvaznijih drust-
venih praksi kao opravdanja — po¢ev od onih &iji je sadrZaj
naglaSeno ekonomski - slavljenje Boga, dobro crkve,
pojedinacni ili opsti spas. U slu¢aju akta iz Hatfild Re-
dZisa nalazi se veliki poriv koji nosi feudalnu aristokratiju
u XII veku ka ¢vrstom ukorenjavanju u dugo porodi¢no
trajanje, gde e molitve za pokojne (pro animabus ante-
cessorum et successorum) da se uhju u izmiSljanje jednog
CistiliSta koje olakSava stvaranje mreZe Zivih i mrtvih.

Ipak ritual i dalje nije ni hriS¢anski, niti ¢ak stvarno
hristijanizovan. Nema nifega zajedni¢kog sa ceremoni-
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jalom rukopoloZenja za viteza koji vidimo da se pojavljuje
— savr§eno hristijanizovan — oko polovine XII veka. Ni
pripreme religioznog tipa, kao post i bdenje bududeg
viteza, ni sluzenje sluzbe u pravom smislu hriséansko, ni
obredi odevno-zavestajnih pnzvuka koji pokrecu jednu
tipolo§ku simboliku tako rasirenu u XII veku. Cak i ako je
crkveni svet trostruko zainteresovan za feudalno-vazalsku
instituciju: zato S§to ulazi ovozemaljski u taj sistem
(postoje crkveni gospodari i crkveni vazali), zato S§to
postoji dodirivanje zemaljskih investitura i crkvenih "in
vestitura", zato §to je sistem u velikoj meri saobrazan sa
ideologijom (hijerarhija, uzajamnost); ako u sistemu ima
mesanja sa religijom, onda to nije na nivou osculuma nego
zakletve (fides ili fidelitas?), on nije uspeo sa vazalskim
ritualom ono §to je zamalo uspeo sa viteSkim ritualom i
$to je Kretjen de Troa veliCanstveno izrazio na umetnic-
kom i ideoloskom planu: intimno jedinstvo vitestva i
svestenstva.

Ako se jedna institucija osvetljava etnografskim pro-
uCavanjem njenog rituala, kao §to verujem, u feudalno-
-vazalskom ritualu nema nifeg posebno hri§¢anskog. To
sam rekao i nadam se dokazao za osculum; uloga ruke,
narocito za immixtio manuum kod podvorenja, ne sme da
nas zavara. Vrlo Siroka mnogoznacnost ruke ne sme da
vodi ni u brkanje institucija ni u zbrku simbolika.

Kako takve zbrke mogu da nastanu, vidi se na primer
kroz izdasan Clanak Hommage, koji je napisao Dom H.
Leklerk (Dom H. Leclercq), za Recnik Hriscanske ar-
heologije i liturgije Doma Kabrola (Dom Cabrol). Pisac tu
uporeduje obrede podvorenja sa obredima uvodenja u
veru. On navodi na primer zapis iz opatije de Farfa iz 801:
i opet se Perkulf glavom predade sklopljenih ruku gospodaru
opatu Moroalu da u manastiru Zivi po svetim pravilima'®® i,
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podsetivii da po pravilu svetoga Benedikta, dete koje
roditelji daruju manastiru izneseno je na oltar, a njegova
ruka umotana u déarSaf, dodaje on, jeste gest koji "vredi
jednako kao podvorenje u rukama Boga". Jednako vredeti
je jako opasno! Obred zavetovanja deteta Bogu — toliko
stariji od feudalno-vazalske institucije nema niceg za-
jedni¢kog sa njom. U zapisu iz Farfe on vidi primer starog
obitaja commendatio manibus ili in manus, koji je doSao
dotle, kao $§to to kaze i sam Dom Leklerk, "da bude
upotrebljavan u bilo kom vidu Sti¢eniStva i StiCeniCkog
odnosa’. .

Naprotiv, treba napomenuti da najstariji tekst koji
obznanjuje immixtio manuum, formula Markulfa iz VII
veka'®, kao §to priznaje Dom Leklerk, kad kralj kaZe da je
novi vazal koji je dosao ovde na nas dvor, pod oruzjem, i koji
se naocigled svih zakleo pod mojom rukom na vernost, onda
to nije u pitanju commendatio manibus, nego zakletva
svedano polozena "u rukama kralja”.

U feudalno-vazalskom ritualu hri$€anstvo, suprotno
onom Sto se dogada u obredu poviteZenja, pruza samo
jedan okvir, nebitne delove koji — ma koliko da su vazni
nisu ni grada ni simbolika. Feudalno-vazalski ritual je
suStinom svojom vise svetovni rutual, nego paganski, jer je
sistem preuzeo izvesne elemente od prehri§éanskih prak-
si, pa tu joS viSe nema nicega vise, po meni, od pojedinosti,
predmeta ili usamljenih gestova.'?

Dva pitanja za zakljulenje brzog ispitivanja ovog pro-
blema.

Videli smo, po navedenim primerima, u Africi i jos§ vise
u Kini, religiozni 1 sveti karakter je znatno izrazitiji. Da li
to dolazi otuda zato §to je najée$Ce re¢ o kraljevskim
obredima, ili u kojima uCestvuje kralj? Isto je tako i na

322



srednjovekovnom zapadu. Ili su te civilizacije i ta drustva
bila sakralizovanija od srednjovekovnog zapada?

Najzad, poznato je da jedan od elemenata koji daje
pecat religioznom karakteru rukopoloZenju za viteza je-
ste Cinjenica da se on dogadao najcesce ~ u svakom slu-
Caju tokom XTI i XIII veka — na veliki hri§¢anski praznik,
o Duhovima. Nastavljanje na paganstvo u kome je taj dan
bio od velike vaznosti u ritualima ulaZzenja u toplo go-
disnje doba je oligledno tu i u tome nesumnjivo treba
videti brigu koju je unela srednjovekovna hris¢anska crkva
da se zatru svi tragovi paganskog porekla u ceremoniji
povitezenja. Nema nikakve nuznosti te vrste u feudalno-
-vazalskom ritualu. S druge strane, bilo je prakti¢no
nemoguce da se ceremonije stupanja u vazalstvo i investi-
ture odvijaju u utvrdeni dan, pod pretpostavkom da je bilo
prethodnih sluajeva i kalendarskih orijentira. Kretanja
gospodara, datum smrti gospodara 1 vazala za obnovu
ugovora i obreda, nepredvidljivi za "politiku vazalstva"
feudalne klase, ¢ine opravdanim $to su datumi stupanja u
vazalstvo i investiture, kad ih i imamo, vrlo Sareni. Nema li
u tome ipak - izvan sluCajnosti — nekih povlaséenih
datuma? Trebalo bi se bolje uveriti da simbolicki ritual ne
skriva nikakav kalendarski podatak da bi se pristupilo
njegovom tumacdenju.

ZAKLJUCAK: VERNI DAKLE VAZALI

Na kraju ovog nacrta, pokuSaja koji sadrzi jo§ previse
hipoteza, hteo bih da iznesem dve opSte napomene ume-
sto zakljucka.

Prva je da ovo tumacenje feudalnog rituala, koje stavlja
u prvi plan linu vezu, ne dovodi ni na koji nadin do toga
da od feudalizma pravimo prostu pojavu mentaliteta’?.
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Originalnost feudalizma srednjovekovnog zapada je
zapravo u tome $to je ustupanje lena spojeno sa licnom
obavezom pa nam je dopusteno da, razlikujuéi motive od
uzroka, razlikujemo nadgradnje od infrastruktura, prem-
da metodoloSka razmi$ljanja nekih antropologa naginju
ka ideji da svako drustvo funkcioni$e posredstvom struk-
tura, pri éemu jedan deo visih struktura deluje takode kao
infrastrukture.

U slucaju feudalne investiture ne bi bilo vazalske veze
da investitura lena nije ukorenjena u podvorenje i zak-
letvu. Simbolicki sistem pokazuje da je re¢ o jednoj celini.
Ona nije "verni i/i vazali". Ona je "verni / vazali".

