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DEMETER JULIA

Kép és szoveg, fény és arnyék
a 18. szdzadi magyarorszagi dramék allegorikus kézjatékaiban”

An Embleme is but a silent Parable.!

Faeselekmeény és keretielenet az, emblematikns dramdban

A Picture, though with most exactnesse made,
Is nothing but the Shadow of a Shade.

For, ev’n our living Bodies, (though they seeme
To others more, or more in our esteeme)

Abre but the shadowes of that Reall-being,
Which doth extend beyond the Fleshly-seeing;
And, cannot be discerned, till we rise
Immortall-objects, for Immortall-eyes.?

George Wither emblémardl szolé verse szerint a valésag nem az, amit latunk. A
jelen tanulmanyban ugyanezzel, a homalyt oszlatni vagyé biztossal, az érzékszer-
vekkel foghaton tali vagy feletti valosaggal foglalkozom, a szinhaz vilagaban: a 17—
18. szazadi, jezsuita, torténeti targyu iskolai szinjatékok vizualis és verbalis aspektu-
saival. E darabokban ugyanis a f&cselekmény torténései mogott vagy azokon tul
volt valami megfejtésre varo, titkos értelem, tizenet is.

A vizsgalando 17-18. szazadi dramak két parhuzamos réteget tartalmaznak: a
dramai torténéseket felfejtd fieselekmiényt, valamint a f6cselekmény allegorikus interp-
reticidjat, melyet a eretjelenctek bontottak ki. (Osszefoglaléan keretjelenetek neve-
zem a prologust, az epilogust, az intermediumokat, interludiumokat, a chorusokat,
stb., vagyls mindazon jeleneteket, amelyek Aerer-helyzetben vannak a struktiran
belil.) Olyan torténelmi targyd dramakat valasztottam, melyekben a keretjelenetek-
ben Gsszefiggs allegorikus cselekménysor bontakozik ki, parhuzamosan a fGcse-
lekmény valdszerd torténéseivel.3 A, valoszerlség”’-hez valé viszony a dontd; a

* A kutatdst az OTKA 83599 sz. programja tdimogatta.

1 Az embléma nem mds, mint szétlan parabola. Lasd To #he Reader = Emblemes by Fran|cis] Quarles,
London, 1658. (Azért e kiadasbdl idéztiik, mert az 1635-6s elsé kiadasbol ez a széveg hianyzik.)

2 George Wither (1588-1667) = A Collection of Emblemes, London, 1635. — Egy, a 17. szazadi angol
maszkajatékkal foglalkoz6 tanulmany e verset valasztotta mottdjaul, vagyis nincs oly messze a szinhaz
az emblémakéltészettdl. (Lasd The Jacobean Masque cimi fejezetet: Stephen KOGAN, The Hieroghyphic
King, Wisdom and Idolatry in the Seventeenth-Century Masque, Mississauga, Ontario, Canada, Associated
University Presses, 1984, 39.)

3 Az irodalmi emblematika magyarorszagi kutatisiban Knapp Eva dolgozatai alapvetéek (lasd féleg:
KNAPP FEva, Trodalmi emblematika Magyarorszagon a XVI-XVIII. szizadban, Bp., Universitas, 2003.) Az



técselekmény és az allegorikus torténés reflektdl egymasra, vagyis a két cselekmény-
réteg — szOveg és némajaték, sz6 és latvany, f6ldi és nem-foldi sziizsé, egyedi és
altalanos figurak — interrelaciéjabdl bonyolult rendszer épiil; a valoszerd és valosze-
ratlen, a realis és irrealis fogalmai tehat jelentGsen megvaltoznak, olykor Ossze-
cstsznak.

Az irodalmi emblematika tt6r6 kutatdja, Peter M. Daly szerint akkor beszélhe-
tiink emblémardl a szinpadon, ha a szcenika (vagy a szcenikus elem) 6nmagan tal-
mutat6 jelentést hordoz.* Az emblematikus drama széveg és latvany interakcidjara
épul;> a keretjelenetek és a f6cselekmény egymast magyarazo voltara Daly tébbszor
felhivta a figyelmet. Daly szerint a 16-17. szazadi Eurépa irodalmi mufajai kozil a
dramai forma a leginkabb emblematikus, mert az a gesztusok, éléképek, mozgalmas
némajelenetek vizualitasat kombinalja a hangz6 szOveg verbalitasaval,” igy a fGcse-
lekmény és az allegorikus keretjelenetek kapcsolata is emblematikus. Az emblematikus
dramat Daly vezette vissza az emblémakdltészetre. EmlékeztetSil: ,,Az emblémat
egy révid motto vagy #scriptio inditja, alatta a pictura, az alatt pedig a magyarazat
vagy subscriptio olvashat6.”® Drama esetében a pictura és az inscriptio megfelelGje a
técselekmény, azaz a representation (bemutatas, megjelenités). A subscriptio dramai
parhuzama a fécselekmény magyarazatat, értelmezését adé allegorikus jelenetsor,
vagyis az interpretation.’ Két parhuzamos cselekményt kapunk tehat: a f6cselekmény
valészerti (leginkabb a torténelembdl vett) szlizséjét, s vele parhuzamosan egy nem

embléma és a drama kapcsolatardl lasd még: PETROCZI Bva, On the Dramatic Nature of the Most Fanmons
English Emblem-Collection. Francis Quarles: Emblemes, 1635 = School and Theatre in the Past and Nowadays —
Iskola és szinhaz: Az iskolai szinjdtsgas miiltja és jelene, CD-ROM, szerk. KEDVES Csaba, NAGY Julia,
Miskolc, Academia Ludi et Artis, 2002; UO., Francis Quarles: Emblemes — egy vilaghiri kép—szoveg gyiijtemény
a 17. szazadbil, Egyhaztorténeti Szemle, 2003/1.

4 Peter M. DALY, Literature in the Light of the Emblem. Structural Parallels between the Enblem and Literature in
the Sixcteenth and Seventeenth Centuries, Toronto—Buffalo-London, University of Toronto Press, 1979,
155; tovabba UO., Sixteenth-Century Emblems and Imprese as Indicators of Cultural Change = Interpretation and
Allegory. Antiguity to the Modern World, ed., introductory essays by Jon WHITMAN, Brill Academic
Publishers, Inc., Boston, Leiden, 2003, 383—420. — Erdekes adalék, hogy a jezsuitdk a kezdetektSl
érdeklédtek az emblémak irant, s ennek jelei mar a Ratio Studiorumban is megtalalhaték: G. Richard
DIMLER S. J., Humanism and the Rise of the Jesuit Emblem = Emblematic Perceptions (Essays in hononr of William
S. Heckscher on the occasion of bis ninetieth birthday), ed. Peter M. DALY, Daniel S. RUSSEL, Baden-Baden,
Verlag Valentin Koerner, 1997, 98.

