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Ndge su, pak, uvek u vezi sa magijom, jogom, tajnim nau-
kama a folklor koji ée se razviti oko li¢nosti Nagardune poka-
zaée do koje mere je prisutno verovanje da zmije Cuvaju i
misterioznom inicijacijom prenose jednu vanvremensku »taj-
nu doktrinuc.

Elementi maritimne simbolike i kulture $to ih srecemo
kod dravidskog i miinda stanovnistva vode poreklo od mikro-
polinezijske imigracije, koja je pocela jo§ u preistorijsko
vreme, da bi se nastavila sve do istorijskih vremena. DZiems
Hornel (James Hornell) je jasno pokazao mocan polinezijski
uticaj na predravidsku populaciju juznih obala Indije. H. K.
Dasgupta je, pak, ukazao na frapantne sli¢nosti nekih igara
Indije i Sumatre. Stanovni$tvo mindskog (odnosno kolarien-
skog) jezickog podrudja, koje pripada juZnoazijskoj lingvi-
stickoj grupi, veoma mnogo je doprinelo indijskoj kulturi.
Ve¢ se u Rg-vedi moze sresti jedan juZnoazijski mit: Indra iz
svog luka izbacuje strelu koja, preletevsi planinu, ubija vepra
koji sa druge strane planine ¢uva blago: pirincano jelo. Ter-
mini kao §to su luk (drumbhiili), strela (bunda), pirin¢ano
jelo (odand), ime vepra (Emusd) — mindskog su porekla.*
Nazivi za betel (tambula), za betelov orah (guvdka), za koko-
sov orah (mdrikela), za bananu (kadala), i jo§ mnogi drugi,
jesu juznoazijski. Vigesimalni sistem,” koji je karakteristican
za Bengal i jos neka podruéja severne Indije, juznoazijskog
je porekla. Terasasto uzgajanje pirin¢a po padinama i po po-
ljima, takode predstavlja juznoazijski doprinos. Termin linga,
koji poprima tako viliki znac¢aj u hinduizmu, u rodu sa ter-
minom ldngula (sansk. plug), izvodi se iz juZnoazijskog lak,
koji oznacava istovremeno i aSov i muski genitalni organ.

Nabrojali smo ovih nekoliko ¢injenica da bismo pokazali
kako duboko seru koreni hinduizma. Predravidski i dravidski
simboli, kultovi i civilizacijski elementi, kao i juinoaz.ijéka
terminolcgija, snazno su pothranjivali, obogacivali i modifiko-
vali kako indijsko drustvo, tako i njegovu kulturu i njegovu
duhovnost. Ali, indijsko tlo je ono koje ¢e dati najjaci dp—
prinos konaénoj sintezi koja ¢ini hinduizam. Time se Indija
javlja, naro¢ito na religijskom planu, kao par excellence kon-
zervativna: gotovo nidta od njenog iskonskog nasleda nije se

43 F. B. J. Kuiper; prema ovom istom autoru, Cetrdeset posto
re¢i sevrenih indarijevskih govora uzeto je od munda, bilo direktno,
bilo preko sanskrta i prakrta.

* Sistem koji za osnovu ima broj dvadeset. — Prim. prev.

141 Vidi Belesku VIII, 10.
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izgubilo. To ¢ée nmam postati jo§ jasnije ukoliko se budemo
pozabavili odnosom protoistorijskih civilizacija Indusa i sa-
vremenog hinduizma.

HararA MoHENDPO-DARO

Iskopavanja u podru¢ju Pendzaba koje je, pre malo
viSe od Cetrdeset godina, preduzeo ser Dzon Marsal (J. Mar-
shall) i njegovi saradnici, a koja su nastavili E. Mekej, Vats
i Viler (Mackay, Vatts, Wheeler), pokazuje da je postojala
jedna civilizacija koja je svoj apogej dostigla izmedu 2 500.
i 2000. godina pre n. e Dva grada-tvrdave, Mohendo-Daro
na reci Ind i Harappa na Ravi, jednoj pritoci Inda, otkrili
su nam, viSe nego ostali, suStinske crte te protoistorijske ci-
vilizacije. Ono $to narolito izbija u prvi plan, jeste njena
jednoobraznost i stati¢nost: za vreme jednog milenijuma isto-
rije harapienske civilizacije nije mogude opaziti nikakvu pro-
menu i nikakvu inovaciju. Ta dva grada-tvrdave bili su pre-
stonice »carstva«. Ovakva kulturna jednoobraznost i posto-
janost mogu se objasniti jedino ukoliko se pretpostavi rezim
zasnovan na religioznom autoritetu. Razncvrsnost antropo-
lokih tipova ukazuje na ve¢ priliécno odmaklu etni¢ku sin-
tezu: protoaustraloid je tu element za koji se ¢ini da pred-
stavlja najbrojniji i »najprimitivniji« element — domoroce;
»mediteranski« tip je verovatno zapadncg porekla i verovatno
ga moZemo smairati nosiocem zemljoradnicke civilizacije (jer
ga svugde drugde sreéemo u vezi sa zemljoradnjom)." Ko-
na¢no, tu nalazimo jo$ dva druga antropoloska tipa: mongo-
loidni i alpski."” )

Iz plana grada Mohendo-Daro vidimo znadaj koji se pri-
davao velikom basenu, koji uveliko podseéa na »basene« da-
na$njih hinduisti¢kih hramova. Slikovno pismo koje se sacu-
valo na velikom broju peata, nije jo$ desifrovano: za sada
je samo dalo povoda mnogim nezasnovanim hipotezama;
umetnost, kao i cela harapienska kultura veoma je konzer-

15 Vidi Belesku VIII, 11.
W Piggot, Prehistoric India, p. 145.

~ ¥ Vidi opis u Sir John Marshall, Mohenjo-Daro, Vol. 11, pp. 599—
—648. Ibid, I, p. 42, brz pokusaj da se dovedu u vezu ta cetiri etnicka
tipa i lingvistickih familija mnda i dravidske.
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vativno nastrojena; veé je pomalo »indijska«; veé¢ se na ovom
nivou da naslutiti pozniji umetnicki stil.!*®

Ono $to nas tu posebno interesuje jeste religija: prema
ser DZonu Marsalu, ona je tako specifi¢no indijska, da se
jedva razlikuje od hinduizma." Tu ve¢ nalazimo kult Velike
Boginje, i boZanstva koje bi se moglo smatrati Sivinim pro-
totipom, koji figuriSu naropredo sa oblicima zoolatrije,”™ fa-
lizma,"™ kulta drveéa™ i voda;"™ drugim re¢ima, prisutni su
svi elementi koji ée kasnije uéi u sastav velike hinduistic¢ke
sinteze. Kult Boginje-Majke posebno je rasprostranjen; nala-
zimo nebrojeno mnostvo figurina, od kojih neke predstavljaju
gotovo nage boginje.™ Ove poslednje su po tipu nalik na
Kali-Durgu, i verovatno su posluzile kao uzor. Nijedan od
arijevskih naroda nije Zensko boZanstvo uzdigao na pijede-
stal vrhunskog kao $to je to udinila Mohendo-Daro civiliza-
cija, mesto koje i danas Kali zadriava u okviru hinduizma.

Ono 3to nas u perspektivi nase studije najvide interesuje
kada je re¢ o Mohendo-Daro civilizaciji, jeste otkriée jednog
ikonografskog tipa koji bi mogao da bude prvo plasti¢no
predstavljanje jogina. Veliki Bog li¢no, bog koga smatraju
prototipom Sive, predstavljen je u specifi¢no jogistickom
polozaju (sl. XII, fig. 17). Ser DZon Marsal ga ovako opi-
suje:™ »Bog, sa tri lica, sedi na niskom indijskom sedi$tu
u karakteristi¢noj jogistitkoj pozi, nogu podvijenih pod telo,
peta uz petu, prstiju noznih okrenutih nadole ... Na grudima
nosio je trouglasti ukras ili, mozda, niske ogrlica ... Falus
je nepokriven (firdhvamedhra), ali to $to li¢i na falus mozda
nije ni$ta drugo nego kraj opasaca. Rogovi mu ukrasavaju gla-
vu. Oko boga se nalaze Cetiri Zivotinje: slon i tigar 'sa njegove
desne strane, nosorog i bivo sa leve. Iza prestola se nalaze dva
jelena. ..« Jedan od poslednjih koji su dali misljenje o tom
problemu jeste Stjurat Pigot (Stuart Piggot): »Nema sumnje
da se ovde radi o prototipu velikog boga Sive, u svojstvu
gospodara divljih zveri i Princa jogina. Moguée da je bio
zamiSljen sa etiri lica i da sa svoje Cetiri Zivotinje gleda na

148 Piggott, p. 187.

¥ Op. cit.,, Vol. 1, p VIIL.

150 Ibid., p. 61.

11 fbid., p. 58 sq.

12 Op. cit., slika XII, fig. 18.
153 [bid., p. 75.

3 Jedno od imena Velike Boginje u hinduizmu jeste Aparna,
»ona koja je bez odore od liféa« — to jest naga.

135 I. Marshall, Mohenjo-Daro, Vol. I, p. 52.
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sve &etiri strane sveta. To podseéa na simboliku slona, lava,
konja i bika na Maurya stubovima iz III veka pre naSe ere,
koiji se nalaze u Sarnathu. Ovi jeleni boZijeg dvora ukazuju
na jednu drugu znaéjnu zajedni¢ku crtu sa poznijim religi-
jama i sa onom iz Sarnatha: zauzimajuéi isto mesto kao i
ovi — jeleni su neizbeZni pratioci Budini u ikonografiji koja
ilustruje Propovedi u Parku Jelena™

Na pecatima se nalaze i druga boZanstva u poloZaju dsa-
ne. Konac¢no, iskopana je i jedna statua™ koja verovatno
predstavlja jogina. Ser Dzon Marsal je ovako opisuje: »Ona
o¢igledno predstavlja nekoga ko je u jogistickom stavu, zbog
¢ega su mu kapci gotovo sasvim spusteni, a pogled usmeren
na vrh nosa ... U pitanju je najverovatnije figura svestenika,
odnosno kralja-sve§tenika, jer ne nosi rogove, $to bi se moglo
oc¢ekivati ukoliko bi se radilo o predstavi samog boZanstva.
Da se radi o statui religiozncg ili tome sli¢nog karaktera,
naznaceno je na tkanini haljine karakteristiénim motivima
u vidu deteline, motivima koji su u Sumeru iskljucivo ukra-
davali predmete religiozne prirode.«®

Te ¢&injenice te$ko da mogu da budu osporene i njihov
znacaj je veoma velik. Izmedu protoistorijske civilizacije Inda
i moderncg hinduizma nema prekida u kontinuitetu: Veliku
Boginju i Boga-Oca (»Sivu«), kult plodnosti (stablo pipal,
tako tipi¢no za hinduizam) i falizam, Zoveka-sveca u polo-
Jaju dsane u trenutku kada upraznjava ekdgratu — nalazimo
ih kako u jednom tako i u drugom sludaju, i to u prvom
planu. »Veze izmedu harapienske religije i modernog hinduiz-
ma su od veoma velikog znacaja jer doprinose objasanjava-
nju mnogobrojnih karakteristika koje ne mogu da budu izve-
dene iz arijevskih tradicija koje u Indiju stizu sa padom
harapske civilizacije ili posle toga. Stara vera uporno se drzi:
mogude, Cak, da staro indijsko, istorijsko dru$tvo duguje
vise Harappi nego osvajaéima koji su govorili sanskrt.«'”

Stavie, mnoge eclemente kulture koje nalazimo u Ha-
rappi i Mohendo-Daru — nalazimo i dan-danas u Indiji; tako,
na primer, kola sa dva tocka bila su ista kao ona koja se
i danas upotrebljavaju u podruéju Sindha, brodovi su bili

156 Piggot, Prehistoric India, p. 202.
157 Piggot, op. cit., Vol. IIT, sl. XCVIII.

158 Marshall, op. cit., Vol. I, pp. 44, 54. Ernest Mackay (Early In-
dus Civilisation, ed. Dorothy Mackay, London, 1948, p. 53) je oprezniji:
»Moguée je da se ne radi o tome, jer ovako predstavljene oc¢i nala-
zimo kod veoma starih glinenih figura koje su nadene u KiSu i Uru.«

15 Piggott, op. cit., p. 203.
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isti kao i oni koje i danas vidamc na Indu, izgleda da je i
tehnika grnéarstva bila identi¢na sa onom koju danas mo-
zemo da vidimo u selima Sindha; to isto vaZi i za arhitek-
turu, za nosne ukrase, nadin kako se nosi koll, ¢&esalj od
slnove kosti itd.'® Upotreba turbana, nepoznata u vedskim
tekstovima, a koju sreemo veé¢ u Brdhmanama, bila je veo-
ma raSirena u Harappi.'™ Moguce je osporavati neke detalje,
ali je teSko dovesti u sumnju indijsku su$tinu Mohendo-Daro
civilizacije, kakvo god da je bilo njeno poreklo. Mcoguée je da
su osnivadi te civilizacije pozajmili neke religozne forme od
domorodackog stanovni§tva.'” Pokazali smo znacaj protoaustra-
loidnog elementa, koji je verovatno osnovni drustveni sloj.
On je i danas prisutan medu autohtonim plemenima juZne
Indije.'® USao je, bez sumnje, u harapiensku sintezu kac $to
Ce, kasnije, uéi i u hinduisti¢ke sinteze.

Oko 2000. godine civilizacija Inda se nalazila u stanju
defanzive; malo posle toga jedan deo Harappe spalili su osva-
jaci koji prodiru sa severozapada. Ti »varvari« nisu jos$ Indo-
evropljani, ali njihova invazija je svakako u vezi sa ops$tim
pokretima na Zapadu, gde su Indoevropljani bili umesani.'™
Nekoliko stoleca kasnije, oni su brutalno uniétili sve $to je
jo$ ostalo od induske civilizacije. Doskora se mislilo da su
u svom pohodu na Indiju Indoarijevci nailazili samo na do-
morodacka plemena u etnografskom stanju dasyusa, &ija su
»utvrdenja«, koja Indra iz Rg-veda osvaja, bila samo zem-
ljana utvrdenja. Medutim, Viler (Wheeler) je dokazao da se
¢uvena himna iz Rg-vede (I, 53), koja slavi Indru koja osvaja
stvrdave« dasyusa, odnosi na snaznu odbranu tvrdave Ha-
rappe ili Mchenda-Dara.'® Iz ovoga se da zakljutiti da su
Indoarijevci, za vreme nadiranja u centralnu Indiju, naisli ne
samo na domorodacka plemena ve¢ i na prezivele pripadnike
induske civilizacije kojima su zadali presudan udarac. U kul-
turi harapijenci su bili izrazito superiornijii od Indoevrop-
ljana: njihova civilizacija nije ni mogla biti ugroZena u su-
sretanju sa »varvarstvom« Indoevropljana. Medutim, hara-
pijenci nisu bili ratni¢ki nastrojeni (za njih bi mogli pre da
kazemo da su bili neka vrsta industrijske i trgovacke teokra-

10 Cf. Gordon Childe, New light on the most ancient East, Lon-
don, 1935, p 210, 222, etc.

16l Piggot, op. cit., p. 269.
&2 Mackay, op. cit., p. 75.
163 Gordon Childe, p. 208.
164 Piggot, p. 255.
165 Piggot, p. 263

348

JOGA I DOMORODACKA INDIJA

tije); posto su bili slabo pripremljeni za odbranu od napada
jednog mladog i ratobornog naroda — oni su bili pokoreni
i uniSteni.

Pa ipak, kultura Indusa nije bila sasvim uni$tena. Ru-
Senje jedne urbane civilizacije ne znali prosto i nepovratno
iSCezavanje njene kulture, veé¢ se radi o regresiji u ruralne,
»prostonarodne« forme, povratak u stanje larve. (Taj fenomen
je bio uveliko potvrden i u Evropi za vreme velikih invazija
varvara). Veoma rano »arijanizacija« PendZaba de zaleti po-
kret velike sinteze koja ¢e jednog dana dati hinduizam. Zna-
tan broj »harapskih« elemenata, koje nalazimo u hinduizmu,
ne moZe da se objasni drugadije nego davno zapocetim kon-
taktom indoevropskih osvajaca i predstavnika kulture Indusa.
Ti predstavnici nisu, nuZno, bili osniva¢i induske kulture, niti
njihovi direktni potomci: to su mogli da budu prenosioci
nekih formi harapske kulture koji su prosto, pretrpevsi njen
uticaj, nju sacuvali u udaljenim podrud¢jima, koja su bila po-
Stedena prvih naleta arijanizacije. Tako bi mogla da se ob-
jasni i slededa paradoksalna d¢injenica: kult Velike Boginje
i Sive, falizam i dendolatrija, asketizam i joga, itd., pojavili
su se prvi put u Indiji kao religijski izrazi jedne visoke,
urbane, civilizacije, tipi¢no induske — uprkes tome $to je
vedina religijskih elemenata, i u srednjovekovnoj i u moder-
noj Indiji, bila karakteristika »popularnih«, »narodnih« kul-
tura. Doduse, sinteza duhovnosti australoidskih domorodaca
i duhovnosti »gospodara« tvoraca urbane civilizacije postojala
je veé¢ u harapsko doba. Ne samo da moramo da prihvatimo
da je sinteza bila sacuvana veé, takode, i specifi¢ni i gotovo
isklju¢ivi doprinos »gospodara« (doprinos koji se narocito
tice njihove teokratske koncepcije): nije mogudée objasniti
tako veliki znadaj koji su uzivali bramani od vedskog vreme-
na pa dalje. Verovatno da su sve harapske religi_iske koncep-
cije — koje su tako izrazito suprotne indoevropsk1m — bl.le
prihvacene, sa neizbeZnim regresijama, u »narodnimc sloje-
vima, i na marginama civilizacije novih arijoglotskl_}}. gospo-
dara: upravo otuda ¢e ponovo da se javi u kasnijim sin-
tezama koje ¢e dati danasnji hinduizam.



ZAKLIJUCAK

Na kraju ovog rada namecu se neke primedbe opsteg zna-
¢aja. Nije re¢ o tome da rezimiramo celinu onog §to je pret-
hodno izloZeno, niti da se osvréemo na zaklju¢ke pojedinih
poglavlja. Cini nam se da je znacajnije da skrenemo paznju
na neke d¢injenice, prvenstveno na d¢injenicu da joga pred-
stavlja specifi¢tnu dimenziju indijske duhovnosti, do te mere
prisutnu da svuda gde je prodrla indijska religija i kultura
sre¢emo, takode, i neki, manje ili vie, ¢ist oblik joge.!* U In-
diji je joga bila deo i bila je priznata od svih, kako hindu-
istickih tako i »hereti¢kih«, religioznih pokreta. Postojanje
¢ak i hriscanskih, odnosno, sinkretisti¢kih formi joge u sa-
vremenoj Indiji, dokaz su &injenice da se indijsko duhovno
iskustvo ne moze lisiti jogistickih metoda »meditacije« i
»koncentracije«. Ovo stoga $to je joga, kao $to smo to ved
pokazali, u sebe integrisala raznorazne duhovne i misti¢ne
tehnike, od najelementarnijih do najkompleksnijih. Opsti na-
ziv »jogin« oznalava kako svece i mistike, tako i ¢udotvorce
i orgijasti¢are i proste fakire i vradeve. Uostalom svaki tip
magijsko-religiozne prakse odgovara nekoj odredenoj formi
joge.

Da bi postala ono $to veé stoleé¢ima jeste, naime, jedan
panindijski korpus duhovnih tehnika, joga je morala da pot-
puno udovolji najdubljim potrebama indijske duse. Pokazali
smo na koji nacin joga odgovara tim potrebama; joga je,
naime, od samog pocetka bila reakcija na metafizi¢ke speku-
lacije i preterivanja jednog beZivotnog ritualizma; ona pred-
stavlja istu teZnju ka konkretnom, ka li¢nom iskustvu, koju
sreéemo u narodnim kultovima, a koji dolazi narodito do
izrazaja pri obavljanju pade i u bhakti kultu. Jogu nalazimo
svuda tamo gde se radi o tome da se stekne neposredno

166 Vidi Belesku IX, 1.
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iskustvo svetog ili da se do savrienstva ovlada samim sobom,
a to znaci prvi korak kamagijskom ovladavanju svetom. Zna-
¢ajno je, pri tom, uociti ¢injenicu da su jogisticke tehnike
sluzile kako za postizanje najvisih misti¢kih iskustava, takoc
i za ostvarenje najsmelijih magijskih Zelja, te da je joga od-
govarala koliko jednom toliko i drugom putu. Nekoliko hipo-
teza pruZaju obja$njenje za tu dinjenicu. Prva se poziva na
¢injenicu da su dve razli¢ite duhovne tradicije, i to kroz
mnoge trzavice i tek nakon dugog rada na njihovom medu-
scbnom objedinjavanju, konaéno dale ono $to se naziva hin-
duizmom: arijoglotska religiozna tradicija Indoevropljana i
domoroda¢ka tradicija (veoma kompleksna, kao §to smo po-
kazali, objedinjuje dravidske, mlnda, protomunda i harap-
ske elemente). Indoevropljani su scbom doneli drustve pa-
trijarhalne strukture, stofarsku privredu, kult neba i atmo-
sfere, jednom re¢ju »religiju Oca«. Prearijevski domoroci zna-
ju veé za zemljoradnju, urbanizam (civilizacija Inda) i uce-
stvuju uglavnom u »religiji Majke«. Hinduizam, takav ka-
kvim se javlja jo§ od srednjeg veka, predstavlja sintezu te
dve tradicije, ali u njoj, ipak, preovladava domorodacki ele-
ment; doprinos Indoevropljana bio je, u krajnjoj liniji, ipak,
izrazito azijatizovan. Hinduizam oznacava religijsku pobedu
domorodacke teritorije.

I pored toga $to je magijsko shvatanje sveta bilo jasnije
izrazeno u Indoevropljana, ipak se njima ne moze, bez okle-
vanja, pripisati sklonost ka magijskom, koju nalazimo u kom-
pleksu joge, kao $to ni teznju ka mistici ne mozemo da sma-
tramo isklju¢ivo zaslugom domorcdaca. Cini nam se da je
osnovanije da se indoevropskom uticaju pripise izrazito pri-
davanje znacaja ritualu i spekulacijama koje nastaju bag povo-
dom tog rituala, a da se domorocima pripise tendencija ka
konkretnom u religijskom iskustvu, kao i potreba za misti¢-
kim kultom li¢nih i lokalnih boZanstava (istadevatd, grama
devatd). Utoliko-ukoliko predstavlja reakciju na ritualizam
i sholasticke spekulacije — joga je deo domorodacke tradi-
cije i kao takva se opire indoevropskom religioznom nasle-
du. U prethodnim izlaganjima mi smo &esto imali prilike da
ukaZemo na otpor ortodoksnih krugova, nosilaca indoevrop-
ske tradicije, prema raznim oblicima joge. Setimo se i ¢&nje
nice da odsustvo kompleksa joge kod drugih indoevropskih
grupa potvrduje da je ta tehnika tvorevina azijskog tla, indij-
ske zemlje. Ukoliko je opravdano da poreklo jogisti¢ke askeze
vezujemo za protoistorijsku religiju Induskog poluostrva, on-
da postoji razlog da zaklju¢imo da se radi o jednoi arhai¢-
ncj formi mistickog iskustva koja se nigde drugde nije sa-
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¢uvala. Ponovimo jo§ jednom da jogu nije mogude svrstati u
neki od mnogobrojnih varijeteta primitivne misli koju obiéno
oznacavamo nazivom S$amanizma; joga nije nikakva tehnika
ekstaze; naprotiv, ona nastoji da ostvari jednu apsolutnu
koncentrisanost, da bi njom stigla do instaze. U opstoj isto-
riji mistike, klasi¢na joga zauzima posebno mesto koje nije
lako odrediti. Ona predstavlja jedan »Zivi fosil«, modalitet
arahi¢ne duhovnosti koja nije prezivela nigde drugde. (Pod-
setimo se da je koncept »Zivog fosila« veoma dobro posluzio
nekim granama biologije, izmedu ostalog i u speleologiji. Tro-
globioniti, koji i danas Zive u pedinama, pripadaju veé¢ davno
prevazidenoj fauni. »Oni su pravi Zivi fosili«, pise prof. Rako-
vica (Racovitza), »i ¢esto predstavljaju veoma stare stadijume
Zivotne istorije: tercijarne, pa ¢ak i sekundarne«. Na taj nacin
su pecine sacuvale jednu arhai¢nu faunu, veoma znacajnu
za izucavanje primitivnih zoomorfnih grupa koje nisu pod-
loZne fosilizaciji. U tom smislu moZemo da govorimo i o
nekim arhai¢nim modalitetima duhovnosti koji su do nas
stigli kao »zivi fosili«; za istoriju ljudskog duha su utoliko
privla¢niji ukoliko za sobom ne ostavljaju nikakvih »doku-
menata«, ukoliko, da se tako izrazimo, nisu »podlozni fosi-
lizaciji«.

Za arhaizam joge nalazimo potvrdu i u njenoj incijacij-
skoj strukturi. Ve¢ smo spominjali jogisticku simboliku smrti
i ponovnog rodenja: smrt za profanu ljudsku egzistenciju,
novo rodenje za transcendentni nadin pcstojanja. Jogin na-
stoji da sasvim »izokrene» normalno ponasanje: on svome
telu namedée nepokretnost poput kamena (dsana), ritmizaciju
disanja i zaustavljanje daha (prdndydma), obustavljanje psiho-
-mentalnog fluksa (ekdgrata), nepokretnost misli, »zaustavlja-
nje«, pa ¢ak i »povratak« semena. Na svim nivoima ljudskog
iskustva, on radi suprotno od onog $to Zivot od njega zahteva.
Medutim, simbolika »suprotnog« ukazuje istovremenc na si-
tuaciju post mortem i na bozanski status: veruje se da ono
desno na ovom svetu odgovara levom na onom, da slomljena
vaza na zemlji cdgovara netaknutoj vazi u zagrobnom i bo-
zanskom svetu, itd. »Obrianje« normalnog ponasanja situira
jogina van Zzivota. Ali on se ne zaustavlja na pola puta: posle
smrti dolazi novi inicijacijski Zivot. Jogin sebi kuje »novo
telo«, kao $to je neofit, u starim drustvima, trebalc da stekne
jedno novo telo preko inicijacije.

Na prvi pogled, odbacivanje Zivota koje joga nameée mo-
7e da izgleda i zastrasujude, jer sadrzi i vise od puke po-
grebne simbolike, naime, konkretne vezbe koje su, zapravo,
anticipacija smrti. Zar te$ki, samopoZrtvovani proces odva-
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janja i konacnog odbacivanja svekolikog sadrzaja koji pri-
pada psihofizioloskom ljudskom iskustvu, ne podseéa na pro-
ces umiranja? Za Indiju se smrt izjednacila sa naglim odva-
janjem Duha od psihofizioloskog iskustva. Ukoliko bolje po-
gledamo, i misterija izbavljenja, povratak elemenata (rattva)
u prakrti, takode znadi anticipaciju smrti. Kac $to smo to vec
rekli (str. 207), neke jogisticko-tantristicke veZzbe samo su
»anticipirana vizuelizacija« raspadanja i ponovnog vracanja
elemenata u kruzni tok Prirode, fenomen koji zapravo poci-
nje smréu. Mnoga zagrobna iskustva, koja su opisana u
Bardo Thiodolu (Tibetanskoj knjizi mrtvih), neobi¢no podse-
¢aju na jogistiCko-tantristi¢cke vezbe meditacije.

Prema tome, anticiparana Smrt predstavlja inicijacijsku
Smrt, jer je nuzno pradena ponovnim radanjem. Samo u
cilju ponovnog radanja za jedan drugaciji nadin postojanja,
jogin de Zrtvovati sve ono $to se sa stanoviSta profanog Zivota
¢ini znacdajnim. Zrtvovade svoj »Zivot«, ali i svoju »li¢noste.
Iz perspektive profane egzistencije, ta Zrtva se ne moZe razu-
meti. Na ovo, pak, indijska filozofija odgovara tvrdnjom da
je perspektiva profanog Zivota lazna. I to iz dva razloga:
desakralizovana egzistencija je bol i iluzija, a, s druge strane,
nijedan od najvi§ih problema ne moZe biti razreSen iz per-
spektive ovog Zivota. Setimo se odgovora koji samkhya-yoga
daje povodom problema uzroka i pocetka navodnog robova-
nja Duha u kruznom toku materije i zivota: ti su problemi
nerazre$ivi sa trenutnog c¢ovekovog stanovista; drugim reci-
ma, to ostaje »misterija« za sve neizbavljene inteligencije (mi
bismo rekli: za sve inteligencije izgnane iz raja). Ukoliko
se Zeli da se prodre u tu »misteriju«, potrebno je izdi¢i se na
jedan drugi nacin Zivota, a da bi se to postiglo, potrebno je
sumreti« za ovaj Zivot i »Zrtvovati« licnost koja je proistekla
iz temporalnosti i bila oformljena istorijom (li¢nost je, pre
svega, prisustvo na3e li¢ne istorije u secanju). Ideal joge,
stanje divanmukte, jeste da se Zivi u »veénoj sadasnjostic,
izvan Vremena. »Za zivota izbavljeni« nije viSe u kontaktu
sa jednom presonalnom sve$cu, sveséu koja se hrani njego-
vom sopstvenom istorijom, veé sa jednom svedodeéom sveséu,
koja je ¢ista lucidnost i spontanost. Nedemo ni pokuSavati
da opisemo to paradoksalno stanje: pos$to je dobijeno kako
ssmréu« za uslove normalnog ¢ovekovog postojanja, tako i
rodenjem za jedan transcendentni nadin postojanja — ono
je mesvodljivo na nase kategorije. Istaknimo, ipak, znacaj
jedne c¢injenice, znacajne prvenstveno sa istorijskog stano-
vi§ta: joga preuzima i produZuje prastaru simboliku inicija-
cije; drugim red¢ima, ona se uklapa u sveopstu tradiciju reli-
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giozne povesti Covecanstva, tradiciju koja se sastoji u tome
da se anticipira smrt u cilju novog rodenja u jednom sveSte-
nom Zivotu koji, inkorporiranjem svetog, postaje stvaran.
Indija ¢e, pak, otid¢i veoma daleko u negovanju ove tradicije.
Inicijacijsko novo rodenje se u perspektivi joge izjednaduje
sa osvajanjem besmrtnosti i apsolutne slobode. Upravo unu-
tar strukture ovog paradoksalnog stanja, koje se nalazi izvan
profancg Zivota, treba traZiti objaSnjenje istovremenog pri-
sustva »magije« i »mistike« u jogi: sve zavisi od toga kakav
se smisao pridaje pojmu slobode.
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Beleska 1, 1: sdmkhya — tekstovi i bibliografija

Naziv sdmkhya bio je interpretiran na razli¢ite nacine. Garb
(Die Sdmkhya Philosophie, eine Darstellung des indischen Rationalis
mus, Leipzig, 1894, pp. 131—134 ga izvodi iz termina »samkhya«
(»broj«) i smatra da znaci »prebrojavanje«, »istrazivanje«, »analiza«
(»Untersuchung, Priifung, Unterscheidung, Erwdgung«). Oldenberg (Die
Lehre der Upanishaden. und die Anfinge des Buddhismus, Gottingen,
1915, p. 351, n. 129) misli da je pre re¢ o »pregledavanju«, »brojanju,
o »prebrojavanju nabrajanjem konstitutivnih delova«. Jakobi (»G6itin-
gische Gelehrte Anzeigen«, 1919, p. 28) smatra da »sdmkhya« oznatava
odredivanje znadenja jednog pojma nabrajanjem njegovog sadriaja;
prethodno (Gott. Gel. An., 1895, p. 209; Der Ursprung des Buddhismus
aus dem Sdnkhya-Yoga, »Nachrichten der konigl. Gesellschaft der
Wissenschaften zu Gottingen«, 1896, pp. 43—58, esp. pp. 47—-53), Ja-
kobi je zastupao misljenje da se ta re¢ odnosi na ispitivanje katego-
rija egzistencije. Nije isklju¢eno da su sva ta znacenja bila poznata
i prihvadena u drevnoj Indiji. Ipak, ¢ini nam se da je znalenje u
smislu »razlikovanja« i »razdvajanja« verovatnije, zato §to je smisao
te filozofije bio u tome da dovede do razdvajanja duse od prakrti (cf.
takode A. B. Keith, The Religion and Philosophy of the Veda and
Upanishads, Cambridge, 1925, Harvard Oriental Series, Vol. II, pp.
535—-551).

Najstariji spis je I$varakrsnina Sdmkhya-kdrikd. (Najbolje izda-
nje je priredio S. S. Suryanarayana S$astri, The Sdmkhya Kdarikd of
Isvara Krsna, With an Introduction, translation and notes, University
of Madras, 1930. Postoje mnogi prevodi ovog dela: H. T. Colebrooke,
Oxford, 1837; Davies, London, 1881; Garbe, Leipzig, 1891; Sinha, Alla-
habad, 1915; ¢f. E. A. Welden, I Metri delle Sdmkhya-Karikds, »Studi
italiani di Filologia Indo-Iranica«, Vol. VIII, fasc. 3, Firenze, 1912).
Datum sastavljanja ovog teksta nije nam poznat. U svakom slucaju,
‘on nije skoriji od V veka, jer ga je monah Paramatha preveo na ki-
neski u VI veku. (Cf. Takakusu, Sdmkhya Kdrikd étudiée a la lumiére
de la version chinoise, »Bulletin de I'Ecole Francaise de I'Extréme-
-Orient«, Vol. IV, 1904, pp. 1—65, 978—1064). Radhakrishnan (Indian
Philosophy, Vol. 1!, London, 1927, pp. 254—>55) smatra da je Sdmkhya-
-kdrikd bila sastavljena oko 200. godine n.e., dok je Belvalkar (Mdtha-
ravriti, p. 168, »Annals of the Bhandarkar Institute«, Vol. V, pp. 133—
—168. Poona, 1924) sklon da misli da datum redigovanja pada izmedu
IilIl veka n. e.

. Koji god datum da usvojimo kada je re¢ o nastanku Sdmkhya-
-karika leglnp je sigurno, naime da ISvarakrswa nije prvi autor sdm-
khye: kdrikd 70 podseéa na to da je mudrac Kapila, mitski osnivad
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§§ste.rna1 saop$tio doktrinu Asuriju, a ovaj ju je, pak, preneo Panda-
$ikhi; 1$varakrsma c¢e primiti ucenje od ovog poslednjeg. O Kapili
uporedi: Garbe, Die Samkhya Philosophie, pp. 25—29; Jacobi, »Gott.
Gel. A_nze1ge1y<_, 1919, p. 26; Radhakrishnan, op. cit., p. 254 sq,; V. V.
Sovani, A critical study of the Sdnkhya System on the lines of Sdn-
khya.-Kdrzkd,'Sdnkhya-Sﬁtra and their commentaries (»Allahabad Uni-
versity Studies«, Vol. VII, 1931, pp. 387—432), pp. 391—392; G. Kaviraj,
[ntrqductzon to Jayamangald (Calcutta, 1926), p. 2 (Kapila shvaden
kao jedan od siddha u literaturi o alhemiji).

Ngkoliko odlomaka koji se pripisuju Pancasikhi stigli su i do
nas: Sdmkhya-siitra, 1, 127, VI, 68, itd. O ovom autoru vidi: Garbe,
Paticasikha Fragmente (in Festgruss an Rudolf v, Roth, pp. 77—80);
Keith, The Samkhva System, ed. 11, Calcutta, 1924; p. 48; Jacobi, Sind

nach dem Sdmkhva-Lehrer Pavicasikha die Purusas von Atomgrisse?,

»Bulletin of the Oriental Studies of London«, Vol. VI, 1931, pp. 385—
—388; Hopkins, The Great Epic of India, ed. II, New Haven, 1920,
pp. 142—152. Kineska tradicija (Takakusu, »Bull. Ec. Fr. Extr.-Or.,
Vol. 1V, p. 25, sq.) raspravu Sastitantra pripisuje Pandasikhi, a Téva-
rakrsna tvrdi da je rezimirao. O Sastitantri vidi F. O. Schrader, Das
Sastitantra (»Zeitschrift der deutschen morgenlandischen Gesellschaft«,
Vol. 68, pp. 101—110); M. Hiriyanna, Sasti-tantra and Viarsaganya
(»Journal of Oriental Research«, Vol. III, pp. 107—112); Keith, Sam-
khya Philosophy, pp. 69—74.

Moguce da je bilo viSe razli¢itih »8kola« samkhye, koje su se
medusobno regllkpvale u manje ili vi$e izraZenom teizmu i u shva-
tanjima o du8i. Cak i u poznijih komentatora srecemo tradicionalno
misljenje o pluralizmu samkhya-»$kola«. Gunaratna (XIV vek), ko-
mentator Saddgrs’anasamuccaye, pominje dve &kole samkhye: mau-
likya (1sz0rna) 1 uttara (pozna). Prva tvrdi da postoji po jedna prakrti
(pradhdna) za svaku dusu (dtman), dok druga, poput klasi¢ne sam-
khye, smatra da postoji samo jedna pradhdna za sve individualne
duse. (Dasgupt;l, op. cit, p. 217; ¢f. Kali Pada Bhattacharya, Some
P(oblems of Sankhya Philosophy and Sdnkhya Literature, p. 515, »In-
dian Historical Quarterly«, Vol. VIII, 1932, pp. 509—520; C. A. F. Rhys
Davids, 'zvbzd., IX, 2, 1933, pp. 585—587). Dasgupta je smatrao da se
pretklasi¢no samkhya-u¢enje moZe naéi u Caraka (op. cit,, pp.
213_—216; o tome vidi: Jean Filliozat, La doctrine classique de la mé-
deczne. mdzgnne, Paris, 1949, p. 166); O. Straus (Strauss) to isto misli
kada je re¢ o Vatsydyani (Eine alte Formel der Sdmkhya-Yoga-Philo-
soplﬂflve bei Vdtsydyana, in Festgabe Jacobi, 1926, pp. 358—368). O pret-
klasi¢noj samkhyi vidi: E. H. Jonston, Early Sdmkhya (London, 1937).

_Prvi komentar Sdmkhya-kdrike jeste Dayamangald 1 pripisuje
se Sankari (ed. Haradatta Sarma, Calcutta Oriental Series, n° 19, Cal-
cutta, 19?6.); datup} nastanka ne moZe ta¢no da se utvrdi, ali, u sva-
kom slucaju, stariji je od spisa Vacaspatimisre (¢f. Sarma, Jayaman-
gcld and the other commentaries on Samkhya-saptati, »Indian histo-
rical Quarterly«, 1929, p. 417 sq.). Ovaj komentar nema nekog veleg
filozofskog znacaja.

. Sdmkhya-tattva-kanmodi od VAdaspatimére (IX vek) je, napro-
tiv, veoma poznat i svakako je jedan od najéesée koriécenih i u ras-
pravama navodenih spisa sdmkhya-skole. (Sanskritski tekst i engleski
prevod Ganganath Jha, Bombay, 1896; nemacki prevod, R. Garbe,
Der Mondschein der Samkhya-Wahrheit, Vaéaspatimisra's Sambkhya-
-tattva-kaumudi in deutscher Uebersetzung, nebst eciner Eeinleitung
itber das Alter und die Herkunft der Sdmkhya-Philosophie, Miinchen,
1892; cf. A. Barth, Oeuvres, Vol. 11, Paris, 1914, pp. 136—137). Od ko-
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mentara Sdmkhya-tattva-kaumudi poznat nam je samo Nardynin (Sdm-
khya-candrikd).

