kasnije Manihejce i Ismailite, duhovni otac, uditelj, smatrao se
vaznijim od pravog oca. Gradovi su im dmali demokratski
sistem uprave, te su se vladani, u slucaju potrebe, mogli smenji-
vati zakonitim putem, bez Kkrvoprolica. Kad se ove tablice
uporede sa Starim zavetom, vidimo da je on veoma naciona-
listicko delo; to je projudejski, cak iskljucivo projerusalemski
zavet, s malo obzira prema ostalim krajevima.

Nabatejci, koji su kasnije, u prvom mileniju pre n. e, pru-
zali utoc¢i$te Amoritima i ostalim nepriznatim plemenima, sma-
traju se prvim Arapima »par excellence« iz severnih krajeva,
nosiocima arapske kulture i narodne svesti. U Kuranu se sv.
Marija i sv. Ivan Krstitelj spominju kao Amoriti. U Bibliji se
cesto ta dva naziva — Nabatejei 1 Arapi — upotlrebljavaju za
isti narod. Nabatejci su pod imenom Arapin podrazumevali
jedno sveops$te semitsko bratstvo koje su oni pokuSavali da
odrze. Sveti Pavle je jedan od cuvenih nabatejskih pustinjaka
(Hitti). Hitti nas takode upozorava da je Job, »pisac najlepse
poezije koju je proizveo stari semitski svet«, bio Arapin.

Biblija spominje i Agarene ili »HadZare«, tj. potomke Ismae-
love od kojih su nastali, po legendi, severni Arapi, kao ljude
koji traze mudrost na zemlji.

Nabatejci su u vekovima koji su prethodili novoj eri Ziveli
u izolovanim naseljima, ¢uvali drumove i obezbedivali miran
prolaz karavanama s juga, severa, istoka i zapada. Negde u
osmom veku pre n. e. osnovali su grad koji su Rimljani kasnije
nazvali Petra (HadZar). Kao i ostala nabatejska naselja, bio je
isklesan iz stene. 105, godine n. e. car Trajan je Petru pripojio
Rimskoj imperiji. Nabatejska naselja su se prostirala do
Jemena, Omana i Persijskog zaliva. Iz rimskih izvora vidimo
da su ta mesta sluzila kao utoc¢ista ljudima koji su se sklanjali
od svetskih spletki i prepredenosti. (Plinius Secundus, Naturalis
Historia, Leipzig, 1892—1904. — Strabo, Geographia, Leipzig,
1907——13) Njihov sistem sakupljanja vode u ogromne cisterne
pomocu dugackih vodovoda omogucavao im je zivot daleko od
aivilizacije, dok ostaci nasipa i hramova svedoée da je njihova
arhitektura »najlepSa kombinacija umetnosti i pnirode«. (C.
Gordon, Adventures in the Near East, London, 1957) Cudno je
da jo$ niko nije doveo naziv Nabatejac u vezu s vegetari-
janstvom, koje danas jo§ uvek postoji medu raznim sektama
1 plemenima Bliskog istoka, a ista re¢ u savremenom arapskom,
¢iju su osnovu postavili Nabatejci, znadi vegetarijanac. Iz izolo-
vanih podataka, kao i iz njihovih hramova, vidimo da su oni
obavljali sveStenicke duZnosti za sve mogucée bogove, vavilonske,
egipatske, feni¢anske i jevrejske. Izgleda da su zajedno s
tamjanom i draguljima izvozili i versku tolerantnost po svojim
»unijatskim kutovima«, te na taj nacin sprecavali krvoprolice i
c¢uvali karavane. Nije ¢udo da su oni sacuvali legende o Adu
i Qahtanu i mainskim mudracima, gde se nije spominjao strah
od bogova, veé¢ pokusavala pripitomiti ljudska priroda. Iz njiho-
vog kurzivnog pisma razvilo se savremeno arapsko pismo, a
njihovi su filolozi u ranim vekovima n. e. osnovali moderni
knjizevni arapski kao najbolji primer svih semitskih govora, u
Zelji da stvore jedan jedini knjiZevni govor za sve stanovnike
Arabije. (NOldecke se bavio Nabatejcima kao »ocima« savremene
severne arapske kulture.)

Nedavno otkrice Qumranskih dokumenata na juZnim oba-
lama i u peéinama Mrtvog mora svedoci da su grupe Essenita
u poslednjim vekovima stare ere oti§le u nabatejske pecine
da bi lizbegle sluzbeno jevrejstvo. Njihov se zavet razlikuje od
biblijskog. Glavna mu je karakteristika vera u dcoveka kao
osnovni rekvizit za spasenje duSe. Zajednica im se delila, kao
kod kasnijih Manihejaca, na Sadiqite (starce, ili one koji su
upoznali istinu), ucenike i puk. Ziveli su sami i u komunama,
a sliéno stanrim arapskim kraljevima i mudracima, posvedivali
tredinu nodéi nauci. Smatrali su da je sticanje znanja jedini put
ka spasu covecanstva. (Cyrus H. Gordon, Adventures in the Near
East, London, 1957) Ti pustinjaci, kojima je oduvek obilovala
Arabija, bavili su se problemom sticanja unutarnjeg mira,
smirenja ili »islama« (koren s 1 m = mir, spas, sigurnost.
Interesantna je etimologija re¢i islam kod francuskog orijenta-
liste M. Savanina, ¢iji prevod Kuradna, krajem 18. veka, jo$
uvek predstavlja jedan od najboljih prevoda na zapadne jezike.
On rec¢ islam dovodi u vezu s elam, tj. bog. Po tome bi sam
koren s 1 m znacio »poboZiti«, posvetiti ili postati poboZan).

. Na pitanje kako da postignemo smirenje, jedan od pusti-
njaka je odgovorio (C. H. Gorder, op. dit.):

— Prvo vam spoljadnja ¢ula- moraju biti ispravna, tek onda
ée vase unutarnje bice postiéi mir i zdravlje.

Na pitanje: — ZaSto nas vragovi tako napastuju? .

— Zato jer smo odbacili prezir prema materijalnim dobrima,
skromnost, nedokucivost i strpljenje.

— Dobar Covek se ne hvali svojim spasom i ne osuduje
druge, makar to bio i sam vrag. Onaj ko uspe da se dr#i ovog
pravila, lako ¢e se udaljiti od zla.

Smatra se, takode, da je nepotreban govor:

— Ako mu naSe dutanje nije pomoglo, kako da ga spase
nas govor?

Ti su sveci_ potpuno ovladali vlastitim duhom, mogli su
vrditi svakakva cuda, ali su to smatrali besmislenim, jer covek
treba da poStuje modéi prirode, a ne da se s njima takmici.

Za jedno
drukcije videnje
indijske kulture

rada ivekovié

Indijska kultura, indijska civilizacija, tema je koja mmnoge
neobi¢no zanima. Svjedocl smo i kod nas i posvuda u svijetu
ogromnog broja izdanja knjiga koje se bave raznim aspektima
indijske misli. Oni koji se za indijsku ili istoénu misao posebno
zanimaju, bez sumnje su primijetili da se kod nas posljednjih
godina pojavilo vise knjiga koje se bave osobito indijskom
filosofijom. To su, prije svega, Veljadiéeve knjige,! a i nekih
drugih autora. Krug publike koja ih &ita je sve &iri. Jedan dio
nasih najboljih indologa se sam %kolovao, dok je drugi dio,
osobito mladih, $kolovan — u smislu indologije — na zagre-
bactkom univerzitetu ili u 8koli stranih jezika u Beogradu. Indo-
logija, nauka koja se bavi pretezno studijem indijskih starina,
nastala je u doba romantizma u Njemadkoj, a kod nas se u
svom akademskom obliku pojavljuje oko 1962. godine, ako ne
racunamo njene ranije sporaditne pojave, kada se povremeno
na univerzitetu predavao sanskrt.