Druga i poslednja napomena je da nas ovo simboli¢ko
Citanje ne moze zadovoljiti, Cak i ako vodimo racuna o
tome da su ljudi srednjovekovnog hri§¢anstva imali sim-
bolicku nau¢nu misao koja je bila odgonetanje dublje
realnosti ispod privida.

Simbolicki sistem, da se posluzimo nedavno izlozenim
shvatanjem kod Dana Sperbera (Dan Sperber) u njego-
vom ogledu "Simbolizam uopste" (1974), ne znadi niSta.
On nije odraz, neki prevod. On je skup Zivih reéi, gestova
1 predmeta koji, ustrojeni na nacin koji mora da u bitnom
ostane nedodirljiv, daju tom skupu nesto vise od prostog
zbira ili kombinacije tih elemenata, nesto §to celinu uvodi
u oblast svetinje, odredene svetinje. U tom pogledu, kao i
u mnogom drugom slucaju (na primer, "politi¢kom avgu-
stinstvu"), srednjovekovna misao je shematizovala i osi-
romasila dublje i Sire Avgustinovo shvatanje. U slu¢aju
feudalne investiture ¢ini mi se da se simboli¢ko kreée u
sferi svetinje srodstva.

Za kraj hocu da upotrebim jedno poredenje za koje €u
odmah reéi da ne iskazuje su$tinu feudalne investiture,
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nego da je prosto nacin da se jasnije izloZi hipoteza koju
snujem u pogledu tumacenja simbolike u feudalnoj inves-
tituri. Kao §to su hri§¢ani postali ¢lanovi hris¢anske poro-
dice kr§tenjem, isto tako su postali vernici — vernici znaci
hris€ani - vazali su kao ¢lanovi vliastelinske porodice

putem investiture postali vernici ~ Vernici, dakle,
Vazali.

BELESKE

1. W. Ullmann. The Carolingian Renaissance and the Idea of Kingship,
predavanja na Birkbeku 1968-1969, London, 1969.

2. Zahvaljujem Zeraru Zenetu $to mi je ljubazno stavio na raspola-
ganje francuski prevod interesantnog ¢lanka Johana Kideniusa (Johan
Chydenius): "La théorie du symbolisme médieval" (objavljen na en-
gleskom u Secietas scientiarum fenmica, 1960) pre njegovog izlaska u
Casopisu Poétique, n° 23, 1975, str. 322-341.

Ova situacija bi se mogla dopuniti na osnovu raznih pojmovnika, a
narclito na osnovu onoga iz Patrologie latine od Minja, koji je i sam
nepotpun, a i proveriti, no koja je i ovde neretko Cesto plodna u
putokazima. Posebno se moZe pogledati zbirka 123-274 II toma iz
predmetnog registra u ¢lanku De allegoriis, pod naslovom De Scripturis
sa, izmedu ostalog, definicijama alegorije (allegoria) (cum aliud dicitur et
aliud significatur, prema svetom Jeronimu), figurae seu typus (antiphrasis
cum per contrarium verba dicuntur, prema svetom Augustinu, navodeci
izmedu ostalih primera, transgressio Adae typus justitiae Salvatoris et
baptisma typus mortis Christi, sa ukazivanjem na semanti¢ko polje koje
sadrzi praefigurare, praesignare, designare, interpretari, exprimere, itd.),
parabole (similitudines rerum quae comparantur rebus de quibus agitur
prema Rufenu), itd., isto, col. 919-928, a povodom symboluma Minj
moZe samo da odrazi oskudnost upotrebe re¢i u srednjovekovnom
latinskom. Pored svog znadenja u grékom (sa ekvivalentom na kla-
si¢nom latinskom: indicatio 1 collatio) jedini naznaceni smisao je regula
fidei. U nedostatku symboluma u srednjovekovnom latinskom sa grékim
1 modernim znaenjem nadi ¢emo 1zuzetke koji potvrduju pravilo: kod
retkih latinskih teologa koje je okrznula gr¢ka teologija, na primer, kod
DzZona Skota Erigene.

3. Navedeno prema DikanZu, 8lanak [nvestitura, Glossarium ad
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scriptores mediae et infimae latinitas, izd. iz 1733, t. 111, col. 1533.
Istaknimo da Dikan? uzima Investituru u S§irem znalenju, go-
drazumevajuéi ne samo crkvene "investiture” nego i razliita darovanja
koja otvaraju prostor za simboli¢ki obred.

4. E. Chénon, "Le réle juridique de I"osculum dans I’ancien droit
francais", u Memoires de la Société des Antiquaires de France, 8 serija, 6,
1919-1923, str. 133, no 2, daje navode kartulara iz Obazina, prema Rene
Fagé, La Propriéié rurale en Bas-Limousin pendant le Moyen Age, Paris,
1917, str. 260.

5. Durando iz Manda, Speculum juris, 11 deo, knj. IV, 3, 2, na 8§,
citirano prema E. Senonu, navedeno mesto, str. 139, na 2.

6. Lambert od Ardra, Historia comitum Ghisnensium, « MGH, Scrip-
tores, t. XVI, str. 596.

7. F. L. Ganshof, Qu'est-ce que la féodaliré, 3. izd. Brisel, 1957,

8. Galbert de Bruges, Histoire du meurtre de Charles le Bon, compte
de Bruges, izd. H. Pirenne, Paris, 1891, str. 89. Ovaj tekst i prevod
Ganshofa moze se naéi u Qu'est-ce que la féodalité? sir. 97, u izvrsnom
zborniku dokumenata koje je sakupio R. Butris (R. Boutruche), u Seigneurie
et Feodalite, t. 1, Paris, 1968, str. 368-369.

9. Ermold Nigel, /n honorem Hiudowici, Classiques de I’Histoire de

France, izd. i prev. E. Faral, 1932, v. 2484-2485, kod R. Butrisa, naved.
delo, str. 366.

10. Formulae Marculfi, 1, 18, w MGH, Formulae Merowingici et
Carolini aevi, izd. Zeumer, I deo, 1882, str. 55, sa prevodom kod R.
Butrisa, naved. delo, str. 364-365.

11. Annales Regni Francorum, izd. F. Kurze, 1895, str. 14, u MGH,
Scriptores Rerum Germanicorum in usum scholdrum, t. VI, naved. po
prevodu R. Butrifa, naved. delo, str. 365.

12. Bilo bi korisno popisati upotrebljene izraze §to je moguée
potpunije i taénije. Prema primerima koje navodi F. L. Ganshof, naved.
delo, str. 89-93, ¢ini mi se da se u perspektivi koja me interesuje, tj.
reciprofnosti gesta, mogu se na prvi pogled razlikovati izrazi koji
podvlace Inicijativu vazala ("manus alicui dare", "in manus alicuius
venire", "regis manibus sese militeturum commitir", povodom Gijoma
Dugoga Maca, drugoga grofa Normandije, koji postaje vazal Karla
Prostoga, 927), oni koji povlad¢uju prihvatanje gospodara ("aliquem per
manus accipere”) 1 oni koji izraZavaju naroito saglasnost dva &ina i
uzajamnu obaveznost ("omnes qui priori imperatori servierant... regi
manus complinant..."), prema Titmaru iz Merzeburga povodom pod-
vorenja u¢injenih Henriju II na istoénim granicama Nemacke 1002, ili
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pak lzraz "“alicuius manibus iunctis fore feodalem hominum'", iz jedne
engleske povelje u doba Viljema Osvajada, koju je proudavaoc D. C.
Daglas u "A Charter of enfeoffment under William the Conqueror”, u
English Historical Review, XLII, 1927, str. 427). .

13. Pored dela od P. Ourliac i J. De Malafosse, navedenoé nize, za
rimsko pravo naro€ito sam se sluzio velikim spisom Instituzioni di dirito
privato romano od Edoarda Voltere, Rim, 1961.

