sistem sankja
kao filosoiska
osnova joge

dr ervin baktai

Filosofska osnova joge je takozvani sankja-filosofski sistem.
Medu ortodoksnim — opéteprihvaéenim — indijskim filosof-
skim sistemima, tri imaju sasvim istaknutu, osnovnu vainost;
oni priblizno obuhvataju sustinsku sadrZinu i ostalih sistema.
To su: vedanta, sankja i joga. Joga je poseban sistem, ali u
svojoj filosofskoj utemeljenosti upotrebljava sankjino shvata-
nje. A sankja je: izlaganje unutrasnje strukture stvorenog, po-
stojedeg sveta, »predradun, nabrajanje« njegovih sastavnih ele-
menata. Ujedno je ovo i samo znacenje rec¢i sankja. Sistem
sankja ne ide dalje, samo razlaze i rezimira; bavi se iskljucivo
materijalnim svetom, i zato ne razmatra ono §to je van mate-
rijalnog sveta, U ovom smislu sistem joge (kao i vedente) pri-
hvata sankjinu sliku, predstavu sveta kao svoju, ali samo kao
osnovu za polazi$te, da bi nakon upoznavanja sus$tine materi-
jalnog sveta krenuo dalje i svoj pogled uperio na krajnju su-
§tinu. Vedanta ve¢ predstavlja neposredno koncipiranje krajnje,
najkorenitije spoznaje. Ona je ved, tako reéi, vrhunsko udenje,
izloZen rezultat, apstrakino sumiranje mogude spoznaje. I naziv
to odaje; vedanta: kraj Veda, odnosno krajnji zakljuc¢ak, krajnji
rezultat. Ona daje i saZeto izlaganje, na kraju Veda, postojecih
tajnih uéenja, UpaniSada.

Vede su najstariji sveti tekstovi hinduizma, i njihov mi-
sti¢no-magiéni, latentni smisao otkrivaju UpaniSade, Vedama
tek kasnije priklju¢ena objas$njenja. U UpaniSadama veé stvar-
no nalazimo zajedno sve elemente pomenuta tri sistema.

Ali, dok sankja razlaZe samo bitnosti i izgradnju materi-
jalnog sveta, a spoznajnu su$tinu sumira vedanta, dotle je joga
izrazito prakti¢an put, koji usmerava trafioca iz upoznatog ma-
terijalnog sveta u korenito, neposredno opaZanje, preZivljavanje
suStine. U ovom smislu, ona predstavlja most, prohodnu, &vrsto
poduprtu spojnu stazu koja iz upoznatog materijalnog sveta
vodi do iza materijalnog sveta skrivene sadrzine, do korena
postojanja.

Indijac, kada se bavi jogom, veé¢ neminovno vlada spoznaj-
nim sistemom sankje, §to je i razumljivo, s obzirom na san-
kjino stvarno jedinstvo s opSterazvijenim indijskim videnjem
sveta. Za njega vie nisu potrebna razlaganja, objaSnjenja i
razjainjenja osnovnih pojmova. Zapadnom <&oveku, medutim,
bezuslovno je potrebno upoznavanje s osnovnim principima 1
pojmovima, naravno, ako Zeli pravilno shvatiti jogu. o

Zadubljenog Indijca-mislioca ni za trenutak ne zbunjuje
sankjino udenje, dok se nenaviknuti zapadni um i te kako zbu-
njuje. Iz ovoga proisti¢u pogre$ni zakljucci ne jednog zapadnog
filozofa pri proudavanju sankje. Iz &injenice $to se sankja bavi
samo konstrukcijom materijalnog sveta i sistemom njegovih
sastavnih principa, izvukli su zakljucak da je sankja — ate-
istitka, materijalisticka, bezboZna mudrost! ProSlovekovnim za-
padnim teZnjama ka materijalizmu i bezbozniStvu ovo je, tako
re¢i, »dobro doslo«, te ovako jedna od glavnih smernica, do
tada smatrana du$evno-duhovnom i poboznom indijskom mu-
drogéu, u celosti bi opravdala njihovo shvatanje. Te$ko su se
prevarili, samo su obelodanili svoju neinformisanost, neznanje,
da njihov toliko cenjeni, logi¢ki »izobraZeni« zapadni um nije
u stanju tako tanano razlikovati, tako o$tro i jasno zakljuci-
vati kao u indijskoj 8koli mudrosti odeli¢eni um. Kada bi se
samo malo manje pouzdali u svoj nepogreSivim smatrani, ra-
cionalni, pametni sud, setili bi se da sankja ne opravdava ni
suvoparni materijalizam, ni bezboZni$tvo. Mogla bi ih navesti
na razmiéljanje ¢injenica da nijedan filosofski uéen Indijac ne
»éitac iz sankje materijalizam, a jo$ manje ateizam. Jedna od
najpo$tovanijih svetih knjiga Indijaca, »Bagavad-Gita«, ta indij-
ska apoteoza litne poboZnosti, i sama polazi od sistema sankje;
$tavide, i od izvornog hinduizma inade veé¢ dosta udaljen budi-
zam, kao svoju, prihvata sankjinu predstavu sveta. Sve ovo
dokazuje sankjino stvarno jedinstvo s kateksohenim indijskim
shvatanjem sveta, ali ba% ovo, a i korenitije poznavanje indij-
ske mudrosti, moglo bi uticati na zapadne — gore spomenute

