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UvoD

Manusmrti ili Manavadharmasastra najpoznatije je i najslavnije pravno djelo koje
pripada knjizevnosti dharmasastra ili smrtil. Obicno se pretpostavlja da je rije¢ o mladoj
preradbi neke starije dharmasiitre koja je kasnije preradena u Manusmrti, a da se to dogodilo
izmedu drugog stoljeca prije nove ere i drugog stolje¢a nove ere. Patrick Olivelle smatra da je
Manavadharmasastra nastala za vrijeme Kusana (1. - 2. stolje¢e nove ere). (Olivelle, 2005, str.
39)

Manuov zakonik pripisuje si bozansko podrijetlo — bog stvoritelj, Brahman, objavio ga
je svomu sinu Manuu, praocu svih ljudi, a Manu je pak naredio svomu sinu Bhrguu da djelo
prenese ljudima.? Manavadharmasastra izgovorena od Bhrgua sadrzi dvanaest adhyaya
(lekcija ili poglavlja) koje se s obzirom na strukturu djela mogu podijeliti na Cetiri dijela —
stvaranje svijeta, izvori dharme, dharma Cetiriju staleza i Cetiriju Zivotnih razdoblja, te zakon
karmana i mokse.

Sliku  staroindijskoga drustva pruza dio Manuova zakonika Kkoji se naziva
¢aturvarnasya dharma/, "dharma cCetiriju staleza" — od druge adhyaye (strofe broj 26) do
kraja jedanaeste adhyaye.

Najprecizniji uvid u nain zivota starih Indijaca pruza analiza propisa koji se ticu
Cetiriju staleza (stind. varpa) — brahmana (svecenicki stalez), kSatriya (ratnicki stalez), vaisya
(proizvodni stalez) i Sidra (stalez onih koji sluZze drugima). Unutar Manuova zakonika
ponajvise se govori o duznostima brahmana, koji su jamacno bili autori Manavadharmasastre,
zatim 0 duznostima kSatriya, a u mnogo manjem opsegu o duznostima vaiSya i $tidra. Nadalje,
termin varpa razumijeva se u odnosu na termin asrama koji upucuje na Cetiri Zivotna
razdoblja — brahmacarin (stadij ucenika), grhastha (domacin), vanaprastha (0samljenik u
Sumi) i samnyasin (napustitelj svijeta). Najvazniji stadij sustava asrama je grhastha, a prethodi
mu stadij brahmacarina koji jamc¢i da ¢e grhastha biti (u manjoj ili vecoj mjeri, prema stalezu)
uveden u pravovjernu predaju i nacin zivota (stind. acara). Kasnije asrame, vanaprastha i
samnyasin, neobavezne su (osobito posljednja). Vazno je naglasiti da sustav varna regulira

hijerarhiju u drustvu, a sustav asrama pravilni tok zivota (sustavi su komplementarni).

IRije¢ je o priru¢nicima ili "zakonicima" svetoga i svjetovnoga prava i morala. U djelima smrti opisuju se i
Covjekove duznosti prema stalezima i prema Zivotnim razdobljima (stind. varndsramadharma), grijesi i
prijestupi, sudski i kazneni postupak, te postupci okajanja i pokore. Dharmasastrama prethode dharmasiitre,
djela koja su, kao i djela smrti, pisali brahmani, ali koja nisu vrijedila za sve staleZe i koja nisu pisana kao
zbornici pravila za praktine potrebe sudnice. Osim toga, dharmasiitre su pisane u aforisticnom siitra stilu, u
prozi, dok je Manuov zakonik (dharmasastra) napisan u stihu (u slokama).

2 Bhrguovo ime je kao i Manuovo, mitsko.
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Unutar sustava asrama vazno obiljeZje ¢ine i sakramenti, odnosno samskare — obredi
koji oznacavaju ulazak u pojedino Zivotno razdoblje. Samskare, od (prije) rodenja pa do
(poslije) smrti, predstavljaju kontinuiran niz dogadaja koji se kre¢u oko Zelje za zivotom,
uzivanjem, promi$ljanjem i, na kraju, povla¢enjem iz zivota.

Prate¢i strukturu Manuova zakonika i njegovu podjelu na dvanaest adhyaya, nastojat
¢u dati tumacenje varnasramadharme, te analizu odabranih strofa, uz njihov tekst u originalu,
na sanskrtu, te prijevod na hrvatski jezik (analiza i tumacenja davat ¢e se, u najvecoj mjeri,

usporedno).



RV X 90: 163

yadfiéna yadiiam ayadanta devas Bogovi su zrtvovali zrtvu Zrtvom,
tani dharmani prathamany asan / te su prvotne duznosti bile takve.

té ha nakam mahimanah sac¢anta Bas su te mo¢i pratile nebeski svod,
yétra parve sadhyah santi devah // gdje su bogovi prvotnici, sadhye*.’
1. Dharman.

Prije zadiranja u podrucje stru¢ne knjizevnosti (prava i morala), vazno je odrediti i
objasniti povijest termina dharma. Sam termin vrlo je star i javlja se ve¢ u Rksamhiti®
(Olivelle, 2005, str. 42), najstarijem knjizevnom spomeniku Arijaca’ i temelju stare indijske
knjizevnosti® (Kati¢ié, 1973, str. 66). No, termin dharma se u Rksamhiti javlja u obliku
dharman®. Rije¢ je o terminu indoarijskoga podrijetla koji zauzima centralnu poziciju u
indijskoj intelektualnoj povijesti (Horsch, 2004, str. 423). Izvorno znaenje termina
determinirano je etimoloski. Kao i termin dharma, termin dharman dolazi od korijena \dhr, 1.
Sto zna€i "drzati, podupirati". Glagolska imenica (homen actionis) dharman znaci "drzanje,
podupiranje”, a tvori se kada je srednjega roda, dok se imenica za vrSitelja radnje (nomen

agentis) dharman tvori kada je muskoga roda, a zna¢i "podrzavatelj, ureditelj”. (Horsch,

3 Prikaz jedne strofe (stind. r¢) iz RV X 90 (rimski broj oznagava mandalu, a arapski brojevi sitktu i r¢), odnosno
iz Purusasiikte, blagorijeka o zrtvi "Covjeka" (Jezi¢, 1999, str. 38). Strofa je napisana u #risubhu - tristubh je
najéeSca strofa u Rksambhiti, a sastoji se od &etiri stiha (podijeljena u dva polustiha) od jedanaest slogova
(MacDonell A. A., 1983, str. 441), dok su ostale strofe iz iste sizkte napisane u anustubhu - anustubh strofa se
sastoji od Cetiri osmerca podijeljena u dva polustiha (MacDonell A. A., 1983, str. 439). Glavni princip prema
kojemu se vodi vedski metar (stind. ¢hdndas) je mjerenje broja slogova. Metri¢ka jedinica je pada, Cetvrtina.
Stihovi koji su sastavni dio strofe, sastoje se od osam, jedanaest, dvanaest ili pet slogova (MacDonell, 1916, str.
436). Strofa se navodi i tumaci u djelu "Rgvedski himni" Mislava JeZica (stranica broj 251).
4 Sadhye su "oni koje treba posti¢i ili doseéi". Vjerojatno se radi o kakvim likovima na nebu.
Satapathabrahmana za svijet sadhya kaze da se nalazi iznad sfere bogova. (Jezi¢, 1987, str. 252)
5 Moj prijevod.
6 Rksamhita je najstarija zbirka vedske knjizevnosti. Cesto se neprecizno naziva samo Rgveda. Od raznih
njezinih recenzija sacuvala se samo jedna iz Skole sakalake. Rksamhita se sastoji od 1028 himana (stind. sitkta)
koje su podijeljene u deset krugova (stind. mandala). Ti se krugovi obi¢no nazivaju knjigama. (Kati¢i¢, 1973,
str. 72) Rije¢ je o zbirci (stind. samhita) hvalopjeva bogovima pri javnim obredima i srodnih pjesama (JeZic,
Jauk-Pinhak, & Gonc-Moacanin, 2001, str. 13). Sastavljena je u strofama - ¢ — pa odatle i ime Rksambhita.
7 Arijci su u Indiju prodrli sa sjeverozapada i prvo su zauzeli podru¢je Inda (do 1500. godine prije nove ere), §to
se zna iz njihova najstarijeg knjizevnog spomenika, zbirke himana u Rgvedi. Dosli su na podruéje prethodne
indske civilizacije. Najstariji pouzdano datirani tragovi indijskih Arijaca potje¢u s Prednjega Istoka. (Katicic,
1973, str. 66) Vedski je knjizevni korpus nastao medu indijskim Arijcima, i to u vrijeme kad su osvajali sjevernu
Indiju i tamo svoje drevne predaje razvili u brahmansku kulturu. (Kati¢i¢, 1973, str. 67) P. Thieme isti¢e kako
imena Arijaca znace: arya, "domacinski" ili arya, "gostinski" (od imenice ari, "stranac, gost i neprijatelj").
(Jezi¢, 1999, str. 25)
8 Pojam "stara indijska knjizevnost" obrazloZzen je u djelu "Stara indijska knjizevnost" Radoslava Kati¢iéa i to u
uvodnom dijelu pod naslovom "Pristup™ (str. 15-19).
® Termin dharma (sanskrtski oblik) u vedskom jeziku ima stariji oblik dharman. (Hilteibetel, 2010, str. 1)
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2004, str. 424) Termin dharman se u Rksamhiti javlja 63 puta, ukljucujuéi i pojavu istoga
oblika u slozenici dharmakst, jedanput, te Sest puta u sloZenici satyddharman i jedanput u
pridjevu dharmavant. Uz to, u Rksambhiti ¢etiri se puta javlja oblik dharman (RV 1 187, 1; IX
97, 23; X 21, 3; X 92, 2 — u znacenju "podrzavatelj, ureditelj) i dvaput dhdariman (RV 1128, 1;
IX 86, 4 — u znacenju "uhodani obicaj, odrzavani obi¢aj"). lako se termin dharman ne javlja
malen broj puta, nije bio centralan u rgvedskom leksikonu ili u indijskoj kulturi rgvedskog
perioda. Takoder, termin nema dugu povijest prije pojave Rksambhite. Postoje indoeuropske
paralele s terminom dharman, no jedini iranski ekvivalent je novoperzijski darman, "lijek,
medicina”, termin koji nema mnogo veze s indoarijskim terminom dharman. Stoga, ne
postoje dokazi da je indoiranski *dharman znacajan kulturoloski termin unutar indoiranskog
razdoblja. U tom pogledu dharman se suprotstavlja drugim terminima ¢iju semanticku sferu
termin dharman ponekad presijeca, a ponekad prozima. Rije¢ je o terminima 7t& (avesticki,
asa) i vratda (avesti¢ki, uruuata), terminima Kkoji imaju vaznu ulogu u indoiranskom
religijskom vokabularu. (Brereton, 2004, str. 1) lako termin dhdrman nema centralnu ulogu
unutar Rksamhite, potpuno je ukorijenjen u tekstu, Sto potvrduje Cinjenicu da je rije¢
posvjedocena u svim slojevima Rgvede. Tako Joel P. Brereton u svom ¢lanku "Dharman in
the Rgveda™ navodi mjesta u kojima se termin dharman pojavljuje, ukljucujuci i sloZenice

dharmakt i satyadharman, te pridjev dharmavant:*°

starije obiteljske knjige!! (2,4 -6) | 11
mlade obiteljske knjige (3, 7) 6
1,8.1-48,8.60-103 14
9 13
10 18
8. 49 - 59 (Valakhilya'?) 1

10 Brereton, J. P. (2004). Dharman in the Rgveda. Journal of Indian Philosophy 00, 1-41. , str. 2.

11 Rksamhita sadrzi 1028 himni (stind. sizkta) koje su podijeljene u deset krugova ili mandala. Mandale sadrze
stikte koje potjecu od razli¢itih rsija, drevnih vidioca, pjesnika vedskih himni. (Kati¢i¢, 1973, str. 72) Medu
krugovima, najstarijim zbirkama smatraju indolozi drugi do sedmi krug. Taj je dio medu mandalama centralan i
te se mandale nazivaju "obiteljskim mandalama", $to zna¢i da svaka stikta ima svojega autora: II krug se
pripisuje Grtasamadi, III krug se pripisuje Visvamitri, IV krug Vamadevi, V krug Atriju, VI krug Bharadvadi i
VII krug Vasisthi. (Jezi¢, 1987, str. 24 i 25) O "obiteljskim mandalama" pise i Michael Witzel : Witzel, M.
(1997). The Development of the Vedic Canon and its Schools: The Social and Political Milieu. U M. Witzel
(Ur.), Inside the Texts, Beyond the Texts. New Approaches to the Study of the Vedas (str. 257-345). Cambridge:
Harvard Oriental Studies. , str. 261.

12 yalakhilya su himni naknadno umetnuti nakon 8. 48 u Rksamhiti, to jest 8. 49-59 zovu se tako u brahmanama.
Svi su pripisani Kanvama u TaittirTya-aranyaki. Uglavnom su posvecéeni Indri.
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Tabela prikazuje kako je oblik dharman zastupljeniji u mladim slojevima Rgvede, odnosno u
mladim himnama, a time se dokazuje da je rije¢ o terminu koji nadograduje svoje znacenje,
odnosno koji je dio terminologije koja se $iri unutar Rgvede (Brereton, 2004, str. 2).

Osnovno znacenje rije¢i dharman otkriveno je u kozmogonskom mitu. Prema tom
mitu Indra®3, jedan od vedskih bogova, odvojio je (stind. vi-dhy-) i podupro (stind. dhz-) Nebo

i Zemlju'®, a o tome svjedo&i i RV II 12: 2; Grtasamada; tristubh:®

yah prthivim vyathamanam adrmhad Taj koji Zemlju uzdrhtalu $¢vrsnu (ucvrsti),
yah parvatan prakupitam aramnat / taj §to planine razbje$njéne smiri,

yo antariksam vimamé variyo taj Sto ozracju razmjeri Sirinu (rasiri ga),

y6 dyam éastabhnat sa danasa indrah // nebo poduprije, taj je, ljudi, Indra.

Nebo i Zemlja kao prvi roditelji, lezali su zagrljeni sve dok nije dosao Indra i razdvojio ih. Na
taj je nacin stvorio kozmos — svjetski poredak. (Horsch, 2004, str. 425)

Paul Horsch u ¢lanku "From creation myth to world law: the early history of dharma"
istice kako je osnovni smisao korijena \/dhr, 1. unutar Rksambhite da izrazava mitsku radnju, a
Cesta upotreba glagola omogucava preciznu analizu njegove osnovne funkcije i njegovog
objekta. Takoder, opseg primjene tog glagola odgovara svim njegovim znacenjskim
nijansama: "drzati, zadrzati, saCuvati/uzdrzavati, pridrzavati". (Horsch, 2004, str. 424)

Strofa iz Purusastikte navedena na pocetku rada pokazuje upotrebu termina dharman
(RV X 90: 16P). Istu strofu Horsch tumaci u svom ¢lanku, odnosno tumaéi upotrebu termina
dharman, a u paragrafu posvecenom strofi 16 iz RV X 90, navodi da je rije¢ o upotrebi istoga

termina u obrednom smislu:

"Fundamental to the Vedic worldview is the division of the entire world into
two externally different, yet internally connected, even magically, identical
powers: the cosmic and the ritual. The first ones are controlled by the gods,
who created the world order through their mythical deeds. The second ones
are controlled by the priests, who not only imitate those cosmic actions

through the rituals, but re-enact them in the truest sense of the word. ... the

13 Indra je nacionalni bog vedskih Arijaca. Posveéeno mu je oko 250 himni u Rksamhiti (gotovo &etvrtina himni
u zbirci). (Jezi¢, 1987, str. 69)

14 Nebo i Zemlja su praroditelji. U vedskom se oni zovu Dyavaprthivi. (Jezi¢, 1987, str. 44)

15 Strofa je preuzeta iz djela "Rgvedski himni" Mislava JeZi¢a (stranica broj 95).
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concept dharman was likewise carried over to the cultic level."'® (Horsch,
2004, str. 428)

Horsch smatra da je rije¢ o informativnoj strofi, odnosno dijelu u kojem je sama zrtva (stind.
yadfia) shva¢ena kao izvorni &in stvaranja. Strofa 16° RV X 90 — tani dhdrmani prathamany
asan — pokazuje kako je rije¢ dhdrmani izjednaCena s izvornim, stvaralackim mocéima,
odnosno moc¢ima koje predstavljaju "obrednu potporu™ koja pak omogucava stvaranje svetog
kozmickog poretka. (Horsch, 2004, str. 429)

Brereton rije¢ dharman prevodi kao "temelj, osnova”, a sto se tice zrtve kao obrednog
temelja za bogove, smatra kako rije¢ dharman opisuje obred, ili elemente obreda, kao temelj.
Tako obred osigurava temelj za svijet, za nebo, ziva bica i za nebo i zemlju. Obred takoder
predstavlja osnovu za bogove i to osobito za Indru. No, najbitnije je shvacanje Zrtve kao
obredne osnove ili obrednog temelja somel’. (Brereton, 2004, str. 11) Uz to, vazno je naglasiti
kako se termin dharman javlja u uskoj vezi s Varunom i Mitrom, odnosno s Adityama. Tako
primjerice RV V111 35: 13% svjedogi o pojavi termina dharman u vezi s navedenim Adityama.
Stihovi daju informaciju o karakteristici te veze, ali ne i o razlogu veze. Takoder, oni upucuju
na vezu Varune i Mitre s Nasatyama ili Asvinima: (Brereton, 2004, str. 28)

RV VIII 35; 13%18

mitravarunavanta uta dhirmavanta S Ugovorom, Rijeci, s Redom obicajnim,
maruatvanta daritar ga¢¢hatho havam / s Marutima na zov pjevaca idete
... advina ... A$vini.

U ovom dijelu dharman oznacava nesto $to Varuna i Mitra uobicajeno donose sa sobom kada
odgovaraju na zov pjevaca. O karakteru i vaznosti Aditya bit ¢e rije¢i u daljnjoj razradi rada.
Na kraju ¢lanka, Brereton iznosi neka zaklju¢na razmisljanja, uzimajuéi u obzir i Horschove
postavke o terminu dharman:

1. Podrijetlo pojma dharman pociva na etimologiji samoga termina — to je vedska, prije

nego indoiranska rije¢, a njezino znagenje proizlazi iz korijena Vdhr, 1. , "podupirati,

16 "Prema vedskom videnju svijeta, osnovna je podjela ¢itavog svijeta na dvije razlidite, a opet povezane modi:
kozmicku i obrednu. Prvu kontroliraju bogovi koji su stvorili red u svijetu putem svojih mitskih djela, a drugu
kontroliraju sveéenici koji, ne samo da imitiraju te kozmicke radnje kroz obrede, ve¢ ih ponovno uspostavlja u
najdoslovnijem smislu rijeci. ... pojam dharman je stoga prenesen na obrednu razinu." (moj prijevod)

7 Brereton istice da je rije¢ o somi kao pi¢u i o bogu Somi. (Brereton, 2004, str. 6) U Rksamhiti 120 himni je
posveceno bozanskoj zrtvi, bogu Somi, odnosno bogu pica koje se tijesti na zrtvi. Nakon toga se nudi bogovima,
a potom dijeli sveenicima i Zrtvovatelju. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & G6nc-Moacanin, 2001, str. 17 i 18)

18 Strofa je preuzeta iz djela "Rgvedski himni" Mislava JeZi¢a (stranica broj 66).
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drzati, dati temelj/osnovu za", te je stoga najvaznije znacenje rije¢i dharman "temel;j"
ili "osnova".

2. Dharman moze oznacavati i fizicku, pa i opéenitu osnovu ili pak utemeljenje; temelj
stvoren obredom ili temelj za obred; te osnovu koja ukljucuje i kraljevsku vlast.

3. Malo je dokaza o semantickom razvitku, odnosno prosirenju rije¢i dharman unutar
Rgvede. Horsch smatra da je do razvoja doslo od mita do prava, na $to je utjecalo i
razumijevanje kulturne evolucije. "Mitski" smisao dhdrmana kao univerzalne osnove
pojavljuje se osobito u mladim slojevima Rgvede, dok se "pravni* smisao dharmana
kao temelja kraljevske vlasti javlja u obiteljskim mandalama, starijem sloju Rgvede.*®
(Brereton, 2004, str. 37)

2. Paralelizam rte i dharmana.

Na pocetku je naglaseno kako termin dharman ponekad presijeca, a ponekad proZzima
znaCenje termina rta (avesticki, asa) i termina vrata (avesticki, uruuata), te kako oba termina
imaju vaznu ulogu u indoiranskom religijskom vokabularu. Sto se ti¢e termina 7ta, on se
javlja u obliku arta na plo¢icama ispisanim klinastim pismom na akadskom (babilonskom)
jeziku. Rije¢ je o arhivu faraona Amenhotepa IV Ehnatona (oko 1364 — 1347. prije nove ere).
Tu je uocena korespondencija njegova i njegova oca Amenhotepa III s vladarima drzave
Mitanni koji su u 16., 15. i 14. stolje¢u prije nove ere Vvladali sjeverozapadnom
Mezopotamijom. Tim kraljevstvom vladali su kraljevi koji su nosili indoarijska imena
Artatama, Arta§§umara, Artamanya. U tim sloZenim arijskim imenima, odnosno u njihovome
prvom dijelu, uocava se rije¢ rta. Te su plocice pronadene 1887. godine u Tell el Amarni i
predstavljaju najstarije pouzdano datirane tragove indijskih Arijaca. (Kati¢i¢, 1973, str. 66)

Nadalje, Katici¢ u djelu "Stara indijska knjizevnost" iznosi znacenje rijeci rta:

"Kao pjesnici vedskih himna javljaju se u njima drevni vidioci (rsi). ...
Njihova istina nije ona obi¢na, svakome pristupacna, izraz stanja stvari koje
se lako moze provjeriti (satya) nego skrovita istina (7ta), istina o najdubljim
odnosima medu stvarima, koju obi¢no svakodnevno iskustvo ne moze
dosti¢i. Rije¢i koje je izrazavaju po dubokom nadahnucéu nisu, dakle,

obic¢an govor, govor kao zvuk (sabda). One nose u sebi silu koja oblikuje

19 Posljednje (zaklju¢no) razmisljanje kojeg Brereton navodi u ¢lanku "Dharman in the Rgveda" proturje¢no je:
"mitski" smisao dharmana se po njem javlja u mladim slojevima Rgvede, a "pravni* smisao dharmana, u starijim
slojevima Rgvede. To razmisljanje nije uskladeno s ranije navedenim postavkama u radu.
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misli 1 namece im slike koje su u dubljem smislu istinite. A to upravo znaci

mantra (sredstvo misljenja). ..." (Kati¢i¢, 1973, str. 721 73)

Takoder, vazno je istaknuti kako upravo rta predstavlja vrhovno nacelo vedske
religije, a prevodi se kao "pravda” ili kao "istina".?’ Rta se postize mjerom ili mjerni¢kim
umijeéem (staroindijski maya; izraz se Cesto krivo tumacio kao mo¢, ili pak kao privid, $to je
mnogo kasniji filozofski pojam) kojom bogovi mjere prostore triju svjetova: Neba, Ozracja i
Zemlje, zatim dane, polumjesece, mjesece, godiSnja doba i godine. Na taj se nacin odrzava
Citav svijet u prostoru i vremenu. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Gdnc-Moacanin, 2001, str. 15) Kane
u djelu "History of Dharmasastra, Vol. IV" isti¢e kako rta ima tri znacenja: prvo, oznacava
"red u prirodi" ili "op¢i red kozmosa", drugo, kada se odnosi na zrtvu, rta znaci "ispravno
bogostovlje", te trece, rta oznacava "moralno ponasanje i vladanje ljudi”. (Kane, 1973, str. 2)
Horsch u ¢lanku "From creation myth to world law: the early history of dharma" istice kako je
paralelizam izmedu dharmana i rte jedinstven: bogovi Stite odredbe zakonom i vladaju
svijetom putem istine, te se rta na taj nacin pripisuje kozmi¢kom prostoru, a dharman
moralnoj i drustvenoj sferi.?* Rta je istina ili kozmic¢ki poredak i nije isto? §to i satya (na $to
upucuju Kati¢i¢ i Kane), a dharman koji se generalizira u red ili zakon doznacen je ljudskoj
razini. (Horsch, 2004, str. 431) Sama rije¢ rta mozda dolazi od korijena \/r, 1., "iéi, micati
se". (Monier-Williams, 2005, str. 223)

Vazno je naglasiti povezanost Aditya i rte; Aditye spadaju u onu skupinu bogova u
Rksamhiti® koja je zaduZena da ¢uva rtu, "pravdu ili istinu". Aditye su sinovi boginje Aditi,
boginje Nesputanosti, koja odrjeSuje od grijeha (stind. dgas): Varupa, bog zadana Rijec,
Mitra, bog Ugovor, Savez ili Mir, Aryaman, bog Gostoprimstvo, Daksa, bog Umjesnost,
Bhaga i Amsa, bogovi Udjel i Zdrijeb. Po Adityama se vidi $to su bili grijesi za vedske
Arijce: prekrsiti danu rije€, zakletvu ili zavjet, povrijediti savez s prijateljem 1 saveznikom, ne
postovati gostoprimstvo prema strancu, ne umjeti prinositi zrtve bogovima, ne zadovoljiti se

dodijeljenim udjelom ili zdrijebom na kocki u zajednici jer to vodi svadi i razdoru. Aditye

paze na nevinost 1 krivnju smrtnika, sve vide Suncem kao okom, ¢uvaju zavjete 1 saveze i

20 Jezié u djelu "Rgvedski himni" navodi kako je Heinrich Liiders dokazivao da termin rta u Rksamhiti ne znaci
"red u prirodi*, nego "istinu", a u djelu "Varuna" je osvijetlio niz izraza, slika i kozmoloskih nazora kakve himni
daju naslutiti. (Jezi¢, 1987, str. 19)
21 Horschovoj postavei moze se pridodati i ¢injenica da je dhdrman, kao i rta, kozmicki i moralni termin, te da se
u Rgvedi rta tumacdi i kao dhdrman i kao satya (razlika se pravi po opsegu znaéenja, a ne po sferi).
22 Rta nije isto §to i satya jer ima $ire (ne dublje) znadenje: znadi i satya i dharman.
23 Uz Aditye, druge dvije skupine bogova u Rksamhiti predstavljaju oni bogovi kojih se moé o¢ituje u prirodnim
pojavama (Dyaus i Prthivi, bog Nebo i boginja Zemlja, Sirya, bog Sunce, Pardanya i Vata, bogovi Grom i
Vijetar, Apas, boginje Vode, Usas i Ratri, boginje Zora i No¢, i tako dalje) i oni bogovi oko kojih je ustrojen
Zrtveni obred kakvim se postizu svrhe u ovome i onome Zivotu (Indra, kralj medu bogovima, Agni, bog Oganj,
Soma, bog pica koje se tijesti na zrtvi). (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & GOnc-Moacanin, 2001, str. 151 17)
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kaznjavaju prijestupnike — osobito se isti¢e kako ih Varuna hvata svojom om¢om — ali oni
paze i na red u prirodi, izvode Sunce i podjeljuju kiSe. I na pravdu medu ljudima i na red u
prirodi paze tako da ih nadziru mjerni¢kim umijeéem, mayom. No, iz nekih se mjesta saznaje
kako maya nije njihova, nego pripada Asuri, "Gospodu" (RS V 63, 3 i 7). Aditye su izvorno
pratioci vrhovnoga Gospoda, Asure. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Go6nc-Moacanin, 2001, str. 15 i
16) RV Il 1: 4 nabraja imena Aditya (Jezi¢, 1987, str. 55):

tvam Agne rada Varuno dhytavratas Ognju, ti kralj si Rije¢ sto drzi zavjet.
tvam Mitré bhavasi dasma idyah / Ti si mudri Ugovor $to se Casti.
tvam Aryama satpatir yasya sambhtdam Ti domacin Gostinstvo da se gostim.
tvam Amso vidathe deva bhadayuah // Ti djelitelj u skupstini si, Udjel.

Ve¢ se i u navedenoj strofi spominje termin vrata koji je u uskoj vezi s Adityom Varunom.
Tako Jezi¢ u djelu "Rgvedski himni" navodi kako su indolozi ime Varuna tradicionalno vezali
uz korijen Vvr, 5. (vrnoti), "pokrivati, zatvarati". Liiders je pak smatrao da je Varuna bog
zakletve odatle §to je istovremeno i Cuvar rte, "istine”. Meillet je ime Varuna, zajedno s rijeci
vrata, "zavjet", rije¢i koja je usko povezana s navedenim bogom, Sveo na indoeuropski
korijen *ver -, "re¢i, govoriti", a kao osnovno znacenje pretpostavio je "zakon, red". Thieme
je pak postavio znacenje "istinita rije¢ ili zbor", vezuéi time znacenje korijena *ver- , "reci,
govoriti” s pojmom rte koji se s Varunom uvijek iznova povezuje. (Jezi¢, 1987, str. 53-55)
Kane u djelu "History of Dharmasastra, Vol. III" isti¢e kako su termini "vrata" i "dharma"
izvedeni termini i predstavljaju odredene aspekte rte: termin "vrata” se odnosi na bilo koje
odredeno ostvarenje rte, a termin "dharma” na moralne funkcije dobra koje je vrijedno i zla
koje se kaznjava. (Kane, 1946, str. 245)

3. Rtd — dharman — dharmah.?

Kako bi se razumjela apsorpcija termina rta i transformacija termina dharman u
termin dharmaj, vazno je naglasiti i objasniti put razvoja i Sirenja znaCenja navedenih
termina. Prvotna funkcija termina dharman koja je navedena u kozmogonskom mitu, jest
upravo mitska, odnosno radi se o podrzavanju i potpori od strane vedskih bogova. Nakon te

uske povezanosti s bogovima, termin dharman prelazi u neovisnu i impersonalnu mo¢, to jest

24 Horsch. P. (2004). From creation myth to world law: the early history of dharma. Journal of Indian
Philosophy 32, 423-448. , teoretski dio ¢lanka je preuzet sa stranice broj 432 i 442, dok je kod svakog primjera iz
pojedine Vede (Rgvede i Atharvavede) naveden to¢an broj stranice s koje je primjer i preuzet.
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postaje univerzalnim principom odrzavanja, stabilnosti i trajnosti kozmosa. O tome svjedoci i

RV VI 70: 1¢

dyavaprthivi varunasya dharmana Sky and earth, which do not age, and are rich
viskabhite adarebhiiriretasa // in semen, were forced apart by Varuna's support

(njem. stiitzen).