5 V6. Jean-Marie VALENTIN, Le #héitre des jésuites dans les pays de langue allemande (1554—1680). Salut des
dmes et ordre des cités, Bern, Peter Lang, 1978, 1, 317; Dieter MEHL, Emblémdk az angol reneszdansg, drama-
ban, ford. GROF Szilvia = A reneszdnsg sgimbolizmus, szerk. FABINY Tibor, PAL Jézsef, SZONYI Gyorgy
Endte, Szeged, JATEPress, 1988 (Ikonoldgia és muiértelmezés, 2), 117-134.; KNAPP Bva, Irodalmi
emblematika. .., 1. m.

¢ DALY, Literature in the 1ight of the Emblem. .., i. m., 151-152. — Daly ugyancsak emblematikusnak tekin-
tette a 17. szazadi német tragédidban a cselekmény és a minden felvonast kévetS chorus viszonyat (159—
167.)

7L m., 134,

8 1. m., 151; UO., Emblem Theory. Recent German Contributions to the Characterization of the Emblem Genre,
Nendeln/Liechtenstein, KTO Press, 1979 (Wolfenbiitteler Forschungen, 9), 21. [Ford. D. J.]

O DALY, Literature in the Light of the Emblem. .., i. m., 162. (Megtartottam a representation és az interpretation
szavak Daly dltal hasznalt angol alakjat.)



valszerl torténetet. A korabeli magyar terminolégidban az dbrdzelis hangsilyozot-
tan az allegorikus rétegre, tehat az értelmezésre hasznalt sz6 (pl. kizben jird dbrdzo-
lisnak nevezik a sokszor magyarazé jellegt kozjatékot).

(A szinpadi megjelenités) A gyakran unalmas és nehezen érthetd latin nyelvl el6adas
egyes részei kozott a keretjelenetek nyujtottak felfrisstilést, ezzel is kiemelve az in-
terpretacio, a magyarazat jelentéségét. Az eléadasmodrol, a szinpadi latvanyrol és
jatékrol igen kevés kozvetlen ismerettel rendelkeziink, kézvetve — a kéziratok inst-
rukciéibdl, a kézonség reakeidit rogzité kronikas megjegyzéseibdl, visszaemlékezé-
sekbdl, egyéb korabeli leirasokbdl és mindenek elétt képekrdl, rajzokrdl — azonban
kovetkeztethetiink minderre. Az interpretalé keretjelenetek eléadasmodja sokkal lat-
vanyosabb lehetett, mint a f6cselekményé;!? a keretjelenetekben kevésbé volt fontos,
vagy akar hianyzott is a szoveg (muta) — éles ellentétben tehat a f6cselekmény verba-
litasaval. Ezzel szemben a latvany dominalt, egyrészt dinamizmusaval, a mozgas,
pantomim, akrobatikus mutatvanyok, tinc révén, mastrészt az éppoly szemkaprazta-
t6 mozdulatlansaggal, tabloval, él6képpel — és mindkét esetben zenével. A zene és a
latvany uralta a szinpadot, szines kellékekkel és fuggonyokkel, sét a tehetGsebb
iskolakban bonyolult szinpadi gépezetekkel fokozva a hatast.

Az allegorikus szinpadi jaték gyakorlatat bizonyosan befolyasoltdk a Medici-
udvar ntermezzol és a Stuart-udvar masgkajatékai, s a szakirodalom részben ezekre
vezeti vissza a barokkban elterjedt allegorikus szinjatékokat.!! (Jéllehet a magyaros-
szagl jezsuita ikonografia, szini szemlélet és gyakorlat kapcsoloédasat az italiai és az
angol anyaghoz, csakdgy, mint a kozvetitGket kevéssé tarta fel a szakirodalom.) A
legfontosabb forrast természetesen a korabeli iskolai poétikak dramardl szolo feje-
zeteiben talaljuk. E poétikak el6irtak a fécselekménnyel parhuzamos, azt értelmezd,
de a fécselekmény részét nem képezé allegorikus cselekményt.'? A tanulsigot, az
lizenetet nem a fGcselekménybdl, hanem az annak elvont, tiszta idedjat hordozé
allegorikus rétegbdl kellett a nézének levonnia.’3 A f6cselekmény térténései lehettek
esetlegesek, de a fécselekményt értelmezé keretjeleneteknek a tévedhetetlent és
orokérvénytt kellett felmutatniuk. A keretjelenetek kiemelték, értelmezték és atér-
telmezték a fécselekmény lényegét, azaz sajatos, tObbszords latdszog alkalmazasara
kényszeritették a befogadd nézét. Iskolai el6adasrdl és nevelend6 ifju kézénségrol
lévén szo6, a fécélként felfogott didaktikus tizenet dekddolasat a jezsuita szerzék
nem biztak a véletlenre, tébbszérds ismétléssel emelték ki az tizenetet, a spektaku-

10 Ezt tamaszthatjdk ala az G.n. soproni diszletkonyv szépséges vazlatai és szinpadképei: The Sopron
Collection of Jesuit Stage Designs, ed. JANKOVICS J6zsef, preface Marcello FAGIOLO, studies KNAPP Eva
and KILIAN Istvan, iconography BARDI Terézia, Bp., Enciklopédia Publishing House, 1999.

11 Az angol maszkajatékokrdl: DALY, Literature in the Light of the Emblem. . ., 1. m., 163—167.

12 KNAPP Bva, Irodalmi emblematika. . ., 1. m., 164.

13 [...] ex idea argumenti vel totius fabulae” (lasd I 7., 165.). — A leggyakrabban hivatkozott jezsuita
teoretikus Martinus Du Cygne (De arte poetica libri duo, Leodii, 1664.; errdl lasd: I m., 164-165.) és
Franz Neumayr (Idea Poesosardl lasd Jean-Marie VALENTIN, La djffusion de Corneille en Allemagne an
XVIE siécle a travers les poétiques jésuites, Arcadia 1972/7, 184-190.)



lum és a zene segitségével pedig egyszerre tObb érzékszervre hatva segitették az
értelmezést, iranyitottak a befogadast.

A dramaprogram mint forris

Az iskolai szinjatszas puszta adatain tdl a 17—18. szazadi iskolai el6adasokrdl alapve-
téen két forrasbol van ismeretiink: a programokbdl (periocha) és a szévegekbdl. Ha
egyazon eladas, drama mindkét forrdsa fennmaradt, meglepve latjuk, hogy ezek
nem azonosak. A draimaszévegek ugyanis szinte minden esetben csak a f6cselek-
ményt tartalmazzak, s az allegorikus keretjelenetek 1étérél nem is tajékoztatnak, vagy
ritkabban csak utalas olvashat6 a kéziratban arra, hogy ,,itt intermedium kévetke-
zik”. Az altalaban tébb- (két- vagy harom-) nyelvd programokat az eléadas el6tt,
tajékoztatasul osztottak ki a néz8k kozott, hogy a legtdbbszor latin nyelvl el6adas
torténéseit kovethessék. A programok minden, az el6adassal kapcsolatos fontos
informaciot felsoroltak (a darab cimét, szerz§jét, az elSadas helyét, idejét alkalmat,
az el6kel latogatdkat, a szereplket stb.) és — ami most szamunkra a legfontosabb: —
szinrdl szinre leirtak a részletes cselekményt, mégpedig annak mindkét rétegét, vagy-
is a fécselekményt és az allegorikus keretjeleneteket is, beleértve a némajelenetet, az
éloképet stb.