Veliki interes $iroke publike za Indiju nije izazvan indolo-
gijom kao znanos$éu, nego je u odnosu na nju nezavisan. Ko je
¢itao Veljadideve knjige o indijskoj filosofiji primijetio je da
one, kao i tematika indijske filosofije uopée, nisu nimalo lake,
nisu od prve razumljive, da obi¢no njihovo razumijevanje trazi
predznanje. S druge strane, indijska misao neprestano priviaci
i ljude koji se filosofijom, bar onom zapadnom, nisu posebno
bavili, a koji, ipak, na neki na¢in smatraju da im je indijska
misao bliska. Ja c¢u navesti samo jedan primjer, a bilo bi ih
viSe. Nedavno me je potrazio mladi¢ koji je auto-lakirer po
struci, €itao je neke knjige o budizmu, dosta je dobro informi-
ran, i koji je pokazivao ogromno zanimanje za budizam. To je,
naravno, divno, divno je da se neki ljudi tako slobodno i bez
straha odnose prema ovoj gradi, da nisu impresionirani akade-
mizmom i laznim autoritetima. Ali to je istovremeno u najmanju
ruku i ¢udno, ¢udno je, naime, da neko ko inade ne pokazuje
zanimanje za vlastitu misaonu tradiciju, misaonu tradiciju vla-
stitog kulturnog kruga, istovremeno pokazuje toliki interes za
tradiciju jednog potpuno stranog kulturnog kruga. Doduse,
mogao bi neko prigovoriti, taj mladié, auto-lakirer, o&igledno
zapravo i ne pripada ovom naSem, ovdas$njem, zapadnom kultur-
nom krugu: on je na neki nadin iz njega klasno iskljucen. No,
o tome ovdje nije rije¢, iako je odito da se radi o nekoj lokalnoj
sub- ili, ¢ak, kontra-kulturi. Kako je moguée da se zanima za
budizam neko ko nikad nije ¢uo, primjera radi, za egzistencija-
lizam, ili kojega egzistencijalizam nikada nije zaintrigirao, kao
ni neki drugi pravci zapadne misli? Moramo dodi do zakljucka
(a slozit ¢u se da je to mozda samo dio zakljucka) da se radi
o odredenoj modi, potaknutoj nekim faktorima nafe sredine,
naseg kulturnog ambijenta, i o modi koja se prenosi na vrlo
specifiCan nadin, u odredenim krugovima. Sve nas na to upu-
cuje, a osobito jednodimenzionalnost u kojoj mam se uvijek
indijska misao tradira.

Da pokaZemo tu jednodimenzionalnost, moramo prvo ocrtati
nekoliko dinjenica, prije svega onu koju tako lijepo tumadi
DuSan Pajin u svojoj posljednjoj knjizi IshodiSta Istoka i
Zapada®. Pajin kae da sve $to dolazi do nas u vidu bilo kakve
pismene ili usmene predaje, zapravo predstavlja samo odreden
izbor, odabir iz jednog kulturnog fonda, dakle ne prenosi nam
se jedna tradicija u cjelini, nego samo ono iz nje §to je moglo
pro¢i kroz razne cenzure. Koje cenzure? One koje u raznim
vremenima postoje — u krugu vlasti, vladajuée kulture, koju
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nameéu vladajuée ideje, dogme, ideologije, crkveni i drugi
autoriteti, itd. Svako razdoblje ima svoj duh i filtrira sve ono
ito je prije bilo, odabirudi iz toga samo ono §to njemu pogo-
duje. Svako razdoblje to &ini u odnosu na prethodna. U staro
vrijeme tako su se prepisivale iz ranijih vremena samo neke
knjige, a danas se, pak, pre§tampavaju ili ponovo objavljuju
samo pojedine, dok se druge zaboravljaju. Tako je do nekih
starih dokumenata, a i nowijih, ¢esto tesko doci, a vremenom
to postaje i posve nemogude. Takva selekoija u vremenu postaje
jo¥ oftrija kada je u pitanju i selekcija izmedu kultura, naime,
kada je ujedno selekcija i u prostoru. Indijska kultura, litera-
tura, imala je, naravno, i svoje vlastite izbore. Cinjeni su odabiri,
pisane antologije, sastavljane zbirke stvaralastva iz prethodnih
razdoblja. I to se jedno na drugo nadovezivalo, bilo je prevlasti
jednih lkultura nad drugima, jednih dinastija, jezika i religija
nad drugima, jednih ideja nad drugima. Tako su u neko doba
u Indiji prevladali muslimani — dok je vedi dio stanovniStva
bio hinduisti¢ki — i to je, naravno, imalo svojih reperkusija u
kulturi. Mnogo kasnije, kad su dosli Britanci, kad se Evropa
pojavila u Indiji, ona je opet provodila svoju selekciju iz tog
kulturnog fonda. Kad je Evropa ponovo otkrila Indiju u kultur-
nom smislu, a to je bilo u doba romantizma i idejno je poteklo
iz Njemacke, a praktiéno dobrim dijelom iz Velike Britanije,
jer su Britanci bili ti koji su Indiju kolonizirali, najbolje je
poznavali i dali (uz neke Nijemce) i neke od prvih zapadnih
»indologac, tada je Evropa ponovno mnadinila svoju selekciju,
odabir iz onog fonda kulturnog bogatstva koji je Indija nudila.
To je bio izbor iz izbora, i to takav koji je odgovarao tog
trenutka kulturnim potrebama Evrope. Ukratlo, za Evropu se
tada radilo, a osobito za Njemacku kao srediste romantizma
— o trazenju novih izvora, praizvora, o novim afilijacijama, o
tra¥enju vlastite historije u Cistoti historije jednog jo$ neotkri-
venog ili novootkrivenog naroda. Dotrajala Evropa, sama sebi
dodijala, trazila je sebe izvan svojih granica, na Istoku koji je
idealizirala. Slika Istoka koju je romantizam izgradio u svemu
je odgovarala onome kako je Zapad sebe Zelio da vidi. Radilo
se o idealizaciji i mitizaciji. To je, dakle, opet bio samo izbor,
po odredenom kljucu, iz istoénih kultura — u ovom slucaju
iz (indijske, i bila je to samo odredena interpretacija.