14. Cl. Sanchez Albornoz, En rorne a los origines del Feudalismo,
Mendoza, 1942,

15. H. Grassotti, Las Instituciones feudo-vassdlaticas en Leén y
Castilla, 2 tom, Spoleto, 1969; naroCito tom I, El vassalaje, pogl. 11,
"Besamanos", str. 141-162.

16. Prema primerima koje navodi Hilda Grasoti, moZda je izvesni
kraljevski uzor - sigurno isto¢njackog porekla i osnazen muslimanskom
praksom - igrao u Spaniji posebnu ulogu. ViSe od problema uticaja
isto¢njackih i muslimanskih, pod tom pretpostavkom interesovalo bi nas
kakvi su bili odnosi izmedu vazalskih obreda i kraljevskih obreda, o
demu govorimo kasnije. H. Grasoti podseCa na brojne primere lju-
bljenja ruke u Pesmi o Sidu, koje je otkrio Menendes Pidal, kao na
primer: "Por esto vos besa las manos, commo vassalo a senor”, ali takode i
"Besamos vos las manos, commo a Rey y a senor". U ls]amlzlranq Spaniji
(jos uvek obostranost ¢ina) narocito se istiCe znacajna milost koju daje
kalif kad pruza ruku da mu poljube. Kad je Zan de Gorz, ambasador
Otona ], bio na prijemu kod Abd-al-Rahmana III 956. godine, ovaj mu
pruZa svoju da je poljubi "quasi numen quoddam nullis aut raris accessi-
bile". Isto tako je bilo i prilikom prijema Ordona IV kod Al-Hakama II
u Medini o kome Klaudio Sanc¢ez Albbornoz daje veoma Ziva pricu
prema al-Makariju koji je verovatno koristio srednjovekovne izvore.

17. Videti napomenu br. 3.

18. Livre de jostice et de plet, XI1, 22, 1 (izd. Rapetti, Paris, 1850, str.
254), navedeno kod E. Senona, naved. mesto, str. 138.

19. U jednoj povelji iz 1322. Hugo, episkop iz Karpentrasa, prima
podvorenje jednog maloletnog deteta 1 njegove starateljke. On uzima
ruke deteta i ruke starateljke koja mu ¢ini podvorenje 1 zadaje mu veru
svojim rukama, ali on ne daruje osculum njoj nego detetw, "remisso
ejusdem dominae tutricis osculo propter homestatem', citirano prema
Dikan#u, Glossarium, ¢l. Osculum 1 E. Senon, naved. delo str. 145-146 1
str. 146, napomena 1.

20. E Senon, naved. mesto, str. 149.
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21. Casus S. Galli, c. 16. izd. von Arx, MGH, §S, t. I1, str. 141, citirao 1
prev. R. Butri§, naved. delo, str. 367.

22. Videti napomenu 11,

23. Teulet, Layerres du Trésor des chartes, t. 1, n 39, citirano prema E.
Senonu, naved. mesto, str. 141, n. 1.

24. Ramos y Loscertales, "La Sucesion del Rey Alfonso VI",
Anuario de Historia del Derecho espaiiol, X111, str. 67- 69 citirano prema
H. Grasoti, naved. delo, str. 169.

25. Dikanz, Glossarium, ¢, Investitura, t. 111, col. 1520-1538. Ja kaZzem
sve najbolje §to mislim o tom ¢lanku prenesenom u ucenost vremena u
kome je nastao. Naravno, on se mozZe istovremeno i kritikovati.
Narodito, kao §to sam istakao u ranijoj napomeni br. 3, investitura se
uzima u preSirokom znaCenju. Ali ¢ak i kad je re¢ o simboli¢kim
predmetima kori§¢enim u crkvenim "investiturama" ili ¢ak o prostim
darivanjima, koristio sam podatke iz DikanZa, jer mi za taj deo
feudalno-vazalnog ceremonijala ritual i njegova simbolika izgledaju
istovetni.

26. Taj spisak ¢e se nai u dodatku, dalje, str. 415-417.

Naravno, uprkos Sirini DikanZove uCenosti, trebalo bi dopuniti listu
koja se iz nje moZe izvesti Sto je moguce §irom obradom podataka i
otuda izvudi statistika o€igledno uslovna i veoma pribliZna.

Recimo, Benzamen Gerar u svom uvodu u Cartulaire de I'abbaye de
Saint-Pare de Chartres, t. 1, Paris, 1840, brzo je predlagao (str. CCXXIV-
CCXXVI) "simbole investiture". Tu se nalaze noz, §tap, kaSika za
tamjan, virga (grancica) ili virgula (pruti¢) ili ramusculus (grandica).
Uglavnom se daje tacan naziv drveta od koga je virga ili ramusculus (na
prlmer virgula de husso: granCica grabovine; savinae ramusculo: gra-
néica smreke) Fom Amira u dole navedenom ¢lanku pnplsuje veliki
znadaj, sa etnoxston]skog glediSta, drvetu snnbohékog Stapa. Tu se
nalazi takode i pruZanje iverka, na koje ¢emo se jo§ vratiti u napomeni
28 (na primer, quam virgam... in testimonium fregir). Sa simbolima
investiture u strogom smislu re¢i mesaju se simboli dara i svedocenja.

Dalje ¢u se izjasniti o znafenju jedne liste pravih simbola date
podjednako i u merovin$kom i u karolinSkom dobu, a koju je sadinio M.
Tevenen u svom izdanju Tekstova navedenih u bibliografiji.

27. Naravno, ova primedba ne umanjuje nimalo vrednost uticaja
rimskih pravnih uzora na srednjovekovno pravo (govoric’u o tome dalje
povodom festucae (pruti€), koriste¢i se naro€ito ve¢ navedenom knji-
gom E. Valtere (v. napomenu 13). Stav1se primedba ne moZe nikako da
se primeni na znacajno delo P. Urliaka i Z de Malafosa, Droit romain et
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Ancien Droit, t. I, Les obligarions, Paris, 1957, jedno od retkih koje je
raspravljalo o rano-srednjovekovnom poreklu festucatia znalacki i inteli-
gentno.

28. U vrlo kratkoj francuskoj bibliografiji o predmetu mogu se
navesti A. Laforet, "Le baton (Stap, znak autoriteta, episkopska i
opatska palica). Kantorski Stap, skiptar i ruka pravde)", u Mémoires de
I’ Academie des Sciences Belles-Lettres et Arts de Marseille, XX1 (1872-
1874), str. 207 passim. 1 XX11 (1874-1876), str. 193 passim. Za Ernesta
fon Melera najvazniji u nizu ceremonijala koji se uostalom viSe odnose
na sluzbenike, sudije i jude van zakona nego na vazale bio je iverak od
§tapa. On daje za to upros¢eno tumadenje: iverak je simbol raskidanja
jedne veze. Naprotiv, na liniji etimologije grékog izraza, spajanje dva
komada koji su se morali rastaviti je ono §to stvara vezu dve osobe. Fon
Amira upuéyje fon Melerovom tumadenju umesnu kritiku koju je
preuzeo i Mark Bloh. Preostaje ipak da se prosiri polje komparativistike
a da ga pritom ne razvodnimo toliko da padne u konfuziju - to éemo
ponavljati jer je ovo sutinsko pitanje metode u etnoistorijskoj perspek-
tivi. Mark Bloh je odli¢no rekao: "lomljenje Stapa... ima sa lomljenjem
slamki, shvalenim kao obredom poricanja podvorenja, samo spoljnu i
sludajnu sli¢nost (naved. mesto, str. 209).

29. Videti sumarnu bibliografiju, in fine. Zao mi je $to nisam mogao
da imam uvid, u komparativistiCkoj perspektivi koju ¢u poblize odrediti
malo dalje, delo M. Glukmana (M. Gluckman), Rituals of Rebellion in
South East Africa, Manchester, 1954.

