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zivotno tkivo i razdoblja

edino ako Veliku Majku Zemlju budemo ponovo

J priznali i postovali kao jedinstveno Zivo bice

u harmoniji sfera cjelovitog svijeta-svekreta,
moéi éemo iz dovoljnog osnova da shvatimo i prin-
cip »spojenih posuda« po kojem su povezani Zi-
votni ciklusi svjetske kulture. Iz iste te zakonitosti
smisla Zivota moguce je shvatiti takoder i besmisao
proro&anstva vjersko-politi¢kih, ideologa antikul-
ture, koji danas podsti¢u razdor i razaranje kon-
struktivnog rada na nadgradnji univerzalne kulture i
obradi filozofije kulture, osudujuéi odreda, a i
zbrda-zdola, mislioce koji svoj Zivotni napor posve-
éuju toj konstruktivnoj nadgradnji humanijeg Zivot-
nog prostora kao ideoloSke »propalice imperija-
lizmae. Ali kultura se ne da ni historijski ni sustinski,
ni vremenski ni prostorno, identifikovati s ideologi-
jama koje su je ponekad dozvoljavale, omoguca-
vale i podupirale u razvoju, a ponekad - kao danas
— razarale i poricale joj pravo na opstanak, pa &ak i
povijesnu realnost tako osporenog opstanka na
rubu svog ideclosko-polititkog kruga, pretvarajuci
ih u sruene spomenike kulture, dok su ti spome-
nici bas po takvom sticanju arheoloSkog statusa
stekli za nas daleko vredniju i aktualniju vaZnost
nego rudevni i odbadeni, upropasteni gradevni
materijal. Fragmenti skulptura koji su stoljecima i
milenijima &ekali svoju renesansu, s pravom su naz-
vani simbolima »spomenika kulture« koji najuoglji-
vije, mada ni izdaleka ne i najiscrpnije, predstavljaju
opéu kulturnu bastinu iz koje potjeéu tokovi i smjer-
nice duhovnog napretka &ovjecanstva - nikada
pravolinijski ni neo$te¢eno ukalupljenih meandera
svoga nedoglednog kruZenja.

U toku 20. vijeka razvijale su se dovoljno poz-
nate i isticane diskusije o odnosu dijalekti¢ke nape-
tosti izmedu kulture i politike. Zbog svoga prirodno
elitistickog opsega, barem u pogledu stvaralacke i
obrazovne uslovijenosti, kulturu moZemo obiljeZiti
krugom uzeg opsega (K), koji ne moze da se ispolji
bez presezanja u $iri krug politi¢kih ideologija (P).

Podrudje uzajamnog presezanja predstavija
nuzno dinami¢ki promjenljiv napon. Normalino je da
krug (P) nastoji — dobronamjerno popustljivo ili
zlonamjerno, npr. u sredovjekovnoj krs¢anskoj ili
islamskoj dogmatskoj skolastici — da taj dinamicki
odnos svede na stati¢ku koncentriénost, ali je soci-
jalno-psiholo&ki nemoguée da se ikada postigne taj
ideal mehanic¢kog umrtvijenja u iskljuéivo pasivnoj
»materijalnoj« prirodi, &ak i ako nekom apsolutizmu
uspije da povremeno i prividno manji krug (K) pot-
puno obuhvati u veéi (P), jer bi i takva »pobjeda,
za kojom teZi antikultura, bila tek izraz vitalne, izra-
zito biolodke premoéi Zivotnog elana kako ga je opi-
sao H. Bergson u »Stvaraladkoj evoluciji«. Po uoca-
vanju takve dijalekti¢ke napetosti razlikuje se bitno
i Marxov dijalekti¢ki materijalizam od ranijeg meha-
nitkog i od_matematsko-logi¢kog, koji nam se da-
nas ponovo nameée u raznim semanti¢ko-struktu-
ralnim teorijama odraza.