Moja teza je slijededa: da je naSe videnje indijske kulture,
indijske misli, jo§ uvijek u biti romanti¢no i romanti¢arsko, iako
bi to trebalo biti davno prevladano i iako to upravo ni na koji
nadin ne odgovara propozicijama onoga 5to se kod nas namje-
ravalo s indologijom, kao ni onim §to je naSa zemlja, s druge
strane, namjeravala sa svojom vanjskom politikom nesvrstanosti
i otvorenosti prema zemljama u razvoju. Mi nismo otvoreni
prema indijskoj kulturi, i pored toga s$to se kod nas objavljuje
sve vie knjiga o Indiji, 1 pored toga §to se sve vise ljudi
zanima za indijsku knjiZevnost, filosofiju, muziku, itd. Mi ne
uspijevamo Indiji dati historijsku i prostornu dimenziju, nego
je ona — za nafeg prosjecnog Citaoca, za Covjeka koji se
zanima donekle za indijsku kulturu — apstrakcija, duh; i to
takav duh za kojega vrijede neki drukdiji zakoni, upravo svijet
»obrnut« od naSega; u odnosu na mna$ svijet, Indija bi bila
nekakav antisvijet, projekcija nadih negativnih utopija. Otkud
takvo percipiranje Indije? Ona je postala »Carobna zemlja
spasenja« — §to nisu mogli postati, recimo, ni Svajcarska, ni
Honduras, ni B_ugarska — za nadu $Siroku publiku. Pretpostavka

je takvog, prije svega emocionalnog i afektivnog dozivljaja
Indije, da se ona me poznaje, da se istina o njoj zabaSuruje ili
ne 7eli vidjeti. Indija je postala stjeciSte svih Zelja, propalih
nada, svih snova i nemogucnosti, ona je idealan svijet u kojemu
(prema pretpostavci) ne vrijede na$i dru$tveni zakoni (dok se

istovremeno ignorira da ona ima svoje zakonitosti i da je
takoder u historijskoj dimenziji); Indija je naprosto jo$ uvijek
mit, obedana zemlja, kao §to je to bila u doba romantizma (tada
u ime naprednih i novih, a danas u ime ve¢ ovestalih ideja),
a indologija se, izgleda, nije jo§ oboruzala da taj mit raskrinka,
da od Indije napravi realni svijet koji ¢e biti u stvarnom a ne
fiktivnom odnosu prema nama. Kada to bude tako, kada mit
o Indiji bude raspr$en, ona vie nede moci biti stjeciStem svih
iluzija, kao $to je to danas jo§ uwijek za dobar dio naSih
poklonika indijske kulturne tradicije. Postoje razne optike, razni
nadini videnja jednog te istog predmeta. Indiju se na Zapadu,
pa i kod nas, posmatra po odredenim stereotipima., Ti stereo-
tipi su nufno samo parcijalna videnja Indije, a svaka ovakva
parcijalizacija nuZno znadéi suZavanje optike, nuZno je sama
po sebi nedovoljna. To je parcijalizacija kao redukcija, sterco-
tipno gledanje na indijsku kulturu kao na bitno i iskljucivo
»duhovnu« (bez obzira $ta bi to trebalo da znadi) i nuZno je
reduktivno. To je samo djeli¢ polovi¢ne istine, pa kada se
pretendira da je to sva istina o Indiji, postaje nuZno neistina.

Zelim da predloZzim jednu drukdiju optiku od one tradici-
onalne koja kod nas vlada, drukéiju od one koja Indiju vidi kao
zemlju »spliritualnosti«, nematerijalnih vrijednosti, kao zemlju u
kojoj su ljudi sretni i zadovoljni na osnovu duhovnih vrijedno-
sti, ¢ak i kada su prazna Zeluca. Jednostavno valja pokazati da
je takva Indija mit, i da ova zemlja ima i drugu dimenziju, za
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koju se mnogo manje htjelo znali. Zasto se za nju nije htjelo
znati, mogao bi bolje da nam kaZe nekakav historicar i dijagno-
stiar zapadne nego indijske kulture. U odnosu na svijet u ko-
jem Zivimo, tako zamisljena Indija potpuno je nestvarna. Ta ze-
mlja, inage, ima tezinu od preko 600 miliona ljudi i pred sobom
buduénost velikog dijela Azije, jer u Indiji ¢e se sigurno deSa-
vati odlu¢ujuée stvari u Aziji u narednim godinama, te, prema
tome, ona zasluzuje da i sama po sebi bude shvacena kao reali-
tet. Jedino tako moZemo s njom stupiti u neki stvarni odnos,
neposredovan idealizacijom. Apstrakaija koja je na Zapadu na-
¢injena od Indije (a po tome smo i mi Zapad) za nju je &ak i
uvredljiva.

Kada se na Zapadu, a i kod nas, u posljednje vrijeme poilo-
vo pojavio mit o Indiji (ili Istoku uopce), htjelo ga se diskvali-
ficirati prostim postupkom. Tako je rodena pretpostavka, i tvi-
dnja, o navodnom uvozu lindijskog mita iz inozemstva.
Ta je pretpostavka nerealna, jer ne vodi raduna o
tome da se mitovi stvaraju, i zive, u realnim ljudima, da su
projekcije stvarnog raspoloZenja, konflikta, nedostatka, nadanja.
Mitovi nisu manje realni — zato $to su mitovi. Upravo, mitovi
su uvijek realni, bez obzira na fikcije i idealizacije koje se u
njima nalaze. U vrijeme rasprostranjenih mass-media, kao sto
jé nase, optuzba o uvozu nista ne znali: ideje ipak cirkuliraju
u relativnoj slobodi. Nijedan mit se ne pojavljuje, ne pusta ko-
rijenje tamo gdje za to nema uvjeta. I jo§ nesto: svako je zaslu-
zio vlastitu mitologiju.

Evropa nema tradicije prenoSenja indijske kulture. Stari
kontakti koji su nekad postojali izmedu Grcke, Rima, zatim
preko Arapa, i istoénih krajeva i Indije, vremenom su se pre-
kinuli ili postajali sve sporaditniji, zahvacajuci tek mali dio
stanovnistva i svodedi se na trgovinu. Indija je nanovo otkrive-
na u doba prvih kolonija. Taj susret s novom kulturom uéinio
je problemati¢nim prenofenje sadrzaja’ te kulture, jer se sad
radile o drukéijem procesu nego §to je uobifajeno prenoSenje
i uobidajen izbor iz domaceg kulturnog fonda. Ovdje se jedno-
stavno frontalno susretao zapadni svijet s indijskim, ili s onim
$to je od indijskog mogao percipirati, nasao se pred cjelinom
ili velikim dijelom indijske kulture i primoran da bira (iz datog
izbora, dakako). Postavilo se pitanje kriterija takvog izbora, a
to pitanje se inade me postavlja na isti nacin u prenosenju vla-
stite, domace kulturne tradicije (premda je retoricki uvijek mo-
gude), zato jer postoje uobiCajeni tokovi, usvojeni nadini preno-
genja te tradicije. Kad to ne postoji, kad se radi o jednoj stra-
noj tradiciji, onda odjednom iskrsava pitanje: §ta uzeti, $ta pre-




voditi i kako — a napose pitanje jezika, u koje ne Zelim ovdje
ulaziti, jer je to poseban problem: zapadni nauénici su morali
uditi jezik, uditi sanskrt, pa je i to jedna velika barijera (jezi¢-
na barijera uvijek postoji). Pitanje jezika se postavilo na sasvim
nov nacin kad se radilo o toliko stranoj kulturi.