30. E. Senon, naved. mesto, str. 130-132. E. Senon napominje takode
ono $to bi moZda zasluZivalo da bude poblize prouceno, da osculum
mozZe da zameni simbolicki predmet u ritualu (isro, str. 132-134).

31. Videti napomeru br. 12.

32. Videti napomenu br. 12,

33. Videti napomenu br. 9.

34. Videti napomenu br. 21.

35. Videti napomenu br. 8.

36. J. Maquet, Pouvoir et Société en Afrique, 1970, chap. VIII,
"Dependre de son seigneur”, strr. 191-215.

37. 7. Make, naved. delo, str. 192.
38.7. Make, naved. delo, str. 193.
39. Videti napomenu br. 8.

40. E. Senon, naved. mesto, str. 149.
41. Videti napomenu br. 5.
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42. Videti, Cl. Gaignebet, Le Carnaval, Paris, 1974, chap. VII, La
circulation des souffles, str. 117-130.

43. Informacija je dobijena na seminaru R. Gviderija i Kl. Karnua
kojima zahvaljujem $to su bili ljubazni da diskutuju o ovom istrazivanju.

44, Na %alost, malo se moZe izvuéi iz knjige The Kiss sacred and
profane. An Interpretative History of Kiss symbolism and Related religious
erotic Themes (University of California Press, 1949) od N. Dz. Perela (n.
J. Perella), koji uprkos svojim dobrim namerama ne izvlaci korist iz
etnografske literature i, u krajnjoj liniji, daje samo jednu knjigu viSe o
kurtoaznoj ljubavi.

45. Videti napomenu br. 8.

46. Videti napomenu br. 11.

47. Videti napomenu br. 9.

48. Z. Make, naved. delo, str. 197. Pisac ukazuje, isto, str. 200-202, da
se u predelu oko africkih Velikih jezera nalaze institucije koje nalikuju
na ubuhake, na primer u Angoli, u Burundijjui u plemenima Buha.

49. M. Bloch, La Seciéré féodale, prerad. izd., Pariz, 1968, str. 320.

50. Z.. Make, naved. delo, str. 196.

51. Videti napomenu br. 28.

52. Videti delo E. Voltere navedeno u napomeni br. 13. narocito str.
205-207.

53.E. Chénon, "Recherches historiques sur quelques rites nuptiaux”,
Nouvelle revue historique de driot frangais et étranger, 1912,

54, Videti ¢lanak Baiser ("Poljubac") u Dom Carol, Dictionnaire
d’ Archéologie chrétienne et de liturgie, t. 11/1, 1910. Tertulijanov tekst se
nalaziu De velamine virginum, PL, 1, col. 904-905.

55. E. Voltera, naved. delo, str. 206.

Napominjemo da je drugi oblik zakletve iz rimskog privatnog prava,
Sacramentum in personam imao za cilj da dobije manus iniectio. Ali po
mom misljenju, ne treba traziti nikakav paralelizam, nikakav kontinuitet
znacenja izmedu festuca 1 manus u rimskom pravu i pojmova festuca i
manus u vazalskom ritualu. Normalno je da jedno drustvo pravi razliku
izmedu prava li¢nosti 1 prava stvari, da ponovimo to sa E. Volterom,
manus ima u rimskom imperijalnom pravu samo apstraktni smisao i u
njemu je vaznija simbolika od simbola. Samo konkretno istorijsko
proucavanje moze da ima na umu - istina to je €esto teSko - kontinuitete
i promene. PaZnju zahteva slulaj festuca, jer re¢ i predmet nisu
"ofigledni". : _

56. P. Ourliac et J. Malafosse, Droit romain et Ancien Droit, Les
Obligations, Paris, 1957, str. 372-373. Zahvaljujem Alenu Gerou (Alain
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Guerreau) $to mi je skrenuo paznju na te tekstove i pokusao da ih
prevede, ma koliko da su tegki.

U svojoj znalajnoj studiji P. Urliak i Z. de Malafos iznose vie
znacajnih primedbi koje se sve okupljaju oko nekoliko ideja izraZenih u
tom predavanju.

a) O osrednjoj simbolici (str. 58-59):

"Upadljiva crta Salijskog zakonika bila je simbolika kojom se od-
likuje svako prvobitno pravo. Prenos nekog dobra se visi predavanjem
prutia (festuca) ili zaloge (wadium) koja je izgleda bila predmet
neznatne vrednosti (v. Dikanz, re€¢ "Wadia"); i sve moZe da postane
simbol: busen trave, ¢okot, grana, noZ, svileni gajtan, ukosnice; uz njih
ide mimika I prigodne refi; ponekad se predmet takode povezuje sa
aktom: akt iz 777. (Neues Archiv, XXXII, str. 169) jo$ uvek nosi na sebi
grancCicu koja je pri¢viSéena na pergament i sluzila je za prenos.
Duhovnici su tezili da profane predmete zamene nekom dopunom u
sluzbi: misalom, ali takode i prstenom ili pastirskom palicom."

b) O mnogozna¢nosti simbola (videti nize): Zbog toga se ne uzima
festuca izvudena iz konteksta, nego u institucionalnom i simboli¢kom
sklopu za koji nam se ¢ini da je umesno povezati ga sa feudalno-vazal-
skim ritualom (str. 59):

"Takvi simboli su veoma odgovarali ugovorima koji su sadrzavali
prenos dobra, podelu ili prodaju; ali festuca je koriS¢ena i za mnogo
drugih ugovora: punomo( za zastupanje na sudu (Marculf, 1, 21, 27-29);
za obeéanje zajednickog nastupanja pred sudom, kao zaloga. Pojavite se
i drugi simboli: kao svezivanje ruku u podvorenju ili predavanje prstena
na venéanju. Pravljenje (ili predavanje) povelje pojavi¢e se uskoro samo
kao jedan od tih simbola. Shvatljivo je $to je na jugu igra germanskim
simbolima bila ograni¢enija; tu bi se moralo obi¢avati i datiranje kapara
(potvrdno) koje pokazuju zakl]ucenje ugovora. To je Cesta praksa za
verenicki ugovor. Ovo cvetanje simbola jasno ukazuje u svakom sluéaju
na Zivot prava i on ¢e mu davati ritam napredovanja.”

¢) O simboli€kom skupu: gestovi, predmeti, reci (str. 59):

"Simbolika se stapa sa formalizmom: gestovi i refi su propisani
obitajem. Akta ¢esto spominju da su svedoci "videli i ¢uli"; ugovori se
takode Cesto zakljuuju pored nekog malja, a u karolingko doba
prilikom propovedi na misi."

d) Najzad, ideja o "contra-prestaciji’, o "simboli¢kom uzdarju" koje
se nalazi povodom uloge koju ima festuca 1 afatomiji, praksi uzajam-
nosti (str. 69):

"Darivanje uvek podrazumeva protivdarivanje; davanje moze biti
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vredno samo uz simboliéni protivdar koji mu daje pravac razmene.
MozZemo se u tom pog! sdu pozvati na jednu lombardijsku 1nst1tuc13u
launegild: darivani urutuje darivaocu neki predmet, recimo prsten, &ija
sama etimologija potvrduje karakter nadoknade. Festuca kao simbol ili
simboli¢ki wadium mogli bi se objasniti istom idejom: oni bi navodno
predstavljali protivvrednosti za ono §to je poverilac ulozio."

57. Pactus Legis Salicea, izd. K. A. Eckhardt, u MGH, Legum Sectio 1,
4/1, Hanover, 1962.

58. Videti kratku bibliografiju, in fine.

59. Du Cange, Glossarium, naved. izd,, t. 111, col. 412-413.

60. M. Bloh, naved. mesto, str. 197.

61. M. Bloh je uostalom u neprilici zbog jednog teksta u Coutumes du
Beauvaisis od Bomanoara (Beaumanoir kraj X111 veka, koji je istina tek
polunormativan) i ¢iji znacaj on nastoji da ogranicy, isto, str. 197, nap. 4.