Ezért a jelen vizsgalat targyaul a Jegsuita iskoladriamdk masodik kotetében kiadott
dramaprogramok koézil valasztottam ki néhanyat, amelynek torténelmi targyu f6cse-
lekményével parhuzamosan Gsszefiiggs allegorikus cselekménysora van.

(A tirténelem mint dramatérgy) Torténelmi targyrol 1évén szé, a f6écselekménybeli tor-
ténet esetlegességét az allegorikus réteg Orokérvénylivé merevitette — végsé soron
ezért nincs személyes sors, nincs személyes tragédia, altalaban véve: nincs tragédia a
jezsuita iskolai szinpadon, mert onnan az egyedi, a személyes éppigy szamuzetett,
mint az idSbeli. Azt a sztereotipiakra, sémakra redukalt torténelemszemléletet latjuk
tehat, melyet Valentin kimutatott a (korabbi) nyugat-eurépai repertoarban,'# s amely
féleg az allegorikus keretjelenetekben manifesztalédott.

Neébany példa a focselekmeény és ag allegorikus keretjelenet-sor dsszefiiggéseire

(A jegsuita oktatds interiorizdlandd foértékei) A jezsuita iskolak mikodése egyfajta idea-
lizmus és prakticizmus egészséges keverékeként is leirhatd. 1614-ben Aquavival
generalis megtiltotta ugyan a , kettés hatalommal” (értsd: hatalmi harccal) és a zsar-
noksaggall® foglalkozé eléaddsokat, a legtdbb torténelmi dramaban azonban to-
vabbra is tronbitorlok és hatalmi cselszovok vivtak véres és adaz harcukat. A

14 VALENTIN, Le théditre des jésuites. .., 1. m., 1978, 1, 337-338. Lasd még: UO., Le thédtre des jésuites dans les
pays de langue allemande. Répertoire chronologique des picces représentées et des documents conservés (1555—1773),
Stuttgart, Anton Hiersemann, 1983-1984.

15 Claudio Aquaviva (1543—1615) a jezsuita rend 6t6dik, egyben az egyik legfontosabb generalisa.

16 des deux pouvoirs [...] du tyrannicide” (VALENTIN, Le thédtre des jésuites. . ., i. m., 1978, 1, 259.)



torténelem iranti érdeklédést kihasznald tanarok a jelen szamara igyekeztek parabo-
lat, példat is adni. Ekézben a jezsuitaknak igencsak tgyesen kellett egyensilyozniuk:
egyik f6 céljuk, a lojalis allamférfiak képzése gyakran és erésen szembe keriilt azzal a
tanitdsukkal, mely szerint az 616k értékeket kell valasztani. Az 616k rend és harmo-
nia vagya nemigen volt 6sszeegyeztethetd az udvari, politikai vilagban tapasztalhaté
rendetlenséggel és diszharmoniaval. A jezsuita dramairdk a politikai lojalitds és az
Orok értékek antagonizmusat f6képpen épp az allegorikus keretjelenetek segitségé-
vel hidaltak at, az idGbelit, az esetlegest at- és beemelve az Srokérvényiségbe.

A tovabbiakban néhany jellegzetes példaval mutatom be, hogy az allegorikus ke-
retjelenetek hogyan magyarazzak, értelmezik és/vagy értelmezik 4t a fécselekmény
lzenetét, értékrendjét.

(A ndi figurik é az értékrend) Tudjuk, hogy a néi figurak jezsuita iskolai szinre lépésé-
nek szigora tilalmat a gyakorlatban igen sokszor athagtik — els6sorban a ndktdl
ered6 veszélyek bemutatdsa érdekében. A toérténelmi targyd darabokban a nék be-
vonasa a hatalom témakorébe sokkal kuszabb dramai helyzeteket, bonyolultabb és
nehezebben magyarazhaté dramai megoldasokat eredményez, mint az egyszerbb,
mert férfias hatalmi targyd dramakban. Az alabbiakban példaként két olyan drama-
program kovetkezik, amelyben a néi mindség és a ndi sors killondssége felveti a
tragikus aspektus lehetGségeit vagy éppen sajatos hianyat.

(Arsinoe, Nagyszombat, 173077) A valds f6cselekmény ismert a torténelembdl. A
drama el6zményében, tehat Arsinoe multjaban van egy sotét folt, amely fontos lesz
a torténetben: hatalomféltésbél Arsinoe megmérgezte a mostohafiat, akinek kisérte-
tét a drima elején meg is pillantja (I/3.). Arsinoe Macedonia torvényes kiralyndie,
tronjat azonban batyja, Ptolomaeus fenyegeti, aki szinte az egész orszagot megkapa-
rintotta mar, egyetlen, Arsinoe kezén maradt varos és annak eréditménye kivételével.
Ptolomaeus épp e varat ostromolja, kbzben lojalitasarél és békevagyardl biztositja a
hugat. Valéjaban Ptolomaeus meg akatja szerezni a hatalmat, s reméli, tgyesen ki-
hasznalhatja Arsinoe és Demeter (Demetrius) ekkoriban felébredt szerelmét: szinleg
tnnepélyes eskiivéjiket késziti el§ és békét igér, igy Arsinoé harc nélkil atadja neki
az ostromlott varost. Aloltozetek, félreértések és intrika sora kovetkezik: Ptolo-
maeus el6l bujkalva Demeter és Arsinoe idésebb fia alruhat 6lt, majd véletlenil
Osszetalalkoznak Ptolomaeus Artagon nevd, kétszinli tanacsosaval, aki megdli De-
metert, Arsinoe idSsebbik fiat pedig fogsagba ejti, majd e fiura fogja Demeter hala-
lat. E fia is meghal, tisztazatlan korilmények kozott, a tanacsos armanya kovet-
keztében. Ptolomaeus azt hiszi, hogy a multbélihez hasonléan, Arsinoében ismét

17 VILAGHI Istvan, Arsinoe, Nagyszombat, 1730 = Jezsuita iskoladramdk, (Lsmeretlen szerzik), Programok és
szinlapok, szerk. VARGA Imre, s. a. r. ALSZEGHY Zsoltné, BERECZ Agnes, KERESZTES Attila, KISs
Katalin, KNAPP Eva, VARGA Imre, Bp., Akadémiai-Argumentum, 1995 (Régi Magyar Dramai Emlé-
kek XVIIL szazad, 4/2), 11, 1018-1032. A m( kézirata: OSzK Szinhaztorténeti Tar, Pro 18. — és Buda-
pesti Egyetemi Konyvtar Kézirattara (BEKK) MIN. A. 7. — Az Armsinoe eléadasa 7 éran keresztil
tartott, mintegy 90—100 szerepld szini megjelenésével. Az allegorikus keretjeleneteknek — mar csak a
hosszt el6adas miatt is — kiléndsen latvanyosnak, szinesnek kellett lenniiik, sok zenével, mozgassal.



felilkerekedett a hatalomféltés, vagyis az asszony Olette meg Demetert. Az egész
orszagot birtokld, bitorlé Ptolomaeus ezért megdleti Arsinoe fiatalabb fiat, Arsinoét
pedig szamuzetésbe kildi. A dramazarlatban a szamizetésbe indulé Arsinoe még
meglathatja fiatalabb fia levagott fejét.