Pojavila su se dva nadina primanja sadrzaja indijske ba#ti-
ne — ili su se oni vremenom razvili — i oni su najvie zavisili
od ovdasnjeg, domaceg, evropskog ambijenta i raspoloZenja i $i-
rine. U oba slucaja radilo se, zapravo, o predrasudama. S jedne
strane o pozitivnim, s druge o negativnim predrasudama. Jedni
su indijsku kulturnu tradiciju, bastinu koja im je kroz prevode
postajala ‘dostupna, prihvatili s odusevljenjem, ponekad nekri-
ticnim, dok su je drugi a priori odbacili, opet nekriticki. U oba
slu¢aja, radilo se samo o odredenom izboru iz indijske ba$tine,
jer drugo nego takav izbor nije nam na Zapadu nikad ni bilo
dostupno, a taj izbor se onda vremenom i suzavao (ili, pak, pro-
Sirivao), ovisno o orijentaciji. Bilo je, naravno, i onih koji su
nastojali da budu neutralni ili nepristrasni, i ti su onda obitno
ciljali na izbor, pa se tada biralo iz indijske tradicije, iz indij-
ske misli, recimo, ono $to je najmanje optereéeno religijom; na
primjer, filosofija jezika, ili logika, ili matematika, ili knjiZev-
nost. Vecina pnikaza indijske filosofije, indijskog filosofskog mis-
ljenja, jo$ uvijek pati od one dvije prve predrasude, negativie
ili pozitivne, ili, ¢ak, obje. S jedne strane se indijskoj misli ne
priznaje status filosofije, zato §to je u velikoj mjeni propradena
ili opterecena religijom, s druge strane se upravo to smatra nje-
nom prednoscéu, pa se ide u misticizam, ili se, pak, nastoji do-
kazati misticizam u indijskoj misli, iako on tamo nije pravilo:
nastoji se dokazati da je misticizam ono $to preovladava u svim
indijskim misaonim praveima. To je ono puc¢ko vjerovanje na
Zapadu koje danas preovladava o Indiji. Ono nema nikakve veze
s Indijom, nego je u vezi s nafom duhovnom situacijom. Ono
§to na prvi pogled zaduduje, to je da se i negativne i pozitivne
predrasude obicno zasnivaju na stomn materijalu, ili na istom
fondu informacija o Indiji, samo drukcdije ili suprotno interpre-
tiranom, a to su uglavnom informacije samo iz odredene vrsle
indijske vjersko-filosofske literature, iz refleksivne poezije, iz
devocionalne knjiZzevnosti, dok se zanemaruju ditave grane indij-
skog misljenja, kao $to su stani indijski materijalizam, lokdyata
ili carvaka, neki realisti¢ki filosofski pravci, ucenja iz fizike ili
o atomima nekih filosofskih $kola, vitalisticka ucenja nekih vje-
rskih pravaca, osobito bhaktija, tantrizma, $aktizma® i nekih dru-
gih Skola. Opéenito je gotovo potpuno zanemarena u indologi-
ji nearijska kultura, neindoevropsko nasljede. Dosad se skoro is-
kljuc¢ivo proucavalo onolindoevropsko, i to zato §to seu tom izboru
vjerovalo tradiciji, brahmanskom, ortodoksnom arijskom predanju
i, dakle, pristalo na veé¢ suZeni izbor od samoga pocetka. No-
vija istrazivanja sve vi$e pokazuju da se indijska kultura u cje-
lini podjednako sastoji i od nearijskog dijela, dakle onog pred-
indoevropskog, iz vremena prije doseljavanja Indoevropljana na
indijski poluotok. Upadljiva je ¢&injenica da se ditavoj indijskoj
vladajucoj kulturi, a to je ona brahmanska, kruta kastinska kul-
tura, koja preovladuje sve do danas, u cjelini suprotstavija
jedna druga — kao anti-kultura ili sub-kultura, ali u svakom
slu¢aju jedna dostojna suparnica uporna do danas, koja nikad
nije potpuno umukla, premda je stalno u$utkivana, a to je
kultura prastanovnika i niZih slojeva opdenito (a prastanovnici
su dobrim dijelom medu najnizim kastama); dakle, subkulture
niskih kasta, potlacdenih klasa, nehinduiziranih plemena i sub-
kulture Zena, Zenska uvijek prisutna pod-kultura; jer Zene, osobi-
to u prvim godinama Zivota djeteta, prenose kulturni fond s
koljena na koljeno. Nesto od te bastine uvijek ostaje, premda
musko dijete uvijek odlazi na $kolovanje u muski svijet. Ipak,
Zene prenose neke oblike puckog vjerovanja, neke oblike narod-
ne knjizevnosti, a sadrZaji te knjiZevnosti su redovno drukéiji
od sadrZaja zvani¢ne knjiZevnosti koja je uvijek bila »muskax
— dak je i jezik drukéiji, $to potvrduju i stare indijske drame,
gdje dostojanstvenici govore sanskrtom, dok Zene govore prakr-
tom. Drukdiji su i nacini prenofenja ove predaje, koja ipak Zivi
kroz generacije, ali ne kao vladajuca kultura, jer ona nema ni
jezik, ni sredstva — danas bismo rekli da nema na svojoj stra-
ni mass-media, nede ih nikad ni imati; jer, to je subkultura:
to je, dakle, subverzivna kultura. I to takva koja valorizira Zi-
vot, koja valonizira tijelo, osjecajnost, Zivot, geste, pokretljivost,
ljubay, pluralizam u dovjeku; koja valorizira sve ono $to brah-
manski asketizam — zbog svoje strogosti, koja ukljuduje i po-
liticku, kastinsku strogost, dakle, i autoritarnost — ne moze do-
zvoliti. Ova subkultura ga nagriza, kao underground literatura
koja je pre dvadesetak godina smetala establishmentu; kao beat
generacija, bitnici — pojava je ¢ak i slitna — i pored toga &to
se ovo trajanje indijske nearijske subkulture provla¢i veé hilja-
dama godina. Naravno, svako dru$tvo ima svoje subkulture i
indijsko u tom pogledu nije nikakav izuzetak. Medutim, zacuduje
$to indolozi to dugo nisu primjedéivali. To je zato $to su dugo
vjerovali zvaniénoj varijanti.

Na velikom dijelu prostranstava indijskog potkontinenta, pri-
je dolaska Arijevaca, vladalo je matrilinearno uredenje, §to zna-
¢i da se rod vodio po majci, a ujedno znaci da je Zenama u ta-
kvom drudtvu bilo donekle egzistencijalno lak$e nego u patrijar-
halnom patrnilinearnom dru$tvu.’ Tragovi takvih matrilinearnih
zajednica, ¢ak vrlo jasni, postoje na jugu Indije i danas, u po-
rodicama gdje se prezime prenosi po majci. Medutim, jo§ vise
tragova ima u predanjima, mitovima, u dijelu panteona koji
prvo vedski a onda brahmanisti¢ki i hinduisticki bogovi nisu