62. Takva je orijentacija Zorza Dibija na predavanjima u "Collége de
France". Proucavanje porodi¢nih struktura i odnosa srodstva zauzimaju
vazno mesto u novijim krupnim tezama P. Tubera (P. Toubert), Les
Structures du Latium médieval. Le Latium méridional et la Sabine du IX® &
la fin du XIV* siécle, 2 tom, Rim, 1973, i P. Bonassie, La Catalogue du
milieu du X° a la fin du XTI siécle, Toulouse, 1975-1976.

63. M. Bloch, La Société féodale, novo izd. Paris, 1968, str. 183-186.

64. Videti napomenu br. 19.

65. Videti napomenu br. 24. R. Butri§, ne navodeéi na nesrecu
podatke, beleZi da kad je Zena bila u pitanju "poljubac u usta sa desne
strane" bio je dovoljan (naved. delo, t. 11, str. 154-158).

66. Videti radove Eriha Kelera (Erich Kohler) o osporavajuéem
karakteru kurtoazne ljubavi i to: "Les troubadours et la jalousie", u
Mélanges Jean Frappier, Genéve, 1970, t. 1, str. 543-599.

67. G. Duby, La Société aux XI® et XII siécles dans la region
maconnaise, ponov. izd., Paris, 1971, str. 116, nap. 35.

68. Navedeno premaE Senonu, naved. mesto, str. 144, prema 1zdanju
Roman de la Rose Franciske MisSel (Francisque Mlchel) str. 63. Ovde
prevod M. R.

69. Ch.-Ed. Perrin, Recherches sur la seigneurie rurale en Lorraine
d’aprés les plus anciens censiers IX°-XIT® s., Paris, 1935, str. 437-438.

70. Videti gore navedenu napom. br. 20.

71. Rober Butri$ koji je dobro uodio znacaj poljupca: "Znacajan gest!
On je znak mira, prijateljstva, i "uzajamne vemosti". On stavlja uz
pretpostavljenog "Covek od usta i ruku" (naved. delo, t. 11, str. 154) 1
dodaje: "Ipak, poljubac nije neophodan." Klasian "u Francusko) i u
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zemljama normadskog osvajanja posle hiljadite godine, zatim u latin-
skim drZzavama na Istoku, on se slabo prosirio u kraljevstvu Italije.
Redak je u Nemackoj pre XIII veka, bez sumnje zato §to je druStvena
podvojenost izmedu gospodara i vazala bila odsednija, a briga za
hijerarhiju veéa. Ne bih Zeleo da umesto krutosti 1 apstraktnosti
pojedinih eruditskih teorija koje su viSe pravni¢ke nego istorijske stavim
jedan odved "sistemati¢an" etnografski model. Rober Butri§ upravo ima
razloga kada istie raznovrsnost povezanu sa istorijskim prostorima
razlicitih tradicija. Meni se ¢ini, medutim, da napredovanje osculuma u
srednjovekovnoj NemacCkoj viSe nego pitanje uticaja izrazava ostvari-
vanje sistema u prostoru u kome su druStvene 1 politi¢ke strukture
{povezane sa kraljevskim sistemom) do tada usporavale njegovo ispun-
javanje.

72. MGH, Capitularia regum francorum 1, 104 (str. 215), C. 3.

73. G. Fasoli, Introduzione allo studio del Feudalismo Italiano, Bo-
lonja, 1959, str. 121.

74. Citirani tekstovi su dati prema Botri§ovom navodu i1 prevodu,
naved. delo, str. 364-366.

75. Annales regni Francorum, izd. Kurze, str. 14, citirano po R.
BotriSu, naved. delo, str. 365.

76. Casus S. Galli, c. 16. izd. von Arx, u MGH. S§S. t. I, str. 141,
citirano prema prevodu i navodu R. ButriSa, naved. delo, str. 367.

77. Videti narotito G. Duby, L’ An Mil, Paris, 1967.

78. Dotakao sam se problema trojnog druStva u srednjem veku
inspirisan sjajnim radovima Z. Dimezila u "Note sur société tripartie,
ideologie monarchique et renouveau économique dans la Chrétienté du
IX® au XII° siecle”, u Europe aux IX°*-XI° siécles, (simpozijum u Varsavi,
1965), izd. A. Gieysztor i T. Vanteuffel, 1968, str. 63-71. Z. Dibi je
pristupio tim pitanjima produbljeno na svojim predavanjima u Collége
de France i priprema jedno delo o tom predmetu.

79. Videti str. 375. passim.

80. M. Bloh, naved. mesto, u Bibliographie sommaire. Appendice, str.
421.

81. Naravno - bez upustanja u analizu problema - kako smatram vrlo
vaznom svest ili nesvest koju jedno drudtvo ima o sebi, paZljivo sam
istraZzivao 1 ovde ukazao na svedolanstva o primanju simboli¢kog
sistema vazalstva koje su ljudi srednjega veka - a u svakom slucaju
pismeni duhovnici koji su ga opisivali - mogli imati.

82. E. Senon, naved. mesto, str. 130 passim. "Na drugom mestu,
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osculum je sluzio da se izradi odricanje od spomih prava; tada je bio
simbol cdricanja (guerpitio)".

83. Verujem da je E. Senon pao u gresku trazeéi u istom simbolu isti
simboli¢ki smisao, umesto da poftuje mnogoznaénost simbola kada
pise: "Ma kakav da je bio oblik obreda i ma kakav da je bio smisao
simbola: potvrdivanje, odricanje ili prenosenje, moguce je svesti ga na
istu ideju: ideju da e stanje nastalo ugovorom zapecaenim poljupcem
biti postovano... To je ideja koja proizlazi iz re¢i osculum pacis et fidei
koje se Sesto srecu u poveljama.” ("Osculum en matiére de fiangailles.
Recherches historiques sur quelques rites nuptiaux’, uzeto iz Nouvelle
Revue historique de Droit frangais et étranger, Paris, 1912, str. 136.

84. Du Cange, Glossarium, C1. Investitura, col. 1520.

85. M. Thévenin, Texzes relatifs..., str. 263-264. Videti, Kratku bibliog-
rafiju, str. 418-419.

85. Bis Simboli e Simbologia... Settimane... XXIII, Spoleto, 1976.

86. J.-F. Lemarignier, Recherches sur I’hommage en marche er les
frontiéres féodales, Lille, 1945.

87. R. Butri§, naved. delo, str. 368.

Galbert pie: "Non, aprilis, feria tertia Aqua sapientiae, in crepus-
culo noctis, rex simul cum noviter electo consule Willelmo, Flandriarum
marchione, Bruggas in subburbjum nostrum venit... Octavo idus aprilis,
feria quarta, convenerunt rex et comes cum suis et nostris militibus,
civibus et Flandrensibus multis in agrum consietum in quo scrinia et
relliquiae sanctorum collatae sunt... Ac deinceps per totum reliquum
dies tempus hominia fecerunt consuli qui feodati fuerant prius a Karolo
comite piisimo..." (izd. H. Pirenne, str. 86-89). Ceremonija se odvija u
agro consueto da bi se istovremeno postovao obifaj, smestio svet i
flamanska osobenost, da se okupe gradani. -Donesene relikvije
posvecuju mesto.

88. Napomenimo da do prelaska vazala dolazi i u sluaju napustanja
vazalstva. U pri¢i Galberta iz Briza o "exfestucatio” Ivana od Alosta,
koju je proutavao M. Bloh, beleznik Briza zapisuje: "Ili milites... sese et
plures alios transmiserunt consuli Willelmo in Ipra, et exfestucaverunt
fidem et hominia..."

