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Povijesni slojevi teksta Bhagavadgite —
predaja teksta, prosirenja i preoblike pouke

Sto je zajednitko Bhagavadgiti i katedrali sv. Duje?

Sazetak
Bhagavadgita se nerijetko smatra najsvetijom hinduistickom pjesmom.

Mnogi su se okusali u njenu tumacenju, a medu filolozima nerijetki, pocev od Wilhelma
von Humboldt, i u utvrdivanju povijesti njena teksta koji nosi tragove visestrukih prerada.
lako su neki dosli do tocnih zapazanja o nekim Savovima u tekstu (Friedrich Otto Schra-
der, Hermann Oldenberg, Hermann Jacobi), a neki i blize cjelovitijoj slici povijesti teksta
(Jarl Charpentier, Angelika Malinar, Gajanan Shripad Khair, Purushottam Lal Bhargava),
mnogi su dobri znalci, obeshrabreni nesigurnoscéu utvrdivanja povijesti teksta, vise voljeli
tumaciti ga kao nedjeljivu cjelinu (Paul Deussen, Douglas Hill, Etienne Lamotte, Franklin
Edgerton, Robert Zaehner).

Ipak je izmedu 1970-ih i 2009. doslo do vrlo tocnih zakljucaka o slojevima teksta, koji su
dobrim dijelom oko 2000-tih prihvacéeni u medunarodnoj znanosti. Ti zakljucci pokazuju da
su u Bhagavadgitu u raznim vremenima ugradivani nazori vecega broja filozofskih susta-
va (samkhya, yoga, plirvamimamsa, vedanta — monisticka i teisticka), da su ugradene i —
nerijetko presutne — polemike s nizom nazora (osobito s buddhizmom — u vise navrata — ali i
s Vedama, yogom, s monistickom vedantom i s dharmasastrom). Pouke i pobude Gite veoma
su obuhvatne i inovativne jer proizlaze iz mnogobrojnih premisa.

Taj ishod analiza teksta s jedne je strane prihvacen od niza znanstvenika u svijetu (John
Brockington, Georg von Simson, Horst Brinkhaus, Gavin Flood, Przemyslaw Szczurek, Ivan
Andrijani¢, Robert Zydenbos i dr.), ali ga s druge osporavaju neki zapadni postmodernistic-
ki religiolozi (Alf Hiltebeitel), kao i neki kolege indijskoga podrijetla senzibilizirani protiv
zapadnoga yorijentalizmac i analiticnosti (Vishwa Adluri, Joydeep Bagchi). To Sto oni ne
uocavaju tumaceci Bhagavadgitu moze se najbolje oslikati usporedbom s posjetiteljem um-
Jetnickoga spomenika religijske naravi koji se je stoljecima preuredivao, kakva je splitska
katedrala.

Ako bi takav posjetitelj smatrao da svetost i umjetnicka vjerodostojnost spomenika ovisi
o tome je li izgraden odjednom, od jednoga graditelja s jedinstvenom zamislju, tada ne bi
mogao uociti slozen, gdjekada polemican, bogat i dojmljiv nacin na koji takav spomenik
prenosi svoje poruke. A to je plod duge i slozene povijesti splitske katedrale koja je prvo bila
mauzolej rimskoga cara, a poslije postala crkvom posvecenom njegovim zrtvama, prolazeci
potom kroz niz pregradnja i »reinterpretacija«.

U povijesti umjetnosti takve su predrasude rjede nego u proucavanju svetih tekstova. Zato
prikladan primjer umjetnickoga spomenika religijske naravi, kao sto je splitska katedrala
Uznesenja B. D. Marije, posvecena i sv. Dujmu i sv. Stasu, moze dobro oslikati kako bismo
trebali razumjeti knjizevni i filozofski spomenik kao Sto je Bhagavadgita, koja je prozivjela
usporedivo sloZzenu povijest.

Kljuéne rijeci
Bhagavadgita, Krsnarjunasamvada, samkhya, yoga, purvamimamsa, vedanta, Pra-Bhaga-
vadgita, bhakti, katedrala sv. Duje, povijest teksta, analiti¢ari, unitarijci
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Razliciti pristupi tekstu Bhagavadgite

Bhagavadgita je po sudu mnogih Indijaca i indologa jedan od najsvetijih hin-
duistickih tekstova. Ona ima ve¢i broj tradicionalnih indijskih komentara od
ikojega drugoga teksta (preko 300), kao i veéi broj prijevoda sa sanskrta na
druge jezike (prema Callewaert, Hemraj 1983, preko 2000) od ikojega sveto-
ga teksta, osim Biblije.

Komentirali su ju mnogi od najveéih indijskih filozofa: Sankara, Bhaskara,
Ramanuda, Madhva, Abhinavagupta (sivisf), Vallabhacarya i mnogi drugi.
Bila je prvi sveti hinduisticki tekst preveden na zapadne jezike: engleski
(Charles Wilkins 1785.), latinski (August Wilhelm von Schlegel 1823., Au-
gust Wihelm von Schlegel i Christian Lassen 1826.) pa mnoge druge jezike.
Izazvala je veliku paZnju na Zapadu, u Britanskome Imperiju, u Njemackoj i
drugdje. U Njemackoj je na Schlegelov prijevod na latinski odmah uzvratio
Wilhelm von Humboldt velikom raspravom koja pokazuje njegovo odusSev-
ljenje pjesmom (1826.), ali i kriticki filoloski duh. A na Humboldta je odmah
reagirao i Georg Wilhelm Friedrich Hegel velikom recenzijom (1827.).

U povijesti indoloske znanosti razvila se je velika rasprava izmedu »anali-
tiCara« koji su nastojali razumjeti povijest teksta i »unitarijaca« koji su se,
zbog teskoca analize, priklonili jedinstvenomu tumacenju teksta kao cjeline.
Iako tekst, kakav nam je predaja sacuvala, jasno pokazuje cjelovitost sadrzaja
i poruke (kakav naglaSuju unitarijci), otkrivanje njegovih povijesnih slojeva
moze nam pokazati da cjelovit smisao teksta ima — ne samo posljednja redak-
cija, nego i sve prethodne redakcije — ako ih moZemo rekonstruirati.

Iako su neki filolozi dosli do to¢nih zapazanja o nekim Savovima u tekstu
(Friedrich Otto Schrader 1910., 1930., Hermann Oldenberg 1920., Hermann
Jacobi 1918.), a neki i blizu cjelovitijoj slici povijesti teksta (Jarl Charpen-
tier 1930., Angelika Malinar 1996., 2007., Gajanan Shripad Khair 1969., Pu-
rushottam Lal Bhargava 1994.), mnogi su dobri znalci, obeshrabreni nesigur-
no$c¢u utvrdivanja povijesti teksta, a naroCito proslavljenim spekulativnim,
a filoloski neutemeljenim analizama (Richard Garbe, 1905.; Rudolf Otto,
1934., 1935.), vise voljeli tumaciti spjev kao nedjeljivu cjelinu (Paul Deussen
1911.; Douglas Hill 1928.; Etienne Lamotte 1929.; Franklin Edgerton 1944.;
Robert Zaehner 1938., 1966., 1969.).

Ipak je od 1970-ih doslo do vrlo to¢nih zakljuc¢aka o slojevima teksta, koji
su dobrim dijelom oko 2000-ih prihva¢eni u medunarodnoj znanosti. Ako
smijem biti osobniji, 1979. na Svjetskoj sanskrtistickoj konferenciji u Wei-
maru izloZio sam neocekivani (¢ak i nezeljeni) ishod svoje analize teksta po
kojoj Pra-Bhagavadgita nije nastala kao dio Mahabharate, kao $to su svi
predSasnici pretpostavljali, nego kao samostalan vjerski himan u razli¢itome
metru, jedanaestercu tristubhu, nadahnut epskim prizorom iz Mahabharate, a
potom je, nakon niza redakcija kojima je taj epski prizor prerastao u poucnu
pjesmu upanisadskoga znacaja, onaj himan uklopljen u tu poucnu pjesmu u
Mahabharati, zasticen znatnim unosom dodatnoga teksta u srodnome vjer-
skome duhu bhakti, i tako je nastala Bhagavadgita. Tada sam identificirao i
druge glavne slojeve teksta: prvi sloj samkhye, prvi sloj yoge 1, nacelno, druge
upanisadske slojeve, te pokazao primjere interpolacija u duhu bhakti.

Ta se je analiza, prvo objavljena u dvama ¢lancima (Jezi¢ 1979., 1986.) ured-
no navodila u sekundarnoj literaturi kao jedna od ponudenih, ali ju je javno
tek 1998. u Handbuch der Orientalistik (12. sv., The Sanskrit Epics) autori-
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tativno potvrdio i prihvatio John Brockington, vodeéi stu¢njak za sanskrtske
epove u svijetu, kao »najistancaniju analizu do danas« (1997., 1998.).

Zakljucci te analize pokazuju da su u Bhagavadgitu u raznim vremenima
ugradivani nazori vecega broja filozofskih sustava (samkhya, yoga, piir-
vamimamsa, vedanta — monisticka 1 teisticka), da su ugradene i — nerijetko
presutne — polemike s nizom nazora (osobito s buddhizmom —u vise navrata —
aliis Vedama, s yogom, s monistickom vedantom i s dharmasastrom). Pouke
i pobude Gite veoma su obuhvatne i inovativne jer proizlaze iz mnogobrojnih
premisa, a one proizlaze iz sloZene povijesti teksta.

Taj ishod analiza teksta s jedne je strane do danas prihvaéen od niza stru¢nja-
ka u svijetu (eksplicitno John Brockington, Georg von Simson, Horst Brink-
haus, Gavin Flood, Przemyslaw Szczurek, Ivan Andrijani¢, Robert Zydenbos
idr),! ali ga s druge osporavaju neki zapadni postmodernisticki religiolozi
(Alf Hiltebeitel), a najvise su truda u njegovo pobijanje ulozili kolege indij-
skoga podrijetla, senzibilizirani protiv zapadnjackoga »orijentalizma« i anali-
ti¢nosti Vishwa Adluri i Joydeep Bagchi (2016.), koji su posvetili gotovo 100
stranica njegovu — uzaludnu — pobijanju. Ova tema, dakle, uvlaci Citatelje u
vrtlog burnih aktualnih rasprava nad znanstvenim ishodom koji ih je uzvitlao.

U ovome clanku nije mjesto za izvodenje filoloskih dokaza na izvornome
tekstu za dobivenu sliku povijesti teksta Bhagavadgite jer bi ono trazilo da
¢lanak postane preopseZan i previse filoloski strukovan, a sadrzano je u pret-
hodnim mojim ¢lancima objavljenima na engleskome. No iz pregledne slike
slojeva teksta dat ¢e se dosta od tih filoloSkih argumenata razabrati, a dobit
¢e se op¢i pogled na cijelu povijest teksta i moci ¢e se naslutiti sloZeni odnosi
filozofijskih, religijskih i kulturnopovijesnih sadrzaja koji su se u nj ugradili
tijekom te povijesti.

Slojevi teksta

Radi lakSega pracenja sadrzaja ¢lanka, moze biti korisno ovdje veé najaviti
koji su se sve slojevi teksta Bhagavadgite mogli jasno filoloski razluditi:

a) Krsnarjunasamvada ‘razgovor Krsne i Ardune’ (izraz iz kolofona u ru-
kopisima), epski sloj (Jezi¢ 1986., Szcuzrek 2002.), prvi dio teksta in-
terpoliran kao digresija u ep Mahabharata (G. von Simson 1969.): BhG
1.1.—2.37 (bez 2.5-8, 11-30): BhG 1, 2.1-4, 9-10, 31-37.

b) Prvi sloj samkhye (SL): BhG 2.11-30 (bez tristubhi 20, 22 1 29), 38 (Jezié
1986.).

¢) Vjerski himan u jedanaestercima, metru tristubh, spjevan izvan okvira
epa Mahabharata 1 naknadno uvrsten s redakcijom u religijskome duhu
bhakti u epski tekst Gite koji je ve¢ bio prosiren upanisadskim poukama:
BhG 2.5-8, 20, 22, 29, 70; 8.9-11, 28; 9.20-21; 11.15-50, 15.2-5, 15. To
je zapravo bila »Pra-Bhagavadgita« (Charpentier 1930. — samo za BhG
11, i to kao sloj epskoga teksta; Jezi¢ 1979., 1986., 2009.b).

d) Prvi sloj yoge (YL), karmayoga: BhG 2.39-4.42 (s time da se interpo-
lacije izostave), s vjerojatnim zavrSetkom 18.72-73 (Jezi¢ 1979.; za A.