A bitorl6é Ptolomaeus tehat kiraly lett, az is marad. Elég nyugtalanit6 zarlat, ki-
l6nésen egy iskolai tragédia végén. Emlékezzink: ag idd nem okkenbet ki az iskolai
szinpadon, vagy ha mégis, a draman belll kellene azt belyretolni.'®

Az (,irrealis, fikcionalis”) keretjelenetekbdl kiolvashat6 lizenet a szerelem vesze-
delmes voltardl szol, mely miatt a kirdly#dk megfeledkezhetnek uralkodoi kételessé-
geikrdl. Az elbjaték (eliljdrd dbrizolds)’® dominansa a Fegyveres Nagyravagyas
(Ambitus) és Diithosség (Furor) faklyaja lobbantotta szerelem, amelynek tiize min-
dent felemészt: a Kirdlyi Méltésag (Majestas, azaz Arsione uralkodéi mindsége)
zokog, a kiralyi haz széthulléoban.0 A felvonasok kézott két, egymassal Gsszefiiggd
kozjaték (kiozben-jard dbrizelds)®' magyarazza és erdsiti Jupiter végsé dontését. Az
els6 kozjatékban Nagyravagyas, Dithosség és Alnoksag (Dolus) a tengeren vihart
tamaszt, és csaknem elstillyeszti a Kiralyi Méltosag hajojat. Ekkor azonban Perseus
és a Szerelem Istene (Venus) megmenti a Kirdlyi Méltésagot. A masodik kozjaték-
ban a negativ allegbriak mar biztosra akarnak menni a Kiralyi Méltésag tonkretétel-
ében, ezért a bibdjos Medaeat, a blvos fézetek asszonyit, a gonosz boszorkanyt
hivjak segitségiil. Medaea egy méreggel atitatott koronat helyez a Kiralyi Méltosag
fejére, aki iszonyu fajdalmak kozepette ,,a kirdlyi székbdl kiesik, s az pokolbéli
ravaszsagbul az 6rd6gi dbrazatokkal teljes, irtdztatd tomlécben vettetni latja magat”.
Az e jelenetek centrumiaban 4allé Nagyravagyas, Dithésség és Alnoksag tevékenysé-
gének alapja a Szerelem ereje. A masodik kdzjaték a néi szerelem veszélyét Medaea
példajaval nyomatékositja, akinek mitolégiai alakja 6nmagaban is az 6riiletbe fordu-
16 néi szerelmi szenvedély tragikus kévetkezményeit idézi. Ne felejtsik: ,,a korai
modernség Eurdpajaban a ndi szenvedély és szexualitds maga volt a par excellence
rendetlenség”.?2 A dramaszovegekben a tulzé, helytelen, rossz iranyba forduld ér-
zelmek és szenvedélyek jellemzésére ezért olvashat6 oly gyakran a nimins melléknév.
Az Arsinoe-drama epildgusa, a példinak utolse abrazoldsa®® mintha a dramazarlattal
kapcsolatos kételyeinkre reflektalna: Momus, a leleplez8, a mindenekben giancsot talild
isten, Arsinoe szandékos tonkretételével vadolja Nagyravagyast, DithOsséget és Al-
noksagot: Jupiternek és Fatumnak panaszolja Arsinoe igazsagtalan sorsat, azonban
mindkét isten egyetért Arsinoe tragikus sorsat illetSen. A konklazié: egy ndi Kiralyi

18 Kizokkent az id6; — 6, karhozat! / Hogy én szilettem helyretolni azt.” (William Shakespeare:
Hamlet, 1/5. — Arany Janos forditisa)

19 A program latin nyelvd valtozataban: prologus.

20 A program magyar nyelvli valtozata magyar forditasban hozza az allegériak nevét. Zardjelben koz-
16m a latin program allegéridit.

2 A program latin nyelv{ véltozataban: chorus.

22 Rebecca W. BUSHNELL, Tragedies of Tyrants. Political Thought and Theater in the English Renaissance, Ithaca
and London, Cornell Univ. Press, 1990, 66.

23 A program latin nyelvi valtozataban: epilogus.
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Méltésag konnyen a Szerelem veszélyes csapdajaba esik — és nincs megbocsatas,
nincs jovatétel. Ekbzben egy férfi bitorlé (Ptolomaeus) kényelmesen délhet hatra,
hiszen halatomvagyat — lam — térvényes tréonnal jutalmaztak meg az igazsagot szol-
galtato istenek.

(A hazassag csalardul elarult istene, Nagysgombat, 1725%#) A drama dan térténe-
lembdl vett t6cselekménye fordulatokban és fondorlatokban bévelkedik, s igen meg-
lep6 zarlat-lehet&ségeket rejt. A vandalusok fogsagabdl kiszabadulva Jarmericus dan
kiraly helyreallitja, s6t Gjabb hoditasokkal gyarapitja is orszagat. Mivel kbzben meg-
Ozvegyilt, feleségiil veszi a meghddolt Konstantinapoly csaszaranak huagat, Svan-
vildat. A meghdditott Svecia megélt kiralyanak Gceesét, Biccot viszont tandcsosava
kényszeriti, s e kényszer( szolgalatbdl gyaszos kévetkezmények szarmaznak, Bicco
ugyanis bosszut forral: a mélyen erényes Svanvilda kiralynét bevadolja, hogy Jarme-
ricus fiaval, Broderusszal hazassagtorést kovetett el. A hamis vad targyi alapja egy, a
kiralytol kapott ajandék, egy aranyszivet ékesits, véletlenil Gsszetort gyongy. A
téltékenységtsl 6rjongd Jarmericus dihében sajat fiat borténbe, Svanvildat pedig a
vadallatok vermébe veti. Svanvildat a vadallatok széttépik. A kiralynét megbosszu-
land6, a konstantinapolyi fejedelmek Daniara térnek, elfoglaljak az orszagot, és
megoOlik Jarmericust. A bortdnébdl kiszabaditott Broderus leleplezi az intrikus Bicco
armanyat, ezért Biccot megégetik. A konstantindpolyiak ezutan hazatérnek, Broderus
pedig elfoglalja Dania trénjat.

Az alabbiakban néhany tovabbi részt is kiemelek a fécselekménybdl, mert igy
valnak érthet6vé az allegorikus keretjelenetek.