Ovaj primjer pokazuje kako Varuna s dharmanom (dharmana — instrumental jednine — radnja
je njime izvrSena) ¢ini kozmos stabilnim i dharman se razumije radije u dinami¢kom
funkcionalnom smislu, nego kao konkretno podupiranje ili potpora. (Horsch, 2004, str. 427)
Upravo taj progresivan proces apstrakcije koji je vazan za termin dhdrman omogucava
postepeno nestajanje pojma koji oznacava kozmicko-kultsku “potporu”, odnosno, stariji
pojam koji oznac¢ava kozmicki red i istinu — rta, apsorbiran je tim procesom. Na taj je naéin
termin dharman zamijenio termin rta. To objaSnjava i semanticki razvoj mitskog videnja do
apstraktnog koncepta "pravo/red/zakonitost”. Ta promjena i proSirenje znacenja (dogodilo se
na eti¢ko-dru$tvenoj razini) pradeni su transformacijom termina dharman?, srednji rod, u
termin dharmaj, muski rod. Do te pojave dolazi ve¢ | unutar Atharvavede: znaci najvaznija

inovacija je transformacija sufiksa —man u a-osnovu: dharmah. Tako Horsch navodi:

"In AV 18. 3. 1 ¢ it is said of the widow that she lies beside her husband,
'obeying an ancient law (dharman purandm)’, from which the meaning
‘custom’, 'tradition' results at the same time. From this time on, dharman is

seldom used any more, mostly in compound."?® (Horsch, 2004, str. 432)

Naposljetku, rije¢ je o transformaciji dharmana prema ljudskoj, eti¢koj sferi, §to znaci da
koncept ne podrazumijeva samo ono §to se pripisuje kozmosu, "potpora, stabilnost, trajnost",
veé 1 "zapovijed, red, zakonitost, poredak, duznost, obi¢aj”. Svjetski poredak sada ukljucuje
kozmicku, obrednu i eti¢ko-pravnu razinu. Transformacija dharmana prema ljudskoj sferi

posvjedocena je iu RV VI 70: 3:

25 O transformaciji termina dharman pise i Patrick Olivelle: Olivelle, P. (2012). Kings, Ascetics, and Brahmins:
The Socio-Political Context of Ancient Indian Religions. U V. Krech, & M. Steinicke (Ur.), Dynamics in the
History of Religious between Asia and Europe (str. 117-137). Boston: Birill.

% "J AV 18. 3. 1 ¢ reéeno je za udovicu kako leZi pored svog muza, ‘pokoravajuéi se starom zakonu (dharman
puranam), iz kojeg znacenje 'obicaj', 'tradicija' proizlazi u isto vrijeme. Od tog trenutka pa nadalje, dharméan se
rijetko upotrebljava, najcescée u sloZenicama." (moj prijevod)
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yo vam rdave kramanaya rodasi U skladu s duznos¢u/redom (dharman) smrtnik

marto dadasa dhiSane sa sadhati / koji Vas (Nebo i Zemlju) Stuje, narada se
pra pradabhirdayate dharmanas pari potomstvom. Od Vas su posijana raznolika
yuvoh sikta viSurtipani savrata // (stvorenja) po istome zakonu/zavjetu (savrata).?’

Veé¢ i ova strofa pokazuju kako se koncept dharman i njegovo znacenje odmice prema
znacenju rijec¢i dharma u kasnijoj literaturi. DrusStveni red postaje duznost svakog pojedinca.
Kasnije su te duznosti specificirane i uskladene s vazno$¢u svakog staleza. Zanimljiva je i
interpretacija Horscha kako je u ranom rgvedskom razdoblju, s etickog stajalista, dharman

uvijek implicirao neku obvezu, primjerice, radanje muskog potomka.?® (Horsch, 2004, str.
4311432)

4. Dharmabh.

Nadovezuju¢i se na prethodno poglavlje istaknut ¢e se ideje i razmisljanja koja Alf
Hiltebeitel iznosi u svom djelu "Dharma”. Smatra kako termin dharma zamjenjuje rgvedski
pojam, to jest predodzbu "kozmitkog poretka".?® Termin koji oznacava "kozmicki poredak” u
Rgvedi je rta. Rgvedska rta koja se najéesce prevodi kao "istina" kozmicki je poredak koji
odjekuje s "istinom" rgvedskih himni i stihova. U rgvedskim himnima rta se pojavljuje kao
istina, no s obzirom na to da rta vise ne oznaCava "kozmicki poredak" u klasi¢nom
hinduizmu, a dharma oznacava, prikladno je misliti kako termin dharma ne zamjenjuje samo
termin rta, ve¢ i sam posjeduje neke takve konotacije. Takoder, Hiltebeitel smatra da je
sigurnije re¢i kako dharman nije oznacavao "kozmicki poredak". Ideja o kozmic¢kom poretku
koja je dodijeljena dharmi, razlikuje se od rgvedskog kozmickog poretka koji je oznacen
rtom. Drugi nac¢in na koji se pojam dharman definira je kroz prizmu karmana, "djelovanja".
Radi se 0 tumacenju prema kojem pojam karman ima razli¢ita znaCenja i upotrebe, od
najranijeg znacenja "obrednog ¢ina" do kasnijeg znacenja, odnosno do "zakona karmana" koji
objasnjava reinkarnaciju kao plod necijeg djelovanja. Prema tome, dharma kao "duznost" i
karman kao "¢in" podrazumijevaju jedno drugo ako netko djeluje u skladu sa svojom
dharmom - svadharma — kako bi "odrzao kozmicki poredak" (ovo se videnje osobito

odrazava u Bhagavadgiti). Kao i dharman, tako i rta i karman oznacavaju vazne koncepte u

2" Moj prijevod.

2 Rije¢ je o interpretaciji jer dhdrman znaci i ono §to odrzava svijet, a u to pripada i radanje potomaka.

29 Kane u djelu "History of Dharmasastra, Vol. III" takoder isti¢e kako termin dharma zamijenjuje termin rta i
kako u Rgvedi rta oznacava najvisi nadnaravni red ili kozmi¢ki red koji upravlja univerzumom i bogovima i koji
je povezan sa zrtvom. (Kane, 1946, str. 244 i 245)
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Rgvedi, a termin karman ostaje bitan u svim indijskim tradicijama. (Hilteibetel, 2010, str. 20)
S druge pak strane, Patrick Olivelle u djelu "Manu's Code of Law" isti¢e kako se termin
dharma ne javlja ¢esto u okviru brahmana i upanisadi, te da ne igra ¢ak ni temeljnu ulogu u
postvedskim obrednim tekstovima S$rautasiitrama i grhyasiitrama, ve¢ u dharmasiitrama.
Nadalje, Olivelle smatra da je termin svoju popularnost zadobio tek s dolaskom novih religija
na prostor doline rijeke Gange, te mu je tada dana nova teoloska definicija. Te su nove religije
prisvojile termin dharma, termin koji postaje centralan koncept unutar njih i koji definira bit
njihove teologije i na¢ina zivota (osobito unutar buddhizma). Terminu dharma pridaje se jos$
veca vaznost kada pocinje sluziti kao koncept koji definira politicku ideologiju carstva
Maurya, osobito Asoke, u prvoj polovini treega stoljeta prije nove ere. Sto se tice
brahmanistickog fokusiranja na isti termin, ono se javlja kako bi se oduprlo drugim religijama

i kako bi se uspostavio religijski autoritet i politic¢ko pokroviteljstvo. (Olivelle, 2005, str. 42)

5. Usmena i pismena predaja.

Danasnje se indijsko pismo (devandagari, "pismo bozanskoga grada" ili nagari,
"gradski™) postepeno razvijalo iz duboke starine. Vedsko djelo (zapravo vedanga)
Vasisthadharmasiitra "Vasisthin nauk o moralnom poretku"”, spominje pisane isprave kao
pravne dokaze i tako svjedoéi da se u vrijeme njegova nastanka (neko¢ se mislilo da je to
moglo biti ve¢ oko 750 prije nove ere, ali danas se smjesSta izmedu drugog stoljeca prije nove
ere i prvog stolje¢a nove ere) u Indiji upotrebljavalo pismo. (Kati¢i¢, 1973, str. 31)

Pri ocjenjivanju autenti¢nosti rukopisnih tekstova treba imati na umu da je u indijskoj
kulturi pismena predaja igrala uvijek samo drugorazrednu i pomo¢nu ulogu. Glavna je bila
usmena predaja i djela stare indijske knjizevnosti nisu postojala kao knjige nego su se ucila
napamet zajedno s komentarima i tako se predavala od ucitelja na ucenika. Knjige su bile
samo pomo¢ pri paméenju i predaja tekstova nije ovisila o njima.*® (Kati¢i¢, 1973, str. 31)

Vaznost usmene predaje uocio je i arapski pisac Albiriint 3%

%0 U klasiénoj indijskoj edukaciji (prvenstveno §to se ti¢e poducavanja knjizevnosti siitra, smrti i purana), ucitelj
je poduc¢avao malu grupu ucenika razliCitih vjeStina i uzrasta. Poduka je bila face to face. Glavni cilj je bio
nauciti tekst napamet, putem mnemotehnickih pravila i tumacenjem znacenja pojedinih rijeci. No, kako je opseg
tekstova (literature dharma) rastao i kako je moguénost pogreske prilikom paméenja bila veéa (ni zivotni vijek
nije bio dug), tako se pocelo traziti utociste u napisanom materijalu, odnosno bilo je pozeljno da se tako opsezna
djela zapisuju, a samim time, ona su postala vade mecum pravnika (sudaca). (Derrett, 1973, str. 24 i 25)

31 Albiriini je bio dvorski astrolog Muhameda od Ghazne (turski osvaja¢ iz 11. stolje¢a). Rodio se 973. godine u
Horezmiji, srednjoazijskoj pokrajini oko Buhare i Samarkande, a umro je 1048. godine. Napisao je zanimljiv
prikaz Indije, proputovao veliko njezino podrucje sve do sredi$njih pokrajina i dobro naucio sanskrt. (Katicic,
1973, str. 41)
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"Osim toga Indijci sastavljaju svoje znanstvene knjige u razliCitim
metrickim oblicima koje rado upotrebljavaju i pri tome im je namjera,
budué¢i da se knjige brzo pokvare dodavanjem i oduzimanjem, da ih
saCuvaju upravo onakve kakve jesu i tako se one lakSe nauce napamet jer
oni smatraju kao punovazno samo §to znaju napamet, a ne $to je zapisano."

(Katici¢, 1973, str. 32)

Tesko je bilo shvatiti da se knjizevnost predavala usmeno u zajednici koja je poznavala
pismo. Jedan od razloga je bio i taj da se nije Zeljelo da 1 nepozvani imaju znanja o toj
knjizevnosti. Svecéenicki je stalez*? tako preuzeo brigu o usmenoj predaji, §to znaci da je
knjizevna predaja postala isklju¢ivo svecenicka i njihova se mo¢ temeljila na poznavanju te
knjizevnosti. Zelja sveéenika bila je da se ta knjizevnost ne §iri van njihovih redova, a to je
bilo moguce dok se ona prenosila usmeno. Tko je Zelio upoznati neko djelo morao je oti¢i kod
ucitelja i1 izvréi se mnogim mukama i tegobama kako bi ga naucio napamet. Drustveni odnosi
vidljivi su i u odredbama indijskih zakonika, u kojima se uvijek iznova ponavlja da pripadnici
nizih staleza, siidre i ¢andale, ne smiju Cuti vedske tekstove. Gautamadharmasastra XII, 4-6,
kaze: "Ako studra slusa Vedu, neka mu se usi zacepe rastopljenim kositrom ili lakom, ako
izgovara svete tekstove, neka mu se odreze jezik, a ako ih zapamti, neka mu se rasijece tijelo."
Pravi i potpuni ugled su imala samo ona djela koja su ucitelji tumacili i prenosili svojim
ucenicima. Djela su se prenosila predajom razlicitih vedskih Skola. (Kati¢i¢, 1973, str. 32)

Pri razvrstavanju tekstova®® sacuvanih u rukopisima nameée se pitanje o vremenu
njihova postanka. Problem je Sto stara indijska knjizevnost ne daje podatke koji bi omoguc¢ili
stvaranje kronologije. Za indijsku kulturu je karakteristifan nemaran odnos prema

dokumentiranoj i kriti¢koj povijesti. (Kati¢i¢, 1973, str. 36)

6. Stru¢na knjizevnost.

32 Kati¢i¢ u djelu "Stara indijska knjizevnost" isti¢e: "Indijski svecenici, brahmani, ostali su pri usmenoj predaji
svoje knjizevnosti i onda kada je u Indiju uvedeno semitsko pismo. Usmena predaja je tada bila ve¢ uhvatila
duboke korijene. Indijski Arijci su zadetke svoje knjizevnosti donijeli iz starije svoje postojbine. Tamo se njezini
poceci nadovezuju na indoevropsku poeziju kojoj je poredbena lingvistika otkrila tragove u raznim
indoevropskim jezicima." (Kati¢i¢, 1973, str. 32)

33 Indijski su knjizevni tekstovi do istrazivaca i jezikoslovaca dogli zahvaljujuéi §kolskoj predaji i stalnom
odrzavanju i uc¢enju. (Katici¢, 1973, str. 34)
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Nakon najstarijeg razdoblja brahmanizma, vedizma®, javlja se stru¢na knjizevnost.
Ona spada u starije razdoblje posljevedskog brahmanizma koje je utemeljeno na novim
tekstovima koji se viSe ne smatraju objavom, "Cuvenjem" — Sruti — nego predajom,
"paméenjem" — smyti®. Epsko-$astrinsko-puranski brahmanizam podinje sredinom prvog
tisucljeca prije nove ere i traje do druge polovine prvog tisucljeca i dalje. (Jezié, Jauk-Pinhak,
& GOnc-Moacanin, 2001, str. 25)

Na pocetku je vazno istaknuti kako se indijska filozofija i znanost pocela razvijati
unutar vedske knjizevnosti, odnosno filozofske se misli javljaju ve¢ u Vedi, osobito u
upani$adima, a pojedine su se struéne nauke pocele razvijati u vedangama®®, pomoénim
tekstovima vedskih Skola, namijenjenih tumacenju i1 boljem razumijevanju vedskih tekstova.
Poetika, dramaturgija, prakticna znanja i ljubavna znanja®’ nemaju korijena u vedskim
Skolama, ve¢ su se kasnije razvijali samostalno. Stru¢na se knjizevnost nadovezuje na vedsku
1 usko je povezana s njom, no ipak, postoji razlika izmedu vedanga i strucne literature:
vedange su nastajale i predavale se u vedskim Skolama, zajedno s vedskim tekstovima, a

38 jzvan okvira

struna su djela nastajala i predavala su se u posebnim strucnim skolama
vedskoga studija. Svaka je takva $kola imala svoju nauku®® koju su uéenici pomnjivo
preuzimali od ucitelja, ue¢i napamet njegov tekst s pripadnim komentarima. (Katici¢, 1973,
str. 315)

Katici¢ u djelu "Stara indijska knjiZzevnost" isti¢e kako su starija stru¢na djela obi¢no
poznata po imenima svojih pisaca, te da se nisu ucila niti prepisivala, pa su se tako i izgubila.
Starija se indijska struéna knjizevnost sastoji od nekoliko starih, ali ne i najstarijih, temeljnih

djela i1 velikog mnoStva kasnijih komentara, priru¢nika i udzbenika. (Katici¢, 1973, str. 316)

3 Vedizam je najstarije razdoblje brahmanizma — najrasprostranjeniji religijski sustav u Indiji, sustav koji se
sastoji od religije ili skupine religija koja se u mladim preoblikama prosirila svom Indijom i postala glavnim
okvirom ili duhovnom perspektivom indijske religioznosti — religija koja je utemeljena na objavi (stind. sruti,
"Cuvenje") Veda. Traje od drugog tisuéljeca prije nove ere do polovine prvog tisu¢ljeca prije nove ere. (Jezié,
Jauk-Pinhak, & Gonc-Moacanin, 2001, str. 9, 101 13)

% Knjizevnost koja sadrzi brahmanski nauk.

% Vedange, "udovi Veda" su pomoéna djela koja sluZe boljem razumijevanju Veda. Ti tekstovi nisu objava
(stind. sruti), te zato ne ulaze u vedske zbornike, ali su se ucili u vedskim $kolama i zato pripadaju vedskoj
knjizevnosti. Ta su djela posvecena raznim predmetima i svaki se od njih zove vedanga. Ima ih Sest, dvije su
obredne - kalpa (obredni red) i dyotiSa (astronomija), a Cetiri su filoloske - $ik§a (fonetika), vyakarana
(gramatika), nirukta (etimologija) i ¢handas (metrika). Za udzbenike pojedinih vedanga posebno je znacajan stil
sitra, te se po njemu zna nazivati i Citav taj dio vedske knjizevnosti. (Katici¢, 1973, str. 99)

37 Alamkara$astra, natya$astra, artha$astra, kamagastra.

% Winternitz u djelu "History of Indian Literature, Vol. III" istie kako su se sve znanosti (kalpa, znanost o
obredima, dharma, znanost o svjetovnim obicajima i duznosti, i tako dalje) njegovale u vedskim $kolama. No,
kako se svaka od tih znanosti pocela Siriti i razvijati, tako ju je bilo nemoguce pratiti u njima, te su se pocele
razvijati stru¢ne Skole, odnosno tehnicke Skole koje su bile usmjerene na proucavanje posebnih grana znanja
(primjerice, poetika). (Winternitz, 1985, str. 456)

%9 Nauka ili $astra. Winternitz u djelu "History of Indian Literature, Vol. III" istice kako je sanskrtska rije¢ za
znanstveni rad sastra. No, ista rije¢ sluzi kako bi se oznacila bilo koja grana znanja. Sama rije¢ "$astra" znadi
"tekst-knjiga" i "znanost". (Winternitz, 1985, str. 455)
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7. Stil.

Stru¢ni su pisci razvili nekoliko stilova, a najstariji je sitra. Taj se stil osobito razvio u
vedangama, ali su ga zadrzale i neke struc¢ne Skole, osobito u starijim djelima. (Kati¢i¢, 1973,
str. 315) Prvotno je znacenje rije¢i sttra "nit", a onda i "kratko pravilo". Djelo koje je
sastavljeno od tih niti takoder se zove sitra. Svrha siitra je da se uce napamet i da posluze kao
¢vrst kostur na koji se paméenje uvijek moze osloniti. (Katici¢, 1973, str. 99) Karakteristike
tog stila su sljedeCe: upotreba kratkih recenica, veéinom s imenskim predikatom, potom
upotreba imenica s gotovo en gros supresijom glagola, te esta upotreba apstraktnih imenica |
sloZzenica. (Winternitz, 1985, str. 457) Pri njihovu sastavljanju tezilo Se izrazajnoj kratkoci, pa
tako gramatik Patandali kaze kako je sastavlja¢ siitre, kada je skrati za pola kratkoga
samoglasnika, sretan kao da je dobio sina. Pravila sastavljena stilom sttra mogla su se
razumjeti samo uz uciteljevo tumacenje, a kasnije su uz njih nastali tekstovno utvrdeni
komentari — baasya, koji su se predavali zajedno s njima. Ti su se komentari pisali u obliku
ucéenih rasprava i tako se razvio karakteristican stil bhasya koji stilizira rasprave ucenih ljudi
na posebnim sastancima — Sabha. Na tim su se sastancima izmjenjivala misljenja i
odmjeravali razlozi. Postoji jo§ jedan oblik indijskog znanstvenog stila, a to je karika. To su
mnemotehnicki stihovi (versus memoriales). Prvo se javljaju ukljuceni u sitre, a potom se
pisu ¢itava djela u slokama® ili aryama®, radi lakseg paméenja. (Katici¢, 1973, str. 99 i 315)

Iako ¢e se karakteristike smrti literature, te komentara i dharmanibandha prikazati u
sljede¢im paragrafima, vazno je istaknuti jo§ neka ograni¢enja koja se ti¢u jezika i stila, a o
kojima piSe Derrett u djelu "Dharmasastra and Juridical Literature". Tako Derrett istice da
postoji razlika izmedu metrickih, djela smrti i dharmanibandha. Djela smrti imaju oskudan stil
i siromasno stihotvorstvo, a komentari i dharmanibandhe nude sinonime i na onim mjestima
na kojima se ne treba pribojavati dvoznacnosti. (Derrett, 1973, str. 14) Djela smrti, komentari
i dharmanibandhe djela su napisana na sanskrtu, jeziku koji je bio ziv medij medu

predstavnicima intelektualnoga zivota. Ljepota sanskrta bila je u jasnoéi izrazavanja,

40 Sloka je stari indijski epski stih, jedinica od 32 sloga. Prema indijskoj predaji pjesnik Ramayane bio je
Valmiki i u epu se prica kako je on izumio $loku. No, rije¢ je o legendi, jer je ovaj stih mnogo stariji po
postanku. (Kati¢i¢, 1973, str. 127) U prvoj kandi (odjeljku), Balakandi, "Odjeljak o djetinjstvu™, spominje se
kako Valmiki sa svojim ucenikom Bharadvadom izlazi na rijeku Tamasa gdje je vidio par ptica i kako je neki
Nisadanin ubio musku pticu, a Zenska je nakon toga jadikovala. Valmikija je na to obuzela silna samilost i on je
prokleo Nisadanina, a rijeci njegove kletve su se od sebe oblikovale u $loku. Tada mu se javio Brahma i rekao
mu da je izgovorio $loku i neka u tim $lokama opjeva Ramino djelo. (Kati¢i¢, 1973, str. 128) Sloka spada u
silabi¢ke metre (metre mjerene brojem slogova za razliku od kvantitativnih koji se mjere brojem mora koje
sadrze), a sama rije¢ znaci "pjesma, pjev, spjev" od glagola Véru, 5. "¢uti". Razvila se iz vedskog anustubha.
(MacDonell A. A., 1974, str. 232) Sastoji se od Cetiri pade ("stopa", ¢etvrtina) od po osam slogova ili od dvije
polovine stihova od po $esnaest slogova. (MacDonell A. A., 1974, str. 233)

41 Arya je kvantitativni metar: dvostih sa ukupno 27 + 30 mora.
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zvonkosti ritma, te kontrastu koji je postojao izmedu asonance i razlika u znacenjima.
Iskoristavala se svaka prilika za dvoznacnosti, tako da su nijanse u zna¢enjima bile o¢ekivane
(primjerice, Manu 8. 338). No, funkcija literature smrti nije dopustala ocite dvoznacnosti, jer
je knjizevna preciznost otvarala put prakticnoj upotrebi. Ono §to se dopustalo komentatorima
i autorima dharmanibandha bilo je unoSenje usmenih stihova u svoje biljeske na kraju djela.
Autori su morali biti kratki, jasni i razumljivi u svojim izjavama, a nevaznosti, sumnje,
oklijevanja i mudrovanja su se izbjegavala (iako bi danas ba$ to razjasnilo neka mjesta u
zakonicima)*?. Alternative koje se nisu mogle izbje¢i, bile su kratke i jasne, a prijedlozi koji
se ti¢u dharme, morali su biti iskazani (nije se smjelo polaziti od toga da su sami po sebi
razumljivi). Jedino $to se omoguéavalo je bio dogovor oko pojedinosti, to¢nije oko reda rijeci,
kako bi se $to lakSe pamtilo i uo¢avalo — na taj je nacin stih bio logi¢an*?, odnosno ta je
logi¢nost proizlazila iz stiha samoga. (Derrett, 1973, str. 15) Propisi i prijedlozi koji su se
pisali nisu uvijek ispunjavali uvjete versifikacije, te je bilo uobicajeno da dharmasastrin
popuni svoje stihove nepunoznaénicama (sStind. tu, api, tatha), a ako se pak zeljelo izraziti
viSe od onoga §to pravila metrike i stiha dopustaju, tada su se ¢esto koristile rijeci adi i ¢a, te
se na taj se nain ukazivalo na to da je autor imao jo$ nesSto za reci, no bio je prisiljen to
ispustiti. Zastarjeli i neodredeni termini bili su dopusteni — Manu 8. 325 (stind. chirika,
ardha-padika), Manu 11. 219 (stind. pracara), a dopustala se i upotreba istih izraza s
razli¢itim smislom, iako je, Sto se ti¢e smisla, bila vazna §to veca bliskost — Manu 8. 63-64
(stind. aptah). Stihotvorac je mnogo racuna vodio 0 avagrahi** i pazio prilikom njezine
upotrebe — Manu 8. 77 (stind. 'lubdha). Takoder, osim ovih jezi¢nih zakonitosti, javljaju se i
mnoge druge koje proizlaze iz upotrebe samoga jezika, te metrike, stiha i stila opcenito.
(Derrett, 1973, str. 16) Ipak, unato¢ svim jeziénim preprekama, tekst je morao biti
autoritativan i imati stabilno znacenje kako bi ispunjavao svoju funkciju, odnosno kako bi
omogucio pravilnu prakti¢nu upotrebu. Naravno, bilo je vaZzno razumjeti napisano i1 voditi
ratuna o jezi¢nom i izvanjezi¢nom kontekstu, te iz teksta iSCitavati intenciju autora, opet u

svrhu ispravnog provodenja napisanoga. (Derrett, 1973, str. 17)

8. Klasifikacija i izvori pravne literature.*®

42 Patrick Olivelle u djelu "Manu's Code of Law" piSe o kontradikcijama koje se javljaju unutar Manuova
zakonika (od stranice 29 do stranice 36).

4 Logi¢nost je omoguéavala lakse paméenje.

4 Avagraha oznadava ispustanje pocetnog kratkog vokala (MacDonell A. A., 1979, str. 5).

4 Pregled vedske knjizevnosti (unutar nje i pregled dharmasiitra) donosi Mislav Jezié¢ u djelu Rgvedski himni na
stranici broj 30 i 31, dok Kane u djelu "History of Dharmasastra, 5 vols.", odnosno na pocetku svakog sveska
iznosi kronolosku tablicu nekih od najvaznijih djela i autora na koje se referira.
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Julius Jolly u djelu "Hindu Law and Custom” pravnu literaturu dijeli u tri faze.

Sto se ti¢e prve faze, Jolly isti¢e kako se prema pravnim knjigama Vede smatraju
prvim i najvaznijim izvorom dharme, te se stoga ¢esto i citiraju. Vede sadrze mnogo podataka
o zrtvi, okajnim postupcima, molitvama i drugim obiljezjima dharme, no ipak o pravu i
zakonu daju samo usputne podatke. (Jolly, 1928, str. 1) Prvu fazu pravne literature Cine
dharmasiitre U Kojima se pronalaze odlomci koji svjedoe o nasljednom pravu, upravnom
pravu, pravnim procedurama i drugim obiljezjima vlasnickog prava. Kada se dharmasitre
nazivaju opcenitim imenom, dharmasastre, prepoznaju se prema stilu koji im je zajednicki s
drugim djelima u statrama primjerice, gramatickim i filozofskim stitrama. (Jolly, 1928, str. 2)
Bitno je naglasiti da je u dharmasiitrama, za razliku od kasnijih djela smrti, pravo opisano en
passant. (Winternitz, 1985, str. 582)

Druga je faza pravne literature predstavljena velikim brojem metrickih djela koja su
poznata pod imenom dharmasastra ili smyti. Razlikuju se od dharmasitra po formi
(dharmasiitre su pisane u aforisti¢cnom stilu siitra, u prozi, a dharmasastre u stihu, i to najéesce
u $lokama) i po karakteru. (Jolly, 1928, str. 2) Ucitelji dharmasastre (stind. dharmasastrini)
kao izvore navode vedsku objavu (stind. sruti), arijsku predaju (stind. smsti)*, obicaje
obrazovanih (stind. sistacara) i obicaje zemalja, kasta i porodica (stind. desadatikuladharma),
dakle obicajno pravo. (Katic¢i¢, 1973, str. 355) Osim toga, i tantre se (primjerice,
Mahanirvanatantra) navode kao izvor knjizevnosti dharmasastre. (Derrett, 1973, str. 47)
Vazno je napomenuti kako su 1 dharmasiitre 1 dharmasastre pisali brahmani, no dharmasastre,
za razliku od dharmasiitra, vrijede za sve staleze. (Winternitz, 1985, str. 583)

Posljednju fazu, trecu fazu indijske pravne literature ¢ine komentari i sistematicna
djela — dharmanibandhe (dosl. "dodatak zakonu") — koja su proizasla iz knjizevnosti smrti
ranijeg razdoblja srednjovjekovlja.*’ Kao produkti novog doba i potaknuti moénim
prinevima i ministrima, ova djela su ucinila knjizevnosti smrti sve manje popularnom, tako
da je u vrijeme uspostavljanja britanske vlasti u isto¢noj Indiji, npr. Mitaksara (Vidhanes$varin

komentar uz Yadnavalkyasmrti), pravni kompendij iz jedanaestog stoljeca, bio standardno

46Epsko-sastrinsko-puranski brahmanizam utemeljen je na novim svetim tekstovima koji se smatraju
"pamcenjem", smrti. Radi se o velikim epovima, Mahabharati i Ramayani, koji se takoder smatraju izvorom
prava. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Gonc-Moaganin, 2001, str. 25) Sto se ti¢e Mahabharate, Jolly isti¢e da se moze bez
oklijevanja svrstati medu djela smrti. Radi se o epu koji se postuje i citira kao autoritet i u srednjovjekovnim i u
modernim pravnim djelima, a koji se temelji na Vedama. Mahabharatu je objavio Vyasa. U istome razdoblju
javljaju se i purane koje se navode kao izvori prava. (Jolly, 1928, str. 3) Kao izvori prava isti¢u se sljedece
purdne: Adi, Aditya, Kalika, Kurma, Garuda, Devi, Narasimha, Naradiya, Padma, Brahma, Brahmavaivarta,
Brahmanda, BhaviSya/BhaviSyat, Bhavisyottara, Markandeya, Matsya, Linga, Varaha, Vahni, Vayu, Varaha (ne
zna se da li se razlikuje od nama poznate Varaha purane), Visnu, Visnu-dharma, Visniidharmottara, Sivadharma,
Sivadharmottara, Saura i Skanda. (Derrett, 1973, str. 47)

47 Klasifikaciju komentara i dharmanibandha Derrett iznosi u djelu "Dharmasastra and Juridical Literature" (od
stranice broj 47 do stranice broj 59).
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djelo u velikom dijelu Indije. Takoder, unato¢ tradiciji u svetim knjigama, Vedama i djelima
smrti, brahmanski autori knjizevnosti smrti, smatrali su sebe tre¢im izvorom prava. (Jolly,
1928, str. 3)

9. Dharmasitre.

9. 1. Op¢i pregled.