Meditativnom njegovanju (bhavana) duha u in-
dijskoj kulturi, a posebno u buddhistitkoj, kojoj
sam i ja posvetio glavnu paZznju na putu traganja za
smislom Zivota, prigovara se, s druge strane, na
prvi pogled proturjedan prastav akosmickog nihi-
lizma (sunya-vadah i u&enje o dvije nule: svijeta i
sebe u njemu). U tom smislu na svijetu postoji
samo pojavnost privida (»objektivno«) i zabluda
(»subjektivno«, u noetskoj intenciji). Put oslobode-
nja je put ethosa spoznaje prema protiséenju od
zablude Zivota-u-svijetu. Prema rije¢ima Buddhine
poeme o arhajskom dainskom simbolu Nosoroga:

¢edomil veljacic

»Umaknuvsi borbi gledista, kada

stigne$ na &istinu, uzmi ravan smijer.

Vlastitim znanjem, a ne voden drugim,

osamljen se kreci kao nosorog.«

Ali kako doseéi do te »istine« (koju obraduje i
Heidegger, pod nazivom Lichtung, na na&in zanim-
ljiv za nadu kulturno-filozofsku usporedbu’)?

1. Iz buddhistiékih pretpostavki od kojih i ja pola-
zim, ontolodki uvid u nigtetnost i nistavilo Zivota-u-
svijetu otvara se jedino doZivijajnim putem sucuti i
sazaljenja, samilosti i milosrda, iz prastavne vrline
koja neposredno potjege iz pred-racionalnog Co-
gito ethosa spoznaje. Isto se tako i uvid u bezdan
patnje i stradanja otvara jedino kroz razumijevanje
smisla nidtavila. Tu je smisaonu neophodnost svoje
»prve plemenite istine« o neophodnosti patnje
Buddho razjasnio ovako:

»Kad bi tjelesni lik (osjec¢aj, predodZba, volja i
svijest) bio iskljuSivo sretna pojava, sklona sreéi,
obuzeta sre¢om, a ne patnjom, bi¢ima tijelo ne bi
postajalo odvratno. Ali posto je, Mahali, tjelesni lik
(osjecaj, predodzba, volja i svijest) takoder i bolna
pojava, sklona bolu, obuzeta bolom, a ne sreé¢om,
zato bi¢ima tijelo (....) postaje odvratno. Zbog te
odvratnosti odustaju od strasti, a tim se odricanjem
proéi§éavaju. To je, Mahali, uzrok i povod progisée-
nja bi¢a. Zbog tog uzroka i povoda bi¢a postaju Gi-
sta.« (Samyuttam XXlI, 60)

Zato su bogovi koji dugo Zive u nebeskoj sreci
u usporedbi s »budnima« (buddha) senilne budale,
a jedino je iz kolebljivosti ovjekova poloZaja u sve-
miru mogucée naci put oslobodenja.

Vodeni osje¢ajem egzistencijalne ugrozenosti
u savremenom svijetu, istrazivadi i bjegunci iz zaga-
denosti Divijeg zapada primjeéuju sve vise da je
osnovna misao oslobodenja uvidom u niStavilo pu-
tem ethosa spoznaje mozda najjasnije izrazena u
tibetanskom buddhizmu. U 11. vijeku, kad je racio-
nalizam buddhisticke spoznajnoteorijske logike
dosegao svoj vrhunac u Indiji, a istovremeno i ne
bez veze s tim procvatom su poceli i progoni budd-
histi¢kih $kola, indijski filozof izbjeglica Atisa, osni-
va& najuglednije filozofske 3kole u Tibetu, zemlji
koja se razvila u galaksiju buddhisti¢kih univerzi-
teta, ovu je nauku prenio na svoje tibetske ucenike.
Na pitanje svog kasnijeg nasljednika u rukovodstvu
Skole »koji je krajnji cilj ovoga puta«, Atisa je odgo-
vorio: »To je doseg sustine nistavila i milosrda«

»U istom &asu kad shvatite niStavilo, treba da
stvorite izrazito sauéedée prema svim Zivim bic¢ima
koja nisu negirana vaim uvidom u nistavilo.
Tada. . . u dubokom sauge$6u sa svim Zivim bi¢ima
treba takoder da uvidite nerazludivost sebe od ost-
alih«. »Onaj ko nade zadovoljstvo u nistavilu, nije
vide vezan za sopstvo vlastitog bica«, dodaje jedan
Atisin sljedbenik.