Nedavno otkrivena Mdtharavrtti (jedno manje-vise doradeno iz-
danje tekstova sacinio je pandit Vishnu Prasad Sarma, Benares, 1922,
»The Chowkhamba Sanskrit Series«, n° 296) izazvala je mnoge kontro-
verzije povodom eventualnog prioriteta nad Gaudapddabhdsyom, jed-
nim drugim I$vara Krsninim komentarom. Prema S. K. Belvalkaru,
koji je i otkrio ovaj rukopis, on nije drugo nego sanskritski komentar
Sto ga je Paramairtha, izmedu 557—569. godine, preveo na kineski i
koji se do sada smatrao izgubljenim (Belvalkar, Mdtharavrtti and the
date of Isvara Krsna, p. 172, Brandarkar Commemoration Volume,
1917, pp. 171—184). Poredenje Mdtharavrtti sa Takakusijevim francu-
skim prevodom Paramarthinog komentara (Bull. Ec. Fr. Ext.-Orient,
Vol. IV, pp. 978—1064) jeste osnova na kojoj Belvalkar zasniva svoje
uverenje o njihovoj identi¢nosti. Ovaj isti nau¢nik smatra, takode,
da je Gaudapddabhdsya (VIII vek) rezime Matharavrtti (za koju tvrdi
da je starija od VI veka). Datum nastanka Mdtharavrtti Dhruva (Pro-
ceedings of the I Oriental Conference, Poona, p. 275) je pomaknuto
jos dalje u proslost; on se poziva na odlomak Anwuyogadvdre, gde se
citira Mdtharavrtti, i on smatra da datum nastanka traktata pada u
IT ili IIT vek, ako ne i u I. To misljenje ne dele svi.

Vremenski redosled I$varakrsninih komentara koje Belvalkar
predlaze, kao i prioritet Mdtharavrtti nad Gaudapddabhdsyom, iza-
zva¢e mnoge nesuglasice; vidi: Belvalkar, Mdtharavrtti (»Annals of
the Brandarkar Institute«, Vol. V, Poona, 1924, pp. 133—168); S. Surya-
narayana Sastri, The Chinese Suvarna-saptati and the Mdthara-vrtti
(»Journal of Oriental Research«, 1930, pp. 34—40; id., Mdthara and Pa-
ramdrtha, »Journal of the Royal Asiatic Society«, 1931, pp. 623—639)
jasno ukazuje na razliku izmedu ova dva autora; Umesha Misra,
Gaudapddabhdsya and Matharavrtti (Allahabad University Studies,
Vol. VII, 1931, pp. 371—386: odbacuje Belvalkarovo misljenje da je
Gaudapddabhdsya samo rezime Mdtharavriti; nastanak ove poslednje
ovaj autor, pak, smesta u period izmedu X i XIII veka, a to nam se
¢ini malo verovatnim); A. B. Keith, The Mdthara Vrtti (Bull. of the
School of Oriental Studies, London, Vol. III, 1923—25, pp. 551—554;
smaira da su i Marhara i Parmartha i Gaudapada upotrebljavali jedan
isti stariji, danas izgubljeni, komentar.

Gaudapada, I$varakrsnin komentator, ne moZe da bude i autor
Manddéikya-kdrike: razilazenje u pogledu filozofija je isuviSe upadljivo.
Cf. Amar Nath Ray, The Mandidkya Upanisad and the Kdrikds of
Gaudapdda (»Indian Historical Quarterly«, XTIV, 1938, pp. 564—69);
B. N. Krishnamurti Sarma, New Light on the Gaudapddd-Kdrikds
(»Review of Philosophy and Religion«, Poona, Vol. II, n° 1). Gauda-
pddabhdsyu je izdao i na engleski jezik preveo H. H. Wilson (London,
1836; dozivela je mnoga izdanja).

Samkhya-pravacana-siitra, koja se po tradiciji pripisuje Kapili,
jeste drugi znacajni klasi¢ni spis ove $kole. Vreme nastanka je vero-
vatno XIV vek, posto se ni Gunaratna ni Madhava, u svom spisu
Sarvadar$anasamgraha, ne pozivaju na nju. Postoji nekoliko komen-
tara: Aniruddha (XV vek) je napisao Sdmkhya-stitravriti (ed. R. Gar-
be, Calcuita, Biblioteca Indica, 1888; dobar engleski prevod ibid., Ani-
ruddha’s Commentary, Calcutta, Biblioteca Indica, 1892). Mahadeva
(posle 1600) je sastavio jedan glosar (vritisara) koji je bez vedeg zna-
¢aja (najvaznije odlomke je proucdio i preveo Garb). Najznadajniji
medu komentarima Sitri jeste Vidnanabhiksova (XVI vek) Sdmkhya-
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-pravacana-bhdsya (ed. R. Garbe, Harvard Oriental Series, 1895; prevod
na nemacki jezik od istog autora — Sdmkhya-pravacana-bhdsya, Vid-
nanabhikshy’s Commentar zu den Sdmkhya-sitras, Leipzig, 1889 — deo
je 1X toma »Abhandlungen fiir die Kunde des Morgenlandes«; parci-
jalni engleski prevod J. R. Ballantyne, The Sdnkhya Aphorismus of
Kapila, London, 1885; integralni prevod sadinio je Nandalal Sinha, The
Samkhya Philosophy, Containing: 1. Sdmkhya-pravacana sitram, with
the Vritti of Aniruddha, and the Bhdsya of Vinjanabhiksu and extracts
from the Vritti-sdra of Mahddeva Vedantin; 2. Tattva Samdsa; 3. Sdm-
khya Kdrikd; Panichasikha Sittram, Allahabad, Sacred Books of the
Hindus, 1915). Cf. Udaya Vira Shastri, Antiquity of the Sdmkhya Su-
tras (Proceedings, V-th Indian Oriental Congress, Lahore, 1930. vol. II,
pp. 855—882).

. Tattva-samasa, kratki spis koji sadrzi svega 22 $loke, bio je pri-
pisan Kapili, iako je sam tekst nastao mnogo kasnije, izmedu XIV
i XV veka. Maks Miler (Six Systems of Indian Philosophy, London,

1899, p. 242 sq.) je pogre$no smatrao da je to najstariji tekst sam-
khya-literature.

O samkhyi vidi takode: R. Garbe, Sdmkhya und Yoga (Strass-
burg, 1896, »Grundriss der Indo-Arischen Philologie«); P. Deussen, Die
nach-vedische Philosophie der Inder (111 ed., Leipzig, 1920), pp. 408—
—506; O. Strauss,, Zur Geschichte des Samkhya (Wiener Zeit,z. Kunde
d. Morgen!andes, Vol. 27); H. Oldenberg, Zur Geschichte der Sdmkhya-
-Philosophie (»Nachr. d. Konigl. Gesell. d. Wiss. zu Gottingen«, 1917,
pp. 218-—-247); A. B. Keith, The Religion and Philosophy, pp. 535—551;
Hopkins, The Great Epic, pp. 97—157; Radhakrishnan, op. cit., pp.
249—-353; Haraprasad Shastri, Chronology of the Sdmkhya System
(»Journal of Bihar-Orissa Research Society«, June, 1923); Abhay Kumar
Majumdar, The Sdmkhya Conception of Personality (Calcutia, Univ.,
1-30); H. de Glasenapp, La Philosophie indienne (prev. na franc.,
Paris, 1951), pp. 157 sq.; J. A. B. van Buitenen, Studies in Sdmkhya,
»Journal of American Oriental Society«, LXXX, (1957), pp. 153—57;
LXXXII, (1957), 15—25, 88—107. O vezama samkhye i budizma, cf.infra,
pp. 370—372.

Beleska I, 2: Patanjdali i tekstovi klasitne joge

Poistovedenje dva Patanjdalija — autora Yoga-stitri i Patanjdalija
gramati¢ara — prihvataju Libih, Garb i Dasgupta, a osporavaju Vuds
(The Yoga System of Patanijali, Harvard Oriental Series, 1914, pp.
XIITI—XVID), Jakobi (The Dates of the Philosophical Siitras of the
Brahmans, »Journal of American Oriental Society«, Vol XXXI, 1901,
pp. 1—29, spec. 26—27; id., Ueber das urspriingliche Yogasystem, »Sit-
zungsberichte der Preussischen Akademie der Wissenschaften«, Vol.
XXVI, 1929, pp. 581—624, spec. 583—584; id. Ueber des Alter der Yoga-
sasira, »Zeitschrift fiir Indologie und Iranistik«, ITI, 1931, pp. 80—88)
i A. B. Kejt (Sdmkhya Systein, pp. 65—66; Some problems of Indian
Philosophvy, »Indian Historical Quarterly«, Vol. VIII, 1932, pp. 425—441,
spec. p. 433). Dasgupta odbacuje Vudsovu ivrdnju (op. cit. p. XV) pre-
ma kojoj se misljenje o supstanciji (dravya) razlikuju kod dva Patanj-
dalija. StaviSse, on nalazi mmnoge sli¢nosti izmedu Yoga-sitri i Ma-
hdbhdsye; tako, na primer, u oba dela nalazimo isto ucenje o sphoti,
iako je re¢ o ucenju koje nije $iroko rasprostranjeno; i jedno i drugo
delo pocinju na isti nacin (Yoga-siitra: atha yogdnusdasanam; Mahdbhd-
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sya: atha $dbddnusdsanam). Dasgupta misli (op. cit. p. 230) da je tri
prva poglavlja Yoga-siitri sastavio Patanjdali gramaticar i to u II veku
pre n. e. Kada je re¢ o poslednjem, IV, poglavlju, Dasgupta u njemu
vidi jedan pozniji dodatak. Ovo, u prvom redu, zato jer se termino-
logija u tom poglavlju razlikuje od one iz prethodna tri, a, s druge
strane, tu se i ponavlja ono §to je veé prethodno bilo receno. A. B.
Kejt ne prihvata Dasguptino stanoviste: prema njemu, Yoga-sittre su
delo istog autora, koji nije istovremeno i1 autor Mahdbhdsye. Upore-
dujudi re¢nike Yoga-siitri sa reénikom Mahdbhdsye, Jakobi (Ueber
das Alter der Yoga-$dstra) zakljuCuje da se ne podudaraju. Polazeci
od tih rezultata, Jakobi i Kejt ée u IV knjizi Yoga-siitri otkriti tra-
gove antibudisticke polemike, iz Cega onda proizlazi da Patanjdali nije
zZiveo pre V veka. Jakobi je jo$ ranije dosao do zakljuc¢ka da ukoliko
se neki indijski filozofski tekst poziva na vidnjianavada-$kolu, on ne
mozZe da bude stariji od V veka (The dates of the philosophical Sit-
tras, p. 2, 25). lzgleda da se Yoga-siitra (IV, 16) odnosi na vidnjana-
vadu. Kejt (Some problems of Indian Philosophy, p. 433) i Hauer (Das
IV. Buch des Yoga-siitra. Ein Beitrag zu seiner Erkldrung und Zeit-
bestimmung, pp. 132—33, »Studia Indo-Iranica«, Ehrengabe fiir W.
Geiger, Leipzic, 1931, pp. 122—133) tvrde da nije re¢ o nekoj neodre-
denoj vidnjanavadi, ve¢ se radi o ucenjima Asange i Vasubandhua
J. W. Hauer, Der Yoga. Ein Indischer Weg zum Selbst, Stuttgart, 1958
(videti, takode, Paul Hacker, »Orientalistische Literaturzeitung«, 1960,
Nr. 9—10, col. 521—28).

Protiv ovih kritika Jvala Prasad (The Date of the Yoga-siitra,
(»Journal of Royal Asiatic Society«, 1930, pp. 365—375) ¢e pokusati da
dokaze kako sdfra IV, 16 ne pripada Patanjdalijevom tekstu, ve¢ da
je 1o recenica preuzeta iz Vyasinog komentara (VII—VIII v.) u kome
se ovaj polemicki osvrée na budizam vidnjanavada-§kole. Mnogo pre
Prasada, Rada Bhoda je primetio da je ova siitra zapravo Vyasin do-
datak, i 10 ga je i navelo da je i nc komentari$c. Uostalom, kao S§to
kazu Dasgupta i Prasad, ¢ak i da su autori na koje sc odnosi Yoga-
-sitra IV, 16 — pripadaju vidnjanavadin $koli, nema nikakvog razloga
da verujemo da su u pitanju ba§ Vasubandhu i Asanga. Tekst sitre
bi se mogao, isto tako, odnositi na neku stariju idealisticku Skolu
kakvu mozemo naéi u prvim UpaniSadama. »Tako, na primer, filozof-
sko ulenje koje nalazimo u jednom tako starom tekstu kao $to je
Aitareya-aranyaka sadrzi sve §to je potrebno da bismo ga mogli sma-
trati kao Vidnjinavada: sve stvari su tu shvadene kao spoznaja (prad-
njdnam), stvari tu postoje samo u spoznaji i po spoznaji« (op. cit,
p. 371). Pa ipak, dinjenica je da L. de la Vale Pusen u viSe navrata
pokazao zavisnost Yoga-siitri od sholastickog budizma: cf. Notes
bouddhiques, 3 (Académie de Bruxelles, 1922); id., Le Bouddhisme et
le Yoga de Patavijali (»Mélanges bouddhiques et chinois«, V, Bruxel-
les, 1937, pp. 223—242). Vidi, infra, Belesku V, 1.

Najpoznatije sanskritsko izdanje Yoga-siitri je izaSlo u »Anan-
dashrama Sanskrit Series (N° 47), zajedno sa komentarom Yogabhdsya
iz pera Veda-Vyase (VII—VIII vek) 1 Vacdaspatinim (IX vek) glosarom,
koji nosi naslov Tattvavaisdradi; Yoga-siitre je na engleski preveo
Vuds (The Yoga system of Patiijali, »Harvard Oriental Series«, 1914) i
Rama Prasada (Patawnjali’s Yoga-siilra, with the commentary of Vydsa
and the gloss of Vdchaspalimisra, Allahabad, 1910, Sacred Books of
the Hidus, 3. izdanje, 1924). Cf. jos i J. W. Hauer, Eine Uebersetzung
der Merkspriiche des Patatijali und dem Kommentar des Vydsa
(»Yoga«, Vol. 1, 1931, pp. 25—43); G. Jha, The Yogadarshana (prev.
Yoga-siitri sa Vyasinim komentarom, 2. izdanje, Madras, 1934). Kralj
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Bhoda (pocetak XI veka) je propratio Yoga-siitre svojim komentarom
nazvanim Rdjamdrtanda (englesko izd. Radendraldta Mitra, Biblioteca
Indica, Calcutta, 1888). Vidnjanabhiksu je komentarisao Vyasan Yoga-
-bhasyu (Yoga-varttika; ed. »The Pandit«, New Series, Vol. V—VI) i
napisao kraci spis posveden Patanjdalijevom udenju (Yoga-sdrasam-
graha, izd. i engleski prevod Ganganath Jha, Bombay, 1894). Yoga-
-stitre bice i predmet komentara, nazvanog Maniprabhd, Raméananda
Sarasvatija (XVI vek; prev. Vuds, in, »Journal of American Oriental
Society«, 1914, p. I sq.). O ostalim komentarima cf. Aufrecht, Catalo-
gus Catalogorum, p. 480. Od svih tih spisa su najdragoceniji, sva-
kako, Vyésin i Vidnjanabhiksuov. Doduse, i Bhoda cesto daje intere-
santna tumacdenja.

O doktrinama i praksama joge vidi: S. N. Dasgupta, A Study of
Patavijali (Caleutta University, 1920); Yoga as Philosophy and Religion,
(London, 1924)); Yoga Philosophy in relation to other Systems of In-
dian Thoyghl (Calcutta, 1930); A History of Indian Phylosophy (Vol.
I, Cambridge, 1922), p. 226 sq.; S. Radhakrisnan, Indian Philosophy,
Vol. 11 (London, 1927), p. 336 sq.; Paul Oltramare, L'histoire des idées
th_eosop@zques dans I'Inde (Vol. 1, p. 290 sq., p. 300 sq.); J. W. Hauer,
Die Anfinge der Yoga-praxis (Stuttgart, 1922); id., Der Yoga als Heil-
weg (Stuttgart,.1932); Richard Résel, Die psychologischen Grundlage
der Yoga praxis (Stuttgart, 1928); S. Lindquist, Die Methoden des
Yoga (Lund, 1932); Alain Daniélou, Yoga. The Method of re-integration
(London, 1949); Jacques Masui, Yoga, science de I'homme intégral
(textes et €tudes publiés sous la direction de Jacques Masui, Paris,
1953); J. Filliozat, La nature du Yoga dans sa tradition (in: Dr Thérese
Brosse, Eiudes Instrumentales des Techniques du Yoga, Paris, 1963,
Pp. I—X)}(.VI.II); H. Ritter, Al-Biruni’'s Ubersetzung des Yoga-Sitra
des Patan]alz,. Oriens, IX, 1956, 165—200; Shlomo Pines and Tuvia
Gelblum, Al-Biruni's Arabic version of Pata#jali’s Yogasitra: a trans-
lation of his first chapter and a comparison with related Sanskrit
texis, BSOS, XXIX, 1966, 302—325; A. Janalek, The »Voluntaristic«
Type of Yoga in Patatijali’s Yoga-Siitra, Archiv Orientdlni, XXII, 1954,
69—87; vidi, takode, i dole navedenu bibliografiju o odnosu budizma,
tantrizma i havha-voge.

BeleSka I, 3: o wmaterijalistima

.Na‘]dragoc/gen,ije svedocanstvo o lokadyata kao i opovrgavanje nji-
hovih teza nact cemo u prvom poglavlju Sarva-darsana-samgrahe i u
Tattva-samgrahi od Santaraksite, Sloka 1857—1864 (ed. Gaekwad’s
Oriental Series, Vol. XXX—XXXI, Baroda, 1926, izdanje sadrzi i ko-
mentar Kamalasile). Vidi, takode, G. Tucci, Linee di una storia del
malerialismo g'ndicmo (R. Ac. Naz. dei Lincei, Ser. V, Vol. XVII, Roma,
1924); L. S}lall, Matériaux pour servir a lhistoire du matérialisme in-
dien (Museon,' Vol. 1X, 1908, p. 277 sq.); F. Max Miiller, The Six Sy-
stems of Inglzazi Philosophy (London, 1903), pp. 94—104; Dakshinara-
njan Shastri, Chdrvikashashti, Calcutta, 1928); id. A Short History
of Indian Materialism (Calcutta, 1930); R. A. Schermerhorn, When did
Indian Materzalism get its distinctives titles? (»Journal of the Ameri-
can Oriental Society«, 1930, Vol. 50, pp. 132—138). P. J. Abs, Some
early Buddhistic Texts in Relation to the Philosophy of Materialism
in India (Actes du XVIII Congres International des Orientalistes, Lei-
den, 1932,. pp. 157—159); Walter Ruben, Materialismus im Leben des
alten. Indien (»Acta Orientalia«, XIII, 1934, pp. 128—162).
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BeleSka I, 4: sopstvo i psiho-mentalno iskustvo

Po svojoj prirodi (svabhdva), duh je velan (nitya), &ist (Sudha),
prosvetijen (buddha) i slobodan (mukta) — kaze nam Sdmkhya-siitra,
I, 19, Vidridnabhiksu ¢e, komentarisuéi to mesto, pokusati da dokaze
da je »povezanost« duha i mentalnog iskustva samo iluzorna. Na jed-
nom drugom mestu tekst Sdmkhya-siitre (I, 58) tvrdi da su svi kvali-
teti koji se pripisuju duhu (na primer, sposobnost razumevanja, volje,
itd.) samo »jezi¢ki entiteti«, zato $to nisu stvarnost (tattva). Upravo
u tom smislu treba shvatiti Sdmkhya-siitru (111, 56) kada za duh kaze
da je »svemodanc« (sarvavit, sarvakartd). Komentarisuéi Sdmkhya-siitru,
1, 97, Aniruddha objasnjava da inteligencija (buddhi), individualitet
(ahamkdra) i ¢ula (indriyani), ¢ine jednu »empirijsku dusu« (diva),
jednu »Zivu dusu«, sposobnu da dela. Medutim, ne sme se brkati diva
i purusa. Tu istu distinkciju usvaja i Sankara kada postulira egzisten-
ciju jedne »vrhunske duSe« i jedne empirijske duSe (divdtman). Na
jednom drugom mestu (Sdmkhya-siitra, 1, 160) se kaze da je priroda
duha takva da se ne moZe reéi ni da je zarobljen ni da je izbavljen
(vydvrtta-ubhayariipah; to je smisao koji daje Vidnjanabhiksu). Vidi,
takode, Narendrin komentar Tattvasamase 4; Sdmkhya-siitra 1, 96;
T, 106; I, 162; III, 41, itd., i naroito Vyasa i Vacaspatimisra ad Yoga-
-Sitra, 1, 4, 5; 111, 34; 1V, 22. O purusi u pretklasi¢noj samkhyi vidi:
E. H. Johnston, Early Samkhya (London, 1937), pp. 52 sgq.

Beleska I, 5: tri gune

U spisima i komentarima sémkhye i joge postoji znatan broj
tekstova koji se odnose na gune. Nabrojimo samo neke: I$varakrsnina
Karikd 11, 16, sa komentarima Marhare, Gaudapade i Vadaspatimisri-
na; Yoga-siitra, 11, 15; 11, 19 (vaZna razjasnjenja nalazimo kod Vyasina
i Vadaspatimisrina); IV, 13; IV, 32; Vacaspatimis$ra, Tattva-vaisdradi,
I, 16, etc. Emil Senar (Senart) je pokus$ao da pojavu ove teorije u ok-
virima indijske misli objasni pozivanjem na mnogo starija, postved-
ska naslu¢ivanja (c¢f. Rajas et la théorie des trois guna, »Journal
Asiatique«, 1915, II, p. 151 sq.). Viktor Henri (Victor Henry, Physique
védique, »Journal Asiatique«, 1915, II, 385) je prve spekulacije koje
se tieu guna sveo na sledeéu shemu: toplina (blaga) — vreli-
na — patnja — asketizam. U jednoj skorijoj studiji (La théorie des
gunas et la Chdndogya Upanisad, »Etudes Asiatiques«, Vol. II, pp.
285—292), E. Senar se vratio i dopunio svoja ranija istrazivanja o
praistoriji guna. Analizirajuéi jedan tekst iz Chdndogya-upanisad (VI,
2—4), Senar ¢e na slede¢i nacin rezimirati upanisadsko shvatanje o
sastavu univerzuma: »tri kosmicka elementa dade, kombinujuéi se u
razli¢itim poroporcijama, supustanciju ¢ulnog sveta; tedas, dpas, annac«
(p. 286)... »To su tri nivoa unutar kojih ée vedska frazeologija sme
stiti opaZzajni svet. Tedas kome se pripisuje crvenkasti odsjaj (rohita),
dpas sa svojom belinom (Sukla), anna, crne boje (krsna), odgovaraju,
bez sumnje, redom: uzviSenom predelu Sunca, predelu oblaka koga
obasjava malo blaZa svetlost, i zemaljskom predelu koji ne poseduje
nikakvu vlastitu svetlost, ali koja proizvodi biljke« (p. 287). Z. PSiluski
(La théorie des gunas, »Bull. Oriental School« London, VI, 1930—32,
pp. 25—35) je dokazao da postoje podudarnosti izmedu ove i iranske
trijade i misli da se u shvatanju o tri gune mogu nazreti semitski
uticaji. Veoma uspelo izlaganje problema i dalekoseZznu filozofsku in
terpretaciju dao je Dasgupta u: History of Indian Philosophy, p. 243
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sq.; id. Yoga Philosophy, pp. 70—111. Cf. takode R. Garbe, Sdmkhya
Philosophie, pp. 209—220; Radhakrishnan, Indian Philosophy, Vol. 11,
p. 263—65; Hopkins, Great Epic, p. 119 sq., etc. O istoriji teorije guna
u pretklasi¢noj indijskoj misli vidi: E. H. Johnston, Early Samkhya
(London, 1937), pp. 25—41.

BeleSka 1, 6: logika i teorija spoznaje simkhva-joge

Koliko god da je doprinos simkhye, $to se kosmologije ti¢e, zna-
Cajan i originalan, toliko je njena logika i teorija spoznaje nerazra-
dena. Priznajué¢i ncophodnost jednog kanona na kome bi se zasnivala
istinitost spoznaje, samkhya i joga ipak su smatrale da su spekulacije
o silogizmu (koje je razradila nyaya) ili o »evidentnosti po sebi« per-
cepcije (teorija draga $koli miméapnsd) — od drugorazrednog znadaji:
i najcesée su ignorisale dubokoumne epistemoloske analize koje su
prvi razradili budisticki filozofi. O indijskoj logici vidi: Satis Chandra
Vidyabhiisana, A History of Indian Logic (Calcutta University Press,
1921); A. B. Keith, Indian Logic and Atomism (Oxford, 1921); S. Su-
giura, Hindu Logic, (Philadelphia, 1900); H. Ui, VaiSeshika Philosophy
(London, 1917); B. Faddegon, The Vaisesika-System, described with the
help of the oldest texts (Amsterdam, 1918; Th. Stcherbatsky, Erken-
ninistheorie und Logik nach dev Lehre der Spdteren Buddhisten (Miin-
chen, 1924, éd. [rancaise, Paris, 1926); id. Buddhist Logic, (Leningrad,
2 Vol. 1930—32, »Biblioteca Budhica«); G. Tucci, Pre-Dignaga budhist
logic (Baroda, 1930). Vidi, takode, bibliografske beleske o skorainjim
publikacijama koje je prikupio La Vale Pusen u »Mélanges chinois et
bouddhiquies«, 1 (Bruxelles, 1932), pp. 415—416.

Vyasa (VII vek) i Vidnjdnabhiksu (XVI vek) pridaju stanovitu
vaznost logi¢kim problemima, ali ona je znatno ispod interesa koji
pokazuju za metafiziku i psihologiju. Tako ¢e Vyasa (Bhdsya ad Yoga-
-suira, 111, 52) dati u osnovnim poilezima analizu pojma vremena: za
njega, kao i za budisticke logiCare, stvaran je samo (renutak, »mo-
ment«; sled momenata kao i arbitrarna podela vremena na sate, dane,
sedmice, itd., nemaju nikakvu objektivnu stvarnost, ve¢ predstavljaju
naSe mentalne konstrukcije. Ovo Vyasino stanoviste je verovatno bilo
inspirisano budisti¢kim filozofima, narodito Vasubandhuom (cf. Th.
Stcherbatsky, The Central Conception of Buddhism, London, 1923,
p. 43).

_ Kao i u drugim indijskim sistemima i u logici samkhya-yoge na-
lazimo definiciju pramdna, »kriterijumax, »spoznajnih modusa«, dru-
gim reCima instrumenata koji obezbeduju validnost spoznaje. i$vara-
krfna ih nabraja: »percepcija (drstam, pratyaksa), zakljudivanje (anu-
mgna) 1 verno svedoCanstvo (aptd vacanam) jesu tri kriterijumac
(Samkhyq-ka”rikd, 4). Percepcija jeste »spoznaja culima« (kdrikd 5).
Tumacdedi to mesto, Vacaspatimiéra dodaje da je percepcija rezultat
mentalnog procesa (buddhi) u kome dominira satfva i koji je posle-
dica usmeravanja perceptivnog organa na predmet. Drugadije redeno,
percepcija je aktivnost ¢ulnih organa koja je usmerena na predmete,
pri ¢cemu oni obuhvataju formu predmeta i predstavljaju ih intelektu
(buddhi).

Istu tu definiciju nalazimo i u Sdmkhya-sitri: »pratyaksa je
spoznajni modus koji proizlazi iz prijanjanja (za objekte) i koji pre-
doCava formu objekata« (I, 89). Vidhanabhiksu (ad Sdmkhya-siitra,
1, 89) dodaje: to je »jedna od spoznaja, jedan oblik intelekta, pri kome
se ova] upravlja ka objektu sa kojim je u vezi« Medutim purusa
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nije dotaknut ovom modifikacijom buddhi. Cf., takode, J. H. Woods,
La théorie de la connaissance dans le systeme du Yoga (»Journal Asia-
tique«, mai—juin 1918, pp. 385—389).

Mozemo, dakle, da zaklju¢imo da je odevidno da pod percep-
cijom samkhya i joga podrazumevaju psiho-mentalnu aktivnost koja
ie usmerena ka predmetima, pri ¢emu predmeti postoje kao takvi
i nisu shvadeni ni kao opazaji, ni kao momenti, ni kao iluzija. Kada
se pode od ovakvih premisa, onda je lako shvatiti zasto se samkliya
nije mnogo bavila problemima percepcije, buduéi da tvrdi validnost
podataka koji su dobijeni direktnom intuicijom vanjske stvarnosti.

Teorija o dedukovanju, odnosno zakljulivanju (anuwmdna), podu-
dara se sa teorijom nyéya-Skole i samkhya ni u ¢emu nije doprinela
razvoju te teorije. Budisti¢ki uticaj nije prisutan. Teorija, uglavnom,
obuhvata probleme zakljulivanja, ali je problem percepcije tu takode
ukljucen (Tattva-kaumudi, 34). Evo definicije koju je dao i$varakrsna
(Samkhya-kdrikd, VI): »Zakljulivanje se zasniva na velikom i malom
terminu; postoje tri vrste zakljudivanja« — definicija koja bez komen-
tara ostaje nerazumljiva. Medutim, ova sumarna formulacija se lako
da objasniti ¢injenicom da se radi o istini koja je svima poznata i
op$te prihvadena. Jedino de darvaka materijalisti negirati anumdnu
kao dokaz, zato $to, prema njima, srednji termin (vydpti, »stalni pra-
tilac«) jeste ono §to se dokazom treba opravdati, a to onda uspo-
stavlja jedan circulum vitiosus.

Zakljucivanje je trovrsno: 1) a priori (piirvavat), kada se o ucinku
zakljuuje iz uzroka (na primer, o kiSi se zaklju¢uje na osnovu pri-
sustva oblaka); 2) a posteriori (Sesavat), kada se o uzroku zakljuluje
iz u¢inka (da je bilo kise zakljucuje se iz ¢injenice da je reka na-
dosla); 3)samdnyatodrista, kada zakljuCivanje ide od opSteg ka op-
Stem (Vacaspatimisra, Tattva-kaumudi, 35). Vidnjanabhiksu (ad Sdm-
khya-siitra, 1, 135) daje primer poslednjeg nacina zakljucivanja: po-
stojanje guna izvladi se iz postojanja mahata. Za samkhyu, zakljuci-
vanje sluzi da bi se dobio zaklju¢ak o postojanju principa (tattva),
i ono je ukljufeno u celinu kosmoloske konstrukcije koju smo pret-
hodno (str. 40 sq.) opisali. Jedna od karasteristicnih teza ovog siste-
ma — teza o pluralitetu dusa — takode se dokazuje zakljucivanjem.
S&mkhya polazi od jedne, u Indiji univerzalno prihvacene, istine:
postoje ljudi koji su izbavljenje postigli spoznajom, u prvom redu
mudraci kao Kapila, Asura, itd. i rsi. Kada bi bilo istina da postoji
jedino univerzalna i jedinstvena du$a — izbavljenje prve ljudske duSe
iz iluzija sveta fenomena, znadilo bi izbavljenje svih dusa, tako da danas
ne bi bilo ni egzistenciji ni patnji u kosmosu.

Beleska I, 7: samkhya i kritika teze o postojanju boga

Argumenti protiv teze o postojanju boga, koje navode autori tek-
stova samkhye, nemaju veliku teZinu (uostalom, ba$ kao ni oni Pa-
tanjdalijevi i Vyasini dokazi koji idu za tim da dokaZu postojanje
T$vare). Nema dokaza o postojanju Boga, kaZe nam Sdmkhva-siitra,
I, 92. Bog ne moZe postojati, jer kada bi postojao, on bi morao biti
bilo izbavljen, bilo podreden patnji (ibid., I, 93). Podreden duh ne
moze biti Bog, jer bi to znadilo da je u vlasti svoje karme koja ga
odreduje; s druge strane, potpuno slobodan duh ne bi mogao biti
Stvoritelj, jer potpuno odvojen od materije, on ne moZe ni opaZati
ni poZeleti bilo kakvu aktivnost, te, u krajnjoj liniji, ne moze ni uti-
cati na materiju (Aniruddha ad Sdmkhya-sitra, I, 93). Ovaj protiv-
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argument je upudéen nyaya-$koli. Jer, kao §to Aniruddha (ad. ibid.,
IIT, 57) kaze: »Ako je Bog zamisljen kao duh koga mi prihvatamo,
mi ne mozemo da pori¢emo njegovo postojanje; medutim, ne postoji
nikakav dokaz o postojanju Boga na nacin kako ga shvata filozofija
nyaye.« U Sdmkhya-siitri mozZemo, takode, procitati: »Ne postoji ni-
kakav dokaz o postojanju nekakvog vecnog I$vare, jer je deduktivni
zakljuc¢ak o njegovom postojanju nemogué, buduéi da nedostaje sred-
nji termin (vydpti).« Taj »srednji termin« trebac bi da obezbedi ko-
njunkciju izmedu Stvoritelja i Stvorenog. Kako se Stvoreno da objas-
niti preko prakrti — to intervencija nekog spoljasnjeg faktora po-
staje nepotrebna. Uostalom, kako to primeduju autori sadmkhye, i
sama tradicija koja za svoju osnovu ima vedsku objavu, govori o
prakrti kao jedinom principu Stvaranja.

Ovaj isti argument nalazimo i kod Véadaspatimi$re (komentar za
kdriku 57). Pa ipak, Sdmkhya-kdrikd nigde eksplicitno ne opovrgava
bozije postojanje. I$varakrsnin ateizam je manje izraZen nego ateizam
Sdmkhya-karike; kao $to to lepo kaze Sastri (p. XXIX Uvoda u vla-
stito izdanje Sdmkhya-kdrikd): »1$varakrsni nije toliko stalo do toga
da negira Boga, koliko da pokaze da se bez njega moze.« Uostalom,
Cinjenica je da se, polazedi od Svetdsvatara-upanisade, razvila teistic-
ka samkhya koju de posebno popularisati Bhagavad-gitd (vidi, supra,
160. sq.).

Cf. takode R. Garbe, Sdmkhya-Philosophie, pp. 191—195; id., Sdm-
khya und Yoga, p. 17, Dasgupta, Yoga Philosophy, pp. 231—258; C.
Tucci, Linee di una storia del materialismo indiano, pp. 42 sq.

Beleska 1, 8: sdmkhya i budizam

Postoji znatan broj bibliografskih jedinica koje se ti¢u odnosa
samkhye, joge 1 budizma. Nemamo nameru da ovde, sada, navodimo
tu bibliografiju (za starije publikacije videti Garbov Uvod za prevod
Aniruddha-vriti, pp. I—II; taj Uvod sadrzi su$tinu onoga $to je pret-
liodno bilo objavljeno u »Abhandlungen der koénigl. Bayer. Akad. d.
Wissenschaften«, I. CI. XIX Bd. p. 522 sq.). Pri tom je potrebno
da se razlikuje: uticaj samkhye na budizam i uticaj joge na budizam
Ako uticaj samkhyinih ideja na filozofsko formiranje Bude i prvobit-
nog budizma nije izvestan, jer su ga osporavali neki indolozi, ipak za
veéirglgz)znalaca je neosporan uticaj duhovnih tehnika joge (vidi, infra,
str. .

Maks Miler i Oldenberg bili su prvi koji su odbacili, do tada
opste prihvatano, misljenje da budizam proizlazi iz sdmkhye. Garb (u
svojoj prethodno pomenutoj studiji u »Abhandelungen<u, kao i u
Die Sdamkhya Philosophie, Leipzig, 1894, pp. 3—5) pokusava, ipak, da
opravda to tradicionalno misljenje, ukazujudéi na osam dodirnih tacaka
izmedu samkhye i budizma, od kojih bi najvaznije bile sledece: budi-
zam i samkhya su »enumerativne filozofije«, to jest upotrebljavaju,
¢esto preterujuci, raznorazne klasifikacije, nabrajanja i sheme; obe su
pesimisticki, antiobredno i antiasketski nastrojene; budizam i sdwm-
khya tvrde da duh ne sme biti izjednaden sa psiho-mentalnim isku-
stvom; za njih je izbavljenje vrhunski cilj. Garb smatra da nije mo-
guce da je sve ove ideje i sheme samkhya pozajmila od budizma; jer,
teSko je shvatiti kako to da jedan filozofski sistem pozajmljuje svoje
sastavne elemente od religije koja ostavlja bez odgovora i mnoga
druga najvaZnija filozofska pitanja (istina je da je prvobitni budizam
odbacivao svaku diskusiju o tim grani¢nim pitanjima, smatrajuéf da
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postavljanje ovih problema koji ni na koji nafin ne doprinosi spa-
senju duse).

Jakobi (Der Ursprung des Buddhismus aus dem SdmkhyaYoga,
»Nach. konigl. Ges. Wiss, zu Gotting.«. 1896, 43—58) prihvata Garbove
zaklju¢ke i pokusava da ih ojaca ukazujuci ma Cvrstu vezu koja po-
stoji izmedu budisti¢kih niddna i sdmkhyinih »kategorija« (pp. 47—53);
on podseéa na to da je, u skladu sa ASvagosinim svedoCanstvom iz
Buddhacarite, Budin prvi ucitelj — Arada (pali: Alara) — »bio pri-
stalica samkhye« (p. 55). Jakobi smatra, takode, da AsvagoSa zastupa
autenti¢no istorijsko predanje (p. 57). U svome delu Ueber des Ver-
wiltnis der buddhistischen Philosophie zu Sdmkhya-Yoga und die Be-
deutung des Niddnas (»Zeit. Deut. Morg. Gesell.«, Vol. 52, 1900, pp.
1—15), Jakobi se ponovo osvrée na taj problem i precizira svoj stav.
»Budizam se javlja ne kao prost dekalk, ve¢ kao li¢na interpretacija
samkhye; samkhya, doduse, nije nikad predstavljala model budizmu,
ved je bila osnova iz koje ée on izrasti« (p. 1). O samkhyi, kako je
vidi Asvagosa (koji je, ne zaboravimo, Ziveo nekoliko stoleca pre I$va-
rakrsne!), vidi: E. H. Johnston, The Buddhacarita (Panjab University
Oriental Publications, n° 32, Calcutta, 1936), pp. LVI sq., 166 sq.; id.,
Early Sdmkhya (London, 1937), pp. 35 sq., 54 sq.