Najstariji su sacuvani tekstovi koji sadrze pravne propise®® brahmane i upanisadi.
Vedske samhite pak, samo aludiraju na takve teme en passant. Brahmane i upaniSadi sadrze
aluzije na pravila i ne teze podu¢avanju pravila.** Dharma je bila jedna od tema unutar
brahmana i upanisadi, i komentatori pravnih djela ¢esto ih isti¢u kao izvore zakona®. (Derrett,
1973, str. 7)

Najstariji priruénici dharme® su dharmasiitre. Dharmasiitre su proizasle iz
kalpavedange®?, nauke o vedskim obredima. Ta se veza i dalje manifestira u dharmasiitrama
koje se bave vjerskim duznostima covjeka. Prvobitno su se dharmasitre ucile u vedskim
Skolama i bile su sastavni dio vedske knjiZzevnosti sttra. (Kati¢i¢, 1973, str. 355) Pisali su ih
svecenici — brahmani i ucenici U svrhu poducavanja. Dharmasiitre nisu napisane kao zakonici,
to jest zbornici pravila za prakti¢ne potrebe sudnice. Svrha ovih djela bila su pravila koja ¢e
regulirati svakodnevne obi¢aje i duznosti u skladu S pobozno$éu, pravilima i duznostima

brahmana (stind. brahmana), od pocetka uc¢enja Veda do svih duznosti domacina, osamljenika

48 U originalu, na engleskome jeziku pravni propisi glase "legal rules".
49 Aluzije na pravila su poetski i pedagoski korisne. Za razliku od brahmana i upanidada, u stru¢nim se §kolama
tezi poducavanju pravila.
50 U originalu, na engleskome jeziku "izvor zakona" glasi "authority".
Rije¢ "zakon™ na sanskrtu glasi naya, no ta se rije¢ vrlo rijetko javlja unutar tekstova. (Derrett, 1973, str. 7)
51 Termin "dharma" u okviru knjizevnosti dharmasiitra i knjiZzevnosti dharmasastra ukljucuje i "religiju, i obiaje,
i opéenito upotrebu", §to znaci da su konotacije dharme mnogo §ire nego Sto je to odredeno "zakonom".
(Winternitz, 1985, str. 575)
52 Na vrhu $est vedanga, u kojima su najraniji tragovi znanstvene literature, stoji kalpa (obredni red). Od kalpe je
neodvojiva dharma, koja se bavi svjetovnim duznostima. No, dharma je polako napustila sferu teologije i razvila
se u pravnu literaturu. (Winternitz, 1985, str. 456) Najstarija djela sttra, kalpasitre ili kalpavedange, po sadrZzaju
i stilu izravno se nadovezuju na brahmane. Kao i brahmanama najvazniji im je sadrzaj bio obredni red (stind.
kalpa) i tako su nastale brojne kalpasiitre koje predstavljaju najvazniji dio pomocéne vedske knjizevnosti
(kalpastitre ne raspravljaju o smislu obreda). Kalpasiitre se dijele na srautasiitre (opisuju velike i sveéane obrede,
zrtve ognjene koje izvode najmanje Cetiri svecenika sa svojim pomoc¢nicima na tri Zrtvena ognjista), grhyasiitre
(opisuju jednostavne kuéne obrede koje otac obitelji izvodi na kuénome ognjistu; one svjedoce o svakodnevnom
zivotu Indijaca mladega vedskog doba i o obicajima (pri rodenju, vjencanju, sprovodu i slicno) koji su dijelom
podudarni s obi¢ajima Grka, Rimljana, Slavena i Germana (indoeuropskih naroda)), dharmasiitre (koje su bliske
grhyastitrama, a opisuju vjerske propise o tome kako valja urediti zivot (stind. dharma) u raznim razdobljima
zivota i u raznih staleza; to su rani indijski zakonici i u njima je sustavno prikazano obredno i obi¢ajno pravo;
njih su brahmani u tim djelima istumacili u svojem smislu i tako jo§ viSe ojacali svoju premo¢ nad ostalim
slojevima indijskoga drustva; iz njih se kasnije razvilo indijsko pravo i druStveni moral — dharmasastra) i
Sulvasitre (opisuju upute za izmjeravanje i oblikovanje zrtvenoga prostora, iz Cega se kasnije razvila
geometrija). (Kati¢i¢, 1973, str. 99 i 100)
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i svetih ljudi koji zavrSavaju svoj zivot u Sumama. Dharmasttre takoder reguliraju duznosti i
postupke kraljeva (osobito njihove sudacke duznosti), te pravila o okajanjima i nasljedivanju.
Tu, dakle, postoje i dijelovi koji se bave obiteljskim pravom, na primjer nasljedivanjem, dakle
civilnim, a i kaznenim pravom, odnosno sudskim postupcima (stind. vyavahara). Ova
najstarija djela uglavnom su predstavljala priru¢nike/udzbenike®® neke vedske skole, a
sljedbenici tih Skola su ih ucili napamet. lako ta djela nisu bila napisana kao pravni zakoni,
ipak su posjedovala odredenu snagu zakona. (Winternitz, 1985, str. 576)

Tesko je odrediti razdoblje unutar kojeg je nastala knjizevnost dharmastitra, no Kane
smatra da je rije¢ o razdoblju izmedu 600. 1 100. godine prije nove ere (vjerojatno su sacuvane
dharmasiitre starije od navedenog razdoblja), dok Olivelle misli da je knjizevnost dharmasiitra
nastajala od pocetka treceg stoljeca prije nove ere do (najmanje) kraja drugog stolje¢a nove
ere (Vasisthadharmasiitra i do prvog stolje¢a nove ere). Biihler pak ima starije datacije, na
osnovi manje €injenica, ali peto do Cetvrto stoljece prije nove ere moglo bi biti terminus post
quem i po njemu. Ono §to je vazno istaknuti je da dharmasitre predstavljaju najstariju fazu
knjizevnosti dharma.

Nadalje, dharmasiitre raspravljaju o vjerskim duznostima i obredima, a manje o
svjetovnim duznostima. (Winternitz, 1985, str. 581) Anonimne siitre su dobivale imena od
razli¢itih (pa ¢ak 1 fiktivnih) mudraca, a neki od njih su bili i preci brahmanskih porodica ili
uditelja razli¢itih vedskih grana. (Derrett, 1973, str. 25)

9. 2. Knjizevnost dharmastitra.

Julius Jolly knjizevnost dharmastitra dijeli na mjerodavne dharmasitre, preradene

dharmasitre i na sekundarne i fragmentarne dharmasiitre.>*

Termin dharmasitra u mjerodavnom smislu se odnosi na ona djela koja ¢ine dio
opsezne kolekcije djela u shtrama, odnosno kalpasiitra. Najbolje sacuvano i najranije
istrazeno, te tiskano djelo u sitrama djelo je Apastamba ili Apastambha. Apastambe su
vjerska sljedba brahmana koja i dalje postoji na jugu Indije. Prema popisu stanovnistva iz

1891. godine, primjerice, u Bombayu je bilo 267 pripadnika ove vjerske sljedbe. Maharnava®

53 U originalu, na engleskome jeziku "priru¢nik/udzbenik" glasi "text-book".

% U prijevodu na engleski jezik, podjela knjizevnosti dharmasiitra glasi: "the proper Dharmasiitras", "the revised
Dharmasiitras" i "the secondary and the fragmentary Dharmasitras". Original je na njemackome: die
eigentlichen Dharmasiitras, die iiberarbeiteten Dharmasiitras, sekundére und fragmentarische Dharmasiitras.

%5 Maharnavatantra je $aktisticka tantra iz 18. stoljeca.
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istice kako je njihov dom jug Indije i to podrucje juznije od rijeke Godavari. U istom podrucju
su bili i za vrijeme Pallava, o ¢emu svjedoce njihovi natpisi iz petog ili Sestog stoljeca. (Jolly,
1928, str. 4) Apastambe predstavljaju jednu od pet pod-podijela skole Khandikiya, koja je pak
grana taittiriye ili apastambe koja pripada crnoj Yadurvedi. Njihovo kanonsko djelo je
Apastambakalpasiitra u 30 poglavlja, a Apastambadharmasiitra ¢ini 28. i 29. poglavlje.
Njezin sadrzaj opisuje ucenje Veda i druge duznosti brahmanskih ucenika, prociscenja,
zabranjenu prehranu, okajne postupke, duznosti snataka®® i grhastha, "domacéina", i druge
slicne teme. Od svjetovnog (gradanskog) prava, obraduje se obiteljsko (porodi¢no) pravo i
nasljedno pravo, a govori i 0 kaznenome pravu. Jezi¢no, djelo je puno arhaizama i nepravilnih
formi i fraza, a to se moze protumaciti na sljedeci nacin: djelo je nastalo u razdoblju u kojem
Paninijeva gramatika jo$ nije zadobila snagu koju ima i danas. Buhler je iznio ove ¢injenice
kako bi odredio razdoblje nastanka Apastambe, a to je &etvrto ili peto stoljeée prije nove ere.
(Jolly, 1928, str. 5) Kane smatra kako je djelo nastalo izmedu 450. i 350. godine prije nove
ere. Takoder isti¢e da u ovom djelu postoje referencije na Paiminijevo djelo Mimamsasiitra®’.
(Derrett, 1973, str. 29)

Dharmasiitra Hiranyakesina usko je povezana s dharmasiitrom Apastambe. Djelo je
sakupio Biihler u dodatku drugom izdanju Apastambe. Zbirka kalpasiitra Skole Hiranyakesin,
sastoji se od 36 poglavlja, a Dharmasiitra ¢ini 26. i 27. poglavlje. Hiranyakesinbrahman se
spominje u natpisima Pallave iz petog ili Sestog stoljeca. (Jolly, 1928, str. 6) | ova
dharmasiitra pripada crnoj Yadurvedi i to grani taittiriya (ili apastamba).

Baudhayana ili Bodhayana je nepotvrdeni autor najstarije dharmasitre koja pripada
Yadurvedi, a rije¢ o o Baudhayana dharmasitri Koja je saCuvana kao dio zbirke dharmasitra.
Skola Baudhayana je starija od $kole Apastamba. (Jolly, 1928, str. 7) Rije¢ je, po misljenju
Buhlerovu i Jollyevu, o najstarijoj od siitra koja je povezana s tekstom grane crne Yadurvede,
taittirtyom (ili apastambom). No Olivelle smatra da je Baudhayanadharma mlada od
Apastambadharmasiitre i Gautamadharmasiitre, samo da je uklopila i neke starije odlomke.
(Olivelle, 2000, str. 7) Ova dharmasitra pruza podatke o razli¢itim obi¢ajima, duznostima
brahmacarina i snataka, oneCiSCenjima i prociséenjima, zrtvi, mijeSanim stalezima,
duZnostima kralja, izvrSnim duZnostima suca koji kaZnjava, sasluSanjima svjedoka,
obiteljskom (porodi¢nom) pravu, okajnim postupcima, nasljednom pravu, obrednom kupanju,

o pet Zrtava i Cetiri zivotna razdoblja (stind. @srama), odredbama koje se ti¢u prehrane, zrtvi

% Rije¢ je o medurazdoblju Zivota nakon obrednog kupanja mladiéa kojim zavrSava stadij brahmaéarina
(ucenik).
57 Puni naziv djela je Pirvamimamsasitra, a rije¢ je o osnovnom djelu filozofskog pravca piirvamimamsa. Po
predaji joj je autor Paimini. U djelu se vrlo zanimljivo razmatraju i raspravljaju semanticki i metodoloski
problemi. (Kati¢i¢, 1973, str. 336 i 337)
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posvecenoj mrtvima, pravilima koja se ti¢u asketa, poljoprivrednika, pustinjaka, manjih Zrtava
I podatke o namjenskim obredima. (Jolly, 1928, str. 7) Djelo se sastoji od Cetiri "pitanja” (to
jest poglavlja; stind. prasna), a Cetvrto je gotovo ¢itavo sastavljeno u slokama 1 smatra se
modernim umetkom. Cesto se naziva i Baudhdayanadharmasastra. Buhler je poznavao
moderne Baudhayaniye iz pripovijedanja, a termin se ne javlja ni u popisu stanovniStva iz
1891. godine. No, brahmansko proucavanje siitra Bodhayane spominje se na natpisima iz
1354 — 1355. godine pod naslovom Pravacanasiitra. Natpisi su pronadeni na jugu Indije i to
na podruéju kojim je vladalo hindsko kraljevstvo Vidayanagara. (Jolly, 1928, str. 8) Cini se da
je podrijetlo ove §kole, kao i Apastambe, s juga Indije. Djelo je dio veéeg sklopa kalpasiitra
kojemu pripadaju Srautasiitra, Grhyasiitra i Sulvasitra. Kane smatra da je Baudhdayana nastala
izmedu 500. i 200. godine prije nove ere. (Winternitz, 1985, str. 578; Olivelle, 2000, str. 9)

Sto se ti¢e preradenih dharmasiitra (nazivaju se preradenim jer nisu dio veéih zbiraka,
odnosno vedskih kalpasttra, ve¢ su samo s obzirom na sadrzaj i formu slicne mjerodavnim
dharmastitrama i citirane su u pravnim knjigama iz srednjovjekovnog razdoblja ili ¢ak i
ranije), najbolje je sa¢uvana Gautamadharmasitra® Koja je u potpunosti napisana u prozi.
Gautama se spominje u literaturi kao pod-podjela skole Ranayaniye koja pripada Samavedi, a
od Kumarile® se zna o Gautaminoj Dharmasitri koja pripada Chandogama, sljedbenicima
Samavede. Ranayaniye su imali svoje sjediSte u Maharastri, a Telinganski samavedini kazu
kako i dalje postoje u istoénom Hyderabadu i da su podijeljeni u sedam gotra®® od kojih se
jedna naziva Gautama (to moze biti i slucajnost). (Jolly, 1928, str. 9) Djelo sadrzi 26 adhyaya
(lekcija ili poglavlja). Sadrzaj djela: izvori prava, duznosti brahmanskih uéenika, asketa i
glava obitelji, obiteljsko (porodi¢no) pravo, pravila pozdravljanja, pozicija brahmana, zZrtva i
druge obveze snataka, nacin zivota Cetiriju varna, duznosti kralja, pravo i pravda, Zrtva
posvecena umrlima, uéenje Veda, pozicija zene, okajni postupci (stind. prayascitta) i
nasljedno pravo. (Jolly, 1928, str. 10) Cini se da je Baudhdayana posudila posljednju adhyayu
treCe prasne iz Gautame. Jolly misli da je Gautamadharmasitra nastala stoljee prije
Apastambe, a najvjerojatnije i prije Baudhayane. (Jolly, 1928, str. 11) Prema Kaneu
Gautamadharmasitra nastala je izmedu 600. i 400. godine prije nove ere, (Winternitz, 1985,

str. 578; Olivelle, 2000, str. 9) a prema Derrettu rijec¢ je 0 najstarijem djelu u stilu satra koje

8 U Adpastambadharmasiitri prisustvo pravnog materijala je sistemati¢nije obradeno nego u

Gautamadharmasiitri, no i dalje je zbunjujue. Vyavahara (sudski postupci) se i dalje ne obraduje zasebno, §to
¢e biti sluc¢aj tek u kasnijim djelima sttra i smrti. (Derrett, 1973, str. 30)

%9 Kumarila je veliki brahmanski filozof piirvamimamse. (Kati¢i¢, 1973, str. 235)

8 Indijski brahmani su podijeljeni u sedam ili osam gotra (izvorno "obora") po imenima rgvedskih vidjelaca.
(Jezi¢, 1987, str. 118) Ukratko, rije¢ je o brahmanskom rodu. (Jezi¢, 1999, str. 172)
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citira samo Manua (Sto ne znaci da je rije¢ o Manusmyti). (Derrett, 1973, str. 28 i 29) No
Olivelle smatra da je Gautamadharmasiitra stara, ali ipak mlada od Apastambadharmasiitre,
starija od Baudhayanadharmasitre i VasiSthadharmasitre. (Olivelle, 2000, str. 9)

Dharmasastra Vasisthe (ili Vasisthasitra) slabo je saGuvana. Sadrzi 30 adhyaya, a
napisana je kao mjeSavina stiha i proze. U VasiSthasutri se Cesto istice arhaiCan metar
triszubh, a ne metar anusrubh kao u Manuu. Neki dijelovi ovoga djela proizlaze iz
Taittiriyasamhite®®. (Jolly, 1928, str. 11) Sadrzaj Vasisthadharmasiitre je sljedeéi: izvori
prava, duznosti i podrijetlo Cetiriju staleza (0sobito brahmana), zakon gostoljubivosti, zakoni
koji se ticu Zena, dnevnih duZnosti, asrama, zatim obiteljsko (porodi¢no) pravo, duznosti
pustinjaka i asketa, pozicija oCeva ("glava" obitelji) i snataka, uCenje Veda, pravila
pozdravljanja, ogranicenja koja se ti€u prehrane, izgonstva iz staleza, pravne procedure,
nasljednog prava, mijesanih staleza, duznosti kralja, javnih i privatnih okajnih postupaka,
dobrotvornih ustanova, te darova. Prema Govindasvaminu®? i Kumarili (8. stolje¢e), ovu su
dharmasastru ucili samo sljedbenici Rgvede, no poznavali su je mnogi. (Jolly, 1928, str. 12) U
Vasisthadharmasastri su pronadeni citati drugih ucitelja prava, Yame, Pradapatija, Hartte,
Gautame i Manua. Kane smatra da je djelo nastalo izmedu 300. i 100. godine prije nove ere.
(Derrett, 1973, str. 31) Takoder, djelo se nije bas ocuvalo. Tradicionalno se znalo tvrditi da je
autor Vasisthadharmasastre 1$i VasiStha kojemu se pripisuje i mnogo himni iz sedme
mandale Rksamhite (Winternitz, 1985, str. 579), S§to je, naravno, nemoguce, ali sluzi
polaganju prava na mjerodavnost djela. U skladu je s pripisivanjem ove dharmasiitre Rgvedi.
Olivelle smatra da je s kraja stare ere ili ¢ak s pocetka prvog stoljeca nove ere (Olivelle, 2000,
str. 10).

Vispusmyti ili Vaispava dharmasastra vrlo je opsezno djelo u sto adhyaya, a
predstavljeno je kao objava boga Visnua u uvodnom i posljednjem poglavlju. Takoder, u
nekoliko drugih odlomaka spominje se razgovor izmedu boga Visnu i bozice zemlje. Cini se
da djelo pripada visnuitskoj sljedbi bhagavata. Djelo se ponekad pronalazi i pod imenom
Vispusiitra. Sadrzi 1 metricke odlomke. (Jolly, 1928, str. 13) Povezuje se s
Kathakagrhyasiitrom®® i drugim djelima skole kathaka®4. Smatra se da je djelo postojalo i u
vrijeme Govindarade koji je zivio u dvanaestom stoljecu. Kanonicka djela skole kathaka, ¢iji
je dom bio Pandab i Kasmir, ubrajaju se medu najstarije ostatke indijske literature. Djelo

sadrzi 1 mnogo odlomaka modernog karaktera: spominje se sedam dana u tjednu, ukljucujuci

81 Taittiriyasamhita je zbirka mantra jedne grane (stind. sa@kha) crne Yadurvede, a rije¢ je o taittiriya (ili
apastamba) grani. (Katici¢, 1973, str. 891 101)
62 Govindasvamin je autor koji je osobito komentirao Baudhayanadharmasiitru.
63 Kathakagrhyasiitra je grhyasiitra grane crne Yadurvede, kathake. (Kati¢i¢, 1973, str. 100)
64 Kathaka je grana (stind. sakha) crne Yadurvede. (Katici¢, 1973, str. 83)
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odredivanje Cetvrtka kao daiva, Jupiterova dana, odlomci o spaljivanju udovica, o knjigama
(stind. pustaka), o hodogastilistima u svim dijelovima Indije, o timirti®®, o granicama arijske
zemlje, i tako dalje. Veéina se ovih odlomaka smatra kasnijim interpolacijama. (Jolly, 1928,
str. 14) Pravni odlomci pripadaju starijem sloju teksta i to osobito duznosti kralja, kazneno
pravo, nasljedno pravo i doktrine koje se tiCu mijeSanih staleza, a zakoni koji se ti¢u
dugovanja i pravnih procedura, nisu toliko stari. Nadalje, tu spadaju zakoni koji se ticu zrtve,
Zene, sakramenata, u¢enja Veda, grijeha, okajnih postupaka, te ucenje o paklu i putovanju
(transmigraciji) duse, duznosti grhastha i snataka, prinosi $raddha®, dobrotvornih darova i
duznosti vanaprastha®’, te pustinjaka. Jezik pokazuje nekoliko arhaizama, a gotovo je u
potpunosti osloboden losih ¢itanja. Djelo se ne referira na starije ucitelje prava i ne citiraju ga
druga djela smrti. S obzirom na sadrzaj, stoji uz bok Manuovu zakoniku i Yadfavalkyasmyti.
Jolly smatra da djelo nije nastalo prije treceg stolje¢a nove ere, (Jolly, 1928, str. 15) a
povezano je sa starom dharmasttrom $kole kathaka crne Yadurvede koja je i osnova ovoga
djela. (Winternitz, 1985, str. 579)

Haritadharmasastra sadrzi 30 adhyaya (lekcija). Otkrio ju je V. S. Islampurkar u
Nasiku. Prije njena otkri¢a dharmasiitra Skole Harita bila je poznata samo iz citata i iz njih je
Julius Jolly 1889. godine, sastavio Vyavaharadhyayu Harite, a W. Caland 1893. godine
napisao je sinopsis Haritina postupanja u obredu sraddha u djelu "Ahnencult”. Medu tim
odlomcima koji sadrze stariji jezik, nalaze se metricki citati o pravnim procedurama i
zakonima koji se ticu duga, a ¢iji je moderan karakter istaknuo Julius Jolly. Drugi stariji citati
koji su uglavnom u prozi svjedo¢e o $raddhama, necisto¢i, okajnim postupcima, pravilima
koja se ticu obrednog kupanja i prehrane. U 14. stolje¢u Harita je citirana u slavnom
komentaru Madhave uz Parasarasmrti, Parasarasmrtivyakhya. Usana, sekundarno djelo smrti,
takoder sadrzi pozivanja na Haritu. (Jolly, 1928, str. 16) Proza je dominantna, ali se
izmjenjuje s metrima anuszubh i triszubh. Stihovi su Cesto uvodeni s athapyudaharanti ("a
pritom navode"), §to je tipicno za dharmasiitre, a Cesti su i citati iz Veda. Sadrzaj

Dharmasastra Harite je sljedeéi: izvori prava, brahmacarini®®, upakurvapa, naisthika,®

8 Trimarti je puranska predodzba o trojstvu (stind. frimirti) Brahmana, Visnua i Rudre (Sive). (Jezi¢, Jauk-
Pinhak, & Gdnc-Moacanin, 2001, str. 59)
8 Kuéni obredi za pretke se zovu §raddha. (Jezi¢, 1987, str. 130)
8 Vanaprastha je naziv za jedno od Cetiri Zivotna razdoblja (stind. dsrama). Rije¢ je o onome tko prije smrti
napusti dom i povuce se u Sumu. (JeZi¢, Jauk-Pinhak, & Gdnc-Moacanin, 2001, str. 21)
8 Rije¢ je o prvom Zivotnom razdoblju (stind. d@srama), razdoblju udenika. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Gonc-
Moacanin, 2001, str. 32)
8 Postojale su dvije vrste vedskih "vje¢nih" studenata, odnosno uéenika o kojima svjedo¢i Dharmagastra Harite,
a to su upakurvane, oni koji ostavljaju otvorenu moguénost da se vrate takvu na¢inu Zivota i naisthike, oni koji
ostaju studentima do kraja zivota. (Kane, 1946, str. 962)
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snatake, grhastha, vanaprastha, yati’®, ograni¢enja koja se ti¢u hrane, pratigraha’™, rtvid’?,
sraddha, ukljucujuéi i panktidisake i panktipavane,” duznosti snataka, acara’, pet
pakayadia®™, uéenje Veda i brahmacarya’, yama i niyama’’, necisto¢a, okajni postupci,
procedure koje se tiCu svjedoka, zakoni koji se tiCu zena, i tako dalje. Buhler je prvi iznio
misljenje da Harita pripada vedskoj $koli maitrayani’®. (Jolly, 1928, str. 17) Velik broj citata
iz Harite pronaden je u Apastambi | Baudhdyani, ¢ime se upucuje na to da je rije o
sitrakarama’® iz crne Yadurvede. Maitrayaniye su Zivjeli na sjeveru Indije i vjerojatno su bili
susjedi katha, te se kao i oni uvrStavaju medu najstarije vedske Skole. Rije¢ kaphella koja se
koristi u citatima, kasmirska je rije¢, a upuéuje na to da je dom Harite bio Kasmir. Cini se da
je Harita najstarije djelo smrti koje postoji. Harita se ne referira na stariju pravnu literaturu, a
kada citira djela smrti Pradapatia, Manua i Acaryu, i kada se gotovo u rije¢ slaze sa svim
drugim djelima smrti, tada ta slaganja, odnosno analogije, vjerojatno ne upuéuju na
posudivanje, ve¢ je rije¢ o analogijama koje proizlaze iz zajednic¢ke tradicije vedskih skola.
(Jolly, 1928, str. 18)

Vaikhanasasitra (vaikhanasa, "Sumski pustinjak") dobila je ime po vaikhanasama
("onima koji kopaju korijenje za jelo™), a rije¢ je o starome imenu za vanaprasthu. Gautama
III. 2 rije¢ vaikhanasa koristi u znacenju vanaprastha. Baudhayana II. 6. 19 definira
vanaprasthu kao onoga koji slijedi propise zabiljezene u Vaikhanasasastri, djelu koje je
vjerojatno postojalo u proslosti, a koje se bavilo propisima koji se ti¢u Sumskih pustinjaka.
Manu 6. 21 opisuje vanaprasthu kao onoga koji slijedi nazor ili videnje (stind. mata)
vaikhanasa. (Kane, 1941, str. 917) Radi se o djelu u sttrama (pripisanome Vikhanasu) koje
opisuje duznosti vanaprastha. (Jolly, 1928, str. 19) Prema Mahadevi, $kola Vaikhanasa se
smatra jednom od najmladih $kola crne Yadurvede. Veza toga djela i Veda je vidljiva prema

0 Yati je asket, onaj koji se oslobodio svih svjetovnih veza. (Monier-Williams, 2005, str. 841)

1 Pratigraha je termin koji se odnosi na prihva¢anje darova. (Kane, 1941, str. 116)

2 Rtvid je naziv za sveéeniéku sluzbu. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Gonc-Moa&anin, 2001, str. 17)

73 Rije¢ paskti oznadava "niz ili red" onih koji objeduju. Anu$asanaparvan Mahabharata 90, 34, Vayu (poglavlje
79 i 83) i neke purane sadrze duge liste onih brahmana koji posvecuju (odrjeSuju od grijeha) pratnju onih koji
objeduju — parktipavane i onih koji oskvrnjuju pratnju onih koji objeduju i to svojom prisutnos¢u u redu onih
koji objeduju — panktidisake. (Kane, 1941, str. 767)

" Aéara je pojam koji podrazumijeva valjan nadin Zivota (ravnanje prema kuénim obredima i duZnostima u
skladu s razdobljima zivota i druStvenim stalezima — varpasramadharma). (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Gonc-
Moacanin, 2001, str. 39)

> O terminu pakayadiia (dosl. "kuhani prinosi") vidjeti djelo "Rgvedske upani$adi” Mislava JeZi¢a (od stranice
broj 41 do stranice broj 43).

" Brahmacarya je termin koji oznadava "Cisto¢u", a podrazumijeva da se ne ulazi u spolne odnose. (JeZi¢, Jauk-
Pinhak, & Génc-Moacanin, 2001, str. 92)

7 Yama i niyama su termini osobito bitni u okviru osmero¢lane yoge. Yama podrazumijeva nacelo ustezanja od
grijeha, a niyama podrazumijeva postizanje teZenih stanja uma. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Gonc-Moacanin, 2001,
str. 62)

8 Maitrayant je grana (stind. Sakha) crne Yadurvede. (Katigi¢, 1973, str. 83)

™9 Sitrakdre su autori siitra.
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citatima mantra i referencijama na Yadurvedu. (Jolly, 1928, str. 20) Vaikhanasadharmasttra u
tri "pitanja" (stind. prasna) opisuje staleze i asrame, duznosti brahmacarina i domacina, te
pustinjaka, asketa i redovnika. MoZzda je to isprva bio samo priruc¢nik za pustinjake i askete,
Sto se moze zakljuciti iz naslova — vaikhanasa, no kasnije je to djelo postalo uobicajen

priru¢nik o dharmi koji se pripisuje mudracu Vikhanasu. (Winternitz, 1985, str. 580)

Naposljetku, javljaju se jos i sekundarne i fragmentarne dharmasiitre. Medu njima se
isti¢u brojna djela sutra, a jedno od njih je i Usanas-smrti djelo koje je napisano u prozi i stihu
i u kojem je pronaden i metar tristubh. Djelo ima sedam adhyaya, a bavi se proc¢is¢enjem,
stalezima, okajnim postupcima, sraddhama, prodajom zabranjenih predmeta i kaznjavanjem.
U ovom se djelu citira Manuov zakonik i istice se kao autoritet, a citiraju se i Vasistha, Harita,
Saunaka i Gautama u dijelovima o braénim nesuglasicama izmedu brahmana i $adra (3to se
slaze i s Manuom 111, 16). Rukopisi su u dosta loSem stanju i sadrze mnogo praznina, osobito
u prvoj i drugoj adhyayi. Drevni r§i USanas smatra se autorom i druge smrti, djela koje
takoder sadrzi prozne elemente. (Jolly, 1928, str. 21)

Malena smrti Kasyape ili Upakasyape napisana je djelomic¢no u prozi, a djelomi¢no u
slokama. Bavi se duznostima grhasthe, acarom i prayasc¢ittom. Ovo je djelo vjerojatno samo
obris originalne dharmasiitre pripisane Kasyapi, koji je takoder poznat u predaji kao rsi i
ucitelj prava.