Jedan od ranih predstavnika ameri¢ke poslje-
ratne beat knjizevnosti, Thomas Merton, odlucio se
za klasiéni put otudenja i bjekstva od svijeta u trapi-
stigki (cistercitski) samostan. Godine 1968. objavio
je knjigu svoje korespondencije s japanskim profe-
sorom zen-buddhizma D. —T. Suzukijem (Zen and
the Birds of Appetite), a zatim se iste godine, kori-
steéi se liberalnom reformom pape Pavla VI, uputio
u Aziju, uglavnom u potragu za onim &to je osjetio
da nedostaje katolickoj asketskoj disciplini u po-
gledu meditativne kulture. Nakon posjete Dalaj-lami
upoznao je u istoénim Himalajama tibetanskog pu-
stinjaka Chatral Rimpoche, koji mu je razjasnio
upravo ovo sredidnje uenje o uzajamnoj zavisnosti
spoznaje nistavila i ethosa sau¢e$c¢a s patnjom Zi-
vota. Prema biljesci u posmrtno objavijenom dnev-
niku, The Asian Journal of Thomas Merton (New
York, New Directions, 1973):

- =, patnja, samilost sa svim bi¢ima, pobude da
‘pomognemo drugima’' — sve se to svodi na poza-

svjetske kulture

dinu. . . krajnjeg ni$tavila, na jedinstvo sunyata (ni-
Stavilo) i karuna (milosrda) i seZze dalje od »utjelov-
liene istine« i »dalje od Boga«, do konagnog i savr-
Senog nistavila«.,

Engleski histori¢ar Arnold Toynbee u knjizi o
komparativnoj religiji (An Historian's Approach to
Religion) kritikuje rani buddhizam (pali »hinaya-
name«) sa stanoviSta koje »nasuprot tome pretpo-
stavlja kréGanstvo i mehauanam, kasniji buddhizam,
zato jer ovaj posljedniji, srodnije kréc¢anskom idealu
spasitelja, suprotstavlja ideal bodzisattve, koji se
odrie nirvane u Zelji da spasi »sva Ziva bica«, histo-
rijskom Buddhi koji svoju nauku pripéuje drugima
jednostavno tako dugo dok Zivi po prirodnoj nuZdi
svoje individualne egzistencije. Ali Toynbeejev
glavni argument je prigovor Buddhi da je Cak i to
bilo logi¢ki nedosljedno. Kad je postigao svoje oslo-
bodenje od patnje, trebao je, po svojoj »egoistic-
koj« logici, da se odmah pokupi i nestane sa svijeta.
A podto to nije uginio, »Buddho je bio nelogi¢an
evandelist. . . uzviseno nedosljedan«, a cijela se vri-
jednost njegova ucenja sastoji u toj logi¢koj nedos-
ljednosti. Da je bio logi¢an, trebao je da se na licu
mjesta ugasi dudevno i tjelesno. S tim u vezi Toyn-
bee izrite svoju sumnju u psiholodku moguénost
takvog utrnuca: »Da li je utrnuce Zelje da se ne Zeli
ni§ta drugo nego utrnuc¢e Zzelje psiholodki mo-
guce?«

Nasuprot tome, s autentiénijeg buddhisti¢kog
stanovista sva ta biblijsko-logic¢ki usmjerena analiza
ispoljava tek nesposobnost eurocentri¢ki nastroje-
nog kriti¢ara da shvati iskonski karakter neminovno
spontanog i intimnog psiholoSkog doZivljaja inte-
gralne unutradnje preobrazbe koja je jedina spo-
sobna da nas dovede do dosega tih najvisih stanja
ravnodu$nosti i utrnuca.