— mislioce da shvate: sankja nije ono za §ta su je na osnovu
prvog utiska smatrali.

Sankja se sltvarno bavi samo materijalnim svetom, jer je
sebi upravo taj zadatak postavila; prema tome, ona ne oprav-
dava ni materijalizam, ni ateizam, barem ne u toj meri u ko-
joi, na primer, ni zapadna dela koja rezimiraju prirodno-nauc-
na saznanja ne sluZe nikakvim dokazima za opravdavanje ma-
terijalizma i ateizma, iako u proufavanjima i ne napustaju
svoje okvire: ne govore o bogu, ili o duhu. Ovo je samo jo$
jedan primer na kakvu c¢udnu nenamernu prevrtljivost nas um
namamljuje taj pust, suvoparan, materijalisti¢ki nadéin razmi-
§ljanja, koji je Zapad tako dugo i tako gordo smatrao sebi
svojstvenim, izvanrednim »dostignudemc . . .

Ali, i sankja zakljuéuje nes$to ¢ime ne samo S$to stize do
same granice materijalnog sveta, ve¢ i ukazuje na van njega
skrivenu su$tinu. Jasno i1 nedvosmisleno ukazuje: duh se —
puru$a — savrSeno i krajnje razlikuje od materije (€ak i od
njegove najfinije pojave), stoji iznad svih zakonitih ispoljava-
nja materijalnog sveta. Prividna kontradikcija izmedu sankje
i vedante je to $to sankja, u svom sistemu neobjasnjen, tek
kao dinjenica spomenuti duh, ne prikazuje tako univerzalno,
sveobuhvatno jednim, kao vedanta, ve¢ pretpostavlja toliko du-
hova koliko bida postoje na svetu. Medutim, ovo nije filosofska
teorema sankje, pa ¢&injenicu duha samo spominje, ne razlaze,
ne objas$njava. Za nju, duh je ona granica gde njena prouda-
vanja prestaju. Stavide, pretpostavka o mmnodtvu duhova logicki
proizilazi iz sankjinih, samo za materijalni svet vaZeé¢ih razla-
ganja, jer u materiju zatvorena svest ne moze da prodre do
pojma univerzalnog jedinstva duha.

Sistem joge oznacava sleded¢i korak. U svom gledi$tu stoji
na sankjinim osnovama i prihvata, kao polaznu tacku, cak i
pretpostavku o bezbroj duhova. To je sasvim prirodno, jer je
njegov zadatak: iz razumom shvacenog materijalnog sveta pre-
vesti svest do su$tine, do prepoznavanja nadmaterijske stvar-
nosti. I to ne samo do teoretskog prepoznavanja, veé¢ do pre-
Zivljavanja, na jeziku za jogu svojstvenom, do »neposrednog
opaZanja«. I zbog toga §to drzi da nadmaterijska su$tina pred
sve§éu jedino onda moZe zablistati ako se svest oslobodila od
svih ogranifenja materijalnosti, savrieno je logidno i to njeno
shvatanje da smo sve dotle dok se to ne dogodi primorani na
verovanje svedocenju u materiju zatvorenog shvatanja. Joga
je, ponavljamo, prakti¢an put, a ne polazi§te. Sdmo stizanje do
cilja otkriva u njoj krajnju spoznaju. Ona ne presrece ono
§to Ce tek nastati, veé¢ korak po korak pokazuje put na &ijem
¢ée kraju onaj koji ga odlu¢no, s velikom voljom prede, sam
prepoznati, i neposredno, s ocaravajuc¢om, neospornom sigur-
nodéu, doziveti univerzalnu <¢injenicu krajnje stvarnosti.