1

U nas je prijevod Bhagavadgite s komenta-  glavne ishode analize koju prikazujem u ¢lan-
rima i veliku vrijednu intertekstualnu studi-  ku, uz sve ostale pristupe, i u nacelu ¢ini se da
ju objavio Goran Karda$ 2006. On navodi ih prihvaca.
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Malinar 1996. taj je stadij prvi sloj — a odgovara zapravo nizu: epski sloj
+ prvi SL + prvi YL).

e) Niz slijedec¢ih upanisadskih slojeva i glosa u pjevanjima 5-6 i 13-18
(usp. Jezi¢ 2010.).

f) Posljednji sloj, kona¢na redakcija: sloj u duhu bhakti (u duhu sudjelo-
vanja u Bozjoj naravi i djelovanju; predanosti Bogu): pjevanja 7-12 i
interpolacije u svim ostalim pjevanjima (osim 1) (P. Szczurek utvrdio je
22 interpolacije u duhu bhakti, vidi 2005.). Taj je sloj uklopio i himan u
tristubhima u Gitu, odnosno u Mahabharatu, i time stvorio Bhagavadgitu
(Jezi¢ 1979.,2010.).

Epski sloj — Krsnparjunasamvada
Epski je prizor junaka na bojistu na pocetku Bhagavadgite (BhG 1.1-19 /
Mbh 6,23.1-19) uvod u razgovor izmedu Ardune i Krsne (BhG 1.20-47, 2.1-
4, 9-10, 31-37). On je (po analizi Georga von Simsona 1969.) interpoliran
u ep Mahabharatu pred opis pocetka bitke, a ne pripada prvotnomu tekstu
epa. Razlog je umetanja te misaone digresije u ep bio u potrebi da se oprav-
da ulazak Ardune i njegove brace iz roda Pandava u bitku protiv rodaka na
Kuruksetri.

U uvodnome prizoru Arduna dolazi na bojnim kolima sa svojim vozarom
Krsnom na sredinu bojista da promotri bojni red protivnika, Kaurava koje
vode sinovi kralja Dhrtarastre. Tu vidi svoje ucitelje Bhismu i Dronu, djedo-
ve, striceve, bratice i prijatelje, i hvata ga uzas od grijeha koji treba pociniti
ubijajuci svoje rodake i prijatelje, pa priopcuje Krsni da se nece boriti. Arduna
rece:?

Klecaju moji udovi, / a usne se osusise,

tijelo mi drhtaj potresa, / i sav se jezim od toga. (1.29) [...]
Ne zelim, Krsno, pobjedu, / uzitke niti kraljevstvo!

Sto ée nam, Krsno, kraljevstvo, / §to uzitci i Zivot sam (1.32)
ako nam oni, kojih rad / uzitke, srecu, kraljevstvo

zelimo, stoje nasuprot — / zivot i blago pustivsi? (1.33) [...]
Njih ja ne zelim ubiti / makar me, Krsno, ubili,

ni da tri svijeta osvojim, kamoli zemlju uzijem! (1.35)

Jao, sad se postrojismo / veliki grijeh pociniti

krenuvsi rod svoj pobiti / rad blaga, srece, kraljevstva! (1.45)
Ako me Dhrtarastrini / sinci u bitci ubiju

ne brane¢ s’ od njih oruzjem, / to mi je mnogo milije! (1.46)

U tome prvome epskome sloju Bhagavadgite Krsna mu odvraca kore¢i ga za
malodusnost i podsjecajuéi ga na njegove duznosti kao ksatriye, ratnika po
rodenju. Krsna rece:

Duznost® svoju promotri sad! / Ne trebas se kolebati.

Od boja, rata pravedna,* / ratniku nema boljega! (2.31)

Ako ga srecom zapadne, / boj vrata neba otvara!

Sretni su, Partho, ratnici / rat da pravedni dograbe! (2.32)

Ako ti ovu duznost sad, / ovu bitku ne prihvatis,

svoju duznost odbacujes, / i slavu — u grijeh zapadas! (2.33) [...]
Ubit, nebo ces doseci. / Pobijediv, zemlju ces uziti!

Stoga se digni, Kuntic¢u,’ / i spremi se za okrsaj! (2.37)

Krsna, dakle, daje ksatriysko, ratni¢ko, obrazlozenje i poticaj Arduni da
prihvati svoju ulogu u bitci. Ksatriyski je zakon Casti (ksatriyadharma) tu
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nadreden porodi¢nim obvezama i obzirima (kuladharma), o njem ovisi Cast
ksatriye. A $to je ¢asno ne moze biti grijeh. Tu se Krsna javlja naprosto kao
Covjek, vozar kola, prijatelj i ratnik, a njegov razgovor s Ardunom posve pri-
pada rodu herojske epske poezije.

U trenu interpolacije, toj epskoj digresiji mora da je neposredno slijedio tekst
MBh 6.41, gdje se kazuje kako je Arduna opet digao svoj luk i strijele spre-
man za bitku (Jezi¢ 1986.). No poslije se je i tu umetnula druga digresija koja
usporava radnju i sluzi dodatnomu opravdanju Pandava: u njoj oni odlaze do
svojih ucitelja u neprijateljskome bojnome redu i mole od njih, kao ucenici,
blagoslov pred bitku! Stoga tek potom slijedi pravi pocetak boja u MBh 6.42.

Upanisadah: prvi sloj samkhye

Taj ksatriyski odgovor Krsne Arduni u epskome sloju vjerojatno u nekome
trenu tijekom usmene predaje epa nije vise mogao zadovoljiti sluSateljstvo pa
se je umetnuo dodatni niz kitica (BhG 2.11-30; 38: u osmerackim slokama;
nadovezao se je na epski sloj u slokama, a nije ukljucivao kitice u jedanae-
sterackoj tristubhi u BhG 2.5-8). U toj interpolaciji Krsna dodaje pouku o
bessmrtnosti dusa u smrtnim tijelima. Krsna rece:

Zalis ih? Nije Zalit ih! / Rijeci proznaje izlazes?

Znalci ni preminule ni / nepreminule ne zale! (2.11) [...]
Dusa u tijelu djetinjstvo,/ mladost i starost prolazi,

i drugo tijelo postize — / ne bludi tuj tko uvida. (2.13) [...]
Ova su tijela konacna, / al’ dusa j’ u njih vjecita,
nepropadna, bezgranicna. / Stoga se bori, Bharato! (2.18)
Tko misli »Ovaj ubija.«, / tko onog smatra ubitim,

oba ta ne razaznaju: dusa ne mori i ne mre. (2.19) [...]
Dusa se ne da posjeci, / spaliti, smocit, susiti.

Ona je vjecna, posvudna, / stalna, netremna, vjecita. (2.24)

Ta pouka bit ¢e nazvana samkhyom u sloju teksta koji slijedi (prvi sloj yoge)
jer razlika izmedu utjelovljene duse i tijela na neki arhai¢an nacin priblizno
odgovara razlikovanju dvaju prvih pocela u dualistickome filozofskome su-
stavu samkhya: puruse »osobe« (podmeta svijesti ili spoznaje) i prakrti »pra-
stvari« (najcesce se prevodi »priroda«, no radi se o pocelu iz kojega proizlaze
sva sredstva [moci] spoznaje i svi predmeti spoznaje). Takva bi arhajska nau-
ka kakvu tu izlaze Krsna mogla biti i mnogo starija od sustava samkhya 1 pri-
padati staroj ratnickoj duhovnoj predaji (o sli¢noj nauci u Kelta govori Caesar
u De bello Gallico). U tome je odlomku teksta Krsna veé ucitelj iako jos
uvijek samo ¢ovjek, a odlomak je dio arhajske didakti¢ke ili duhovne poezije.

Iako je slijede¢i vremenski najstariji sloj u konacnome tekstu Bhagavadgite
vjerski himan u metru tristubh, koji se dade ekstrapolirati i uvelike rekonstru-
irati (Jezi¢ 2009.a, 2009.b), on nije ispjevan kao nastavak teksta u epu, nego
kao samostalan vjerski himan, vjerojatno sljedbe Bhagavata. Tek je poslije,
u sklopu konacne redakcije Bhagavadgite u duhu bhakti, dionistva u Bogu i
predanosti Bogu, taj vjerski himan ugraden u ep, i to sred misaonih digresija

2 4
Prijevodi u ovome ¢lanku su moji. dharmya yuddha
3 5

svadharma Kuntin sine (metronim).
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koje su izgradivale niz upanisadskih slojeva Gite. U slijedu teksta u epu, me-
dutim, nakon prvoga sloja samkhye slijedi »prvi sloj yoge«.

Upanisadah: prvi sloj yoge — karmayoga

Na epski sloj i »prvi sloj samkhye« u tekstu epa prvi se je nadovezao sloj
koji sebe naziva poukom o yogi (BhG 2.29-4.42, samo treba izostaviti ka-
snije interpolacije; vjerojatno njemu pripadaju, kao zavrsetak, sloke pri kraju
spjeva BhG 18.72—-73, nakon kojih se je mogla nastaviti radnja epa). No tu
se zapravo uvelike polemizira s prethodnim poimanjem yoge, s poimanjem
nedjelatne »sprege« duha u zadubljenju, a gradi se vrlo inovativna nauka o
djelovanju na osnovi »sprege« duha. I ta je »sprega« duha utemeljena na spo-
znaji i zadubljenju, ali tako da to vodi djelovanju u svijetu. To je karmayoga
»sprega u djelovanju«. Ta je pouka jedan od najvecih prinosa Gite indijskoj
misli, odnosno praktickoj filozofiji, i to etici.

Taj se sloj, zastupajuci »spregu u djelovanju«, dobro uklapa u epski ratni kon-
tekst spjeva. Njegova etika moze biti prihvatljiva ksatriyama, ali je mnogo
istancanija i dublja od prethodnoga ratnickoga zakona Casti (ksatriyadharma)
u epskome sloju. Evo nekih od klju¢nih izvadaka.

Krsna rece:

Iznijeh ti samkhye pobudu, / a sad ¢uj yoga sto li je!

Spregnuv se njenom budnoséu, / spone ¢inah® razrijesit ¢es. (2.39) [...]
Djelovat ti je zadaca, / marit za plode nikada!

Plode c¢inah ne uzrokuj, / uz necimbu ne prianjaj! (2.47)

Stavsi u spregu’ djeluj sad, / prionuce napustivsi!

Uspjeh, neuspjeh ravni su, / sprega znaci ravnodusnost! (2.48) (voga)

C'ovjek se ne oslobada / ¢inah, cine ne zacinjué,

nit odricanjem od sveg se / do savrenstva dospijeva. (3.4)
Ne stoji nitko niti tren / nikakav ¢in ne cineci:

nevoljna niti prirode® / svakog ¢iné da djeluje! (3.5)

Mocéi uspregav djelatne,’ / tko sjedi duhom motreci
zbunjen predmete sjetila," / zalud se, vele, prenavlja. (3.6)
Moéi upregav pamecu, / tko djelatnimi mocimi

¢inah spregu"' sved zacinje, / neprionuv, taj s’istice. (3.7)
Ti spregnut cine zacinji! / Bolji je ¢in od necimbe!

Ne djelujué, ni tijelo se / nece moci odrzati. (3.8)

Tko je u sebi radostan, / covjek u duhu spokojan,

zadovoljan u sopstvu svom, / tom djelo nije potrebno. (3.17) [...]
Stog ne prionuv uvijek ti / ¢ini ono Sto cinit je!

Cin ne prionuv ¢inedi, / najbolje covjek postize. (3.19)
Savrsenstvu su cinima / stigli ljudi ko Panaka.

Odrzanju se svijeta stog / posvecen, daj na posao! (3.20)

Sto god najplemenitiji / ¢ini, drugi ce slijediti.

Sto on mjerilom ucini, / ostali svijet to prihvati. (3.21) [...]
Kako neznalci, Bharato, / ¢ine prionuli uz ¢in,

ne prionuv sve cinio / znalac odrzat zele¢ svijet! (3.25)

Zudnja i srdzba jesu to / $to nam znanje zamagljuje."