Az allegorikus nyit6 jelenet, az Elil-jird jaték az egész cselekmény summajat mu-
tatja be: a f6 pozitiv allegbria az Artatlansag (Innocentia), aki ,,a Svanvilda szivét a
szeretetnek tlizében kiformalvan, a szerelem isteni altal cimere jelei kézé szerkeszti”,
vagyis a hlséges Svanvilda igaz szerelemmel szereti férjét, a dan kirdlyt. A negativ
allegéridk — a Kegyetlenség (Crudelitas), Hazugsig (Mendacium) és Gyanusag
(Suspicio) — bekormozzak Svanvilda szivét, vagyis el6sz6r hamis vaddal befeketitik,
majd a ,,Kegyetlenség oroszlyanyok altal (cimeri ezek Danianak) Sszveszaggatja”
Svanvildat. Az Artatlansdg is csaknem sarkinyok elé vettetik, am ekkor segitségiil
hivja Jupitert, aki végiil , ki is ragadvéan az Artatlansagot, Danidnak visszaadja”.

A harom 1észbdl all6 darabban az E/ljdrd jaték (prologus) folytatasaként két be-
tétjelenet — kdzben-jdrd énekszd — tarja fel a bonyolult allegorikus térténetet. Mindkét
jelenet kézéppontjaban a hamis alakban megjelené Hazugsag all. Az elsé rész cselek-
ménye ott ér véget, hogy Jarmericus kiralynak Bicco elmondja a vadat fia és felesége
ellen, majd a zardjelenetben a kiraly elalszik, ,,s a dolognak kimenetelét almaban
laga”. (Késébb kitérink még a dramakban gyakran alkalmazott alom-jelenetekre.)
Az elsé allegorikus betét szervesen és kozvetleniil kapcsolodik a kirdly almahoz,
amelynek tartalmat nem arulja el a program. Ezért nem tudjuk eldénteni, hogy
Jarmericus ,,a dolognak kimenetele”-ként az allegorikus kézjaték szerencsés megol-

24 A hdzassdag csaldrdul eldrult istene (Hymenaeus frande proditus) = Jezsuita iskoladramak, i. m., 1005-1017.
Kézirata: BEKK MIN. A. 6.
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dasat, avagy az Artatlansag végsé megsemmisiilését latta-e almaban, nem tudjuk
tehat, hogy az dlom valds Osszefiiggéseket vagy hamis tényeket kézvetitett-e Jarme-
ricusnak; bar a kdvetkez6 rész alapjan valdszing, hogy az dlom Svanvilda artatlansagat
jelezte, s a kiraly rosszul értelmezte az lizenetet. A kézjatékban a Hazugsag alorcaként
Diana istennd alakjat 6lti magara, és vadaszat Giriigyén az Artatlansagot a Kegyetlen-
ség hegyére csalja, s ott, a Dithosség (Dolus) segitségével a Gyantsag vermébe ta-
szitja. Ekkor kéri Jupiter segitségét a valodi Diana, e kozjatékban tehat Jupiter még
kimenekiti a hamissag allegoriai altal kinzott Artatlansagot.

A masodik részben az armanyos Bicco rabirja a konstantinapolyi fejedelmeket,
hogy avatkozzanak be huguk, Svanvilda érdekében, akire hltlensége miatt meghara-
gudott a térje. E rész 6t6dik jelenetében baljos eldjelként egy tstokos csillag jelenik
meg, melyt6l megrettennek a danok. A hetedik jelenetben azonban az ustokos és
egy ,,almaban szivemészté galambnak” latasa csak megerSsiti Jarmericus Svanvilda
elleni indulatat. Vagyis: Jarmericus mind az tistokés megjelenését, mind a szerelmes
hitséget tizend almot tévesen dekddolja. (Ennek alapjan gondolhatjuk, hogy az elsé
rész végi almot is helytelentll értelmezte.) A masodik rész végén Broderust és
Svanvildat elfogjak a kiraly emberei.

Az ezt kéveté masodik allegorikus kézjatékban a Hazugsag alorcaként az Igaz-
sag (Justitia) képét Olti magara, majd, letévén alorcajat, a hegyek és vermek uralta
bonyolult szinpadképben a trontermet oroszlanveremmé valtoztatja, ,,s a Dithdsségtiil
felingereltetett oroszlanyok a hazassaghéli hitet elszaggatjak”. Az Artatlansagot a
Gyanusag fojtogatja, de Diana kérésére Jupiter kiszabaditja.

A harmadik részben Svanvilda sz6rnyd haldla utan a binésék megbtnhddnek,
Daniaba pedig visszatér a béke. A Beférezés (a j6 tanuldk dijkiosztasa el6tt) egyetlen
mondatot szentel az allegorikus zarlatnak: ,,Jupiter a Kegyetlenséget sancabul ki-
hanyja, és hogy tlzzel emésztessen meg, Danianak adja.”

A fScselekmény zarlata azért is rendkivil nyugtalanité, mert az artatlanul meg-
hurcolt, megkinzott, majd megolt Svanvilda szamara nincs elégtétel vagy igazsag-
szolgaltatas. Ugyanigy hianyzik a kirdlyné értékelése az allegorikus keretjelenetekb6l
is, melyek tzenete pedig a negativ allegéridk kudarcardl, a jok Jupiter partfogolta
gy6zelmérdl szolt. Az Artatlansag kiszabadulasa és a Kegyetlenség legyézése azon-
ban csak Broderus és Dania szamara jelent igazsagtételt. Az Artatlansag allegoridja
Daniaval, Dania trénjaval kapcsolatos, s nem esik sz6 az erényes, igazsagtalanul
buntetett és megolt Svanvildardl. Svanvilda alakja ezaltal 6sszeolvad Dania allego-
riagjaval, gy, egylittesen képviselik az artatlansagot. A dan cimerben szereplé orosz-
lanok fenevadda valasanak oka a rossz uralkodd. A kézéppontban tehdt az uralkodé
felel6ssége, j6 vagy rossz dontése all, az oroszlanok altal széttépett Svanvilda szere-
pe csupan annyi, hogy az uralkodd rendetlen szenvedélyének targya, vagyis — a ren-
detlen indulatok #di kivaltéjaként — az artatlan Svanvilda nem tSbb, mint sajatos
targyi bizonyiték. A féltékenység szenvedélyétSl marcangolt, s ezért az igazsig és a
csalas megkilonboztetésére képtelen Jarmericus méltatlanna valt trénjara, nem jé
uralkod6 tébbé; e valtozas a szemiink el6tt torténik, a drama elején. A kirdly gy6z-
tes, orszaggyarapité habordja a kezdetben erényes uralkodé jutalma, rossz uralko-
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déva valasanak pedig az a buntetése, hogy Daniat elfoglalja az ellenség. Az uralko-
déi erkolestelenség és nyomdban a kdosz csak egy erényes, legitim szerepld tronra
lépésével szlintetheté meg: a harmoniat hozo, 4j kegyes uralkodé a kiraly fia.