89. Na primer, gore navedena povelja iz 1123, br. 3, sauvana u
kartularu Svetog Nikole od AnZea. "De hoc dono revistivit Quir-
marhocus et duo filii ejus Gradelonem monachum S. Nicolai cum uno
libro in ecclesia S. Petri Nannetensis... librum quoque quo revestierunt
monachum posuerunt pro signo super alture S. Petri" U jednoj povelji
Roberta, vojvode od Burgonje, iz 1043, stoji: "Hune oblationes chartam,
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quam ego ipse legali consessione per festucam, per cultellum, per
wantonem, per wasonem super altare, posui,..." (DikanZ, naved. mesto,
col. 1525).

90. Na primer, "Hanc concessionem fecit Dominus Bertrandus in
aula sua, et pro intersigno confirmationis hujus eleemosynae, tradidit
quendam baculum, quem manu tenebat, Armando priori Aureae
Vallis" (Bertranova povelja iz Monkontura, navedena prema Dikanzu,
naved. mesto, col. 1525). Darivanje nekoliko letnjikovaca koje je grofica
od Turene poklenila manastiru Obazina dogodilo se u velikoj dvorani
zamka Turene 1143: "Hoc donum factus fuit in aula Turenensi..." (E.
Senon, naved. mesto, str. 133, nap. br. 2).

91. Na primer, u povelji Marmutjea (Dikanz, col. 1530): "Quod -
donum... posuit super altare dominicum per octo denarios, in praesentia
multorum." Ponekad funkcija svedolanstva, jemaca kolektivnog-pam-
¢enja izridito se priznaje prisutnima: recimo u ovoj povelji manastira
Marmutje, koju navodi DikanZ, naved. mesto, col. 1536: "Testes
habuimus legitimos, qui omni lege probare ferunt parati, quod Hilde-
gardis ad opus emerit, et per pisces ex ejus piscaria investituram de derit
in vito sua monachis Majoris Monasterii."

92. Chr. Walter, L’ Iconographze des conciles dans la tradition byzan-
rine, Paris, 1970. :

93. U jednoj povelji manastira Marmutje kao glavni (i dovoljni)
svedok navodi se opat manastira: "Quodam fuste, qui apud nos nomine
ejus inscriptusm servatur in testimonium, praesente Abbate Alberto, fesit
guerpitionem" (DikanZ, naved. mesto, col. 1521).

94.7. Make, naved. delo, str. 195.

95. Zapisi daju samo u naznakama vazalovo kleCanje u fazi pod-
vorenja: na primer, u jednom aktu iz Rabastensa, od 18. jan. 1244, koji
navodi E. Senon, naved meso, str. 142, nap. 3: "et inde vobis homagium
facio, flexis genuis...", jedini je detalj koji pruza Durando iz Manda u
Speculum juris, 21 deo, IV, 3, 2, nap. 8: "Nam is qui facit homagium, stans
flexis genuis.." Stans izgleda da znaci da gospodar, kao §to bi se moglo
pomusliti, sedi.

96. E. Senon, naved. mesto, str. 132-133. "Najzad, ono §to je najzanim-
l_]lVl]C ai na]rede osculum je mogao da posluzi za 1zvodenJe predaje; tada
je on zamen]wao simbolicki predmet koji se mogao i ne videti u ruci.'
Da li je tu ba$ re¢ o tome?

97. DikanZ navodi nekoliko primera ¢uvanja simboli¢kih predmeta
investiture, recimo povodom jednog darivanja: "Facto inde dono per
zonam argentum, ab altari in armario S. Petri repositam..." (naved.
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mesto, col. 1521). U svom Glosaru, on citira Vendelina (Wendelin):
"Hujusmodi cespites cum sua festuca multis in Ecclesiis servantur
hactemus visunturque Nivellae et alibi..." On izjavljuje da je li¢no video
u arhivi svetog Dionizija, zahvaljujuéi Mabijonu, nekoliko povelja sa
simboli¢kim predmetima (videti, nap. 122): "complures chartas, in
quarum imis (limbis intextae erant festucae, vel certe pusilla ligni
fragmenta" (isto, col. 1522).

98. Povodom slomiljene festucae, DikanZ podseca na rimsku stipulatio
(ugovor slamkama) 1 navodi Isidora Seviljskog (Origines, knj. III):
"Veteres enim quando sibi aliquid promittebant, stipulam tenentes
frangebant, quam iterum jungentes sponsiones suas komacebant (Glos-
saire, &l. Festuca, col. 411). Nisam siguran da komadi¢ slamke (ili iverak
od noza), kao deo povelje, ima namenu da da dva komada od kojih
svaka od stranaka treba da zadrZi po jedan.

99. F. L. Ganshof, naved. delo, str. 143-199.

100. F. Joiion des Longrais, Est et [’ Ouest, Institutions du Japon et de
I’Occident comparees (six etudes de sociologie juridique), Tokyo, 1958.
Mogu se nafi 1 naslovi drugih radova na zapadnjatkim jezicima pos-
vedeni "feudalizmu" v Japanu kod R. ButriSa, naved. delo, t. 1, str.
463-464.

Cini mi se da su Mark Bloh i, narogito, Pober Butris pridali preveliki
znalaj 1 istovremeno iskljucivi znacaj japanskom slu¢aju u njihovoj
komparativnoj perspektivi.

101. Zahvaljujem Marku OZeu (Marc Augé) koji mi je pruZio
korisne podatke iz oblasti afrikanistike.

102. H. Maspéro, "Le régime f€odal dans la Chine antique", u Recueil
de la Société Jean Bodin, 1, Les lienes de vassalité et les immunites (1935),
1936, 2. izd., Bruxelles, 1958, st. 89-127. U pitanju je zbornik Li-Ki, str.
91.

103. Isto, str. 94-95.

104. De Bodde, "Feudalism in China", u R. Coulbom izd. Feudalism
in History, Princeton, 1956, str. 49-92.

105. Isto, str. 56.

106. Isto, str. 61.

107. Isto, str. 51.

108. Videti interesantnu napomenu T. Vasovia (T. Wasowicz)
iznesenu u okviru ovog skupa.

109. Beattie (J.H.M.), "Rituals of Nyoro Kingship", u Africa - Journal
de I' Institus international africain, sv. XXIX, n° 2, god. 1959, str. 134-145;
Chilver (E.M.) "Feudalism in the Interlacustrine Kingdoms", u East
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African Chiefs, izd. A. Richards, London, 1960; Fortes (M.) "Of installa-
tion ceremonies”, u Proceedings of the Royal Anthropological Institute of
Great Britain and Ireland for 1967 (1968), str. 5-20; Lukyn Williams (F.),
"The Inauguration of the Omugabe of Ankole to Office", u Uganda
Journal, TV, 1937, str. 300-312; Oberg (K.), "Le royaume des Ankole
d-Ouganda", u Systemes politiques africaines, izd. M. Fortes i E. E.
Evans-Pritchard, naved. delo; Richards (A.P.), "Social Mechanism for
the transfer of Political Rights in some African Tribes", u Journal of the
Royal Antropological Institute..., 1960, str. 175-190; Snoxall (R.A.), “The
Coronation Ritual and Customs of Buganda", u Uganda Journal, vol. 1V,
n 4, 1937, str. 277-288; Tawney (J.3.), "Ugabire: A Feudal Custom
amongst the Waha", u Tanganyka Notes and Records, n 17, 1944, str. 6-9.
(K.W.), "The Procedure in Accession to the Throne of a Nominated
King in the Kingdom of Bunyoro-Kitara", u Uganda Journal, vol. IV,
1937, str. 289-299.