Zato joga ne obja$njava na teoretski na¢in ono §to olekuje
»putnika« nakon poslednjeg uéinjenog koraka; svi svoju pai-
nju usredsreduje na sam put, na preduslove i sredstva stiza-
nja do cilja.

I mudrac koji je ulenje joge rezimirao izlaze ovaj put, po-
put ¢oveka koji ga je stvarno i prefao; stigao je do cilja, zna-
¢i zna $ta govori. Ono §to kaZe 1 preporucuje nije izmislio on,
veé zasniva na pra-svedofenjima dugih redova mudraca i jogija,
a i na sopstvenom iskustvu, jer je 1 sim stigao tamo gde i oni.

Podeljena su misljenja oko znalenja rec¢i »joga«, ali svi se
slau u tome da je osnova redi sanskriski jud%: sjediniti, sje-
dinjenje. Neki smatraju da joga oznadava bezuslovno »sjedi-
njenje«, i to sjedinjenje litnog duha s univerzalnim duhom —
§to se inade ne sme shvatiti u smislu panteizma! — a neki drugi
tvrde da je to u stvari »sjedinjenje« svih dusevnih snaga i snage
razuma, odnosno njihovo usmeravanje na jedan-jedini cilj. Ovo
drugo, u svakom slu¢aju, tatno pokriva su$tinu joginih meto-
da, jer je zaista red o dusdevnim 1 razumnim stremljenjima naj-
vedeg stepena. U osnovama, oba su shvatanja pravilna; sans-
krtski filosofski jezik ima tu svoju karakteristi¢énu svojstvenost
da jedna red nosi vi$e sadrzaja koji osvetljavaju pojam u vise
boja. Ovo i te kako oteZava precizno prevodenje sanskriskih
filosofskih ili religijskih termina. Postoji mmogo takvih izraza
za koje je nemogude nacdi potpuno adekvatan izraz u nasem
jeziku — ali i u bilo kom zapadnom jeziku isto tako — zbog
dega se ili mora dati detaljan opis pojma, ili upotrebiti sraz-
merno najbliZzi izraz, naravno, uz prethodno izlaganje Sta se
podrazumeva pod tim, ili se, pak, moraju formirati novi iz-
razi nakon §to smo temeljno osvetlili njihovo sadrZajno
znadenje.

»Joga-sutrani« (glavna nadela joge) naslov je tog filosof-
sko-prakti¢nog dela koje sluii kao osnova za jogu. To staro
sanskrtsko delo je, prema tradiciji, napisao Patandzali. Ali,
kao $to smo ved napomenuli, re¢ je samo o rezimiranju; samo
uéenje 1 sistem veé stoledima pre toga bili su poznati u Indiji.
Taéno vreme njihovog nastanka veoma je tes§ko ustanoviti: lako
se mozemo prevariti ¢ak i za nekoliko stoleda, jer stare Induse
nisu interesovali vremenski podaci; u tom smislu zanemarili su
¢ak i istoriografiju. Ali, po op$teprihvadenom shvatanju, Pa-
tandzalijevo delo je najverovatnije nastalo posle Hrista; me-
dutim, viSevekovno stariji veliki epovi — Mahabharata i Rama-
jana — pa i isto toliko stare Bramane i UpaniSade — zavrini
delovi Veda, $tavi$e i budisti¢ke tradicije, ukazuju na nesum-
njivu dinjenicu da su jogu, barem $§est vekova pre Hrista;
poznavali, negovali i predavali u Indiji. Ovo je najskromnija
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pretpostavka, ali je verovatno da je joga, kao i ostala dva si-
stema, bila poznata jo§ mmnogo pre. Buda je i sam stajao na
sankjinim osnovama, koje su mu sluZile kao polazna tacka,
smatrajuéi da je ona stremila opStem razumevanju: obracala
se ne samo uéenim, ve¢ i obi¢nim ljudima; sankja je najvero-
vatnije veé tada — u 6. stole¢u pre Hrista — izrazavala opste
shvaceni indijski pogled na svet.

Pregledajmo u krupnim crtama ovo videnje sveta.