Posto je u svom delu Buddha kategoricki odricao uticaj samkhye
na budizam, H. Oldenberg ¢e se ponovo vratiti na Jakobijeve tvrdnje
(Buddhistische Studien, »Zeit. Deut. Morg. Gesell.«, Vol. 52, p. 693) i
postaviti pitanje o tome da li je Buda, nakon §to je sebe oformio
asketskim praksama joge, usvojio i ideje sdwmkhye. Toj temi on ce
se ponovo vratiti i u svojoj knjizi Die Lehre der Upanischaden und
die Anfinge des Budhismus (GOttingen, 1915), pp. 178—223, kao i u
Zur Geschichte der Sdmkhya Philosophie (Nach. Goétting. 1917, pp.
218—237). Kako primecuje La Vale Pusen (Indo-européens, p. 311, note),
Oldenberg ¢e se, malo-pomalo, uveriti u uticaj sdmkhye na budizam.
Ovo stanoviste deli i Pisel (Pischel, Buddha, 2° éd., p. 65 sq.). Cf. ta-
kode: F. Lipsius, Die Sdmkhya Philosophie als Vorlduferin des Bud-
dhismus (Heidelberg, pp. 106—114); Tucci, Il Buddhismo (Foligno
1926), pp. 58 i dalje.

A. B. Keit ¢e (Keith, The Sdmkhya System, 2¢ éd., pp. 23—33;
cf. Buddhist Philosophy, pp. 38—43) izabrali u ovoj dilemi srednji
put. »Jedini zakljuéak koji je moguce izvuci iz dokumenata jeste taj
da su neka budisti¢ka shvatanja veoma bliska shvatanjima samkhye.«
(The Samkhye System, p. 29). Od ideja koje su zajedniCke i sémkhyi
i budizmu, Keit pominje koncepcije samskdre i kauzaliteta, zatim
podudarnost izmedu Budine c&etiri istine i Cetiri etape u soteriologiji
samkhya-yoge, kao i analogiju koja postoji izmedu iskustva »izbavlje-
nja« u budizmu i samkhui, itd. Medutim, on pronalazi i mnogo razlika
izmedu ta dva sistema. »DopuSteno je, dakle, zakljuciti da klasi¢na
samkhya nije bila izvor iz koga je proistekao budizam i da uticaiji
koje je neka odredena samkhya izvrsila na budizam vode poreklo iz
sislema koji je blizi epovima, osim ukoliko se vise voli hipoteza prema
kojoj bi i budizam i sdmkhya iz epova svoj zajednicki izvor imali u
nekoj starijoj formi ovog ulenja (The Sdmkhya System, p. 31). »Do-
kaz o sapnkhyinom ucenju je ocevidno indirektan i sam za sebe uzel
je — nedovoljan« (Buddhist Philosophy, p. 142).

Vidi, takode, E. Hultzsch, Sdmkhya und Yoga in Sispdlayadha
(Festgabe R. Garbe, Erlangen, 1927, pp. 78—83); Walter Liebenthal,
Satkdrya in der Darstellung sciner buddhistischen Gegner (Stuttgart,
1934); J. W. Hauer, Das Lankdvatdra-Siitra und das Sdmkhya (Stutt-
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gart, 1927; Satischandra Vidyabhasana, Sdmkhya Philosophy in the
Lar;;il of z}he Lamas (»Journal of the Asiatic Sociely of Bengal«, 1907,
p. sq.). )

BeleSka I, 9: sdmkhyina kritika budizma

. Realizam samkhye nije se mogao ni na koji nadin pomiriti sa
idealizmom i relativizmom srednjovekovnih budistickih §kola. U poz-
nijim tekstovima samkhya-tradicije srecemo mnoge polemike sa budi-
stickim idealistima. Pogledajmo one znadajnije.

U vezi sa realitetom spoljasnjeg sveta, Vacaspatimisra pise (Tati-
va-vaisdradi, 1, 3): »izvesno je, pak, da sedef kao takav (svaripa)
ostaje jedan te isti bilo da je opaZaj koji ga prenosi tac¢an ili neta-
¢ane«, to jest, bilo da se (uistinu) opaZa kao sedef, bilo da se (po-
gre$no) u njemu vidi srebro. Sa svoje strane, autor Sdmkhya-siitre,
(I, 42) kategoricki tvrdi: »(svet) nije samo prosta ideja, (bududi da)
mi za realnost doznajemo na neposredan nadin« (na vidnjdnamadtram
bahyapratiteh). Komentari§u¢i to mesto Aniruddha ovako objanjava
objektivitet sveta (dagat): kada bi svet bio samo jedna prosta ideja
(vidnjdna) — kako to tvrde budisti — mi ne bismo mogli imati isku-
stvo (pratyaya) da je »ovo krlage, veé jedino »ja sam kréag« (aham
gnalah iti pratyaya sydt, na tu ayam ghatah iti). Na eventualnu re-
pliku protivnika da iskustvo izraZeno redenicom »ovo je kréage, iako
odaje utisak da prenosi jednu objektivnu realnost, ipak je u sudtini
samo plod jednog (ranije steCenog) »specifi¢nog utiska« (vdsandvisesa)
— Aniruddha odgovara da »specifi¢ni utisci« moraju, onda, imati neke
druge ranije utiske koji ih odreduju; u tom slucaju, uvek se, iza uti-
saka nakraju, mora prihvatiti postojanje nekakvog supstrata (inace
se, u suprotnom, namede regressus ad infinitum), a supstrat ne moze
biti drugo do spoljasnja stvarnost. Ukoliko, pak, budista na to odgo-
vori da: »spoljas$nji objekt ne moZe da postoji, zato $to ne postoji
{otalitet (avayavin) izvan sastavnih delova (avayava) i bududéi da delovi
i celina ¢ine jedno (avayavdvayavinorekatvdt) jer ih je mogude videti
samo kao jedno (ekatvapratiteh)« — na to mu se moZe redi da se
Cesto »celina« krede zajedno sa svojim »delovima« (stablo za vreme
Ppluje), ali dogada se, ponekad, da se samo »delovi« micu, a ne 1 »ce-
lina« (stablo za vreme lakog povetarca).

Medutim, neki idealisti ¢e (na primer, Sanyavdda-budisti, koji
postuliraju prazninu kao konaéni supstrat realnosti) dodati: »zato &to
Jje spoznaja bez objekta nemoguda (nirvisayasya dndnasya adarsandt),
spoznaja ne moZe postojati ukoliko objekt ne postoji«. Na to je Vid-
njabhiksa replicirao (ad Sdmkhya-siitra, 1, 43): »iz nepostojanja spolj-
njeg sveta moZe se izvuéi samo zakljutak o postojanju praznine, ne
i r{nsh (tarhi vb(ihydbhave Simyameva prasadyeta, na tu vidhndnamapi).
Zastofv’. Zato $to nepostojanje spoljnjeg sveta za sobom automatski
povlagl I nepostojanje misli; a, osim toga, indukcijom (anumdnasam-
bhavdt) je moguce zakljuciti da, kao §to to vazi za spoljnu realnost,
I za Intuiciju ideje vazi to da joj nedostaje objekt (avastuvisaya)«.

5 U svom komentaru Sdmkhya-siitre, 1, 45, Vidnjanabhiksu je pro-
nasao jo$ jedan nacin da opovrgne udenje $inyavdda koje postulira
prazninu kao Grund egzistencije. Oni koji tvrde da je »egzistencija
kao takva unistiva«, izrazavaju, prosto-naprosto, misljenje neznalica.
Jer, »proste supstancije« ne mogu da budu unistene zato $to za njih
ne postoje destruktivni uzroci. Mogu da se uniste samo »sastavljene
supstancije«. Osim toga, valja primetiti da, $to se spoljnih objekata
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tice, vreme nema ulogu destruktivnog ¢&inioca. Redi, na primer, da
»kréag viSe ne postoji«, znadi uzeti u obzir nove uslove u kojima se
nalazi taj predmet. ZavrSavajuéi ovo poglavlje, Vidnjanabhiksu daje
jos jednu primedbu: »ukoliko dopustate da postoji dokaz za posto-
janje praznine, samim tim dokazom praznina ¢e biti isklju¢ena; uko-
liko ne dopustate taj dokaz, onda u odsustvu dokaza praznina nije
dokazana; ukoliko, pak, kaZete da praznina sama sebe tvrdi — onda
to zna¢i da ona poseduje inteligenciju; nastavak argumenta je jasan.«
Medu kritikama koncepcije o praznini, koju nalazimo kod Vidnana-
bhiksua (ad Sdmkhya-siitra, 1, 47), jedna je eshatolo$ke prirode: praz-
nina ne moze biti cilj duse, buduéi da izbavljenje (moksa), za kojim
¢ezne dusa, jeste ne$to realno.

Ukratko, argumenti saynkhye protiv budista bili su usmereni:
1) protiv doktrine o »momentima« (ksana), a u ime prepoznavanja
ranije opazZenih predmeta; 2) protiv idealizma (vidnjanavdda) zbog
¢injenice percepcije spoljasnjeg sveta; 3) protiv praznine (Sinyavdda)
svodenjem na apsurdno.

Realizam samkhye bio je kritikovan kako od Sankare (Brahwma-
-sditra, 1I, 11, 1—10), tako i od raznih idealisti¢kih budisti¢kih $kola
(¢f. na primer, Vidhnaprimdtratdsiddhi od Hinan-tsanga, prevod sa
kineskog i beleske L. de la Vallée Poussin, I, pp. 23—26).

Beleska II, 1: prepreke za usredsredivanje

U Yoga-stitri (I, 30), nalazimo listu devet prepreka za usredsre-
divanje. Vyasa ih objasnjava na slededi nadin: 1) vyddhi (bolest) jeste
omelanje fizioloske ravnoteze; 2) sthydna (otupelost), pomanjkanje
duhovne ornosti; 3) sams$dya (neodlucnost), poimanje koje zdvaja:
»ovo moZe biti uradeno ovako ili onako«; 4) pramdda (nemarnost,
manjak budnosti) jeste nedostatak inicijative koja bi vodila samddhi-
ju; 5) dlasya (mlitavost) jeste inertnost duha i tela koja proizlazi iz
osecanja »oteZalosti« (gurutva); 6) avirati (putenost) jeste pozuda koja
se javlja kada se predmeti ¢ula nametnu duhu; 7) bhrdnti darsana
(neta¢no, nedovoljno razumevanje) jeste pogre§na spoznaja; 8) alabh-
dabhiimikatva (nesposobnost da se sagleda stvarnost usled neposto-
janja solidne osnove); 9) anavasthitattva (nestabilnost) ne dopusta
kontinuitet misli, zato $to duh nije dostigao stanje ekdgratd. Na ove
prepreke nadovezuju se i prepreke kao Sto su bol (duhkha), nezado-
voljstvo (ddurmanasya) i sl. (Yoga-siitra, 1, 31). »Da bi se ovome su-
protstavilo, treba se naviéi na istinu« (Yoga-siitra, 1, 32). Proéiéc’er}ost
duha je mogudée dosti¢i i op$tom simpatijom (maitri), sapatnjom
(karund), zadovoljstvom (muditd), kao i time §to smo ravnodusni
prema smrti, nesreéi, vrlini i poroku (Yoga-siitra, I, 33). Sve to spada
u zajedni¢ku bastinu indijske etike, a primere koji to ilustruju mo-
Zzemo nadi kako u ortodoksnoj literaturi, tako i u sektaskoj i narodnoj.

Beleska 11, 2: o dsanama

~ Tehni¢ki termin dsana ne spada u najstarije termine ove vrste.
Ne nalazimo ga u najstarijim Upani$adama (prvi put ga srecemo u
SveirdSvatara-upanisadi 11, 10). Naéi ¢emo ga i u Bhagavad-giti, gde
ima isto znacenje kao i u Ksurika-upanisadi i u Aévaghosinoj Buddha-
cariti (I vek n. e): cf. Paul Deussen, The Philosophy of the Upanishads
(Edinburg, 1906), pp. 387—388; E. W. Hopkins, Yoga-technique in the
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Great Epic (»Journal American Oriental Society«, XII, pp. 333—379),
p- 348. U odlomku Sdnti-parva iz Mahdbhdrate, u poglavljima 237, 241
1 317, dsane se pominju veoma cesto. Medutim, novost samog termina
ne sme da dovede u sumnju starost same prakse; ve¢ i u tekstovima
Veda srecemo aluzije na jogisticke stavove (cf. J. W. Hauer, Die An-
finge der Yoga-Praxis, pp. 21—31), a izvestan broj keramickih pecata,
pronadenih u Mohendo-Darou, predstavljaju beZanstva u stavu dsane
(vidi supra, str. 347). Medu jogistickim UpaniSsadama koje nadugo go-
vore o dsanama, spomenimo Trisikhibrahmdna-upanisad, 34—52. Spis
Gheranda-samhitd opisuje trideset dve dsane: Hatha-yoga-pradipika
definiSe petnaest dsana, a Siva-samhitd, osamdeset cetiri. Za harha-
-yogu ti poloZaji imaju izrazito magi¢nu vrednost; tako, na primer,
padmdsana le¢i od bilo koje bolesti (Geranda-samhitd, 11, 8), mukid-
sana i vadrasana omoguéuju »Cudotvorne moci« (ibid.,, II, 11—12),
mrtdsana umiruje uznemireni duh (II, 19), bhudangdsana budi Kunda-
lini (11, 42—43), itd. Ima i dsana koje »pobeduju smrt«, mriyum dayali,
kako to kaZe ovestala formulacija hatha-yogisti¢kih tekstova. Cf. Theos
Bernard, Hatha-yoga (Columbia University Press, New York, 1944) i
supra, str. 234,

O dsanama u pili kanonu, cf. The Yogdvacara’s Manual of ]n-
dian mysticism, as practised by buddhists, ed. T. W. Rhys Davids
(London, 1896), prevod Vudvorda pod naslovom Manual of a mystic
(London, 1916), p. 1, beleska 2.

Cf., takode, Arthur Avalon, The Serpent Power (II ed., Madras,
1924), passim; R. Rossel, Die psichologischen Grundlagen der Yoga-
-Praxis (Stuttgart, 1928), pp. 16—23.

Beleska 11, 3: o jogisti¢koj kowncentraciji

Prvo eksplicitno pominjanje nalazimo u UpaniSadama: Kdthaka-
-upanisad, VI, 11. Odgovarajuée odlomke iz Mahdbhdrate naveo je i
komentarisao Hopkins u Yoga-technique in the Great Epic, pp. 351 sq.
O pet dhdrand u dainizmu cf. R. Garbe, Sdmkhya und Yoga, p. 39 sq.
Glavna mesta iz Yoga-stitri 1 njenih komentara naveo je i analizirao
Sigurd Lindquist, Die Methoden des Yoga (Lund, 1932), pp. 104 sq.;
valja imati na umu da ovaj autor meditaciju i jogisticku koncentra-
ciju svodi na razlic¢ite forme autohipnoze.

Kada je re¢ o opisu liénog iskustva jogisticke koncentracije, vidi
Theos Bernard, Hatha-yoga, Cf. takode, interesantna zapaZanja: Dr
Jean Filliozat, Sur la »concentration oculaire« dans le Yoga (studija
objavljena u: Yoga: Eine internationale Zeitschrift, I, 1931, pp. 93—102)
i primedbe: Olivier Lacombe, Sur le Yoga indien (»Etudes Carmélitai-
nes«, octobre 1937, pp. 170 sq.).

Beleska 11, 4: samddhi

O znacCenju samddhija u didaktickoj partiji Mahdbhdrate cf. Hop-
kins, Yoga-technique in the Great Epic, pp. 337 sq.

Najznacdajniji delovi Yoga-siitre (narocito I, 41—46), sa komenta-
rima Vyase, VAicdaspatimisre i Bhode, naveo je i analizirao S. Lindquist,
Die Methoden des Yoga, pp. 118 sq., 144 sq.

O istovetnosti znaCenja termina samddhi i samdpatti vidi naro-
¢ito Vyasa, ad. Yoga-siitra, I, 43—4 i Vadaspatimiéra, ad. [, 42—43.
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O paralelizmu &etiri budisticke dhydne i Cetiri vrste sampradid-
ta-samadhija cf. E. Senart, Bouddhisme et Yoga (»Rev. Hist. des Reli-
gions«, 1900, pp. 345—364), pp. 349 sq.; Louis de la Vallée-Poussin, Le
Bouddhisme et le Yoga de Patanjdali (»Mélanges chinois et bouddhi-
ques«, V, Bruxelles, 1937, pp. 232—242), pp. 229—230. Ako sebi posta-
vimo pitanje: gde su pre, u jogi ili u budizmu, nastali stavovi i ucenja
koja su im danas zajedni¢ka? Rekli bismo, a to je verovatnoca koja se
granici sa izvesnodcu, da se to dogodilo u jogi« (De la Vallée Poussin,
p. 230, citiraju¢i Oldenberga. Vidi, takode, infra, str. 382).

Beleska 11, 5: siddhi ili »Cudotvorne mocic

Tekstove klasi¢ne joge sakupio je S. Lindquist u Die Methoden
des Yoga (pp. 169—182); id., Siddhi und Abhivihd. Eine Studie iiber
die klassischen Wunder des Yoga (Uppsala, 1935); tu su analizirani
i budisti¢ki izvori, naroctito Buddhaghosina Visuddhimagga. Dobro
sacinjena bibliografija o pitanju abhidnid dao je: Etienne Lamotte,
Ie Traité de la Grande Vertu de Sagesse de Ndgarduna (Mahdpradvid-
pdramitdsdstra), Vol. I (Louvain, 1944), p. 329, n° 1. . B

O siddhijima u hatha-yogisti¢koj literaturi vidi, na primer, Siva-
samhitd, 11, 41 sq. O siddhijima u tantrizmu i jogistickom folkloru
vidi, supra, str. 310.Cf., takode, legende o siddhama, str. 301, sq.

Beleska 111, I: vrdtya i »ekstaticari« iz vedskih vremena

Problem vrdtya je na iscrpan nadin obradio Mauriz Winternitz,
Die Vrdtyas (»Zeitschrift fiir Buddhismus«, 1924—1925, pp. 48 sq.,
311 sq.), a narodito J. W. Hauer, Der Vrdtya. Untersuchungen iiber
die nichtbrahmanische Religion altindiens, 1 jedini tom: Die Vrdtva
als nichtbrahmanische Kultgenossenschaften arischer Herkunft (Stutt-
gart, 1927). O kesinu iz Rg-veda, X, 136, cf. Hauer, Die Anfinge der
Yogapraxis, pp. 169 sq.; id., Vrdtya, pp. 324 sq.

O asketizmu i literaturi Sramana vidi bibliografske indikacije u
La Vallée-Poussin, Indo-Européens et Indo-Iraniens. L'Inde jusque vers
300 av. J.-C. (nouvelle éd. augmentée, Paris, 1936), pp. 290 sq., 378 sq.
Bogati materijal za studiju o religioznosti naroda u vedskoj epohi
nac¢i ¢éemo u Ernst Arbman, Rudra. Untersuchungen zum altindischen
Glauben und Kultus (Uppsala, 1922), narolito pp. 64 sq. O »muskim
drudtvima« osnovanim oko iskustava ekstaze i inicijacije, ¢f. Stig Wi-
kander, Der arische Mdnnerbund (Lund, 1938); id. Vayu. Texte und
Untersuchungen zur indo-iranischen Religionsgeschichte (Lund, 1941).
O 3amanskim elementima, c¢f. W. Ruben, Schamanismus im alten In-
dient (»Acta Orientalia«, 17, 1939, pp. 164—203) i M. Eliade, Le Chama-
nisme et les techniques archaiques de l'extase (Paris, 1951), pp. 362—
—388.

Beleska 111, 2: pet »dahova«

Pet »dahova« su prdna, apdna, samdna, uddna i vydna. U svojoj
studiji The Hindu Conception of the Functions of Breath (»Journal ot
American Oriental Society«, Vol. XXII, 2. p., 1901, pp. 249—308), Artur
H. Eving je iscrpno pobrojac sva mesta gde se oni pominju. Sustina
njegovih zakljudaka jeste: prdna je dah koji iz predela pupka ili
srca ide naviSe i obuhvata kako fazu udaha tako i izdaha; apdna je
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termin koji poprima vi$e znalenja: dah anusa i skrotuma, debelog
creva, pupka; vydna je dah koji prozima sve udove tela; uddna je
dah kOlese manifestuje kako u toku podrigivanja, tako i u toku po-
kreta' duSe prema glavi u stanju samddhija ili smrti; samdna je dah
%)okahzovan u predelu abdomena i slovi kao dah koji osigurava pro-
avu,

Prema G. W. Brown-u, Prdna and Apdna (»Journal Amer. Orient.
Soc.«, XXXIX! 1919, pp. 104—112), prdna je grudni dah, apdna abdo-
mnena. Jean Filliozat, La Doctrine classique de la Médecine indienne
(Pa’rls, 1949), pp. 142 sq., delomi¢no se ne slaZe sa rezultatima Evinga.
Ved u Rg-vedi prana znad¢i dah gornjeg dela tela, apdna donjeg, a
vydna, koja se kreée sredinom tela, jeste ono $to ih objedinjuje« (p.
148).‘B110 kako bilo, nidta nam ne dopustada prdnu i apdnu prevedemo
sa »izdisajemc i »udisajemc, jer tekstovi pominju prdnu i apanu »unutar
materice«, kao i ulogu prdne u razvoju embriona (na primer, Atharva-
-veda, X1, 4, 14). »Jasno je, pak, da od svih mogudéih organskih da-
hova, jedini o kojima sigurno ne moze biti reci, kada se radi o em-
brlqnp, Jesu upravo udisaj i izdisaj« (Filliozat, p. 147). Treba uvek
voditi ra¢una o jednadini dah = Kosmicki vetar, koju sreéemo jo3 od
vedskih vremena (cf. Rgveda, X, 90, 13: iz daha Kosmickog coveka
rodi se vetar; Atharva-veda, XI, 4, 15: »vetar je ono §to nazivamo
dah«,v itd.; cf. Flvlhozat, pp. 52 sq.). »Bududi da je prdna i dah Kosmic-
kog coveka uopste — vetar, onda se radi o unutranjem dahu, s obzi-
rom na towda taj vetar kruZi unutar univerzuma, unutar tog gigant-
skog kosmickog tela (ibid., p. 147). Unutarnji dah je poznat T kine-
skoj tradiciji: vidi supra, str. 78. ‘O vetru — kosmickom dahu u
1ndq-1rans!(03 mitologiji, ¢f. Stig Wikander, Vdyu (Uppsala, 1941), pp. 84
sq. i passim.

Beleska 111, 3: tapas i diksd

Vidi H. Oldenberg, Die Religion des Veda (IT ed., 1917), . 397
sq.; A. Hillebrandt, Vedische Mythologie (II ed., Breslau, 19)27@1928),
I, p. 482 sq.; Hermann Giintert, Der arische Weltkénig und Heiland
(Halle, 1923), pp. 347 sq.; J. W. Hauer, Die Anfidnge der Yogapraxis,
pp. 55 sq.; A. B. Keith, The Religion and the Philosophy of the Veda
and Upanishads (Cambridge, Mass., 1925), I, pp. 300 sq.; S. Lévy, La
doctrine du_ sacrifice dans les Brdhmanas (Paris, 1898), pp. 103 sq. Cf.,
also, M. Ehade, Le Chamanisme, pp. 369 sq. Prema Barth-u: »nista
ne dokaque da je ceremonijal dikse star koliko i Himne..., ne nala-
zimo tu ni diksd ni diksita, niti ijedan drugi ekvivalentni termin niti,
pak, Jasnu aIu21]}1 na nesto tome nalik«; vidi, takode, L. de la Vallée-
-.Poussm‘,v L'Inde jusqu’en 300 avant J.-C., pp. 368 sq. Ipak, koncept dikse
Jje arhaicne strukture: ne vidi se nikakav razlog za$to bi ona manj-
ke_da u v_edsklh. Indijaca, budué¢i da se ova, univerzalno rasprostra-
il]ena, mitologija i tehnika znojenja nalazi i u Germana, i u Skita, i u
ranaca.

Beleska 111, 4: hinduizacija autohtone religije

. Asimilacija domoroda¢kih boZanstava jeste proces koji se nastav-
lia 1 dan-dans. Zadovoljicemo se samo tim da navedemo neka opa-
Zanja 1ndijsl§ih folklorista, naro¢ito Sarat Chandra Mitre, jer literatura
0 to] temi je neiscrpna. »Preobracanje« u hinduizam je veoma povr-
$no: uvek ostaju uodljivi neki elementi koji odaju »primitvni« karak-
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ter novih bogova i novih kultova. Tako, na primer, u momentu pre-
obracanja, domorodacka plemena preuzimaju hinduisti¢ka bozZanstva
(najcesce Zenska), ali od bramana ne traze da vr$e obred: o jednom
Oraon plemenu koje, u podnozZju jednog starog stabla, oboZava bo-
ginju Bhagavati, ¢f. in S. C. Mitra, On the Conversion of Tribes into
Casies in Nord Bihar (»Journal of Anthroplogical Society of Bengalc,
XII, n° 6, pp. 735—743), o Sumskom demonu Itokumari, &iji kult
slave samo neudate devojke, bez prisustva bramana, ¢f. S. C. Mitra,
On the Cult of the Jujube Tree (»Man in India«, V, 1925, pp. 115—131).

MozZe se i danas naié¢i na sludajeve da se na mestima ranijih
prearijevskih sveti$ta podizu hinduisticki hramovi, ali tu sve$tenici
ostaju parije; ono $to je tu prevashodno znacajno jeste sveti karakter
mesta (fenomen veoma poznat u istoriji religija; o kontinuitetu svetih
mesta, ¢f. na§ Traité d’histoire des réligions, pp. 177 sq.). U vreme
Sesnaestodnevnih svecanosti u cast Boginje-Majke (AmmaAl ili Attal),
jedan parija ¢e kao zarucenik boginje biti zadrzan u hramu i hranjen.
Takode, jedan parija stavlja tdli oko vrata boginje Egéattale, boginje
zastitnice Madrasa. U provinciji Mysore, jedan holiya imade ulogu
sveStenika lokalne boginje, a predstavnik seoskih parija bice seoski
kmet (G. Oppert, On the original inhabitants of Bharatavarsa or In-
dia, Westminster, 1893, p. 52). I u drugim mestima parije ¢e umesto
bramana obavljati ritual u cCast boginje (cf. W. Crooke, An Introduc-
tion to the Popular Religion and Folklore of Northern India, London,
1894, p. 47). Parije pripadaju prearijevskim plemenima i kao takvi
oni poznaju tajne Boginje, oni su »ucitelji primordijalne sakralnostic.

Cak i kada su prihvatili bramanistiCku mitologiju, kastinski sis-
tem i sl, i kada su, dakle, doktrinarno i pravno integrisani u hlndy-
izani, u najveéem broju sluajeva domorodatka plemena ne traze
bramanske usluge. Kao uostalom i stara autohtona boZanstva, tako
de i stare religiozne ceremonije preZziveti pod drugim imenima, pro-
menivéi, ponekad, znatenje. Plemena i dalje nastavljaju da oboZavaju
sveta mesta — neko stablo, jezero, izvor, pe¢inu — mesta koja i giafje
pose¢uju zadtitnicka boZanstva. Da bi ih asimilovao, hinduizam ce ta
zastitni¢ka boZanstva poistovetiti sa bezbrojnim manifestacijama Sive
ili Kali (Durga); kada je, pak, re¢ o starim .svetiétima, ona ce biti
ponovo valorizovana nekom od hinduistickih gplzoda. _Tako, na primer:
boginja Kalidai postace boZanstvo-zastitnik jezera ‘Cll!(a' (Orissa), do-
morodacki karakter je istaknut i ¢injenicom da ce joj se na zrtvu
donositi kokoske; cf. S. C. Mitra, The Cult of the Lake—Goddess_of
Orissa (»Journal Anthrop. Soc. Bombay«, XII, 1921, pp. 110—197). Vidi,
takode, Nanimadhab Chaudhuri, Rudra-Siva as an agrlcultuvr"ag Deity
(»Indian Historical Quarterly«, XV, jun 1939, pp. 183—196: Sivin kult
u poluhinduizovanih plemena, pp. 185 sq.); S. C. Mitra, Notes on Tree-
-Cults in the District Patna in S. Bihar (»Journal Bihar-Orissa Re-
search Society«, 1928, pp. 278—279); id., On the worship of the Pipal
Tree in N. Bihar (ibid., december 1920, pp. 570—572). O kultu drveta
pipal postoji bogata literatura: o referencama iz epova i purdna cf.
I. 1. Meyer, Trilogie altindischer Mdchte und Feste der Vegetation
(Ziirich-Leipzig), II, pp. 132—134; za najstariji period, ¢f. Nanima-
dhab Chaundhuri, A prehistoric tree cult (»Ind. Hist. Quarterly«, 1943,
XIX, pp. 318—329). o

Boginja Durga-Kali, koja ¢e u tantrizmu imati glavnu ulogu (vidi
str. 209., sg.), bila je, najverovatnije, domorodac¢ko bozanstvo plodnosti
i zemljoradnje. Simbioza izmedu tantrizma i kulta plodnosti jasno
se vidi u podruc¢ju Bengala: o kultu »dvanaestoro brace«, Baro Bhaiy1
i njihovoj majci Vanadurgi, u predelu Katalipade i Faridpura, cf.
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Chintaharan Chakravarti, The Cult of Baro Bhdiyd of Eastern Bengal
(»Journah of Asiatic Society of Bengal«, XXVI, 1930, n° 1, pp, 379—
—388). Ovaj kult se obavlja ispod stabla asvatha, odnosno sheora,
utorkom ili petkom, to jest, u danima koji su pogodni i za tantristi¢-
ku liturgiju; potom se zrtvuju jarci, ovnovi i bivoli. ZakljuCujuéi na
osnovu mantre koja se tim povodom izgovara, Vanadurgi odgovara
Durgi iz tantristicke ikonografije.

Ono $to ¢e Durgu udiniti narocito omiljenom kod domorodackih

plemena na putu hinduizacije, jeste upravo njena kosmicko-vegetalna
struktura koju nalazimo i u purdpama i u tantristi¢koj literaturi.
Tako spis Devi-Mahdtmya, pogl. XCII, stih 43—4 (= Markandrya-pu-
rdna, 81—93) slavi veliku pobedu boginje nad demonom su$e Mahisom,
Sumbhom i Nisumbhom: »A zatim ¢u, o Bogovi! ishranjivati (dosl. po-
drzavati) ceo Univerzum biljkama koje odrZavaju Zivot i izrastaju
iz mog tela ¢ak i za ki$nog perioda. I bi¢u slavljena na zemlji kao
Sadkamhari (»ona koja nosi travu« ili »ona koja hrani travu«), a u
tom istom periodu proburazi¢u velikog asuru zvanog Durgammac; o
liturgijskom kontekstu ovog mita, ¢f. S. C. Mitra, On the Cult of the
Tree Goddess in Eastern Bengal (»Man in India«, II, 1922, pp. 230 sg,);
o samom mitu vidi H. Zimmer, Myths and Symbols in Indian Art and
Civilization, pp. 190 sq. Znacajan obred navapatrikd (»devet listova«)
jasno ukazuje na vegetalna obelezja Durgina:»OM, o, listu (patrikd),
o, devet listova Durginih! Ti si draga Mahadevi: prihvati ove moje
ponude i zaStiti me, boginju nebesa. 'OM, divljenje pred Durgom koja
nastanjuje devet listoval« (Mitra, op. cit., pp. 232—33).
.. U svojstvu Sumskog bozanstva, Durgu nalazimo prisutnu naro-
Cito u oblasti Mimensinga i Tipere (Mymensingh i Tippera), gde je
poznata pod imenom Bana Durgi. Ona nastanjuje stablo sheora (Stre-
blus asper), ponekad i korenje stabla uduma (Ficus glomerata?). Bana
Durgé bice oboZavana pre svake ceremonije posvedenja svete vrpce,
svadbe, ili bilo koga drugog blagoslovenog rituala. U Comilli, u obla-
sti Tipere, oboZavaju je u obliku korena stabla kdmini (Murraya exo-
tica); obredna formula glasi: »(Poklonimo se boginji) Durgi koja na-
stanjuje stablo sdkota«. Za vreme pide, boginji se obi¢no prinose na
Zrtvu svinje i 21 petao. To je dragoceni detalj koji omogucuje da se
utvrdi njeno poreklo i njen naerijevski karakter. S. C. Mitra dovodi u
vezu Zrtvovanje jaja ukraSenih crvenim tackicama sa prinosenjem
pataka na Zrtvu jednom nearijevskom bozanstvu zvanom Daksina
Rdya, u obli¢ju tigra, u Bengalu. (Cf. On the Worship of Dakshina
Rdya as a Rain God, »Journ. Anthr. Soc. Bombay, XIII, n° 2, 1924)
Nearijevske obi¢aje u vezi sa kultom boginje KAali nalazimo i u na-
rodnoj svecanosti Kali-Naué¢, kada grupe maskiranih igrata prolaze
ulicama nakon $to su tri dana pre toga, u ponod, ispod stabla ba-
nyana, klanjali boginji (vidi Dhirendra Nath Majumdar, Notes on
Kdli-Nqutch, »Man in India«, III, 1923, p. 202—205)., Imacemo prilike
da se jo$ vratimo na odnose koji postoje izmedu Durge i popularnili
kultova plodnosti (vidi str. 336). Istaknimo i ovom prilikom neumornt
rad koji hinduizam vrsi u pravcu asimilacije i transformacije domo-
rodackih plemena u kaste i potkaste, a njihova boZanstva u Sivine
i Durgine epifanije.

BeleSka IH, 5: Upanisade

O brahmanu vidi: Jarl Charpentier, Brahman, Eine sprachwis-
senschaftlich-exegetisch-religionsgeschichtliche Untersuchung (Uppsala,
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1932); G. Dumézil, Flamen Brahman (Paris, 1935); A. B. Keith, New
theories as to brahman (JThd Commemoration Volume, Poona, 1937,
pp. 214 sq.); B. Heimann, Studien zur Eigenart indischen Denkens (Ti-
bingen, 1930), pp. 40 sq.; H. G. Narahari, Atman in pre-upanisadic
Vedic Literature (Adyar, 1944), pp. 22 sq.; L. Renou, Sur la notion du
brahman (»Journal asiatique«, 237, 1949, pp. 7—46); J. Gonda, Notes
on Brahman (Utrecht, 1950). . .

Upanisade: kada je re¢ o izdanjima, prevodima i kritickim studi-
jama koje su se pojavile do 1931, vidi: L. Renou, Bibliographic Védi-
que. § 96—116. Pomenimo samo neke: R. D. Ranade, A constructive
Survey of Upanishadic Philosophy (Poona, 1926); H. Oldenberg, Die
Lehre der Upanishaden und die Anfdnge des Buddhismus (Géttingen,
1915); P. Deussen, Die Philosophie die Upanishads (IV ecll.,,LelpZ{g;
engl. prevod, Edinburg, 1906); P. Oltramare, L'histoire des idées théo-
sophiques dans 'Inde, I (Paris, 1907), pp. 63 sq.; Barua, Pre-Buudhistic
Philosophy (Calcutta, 1920); S. N. Dasgupta, Indian Idealism (Cam-
bridge, 1933), pp. 20 sq.; id., A History of Indian Philosophy, 1T (Cam-
bridge, 1922); A. B. Keith, The Religion and Philosophy of the Vede’
and Upanishads, pp. 534 sq.; Maryla Falk, Il Mito psicologico nell
India antica (»Memorie della R. Accademica Nazionale del Lincel,
Classe di Scienze morali, storiche e filologiche«, Serie VI, Vol. VIII,
fasc. V, pp. 280—738, Roma, 1939), spec. pp. 346—397, 421—-569; Walter
Ruben, Die Philosophen der Upanishaden (Bern, 1947). i

O misti¢ckim spekulacijama koje se odnose na san (Brhaddrany-
uka-upanisad, IV, 3, 9, sq.) cf. B. Heimann, Studien zur Eigenart indi-
schen Denkens, pp. 130 sq.

Katha-upanisad, prev. L. Renou (Paris, 1943); ¢f. Ananda K. Co-
omaraswamy, Notes on Katha Upanisad (»New Indian Antiquary«, I,
1938, pp. 43—56, 83—108, 198—213).

Svetds$vatara-upanisad, fr. prev. i komentar Aliette Silburn (Paris,
1948); vidi, takode, Bhandarkar, Vaisnavism, Saivissm and wminor reli-
gious systems (Strassburg, 1913), pp. 106—111; Richard Hauschild, Die
Svetdsvatara-Upanisad. Eine Kritische Ausgabe mit einer Uebersetziing
und einer Uebersicht iiber ihre Lehren (Leipzig, 1927, extr. »Zeitschrift
der Deutschen Morgenldandischen Gesellschaft« ,1927); J. W. Hauer, Dic
Svetdsvatara-Upanisad, ein monotheistischer Traktat einer Rudra-Siva-
-Gemeinde (»Zeit. d. Deutsch. Morg. Gesell.«, 1930, pp. 37 sq.; id.
Glaubensgeschichte der Indogermanen, 1 (Stuttgart, 1937), pp. 208 sq.;
E. H. Johnston, Some Sdmkhye and Yoga Conceptions of the Svetd-
Svatara-Upanisad (»J. Roy. Asiat. Society«, 1930, pp. 855—878). Svetd-
S$vatara-upanisad, VI, 13, spominje izri¢ito soteriolo$ku vrednost sami-
khya-filozofije u kombinaciji sa praksom joge.

Mdandtikya-upanisad, fr. prev. Em. Lesimple (Paris, 1944); ¢f. H.
Zimmer, Philosophies of India, pp. 372 sq.

Maitri-upanisad, fr. prev. i komentar Anne-Marie Esnoul (Paris,
1952). Cf. Hopkins, The Great Epic, p. 33 i dalje; Dadgupta, Yoga Pii-
losophy (Calcutta, 1930), p. 65—66; Hauer, Der Yoga als Heilweg, p. 26
i dalje; E. A. Welden, The Sdmkhya Teachings in the Maitri Upani-
shad (»Amer. Jour. Philology«, Vol. XXXV, pp. 32—52).

Dojsen (Deussen) je pokuSao da shematski predstavi praksu joge
kakvu nalazimo u srednje starim Upani$adama, kao $to su Maitrd-
vani i Hamsa, sa ciljem da ukaZe na sve »Clanove« (anga). Spisak
navedenih mesta je prili¢no iscrpan, pa zato nije potirebno da ga na-
vodimo. Cf. P. Deussen, The Philosophy of the Upanishads, p. 387—395.
Yama i niyama se ne pojavljuju u klasi¢nim nabrajanjima; dsana
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se kao termin prvi put pojavljuje u Svetdsvatari, 11, 10; tri faze prd-
ndydme (recaka, piraka, kumbhaka) javljaju se prvi put u Khurika-
-upanisadi, 5, itd.; pratydhdra, kao $to smo videli, prvi put se pominje
u Chéndogya-upanisad, V111, 15, a dhdrand u Maitrdyani, V1 34; dhya-
na i samddhi u klasi¢énim UpaniSadama nemaju isti smisao kao u
Yoga-siitrama. Najéesée upotrebljavano izdanje jogisti¢kih Upanisada
jeste sastrijevo: Yoga Upanisads with the commentary of Sri Upani-
sad-Brahma-Yogin, ed. Pandit A. Mahadeva Sastri (Adyar Library,
1920); engl. prev. Srinivdsa Ayyangar: Yoga Upanisad (Adyar Library,
1938, II izd., 1952).