Kako moj predmet nije feudalizam, nisam koristio veé¢ klasi¢nu
knjigu Dz. F. Nadela (J. F. Nadel), A Black Byzantum, London, 1942, niti
rane radove Z. Makea iz Systémes des relations sociales dans le Ruanda
ancien, Tervuren, 1954, i pretpostavku za proucavanje afri¢kih feudali-
zama u Cahiers d’ Ewdes africaines, I, 1961, str. 292-314, niti radove od
Z. Lombarda o drustvu "feudalnog tipa", kod Banba u Severmnom
Dahomeju, niti saopstenje I. I. Potekina, On Feudalism of the Ashani na
XV Medunarodnom kongresu orijentalista, Moskva, 1960. Imam za-
jedniCke poglede sa lepim Clankom od Dzeka Gudija (Jack Goody),
"Feudalism in Africa?", u Journal of African History, 1963, str. 1-18,
narodito kad piSe: 1) "Ne bih mogao da vidim veliku dobit (a moguée 1
neki gubitak) u obradi prisustva najamnistva na feudalnim dobrima kao
nesto $to bi inilo feudalni odnos... Izgleda ¢ak da se moZe dobiti manje
sa gledi$ta onih koji vide afriCka drus§tva kao feudalna na osnovu Sirokih
politi¢kih i ekonomskih kriterija..." 2) Nagovestiti da su slabi izgledi da
se nesto dobije razmisljanjem o africkim drustvima u pojmovima "feu-
dalizma" ne povladi odbacivanje komparativnog rada u kome evropski
medievalisti mogu da tragaju do mile volje za africkim institucijama...
Zato $10 je obrnuto moZda jos vise istina, afrikanisti sigurno imaju §ta da
naude iz proudavanja istori¢ara medievalista." Ali ako se slaZzem sa njim
kada govori sa stanoviSta komparativnog ne o "feudalizmu" nego o
analizi pojedinih ustanova u komparativistickoj perspektivi, Cini mi se
da su za moju temu, simbolicki ritual feudalno-vazalskog sistema, tatke
poredenja u oblasti afrikanista retke, posto su izuéavani rituali uglav-
nom kraljevski rituali. No, hou jo¥ jednom da istaknem sa DZekom
Gudijem da ako se a priori misli da "institucije iziskuju poredenje zbog
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njihove jedinstvenosti” (isto, str. 2), time se jedinstveno osiromasuje
istraZivanje u naukama o ¢oveky, ukljucujudi tu i istorjju.

110. M. Fortes, "Of installation ceremonies”, naved. mesto, str. 7.

111. O.1. Richards, naved. mesto, str. 183.

112. Isto. '

113. M. Fortes, "Of installation ceremonies", naved. mesto, str. 7.

114. Isto, str. 8.

115. M. Fortes, na primer, komentariSu¢i krunisanje engleske
kraljice Elizabete II, doSao je dotle da uporeduje pocast koja prati
ceremoniju sa "the homage of the magnaes with the feudal kiss", koji je
"sluzio za dramatizaciju njene suverene supremacije”, prema p. E.
Sramu (P. E. Schramm) - §to otvara uostalom toliko plodnih staza za
medievaliste, A History of the English coronation, Oxford, 1937, str. 147.

116. Podsticajan esej od G. Balandjea (G. Balandier), Anthropologie
politigue, Paris, 1967, ne vodi dovoljno racuna o tom riziku.

117. Z. Make, naved. delo, str. 194.

118. Dz. Dz. Touni, naved. mesto, videti napomenu 109.

119. Isto, str. 107,

120. K. Oberg u svom gorenavedenom c¢lanku, "Le royaume des
Ankole d’Ouganda” (v. napom. br. 9) daje interesantne naznake za
raskidanje odnosa koji on naziva ortastvo, ckoutoiz ha "gde se neki
vlasnik stoke mouhina pojavljuje pred Mongabe ili kraljem i zaklinje se
da ¢e sa njim po¢i u rat. Da bi odrZao tu vezu u Zivotu, on se obavezuje
da povremeno daje Mongabeu izvestan broj gila od svoje stoke. S druge
strane, odbijanje ortaka da ucini podvorenje, omoutoizha, moglo bi da
dovede do raskidanja ortastva. Taj nain okonavanja odnosa bio je
savrSeno priznat. Tek kad je veliki broj Bahima postupio na taj nacin
zajedno, da bi izazvao kralja u tom slu€aju, ako bi buntovnici obnovili
podvorenja, bilo im je oproSteno” (str. 113). NaZalost, pisac ne opisuje
obrede do kojih bi te razne prakse jedne te iste institucije morale da
dovedu. :

121. F. Joiion Longrais, "Les moines de 1’abbaye Sainte-Mélaine de
Rennes en Angleterre. Les chartes du prieuré d-Hatfield Regis", u
Mémoires et Documents publiés par la société de I’ Ecole des Chartes, sv.

XII = Recueil des travaux offerts a M. Clovis Brunel, Paris, 1955, str.
31-54.

122, Evo kratkog teksta iz tog akta (isto, str. 52): "Per istum cultellum
feoffavit Albericus de Veer primus ecclesiam de Hatfeld Regis mon-
achorum de duabus partibus decimarum de dominico Domini Reginaldi
filli Petri in Uggeleya die Assumpcionis beate Maris Virginis, pro
animabus antecessorum et successorum suorum. Anno..." Zahvaljujem
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g. Berliozu §to mu je pokazao fotografije nekih od predmeta-simbola
(koji su izgleda retki) jos i danas saCuvanih.

123. Giorgi et Beltrani, Regesto di Farfa, t. 11, str. 37, napomena br.
165. '

124. Videti napomenu br. 10.

125. Cini mi se da je jedan dokaz za to, na primer, da je investitura
pomoéu simboli¢kog predmeta bila obred tud hri§¢anstvu dat u onoj
povelji iz 993. od DikanZa (naved. mesto, col. 1523) i odnosi se na
Belgiju: "Most post haec subsequenti die, ut firmius et stabilius esset,
infra terminumi praedicti comitatus, in villa quoque Thiele nuncupata,
eisdem praenominatis testibus et aliis nonnullis astantibus, sine alicujus
retractatione cum ramo et cespite jure rituque populari, idem sanictum
est, rationabiliterque sancitum." Narodno je takoreéi sinonim ovde za
pagansko.

126. G. Duby, "La féodalité? Une mentalité médievale", u Annales
E.S.C., 1958, str. 765-771, pre§tampan u Hommes et Structures du Moyen
Age, Paris-Hague, 1973, str. 103-110. Z. Dibi, koji s pravom reaguje
protiv suviSe praktickih shvatanja feudalnog sveta i poziva na pionirsku
istoriju mentaliteta, pokazao je u ostatku svoga dela da feudalizam ne
svadi na fenomen mentaliteta.

127. Mislim posebno na Marka OzZe i Morisa Godeljea u Francuskoj.
Videti, na primer, Cl. Lévi-Strauss, M. Augé et M. Godelier, "Anthro-
pologie, Histoire, Idéologie”, u Homme, XC (3-4) juli-decembar, 1975,
str. 177-188.
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APPENDIX

I. Lista simbolickih predmeta (za prisegu)

A. Simbolicki predmeli iz vazalskog
sistema po Dikanzu (¢lanak: Investitura)

1) Per cespitem (busenom trave)

2) Per herbam et terram (travom i zemljom)

3) Cum rano et guasone (vel wasone) /grudvom i travom/

4) Per ramum et cespitem (granom i tratinom)

5) Per guazonem, andelaginem et ramos de arboris (travom, gvozde-
nom rukavicom, drvenom grancicom)

6) Per baculum ($tapom)

7) Per baculum et annujum (palicom i prstenom)

8) Per fustem (tojagom)

9) Cum ligno (drvenom plodicom)

10) Per cultellum (noZi¢em)

11) Per cultellum plicatum (incurvatom) (britvom)

12) Per amphoram (punom morske vode, Povelja Otona III) /am-
forom, punom morske vode, u povelji Otona III/

13) Per annulum (prstenom)

14) Per beretam et beretum (sre¢om, darom BoZjim)

15) Per berilum (zelenim dragim kamenom)

16) Per bibliothecam (Biblia) /Bibliotekom (Biblijom)/

17) Per calicem (peharom)

18) Per cambutam (episkopskom palicom)

19) Per candelabrum (sveé¢njakom)

20) Canum venationu apprehansione (sedinom kose)

21) Per capillos capitis (kosom na glavi)

22) Per chartam super altare (poveljom na oltaru)