Tsong-kha-pa, nastavlja¢ i usavritelj Atisine
racionalne tradicije u tibetanskoj skofasti¢koj filozo-
fiji 14. vijeka, opisuje konaéni stepen te integralne
preobrazbe (koju je veé Buddho nazvao preobraz-
bom »Zivotinjske vrste« gotra-bhu Covjeka u natCov-
jeka):

»putem Koji sjedinjuje smirenje i uvid«,

U razvoju kontemplacije, to je put postepenog
usavrdavanja ¢etiri »neogranitene vrline«, koji po-
lazi od opce, jos neproci$éene, »prijateljske«, do-
bronamjerne sklonosti prema bliznjemu, proé&is-
Gava se u sucuti prema njegovoj patnji, o kojoj go-
vori Atisa u samislosti i suradosti — i konaéno do-
seze stadij bezbolne ravnodusnosti smirenja na
koje nas upuduje Tsong-kha-pa.

U evropskoj filozofiji Kant je najautenti¢nije in-
terpretirao stoicko znadenje istog najvideg dosega
vrline apatheia (buddhisticka upekha):

»Ta rije¢ je dosla na zao glas, kao da znaci tek
nedostatak osjecaja i zbog toga subjektivnu indifer-
entnost prema predmetima voljenog izbora, pa se
smatra da je to slabost. To neshvaéanje moze se
izbje¢i, ako moralnom apatijom nazovemo ono ne-
postojanje emocije koje treba razlikovati od indifer-
entnosti. . . Istinska snaga vrline je smiren duh. ..
To je stanje zdravija u moralnom Zivotu«. (Usp.
Ethos spoznaje, str. 17.) Zbog toga je i Nietzsche
Buddhu nazvao velikim »fiziologom« i »higijeni¢a-
rem« (Idem, str. 22.).

Suprotno Toybeeju, pjesnik T.S. Eliot je u svo-
jim »Kvartetima« na prvi pogled shvatio i izrazio pre-
dodZbu srodnu indijskoj, za &iji je smisao imao po-
sebni interes, a i dovoljno znanje originala, 0 neo-
phodnosti »proSirenja« ovih bezgrani¢nih vrlina« i
njihova »puta oslobodenja«:

»Za oslobodenje — ne manje ljubavi, nego pro-
Sirenje :
ljubavi iznad Zelje, i tako oslobodenje
od buduénosti kao i od pro$losti«. (Little Gidding,
)
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»ProSirenje ljubavi iznad Zelje« je jedini
ispravni put u indijskoj mistici, kao i u islamskom
sufizmu, koji vodi do krajnjeg stanja ravnodusnosti
i dosljedno do »utranuéa nirvanom, fana u sufizmu).
U dainizmu mehani¢kom pojmu materije odgovara
biolodki (»bioticki«) pojam karma ili proizvod »dje-
latnosti«. Ta djelatnost — u - svijetu, praxis, »ob-
liepjuje« (limpati) Zivotnu monadu (divah) ljepilcsm«
(lepanam) koje je izlu¢ina strasti prianjanja uz Zivot
— pravi¢nosti, odbojnosti i zablude Zivota. Putem
proc¢is¢enja — a to je indijska definicija religije —
sti¢e se psiholosko iskustvo ¢Eije bi dijalekticko po-
nistenje (prema shemi Toybeejeve eristitke lo-
gike), neposrednim dosegom duhovnog probude-
nja (bodhi), znacilo psiho-fiziolo$ki apsurd. Tako
dugo dok oplemenjena li¢nost Budnoga ostaje u
stanju bioloske egzistencije, njegova ¢e procisée-
nost ostati neminovno djelatna i ocigledna kao
trajno oslobodilatko zbivanje i rezidualni moralni
supstrat tako preobrazenog bioloskog Zivota.
InaCe, da se zadovolji Toynbeejeva »logi¢ka« pret-
postavka, »takvo biée« (tathagato, epitet za
Buddhu) bi moralo ili da bioloki eo ipso spadne na
kuje smrt, ili da prema razumnijoj pretpostavci po-
&ini samoubojstvo na licu mjesta, pod »stablom pro-
budenja«.