Atri je poznat kao r8i, a citira ga i Manu, 111, 16. Poznat je i kao ucitelj zakona, te se
smatra autorom raznih djela smrti, a jedno od njih (jo$ nije objavljeno) sadrzi devet adhyaya
(lekcija) i napisano je kao mjesavina proze i Sloke. (Jolly, 1928, str. 22) Uglavnom se bavi
okajnim postupcima i okajanjem raznih grijeha na ovome svijetu i u sljedec¢em.

Brhaspati je neobjavljeno djelo u prozi. Ime djela nema veze sa slavnim uciteljem
istoga imena kojemu se pripisuju mnogi metricki tekstovi o vlasnickom pravu. Cini se da je
rije¢ o religijskom djelu nove sljedbe. (Jolly, 1928, str. 23)

Opsezno prozno djelo u prozi pomijesanoj S metrom, o svim dijelovima dharme
pripisuje se dvojici bra¢e, Sankhi i Likhiti (P. V. Kane smatra da je djelo nastalo negdje
izmedu 360. godine prije nove ere i prvog stoljeca nove ere). Smatra se da djelo pripada
Vadasaneyinima, a poznato je samo iz citata u kojima su pronadena imena Sankha, Likhita i

Sankha-likhita kao imena mudraca. A. Ludwig smatra da sankhalikhitadharma znagi "pravo
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napisano (od strane stvoritelja), na éelu ili kljuénoj kosti ovjeka"®. (Winternitz, 1985, str.
580)
Atharvavedi bi  moglo pripadati za pravnu tradiciju znatno djelo

Paithinasidharmasiitra.

10. Dharmasastre.

10. 1. Op¢i pregled.

U posljevedskom brahmanizmu javljaju se tekstovi koji slijede vedsku predaju
(vedange: smrti) koja se nadovezuje na objavu (stind. sruti), osobito objavu koju iznose
vedske grhyasiitre i dharmasitre. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Goénc-Moacanin, 2001, str. 38) Rijec
je 0 knjizevnosti dharmasastra®! ili smrti, djelima koja odreduju ortopraksiju koja je, u slu¢aju
brahmanizma ili hinduizma, bitnija od ortodoksije. Dharmasastre su priru¢nici ili "zakonici"
svetoga i svjetovnoga prava i morala. Djela roda smrti opisuju i ¢ovjekove duznosti prema
stalezima i1 prema Zzivotnim razdobljima (stind. varnasramadharma), grijehe i prijestupe,
sudski i kazneni postupak, te postupke okajanja i pokore. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Gonc-
Moag&anin, 2001, str. 26) Sto se ti¢e duZnosti razli¢itih staleza (stind. varpa), opsirno se
opisuju duznosti brahmana i kSatriya, osobito kraljeva, a mnogo krace vai§ya, $udra i
nedodirljivih. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & GoOnc-Moacanin, 2001, str. 39) Zanimljivo je da mnoge
dharmasastre ne daju podatke o vlasnickome pravu, a samo nekoliko mladih smrti djela, kao
Sto je Naradasmrti, mogu se nazivati Cisto pravnim djelima. (Jolly, 1928, str. 1) Knjizevnost
dharmasastra razvijala se je u struénim, odnosno tehni¢kim Skolama (a ne vise u vedskim
Skolama). Nije rije¢ o priru¢nicima za upravljanje 1 poduku ogranicenih krugova sljedbenika
neke vedske skole (Sto je slucaj s dharmasttrama), vec je rije¢ o djelima u kojima vjerske i
svjetovne duznosti vrijede za sve Arijce, odnosno rije¢ je o djelima koja nisu ogranicena na
obredne duznosti, ve¢ obraduju sva prava i obaveze, pravne i moralne, te su zato mnogo

opseZnija 1 pravni propisi u njima zadobivaju mnogo vece znacenje. (Katici¢, 1973, str. 355)

10. 2. Knjizevnost dharmasastra.

8 Na engleskom jeziku, u originalu sapkhalikhitadharma znagi "the law written by the creator on the fore-head
or the collar-bone of man".
81 Rije¢ dharmasdstra se &esto prevodi kao "pravna literatura". No, konatacije dharme, te cilj ove znanosti,
mnogo su §ire nego $to je to odredeno "zakonom". To ukljucuje i "religiju, obicaje i upotrebu". (Winternitz,
1985, str. 576)
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Najpoznatije djelo vrste dharmasastra jest Manuov zakonik®.

Drugi veliki priru¢nik dharmasastre je Naradasmrti. Mlada je od Manua i sadrzi
razvijeniji pravni sustav. Sac¢uvala se dulja i kraca verzija njezina teksta, a €ini se da je dulja
prvotna. (Kati¢i¢, 1973, str. 356) U uvodu ovoga djela autor spominje i opisuje razlicite
recenzije Manuova zakonika. Tu spominje 1 Naradu kao fragment starije 1 opseznije recenzije
ovoga djela. Tako se napominje kako je Manu, kao prvi roditelj, sastavio opsezno djelo o
pravu, filozofiji i tako dalje, u 24 poglavlja i 100 000 $loka. Devarsi Narada je to primio od
Manua, i uvidajuéi slabost intelektualne moéi ¢ovjeka, nacinio je kratak prikaz u 12 000
$loka, dok ga je Bhrguov sin Sumati nadalje skratio na 4 000 $loka.®® Samo je taj prikaz
prihvatljiv i dostupan CovjeCanstvu, ali Naradasmrti ¢uva deveto poglavlje iz prikaza koje je
prenio Narada od Manua, a koje se bavi vlasnickim pravom. S obzirom na to tumacenje, moze
se uzeti da je samo starije izdanje Manuova zakonika sa¢uvano. (Jolly, 1928, str. 45). Narada
spominje 132 pod-podjele 18 tema prava, 15 vrsta ropstva, 21 nacin na koji se moze zaraditi
za zivot, 11 vrsta svjedoka, 5 vrsta bozanskoga suda, 3 vrste principijelnoga prava (stind.
sahasa) i druga grananja.3* (Jolly, 1928, str. 46) Narada citira i pogetne stihove iz Manua, ak
se direktno naziva manave dharmasastre naradaprokta samhita, kao $to se i Manu naziva
bhrguprokta samhita. Narada se Cesto u svojim videnjima prava slaze s Yadfiavalkyasmrti.
(Jolly, 1928, str. 47) Kako bi se odredio datum nastanka Narade, ona se usporeduje s drugim
djelima smrti, a u obzir se uzima i ¢injenica da postoji referiranje na dinara®® — jednom se
odnosi na zlatni nov¢i¢, a jednom na zlatni ornament (dodatak, 60; I, 2, 3a). Dinara je rimski
pojam za novac Koji je mogao sti¢i do Indije samo preko Grka i to izgovaranjem eta kao i, a
to se dogodilo negdje oko drugog stoljeca. Dinare su koristili i indoskitski vladari (indijska
rije¢ dinara se javlja prvo u zapisima iz razdoblja Gupta, to jest oko 400. godine). Djelo je
nastalo negdje u petom stolje¢u, a komentator je Narade Asahaya iz osmoga stoljeca. (Jolly,
1928, str. 48) U sedmom stoljeu Naradiyadharmasastra spomenuta je od Bane u djelu
Kadambari. Narada je vjerojatno nastala na jugu Nepala. (Jolly, 1928, str. 49)

Starija od Narade je Yadfiavalkyasmrti. Po ugledu stoji uz bok Manuovu zakoniku.
(Katic¢i¢, 1973, str. 356) Urednik i prevoditelj Yadfiavalkye je Adolf Friedrich Stenzler. On
smatra da je ovo djelo mlade od Manuova zakonika, ali da prethodi drugim autorima, te stoga
predstavlja fazu nakon Manua. (Jolly, 1928, str. 40) Kane smatra da je djelo nastalo izmedu
100. i 300. godine. (Derrett, 1973, str. 34) Yadfavalkyasmrti ima 1010 stihova (1003 u

82 Posto je Manuov zakonik i tema rada, obradivat ¢e se zasebno, odnosno u zasebnom paragrafu rada.

8 Prema tradiciji, koja je potvrdena u puranama, Bhrgu, Narada, Brhaspati i Angirasi nabrojeni su kao uspjesni
redaktori Manusmrti. Stoga, sigurno je da je Naradasmrti mlada od Manua. (Winternitz, 1985, str. 596)

8 Predstavlja vrlo naprednu fazu razvoja u obradivanju i uspostavljanju zakona. (Winternitz, 1985, str. 596)

8 O dinari i nanaki govori Kane u djelu "History of Dharmasastra, Vol. III" (od str. 120 do str. 122).
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Vi$vartipinoj verziji, a 1006 u Apararkinoj verziji). Strofe iz Manuova zakonika, u drugoj
adhyayi, broj 243, 247 i 248 sazete su u Yadfavalkyi I, 19, i tako dalje. 1z toga je jasno da je
autor Yadfiavalkye poznavao Manuov zakonik. (Derrett, 1973, str. 33) I ovo djelo zapocinje u
Manuovu stilu: mudraci se priblizavaju rSiju Yadfavalkyi u Mithili, te ga mole da im priop¢i
varnpasramadharmu, a r$i im predstavlja svoju knjigu o zakonu. (Derrett, 1973, str. 34;
Winternitz, 1985, str. 598) Ime se Yadnavalkya vezuje uz vodecega Skole Vadasaneyina.
Yadnavalkya se naziva i Vadasaneya, a smatra se da je u njegovoj tradiciji nastala prvotna
redakcija Vadasaneyisamhite. Javlja se kao glavni autoritet u Satapathabrahmani, te osobito u
Brhadaranyaki. Te mantre yaduse, objavilo mu je, po predaji, bozanstvo Sunce. Sli¢no,
Yadfiavalkya III, 110 se referira na sebe kao na autora Aranyake koju je primio od Sunca. U
skladu s time, u Yadhavalkyi, mantre koje se recitiraju u $raddhi, preuzete su iz
Vadasaneyisamhite. Cini se da je smrti Yadfiavalkye temeljena na siitrama bijele Yadurvede.
(Jolly, 1928, str. 44) U tom se djelu rsi Yadfiavalkya ¢esto povezuje sa svojim pokroviteljem
banakom od Videhe. (Winternitz, 1985, str. 598) Ta se hipoteza smatra to¢nom zbog
postojanja korespondencije izmedu Yadfavalkyasmrti i Paraskaragrhyasitre. Djelo sadrzi tri
jednaka dijela o obi¢ajima (stind. acara), sudskim postupcima (stind. vyavahara) i okajanju
(stind. prayascitta). (Winternitz, 1985, str. 599) Poglavlje o sudskim postupcima (stind.
vyavaharadhyaya) nije kao kod Manua podijeljeno na 18 tema, ve¢ su komentatori to
podrucje podijelili na 20 tema (pridodane su teme o uvjetima sluzenja i knjizevnom izboru,
stind. prakirnaka). Poredak je malo drugaciji u Yadfavalkyi. (Jolly, 1928, str. 40) Opcenito se
Yadfiavalkya bavi privatnim pravom i to osobito trgovackim pravom, dok je kazneno pravo
od manje vaznosti u Yadfavalkyi. (Jolly, 1928, str. 41) Ne moze s negirati da su videnja
zakona u Yadfavalkyasmrti modernija i naprednija nego ona u Manuu (Sistemati¢niji je i
jasniji prikaz). (Winternitz, 1985, str. 599) Zanimljiva je i analogija izmedu Yadfiavalkye i
Vispusmrti. (Jolly, 1928, str. 41) Odlomak u Yadfiavalkyi 11, 240 f. usporedan je odlomku u
Visnusmyrti VI, 122, ali u Yadnavalkyi se ne javlja rije¢ nanaka, kao oznaka za kovani novac s
utisnutim znakom. To Stenzler smatra dokazom da je Yadhavalkya kasnija od Vispusmrti.
(Jolly, 1928, str. 42) Yadfiavalkya svjedo¢i o tome da poznaje grcku astrologiju, te Jacobi
smatra da je djelo nastalo najranije u tre¢em stolje¢u nove ere. (Jolly, 1928, str. 44) U I, 295
nabraja se sedam planeta prema astronomskom poretku, a u I, 80 se isti¢u neki astroloski
termini, no bez koriStenja grckih termina. Rije¢ napaka nije najstarija rije¢ za kovani novac,
no ta rije¢ nije zanemariva prilikom odredivanja vremena nastanka nekog djela. Prvo i trece

poglavlje Yadfiavalkye su pronadeni u Garudapurani, a drugo je poglavlje pronadeno u
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Agnipurani®, te se stoga zakljuéuje da je djelo nastala negdje oko Getvrtog stoljeéa, dok se
kao mjesto nastanka Yadriavalkye uzima Mithila (Videha). (Jolly, 1928, str. 44) S obzirom na
jezik, stil i sadrzaj, ovo djelo, kao i Manu, pokazuje doticaj s gnomskom poezijom, no U
mnogo manjem opsegu. (Winternitz, 1985, str. 600)

Nadalje, glavne doktrine religije i morala u metrickim djelima smrti, zadobivale su
mnogo paznje, te je tako nastajao veliki broj djela koja su proizlazila iz $kola koje su se bavile
dharmom, a koja su se pripisivala (radi vecega autoriteta) mnogim mudracima i bogovima,
dok su stvarni autori ostajali anonimni. No, ¢esto su se i razli¢ita djela pripisivala istom
autoru. Tako postoji vise no jedan Angiras, Atri, Apastamba, USanas, Katyayana, Gautama,
Parasara, Brhaspati, Yama, Likhita, Vasistha, Visnu, Vyasa, Satatapa, Harita, i tako dalje.
(Jolly, 1928, str. 49) U mnogo su se slucajeva pridavali epiteti laghu, madhyama, brhat,
vrddha, pirva, uttara, sloka tim imenima kako bi se sama djela okarakterizirala prema
opsegu, veli¢ini i razdoblju iz kojeg potjecu, ali i kako bi se razlikovala od drugih smrti istoga
autora. Ti apelitivi Cesto su bili proizvod samog autora. Nakon vaznih djela (Manuov zakonik,
Naradasmrti i Yadfiavalkyasmrti), javljaju se djela od sekundarne vaznosti, Koja ne sadrze
brojne tekstove o svim obiljezjima dharme, 0sobito ne o vlasnickom pravu, ve¢ o pojedinim
podruéjima prava. (Jolly, 1928, str. 50) Djela koja spadaju u ovaj razred su: Parasarasmrti®,
Brhatparasarasmrti®, Daksasmrti, Sarhvartasmrti, Karmapradipa koja se pripisuje
Katyayani®, Vyasasmrti, Brhaspatismrti®®, Satatapa, Karmavipaka, Likhita, Angiras, Usanas,
Yama, Apastamba, Visnu, Vrddha-Gautama (V. S. Islampurkar smatra da ovo djelo ¢ini dio
Mahabharate), Sankalikhita, Pulastya, i tako dalje. (Jolly, 1928, str. 49-56) Sto se ti¢e djela
smrti, mnoga od njih su do nas do$la u fragmentima ili su poznata iz citata unutar drugih

djela, pravnih i onih koja se ne bave pravom.

% Prema Kaneu, Agnipurana je nastala oko 900. godine. (Derrett, 1973, str. 34)

87 Rije¢ je o djelu koje je, prema Kaneu, nastalo izmedu 100. i 400. godine. (Derrett, 1973, str. 39) Uz to je djelo
Madhava je napisao komenatar u 14. stoljeu. Autor ovog djela u uvodu, naziva sebe "modernim, suvremenim
Soviekom" i tvrdi kako on opisuje pravila za moderno doba kali, dok su Manu, Gautama i Sasikhalikhita
kodificirale pravila za ranije razdoblje. (Winternitz, 1985, str. 605)

8 U odnosu na Pardsara-smrti, postoji mlade djelo Brhatpardsarasmrti, "veliko Parasara-smrti djelo".
(Winternitz, 1985, str. 605)

8 Katyayanasmrti je djelo napisano u prozi i stihu, a sadrzi pravila koja se ti¢u samo vyavahare. (Derrett, 1973,
str. 36)

% S Manuom je usko povezana Brhaspatismsti koja se sacuvala u citatima kod drugih pisaca dharmasastre.
Zapravo je to komentar — varttika — uz Manusmrti, a mlada je od Naradasmrti. Sve osim jednog dijela (koji
mozda nije autentican), napisano je u §lokama. Ovo se djelo bavi nekim pitanjima koja Manu i Yadfavalkya
gotovo da ignoriraju. Zanimljivo je da se i neke stare, pa ¢ak i prastare formule i maksime reinerpretiraju, te im
se daje novi polozaj. (Derrett, 1973, str. 35) Djelo je saGuvano u fragmentima, a uvijek zapocinje s uéenjima koja
su iznesena u Manuu, zato se i smatra komentarom Manua. Govori 0 zakonskim dokumentima i zabranjuje
spaljivanje udovica, o ¢emu druga pravna djela ne govore. Djelo je nastalo izmedu 200. i 400. godine nove ere.
Katyayanasmrti spominje Brhaspatismrti kao autoritet. (Winternitz, 1985, str. 598)
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11. Komentari i dharmanibandhe.
11. 1. Komentari.**

Komentari se na podru¢ju dharme javljaju vrlo rano. Djela Skole mimarsa tumace se
kao eksplanatorna djela o djelima smrti. Cilj ove Skole bio je objasniti dharmu i njezinu
povezanost sa sruti, teoretski i prakti¢no. Skola je bila dobro upoznata s Manuovim
zakonikom i najpoznatijim dharmasiitrama, a utjecala je i na misljenja komentatora. Najveci
broj komentara napisan je na Manuov zakonik.%? (Jolly, 1928, str. 66) Derrett istice kako se i
prije sedmoga stoljeca javljaju jednostavni komentari, a Manuov zakonik i Yadfavalkya su
inspirirali brojne autore. Komentatori su smatrali da je njihova duznost objasniti znacenja
rijeci 1 teksta samoga, kao 1 ono $to se ponavlja, dok bi ucenici pak ucili tekst napamet, a da
¢esto nisu ni bili svjesni onoga $to izgovaraju, odnosno, ¢esto ni ne bi razumjeli tekst koji bi
ucili. (Derrett, 1973, str. 48)

Uz Manua, najvise je komentara napisano na djelo Yadniavalkyasmrti, njih etiri:

1. Vrlo vazan komentar napisao je na dvoru Vikramanke Calukye slavni Vidiianesvara
pod nazivom Mitaksara. Taj je komentar postao standardno djelo u ranom razdoblju
na Dekanu i u Benaresu, te u velikom dijelu sjeverne Indije. Odlomak o nasljednom
pravu preveo je Colebrooke na engleski i po njemu su sudili engleski kolonijalni
sudovi. (Jolly, 1928, str. 68) Autor potjece s juga Indije, a Zivio je u drugoj polovini
jedanaestoga stoljec¢a. (Winternitz, 1985, str. 602) Derrett istiCe da je djelo nastalo
izmedu 1120. i 1125. godine. (Derrett, 1973, str. 50)

2. Drugi vazan komentar napisao je Apararka ili Aparaditya koji je bio kralj Konkana, a
pripadao je dinastiji Silahara. Vladao je u 12. stoljeéu. Napisao je komentar na
Yadnavalkyu, Apararka. Djelo je prema Derrettu nastalo negdje izmedu 1115. 1 1130.
godine. Rije¢ je o opseznom komentaru koje sadrzi puranske odlomke. (Derrett, 1973,
str. 50)

3. Silapani, koji je napisao komentar Dipkakalika, smatra se suvremenikom
Laksmanasene iz Bengala (podetak 12. stoljeéa). (Jolly, 1928, str. 70) Zivio je u
Bengalu gdje se zvao Sahudiyana ili Sahudipala. Rije¢ je o vrlo kratkom komentaru

koji je nastao negdje izmedu 1375. i 1460. godine. (Derrett, 1973, str. 49)

% Derrett u djelu "Dharmasastra and Juridical Literature" daje pregled komentara i dharmanibandha (od stranice
broj 47 do stranice broj 61).
92 Komentari koji su napisani na Manuov zakonik bit ée spomenuti u paragrafu koji obraduje sam tekst Manuova
zakonika.
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4. Naposljetku, Visvartpa je napisao komentar Balakrida izmedu 800. i 825. godine (nije
pouzdan podatak).

Od ostalih komentara istice Se Kkomentar Haradatte ili Haradattacarye ili
Haradattamisre, juznoindijskog autora koji je vjerojatno identi¢an s Haradattami$rom ili
Haradattacaryom kojeg pak citira Sayana u djelu Madhaviyadhatuvrtti, komentaru uz
Dhatupathu, a po Sarvadarsanasamgrahi komentirao je Apastambadharmasttru i
Gautamadharmasitru. Zivio je oko 1300. godine.

Madhava, koji se spominje u dijelu rada koji opisuje Haritadharmasastru, naziva se i
Vidyaranya, "Suma ucenosti". Rije¢ je o plodnom autoru Koji je napisao opsezan komentar uz
Parasaru, Pardasarasmrtivyakhya. Djelo se bavi vyavaharom, odnosno sudskim postupcima.
(Jolly, 1928, str. 71) U uvodu djela autor sebe naziva guruom i ministrom kralja Bukke, a radi
se 0 kralju Bukki 1, slavnom vladaru Vidayanagara (blizu grada Hampi na rijeci Tungabhadra
u okrugu Bellary) na jugu Indije. To je bilo i razdoblje Saka, 1276-1293 (+ ca. 78. g. = AD,
dakle, oko 1354.-1371.).

Nandapandita je napisao kratak komentar uz Parasaru. Djelo nije objavljeno, a
napisano je prije 1622. godine, a to je ujedno i datum njegova djela Vaidayanti, u kojem se
ovaj komentar citira. Vaidayanttr od Nandapandite opsezan je komentar uz Visnusmrti, a
nastao je oko 1622. godine u Benaresu. Ovaj u¢eni dharmadhikarin, ¢iji sljedbenici i dalje
zive u Benaresu, iza sebe je ostavio velik broj djela koja se bave pravom, filozofijom i
poezijom. (Jolly, 1928, str. 72)

Naradu je prvo komentirao Asahaya, no njegovo se djelo Naradabhdasya ne cuva u
svom originalnom obliku. (Jolly, 1928, str. 73) Asahaya je osim komentara uz Naradu napisao
I komentar uz Gautamu i Manua, a Zivio je u Sestom ili sedmom stoljecu. (Derrett, 1973, str.
49)

Govindasvamin je komentirao Baudhayanu u djelu Bodhayanadharmavivarana, a
Katyayanovo djelo Karmapradipa komentirao je Asarka ili Aéaditya, dok je Vasisthu
komentirao Kr$napandita 70-ih godina 19. stoljec¢a. (Jolly, 1928, str. 73)

11. 2. Dharmanibandhe.

Od jedanaestog stoljeca javljaju se sustavna djela o dharmi koja su vrlo ¢esto opsezna.
Ona nisu nastajala u §kolama dharme, nego su ih po nalogu vladara pisali suci, ministri i drugi
izvrsnici upuceni u pravne propise: (Katici¢, 1973, str. 356)

Laksmidhara, prvi ministar (stind. samdhivigrahika) kralja Govindac¢andre autor je

jedne od najstarijih dharmanibandha koja se zove Krryakalpataru, "Drvo koje ispunjava zelje
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za poznavanjem duznosti" ili Smytikalpataru, "Drvo koje ispunjava Zelje za predajom" ili
Smrtikalpadruma, "Drvo koje ispunjava zelje za predajom", djela koje se u dvanaest kanda
bavi $raddhom, danom, pratisthom, Suddhi, tirthom i drugim obiljezjima prava kao i s
duznostima kralja (stind. radadharma), te sudskim procesima (stind. vyavahara). Mozda je
patron Laksmidhare identi¢an s mo¢nim Govinda¢androm iz Kanyakubde, a dokumenti o tom
kralju spadaju u razdoblje izmedu 1105. i 1143. godine. (Jolly, 1928, str. 74; Kati¢i¢, 1973,
str. 356)

Gotovo istom razdoblju pripada i Halayudha, autor Brahmanasarvasve, "Sve 0
brahmanima™ djela koje se bavi dnevnim obavezama brahmana. Halayudha je bio vrhovni
sudac (stind. dharmadhikarin, dharmadhyaksa) slavnog kralja LakSmanasene iz Bengala koji
se popeo na prijestolje 1119. godine. (Jolly, 1928, str. 74; Katici¢, 1973, str. 357) Derrett u
svom djelu "Dharmasatra and Juridical Literature" istie kako je djelo izgubljeno. (Derrett,
1973, str. 53)

Na jugu Indije se isti¢e djelo Smyticandrika, "Mjeseina predaje" od Devannabhatte,
koje je podijeljeno u pet kanda ili adhyaya o samskari, ahniki, prayascitti, sraddhi i vyavahari
sa mnogim pod-poglavljima (stind. prakarara). Nastalo je oko 1200. godine, a postiglo je
veliki uspjeh i slavu i na jugu i na sjeveru Indije (kao i Viramitrodaya). (Jolly, 1928, str. 75)
Samo je jedan odjeljak djela izdan i to onaj koji se bavi nasljednim pravom (stind.
dayabhaga). (Winternitz, 1985, str. 605)

Hemadri je napisao djelo Caturvargacintamani, djelo koje je nastalo izmedu 1260. i
1309. godine. Sadrzi pet khanda: prva: vratakhanda (0 zavjetima), druga: danakhanda (o
darovima), peta: pariseSakhanda (o ostalome), no treca: tirthakhanda (o hodocaséenju), i
Setvrta: moksakhanda (o oslobodenju), nisu objavljene. Caturvargaéintamani se gotovo i ne
bavi vlasnickim pravom, osim §to doti¢e pitanje sraddhe. Djelo sadrzi mnogo citata iz drugih
djela smrti i purana. Hemadri je bio ministar (stind. mantrin) i cuvar arhiva (stind.
Srikaranadhipa) dvojice moénih vladara dinastije Yadava u Devagiriju (Daulatabad u
Mabharastri): Mahadeve (1260-71) i Ramacandre (1271-1309). (Jolly, 1928, str. 76)

14. stoljece je doba procvata Skole iz Mithile, koja je bila iznimno vazna za razvoj
prava vlasnistva. Unutar te $kole istice se Cande$vara, autor Smytiratndkare, “Riznica
predaje”, opseznog preglednika podijeljenog u sedam dijela o krtyi, dani, vyavahari, Suddhi,
pudi, vivadi i stadiju grhasthe. Njemu se pripisuje i krace vjersko djelo Krtyacéintamani,
"Dragulj misli na duznost". U uvodu tog djela Cande$vara se spominje kao sin ministra, no i
sam je bio ministar (stind. mantrin) kralja Harasirhhadeve. Za njega je osvojio Nepal (1324.
godine) i obale rijeke Vagvati (koja se uspinje prema Nepalu), a u milostinju je dao 1 svoje
vrijedne nov¢ice. (Jolly, 1928, str. 77)
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Vacaspatimisra je Cesto citiran u bengalskim Skolama, a zivio je u 15. stolje¢u na
dvoru kralja Harinarayane iz Mithile. Bio je praunuk kralja Harasimhadeve i necak (ili sin)
Candrasirahadeve. Njegovo se glavno djelo sastoji od razli¢itih ¢intamanija o $raddhi, tirthi,
niti, prayascitti, i tako dalje. Vacaspatimisrino djelo je i Vivadacintamani, "Dragulj misli o
parbenom govoru™ koje je objavljeno u Calcutti 1837. godine, a koje je na engleski preveo P.
C. Tagore 1863. godine. Djelo se bavi vlasnickim pravom.