23) Per chirothecam (rukavicom)
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24) Per claves ecclesiae (ctkvenim kljuem)
25) Per clocas ecclesiae (ctkvenim zvonom)
26) Per colclear de turibulo (kasikom za tamjan)
. 27) Per colonnam (stubom)
28) Per coronam (krunom)
29) Per cornu (rogom za pice)
30) Per corrigiam (koZnim pojasom)
31) Cum crocia abbatis (opatovim krsti¢em)
32) Per capellum prioris (priorovim $esirom)
33) Per cupam auream (zlatnim buretom)
34) Per cultrum, vel cultellum (noZnicama ili nozem)
35) Per communionem (prie$cem)
36) Per denarios (dinarima)
37) Per digito vel digitum (prstom)
38) Per dextrum pollicem (desnim palcem)
39) Per elemosynarium, hoc est marsupium (svilenom kesom)
40) Per ferulam pastoralem (pastirskom $ibom)
41} Per floccilu capillorom (pramenom kose)
42) Per folium (listom)
43) Per folium nucis (orahovom ljuskom)
44) Per forfices (makazama)
45) Per fossilem chartae inhaerentem (vrpcom na povelji)
46) Per funes seu chordas campanarum (uZetom sa ctkvenog zvona)
47) Per furcam lignean (drvenim vilama)
48) Per gantum (rukavicom)
49) Per gladium (macem)
50) Per grana incensi (zmom tamjanovim)
51) Per haspam (prevornjem na vratima)
52) Per hastam (kopljem)
53) Per herbam et terram (travom i zemljom)
54) Per juncum (rogozom)
55) Per lapillum (kamenom medaSem)
56) Per librum (knjigom)
57) Per librum manualem (knjigom rukonosnom)
58) Per librum missalem (knjigom molitvenikom)
59) Per librum collectarium (knjigom zbirkom)
60) Per librum evangeliorum et calicem (Jevandeljem i ¢aSom)
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61) Cum libro regulae et cum regula (knjigom pravila i pravilom)
62) Per lignum (drvetom)

63) Per linteum (koSuljom)

64) Per lini portinuculam (lanenom ko$uljom)

65) Per malleolum (mladicom)

66) Per manicam (rukavicom)

67) Per mappulam (maramicom)

68) Cum marmore (mermerom)

69) Per particulam marmoris (komadom mermera)
70) Per marsupium (kesom od svile)

71) Per martyrologium (muceni§tvom)

72) Per unam mitram (mitrom)

73) Per nodum (¢vorom sicilijanskih vitezova, 1352)
74) Per notulus (zapisom)

75) Per osculum (poljupcem)

76) Per ostium domus (kuénim vratima)

77) Per palam (pokrovom na oltaru)

78) Per pallium seu pallam (plaStom od pokrova)
79) Per panem et librum (hlebom i knjigom)

80) Per panum sericum (svilenim pla§tom)

81) Cum penna et calamario (perom i mastilom)
82) Per pergamenum (pergamentom)

83) Cum duobus phylacteris (obema §titnicima)
84) Per pileum (frigijskom kapom)
' 85) Per pisces (ribom)

86) Per pollicem (palcem)

87) Per psalterium (psaltirom)

88) Per ramum filgieri (granéicom paprati)

89) Per regulam (propisom)

90) Per sceptrum (Zezlom)

91) Per scyphum (kupom)

92) Per spate capulum (dr$kom od mada)

93) Per tellurum (tlom zemljanim)

94) Per textum evangelii (slovom Jevandelja)

95) Cum veru (Siljkom na $tapu)

96) Per vexillum (zastavom)

97) Per virgam vel virgulam (granom ili gran&icom &emu treba dodati
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manu (rukom) ili per manum (rukom), §to Cini devedesetdevet (pred-
meta).

N.B. Ve izre€enoj kritici na ovu znacajnu listu npologxle koja je tako
podstlcajna, dodao bih, iz razloga koji su u vezi, kako sa prirodom
njegovih izvora tako i sa njegovim shvatanjem drudtva, da je Dikanz
preuzeo mnoge primere iz crkvenih investitura koje treba, po naSem
misljenju, uprkos ofiglednim i zna¢ajnim kontaminacijama, razlikovati,
bas kao obrede kraljevog krunisanja od vazalskih obreda u strogom
smislu. Isto tako, on je suvide ofaran predmetom zvanim baculus i
simbolima zapovedanja. Ne praveéi ni sam razlike, Fon Amira u svom
upravo slavnom ¢lanku dokazao je da se simbolika §tapa nalazi u vilo
razli¢itim drustvima i obredima. Ovde etnoistorijska analiza omoguéuje
da se razlikuje ono $to tradicionalna istorija i eruditsko pravo &esto
pokazuju teznju da pobrkaju. Time originalnost zapadnjackog sred-
njovekovnog vazalstva - stavljeno u §iri komparativistiki kontekst - samo
bolje izbija na videlo.

B. Simbolicki predmeti u ugovorima
prema M. Tevanenu, naved. delo, str. 263-264.

Pravnicki simboli kori§¢eni za pravljenje ugovora, u sudskom pos-
tupku itd.

" 1) Andelangum (gvozdena rukavica), 42, 76, 117, 124.

2) Anaticula (pacica), 30 - Axadoria, 124.

3) Arbusta (grm), 98.

4) Atramentarium (mastionica), 50, 52, 136.

5) Baculum ($tap), 135.

6) Brachium in collum, et per comam capitis (krst na vratu ili u kosi
na glavi), 38.

7) Claves (kljuc), 37.

8) Cibum et potum (ie i piée), 84.

9) Culcellus (noz), 50, 52, 105, 136, 143.

10) Corrigia ad collum (koZna ogrlica), 110 - Cordas ad collum (uzica
za vrat), 155.

11) Denier. Sou et denier (Dinar. Para i dinar), 42. Quatuor denarii
super caput (Cetiri dinara po glavi), 151, 155, 157, 161, 162.

12) Prst: incurvatis digitis (savijeni prst), 148, 159.
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13) Ensis (mac), 48.

14) Festuca (prutié), 16 (videti str. 18, napomenu br. 2, 29, 42 itd.)

15) Fuste buxea (§iméirova tojaga), 116.

16) Herba (trava), 29, 30, 100 ter (et cespitem/busen/), 124.

17) Gazon (trava), videti dalje: Wasonem

18) Launegild (uzdarje), 48. Camisia (ko$ulja), 6. Facetergis (ma-
ramica), 61.

19) Ligamen serici (svilena tkanica), 170.

20) Medella, 70.

21) Osculum (poljubac), 177.

22) Ostium (vrata), 30, 124.

23) Ramum arboris (grana od drveta), 52, 136, 143.

24) Radicem (koren), 121.

25) Secmento, 170.

26) Terra (zemlja), 29, 30, 98, 124. Donesena zemlja (79).

27) Vinea (vinograd), 98.

28) Virgula (grancica), 173.

29) Wantonem, 48, 52, 136, 143.

30) Wasonem terrae (zemlja sa travom), 52, 105, 136, 143.

31) Wadium. Davanje zaloge. Sigurnost.

C. Shema simbolickog feudalno-vazaiskog sistema

Hominium «_- Fidelitas Investitura
Gospodar vazal ) Gospodar = vazal gospodar €3 vazal
Immixtio manuum Juramentum Investitura
\_____V_‘_\‘zigeéaéeno poljupcem persignum
Dar Protivdar
Gospodar <. - > vazal
Osculum Exfestucatio — Raskid podvorenja i vernosti
Odustajanje (i devestitura?) Per festucam
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II. Povodom problema festuca

Posle moga predavanja u Spoletu i rasprave, dobio sam jedno
interesantno pismo od g. Alesandra Vitale-Brovaronea, sa Instituta za
modernu filosofiju na Fakultetu za magisterijum, Universitet u Torinu,
koje éemo objaviti u Settimane, XXII1, str. 775-777.
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