A dramaban felismerhetSk azok a topikusnak tekintheté motivumok, amelyeket
a kor nagy tragédiai is haszndltak: féltékenység, fid és mostohaanyja kozti valddi
vagy hamisan vadolt szerelem, mindennek az uralkoddi feladatokkal, a trénnal és a
tron legitimacidjaval valé kapesolata. A didaktikus jezsuita szinpadot tavolrdl sem
érintette meg az emberi szenvedélyek ereje, amely t6bb valés, dramai helyzetet ad-
hatott volna: ilyen példaul a kiizdelem a féltékenység, a szenvedélyek ellen, a privat-,
s6t intimszféra Utkdzése a koz-feladatokkal és a kotelességgel. E széles és mély
valasztékbol csak annyit hasznalt fel a szerz6, amennyi szamara az udvari képlethez
kellett. Képlet, séma ez, mert a drama erre redukalt: a kiralyt megtéveszti a bizalmaba
térk6z6 a gonosz tanacsado, s ez tragédiaba sodotja az egész orszagot. A Svanvilda
iranti részvétlenség pedig ismét jelzi, hogy a jezsuita iskolai szinpad mit sem tudott a
tragikumrol.

(Fortitudo és Constantia) A vilagbeli rendetlenség, igy a néi szenvedély okozta rendet-
lenség is megsziintethetd, a rend és a harmoénia visszahozhato a jezsuita oktatas két
kardinalis értéke: Fortitudo (Ex8) és Constantia (Allhatatossag) segitségével. Az erényt,
mordlis és lelki er6t, batorsagot, kitartast reprezentalé 6rok értékeket leggyakrabban
két allegorikus alak személyesiti meg: Hercules és Attilius Regulus.?> A Masen altal
hangsulyozott?® két £6 érték — Fortitudo és Constantia — ugyancsak megragadhat6 a
sztoicizmus és az Ujsztoicizmus fel6l, melynek befogadasaban és propagalasaban
egyébként élenjartak a jezsuitdk. A j6 uralkodd kotelességei, a férfias 6nfegyelem és
a heroikus lemondas erényei tehat Seneca és az Gjsztoicizmus, Justus Lipsius kézve-
titésével? is kdnnyen utat talalhattak a jezsuita szinpadra.

25> Marcus Attilius Regulus (kb. i. e. 307-250), valés térténeti személy, am mitizalt alakja hasonléva lett
a mitikus Herculeshez. Jean Marie Valentin ezt féleg Jacob Masen poétikédjara vezeti vissza. (VALEN-
TIN, Le thédtre des jésuites. .., 1. m., 321-326; lasd még: Michael C. HALBIG, The Jesuit Theater of Jacob Masen.
Three Plays in Translation with an Introduction, Peter Lang Publ. Inc., New York (American University
Studies Series, 17; Classical Languages and Literature, 1). Masen magyarorszagi hatdsardl: TUSKES
Giébor, KNAPP Eva, Jacob Masen irodalomelméleti miiveinek magyarorszag hatdstirténetéhez, Trodalomtérténeti
Kézlemények, 2004, 139—154. Valentin repertériuma A#tilins Regulus mitikus figurajat az amour de la
Patrie fogalmahoz kapcsolja (VALENTIN, Le théditre des jésuites... Répertoire, i. m. 972.)

26 . m., 321-326.

27 Lasd tobbek kozt: KLANICZAY Tibor, A manierizmus politikai filozdfidja. Parnta és Lipsius és Az arisgtok-
récia és Justus 1ipsius politikai gondolkoddsa = K. 'T., Stilus, nemzet és civilizdcid, val., szerk. KLANICZAY
Gabor, KOszZEGHY Péter, Bp., Balassi, 2001 (Régi Magyar Kényvtar; Tanulmanyok, 4), 224-235. és
236-249; Jeanine de LANDTSHEER, From Ultima Thule to Finisterra. Surfing on the Wide Web of Justus
Lipsius’ Correspondence = Lipsius in Leiden. Studies in the Life and Works of a great Humanist on the occasion of
bhis 450% anniversary, ed. Karl ENENKEL, Chris HEESAKKERS, Leiden, 1997; nemzetkozi 6sszefiiggésben:
Gotdon BRADEN, Renaissance Tragedy and the Senecan Tradition, New Haven and London, Yale University
Press, 1985, 69—80; Rebecca W. BUSHNELL, Tragedies of Tyrants. Political Thought and Theater in the English
Renaissance, Ithaca and London, Cornell University Press, 1990; Jean-Marie VALENTIN, Theatrum
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(Keresztyén Hercules avagy Dob6 Istvan, Pogsony, 1729%%) A drama realisztikus
fécselekménye Dob6 Istvannak a t6rok felett aratott diadalat mutatja be, de mar
maga a fécselekmény is allegorikusan megemelt: Dobé diadala a kereszténység gyG-
zelme a pogany kaosz felett, maga Dob6 pedig az egyik leggyakoribb toposszal — a
Keresgtény Herculessel?® — azonosittatik. A drama csak jelenetekre oszlik, ezért a f6cse-
lekménnyel parhuzamos allegorikus réteget az eliljird beszéd (prologus) és a befejezés
(epilogus) képviseli (bar a kés6bbiekben lesz sz6 a fécselekménybe épitett allegori-
kus szcénardl is.) A prologusban a Magyarorszag harmas hegyére romlast hozni
szandékoz6 Hecate és Mercurius elaltatja a Békességet, s a b&ségszarut Pandora
iskatuldjara cseréli ki. A feleszmélé Békesség Jupiter segitségét kéri, aki erre elkiildi
Herculest. Az epilogusban Hercules legy6ézi Hecatét, s visszahozza Magyarorszagra
a békét és harmoniat.

(A szeretet és erGsség ritka példaja, Nagyszombat, 171730) Hasonlé sémara épiil,
nemzetkdzi torténeti térben, az angol hadaknak hésiesen ellenallé calais-iakrol sz616
drama, melynek cselekménye szintén allegorikusan megemelt: a pogany (értsd: pro-
testans) angol hadakat legy6zi a keresztény (értsd: katolikus) Calais varosa. Az e/oljd-
16 beszéd (prologus) igy foglalia éssze a torténteket: ,,Az Allandésag, Hadi Istennek
és Vulcanusnak dithdssége ellen erésen magat oltalmazza. Azutan Istennek gondvi-
selése segitségére kiildi az Erdsséget és a Szeretetet, melyek altal teljes gy6zedelmet
nyer.” (A torténet ilyen alakitdsaban finoman szélva akad fiktiv elem, hiszen az
1347-ben elfoglalt Calais 1558-ig angol kézen volt.) Az allegorikus réteg fGalakja az
Allandésag, a harom felvonas kozotti két kizbenjird beszédben is az 6 helyzetét,
sorsat kovetjiik (az els6ben ellenall a csabit6, hamis igéreteknek, a masodikban a
megingathatatlansagot jelzé borostyanok kozé rejtézik). Az epilogusban — ahogy a
prologus mar igérte — a Gondviselés altal kiildott Erésség helyredllitia a békét, s
Hesperus, az esthajnali csillag bucsuzik a keresztény (katolikus) vilagtol, melynek az
Allandésag ,,kegyes folyasokat igér”. Mivel csak a programot ismerjiik, nem tudjuk,
mi lehetett a zenés chorusokban (In Choro Musicornm), amelyek szerepfelsorolasaban
szamos tovabbi allegéria (Liberalitas Astrae, Religio, Fortitudo, Charitas, America,
Africa, Europa, Asia stb.) szerepelt.