mogli otkloniti; to je onaj dio matrijarhalnog panteona koji je
bio predarijski. U matrijarhalnim — ili, ako se sloZimo da ma-
trijarhata nikad nije bilo, kao §to ja mislim da nije, onda u
matrilinearnim drustvima — boZanstva su bila Zenska, ili ug-
lavnom Zenska, kao $to su u patrijarhalnim drugtvima bogovi
muskii; zatim patrijarhalna dru$tva teZe jo§ i monoteizmu, i ¢ak
ga i dostiZu u stanovitoj mjeri — mada je to relativno, jer ni-
gdje na svijetu, koliko znam, nije ostvaren potpuni monoteizam,
a najblizi mu je moZzda islam. Indijska religija, hinduizam (kao
glavna medu njima), dosta je daleko od toga formalno, ali stva-
rmo je hinduizam monoteizmu dosta blizu, zahvaljujuéi mogud-
nosti izbornog boga, i to boga odanosti, kojemu je covjek odan
i prepudten, a ovaj bog moze biti bilo kakva inkarnacija. Jedin-
stvo svega sa svime omogudilo je ovaj prikriveni monoteizan.
U tom smislu hinduizam je takoder monoteizam, kao i kr§can-
stvo. Tako, dok patrijarhalna drustva u religiji teze monoteizinu,
a u porodici autoritarnoj hijerarhiji, s druge strane, matriline-
arna drustva, koja su redovno demokratskija, teze pluralizmu,
politickom i drustvenom, decentralizaciji, osjeajnom pluralizmu
ili valorizaciji mnogih mogucnosti, teZe vrednovanju covjeka i
njegove svestranosti, ostaju odluénije u politeizmu, te imaju, ka-
ko sam vec rekla, Zenska bozanstva. Kako u patrijarhalnim dru-
Stvima biva to da je muskarac odgovoran za javni Zivot, za na-
stup porodice prema javnosti, dok je Zena odgovorna za porodi-
cu iznutra, u krugu porodice same, tako su za porodi¢ni Zivot,
za Zzivot male porodi¢ne privrede odgovorne Zene, i one zadr-
Zavaju i dalje svoja Zenska boZanstva. Dakle, pored muskog pan-
teona, koji se sastoji od svih velikih bogova hinduizma, imamo
zapravo jedan manje vrijedan Zenski panteon, a Yene i inade ne
teze vjerski koliko i muskarci, pa ne mogu s njima jednako da
uéestvuju u obredima, nisu samostalne kao vjerske jedinke, su-
bjekti; one imaju svoje male obrede koji su za muskarce bez-
nac¢ajni. Dakle, muski i Zenski svijet se iskljuuje medusobno
i zaStitnici sela ostaju do dana dana$njeg Zenska boZanstva. Ta
kultura materijalisticke Indije, kultura punode #ivljenja, antias-
ketizma, &iji su nosioci i prenosioci Zene, ta kultura koja bi
omogucila jedno sasvim drukéije videnje Indije, u istraZivanji-
ma je zanemarena. Zas$to? Zato §to je nauka, vladajuda znanost,
takoder gradena po modelu svoga ishodista, ona je i sama patri-
jarhalna, pa se zanima jedino za ono gdje se sama potvrduje,
a ne za ono Sto podriva njen autoritet. Davno je u filosofiji
ucinjena vjestacka podjela na »Zenski« pnincip, a to je kaos,
priroda, materija i sl., i »mu$ki« princip, a to je duh, um, apso-
lut, ratio, itd. To, opet, odgovara podjeli rada. Ova podjela i
sama podlijeze historijskom, u njemu je nastala i u njoj je iz
gradena filosofija, ve¢ sama na polovicnoj matafizickoj pretpo-
stavci, na pretpostavei samo polovice filosofije. Jer, filosofija
je dalje gradena, sve do vremena marksizma, samo na duhu,
samo na ratiu, i pronalazila na¢ine kako da duh, kako da um
oslobodi od tiranije materije. Obrnuta filosofija, koja bi materi-
Jju oslobadala od tiranije duha, nije ni postojala. Filosofija koja
bi prirodu oslobadala od tiranije duha nije ni mogla postojaii:
ne bi bila filosofija, naime, jer priroda bez duha, bez covjekova

duha, nije ¢ovjekova priroda, pa fovieka ni ne zanima. Objedi-
njavanje ta dva principa omoguduje zapravo tek marksizam, tek
on dozvoljava uvidanje ovog rascjepa koji je ufinjen i u indijs-
koj misli i u njoj, nepravedno, na ra¢un cijelog onog kompleksa
koji se obiitno nazivao »priroda«, »nagon«, a koji predstavlja ni-
Ze slojeve drustva, odbacene kaste i Zene. Isti rascjep postoji i
u zapadnoj misli — situacija je zapravo ista. Crkva to kanoni-
zira kao razliku izmedu duse i tijela. U oba sluéaja Zena je iz-
bacena iz filosofije kao uvjet filosofije same, Zend nema ni u
jednoj ni u drugoj, osim kao iznimaka (pa ni te iznimke ne
znam); s druge strane, iskljuéen je taj tzv. Zenski princip, kaos,
materija, priroda, i u grékoj i u indijskoj misli, pa i kasnije u
zapadnoj. Ti Zenski principi uvijek su smatrani principima ni-
zeg ranga, sekundarnim. Kad kaZem »Zenski«, kaZem to uvjet-
no. To je histonijski stvorena razlika. Ovo izgleda osobito vaino
na primjeru findijske filosofije, jer kad joj se Zeli vratiti njena
izgubljena dimenzija, dolazi se upravo do ovoga: mi je ne mo-
Zemo revalorizirati, ne moZemo indijsku misao zahvatiti u nje-
noj punodi, ako ne uzmemo u obzir i ove zanemarene elemente.
Indijski materijalizam nas vodi preko nekih vjerskih pravaca, an-
tiasketskih, za razliku od kasnijeg brahmanizma, i to vjerskih
pravaca koji valoniziraju covjeka, tijelo i culnost, dakle potpu-
nost &ovjekovu, koji valoriziraju kreativonost, wmnu i fizicku,
»zensku« i »musku«. Materijalizam ide preko tih pravaca sve
do dndijske i ravno u indijsku filosofiju politike, socijalnu filo-
sofiju indijskog srednjeg vijeka, ili ranog vijeka; tu pripada li-
teratura artha— kama— dharma— niti<$astra, dakle, zakonici
i razne obi¢ajne norme, umijede vladanja i bonton, umijece kon-
trolirane ¢ulnosti, moralni propisi, neke praktiéno-vjerske knji-
ge katehizma za laike; ovamo pripada i dobar dio tzv. literatu-
re itihdsa i purana. To su stare kronike ili pucke historije, ta-
kve koje su dobrim dijelom prenosile Zene, u svakom slucaju
ne brihmani, dakle prenosili su ih niZ slojevi. Purine su jo$
dobrim dijelom neistraZene, ¢ak i neobjavljene. Ovamo pripada-
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ju neka podru&ja jo§ u velikoj mjeri slabo poznata, a 1o je