Nasuprot tome, Buddhini uéenici koji su se pri-
blizili takvim krajnjim dostignuéima, izrazavaju
svoje psihicko stanje u tim &asovima referenom:

»Ne veselim se Zivotu, ne veselim se ni smrti.

IS¢ekujem kraj svog roka razborito i strpljivo.«

Zato jer su se oslobodili iluzije i patnje, za
buddhe je i samoubistvo postalo iluzorno. Smisao
njihova probudenja jo$ u vidljivoj egzistenciji
(dittba-dhamme) zrad&i ¢istoéu i uzor savrienstva,
Taj ideal savrSenstva »$utljivog mudraca« (muni),
tipi¢an i za Lao-ceovu apsorpciju u skladu tao-a,
priviadio je pod kraj Zivota, nakon posljednjih
neuspjeha koji su konadno prouzrokovali i njegovu
smrt, i Mahatmu Gandbhija:

»Postoji i takvo stanje u Zivotu gdje nekom cov-,
jeku nije potrebno... da priopéava svoje misli, a
jod manje da ih ispoljava u djelu. Misli djeluju same
po sebi. Za takvog Covjeka moZe se reéi da se u
njegovoj prividnoj nedjelatnosti sastoji njegovo dje-
lovanje. . . | ja tezim za tim«. (Usp. Ethos spoznaje,
str. 100)

2. U istom smislu kulturu mogu da shvatim je-
dino kao rezultantu ethosom uslovljenog spoznaj-
nog procesa. U granicama transcendentalnog, a ne
psiholoSkog idealizma, humanisti¢ki odnos prema
svijetu koji se subjektivno dokida Zivotom - u
—svijetu, u krajnjem uvidu se vrednosno poni-
Stava, a ne unitava svijet u njegovoj kategorijalnoj
konstituciji. Problem alter-ega (koji za mene ni Hus-
serl nije rijedio na zadovoljavajuéi naé&in) ostaje ot-
voren. U njega nije moguce, a ni potrebno, dalje za-
laziti u ovom kontekstu.

U tim se granicama humanisti¢ki zaokret filozo-
fije kulture moZze, ali ne mora, shvatiti i u akosmié-
kom smislu.

Posto sam u Ethosu spoznaje poSao od poku-
$aja obnove Kantove filozofije, mogu ovdje sa sta-
noviéta filozofije kulture da se zadovoljim proire-
njem tog transcendentalizma u Diltheyevoj koncep-
ciji autonomne konstitucije kulturnih znanosti:

Diltheyeva je intencija da obnovi kritiku umova-
nja na osnovi »historijsko-filozofskog gledanja na
svijet«, On poku$ava da se priblizi »konstituciji uni-
verzuma« polazeéi od »povezanosti duhovnih i povi-
jesnih &injenica«. — »Moguénost opéenito vazeée
interpretacije proizlazi iz prirode razumijevanja« i
sporazumijevanja »interpretatora i autora kojeg in-
terpretira.« Tako istraZiva¢ »povijesti ideja iz cjeline
liudskog razvoja« i onda kad ne nalazi kona&ne od-
govore, nastoji ipak da s »uvjerljivim promislja-
njeme« pristupi pitanju o smislu ljudske egzistencije.