0 aka¥i} o vaseljenju sveispunjujucoj materiji, odnosno o
njenoj prirodi, ve¢ smo govorili. Njena celokupnost je Prakri-
ti, potpunost materijalnog sveta, Priroda, u najobuhvatnijem
smislu te reéi. U sankjinoj predstavi, pramaterija — Mula-Prak-
riti (»koren Prirode, njena osnovma materijas) je bez pocetka
i kraja; ali ne i u njenim modifikacijama i formama, veé u
celosti, u ukupnosti, u njenom prvenstvenom, nemodifikovanom
(prajstanju. Kao takva, ona je u neispoljenom, skrivenom, la-
tentnom stanju. Moglo bi se i tako reci da je akaSa — materi-
ja Prakritija, u ovom svom prvenstvenom stanju, jo§ nepokret-
na, neoblikovana. Do postojanja, do raspleta, moZe doéi jedino
ako na nju uti¢e impuls, pokretacka snaga.

O preduslovu raspleta Prakriti — materijalnog sveta, 0
prvom impulsu, koji ne pripada materijalnom svetu, sankja ne
govori. Njegovu bitnost kasnije ¢emo razlagati.

Sastavna nacela, elemente materijalnog sveta, sankja deli
na dvadeset d&etiri tatve, osnovna principa, bitnosti. Polazi iz
najfinije, zna¢i iz principa najduSevnije osobenosti, i ide dalje
prema sve izraZenijem zgu$njavanju materije:

1. Ve¢ spomenuta pramaterija (Mula-Prakriti) je osnovna
materija, koja u sebi sadrii sve modifikacione mogucnosti, i
mo¥e se, kao §to smo ve¢ napomenuli, objasnili, otprilike iden-
tifikovati s nadim najnovijim saznanjima o materiji, sa zbirom
elektrona.

2. Razum, prvenstvena samosvest (budi); u raspletu mate-
rije ne stvara je materijalno nadelo, ve¢ na nju dejstvujuci
prvi impuls, ali sama po sebi je ve¢ materijalna — finotvarne,
dugevne — prirode. Podto je to najuzvideniji, najvaZniji eleme-
nat materijalnog sveta, zovu je i mahatatva, »veliko naceloc.

3. Ja, svesni BEgo (ahamkara ili ahamtatva); prvi nosilac
samosvesti, u kome se razum ispoljava; ujedno predstavlja i
seme daljnjeg raspleta, oko ¢ega se organski sastav sagraduje.

4. Um (manas ili &ita), prvenstveni, osnovni organ, sredstvo
svesti, razmisljanja, kontakta sa spoljnim svetom. Joga mu
pripisuje prvenstvenu, najvazniju ulogu.

To su prve, najbitnije, najosnovnije fatve, ispoljavaju sec
ne samo u strukturi jedinke, veé¢ i u celom univerzumu. Tako
je u jedinstvu bezgraniéne sveukupnosti sveop$ti centralni ra-
zum, koji sveopSte Ja, univerzalna Samosvest, kao centralno
seme nosi u sebi, i univerzalno nadelo pameti, koje sluzi sveop-
§tem znanju i izvrienju sveop$te volje. Sankja ih, naravno,
samo spominje kao postojede ¢injenice, ali ne istrazuje iza
njih skriveni impuls. Medutim, ako u smislu vedante i to
uzmemo u obzir, tada postaje sasvim odevidno da ova sveop$ta,
dejstvujuca nacela mogu biti samo najobuhvatnija, najuniver-
zalnija, prvenstvena sredstva boZja, da bi njegovu univerzalnu
volju, centralnu samosvest i sveznanje prenosila u sveukup-
nost materijalnog sveta.

Sleded¢ih pet tatvi oznadavaju najfinija, najopstija nalela
oko semena Ja sagradenog organskog sistema:

5. Oblik, forma; princip koji prvenstveno prali sav ras-
plet, postepeno sve sloZeniju sagradnju materije. Ja, pomocu
u njemu utemeljenog razuma, iz modifikujuée sadrzine prama-
terije prvo stvara nalelni oblik, formu, tako redi kalup, u &ijem
se okviru odvija daljnji razvitak.

6. Glas; nije tu re¢ samo o glasu govora, veé uopste, 0
sveopétem principu zvuka, kao o prenosnoj vibraciji koja, pre-
ma indijskom shvatanju, u vibraciji akaSe dolazi do prvenstve-
nog izrazaja; pri talasanju vazduha, veé¢ zgusnuti, grubo-mate-
rijalni glas, odnosi se prema ovome kao masa gustog tela prema
dusevnom® telu.