(Szent Lasz16, a varadi puspokség alapitdja, Nagyvdrad, 1744°') A drama realisztikus
fécselekményében Szent Laszlo legy6zi a kdnokat, a mia végén pedig megalapitja a

Catholicum. Les jésuites et la scéne en Allemagne an XV'Ie et au XV1I¢ siécles. Die Jesuiten und die Biibne im
Dentschland des 16—17. Jabrhunderts, Nancy, Presses Universitaires de Nancy, 1990, 275-300.

28 Keresgtyén Hercules avagy Dobd Istvan (Hercules Christianus, sive Stephanus Dobo) = Jegsuita iskoladrimik, i. m.,
1079-1087. Kézirata: OSzK Szinhaztorténeti Tar, Pro 10-11-12.

29 Hagyomanyosan és elsGsorban Godefroy de Bouillon, a kozépkori frank keresztes lovag (1090-es
évek) viselte a Keresztény Hercules toposzat. (A 18. szazadi magyar irodalomban tovabbi magyar h6soket
is azonositottak a toposszal, pl. Hunyadi Janost a jezsuita Pakay Janos eposzaban. V6. SZORENYI
Laszlo, Hunok és jezsuitik. Fejezetek a magyarorszdgi latin hisepika torténetébdl, Bp., AmfipressZ, 1993, 38.)
30 A szeretet és erdsség ritka példaja = Jezsuita iskoladrimik, i. m., 985-995. Kézirata: OSzK Szinhaztorténeti
Tar, Pro 3.

U Szent 1dszld, a viradi piispokség alapitija = Jezsuita iskoladramdk, 1. m., 1070-1076. Kézirata: OSzK
Szinhaztorténeti Tar, Pro 40.
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varadi puspokséget. Bzt a torténést emelik egyetemessé a magyar nyelvd program-
ban is latinul olvashaté allegorikus keretjelenetek (a prologus, a hirom felvonas
kozotti két chorus és az epilogus), Fortitudo és Religio poganysag (Idolatria) elleni
kiizdelmének bemutatasaval. A keretjelenetek allegoriai, Fortitudo és Religio a fécse-
lekménybeli kegyes kiraly toposzat erGsitik. Laszloban nincs hatalomvégy, egyedili
célja a béke és a hit, ezért is lenne kész atadni a trént a hataloméhes Salamonnak,
ezt azonban a Boldogasszony megakadalyozza. Az epilogus boldogan nyugtazza
Fortitudo és Religio gy6zelmét.

Kopulativ elemek ,realitis” és ,,irrealitds” kozott

Vannak olyan, nem-allegorikus és nem-keretjelenetekbeli, tehat épp a realisztikus
técselekményben el6fordulé mozzanatok, elemek, figurdk, amelyek egyszersmind
szorosan kapcsolodnak az allegorikus abrazolashoz és interpretacidhoz: almok,
Ust6kosok, joslatok, elbjelek és ezek megfejtéi (profétak, josok, az ,asztrolégus
O6nmagaban is emblematikus alakja”3? stb.). Vagyis e kopulativ elemeket rejt6 szcénak
a kozjatékszerl el6adasmodot tekintve is az allegorikus réteghez hasonlitanak. Az
alom mint eleve és 6nmagaban nem valds esemény hordozdja, hatarozott kapcsolat
az égi és foldi, szuperredlis és emberi k6zott, s altalaban fordulatot, sorsfordulot
jelez. Az iskolai szinpadon e fordulat mindig pozitiv. Legval6szinibb el6addsmodja
a pantomim, él6kép, erés zenei alafestéssel.

A Dob6 gy6zelmérdl sz6l6 darab igen latvanyos és izgalmas lehetett, sok szerep-
16vel, harci jelenetekkel, sztinet nélkiil, 15 szinben. A néz6knek ez esetben sziiksége
lehetett egy kis pihenésre, amelyet a darab 12-ik (tehat a végéhez kozeli) jelenete
nyudjtott. Ekkor a végsSkig elcsigazott és reményét vesztett Dobé elalszik, és almot
lat: az alhatatossag (Constantia) és erésség (Fortitudo) néki hozatott, s pozitiv for-
dulatot sejtetS jeleit, melyekbdl erét merit. Az ,irrealisztikus” alomjelenet tehat
egyrészt nagyon is valésagos (hiszen beteljestl), masrészt az emberfolotti vilaghoz, a
transzcendenshez tartozik, s ezaltal az allegorikus réteghez (is) kapcsolodik, épp egy
olyan dramaban, melyben csupan a prologus és az epilégus alkotja az allegorikus
jelenetsort — vagyis az alom-jelenet kozjatékként vagy kozjaték helyett is beékelSdik.

A Calais ostromarol sz6lé dramédban Johannes, Calais kapitinya dlmédban (I/5.)
fegyveres liliomokat lat, s az dlom megfejtéseként a kdvetkezé (valds) szinben meg
is érkezik a francia segitség.

A Szent Laszlérdl sz6lé dramédban az alom Osszekapesolodik az Ustdkossel.
Laszl6 imaja utan, az 1. felvonas zardjelenetében egy tistokos jelenik meg az égen. A
I1. felvonas els6 két jelenetében LaszI6 kin ellenfele, a balvanyozé Akos erdszako-
san slrgeti a josokat az Ust6kOs magyarazatira, ezért hamis joslat kovetkezik, amely
Akosnalk josol szerencsét, igy az megkezdi a harci el6késziileteket. Rogton ezutin
azonban, a II/3. jelenetben megkapjuk az Gstokos megjelenésének helyes értelme-
zését: Laszlot az alma figyelmezteti a kinok kozeli tdimadésara, s igy 6 is felkészul-

32 KNAPP Eva, Irodalmi emblematika. .., i. m., 182.
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het az Ssszecsapasra. Vagyis itt, mind az alom, mind az Gist6kds toposza megtalalha-
to, a fScselekményben ugyan, de fontos koétédésekkel a transzcendenshez és az
allegorikus réteghez. Nyilvan az Ustokos megjelenésének interpretacidjakor volt
szitkség a szereplistaban feltintetett #égy Haruspexte is.