Beleska III, 6: »misticéni zvucic

Brhadaranyaka-upanisad, V, 9, pominje »brujanje koje se Cuje
kada se zafepe u$i; u momentu kada se (Covek) nalazi na putu da se
(putem smrti) izbavi, brujanje prestaje«. Vaikhdnasasmdrta-sitra, V, 1
(ed. W. Caland, pp 68—69), dodaje da Covek na samrti Cuje »zvuk
zvona«, koje postepeno opada sa pribliZavanjem smrti. Pali kanon isti
zvucni  signal pripisuje glasovima boZanstva; tako, prema Digha-
-nikdyi 1, 152, »kaze se da su glasovi deva i yaksa sli¢ni zvuku zlat-
nog zvona. Zvuk zvona se ¢uje i u nekim telesnim centrima u toku
tantristicke meditacije, kao $to je, na primer, andhatadakra (cf. Maha-
nirvana-tantra, V, 146). U Nddabindu-upanisadi (31 i dalje) opisuju
se i svi misticki zvuci koje jogin, upraznjavajudi vaisnavimudru, ¢uje
dok u stavu siddhdsane meditira. Tako isto i Dhvdnabindu, u kojoj
glavna meditacija pocinje mistickom koncentracijom na slog OM,
nabraja citav niz ¢udnih zvukova: »ndda se nalazi u vinddandi (ki¢-
mena moZdina); zvuk iz sredine nalikuje na zvuk Skoljke, itd. Kada
stize do Supljine (koja odgovara elementu), dkdsa li¢i na krik paunac
(102). Vidi, takode Hatha-yoga-pradipikd, 1V, 79 sq. i Gheranda-sdm-
hitd, V, 78 sq.

I danas u Indiji postoji religiozna sekta, radhisvami, koja upra¥
njava meditaciju o »mistickom zvuku«, meditaciju koju naziva Sabd-
-yoga, »joga zvuka«. Sedi§te radhasvAmija jeste u Beasu, nedaleko
od Kaputhale, gde ova sekta ima i svoj, prili¢éno lep, hram. U toku
moje posete Beasu, novembra 1930, pripadnici sekte koji su mi opi-
sivali ovu meditaciju govorili su da ona pocinje koncentracijom na
mesto »izmedu obrva«; kada se zaCuje zvuk zvona — to je prvi znak
da je meditacija na Sabd uspe$na. Jedna faza te meditacije jeste i
osecaj uzdizanja. Cf. Discourses on Radha-Swami Faith (Discourses
made of by Babugi Sahib and compiled by Mr. Myron H. Phelps of
New York, nedostaje godina izdanja, verovatno je 1914; delo bez veée
vrednosti, jer ne sadrZi nikakvih detaljnijih podataka o samoj tehnici).

Ocevidno, ta misti¢na Cuvenia su se razli¢ito vrednovala. Budi-
sticki monah Fo-T'u-Teng, iz Kauda (Koutch), posle obilaska Ka$mira
i drugih delova Indije, vratio se 310. godine u Kinu i prikazao mnoge
podvige magijske prirode; posebno se istakao u prorokovaniju na
osnovi zvuka zvona; cf.. A.F. Wright, Fo-T'u-Téng. A Biography (»Har-
\3A£rla6rd36{'20umal of Asiatic Studies«, XI, 1948, pp. 321—370), pp. 337 sq.

I autor Dabistdna, takode, pominie meditaciju na »apsolutni
zvuk« (na arapskom sant mutluk. na hindiiu anahid); najée$ce, ta me-
ditacija naziva se azad awa, »slobodni zvuk« (The Dabistdn or Schliool
of Manners, Vol. 1. p. 81; Dabistdn, obimni opis indijskih religija, na-
pisao je Muhsini-Fani u XVII veku. Prema njemu, i Mukammad je
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znao za meditaciju o misti¢nim zvucima (otkrovenje u obliku »zvuka
zvonas, sant mutluck), na $ta aludira jedan Hafizov stih:

Niko ne zna gde boravi moj ljubljeni;

Znan je jedino zvuk zvona kad se primice!

Evo kako Dabistdn opisuje auditivnu meditaciju: «Vernici usme-
ravaju sluh i paZnju prema mozgu i, okruZzeni mrakom, u kuéi ili
u pustinji, osluskuju glas koga smatraju svojim dhikr-om.. .«

Prema nekim arapskim misticima, dhikr budi Sumove i glasove
koji se javljaju u »predelu glave«, zvukove kao §to su zvuk »trube
i timbalax, Sum vode, vetra, oglasavanje usijane vatre, mlina, topot
konja, Sum liséa na vetru...« (Ibn’ Ata’ Allah, navedeno po L. Gardet,
La Mention du nomdivin (dhikr) en mystique musulmane, »Revue Tho-
misie«, 1952, pp. 641—679, pp. 667).

O sli¢nim misti¢nim ¢uvenjima: ¢f. W. Y. Evans-Wentz, Milarepa
(Oxford, 1928), p. 37, itd. Raspravu o ovim fenomenima napisao je
Rosel, Die psychologischen Grundlagen, pp. 67—68.

Beleska III, 7: lista asketa

Evo liste koju navodi Vardhamihira i za koju njegov komentator
Utpala kaZe da je sastavio dainisti¢ki uditelj Kalakacariya (vidi izvode
iz Utpalinog komentara u »Indian Antiquary«, 1912, p. 287): sdkya
(obuceni u crvene haljine); ddivika; bhiksu (odnosno, sannaydsi); ca-
raka (koji nose lobanju); nigrantha (nagi asketa, dain); vanydsand
(ermit). Postoje i dve druge liste (Biihler, Bardbar and Ndgdrjuni
hill-cave inscriptions of Asoka and Dasaratha, »Journ. Bombay Asiatic
Soc., Vol. XX, p. 362; ¢f. »Journ. Roy. Asiatic Soc.«, 1911, p. 960).
Prva nabraja sledece: tdvasia (tdpasika, »ermit«); kavdlia (kdpdlika,
»koji nose lobanju«); rattavada (raktapada, »obuceni u crvene halji-
ne«); Cladarda (ekadandi, »askete sa Stapome, ddivika); dai (vati);
caran (Caraka); khavanai (ksapanaka). Druga lista sadr#i: dalana (dva-
lana, sdgnika); hara (I$varabhakta, »obozavatelj boga«); sugaya (su-
gata, »budista«); kesava (keSavabhakta, »oboZavatelj Kesave«, bhdga-
vata; sui (Srutimdrgarata, »onaj koji sledi Sruti«, to jest, miman-
saka); brahma (brahmabhakta, »obozavatelj Brahme«, vdnaprastha);
nagga (»nag«). Sve te liste pominju i tantristicke sekte (kdpdlika,
tirddhasravaka). Vidi, takode, infra, str. 403, sq.

Beleska IV, 1: Mahdbhdrata

Vidi: H. Oldenberg, Das Mahdbhdrata (Seine Entstehung, sein
Inhalt, seine Form; Goéttingen, 1922); H. Jacobi, Mahdbhdrata (Inhalts-
ausgabe, Index und Konkordanz der Kalcuttaer und Bombayer Aus-
gaben; Bonn 1903); Hopkins, The Great Epic of India (New Haven,
1901; II ed., 1920); Joseph Dahlmann, Das Mahdbhdrata als Epos und
Rechtsbuch (Berlin, 1895; o ovom problemu vidi raspravu: Barth,
OFEuvres, Vol. 1V, pp. 347—403). Bogatu bibliografiju dao je: Winter-
nitz, Geschichte der indischen Literatur, 1, pp. 623 sq.; I1I, 263. Etno-
losku interpretaciju tradicija, koje su se sacuvale u Mahdbhdrati,
dali su: G.-J. Held, The mahdbhdrata, an ethnological Study (Amster-
dam, 1935), i Charles Autran, L’Epopée hindoue. Etude de [larriére-
-fonds ethnographique et religieux (Paris, 1946). Stig Wikander je uka-
zao na vedski mitolo§ki fond koji se nalazi u pozadini legende o
Pandavama: in La légende des Pandava et la substructure mythique
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du Mahdbhdrata (preveo i komentarisao G. Dumdzil, Jupiter, Mars,
Quirinus, IV, Paris, 1948, pp. 37—53; vidi, takode, Dumézil, ibidem,
pp. 55—85); cf. Stig Wikander, Sur le fonds commun indo-iranien des
épopées de la Perse et de I'Inde (»La Nouvelle Clio«, n° 7, juillet 1950,
pp. 310—329).

Beleska 1V, 2: samkhya u Moksadharmi

Stihovi 11039—11040 su pravi crux translatoris. Hopkins (Great
Epic, pp. 104 sq.) ih smatra dokazom za postojanje jedne ateisti¢ke
samkhye u Moksadharmi, dok F. Edgerton daje sasvim suprotnu inter-
pretaciju (The meaning of Sdmkhya and Yoga, »American Journal of
Philology«, 1929, Vol. 45, pp. 1 sq., narocito pp. 27—29).

Hopkins prevodi anisvarah katham mudyed sa »kako je mogude
izbaviti se bez boZije pomoci?«, i misli da to pitanje postavljaju pri-
stalice joge. Edgerton, pak, prevodi anisvara sa »suveren, bez uéiteljac,
§to, prema njemu, iskljucuje svaku aluziju na ateizam samkhye; Ed-
gertonova interpretacija potvrduje Dalmanove (Dahlmann) stavove o
prvobitnom karakteru pretklasi¢ne samkhye (cf. Die Samkhya Philo-
sophie, pp. 5 sq.); njegov prevod termina anisvara odbacili su Hop-
kins (op. cit.) i A. B. Keith, Religion and Philosophy of the Veda, Vol.
1I, pp. 543—44. Vidi, takode, Oldenberg Zur Geschichte der Sdmkhya-
-Philosophie, p. 231.

. KaAda je re¢ o mmostvenosti »dusa« — karakteristi¢ne crte kla-
si¢ne sam}(hye — ona se pominje i u Moksadharmi: »prema ucenju
samkhye i Joge, u svetu postoji mnogo dusa: one nipo$to ne dopu-
Staju tvrdnju da postoji samo jedna dusa (Mahdbhdrata, XII, 11714).
Ako paZl]'l\{(.) ditamo ostatak teksta, shvaticemo da se radi o plurali-
tetu empirijskih dusa, anima, jezgra dusevnih iskustava, ograni¢enih
I individualizovanih, jednom reéju »neprosvetljenih« i zaslepljenih ilu-
zijom da su individualne i samostalne. To je ta stara iluzija koju po-
kuSavaju da otklone i Upanisade: iluzija da smo izjednadeni sa vla-
stltn_’n“mentalnim iskustvom. U Moksadharmi se, pak, tvrdi da su
empirijske duse emanacija jedinstvene Univerzalne duse, Brahmana,
idaseu momentu iluminacije one tu i vradaju. Medutim, 1$varakrsna
Je, negirajuci Boga (/svara) kao jednu objedinjavajucéu i stvaraladku
dusu, morao da prihvati beskonaéno mnogo puruse, dus$a medusobno
potpuno odvojenih i bez mogucénosti komunikacije. U rezimeu sam-
khya doktrine, koji nalazimo u epskoj poemi Manimékalai, napisanoj
na tamulu, tvrdi se da postoji samo jedan purusa. Ova interpretacija
sanikhye iz Manimékalag' uveliko podseda na onu iz Moksadrharme
(cf. S.'S. Surynarayana S$astri, The Manimékalai account of the Sdm-
/chya, »Journal of Indian History«, Vol. VIII, December 1929, pp. 5—6,
izvadak). O ovom problemu vidi E. H. Johnston, Early Samkhya
(London, 1937), pp. 9 sq., 27, etc.

BeleSka 1V, 3: vestina ulaZenja u drugo telo

. Maurice Bloomfeld, On the art of entering another’'s body, a
hindu fiction motif (»Proceedings of the American Philosophical” So-
clety, Vol.v 56_, 1914, pp. 1—43). U Hemadandrinoj YogasSdstri (VI, 1),
umecu ulaZenja u drugo telo (parapurakdyapravesa) prethodi »umede
da se odvoje duga i telo«, zvano vedhaviddhi. Vidi, takode, Sigurd
Lindquist, Die Methoden des Yoga, pp. 13 sq. 1 religiozni i svetovni
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folklor obiluju primerima »ulaska u drugo telo«, narocito u telo mrt-
vaca; ¢f. Th. Benfey, Das Pancatantra, I, p. 123 .(u telo kralja Candra-
gupte uéi ée jedan yaksa); Prabandhacintdmani, prev. C. H. Tawney
(Calcutta, 1901), p. 170 (kralj ulazi u telo svog mrtvog slona); Penzer-
-Tawney, The Ocean of Story, Vol. I, p. 37, itd.; Jacques Bacot, La Vl?,
de Marpa, le »traducteur« (Paris, 1937), p. 70 (Marpa ce uspeti da izvrsi
»prenosenje zivotac u telo mrtvog goluba; golub de oZivetl za vreme
dok ¢e Lamino telo biti »nalik na les«). [nteresantne detalje o tehnici
parakdya-pravese daje i Evans-Wentz, Tibetan Yoga and secret doctri-
nes (Oxford, 1935), pp. 26 sq. 1 tantrizam poznaje veoma dcbro tu
tehniku; ¢f. Kaulajidna-nirnaya, 1V, 2; VII, 31 sq.

Beleska IV, 4: Bhagavad-gitd

O Bhagavad-giti postoji obimna literatura. Cf. Winternitz, Ge-
schichte der indischen Literaiur (I1 ed.), Vol. I, p. 365 sq., Vol. III,
p. 625 (tu sc¢ nalaze sve bibliografske reference o polemici koju je
izazvala Garbova teza; kradi prikaz daje Carpenter, Theism in Me-
dieval India (London, 1921), pp. 249—267; filozofske interpretacije ddje
S. K. Belvalkar, Veddnta Philosophy (Vol. 1, Poona, 1929, p. 84—134)
i Dasgupta, A history of Indian Philosophy (Vol. 1I, Cambridge, 1932,
pp. 437—552). Najce$ce navoden prevod, salinjen u indijskom duhu,
jeste K. T. Telang, u The Sacred Books of the East, Vol. VIII (Ox-
ford, II ed., 1908). O Hilovom (W. D. P. Hill) prevodu (Oxford, 1928)
vidi primedbe Carpentera u »Indian Antiquary«, 1929. Od istog autora
Some remarks on the Gitd, »Indian Antiquary«, July 1930, p. 122 sq.
Uporedi izdanje i prevod Franklina Edgertona, 2 toma, (Harvard, 1934).
Psiholosku interpretaciju jogisticke prakse u Bhagavad-giti daje Hauer,
Der Yoga als Heilweg, p. 61 sq. Uz Winternitzovu bibliografiju valja
dodati i: Etienne Lamotte, Notes sur la Bhagavad-Gitd (Bruxelles et
Paris, 1929); F. Otto Schrader, The Kashwnir Recension of the Bha-
gavad-Gitd (Stuttgart, 1930); R. Otto, Die Urgestalt der Bhagavad-Gitd
(Tiibingen, 1934); id. Die Lehr-Traktats der Bhagavad-Gita (ibid., 1935:
Oto razlikuje osam razli¢itih tekstova); S. K. Belvalkar, The so-called
Kashmir recension of the Bhagavad-Gita (»New Indian Antiquary,
IT, 1939, pp. 211—251). Deo Anugitd (Mahdbhdrata X1V, 16—51) pred-
stavlja neku vrstu apendiksa Bhagavad-gite; meSavina samkhya-yoga
i vedante ovde je jos jasnije dosSla do izrazaja.

Beleska IV, 5: pdncdardtre

Ideja, izlozena u Bhagavad-giti, da je joga nacin da se dusa pot-
puno preda Krsmi — posebno je razvijena u literaturi pandaratre,
pristalica jedne visnuitske sekte koja za osnovu ima kult Krsne. Tako
de, na primer, u skladu sa ucenjem sekta, Ahirbudhnya-samhiid (pogl.
31—32, posveceno jogi) definisati jogu kao »predanost srca« (hridaya-
-Arddhana), odnosno kao »spoljasnju Zrtvuc (bdhyay.adﬂ(i).vU‘S\/_O]O]
izvornoj distoti, to jest, kada je odvojena od materije, dusa je ipak
u kontaktu sa svim stvarima; dusa je ovde opisana istim terminima
kao i u Brhaddranyaka-upanisadi (IV, 3, 23 i dalje) i u Is'd-upam_safil
(5). Joga je definisana kao »jedinstvo ljudske i vrhunske duse« (divdi-
maparamdtmanoh samyoga). Jogistitkom meditacijom, ve¢ za ovoga
Zivota, stiCe se iskustvo jedinstva sa Bogom, iskustvo rezervisano za
one koji su »oslobodenix.
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I pored radova Bhandarkara, Griersona i Schradera — istorija
sekte panjcaratra, odnosno bhagavata, ostaje prilicno nerasvetljena.
Ipak je jedno sigurno, naime da je sekta nastala iz autohtonog tei-
stickog jezgra (arijevskog ili nearijevskog) — a ne pod uticajem hri-
Sc¢anstva, kako je to smatrac Weber. Njena »filozofija« zasnovana na
simkhyi — veoma je eklekti¢na, a njena mistika temelji se na kultu
Visnu-Vasudeve. Sveta knjiga sekte jeste Bhagavad-gitd, dok su se
ucenje i poruka sekte $irili preko Samhitd, spisa koji su saduvani
narocito u juznoj Indiji i koji su postali predmet indoloskih studija
tek nakon sto je O. Schrader objavio kriticko izdanje Ahirbudhwnya
-samhite (u 2 toma, Adyar, 1916). Jedna Samhitd obraduje, po pravilu,
sledece Cetiri teme: dnjdna (filozofiju), yoga (misti¢ku praksu), kriva
(podizanje hramova i posvecivanje slika) i daryd (drustvenu i ritualna
delatnost). Svaka Samhitd stavlja akcenat na jednu od tih tema,
zanemarujudi ili ¢ak zapostavljajuéi u potpunosti ostale. Kriticka
bibliografija o knjiZzevnosti i istoriji bhagavata je veoma bogata. Vidi
arheoloske dokumente koje je sakupio i1 komentarisac Ramprasad
Chanda, Archeology and Vaishmnava tradition (Calcutta, 1920). O hro-
nologiji i filozofiji vidi O. Schrader, Introduction to the Pdvichardtra
and the Ahirbuddhnya Samhitd (Adyar, 1916). O polemici i izlaganju
raznih misljenja vidi: Grierson, The Ndrdyaniva and the Bhdgavatas,
»Indian Antiquary«, 1908, pp. 253—54; A. Govindacarya Svamin, The
Pavichardtra of Bhdgavat-Shastra (»Journal Royal Asiatic Societys,
1911); Bhandarkar, Vaishnavism, Saivism and minor religious systems,
pp. 38—41, 100; Hemchandra Ray Chaundhuri, Materials for the study
of Larly History of the Vaishnava Sect (Calcutta, 1920; bogata doku-
mentacija i bibliografija); S. K. De, Bhdgavatism and Sun-Worship
(»Bull. Orient. School London«, 1931, Vol. VI, pp. 669—672). O pozna-
tom mestu u spisu Patanjdalija gramatitara, gde je re¢ o ikonograf-
skom predstavljanju Krsue, vidi: Sten Konow, Das Indische Drama
(1920), pp. 44; Sylvain Lévi, Le Théatre Indien, Vol. 1, p. 134; uosta-
lom, spisak dela o ovom problemu je veoma dugadak (cf. La Vallée-
-Poussin, L'Inde aux temps de Mauryas, Paris, 1930, pp. 187—188).
1 dalje o sekti bhigavata vidi: J. E. Carpenter, Theism in Medieval
India, pp. 220—221; Hopkins, The Great Epic of India, pp. 144—145;
Shripal Krishna Belvalkar, The brahwma Sitra of Bddardyana (Poona,
1923; fasc. I1, pp. 129—132); D. L. De, Pdvicardtra and the Upanisads
(»Ind. Hist. Quart.«, IX, 1933, pp. 645—662); L. Silburn in Renou et
Filliozat, L’Inde classique, I, pp. 647 sgq.

BeleSka V, 1: joga i budizam

. U osnovnim bibliografkim podacima o Budi i budisti¢kim dok-
trinama i tehnikama vidi: E. J. Thomas, The Life of Buddha as Le-
gend and History (London, 1927); Etienne Lamotte, La Légende du
Bouddha (»Rev. Hist. Rel«, 1947—1948, pp. 37—71); J. Bacot: Le
textes et les monuments de lU'Inde (Paris, 1949); André Bareau, La
Bouddha (Paris, 1947); A. Foucher, La vie du Bouddha d'aprés les
textes et les monuments de I'Inde (Paris, 1949); André Bareau, La
date du Nirvdna (»Journal Asiatique«, 1953, pp. 27—62); G. Tucci,
Il Budhismo (Foligno, 1926); Ed. Conze, Le bouddhisme dans con
essence et son développement (Oxford, 1951; fr. prev. Marie-Simone
Renou, Paris, 1952); Louis de la Vallée-Poussin, Nirvina (Paris 1925);
id. La Morale bouddhique (Paris, 1927); id. Dogme et philosopihie du
Bouddhisme (1931); A. B. Keith, Buddhist Philosophy in India and
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Ceylan (Oxford, 1923); Ananda K. Coomaraswamy, Hinduism and
Buddhism (New York, 1943); itd. Sto se ti¢e bibliografije posle 1930.
vidi: Bibliographie bouddhique (Paris), njenom izradom rukovodio je
Marcelle Lalou-a. Vidi, takode, Hbbdgirin, Dictionnaire encyclopédique
du bouddhisme d'aprés les sources chinoises et japonaises, rédacteur
en chef Paul Demiéville, 3 fasc. (Tokyo-Paris, 1929—1937)."

O Budi, kao »kralju lekara«, i budizmu, kao »novoj medicinic,
vidi Hobogirin, III, pp. 230 sq. O odnosu joge i budizma vidi: E. Se-
nart, Bouddhisme et Yoga (»Rev. Hist. Relig.«, November 1900, pp.
345-364); S. Lindquist, Die Methoden des Yoga (Lund, 1932), pp. 73 sq.;
C. Rhys Davids, Religidse Uebungen in Indien und der religidse
Mensch: 1. Jhana (oder Dyhdna) im Buddhismus, 11. Fernwirkung (te-
levolition) im friithen Buddhismus, 1I1. Mensch und Kommunion
(»Eranos-Jahrbuch«, I, Ziirich, 1934, pp. 95—134); Louis de la Valiéde-
-Poussin, Le bouddhisme et le Yoga de Patavijali (»Mélange chinois et
Bouddhiques«, V, Bruxelles, 1937, pp. 223—242).

O nirvdni i njenoj jogistickoj sustini postoji obimna literatura;
vidi, narodito, L. de la Vallée-Poussin, Nirvdna, Th. Stcherbatsky, The
conception of buddhist Nirvdna (Leningrad, 1927); A. B. Keith, The
Doctrine of Buddha (»Bull. Oriental School«, London, VI, 1931, pp.
393—404); Th. Stcherbatsky, The Doctrine of Buddha (ibid, 1932, pp.
867—896); J. Przyluski i E. Lamotte, Bouddhisme et Upanisad (»Bull.
Ecole Frangaise Extréme-Orient«, XXXII, 1932, pp. 141—169): »Nirvdna
se izvlac¢i iz korena va — ,duvati’. Ona oznacava stanje u kome dan
presiaje da se krede: ovaj pojam je, po svoj prilici, bio pozajmljen
iz teorije o dubokom snu, koju srec¢emo u Upanisadamac« (ibid, p. 154).
Cf. takode, Ananda K. Coomaraswamy, Some pdli words (»Harvard
Journal of Asiaiic Studies«, IV, 1938, pp. 116—190), pp. 156—163.

O mistickoj strukturi asamskrta vidi André Barreau, L’Absolu
en philosophie bouddhique. Evolution de la nation d’asamskrta (These
pour le doctorat es lettres, Paris, 1951, Cenire de documentation uni-
versitaire, dactylographiée).

Beleska V, 2: budisticki samddhi i dhana

Za budiste samddhi je samo pripremno sianje koje prethodi
nekim drugim etapama koje je neophodno preéi da bi se dostigla
nirvana. Samddhinom se dostize pet oblika vrhunske mudrosti, ¢ak
i samo stanje arhata. »Biti u savrSenom samddhiju jeste peto od
»osam stanja svesti uzviSenog loveka«, kaZe kineska Ekottara (Przyl-
uski, Le Parinirvdna et les funérailles de Bouddha, »Journal Asiatiquex,
1918, n° 3, nov,dec., p. 438), Buddhagosa (Atthasdlini, 118) kaze da je
samddhi isto §to i cittass'ekaggatd, »usredsredenost duhac«, »fiksacija
mentalnog fluksa na samo jednu tatku«. »Usredsredenje duha, nazva-
no samddhi, karakteriSe se odsustvom distrakcije, lutanja (duha); nje-
na su$tina jeste objedinjavanje svesnih stanja u jedan snop; umire-
nost je uslov koji joj nuzno prethodi; mudrost je ono oko Cega se
uspostavlja (budué¢i da je reCeno: »Onaj koji je vedra duha, zna i
vidi«)... Njeno znadenje je u mentalnoj stabilnosti« (naveo Rhys Da-
vids, The Yogdvacara’s Manual, introduction, p. XXVII). Prema R.
Dejvidsu, termin samddhi se ni u sanskritskoj ni u pali literaturi ne
srede nigde pre pitaka. Mahdvyutpatti daje spisak 118 samddhija (Paul

* Hoébobgirin je nastavio da izlazi. Tom IV, Paris, 1967, glavni
urednik je Jacques May. — Prim. prev.
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Oltramare, La Théosophie Bouddhique, p. 357, bel. 2). U Anguttari, 1,
299 (sutta 163), Samyutti, 1V, 363, i Vinayi, 3, 93, pominju se tri vrste
samddhija: sunvriata (karakterisan prazninom), appanihita (bez usme-
renja) i animiita (bez oznaka). Buddhagosa ih objasnjava ovako: lisen
apetita, loSih Zelja, zaslepljenosti; bez usmerenja, bududi da se odrice
i samog nebeskog rodenja; bez oznaka, budud¢i da se odrice i triju
znakonosnih obli¢ja, laksana (Rhys Davids, op. cit., p. XXVII). Medu-
tim, ta objasnjenja su spoljasnja, sholasticka. Negativni smisao ove
tri viSe vrste samddhija (samyak samddhi) postaje jasan ukoliko se
ima u vidu da se oni opiru svakom klasifikovanju i ogranicenju. Vidi,
takode, AbhidharmakosSa, VIII, p. 183; L. de la Vallée-Poussin, Musila
et Ndrada, pp. 203 sq. (Harivarman o sedam samddhija); E. Lamotte.
Le Trité de la Grande Vertu de Sagesse, 1, pp. 321 (Ndgdrduna o tri
vrste samddhija); id. 11, pp. 1028 sq. (o dhuanama), 1035 sq. (o dhyd-
namia i samdpattijima); Hobogirin, 111, pp. 283 (o dhdnama); A. Cooma-
raswamy, Some pdli words, pp. 138 sq. (dhdna, samddhi).

BeleSka V, 3: dhydna u nebudista i budisticka pseudodhydna

»Potthapada rece: 'Ima tome veé dosta vremena, Gospodine moj,
veoma Cesto kada bi se razli¢iti ucitelji, bilo samana bilo bramani,
okupili i seli u dvorani sastajaliSta, razgovor bi se poveo o ekstazi
(abhisaniridnirodho, ’'obustavljanje svesti’), pri ¢emu bi se nametnulo
pitanje: 'Kako, dakle, Gospodo, proizvesti obustavljanje toka svesti?’
[...] Drugi ¢e, na to: ,Postoji izvesni samana i bramani (brdhmana)
velike modi i snaznog upliva. Oni su ti koji unose svest u coveka
i koji je mogu iz njega izvudi. Kada je oni u njega uvuku, on postaje
svestan; kada je oni iz njega izvuku, on postaje nesvestan. Eto, tako
neki objadnjavaju prestanak toka svesti'« (Potthapdda-sutta, Digha-
-nikdya, I, 180 sq.). Buddhagosa objasnjava da se ovo verovanje zas-
niva na ideji o tome kako izvesni vradevi uspevaju da op¢ine (athab-
banikd atthabbannam payodénti, daje otprilike ovo: »Atharva-sveste-
nici upotrebljavaju atharva-¢ini«), tako da se sti¢e utisak da je covek
mrtav ili da mu je odrubljena glava; posle ¢ega coveka vradaju u
normalno stanje. (BeleSku je napisao Rhys Davids, Dialogues, 1, pp.
246—247). O transu i ekstazi Budinih ucitelja cf. Majjhima-nikdya,
I, 164; vidi, takode, A. B. Keith, Buddhist Philosophy, pp. 124, 139,
144 i L. de la Vallée-Poussin, Nirvdna, p. 77, n. 2.

Tu mogu da se nadu jos i slufajevi pseudodhydne; monasi koji
su smatrali da su pseudodinydnom dostigli stanje arhata i dosli
u posed alama-riya-nasiadassanam (nadznanje), nisu vise bili smatrani
za cClanove budisticke zajedenice (0 ovoj pseudodhydni govori etvrto
pravilo péaradika). O Cetiri vrste pseudodhydne — »laicke« dhydne,
najverovatnije u vezi sa obi¢nim hipnotickim stanjima — vidi Przy-
luski, La Légende de UEmpereur Asoka (Paris, 1923), pp. 390—391.
Svestenik Upagupta dokazuje mladom Mathuri, koji misli da je pre$ao
sve Cetiri etape koje vode u stanje arhata, da se prevario i da je po-
stigao samo iluzorna stanja transa.

Beleska V, 4: putevi i etape meditacije

Kanonski tekstovi koji se ti¢u stanja dhdne i samdpattija nave-
deni su u E. Lamotte, Le Traité de lu Grande Vertu de Sagesse, 11,
p. 1023, n. 3. O samdpattiju u tradiciji abhidharme cf. L. de la Vallée-
-Poussin, Musila et Ndrada, pp. 215 sq. (narocito, Abhidharma-kosa,
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IT, 212 sq.); id., La morale bouddhique, pp. 74 sq. O nagirduninoj
interpretaciji ¢f. E. Lamotte, Traité, 11, pp. 1023—1095. Postoji zna-
Cajna simetrija izmedu Cetiri etape karijere budisti¢kih svetaca ($ro-
tdpanna, sakrtdgamin, anogdmin, arhat) i &etiri dhydne. Kao $to to
primecuje Psiluski, ova tetrada pripada indijskom duhu uopste. Troj-
stvo prvih UpaniSada (tri »stanja« svesti, »tri sveta«, tri gune, tri
Vede, itd.) bice zamenjen tetradom. Ceivrto duSevno »stanje«, koje
se i naziva turiya ili daturtha (Cetvrto), pojam koji izrazava apsolut,
beskonaénost, neogranienost, preuzece budisti (Jean Przyluski et
Etienne Lamotte, Bouddhisme et Upanisad, »Bull. Ecole Fr. Extr.-Ori-
ent«, t. XXXII, 1932, pp. 141—169, posebno p. 160 sq.).

Beleska V, 5: siddhi i abhidnja

E. Lamotte, Le Traité de la Grande Vertu de Sagesse, 1, p. 329,
n. 1, daje bibliograske izvore fenomena abhidnjd. Od novijih radova
spomenimo: L. de la Vallée-Poussin, Le Bouddha et les Abhidnd (Mu-
séon, 1931, pp. 335—342); Sigurd Lindquist, Die Methoden des Yoga,
pp. 169—187; id., Siddhi und Abhinna. Eine Studie iiber die klassi-
schen Wunder des Yoga (Uppsala, 1953); P. Demiéville, Sur le mémoire
des existences antérieures (»Bull. Ecole Fr. Extréme-Orient«, 1927,
pp. 283—298).

Neki tekstovi govore o Sest, pa ¢ak i sedam, Uzvisenih znanja;
cf. Mahdavyutpatti, § 14.

O Samanistickom karakteru izvesnih siddhija vidi moju knjigu
Le Chamanisme, pp. 365 sq., i ovde supra str. 310. sq.

O elementima narodnih verovanja vidi Joseph Mason, La religion
populaire dans le Canon pdli (Louvain, 1942).

Beleska V, 6: paribbddaka, ddivika

_ O asketama i monasima, Budinim savremenicima, vidi T. W. Rhys
Davids, Buddhist India (London, 1903), pp. 141—148; Bimala Charan
Law, A short Account of the Wandering Teachers onm the time of
the Buddha (»Journal of Asiatic Society of Bengal«, 1918, Vol. XIV,
pp. 399——40(3); id. Influence of the five heretical teachers on Jainism
and Buddhism (ibid., 1919, pp. 123—136); id., Gautama Buddha and
the Paribrdjakas (ibid., 1925, pp. 123—136). B. C. Law smatra da
paribbddake mogu da se smatraju preteCama jedne politicke nauke
1 beleZi neke podudarnosti sa Arthasdstrom (cf. Wandering Teachers,
pp- 40274_06).. U stvari, re¢ je samo o izvesnim antireligioznim mislje-
njima tipicnim za epohu. Retke elemente na osnovi kojih je mogude
nesto zakljuciti o heterodoksnim uéenjima sistematizovao je B. Barua,
Rrebuddhgstzc Philosophy (Calcutta, 1920) i B. C. Law, Influence of the
five heretical teachers. Cf. also, H. Jacobi, On mahdvira and his Pre-
decessors (»Indian Antiquarye, Vol. IX 158 sq.); A. L. Basham, History
and Doctrines of Ajivikas (London, 1951), pp. 11 sq., 80 sq., 94 sq.

O adivikama i Makkhali Gosali vidi A. F. R. Hoernle, Ajivikas, in
Hasting, ERE, I, pp. 259—268 (cf. primedbe koje je izneo K. B. Pathak
u »Indian Antiquary«, Vol. 41, pp. 88—89 i D. R. Bhandarkar, ibid.,
pp. 286—290); J. Charpentier, Ajivika, »Journal of of the Department
of Letters«, Calcutta, Vol. 11, 1920, pp. 1—80; id. Prebuddhistic Philo-
sophy, pp. 297—318; A. L. Basham, History and Doctrines of the
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Ajivakas. A vanished Indian religion (London, 1951), u ovoj izuzetno
dobroj monografiji nalazimo i tamulske izvore. Biografija Makkhali
Goséle, sa neizbeznim deformacijama, sa¢uvana je u dainistickoj Bha-
gavati-sitri (XV i sq.; prev. Hoernle u Dodatku uz Uvdsagadasdo-
-sdtru; prev. Leumann u Rockhill, Life of Buddha, pp. 251—254).

Beleska VI, I: o tantristickoj lileraluri

Doskora se smatralo da pocetak tantristi¢ke literaiure trcba sme-
stiti u VI1I vek n. e. (¢f., na primer, Winternitz, Geschichte der Indi-
schen Literatur, Leipzig, 1907, Vol. 1, p. 482, etc.). Jedan od rukopisa
Kubdikamata-tantre, napisan pismom gupta, ne moze da bude napisan
pre VII veka (H. P. Shastri, A Catalogue of Palm-leaf and setected
Paper Mss. belonging to the Durbar Library, Nepal, Calcutta, 1905,
Vol. I, p. 87 Uvoda). Sudedi prema postoje¢im rukopisima i drugi
tantristicki spisi bili su zabelezeni izmedu VIII i IX veka. Medutim,
datum njihovog sastavljanja je znatno stariji. Osim toga, neka dela
imaju disto tantristicki sadrzaj, iako ne nose ime tantre (na primer,
Mahdmeghasitra, VI vek, tretira dhdrane i mantre; cf. C. Bendall,
The Megha-stitra, text and translation, »Journal of Royal Asiatic So-
ciety«, 1880, pp. 286—311). G. Tucci je, osim toga, pokazao da neke
tantristicke $kole postoje veé nekoliko stoleéa pre toga; tako je spis
Suvarnaprabhdsasitra bio preveden na kineski veé u prvoj polovini
petog veka (cf. G. Tucci, Animadversiones Indicae, »Journal o the Asiatic
Society of Bengal«, Vol. XXVI, 1930, I, pp. 128 sq.). To isto vazZi i za
Mahamdyurividydrajni, koju je Kuméiradiva preveo veé 405. godinen.e. U
Harivarmanovoj Tattvasiddhisdstri (IV v. n. e), kao i u Asanginoj
Madhyantdnugamasdstri, ¢iji je original izgubljen i od koje posedu-
jemo samo kineski prevod, pominje se ime jedne tantristicke $kole —
na ya sin mo (Nyayasauma, Nayasamya, Nayasauma). Bavedi se isto-
rijom te $kole, Tucci je dokazao da je njena starost nesumnjiva. (Vidi,
takode, Chintaram Cakravarti, The Soma or Sauma Sect of the Saivas,
»indian Historical Quarterly«, 1932, pp. 221—223; sauma sekta je srod-
na tantrizmu.) Arvamanjussrimila-tantra, koja je sigurno starija od
V veka, sadrzi poglavlja posvedena boginjama — wmudrdma, mantrama
i mandalama (Tucci, ibid., p. 129; Przyluski, Bul. Ecole Fr. Extr.-Ori-
ent, Vol. 23, 1923, pp. 306 sq.). U Mahdydnasamparigraha-sastri (Nanjio,
nr. 1183; R. Kimura, A Historical Study of the Therms Hinayana and
Mahadyana, pp. 83 sq.) nalaze se mesta koja govore o ponavljanju Bu-
dinog imena kao sredstvu izbavljenja, $to uveliko podseéa na poznije
tantristicke tekstove.

Pitanje starosti seksualnosti u budizmu namedée se narofito povo-
dom jednog mesta iz Mahdydna-siitralamkare (IX, 46), gde se govori o
maithunasya pardvrtau: Sylvain Lévi je preveo pardvriti sa »révolu-
tion«; prema njemu, re¢ je o mistickim parovima Bude i Boddhisatve.
Winternitz, pak, predlaZze da se Pardvriti shvati u smislu »od-vrteti,
osloboditi se«; cf. Notes on the Guhyasamdja Tantra and the Age of
the Tantra (»Indian Hist. Quarterly«, IX, 1933, pp. 1—10). P. C. Baggchi
s pravom primecuje da je Winternitzovo tumacenje nezadovoljava-
juée: pardvrtti znaci, doslovno, »vratiti, preokrenuti (funkcije duha)«;
cf. Baggchi, A note on the word pardvriti (»Ind. Hist. Quart, IX,
prestampano u Studies in the Tantras, Calcutta University, 1939, pp.
86—92). Vidi, takode, Ananda K. Coomaraswamy, Pardvrtti = Trans-
formation, Regeneration, Anagogy (Festchrift Winternitz, pp. 232—236)
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1 L. de la Vallée-Poussin, Notes de bibliographie bouddhique (»Mélan-
gezoi:)hlnois et bouddhiques«, ITI, 1934—1935, Bruxelles, 1935, pp. 400—

Neki orijentalisti su, pak, skloni da preteruju sa staro$¢u tantri
Tako, na primer, Braja Lal Mukerji, Tantra Shastra and Veda (Sir
John Woodroffe, Shakti and Shakta, 111 ed., pp. 95—105) i C. Chakra-
varti, Antiquity of Tantricism (»Indian Historical Quarterly«, VI, 1930,
pp. 114—126) pgkyéavaju da pokazu podudarnost izmedu tantrizma i
\_/?da. B. Bhattacariya smatra da je tantristicku praksu i ucenje uveo
licno dea; cf. Agi Introduction to Buddhist Esoterism (London, 1932),
p. 48; i Uvod u izdanje teksta Sddhana-male, pp. XVI—XVIIL. Sva ta
mlsljenJ.a Su preterana: istina je da se u tantrama nalaze veoma sfari
elementi, i da neki od njih pripadaju religioznoj protoistoriji Indije;
medutim, njihovo uvodenje u budizam i hinduizam pocinje znatno
kasnije; u svakom slufaju, ne pre prvih stoleéa nase ere.