Velik su grijeh, sve prozdiru. / Zato znaj, to je protivnik! (3.37) [...]
Stoga ti prvo sjetila / obuzdaj, hrabri Bharato!

1 potom ubij grijeh, taj Sto / nisti znanje, razaznaju! (3.41)
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Tko spregom cine otpusti, / znanjem sasijece sumnju svu,

tog znalca sopstva cini ne / sputavaju, blagobijo! (4.41)

Stog iz neznanja rodenu / sumnju sasijeci u srcu

macem spoznaje sopstva! Stav / u spregu, ustaj, Bharato! (4.42)

Ovaj prvi sloj yoge ima i druge sadrzaje: kritiku vedskoga ritualizma, uspo-
redbu bezinteresnoga djelovanja sa zrtvom (yadria) — dakle, reinterpretaciju
pojma Zrtve, neka tumacenja djelovanja u duhu samkhye (ukljucujuéi pojam
prakrti i njenih stanja ili niti, guna), upozorenja protiv zudnje i srdzbe, pouke
o zadubljenjima kao vrstama Zrtve, kao i pohvalu znanju. No najveéi prinos
ovoga sloja teksta, i razlog zasto je umetnut, jest pouka da treba djelovati bez
ikakva interesa, bez zelje za koriscu ili »plodom ¢ina« (karma-phala); upra-
vo zelja 1 vlastiti interes, a ne djelovanje samo, radaju plodove (phala) Cina,
koji nas sputavaju. To je preSutna polemika s nazorom da se treba ustegnuti
od djelovanja (nivrtti, vita contemplativa), kakav su inace poucavale nauke
yoge 1 samkhye, kao 1 »hereticka« buddhisticka nauka (mozda se primislja i
na dinizam). To bezinteresno djelovanje (pravrtti, vita activa) oslobada nas
od opasnosti da pocinimo grijeh. Iako takva pouka sluZi i razvoju radnje epa,
ona daleko nadilazi tu narativnu funkciju. Djelovanje (karman) bez intere-
sa, neuvjetovano zeljom za koris$¢u ili plodom, treba prihvatiti — tako glasi
pouka — jedino u svrhu odrZavanja svijeta (lokasamgraha). To je temeljno
nacelo karmayoge »sprege djelovanja« (3.20, 25): nase djelovanje, ako ne ze-
limo po¢initi grijeha, ako ono treba biti eticno, nikada ne smije sluziti nasSemu
sebi¢nomu interesu, nego uvijek mora biti u sluzbi odrzavanja ili dobrobiti
svijeta! Ta formulacija u Giti Cesto se je uporedivala (npr. Lamotte 1929.: 99;
Gauchhwal 1958., 1962., 1964.) s formulacijom kategori¢koga imperativa
utemeljenoga na bezinteresnome djelovanju — vise od 2000 godina poslije —u
Kanta: »Djeluj tako da maksima tvoje volje moze uvijek ujedno vrijediti i kao
nacelo opéega zakonodavstval« (Kritik der praktischen Vernunft, § 7). Samo
Sto je Gita odredenija: ne govori o formi opéega zakonodavstva za djelovanje,
nego izravno o njegovoj opcoj svrsi: odrzanju cijeloga svijeta.

Upravo nacelom karmayoge, koje je najvisi izraz hinduisticke etike, Gita je
izvrSila najvedi utjecaj na mnoge istaknute Indijce i Zapadnjake.

6

karman

7
Dvoznacno: 1. u yogu, 2. u bojna kola.

8

Niti prirode (prastvari, prakrti) jesu sattva,
radas 1 tamas, unutra$nja stanja bistrine,
uzvitlanosti (ili zamagljenosti) i tamne tromo-
sti. Od njih je ispletena uza kojom smo veza-
ni u svijetu. One svakoga, i nevoljna, i kada
nece, sile na ovu ili onu vrst djelovanja.

9

Djelatnih moc¢i ima pet: mo¢ radenja u ruka-
ma, mo¢ kretanja u nogama, mo¢ govorenja u
jeziku, mo¢ poradanja (i uzivanja) u spolovi-
lu, mo¢ probavljanja u crijevima i ¢maru.

10

Sjetila su pet spoznajnih moci: vid, sluh, njuh,
okus i opip. Njihovi su predmeti vidljivo,

zvuk, vonj, ukus i opipaj. Pamet / razum / duh
(manas) pritom je i dusevna mo¢ koja koordi-
nira osjetilne podatke spoznajnih mo¢i i mo¢
koja potice na djelovanje djelatne moci.

11
Stind. karmayoga.

12

Stind. radoguna-samudbhava: ono §to po-
staje iz vlakna »zamagljenosti, uzvitlanosti«
(radas). U samkhyi se kaze da nas priroda
(prastvar, prakrti) vezuje uzom ispletenom
od triju niti: sattva »sucastvo«, radas »zama-
gljenost, uzvitlanost« i tamas »tamac; prva nit
pospjesuje spoznaju jasnocom (ali propusta
djelovati), druga djelovanje stras¢u (ali za-
magljuje spoznaju), a tre¢a koci i spoznaju i
djelovanje tromoscu.
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Upanisadah: slijedeéi upanisadski slojevi

U idu¢im upanisadskim slojevima Krsna se javlja, ne viSe kao ratnik i
drug, nego prije svega kao ucitelj. Oslonac takvoj ulozi mozemo naéi ve¢ u
Chandogya-upanisadi 3.17, gdje se javlja Krsna sin Devaki kao uéenik Gho-
re Angirase koji ga pou¢ava da svakodnevne djelatnosti zapravo odgovaraju
vedskim obredima (oboje se zove karman). Od ucenika Krsna postaje u Giti
ucitelj. Ucenje karmayoge na sli¢an nacin poopcuje pojam karman, i umjesto
posebnoga znacenja »obredno djelovanje« daje mu opce znacenje »¢€in, djelo-
vanje« u zivotu, koje (takoder) treba sluziti odrzanju svijeta.

Ti slijedec¢i upanisadski slojevi sadrZani su u pjevanjima 5—6 1 13—18.
Pjevanja 5 1 6 nadovezuju se na »prvi sloj yoge«, ali uvode pojmovlje i
nazivlje iz filozofskoga sustava vedanta: umjesto dehin / purusa »dusa / oso-
ba« uvodi se pojam atman »sopstvo«, umjesto prakrti »prastvar / priroda« po-
jam svabhava »vlastito bivstvo«. A uvodi se i pojam brahman (izvorno sveti
pjesnicki izricaj / rije¢ u Vedama, zatim pocelo spoznaje i bitka, neSto kao
AOY0¢) za (neosobno) prvo pocelo. Tu se ova upanisadska vedanta veé natjece
s buddhizmom i polemizira s njime te stvara pojam brahma-nirvana »nir-
vana v brahmanu« (5.24-26; istovremeno mora da je ubacena i anticipatorna
interpolaciju u 2.72) umjesto moksa »oslobodenje«.

Tko j’u sebi dobrosretan, / u sebi blazen, ozaren,
taj spregnik'> brahmanirvanu, / postav brahmanom, doseze. (5.24)

Brahmanirvanu postizu / mudraci grijeha odrijesiv se,
sasjekav dvojbe, spregnuv duh, / dobru svih bica smjerajuc. (5.25)

Kad Zudnje, srdzbe otpuste, / trudbenike Sto sprezu svijest,
kad sopstvo svoje spoznaju, / brahmanirvana obuzme. (5.26)

Jo§ jedna vedantinska inovacija, takoder vjerojatno potaknuta buddhizmom,
jest i pojam »oslobodenja / odrijeSenja za Zivota« (5.28), a ne tek u smrti:

Mudprac §to, da se odrijesi, / spregne sjetila pamet, um,
napustiv zelje, strah i gnjev, / uvijek taj je osloboden! (5.28)

Pjevanje 6 uzdize yogina iznad trapljenika, znalca ili djelovatelja, no daje mu
duboko, i to vedantinsko tumacenje: to je onaj koji vidi svoje sopstvo (atman)
u svim bi¢ima i sva bi¢a u svojem sopstvu (6.29).

Oba pjevanja misaono razvijaju pouku u pjesmi, ali €ini se da posve gube iz
vida epsku radnju.

Takva upanisadska prosirenja nastavljaju se u pjevanjima 13—18.

Pjevanje 13 izrazit je sloj samkhye i pokazuje da je nastalo u vrijeme kada su
se ve¢ razvile bitne crte klasi¢noga filozofskoga sustava samkhya jer poznaje
svih 25 tattva »tostava / Stostava / su¢ina« toga sustava, nazivljuéi pritom
podmet spoznaje ksetradiia »znalac polja«, a sve druge tattve — ksetra »po-
lje«. Uvodenje pojma »velikoga Gospoda« (mahesvara) izgleda kao pokusaj
da se uvede dvadesetiSesta tattva 1 da se samkhya prevede u teisticki sustav.

Pjevanje 14 raspravlja o trima »nitima« (guna) prastvari / prirode (prakrti),
a to su u samkhyi: sattva »suéastvo«, radas »zamagljenost, uzvitlanost« i za-
mas »tama, tromost«; prva nit pospjesuje spoznaju jasno¢om (ali propusta
djelovati), druga djelovanje strascu (ali zamagljuje spoznaju), a treca koci 1
spoznaju i djelovanje tromo§c¢u. Raspravlja se o uéincima pretege pojedine
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gune u ovome Zivotu i poslije njega. Na temu tih »niti« poslije se nadovezuju
pjevanja 17 i djelomice 18.

Pjevanje 15 ima mnogo interpolacija (iz himna u tristubhima, npr. o kozmic-
kome stablu, i iz sloja bhakti), no poseban teoloski prinos u njem jest uvode-
nje pojma »najvise osobe« (uttama purusa), a to je Gospod (isvara). To je,
kao i u pjevanju 13, jos jedan pokusaj prevodenja samkhye u teisticki sustav.
lako ovdje samo kratko naznacen, taj je pojam utjecao na kasniju teologiju, a
u Giti su se u sloju bhakti odmah na nj nadovezale dometnute kitice u kojima
se Bog, obratom u prvome licu, predstavlja kao »najvisa osoba« (purusotta-
ma).

Pjevanje 16 uvodi drugaciju temu: razlikovanje krjeposnih znacaja rodenih za
nebesnicku sudbinu (daivi sampad) 1 poro¢nih znacaja rodenih za zlodusku
sudbinu (asuri sampad). Tom se temom Gita na neki nacin opet povezuje sa
Sirim okvirom epa, a mozda je na nj i utjecala, gdje se Pandave prikazuju kao
sinovi nebesnika, deva, a njihovi se neprijatelji i brati¢i Kaurave povezuju s
asurama, protivnicima nebesnika.

Pjevanje 17 nadovezuje se na temu guna. A pjevanje 18, koje je izuzetno op-
Sirno kao i pjevanje 2, govori naizmjence o nizu tema (ima veci broj podsloje-
va), kao §to su samnyasa (napustanje svjetovnoga zivota), tyaga (odricanje),
tri gune i druge. Vrijedi spomenuti ubaceni stereotipni opis Cetiriju staleza
(varna) u 18.40-48, mozda s nakanom redaktora da ogranici inovativno i du-
boko poimanje karmayoge na konzervativno ucenje o drustvu u zakonicima
dharmasastrama, iz kojih priblizno unosi i navod u 18.47 (koji odgovara Ma-
nuovu zakoniku 10.97ab).

Najzanimljivija reinterpretacija karmayoge u teistickome duhu nalazi se
u 18.59-63, gdje je Gospod opisan kako stoluje u srcu svih bi¢a i pomocu
»mjerstva« ili »Carobne moci« (maya) upravlja njihovim ¢inima: u njem treba
traziti utociste (Saranam gaccéha) da bi se postigao najvisi mir:

Ako s’ u jastvo uzdajuc, / mislis »Necu se boriti!«,
zalud ti takva odluka, / natjerat ée te narav tva. (18.59)

Sputan vlastitim cinjenjem,"* / iz viastita bivstva rodenim,
kad, zaslijepljen, ne zelis cin, / Cinit ¢es ga i nehotan! (18.60)

Gospod svih stvora, Arduno, / sred srca svima boravi,
pokrece carju bica sva / kao lutke u predstavi.’® (18.61)

Uteci se njemu upravo, / svim bi¢em svojim, Bharato!
Njega miloscéu visnji mir, / vjecno Ces stanje postici. (18.62)

Svi ti upanisadski slojevi vjerojatno su se koristili kao svojim zakljuckom
zavr$nim kiticama prvoga sloja yoge u 18.72—73, gdje Krsna pita Ardunu je li
pazljivo sluSao njegove rijeci i oslobodio se neznanja, a Arduna odgovara da

13

yogin postoji mogucnost da se izri¢aj shvati i ovako:
pokrece cari / ¢arju (maya) bica sva / ko na
tocku vodenice. Takvo bi shvacanje vjerojat-
no bilo i aluzija na to¢ak preradanja, samsare.
15 Usp. Zin i Schlingloff 2007.