7. Miris; shvata se kao sveop$te nacelo, kao i glas u nave-
denom smislu.

8. Ufkus; opet, kao sveop$ti princip.

9. Oset; kao i prethodni, u sveobuhvatnom smislu, kao na-
Celna zadatost.

To su pet tawmatre, »Cisto-materijalni principic. Kao §to
oblik nastaje pre, od njega ispunjujuce materijalne grade, tako
su ove tanmatre, kao predslike, fine, duSevne tvari sledec¢ih pet
nadina cuvstva, koji su veé guddi izrazi prethodno postojecih
zadatosti:

10. Vid.

11. Sluh.

12. Mirisanje.

13. Davanje glasa, sposobnost govora.
14. Pipanje.

To su pet dnrjanendrija, pet »saznajnih organa, svesne veze
stvoritelja«. Ne smeju se pomeSati s odnosnim organima gustog
fizickog tela, ofima, uSima itd, i njima pripadajuéim gustim
materijalnim konstrukcijama, ali ni s njima povezanim Zivéano-
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mervnim centrima. Re¢ je o tatvama, o nacelnim sadriajima
koji u dusevnom telu postoje kao predslike odnosnih telesnih
organa. Indijski naéin razmisljanja sasvim jasno shvata ovo,
zato ga ne sputava ni to §to sistem sankje ove »saznajne orga-
ne« zove jednostavno prema imenima telesnih organa — oci,
usi, nos, jezik, koza. Ali, zato, mi moramo znati $ta u stvari
sankja podrazumeva pod njima.

Isto tako, prema indijskom shvatanju, treba da zamislimo
i sledeé¢ih pet organa koji oznacavaju principe s njima poveza-
nih aktivnosti, njihovu dufevnu sadrzinu, a ne odnosne delove
custog tela, iako nazivi, prividno, na njih ukazuju:

15. Govor, odnosno razumno, namenski upotrebljena akfiv-
nost davanja glasa.

16. Ruka, nacelna predslika dodira, $¢epanja, delanja, za Cije
grubo telesno prenosenje sluzi ruka.

17. Noga, u stvari nacelna &injenica menjanja mesta, kreta-
nja i stajanja; princip koji omogucava cko Ja izgradenom, po-
sebno stojedem bi¢u da do izvesnih granica osamostali sebe, od
okolne guste materije, od snage gravitacije.

18. Organ izlu¢ivanja (eliminacije), kontrolni i usmeravajuci
princip eliminacije potro$enog materijala gustog tela.

19. Organi oplodavanja; isto, kao i prethodni, u nacelnoj bit-
nosti, kao osnovni principi dvopolnosti 1 kao duSevnotelesne
predslike funkcije oplodavanja.

Ove poslednje tatve su »organi aktivnostic — karmendrijak,
jer kroz aktivnosti spolja usmerene stvaraju vezu s materijal-
nim svetom.

Ovih devetnaest do sada nabrojanih osnovnih elemenata mo-
femo zamisliti kao zajednicke é&initelje finotvarnog, duSevnog
tela, u kojem, znaéi, s nacelnim, predslikovnim obeleZjem, posto-
ji sve §to u organizmu i funkcijama gustog tela na opipljiviji,
grublji na¢in dolazi do izrazaja. Gusto telo je, prema tome, naj-
zgusnutija materijalna povr§ina »predslikovnog telac, odnosno
dusevnog tela. Ovo nam, ujedno, daje i objasnjenje zaSto nam
se grubo-telesni organi ¢ine tako slozenim: videli smo koliko je
jednostavna, najdublja, najprvenstvenija struktura materijalnog
sveta i kako postaje sve sloZenija, ve¢ prema intenzitetu zgus-
njavanja; na najguséem stepenu atomi i molekuli se ve¢, kroz
mogucnosti bezgrani¢ne raznovrsnosti, povezuju medusobno. Te-
lesni organi koji predstavljaju neposrednu vezu s ovako nasta-
lim, veoma sloZeno izgradenim materijalnim okolnostima, nemi-
novno se prilagodavaju svojim zadacima i na odgovarajuci na-
&n utelovljuju u slozenu kompleksnu konstrukciju. Ali ovo vise
nije tatva, nije sustinska principijelnost, samo je sredstvo, oru-
de, sporedno neito. U mjima, odnosno kroz njih ispoljena ra-
zumna, izvanredna aktivnost nije njihova, veé se u njima koreni
kao predslika, osnova sluzedim, finijim, du$evno-telesnim »orga-
nima«. Zato u izgradnji gusto-materijalnih oblika sankja viSe ne
odvaja pojedine organe ili telesne komplekse, ved kao tatve na-
braja ona grubo-materijalna nacela od kojih se u stvari one
sagracduju:




20. Zemlja.

21. Voda.

22. Vatra.

23, Vazduh.