_ B. Bhattacarya, izdava¢ Guhyasamdja-tantre (»Gaekwad’s Oriental
Ser]es«.,. Vol. 53, Baroda, 1931), predlaze da datum kada je izvr$ena
redakcija ovog teksta (koga pripisuje Asgngi) bude III vek (p.
XXXVII). Prema Winternitzu, nemamo nikakvih preciznih indikacija
koje bi nam dopustile da tekst pripiSemo ovome velikom filozofu,
Pa ipak, mnoge budisti¢ke tantre to upravo &ine: cf. An Introduction
lo tantric Buddhism (University of Calcutta, 1950), p. 46, beleska 4.
Znacaj Guhyasam@de Je, pak, osvedoCen u mmogim komentarima: cf.
Marcelle Lalou, Répertoire du Tanjur, p- 13; kada je re¢ o komentaru
Tson-kha-pa, ¢f. E. Obermiller, Tson-kha-pa le pandit (»Mélanges chi-
nois et bouddhiques«, II1, 319—338), pp. 335-337. Vidi, takode, G. Tuc-
ci, Some glésses upon the Guhyasamadja (»Mélanges chinois et bouddhi-
ques«, ITI, pp. 339—353).

. O poreklu i Sirenju tantrizma vidi: S. Ch. Roy, Caste, Race and
Religion in India (»Man in India«, XIV, 1934, pp. 39—63, 75—220,
271—3.11), pp. 92 sq,; W. Koppers, Probleme der indischen Religions-
geschichte (»Anthropos, 25, 1940—1941, pp- 761—814), 733 sq. i passin;
R. C. Hazra, Influence of Tantra on the Tattvas of Raghunandana
(»Ind. Hist. Quart.«, IX, 1933, pp. 678—704); Sylvain Lévi, On a tantrik
fragment from Kucha (ibid., XII, 1936, pp. 199—214); P. C. Baggchi,
On some. Tantrik texts studied in Ancient Kambuja; id., On Foreign
element in the Tantra (pre$tampano u Studies in the Tantras, pp.
1—26, 45—60; B. Bhattacharya, The Cult of Bhiitaddmara (Proceedings
and translactions of the Sixth All-Tndia Oriental Conference, Patna
1933, pp. 349—370). '

(0] jcantrizmq su pisali i: E. Burnouf, Introduction a l'étude du
Bouddhisme Indien (11 ed., Paris, 1876), p. 465 sq; Barth, OEuvres,
Vol. 1, p. 178 sq.; Wilson, Sketch (ed. 1846), p. 159 sq., Rajendralal
Mitra, Sar'is_krzt Buddhnist Literature of Nepal (Calcutta, 1882), p. 17
sq.; Wassilief, Le Bouddhisme, p. 162 sq.; L. de la Vallée-Poussin,
Bouddhisme. Etudes et matériaux (»Mémoires de 1'Académic Royale
de Belgradec, Lopdop, 1898), p. 118 sq.; La Valée-Poussin, Bouddhisme.
Opinions sur Phistoire de la Dogmatique (I11 ed. Paris, 1925), p. 378
sq.; Kern, Der Buddhismus, Vol. 11, p. 521 sq.; Winternitz, Geschichte,
Vol. T, P- 482; Bhandarkar, Report on the search for Sanskrit manus-
cripts in Lhe Bombay Presidency, during year 1883—1884 (Bombay,
1887), p. 87 sq.;, Haraprasad Sasiri, Notices of sanskrit manuscripts,
second series. AVpl. I, 1900, p. xxiv. sq.; Waddel, Lamaism, p. 147 sq.
_ (0] vadrayani, vidi, takode: H. P. Shastri, Discovery of a work by
Aryadeva in sanskrit (»Journal of Royal Asiatic Society of Bengal,
1898; cf. id., Buddhism in Bengal since the Muhammadan Congquest,
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ibid. 1895, pp. 55 sq.); B. Bhatticaryya, Origin and Development of
Vajrayana (»Ind. Hist. Quart.«, 1927, pp. 733 sq.; cf. id.,, Buddhist
in Bengal, »Dacca Review«, Vol. II, nr. 7; id., Glimpses of Vajraydna,
Proceedings of the Madras Oriental Conference, p. 134 sq.; id., The
Home of Tantric Buddhism, B. C. Law Volume, Calcutta, 1945, 1. pp.
354—361); S. K. De, The Buddhist Taniric Literature of Bengal (»New
Indian Antiquary«, I, Bombay, 1938—1939, pp. 1—23); Rahula Sankr-
tyayana, Recherches bouddhiques: 1. Les origines du Mahaydna; II.
L'origine du Vajravina et les 84 Siddhas (»Journal Asiatique«, 1934,
pp. 195—-230); G. Tucci, Animadversiones Indicae, passim; id. Tibetan
painted Scrolls (Roma, 1949), pp. 209—249 (pp. 211 sq. poredenje sa
gnosom); id., Buddhist Notes (»Mélanges chinois et bouddhique«, IX,
1951, pp. 173—220); H. von Glasenapp, Tantrismus und Saktismus
(»Ostasiatische Zeitschrift«, XII, 1936, pp. 120—133); id., Die Enstehung
des Vajraydna (»Zeit. Deutsche Morg. Gesell.c, 1936, pp. 546—572); id.,
Buddhistische Mysterien (1940; fr. prev. 1944); id., Ein buddhistischer
Initiationsritus der javavischen Mittelalters (Tribus, N. F., II—III,
1952—54, pp. 259—274; re¢ je o tantristickom tekstu Sang hyang ka-
mahdydnam mantrdnaya prevedenom na javanski jezik u XIIT veku;
izdanje J. Katsa iz 1910. godine ponovo je izdao K. Wulff 1935); L. de la
Vallée-Poussin, Notes de bibliographie bouddhique (»Mélanges chinois
et bouddhique«, V, 1937, pp. 277sq.).

O tantrizmu u Kini i Tibetu vidi: Lin Li-Kouang, Punodaya
(Na-t'i), un propagateur du Tantrisme en Chine et au Cambodge a
I'époque de Hiuan-Tsang (»Journal Asiatique«, 1935, pp. 83—100); Chou
Yi-Liang, Tantrism in China (»Harvard Journal of Asiatic Studiesc,
VIII, 1945, pp. 241—332); Li An-Che, R#in-ma-pa, the early form of
Lamaism (»Journal Royal Asiatic Society«, 1948, pp. 142—163), i naro-
¢ito G. Tucci, Tibetan painted Scrolls, passim (vidi, takode, Indo-
-tibetica, 1, pp. 93—135, 111, p. 75 o Tattvasamgraha).

O Nagarduni nalazimo iscrpnu bibliografiju u ¢lanku Nalinksha
Dutt-a u »Indian Historical Quarterly«, 1931, 633—653; zatim, biblio-
grafija koju je sacinio L. de la Vallée-Poussin u »Mélanges chinois et
bouddhique«, I, p. 383, n. 2, 392 sq.; 1II, 365, 374 sq.; V, 270. Vidi,
narot€ito, Etienne Lamotte, Le Traité de la Grande Vertu de sagesse
de Ndgdrjuna (Mahdprajndpdramitdsdstra), komentarisan prevod, I—II,
(Louvain, 1944, 1949). i recenziju P. Demiéville-a, »Journah Asiatiquec,
1950, pp. 375—395. Kada je re¢ o predanjima iz medicine i alhemije
i njihovoj vezi sa Nagardunom, vidi Jean Filliozat, La Doctrine classi-
que de la Médecine indienne (Paris, 1949), pp. 9 sq., 12 sq. Cf. takode,
S. Lévi, Un nouveau document sur le bouddhisme de basse époque
dans ['Inde (»Bulletin London School Oriental Studies«, VI, 1931, pp.
417—429), pp. 420—421; i nasu Belesku VII, 2.

Od skorijih izdanja tantristicko-budisti¢kih tekstova spomenimo:
Sddhanamdld (ed. B. Bhatticaryya, 1928, Gaekwad Oriental Series);
B. Bhattacaryya, Two Vajrayina Works (Gaekwad Or. Ser., 1929: sa-
drzi Prajropdyaviniscayasiddhi i Jndnasiddhi); Louis Finot, Manus-
crits sanskrits de Sddhanas retrouvés en Chine (»Journal Asijatiquec,
1934, 2, pp. 1—86: izdanje i prevod kradih tantristi¢kih tekstova);
P. C. Baggchi, Kaulajhidnanirnava and some minor texts of the school
of Matsyendrandtha {Calcutta Oriental Series, 1934: re¢ je o tri krada

spisa: Akulaviratantra, Kuldnandatantra, Jndnakdrikd); SekoddesSalikd

of Nadapd (ed. Mario Carilli, GOS, Baroda, 1941).

Kada je re¢ o hinduisti¢ckim tantrama, treba konsultovati Tantrik
Texts, izdanje pod rukovodstvom Artura Avalona (Sir John Woodrof-
fe); izdavanje tih tekstova pocelo je 1913. godine. Do 1952. godine
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objavljeno je dvadeset tomova. Najznacajniji su: Kildrnava-tantra
(V iom iz serije Tantrik Texts, izd. Tardnatha Vidmaratna, London,
1917; kapitalni tekst kaula-8kole); Kdlivildsa-tantra (Vol. VI, 1917, izd.
P. C. Tarkatirtha); Mahdnirvina-tantra (engl. prevod: The Tantra of
the Great Liberation, 11 ed. Madras, 1927); Tantra-tattva (prev.. The
Principles of Tantra, 2 vol.,, London, 1914—1916); Satcakraniriipana i
Padukdpanjcaka (prev.. The Serpent Power, 111 ed. Madras, London,
1931). Vidi, takode, Saktisangama-tantra, ed. B. Bhattacaryya, 4. Vol.
(GOS., Baroda, 1932 sq.); Arthur H. Ewig, The Saraddtilaka-tantra
(»Journ. Am. Orient. Soc., 1902, Vol. 23, pp. 65—76).

Dela koja govore uop$te o tantrizmu su: Sir John Woodroffe,
Shakti and Shakta (111 ed., Madras-London, 1929); id., The Garland of
Letters (Madras, 1922); P. H. Pott, Yoga en Yantra (Leiden, .1946);
engl. prev. Yoga and Yantra. Their interrelation and their significance
for Indian Archaelogy, The Hague, 1966; J. Evola, Lo Yoga dello Po-
tenza. Saggio sui Tantra (Milano, 1949); Shashi Bhusan Dasgupta, An
Introduction to tantric buddhism (University of Calcutta, 1959); id.,
Obscure Religious cults as back-ground of Bengali Literature (ibid,
1946).

Sledeca dela mogu korisno da posluze: Sir John Woodroffe, Kun-
dalini Sakti (»Yoga. Int. Zeit, fiir wissensch. Yoga-Forschunge, I, 1931,
pp. 65—73); Heinrich Zimmer, Zur Bedeutung des indischen Tantra-
-Yoga (»Eranos-Jahrbuche, I,1933, pp. 9—94); Ananda Coomaraswamy,
The Tantric Doctrine of Divine Biunity (»Annals of Bhandarkar Orien-
tal Research Institute«, 19, 1938, pp. 173—183); J. Gonda, Change ana
Continuity in Indian Religion, 435—447; Agehananda Bharati, The Tan-
tric Tradition (L.ondon, 1965), pp. 185—198; E. Dale Saunders, A Note
on Sakti and Dhydnibuddha, History of Religions, 1, 2, 1962, pp. 300—
—306; G. Dekker, Der Kundalini-Yoga, »Asiatische Studien«, 1X, 1955,
pp. 51 sq.; A. Bharati, The Tantric Tradition, pp. 261 sq.

Beleska VI, 2: o trantrizmu i tkonografiji

Podsetimo se da vedski ritual ne zahteva ni hramove ni statue
bozanstva. Kult slika u tekstovima javlja se prili¢no kasno (IV v. pre
n. e.); prema indijskom predanju, taj kult razvio se prvo u redovima
$udra. J. N. Farqubhar, Temple and Image Worship in Hinduism (»Jour-
nal of Royal Asiatic Society«, 1928, pp. 15—23), vidi u $udrama arije-
nizovane predstavnike domorodackog stanovnistva, koji, nakon $to su
bili integrisani u vedsko drustvo, zadrzavaju svoje vlastite rituale. Ova
hipoteza se ¢ini prihvatljiva s obzirom na strukturu domorodacke
religioznosti; vidi, infra, str. 410. sq.

O uticaju tantristickih ideja na budisticku umetnost vidi L. Ba-
chofer, »QOstasiatische Zeitschrift«, 24, 1938, pp. 74 sg. Tantrizam je
izgradio jednu originalnu koncepciju o prirodi bogova. Advayavadrina
Mahésukhdprakdsa (cf. Advayavajrasamgraha, ed. H. P. Shasti, pp.
50—51) tvrdi da su bogovi manifestacije univerzalne Praznine (Sdnya)
i da kao takvi memaju ontolo$ku egzistenciju. U Sddhanamdli se ob-
jaSnjava nastanak bozanstva iz »Praznine« procesom koji sadrZi Cetiri
etape: 1) istinsko uvidanje Sunyate; 2) povezivanje sa bida-mantrom;
3) poimanje jedne ikonografske predstave; 4) objektivno predstavlja-
nje, projektovano izvan bozanstva (Uvod u Sddhanamdlu, 11, pp. 122
sq.). O tantristi¢koj ikonografiji vidi: A. Foucher, Etudes sur l'icono-
graphie bouddhique de [l'Inde (Paris, 1900—1905, druga studija, pp.
59 sq., 101 sq.); Gopinitha Rao, Elements of Hindu Iconography (Ma-
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dras, 1914); Alice Getty, The Gods of Northern Buddhism (Oxford,
1914); B. Bhattacaryya, The Indian Buddhist Iconography (Oxford, 1924);
A. K. Gordon, The Iconography of Tibetan lamaism (1939); id., Tibetan
Religious Art (New York, 1952).

Za bolje razumevanje indijskog i ikonografskog simbolizma, moZe
korisno posluZiti opsirna studija Paula Musa, Barabudur (Hanoi, 1935
$q.), i radovi Coomaraswamy-a: Elements of Buddhist Iconography
(Harvard Univ. Press, 1935), The Philosophy of Mediaeval and Oriental
Art (»Zalmoxis«, I, Bucarest, 1938, pp. 20—49), Figures of Speech or
Figures of Thought (London, 1945), u seriji Indo-Tibetica, u redakciji
Giuseppe Tucci-a (narocito tomovi III—IV, I tempi del Tibet Occiden-
tale e il loro simbolismo artistico, Roma, 1935). Vidi, takode, Marcelle
Lalou, Iconographie des étoffes peintes (pata) dans le Manjusrimiila-
kalpa (Paris, 1930); Jeanine Auboyer, Le tréne et son symbolisme
dans l'Inde ancienne (Paris, 1949); Mlle de Mallmann, Introduction a
Uétude d'Avalokitesvara (Paris, 1948); Stella Kramrisch, The Hindu
Temple, 2 vol. (Calcutta, 1946).

O kultu Zenskog boZanstva Tara cf. Waddell, The Indian Buddhist
Cult of Avalokita and his Consort Tard (»Journah Royal Asiatic So-
ciety«, 1894, pp. 51—91).

Beleska VI, 3: o dainistickim askezama i jogi

) Subhacandrina J#dndrnava, izd. Nirnayasigara Press (drugo izd.
i913): Yoga (ch. XXII, pp.232—238), dhydna (ch. XXV, pp. prandydama
(ch. ?SXIX, pp.. 284“sq.), mandala (pp. 287 sq.). Tu nalazimo i jednu
neobi¢nu klasifikaciju respiratornih faza: izdisaj kroz desnu nozdrvu
1 udisaj kroz levu nozdrvu su loSe, izdisaj kroz levu i udisaj kroz
desnu nozdrvu su dobre faze (pp. 292 sq.).

Hemacandrina Yogasdstra, kao i Haribhadrini spisi (Yogabindu,
Yogq4r§tzsamuc§aya, Yogavimsikd i SodaSaka), sadrz znatan broj
t@hnlgklh detalja, pa ¢ak i elemente jogistickog folklora. Izlaganje
tih ucenja vidi u: Nathmal Tatia, Studies in Jaina Philosophy (Bana-
ras, 1951: Jain Cultural Research Society), pp. 289 sq.; c¢f. takode
R. Garbe, Sdmkhya und Yoga, pp. 39 sq.

Izlaganje osnovnih crta dainisti¢ke filozofije i religije vidi u:
H. von‘QIasenapp, Der Jainismus (Berlin, 1925), A. Guérinot, La Reli-
gion djaina (Paris, 1926), Walter Schribring, Die Lehre der Jainas,
nach den alten Quellen dargestellt (Berlin 1935; sadryano u Grundriss);
C.-J. Shah, Jainism in North India, 800 BC-AD. 526 (London, 1932).

.0 fenomneima kao $to su siddhi, yogini, itd., vidi Kalipada Mitra,
Magic and Miracle in Jaina Literature (»Indian Hist. Quarterly«, XV,
June 1939, pp. 175—182). Adris Banerji, Origin of Jain Practices (»Jour-
nal« of the Oriental Institute«, Baroda, 1952, I, pp. 308—31), uporeduje
flg}iru tzrtfzankara, koju dainisticka umetnost predstavlja »sa rukama
koje padaju do ispod kolena« (dddnu-lambitabdhu-dvayam), i figure
pronadene u Harappi, koje takode imaju ruke koje ispruZene padaju
ispod kolena (cf. M. S. Vats, Excavation at Harappd. pl. XCIII, pp.
331—.332,_ slika 300 i 318). A Banerji misli da postoji veza izmedu na-
gosti dainistickih asketa i nagosti protoistorijskih figura iz Harappa
(cf. Vats, sl. 307—308, 317—318 i slike 13—14, 18—19 i 22 iz Mohendo-
-Daro). O ovom problemu vidi, takode, infra, Bele$ka VIII, 11. O pri-
sutnosti arhajskih elemenata u dainizmu vidi P. C. Baggchi, Primitive
elements of Jainism (»Journal Depart. of Letters«, Calcutta Univ., Vol.
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V, 1921, pp. 349—364). O ikonograskom simbolizmu c¢f. Ananda Cooma-
raswamy, »The Conqueror’s Life« in Jaina Painting (»Journal of the
Indian Society of Oriental Art«, December 1935, pp. 1—18).

BeleSka VI, 4: o mudrdma

Izvorne dokumente koji se ti¢u znaclenja termina mudrd sakupio
je Otto Stein, The Numeral 18 (»Poona Orientalist«, I, 3, pp. 1—37),
p- 21, BeleSka; njih je veoma oS$troumno analizirao J. Przyluski, Mu-
drd (»Indian Culture«, II, 1936, pp. 715—719). Jo§ 1892, O. Francke
predlaze da se ‘mudrd prevede sa »beleZenje ili umetnost ditanjac
(»Zeit. f. Deutsche Morg. Gesell.«, 1892, pp. 731—734); cf. kritiku A. Co-
omaraswamy-a in »Journ. American Orient. Soc., 1928, Vol. 48, pp.
279—281. Fritz Hommel, Pdli mudda = babylonisch musarQ und die
Herkunft der indischen Schrift (»Studia Indo-Iranica«. Ehrengabe fiir
W. Geiger zur Vollendung des 75 Lebensjahr, Leipzig, 1931, pp. 73—84),
smatra da mudrd, pali muddd, »belezenje, pelat«, vodi poreklo iz
babilonskog musarii, »beleZenje, pecat«, posredstvom staropersijskog,
u kome je z pre$lo u d (musart > wmuzrd > mudrd).

U Indiji, mudrd je u vezi sa: 1) plesom (cf. Meerwarth, Les Ka-
thakalis du Malbar, »Journal Asiatique«, 1926, pp. 193—284; Vasudeva
Podubal, Kathakali and Diagram of Hand Poses, Trivandrum, Gover-
namental Press, 1930); 2) simbolickim jezikom (Penzer, The Ocean
of Stories, Vol. 1, pp. 46, 80—82, propraden obilnom bibliografijom;
pomenimo i: Dracott, Simla Village Tales, pp. 47—50; Knowles, Folk-
tales of Kashmir, pp. 215, 220; W. Crooke, Secret Messages and Sym-
bols used in India, »Journal of Bihar Orissa Research Society«, 1919,
V, pp. 451 sq.; J. Auboyer, Moudrd et Hasta ou le langage par signes,
»Oriental Art«, III, 1951, pp. 153—160); 3) ikonografijom (vidi, naro-
¢ito, Ananda Coomaraswamy, The Mirror of Gesture, Cambridge, 1917);
4) ritualom u uZzem smislu te re¢i (Tyra de Kleen, Mudrds. The ritual
hand-poses of the Buddha-priests and the Shiva Priests of Bali, Lon-
don, 1925, II ed., 1942; Aisaburo Akiyama, Buddhist Hand-Symbol,
Yokohama, 1939; studija dragocena narodito zbog ilustracija.)

Prema Sabdastomamahdniddhi, p. 488 (navedeno po C. Oppertu,
The Original Inhabitants of India, p. 414, n. 170), mudrd, izgleda,
ima jedno drugo znaclenje: jesti »fried grain«.

Mudre ¢e dobiti veliki znadaj u ritualu japanskih budisti¢kih
sekti tantristi¢kog porekla: cf. Si-do-in-dzou, Gestes de Uofficiant dans
les cérémonies mystiques des sectes Tendai et Singon (Paris, 1899, pp.
35, 15, 23, 31—32, 38, etc.). E. Dale Saunders, Mudra: A Study of
Symbolic Gestures in Japanese Buddhist Sculpture (New York, 1960).
Ne bismo zalazili u simboliku gestova drugih religija (vidi, na primer,
S. Langdom, Gesture in Sumerian and babylonian prayer, (»Journal
Royal Asiat. Soc.«, 1919, pp. 531556, i iranske paralele koje je saku-
pio J. J. Modi u Asiatic Papers, Vol. III, Bombay, 1927, pp. 170—194).
Interesantno je napomenuti da simboli¢ku valorizaciju ritualnih ge-
stova sredemo i u najrazvijeniiim mistickim tradicijama. Jedno per-
siisko predanje, starije od XIV veka, pripisuje Al Halladu kratak
tekst koji govori o simbolickoj vrednosti petnaest telesnih pozicija
za vreme kanonske molitve: »isprati usta, znadi sticati otvorenost;
uSmrkavati vodu, znaci odustajati od oholosti; uspraviti se, znaci
ucestvovati u bozanskoj permanentnosti; u zaklonu Satora klanjati
se do zemlje, znaci izolovati se u jedinstvo sa boZanskim, itd.« (L. Mas-
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signon, La passion d’al-Halldj, martyr mystique de Ulslam, Vol. 11,
782). Vidi, takode, L. Gardet, Mention du nom divin, p. 665.

O mudrama u tantristickom ritualu cf. Mahdnirvana-ranira (ed.
Avalon, Madras, 1927), III, 4 sq. (karanydsa i anganydsa), V, 48, 74
{yonimudrd), 86, 112 (njdna mudrd), itd.; Sdraddtilaka-tantra, VI, 75—
—111; Kdmaratna-tantra (ed. Pandit Hemchandra Goswami Tattabhu-
san, iShillong, Assam Govern. Press, 1928), p. 5 sq. Vidi, takode, Gulik,
Hayagriva, pp. 51 sq.; S. B. Dasgupta, An Introduction to tantric
buddhism, pp. 113, 177—178, 187 sq.

U tantrizmu leve ruke, mudrd je ime koje oznadava partnerku
u seksualnom ritualu (vidi str. 254). Teiko je objasniti zas$to je do
ovoga doslo; P3iluski podseéa na to da mudrd doslovno znadi »pecatx,
ali, 1 »matricu«. Kao §to éemno videti kasnije, pravi smisao seksualnog
objedinjavanja u tantristickom ritualu jeste »imobilizacija boddhiditte
(koja u kontekstu ovog tipa oznacava musko seme). Bandhe i mudre,
koje se koriste u hatha-yogi, jesu telesne pozicije kojima je mogude
kontrolisati mi$ice i nerve genitalnog dela tela: ta je, pak, kontrola,
kako kaZu tekstovi, u vezi sa kontrolom daha. Moguée je ovladati
kretanjem sperme, isto tako kao $to je mogude ovladati viastitim da-
hovima, te kao §to je mogude ovladati vlastitim dahovima, te kao 3to
je u toku kumbhake mogude »zaustaviti disajne procese, na isti nadin
Je moguce »zaustaviti« i »nepokretnom uéiniti« spermu. Pri tom treba
imati na umu i to da je »imobilizacija« sperme preko prandyame u
nerazzcslgojivoj vezi sa istovrsnom imobilizacijom stanja svesti (vidi
str. ).

Beleska VI, 5: mantra i dhdrani

0 manirama u vedizmu i bramnizmu c¢f. Mauritz Winternitz,
Geschichte der indischen Literatur, 1, 148 sq., 236 sq.; u budizmu ibid.,
11, 27.5;_ u tantrama I, 481 sq. O dhdranama u predbudisti¢kom peri-
odu ibid., I, 94 sq.; 103 sq.; u budizmu termin se prvi put javlja u
Lalztavzstart i Saddharma-pundariki (ibid., I1, 380); Waddel smatra da
je ova tehnika postojala u budizmu od samog pocetka: cf. The Dhd-
rani cult in Buddhism, its origin, deified literature and images (»Ost-
asiatische Zeitschrifte, I, 1912—1913, pp. 155 sq.; vidi, takode, »Indian
Antiquary«, Vol. 43, 1914, pp. 37 sq.; 49 sq., 92 sq.). Studije koje obu-
hvataju problem u celini: Wassilief, Le Bouddhisme, pp. 144 sq.; L. de
la Vallée-Poussin, Etudes et matériaux, pp. 119 sq.; J. W. Hauer,
Die Dhdrani im mnordlichen Buddhismus und thre Parallelen in der
sogenannten Mithraslifurgie (Stuttgart, 1927); J. Woodroffe, The Gar-
land of Letters (Madras, 1922: izlaze narodito poznije tantristi¢ke spe-
kglacue); J. Evola, Lo Yoga della potenza (Torino, 1949), pp. 234 sgq.
Liste dhdrana, tekstove u kojima ih nalazimo i mahéjanisticku inter-
pretaciju istih u Vijhaptimatratasiddhi, La Siddhi de Hiuan tsang,
prev. i koment. L. de la Vallée-Poussin (Paris, 1928), II, 613—614;
Le Traité de la Grande Vertu de Sagesse de Nagdrjuna, prev. i bel.
EtlenneALgmotte, I (Louvain, 1944), pp. 318 sq.; R. Tajima, Etude sur
le Mahdvairocana-siitra (Paris, 1936), p. 103, itd. Mantra i dhdrani u
hayagriva kultu, R. H. van Gulik, Hayagriva, the mantrayanic aspect
of Horse-cult in China and Japan, pp. 48 sq.; u Japanu, M. W. Visser,
Ancient Buddhism in Japan (1928—1935), 11, 520 sq.; cf., takode, Lucian
SCl}erman, Siddha, Sanskrit letters as mystical symbols in later Bud-
dhism outside India (u Art and Thought, Hommage a Coomaraswa-
my, London, 1947, pp. 55—62).
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Gotovo svaka tantra izlaze izvestan broj mantri. spomenimo po-
sebno Sdraditilaka-tantru, gl. VI—XXIII. Tantrébhldfzdna, sa Vija-
-nighantuom i Mudrd-nighantuom (ed. Téréqétha V.i.dyar.atna, Tgmg;:zk.
Texts, 1, 1913), predstavlja neku vrstu re(“:.mka'kop daje tantristicki
smisao samoglasnika i suglasnika. Znacajan je i veoma koristan:
Daksindmiirti, Uddhdrakosa. A dictionary of the secret Tantric syllabic
code (ed. Raghu Vira i Shodo Taki, Lahore, 1V9‘38). . L.

Kada je re¢ o teoriji zvuka, valja narolito obratiti paznju na
uéenja mimamsa-tradicije. Vidi Umesha Mitra, Physical Theory of
Sounds and its Origin in Indian Thought (Allahbad University Stu-
dies, Vol. I, 1926). . .

Kada je rec ()) praksi Zena cf. D. S. Suzuki, Essays in Zen Bud-
dhism (London, 1927, 1933, 1934), III, 195 sq. (fr. prevod, Paris, 1944).

Znacajan tekst ka$mirskog Sivaizma (Abhinavaguptina Tantrasara,
ed. M. R. Shastri, Bombay, 1918, pp. 12—17), prev. i komentari G.
Tucci, Teoria e pratica del mandala, pp. 66—68. . o

O mitskoj personifikaciji mantri cf. J. Przyluski, Les Vzdyag_a]a
(»Bull. Ecole francaise Extr. Or.«, 1923, Vol. 23, pp. 301318, narocito,
pp. 308 sq.).

Beleska VI, 6: dhikr

Hoghes, Dictionary of Islam (London, 1885), pp. 703 sq., tehnike.
dhikra rezimira u skladu sa udfenjem Maulawi Shah Valiyu’llah-a iz
Delhija. Cf. Louis Massignon, Passion d’al-Halldj, pp. 696 sq.; id., Le
souffle dans IIslim (»Journal Asiatique«, 1943—1945, pp. 436—438);
L. Gardet, La mention du nom divin (dhikr) en mysiique musulmane
(»Revue Thomiste«, 1952, pp. 642—679; 1953, pp. 197—216). Autor upo-
reduje »dhikr jezika« sa dhdranom, a »dhikr srca« sa dhyanom (p. 67.0!
205). »Ukoliko je nasa analiza iskustva dhikra ta¢na, valja zakljuciti
da se iskustvo, svojim sukcesivnim dejstvom na sve elemente li¢no-
sti, od svesti do podsvesti, javlja kao ne$to »blaZe«, ali istovremeno i
zaobilaznije i slucaju podloZno, i, dakle, manje pouzdano sredstvo
da se dostigne ono ¢emu joga izri¢ito teZi« (ibid., p. 207). )

O odnosima islamske mistike i Indije vidi L. Massignon, Essai
sur les origines du lexique technique de la mystique musulmane (Paris,
1922), pp. 75 sq., 86 sq.; M. Moreno, Mistica musulmana e mistica
indiana (Annali Lateranensi, Citta del Vaticano, 1946, pp.'IOI}—ng:
samddhi, 125 sq., ve$tacki proizvedene ekstaze, 136 sq., fand’ i nirvdna,
156 sq.). Vidi, takode, Emile Dermenghem, T ecP_zmqyes d’extase en
Islam (in Yoga, Science de U'homme intégral, objavljeno u redakciji
Jacques Masui-a, Paris, 1953, pp. 274—283).

Beleska VI, 7: mandala

Svaka tantra poseduje jednu svoju vlastitu mandalu. Vvidi G.
Tucci, Some glosses upon the Guhyasamdja (»Mélanges chinois et
bouddhiques«, III, Bruxelles, 1935, pp. 339—353), pp. 342 5q. O mandali
iz Guhyasamaja-tantre; cf. Mario E. Carelli, Sekoddesatikd of Nada-
pdda (Ndropd) being a commentary of the Sekoddesd section of the
Kalacakra Tantra (Gaekwad Oriental Series, XC, Baroda, 1941), pp.
25 sq.; B. Bhatticharyya, Nispannayogdvali (opis 26 mandala, tekst
Abhayakaragupte, iz manastira Vikramasila, »Gaekwad Or. Series¢, CIX,
Baroda, 1949). Vidi A. Foucher, Etude sur !'Iconographie bouddhique

393



JOGA

de I'Inde, Vol. 11 (Paris, 1905), pp. 8 sq.; A. K. Coomaraswam -
ments of Byddhist Iconography {Cambridge-Harvard, 1938), I, pp?I’IS%Zi
—175; L. Finot, Manuscrits sanskrits de Sidhanas (»Journal Asiatique«
Juln-septembrg 1934, pp. 1—86), pp. 13 sq.; H. Zimmer, Kunstform und
Yoga im indischen Kultbild (Berlin, 1926), pp. 54 sq., 94 sq.; Paul
Mus, BarAabAuc'lu.r, I, p. 320 sq.; P. H. Pott, Yoga en Yantra (Leiden,
1946); Hébogirin, 111, p. 279 (chakuji, »izabrati teren«); E. Suzuki
Mandqra (Eastern Buddhism, VII, May 1936); Chou Yi-Liang Tantrism
in China (»Harvard Journal of Asiatic Studies«, VIII, pp.’241—332)
pp. 311—.312; W. E. Clark, Two Lamaistic Pantheons (Cambridge, Har.
vard,'Umv. Pr., 1937), 1, pp. XV—XVIII; Lin Li-kouang, Punyadaya
(Na-t 1), un propagateur du tantrisme em Chine et au Cambodge a
Uépoque de Hiuan-tsang (»Journal Asiatique«, 1935, 2, pp. 83—100).
. O simbolizmu mandale i njenim odnosima sa arhitektonskom
sunb.ohkorn. cf. P Mus, Barabudur, passim; G. Tucci, 11 simbolisino
archztectomco. dei tempi di Tibet Occidentale (»Indo-Tibetica«, III—IV
Roma, 1938); id., Mc'od rten e Ts'a ts’a nel Tibet Indiano ed Occiden:
tale. Contrzbutq allo studio dell'arte religiosa tibetana e del suo signi-
fzcatp {(»Indo-Tibetica«, I, Roma, 1932); o simbolici obilaZenja hramova
cf. Glsb_ert Combaz, L’évolution du stiipa en Asie (»Mélanges chinois et
bpuddh1ques«, III, Bruxelles, 1935, pp. 93—144), pp. 124 sq.; o odno-
Isjaﬁl(?u 1z]rrclggu am}?olilée bqjenih tkanina (pata) i mandale cof. Marcelle
, ographie des étoffes peint 1jucri
kalpao(Buddhica VI, Paris, IQ;O).p ¢ (pata) dans le Manjucrimula-
problemu u celini vidi: Giuseppe Tucci, Teoria e pratic
mandala (Roma, 1949); Erik Haarh, Contributions to thep Stu;y dg;
Mandala and Mudrd, Acta Orientalia, XXIII, 1958, pp. 57—91: J. Schu-
bert, Das .Rezs—Mandala, Asiatica, Festschrift F. Weller (Leip,zig 1954)
594 ff. Ariane Macdonald, Le Mandala de Maﬂius’rimﬁlakalpa’ Paris,
196;; Helmut Hoffman, Literarhistorische Bemerkungen zur Sekodde!
salika des Nadapada, »Beitrdge zur Indischen Philologie und Alter-
tumsl(()ungle% ?{II, Hamburg, 1951, pp. 140.147.
O simbolici centra c¢f. M. Eliade, Traité d’Histoire des Religi
(Paris, 1949),_ pp. 321; id., Le Mythe de I'Eternel Retour (Paris lgégg)s
pp. 30 5q.; 1d:,_1mages et Symboles (Paris, 1952, pp. 47 sq. O'psiho-’
lodkoj simbolici vidi C. G. Jung, Psychologie und Alchemie (Ziirich,

1944), pp. 139 sq.; id., Gestalt d G
pp. 187 sq. aitungen des Unbewusten (Ziirich, 1950),

Beleska VI, 8: o literaturi hatha-yoge

Vidi: J. N. Farquhar, Quiline of the Religious Literature of India
(Lon_don, 1920), p. 384; G. W. Briggs, Gorkandih and the Kdi;phaia
Z’;glsM g(Cialcuttla,H !9318), A/})p. 251—258; Dr. Mohan Singh, Gorakhndtha

iaeva indu stict idi, 1
Belests il ysticism (Lahore, 1937), pp. 8§ sgq. Vidi, infra,

Postoje mnoga izdanja Goraksasatake sa komentarima (Gorak

é’g{lfdl;gé‘z,oetg); ;'Czdanje htgaksta i prevod Satake, Briggs, 02;‘7. (ciot.r apspa
——303. oraksa-samhiti vidi, tak i 3 ] Indi-
o %}; }134—136. vidi, takode, Tucci, Animadversiones Indi
athayogapradipikd: izd. sanskr. teksta sa komentarom Brahma-
nand% i Srldhar_lmm glosarom (Bombay, 1889; mnoga reprint izdanjasl;
nemacki prev. i bel. Herman Walter: Svdtmardma’s Hathayogapradi-
pikd (die Leuchte des Hathayoga) aus dewn Sanskrit iibersetz (Miin-
chen, 1983), Diss.); izdanje i engleski prevod Brahméananda Bhaba
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(Bombay, 1889), Srinivasa Iyangar (Bombay, 1983; poslednje prestam-
pavanje: Adyar-Madras, 1933), Paricam Sinh (Allahabad, 1915, u seriji
»Sacred Books of the Hindus«); numeracija stihova se donekle razli-
kuje u ta dva izdanja.

Gheranda-samhitd: izd. Bhuvanana Chandra Vasaka (Calcutta,
1877); engl. prev. Rai Bahadur Sria Chandra Vasu (Bombay, 1895,
Allahabad, 1914, u seriji »Sacred Books of the Hindus«, Adyar, 1933);
nem. prev.. Richard Schmidt, Fakire und Fakirtum in alten und mo-
dernen Indien (Berlin, 1908, IT izd., 1921).

Siva-samhita: izd. i eng. prev. Rai Bahadur S$ri$a Chandra Vidyar
nava (Lahore, 1884; ponovno izdanje Allahabad, 1923, »Sacred Books
of the Hindus«).

U knjigama Theosa Bernarda, Hatha Yoga (Columbia Univ. Press,
New York, 1944), i Alaina Danieloua, Yoga, the method of re-integra-
tion (London, 1949), nadi demo znatan broj izvoda iz ova tri pomenuta
spisa. Vidi, takode, H. Zimmer, Lehren des Hathayoga. Lehrtexte
(»Yoga. Eeine Internationale Zeitschrift«, I, pp. 45—62).

Kada je re¢ o interpretaciji medicinskih termina tantristicke ana-
tomije i fiziologije, izmedu ostalog, vidi: Baman Das Basu, Hindu
System of Medecine (studija objavljena u »Guy’s Hospital Gazettec,
1889, delimi¢no preStampana u Uvodu za Siva-samhitu, Allahabad,
1923). Cf., takode, R. Roesel, Die psychologischen Grundlagen der Yoga
praxis (Stuttgart, 1928), pp. 39 sq.; Dr. V. Rele, The mysterious Kun-
-dalini (Bombay, 1929).