srednjovijekovna i novija vjerska lirika, lirika odanosti bogu,

identifiklacija s bogom, i to one gdje se u toj identifikaciji na-

lazi punina Zivota i gdje se to postiZe Zivjeci Zivot, plovedi kroz
¥ivot punim jedrima. Nije slu¢ajno §to je u toj literaturi, vise
nego u dvorskoj i viSe nego u brihmanskoj zvani¢noj teolo$koj
literaturi, pojavljuje veéi broj Zena autora. To §to su one Zene
nije odlu¢ujuée nego indikativno. Postoje, dakle, ditava podrud-
ja indijske kulture nama slabo poznata, slabo dostupna, jo$ do-
brim dijelom neistrazena, zatomljena u Indiji. Interesanino je
to da su vrlo Gesto neke od tih tradicija iz moralistickih razloga
bile odbagene na Zapadu, osobito od puritanskih Engleza, a on-
da i od isto tako puritanskih Indijaca, jer puritanizam nije sa-
mo privilegij Britanaca, nego su brihmani, kao askete, takoder
veliki puritanci. Zna se da represija osjecajnosti, ¢ulnosti, sek-
sualnosti, igra ogromnu ulogu u politi¢koj vlasti. U Indiji je to
moida bilo i u vecoj mjeri prisutno nego drugdje, zato Sto je
driava imala daleko manji znacaj nego drugdje, pa s¢ sve mo-
ralo rjeSavati druStvenim normama. Dakle, ¢vrstina drustva bi-
la je postignuta iznutra, kroz kaste, autoritet manjih jedinica,
porodica, i kroz autonitet oca, dok je globalni autoritet drzave
u tom slucaju bio manje neophodan. Tajile su se neke pojave
u nekim religijama, naroéito u tantrizmu, pa i u Saktizmu, nekih
vjerskih skola, pravaca ili sekti, gdje su se prakticirali oblici sen-
sualne euforiénosti, seksualno orgijanje itd., i jo§ danas se u do-
broj mijeri prikriva. Ne Zeli se vidjeti — ili se upravo to vidi,
pa se toga onda plasi — da u tim pojavama postoji ogromna
doza bunta protiv drugtvenih prilika. Takva vjerska praksa re-
dovno odbacuje kaste, u tim sektama, makar i u zalvorenom
krugu i makar privremeno, dolazi do odbacivanja kastinske po-
djele, do mijeSanja kasta, pa Cak i do seksualnih odnosa s pri-
padnidima drugih kasta. To je, inade, u dru$tvenom smislu,
izvan ovakvih pojava nezamiskivo, nedopustivo i strogo kaznji-
vo! dok se to u ovakvim sektama, koje se smatraju mracénim i
opasnim, subverzivnim, prakticira. U njima postoji ne samo ve-
lika doza protesta protiv dru$tvene stvarnosti i kastinskog si-
stema, nego i velika doza protesta protiv seksualne re-
presije koja u Indiji vlada, kao Sto vlada i u svakom patrijar-
halnom drutvu, @ pobuna protiv svih oblika represije. Zatim,
postoje ponasanja koja ukazuju na to da se glas Zena u njima
vige &uje, te takve sekte protestiraju i protiv tradicionalnog po-
lozaja zene, jer se u tim sektama Zena valorizira kao ravnoprav-
ni partner i subjekt (i ovo je ograni¢eno, jer ¢esto moZe biti tek
sredstvo za zadovoljenje vjerskog ili kakvog drugog cilja za mus-
karca). Karakteristi¢na je za sva patrijarhalna drustva represija
yenske seksualnosti. Zeni se ne dozvoljava da uZiva u seksual-
nom odnosu, i to vazi i za indijsko drustvo, uprkos svim kama-
siitrama, a jedini eventualni (i samo donekle) izuzetak predstav-
ljaju upravo te vrlo zanimljive i strogo prikrivane sekte koje
i danas postoje, a u okviru kojih se widi da se prenosila jedna
demokratskija tradicija pluralistiCkog drustva, zasnovanog na
postovanju individue, subjekta, tradicija, bez sumije, ne samo
arijska nego, vjerojatno, dobrim djelom autohtona, koja je vla-
dajucoj ideologiji i te kako morala da smeta dim ju je zataSka
vala, i uspjela zatafkati, ¢im je jo$ i danas dr#i kao marginalnu,
sramotnu 1 potisnutu.

Ovdje nije prilika baviti se svom onom indijskom litera-
turom iz koje se vide sva ova razmisljanja. Skrenula bi samo
paZnju na neke manje tekstove, npr. na neke iz Atharva-vede, u
kojima se velia Zivot i njegove vrijednosti.

Vede, efiri vede, poznate su kao najstariji saduvani indij-
ski tekstovi. Dijelom su ih Indoevropljani donijeli sa sobom iz
svoje prethodne postojbine u srednjoj Aziji, dijelom ih siste-
matizirali ve¢ po doseljavanju na potkontinent, a jedan dio je
bailina naroda koji su poluotok nastanjivali od ranije. Vede
su zablljeene na jeziku koji je starija forma sanskrta. Prva
veda, Rgveda, oduvijek je izazivala najveéu painju indologa.
Ona sadrzi sav predodsbeni svijet i mitologiju vedskog covjeka,

himne bogovima i natprirodnim silama, refleksivnu poeziju. Dvi-
je slijedede vede su tehniCke: Sama-veda sluzila je za pamdéenje

melodije, a Yadur-veda je zbirka obrednih izreka pripremljenih -

za kazivanje pri samoj zrtvi. Atharva-veda, »posljednja« veda
(iako se po starini moZe mjeriti s Rg-vedom) oduvijek se u in-
dologiji i brahmanskoj ortodoksiji tretirala kao nezanimljiv kon-
glomerat nearijske predaje. Kad se podrobnije analizira stvar i
uporede dvije glavne vedske zbirke — Rg i Atharva — dolazi se
do slijededih zakljudaka: da je u Rg-vedi, premda tada, po svoj
prilici, kaste jo§ nisu imale svoju kasniju dru$tvenu krutost i
viersko znadenje, osjetan kulturni monopol svedenika i, prije
svega, zajednice do$ljaka nad domacdim Zivljem na poluotoku.
Otud tolika briga za dobro zajednice (zajednice odabranih, tj.
doljaka), otud #rtveni odredi od kolektivnog i plemenskog zna-
&enja, otud tolika lojalnost lozi, rodu, precima, postovanje pa-
trijarhalne porodice (porodica je veé tada bila otito patnijarhal-
na, uprkos obrnutim tvrdnjama — pogotovo u doSljaka koji su
bili patrijarhalci). Atharva-veda pokazuje sasvim drukéiji svje-
tonazor, premda, po prijici, u isto vrijeme (od 1500. do 1000. god.
prije n.e.): pluralizam, dndividualizam, teZnja anarhiji, dok u
Rg-vedi sreéemo te#nju monarhiji. U Atharva-vedi ima vise ma-
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gije, mnogo je prisutnija subkultura Zena i nizih slojeva. Zrtveni
obred ne sprovodi se za dobro zajednice, nego za svoje vlastito
dobro, i gleda se na materijalni i éulni vZitak daleko od svakog
asketizma.

AV. III, 18, Protiv suparnice — sapatnice

1. Kidam najmoc¢niji korov ovaj
travu $to suparnicu tjera i muZa osvaja.

2. Ti ljepojko obilno lisnata, mocéna i bozima pomognuta,
odagnaj moju suparnicu, ucini me jedinom.

3. Ne, on ne doziva tvoje ime i ti ne uZiva§ s ovim muzem!
Dalje od daljine $aljemo suparnicu.

4. Glavna sam ja, glavna, pomocu tebe, travo, §to si mi glavna!
Nek moja suparnica bude gora od najgorih.

5. Ja sad pobjedujem, ti si pobjednica!
Pobjedonosne obje, pobijedimo moju suparnicu!

6. U te sam pobjednicu djenula, u te tako mocnu.
Tréi za mnom kao krava za teletom, kao voda $to tece.

AV. VI, 131, Ljubavue dini, osvajanje mladica CEarolijom

1. Prostreljujem te od glave do pete
tebe koji si Zuden.
Bogovi, bacite na nj ljubav,
nek izgara za mnom.

2. 0, podriko, odobri mi ovo,
0, preklinjanje, i ono, poimence!
Bogovi, bacite na nj ljubav,
nek izgara za mnoml.