Visves$vara je napisao djelo Madanaparidata. Djelo je nastalo izmedu 1360. i 1370.
godine na sjeverozapadu Indije pod pokroviteljstvom Madanapale. Madanaparidata sadrzi
devet stavaka o vjerskim zakonima, zakonima koji se ticu nasljedstva i zakonima koji se ti¢u
smrti. Dosta je toga preuzeto iz Madhavinog komentara na Parasaru. Djelo je bogato citatima
iz razli¢itih djela smrti i drugih dharmanibandha, kao i citatima iz 21 razli¢ite purane. (Jolly,
1928, str. 78; Winternitz, 1985, str. 606)%

Dimiitavahana je napisao djelo Dharmaratna koje pripada 15. stolje¢u. Dio tog djela
koje je posveceno nasljednom pravu zove se Dayabhaga i predstavlja glavni tekst bengalske
pravne skole. Colebrooke ga je preveo na engleski jezik. (Jolly, 1928, str. 79) Autor je Cesto
citiran, a izdanje Dayabhage sa sedam komentara objavljuje se i u Calcutti izmedu 1863. i
1866. godine. Najstariji od tih komentatora je Aéarya¢adamani (15. stolje¢e). (Jolly, 1928, str.
80)

Raghunandana, uceni sin Bengala iz 16. stolje¢a, napisao je djelo Smytitattva
(podijeljeno je u 28 tattva). (Jolly, 1928, str. 82) Medu tim tattvama isti¢e se dio koji govori o
nadnaravnim ku$njama na sudu, nasljednom pravu i pravoslovlju. (Winternitz, 1985, str. 607)

16. stolje¢e obiljezile su dvije obitelji koje su potekle s juga Indije, a koje su se
nastanile u Benaresu. Prvu obitelj ucinio je poznatom Narayana koji je napisao brojna djela na
temu vjerskog zakona i na temu filozofije. Najpoznatije djelo koje je napisao zove se
Prayogaratna (objavljeno je u Bombayu 1861. godine). Ono se i danas postuje i smatra
autoritetom na zapadu Indije. Najpoznatiji ¢lan druge obitelji je Nandapandita koji je napisao
djelo Vaidayantr, no njegovo najpoznatije djelo je Dattakamimamsa (Sutherland ga je
preveo). (Jolly, 1928, str. 83)

U 17. stoljecu je bila aktivna obitelj Ramesvara iz Benaresa: Nilakantha, Sarhkarin sin,
napisao je djelo Bhagavantabhaskara, "Bhagavatin sjaj" podijeljeno je u 12 zraka ili klinova
— mayiikha. Djelo je nastalo na zahtjev radputskog princa Bhagavantadeve (oko 1640. godine)
obitelji Sengaras iz Bhareha (Bhareh), na sjecistu rijeke Yamune i rijeke Cambale. (Jolly,

1928, str. 84) Kamalakara, Nilakanthin rodak, napisao je djelo Nirrayasindhu izmedu 1611. i

% Do sada navedeni priru¢nici se bave vjerskim duZnostima i obi¢ajima, a sljedeéi priru¢nici su posveéeni pravu
u uzem smislu (stind. vyavahara).
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1612. godine, te djelo Sidradharmatattva (ili kraée Sidrakamalakara) Koje se bavi pravima i
duznostima stdra (dio je njegova veéeg djela Dharmatattva). Vazno je i njegovo djelo
Vivadatandava koje slijedi Mitaksaru. (Jolly, 1928, str. 85) Komentator Mitaksare,
Mitramis$ra, napisao je opseznu enciklopediju Viramitrodaya U kojoj uz pravo obraduje i
druge predmete (medicinu, astrologiju, bhakti, moksu, i tako dalje). (Kati¢i¢, 1973, str. 357;
Winternitz, 1985, str. 607) Sto se ti¢e nasljednog prava, Mitramisra slijedi Mitaksaru. Njegov
patron, Bundela Virasimha, po kojem je djelo i dobilo ime, ubio je slavnog Abul Fazla 1602.
godine, a Zivio je do vladavine Sah DZzahana (1628-58). (Jolly, 1928, str. 86) Abul Fazl bio je
prijatelj cara Akbara i veliki perzijski pisac. (Katici¢, 1973, str. 357)

U 18. stolje¢u nastalo je mnogo pravnih propisa koje su indijski panditi pisali po
nalogu engleskih cCinovnika. Tako se istice djelo Vivadarpavasetu koje je nastalo pod
zapovijedi Warrena Hastingsa, a objavljeno je u Bombayu. Napisano je izmedu 1773. 1 1775.
godine pod uredniStvom jedanaestorice pandita iz raznih dijelova Bengala, a na engleski ga je
preveo Halhed 1775. godine. Sli¢no djelo je i Vivadasararnava koje je sastavljeno za Sir
Williama Jonesa 1789. (Jolly, 1928, str. 88) Jedno je od najvaznijih djela
Vivadabhangarnava, djelo koje je napisao Dagannatha iz Calcutte na nagovor Sir Williama
Jonesa, a koje je (s iznimkom dijela koji se ti¢e kaznenog prava) na engleski jezik preveo
Colebrooke i to na naredbu Sir Johna Shorea. Taj je prijevod Colebrooke zavr§io 1796.
godine. Bio je od iznimnog znacenja, te je zajedno s prijevodom Manua, Koji je napravio
Jones, bio poc¢etna toc¢ka u uéenju indijskoga prava od strane Europljana.

U 19. stoljecu nastala su mnoga djela, od kojih se mogu izdvojiti Sicéov francuski

prijevod tamilske studije Smrticandrika. (Jolly, 1928, str. 89)

12. Manuov zakonik.

Manusmyzti ili Manavadharmasastra, "Dharmasastra Manava"®* najpoznatije je i
najslavnije pravno djelo. (Derrett, 1973, str. 31) Europski su istrazivaci isprva smatrali da je
Manuov zakonik vrlo star. Tako je William Jones isticao da je djelo nastalo u trinaestom
stolje¢u prije nove ere, a Schlegel, 1000 godina prije nove ere, dok je Max Miiller dosao do
zakljucka da je Manuov zakonik, kao i ostale metricke dharmasastre, mlada preradba neke

starije vedske dharmastitre. Georg Biihler je pak to, ¢inilo se, i dokazao jer je u sttrama

% Manuov zakonik tiskan je nekoliko puta, a najéei¢e s komentarom Kulliike. Najbolje kriticko izdanje priredio
je Julius Jolly, London 1887. Prvi engleski prijevod je od Sir William Jonesa, Calcutta, 1794. Vrlo bitan prijevod
sadinio je G. Biihler in SBE, Vol. 25. (Winternitz, 1985, str. 584) Novo kriticko izdanje priredio je Patrick
Olivelle 2005.
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pronasao citate iz one izgubljene dharmastutre koja je kasnije preradena u
Manavadharmasastru, $to se dogodilo negdje izmedu drugog stoljeca prije nove ere i drugog
stoljeca nove ere. (Kati¢i¢, 1973, str. 355) Olivelle smatra da je Manavadharmasiitra napisana
za vrijeme Kusana. (Olivelle, 2005, str. 39)

Hipotetsko djelo naziva se Manavadharmasitra, a rije¢ je o pretpostavljenoj
dharmasitri vedske Skole Manavamaitrayaniya koja pripada crnoj Yadurvedi. (Jolly, 1928,
str. 36) Nadalje, Bhler je otkrio djelo Manavasraddhakalpa koje se bavi pitanjem podrijetla
Manua. Paralela izmedu Manavasraddhakalpe i Manuova zakonika vidljiva je samo u nekim
odredenim stihovima koji su vjerojatno preuzeti iz Manua. Sto se ti¢e obreda, potpuno je
druga¢ije obraden u Manavasraddhakalpi. Cini se da je Sraddhakalpa moderno djelo koje
mnoge stihove preuzima iz Karmapradipe i Caturvimsatipurane. Autor Manuova zakonika
govori o dharmasastri opéenito, te dharmasastrinima (uciteljima dharme) — 2. 10, 3. 16, 3.
232, 6. 21, 8. 140, 12. 111; cf. Buhler 1. c. XXV-XXX — iz ¢ega se zakljuCuje da je poznavao
I druga pravna djela. (Jolly, 1928, str. 36 i 37) U Vasisthadharamasastri, u Cetvrtom
poglavlju, javlja se citat koji  zavrSava rijeCima: atraiva ¢a  pasum
himsyannanyathetyabravinmanuh — rije¢ je 0 proznom odlomku, koji je djelomi¢no metricki,
no napisan je u stilu dharmasitra 1 preuzet je, najvjerojatnije, iz hipotetske
Manavadharmasitre. Taj je tekst djelomi¢no u skladu s odlomkom pronadenim u Manusmrti,
te se stoga moze pretpostavljati kako je osnova moderne Manavadharmasastre djelo koje je
citirao Vasistha. (Winternitz, 1985, str. 586)

Manu koji se smatra, ne samo praocem ljudi, nego i osnivatem drustvenog poretka i
obi¢aja, spominje se ve¢ u Vedama®® gdje se tvrdilo da je "sve $to je Manu rekao
lijek/¢arolija™: manuravadat tadbhesadam. Yaska se takoder referira na Manua kao na
autoritet $to se ti¢e zakona o nasljedstvu (Nirukta III, 4). Postoji i velik broj odlomaka u
grhyasiitrama, dharmastitrama i Mahabharati u kojima se zakonski propisi citiraju prema
Manuu: manurabravit, "tako je rekao Manu". No, propisi koji se tako citiraju ne nalaze se ni u
jednom djelu koje se pripisuje Manuu. Za ta se djela istice da je uéenje u njima staro i da se
ne moze osporiti. (Winternitz, 1985, str. 584 i 585) Izmedu Manuova zakonika i Mahabharate
postoji jedinstvena veza. Tako u mladim dijelovima Mahabharate ima i citata iz
Manavadharmasastre. (Katici¢, 1973, str. 355) Kao 1 ep, tako je i Manuov zakonik za Siroke
mase ljudi, ili barem za one educirane i upoznate sa sanskrtom. Ono S$to je zajednicko
Manavadharmasastri i Mahabharati to su epske sloke. (Jolly, 1928, str. 32) U trinaestoj knjizi

Mahabharate, Anusasanaparvan, "Knjiga o poukama", pronadeni su odlomeci koji su citirani

% TaittirTyasarnhita II, 2, 10. 2. Prema Satapathabrahmani I, 5, I, 7 Manu je bio prvi ¢ovjek koji je izveo Zrtvu.
(Winternitz, 1985, str. 584)
39



iz Manuova zakonika. No, javlja se i velik broj strofa koje su pronadene i u Manuovu
zakoniku i u Mahabharati, a koje ne predstavljaju citate. Winternitz istice kako su raniji
dijelovi Mahabharate stariji od Manua. (Winternitz, 1985, str. 587 i 588)

Manuov zakonik pripisuje si bozansko podrijetlo. Na po¢etku samoga djela stoji kako
ga je Brahman, bog stvoritelj, objavio svomu sinu Manuu®®, praocu svih ljudi, osnivatelju
drustvenoga poretka na ovome svijetu, osnivacu obicaja i zrtvenih postupaka, te davatelju
vjerskoga prava. Postoji analogija izmedu imena ovoga djela i drugih djela smrti, kao Sto su
Atri, Usanas, Daksa, Narada, Pradapati, Brhaspati, i tako dalje. Rije¢ je o imenima koja su
preuzeta iz svijeta mudraca i bogova. Naposljetku je Manu naredio svomu sinu Bhrguu®’ da
djelo prenese ljudima, $to znaci da, prema Indijcima, Manavadharmasastra sadrzi zakone koje
je objelodanio Manu, a koje je Bhrgu saop¢io ljudima, odnosno smrtnicima. Bhrguovo ime je
kao i Manuovo, mitsko. (Jolly, 1928, str. 38; Kati¢i¢, 1973, str. 355; Winternitz, 1985, str.
585)

Manavadharmasastra izgovorena od Bhrgua — manave dharmasdastre bhrguproktayam
sarhitayam® — sadrzi dvanaest adhyaya (lekcija ili poglavlja). Prvo poglavlje sadrzi uvod u
stilu Mahabharate i purana: veliki mudraci prilaze Manuu i traze od njega da im objelodani
svete zakone staleza (stind. varpa). Manu pristaje 1 zapo€inje govor o postanku svega —
sarvasya sambhavaj. Taj zamrSen diskurs o postanku svega zapoc¢inje s Manuom i nastavlja
se s Bhrguom, a pociva djelomi¢no na vedskim izvorima i na ucenjima samkhye. (Winternitz,
1985, str. 588) I posljednje, dvanaesto poglavlje, sadrzi filozofska promisljanja o karmanu i o
moksi, te je pod utjecajem nauke samkhye koja je pomijeSana s ufenjima yoge i vedante.
Najveci dio Manuova zakonika ¢ine propisi koji se ticu vjerskih duznosti, $to je karakteristika

i drugih dharmasastra. (Winternitz, 1985, str. 588 i 590) Sto se tice jedinstva teksta Manuova

% Vazno je istaknuti kako su u epsko-$astrinsko-puranskom brahmanizmu iznesene kozmogonijske predodzbe
koje polaze od razlika izmedu svijetova ljudi na Zemlji, otaca ili predaka ispod Mjeseceve sfere, te bogova iznad
Sunéeve sfere (bogovima je dan godina — 360 ljudskih dana). Casovi, dani, mjeseci i godine ¢ine povijesna
razdoblja — yuge: krta, treta, dvapara i kali. Ta su razdoblja dobila imena po zgoditcima pri kockanju (stind.
dyuta), a od kojih je prvi najbolji, a svaki slijedeci losiji, dok je kali razdoblje gubitni¢ko. Prvo je razdoblje
najsretnije i ljudi u njemu odrZavaju cijelu dharmu — pravdu i duZnosti koje odrzavaju svijet — i stoga ono traje
4 000 bozanskih godina. Drugo razdoblje, tretd, poinje kada se Cetvrtina dharme zapusti, te traje 3 000
bozanskih godina, treée, dvapara, pocCinje kada se polovina dharme izgubi i traje 2 000 bozanskih godina, a
etvrto, kali, traje 1 000 bozanskih godina, jer se odrzala samo Cetvrtina dharme. Sve Cetiri yuge ¢ine mahayugu,
velerazdoblje koje traje, zajedno sa "svitanjem" i "sumrakom" od po 1 000 godina, 12 000 bozanskih godina,
odnosno 4 320 000 zemaljskih godina. Bogu stvoritelju Brahmanu dan traje 1 000 mahayuga, a to je jedna kalpa
(4 320 000 000 godina ili 12 000 000 bozanskih godina). Tijekom kalpe se smjeni 14 praotaca ljudi i vladara
Zemlje Manua. Svaki vlada jedno Manuovo razdoblje (stind. manvantara), koje traje otprilike 71 mahayugu
(rijeé je o 14 sinova jedne kalpe). Prvi je bio Svayambhuva (sin Brahmana Svayambhua), a u naSem razdoblju
vlada Manu Vaivasvata (sin Vivasvanta, Sunca). (JeZi¢, Jauk-Pinhak, & Génc-Moacanin, 2001, str. 31 1 32)

% Bhrguovo je ime, kao i Manuovo, mitsko, a prema Manuu 1. 60, 119; 6. 1- 6. 4, 6. 122, i tako dalje, Bhrgu je
objavitelj Manuova zakonika koji je njemu pak objavio njegov otac Manu. No, Bhrgu se ne spominje ¢esto
svojim imenom u tekstu. (Jolly, 1928, str. 39)

% Ovim rije¢ima zavr$ava svako poglavlje Manuova zakonika.
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zakonika, Derrett istice da tekst nije sastavljen u jednom komadu (iako se tradicionalno
smatra da jest), Sto smatra i Kane, te kaze da je u jednom dijelu Manua vidljivo umetanje.
(Derrett, 1973, str. 31) Olivelle ga ipak u osnovi smatra jedinstveno redigiranim tekstom.

Sto se ti¢e karaktera i kvalitete djela, Derrett smatra da kvaliteta Manuova zakonika
proizlazi iz kombiniranja obiljezja indijskoga drustva s obzirom na njihove duznosti, te kako
ime Manu nema veze sa slavom djela, ve¢ je uspjeh autora omogucio slavu i ugled samome
imenu. (Derrett, 1973, str. 31 i 33) Winternitz pak istiCe da je cilj autora bio napisati djelo
koje ¢e se moci vrednovati i s knjizevnog stajalista. (Winternitz, 1985, str. 590) Jolly pak
istice kako je autor napisao didakticku poemu upucenu svim stalezima, no isto tako istice
kako je zbog heterogenog karaktera izvora Manuova zakonika tesko odrediti mjesto nastanka.
Djelo sadrzi 2864 §loke (Jolly, 1928, str. 32 i 39) i medu tim $lokama osobito Se istice
upotreba "prijelaznog stiha" kako bi se oznacio zavrSetak jedne 1 pocetak druge teme. Primjer

je Manavadharmasastra 2. 25:

esa dharmasya vo yonih samasena prakirtita /
sambhava$ ¢asya sarvasya varnadharman nibodhata // (Olivelle, 2005, str. 7)
Ovaj izvor dharme vama je iznesen sazeto

i postanak ovoga svijeta, a sada naugite zakone staleza.%®

Ovaj stih pokazuje prijelaz s dviju uvodnih tema, stvaranja svijeta i izvora dharme, na glavni
dio teksta — dharma cetiriju staleza. Ova je tehnika karakteristina za Manuov zakonik, te se
ne javlja u dharmasiitrama, a rijetko se javlja u kasnijim dharmasastrama. Cesta je upotreba
glagola nibodhatal® u "prijelaznim stihovima"”, a ako se slijedi upotreba prijelaznih stihova
tada se uocava struktura Manuova zakonika:

1. stvaranje svijeta,

2. izvori dharme,

3. dharma Cetiriju staleza i

4. zakon karmana i mokse.
Najduzi i najvazniji dio Manuova zakonika je tre¢i — ¢aturvarnasya dharmah. (Olivelle, 2005,
str. 8)

Struktura Manuova zakonika je sljedeca:

1. sarvasya sambhavah (postanak svega): 1.1 —1. 119

% Moj prijevod.
100 Njbodhata (imperativ, 2. lice mnoZine aktiva) < nivbudh, "naugiti, Cuti nesto od nekoga; znati". (Monier-
Williams, 2005, str. 550)
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. dharmasya yonih (izvori dharme): 2. 1 - 2. 24

. ¢aturvarpasya dharmah (dharma cCetiriju staleza): 2. 25 — 11. 266

. 1. dharmavidhih (pravilo dharme): 2. 25— 10. 131

. 1. 1. anapadi karmavidhih (pravilo o djelovanju kada nema nevolje): 2. 26 — 9. 336

. 1. 1. 1. brahmanasya ¢aturvidhah dharmah (¢etverostruka dharma brahmana): 2. 26 — 6. 97

2

3

3

3

3

3. 1. 1. 2. radfah karmavidhih (pravilo o djelovanju kralja): 7. 1 —9. 325

3. 1. 1. 3. vaisya-$udrayoh karmavidhih (pravilo o djelovanju vaisya i stidra): 9. 326 — 9. 336
3. 1. 2. apadi karmavidhih (pravila o djelovanju kada ima nevolje): 10. 1 — 10. 129

3. 2. prayas¢itta vidhih (pravilo o okajanju): 11. 1 —11. 265

4. karmayogasya nirnayah (odluka na spregu djelovanja): 12. 1 —12. 116

4. 1. karmanam phalodayah (0 nastanku plodova djela): 12. 3 —12. 81

4. 2. naihsreyasah karmavidhih (pravilo o djelovanju koje vodi do onoga od ¢ega nema

boljega): 12. 83 — 12. 115 (Olivelle, 2005, str. 9)

Naposljetku, vazno je istaknuti komentare koji su napisani na Manuov zakonik.%* Oni
su se pisali u razli¢itim krajevima Indije $to dokazuje slavu i postovanje koje je postojalo
prema ovome djelu i koje je ono opéenito uzivalo u cijeloj zemlji. Najstariji je sacuvani
komentar od Medhatithija, Manubhasya. Medhatitihi je vjerojatno zivio izmedu 820. i 900.
godine na podru¢ju Kasmira. On spominje starije komentare koji su izgubljeni. Za tumacenje
teskih mjesta najvrjedniji je komentar Govindarade, a napisan je vjerojatno u 12. stoljecu.
Najslavniji je pak komentar napisao Kullika u 15. stolje¢u, u Benaresu, a veinom je
prepisivao Govindaradin komentar. (Kati¢i¢, 1973, str. 355; Winternitz, 1985, str. 594)

Slava i vaznost Manuova zakonika dosezala je i preko granica Indije. Osobito vazan
utjecaj je ostvario Manuov zakonik na pravna djela Burme. Njihova se pravna djela nazivaju
Manudhammasastham. Kralj Wagaru (1281 — 1306) prema predaji napisao je najvazniji dio
Manudhammasatthama, Dhammasastham. Ovaj se zakonik temelji na zakonima Manua i
drugih dharmasastra, no iskljucuje dijelove koji se ti¢u vedskih i brahmanskih elemenata
(Zrtva, sakramenti, okajanje, i tako dalje). Njihov se zakon o kaZnjavanju izricito temelji na
teoriji o karmanu. I na otoku Javi se studirala Manavadharmasastra, ¢ak 1 donedavna.

(Katici¢, 1973, str. 356; Winternitz, 1985, str. 595)

101 Derrett isti¢e kako je na Manuov zakonik napisano devet komentara, a Ludwik Sternbach u pregledu djela
"Manu-smriti with Nine Commentaries by Medhatithi, Sarvarjfianarayana, Kullilka, Raghavananda, Nandana,
Ramacandra, Manirama, Govindaraja and Bharuci" navodi njihova imena.
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13. Slika staroindijskoga drustva <> ¢aturvarnasya dharmabh.
13. 1. Vama.

Sliku staroindijskoga drustva pruza dio Manuova zakonika koji se naziva
¢aturvarnasya dharmaj, odnosno u prijevodu "dharma cetiriju staleza". U prethodnom
paragrafu prikazana je struktura Manavadharmasastre i1 iz nje se moze is¢itati Sto obuhvaca
navedeni dio. Najprecizniji uvid u naéin Zivota starih Indijaca pruza analiza propisa koji se
tiCu brahmana, ksatriya, vaisya i $tidra. No, prije nego li se prijede na konkretno analiziranje
teksta, navest ¢u Purusasitktu, himan koji opisuje Zrtvu kozmi¢koga Covjeka (stind. purusa)
kao nacin postanka svih svjetova, svih Veda, svih zivih bica i svih drustvenih staleza (Jezic,
Jauk-Pinhak, & Gonc-Moacanin, 2001, str. 19). Podjela koja je bitna za sliku staroindijskoga
drustva je upravo posljednja i ona ¢ini srz jedanaeste, te osobito dvanaeste strofe RV X 90
(Jezi¢, 1987, str. 251):

11. yat parusam vy adadhuh Kad rastavljahu Covjeka,
katidha vy akalpayan / na koliko rasklopise?
mukham kim asya kat bahii Cim mu se usta, ruke &im,
ka Grii pada uéyete // boci i noge nazivlju?

12. brahmano 'sya mikham asid Brahman mu usta postase,
bahii radanyah krtah / ruke radanyom stvore se,
{irli tad asya yad vaisyah bokovi to §to vaisya jest,
padbhyam $tidré adayata / Sitdra se rodi od nogii.

U dvanaestoj strofi se spominje unutarnja podjela druStva na Cetiri varne: brahmane, kSatriye
(radanye), vaiSye 1 $iidre, odnosno na staleZe onih koji se bave svetom rijecju Veda, onih koji
se brinu za vladanje i ratovanje, onih koji se brinu za gospodarstvo, te onih koji prethodnima
trebaju sluziti. (Jezi¢, 1987, str. 25) Ovu podjelu drustva slijedi 1 podjela prema kojoj covjek
zauzima mjesto u drustvu u odnosu na neko odredeno razdoblje zivota. Patrick Olivelle u
djelu "The Asrama System: The History and Hermeneutics of a Religious Institution" (1993.)
isti¢e kako je rije¢ o komplementarnim sustavima i kako se mnogo manje paznje posvecivalo
sustavu asrama nego stalezima i kastama. Sredinom 16. stoljea Portugalci pocinju
upotrebljavati termin "kasta" kako bi oznacili drustvenu organizaciju u Indiji ("casto" < lat.

"castus"), odnosno kako bi oznaéili "Cisto¢u roda". Termin se stao rabiti dvoznac¢no: za
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indijski "rod" dati, kakvih ima na tisuce, i za "stalez" varna, kakvih je navedenih Cetiri. U
nacelu razli¢ite dati pripadaju jednoj od Cetiri varpe, a ima na dnu drustva i kastinskih
zajednica izvan &etiriju varna.'®? Mnogo autora posveéuje paznju podrijetlu i karakteristikama
kastinskog sustava u Indiji. Tako Kane u drugom svesku djela "History of Dharmasastra"
¢itavo drugo poglavlje posvecuje varnama i datima, ne razlikujuc¢i ih bas jasno pod izrazom
"caste"; zato ¢u u navodenju interpretirati o ¢em mislim da se radi. Smatra kako se u vecini
djela koja se bave tim sustavom mogu izdvojiti neke karakteristike: nasljednost (u teoriji,
Covjek pripada odredenoj kasti (to jest rodu, dati, eng. caste, rodenjem u toj Kasti),
endogamija i egzogamija, ograni¢enja koja se ti¢u prehrane i zanimanja, te stupnjevanje (neke
su kaste na vrhu drustvene ljestvice, pripadaju najviSem stalezu, a neke na dnu, pripadaju
najnizem stalezu ili su izvan kastinskog sustava kao nedodirljivi, eng. outcastes). (Kane,
1941, str. 23) Bolje je, dakle, razlikovati termin varpa i termin dati, na koji je bolje ograniciti
izraz "kasta", dok se termin varpa bolje prevodi kao stalez. Tako Mislav Jezi¢ u djelu

"Rgvedski himni" kaze:

"Podjela na cCetiri varne nastoji dati opéi i1 pregledan obrazac prirodnoj
podijeljenosti indijskoga drustva na premnoge dati, kaste, endogamne,
komenzalne 1 profesionalne zajednice odredene rodom, mjestom ili
zanimanjem, a nadasve dharmom, druStvenim i obrednim ustrojem zivota,
koje su nastajale tijekom povijesnih prozimanja arijskih plemena i drugih
naroda, domorodaca i doSljaka. Tijekom indijske povijesti, drzave i vece
drustvene zajednice redovito su uklapale dati u se ne razarajuci ih, te su se

one odrzale kroz mnoge promjene sve do danas." (Jezi¢, 1987, str. 29)

13. 2. Aérama.

Prije analize teksta Manuova zakonika, odnosno onoga dijela koji se bavi sustavom
asrama, valja istaknuti neke karakteristike navedenog sustava, vezu izmedu sustava asrama i
varpa, te ulogu broja Cetiri u indijskoj kulturi (Cetiri su Vede, varne, yuge, asrama, pade i
purusarthe). Tako Patrick Olivelle u djelu "The Asrama System: The History and
Hermeneutics of a Religious Institution” podrobno analizira pojam asrama, sustav asrama, te

odnos tog sustava s drugim cetverostrukim sustavima i shemama u indijskoj kulturi. Olivelle

102 vrijedi spomenuti kako je nizozemski misionar Abraham Roger napisao djelo "Otvorena vrata skrovitoga
poganstva" i objavio ga 1651. godine. U njemu se po prvi puta u novovjekoj Europi spominju indijske kaste,
brahmanski obredi, isposnici, Veda, bogovi Visnu, I§vara (Siva) i Brahma stvoritelj. (Kati¢i¢, 1973, str. 45)
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smatra kako je rije¢ o relativno novom terminu koji se javlja u sanskrtskom vokabularu
(termin se ne javlja u vedskim samhitama, brahmanama, pa ¢ak ni u ranijim upanisadima),
odnosno kako je rije¢ o neologizmu kod kojeg upotreba ne determinira znaenje, veé
etimologija omogucava da se razumije izvorna upotreba i znacenje rije¢i asrama. Termin
dolazi od korijena \éram, 4. koji zna&i "biti ili postati umoran ili iscrpljen; uloZiti napor;
nadjacati; govoriti, osloviti, pozvati" (Monier-Williams, 2005, str. 1096). Prefiks a
komentatori tumace kao svojevrsno isticanje i intenzivnost, a Olivelle istiCe kako izvan
leksikona nije pronasao niti jedan primjer u kojem se prefiks a upotrebljava s glagolskim
oblikom od Véram, 4. Starija indijska knjiZevnost iznosi dva znalenja termina @srama: prvo
znacenje je "pustinjacki stan" — koristi se u brahmanskoj, buddhistickoj i dinisti¢koj literaturi,
a drugo znacenje je "nacin zivota svojstven odredenom razdoblju" (vanaprastha i samnyasin
mogu biti izborni naéini zivota, ali brahmacarin i grhastha nisu izborni na¢ini zivota) — koristi
se pretezito u brahmanskoj literaturi i to unutar konteksta sustava asrama. (Olivelle, 1993, str.
8, 16 i 17) Sto se ti¢e sustava asrama, glavno pitanje koje se pojavljuje jest da li je sustav
asrama drustvena institucija*®® koja je paralelna sa sustavima varna i dati ili je rije¢ o
teoloskom konstruktu koji pridaje teoloSko znacenje druStvenoj instituciji. Olivelle zaklju€uje
da je rije¢ o teoloskom konstruktu koji svoje podrijetlo vuce iz brahmanske tradicije.
Baudhayana, jedan od najranijih izvora sustava asrama, asrame naziva "Cetverostrukom
podjelom dharme". Prema tome, sustav asrama se razumijeva kao klasifikacija dharme koja je
paralelna sa starijom klasifikacijom na detiri varne. lzvorna definicija sustava asrama je
sljedeca: rije¢ je o cetiri legitimna sustava koja su otvorena odraslom covjeku. No, u
klasi¢cnom razdoblju sustav postaje preskriptivan. (Olivelle, 1993, str. 24, 26 i 27) Prvi dokazi
koji omogucuju datiranje ovoga sustava proizlaze iz dharmasiitra — Apastambe i Baudhayane
— prema kojima se sustav asrama ne javlja prije Sestog stoljeca prije nove ere (najvjerojatnije
se javio kroz peto stolje¢e prije nove ere). Takoder, smatra se da je sustav ve¢ bio poznat
unutar dharmasastrinske tradicije u ¢etvrtom stoljecu prije nove ere. (Olivelle, 1993, str. 101 i
102) Tako se u klasicnom razdoblju javlja Manavadharmasastra koja se istice kao locus
classicus sustava asrama. U pregledu sadrzaja koji daje Manu (1. 111 — 1. 118) ne spominje
se termin asrama, kao ni u dijelu koji se bavi sakramentom inicijacije — upanayana (2. 36 — 2.
249). Termin asrama prvi se put javlja u Manuovom zakoniku u tre¢oj adhyayi, na pocetku

rasprave o domacinu — grhastha (Olivelle, 1993, str. 137 i 138):

198 Pod drustvenom institucijom Olivelle podrazumijeva "instituciju koja se nalazi negdje vani u svijetu; koja
moZe biti, naravno, u isto vrijeme i vjerska institucija". (Olivelle, 1993, str. 24).
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vedanadhitya vedau va Izucivsi na prikladan nacin Vede ili dvije

vedam vapi yathakramam / Vede ili pak (samo jednu) Vedu, student koji
aviplutabrahmacaryo nije povrijedio brahmacaryu, neka ude u
grhasthasramamavaset //2// asramu domaéina. %