O nauénim opservacijama hatha-yogina vidi Charles Laubry et
Thérese Brosse, Documents recueillis aux Indes sur les »Yoguis« par
Uenregistrement simultané du pouls, de la respiration et de !'électro-
cardiogramme (Presse Médicale, n° 83, 14 okt. 1936). Vidi, takode, Hu-
bert Risch, Le Hatha Yoga. Exposé sommaire de la méthode, quelques
expériences physiologiques et applications thérapeutiques (Thése, Fa-
culté de Médecine de Paris, 1951); Jean Filliozat, Les [limites des pou-
voirs humains dans l'Inde (u broju Limites de I'Humain, »Etudes
carmélitaines«, 1953, pp. 23—38), sa dodainim bibliografskim indikaci-
jama. Dr. Thérése Brosse, Etudes Instrumentales des techniques du
Yoga, Expérimentation psychosomatique, Paris, 1963 (»Publications de
I'Ecole Frangaise d’Extréme Orient«, Vol. LII); Jean Bruno, Yoga et
training autogéne, »Critique«, Nr. 159—60, aolit-septembre, 1960, 781—
—807.

BeleSka VI, 9: éakra, ddhdra, itd.

O teoriji dakra vidi: Satcakraniriipana i Pddukdpancaka (izd. i
engl. prev. Sir John Woodroffe, The Serpent Power, 111 ed., Madras-
-London, 1941); Kuldrnava-tantra (ed. Tarénatha Vidyaratna, Tantrik
Texts, Vol. V, London, 1917), gl. VIII; Goraksasataka (ed. Poon, pre-
$tampano u Briggs-u, Gorakhndth and the Kanphata Yogis, Calcutta-
-Oxford, 1938, pp. 284-—304).

O ddhdrama vidi Briggs, op. cit, pp. 317 sq. Opis i interpreta-
ciju éakri daje J. Evola, Lo Yoga della potenza, pp. 311 sq. Podsetimo
se da i isihasti¢ka tradicija (vidi supra, str. 79), u skladu sa ucenjem
nekih autora, razlikuje Celiri »centra« koncentracije i molitve: 1) mo-
zdano-¢eoni (lokalizovan u delu izmedu obrva); 2) usneno—gr}_qni (odgo-
vara »najobi¢nijim mislima, onim koje dolikuju inteligenciji koja se
izrazava konverzacijom, korespondencijom i u prvim stadijumima
molitves, A. Bloom); 3) grudni centar (»smesSten u gornjem i srednjem
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delu pluca«. »Stabilnost misli, ocevidno pod uticajem thymusa, veca
je nego u prethodnim slucajevima, ali se jo$ karakterile emocional-
nomwobOJenoééu i podleze ovoj«, A. Bloom); 4) sréani centar (smesten
»U visem delu srca, malo ispod leve sise«, u skladu sa ucenjem grckih
Otaca; »malo iznad«, prema Teofanu Pustinjaku i drugima. »To ie Fi-
zickc mesto savrene parnje«; Antoine Bloom, L’Hésychasme, Yogu
chrétien?, pp. 185 sq. '

_Vidi, takode, W. Nélle, Hesychasm und Yoga, »Bizantinische Zeit-
schrifte, XLVII, pp. 95—103; E. von Ivanka, Bysantinische Yogis?,
»Zeitsch. f. Deutsche Morg. Gesell.«, LII, pp. 234—39; Jean Déchanet, Yoga
chrétien en dix legon, Paris, 1964. ’

Beleska VI, 10: o »internacionalnom jezikui«

U svojoj knjizi Bauddhagan o Dohd (Calcutta, 1916), Haraprasad
S}lastn objasnjava sandhvd-bhdsu na slededi nacin: »sva dela sahada-
yana napisana su na jeziku sandhyd-bhasi:, re¢ je o bhdsi (jeziku)
§astav}ljepom‘od svetlosti i tame (alo-d-dhdri’), u kome se smenjuju
jasnoca i nejasnost; neki delovi su ipak razumljivi, drugi to uop$te
nisu. Drpgml re¢ima, u ovom govoru o dharmi, visokog nivoa, pomi-
nju se i razne druge stvari« Prema Vidushekar Shastriju (Sandhd-
-bhasa, »Ind. Hist, Quarterly«, 1928, IV, 287—296), »budisticki termin
sandfzayva.ekvivalentan je terminu abhisandhdya koji sredemo u bra-
manistickim tekstovima.« Kineski izvori dopustaju da zaklju¢imo da
.sandha-bhc%sy@ znac¢i dbhipdyika vacana, to jest, »intencionalni jezik«.
Ovo tumacenje podriava i P. C. Baggchi, The Sandhdbhdsd and San-
dﬁavacana (>?Ind, Hist. Quart.«, 1930, VI, 384—484, ¢lanak ponovo objav-
ljen u Studle§ in the Tantras, 27—33), navodeéi u prilog kineske iz-
vore i, narocito, trinaesto poglavlje Hevajatantire posveceno sanghd-
bhasi. U dodatku uz svoju knjigu Obscure religious cults (pp. 471 sq.:
Enigmatic language of the Old and Mediaeval Poets), S. Dasgupta
je sakupio veliki broj poetskih 1 mistickih tckstova napisanih ovim
»intencionalnim jezikome«. Takode, A. Bharati, The Tantric Tradition,
pp. 261 sq. ’

O Dohi vidi: N. Shahidullah, Les Chants mystiques de Kdnha et
de Doha-kosa (Paris, 1928); B. Bhattacharyya, The Date of the Buddha
Gdn o Dohd (»Journ. Behar Orissa Research Society«, XIV, 1928, pp.
3417357); S. Dasgupta, op. cit., pp. 61 sq., 93 sq., 423 sq., i passim;
P. A(,. Baggchi, Materials for a critical edition of the old Bengali Ca-
rvdpadas. A comparative study of the text and the tibetan translation,
Part I (Calcuttia University Press, 1938, pre§tampano iz »Journal of
Department of Letters«, Vol. XXX); ¢f. also, Anath Basu Tattvasvabha-
vadl's’fogz}‘zkudohd (»Ind. Hist. Quart.«, 1924, pp. 676 sq.); C. Bendall,
%ubhaszta-samgmha (Museon, nouvelle série, IV—V, Louvain, 1905, p.

sq.

BeleSka VI, 11: »Istim ovim ginovima. . .«

Pradnjopayaviniséayasiddhi (I, 15), delo Anangavadr Citelj -
drabhutinog, ponavlja ovu istu formul)u. U ovom s%)isu, ki{ouic lflelljralldg-
bhutijevoj Pndndsiddhi, maithuna se izri¢ito preporucuje (ed. B. Bhat-
tacaryya, Two Va]raydna Works, Gackwad Orient. Series, Baroda, 1929
pp. 20—29, 3335, itd). Mudrd (supruga prilikom rituala) mora da
bude predstavljena guruu, a ritual sme da se obavi samo inicijacijom
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koju obavlja guru. Medutim, nezavisno od ¢&ina maithune sa mudrom,
koja je, za tu priliku, bila blagoslovljena, jogi moze da uziva sa
koliko mu drago drugih Zena, a da time ne ¢ini nikakav »greh«. Indra-
bhuti dodaje, pri tom, zavrsavajuci svoje delo, da Pridndsiddhi mora
da se ¢uva u tajnosti i da se saopStava samo upudenima, po cenu
mnogih i nesamerljivih nesre¢nih posledica. ) )

U Subhdsita-samgrahi (ed. Bendall, p. 38) se navodi nekoliko sti-
liova iz Aryadevine Cittavisuddhiprakarane, koji idu u istom pravcu
u kome i formula iz Pranasiddhi: yena yena hi badhyante dantavo
rundrakarmand, sopdyena tu ftenaiva mucyante bhavabandandt, itd.
Uostalom, veé i u Satrdlamkari (X111, 11—13) se tverdi da se »preko
klese (strasti ili oneciséenosti) moze izbaviti iz klese« (klesata eva
klesanihsaranam); navedeno po L. de la Vallée-Poussin-u, A propos du
Citiavisuddhiprakarana d’Aryadeva, »Bulletin of the Oriental School of
Londone«, VI, 1931, p. 413. O Aryadevinom spisu cf. Prabbhubhai Pa‘gel,
Boddhicittavivarana (»Ind. Hist. Quart.«, VIII, 1932, pp. 790—793); id.,
Cittavisuddhiprakarana (ib., IX, 1933, pp. 705—721); izdanje sanskrit-
skog teksta 1 tibetanski prevod iz pera istog autora: ¢f. D. B. Patel,
Cittavisuddhiprakarana of Aryadeva (Santiniketan, 1949); y1d1, ta-
kode, H. de Glasenapp, Mysteres bouddhistes (fr. prev., Paris, 1944),
pp. 32 sq.; A. Bharati, The Tantric Tradition, pp. 244 sq.; Alex Way-
man, Female Energy and Symbolism in_the Buddhist Tantras, History
of Religions, 11, I, 1962; 73—111; A. Bharati, Sakta ‘and Vajrayana,
their place in Indian Thought, in: Studies of Esoteric Budhism and
Tantrism (Koyasan, 1965), pp. 73—99.

Beleika VI, 12: zadriavanje deha i imobilizacija sperme u Kini

Studija Henri Maspéro, Les Procédés de »Nourrir le Principe vi-
tal« dans la religion taoiste (»Journal Asiatique«, 1937, pp. 177252,
353—430) »obraduje kineske tehnike i teorije o disanju (vidi supra,
str. 76). Interesantno je da postoje izvesne sliCnosti sa tantristi¢kim
metodama koje imaju za cilj istovremeno zustavljanje i daha i semi-
nalnog luc¢enja. Evo jednog odlomka iz Biografije Pravog Coveka Ciste
Transcendencije, uéitelja P'ei-a«,tog »kratkog hagiografskog povedanja«
za koga Maspéro misli da poti¢e iz V veka: povlaCenje semena ovaj
tekst kvalifikuje kao jedan od pet nacina da se dostigne besmrtnost,
koje preporucuje uditelj Tsiang: »SavrSenom meditacijom valja odag-
nati (sve spoljne) misli; tek onda ¢ovek i Zena mogu upraznjavati
metodu postizanja Veénog Zivota. Ovaj postupak mora da ostane pot-
puno tajan: moZete ga preneti samo mudracima! ... Svaki put kada
selimo da ga upraznjavamo, treba da uronimo u meditaciju: treba
se, prvo, lisiti svesti o svome telu i o spoljaSnjem svetu. Posle toga,
treba $krgutati zubima u sedam serija i izgovoriti sledecu molitvu:
Neka bi se Praizvorna-Bela suétina Metala razi§la po mojih Pet-Cveto-
va (pet unutragnjih organa). Neka bi Gospodar Zuti-Starac iz Centra
uskladio moje duse i u red doveo moju Sustinu. Neka bi UzviSena Su-
itina Strasnog-Vrhovnog, koagulirajudi unutra$nja lucenja, Transcen-
dentalno uéinila tvrdim poput kosti. Neka se $est dahova Velikog-Real-
nog i Nenadma$nog skupe u unutradnjosti! Neka bi Misteriozni Sta-
rac Vie Sustine uspeo da povrati Sustinu da bi opravio moj mozak!
Pomognite mi da objedinim (yin i yang), ucinite da se rastvori Em-
brion i satuva Dragi kamen.«

»Posle zavriene molitve, mudrac neka i dalje zadrZi (usmerenost
duha) na predeo bubrega, drzeéi i dalje, &vrsto, u posedstvu Sustinu
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i destiliraju¢i Dah koji se uz ki¢mu penje do Ni-huan, suprotno od
struje: to je ono $to se zove ,vratiti se u lzvor’, Huan-yuan; Zene
treba da zadrZe (usmerenost duha) na srce, hraneéi duhove, destilira-
juéi neugasivu vatru, nastojeéi da spuste dah iz grudi u krsta, odakle
ée se ovaj, uz ki¢mu, popeti do Ni-huana; to je ono §to se naziva,
Jiransformisati stvarnost’, hua-tchen. Posle sto dana stize se do Trans-
cendencije. Upraznjavajuéi dugo (ovaj postupak), ¢ovek spontano po-
staje Realni-Covek i, Ziveéi neogranifen vremenom, Zivi stole¢ima. To
je nadin da se ne umre« (prev. na fr. Maspéro, pp. 386—387).

Uo¢imo ovde prisustvo alhemijske simbolike disanja i seksualnoy
¢ina. R. H. van Gulik, Erotic colour prints of the Ming period, with
an essay on Chinese sex life from the Han to the Ch'ang dynasty,
B. C. 206. A. D. 1644 (privately published in fifty copies, Tokyo, 1951),
dokazao je podudarnost terminologije alhemije i scksualnosti u tao-
istickim spisima (pp. 115 sq.; Zena se naziva »posudom za topljenje
metala«. le creuset, etc.). Vidi, takode, Mak Kaltenmark, Le Lie-sici?
tchouan (Biographies légendaires des Immortels taoistes de lanti-
quité), Peking, 1953.

Evo i jednog drugog teksta: »Jedna knjiga Besmrtnih kaze: ono
glavno §to c¢ini da sus$tina moZe da se vrati da bi se okrepio mozak,
jeste koitus, kojim se postize da se sustina veoma uzburka; (zatim)
u momentu kada je ma putu da izade, treba brzo zgrabiti (penis)
sa dva srednja prsta leve ruke u predelu iza scrotum-a i ispred anusa,
¢vrsto stegnuti i dugo ispustati Dah kroz usta, $krgucudi zubima isto-
vremeno vise desetina puta, ne zadrzavajuéi, pri tom, Dah. Dakle,
posio se Sustina izbacila, i budué¢i da Sustina nije uspela da izade,
ona se vracda iz Stapida od Zada (penis) i penje se da bi usla u mozak.
Besmrtni medu sobom predaju tajnu ovog postupka; pijuéi krv, oni
se zakljinju da ga nikada ne otkriju tamo gde ne treba i na nacin
koji ne dolikuje (Yu-fang Tthe-yao, I, b, prev. Maspéro, p. 385). Cf,
takode, van Gulik, p. 78; J. Gonda, Change and Countinuity in Indian
Religion, 435—447; Agehananda Bharati, The Tantric Tradition, London,
1965, pp. 185—198.

Ove seksualne tehnike verovatno su nastale pod tantristi¢kim uti-
cajem: shvatnje seksualnog ¢ina u smislu duhovnog objedinjenja mus-
kog i Zenskog principa, prestavljenih simbolima Sunca i Meseca, ne-
obi¢no podseda pa hatha-yogu 1 sahadiya. Kad je re¢ o tim istim
praksama u Japanu, vidi van Gulik, pp. 85 sq.

BeleSka VI, 13: sahajiyd i visnuizam

O sahadiyi vidi Manindra Mohan Bose, An introduction to the
study of the Post-Caitaniya Sahajid Cult (»Journal of the Department
of Lettera«, Calcutta University, Vol. 16, pp. 1—162, 1927) i Post-Caita-
nya Sahajid Cult (Calcutta, 1930), Shashibushan Dasgupta, Obscure
religious cults as background of bengali literature (Calcutta, 1946),
pp. 131 sq.

O visnuitskoj mistickoj literaturi ¢f. Dinesh Chandra Sen, Hi-
story of Bengali Language and Literature (Calcutta University, 1911);
The Vaishnava Literature of Mediaeval Bengal (1917); Chaitanya and
his Age (1922); Chaitanya nd his companions (1917); Melville T. Ken-
nedy, The Chaitanya Movement (Oxford, 1925).

O »osedaju« (rasa), koga treba gajiti prema boZanstvu, vidi Ab-
hayakumar Guha, Rasa-Cult in the Chaitanya Charitdmrta (Sir Asu-
tosh Mookerjee Silver Jubilee Volumes, Vol. 111, part. I11, pp. 368—388,
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Calcutta, 1927). S. K. De je napisao jednu qru@1tsku studiju o pro-
blaelrcnlil retorsllih klasifikacija misticnih osecanja: The Bhakti-Rasa-
-Shastra of Bengal Vaisnavism (»Indian Historical Qua}yterly«,'XIII,
1932, pp. 643—688). Evo spiska anubhdva (»kopsekvqncua«) koje na-
stavljaju i pojacavaju mistiCki zanos lzazvan IJAul?avlju pr.emakKr’sm.
nrtva (igra), viluthita (valjanje po zemlji), gitd (pevanje) drosgzc}
(smazni krici), tanu-motana {uvijanje tela), huAmkara _(uArl'c}nJe;), rmbhd
(zevanje), $vasa-bhitman (u¢estali uzdasi), lokanapekszta (1nd}ferentnost
prema javnom mnjenju), laldsrava (pena na pstlma), atta-hdsa (glasan

smeh), ghitrnd (vrtoglavica) i hikkd (Stucanje). Sve ove klasifikacije
odgovaraju konkretnim iskustvima.

Beleska VII, I: alhemicari, jogini i »magicni let«

Rasdrnava, spis koji Madhava navodi u svom delu Sarva-darsana-
samgraha (p. 80, ed. »Anandashrama Series«; prev. /Cowell, p- 140),
pominje jogistiCki proces dehavedha kojim je moguce poleteti (vidi,
takode, P. C. Ray, A History of Hindu Chemistry, Vol. I, p. 76 u
Uvodu). Re¢ je o dobro poznatoj siddhi, koja_je karakterisficna kako
za jogu tako i za Samanizam. U Indiji postoji znatan broj legendi o
kraljevima i lete¢im ¢udotvorcima (cf., na primer, Tawney-Penzer, The.
Ocean of Story, Vol. 11, pp. 62 sq.; 111, 27, 35; V, 33, 33,.169 sq.;
VIIi, 26 sq., 50 sq., itd.). Cudesno jezero Anavatapta mogao je doseci
samo onaj ko je posedovao nadnaravnu moc leten_la: Buda i arhati su
mogli za tren oka da stignu na Anavataptu, kao $to su, u hinduistic-
kim legendama, rsi mogl da se vinu, i da za tren oka stignu u. bo-
sanski 1 misteriozni predeo na severu zemlje nazvan SvptadV1pg. cf.
W. E. Clark, Sdkadvipa and Svetadvipa (»Journal of Amerlcan Oriental
Society«, Vol. 39, 1919, pp. 209—242); K. Ronnow, Some remarks on
Svetadvipa (»Bull. Oriental School of Lon}don«, V. pp. 253 sq); o Ana-
vatapti ¢f. T. Watters, On_ Yuan Chwang's Travels in India (Londor:i,
1904—1905), Vol. I, p. 35; M. W, de Visser, The Arhats .m.Chma an
Japan (Berlin, 1923, TV, »Sonderverijfenthchen der OstaSIgtlsChen Zel‘[7
schrift), pp. 24 sq.; o Svetadvipi cf. Eliade, Le Chamanisme, pp.N36
sq.; Otto Maechen-Hellen, Svetadvipa in pre-christian China (»New
Indian Antiquary«, II, 1939, pp. 166—168); o letu arhata cf. de Visser,
op. cit., pp. 172 sq.; Sylvain Lévi et Ed. Chavannes, Les seize arhats pro-
tecteurs de la loi (»Journal Asiatique«, 1916, pp. 1—50, 189—304), p.

5q. )
s 2063»n?1agiénom letenju« u Kini cf..Eliad.e, Le Chamanisme, p. 394
sq.; B. Laufer, The prehistory of aviation (Field Museum »An’ghropolo-
gical Series«, XVIII, n° 1, Chicago, 1928), pp. 14 sq.; u Tibetu cf.
J. Bacot, Marpa le Traducteur (Paris, 1936)2 p. 13 sq. B

O legendi o tri ¢udesne planine okruzene morem i kojima se
niko ne moze pribliziti vidi Ed. Chavannes, Les Mémoires historiques
de Sse-Ma-Tsien, Vol. 11, Paris, 1897, p. 152—153. Y1d1, takode, E. W.
Hopkins, The Fountain of Youth, »Journ. Amer. Orient. Soc., Vol. 26,
1905, p. 1—67.

Beleska VII, 2: Nagarduna athemiCar

; ‘s Ao ii 's Edel-

7Za biografiju Nagardune cf. A. Griinwedel, Taranlathas Ede
steinminne (%Serlin, 1914), pp. 14 sq.; Max Walesser, The Life of Ndgar-
juna from tibetan and chinese sources V(leth Annivarsary volume,
London, 1923, pp. 421—455) i supra, Beletka VI, 1. O Nagarduninim
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vezama sa alhemijom vidi: P. C. Ray, Hindu Chemistru, Vol. I, pp.
92 sq., Uvod; A. Griinwedel, Die Geschichten der 84 Zauber, pp. 221—
—222; J. Filiozat, Ndgdrjuna et Agastya, médecins, chimistes et sor-
ciers (Actes du XX° Congres international des Orientalistes, 1938, Bru-
xelles, 1940, pp. 228); id., La doctrine classique de la médecine indienne
(Paris, 1949, p. 10). Nije iskljuteno da su osim specifi¢no tantristi¢ke
alhemije i izvesna mineralo$ka opaZanja bila integrisana u skup alhe-
micarske tradicije i prenosena pod imenom Nagardune: simbioza »mi-
stiCke« (ili metafizi¢ke) istine« i »opaZajne istine« (rudimenta naucne
misli i hemijskog iskustva), ne§to je $to se srede posvuda u istoriji
alhemije. Tako se, na primer, u Rasopanisadi (ed. K. S. Sastri, Tri-
vandrum Sanskrit Series, N. 92; vidi recenziju Barnett-a u »Journal
Royal Asiat. Soc.«, 1930, p. 445—446), gde se moZe nadi slededa indi-
kacija (16.ddhyaya, stih 10 sq.): »Mudracu NAgarduni javlja sledeca
vizija ovog magic¢nog postupka: u juZnom delu Kerale, u veoma po-
Sumljenom predelu, nedaleko od mora, u selu koje nosi naziv Milina
(pritz), mogu se nadi stene u obliku pippalija, u podnoZju kojih se
nalaze leziSta zlata. Treba uzeti od tih stena i izmrviti ih u meki prah.
Taj prah, potom, mesati sa konjskom krvi; u ljudskoj kivi rastvarati
sedam puta; izmrviti ponovo u vodi sa bosiljkom i pet kravljih pro-
izvoda; zatim su$iti u skladu sa pravilima da bi se dobila neka vrsta
lepka koga valja propustiti kroz sito; u dobijenu te€nost staviti stoti
deo bakra (?); svaka koli¢ina bakra koja je na taj naéin obradena
bice udvostrucena; sve zajedno topiti i meSati sa jednim delom zlata;
pomesati sa medom, mlekom, itd.: dobide se cudesno zlato, blistavo
poput zlata iz reke (prev. po Sylvain Lévi-ju, Kaniska et Sdtavihana,
»Journal Asiatique«, 1936, pp. 61—121, pp. -104 sq.; tekst je veé kori-
stio S. Levi u ¢lanku: Un nouveau document sur le bouddhisme de
basse époque dans lU'Inde (»Bull. Oriental School of London«, 1931,
p. 421).

Beleska VII, 3: o indijskoj alhemiji

Cf. A. Waley, References to alchemy in buddhist scriptures
(»Bulletin of the School of Oriental Studies«, London, Vol. VI, p.
1102—1103). Alhemija se pominje i u Mahdydna-samgraha-bhdsyi (Na-
njio, 1171; na kineski preveo Hsiian-tsang oko 650, god.), kao i u
Abhidharma-mahdvibhdsd-$dstri (Nanjo, 1263; prev. Hsiian-tsang, 656—
—659). Neke podatke o Nagirduni kao alhemidaru dao je i E. La-
motite, Le Tvrazté de la Grande Vertu de Sagesse, t. 1 (Louvain, 1944),
p- 383,. beles}(a 1. Vidi, takode, O. Stein, References to alchemy in
buddhist scriptures (»Bull. School Orient. Studies«, VII, 1933, pp. 262
sq.) i Belesku VII, 2.

. O indijskoj alhemiji i prehemiji vidi P. C. Ray, A History of
Hindu Chemistry, Vol. 1 (II izdanje, Calcutta, 1903), Vol. II (II ed.,
Calcutta, 1925); cf., takode, Rasacharya Kaviraj Bhudeb Mookerjee,
Rasajala-nidhi or Ocean of Indian Chemistry and Alchemy, 2. vol.
(Calputta, 192()—1927: kompilacija bez vece vrednosti, ali sadrzi znatan
bI‘OJ. navodz}nlz tradicionalnih alhemijskih dela). O ulozi zive u indij-
skoj alhemiji: P. C. Ray, op. cit., I, Uvod, p. 105;: E. von Lippmann,
Enstc_hung und Ausbreitung der Alchemie (Berlin, 1919), p. 435; Vol. 11
(Berlin, 1931), p. 179; Jolly, Der Stein der Weisen (»Windisch-Fest-
schrift«, Leipzig, 1914), p. 98. O tamulskom sittaru cf. A. Barth,
OEuvres, I (Paris, 1914), p. 185; J. Filliozat, »Journal Asiatique«, 1934,
pp 111—-112: u toj recenziji za Mookerjevu Rasajala-nidhi, J. Fil-
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liozat smatra da sittar razdvaja sarakke (supstancije, materije) na
an i pensarakku, muski i zenski deo, podela koja podseéa na vyin i
yang, binom karakteristican za kinesku spekulativnu tradiciju. L. Wie-
ger (Histoire des croyances religiuses et des opinions philosophiques
en Chine, 11 ed., Hien-hien, 1927, p. 395) smatra da taoisti¢cki alhemi-
¢ar Kohung (Pao-p’u-tzu), iz III veka, sledi Rasaratndkaru, spis
pripisivan Nagarduni. U tom sludaju, Rasaratndka, za koju se,
do tada, smatralo da datira iz VII ili VIII veka (¢f. Lamotte, Traité
de la Grande Vertu, 1, p. 383, n. 1), »zaista bi mogla biti znatno sta-
rija i pripadati epohi Nagardune, budiste iz II veka« (J. Filliozat, La
Doctrine classique de la médecine indienne, p. 10). Medutim, postoji
mogucénost da je tamulska alhemija pretrpela upliv kineske alhemije
(cf. J. Filliozat, Taoisme et Yoga, in »Dan Viét-name«, N° 3, aolit 1949,
pp. 113—120, spec. p. 120).

O alhemijskim rukopisima iz fonda Cordier vidi J. Filliozat,
»Journal Asiatique«, 1934, pp. 156 sq.

Kada je re¢ o radovima o grc¢ko-egipatskoj alhemiji, vidi R. P.
Festugiere, La Révélation d’'Hermes Trismégiste, 1 (Paris, 1944), pp 217.

O psiholoskom aspektu alhemijske simbolike c¢f. C. G. Jung, Psy-
chologie und Alchemie (Ziirich, 1944, II ed., 1952); id., Die Psycholo-
gie der Uebertragung (Ziirich, 1946).

O mectafizickim aspektima alhemije c¢f. J. Evola, La tradizione
hermetica (Bari, 1931).

Beleska VII, 4: kineska alhemija

Prevode tekstova iz alhemije i1 pregled radova o kineskoj alhe-
miji moZemo nadi u slede¢im radovima: E. von Lippmann, Entstehung
und Ausbreitung der Alchemie, Vol. I, p. 449—461; Vol. II, 65—66;
0. Johnson, A study of Chinese Alchemy (»Bull. Orient. School of
London«, VI, 1930, p. 1—24); W. A. Martin, The Lore of Cathay or the
intellect of China (New York, 1901), p. 41—71; A. Forke, The world
conception of the Chinese (London, 1925), pp. 227—300; Mircea Eliade,
Alchimia Asiatica (Bucuresti, 1935), p. 9—44; Dr. Tenney L. Davis, i
Lu-Ch'iang Wu, Chinese Alchemy (»The Scientific Monthly«, New York,
1930, Vol. XXXI, p. 225—235); id., T’ao Hung-Ching (»Journal of Chemi-
cal Education«, 1923, Vol. 9, p. 859—862); Lu-Ch'iang Wu i Tenney L.
Davis, An Ancient Chinese treatise on alchemy entitled Ts'an T'ung
Ch'i, Written by Wei Po-Yang about 142 A. D. (»Isis«, 1932, Vol. 18,
p. 210—289); B. Laufer, recenzija Johnsonovog rada, »Isis«, 1929, Vol.
12, p. 330—332; J. R. Partington, Narure, 1927, Vol. 119, p. 11; Vol. 120,
p. 158; Vol. 128, 1931, p. 1074—1075; B. F. Read, Nature, Vol. 12, 1927,
p. 877—878; Masumi Chikashige, Oriental Alchemy (Tokyo, 1936); W. H.
Barnes, Possible reference to Chinese Alchemy in the Fourth or Third
Century B. C. (»The China Journal«, Vol. 23, 1935, pp. 75—79); T. L.
Davis, The Dualistic Cosmology and its relations to the backround of
Chinese and of European Chemistry (»Isis«, Vol. 35, 1936, pp. 334 sq.);
William H. Barnes i H. B. Yuen, T’ao, the Recluse (A. D. 452—536),
Chinese Alchemist (Ambix, Vol. 2, 1946, pp. 138—147); Homer
H. Dubs, The Beginnings of Alchemy (»Isis«, Vol. 38, 1947, pp. 62—86).

O Ku Hungu (Pao P'u Tzu) vidi: P. Wieger, Histoire des croyan-
ces religieuses et des opinions philosophiques en Chine (II ed., Hien-
hien, 1922), pp. 385—406; A. Forke, Ko Hung, der Philosoph und Al-
chemist (Archiv {. Geschichte der Philosophie, Vol. 41, 1932, pp. 115—
—127); Johnston, op. cit., pp. 133—134; T. L. Davis, Ko Hung (Pao-P'u
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Tzu), Chinese Alchimist of the fourth century (»Journal of Chemical
Education«, Vol. 11, 1934, pp. 517—520); Lu Ch'iang Wu i T. L. Davis,
Ko Hung on the Yellow and the White (Proceedings of the American
Academy of Arts and Sciences, Vol. 70, 1935, pp. 221—284; ovaj ¢lanak
sadrzi prevod IV i VI poglavlja Ko Hungovog spisa; glave I—III je
preveo Eugen Feifel, Pao-P’u Tzu, Monumenta Serica, Vol. 6, 1941, pp.
113—211 (vidi ibid., Vol. 9, 1944, novi Feifelov prevod IV poglavlj’ag.),
a poglavlja VII i XI su preveli T. L. Davis i K. F. Chen za studiju
The Inner Chapters of Pao-pu-tzu (Procedings Am. Acad. of Arts and
Sciences, Vol. 74, 1940—42, pp. 287—325).

H. H. Dubs smatra da pocetke alhemije u Kini treba traziti u
IV stoleéu pre n. e. Prema njegovom misljenju, alhemija je mogla
da nastane samo u civilizaciji u kojoj je zlato bilo maio poznato 1
gde se nisu znale doze ¢istog zlata; medutim, u Mesopotamiji su te
metode bile ops$te poznate jos u XIV veku pre n. e, $to ¢ini malo
verovatnom hipotezu o poreklu alhemije na Mediteranu (Dubs, pp. 8U
sq.). To misljenje nisu prihvatili istoricari alhemije (vidi F. Sherwood
‘taylor, The alchemists, New York, 1949, p. 75). Dubs misli da je alhe-
mija na Zapad stigla posredstvom kineskih putnika (op. cit., p. 84).
Pa ipak, nije isklju¢eno da je »naucna« alhemija u Kini rezultat stra-
nog uticaja (cf. Laufer, »Isis«, 1929, pp. 330—331). Pouzdano se zna da
je An Shih-Kao, ¢uveni partijanski prevodilac budistickih dela, koji je
boravio u Kini u II veku, poznavac iransku magiju i astrologiju (H.
Maspéro, Communautés et moines bouddhistes chinois aux (I° et
I1I° siécles, »Bulletin de 1'Ecole Francaise d’Extréme-Orient«, 1910, p.
222 sq.; Prabodh Chandra Bagchi, Le Canon Bouddhique en Chine:
Les traducteurs et les traductions, Vol. 1, Paris, 1927. p. 8, 23; P. Pel-
liot, T'oung Pao, Vol. 19, 1919, p. 64 sq.). Ne znamo da li je on po-
znavao i alhemiju (Waley, Notes, p. 23). Kineska astrologija bila je
pod uticajem iranske astrologije (L.de Saussure, Les or‘zgmes'de l'astro-
nomie chinoise, Paris, 1930, passim). Uostalom, trgovacke i kulturne
veze izmedu Kine i Irana stvorene su veoma rano {c¢f. B. Laufer,
Sino-Iranica, Chicago, Field Museum, 1919, p. 189 sq.). U svome deiu
China and the Roman Orient (Shangai, 1885), p, 42, 70, 173, 174, F.
Hirth je jasno pokazao posrednicku ulogu partskog carstva. O ulozi
Arapa vidi Hirth i W. W. Rockhill, Chan Ju Kua: His wrok on the
Chinese and Arab Trade. ..; Eliade, Alchimia Asiatica, p. 42—44. O pro-
doru mediteranskih ideja u Kinu vidi Dubs, op. cit., p. 82—83, bele-
ske 122—123,

Beleske VII, 5: metalurgija i alhemija

U jednom drugom nasSem radu ve¢ smo obradili problem odnosa
izmedu Samana i kovaca; cf. Le Chamanisme, p. 408 sq. Kineska mit-
ska predanja dovode u neposrednu vezu osnivale dinastija i metalur-
ske »tajne«; vidi Marcel Granet, Danses et Légendes de la Chine an-
cienne (Paris, 1926), Vol. II, pp. 609 sq. 1 passim. Peéi za topljenje
metala bile su izjednacene sa samim kosmic¢kim principima: Yu pet
vrsta tih pedi dovodi u vezu sa principom yang, a Cetiri sa yin, bududi
da su Kinezi medu metalima razlikovali muske i Zenske metale; Gra-
net, op. cit.,, p 496; F. de Mély L'alchimie chez les Chinois (»Journal
Asiatique«, 1895, pp. 314—340; ¢lanak koji treba ¢itati sa rezervom),
pp. 330 sq. Peéi su postale neka vrsta sudije prostom cinjenicom da
se u njima vrsi jedna sveta operacija; one su prepoznavle vrlinu, kao
$to je i najstroza kazna bila spaljivanje Zivog osudenika u njima.
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Konstrukcija peci za_topljenje smatrala se vrlovitim &inom kome je
smeo da pristupi proci$éen Covek i koji je poznavao »ritual te vesti-
ne« (Granet, op. cit., pp. 491, 496.

) I u Rgwvedi (X, 72, 2) jo$ nalazimo tradiciju da kova¢i znaju za
izvesne biljne droge (daratibhih osadhibhih); o tome cf. Manindra
Nath Banerjee, Iron and Steel in the Rgvedic Age (»Indian Historical
Quarte}"ly«, Vol. V, N° 3, 1929, p. 432—437); id.,, On Metals and Metal-
lurgu in Ancient India (»Ind. Hist. Quart.«, 1927, p. 121—133, 793—802).

Ne bismo se upustali u beskrajno sloZene veze izmedu kiklopa,
daktila, kur.eta, telhina i obrade metala; cf. R. Eisler, Das Quainzei-
chenvyngi die Queniter (»Le Monde Oriental«, Vol. 23, 1929, pp. 48—112:
kovadi, igraci, vracevi); Bengt Hemberg, Die Kabiren, (Uppsala, 1950),
pp. 286 sq.; id., Die Idaiischen Daktylen (»Eranos«, Vol. 50, Uppsala,
1952, pp. 41-—59).

Verovatno je da su rude izvadene iz rudnika bile poredene sa
embrionima: neki autori su babilonski termin kubu prevodili sa »em-
brione, drugi sa »produktom abortusa«; bibliografske podatke i sus
tinu polemika o tome mogu se naéi u nasoj knjizi Forgernos et Alchi-
mistes gParls.,v 1956), p. 75 sq. Nesumnjivo je, pak, da izmedu meta-
lurgljevl. babicke vestine postoji tajna veza: Zrtveni obred koji se ne-
kad vrsio pred peci za topljenje, gde se pripremala ruda, podseca na
obstetric¢ki irtveni obred; visoka pe¢ bila je shvadena kao materica:
tu su »rude-embrioni« dovriavali svoje sazrevanje mnogo brZim tem-
pom nego Sto bi se to zbivalo da su ostale sakrivene pod zemljom.
Kao sto i alhemi¢ar na sebe preuzima i dovriava delo Prirode, »ra-
deci« uporedo i na svom vlastitom zavriavanju: nastoji da »dovrsi«
sazrevenje metala, da ih dovede do stanja zlata.

BeleSka VIII, 1: o aghorima, kdpdlikama i kultu lobanje

Vidi W. Grooke, Aghori (Hasting's Encyclopaedia of Religion and
LEthics, Vol. I, pp. 210—213); id., Tribes and Castes of the N. W. Pro-
vinces (1896), Vol I, p. 26 sq.; H. Balfour, Life of an Aghori Fakir
(»Journal of Anthropological Institute«, 26, 1897, pp. 340—357); H. W.
Barrow, On Aghoris and Aghorapanthis (»Journal Anthropological So-
ciety of Bombay«, Vol. III, 1893, pp. 197—251). Zasnovana na dokumen-
tima koje je prikupio Leith, Barrowa studija je najpouzdanija i naj-
iscrpnija studija napisana do danas. Tu ¢emo nadi iscrpnu bibliogra-
fiju i obilje usmenih svedocCanstava. Vidi, takode, Buchanam, u Mont-
gomery, The History, Antiquities, Topography and Statistics of Eastern
India, Vol. 11 (London, 1836), p. 492 sq. O aghorima sa kraja XIX veka
vidi Oman, The Mystics, Ascetics and Saints of India (London, 1903),
pp. 164—167. Odlomke iz dva neizdata komentara Prabhodha Chandro-
daye objavio je Tucci, Animadversiones Indicae, p. 131. Isti autor na-
vod ii spisak 24 képélika iz Sdbara-tantre; identi¢ni spisak, koji nala-
zimo u Goraksasiddhdntasamgrahi, dodaje da je tih 24 képalika pro-
izveo Natha (Siva) da bi se borili protiv 24 Visnuova avatdra (cf. Ani-
madversiones Indicae, p. 129). O poistovedivanju kapalika i lokayatika
cf. Dakshina Ranjan Shastri, The Lokdyatikas and the Kdpdlikas (»1a-
dian Hist. Quarterly«, VII, 1931, pp. 125—137).

O ulozi lobanje u lamaizmu, ¢f. W. W. Rockhill, On the use of
skulls in Lamaist ceremonies (Proceedings of the American Oriental
Society, 1888, pp. XXIV—XXXI); B. Laufer, Use of human sulls and
bones in Tibet (Field Museum of Natural History, Department of An-
thropology, Leaflet N° 10, Chicago, 1923), u ovome vidi uticaj $ivaitskog
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tantrizma. Medutim, eventualni indijski uplivi samo se nadovezuju na
osnove lokalnih verovanja, bududéi da i u sibirskom S$amanizmu lo-
banja ima odredenu ulogu u religijskim obredima i prilikom gatanja;
cf. Eliade, Le Chamanisme, pp. 223, 383 sq. itd. O praistorijskim ve-
zama kulta lobanje i ideje obnove kosmickog Zivota u Kini i Indone-
ziji vidi Carl Hentze, Zur urspriingliche Bedeutung des chinesischeit
Zeichnens t'6u = Kopf (»Anthropos«, Vol. 45, 1950, pp. 801—820).