24. Fter (akasa).

Jasno je da se i ovde radi o sumiranom, naéeLnop] shvata-
nju, kao i do sada, kod svih tatvi. Nazivi nose uopsteniji sa-
drzaj; praelementi su to, kako su ih i starovekovni mudraci i
alhemicari tumacili; izrazavaju razne stepene zgusnutosti mate-
rije, kako se u svemu pojavljuju. Kada bismo ih naucnije hteli
opisati, tada bismo govorili o ¢vrstim, teénim, u stanju Zesto-
kooksidacionim, gasovitim i eterskim pojavama materije. »Pra-
elementi« su, medutim, mnogo op$tiji nego Sto bi mogli pretr-
peti seciranja moderne prirodo-naucnosti. Bez obzira na bilo
kakvo maudéno razotkrivanje, oni stalno ostaju stvarna ispolja-
vanja, jer, na primer, stalna, ofevidna ¢injenica vatre mnogo
vige kaZe od nau¢nog opisa procesa koji se u njoj odigrava.
Ljudski govor je i dan-danas satuvao uspomenu na neposredno,
prvenstveno shvatanje, i iz jezika se viSe nikada nece modi iz-
brisati izrafaj dozivljaja koji na sadrZaj »praelemenata« upucu-
je: kada, na primer, u prenosnom smislu govorimo o -vatri, iz-
razi: »u duhu rasplamsala vatrax, »razaren gnev«, »plamteti od
ljubavie itd., dirljivo ukazuju na opstu, naéelnu pojavu elementa
vatre, van preciznih granica fizi¢kih ili hemijskih procesa. Ove
poslednje nabrojane tatve obuhvataju sve moguce pO_]ayl}e__ob-
like materije, od najgusceg, najgrubljeg, pa sve do najfinijeg,
najdu$evnijeg stepena.

Ovako tumaceno, akada je najprimarniji elemenat, vazduh je
slede¢i finiji sadrzaj — kao aka$in najneposredniji omotal u
gusto-materijalnom svetu. Slededi su svi, redom, gusée pojave
i omogucavaju stvaranje sve sloZenijih struktura.

Na$a ¢ulna opaZanja skrojena su prema gusto-materijalnom
svetu i zaista prenose na$oj svesti osetljivo obeleZje praeleme-
nata: aka$u, kao prvenstvenu malteriju, veoma fine vibracije,
ne umemo osetiti neposredno, ali dusevno telo ostaje s njom
u stalnoj vezi; vazduh i uop$te gasovita materija je veé osetna,
kao laka, u normalnim okolnostima skoro neuhvatljiva mat_eri-
ja: ginjenica vatre ve¢ daje ostriji oset, iako je u pravom smislu
re¢i jo§ »neuhvatljivac; voda, odnosno teno stanje materije
veé je neposredno osetljivo, ali jo§ uvek osedamo njenu razli-
vajucu, lakSu bitnost; zemlja, odnosno ¢vrsto stanje, ve¢ oci-
gledno napinje tvrdu otpornost na$oj osetljivosti, poSto je naj-
gu$ca materijalna pojava.

Krug tatvi je pun. Videli smo njegov polazak iz pramaterije
i povratak isto do nje, do aka$e. Ali, sankja, osim ove dvadeset
¢etiri tatve, poznaje jo§ jednu, ve¢ pomenutu puru$u, duh. Nje-
govo postojanje najodlucnije naglasava, Istice da se purusa,
u svakom pogledu, u svojoj najdubljoj sudtini, razlikuje od ma-
terijalnog sveta; ne ucestvuje u njemu, od njega je potpuno
nezavisna, samostalna, svojstvena ¢injenica, Videli smo, sankja
ne raspravlja ni o ¢emu $to ne pripada materijalnom svetu,
ali time §to nesumnjivu ¢injenicu puruse jasno prihvata kao svo-
ju, isklju¢uje moguc¢nost da u njenom sistemu vidimo sirovu,
materijalnu naéelnost, kao prema zapadnom opisivanju: »mate-
rija je sve« i »van materije niceg nemac.