3. Ako otréi$ i tri daljine,
ili pet, kao konjanik,
odatle ¢e§ mi se opet vratiti!
I bit ée§ ocem na$ih sinova.

Tekstova svjetovne orijentacije ima u indijskoj tradiciji previSe
da bismo ih poimence birali i, uostalom, takva vrsta izbora —
samo iz odredenog korpusa literature — moZe se uvijek &initi
nedovoljnom. Ipak, evo nekoliko odlomaka iz Manuovog zako-
nika, koji mogu biti uvjerljivi primjeri bar nekih dnevno Zivot-
nih preokupacija posve drukéijih od onih o individualnom iz
bavljenju iz kruga Zivota i smrti, a &iji je stereotip potpuno pre-
ovladao u prikazima indijske misli.

(O kraljevskom autoritetu)

VII. 18. Kazna svim bidima vlada,
sve ih ona zasticuje.
Kazna ih i u snu cuva,
mudri je dharmom nazivlju.

20. Ako kralj ne pokusa da
kazni koje kaznit valja
modni c¢e slabe dspeci
ko na raznju zabe da su.

VIII.412. Brahmana $to iz grabeZi
ropskom radu nepristale
tjera dvorodne, kralj neka
kazni éak sa $est stotina.

413. Sudru kupljenog ili ne’
radu prisilit se smije
jer stvori ga Samosvojni
brahmanu da sluzio bi.

414, Sudra od gazde otpusten
nije ropstva osloboden.
Posto mu je urodeno,
ko tog da ga oslobodi?

416.Za Zenu se, sina, roba,
zna da nemaju imetka.
Onome kom pripadaju
ide ono $to zarade.

1X.2. U ovisnosti dan i no¢
muskaraca Zene nek su.
Veiu li se za uzitke,
neka budu pod prismotrom.

(=]

.Klicom postav uzivi se
usavsi u Zenu otac

jer u tome je Zenstvo Zene
da od nje se opet rodi.

BELESKE: |

!t Pre dvadeset godina,.Filozofi{)a istoénih mnareda (I, II), sada ponovo ob-
javljena u Matici hrvatskoj, Zagreb. Zatim, obimna Razmeda azijskih filozofija
(I, II), »Libers, Zagreb, 1978.; Budizanz, Beograd, »Vuk Karadzi¢e, 1977.; Pje-

stne prosjaka i prosjakinja, Sarajevo, »V. MasleSas, Sarajevo, 1977,
2 Ishodista Istoka i Zapada, »Vuk Karad’iée, Beograd, 1979.



3 Engels govori o tome kako osvajadi koji su na ranijem stupnju razvoja,
ali posjeduju veéu vojnu silu od osvojenih, prilwvacaju dobrim dijelom kulturu
osvojenih, $to, naravno, ne zna¢i da ne uspijevaju nametnuti neke vlastite dru-
Stvene zakone. Anti-Diihring, »Naprijed«, Zagreb, str. 190

4 Lokayata (»svjetovnjastvos) i ca@rvaka (»izjelice«, ili sljedbenici Carvake —
ovdje »ce Citaj »¢«) nazivi su arhai¢nog i dosta slabo dokumentiranog indij-
skog materijalzma. Vidi o tome knjigu: D. Chattopadhyaya, Lokayata, Delhi,
PPH 1973, Bhakti (»odanoste, »]]a)rcclanost«) je &irt kulturni pokret <ija se
prva najava ofitava ve¢ u tekstu Bhagavad-gite (na prelomu era), koji je bolje
dokumentiran od 7. stmn.e, a uzima maha od 11. st. nadalje. U vjerskom po-
gledu bhakti znaéi jedan novi senzibilitet 1 odnos odanosti izbornome bogu
koji donosi (po_prvi put) spasenje. Bhakti je od ogromnog znadaja u knjifev-
nosti i uopée cijeloj kulturnoj klimi. Tantrizam i Saktizam, moglo bi se redi,
pripadaju u bhakti u Sirem smislu rijeé¢i, po tome §to su oba ova vijersko-
-kulturna usmjerenja nastala na tragu nove religioznosti subverzivne prema
brihmanskoj kao i bhakti, Tantrizam (od tantra, $to znaéi »potka« ili »knjigac),
koji se javlja u hinduistitkoj i u budistickoj varijanti na sjeveru Indije, u
Nepalu i u Tibetu (u Tibetu samo kao budizam), predstavlja jednu »baroknue
fazu prodora puckih vjerovanja, magije, valorizacije tjelesnosti kroz brahmansku
ortodoksnu i asketsku teologiju. Saktizam (od $akti, $to znaci »mocs) ide jod
dalje u _ovom pravcu, osobito u naglaavanju Zenskog elementa bica, Zenske
prirode i principa (¢ak njihovom pretpostavljanju muskom). Sakii je moé boga,
ona_se personalizira u Zenskom liku boZanstva, ili njegovoj Zenskoj strani, ko-
ja_je primarna, koja je sama vitalnost. Otuda u tantrizmu, a osobito u #a-
ktizmu, proliferacija Zenskih boZanstava, obogotvorenje Zenc kao personalizaci-
je te modi, i izlazak na povrSinu materijarhalnih motiva (Zenska plodnost, bo-
Zzice majke i bozice smrti — $to je isto). Ljubavni zagrljaj muskarca i Zene
tada postaje sredstvo postizanja izbavljenja, a tek mudki i Zenski princip
zajedno predstavljaju cijelog ¢ovjeka, bar u nacelu. Otuda silna zanimljivost,
za antropologiju, tantrizma i Saktizma. Tantrizmu, Saktizmu, bhakiiju (preko
vjerskih ‘pravaca visnuizma i Sivaizma) zajednicka je heretiénost u odnosu na
brahmansku drustvenu strukturu i kulturmi monopol. Svo troje pripadaju neari-
jskom nasljedu, dakle, subkulturi, doskora ignoriranoj. Ali, kad pogledamo
izbliza, mozemo sa sigurnoféu reéi da se ta subkultura odriala — i vrlo je
vitalna — sve do danas, uz onu dominantnu kulturu kojoj sc suprotstavlja.

5 Patrijarhalno drudtvo je ono u kojemu je na snazi princip (Fizi¢ki, i ne
samo fizicki ja¢ega: u porodici vlada otac, u plemenu poglavica, itd., vlast je

uvijek delegirana preko mudkih Elanova. Palrilinearnost je nesto drugo, $to ja
najcesce, ali ne i obavezno, povezano s prvim: to je sistem racunanja potom-
stva prema ocu, po musSkej liniji. To imamo svuda gdje se ofevo prezime
prenosi na dijete. Matrijarhat bi bilo takvo drudtvo u kojemu su na vlasti
Zene — kako u porodici (ali ¢ak ni pe postoji rije¢ »matrijarh«!), tako i u
plemenu, drZavi, itd. Medutim, ono u stvarnosti i u historiji nikad nije doku-
mentirano ni potvrdeno. Ida Magli, u svojoj knjizi Matriarcato e potere delle
donne (Milano, Feltrinelli, 1978), to wvrlo uvjerljivo pokazuje. Zene nisu nikada
i nigdje imale politicku vlast, osim (vrlo rljctljco) kao izuzeci. Iako nije nikad
bilo matrijarhata, postojala su i postoje jo¥ uvijek neka matrilinearna drustva,
tj. takva u kojima se rodbinska” veza rauna po majci. I kada se govori o
matrijarhatu, najvise $to sc moZe dokazati jest matrilinearnost, a te zajednice
su takode patrijarhalne. Tako je u matrilinearnim drustvima poloZaj Zenc neito
povoljniji nego u patrilinearnim, ni u njima Zene nisu nikad imale politicku
vlast, $to je nuZan uvjet da bi se jedno drustvo moglo nazvati matrijarhalnim.
U %natriliucarnim porodicama, pak, glava porodice je Zenin brat, a ne njen
mu.