Sustav asrama, sam za sebe, teoloska je klasifikacija koja reducira brojne religijske
nacine zivota na cetiri temeljne kategorije. Rana literatura o ovome sustavu, ukljucujuci
dharmasitre i dharmasastre, ne spominje daljnje klasifikacije asrama — potklasifikacije (ni
poznati didakticki dijelovi Mahabharate ne sadrze eksplicitne klasifikacije asrama). Najraniji
takvi dokumenti su Vaikhanasadharmasiitra i ASramopaniSad (Setvrto stoljeée). (Olivelle,
1993, str. 161) Sto se ti¢e odnosa izmedu sustava asrama i varna, Olivelle isti¢e kako se
brahmanska dharma definira kao varnpasramadharma. No, pitanje je da li mogu svi uéi u taj
sustav ili pak samo oni koji pripadaju odredenoj varni, i da li su pripadnici odredene varne
kvalificirani da udu u sve asrame ili u samo neke? Problem odnosa sustava varna i asrama se
se po prvi puta javlja u Vaikhanasadharmasiitri. Nakon nabrajanja varna i isticanja duznosti
svakog pojedinog staleza, autor Vaikhanasadharmasutre (1. 1) kaze sljedece:
brahmanasydasramas catvarah ksatriyasyadyas trayo vaisyasya dvav eva — Cetiri asrama
pripadaju brahmanu, prva tri k3atriyi, samo dva vai$yi'®. Purane takoder razraduju odnos
izmedu sustava asrama i varne. Tako Vamanapurana svjedoCi da Cetiri zivotna razdoblja
pripadaju samo brahmanu — brahmanasyapi vihita céaturasramyakalpana. U ovoj se purani
iznosi i simetri¢ni odnos iznedu sustava asrama i varnpa (15. 62 — 15. 63): (Olivelle, 1993, str.
190-192)

brahman: grhastha vanaprastha brahmacarin samnyasin
ksatriya: grhastha vanaprastha brahmacarin

vaisya: grhastha vanaprastha

$tdra: grhastha

Sto se ti¢e broja &etiri, on igra vrlo vaznu ulogu u indijskoj kulturi — &etiri su Vede,
varne, yuge, asrame, pade i purusarthe. Osim §to se razraduje odnos koji postoji izmedu
sustava asrama i varna, Olivelle istiCe purusarthu, shemu koja je centralna i koja je poznata

jos od starijeg indijskog razdoblja. (Olivelle, 1993, str. 216) Klara Génc-Moacanin u djelu

104 Moj prijevod.
105 Moj prijevod.
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"Izvedbena obiljezja klasi¢nih kazali$nih oblika: gréka tragedija — indijska natya — japanski

nd" isti¢e definiciju purusarthe:

"Jedna od najtrajnijih kategorija indijske kulture obuhvacala je Cetiri sfere
ljudskoga zivota (purusartha) i predstavljala je idealiziranu tetradu
kulturom sankcioniranih i drustveno prihvatljivih teznji koje su bile bitno
obiljezje indijske civilizacije, osobito njezina hinduistic¢koga Svjetonazora.
Purusarthe su dharma (duznost, vrlina, zakon, druStvena odgovornost, te
red na individualnom, dru$tvenom i kozmi¢kom planu), artha (podrucje
svjetovnog dobitka, bogatstva i politicke moc¢i), kama (podrucje ugode,
ljubavi, umjetnosti), moksa (traganje za oslobodenjem iz podrucja prvih triju
svjetovnih ciljeva). Purusarthe su kodirane u sustavu trivarga (prve tri) ili

caturvarga (sve Cetiri)." (Génc-Moacanin, 2002, str. 96)

Shema purusarthe sa sustavom asrama ima zajednicku sljede¢u karakteristiku: oba sustava
pokusavaju klasificirati razli¢ite nacine i ciljeve zivota kojima ljudska bi¢a teze. Osim
simetricnog odnosa koji postoji izmedu sustava varpa i sustava asrama, Patrick Olivelle u
djelu "The Aérama System: The History and Hermeneutics of a Religious Institution" upuéuje
na nekolicinu autora (Charles Malamoud, Klaus K. Klostermaier, Arvind Sharma i drugi) koji
nastoje uspostaviti vezu izmedu sustava asrama i purusarthe, te izmedu navedenih dvaju
sustava i sustava varna. Olivelle napominje kako ne postoje konkretni dokazi u literaturi za
uspostavljanje takvih odnosa izmedu ¢lanova sustava, te da je jedina jasna povijesna veza
koja je pronadena izmedu sustava asrama i purusarthe ona izmedu samnyasina i1 mokse.
Tradicija je jednoglasna kada kaZe da je posljednji stadij sustava asrama onaj koji tezi moksi,
ili barem svijetu Brahmana. Olivelle smatra da su odnosi izmedu sustava rezultat imaginacije
navedenih autora. (Olivelle, 1993, str. 217, 218 i 219)

13. 3. Samskara.'0®

Vazno obiljezje sustava asrama c¢ine i sakramenti, odnosno samskare. Rije¢ je o
obredima koji oznacavaju ulazak u pojedino Zivotno razdoblje. Rije¢ samskara dolazi od

korijena sam - s - Vkr, 8. koji znagi "sa¢initi". Rije¢ je o imenici muskoga roda koja doslovno

106 Kratki pregled sakramenata daje Mislav Jezi¢ u djelu "Rgvedske upanisadi”" (str. 41 i 42), te u djelu
"Rgvedski himni" (str. 129 i 130).
47



znaCi "sastavljanje, oblikovanje, ustrojavanje”, a koja se najceS¢e prevodi kao sakrament —
vjerski ¢in koji se promatra kao jasan, vanjski i vidljiv znak unutrasnje i duhovne milosti.
(Pandey, 1969, str. 15) Tako Pandey u djelu "Hindu Samskaras: Socio-Religious Study of the

Hindu Sacraments" kaze:

"The Samskaras are complex combinations of various elements. They
express beliefs, sentiments and knowledge of the ancient Hindus about the
nature of human life and the universe and their relation with the superhuman
powers that were supposed to guide or control the destiny of man."'%
(Pandey, 19609, str. 36)

Materijalni ciljevi samskara su stjecanje stoke, potomstvo, dug Zzivot, zdravlje, bogatstvo,
snaga i intelekt. (Pandey, 1969, str. 29) Kao i u filozofiji tako i u obredima, zivot se percipira
kao ciklus, krug, sto znaci da pocinje tamo gdje i zavrSava. Samskare, od (prije) rodenja pa do
(poslije) smrti, predstavljaju kontinuiran niz dogadaja koji se kreéu oko Zelje za zivotom,
uzivanjem, promisljanjem i na kraju, povlaenjem iz Zivota. Grhyasiitre, najstariji priru¢nici o
samskarama, poc¢inju s vivahom, "vjen¢anjem" (smatralo se da brak, kao centralni dio Zivota,
odrzava 1 omogucava sve druStvene aktivnosti, i tek on ovlas¢uje Covjeka na obavljanje
kuénih obreda o kojima grhyasitre govore), a djela smrti pak zapo€inju sa za¢e¢em djeteta u
maternici majke (stind. niseka ili garbhadhana), te zavrSavaju s pogrebom (stind. antyesti)
koji oznacava kraj ne€ijeg zivota. Izmedu rodenja i smrti obréu se sakramenti. Treba naglasiti
kako ne postoji neka dogma ili kod kad je u pitanju samskara. (Pandey, 1969, str. 275)
Nadalje, broj sakramenta varira kroz povijest, no danas se istiCe Sesnaest samskara koje prate
Arijca kroz ¢itav zivot (Sesnaest samskara javlja se u zbornicima). Kane istice kako
Gautamadharmasiitra nabraja 40 samskara, no Manu, Y3ajiiavalkya i Visnudharmasttra ne
kazuju koliko samskara broje, ve¢ isti¢u da je rije¢ o obredima koji zapoCinju s nisekom
(garbhadhanom), a zavrsavaju sSmasanom (antyesti). (Kane, 1941, str. 194) Navedeni termini

se javljaju ve¢ u Manuu 2. 16:

nisekadismasananto mantrair- Za koga je pravilo izreCeno mantrama,

yasyodito vidhih / pocevsi od zaceca, zavr§ivsi sa sprovodom,

107 "Samskare su slozene kombinacije razli¢itih elemenata. One izraZavaju vjerovanja, osjeéaje i znanja starih

Indijaca o prirodi ljudskoga Zivota i svijetu, te njihovoj vezi s nadljudskim moéima za koje se misli da vode ili
nadziru ¢ovjekovu sudbinu." (moj prijevod)
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tasya $astre' dhikaro' smifidiieyo taj treba spoznati zada¢u u ovoj $astri, a ne

nanyasya kasyacit //2. 16// tko drugi.1%

13. 4. Analiza Manuova zakonika.

Podjelu drustva na Cetiri staleza, kao Sto se ve¢ naglasilo, slijedi i podjela prema kojoj
¢ovjek zauzima mjesto u drustvu u odnosu na neko odredeno razdoblje zivota. Rije¢ je o
komplementarnim sustavima $to potvrduje i Baudhayana: sustav asrama je Cetverostruka
podjela dharme koja je pak komplementarna sa starijom klasifikacijom na &etiri staleza.'% |
jedan i drugi sustav prozimaju sakramenti (stind. samskara) — obredi koji oznacavaju ulazak u
pojedino razdoblje Zivota (tradicionalno se nabraja Sesnaest sakramenatall®). Sakramenti
pocinju prije rodenja i nastavljaju se nakon smrti. Tako Mislav Jezi¢ u djelu "Rgvedske

upanisadi" istice:

"Nakon upanayane, sve do samavartane, mladi¢ je brahmacarin "sljedbenik
brahmana, ucenik”. Nakon vivahe postaje grhastha "domacin". Prije smrti
mogao se covjek povucéi iz ku¢e u Sumu i postati vanaprastha "onaj koji je
otiSao u Sumu", ili se ¢ak odreci svega imutka i postati Samnyasin "onaj Koji
je sve odbacio". To su Cetiri moguca zivotna razdoblja ili stanista — asrama,

za koje su propisane posebne duznosti — dharma.” (Jezi¢, 1999, str. 42)

Polaze¢i od ovih postavaka, istaknut ¢e se termini koji upucuju na polozaj (nacin Zivota)
staroindijskoga drustva kroz iSCitavanje i1 analizu Manuova zakonika. Od druge adhyaye
(strofe broj 26) pa do kraja jedanaeste adhyaye, Manu isti¢e obrede koji se razumijevaju kroz

prizmu sustava varna i asrama.

13. 4. 1. Druga adhyaya.

Unutar druge adhyaye isticu se obredi koji se obavljaju o djetetovu rodenju (stind.

datakarman). 2. 29 — 2. 35: strofa broj 31 upucéuje na obred nadijevanja imena (stind.

108 Rije¢ niseka javlja se i u Manu 2. 26. Niseka i garbhadhdana su sinonimi, a oznadavaju obred za zadece. Rije¢
Smasana i antyesti takoder su sinonimi, a ozna¢avaju obrede sprovoda i podizanja spomenika preminulome.
109 Brahmanska dharma = varnasramadharma.
110 Najznatniji su obredi oko rodenja — ddtakarman, uvodenje u Vede i arijsku zajednicu — upanayana, vijencanje
—vivaha i pogreb — antyestikriya. (Jezi¢, 1987, str. 129)
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namadheya-karana), strofa broj 34 upucuje na obred prvog izlaska djeteta iz doma (stind.

niskramana) i obred koji se tiCe prvog ¢vrstog obroka (stind. annaprasana), a strofa broj 35

na obred brijanja glave (stind. ¢idakarana):

margalyam brahmanasya
syat ksatriyasya balanvitam /
vaisyasya dhanasamyuktam

sudrasya tu dugupsitam //2. 31//

Caturthe masi kartavyam
Sisorniskramanam Qrhat /
Sasthe' nnaprasanam masi

yadvestam mangalam kule //2. 34//

cidakarma dvidatinam
sarvesameva dharmatah |
prathame’ bde trtiye

va kartavyam sruticodanat //2. 35//

Za brahmana (ime) neka priziva srecu, za
ksatriyu bude ispunjeno snagom, za vaisyu
bude povezano s bogatstvom, a za §tdru

prezrivo.t!

U cetvrtom mjesecu treba se Ciniti obred
izlaska djeteta iz kuce,
u sestom mjesecu prvi ¢vrsti obrok i $to je jo$

u porodici omiljeni dobrosretni obred.

Obred brijanja glave prema dharmi bas za sve
dvorodene treba se Ciniti
prema pravilu ¢uvenja (objave) u prvoj ili

tre¢oj godini zZivota.

Nakon obreda o rodenju, Manu iznosi propise koji se ti¢u uvodenja u Vede i U arijsku

zajednicu (stind. upanayana''?): 2. 36 — 2. 64: strofa broj 36 svjedoci o razdoblju koje je

prikladno za pristupanje obredu inicijacije:

garbhastame' bde kurvita
brahmanasyopanayanam /
garbhadekadase radiio
garbhattu dvadase visah 112. 36//

d Sodasad brahmanasya savitri nativartate /

a dvavimsat ksatrabandhora

Upanayana brahmana nek se ¢ini u osmoj
godini od zaceca,
kralja u jedanaestoj godini od zaceca, a

vai$ye u dvanaestoj godini od zaceca.

Za brahmana kitica Savitri**® ne prelazi

razdoblje od 16 godina,

111 Nadijevanje imena odvija se deset ili dvanaest dana nakon rodenja djeteta. Osim $to se ime daje pripadnicima
muskoga roda, ime se nadijeva i Zenskoj djeci. Tako Manu 2. 33 kaze da se Zensko ime treba jasno izgovarati, da

ono mora imati jasno znacenje, i tako dalje.

112 Kane u djelu "History of Dharmasastra" isti¢e kako su obredi od garbhddhane do upanayane obavezni za sve

dvorodene. (Kane, 1941, str. 197)
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Caturvimsatervisah 112. 38//

ata urdhvam trayo' pyete
yathakalamasamsKrtah |
savitri patita vratya

bhavantyaryavigarhitah 112. 39//

maundt trivrtsama slaksna
karyd viprasya mekhala /
kSatriyasya tu maurvi

dya vaisyasya sanatantavi //2. 42//

udvrte daksine
panavupavityucyate dvidah |
savye pracinamaviti niviti

kanthasaddane //2. 63//

za ksatriyu od 22 godine, a vaisyu od 24

godine.

Ubuduce, ovi troji, ako nisu posveceni u
prikladno vrijeme,

114

postaju vratya—*, otudeni od svete kitice

Savitri i odbijeni od Arijaca.

Za brahmana se pojas treba uciniti mekan i
trostruko spleten od trave maufda,
za kSatriyu od trave murva, a za vaiSyu od

konoplje.!*®

Dvorodeni se naziva upavitin kada mu je
podignuta desna ruka (kada je vrpca ispod
desnog pazuha),

prac¢inam avitin kada mu je podignuta lijeva
ruka, nivitin kada mu je vrpca objesena oko

vrata. 16

Nadalje, 65. strofa govori o obredu brijanja brade (stind. kesanta ili godana) koji je

analogan obredu brijanja glave (stind. cadakarana), a 66. , 67. i 68. strofa svjedoCe o

sakramentima koji vrijede za pripadnice zenskog spola:

kesantah Sodase varse

brahmanasya vidhiyate /

Kesanta se kod brahmana provodi u 16.

godini Zivota,

radanyabandhordvavimse kod radanye u 22. godini Zivota, a kod vaisye

vaisyasya dvyadhike tatah 112. 65// od toga dvije vise (u 24. godini).

113 Utitelj uenika koji postaje brahmaéarin uéi svetu mantru — zaziv Savitra — kiticu SavitrT koja mu postaje
duhovnom majkom. (Jezi¢, Jauk-Pinhak, & Gonc-Moacanin, 2001, str. 21) Brahmani u¢e gayatri RV 1II 62, 10,
ksatriye uce tristubh I 35, 2, a vai§ye dagati I 35, 9 ili IV 40, 5. (Jezi¢, 1999, str. 41)

114 Pojam vrdtya se tumaéi u desetoj adhyayi, od strofe broj 20 do strofe broj 23.

115 Na kraju djela "Manu's Code of Law", Olivelle daje tumadenja imena faune, flore, bogova, ljudi, mjesta,
obreda i tako dalje.

116 Djecak koji pristupa obredu inicijacije, osim §to uéi svetu kiticu Savitrl, nosi pojas ili vrpcu — upavita ili
mekhala i $tap — danda (brahmanu seze do kose, kSatriyi do Cela, a vaiSyi do nosa), te se poznaje po polozaju
ruke. Rije€ je o znakovima po kojima se prepoznaje djecak koji pristupa upanayani.
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amatrika tu karyeyam strinamavrdasesatah | U odredenom redoslijedu i u odredeno doba,

samskarartham sarirasya za svrhu samskare tijela, ova se treba Ciniti za
vathakalam yathakramam //2. 66// zene, ali bez vedske mantre.

esa prokto dvidatinam- Izreceno je pravilo inicijacije U nauk za
aupanayaniko vidhih | dvorodene,

utpattivyandakah punyah pravilo koje je znak (novog) rodenja i koje je
karmayogam nibodhata //2. 68// prikladno. Naugite pridodane obrede.!’

.....

pripadnike prve tri varne, i ulazi u razdoblje brahmacarina. U tom razdoblju treba sluZiti
ucitelju, Cuvati spolnu cistocu 1 poStovati propisano ponasanje. Nauk zavrSava obrednim
kupanjem. (Jezi¢, 1987, str. 130) Manuov zakonik o prvom zivotnom razdoblje svjedoc¢i od

69. do 249. strofe druge adhyaye:

upaniyva guruh Sisyam Nakon obreda inicijacije!8, ugitelj prvo neka
Siksayeéchauéamaditah | poduci ucenika prociséenju,
acaramagnikaryam c¢a ispravnom vladanju i paljenju ognja, pa i
samdhyopasanameva ¢a //2. 69// $tovanju u vrijeme sandhye.
adhyesyamanastvacanto Poucavati treba onoga koji se sprema uciti
yathasastramudanmukhah / (da ¢ée ugiti) srknuvsi vodu?®, okrenut licem
brahmaridalikrto' dhyapyo prema sjeveru u skladu sa $astrom, ¢ini
laghuvasa ditendriyah 112. 70// brahmaiidali*®, odjeven je u laganu odjeéu, i

svladavsi (svoja) osjetila.

117 Manu 2. 68: Naudite obrede koji se nadovezuju na upanayanu.

118 Manu 2. 69: upaniya guruh §iSyam - doslovno pise "iniciravsi, ucitelj uenika..." — upaniya = gerund.

119 Kane u djelu "History of dharmasastra" isti¢e kako se pro¢is¢enje (tjelesno) naziva $auca, a ispravno vladanje

acara. (Kane, 1941, str. 323)

120 4¢amana je jedan od dijelova sandhye. Rije¢ sandhya doslovno zna¢i "sumrak” i "osvit" ("sastavljanje" dana

i no¢i), a upucuje na molitve koje se izvode ujutro i navecer (Manu 2. 101). Kane navodi da su temeljni dijelovi

sandhye acamana, pranayama, mardana, aghamarsana, dapa Gayatri i upasthana. O a¢amani, odnosno o

"srkanju" vode govori Manu u drugoj adhyayi, od strofe broj 58 do strofe broj 62. Tako Manu kaze kako se voda

treba srkati sa dlana od korijena palca (stind. brahmatirtha) — jedan od naéina na koji se voda srée. Osobito je

vazno da se acamana provodi prije i nakon jela (stind. bhodana) radi pro¢is¢enja usta. (Kane, 1941, str. 313-316)

121 "Brahmafidali, m. joining the hollowed hands while repeating the Veda." (Monier-Williams, 2005, str. 740)
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Na pocetku i na kraju vedske inicijacije ucenik izgovara sveti slog om (stind.
prazava). Manu 2. 76 istice kako je Pradapati istisnuo foneme /a/, /u/ i /o/ iz triju Veda, no
takoder je istisnuo i strofu posveéenu bogu Savitru (Manu 2. 77).

108. strofa druge adhyaye govori o tome §to ucenik treba Ciniti nakon uvodenja u nauk

sve do povratka kuéi (stind. samavartana):

agnindhanam bhaiksacaryam- Dvorodeni koji je primio inicijaciju neka ¢ini
adhaisayyam gurorhitam / paljenje ognja, pros$nju hrane, neka spava na
a samavartandatkuryat podu, neka ¢ini §to je drago ucitelju sve do
krtopanayano dvidah 112. 108// povratka kuci.

Vaznu ulogu u Zivotu u¢enika ima ucitelj. Manuov zakonik i druga djela smrti upucuju
na nekoliko tipova ucitelja. Tako Manu 2. 146 (= Visnudharmasiitra 30. 44) kaze da su i otac
(stind. danaka) 1 ucitelj ocevi (stind. pitr). No, "otac" koji uvodi ucenika u Vede i arijsku
zajednicu i poucava ga Vede zajedno s obredima (= kalpasiitre) i tajnama (= upanisadi) —
stind. acarya — vazniji je i igra vecu ulogu od oca koji je dao (fizi¢ko) rodenje — stind.
danaka. Ipak, Manu 2. 145 kaze kako je ac¢arya deset puta vazniji od upadhyaye (odgajatelja),
kako je otac sto puta vazniji od acarye, a majka tisucu puta vaznija od oca. Prema Manuu 2.
141 1 2. 142 upadhyaya je ucitelj koji u¢i o vedangama, dok je guru ucitelj koji izvodi
sakramente. (Kane, 1941, str. 323 i 324) Osim ova tri tipa ucitelja — aéarya, upadhyaya i guru

— Manu 2. 143 spominje jos jednog ucitelja, a to je rtvid:

agnyadheyam Onaj koji, izabran, ¢ini obrede ustanovljenja
pakayadiianagnistomadikanmakhan / ognja, kuhane Zrtve, jednodnevnu somsku
yah karoti vrto yasya Zrtvu (stind. agnisroma) i druge, njega se

sa tasyartvigihocyate //2. 143// ovdje naziva rtvid.

Krtopanayanasyasya vratadesanamisyate / Koji je primio ovu upanayanu'??, tezi
brahmazno grahapam caiva polaganju zavjeta i postepenu primanju svete
kramena vidhipirvakam //2. 173// rije¢i Veda prema propisu.?

122 "Krtopanayana, m. one who has been invested with sacrificial cord." (Monier-Williams, 2005, str. 303) Ovaj
prijevod upucuje na ono §to je receno u strofi 169: Manu 2. 169 govori o trima rodenjima:

maturagre' dhidananam dvitiyam maufidibandhane / Prema vedskom pravilu, prvo rodenje dvorodenog je
trttyam yadfiadiksayam dvidasya $rutiCodanat // 2. od majke, drugo u vezivanju vrpce od trave maufida, a
169// tre¢e u posvecenju u (sam) obred Zrtve.
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225. strofa svjedoci o postovanju starijih, a 226. strofa o utjelovljenju svakog od njih:

acaryasca pita ¢aiva mata
bhrata ¢éa pirvadah |
nartenapyavamantavya

brahmanena visesatah 112. 225//

acaryo brahmano mirtih pita
miirtih pradapateh |
mata prthivya mirtistu bhrata

svo murtiratmanah 112. 226//

na purvam gurave Kiméidupakurvita
dharmavit /

snasyamstu gurupdadiiaptah

Saktya gurvarthamaharet //2. 245//

ksetram hiranyam gamasvam
chatropanahamantatah |
dhanyam vasamsi sakam va gurave

pritimaharet //2. 246//

I acarya i otac i mati i stariji brat ne trebaju se
nepravedno potcjenjivati,
0sobito ne sa strane brahmana, ¢ak i ako je

povrijeden.

Acarya je utjelovljenje Brahmana, otac je
utjelovljenje Pradapatija,
mati je utjelovljenje Zemlje, a vlastiti brat je

utjelovljenje sebe (to jest Covjeka samoga).

Koji zna dharmu neka nista ne pruza
unaprijed guruu*?*; no koji ée postati
okupani, neka s guruovom dozvolom da dar

guruu prema svojim moguénostima —

zemlju, zlato, konja i govedo, i konacno,

obucu 1 suncobran, bogatstvo, odjecu ili

povrée, guruu neka pruzi zadovoljstvo.1%

Julius Jolly u djelu "Hindu Law and Custom" isti¢e kako u€enik u¢i Vede najmanje

12 godina, te kako autori djela smrti najviSe paZnje posvecuju ispravnom vladanju (stind.
acara) ucenika i njegovu odnosenju prema ucitelju.!?® Osim toga $to ucenik iskazuje
postovanje prema ucitelju, iskazuje ga i prema njegovoj zeni i njegovu sinu. Manu 2. 177 do

2. 197 govori o onome §to brahmacarin ne smije Ciniti — plesati, pjevati, kockati, jesti meso,

123 Manu 2. 174 isti¢e da kada ucenik zapo€inje sa zavjetima, tada oblaci novu odjeéu, stavlja novu vrpcu ili
pojas, uzima novi $tap, i tako dalje. Kane u djelu "History of Dharmasastra" tumaci termin "vrata". (Kane, 1941,
str. 370-374)

124 K oji zna dharmu neka nista ne daje ucitelju prije povratka kuéi (stind. samavartana)".

125 posljednje dvije strofe — 245 i 246 — predstavljaju zaklju¢ak druge adhyaye (dijela Manuova zakonika koji
najveéim brojem strofa govori o prvom Zivotnom razdoblju).

126 Kane u djelu "History of Dharmasastra" isti¢e dva tipa brahmacarina, upakurvana (Manu 2. 245) i naistika
(student koji ostaje kod ugitelja do smrti) < nistha, "kraj" ili "smrt". Ideja o vje¢nome uceniku je vrlo stara:
Chandogyopanisada II. 23. 1. (Kane, 1941, str. 375)
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med ili zacine, ozlijediti zivo bice, lagati, klevetati, i tako dalje. Ucenik svaki dan mora
isprositi hranu i predati ju ucitelju, te uzeti od ucitelja samo ono §to mu on ponudi (Manu 2.
182 — 2. 187). Na kraju prvog Zivotnog razdoblja vrsi se obredno kupanje, te ucenik postaje
snataka. Nakon Sto se vrati domu svojih (fizickih) roditelja, mladi¢ se moze vjencati i tako
ulazi u drugo Zivotno razdoblje kada postaje grhastha, "domacin". (Jolly, 1928, str. 321 i 322)
Manuov zakonik grhasthi posvecuje trecu (3. 1 — 3. 285), Cetvrtu (4. 1 — 4. 260) i petu (5. 1 —
5. 169) adhyayu.

13. 4. 2. Tre€a adhyaya.

Tre¢a adhyaya Manuova zakonika dijeli se na dvije glavne teme — brak (3. 1 — 3. 66) i
domacin (3. 67 — 3. 286). Tako Kane u djelu "History of Dharmasastra" istice neke
karakteristike braka. Smatra da je brak najvazniji sakrament, a rijeci koje se odnose na pojam
braka su sljedece: udvaha (odvodenje djevojke iz kuce roditelja), vivaha (odvodenje djevojke
radi udaje), parinaya ili parinayana (vodenje uokolo), upayama (priblizavanje) i panigrahana
(uzimanje ruke djevojke). Sve su to dijelovi braka. Svrha braka je, $to primjerice navodi i
Rgveda X 85: 36, da se omoguci muskarcu da postane domacin, da izvodi obrede i da dobije
sinove. Manu 9. 28 istice da o zeni ovisi potomstvo, izvodenje vjerskih obreda, vjernost,
zadovoljstvo i nebo.

Sto se ti¢e mladozenje i njegovih vrijednosti koje ga &ine privlaénim, Manu 4. 244
kaze da je najvazniji ugled obitelji, a Manu 3. 6 — 3. 7 isti¢e deset tipova obitelji koje treba
izbjegavati (primjerice, one obitelji u kojima se ne provode sakrametni, koje nemaju muskoga
¢lana, 1 tako dalje). Takoder, postoje situacije zbog kojih ugledne/dobre obitelji postaju
losima, o ¢emu svjedo¢i Manu 3. 63 do 3. 65.

Pravila za odabir mlade su brojna. Manu 3. 4 istice kako mlada mora imati odredene
karakteristike (stind. laksana). Te karakteristike mogu biti vanjske/tjelesne (stind. bahya) i
nevidljive/unutarnje (stind. abhyantara). Nadalje, mlada mora biti djevica i mora imati brata
(Manu 3. 4, 3. 11). Takoder, Manu 3. 12 isti¢e kako mlada mora dolaziti iz istoga staleza, a to
se naziva pirva kalpa, "najvisa procedura". Uz piirva kalpu postoji i anukalpa, "manje
prihvatljiva procedura", a rije¢ je o tome da brahman za Zenu mozZe uzeti pripadnicu bilo
kojeg staleza, kSatriya iz svog staleza, iz staleZa vaidya ili $iidra, vaiSya iz svog ili staleza
studra, a $uidra samo iz svog staleza (Manu 3. 13). No, pitanje endogamije i egzogamije je
mnogo kompleksnije i njemu Kane pridaje u devetom poglavlju drugog sveska mnogo paznje.
Tako istice kako muskarac mora izabrati Zenu iz istoga staleZza (endogamija), ali unutar neke

zajednice postoje grupe koje su bile zabranjene za obred vjencanja s osobom koja je pripadala
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drugoj grupi istoga staleza ili zajednice (egzogamija). Peta strofa trece adhyaye spominje
pojmove (a)sagotra i (a)sapinda (uz njih se javlja i pojam sapravara ili arseya ili arsa, no
Manusmrti ga ne obraduje). Pojam sagotra oznacava one koji pripadaju istoj gotri
(brahmanskom rodu, ¢esto racunajuc¢i do vedskih mudraca), a pojam sapinda na one Koji
imaju istu pindu, odnosno nekoga zajednickoga od predaka do treCega narastaja kojima treba
prinositi pindu: otac — sin, majka — sin, djed — unuk, do pradjede ili prabake s obiju strana,
odnosno do praunuka na strani potomaka. | pojam pravara odnosi se na neki niz predaka.
Kane napominje da ako se netko i ozeni djevojkom koja je sagotra, sapinda ili sapravara,
dakle ¢lanicu porodice (kula) po jednome od tih nacela, ona po zakonu ne postaje njegovom
Zenom.

Osim ovih pojmova vazno je istaknuti pojmove anuloma i pratiloma o kojima Kane
govori na pocetku devetog poglavlja. Pojam anuloma oznacava situaciju u kojoj se muskarac
iz viSega staleza zeni djevojkom iz nizega staleza ("prirodan red"), a pratiloma oznacava
obrnutu situaciju ("neprirodan red").