Zbog dvoznacnosti izraza yantra »sprava«
za pokretanje lutaka, ili »tocak vodenice«,

14
karman
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se je sada oslobodio smuéenosti i sumnja, pribrao se i da je spreman izvrsiti
Krsnine rijeci.

Pra-Bhagavadgita: vjerski himan u tristubhima

Ardunin uzas pred grijehom koji treba pociniti opjevan je u pjesmi dva puta:
jednom u osmerackim slokama (v. gore), a drugi put u jedanaesterackim
tristubhima (BhG 2.5-8). Krsnin odgovor u slokama ve¢ je ranije naveden
jer pripada epskomu sloju, ali ima i drugi odgovor u tristubhima, no udaljen
za devet pjevanja (BhG 11.15-50) od Arduninih rijeci, pa ga zato prethodni
istrazivaci nisu kao takav prepoznali (Jezi¢ 1979., 1985.). Ima joS§ niz kra¢ih
odlomaka u tristubhima u Giti (2.20, 22, 29, 70; 8.9-11, 28; 9.20-21; 15.2-5,
15) koji pripadaju istoj pjesnickoj cjelini koju sam nazvao himnom u tristub-
hima (Jezi¢ 1979., 2009.a, 2009.b). Tu je Ardunina zdvojnost opjevana jos
snaznijim izrazima.

Arduna rece:

Bolje u svijetu lutati ko prosjak, / ali ne ubiv ucitelje casne,
no blaga Zeljan, ucitelje pobiv, / uzit uzitke krvlju okaljane! (2.5)'

Ne znamo 5sto je od toga nam teze:/ da pobijedimo il da pobijede nas.
Cemu nam Zivot ako pobijemo / Dhrtardstriée pred nas postrojene? (2.6)

Biée mi je od samilosti svelo. / Tebe pitam duha smucena pravdom:
Sto je ispravnije? Odluku mi reci! / Predanog svog pouci ucenika! (2.7)

Ne vidim Sto ukloniti mi mozZe / Zarecu svih dusevnih mocéih muku,

carstvo na zemlji stekao bez premca,"’ / il’nad bozi gospodstvo na nebesih! (2.8)

Krsnin se eksplicitan odgovor na tu Arduninu molbu u Bhagavadgiti ne moze
naci sve do pjevanja 11:

Stoga se digni i uberi slavu! / Svliadav parce,'® carstvo bez premca uZij!

Svi su oni pobiti ve¢ od mene. / Vjesti strijelce, ti budi samo sredstvom! (11.33)

[zmedu ovoga odgovora u metru tristubh i onoga u 2.37 u metru sloka ima
podudarnosti u izrazu (fasmad uttistha »stoga se digni«, jitva »pobijediv /
svladav, \/bhuj »uziti, Vhan »ubiti, pobiti«). S druge strane, ima znakova
da 11.33 odgovara na 2.5-8 (metar tristubh, izrazi poput (asapatnam) radyam
(sam)rddham »(veliko) kraljevstvo / carstvo (bez premca)« kao Sto 2.37 od-
govara na 1.33, 35 (metar Sloka, izrazi poput mahi »zemlja, \/bhuj »UZiti,
yuddha »bitka, Vhan »ubiti«). Ta mreza podudarnosti i razlika u izricaju,
uz udvajanje u biti istoga prizora, ukazuje da se radi o dvije verzije dijaloga
koje potjecu iz dviju izvorno razli¢itih pjesama, od kojih je jedna (u slokama)
posluzila kao poticaj za drugu (u tristubima)."

Himan u tristubhima koji se tako dade izluciti mora da je izvorno bio posebna
pjesma — ispjevana na poticaj epskoga sloja, ukljucujuci i prvi sloj samkhye.
Ona je sadrzala i Krsninu ocjenu Ardunina ocaja (koju nam ne ¢uva vulgata,
nego jedino kasmirska recenzija, a u kritickome izdanju kitica nije uvrstena u
tekst, nego u aparat), kojom on uzvrac¢a na 2.7.

Krsna rece:

Nutar duha ljudskoScu si potresen, / ti pribranost, ocajem svladan, gubis.
Rodake vidjev samilost te uze / jer srljaju u zdrijelo same smrti! (87%)
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Potom u tome himnu Krsna pocinje poucavati Ardunu o bessmrtnosti duse
(dehin), kao 1 u prvome sloju samkhye. Tako su kitice 2.20 1 22 mogle su biti
spjevane po uzoruna 2.18-1912.13:

Ne rada se dusa i ne mre nikad. / Nije da tko posta ve¢ nece biti.
Nerodena je dusa, stalna, viecna. / Ne ubija se, ubija I’ se tijelo. (2.20)

Ko Sto covjek odjecu trosnu baca, / a uzimlje si drugu Sto je nova,
tako dusa,® napusta istroSena / tijela, i u druga ulazi nova. (2.22)

Poslije toga, Krsna nastavlja s poukom (u 8.9-11, prema rekonstruiranome
redoslijedu kitica u Jezi¢ 2009.b) o prvosnjem Tvorcu (dhatar) nezamisliva
lika. Tko se na nj usredotoci u Casu smrti (prayanakala) — spregnut sudionis-
tvom u njem (bhakti; kasnije znacenje: predanost) i snagom yoge (duSevne
sprege) — dospijeva time do te Visnje Osobe (para purusa). Tu se, dakle, veé
javlja pojam bhakti, koji ¢e postati sredisnji pojam u konacnoj redakciji Gite.
Drugi je kljuéni nazivak yoga, koji oznacuje »spregu duha« pri kojoj su u
stanju zadubljenja sve nase mo¢i dovedene pod nadzor, kao $to su upregnuti
konji pod nadzorom dobra vozara kola (slika iz Katha-upanisadi (1) 3.3-9).

Tko na Umnika®* prvosnjega misli, / tanahnijeg od najtanahijega,
Tvorca svega, nezamisliva lika, / boje Sunca onkraj svake tame, (8.9)

u trenu smrti, sa netremnom paznjom, / dionistvom i spregom duha spregnut,
odasvud dah med obrve uputiv, / taj ¢e do te Visnje Osobe stici. (8.10)

Vedoznanci Nepropadnim Sto zovu, / u Sto stizu besstrasni sprezatelji,
Cemu teZe oni Sto brahman uce, / tu ¢u stopu sazeto ti objavit. (8.11)

To ¢e se vjeno odrediste nazvati 1 »stopom« (pada) iz koje je krenulo prvo
stvaranje.”

Ta se pouka o dostizanju vjecnoga odredi$ta ili »stope« (pada) dopunjuje
(15.2-5) slikom beskrajnoga kozmickoga stabla smokve asvattha (Ficus Re-
ligiosa), koje izrasta iz triju »niti / stanja« (prastvari / prirode, prakrti), a
korijeni mu proizlaze iz nasih djela (karman) — ono je, dakle, slika samsare,
svijeta u kojem se preradamo. Tu smokvu treba posjeci ¢vrstom sjekirom ne-
prianjanja (asanga) da se krene do one »stope« iz koje nema vise povratka u

16

Prevodim c¢itanje u kaSmirskoj recenziji »na
tv arthakamo guriin nihatya« koje je u izvor-
niku sintakticki teze, ali logi¢nije no u vulgati
»hatvarthakamams tu gurin ihaiva«. O tome
su pisali Otto von Schrader 1930 i Lyne Ban-
sat-Boudon i Judit Torzsok 2018.

17
pa makar stekao [...] /i kad bih stekao [...]

18

Parac: onaj s kime se tko pre, ima parbu.
Moglo bi se prevesti (da nije silabicki stih):
Pobijediv protivnike / neprijatelje [...]

19

Metodologija se ne moze ovdje poblize razla-
gati, no v. Jezi¢ 1979., 1986.; Szczurek 2002.,
2005.; Andrijani¢ 2013.

20

Naziv za dusu u tekstu je dehin, dosl. »utje-
lovljenik, tj. dusa koja se utjelovljuje.

21

U izvorniku kavi »mudrac« i »pjesnik« (ved-
skih mantra »mnila, pjesnickih izri¢aja koji su
sredstvo spoznaje«).

22

Ovi su izrazi kljuéni: bhakti »dionistvo« (bic¢a
/ Covjeka / duse u Bozjem djelu i Bozjoj na-
ravi; kasnije: predanost, ljubav prema Bogu)
1 yoga »sprega« (dusevnih moci, spoznajnih
i djelatnih) javljaju se, dakle, ve¢ u himnu u
tristubhima, a imaju kljuénu ulogu i u cjelini
Bhagavadgite.

23

Izraz »stopa« mogao bi upucivati na zagonet-
nu zamisao o Visnuove tri »stope«.
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preradanje, u kojoj boravi Prvotna Osoba (ddya purusa), i odakle je krenulo
prvosnje stvaranje (pravrtti purant: prvosnje djelovanje, pokretanje).

Kitice 8.28, 15.15, 9.20-21 1 2.70 (vjerojatno izvorno tim redom u himnu; v.
Jezi¢ 2009.b) govore o tome kako takva spoznaja Boga (kakvu postiZe yogin
»sprezatelj«) nadilazi sve prolazne plodove Veda i vedskih obreda koji uvijek
proizlaze iz zelja i zudnja (kama). Pritom u kitici 15.15 odjednom progovara
Bog kroz Krsnu u prvome licu o svojoj nadmo¢i nad Vedama:

Usao sam u srce svakog bica, / ko razbor, pamet, znanje, otklon sumnjah.
Iz svih Vedah treba spoznati Mene. / Jer ja znam Vede i ykraj Vedah«* spravih. (15.15)

No najizrazitije se Bog objavljuje kroz Krsnu u 11. pjevanju. On ima bitne
znacajke Boga kako ga poimlju visnuisti (Sto se do sada iz razli¢itih razloga
nije uvidalo iako je to u skladu s teoloskom predodzbom da je Krsna utjelov-
ljenje, avatara, Visnua). Tu on podaruje Arduni »nebesni¢ko oko« da vidi sav
svijet u Bogu. To je videnje sprva blazeno, a kasnije strasno i vra¢a pouku na
prizor na bojnome polju i na radnju epa, no gledanu u vjerskoj perspektivi
himna.

Tu Arduna opisuje §to je ugledao. Opis pocinje s blaZzenim videnjem:

Nebesnike u Tvojem tijelu, Boze, / vidim sve vrste razlicitih bic¢ah,
Gospoda Brahmana na lopo¢ sjela, / i sve mudrace i nebeske zmije. (11.15)

Vidim Te, Beskrajnoliki, odasvud / s mnogo rukah, trbuhah, ustah, ocih,
nema Ti kraja, srijede, ni pocetka, / Gospode svega, lik svemira nosis! (11.16)

Vidim Te i s krunom, Zezlom i s tockom,” / ko zvijeZde svjetla sa svih strana blijestis,
Vidim Te tesko glediva odasvud, / kao sjaj vatre, Sunca neizmjeran! (11.17)

Spoznat Te je ko Nepropadno® Visnje! / Ti si visnja posuda svega svijeta.
Ti si bessmrtni Pastir vjecne pravde. / Ti si Vjecna Osoba — tako mislim. (11.18)

Ovaj prostor medu Nebom i Zemljom / proZet je Tobom samim, i svi smjeril*’
Vidjev ¢udesan lik Tvoj ovaj silan, / sva tri svijeta, Veliki Duse, drhte. (11.20)

Gle, nebesnikah redi u Te gredu, / njeki Ti poju sklopiv ruke s jezom,
redi mudracah, svetacah, zele¢ dobro, / cvatnimi slavopoji Tebe slave. (11.21)

To je videnje sveobuhvatnoga, divnoga, a ipak zastrasujucega lika Boga. No
najstrasnije videnje, koje povezuje sveobuhvatni lik Boga s prizorom na boj-
nome polju, tek slijedi:

Tvoja usta Celjustih razjapljenih / vidjev, plamenu Vriemena gdje slice,
zaklona nemam, smjere vece ne znam! / Smiluj se, §to domec svijet bozi vladas!*® (11.25)

Ovizi sinci kralja Dhrtardstre, / skupa s povorkami viadarah zemlje,
Bhisma, Drona i onaj sin vozara,” / skupa s nasimi ratnikah glavari, (11.26)

hitajuci u Tvoja usta gredu / grozovita, Celjustih razjapljenih:
njeki se vide ondje medu zubi / gdje su zapeli samljevenih glavah. (11.27)

Prozdiruéi Ti lizes sa svih stranah / ustimi sve svjetove gorucimi.
Vatrami gibljiv svijet sav napunivsi, / strasni sjaji Tvoji ga pale, Visnu! (11.30)

Reci mi, tko si Ti to strasna lika? / Klanjam Ti se, smiluj se, kralju neba!