O kultu lobanje u zapadnoj Indiji i okolnim oblastima vidi R.
Heine-Geldern, Kopfjagd und Menschenopfer in Assam wund Birma
(Mitteilungen der anthropologischen Gesellschaft in Wien, Vol. 47, 1917,
pp. 1—65); id., Mutterrecht und Kopfjagd in westlichen Hinterindien
(ibid., Vol. 51, 1921, p. 106—140); W. Schmidt, Mutterrecht und Kopg-
jagd im Westlichen Hinterindien (»Anthropos«, Vol. 14—15, 1919—1920,
pp. 1138—1146).

O problemima prinosenja ljudske Zrtve Sivi i Kali u KamarGpi
(Assam), ovaj par excellence tantristickoj zemlji, cf. A. Gait, Human
Sacrifices in Ancient Assam (»Journal of Asiatic Society of Bengalc,
Vol. 67, 1898, pp. 56—65); W. Koppers, Probleme der indischen Reli-
gionsgeschichte (»Anthropos«, 1940—41, pp. 761—814), pp. 775 sq.

Beleska VIII, 2: o »orgijama« vallabhdcédrva

O rdsamandalama (doslovno »igrajudim krugovimac), koji cesto
degeneri$u u orgije, ¢f. Wilson, Sketch of the Religious Sects of the
Hindus, 11 ed. p. 119; Growse, Mathura (II1 ed., Allahabad, 1883),
pp. 283, 295, etc.; Carpenter, Theism in Medieval India, p. 434 sq.;
Bhandarkar, Vaisnavism, p. 76; Farquhar, Outline, p. 312 sq.; H. von
Glasenapp, Die Lehre Vallabhdcdryas (»Zeit. f. Iranistik u. Indiani-
stike, Bd., 9, 1934, pp. 268—330).

Erotska preterivanja »maharada«, koji su se odavali rds-mandali
do patoloske bestidnosti, obelodanio je zestoki pamflet pod naslovom
History of the Sect of Maharajas, or Vallabhdcdryas, in Western India
London, 1865; taj pamflet je izvor informacija poznijih autora. Sli¢ne
orgije odrzavale su se i u tantristi¢ckim i $akti krugovima na Himala-
jima, a naro¢ito u Garhwal-u: tu se igrala igra zvana coli-marg (¢oii
= prsludi¢), nazvana tako jer se za partnera u ritualu dobijala Zena
¢iji je prsludi¢ izvuden kockom (Ward, Wilson i Aitkinson, naveo Briggs,
Gorakhndth and the Kdnphata Yogis, pp. 173 sq.). Interesantno je
spomenuti i to da John Fryer (A New Account of East India and
Persia, Edition W. Crooke, Vol. I, 1912, p. 294; vol. II, p. 255) opisuje
te orgije, koje podsedaju na one §to ih vrSe vdmacdri, i da ih pri-
pisuje indijskim parsijama. O svetim orgijama muslimanske Persije
vidi: S. G. Benjamin, Persia and Persians (London, 1883), p. 353—355;
C. J. Wills, In the Land of the of the Lion and Sun, or Modern Persia
(London, 1891), p. 154, 339, etc. Tu nalazimo praksu sli¢nu onoj iz
Chirdgh-kusha, to jest »gaSenje svecac«; c¢f. N. Elias, E. D. Ross, A Hi-
story of the Moghuls of Central Asia (London, 1898), p. 218, beleSka.
Westermarck (History of Human Marriage, p. 51 sq.), kao i Crooke
(Fryers, vol. II, p. 255, bele$ka 1) posle njega, osporava autenti¢nost
ovih svedocanstava.

Medutim, ono §to znamo o nekim ruskim sektama (K. K. Grass,
Die russischen Sekien, 2 Vol. Leipzig, 1907—1909; polemika u R. Hertz,
Mélanges de Sociologie religieuse et de Folklore, Paris, 1928, p. 229 sq.),
kao i o sekti nevinih iz Besarabije, dopusta da mislimo da su ovakve
svete orgije bile mogucde.
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Beleska VIII, 3: Gorakndth, Matsyendrandth i 84 siddha

U vezi Goraknatha i kanphata jogina vidi Dalpatrdim Prénjivan
Khakhar, History of the Kdanphdtas of Kachh (»Indian Antiquarye,
Vol. VII, 1878, pp. 47—53); G. S. Leonard, Notes on the Kdnphdtdyo-
gis (»Ind. Antiquary«, Vol. VII, 1878, pp. 298—300); W. Crooke, The
Tribes and Castes of the North Western Provinces and Oudh, Vol.
III Calcutta, 1896), pp. 153—159; L. P. Tessitori, in »Encyclopaedia of
Religions and Ethics«, Vol XII, pp. 833—835; Mohan Singh, Gorakh-
ndth and Medieval Hindu Mysticism (Lahore, 1937); George W. Briggs,
Gorakhndth and the Kdnphata Yogis (Calcutta-Oxford, 1938); Shashib-
husan Dasgupta, Obscure religious Cults (Calcutta, 1946), pp. 219—287,
442—460. O kultu Goraksanatha u Bengalu vidi S. C. Mitra, On the
Cult of Gorakshandth in Eastern Bengal (»Journ. Dep. Leters, Cal-
cutta University«, 1926, pp. 16—21). Bog je zastitnik krava; cf. takode,
S. C. Mitra, On the Cult of Gorakshandth in the District of Rangpu.
in N. Bengal (»Journ. Anthr. Soc. Bombay«, Vol. XIV, 1927, N° 1,
pp. 1-5); Geo W. Briggs, The Chamars (Madras, 1920), pp. 149 sq.

O Matsyandranithi cf. Tucci, Animadversiones Indicae, pp. 133,;
sq.; Sylvain Lévi, Le Népal, 1, pp. 347 sq.; P. C. Baggchi, Kaulajiidna
nirnaya and some other minor texts of the school of Matsyendrandtha
(Calcutta, 1934), pp. 8—32, Uvod; S. B. Dasgupta, Obscure cults, pp.
442 sq.

O 84 siddha vidi Albert Griinwedel, Die Geschichten der vierund-
achtzig Zauber (mahasiddhas), aus dem tibetischen iiberseizt (Baess-
ler-Archiv, Vol. V, Leipzig, 1916, pp. 137—228); guru Udhili (pp. 205—
—206); Indrapala i Lui-pa (pp. 215—216); guru Luipa (143 sq.); Lila-
pada (144); Virupa (pp. 145—147); Dombi (pp. 147—148); Gorakhnath
(pp. 153—154); Capari (pp. 201—202); Vyali (pp. 221—222); Karuni i
Nagarjuna (pp. 165— 167), itd. Cf. Tucci, Animadversiones Indicae,
p. 138; Waddell, Lamaism, p. 42; S. Lévi, Un nouveau document sur le
bouddhisme de basse époque dans I'Inde (»Bull. School Orient. Stud.c,
1931, Vol. VI, pp. 417—429; o Nagarduni, pp. 420—421); Rahula Sankr-
tyayana, Recherches bouddhiques (»Journal Asiatique«, 1934, pp. 195—
—230); Baggchi, Kaulajhidna-nirnaya, pp. 20 sq.; Briggs, Gorakhndth,
pp. 136 sq.; S. B. Dasgupta, Obscure religious cults, pp. 232 sq.; V. V.
Raman Sastri, The Doctrinal Culture and Tradition of the Siddhas
(Cultural Heritage of India, Sri Ramakrishna Centenary Volume, Vol.
11, pp. 303—319); S. K. De, Buddhist Tantric Literature in Bengal, pp.
15 sq. (Kukkuripada, Lui-pa, Matsyendranath, Gorakhnath, Kanhu-pa,
itd.); Toni Schmidt, The Eighty-Five Siddhas, Stockholm, 1958.

O odnosima sa alhemijom vidi supra, str. 275.

Beleska VIII, 4: sahranjivanje asketa

Obicaj da se askete i jogini sahranjuju umesto da se spaljuju,
prilicno je star u Indiji; ¢f. A. B. Keith, Religion and Philosophy of
the Veda, p. 417 n. 3. U Vaikhanasasmartasitri (V, 8) se spominju
pogrebni obredi jogina, yatija (¢ija su tela bila sahranjivana u blizini
vodenih tokova) 1 sannyasija (X, 8). Bilo je prirodno da se ne prinose
vatri tela onih koji su postigli izbavljenje i &ija je duSa bila veé
poistovedena sa bogom. Askete su se sahranjivale u meditativnim
pozicijama, a na njihovim grobovima se podizao linga. Mnogi grobovi
postade, kasnije, hramovi. V. Simpson misli da indijska religiozna
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arhitektura vodi poreklo upravo iz tog obifaja cf. Some suggestions
of Origin in Indian Architecture, »Journal of Royal Asiatic Societyx,
1888, p. 49—71). »Tela monaha su, za razliku od drugih hindusa, bila
pokopavana, a (manastirsko) groblje brojalo je i do 200 ovakvih gro-
bova. Telo je pokopavano u sedecem poloZaju, a u slucaju novodo-
Savsih monaha, uzviSenje od cigala visine tri do etiri stope pokri-
valo je grob. Za znacajnije monahe podizao se hram: u unutragnjosti
hrama, neposredno iznad sahranjenog, obavezno se postavljao jedan
lingam. Cini se da je Cak i za novodosle monahe lingam bio obave-
zan ... . Izmedu Gaya i Buddha Gaya nadi ¢emo viSe hinduskih san
nyasia, i svuda su grobovi nalik jedni na druge« (op. cit., p. 56).

Askete su bile pokopavane u sedecem ili nekom drugom jogi-
stickom poloZaju, naime, u onom istom stavu u kome su dostigli
izbavljenje. Njihovo poistovedenje sa Sivom je simboli¢no predstav-
ljeno lingamom podignutim nad samim grobom. Cf., takode, Archaeo-
logical Survey of India, Southern Circle, An. Report, 1911—1912, p. 5;
»sannyasi nisu bivali spaljivani, ve¢ pokopavani; da bi se oznacilo
mesto, nad grobom je podizano svetiSte«; ibid., 1915—1916, p. 34: »u
sluéaju sannyasina. .., ponekad se nad grobom podizala platforma...,
a jedan kameni lingam se postavljao da bi svedodio da je telo, koje
je tu sahranjeno, dostiglo svetu formu Siva-lingama« (A. Coomaras-
wamy, »Journal Americ. Orient. Soc., 1918, p. 264).

U nekim krajevima, joginova lobanja se razbijala da bi se »dusi
i dahu« omogudilo da izadu. Oman ovako opisuje ceremoniju kojoj
je prisustvovao u provinciji Madras: »saddhuovo telo je bilo u sede-
¢em poloZaju postavljeno u grob i izvesna koli¢ina soli je bila rasuta
po njemu, zatim je bilo zatrpano zemljom. Zatim se videlo kako je,
na temenu obrijane mu glave, razbijen znatan broj kokosovih oraha
da bi lobanja prsla, kako bi se omogudio izlazak zarobljene duse.
Komade kokosovih oraha, koji su posluzili da se dusa oslobodi mrtvog
saddhua, razgrabili su prisutnic (Oman, Mystics and Ascetics, p. 157;
cf., takode, Abbé Dubois, Moeurs, II° partie, ch. 36). Razbijanje loba-
nje je pogrebni obi¢aj koga srecemo i drugde. U Maleziji postoji, takode,
verovanje da dus$a napusta telo preko temena. Podsetimo se i to da
su hala, ¢oveka-lekara iz plemena Semanga, sahranjivali sa glavom
koja viri iz groba; cf. Paul Schebesta, Les Pygmées (fr. prev., Paris,
1940) p. 154,

Beleska VIII, 5: jogini i fakiri

Interesantan je karakter prvih obaveStenja o joginima i fakir-
skim »¢udima« koja su prispela u Evropu. Garb je sakupio neka od
njih (Sdmkhya und Yoga, p. 41—48). Cf., takode, id., Ueber den willkiir-
lichen Scheintod indischer Fakirs, in Beitrdge zur indischen Kultur-
geschichte, Berlin, 1903, p. 199 i dalje. Odlomak iz Honigbergerove knjige
Thirty-five years in the East (London, 1852) koji govori o joginu Hari-
dasu, koji je bio zakopan 40 dana, preuzet je u dodatku za Rai Ba-
hadur Chandra-ovu knjigu An Introduction to the Yoga Philosophy
(IT ed., Allahabad, 1925, p. 64—70). Vilson (Sketch of the Religious
Sects of the Hindus, Calcutta, 1846, p. 133, beleska iz »Asiatic Monthly
Journal« (March, 1829) prenosi pri¢u o joginu koji je mogao da pri-
licno dugo lebdi u vazduhu (12—40 minuta). Pristajao je da taj podu-
hvat ponovi bilo gde, »ne za novac, nego besplatno«. Taj isti jogin
je mogao da provede viSe ¢asova pod vodom. »Odbijao je da objasni
kako to wuspeva, govorio je da je to u njegovom slucaju navika.c
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Monnier-Williams (cf. »Indian Antiquary«, Okt. 1878, t. VIII, p, 265)
svedodi o nekoliko slucajeva jogistickih ¢uda o kojima su mu drugi
pricali ili koje je, pak, sam video. U »rope-trick« (triku sa konopcem)
postoji obimna bibliografija: c¢f. R. Schmidt, Fakire und Fakirtum
(Berlin, 1921), p. 167 i dalje; Massignon, Al Halldj, Vol. 1, p. 80 i dalje
{(»rope trick« u muslimanskim hagiografskim legendama); Yule-Cordier,
The Book of Ser Marco Polo (London, 1921), 1, pp. 318 sq.; Hayes
O'Grady, ed. Silva Gadelica (London, 1892), p. 321 (»Cudo sa konop-
ceme« pripisuje se Manannanu Mac Lir-u, morskom boZanstvu. Oman
(Mystics and Ascetics, p. 183—184) navodi, prema »Civil and Military
Gazette« (Lahore, maj 1895), slucaj jogina koji je bio sahranjen
10 dana, a zatim je vaskrsnuo daju¢i savrien opis nebeskog sveta.
Levitacija, nesagorljivost tela i drugi fakirski podvizi, poznati su 1 u
drugim geografskim oblastima (cf. Leroy, La Lévitation, Paris, 1928;
id. Les hommes-salamandres, Paris, 1931).

Opise tantristickih jogina i asketa sreéemo i u povedanjima
arapskih, perzijskih i kineskih putnika. U Indiji mogu da se sretnu
stanovnici koji nose ime baykardjy. Ti ljudi idu goli, kosa im pre-
kriva telo i skriva nagost; pu$taju da im rastu nokti, koji izrastaju
u vidu zao$trenih vrskova; otkidaju samo delove koji su se slomili;
svaki nosi oko vrata vrpcu na koju je zakacena ljudska lobanja.. .«
(Abu-Zeyd-Al-Hassan de Syraf, fr. prev. Reinaud, Relation de voyages
faits par les Arabes et les Persans dans U'Inde et en Chine, tom I,
Paris, 1845, p. 133—134; i druge opise dao je Reinaud, Mémoire sur
U'Inde antériaurement au milieu do XI° siecle d'aprés les écrivains
arabes, persans et chinois, u »Mémoires de 1'’Académie des Inscrip-
tions«, Vol. 18, p. 1—399, Paris, 1849). Ma Huan, opisujuci Cochin,
govori o »chokijima (jogijima) koji vode isposni¢ki Zivot poput kine-
skih taoista, ali su oZenjeni« (Geo. Phillips, Calicut and Aden, »Journal
of Royal Asiatic Society«, April 1896, p. 343). O istim joginima iz
Cochina vidi W. W. Rockhill, Notes on the relations and trade of
Chine with the Eastern Archipelago and the coasts of the Indian
Ocean during the fourteenth century, Part IV (T'oung Pao, 1915, Vol.
XVI, p. 450—451), gde se pominju i tekstovi Ibn Batuta, Nicolo di
Contija i Duarte Barbosa o joginima iz Malabara. Druge opise dao
je Fryer, A New Account of East India and Persia (Ed. W. Crooke,
1912, ‘etc.), Vol. I, p. 138, Vol,. II, p. 77 (o lingayatama), II, p. 104

Ne treba izgubiti iz vida &injenicu da su jogini i sdddhui hodo-
¢ad¢em po Citavoj zemlji, preko manastira i svetih mesta, doprineli
duhovnom ujedinjavanju Indije. Tako razdeljeni na bezbroj sekti, nji-
hove asketske tehnike i misti¢ka puteSestvija veoma malo se razli-
kuju medusobno. Religiozni redovi tokom srednjeg veka bice »mili-
tarizovani«. I Indija zna za redove vitezova-asketa, organizovanih vero-
vatno u cilju odbrane monastva od najezde muslimana. Vremenom,
»militarizovani« redovi u nekim krajevima pretvorili su se u prave
horde koje su vrile teror u selima. Britanska uprava ih je ngra~
nila i razorujala; pa ipak, i dan-danas, u nekim hramovima, mozemo
naci oruzja »borbenih redova«, a u Kumbh-Meli, sannyasini, za vreme
religijskih procesija, nose drvena koplja, simbole nekadasnjeg oruzia.
Cf. J. N. Farquhar, The Fighting Ascetics of India (»Bulletin of John
Ryland’s Library«, Manchester, 1925); id., The Organisation of the
Sannyasis of Vedainta (»Journal of the Royal Asiatic Societyx, July,
1924). Mnoge do sada neizdate dokumente o aktivnosti »vitezova-as-
keta« u XVIII veku izdao je Rai Sahib Jamini Monah Ghosh, Sannyasi
and Fakir Raiders in Bengal, Calcutta, 1930.
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BeleSka VIII, 6: o poznom budizmu i »kriptobudizmuc

Mahopéadyaya Haraprasad Shastri bio je jedan od prvih koji je
skrenuo paznju na budizam iz nedavnih vremena; cf. pregled i biblio-
graliju njegovih radova u ¢lanku Narendra Natha Lawa, Mm. Dr. Ha-
raprasdd Sdstri, objavljenom u »Indian Historical Quarterly«, IX, 1933,
pp. 307414 (narocito pp. 356—396). Najzna¢ajnija medu njegovim de-
lima su: Buddhism in Bengal since the Mohammadan Conquest (»Jour-
nal Asiat. Soc. Bengal«, 1895, 1 deo, narodito pp. 57 sq.) i The Disco-
very of Living Buddhism in Bengal. Obimni sakupljeni materijal (pr-
venstveno duzi izvodi iz Sinya-purdne) nalazimo u knjizi Nagendra
Natha Vasu, The Modern Buddhism and its followers in Orissa (Cal-
cutta, 1911): Zivo prisustvo Sianye i dharme (pp. 45 sq.), kult dharme,
pp. 14, 21, 111, itd. Vidi, takode, Maheswar Neog, The Worship of
Dlgarma in Assam (»Journal Asiatic Society Bengal«, 1951, pPp. 219—-224).
Prisustvo popularnog budizma u Bengalu i provinciji Orissa, mogucde
Je konstatovati po prisustvu stdpa i caitya koji se javljaju do naseg
vremena: Vasu, pp. 139 sq.; cf., takode, Ramprasad Chanda, Bhanja
Dyna§ty of Mayurbhanj and their ancient Capital Khiching (Mayur-
bhanj, 1929: izveStaj o arheolo$kim iskopavanjima 1922—1925). O deka-
dentnom budizmu c¢f. Benoy Kumar Sarkar, The Folk-Element in Hin-
du Culturg (London, 1917), pp. 169, 181 sq., etc.; P. C. Baggchi, Decline
of Buddhism in India and ils causes (Sir Asutosh Mookerjee Silver
Jubilee Volume, Calcuta, 1925, Vol. III, pp. 405—421). Sanya-purdnu
je izdao N. N. Vasu (Parisat edition); novo izdanje je sadinio Charu-
chandra Banerjee, gde su ukljuene vaine studije M. Shahidullah-a,
Basant Kumar Chatterjeea i Charuchandra Banerjeea. O kultu dhar-
me cf. S. B. Dasgupta, Obscure religious cults, pp. 297—358, 461—478.

O ukorenjenosti kriptobudizma u narodu cf. S. C. Mitra, The Cult
of the Tortoise-shaped deities of Midnapur and Bankura in Western
Bengal, u Some curious cults of Bengal (»Journal Anthropological So-
ciety Bombay«, Vol. XI, n° 5), pp. 446—454.

O poznom budizmu (XIV vek), van Bengala i Orisse, koji je na
svojim putovanjima po krajevima kao $to su Madras, PendZzab, Koro-
mandel, itd., sretao indijski svesStenik Dhyana Ghadra, cf. Arthur
Waley, New Light on Buddhism in Medieval India (»Mélanges chinois
et bouddhiques«, I, 1932, p. 355—376).

BeleSka VIII, 7: yogini, ddkini, yaksa, Durgd

O uticaju domorodackih i egzoti¢nih kultova na tantrizam vidi:
G. Tucci, Tracce di culto lunare in India (»Rivista di studi Orientalic,
XII, 1929—1930, pp. 419—427), p. 423, n. 1; id., Aniniadversiones Indi
cae, pp. 156 sq.; P. C. Baggchi, On foreign element in the Tantra
(»Ind. Hist. Quart.«, VII, 1931, pp. 1—16, presStampano u Studies in
the Tantra, pp. 45—60); o eventualnim iranskim uticajima na budi-
sticku ikonografiju cf. A. Griinwedel, Alt-kutscha. Archdelogische und
religionsgeschichtliche Forschungen an Temara-Gemdlde aus buddhi-
stischen Hohlen der ersten acht Jahrhunderte nach Christi Geburt
(Preuss. Turfan-Exped., Berlin, 19207, I deo, pp. 54 sq.).

O kultu plodnosti u Indiji vidi bogatu dokumentaciju koju je sa-
kupio J. J. Meyer. Trilogie altindischer Mdchte und Feste der Vege-
tation, 3. Vol. (Ziirich-Leipzig, 1937) i Odette Viennot, Le culte de
larbre dans l'Inde ancienne (Paris, 1954). O Durgi, vidi, takode, Pra-
tapachandra Ghosha, Durgd Pujd (Calcutta, 1841); E. A. Payne, The
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Saktas. An introductory an comparative study (Calcutta-Oxford, Reli-
gious Life of India Series); Sten Konow, A european parralel to the
Durgd Piajd (»Journal Asiat. Soc. Bengal«, 1925, pp. 315—324); W. Kop-
pers, Probleme der indischen Religionsgeschichte, passim. O vezama
izmedu tantrizma i vestica cf. S. N. Roy, The witches of Orissa (»Jour-
nal Anthrop. Soc. Bombay«, XIV, 1929, pp. 185—200) i W. Koppers,
op cit.,, pp. 783 sq.

O yaksama, yaksini i dakini vidi: N. Péri, Hdriti, la Mére-de-dé-
mons (»Bull. Ecole Frangaise Extr.-Orient«, XVII, 1917, n° 3, pp.
1—102, nar. pp. 38 sq., 81 sq. — gde je re¢ o tantristickom kultu,
dekadentnim formama magije, itd.; vidi, takode, Jean Filliozat, Etude
de démonologie indienne: Le Kumdratantra de Rdvana, Paris, 1937, i
na$ Clanak: Notes de démonologie, »Zalmoxis«, 1, 1938, pp. 197—203);
Ananda Coomaraswamy, Yaksas, I—II (Smithsonian Miscellaneous Col-
lection, Washington, 1928, 1929); M. Linossier, Les peintures tibétaines
de la collection Loo (Mélanges Linossier, 1932, Vol. I, pp. 1—97, spec.
53 sq.); Jitendra Nath Banerjea, Some Folk Goddesses of Ancient and
Mediaeval India (»Ind. Hist. Quart.«, XIV, 1938, pp. 101—109); M. La-
lou i J. Przyluski, Yaksa et Gandharva dans le Mahdsamaysuttanta
(»Harvard Journal of Asiatic Studies«, III, 1938, pp. 40—46); Joseph
Masson, La religion populaive dans le Canon pdli (Louvain, 1942), pp.
126—131; Charles Autran, L'Epopée hindoue (Paris, 1946), pp. 170—190.

O motivu »Zene i Stabla«: J. Ph. Vogel, The Woman and Tree
or Sdlabhanjikd in Indian Literature and Art (»Acta Orientalia«, VII,
1929, pp. 201—231); o yaksama, zaStitnicima stipa, c¢f. Ramaprasad
Chanda, Mediaeval Sculpture in Eastern India (»Journal Depart. Let-
ters«, Calcutta University, Vol. ITI, 1920, pp. 225—246), p. 236.

O Caityama vidi: V. R. Ramchandra Dikshitar, Origin and Early
History of Caityas (»Ind. Hist. Quart.«, XIV, 1938, pp. 440—451); u juz-
noj Indiji: K. R. Subramanian, Buddhist Remains in Andhra (Madras,
1932), pp. 24 sq.; N. Venkata Ramanayya, An Essay on the origin of
the South Indian Temple (Madras, 1930), pp. 53 sq.; u Tibetu, Giusep-
pe Tucci, Mc’'od Rien e Ts’a Ts’a nel Tibet indiano ed occidentale (»In-
do-Tibetica«, I, Roma, 1932), pp. 24sq.

O yaksama i vaksini u dainistickoj ikonografiji vidi J. Burges,
Digambara Jaina Iconography (»Indian Antiquary«, Dec. 1903, pp. 459—
—464), p. 464.

O pithama vidi Dines Chandra Sirkar, The Sakta pithas (»Jour-
nal of the Royal Asiatic Society of Bengal«, XIV, n° 1, 1948, pp. 1—108).

Beleska VIII, 8: dravidski doprinos

Promene u indoarijevskim jezicima doskora su bile objasnjavane
dravidskim uticajem; vidi, na primer, R. Caldwell, A Comparative
Grammar of the Dravidian or South-Indian Family of Languages (111
ed., London, 1913); Sten Konow, Linguistic Survey of India, Vol. 1V,
pp. 2718 sq., c¢f. S. K. Chatterji The Origin and Development of the
Bengali Language (Calcutta, 1926), 1, pp. 174 sq. Caldwell je posebno
podrzavao tezu da se konjugacijske i deklinacijske promene, kao i po-
java cerebrala u sanskritu, moZe objasniti dravidskim prisustvom.
Medutim, tendencija ka cerebralizaciji postoji ve¢ i ranije u indoiran-
skom; cf. Jules Bloch, Sanskrit et dravidien in India, Calcutta, 1929,
pp. 35—39); id., Some Problems of Indo-Aryan Philology (»Bul. London
School Oriental Studies«, V, 1930, pp. 719—756), pp. 730—744; id,,
L'Indo-Aryen, du Véda aux temps modernes (Paris, 1934), pp. 321—331.
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Fenomen cerebralizacije postoji veé¢ i u jezicima munda; J. Bloch,
Some problems, pp. 7131—132, J. Przyluski, Un ancien peuple de Pe-
njab : Les Udumbara, »Journal Asiatique«, 1926 (prev. Bagchi, Pre-
-Aryan and pre-Dravidian, p. 156). Kada je, pak, re¢ o domorodackim
uticajima na sanskrit, Jules Bloch misli da oni dolaze pre iz jezika
mfmdé., na_lro'éito njihova leksika (vidi Belesku VIII, 10).

B_110' je i pokusaja da se pokaZe veza izmedu dravidskog i etrur-
skog jezika, izmedu dravidskog i uralskog; cf. Schrader, Dravidisch
und Uralisch (»Zeitschrift f. Iranistik u. Indianistike, III, pp. 81 sq);
T. Burrow, Dravidian Studies, 1V: The Body in dravidian and ura-
lian (»Bul. London School Orient. Studies«, XI, 1944, pp. 328—356).

O antropologiji i etnologiji Dravida c¢f. G. Montadon, La Race,
les Races (Paris, 1933), pp. 174—177; id., Traité d'Ethnologie culturelle
%’?rls, 1934), pp. 180 sq., A. L. Kroeber, Anthropology (1923), pp.

sq.

Kada je re¢ o religioznom Zivotu dravidskih naroda i grdmade-
vatd, materijale i bibliografiju nalazimo u G. Oppert, On the original
inhabitants of Bharatavarsa or India (Westminster, 1893); W. T. El-
more, Dravidian Gods in Modern Hinduism (New York, 1913); H. Whi-
tehead, The Village Gods of South India (Il. ed., Madras, 1921); Cf., ta-
kode, S. Ch. Roy, Oraon Religion and Customs (Ranchi, 1928); J. S.
Chandler, Names of God in the Tamil Lnguage which denote his
Oncness (»Journal Americ. Orient. Soc.«, Vol. 45, 1925, pp. 115—118);
O. R. von Ehrenfels, Traces of a Matriarchal Civilization among ‘the
é(golléz)Malaiydlis (»Journal Royal Asiat. Soc. Bengal«, IX, 1943, pp.

Dravidska religioznost je izvrsila veliki uticaj na hinduizam: pa
ipak, ne bismo mogli da u potpunosti prihvatimo misljenje G. W.
Brown-a (The Sources of Indian Philosophical Ideas, in Studies in
Honour of Maurice Bloomfield, Oxford, 1920, pp. 75—88) koji poreklo
svih velikih ideja i osnovnih pojava indijske misli trZzi u dravidskoj
civilizaciji.

O pojmu padd vidi: Jarl Charpentier, The Meaning and Etymology
of Pdjd (»Indian Antiquary«, 1927, pp. 93—99, 130—136; na nemackom:
qutgabe H. Jacobi, 1926, pp. 276—297); J. Przyluski, Totémisme et
vegezalzsAme dansAl’Inde (»Revue Hist. d. Religions«, 1927, pp. 347—364).

Grdmadevatd mogu poprimiti razne oblike: Grdmadevatd-pratisthd
poniinje, medu bezbrojnim »oblicima«, Brahminu lobanju, glavu Vis-
nua, loba.n]q' Renukp, lice Draupadi, Sitino telo, pramathe (povorka
koja Asledl Sivu), parisade (kompanjone Visnua), svakojake demone,
Jogini, razne vrste statua Sakti od drveta, kamena ili gline, itd. (Op-
pert, op. cit.,, p. 455).

Beleska VIII, 9: zmije, zmajevi, ndge

) O kultu i simbolizmu zmije vidi: J. Ph. Vogel, Serpent Worship
in ancient and modern India (»Acta Orientalia«, II, 1924, pp. 279—312),
posebno pp. 305 sq. 0 ndgama u Kasmiru i Pendzabu. (Cf. B.R. Beotra,
Gods and Temples in the Suket States »Journal Asiat. Soc. Bengal,
1931, pp. 165—1{6, naro€ito pp. 170 sq.); J. Ph. Vogel, Indian Serpent-
-Lore or the Ndgas in Hindu Legend and Art (London, 1926), pp. 35
sq.; M. Winternitz, Der Sarpabali, ein altindischer Schlangencult (»Mit-
teil. d. anthrop, Gesell. in Wien, XVIII, 1888, pp. 25 sg.). Cini nam se
neprihvatljiva hipoteza F. Oldhama (The Sun and the Serpent, Lon-
don, 1905), prema kojoj bi ndge bila biéa koja su dosla sa Sunca.
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Kern je prvi primetio da su ndge u vezi sa vodom. Zmajevi i zmije
bili su izjednateni sa mekakvim »gospodarima mesta«, »mestanimac;
¢f. Charle Autran, L’Epopée hindoue (Paris, 1946), pp. 66—169. O meta-
fizickom simbolizmu zmije — koja predstavlja praobli¢je Univerzuma,
ono »Jedno«, jo$ nepodeljeno, koje prethodi svekolikom stvaranju, cf.
Ananda Coomaraswamy, The Darker side of the Dawn (Washington,
1938), id., Sir Gawain and the Green knight : Indra and Namuci (»Spe-
culume, XIX, january 1944, pp. 1—25). ]

Jedini primer indijske ofiolatrije u kombinaciji sa ljudskom
#rtvom, za koji znamo do danas, nalazimo kod asmamskih Khasija:
zmijoliko bozanstvo se zove U Thlen. O mitovima u vezi sa U Thle-
noni vidi R. T. Gurdon, The Khasis (London, 1914), p. 175—178; I\{Irg.
Rafy, Folktales of the Khasi (London, 1920)_,' p- 58—64}. Jedan skorasnji
sluaj prinoSenja ljudske Zrtve, slucaj koji datira iz 1924, opisao je
S. Ch. Mitre, On a recent instance of the Khasi custom of offering
human sacrifices to the Snake Deity (»Journal Anthr. Soc. Bombayx,
Vol. XIII, n° 2, 1924, p. 1—7), 5—6. . o

O raznim ikonografskim predstavama bogova-ndga vidi Gisbert
Combaz, L'Inde et I'Orient Classique (Paris, 1937), pp. 56 sq.; cf. id.,
Masques et Dragons en Asie (»Mélanges chinois et bouddhiquese, VII,
1939—1945; pp. 102 sq., o zmajevima; 136 sq., © makari u Indiji;
172 sq., o zmajevima u Kini).

U ¢&lanku La Princesse a l'odeur de poisson et la Nagi dans les
traditions de IU'Asie Orientale (»Etudes Asiatiques«, 1925, Vol. II. pp.
265-—284), J. Psulski analizira grupu legendi u kojima se odraZavaju
izvesni aspekti maritimne civilizacije jugoisto¢ne Indije. »Ideja koja
je u osnovi jeste ta da magi¢noreligiozna sila koja Cini junake,
podiva u vodama ... Potpuno suprotno ideji kontinentalnih naroda,
Indoarijevaca i Kineza za koje bogovi svoje boravi$ie imaju na pla-
ninskim vrhovima i vi§im slojevima atmosfere. U Kini, boZanska
snaga i autoritet dolaze odozgo; imperator je Sin Neba« (p. 281). Dru-
ga ideja, koja se nadovezuje na ideju sakralnog karaktera Vode, jeste
da suverenitet pripada Zenama i one ga prenose. Cf., takode, J. Przy-
luski, Dragon chinois et Ndga indien (Monumenta Serica, III, 2, 1938,
pp.602 sq.); id., Le Prologue-cadre des Mille et une Nuits et le theme
de svayamvara. Contribution a l'histoire des contes indiens (»Journal
Asiatique«, 1924, pp. 101—137; tragovi matrijarhata u indijskim prica-
ma, u Kambodzi, u kineskom folkloru, itd.).

O akvati¢koj simbolici vidi nase knjige: Traité d’Hisoire des Re-
ligions, pp. 168 sq.; Images et Symboles, pp. 164 sq.

Beleska VIII, 10: munda, protomunda

Osnovne bibliografske podatke do 1933. godine moZzemo naéi u
C. Régamey, Bibliographie analytique des travaux relatifs aux éléments
anaryens dans la civilisation et les langues de I'Inde (»Bull. Ecole
Fr. Extr-Orient«, 1934, pp. 429—566). Pocetni impuls svim istraZiva-
njima o mandima dale su studije Wilhelma Schmidta, u kojima on
ukazuje na vezu izmedu lingvisticke grupe mon-khmer i malezijskih
jezika; cf. W. Schmidt, Die Monkhmer-Vilker, ein Bindeglied zwischen
Véikern Zentralasiens und Austronesiens (Archiv fiir Anthropologie,
N. F., V, 1906, pp. 59—109; fr. prevod Mme J. Marouzeau, »Bull. Ec.
Fr. Extr-Or«, VII, 1907, pp. 213—263; VIII, 1908, pp. 1-—35). Opis
jezika miinda: Grierson, Linguistic Survey, Vol. IV (1906), pp. 1—-275;
cf., takode, Vol. 1, Introductory, pp. 32—38, S. K. Chatterji (The Study
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of Kél, »Calcutta Reviews, 1923, pp. 455 sq.) smatra da je bolje na-
zvati ovu lingvisti¢ku grupu kolarijska (od k6!, arijevski izgovor jedne
stare reCi jezika mnda koja znadi »Coveke).

O uticaju juZnoazijskih jezika i kultura na sanskrit i na civi-
lizaciju Indoevropljana vidi: Sylvain Lévi, Préaryen et prédravidien
dans I'Inde (»Journal Asiatique«, 1923, pp. 1—57; engl. prevod P. C.
Bagchi, Pre-aryan and pre-dravidian, Calcutta, 1929, pp. 63—126); J.
Przyluski, De quelques noms anaryens en indo-aryen (Mémoires de la
Société de Linguistique de Paris, Vol. 22, 1921, pp. 205—210); id.,
Emprunts anaryans en indo-aryen (»Bulletin de la Société de Lungui-
stique«, Vol. 24, pp. 118—123; skraceno ldngala, plug, laguda, $tap,
linga; zajednicki juZnoazijski koren lak); id., Emprunts anaryens en
indo-aryen (ibid., 1924, Vol. 24, pp. 255--258: naziv za betel na juino-
azijskom); id., ibid. Vol. 25, pp. 66—75 (skraceno bdna, »strelac, odgo-
vara juznoazijskim re¢ima tipa panah); id., ibid., Vol. 26, pp. 98—103
(naziv za slona, itd.); id., ibid., Vol. 30, 1930, pp. 196—201; id., La nu-
mération vigésimale dans I'Inde (»Rocznik Orientalistyczny«, Vol. 1V,
1926, pp. 230—237); id., Bengali Numeration and Non-Aryan Substra-
tum (engl. prevod in Bagchi, Pre-aryan and Pre-dravidian, pp. 25—32);
F. B. J. Kuiper, An Austro-Asiatic Myth in the Rig veda (Mededelingen
der konin klijke Nederlandse Akademie van Wetenschappen, Amster-
dam, 1930, Vol. 13, n° 7, pp. 163—182: Indra i vepar kojeg ubija stre-
lom, a koja probija planinu); id., Proto-Munda Words in Sanskrit
(Verhandeling der kon. Nederl. Ak. v. Wetenschappen, Vol. 51, n° 3,
Amsterdam, 1948); id., Munda and Indonesian (»Orientalia Neerlandi-
cac, pp. 372—401).

. Kada je re¢ o JjuZnoazijskim migracijama u Indiju, P. Rive (Paul
Rivet smatra da su »nekada, veoma davno, sa juga Azije, odnosno

stizu na istok do Novog sveta, na sever do Japana, na zapad do Ev.
rope i Afrike« (Les Océaniens, p. 250, »Journal Asiatique«, 1933, p.
2.3'5—'256). U predelu Benaresa pronadeni su petroglifi identi¢ni austra-
lijskim. Ugotreba bumeranga srece se na Celebesu, na jugoistoku In-
dije, kao i u Guderatu (p. 236). »Postajem sve vige i vise ubeden
da se u celom Mediteranskom bazenu, kao i u jednom delu Afrike,
moze nadi supstrat okeanske kulture, koja je ostavila traga na razne
popul}ague koje su tokom vekova osvajale ove oblasti (Paul Rivet,
§u_merzen et Océanien, Parsi, 1929, p. 8). Srediste odakle se ta kultura
Sirila, be; sumnje, bila je juZzna Azija, odnosno Indonezija (ibid., p. 9).
.Zav R. Heine-Gelderna, pak, dolazak Dravida u Indiju prethodi dolasku
Juznoazijata: cf. Ein Beitrag zur Chronologie des Neolithikums in
S'L_tdostaszeAns (Festschrift W. Schmidt, Wien, 1928, p. 809—843: o migra-
cijama minda, pp. 814—830); id., Urheimat und friitheste Wanderun-
gen der Austronesiens (»Anthropos«, Vol. 27, 1932, pp. 543—619). Ct.,
t'akode,. Dr. C. Tauber, Entwicklung der Menschheit von der Ur-Austra-
liern bis Europa auf Grund der neusten Forschungen iiber die Wan-
derungen der Ozeanier (Ziirich-Leipzig, 1932).