— U sklopu nauka o kulturi, »religija, umjetnost i fi-
lozofija imaju svoj zajedni¢ki temeljni oblik u struk-
turi duSevnog Zivota.«*
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Iskonsku zavisnost kulturnog stvaralastva od
meditativnog oplemenijivanja duha za mene je naj-
liepSe opisao Schopenhauer (u 68. Svijeta kao volje
i predodzbe) u poglaviju gdje slijedeéem citatu pre-
thodi nekoliko stranica usporedbi indijskog i
kri¢anskog asketizma:

»Poznato nam je da su ti ¢asovi, kada se oslo-
bodeni od muénog pritiska volje osjetimo kao da
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se izdizemo iz teSke zemaljske atmosfere, dozZivljaj
najveéeg blazenstva koje moZemo doZivjeti. |z toga
mozemo zakljuditi kako blazen mora biti Zivot &ov-
jeka cije htijenje nije uSutkano tak za nekoliko tre-
nutaka, kao u uzitku lijepote, nego zauvijek, pot-
puno utrnuto, izuzev posljednji odbljesak iskre koja
odrzava tijelo i gasi se s njim. Takav &ovjek koji je
nakon mnogih gorkih borbi sa svojom viastitom pri-
rodom konaéno potpuno pobijedio, ostaje tada jo3
samo spoznajno biée kao nezamagljeno ogledalo
svijeta. Nidta ga viSe ne moze rastuziti ni uzbuditi
... Jer je presjekao sve tisuée niti volje koje nas
vezuju za svijet, a koje nas kao poZuda, strah, za-
vist i bijes navlade na sve strane kroz stalnu patnju.
On se tada smireno osvrée s podsmjehom na fan-
tazmagoriju ovoga svijeta. . .«

»Osvrt s podsmjehom« koji jo§ nose likovi
Buddhe u aksijalnom razdoblju antiéke kulture,
mnogo je starija karakteristika umjetnosti ranijih
milenija visoko razvijenih arhajskih kultura svijeta.
Pod arijskim utjecajima kasnije kulture u Indiji izmi-
jenio se jedino, ali ne u potpunosti, tipiéni poloZaj
tijela u meditaciji, ali ne i njegova muskulatura zacb-
ljena unutarnjom snagom Zivotnog daha (pranah),
¢lje lagano kruZenje izrazava tu oblinu i u blagom
osmjehu zanosa bi¢a koje ponire u kontemplativ-
nom zadubljenju. Te arhajske statue duhovnih intro-
vertnih »pobjednika« (dinova, daina), kako ih obilje-
Zava i Schopenhauer u navedenom odlomku, nala-
zimo u istovrsnom obliku skulpture na svim podrué-
jima univerzalne kulture arhajskih milenija. Iz du-
bine do koje su do danas dosegla arheoloka istra-
Zivanja, ta kulturna cjelina zradi iz mezopotamskih
Zarista u indo-iransko podruégje, a kroz Arabiju u
Egipat u razdoblju ranih dinastija, gdje svjedo-
danstva istovrsna sa sumerskim redovno nalazimo
po nekoliko stoljeé¢a, a i do hiljadu godina kasnije.
Odatle, a i hetitskim putem kroz Malu Aziju, ista se
arhajska kultura prosiruje do obala Sredozemnog
mora, do Krete. |z helenske bastine ulazi ta ar-

*hajska skulptura i u povijest evropske umjetnosti,

gdje jos i danas ostaje nedovoljno razjasnjeno pita-
nje: Zasto se smijede ti misteriozni dinovi? — pita-
nje o »osmehu velike gistine. «*

Prema mojem znanju i iskustvu iz posrednog
studija na indo-arapskom podruéju iste arhajske
kulture predaksijalnih milenija, a i iz neposrednog
doZivljaja jo§ Zive Sainske tradicije u Indiji, tipiéni
stav meditacije koji izrazavaju sve specifitne sa-
kralne figure - arapske, sumerske, indijske, egi-
patske i rane helenske — naziva se u dainskoj Indiji
utsargah, a primjenjuje se jo$ i danas. | sam ga po-
nekad primjenjujem mjesto_sjede¢eg poloZaja, asa-
nam. Ko Zeli da bolje razumije estetski smisao te
velianstvene umjetnosti, moze poku$ati i eksperi-
mentalnu provjeru uZivljavanjem u taj stav.