IStem razaznati Te prvotnoga. / Ne razumijem sto krenuo si cinit! (11.31)



FILOZOFSKA ISTRAZIVANJA
162 God. 41 (2021) Sv. 2 (247-272)

M. Jezi¢, Povijesni slojevi teksta
Bhagavadgite — predaja teksta, prosirenja...

259

Tu Bog koji se javlja kroz Krsnu dobiva ime Visnu. lako neki struénjaci mi-
sle da je to tek jedno od mnogih imena boga u tekstu, sveobuhvatni lik boga
uvelike odgovara vedskomu znacaju Visnua koji »trima koracima« obuhvaca
sve svjetove (kao 1 Purusa, makrokozmicko umno bice u Rksamhiti 10, 90).
Stoga mi se ¢ini da je primjerenije reci da je onaj koji u pjesmi Arduni govori
kroz Krsnu sam bog Visnu, nego da se Krsna neposredno otkriva kao vrhovno
bozanstvo.

U ovome himnu u tristubhima (jedanaestercima) javlja se ve¢ spomenuti od-
govor na Arduninu dvojbu izrazenu u kiticama BhG 2.5-8, tek ovdje u dijelu
teksta koji je dospio u 11. pjevanje Gite, 1 to nakon toga Sto bog koji se tu
otkriva Arduni iz kozmicke perspektive kao Visnu i Vrijeme svoje otkrovenje
opet spusti do prizora na bojnome polju:

Dozrelo sam Vrijeme na propast svijetah, / krenuo sam satrti sada svijete.
Svih ovih sucelice postrojenih / ratnikah, osim tebe, biti nece! (11.32)

Stoga se digni i uberi slavu! / Svladav parce, carstvo bez premca uzij!
Svi su oni pobiti ve¢ od mene, / vjesti strijelce, ti budi samo sredstvom! (11.33)

Dronu, Bhismu, Payadrathu i Karnu, / tako i druge ratnike junake
koje ja pobih, ubij! Nemoj zdvajat! / Bori se, bojem svladat ¢es takmace! (11.34)

Taj odgovor na Arduninu dvojbu posve je razlicit od onoga u epskome slo-
ju, iako je njime bio nadahnut, jer ima posve razli¢it kontekst. Tu Arduni ne
odgovara suborac i drug, nego Bog nad bogovima! U epskome sloju Krsna
poti¢e Ardunu da prihvati borbu jer mu je to ksatriyska duznost. U ovome
himnu Arduna se treba boriti da bi bio sredstvo u Bozjoj zamisli, a Bog je ve¢
ionako odredio sudbinu svijeta! Dionistvo ili sudjelovanje u Bozjoj zamisli i
djelovanju (bhakti) jedini je ostvarivi odnos prema Njemu. Sve je drugo osu-
deno na neuspjeh i propast. Odatle se vidi da je himan u tristubhima bio samo-
stalna pjesma razli¢ita od epskoga dijaloga izmedu ratnika i njegova vozara
kola. U himnu Arduna, ¢uvsi odgovor i zahtjev, a vidjevsi BoZje otkrovenje,
drhteé¢i od jeze hvali veli¢anstvo Boga. Moli za oprost §to je u Krsni vidio
samo ljudskoga prijatelja, a ne i prisutnost Boga. I potom moli Boga da uvuce
svoj strasni lik (ghora ripa) 1 pokaze svoj blagi lik (saumya rigpa) s Cetirima
rukama (caturbhuja), zezlom (gada) i tockom (cakra). Taj lik opisanu 11.17
146 odgovara ikonografskomu prikazu Visnua ili Krsne. U himnu se Bog dva

24

Kraj Veda je Vedanta, odnosno upanisadi,
koje poucavaju o spoznaji koja oslobada i za
kakvu obredi vise nisu potrebni.

25

To je ikonografski opis Visnua ili Krsne: s
atributima krune, Zezla, tocka (kao oruzja, ali
i simbola kruga vremena), (¢esto jos i: Skoljke
i lopoca). Vjerojatno svjedoci o tome da su se
u vrijeme sastavljanja teksta ve¢ pravili kipo-
vi bozanstava.

26

lzraz aksara oznacuje »nepropadno« pocelo
svega, a ujedno i »nerastavljiv« slog, naime
OM, za koji vedska egzegeza (Mandiikya-upa-
nisad 1 Gaudapadine Karike uz nju) smatra da
je pocelo svih Veda, da sazimlje sve Vede i

sva stanja svijesti (glasovno analiziran kao:
A-budnost, U-san, M-duboka usnulost, i kao
Cetvrta — tiSina-Cetvrto stanje oslobodene
svijesti).

27

Tri svijeta: Nebo, Meduprostor i Zemlja ¢ine
okomicu svijeta, a Cetiri smjera: Istok, Jug,
Zapad i Sjever, druge dvije vodoravne protege
sveobuhvatnoga prostora. Bog je sveprisutan.

28
Jjagan-nivasa: koji udomljuje svijet (u sebi),
devesa: gospodar / vladar nebesnika / bogova.
29

Karpa, jedan od najvecih junaka na strani
Kaurava, Dhrtarastrica.
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puta i nazivlje Visnu. To pokazuje da se prizor u himnu prikazuje u religij-
skome kontekstu, koji je ve¢ razvio simboli¢nu, a ne realisticnu, ikonografiju
u hramovima, kao i teologiju jednoga, sveobuhvatnoga i svemoguéega Boga.
Njemu ¢ovjek duguje poslusnost, ne moze mu se suprotstaviti, no on moze
svojom milos¢u (11.47 mayd prasannena...) omoguciti Arduni da »nebesnic-
kim okom« ugleda njegov visnji, beskrajni i prvotni lik, koji inac¢e nitko ne
moze vidjeti. I moze mu otkriti budu¢nost. MoZzemo pretpostaviti da se takav
himan nije kazivao na dvorovima kao epska poezija, nego u svetistima. A
mozda se je 1 prikazivao kao kakvo prikazanje. Mozemo si zamisliti kakav je
silan dojam u poboznome puku u svetiStu mogla izazvati zamisao da se Visn;ji
Bog prikaze kako govori kroz Krsnu i kako se otkriva Arduni onako kako ga
nitko inace ne bi mogao vidjeti ni ¢uti!

Mozemo stoga jo§ navesti kiticu iz Ardunina odgovora, u kojoj sazimlje kako
mu se je Bog u lijepu videnju otkrio kroz Krsnu, i rije¢i Boga koji mu se je
otkrio o videnju S§to mu ga je dao.

Arduna rece:

Prvosnja si Osoba, Bog s pocetka. / Ti si visnja posuda svega svijeta.
Znalac i predmet znanja, visnje stanje, / Ti si, Beskrajnoliki, svemir prostro! (11.38)

Krsna rece:

Ja ti, Arduno, iz milosti svoje, / iz sprege sopstva visnji lik ukazah,
vatren, cjelovit, beskrajan i prvi, / koji jos nitko ne vidje do Tebe! (11.47)

Bhagavadgita: konacna redakcija u duhu bhakti

U epskome sloju pjesme Krsna je imao ulogu ratnika i sudruga Ardunina. Hi-
man u tristubhima uveo je Krsnu u ulogama ljudskoga ucitelja, ali i pojave ili
utjelovljenja vrhovnoga Boga. U upanisadskim slojevima Gife on ima ulogu
ucitelja. U konacnoj redakciji Gite u duhu bhakti svi su ti slojevi sintetizirani
s himnom u tristubhima, i Krsna dobiva sve tri uloge: ratnika, ucitelja i utje-
lovljena Boga. Redakcija u duhu bhakti dodala je vise od trec¢ine kona¢noga
teksta Gite i ucinila ju Bhagavadgitom »Pjesmom Bogovitoga / Gospoda«.
No klica koja je cijelu pjesmu ucinila »Pjesmom Gospoda« bio je zapravo
himan u tristubhima (koji se uvelike moze rekonstruirati, v. Jezi¢ 2009.b).
Taj je himan zapravo bio Pra-Bhagavadgita. Njegovo je ukljucenje duboko
promijenilo narav Gite i cijele Mahabharate, 1 pretvorilo aristokratski ep u
vjerski nadahnuto djelo.

Redakcija u duhu bhakti ugradila je nova pjevanja 7-12 u Gitu, ukljudila hi-
man u tristubhima u nju, i rasporedila interpolacije u duhu bhakti po svim
pjevanjima pjesme (osim prvoga pjevanja) reinterpretirajuci ju u vjerskome
duhu (Szczurek 2005. identificirao je 22 takve interpolacije). Ako uzmemo u
obzir da je dotadasnji tekst Gite ve¢ sadrzavao upanisadske slojeve i uzivao
ugled ravan vedskim upanisadima te su ti slojevi morali ostati netaknuti, re-
daktori u duhu bhakti obavili su svoju zadacu najbolje Sto je bilo moguce.

Ono $to najocitije formalno odlikuje sloj teksta koji je unesla redakcija u duhu
bhakti nije naprosto to da se u njem govori o sudjelovanju u Bogu, predano-
sti ili ljubavi prema Bogu, nego da u njem Bog progovara na usta Krsnina u
prvome licu.

Izvrstan je primjer interpolacija u duhu bhakti u sloj karmayoge. Tako u prvo-
me sloju yoge (YL, karmayoga) u 3. pjevanju stoji pouka:
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Sto god najplemenitiji / ¢ini, drugi ce slijediti.
Sto on mjerilom ucini, / ostali svijet to prihvati. (3.21)

To je receno Arduni da on u bitci dade primjer i bude mjerilo drugim suborci-
ma. A u sloju redakcije bhakti interpolirana je dodatna reinterpretacija u kojoj
kroz Krsnu progovara Bog:

Za mene nema nicesa / u trijuh svijetih, Arduno,
za postici Sto ne postigoh, / ipak neprestano djelujem. (3.22)

Kada ja ne bih ¢inio / ¢ine svoje bez zamora,
mojim bi putom krenuli / ljudi odasvud, Arduno. (3.23)

Svijeti bi ovi propali / da ja cine ne cinim vijek.
Svud bih pomutnju stvorio, / pobio svoje stvorove. (3.24)

Na tome se izvrsnome primjeru moze pokazati da mlada interpolacija ne mora
biti korupcija starijega teksta koju filolog treba ukloniti, nego da moze biti 1
(re-)interpretacija toga teksta koja mu na nov nacin produbljuje smisao. Sada
uzor djelovanja koje treba slijediti nije viSe Arduna, nego, u krajnjem smi-
slu, Bog sam. S religijskoga gledista, ova je interpolacija u duhu bhakti silno
produbljenje perspektive ljudskoga djelovanja. Stoga se nastavak teksta iz pr-
voga sloja yoge nakon nje ¢ita u drugome i religijski mnogo dubljem kljucu:

Kako neznalci, Bharato, / ¢ine prionuli uz ¢in,
ne prionuv sve cinio / znalac odrzat zele¢ svijet! (3.25)

Ta je kitica 1 vrhunac poruke o karmayogi ravna kategorickomu imperativu:
znalac treba djelovati tako da ne prianja uz ¢in, a to znaci da ne djeluje radi
koristi (phala), nego iz duznosti (dharma), a ona ima za najvisu svrhu odrza-
nje cijeloga svijeta (loka-samgraha). Moglo bi se reci, da nacelo djelovanja
znalca uvijek mora biti uskladeno s opéim zakonodavstvom, kako bi to izra-
zio Kant. No Gitd je odredenija: opée zakonodavstvo mora biti takvo da sluzi
odrZanju cijeloga svijeta.