6 Kastinski propisi su veoma strogi u smislu odriavanja vjerske »éistotec
kasta, narolito kad je rije¢ o hrani, fizickim dodirima, braku, itd. Karakteri-
stika je kaste da se u njoj jedino moZe biti rodlen. Kasta ima nekoliko hilja-
da, a najveci dio ih je podijeljen u ¢etiri glavne varne (doslovno, »bojec). To
su brahmani, kdatrije, vajdije 1 Sudre kao najniZi medu varnama. Al ispod
razine i samih Sudra nalaze se brojne kaste nedoditljivih, koji su, dakle, izvan
samog hinduizma. Jedino su tri prve varne (briahmani, katrije i vajsije)
»dvaput rodenc«, tj. njihovi se pripadnici smatraju potomcima indoevropskih
dosljaka na poluotok, i oni u svoje »vjerski &isto« drustvo ne primaju ni
Sudre. — sluge i robove — premda su im praktino oni neophodni. I medu
pojedinim _visim varpama, pa i medu svim, ¢ak i hijerarhijski bliskim kasta-
ma, postoji nepremostiva razlika u stupnju vjerske &istote,

kojih postoje jos jedino kaste nedodirljivih). U vjerskom po; u Sudre nema-
ju pristupa hinduistickoj zajednici, ali u praktino-operativnom smislu i izvan
domene religijskog, oni su sluZin®ad i roblje. Robovi su utoliko $to se s
njima_moZe postupati i postupa se kao sa sivarima, i u tom smislu oni po-
stoje i dan-danas. § druge strane, staro indijsko drudtvo ipak nije izgradeno na
ropstvu kao na nadinu proizvodnje, kao gréko.

? Sudre su pripadnici posljednje, cetvrte varne indijskoF 1druitvs\ (ispod
glec

Poduprte pesme

— p— 110tto)
1=y 0gos pada obe$éascen, s instrumentima bitke.

F— o S tropima, svilom i gvoidem,

| o sa sudbinom u kvaru.

p Ciroza mita je tabla po kojoj Zivahno pisem.
Lo Zamah zasipa staticnost i razliva se sve vise.
oy
E Intervali su pomama, raster duhovnog trunja.
o - Budnost je zastoj, oseka, opadanje u skladu.
g Neizbisirene predstave jezde javom u jatima.
- Strast opkoraduje prostor:

S eklektizam u blatu.

Rupa viada sistemima. Iscrpeni su izvori.

Zasto je predmet nereljefan, neelaboriran, éudan?
Pitanje pada u ponor jer piton proidire Pitiju.
Sa svefom hranom u krvi pesnik je Titan,
mutant.

Isperi svoje redi u izvorima redi.

Tvoj glas je nabrekli odar, dikcija sapeti oivor.
Zatvori vrata prilasku, prigu$i priliv jeze.
Zamah je priroda prestupa: zamah je fluid,
govor.

Ispovedi se vremenu, prognozi vremena:
ispovedi se svetlosti, ledu, vodi i kopnu. -
Ne zapostavi sudu i elektritno prainjenje.
Dusu poveri mesecu, telo suncu i ognju.

Dan je cikliéni zaborav u jutru sasvim nevidljiv.
Dan je slucdeni gubitak, zamorni igrokaz stega.

Sa toplim telom w narudju idol tone u krevetu,
Priziva svest o smrti: prilazi Zeka Pega.

Ko to dife za vratima?

Sta nas dotice, hladi?

? je moé. Znak penetracije. Odbrana

koja lezi.

Oblici su latentni: promeni rastu akcije.
Zrelost je staloZen napitak od koga se ne beZi.

Pridi daleko. Ne idi.
Nemoj ostati. Lezi.

Sve je prirodno. Dugi pad.
Dugo dizanje.

Gde si?

Visine se ogledaju na povrsini ponora.

Ogledaju se praznine, svet §to pada i lebdi.
Vreli pogledi raznose sve §to mlakost zapostavija.
Postavljeni su okviri.

Ogledalo se ledi.

Led je staklo dobrote:

voda koja je stala.

Ono $to ¢uva protok na osveStanom tragu.
Sta to ima katoda Sto anodi nedostaje

da je plus sasvim opéinjen u elektrolitskom braku?

Gde su izvori prisustva?

Gde su anticke naprave

za sublimaciju duha, od kontemplacije dveri?
Gde su malena vrata za edni prodor ka bitku?
Da li se odande vracate?

Da niste tamo me sreli?

Ko to sakrivd poznato?

Ko je sponzor spoznavanju?

Taj poznati poznavalac §to pozni ozonm Stiti?
Je li vrelo potkupljive? TraZi se mali gutljaj.
U nestasici pristupa postani rastaman, Siit.

Skoc¢i sam preko sebe, vrti se oko ose.

Okreci se u krugu, ali okretna oka.
Pentagramima okruZen, natkriven heksagramom,
reci potrebne reéi.

Postaces zlatna koka.

Svi utroSeni impulsi skupice se u tebi:
dotaknude te odsutnost u kojoj neces biti.
Govoride$ u cutanju, odjek se necde vradati.
Bide§ sam sasvim u sebi.

Sve de se praznine sliti.

Videées sjaj i maglu.
Videces plaino poZude
kako se dugo premotava u nepoznatoni pravceu.
Cude§ sve vrste prenosa, sve veze i frekvencije.
Znaces obrasce haosa.
Bices sasvim u pravu.

Bides u smeru kretanja:

WGH(L]??'Bg?’lL(f (23 Spregama. o .

Toplota e te obviti, zaokupiti brigom. e
Prepustice$ se, lebdeced — opustice$ se, tonuces:
kao sveopsti kritiar nad nedorecenom knjigom.

Taj kraj se mora suzbiti.

Nicemu ne sluZi konacnost

bez predmnieta i prirode, bez teZine u skladu.
Obrasci se dokidaju w neprisustvi otpora.
Progutaj sve Sto si video: kaloriénost je tabu.

Jo$ si rasejan pobornik rasute rase u porastu:
mali bezubi dabar pred teSkom stoleinom kladom.
Hijeromantija propada, hijerofanija otpada. .
Hijerogramicki hijatus prepusti hijeni,

s nadom.

Prihvati more, zaborav, sunce u noci, jary,
prelome doba, monsune, susne goleti, viagu:

sjaj tammne vere, poljane, koncentraciju, rasutost,
Vidre, vrbe, ogledalo.

Metonimijsko. Slavu.

RazloZi razloZne razloge:

preobrati preosialo. s
Prepusti se bez propusta svemu Sto vreme grli.
Ispitaj ponore iznutra, ispuni ih i nestani.
Redéi ponovo padaju.

Pad je poslednji. Prvi.
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