Rije¢ utsargah prema sanskritskom rjeéniku za -

indijske studente (Apte), znadi: suspension, giving
away, pouring out, dropping down, letting loose,
neke vrste relaksacije uz bitno obiljeZje da je za
daine (karmicka) »materija« prljava izluéina koja
»obljepljuje« (limpyati) duhovnu monadu Zivota (di-
vah) koju treba prodistiti. Utsargah je prvobitni stav
tijela u meditaciji, vjerovatno stariji u svjetskoj tradi-
ciji od sjedenja skrstenih nogu. Za daine, taj je stav
tijela sam za sebe pokora za ispastanje grijeha, u
kojem treba izdrzati vrijeme proporcionalno prekr-
Saju discipline. Prema vlastitom dozivljaju i proma-
tranju, stekao sam utisak da taj stav dovodi do us-
kladenosti duha u laganom spontanom pokretu ti-
jela s lijeva na desno, simboli¢ki oko osovine plane-
tarnog kruzenja Zemlje oko aksijalnog stupa Meru
(legendarne osovine Himalaya). Tipi¢an je i fiziolo-
$ki osjec¢aj rashladenja glave, koji opisuje i J. H.
Schultz u »autogenom treningu« na vi$im meditacio-
nim stepenima kao predodZbu nekih opazanika o
FudZijami. Vidio sam i u dainskim hramovima kako
vjernici u tom stavu recituju — svaki za sebe -
mantre pred statuama tirthankara (»vodica preko ri-
jeke«). O prakti¢noj i estetskoj primjeni simbola
valjka kao osovine svijeta kod Tibetanaca, pocevsi
od molitvenog mlina mogu se pisati knjige, ai ja bih
mogao dodati po koju anegdotu iz veselog i vedrog
Zivota medu tim gorstacima.

U jonsku kulturu Male Azije donio je Ananksi-
mandar, vjerojatno sa puta u Babilon, tu prastaru
kosmolosku predodzbu da svijet ima oblik oblog
stupa odredenih dimenzija i da se Sunce i zvijezde,
kad izlaze i zalaze, kreéu oko te svjetske osi. Ta je
kosmografija zajedni¢ka svim indijskim sistemima,
a najdetaljniji matematski opis i formulaciju mjera i
razmjera tog sistema nalazimo u dainskoj kosmolo-
giji.” Vrijedno je podsjetiti ¢itaoca da su najstariji
dokumenti egipatske matematike blizu 1000 godina
mladi od sumerskih (50.000 tablica iskopanih u Nip-
puru), uz pretpostavku da datiraju iz 5. vijeka p.n.e.
U indijskim dainskim dokumentima osovina svijeta
je izdjelana u liku ¢ovjeka. Ta predodzba nije strana
ni drugim sistemima, osobito onima za koje se pret-
postavlja da su predarijskog porijekla kao sistem
samkhyah, &iji naziv obiljezava matematsku struk-
turu nabrajanja i izraGunavanja, analogan Pitago-
rinu, samo bolje razraden i saguvan, a i na njemu
zasnovan sistem yogah. Time je potvrden i humani-
sticki smjer arhajskog pitagorizma u Indiji, a i na ci-
jelom indo-arabijskom podruéju &ija se jedinstvena
kultura u predarijskim milenijima temeljila na nagelu
viere u ahimsu nenasilje kao vrhovni zakon. Ne ula-
zeci u arheoloske aspekte’ tog snazno izraZenog
kriterija, Zelim ovdje zakljuéno upozoriti jedino na
¢injenicu da se u ovim razmjerima opisana univer-
zalna kultura starog Istoka osniva na svjedoéanst-
vima o odustajanju od nasilja.
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