A takvoj misli ne proturjeci, nego ju religijski produbljuje misao da time ¢o-
vjek sudjeluje (bhakti) u djelovanju Boga stvoritelja i odrZavatelja svijeta.*
U pocetku 4. pjevanja javlja se interpolacija u duhu bhakti, u kojoj doduse
nigdje nije spomenut nazivak avatara, ali se smatra najstarijom artikulacijom
pojma avatara. Posto Krsna u toj interpolaciji izrekne tvrdnju da je takvu
pouku o karmayogi, kakvu sada prenosi Arduni, on neko¢ prenio Vivasvantu
(bogu Sunca), a ovaj svojemu sinu Manuu Vaivasvati (praotcu bi¢a u naSem
»Manuovu razdoblju«), ovaj Iksvakuu (praotcu »Sundeve loze«, kojoj — za-
¢udo — pripadaju junaci Ramayane, a ne Mahabharate!), a on kraljevskim
mudracima (radarsi), Arduna ga pita, kako je to moguce kada su oni Zivjeli
prije Krsne, a Krsna odgovara da je to zato Sto se on rada opet i opet, iz vije-
ka u vijek (yuga), u vremenima kada nepravda (adharma) nadvlada pravdu
(dharma). Po tome odgovoru takoder se vidi da u sloju bhakti onaj koji pou-
¢ava nije Krsna neposredno jer se ne utjelovljuje Krsna opet i opet, nego bog
Visnu. Formulacija glasi ovako:

30

Ujedno vrijedi uociti da tu redakcija u duhu  se predstavlja u druga svoja dva (blagotvor-
bhakti ublazuje i zastra$ujuc¢i dojam iz himna  na) vida: kao stvoritelj i odrzavatelj svjetova
u tristubhima, koji je ugradila u Gitu, gdje se  ibic¢a u njima.

Bog prikazuje kao razaratelj svjetova. Ovdje
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Kad god u svijetu nestanak / pravde zaprijeti, Bharato,
a nepravda glavu podize, / tad u svijet sebe spustam ja. (4.7)

Radi zastite pravednih, / radi propasti zlotvora,
da se pravda uspostavi, / iz vijeka u vijek radam se. (4.8)

U drugim odlomcima epova i purana navode se drugi »silasci« ili »utjelov-
ljenja« (avatara) Visnua, ¢esto njih deset, no moze ih biti nabrojeno i manje i
viSe od toga. No ovo se mjesto u Bhagavadgiti smatra starijim od svih drugih
odlomaka o avatarama, koji su inace iznimno bitan vid visnuisticke teologije.

Neka ti odlomci posluze kao reprezentativni primjeri interpolacija u duhu
bhakti u prvih Sest pjevanja Bhagavadgite.

Drugih Sest pjevanja, 7—12, u cijelosti pripadaju redakciji u duhu bhakti, a u
zadnjih Sest, 13—18, ponovo nalazimo raspr$ene interpolacije koje daju dojam
da je cijela pjesma od pocetka do kraja bila ispjevana u duhu bhakti, no pri
pazljivu filoloskome ispitivanju moze se uociti i dokazati da nije tako bilo.

U pjevanju 7 govori se, uz ostalo, o tome da je Bog je izvor ili uzrok postanka
(prabhava) 1 utok ili uzrok rasapa (pralaya) svega svijeta (7.6). On je ujedno
1 imanentan, usutan, usvjetovljen (7.8-11) i transcendentan, nedosezan, nad-
svjetski (7.12—14). Razlidit je od svih drugih nebesnika (7.23).

Pjevanje 8 neocekivano pocinje Arduninim pitanjima i Krsninim odgovorima
u kojima se objasnjava §to je i tko je brahman (n.), koji se u najviSem smislu
odreduje kao »nepropadno, i pritom se u duhu vedske egzegeze odreduje Sto
je on adhyatmam »u odnosu na sopstvo, na sebe samoga«, adhibhiitam »u od-
nosu na pocela, na prolaznu prirodu«, adhidaivatam »u odnosu na nebesnicku
(ili ovdje duhovnu) narav«, adhiyajiiam »u odnosu na ¢asc¢enje ili zrtvu (u
tjelesnome svijetu)« — a u tome je vidu brahman Bozje utjelovljenje u Krsni.
Ujedno se odreduje i pojam karman kao »stvaranje koje uzrokuje nastanak
postalih bi¢a (u samsari, svijetu preradanja)«. U to su pjevanje ukljucena 1
Cetiri tristubha (8.9—-11, 28), gdje se kaze da usredotoc¢enost na Boga u trenu
smrti, za razliku od vedskih obreda, oslobada od preradanja. Sloke to rein-
terpretiraju tako da uvijek treba biti usredotocen na Boga. Pri kraju pjevanja
iznosi se vedski nauk o sudbini duse poslije smrti, o »putu k pretcima« ili
»putu otéeva« (pitryana) koji vodi u ponovna preradanja, i o »putu k bozan-
stvu« ili »putu nebesnika« (devayana) koji vodi do brahmana 1 izbavlja od
ponovnih rodenja (8.23-27).

Pjevanje 9 najavljuje »najtajnije znanje i razaznavanje«, to je »kraljevsko
znanje« (guhyatamam [...] jianam vijianasahitam, rajavidya): tko ne pre-
poznaje Gospoda ostaje oslonjen na varljivu narav asura i raksasa, a oni koji
su velika duha, spoznavsi (me kao) neprolazan iskon svih bi¢a, oslonjeni na
nebesnicku narav, sudjeluju u Bogu (u meni / predani su meni: mam bhajanti).
Bhakti je definirana u 9.29cd ovako: ye bhajanti tu mam bhaktya mayi te tesu
capy aham »oni koji sudioniStvom uzmu udjela u meni, ti su u meni, i ja sam
u njima«. Ta je bhakti nadmoéna vedskim obredima (kako kazu uklopljene
kitice u tristubhima 9.20-21), kao i Stovanju drugih nebesnika ili predaka
(9.22-25), a to je izraz monoteistickoga nazora Bhagavadgite.

Veoma je drustvovno bitna i tvrdnja u 9.32: »I oni koji su rodeni iz losih
rodnica, zene, vaisye i Sidre, ako se na mene (tj. na Boga) oslone, kre¢u na
najvisi put.« A kako ne bi brahmani i kraljevski mudraci! (9.33) Put bhak-
ti, sudjelovanja u Bozjem djelovanju i naravi, ne briSe druStvovne razlike ni
staleze, ali otvara put k spasenju pripadnicima svih staleza i obaju spolova!
Na taj su nacin sanskrtski epovi i purane postali sveti tekstovi za sve i time
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takoder nadmasili Vede po Sirini obracanja vjernicima te pridonesli religijskoj
integraciji podijeljenoga indijskoga drustva. A taj je razvoj zapoceo u Bhaga-
vadgiti.

Evo tih kitica:

Isti sam u svim bi¢ima, / nitko mrzi ni drazi mi.
No koji uzmu udjela, / u meni su, ja u njima! (9.29)

Ako se na me oslone / rodeni iz zIlih utroba,
Zene, vaisye i Siidre, ti / na put spasenja dolaze, (9.32)

kamol’ brahmani zasluzni, / kraljevi mudri predani!
Stigav u ovaj nesretan, / prolazan svijet, ljubi me! (9.33)

Uzmi u meni udjela / mislima, zrtvom, Stovanjem!
K meni ées sti¢i spregav se, / ako sam ja tvoj visnji cilj. (9.34)

Ova posljednja kitica ponovit ¢e se u zakljucku pjesme u duhu bhakti u 18.65.
Na nju se nadovezuje i pocetak 11. pjevanja, pa bi se moglo pomisliti da je
pjevanje 10 ili jo§ nesto kasnije umetnuto u redakciju bhakti, ili da predstavlja
meduigru.

U tome pjevanju doista se opisuje ugodaj u vjernickim krugovima koji preda-
no »sudjeluju u Bogu«: oni se uzajamno poticu misle¢i na Boga (»na mene«),
pri¢ajuci neprestano o njem i time se vesele i raduju (10.9). To bi moglo upu-
¢ivati 1 na nesSto kasniji razvoj poboznosti bhakti. U tome pjevanju Arduna
se ukljucuje u razgovor, i nazivlje Boga koji se u Krsni ocituje »najviSom
osobom« (purusottama), §to je reinterpretacija (ranijega) upanisadskoga slo-
ja o »najvisoj osobi« u 15.17, gdje je takoder odmah umetnuta istovrsna rein-
terpretacija u duhu bhakti (u prvome licu) u 15.18-19. Arduna zeli upoznati
Bozje »prozetke, usuéenja, imanencije« (vibhiiti) u svijetu, oblike u kojima
se moze Bog predocavati pri zadubljenju. U duhu poboznosti bhakti kaze
da se ne moze zasititi sluSajuéi tu bessmrtnu (pricu) (10.18). Na to Krsna
staje nabrajati usucenja (10.19-41), uglavnom u najistaknutijim primjerima
razli¢itih rodova biéa: medu Adityama Bog je Visnu, medu svjetlima Sunce,
medu zvijezdama Mjesec (10.21), medu nebesnicima Indra, medu dusSev-
nim moéima pamet (10.22), medu Rudrama Samkara (tj. Siva; 10.23), medu
jezerima more (10.24), medu planinama Himalaya (10.25), medu ratnicima
Rama (10.31), medu Vrsnijima Vasudeva (tj. Krsna), medu Pandavama Ar-
duna (10.37) itd.

U pjevanje 11 ukljucen je najveci broj kitica iz himna u tristubhima (njih
36). One opisuju kako Arduna dobiva preko Krsne »nebesko oko« kojim vidi
prvo blazeno videnje sveobuhvatnoga Boga, a zatim i strasno videnje, uk-
ljucujuéi i smrti junaka na bojnome polju, te potom dobiva odgovor na svoje
kolebanje u takvu okviru poslusnosti svemoguéemu Bogu. To je izneseno
u prethodnome poglavlju ovoga ¢lanka. Te su kitice uokvirene drugima u
metru sloka koje, prvo, uvode u Ardunino videnje, a poslije njega reinter-
pretiraju tvrdnju Boga da ga nitko u svijetu, osim Ardune, ne moze vidjeti
u takvu sveobuhvatnome liku (11.48) kao tvrdnju da ga nitko ne moze ta-
kva vidjeti, osim zahvaljuju¢i bhakti »sudioniStvu, predanosti« (11.53-54).
Videnje Boga koje u himnu moze imati jedino Arduna (smisao je himna da
preko Ardune prenese sadrzaj takva videnja vjernicima) pretvara se u novo
vjersko iskustvo dostupno §iroj zajednici vjernika (to je smisao kasnije re-
dakcije Gite u duhu bhakti).
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Redakciji bhakti pripada jos i 12. pjevanje. U njem je glavna poruka to da
je tesko utjelovljenu ¢ovjeku spregom duha doseci neocitovano (neosobno)
Nepropadljivo (avyakta, aksara, tj. brahman), a da one koji §tuju osobnoga
Boga (»mene«) sudjelovanjem u njem (»u meni«) koje isklju¢uje sve dru-
g0 (ananya bhakti) Bog (»ja«) spaSava iz mora smrti i ponovnih rodenja
(12.2-7). Vrijedno je napomenuti da se u tome pjevanju uvodi pojam oslo-
bodenja za Zivota u teisti¢ki nazor bhakti (12.8) po obrascu »samospoznaje«
(atmavidya) iz monistickih odlomaka u pjevanju 5, dok stariji teizam, tako i
himan u tristubhima, poznaje jedino oslobodenje poslije smrti. Razliciti se
putovi prema oslobodenju spominju, no za onoga tko »sudjeluje« u Bogu
(madbhakta, bhaktimant; kasnije znacenje: tko ljubi Boga) kaze se da je Bogu
mio (sa me priyah: 12, 13-20). Time se opet u sada$njem ustroju Gite (poslije
komplementarnih formula u 9.34 i 11.55) anticipira zaklju¢ak u duhu bhakti u
18.65, gdje Bog kaze Arduni osobno »Mio si mi.« (priyo ‘si me).