Sto se ti¢e vremena koje je idealno za brak, i za muskarca i za Zenu 0no ovisi 0 samoj
osobi, o stalezu kojem pripada, i1 tako dalje. MuSkarac se za razliku od Zene, ne mora oZeniti.
Muskarci su se ipak, najcesce Zenili sa oko dvadeset godina (to je opet ovisilo o vremenu koje
je provedeno u ucenju Veda). Manu 9. 94 isti¢e kako se muskarac koji ima 30 godina moze
ozeniti djevojkom koja ima 12 godina, a koji ima 24 godine, djevoj¢icom od 8 godina. O
sadrzaju braka Kane govori u drugom svesku, od str. 531 do str. 538. (Kane, 1941, str. 427-
541) Sljedece strofe svjedoce o ulasku u drugo zivotno razdoblje (3. 2), odabiru mlade (3. 4,
3.5,3.131i 3. 15), vrstama braka (3. 21), spolnom odnosu (3. 46), o bra¢noj harmoniji (3. 60)
I degradaciji obitelji (3. 66):

vedanadhitya vedau va Izu¢iv§i na postupan nacin Vede, ili dvije
vedam vapi yathakramam / Vede, ili pak (samo jednu) Vedu, u¢enik koji
aviplutabrahmacaryo nijje  povrijedio  brahmacaryu  (spolnu
grhasthasramamavaset //3. 2// suzdrzanost), neka ude u asramu (stadij)
domacina.
gurunanumatah snatva Izvr$ivsi obred kupanja, s uciteljevom (guru)
samavrtto yathavidhi / dozvolom, i vrativsi se kuci prema propisu,
udvaheta dvido bharyam dvorodeni neka se oZeni Zenom koja pripada
savarnam lakSananvitam //3. 4// istomu stalezu 1 koja  posjeduje
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asapinda ¢a ya maturasagotra
¢a ya pituh |
sd prasasta dvidatinam

darakarmanyamaithunt /3. 5//

sudraiva bharya sudrasya
sa ¢a sva ¢a visah smrte /
te ¢a sva caiva radnah Syuh

tas¢a sva é¢agradanmanah 113. 13//

hinadatistriyam mohad-
udvahanto dvidatyah |
kulanyeva nayantyasu

sasamtanani Sudratam //3. 15//

brahmo daivastathaivarsah
pradapatyastathasurah |
gandharvo raksasascaiva

paisacasc¢astamo dhaman //3. 21//

rtul svabhavikah strinam
ratrayah Sodasa smrtah |
Caturbhiritaraih sardhamahobhih
sadvigarhitaiz //3. 46//

karakteristike/oznake.

Ona koja ima drugaciju pindu nego (njegova)
mati i drugaciju gotru nego (njegov) otac, i
nije nezdruzena (neCijim) brakom (nije
svojta) preporuCena je dvorodenima za

zenidbu.

Stidra neka bude Zena $udre, a ta i(li) neka
vlastitoga staleza vaiSye — prema predaji
(zakonu), njih dvije i(li) neka vlastitoga
staleza neka bude (Zena) kralja, te njih tri i(li)
neka vlastitoga staleza (zena) vrhorodenoga

(brahmana).

Dvorodeni koji Zene, zbog zaslijepljenosti,
Zzene nize kaste, brzo svode obitelji i

potomke, na razinu $udre.

(Osam vrsta braka jesu) brahma, pa daiva,
arSa, pa pradapatya, asura, gandharva 1

raksasa, te pai$aca, osmi i najgori.t?’

Prirodno je doba zena, prema tradiciji,
Sesnaest no¢i zajedno sa cetiri druga dana

zabranjena od dobrih ljudi.*?®

127 Radi se 0 osam vrsta braka koje Manuov zakonik nabraja. U 24. strofi tre¢e adhyaye Manu istie da se prema
tradiciji prvih Sest vrsta tice brahmana, zadnjih Cetiri kSatriye, a istih tih Cetiri, osim vrste Raksasa, vaiSye i

sudre.

128 Manu 3. 47 isti¢e da su izmedu tih noéi, prve &etiri (u doba mjese¢nice) zabranjene (16 + 4 = 20), te
jedanaesta i trinaesta (valjda unutar tih Sesnaest); dopusteno je, ¢ini se, od 28 dana ciklusa 20 — 4 — 2 = 14
plodnih noéi (prirodno doba Zenino). Ostalih se osam valjda smatra neplodnima. A Manu 3. 48 isti¢e kako
muska djeca bivaju zaCeta na parne no¢i, a zenska na neparne.

57



samtusto bharyaya bharta U kojoj obitelji je muz zadovoljan Zenom i
bhartra bharya tathaiva ¢a / Zena muzem,
yasminnetatkule nityam tamo je sreca uvijek prisutna.

kalyanam tatra vai dhruvam //3. 60//

mantratastu samyddhani Cak i siromasne obitelji obdarene mantrom,
kulanyalpadhananyapi / postaju "ugledna obitelj" i stjecu veliku slavu.
kulasamkhyam ¢a gaééhanti

karsanti ¢a mahadyasah 113. 66//

Druga tema tre¢e adhyaye govori o domacinu i njegovim duznostima, a moze se
podijeliti na temu o pet velikih Zrtava (3. 68 — 3. 121) i na temu o obredima za pretke (3. 122
— 3. 286).

Na pocetku treba naglasiti kako se obredi dijele na ku¢ne (stind. grhya) i objavne
obrede (stind. srauta).*®® Oni se razlikuju prema tome tko ih obavlja i po ognjima potrebnima
za njihovo izvodenje. Kuéne obrede moze obavljati sam domacin (stind. grhapati) ili ga mogu
zamijeniti ¢lanovi obitelji ili brahman, dok objavne obrede mozZe obavljati za Zrtvovatelja
(stind. yadamana) samo svecenik brahmanskoga staleZa, i to (osim agnihotre) najmanje Cetiri
svecenika. Za kuéne obrede potreban je domaci oganj (stind. grhya, avasathya, aupasana), a
za objavne su potrebna barem tri ognja. (Jezi¢, 1999, str. 40)

Ku¢ni obredi su sakramenti, pet mahayadna, "velikih Zrtava" i sedam pakayadiia,
"kuhanih prinosa”. (Jezi¢, 1999, str. 41)

Mahayadiia, iako se zove "velika Zrtva", predstavlja skromne svakodnevne prinose.
Pet su mahayadia brahmayadiia, "Zrtva svetoj rije¢i brahmanu", pityyadiia, "zrtva precima",
devayadiia, "Zrtva bogovima", bhiitayadiia, "Zrtva za sva bi¢a" i manusyayadia ili nryadia,
"Zrtva ljudima". Svetoj rije¢i brahmanu se posvecéuje kazivanje navoda iz Veda, precima se
nesto hrane istresa prema jugu, bogovima se lije maslo u oganj, bi¢ima se odlaze hrana po
ku¢i 1 oko nje, dok se ljudima zrtvuje tako da se netko pogosti, najées¢e i najradije, brahman.
(Jezi¢, 1999, str. 42 1 43)

Kane u djelu "History of Dhamrmasastra" istice vaznost dnevnih i cikli¢kih duznosti i

obreda (stind. ahnika, acara) koje €ine sastavni dio Zivota snatake, onoga koji ¢e tek postati

1290 kuénim i svecanim obredima pise i Mislav Jezi¢ u djelu "Rgvedske upani$adi" (od stranice broj 38 do
stranice broj 73), te u djelu "Rgvedski himni" (od stranice broj 127 so stranice broj 138, te od stranice broj 196
do stranice broj 204).
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domacin, i grhasthe, domacina. (Kane, 1941, str. 640) Tako primjerice, Manu 6. 90 istice

vaznost domacina;:

yvatha nadinah sarve sdagare Kao §to sve rijeke idu K sastajali$tu u moru,
yanti samsthitim / tako i svi asramini (ljudi svih Zivotnih stadija)
tathaivasraminah sarve idu k sastajalistu u grhasthi.

grhasthe yanti samsthitim //6. 90//

Glavni dijelovi ahnike (dnevnoga obreda) jesu ustajanje iz kreveta, tjelesno
prociscenje (stind. Sauca), pranje zubi (stind. dantadhavana), obredno kupanje (stind. snana),
sandhya (jutarnja poboznost), tarpana, pet mahayadna (ukljucujucéi i brahmayadiu i postivanje
gosta), homa (ljevanica), bhodana (hranjenje), stjecanje imutka, ucenje, veCernja sandhya,
darivanje (stind. dana), odlazenje u krevet, izvodenje Zrtava u propisano vrijeme, i tako dalje.
Manu 4. 152 iznosi neke od navedenih dijelova ahnike. (Kane, 1941, str. 646)

Sto se tie pet "velikih Zrtava", Kane navodi kako domacin ima glavnu ulogu i kako ne
treba pomo¢ svecenika. (Kane, 1941, str. 696) U drugom svesku djela "History of
Dharmasastra", Kane u detalje opisuje pet mahayadfia. Tako za brahmayadsiu ili svadhyayu
isti¢e koji se tekstovi recitiraju — Cetiri Vede, kalpe, itihasa, purane, i tako dalje. Nakon
brahmayadiie slijedi tarpana bogovima, mudracima (stind. rsijima) i precima.

Devayadiia  se izvodi izlijevanjem masla u oganj (stind. homa).
Baudhayanadharmasittra II. 6. 4 1 Gautamadharmasiitra V. 8-9 isticu da se devayadia sastoji
od prinosa u oganj (hrane ili goriva). Prilikom tog ¢ina izgovara se rije¢ svaha'® i to nakon
izgovaranja imena nekog boga u dativu, primjerice, "Indraya svaha!". Bogovi kojima se
prinosi homa razliciti su, i to ovisno o tekstovima koji se bave odredenom temom, odnosno
ovisno o razli¢itim grhyastitrama i dharmasttrama. (Kane, 1941, str. 705)

Vaisvadeva se odnosi na prinose kuhane hrane svim bogovima. Tako Smrtyarthasara
isti¢e kako vai§vadeva obuhvaca tri dnevne zrtve: devayadiiu, bhiitayadiiu i pitryadiiu. (Kane,
1941, str. 741) Naziva se vai$§vadeva jer se u tom obredu zrtva prinosi svim bogovima ili pak
zato $to je hrana kuhana za sve bogove. Prema Manuu 3. 84 — 3. 86 u "sve bogove" spadaju
Agni, Soma, Agnisoma, Vi§ve Devah, Dhanvantari, Kuhii, Anumati, Pradapati, Dyavaprthivi,
Agni Svistakrt. Nadalje, sva starija djela smrti isti¢u da se vaisvadeva izvodi ujutro i navecer
(Manu 3. 121). (Kane, 1941, str. 7411 742)

130 "Syaha, ind. (with dat. ; an exclamation used in making oblatious to the gods; ...)." (Monier-Williams, 2005,
str. 1284)
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Sto se ti¢e bhiitayadiie ili baliharaze, bali (dio hrane koji se odvaja prilikom izvodenja
vai$vadeve) prinosi Se svim bogovima kao i devayadiia, vodama, biljkama, stablima, domu,
kuénim bozanstvima, Indri, Yami, i tako dalje. Kane isti¢e kako se bali kao dio bhiitayadiie
prinosi, ne u vatru, ve¢ na tlo. Manu 3. 87 — 3. 93 naglaSava kako se nakon izvodenja
vai$vadeve, treba prinositi bali u svim smjerovima i to Indri (na istok), Yami (na jug), Varuni
(na zapad), Somi ( na sjever), i tako dalje. (Kane, 1941, str. 745-748) Prinos precima izvodi se
na tri nacina, tarpazom (Manu 3. 70 i 3. 283), baliharazom (ostaci bali hrane se prinose
precima) i izvodenjem sraddhe (Manu 3. 82 — 3. 83). (Kane, 1941, str. 748)

Na kraju, manusyayadiia se sastoji u iskazivanju poStovanja prema gostu (Manu 3.
70). (Kane, 1941, str. 748-752)

Sto se ti¢e $udre, on izvodi pet "velikih Zrtava", no bez recitiranja vedskih ili
puranskih mantra. Takoder, on ne prinosi kuhanu, ve¢ nekuhanu hranu pri prinosu vaisvadeva

"svim bozima". (Kane, 1941, str. 745)

vaivahike' gnau kurvita Domacin neka ¢ini kuéne obrede u zenidbeni

grhyam karma yathavidhi / oganj prema pravilu,

paiicayadnavidhanam c¢a 1 pet Zrtava prema propisu, te dnevno

paktim ¢anvahikim grhi /3. 67// kuhanje.

adhyapanam brahmayadiiah Ugenje je (Veda) brahmayadiia, tarpapa’® je

pitryadiastu tarpanam / pitryadiia,

homo daivo balirbhauto homa (je prinos) bogovima, bali bi¢ima,

nryadiio' tithipidanam //3. 70// iskazivanje je poStovanja prema gostima
nryadiia.

devatatithibhrtyanam Koji ne izvodi (ovih) pet — za bogove, goste,

pitrnamatmanascéa yah | sluge, oCeve i sebe,

na nirvapati pané¢anam- on, koji dise, ne zivi.*?

ucchvasanna sa divati //3. 72//

ahutam ¢a hutam ¢aiva Pet se naziva zrtava ahuta 1 huta, zatim i

131 Postoje brojna tumacenja pojma "tarpana”, no prema jednom od njih, tarpana (prinos vode bogovima, riijima
i precima) dio je (stind. asga) snane, ali i brahmayadfe. Nadalje, voda koja se prinosi bogovima izlijeva se s
onog dijela ruke koji se naziva devatirtha, a precima s onog dijela ruke koji se naziva pitrtirtha. (Kane, 1941, str.
668 i 639)

132 Tko izvodi navedene Zrtve, nikada neée biti ukaljan/onec¢iséen grijehom. (Kane, 1941, str. 698)

60



tatha prahutameva ¢a /
brahmyam hutam prasitam

¢a painica yadnanpracaksate //3. 73//

dadyadaharahah sraddham-
annddyenodakena va /
payomiilaphalairvapi

pitrbhyal pritimaharan //3. 82//

vaisvadevasya siddhasya
grhye' gnau vidhipiurvakam /
abhyah kuryaddevatabhyo

brahmano homamanvaham //3. 84//

evam samyagghavirhutva
sarvadiksu pradaksinam /
indrantakappatindubhyah
sanugebhyo balim haret //3. 87//

evam yah sarvabhutani
brahmano nityamarcati /
sa gac¢chati param sthanam

tedomurtih pathardund //3. 93//

krtvaitadbalikarmaivamatithim
purvamasayet /

bhiksam ¢éa bhiksave dadyad
vidhivad brahmacarine /3. 94//

prahuta,

brahmya huta i prasita.'%3

Dan za danom neka ¢ini $raddhu, vodom 1ili
hranom,
mlijekom, korijenjem ili plodovima,

pruzajuci zadovoljstvo o¢evima.

Brahman nek ¢ini dan za danom homu
(Ijevanicu) pripravljene vaisvedeve
u kuéni oganj prema pravilu, ovim

bozanstvima...

Zrtvovavsi ljevanicu ispravno, neka &ini
prinos hrane (bali)

Indri, Yami, Varuni, Somi i (njihovim)
pratiocima (uvijek) na desno u svim

smjerovima.

Brahman koji tako uvijek Stuje sva Ziva bica,
on ide pravim putem kao utjelovljenje sjaja
(kao lik vatre) do najvisega mjesta.

Ucinivsi taj prinos hrane (bali), prvo neka
nahrani gosta, i dade, prema propisu,
dar (stind. bhiksa)'* brahmaéarinu koji prosi

hranu.

133 pet "velikih zrtava", poznatih iz vedskog vremena (primjerice, Satapathabrahmana XI 5. 6. 1.), prema drevnim
mudracima naziva se Ahuta, Huta, Prahuta, Brahmya Huta i Prasita. Manu 3. 74 navodi da je ahuta jedanka dapi
(brahmayadiii), huta homi (devayadiii), prahuta bhitayadiii, brahmya-huta manusyayadiii, a prasita pitrtarpani
(pitryadiii). Zanimljivo je da se pakayadiia, "kuhana Zrtva" dijeli prema vrsti na huta, "izlivene u oganj", ahuta,
"neizlivene" — izlozene samo kao prinosi hrane bali, potom prahuta, prinosi precima i prasita, pojedene ako su
ponudene gostu. (Kane, 1941, str. 698 1 699; Jezi¢, 1999, str. 43)

134 Bhiksa je dar (uglavnom hrana) dobiven prosidbom.
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sampraptaya tvatithaye
pradadyaddasanodake /
annam caiva yathasakti satkrtya
vidhipurvakam //3. 99//

ekaratram tu nivasannatithir-
brahmanah smrtah /

anityam hi sthito yasmat
tasmadatithirucyate //3. 102//

brahmanasya tvanatithirgrhe
radanya ucyate /
vaisyasidrau sakha ¢aiva

dnatayo gurureva ¢a //3. 110//

devanysinmanuSyamsca pityn

grhyaséa devatah |

Neka ponudi gostu koji dode sjedalo i vodu,
pa i hranu prema propisu, tako mu iskazavsi

postovanje prema propisu.t*®

Prema predaji, brahman je gost koji ostaje
samo jednu no¢.

Naziva se gost (atithi) jer je njegovo ostajanje
(sthita) kratko (a-nityam).

Radanya se ne naziva gostom (atithi) u kuci
brahmana,
ni vai$ya i $tdra, ¢ak ni prijatelj, ni rodaci ni

guru.

Domacin neka, pocastiv§i bogove, mudrace

(r8i), ljude i oceve i kuéna bozanstva,

pudayitva tatah paséad grhasthah potom jede ostatke (ono $to je ostalo).

sesabhugbhavet //3. 117//

Velik broj strofa tre¢e adhyaye Manu posvecuje kué¢nim obredima za pretke (3. 122 —
3. 286) koji se nazivaju sraddha.'®® Brahmapurana navodi da je $raddha ono $to se daje
brahmanima s namjerom da bude za pretke i to u odredeno vrijeme, na odredenom mjestu i u
skladu sa propisanom procedurom. (Kane, 1973, str. 334) Prema nekima, $raddha oznacava tri
stvari: homu, prinos pinda i zadovoljstvo brahmana koji je pozvan na veceru. (Kane, 1973,
str. 335)

Kako bi objasnio znacenje rije¢i $raddha, Panini tumaci izvedene rije¢i "$raddhin" i
"$raddhika", "onaj koji je pojeo veceru $raddha". Panini navodi da rije¢ sraddha dolazi od
"$rad-dha".

U starija vremena, postojala su tri obreda za pretke, pindapitryadia ili mjese¢na

sraddha, mahapitryadia i aStaka $raddha (na osmi dan tamne polovice mjeseca, vjerojatno

135 Prema Kulliki i Raghavanandi rije¢ satkrtya znadi "uredivsi" (eng. garnished), a prema Medhatithiju i
Govindaradi znaci "iskazavsi poStovanje prema primatelju" (eng. honoured the recipient).
136 Sraddha obredima mnogo paZnje posvecuje Kane u &etvrtom svesku djela "History of Dharmasastra" (od
stranice broj 334 do stranice broj 552).
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osobito u maghi, a mozda i drugim zimskim mjesecima: 12. — 2. (3.)). Procedura asraka
obuhvaca tri dijela: homu, pozivanje brahmana na veceru i obred zvan anvasStakya ili
avastaka. (Kane, 1973, str. 352-356)

Kada se u Manuovom zakoniku govori o obredima sraddha, tada se napominje tko
moze izvrSavati navedeni obred (stind. sraddhadhikarin), komu se prinosi $raddha
(neposrednim precima: ocu, djedu, pradjedu — Manu 9. 137; Manu 3. 193 — 3. 198 isti¢e da
postoji nekoliko razreda predaka), koje je vrijeme idealno za izvrSavanje sraddhe (Manu 3. 82
navodi da domacin obavlja sraddhu svakodnevno i da pri tome prinosi hranu, vodu, mlijeko,
korijenje ili plodove), na kojem se mjestu éraddha moze obavljati (Manu 3. 206 i 3. 207
navodi da se §raddha obavlja na osamljenim i otvorenim mjestima, primjerice na obalama
rijeka), te osobe i Zivotinje koje ne smiju biti na mjestu na kojem se izvodi sraddha (Manu 3.
239 — 242). Zanimljivo je kako Manusmrti iznosi najduzu listu brahmana koji ne smiju
prisustvovati ve¢eri — Manu 3. 150 — 3. 166 — primjerice, lopov, ateist, hramski svecenik,
glumac ili pjevaé, onaj koji poducava djecu sudra, izdajica prijatelja, i tako dalje (92 zabrane).
Osim toga, navode se karakteristike koje brahman mora imati, kao i karakteristike domacéina,
te koliko brahmana moze prisustvovati veceri (primjerice, ako se poziva petero brahmana, dva
su pozvana radi prinosa bogovima, a tri za pretke — Manu 3. 125). Manu 3. 187 navodi kako
je vazno pozvati gosta dan prije vecere $raddha ili na sam dan $raddhe. Postoji jo$ niz pravila
koja se ticu samih prinosa, pravila serviranja hrane, a 0 obredu $raddha govori se od 208. do
265. strofe tre¢e adhyaye. (Kane, 1973, str. 364-366, 377, 379, 392-394, 403 i 406)

Sto se ti¢e klasifikacije $raddha, prema jednima se dijeli na obvezatne (stind. nitya),
prigodne (stind. naimittika) i namjenske (stind. kamya, kojima se ispunjava odredena Zelja), a
prema drugima se obredi sraddha dijele na ekoddista (prinosi za jednu osobu) i parvana
(prinosi se za svakog mladaka i ustapa ocu, djedu i pradjedu). Manu pak isti¢e da postoji pet

vrsta $raddhe, a to su nitya, naimittika, kamya, vrddhi i parvana. (Kane, 1973, str. 380 i 381)

pitryadiiam tu nirvartya Izvr$ivsi zrtvu ocima, brahman koji posjeduje
viprasc¢andraksaye' gniman / oganj, nek ¢ini mjesecnu sraddhu
pindanvaharyakam Sraddham "pindanvaharyaku"**" na dan kad nema
kuryanmasanumasikam //3. 122// mjeseca.

pitrnam masikam sraddham- Mudraci znaju mjesecnu $raddhu (stind.

187 "pipdanvaharyaka, n. a particular $raddha ceremony in which meat is eaten after offering the balls of rice."
(Monier-Williams, 2005, str. 625)
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anvaharyam vidurbudhah |
tadamisena kartavyam prasastena

prayatnatas //3. 123//

ve stenah patitah kliba
ye ¢a nastikavrttayah /
tanhavyakavyayor-

viprananarhanmanurabravit //3. 150//

devakaryad dvidatinam
pitrkaryam visisyate /
daivasm hi pitrkaryasya

purvamapyayanam smytam //3. 203//

sraddham bhuktva ya

ucchistam Vrsalaya prayaécéhati /
sa miidho narakam yati
kalasitramavaksirah 113. 249//

etadvo' bhihitam
sarvam vidhanam paricayadnikam /
dvidatimukhyavrttinam

vidhanam Srityatamiti //3. 286//

13. 4. 3. Cetvrta i peta adhyaya.

sraddhamanvaharyam) za pretke,
(koja) se u tom slucaju treba marljivo izvoditi

preporuc¢enim mesom.

Koji su lopovi, van staleza, koji su slabi i koji
su nevjernici,
te Manu smatra nesposobnima u prinosenju

darova bogovima i duhovima predaka.

.....

obreda za bogove, prema predaji, naime
obred za bogove je prethodni prinos

(krjepljenje; u odnosu na obred za pretke).

Tko pojevsi sraddhu (veceru $raddha), ponudi
ostatke $udri,

taj glupan naglavce ide u pakao Kalasiitra.

Tako su Vama izreceni svi propisi koji se ticu
pet (velikih) Zrtava,
nek se sada Cuje propis o nacinima zivota

glavnih medu dvorodenima.

Cetvrta adhyaya (4. 1 — 4. 260) iznosi propise koji se ti¢u nadina Zivota grhasthe, te

propise koji vrijede za snataku, dok se peta adhyaya (5. 1 — 5. 169) moZe podijeliti na osam

potpoglavlja: uvod, zabranjena hrana, meso, tjelesno pro¢iséenje (stind. sauca), procis¢enje

predmeta, procis¢enje tijela, zakon koji se tiCe zene i zaklju¢na izjava. Slijede neki od

primjera iz Cetvrte i pete adhyaye:

Caturthamayuso bhagamusitvadyam

Prozivjevsi prvu Cetvrtinu zivota kod gurua,
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gurau dvidah |
dvittyamayuso bhagam Krtadaro

grhe vaset //4. 1//

kustuladhanyako va syat
kumbhidhanyaka eva va /
tryahaihiko vapi bhavedasvastanika
evava//4. 7/

vedoditam svakam karma nityam
kuryadatandritah |
taddhi kurvanyathdasakti

prapnoti paramam gatim /4. 14//

rSiyadiiam devayadiiam
bhiitayadiiam ¢a sarvada /
nryadiiam pitryadiiam éa
vathasakti na hapayet //4. 21//

radato dhanamanviéchet samsidan
snatakah ksudha /
yadyantevasinorvapi na

tvanyata iti sthitih /4. 33//

nopagacchet pramatto’ pi
striyamartavadarsane /
samanasayane caiva na

sayit taya saha //4. 40//

brahme muhiirte budhyeta
dharmarthau ¢anucintayet /
kayaklesamsca tanmiilan

vedatattvarthameva ca //4. 92//

dvorodeni

nek sada drugi dio zivota Zivi oZzenjen u kuci.

Nek bude ili domac¢in koji ima zalihu zita za
tri godine ili zalihu zita za Sest dana u loncu,
ili nek bude domacin koji se opskrbio hranom
za tri dana ili domacin koji nema nista za

sutra.

Neumoran neka obavlja vlastite redovite
obrede spomenute u Vedi.
Tko to ¢ini prema moguénostima, doseci ¢e

najvise odrediste.

Neka nikada, prema moguénostima, ne
zanemari zrtvu r$ijima (mudracima),
bogovima,

bi¢ima, ljudima i precima.

Snataka koji je mucen gladu neka trazi novac
od kralja,
od zrtvovatelja 1 u€enika, ali ne od drugog,

tako to stoji.

Nek se ne priblizi pa ni uzbuden, Zeni ako
opazi da ima mjesecnicu,

¢ak neka ne legne s njom u isti krevet.

Nek se probudi u osvit i nek razmatra dharmu
I arthu, i napore ("uklijestenja") tijela koji

zbog njih nastaju, te svrhu i istinu Vede.
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acaryam ca pravaktaram
pitaram mataram gurum /
na himsyadbrahmanan

gaséa sarvamséaiva tapasvinah 114. 162//

pratigrahasamartho’ pi
prasangam tatra vardayet /
pratigrahena hyasyasu

brahmam tedah prasamyati //4. 186//

anena VipI’O vrttena
vartayanvedasdastravit /
vyapetakalmaso nityam

brahmaloke mahiyate //4. 260//

SrutvaitanrSayo dharman
snatakasya yathoditam /
idamiicurmahatmanam-

analaprabhavasm bhygum //5. 1//

evam yathoktam vipranam
svadharmamanutisthatam /
katham mytyuks prabhavati

vedesastravidam prabho //5. 2//

sa tanuvaca dharmatma
maharsinmanavo bhrguh |
Srityatam yena dosend

mrtyurviprandighamsati //5. 3//

anabhyasena vedanamacarasya
¢a vardanat /

alasyadannadosaccéa

Neka ne povrijedi a¢aryu i pravaktra (vrst
ucitelja), oca, majku, gurua,
ni brahmane, ni krave, ni sve one Kkoji

provode prijegor.

Iako je u moguénosti primiti dar, nek
izbjegava prianjanje,
jer zbog primanja darova, brahmanski sjaj

(sjaj od vedske rijeci) brzo slabi.

Brahman koji zna nauku Vede, koji zivi na
ovaj nacin,
koji je slobodan od grijeha, uvijek se slavi u

svijetu Brahmana.

Cuvsi te tako recene duznosti snatake,
18iji su rekli ovo uzvisenom Bhrguu rodenom

iz vatre:

"Postovani, kako smrt ima nadmo¢ nad
brahmanima koji znaju Vede i
sastru i koje slijede vlastitu dharmu, kako je

rec¢eno prije?"

On, pravedan Bhrgu, sin Manuov, je rekao
tim velikim r$ijima:
"Poslusajte, zbog koje pogreske smrt zeli

ubiti brahmane!"

Smrt zeli ubiti brahamne zbog neponavljanja
Veda i zbog napustanja acare,

te zbog lijenosti 1 pogreske poc¢injene zbog
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Mrtyurviprandighamsati 1/5. 4//

dantadate' nudate éa krtaciide
¢a samsthite /
asuddha bandhavah sarve

sitake ca tathocyate //5. 58//

sudhyedvipro dasdahena
dvadasahena bhiumipah |
vaisyah pancadasahena

sidro masena sudhyati //5. 83//

daksine mrtam sudram
puradvarena nirharet /
pascimottarapurvaistu yathayogam

dvidanmanah 115. 92//

somdagnyarkanilendranam
vittappatyoryamasya ¢a /
astanam lokapalanam
vapurdharayate nypah 115. 96//
etad' vo bhihitam sauéam
sapindesu dvidottamah |
asapindesu sarvesu pretasuddhim

nibodhata //5. 100//

balaya va yuvatya va

vrddhaya vapi yosita /

jedenja zabranjene hrane.

Kada umre onaj kojemu rastu zubi i koji je
roden kasnije 1 koji je izvrSio obred brijanja
glave — svi rodaci su nedisti; tako je kazano i

za rodenje. 8

Brahman nek bude proc¢iséen s desetim
danom, kralj s dvanaestim danom,
vaidya s petnaestim danom, a $tidra se Cisti u

mjesecu.

Nek odnese mrtvog $iidru kroz juzna gradska
vrata,
no (tijelo) dvorodenog, kako doli¢i, kroz

zapadna, sjeverna ili isto¢na vrata.'%

Kralj je utjelovljenje osmorice Cuvara svijeta
— Some, Agnija, Surye, Vayua, Indre, Kubere

i Varune, te Yame.'#°

Tako je Vama objavljeno procis¢enje medu
onima koji imaju istu pindu, o najbolji medu
dvorodenima, posluSajte o pro¢is¢enju nakon

smrti svih onih koji nemaju istu pindu.