Dovde traje sistem sankja, na kojem se i shvatanje joge
gradi. Naravno, ovde smo se bavili samo upuéivanjem na kon-
strukciju materijalnog sveta, a ne i detaljima sankjine mudrosti,
koji se izgraduju na bazi tatva. Ovoliko je dovoljno da bi se
ucenje joge shvatilo.

(Odlomak iz knjige »Trijumfalna joga«, Budapest, 1942)
Preveo: Ferenc Cik

NAPOMENE:

! Materija je jednorodna, homogena supstanca ¢&ije je nemodifikovano pra-
stanje nedohvatljivo i neposredno ncosetliivo — tvrdi hiduizam, i ovu pra- ili
univerzalnu, osnovnu materiju zove — AKKASA,

Znamo da se materijalni svet sastoji od izvesnog broja elemenata i da
granicu krajnje hemijske deljivosti elemenata oznadava aktom, Atomi se razliku-
ju; drukdiji je atom gvoXda od vodonika. Medutim, ako posmatramo osnovnu
konstrukeiju atoma, njihova je, zasada lkonadnom shvadena, unutra$nja struk-
tura jednaka. Sastoje se iz sidufnih cestica, iz clekirona koji kruze oko atom-
skog jezgra. Razliku izmedu clemenata ¢ini broj i nadin krufenja — tih inade
jednakih &estica — elektrona oko jezgra. Stigli smo, dakle, do jednorodne akase
koja viSe nije pretpostavka veé¢ prepoznata ¢injenica. Atomsko jezgro se u su-
$tini ne razlikuje od elektrona: odudara samo njen naboj, odnosno nadin dobi-
janja nokretatke snage.

Akasa je sveispunjujuda, univerzalna sadrZina iz koje mastaje sve Sto se
materijom moZe zvati, svaka u materijalnoj formi izraZena pojava. AkaSa sa
svojom nepokretljivodéu, nemodifikovano$éu ne moze da igra ulogu u svetskim
Zivotnim tokovima jer one nastaju ba$ iz razloga $to akaSu pokrede univerzalna
centralna Volja, Zivotoizvorna snaga.

2U naSem jeziku pojmovi duha i du¥e nesigurne su sadZine. Prema hri-
S¢anskoj terminologiji, dult izrazava besmrtnu, od Boga rezultujucu, bestelesnu
¢injenicu, U odnosu na duh, dufa je veé ne$to sckundarno, jer je njen pojam
u uskoj povezanosti s fizickim telom.

Indijsko shvatanje oftro razgrani¢uje pojmove duha i duse. Duh, kao Sto
smo pomenuli, izrazava nadmaterijalnu stvarnost, a duSa, tac¢nije dusevno telo,
poistovecuje se s telom, odnosno oznatava njeno nacelno, predslikovno obelei-
Je. Nije tu re¢ o trializmu. Grubo telo i duSevno telo, tacnije, »gusto telo« i
»fino telo« misu dva, u sudtini, razlicita pojma. U stvari, oni zajedno oznaca-
vaju jedinstveno telo. Gusto telo je samo zgusnuta povr§ina finog, dusevnog
tela. Znadi, re¢ je o dualizmu tela i duha, a dufa se tu ne me$a kao treca, sa-
mostalna ¢injenica.

prava pozornica diSe

.

boro draskovic

Pozorisni plakat

Pred nama crvenkasta svetlost u kojoj se, u raznim prav-
cima, krecu ljubicaste senke ljudi. Neko c¢udno zbivanje uje-
dinjuje ovu masu koja prelazi obojeni paralelogram. Plakat
umetnosti koja iS¢ezava poput krugova na vodi.

Pozori$ni plakat je osoben deo pozoridne predstave. On
je najpre mamac i obavesdtenje, poziv na pustolovinu, a zatim
ostatak, trag, cesto jedini trag te iste prohujale svetkovine.
Za onoga ko je video predstavu, plakat je »skladiSte uspomenac,
a za onoga koji nije — vrata neodgonetnog izazova.

U visprenom plakatu je, bez ostatka, upisana predstava.
U tom promenljivom okviru sazeta su glavna njena znadenja.
Sli¢no naslovu, on je »magi¢na formula« dela.