U slijede¢im pjevanjima 13—18 postoji niz interpolacija u duhu bhakti (v. Sz-
czurek 2005.), a u pjevanju 15 interpolirane su i kitice iz himna u tristubhima.
U pjevanju 13 nabraja se svih dvadesetipet temeljnih pojmova klasi¢noga
sustava samkhya, $to upucuje na nastanak toga upanisadskoga sloja Gite u
vremenu kada je sustav u tome obliku ve¢ bio razvijen i poznat. No tu se
pojedinacéni purusa »osoba« nazivlje »znalcem polja« (ksetradiia), a prakrti
yprastvar« i njene pretvorbe koje on spoznaje »poljem« (ksetra). U interpola-
ciji u duhu bhakti uvodi se Bog (»ja«) kao »znalac svih polja«. U pjevanju 14.
govorilo se o neosobnome pocelu brahmanu, a redakcija u duhu bhakti podre-
duje ga osobnomu Bogu (14.27-28). U pjevanju 15 pojmovima propadljive
i nepropadljive osobe (ksara, aksara purusa) nadreduje se pojam »najvise
osobe« (uttama purusa, 15.17), a odmah zatim u interpolaciji u duhu bhakti
Bog kroz Krsnu izjavljuje da je to on (purusottama: 15.18-19). U pjevanju 16
razmatra se sudbina nebesnickih i asurskih »protunebesnic¢kih« znacaja, a u
umetku u duhu bhakti kaze se da Bog (»ja«) one koji ga mrze baca u asurske
rodnice da se rode kao asure. Interpolacija u 17.5—6 ima sli¢an sadrzaj.

U pjevanju 18 jedna je od interpolacija u duhu bhakti koje vode kona¢nomu
zakljucku pjesme u redakciji bhakti niz kitica 18.54-58, gdje se osoba »koja
je postala (jedno s) brahmanom« reinterpretira kao netko »tko se predaje su-
dionistvu (bhakti)« s Bogom (»sa mnom«) i BoZjom (»mojom«) milos¢u do-
seze »vjecnu neprolaznu stopu« (u izrazu »stopa« prepoznaje se Visnu). Tu
se ve¢ nacelno upozorava Arduna, da ¢e, misle¢i na Boga (»mene«), Bozjom
(»mojom«) milosc¢u sve nadvladati, a ako se suprotstavi jastvom (ahamkara),
da ¢e propasti. To je umetnuto pred kitice iz upanisadskoga teistickoga sloja
(18.59-63) gdje ga Krsna upozorava, vracajuci se u kontekst epa, da nece
uspjeti ako oslonivsi se na svoje jastvo (ahamkara) misli da se neée boriti
jer ¢e ga prakrti »prastvar / priroda« (oboje pojmovi iz samkhye) na to na-
gnati. Nakon te teisticke upanisadske pouke, koja se predstavlja kao »znanje
tajanstvenije od otajstva« poziva ga da se utekne (Saranam gacécéha) Bogu
(u tre¢em licu), na Sto se vrlo prirodno mogao dometnuti zakljucak u duhu
bhakti gdje Bog govori u prvome licu (18.64—66) i gdje se opet najavljuje
»najtajanstvenija rije¢« pouke:

Uzmi u meni udjela / mislima, Zrtvom, Stovanjem!
K meni ces sti¢i! Istinu / jamcim ti jer si mio mi. (18.65; usp. 9.34)

Sve duznosti®' napustivsi, / uteci se Meni jedinom!
Jer ja ¢u Te od grijeha svih / odrijesit, stog se ne muci! (18.66)
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Poslije umetka nekoliko kitica (18.67—71) koje govore o tome kako se ta po-
uka ne smije otkrivati onomu tko je nije dostojan, nego samo onima koji uzi-
maju udjela / ljube Boga (»mene«) visnjim dioni§tvom / predanoséu, a takve
¢e ona voditi spasenju, slijedi zaklju¢ak razgovora izmedu Ardune i Krsne
(Krsnarjunasamvada) koji predstavlja zakljucak svim slojevima Gite pocevsi
od prvoga sloja yoge (karmayoga), a svi su se potomnji slojevi umetali prije
toga zakljucka:

Krsna rece:

Jesi li ovo slusao / svjesnoscu usredotocen?
Je li s neznanja smucenost, / Blagobijo, sad iscezla? (18.72)

Arduna rece:

I§¢eze smutnja, sabrah se / Tvojom milos¢u, Netremni!
Stojim sumnja osloboden, / Tvoju ¢u rijec izvrsiti. (18.73)

Jo§ jednom, kao primjer slozenosti konac¢ne redakcije Bhagavadgite u duhu
bhakti, moze se pogledati koliko niti pjesme povezuje zakljucak 18.65-66.
On daje konacan odgovor u duhu bhakti na Arduninu groznju od grijeha u
epskome sloju 1.36, 39, 45. Potvrduje — iako modificirajuci ih u duhu bhakti
— sve Krsnine pouke u slojevima samkhye, yoge i bhakti. Naglasuje nadmoé
bhakti nad vedskim obredima i propisima dharmasastra (sarvan dharman
paritjadya). Presutno polemizira s buddhizmom: Arduna treba poci u uto-
Ciste (Saranam gaccéha) — ne k Buddhi, njegovoj nauci (dharma) i zajedni-
ci (sangha), kako glasi buddhisticka formula (Saranam gaééhami) — nego
k jedinomu Bogu, nevidljivomu, a o¢itovanomu preko Krsne preko kojega
ga poucava i o svojoj nadsvjetskoj nedoseznosti, transcendenciji, i 0 sv0joj
usvjetskoj usutnosti, imanenciji (ukljucujuéi i utjelovljenje u Krsni). Daje k
tomu i religijsku perspektivu karmayogi: Arduna treba djelovati uzimajuci
time udjela u Bozjem djelovanju i naravi (bhakti) jer Bog neprestano djeluje
u svijetu s jedinom svrhom da odrzi svijet (lokasamgraha), ¢ak i kada su nam
njegovi ¢ini neshvatljivi.

Slojevitost teksta Bhagavadgite i
usporedba s katedralom sv. Duje

Iako se moze rec¢i da tekst Bhagavadgite nakon posljednje redakcije u duhu
bhakti ima jedinstvenu pouku i poruku, kao $to se nadam da se dalo razabrati
iz prethodnoga izlaganja, ipak se mogu u njoj razabrati povijesni slojevi, sva-
ki sa svojom porukom i poukom, pa i ugradnja zasebnoga himni¢koga pje-
smotvora u epsku digresiju koja je do tada u epu Mahabhdarata postupno rasla
od epske epizode u sve slozeniju upanisadsku filozofsko-teolosku raspravu.
Taj razvoj teksta od epskoga sloja Krsnardunasamvade do konacne redakcije
Bhagavadgite moze se sa znatnom vjerojatnoSc¢u datirati po slojevima izmedu
5.st.12. st. pr. Khr.

Usprkos tomu, do sada je povijesna analiza teksta cesto nailazila na nera-
zumijevanje medu nekim indijskim i neindijskim istrazivac¢ima koji, bilo iz

31

Skt. sarvan dharman parityadya »sve duzno-
sti / drzanja / vjerske i pravne propise napu-
stivsi«.
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rezignacije ili skepti¢nosti bilo iz poboZnosti, ustraju na jedinstvenoj kompo-
ziciji i znacenju Bhagavadgite. Filoloski »analiti¢ki« pristup ne mora nijekati
jedinstveno znacenje konacne redakcije teksta, no otkriva prethodne stadije
teksta, od kojih je svaki jednako tako nastojao, i kada je zapravo sluzio re-
interpretaciji prethodnoga stadija teksta, posti¢i dojam jedinstvenosti poruke
i pouke. Kako rastumaciti »unitarijcima« §to to ne vide tumace¢i tekst samo
kao jedinstven? Oni gledaju na sveti tekst kao Sto bi gledali zamislivi posje-
titelji glasovitih starih svetista, poput, recimo, onoga u Delphima ili u Safi¢1,
ili crkava, recimo, poput Sv. Marka u Veneciji ili katedrale u Aachenu, koji bi
bili uvjereni da u njima nikada nije bilo dogradnja ni rekonstrukcija i mozda
bi jo§ i pomisao na takve promjene dozivljavali kao bezbozne. Cini mi se da
je najbolje rastumaciti tu dvojbu usporedbom s povijeScu splitske katedrale.

Unitarijci slie takvim zamislivim posjetiteljima splitske katedrale koji bi u njoj
gledali jedinstven spomenik, nastao sav u isto vrijeme i po istoj zamisli, a ne
bi u njoj vidjeli razlicite stadije povijesti katedrale (usp. Prijatelj i Gattin 1991.):

a) monumentalni starorimski oktogonalni mauzolej cara Diocletiana s po-
Cetka 4. stolje¢a — usporediv, iako mnogo obuhvatniji kao osnova spome-
nika, s epskim junackim slojem u Bhagavadgiti,

b) njegovu potpunu reinterpretaciju u 7. stoljecu (ili najkasnije u 9. st.) kada
je prenamijenjen u katedralu posvecenu relikvijama kr§¢anskih muce-
nika Domnija (sv. Dujma ili Duje) i Anastasija (sv. Stasa), koji su bili
Zrtve progona za toga cara, a koje su donesene u sarkofazima u crkvu —
usporedivu sa stvaranjem himna u #ristubhima koji daje religijski znacaj
dogadaju opisanomu u epskoj epizodi;

¢) postavljanje romanickih vratnica Andrije Buvine, koje pripravljaju posje-
titelja za sveti prostor katedrale cjelovitom pravovjernom pri¢om o zivotu
Isusa Khrista, i1 dio su programa nadbiskupa Bernarda da suzbije hereze
koje su se javljale na pocetku 13. stolje¢a (Mateljan i Baci¢ 2014.) — uspore-
divo s jednako preSutnima a rjecitima polemikama s buddhizmom u Giti;

d) postupnu gradnju Cetiriju katova zvonika u 13. 1 14. stoljecu, petoga u 15.
st., dovrSenu oktogonalnim katom s piramidom pocetkom 16. stoljeca
(prije restauracije na prijelazu iz 19. u 20. st.) — usporedivu s postupnim
Sirenjem Gite upanisadskim slojevima;

e.a) zamjenu starih sarkofaga dvaju mucenika oltarima u koje se pohranju-
ju njihove relikvije u 15. stolje¢u: gotickim oltarom Bonina da Milano
posvecenim sv. Domniju za nadbiskupa Petra DiSkovi¢a i renesansnim
oltarom Jurja Dalmatinca posvecenim sv. Anastasiju za nadbiskupa Ja-
copina Badoera;

e.b) dodavanje pravokutnoga kora na istoku (uz odstranjenje dijela zida i
dvaju stupova periptera mauzoleja da bi se otvorio prostor prema njemu)
za nadbiskupa Markantuna de Dominis u kasnome 16. stoljecu);

e.c) s novim glavnim oltarom s kraja 17. stolje¢a dovrSenim za nadbiskupa
Stjepana Cosmia;

e.d) podizanje novoga (tre¢ega) baroknoga postranoga oltara sv. Domnija s
kasnobaroknom rakom s njegovim relikvijama na rukama alegorijskih
likova Vjere i Postojanosti krajem 18. stolje¢a za nadbiskupa Ivana Luke
Garanjina — sve donekle usporedivo sa sastavljanjem pjevanja u duhu
bhakti i ugradivanjem himna u tristubhima u vise pjevanja u Giti.

Onaj tko bi sve to gledao kao da je nastalo odjednom i po istoj zamisli, nikada

tu zamisao ne bi dokucio preko one mjere do koje svi stadiji gradnje kate-
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drale sluze krs¢anskomu katolickomu bogosluzju, slavljenju Khristove zZrtve
na oltaru i njegove rije¢i s propovjedaonice, te se tu osobito ¢asti BlaZzena
Djevica Marija i njen Sin koji ju je i primio u nebu po uznesenju, i njegovi
sveti svjedoci mucenici Domnij i Anastasij. Nije to malo, ali se iz toga uopce
ne vidi sva slozenost i dinamika poruka kojom su graditelji dijelova kate-
drale prilazili svojim zadatcima da to izraze. Ne bi mogao dokuciti zasto su
pistovremeno« podignuta dva oltara posveéena sv. Domniju. Zasto je neki
»nespretni« umjetnik izradio (zapravo izuzetno dragocjene) vratnice, a neki
»vrlo vjeSt« kipar (zapravo mnogo manje originalni, rutinski) kasnobarokni
oltar sv. Domnija. Ono $to su izvorne crte rimskoga graditeljstva, romanike,
gotike, renesanse i baroka njemu bi se moglo Ciniti neuskladeno$¢u u onoj
jedinstvenoj zamisli iako je pitanje bi li se to usudio re¢i ako je dovoljno
pobozan. No onaj koji moze vidjeti dinamiku povijesti spomenika, bogatstvo
slojeva gradnje, razli¢itost njihovih stilova i poruka, ali i njihovu sintezu u
spomeniku, ne mora se zbog toga sa nimalo manje postovanja, pa ni poboz-
nosti, odnositi prema katedrali, samo njegovo postovanje i poboznost nisu
upuceni u prvome redu spomeniku, nego onomu ¢emu je spomenik u svim
svojim slojevima posvecen.