Znatajnu studiju o kulturnoj stratigrafiji indijskih naroda napi-
sao je Herman Niggermeyer, Totemismus in Vorderindiens (»Anthro-
pos«, Vol. 21, 1932, pp. 407—461; 1933, pp. 579—619).

.0 polinezijskom uticaju na juznu Indiju vidi James Hornell, The
Origin and Ethnological Significance of the Indian Boat designs (Me-
morrs of the Asiatic Society of Bengal, Vol. VII, 1920, fasc. 3); id.,
Tl.w Boats of Ganges (ibid., Vol. VIII, 1921, fasc. 3). O podudarno-
stima izmedu Sumatre i Indije vidi;: H. C, Das Gupta, A few Type
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Indian sedentary Games (»Journal Asiat. Soc. Bengal«, Vol. 22,
%26, pp. 143—148, 211—21/); id., On a type of Sedentary Game pre-
valent in Shahpur (ibid., Vol. 26, 1930, pp. 411—412: sher-bakr, »tigar-
-jarace, igra koju sreemo u Orisi, Tibetu i Sumatri). ) ‘

Vidi, takode, Walter Ruben, Ueber die Literatur der vorarischen
Stdmme Indiens (Deutsche Akademie d. Wissenschaften zu Berlin,

Heft 15, 1952).

Beleska VI, 11: Harappd i Mohendo-Daro

ir John Marshall, Mohenjo-Daro and the Indus Culture, 3 vol.
(Londsolrll, Jlo931, skup autora); E. Mackay, The Indus C"zvzlzzatzon (Lon:
don, 1935; fran. prev., Paris, 1936); M. S. Vats, Excavtions at Harappd
(1940); Heinz Mode, Indische Friihkultwten‘ und ihre Bezichungen zum
Westen (Bassel, 1944; pp. 165—171, bibliografija); H. Heras, Mflre.
about Mohenjo-Daro (»New Indian Antiquary«, I, 1939, pp. 637_6(1)"
Fr. Gelpke, Induskultur und Hinduzsmus', Vorarische Elemente der
indischen Kultur (»Ostasiatische Zeitschrifte, N. F., XVII, 1941, pp.
201—205); H. P. Sullivan, A re-examination of the religion of the Indus
civilization, Hislory of Religions, 1V, 1964, 115—125; Mario Cappler%,
Ist die Indus-Kultur und ihre Bevélkerung wirklich verschwenden?,
«Antropos«, LX, 1965, 719—762; J. Gonda, Change an'd Continuity, E%).
737, V. Goloubev, Essais sur l'art de I'Indus. I: L'homme au chale
de Mohenjo-Daro (»Bull. Ec. Fr. Exir.-Orient¢, Vol. 38. 1938 — QPJ%V-
lien 1940. — pp. 255—280: povodom slike o kojoj su neki mislili da
moZe da se raspozna jogin u meditativnoj porziciji, autor misli da se
radi o predstavi svesStenika; uticaj skulpture iz prednje Azije). O s;lm
tim problemima vidi, divljenja dostojnu sintezu, Stuart Piggott, Pre-
historic India (Penguin Books, 1950; Harappd c¢t Mohenjo-Daro, pp.
132—213. o -

Ne bismo se zadrZavali na mnogobrojnim pokusajima da se de-
gifruju indijski natpisi: cf., na primer, W. de Hevesy, Tthe Eastern
Island and the Indus Valley Scripts, »Anthropos«, Vol. 33, 1938, pp.
808—814 (treba, takode, konsultovati R. von .Helne-Geldern, Die Os}ier-
inselschrift, pp. 815—909); B. Hrozny, Insghrzften und Kultur der X’ﬁ_
to-Inder von Mohenjo-Daro und Hlarcfgzpsa (»Archiv Orientalnye, ,

. 192—259; XIV, 1942, pp. 1— . o )
1941,(5) pkultu plodnosti u civilizaciji Indusa vidi Odette Viennot, Le
Culte de larbre dans Ulnde ancienne (Paris, 1954), pp. 7—19.

Beleska IX, 1: Sirenje jogistickih tehnika i kulturni
kontakti Indije sa ostalim svetom

. C e . . him (>The

O tibetanskoj jogi vidi: L. A. Waddell, Lamaism in §_lkhzm (»The
Gazetteer of Sikljlirjn«, Calcutta, 1894, p. 24_1—392), ‘narc‘)mj[o p. 30(51 i
dalje (o »meditativnim polozajima« i o tehnikama CI.ISEIHJ'a), Alexaln (ria
David Neel, L'entrainement psychique ches les Thibétains (»Bull. et
I'Institut Général Psychologique«, 1927, p. 179—207) i My‘sthqL]ges (i
Magiciens du Thibet, Paris, 1929, p. 245 i dalje. Vidi, takode: : Gacot,
Milarépa (Paris, 1925), p. 200 i dalje; W. Y. Evans-Wentz, T1b¢l§§ .reaz
Yogi Milarepa (Oxford, 1928), p. 194 i dalje; id., Le Yoga ti etalan¢
les doctrines sekrétes (fr. prev., Paris, 1938), passim; A. Griinwedel, lfl
Legenden des Nd-ropa, des Huptvertreters des NekromanzenA Lfnt
Hexentum (Leipzig, 1936; videti, takode, G. Tucci, »Journal Roy. Asiat.
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Soc.«, 1935, pp. 677—688); S. Hummel, Die Lamaistischen Tempelfahnen
und thre Beziehung zu Yoga, »Tribus«, I, Stuttgari, 1952—1953, pp.
239—252; Li An-Che, The Bkah brgyud Sect of Lamaism, JAOS, LXIX,
1949, pp. 51--59; Chang, Ch'eng-chi, Teachings of Tibetan Yoga, New
York, 1963.

O jogi u Mongoliji vidi A. M. Pozdnejev, Dhydna und Samddhi
im wmongolischen Lamaismus (»Zeitschrift fiir Buddhismus«, VII,
O dhyhdni (ch'an); u Kini, cf. Ed. Conze, Le bouddhisme (fr. prev.,
Paris, 1952), pp. 199 sq.; John Blofeld, The Path od Sudden Attain-
ment. Atreatise of Ch’an (Zen) School of Chinese Buddhism, by Hui
Hai of the T'ang Dynasty (London, 1948); o zenu cf. D. T. Suzuki,
Essays in Zen Buddhism, I—II1 (London, 1927, 1933, 1934); id., Intro-
duction to Zen Buddhism (London, 1949); id., Manual of Zen Buddhism
(Kyoto, 1935; prevod klasi¢nih tekstova).

O sirenju indijskih duhovnih iehnika u Indoneziji sve je receno
u monumentalnoj studiji Pola Musa (Paul Mus, Barabudur (Hanoi.
1935). Vidi, takode, J. Przvluski, Le bouddhisme tantrique a Bali
d’'aprés une publication récente (»Journal Asiatique«, 1931, pp. 159—167):
tantrizam sa Jave moZe da se uporedi sa tantrizmom japanske sekte
$ingon; medutim, on je ranija faza (op. cit, p. 160). O kulturnim kon-
taktima Indije i Kine c¢f. Elmer H. Cutts, Chinese-Indian contacts
prior to the latter half of the first century (»Indian Historical Quar-
terly«, XIV, 3, sept. 1938, pp. 486—502); Prabodh Chandra Baggchi,
India and China. A thousand years of cultural relations (IT ed., Bom-
bay, 1950; pp. 221—222, bibliografija).

Dokumente i osnovne bibliografske podatke o kulturnim kon-
taktima Indije i Evrope dali su: Henri de Lubac, La rencontre du
bouddhisme et de I'Occident (Paris, 1952); E. Lamotte, Les premiéres
velations entre l'Indie et I'Occident (»La Nouvelle Clioc, V, 1953, Pp.
83-—118); o indijskim uticajima cf. Méniorial Sulvain Lévi (Paris, 1937),
p. 190, 206—212, etc.; Marcel Mauss, Rapports historiques entre la
mystique hindoue et la mystique occidentale (izvadak od 11 strana iz
Actes du Congrés d'histoire du christianisme, Paris, 1928). »Lassen
je ve¢ ukazao na to da je preliminarni postupak koji vodi ekstazi
kod Plotina izrazito nalik na postupak budista i raznih bramanisti¢-
kih sistema [...] I zaista, jedan papirus, iz II veka, koji govori o
magiji, pominje izvesna indijska verovanja (cf. Norden, Geburt des
Kindes, 1924, pp. 112); Izis se tu uporeduje sa Mayom, imenom i per-
sonifikacijom Budine majke i Velike Tluzije.« Treba konsultovati i H.
de Lubac, Textes alexandrins et bouddhiques (»Recherches de science
religieuse«, Vol. 27, 1937, pp. 336—351); Jean Filliozat, La doctrine
des brdhmanes d'aprés saint Hippolyte (»Revue Hist. Relig.«, juillet-
-decembre 1945, pp. 59—91); id., Les échanges de U'Indie et de I'Empire
romain aux premiers siécles de l'ére chrétienne (»Revue Historique,
jan-mars 1949, pp. 1—29); id., La doctrine classique de la médecine
indienne (Paris, 1949), pp. 205 sq.

Problem indijskog uticaja na hri$cansku teologiju i mistiku u ce-
losti je obradio Ernst Benz, Indische Einfliisse auf die friihchrist-
liche Theologie (Akademie der Wissenschaften u. d. Literatur, Jahr-
gang 1951, n° 3, Wiesbaden, pp. 172—202; vidi, narodito, p. 197 sq., gde
se govori o Amoniusu Sakasu i prisustvu indijske filozofije u alek-
sandrijskim neoplatoniéarskim i hri§¢anskim krugovima). Medutim,
ne smemo izgubiti iz vida to da se uticaj vrsio i u suprotnom prav-
cu: u ISvaragiti, jednoj poznijoj S$ivaitskoj imitaciji Bhagavad-gite,
joga, shvacena kao jedinstvo ljudske duse sa Bogom (I§vara = Siva),
oznacena je kao sunaphd; taj termin nalazimo 1 u astrolo$kom delu
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Vardhamihira (VI vek n. e). Taj termin je grékog porekla (Winter-
nitz, Geschichte d. Ind. Litteratur, 111, 56?, f5§9, 571: Plotin i Pro%(lus.
upotrebljavaju re¢ synaphé u smislu misti¢kog sjedinjenja ’dll.lse i
duha; vidi P. E. Dumont, Sunaphd. Note sur un passage de Ulsvara-
gitd du Kdrmapurdna (»Bull. Classe Lettres«, Sciences morales et poll-
tiques de I'Académie de Belgique, V serija, t. XVII, pp. 444—-450). Cft.,
takode, Olivier Lacombe, Note sur Plotin et la pensée indienne (An-
nuaire de I'Ecole Pratique des Hautes Etudes, Sciences Religieuses,
1950—1951, Paris, 1950, pp. 3—17).



INDEKS

abhidharma, 199

abhidnja (nadznanje),
385

abh?igeka (ritual ustolienja),
22

abhydsa (veZbanje), 55, 58, 235

ddhdra (podloga, sud, sadrzilac),
246, 395

advaya (nedvojnost, apsolutno
jedinstvo), 212

adivika, 195 sq., 385

ddnjd dakra, 245 (v. cakra)

Aghori, 295 sq., 403—404

ahimsd (nenasilje), 67

aklista (»Cista« stanja svesti),
62 sq.

akvati¢na (simbolika), 343 sq.

athemija — i joga 275 sq.,399—
—403; indijska 278 sq. 315,
399—401; kineska 284 sq., 401—
—402; i metalurgija 402—403

ambivalentnost, 33

andhata Cakra, 245

anga (»udovi« joge), 66 sq.

Anirudha, 31, 361

asampradnjita samddhi (samd-
dhi bez oslonca), 94 sq., 97 sq.
103 sq.

asamskrta (»apsolut«), 29, 170

dsana (jogisti¢ki polozaji), 70 sq.,
234 sq., 3711—372

asketizam v. tapas

askete (sahranjivanje asketa),
405—406

dtman, 27, 36, 39; u Upanisada-
ma, 124 sq.

atomi, 42

australijsko-azijatski mitovi i le-
gende, 343 sq.; doprinos, 411—
—412

184 sq.,

417

avidyd, 21, 39, 48 sq., 60 (v. ne-
znanje)
Axis mundi, 125 (v.Centar sveta)

besmrtnost — u Upanisadama,
127 sq.; kao motiv 312 sq.

Bhagavad-gitd, 166 sq. 381

bhakti 53, 91,399 sq. (v. mistika)

bhavapratyvaya (urodeni nacin
sticanja samddhija), 105

Bhoda, 32, 363

bhtimi (»ravan«< jogisti¢kog isku-
stva) 58

bida-mantra, 220 (v. mantra)

bida-samddhi, 97 (v. samddhi)

bol, imanentan postojanju, 34
sq., 54 sq.

bozanstva, zastrasujuca, 226 sq.

brahmadarya (seksualna apsti-
nencija), 67 sq.

brahman, 27; u Upanisadama
124 sgq.

Brdahmana, 121 sq.

Buda, 34, 41, 169 sq.; i joga 318
(rope trick)

Buddhagosa, 199 sgq.

buddhi (razumevanje, intelekt),
39 sq., 48 sq.

budizam (pozni), 335 sq., 408; i
sdmkhya, 368—370; i joga
382—383 (v. tantrizam)

centar, srediste (hod ka c.), 230
sq.;, »Centar sveta«, 125—126;
»centri« (v. éakra)



¢ovek (Covekova kosmizacija),
33 sq.

&uvenje, misticko — v. zvuci,
misticki

»&iéenje« (u hatha-yogi), 234

Caraka, 32

éakra, 239 sq., 244 sq., 395

ditta (intelekt, svest), 56 sq.,
84 sq.

éittavrtti, 59 sq., 66 sq.; v. svest,
stanja svesti

dittabhiimi (modaliteti svesti),
56 sq.

dah (u vedizmu), 116; pet daho-
va, 373—374 (v. prdndydma)

dakini, 373

darsana, 29, 37

dhdrand (koncentracija), 84; u
Upani$adama, 139 sgq.

dhdrani, 217 sq.

dharma-megha-samddhi, 98

dhduti (»&iséenjec), 234

dhikr, 79, 221 sq., 393

dhydna (jogistiCka meditacija),
66 sq., 85 sq., 92 sq., 268, 384

Dhydnabindu-upanisad, 141 sq.

diksd, 119, 374

disanje, jogisti¢ke tehnike, 73
5g.; u taoizmu 76 sq.; uislamu
79—80; u isihasmu 79; v. prd-
ndyama

dombi (pralja), 262 sgq.

domorodacke religije, 338 sq.

dravidsko naslede, 340 sq.; do-
prinos 409—410

duh, 32, 37 sq., 47 sq.; V. pu-
rusa, dtman, Sopstvo

Durgd, 213, 336 sq., 408—409;
v. Sakti

dainizam, 196 sg.; dainisticki tan-
trizam, 215 sq.; dainisticka jo-
ga, 390—391

dhdna (jogisti¢ka praksa budi-
sta), 176 sq., 383—384

divanmukta (»izbavljen za Zivo-
ta«<), 51, 106, 174, 275, 282 sq.,
315, 334, 354

418

dnjanendriya (pet spoznajnonos-
nih ¢&ula), 42 sq.

ekdgra (modaliteti svesti), 56 sq.

ekdgrata (»na samo jednu tac-
ku«), 65 sq.

ekstaticari (u Rg-vedi), 113 sq.

eliksir, alhemicarski, 286 sq.

fakiri, 406—407 (v. jogini)

fenomeni, svetlosni, 223

»fiziologija, misti¢na« (suptilna)
u taoizmu 76 sq.; u Yogatat-
tva-up., 139 sqg.; u Dhydnabin-
du-up., 141 sq.; u hatha-yogi,
237 sq.

Gaudapada, 39, 361

Gorakhnéath, 233 sq., 300 sq., 405

gramadevatd, 341 sq.

groblja, 295 sq.

guna (modusi prakrti), 41 sq.,
57, 365—366

guru (vaZnost g. u tantrizmu),
212

Hdadi-siddha, 310 sq., 314

Harappa, 345 sq., 413

hatha-yoga — poreklo, 233; lite-
ratura, 230 sq.; tekstovi i bilio-
grafija, 394—395

hinduizacija — poznog budizma,
335 sq.; autohtonih religija,
374—376

hipnoza (u asketskim tradicija-
ma Indije), 91 sq.

»iéi protiv struje« (udana sdd-
hana), 272

idd 240 sg.

iddhi, 184 sq. (v. siddhi)

ikonografija, 212 sq.; tantristi¢-
ka, 220

iluzija, 48 sgq.

imago mundi, 230

individuacija (»sve§¢u o sebi«),
4 sq.

indriya (aktivnost cula), 66

inicijacija, 29 sq., 205, 231 sgq.,
259 sq., 2713 sq.; u Brdhmana-
ma, 121 sq.; u budizmu, 172
sq.; kod adivika, 197; u man-
dali, 224 sq.; $amanistic¢ka, 308
sq.; Mayanamatina, 313

interiorizacija (ritualna), 122 sq.

inverzija (procesa), 270

isihazam, 79 sq.

iskustvo, mistic¢ko, 181 sq., 198

i$vara (Bog), 30, 108; njegova
uloga u klasi¢noj jogi, 88 sgq.

i$varakrsna (autor Sdmkhyd-kd-
rika), 31, 359

Isvarapranidhdna (predavanje
is$vari), 89

izbavljenje, 27 sq., 51 sq.., 53
sq.; putem spoznaje u Upani-
$adama (v. moksa, mukti)

izbavljen za Zivota, 54 sq.; v. di-
vanmukta

izdah (reéaka), 76

jedinstvo, 29
jedinstvo, apsolutno (advaya),
212

jedinstvo, primordijalno, 110 sq.

jedinstvo suprotnosti 267; v. iz-
jednadenje ‘suprotnosti

»jezik, intencionalni«, tajni je-
zik, 252 sq., 396

joga, v. yoga

kali-yoga, 205, 210, 212

Kamartpa (=Assam), 303

kdnphata-vogi, 233, 300

kapalika, 295 sq., 403-—404

karma (&inovi), 27, 33, 36, 48 sq.,
61 sq.

karmendriya (pet sredstava, »Cu-
la« akcije), 42 sq.

kasina (oslonci za meditaciju),
200 sgq.

Katha-upanisad (joga u K.) 127

sq.
kesin, 114 sq.

khedarimudrd, 142, 250 sq.
klesa (»bolni« modaliteti svesti),

61 sgq.
klista (oneci$éenost), 61 sq.
koncentracija — »na jednu tad-

ku«, 65 sq.; prepreke za k.,
371; v. dharana

kontakti indo-evropskih kultura,
413—415

kosmos, 33 sq., 43 sq.

kralj (kraljevski simbolizam), 226

kréag, v. posuda

kriptobudizam, 335 sq., 408

Krsna — u Bhagavad-giti, 160
$q.;, u visnuitskoj mistici, 266

sq.

ksipta (modalitet nestabilne sve-
sti), 57

ksiptaviksipta, 65

kubhaka (zadrzavanje vazduha),

7
kundalini, 142, 244 sq. 247 sq.

lavirint, 227 sq.

let, misti¢ni, 277 sq., 321 sgq.
li¢nost, ¢ovekova, 52 sg., 55 sq.
linga, 61

lobanja (kult. 1.), 299, 403—404
logika (u samkhya-yogi), 366—367
logos, 37

lokayata, 38, 299, 364

lotos srca, 89

ljubav, misti¢na, 266 sq.

Mahdbhdrata (joga u M.), 92 sq.,
379380

mahdpraldya, 33, 43

mahat (energijska masa), 42 sq.

Mahavira, 196 sgq.

Maitri-upanisad (joga u M.) 135

sq.
maithuna, 255 sq., 260 sq.
majka (religija m.), 209 sq.;
v. Sakti
Makkali Gosala, 195 sgq.
manas (unutrasnje ¢ulo), 42 sq.
mandala, 214, 223 sq. 393—39%4
Mandukya-upanisad (joga u M.),
132 sgq.
manipiira cakra, 245
mango trick, 325, 330
mantra, 217, 219, 392—393
Manu, 36
maritimna (kultura), 342
materijalisti (lokdyata), 38, 364
Matsyendranath, 300, 302, 305 sq.
mdya, 27, 38, 52



Mayanamati, 310 sq.

meditacija, budisticka, 175 sq.

metalurgija (i hemija), 402—403

milost (Isvare), 95

mistika — budisticka 198 sgq.;
visnuitska 267 sq.

Mohendo-Daro, 345 sq., 413

moksa (izbavljenje), 27, 29, 33

Moksadharma (joga u M.), 157
sq.

moralnost, 50

mlsiglha (zamudeno stanje svesti),

mudrd, 216, 391—392

mukti, 27, 33, 51 sq.; v. moksa,
izbavljenje

miilddhara Cakra, 244 sq.

munda, doprinos m., 411—413

muni (u Rg-vedi), 114 sq.

Néadabindu-upanisad (joga u N.),
140—141

nadnaravne modi, 184 sq.; v. sid-
dhi

nddi, 86, 235, 240 sq.

ndga, ndgi, 343 sq., 410411

Naigarduna, 278, 399—400

natha, 301

ndyikd (7ena vernik, partner u
ritualu), 268 sgq.

Neti! neti!, 33, 38

neuslovljenost, 172; u Budinoj
poruct, 205

neuslovljeno, spontano, 269 sq.;
v. sahada

nirbida samddhi (s. bez klice),
97, 104; v. saddadhi

niruddha (»potpuno zaustav-
ljen«), 56 sq.

nirvéna, 27, 29, 172 sq.; 181

nirviédra samddhi, 97

nirvitarka samddhi, 96 sq.

nivama (jogisti¢ka uzdrZavanja),
7 sq.

niyati (fatalnost, sudbina), 196

sq.

nydya, 37—39

nydsa (ritualno projektovanje
bozanstva), 216

odnos, seksualni (u vedskoj re-
lijigi), 116; v. maithuna

odvratnost, odbojnost (prema
sopstvenom telu), 69

OM 75 — u Yoga-sitrama 68; u
UpaniSadama 132 sq.

omalovazavanje Zivota i kosmo-
sa, 32

orgije (Vallabhadarya), 404

otkrovenje (mit o dokirinarnom
otkrovenju), 306 sgq.

padmdsana, 70

pancatattva, 264

Panjcaratra, 381—382

paradoks (samddhi), 110 sq.

paramdnu (atomi), 42

paribbddaka (lutajuée askete),
192 sq., 385—386

parindma (razvoj), 42 sq.

pardvrtti, 272

Patanjdali gramaticar, 32; autor
Yoga-siitri, 31 sq., 362

phalatrsna (zed za plodovima de-
lanja), 63

phalatrsnavairdgya, odustajanje
od (uzivanja) u plodovima vla-
stitih ¢inova, 166

pingald, 240 sq.

pitha (mesto hodocaséa), 339 sq.

podsvest, 231 sq.

pokopavanje (asketa), 405—406

postojanje (ontoloSki status sve-
ta), 33

posuda, 341

pradnjd, 36, 84

Pradnjdpdramitd, 209 sq.

prakrti, 31 33, 38, 40 sq., 50 sq.

prdndyama (vezbe disanja) — u
Yoga-stitrama, 12 sq., u taoiz-
mu, 76 sq.; u hatha-yogi, 233

pratvahdra (uvlalenje cula), 85

prekid, smrt, 28

prostitutka, hetera, 115

psihoanaliza, 63 sq., 192 n., 57

puda, 268, 340

purdka (udah), 75

purusa, 31 32, 36, 38 sq., 52 sq.,
61 sq., 89, 106—107

»put laki« (tantrizam), 206 sq.

sput srednji« (u tantrizmu), 244

sq.

Rdadhd, 266 sq.

radas (guna), 41, 57, 143
raj, 227 sq.

rasdyana, 280; v. alhemija

realitet sveta (prema Samkhya-
-yogi), 32 sq.

recaka (izdah), 75

regresija (proces), 315

reintegracija, 107 sgq.

religije, domorodacke (integrisa-
ne u hinduizam), 335 sgq.

Rgvidhdna (magija 1 joga u R),
144 sgq.

rope trick, 318 sgq.

rtambharapradnjd (sposobnost
apsolutne spoznaje), 97

saééidananda, 38

sddhana (ostvarenje), 210, 211 sq.

sahada (neuslovljenost), 269 sq.

Sahadiya, 267, 398

sahasraraéakra, 246

sdksin (svedok), 39

samadh (grob jogina), 304

samddhi — u klasi¢noj jogi, 56
sq., 91 sq.; nije hipnoticki
trans, 92 sq.;, moZe imati uz-
rok u 1i$vari, 90; sa osloncem,
93 sq.; paradoksalni karakter,
110 sq.; budistic¢ki, 383; biblio-
grafija, 372—373

samdpatti — u klasi¢noj jogi,
95; u budizmu, 179 sq.

samarasa (iskustvo jedinstva),
262 sq., 269 sq.

sadmkhya (znalenje termina), 30

samkhya — poreklo ideja, 30 sq.;
hronologija tekstova, 31 sq.; s.
i joga, 32 37; s. u Mahdbhd-
rati, 155 sq., 380; s. i budizam,
368—370; istorijski pregled tek-
stova, izdanja, bibliogorafija,
359—362

sampradnjata samddhi (sa os-
loncem), 93 sgq.

samsdra, 59

samskdra, 66; unitene samddhi-

jem, 94
samtosa (vedrina, serenitas), 60
samyama — definicija,85; kao

rezultat siddhija, 91 sq., 98
san, hipnoti¢ki (kako ga izbedi),
204
sativa (guna), 41 sq., 51
saviéara samddhi, 96 sq.
savitarka samddhi, 95 sq.
sazivljenost (»simpatija« coveka
i kosmosa), 45

421

sedanje; vaZnost sedanja za bu-
diste, 189

siddha (osamdeset cCetiri s.), 300
sq., 405; Samanisticki karakter
njihove inicijacije, 309 sq.

siddhi (nadnaravne moéi — u
Kini, 76; u Yoga-sitrama, 98
sq.; lista od osam mahdsiddhi-
ja, 101, n. 109; u Yogatattva-
-upanisadi, 139; u Rgvidhdni,
144 sq.; u budizmu, 184 sq.; u
hatha-vogi, 277 sq.; alhemijski
s., 318 sq.; fakirska s., 329 sq.,
373, 385

silazak u donji svet, 311 sq.; v.
damanizam

sistem filozofije (u indijskom
smislu reci), 30

skambha (stub, simbol Brahma-
na), 125

slog, misticki, 217 sgq.

smrt — za profani Zivot, 205;
pra¢ena novim rodenjem, 29,
353 sgq.; inicijacijska, 272 sq.,
274; pobediti smrt, 232 sq.

sopstvo, 32, 38 sq., 365; v. pu-
rusa, dtman

soteriologija (kao cilj metafizi-
ke), 36 sq.

spekulativei (u budizmu), 181 sq.,
199 sq.

spoznaja dobijena »probude-
njeme, 49 sq.

spoznaja metafizicka, 36 sq., 127
sq.; v. vidya, dnjdna, pradnji

spoznaja ranijih Zivota, 99 sq.

stanja svesti, 56 sq.; v. Citta-
vriti

stulabhfitani (molekuli), 42

stvaranje kosmosa, 46 sq.

sumnja (smetnje izazvane s.), 68

susumna, 86, 135, 142, 240 sq.

svddhisthana dakra, 244

svest, stanja s., 38 sq.; modali-
teti s., 56 sq., 14 sq.; v. citta-
vrtti

svetlost, unutra$nja, 86, 328

Sakti, 209 sq.; v. Zena

Sankara, 41

Siva, 212

S$raddha (vera, poverenje), 58

Simya (praznina), 211, 214, 220

Svetdsvatara-upanisad (joga u
S.), 130 sq.



Samanizam, 309 sq., 313; i joga,
316 sq.

tamas (guna), 42 sq., 57

tanmdtra (suptilni elementi), 42
sq., 96 sq.

tantrizam — budisticki, 207 sq.,
210 sq.; literatura, 386—389;
ikonografija, 389—390

tacizam — embrionalno disanje,
76 sq.; alhemija, 289 sq.; ero-
tika, 397—398

tapas (askeza) — u Yoga-siitri,
68 sq.; u Brahmdnawma, 117 sq.;
u Mahdbhdrati, 158 sq.; kriti¢-
ka bibliografija, 374

teleologija (sveta), 47 sq., 50 sq.

telo — veli¢anje t., 325 sq., 331
sq.;, u Hathayogi, 232 sq.;
»suptilno telo«, 61, 238; »telo
slave«, 282 sq.; »kosmizacija«
covekovog t. u Hatha-yogi, 108
sq.

toplota, unutrasnja (magijska,
psihicka), 248 sq.; 325 sq., 331
sq.

trans, hipnoticki (razli¢it u od-
nosu na samddhi), 92 sq.

»trik sa konopcemc« v. rope trick

turiva, 86, 134

uhéﬁ-gddhana (»1i¢i protiv strujex),

upddhi (iluzorna veza),48 sq., 5L
n. 1.

updyapratyaya (»vestacki« metod
dostizanja samddhija), 104

Upanisad, 124; izdanja, biblio-
grafski podaci, 376—378

Upanisade o jogi, 138

uputstva (tehnicka) za koncen-
traciju, 30

uslovljenost, situacija Covekova,

uticaj, indijski, 414, 415

uviranje, resorpcija kosmosa,
274

uzdrzavanje (magi¢no vrednost),
102 sq.; od plodova cinova,
166 sgq.

uzlaz (na nebo), 321 sq.

Vadaspatimisra, 32 sq., 360—362

vadrayana (budisticki tantri-
zam), 208 sq.

Vaikhdanasasmarthasiitra (askete
i kontemplativci), 147 sq.

Vallabhédéarya, 404

Vamadari, 137; v. tantrizam

vdsand (psihi¢ki reziduum), 60

sq., 65

Vasubandhu, 199 sgq.

vatra (ovladavanje), 325, 327; v.
Samanizam

Vedanta, 36, 39; kritika sam-
khye, 52—53

Vede (ckstaza u V.), 113 sq.

vegetacija, kult v., kult plodno-
sti, 341 sq.; v. Durga

Velika Boginja, 209; v. Durga,
Sakti

»vezati«, »privezati zajedno«, 28
sq.

videha (»dezinkarnirana bicac,
bogovi), 59, 104 sq.

vidya, 36

Vidnjanabhiksu, 32, 362 sq.

viksipta (»stabilni i mnestabilni«
modaliteti svesti), 56

visnuizam, 398—399

visudha déakra, 245; v. Cakra

vratya, 115 sq., 373

vreme — zivot u v., 188 sg.; uki-
danje v., 272 sq.; u alhemiji
286; izlazak iz v., 333

Vyésa, 32, 363 sq.

Yaksa, Yaksini, 338 sq., 408—409

yama (jogisticka uzdrzavanja),
7 sq.

vantra, 224 sq.

voga — etimologija, 28; inicija-
cijski karakter, 29 sq.; filozof-
ski sistem, 30; Patanjdalijeva
definicija, 56; u Upani$adama,
127 sq., u epovima, 151 sq.; u
Bhagavad-giti, 162 sq., 166 sq.;
u budizmu, 175; uticaj jogistic¢-
kih tehnika, 413—415

Yoga-bhdsya, 32, 363 sq.

vogadara, 199 sq. :

Yoga-siitra, 28, 30 sq., 362 sq.

Yogatattva-upanisad, 138

yogiil(i); alhemicari 265 sq., 406—

yogini (¢arobnica), 337 sgq.

yogini, partnerke u tantristickom
ritualu, 261 sq.

yogydta (»simpatiCka poveza-
nost«, sazivljavanje), 48

zadrzavanje daha u Brdhmana-
ma, 119 sq.

zadrzavanje sperme — u Upani-
S§adama, 137 sq.; u tantrizmu,
255 sq.

zmije, zmajevi, 410—411; v,
ndga

zvuci, misti¢ni, 136, 141, 218 sq.,
378—379

zelja, 39

7ena — misterija Z., 209 sq.; kao
inkarnacija prakrti, 260 sq.;
bozanska, 266 sq.

ziva, 279 sq.; v. alhemija

Zivot (poznavanje ranijih 2z.),
187 sq., 331 sq.

Zzrtva — udenje o Z., 119 sq.; u-
nutradnja, 122 sq.; b Bhag.-gi-
ti, 165 sq.



BELESKA PREVODIOCA

Obilje sanskritskih termina i navoda koje nalazimo u
Elijadeovom tekstu zadavali su nam dve vrste teskoda.

I jednu i drugu vrstu ovih teSkoéa otklonili smo poseuci
za kompromisnim resenjima.

Zeleéi da poStujemo Elijadeovu interpretaciju, francuske
prevode sanskritskih termina i tekstova smo prevodili sa fran-
cuskog, a ne sa sanskrita, svuda osim u slucajevima kada
nam se &inilo da u naSem jeziku moZemo naéi prevodilacko
reSenje.” Ta smo mesta oznalili posebnom beleskom, osim
kada se radilo o mestu gde novi prevod ne implicira izmenu
osnovnog Elijadeovog tumacenja.

Sto se transliteracije sanskritskih termina ti¢e, mi smo,
kao i Elijade, bili primorani da smanjimo na minimum broj
dijakritickih znakova, ne bi li olak3ali posao tipografu odno-
sno izdavadu. Samim tim nije vise bilo mogudée slediti u pot-
punosti opSte usvojenu medunarodnu latinicku transliteraciju.
Tako su znakovi kao Sto su, npr., b, m, th, I, r, itd. zamenjeni
odgovarajuéim slovima $tampanim kurzivom. Jednoznaénost
je time ipak saduvana, osim u slutaju sanskritskih glasova n
i 11; buduci da se n relativno retko sreée, oba su znaka zame-
njena jednim istim znakom, naime kurzivnim n. Da bi §to
vife olaksali posao i tipografu i ditaocu, palatal #i smo zame-
nili sa nasim palatalom nj. Smatrali smo, takode, da ée jugo-
slovenskom &itaocu biti znatno lakse da prati i izgovara sans-
kritski tekst ako u njemu nade nase & ili ¢, umesto j ili c.

Buduéi da sanskrit poseduje dva glasa koji se po izgo-
voru priblizavaju naSem §, a da mu pri tom nijedan ne odgo-
vara i potpunosti, smatrali smo da ée biti bolje ako ovu raz-
licitost zadriimo-i na nivou znaka. Tako je »tvrdo« § ozna-
éeno (kao i kod Elijadea) sa s, dok je meko« oznaceno sa §.
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Dugi samoglasnici, oznaéeni znakom A, izgovaraju se dvo-
struko dufe nego kratki.

U sanskritskim reéima i imenima koja se pojavljuju u
okviru naslova dela navedenih u Elijadeovom tekstu sledili
smo, $to je moguce vernije, onu transkripciju koja figurise u
navedenoj bibliografskoj jedinici.

Odomacdene reéi kao $to su joga, bramanizam, Buda i sl.
pisali smo i deklinirali onako kako se to u nasem jeziku dini.

SADRZAJ

Zoran Zec: Joga i Elijadova knjiga o jogi .

Uvod

Glava prva
DOKTRINE JOGE

Polazna tacka .
Jednadina bol- egmstencua
»Sopstvo«

Supstancija

Veza duha i prlrode

Kako je izbavljenje mogude
Struktura psihi¢kog iskustva
Podsvest

Glava druga
TEHNIKE AUTONOMIJE

Koncentracija »na jednu tackuc . .
Jogisti¢ki polozaji (dsana) i veibe dlsan]a (pranayama)
Excursus: Prdndydma u vanindijskim asketskim tradlcl]ama
Jogisti¢ka »koncentracija« i »meditacija«

Uloga 1$vare

Instaza i hipnoza

Samddhi »sa osloncemc
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17

27
34
38
41
47
51
55
60

65
70
76
82
88
91
93



Siddhi ili »izuzetne modi« .
Samddhi »bez osloncac« i konacno oslobodenJe
Reintegracija i1 sloboda

Glava treca
JOGA 1T BRAMANI1ZAM

Askete i »ekstati¢ari« u Vedama

Tapas i joga .

»Ritualna interiorizacija«

Simbolika i gnosa Upanisada

Besmrtnost i izbavljenje

Joga u Maitri-upanisadi
Samnydsa-upanisade

Jogisticke Upanisade .o
»Brahmanizovana magija i joga: Rgvm’hana
»Dobre« i »loSe« askete i kontemplativci

Glava detvria
TRIJUMF JOGE

Joga i hinduizam

Joga u Mahdbhadrati

Joga i samkhya

Tehnike joge u Mahablmrctz
Jogisti¢ki folklor

Poruka Bhagavad-gite

Kri$nin primer

»Cinovi i Zrtvec .

Jogisti¢ke tehnike u Bhagavad gztz

Glava peta
TEHNIKE JOGE U BUDIZMU

Put ka nirvani i simbolizam inicijacije
Dhéna i samépatti

Jogini i metafizi¢ari

»Nadnaravne modi« .

Poznavanje ranijih Zivota

Paribbadake

Makkhali Gosala i adlv1ke .
Metafizi¢ka spoznaja i misti¢ko 1skustvo

428

98
104
107

113
117
122
124
127
135
136
138
144
146

151
154
156
157
160
160
163
165
166

169
174
181
184
187
192
195
193

Glava Sesta

JOGA I TANTRIZAM

Pristup

Ikonografiia, v1zuahzac1Ja nyasa mudrd
Mantra, dharani e e e e

Excursus: dhikr

Mandala

Velicanje tcla. Hatha -yoga
Ndadi: ida, pingald, susumnd
Cakre

Kundulini .
»Intencionalni Jemk«
Misticka erotika

Maithuna

»Ujedinjenje suprotnostl«

Glava sedma

JOGA I ALHEMIJA

Legende o joginima alhemicarima
Tantratizam, hatha-joga i alhemija
Kineska alhemija .
Alhemija kao duhovna tchnlka

Glava osma

JOGA 1T DOMORODACKA INDIJA

Putevi slobode

Aghori, képalika

Gorakhnath i 84 siddha . .
Matsyendranath i mit o »predavanju doktrlne« .
Samanisti¢ka magija i teZnja ka besmrtnosti
Joga i Samanizam .

Uspenje na nebo. Misti¢ni let .
»Magi¢na toplota.« »Unutrasnja svetlost«
Sliénosti i razlike

Prozimanje i degradacija: joga i narodna religioznost .

Dravidsko naslede, munda, PROTO-munda
Harapa, Mohendo-Daro

Zakljucak

Dodaci, bele$ke i blbhograﬁJa

[ndeks .

Beleska prevodloca
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207
212
217
221
223
232
240
244
247
252
256
260
269

275
278
284
289

293
295
300
305
309
316
321
325
329
335
340
345
351
357
417
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