Plakat je teorema predstave, njen slovni i ikoni¢ki znak,
ali on cesto oznacava i tumaci ne samo jednu predstavu, nego
i Citav jedan izabrani prostor i vreme. U to se uveravamo gle-
dajuéi Mukin plakat koji objavljuje predstavu Sare Bernar
u »fin de siecle«, plakat Majakovskog za Misteriju Buff, tu »he-
rojsku epsku i satiri¢nu sliku naSe epohe«, afi§ Jana Lenice iz
Bergovog Voceka, onaj zagonetni evropski plakat iz predstave
po Kafki ili psihodeli¢ki papirni zid koji vas sacekuje u
Grini¢ Vilidzu.

Plakat je znak., Kao udarac tam-tama ili dimni signal. Kao
trenutak brodskog sporazumevanja. To je prvi i pravi pocetak
komunikacije gledaoca i glumca: otkrivanje bududeg jezika
kojim ce se sporazumevati.

Plakat je Cesto ulazna kapija predstave. U nasoj civilizaciji
koja nas uc¢i da u svemu otkrivamo znak i znacenje, u toj
neizmernoj galaksiji znakova, kojoj, na ovaj ili onaj nadcin,
podlezemo, mitologija postera uopste, a onoga koji se bavi
umetnostima posebno, zauzima u svakodnevici ne manje vaZzno
mesto od mitologije saobradaja i jela.

Jedna pronicljiva semiologija plakata lako bi utvrdila nje-
govo viSestruko znacenje: psihologiju plakata, sociologiju plaka-
ta, njegov odnos prema stvarnosti, njegovu politiku, etiku i es-
tetiku. ..

Plakat je deo telesnosli predstave i iskaz njenog duha, njen
detalj, ali i svoja sopstvena celina. PodleZemo njegovom pismu,
tehnici, njegovom grafickom obliku, njegovoj celokupnoj likov-
nosti. On je interpretacija predstave koju odano zastupa. On
je predstava u obliku tajanstvene Sifre ili ekstrakta: u njemu
se, odjednom, vidi predstava — njen vremeprostorni sled u
jednom pogledu. Plakat je, zapravo, predstava koja se, umno-
Zena, igra van pozori$ta, proglagavajuéi za pozornicu sav do-
stupni svet na koji se lepi.

Konac veka pati od pomanjkanja izrazitih li¢nosti. U svetu
u kojem ima malo ljudi koji dobro peku hleb, koji dobro
vode politiku, koji dobro igraju fudbal, ne iznenadujemo se
ako se nekome ucdini da je oskudica i u ljudima koji prave
dobro pozoriste.

Piter Bruk piSe da kad se, posle izvesnog vremena, vracda
nekom wuzbudljivom pozori§nom iskustvu, u svom pamdenju
nalazi urezanu njegovu »srz: dvojica skitnica pod drvetom, tro-
je ljudi za stolom u.paklu, starica $to vude kola«... U predstavi
Majka Hrabrost Ricarda Seknera, medutim, nekoliko stvari
iznenaduje gledaoca: pre svega, Ana Firling bez kola, §to se
jedva da zamisliti, manje ili vise uspe$no zamenjuju ih nizovi
konopaca, nekakve padobranske veze, éekrci, kuke i sam pokret
glumaca. U dugackoj pauzi predstave deli se vojni¢ka &orba
— reditelj veruje da zajedniéko jelo zblizava koliko i sama glu-
ma. Slededi sopstvene pronalaske »envajrenmentalnog teatrac
(¢iji je, prema Seknerovoj knjizi, »prvi scenski princip da kre-
ira i upotrebi prostor«, dok je »samo pozori§te deo Sireg okru-
Zenja van teatra«), glumci, a i sam reditelj, posle svake scene
upozoravaju gledaoce gde de igrati sledeéu, pa svako iznova
trazi najbolje mesto za ucestvovanje u predstavi.

U jednom trenutku, glumci izlaze i igraju pred vratima,
gledaoci ostaju: jedno vam je rame na ulici, drugo u gara#i,
nekakav pas zatvoren u automobilu zavija upravo u trenutku
kad ga Majka Hrabrost ¢uje u komadu, policijske sirene iz
Sohoa potertavaju nameru predstave da dokaZe politiku izo-
pacenosti rata i »biznisa«. Udini se, nadas, da je pronaden klju¢
za reSenje ovog »nepostojanoge V — efekta. Rudevine veénog
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