Uza sve razlike, usporedba nam moze pomo¢i da si zornije predoc¢imo kako
neki spomenik moze imati mnogo stadija nastanka i izgradnje, i koliko pozna-
vanje slojeva njegove povijesti pomaze naSemu razumijevanju poruka takva
spomenika. Nadam se da usporedba moze pomoci da si predo¢imo §to znaci
toliko slojeva u tekstu poput Bhagavadgite i u kakvim sve odnosima oni mogu
biti, te koliko je vazno prepoznati ih, razlikovati i utvrditi njihov redoslijed.

No dok te stadije gradnje splitske katedrale stru¢njaci razmjerno lako znaju
stilski razlikovati, a, $to je jo§ pouzdanije, mogu prouciti i potvrditi dokumen-
tima i ugovorima o gradnji dijelova crkve ili izradi namjestaja crkve izme-
du 4. 1 18. stoljeca, dotle stadije gradnje svetoga teksta poput Bhagavadgite
struénjaci jos ne znaju stilski dovoljno razgovjetno razlikovati i nema pisanih
dokumenata o njenim proSirenjima jer je cijela pjesma nastajala u anonimno-
me usmenome stvaralastvu najvjerojatnije izmedu 5. i 2. stolje¢a pr. Khr. Tu
se, dakle, ne mozZemo sluziti jednakim povjesni¢arskim metodama. No moze-
mo razviti druge filoloske metode. S jedne strane, stilske su razlike gdjekada
ipak dosta prepoznatljive, kao, na primjer, izmedu epske epizode u slokama i
himna u tristubhima. S druge, negdje su tehnikom usmenoga pjesnistva razne
teme i motivi u pjesmi povezani ponavljanjem formulativnih izri¢aja koje
upucuje na nastavljanje izlaganja, a drugdje su upravo u takva ponavljanja
uneseni novi sadrzaji i poruke, koji mijenjaju smisao prethodnoga teksta pa
zapravo ne znace nastavljanje izlaganja, nego promjenu poruke koja se zeli
iznesti: jasno razlikovanje tih dviju vrsta ponavljanja pokazalo se mo¢nim
mjerilom po kojem se mogu prepoznavati Savovi u tekstu medu novijim i
starijim slojevima, i na kraju filoloski utvrditi i njihov redoslijed, odnosno
relativna kronologija. S trece strane, intertekstualni odnosi bitno pridonose
utvrdivanju priblizne apsolutne kronologije: od spominjanja bhakti prema
Krsni i Arduni u Paninievoj sanskrtskoj gramatici iz 5. ili najkasnije 4. st. pr
Khr., §to se u to vrijeme moze odnositi jedino na himan u tristubhima, a epski
sloj mora biti od toga stariji, preko aluzija u nekim buddhistickim tekstovima
(Vepacitti-sutta, Subhasitam-jayam-sutta) na Gitu, zatim preko intertekstual-
nih odnosa izmedu karmayoge u Giti i etike na natpisima cara ASoke u 3. st.
pr. Khr., potom preko polemika u Giti s buddhizmom, osobito u slojevima
bliskima vedanti i bhakti, pa do tekstualnih odnosa izmedu Bhagavadgite i
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cjeline Mahabharate, u kojoj pripovijedni dijelovi aludiraju na politi¢ke prili-
ke u Indiji od razdoblja premo¢i naroda Kurua i Pafi¢ala (10. — 8. st. pr. Khr.)
do razdoblja najezde Grka, Partha i Skytha u Indiju (2. — 1. st. pr. Khr.), ali ne
kasnije (Witzel 2005.), a religijski i poucni dijelovi, koji pokazuju (dijelom i
izrijekom) da su mahom mladi od Bhagavadgite kao $to su mladi i epigraf-
ski spomeni i skulpturalni prikazi Krsne i njegova roda, poc¢inju se negdje u
tome razdoblju stvarati (stariji dio Narayaniye, MBh 12,321-339, od 1. st. pr.
Khr.; Oberlies 1995. — 1998.) i nastavit ¢e rasti jo§ nekoliko stolje¢a. Takvim
se, dakle, filoloskim metodama ipak moze stvoriti vrlo jasna slika povijesti
teksta Bhagavadgite, a do osjetne mjere, iako jo§ ne tako podrobno, i cijele
Mahabharate.

Bhagavadgita je postigla velik utjecaj u povijesti indijske filozofije i religije.
Filozofiji je, zahvaljuju¢i polemici s vedskim ritualizmom i s redukcioniz-
mom dharmasastra i u kreativnome dijalogu s buddhizmom, dala najdublju
eticku osnovu u karmayogi. Pritom se je ukljucila i u rasprave o pretpostav-
kama samkhye 1 yoge u pogledu na vrijednost djelovanja u zivotu i unoseci
u njih teisti¢ke nazore. U intertekstualnoj razmjeni misli i formulacija s upa-
nisadima tzv. srednje skupine postigla je polozaj ravan njihovu (Jezi¢ 2009.a),
a potom postala i jedno od triju temelja filozofije vedante (prasthanatraya), s
time da joj je poloZaj u epu omogucéio jos i mnogo Siri doseg utjecaja nego $to
su ga imale upanisadi koje su ostale u okviru vedskoga korpusa.

U dijalogu s buddhizmom Gita se je oplemenila poimanjem unutrasnjega
odricanja i zadubljenja (buddhiyoga, karmaphalatydga) i izvanjskom sucéu-
ti sa zivim bi¢ima (sarvabhiitahite rati), a sa svoje je strane mozda potakla
buddhiste da se vise ukljuce u svjetovne djelatnosti za dobrobit svega svijeta
(sarvalokahita u ASoke).

Mozda su pod buddhistickim utjecajem (bodhi vs. parinirvana) vedantski
(nedvojstveni, monisticki) slojevi Gite (pjevanja 5—6) prihvatili pojam oslo-
bodenja za Zivota (kasnije: jivanmukti), a ne tek poslije smrti (videhamukti)
— kakav je prije jedini bio poznat teistickoj tradiciji (npr. u himnu u tristu-
bhima), a iz tih slojeva prihvatio ga je i sloj u duhu bhakti (pjevanje 12), $to
je bila velika inovaciju u indijskome teizmu.

Religijski su na dalji razvoj brahmanizma ili hinduizma snazno utjecali himan
u tristubhima i redakcija pjesme u duhu bhakti jer je himan preuzeo vedsku
predodZzbu o svemiru kao Purusi, sveobuhvatnome umnome bicu, uklju¢enu
uostalom iu vedskome shvaéanju Visnua (Jezi¢ 2016.), i dramatizirao ju u Ar-
duninu videnju sveobuhvatnoga lika Boga (visvaripadarsana), a potom uveo
i pojam sudjelovanja u Bozjoj naravi i djelovanju (bhakti), pa je to omogucilo
kasnijim redaktorima Gite u duhu bhakti da razviju sloZzenu teologiju u kojoj
su obuhvaceni i nadsvjetski nevidljivi transcendentni vid Boga i usvjetovlje-
ni, imanentni vid, usutan u svim bi¢ima, a osobito u uzornima usuéenjima
(vibhiiti) te napose u svojim utjelovljenjima u svijetu (poslije: avatara; poput
Krsne).

Ta izuzetno slozena sinteza mnogih filozofijskih i religijskih pristupa, sloze-
nost i produbljenost poruka i poticajna snaga Bhagavadgite ne bi se nikada
skupila u pjesmi bez njena sloZena razvoja kroz mnoge slojeve. To je ono §to
»unitarijci« ne vide. A uza svu tu sloZenost pjesnici prenositelji i stvaratelji
Bhagavadgite uspijevali su nakon prosirenja svakim novim slojem harmoni-
zirati misli, vjerovanja i uvide svoje i svojih predSasnika u jedinstvenu, sve
sloZeniju pouku i poruku, i sve to izraziti na tako dojmljiv pjesnicki naéin
da su time nadahnjavali mnoge hinduiste i nehinduiste stolje¢ima do danas.
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Moze se ponoviti da je Gita dozivjela preko 300 komentara u Indiji, medu
njima i od niza najznatnijih filozofa, i da je postala najprevodeniji sveti tekst
iza Biblije u svijetu.

Tako se je Bhagavadgita pokazala kao velika indijska duhovna katedrala ili
hram (iako naizgled malih razmjera, kao i splitska katedrala) koji se je gradio
stolje¢ima, ali koji svojim bogatstvom, snagom i dubinom poruka od postan-
ka djeluje bez prestanka.
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Mislav Jezi¢

Historical Layers of Bhagavadgita — the Transmission
of the Text, Its Expansion and Reinterpretations

What Do Bhagavadgita and the Cathedral of Saint Dominus Have in Common?

Abstract

The Bhagavadgita is often considered the holiest text of Hinduism. It was commented by a legion
of commentators, and a number of philologists, starting with Wilhelm von Humboldt, tried to
establish the layers of its text, which shows traces of several redactions. Some scholars noticed
some seams in the text correctly (Friedrich Otto Schrader, Hermann Oldenberg, Hermann Ja-
cobi), and some came close to a general picture of the text history (Jarl Charpentier, Angelika
Malinar, Gajanan Shripad Khair, Purushottam Lal Bhargava). On the other hand, many scho-
lars were discouraged by the uncertainties in the investigation of the text history and preferred
to interpret the Gitd as an indivisible whole (Paul Deussen, Douglas Hill, Etienne Lamotte,
Franklin Edgerton, Robert Zaehner).

However, between the 1970s and 2009, it was possible to come to very precise results concer-
ning the textual layers of the Bhagavadgita, which were internationally largely accepted since
ca. 2000. These results imply that, over time, views of several philosophical systems (samkhya,
yoga, mimamsa, monistic and theistic vedanta) were incorporated into the poem, as well as
polemics with different (often unnamed) doctrines (especially with Buddhism, but also with
the Vedas, yoga, monistic vedanta, and even dharmasastra). The teachings and exhortations
conveyed by the poem are very synthetic and innovative because they are derived from a very
complex set of premises.

These results of text analyses have been, on the one hand, accepted by a number of prominent
scholars worldwide (John Brockington, Georg von Simson, Horst Brinkhaus, Gavin Flood, Pr-
zemyslaw Szczurek, Ivan Andrijanié, Robert Zydenbos), but, on the other hand, fiercely conte-
sted by some Western post-modernist scholars of religion (Alf Hiltebeitel) and by some scholars
of Indian origin sensibilised negatively against Western scholarship (Vishwa Adluri, Joydeep
Bagchee). What they lack in their reading of the Bhagavadgita can best be made clear by means
of the comparison with a visitor to an artistic monument of a religious character, which un-
derwent centuries of modifications, like the Split cathedral.

If such a visitor considered that the sanctity and artistic credibility of a monument depended
on its being completely constructed at one stroke by a single architect with a single conception,
he would miss the complex, sometimes even polemical, rich and impressive way in which such
a monument conveys its messages. This is the fruit of the long and complex history of the Split
cathedral, that was first built as the mausoleum of a Roman emperor, and later turned into the
church consecrated to his victims, passing thereafter through many subsequent modifications
and ‘reinterpretations’.

In the history of art, such prejudices are not as common as they are in the study of sacred texts.
That is why a suitable example of a monument having religious character, like the Split cathe-
dral of the Assumption of Virgin Mary, also consecrated to Diocletian's victims Domnius and
Anastasius, can best illustrate how we should understand a literary monument of a religious
and philosophical character, like the Bhagavadgita, which underwent a comparably complex
history.

Keywords
Bhagavadgita, Krsnarjunasamvada, samkhya, yoga, purvamimamsa, vedanta, Proto-Bhaga-
vadgita, bhakti, Cathedral of Saint Dominus, text history, analysts, unitarians