A Svanvilda szomort sorsardl sz6lé draima killénés médon alkalmazta az alom-
jelenetet: a f6cselekmény felvonast zard jelenetében hajtotta alomra fejét a kiraly, de
alma szorosan kapcsolodott a koévetkez6 allegorikus kozjatékhoz. E darabban is
megjelent egy tst6kos, melyet Jarmericus nem értett meg, s ezért helytelenil interp-
retalt, akarcsak az Ust6kost kéveté almaban latott galambot is. Ahogy tehat azt
Laszl6 kirdly pogany ellenségénél is megtanulhattuk, a transzcendens ,,Uzenetek”
nem mindenkinek nyilnak meg, csak az arra érdemeseknek, ezért a mar rossz ural-
kodéva sillyedt dan kirdly téves megfejtése torvényszerd, s ez a térvényszerdség
érvényestilhetett Jarmericus kiraly elsé dlmaban is.

Az el6z6ekbdl nyilvanvals, hogy kiilonésen fontos szerepet kapnak egyes figu-
rak — leginkabb jésok, profétak, asztrologusok, dlomfejték, magyarazok stb. —, akik
a foldi ember és a transzcendens k6z6tti Gsszekottetést jelentik, 6k segitenek a feliil-
6l érkezb uzenetek felfejtésében, megnyitasaban.

El6bbi példainkban t6bbszor talalkoztunk a fécselekményben olyan szinhellyel
— varossal, orszaggal —, amely nemcsak valds tér, hanem egyszersmind egy-egy aktiv
kozosség jeldldje is. Ekkor lesznek a fGcselekmény valos, fizikai terei azok genusava,
vagyis hatarozottan érintkeznek az allegorikus réteggel. A genus a dramai szerepld
vagy tér idedja, imagoja, principiuma, esszencidlis tulajdonsagainak 6sszessége. Ilyen
allegorikus megjelenitésben szerepelt a kereszténységet képviselé Eger, a katoliciz-
must jelenté Calais varosa, Magyarorszag ,,harmas hegye”, vagy Dania mint a ki-
szolgaltatott artatlansag alleg6riaja. Az orszagok esetében gyakran a cimer-elemek is
az allegoria részét képezik. (Lattuk, hogy a Dania cimerében szerepl6 oroszlanokat a
program t6bbszor ki is emelte.)

Példainkbdl is kitint, hogy sokszor antik mitologiai figurak személyesitik meg az
alleg6ridkat. Mivel a 17-18. szazadi tananyag részletesen tartalmazta a latin-gérog
mitolégiat, a mitologiai alakok, istenek és istennék egyrészt ,,valoszerd” ismer6sék
(személyek) voltak, masrészt konnyen, ,,automatikusan” allegériakka is valhattak a
szinpadon, egyszerre reflektalva a ,redlisra” és az ,,irredlisra”.

Az allegorikus keretjelenetekben fizikai valéjukban megjelend diszlet-elemek és
kellékek visszatérd, topikus vagy tipikus targyak, melyeket jOl ismertink a barokk
frott és rajzolt, metszett kincses hdzdbol® — vagyis e valds targyak egyszersmind
allegéria-hordozok, allegorikus eszkézok is. (B kellékek szama, minésége és altala-
ban a hasznalata persze nagyban figgott az adott iskola lehetGségeitdl, a kelléktar
méretétdl.)

33 DALY, Literature in the Light of the Emblem.. ., 1. m., 143—144, 152.
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Osszegzés

A jezsuita szinhaz allegorikus keretjeleneteinek forrasaként emlitettiik az angol és
olasz barokk udvari innepségek, maszkajatékok eljarasait és hagyomanyait. Ben
Jonson a maszkajatékot az ,,emberi élet tikre”-ként hatarozta meg,3 s e kijelentés a
jezsuita iskolai szinjatékok allegorikus keretjeleneteinek 6rékérvényd tlizenetére is
emlékeztet. Az angol barokk maszkajaték lélegzetelallitd latvanyossagai mogott hata-
rozott ethost lat a szakirodalom: a harmonia, a stabilitas, a valtozatlan, 6rok értékek
utani vagyat, az idébelivel és az id6legessel szemben felvallalt kiizdelmet. ,,A Stuart-
kori maszkajaték vilagat szétszalazhatatlanul uralja az idébeliség és az Srokkévalosag
ellentéte, s ebbdl adédik a finom egyensuly iranti kilénleges érzék”.3> A finom
egyensulyt azért is hangsuilyozzak a szakért6k, mert a latvanyos elemeket, a meglep6
torténéseket és fordulatokat elsé pillantasra inkabb dinamikus felbillentséggel, egy-
fajta barokk aszimmetriaval azonositanank. Am mégis: ,,A gondosan kidolgozott
maszkajaték el6kelé mifajaban az abszolut és végsé egyensuly, nyugalom iranti
vagy, a vilagharmonia legmélyebben platonikus allegoriaja érezhetd; paradox modon
épp a széls6ségek iranti vonzalmaibdl kovetkezik a kiegyensulyozott szerkezet,
mellyel e mtforma a vizudlis hatst és a szimbolikus nyelvet tékéletes egyensulyi
allapotba hozta.”’3¢

Béarmily tavolinak is tinik, a jezsuita barokk szinpad vilaga hasonlo; a stabilitas és
a harmonia igényét mutatja fel egy kiszamithatatlan, bizonytalan vilagban. A hivat-
kozott jezsuita torténelmi dramakban a tipikus barokk bizonytalansigot ismerjitk
fel, ahol az egyes ember és az orszagok sorsa a szeszélyes Fortuna kénye-kedvének
kiszolgaltatottja — de csak latszolag. A jezsuita iskola ugyanis megnyugtat6 valaszt
keresett a bizonytalansag és a kiszolgaltatottsag érzésére, a barokk létélményre: ezért
a jezsuita oktatas keresztényiesitette Fortunat, vagyis Fortuna onallésaga csak lat-
szolagos, mert valdjaban 6 is csak eszkéz a Gondviselés kezében.’” Ennek kovet-
keztében a torékeny vilag visszanyerte stabilitasat és egységét, hiszen semmi sem
esetleges (bar annak latszik), hiszen minden bolcsen el- és megtervezett. Féleg ez az
a pont, ahol a realis és az irredlis szétcsuszik, és a ,,valos” fécselekmény leplezdik
le valoszeritlenként. A fécselekmény esetleges, véletlenszerl torténései, f6ldi szen-
vedélyei, igazsagtalansagai a dramak allegorikus keretjelenetei révén bizonyultak
hamisnak: térékeny, sebezheté valésagukat sikerrel irta felil a Gondviselés és az
6rok harmonia tizenete.

34 The Court Masque, ed., intr. David LINDLEY, Manchester, Manchester University Press, 1984, 8.

35 Stephen KOGAN, The Hieroghyphic King, Wisdom and ldolatry in the Seventeenth-Century Masque, i. m., 50.
[Ford. D. ] ]

36 I m., 29.

37 Valentin a teoretikus Baltasar Graciant (1601-1658) idézi, aki Fortunat a Gondviselés szolgaldlea-
nyanak (ancilla) nevezte. (VALENTIN, Le thédtre des jésuites. .., i. m., 331-334.
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