Ili djevojcicom ili djevojkom ili starijom

zenom — zena ne treba ¢initi

138 Od strofe broj 58 do strofe broj 99 Manu tumadi pro¢id¢enje za Zive u slu€aju smrti u porodici i blizoj okolini
i procis¢enje stvari, a o tome Citatelje obavjestava u 57. strofi.

139 Kroz sjeverna vrata se odnosi tijelo kiatriye, kroz zapadna vai$ye, a kroz isto¢na brahmana.

140 Osam lokapala, "uvara svjetova" prvi se puta javlja u Aitareya-upaniSadi — kao reinterpretacija ranijih
Cuvara triju svjetova (Oganj, Vjetar, Sunce) — a nakon toga ih osam spominju tek mlade upaniSadi
Ramottaratapaniya 5 (32) 1 Nrsimhapurvatapaniya IV 3. Osam lokapala predstavljaju bitan element
posljevedskog brahmanizma koji medu njih svrstava (preZivjela) vedska bozanstva (Soma — S, Indra — I, Yama —
J i Varuna — Z) kao ¢uvare osam razreda bica, ili kao ¢uvare osam smjerova (i medusmjerova) svijeta (stind.
dikpala): Indra (I), Agni (JT), Yama (J), Sarya (JZ), Varuna (Z), Vayu (SZ), Kubera (S; on je sa sjevera potisnuo
vedskog Somu) i Soma ili Candra (SI). (Jezi¢, 1999, str. 133)
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na svatantryena kartavyam
Kimcitkaryam grhesvapi //5. 147//

balye piturvese tisthet
panigrahasya yauvane /

putranam bhartari prete

na bhadeta svatantratam //5. 148//

anena vidhind nityam
paiica yadnanna hapayet /
dvitiyamayuso bhagam

krtadaro grhe vaset //5. 169//

13. 4. 4. Sesta adhyaya.

slobodno/vlastitom voljom nikakav rad u

kuéama.

U djetinjstvu nek ostane pod o¢evim
nadzorom (voljom), u mladosti pod
suprugovim, kada muz umre pod (nadzorom)

sinoval! Neka ne uzi samostalnost.

Nek ne zanemari nikada pet zrtvi u skladu s
ovim pravilima,

nek zivi vjencan u ku¢éi drugi dio zivota.

Sesta adhyaya iznosi podatke koji se ti¢u vanaprasthe, "$umskog pustinjaka" (6. 1 — 6.

32) i samnyasina, "onoga koji je sve odbacio" (6. 33 — 6. 85). Kane u djelu "History of

Dharmasastra" iznosi propise koji se ticu vanaprasthe i samnyasina. Isti¢e kako je staro ime za

vanaprasthu vaikhanasa. Manu 6. 21 kaze da Sumski pustinjak zivi prema zamisli Vaikhanase

(stind. vaikhanasamate), a Medhatithi napominje da je rije¢ o $astri u kojoj su protumacene

duznosti Sumskog stanovnika. Kane takoder u natuknicama iznosi neke karakteristike

vanaprasthe:

a) vanaprastha odlazi u Sumu u pratnji supruge ili sam (tada ostavlja suprugu sinovima) —

Manu 6. 3,

b) Sumski stanovnik sa sobom odnosi tri vedska ognja i oganj grhya, te druge stvari

potrebne za obavljanje Zrtve (prije odlaska u Sumu obavlja obrede srauta na dan

novog mjeseca i na dan punog mjeseca: zrtve nakSatrama, agrayana isti (prinos prvih

plodova), ¢aturmasya (godiSnjodobne zrtve), i zrtve vezane uz uzlaznu i silaznu

putanju Sunca turayana i daksayana) — Manu 6. 4, 6. 9 — 6. 10,

C) vanaprastha ne konzumira hranu koju je konzumirao kao grhastha,

d) izvodi pet mahayadna — Manu 6.516. 7,

e) kupa se dva ili tri puta na dan: ujutro, popodne i navecer ili samo ujutro i navecer,

f) nosi jelenju kozu, pusta kosu i nokte da rastu — Manu 6. 6,
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g) recitira Vedu necujno — Manu 6. 8,

h) zivi u miru, suosjeca sa svim zivim bi¢ima, te je pobijedio osjetila— Manu 6. 8.

Osim ovih karakteristika vanaprasthe iznose se jo§ neki propisi koji se ti€u prehrane i bolesti
(Manu 6. 16 — 6. 32).

Vanaprastha moze biti brahman, kSatriya i vaisya, ali ne i $udra. Nadalje, duznosti
Sumskog pustinjaka i asketa dosta su slicne (primjerice, Manu 6. 25 — 6. 29 isti¢e duznosti
vanaprasthe koje su iste kao i za parivradaku, "lutajué¢eg asketa", Manu 6. 38, 6. 43 i 6. 44).
Razlike izmedu Sumskog pustinjaka i samnyasina "onoga koji je sve odbacio™ jesu sljedece:

a) vanaprasthu moze pratiti supruga, no samnyasina ne moze,

b) prvi mora odrzavati oganj, te izvoditi dnevne i druge zrtve (barem na pocetku tog

zivotnog razdoblja), no samnyasin ne mora, i tako dalje.
Ono $to je osobito bitno za samnyasina je Samyama, "kontrola osjetila”. (Kane, 1941, str. 917-
929) O zadnjem zivotnom razdoblju govori se od Brhadaranyaka-upanisadi — "onaj Koji
napusta sve svjetovne veze". Manu 6. 33 — 6. 86 iznosi karakteristike samnyasina:

a) prije nego li postane samnyasin, izvodi i$ti Pradapatiju — Manu 6. 38,

b) nakon $to napusti suprugu, kucu, obitelj i posjed, zivi van naselja ispod stabla (osim

kada je kiSno doba, tada moze Zivjeti u napustenoj kuci) — Manu 6. 41, 6. 43 — 6. 44,
c) sam luta od mjesta do mjesta,
d) zivi u celibatu (ne smije biti vezan za osjetila) — Manu 6. 41 i 6. 49,
e) ne smije nikoga ozlijediti i ne smije se ljutiti — Manu 6. 40, 6. 47 — 6. 48),
f) ne smije zapaliti ognje srauta ni grhya, niti vatru za kuhanje, jer hranu dobiva samo
ako prosi — Manu 6. 381 6. 43,

g) u naselje moze do¢i samo jednom na dan radi hrane, a no¢u ne bi trebao ostajati u selu
(osim ako je kisno razdoblje) — Manu 6. 43 i 6. 55,

h) moze jesti samo onoliko koliko je potrebno, a posjeduje samo $to je nuzno — Manu 6.
431 6. 44,

1) krati nokte, §iSa kosu i bradu — Manu 6. 52,

J) bez nestrpljenja ¢eka smrt i nikoga se ne boji poslije smrti jer nikoga ne ozljeduje za
Zivota — Manu 6. 40 i 6. 45,

k) nosi Stap (stind. danda) — Manu 6. 52, recitira Vedu — Manu 6. 83, prakticira yogu —
Manu 6. 70 — 6. 75, i tako dalje. (Kane, 1941, str. 931-939)

Slijede primjeri iz Seste adhyaye:

69



evam grhasrame sthitva
vidhivat snatako dvidah /
vane vasettu niyato
yathavadviditendriyah //6. 1//

grhasthastu yada pasyedvali-
palitamatmanah /
apatyasyaiva ¢apatyam

tadaranyam samasrayet //6. 2//

samtyadya gramyamaharam
sarvam c¢aiva pari¢c¢hadam /
putreSu bharyam nikSipya

vanam gac¢chet sahaiva va /6. 3//

agnihotram samadaya grhyam
¢agnipari¢¢hadam /
gramadaranyam nihsrtya

nivasenniyatendriyah //6. 4//

vaneSu tu vihrtyaivam
trttyam bhagamayusah /
¢aturthamayuso bhagam

tyaktva sanganparivradet /6. 33//

asramadasramam gatva
hutahomo ditendriyah /
bhiksabaliparisrantah
pravradanpretya vardhate //6. 34//

Prozivjevsi tako prema pravilu u asrami
domacina, dvorodeni snataka koji je
pobijedio osjetila, nek sabran propisno zivi u

Sumi.

Kada domacin vidi sebe naboranog i
sijedog, te dijete djeteta, tada nek se prikloni

Zivotu u Sumu.

NapustivS§i seosku hranu i sve c¢ime se
okruzio, ostavivsi Zenu sinovima, ili zajedno

s njom, nek ide u Sumu.

Uzevsi sa sobom zrtvu ljevanicu (to jest
Zrtveni oganj) 1 pribor potreban za kuéne
obrede uz oganj, napustivsi selo nek ode

Zivjeti u Sumu suzdrzanih osjetila.

Tako prosavsi tre¢i dio zivota u Sumama,
napustivsi svjetovne veze, u Cetvrtom dijelu

zivota neka luta uokolo (kao asket).

Tko je (tako) lutao (postao samnyasin),
nakon $to je iSao iz asrame u asramu, tko je
prinosio maslo u oganj, pobijedio osjetila,
natrudio se oko prinosa bali i milostinje,

napreduje nakon smrti.
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eSa dharmo' nusisto vo Ovo je Vama objavljena dharma asketa koji
yatinam niyatatmanam / su se samosvladali. Poslusajte "spregu ¢ina"
vedasamnyasikanam tu brahmana koji su prestali recitirati Vedu.'#

karmayogam nibodhata //6. 86//

dasa lakSanani dharmasya Oni brahmani koji temeljito prouce deset
ye viprah samadhiyate / obiljezja dharme i naucivsi ih, slijede ih, ti
adhitya ¢anuvartante idu k najviSem odredistu.

te yanti paramam gatim //6. 93//

samnyasya sarvakarmani Odbacivsi sve poslove, otklanjaju¢i mane
karmado$anapanudan / djelovanja, spregnut (kontroliran),
niyato vedamabhyasyan ponavljaju¢i Vedu, neka Zivi mirno pod
putraisvarye sukham vaset //6. 95// sinovom zaStitom.

eSa vo' bhihito dharmo Ovo je Vama objavljena Cetverostruka
brahmanasya ¢aturvidhah / dharma brahmana, ¢ista, kojoj plod ne moze
punyo' ksayaphalah pretya propasti nakon smrti. Sada naucite dharmu
radiiam dharmam nibodhata //6. 97// kraljeva.

13. 4. 5. Dharma kralja, te duznosti vaisya i stdra.

Dharma kralja u Manuovu zakoniku obuhvaéa sedmu, osmu i devetu'*? adhyayu (7. 1
— 9. 325).1 Patrick Olivelle u djelu "Manu's Code of Law" istie kako postoji velika
disproporcija izmedu onoga dijela koji se bavi isklju¢ivo dharmom kralja 1 kSatriye, te onoga
dijela o brahmanima koji obuhvacéa probleme zajednicke svim stalezima. (Olivelle, 2005, str.

13)

141 Strofa broj 86 uvodi pojam "vedasamnyasika", a rije¢ je o onome koji je prestao recitirati Vedu. Rije¢ je o
onim brahmanima koji, nakon §to nauce deset obiljezja dharme (postojanost, strpljenje, samokontrola, ne-krada,
Cistoca, susprezanje, uvid, znanje, istinoljubivost i ne-ljutnja), slijede ih i idu k najviSem odredistu (Manu 6. 92 i
6. 93). Govindarada i Narada smatraju da je rije¢ o onome koji ostaje grhasthom, a Kullika ubraja
vedasamnyasina medu askete (Buhler, 1969, str. 214) U svakom slucaju nije rije¢ o jo§ jednom asramu.
142 Deveta adhyaya ima 335 strofa, od kojih se 325 ti¢e dharme kralja, dok se pravilima djelovanja za vai$ye i
$udre bavi zadnjih deset strofa.

Treci svezak djela "History of Dharmasastra" Kane posvecuje radadharmi, vyavahari i acari, a Cetvrti
svezak posvecuje prayascitti.
143 Strukturu svih poglavlja Manuova zakonika Olivelle iznosi na pocetku djela "Manu's Code of Law" (od
stranice broj 77 do stranice broj 86).
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Dharma kralja (stind. radadharma) tema je rasprava u djelima koja se bave
dharmasastrom od davnina. Tako Apastambadharmasitra II. 9. 25. 1 kaZe kako su dharme
svih staleza objasnjene, no osobito ¢e biti protumacena dharma kralja. Manusmrti na pocetku
sedme adhyaye napominje kako ¢e protumaéiti upravo radadharmu. Santiparva 63. 25
Mahabharate istice kako se sve dharme sjedinjuju u radadharmi, i tako dalje.

Kane u djelu "History of Dharmasastra" napominje kako se moze reé¢i da je
radadharma najvisi cilj svijeta i kako obuhvaca sva pravila koja se ticu acare, vyavahare i
prayascitte. Zanimljivo je, smatra Kane, uocCiti nazive koji se pridaju nauci o vladanju.
Najcesc¢a rije¢ za nauku o vladanju je radasastra, te dandaniti, no arthasastra je zapravo
sinonim za dandaniti. Osim ovih naziva isti¢e se i naziv nitisastra ili radanitisastra. Kao §to
je ve¢ receno, radadharma je vrlo vazan dio dharmasdastre, a za arthasastru, koja se
prvenstveno bavi pravima, privilegijama 1 odgovornostima vladara, moze se reci (s
brahmanskoga gledista) da je dio dharmasastre. I arthasastra i dharmasastra imaju bozanski
izvor, no djela koja se bave arthasastrom opisuju u detalje vladavinu neke zemlje (u svim
aspektima), dok djela koja se bave dharmasastrom, bave se samo nekim obiljezjima
radasastre. (Kane, 1946, str. 1-9)

Sanskrtska literatura koja se bavi radadharmom vrlo je opsezna. Primjerice tu spadaju
Mahabharata, Ramayana, Manusmrti (od sedme adhyaye do 325. strofe devete adhyaye),
Arthasastra od Kautilye (glavno djelo o radadharmi), Agnipurana, Yukti-kalpataru od Bhode,
i tako dalje. (Kane, 1946, str. 13)

Struktura dharme kralja moze se podijeliti na tri dijela: prvi dio (7. 1 — 7. 142) bavi se
podrijetlom kralja, kaznom, organizacijom drzave'**, postavljanjem savjetnika, poslanika,
svecenika, konstrukcijom utvrde, brakom kralja, vodenjem strane politike, zaStitom gradana,
ratom i na kraju porezima; drugi dio (7. 145 — 7. 225) bavi se jutarnjim (7. 145 — 7. 215),
popodnevnim (7. 216 — 7. 222) i ve€ernjim navikama (7. 223 — 7. 225) i na kraju, treci dio (8.
1 — 9. 325) bavi se pravnim sustavom i slucajevima koji dovode do parnienja (stind.
vyavaharapada). (Olivelle, 2005, str. 13)

Manuova organizacija 18 vyavaharapada znatno se razlikuje od organizacije
vyavaharapade u Arthasastri, Naradi 1 Yadfavalkyi. Tako Arthasastra nabraja 16 slucajeva

koji dovode do parni¢enja, Narada 18, a Yadfavalkya 20.*°® Tri dharmasastre zapo&inju

144 U drugom poglavlju tre¢eg sveska djela "History of Dharmasastra”, Kane isti¢e kako se drzava (stind. radya)
sastoji od sedam elemenata: vladar (stind. svamin), ministar (stind. amatya), teritorij drzave i ljudi (stind.
danapada ili rasgra), utvrda ili grad (stind. durga), bogatstvo (stind. kosa), vojska (stind. danda) i saveznici
(stind. mitra). Tih se sedam nazivaju anga ili prakrti. (Kane, 1946, str. 17)

145 QOlivelle u djelu "Manu's Code of Law", na stranici broj 14, nabraja za svaki pojedini tekst slu¢ajeve koji
dovode do parnicenja.
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nabrajanje slucajeva s Neplacanjem duga (stind. rnadana), jer je to bio najces¢i slucaj koji je

dovodio do parnicenja i ulaska u sudnicu (stind. sabhad), no, Arthasastra raspravu zapocinje sa

zakonom koji se tice muza i Zene (Stind. stripumdharma) — vivahapirvo vyavaharah

(Arthasastra 3. 2. 1). Druga sli¢nost izmedu lista slucajeva jest to Sto se verbalni

napad/uvreda (stind. vakparusya) i fizicki napad (stind. dandaparusya) uvijek obraduju

zajedno, te se najcesce nabrajaju blizu nasilja (stind. sahasa). (Olivelle, 2005, str. 15)
Manuov zakonik na sljedeci nacin sistematizira 18 vyavahara:

A. individualne i grupne rasprave — prvih deset slu¢ajeva: neplacanje duga (stind.
rnddana), polog (stind. nikSepa), prodaja bez vlasniStva (stind. asvamivikraya),
partnerstvo (stind. sambhiiyasamutthana), neplacanje (stind. dattasyanapakarma),
nedavanje place (stind. vetanadana), prijestup dogovora/ugovora (stind.
samvidvyatikrama), poniStenje kupoprodaje (stind. krayavikrayanusaya), borba
izmedu gospodara i onoga koji se koristi njegovim sredstvima za proizvodnju (stind.
svamipalavivada) | zakon o sporovima oko granice (stind. simavivada),

B. krivi¢no pravo — od jedanaestog do petnaestog slucaja: verbalni napad/uvreda (stind.
vakparusya), fizicki napad (stind. dandaparusya), pljacka (stind. steya), nasilje (stind.
sahasa) i seksualni napad na Zenu (stind. strisamgrahana),

C. privatno i obiteljsko pravo — Sesnaesti i sedamnaesti slucaj: zakon koji se tice muza i
zene (stind. stripumdharma) i podjela nasljedstva (stind. vibhaga) i

D. javni red i mir — osamnaesti slucaj: kockanje i tuénjava (stind. dyitasamahvaya).
(Olivelle, 2005, str. 14 i 15)

Sto se tie dharme vaisya i $idra, ona je vrlo kratka, odnosno Manuov zakonik
vaiSyama posvecuje svega 8 strofa (9. 326 — 9. 333), a Siidrama samo dvije strofe (9. 33419
335). No, ipak njihova prava i duznosti opisuju se i unutar dharme brahmana. Olivelle istice
da Manuov zakonik posvecuje malo strofa vai§yama 1 §iidrama iz socio-politi¢kih razloga (na
vrhu drustvene ljestvice bili su brahmani koji su nastojali dominirati i1 kodirati drustveni Zivot
tog razdoblja, osobito nakon prodora drugih religija koje su ugrozavale njihov status —
nepostovanje drugih (staleza) takoder je upucivalo na mo¢ i vaznost brahmana). (Olivelle,
2005, str. 16) Naravno, brahmani su sebe stavljali na vrh ljestvice, a oni su pisali
dharmasastru, ali su u stvarnome Zivotu kSatriye jamacno uglavnom imali veéu mo¢ i
bogatstvo. Stoga se o njima (osobito o kralju), na primjer, u dharmasastrama ve¢ govori
znatno Sire nego u dharmastitrama. Brahmani su se nastojali povezati s mocu kralja i kSatriya,
a nerijetko 1 umanjiti ulogu vaisya i, osobito, $iidra koji ne dijele vedsku bastinu na kojoj se
temelji ugled brahmana.

Slijede primjeri iz sedme, osme 1 devete adhyaye:
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a) dharma kralja:

radadharmanpravakSyami Objavit ¢u dharme kralja, kakav da po
yathavrtto bhavennrpah / ponasanju bude kralj, kako se kralj rada i
sambhavasca yatha tasya kakav je njegov najvisi uspjeh.

siddhasc¢a parama yatha //7. 1//

aradake hi loke' smin Kada se ovaj svijet bez kralja posvuda rasprsi
sarvato vidrute bhayat / od straha, bog stvori®® kralja radi zastite
rak$arthamasya sarvasya svega ovoga (svijeta)

radanamasrdat prabhuh //7. 3//

indranilayamarkanamagnesca izIu¢ivsi vje¢ne Cestice (mjere) Indre, Vayua,
varunasya ¢a / Yame, Strye i Agnija i Varune i Some i
éandravitte$ayoscaiva matra Kubere. 14

nirhrtya sasvatih // 7. 4//

tam yastu dvesti sammohat Tko njega (= kralja) mrzi  zbog
sa vinas§yatyasamsayam / zaslijepljenosti, on bez sumnje propada, kralj
tasya hyasuvinasaya rada se odlucuje na njegovu brzu propast.

prakurute manah //7. 12//

tasyarthe sarvabhiitanam Radi njega (= kralja), Gospod je prvo stvorio
goptaram dharmamatmadam / Kaznu (Batinu), svojega sina Dharmu, ¢uvara
brahmatedomayam svih bica, koji se sastoji od brahmanske slave.

dandamasrdatptrvamisvarah //7. 14//

tam desakalau Saktim ¢a Razmotrivs§i uistinu vrijeme i mjesto i moc i
vidyam ¢aveksya tattvatah / znanje, neka ju (= kaznu) primjeni kako ima
yatharthatah sampranayen- smisla na ljude koji se ponasaju protivno
nareSvanyayavartisu //7. 16// zakonu.

146 " Agrdat" — imperfekt, 3. lice jednine P.
147 Kralj je stvoren iz velikih bozanstava, Guvara smjerova, i zato svojom snagom nadilazi i obuhvaéa sva Ziva
bica ili podanike (Manu 7. 5). Manu 5. 96 iznosi podatke o cuvarima smjerova.
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sa rada puruso dandah

sa neta $asita ¢a sah /

¢aturnamasramanam ¢a

dharmasya pratibhih smrtah //7. 17//

yadi na pranayedrada dandam
dandyesvatandritah /
stile matsyanivapakSyan

durbalanbalavattarah //7. 20//

svarastre nyayavrttih syad
bhrsadandasc¢a $atrusu /
suhrtsvadihmah snigdhesu

brahmanesu kSamanvitah //7. 32//

tena yadyatsabhrtyena kartavyam
raks$ata pradah /
tatadvo' ham pravakSyami

yathavadanupurvasah //7. 36//

vrddhamsca nityam seveta
vipranvedavidah $uéin /
vrddhasevt hi satatam

rakSobhirapi pudyate //7. 38//

dasa kamasamutthani tathastau

Kazna je muSkarac 1 kralj, vladar 1 voda, ona
je upamcéena (u predaji) kao jamstvo (zalog)

dharme cetiriju zivotnih razdoblja.

Ako kralj ne bi neumorno primjenjivao kaznu
nad onima koji je zasluzuju, jaci bi pekli

slabije kao ribe na raznju. 4

Neka on (= kralj) bude takav da se ponasa po
zakonu u svojoj zemlji, i takav da silno
kaznjava neprijatelje, i takav da je posten
prema privrzenim prijateljima i blag prema

brahmanima.4®

Sto god treba biti uéinjeno od njega koji $titi
ljude i (njegova) zamjenika, to ¢u ja objaviti

prikladno, redom.

Neka Stuje stalno starije brahmane, znalce u
Vedama, ciste, jer koji stalno Stuje starije,

Stovan je ¢ak i od Raksasa.!

Neka se napreze otklanjati poroke koji imaju

148 Manu 7. 21 nadalje isti¢e kako bi losiji zauzeli mjesto boljih (dosl. izvrnulo bi se gore i dolje, to jest
naglavce), a Manu 7. 22 kaze kako je sav svijet podvrgnut kazni jer je Covjeka koji ima vrline, koji je bez mane,
teSko pronaci. Nadalje, Manu 7. 26 istice da je primjenitelj kazne kralj koji govori istinu i poznaje dharmu, arthu
i kamu (stind. trivarga). Kralj se mora drzati obecanja i slijediti ono $to je po predaji, mora imati pomo¢nike i
mora sam biti mudar (Manu 7. 31).

149 Manu 7. 33 isti¢e da onaj kralj koji se tako ponaa, ako i Zivi siromasno, $iri se po svijetu poput kapi ulja na
vodi, a onaj koji se ne ponasa tako skuplja se u svijetu poput kapi maslaca na vodi — Manu 7. 34.

150 Strofa broj 36 obavijestava Citatelje o novoj temi koja slijedi, a to je tema o kralju i njegovim duznostima pred
podanicima (stara tema je bila opéenito dharma kraljeva).

151 Qljededa, 39. strofa tumaci da kralj mora biti skroman (stind. vinaya), jer takav kralj nikada ne propada.
Takoder mora obuzdati osjetila, jer takav kralj moze Ciniti da njegovi podanici budu pod njegovim nadzorom
(voljom) (Manu 7. 44).
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krodhadani ¢a /
vyasanani durantani

prayatnena vivardayet //7. 45//

kamadesu prasakto hi

vyasaneSu mahipatih /
viyudyate' rthadharmabhyam
krodhadesvatmanaiva tu /7. 46//

maulafichastravidah $aramllabdha-
laksan kulodgatan /
sacivansapta ¢astau va

prakurvita pariksitan //7. 54//

nityam tasminsamasvastah
sarvakaryani nikSipet /
tena sardham vini$éitya

tatah karma samarabhet //7. 59//

nirvartetasya yavadbhiriti-
kartavyata nrbhih /
tavato' tandritandaksan

prakurvita vicakSanan //7. 61//

anuraktah sucirdak$ah
smrtimandesakalavit /

vapuSmanvitabhirvagmi

152

kraj u jadu, deset poroka koji proizlaze iz
Zudnje, te osam poroka koji se radaju iz

bijesa.!®?

Naime, gospodar zemlje (= kralj) obuzet
porocima proizaSlima iz zudnje, biva liSen
bogatstva (= arthe) i dharme, a proizaslima iz

bijesa, biva liSen Zivota.

Neka izabere sedam ili osam ministara iz te
zemlje (= domacih), znalce $astra, junake
dokazane, plemi¢e (= dobra roda) i

provjerene.

Uvijek neka povjeri pun pouzdanja njemu sve
poslove, zajedno ih s njim raspravivsi, tada

neka zapoéne poslove.>?

Od koliko ljudi bi se obavilo ono $to on
(kralj) treba tako uciniti, toliko neka kralj

postavi neumornih, sposobnih, iskusnih.*>*

Preporu¢a se da je poslanik kralja odan,
iskren, sposoban, dobra pamcenja, koji zna

mjesto i vrijeme, lijep, koji je neustrasiv,

Manu 7. 47 nabraja poroke koji su proizasli iz zudnje: lov, kockanje, spavanje po danu, ogovaranje, Zene,

opijenost, trostruka simfonija (pjesma, ples i instrumentalna glazba) i uzaludno putovanje poradi uzitka. Manu 7.
48 nabraja osam poroka koji su proizasli iz bijesa: vrijedanje, naglost, mrznja, zavidnost, nezadovoljstvo,
otimanje imovine, grubost u govoru i grubost u kazni. Manu 7. 49 napominje da su oba skupa poroka

(deseterostruki i osmerostruki) proizasli iz pohlepe.

158 U prethodnoj, 58. strofi Manu napominje da je najvazniji njegov pomo¢nik, odnosno prvi savjetnik/ministar

(stind. saciva), mudri brahman.

154 0Od strofe broj 60 do strofe broj 62 Manu govori o duZnosnicima, ministrima (stind. amdtya) koji obavljaju
poslove za kralja: oni koji se bave novCanim poslovanjem, rudarskim poslovima, bojazljivi obavljaju poslove

unutar utvrde, i tako dalje - Manu 7. 62.
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diito radfiah prasasyate //7. 64//

dangalam sasyasampannam-
aryaprayamanavilam /
ramyamanatasamantam

svadivyam desamavaset //7. 69//

dhanvadurgam mahidurgam-
abdurgam varkSameva ¢a /
nrdurgam giridurgam ¢a

samasritya vasetpuram //7. 70//

tadadhyasyodvahedbharyam
savarnam lakSananvitam /
kule mahati sambhitam hrdyam

ripagunanvitam //7. 77//

samottamadhamai rada tvahitah
palayan pradah /
na nivarteta samgramat

ksatram dharmamanusmaran //7. 87//

alabdham caiva lipset labdham
rakset prayatnatah /
rakSitam vardhayec¢c¢aiva

vrddham patresu niksipet /7. 99//

rastrasya samgrahe nityam
vidhanamidamacaret /
susamgrhitarastro hi

parthivah sukhamedhate //7. 113//

rijeéit.1

Neka naseli zemlju (= na kojoj raste drvece i
biljke = stind. dangala) plodnu, na kojoj
uspijeva zito, koje je vecina arijska, Cistu (=
bez mocdvara), ugodnu, koje su vazali

(susjedi) poslusni i u kojoj je zivot lak.

Neka nastani grad (= utvrdu) pouzdajuci se u
to da bude tesko pristupan (utvrden)
pustinjom, zemljom, vodom, ¢ak i drvecem,

junacima i gorama.

Nastanivsi se tamo, neka ozeni zenu iz istoga
staleza, koja posjeduje oznake (na svom
tijelu), rodenu u izvrsnoj obitelji, koja je

draZesna, koja posjeduje ljepotu i vrline.

No, kralj koji stiti ljude (podanike, bica),
izazvan od jednakih, jacih ili slabijih, neka se
ne povuce iz bitke, prisjecajuéi se

duznosti/dharme ksatriya.

Nek tezi zauzeti ono $to nije uzeto i marljivo
¢uva ono $to je uzeto, nek umnozi sacuvano i
nek podijeli umnozeno medu ministre (ili:

dostojne ljude).t®

U vladanju kraljevstvom neka uvijek provodi
ovo pravilo, jer kralj koji dobro vlada svojom

zemljom, s lako¢om napreduje.

155 Manu 7. 65 napominje da kazna ovisi 0 ministru (stind. amatya), ¢udoredna radnja se temelji na kazni, riznica
i kraljevstvo ovise o kralju (stind. nypati), a razvrgnuce i savez ovise o poslaniku (stind. dita).
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yathalpalpamadantyadyam
varyokovatsasatpadah /
tathalpalpo grahitavyo
rastradradnabdikah karah //7. 129//

evam sarvam vidhayedamiti-
kartavyamatmanah /
yuktascaivapramattascéa

parirak§edimah pradah //7. 142//

evam sarvamidam rada saha
sammantrya mantribhih /
vyayamyaplutya madhyahne
bhoktumantahpuram vradet /7. 216//

gatva kakSantaram tvanyat
samanudiapya tam danam /
pravisedbhodanartham ¢a

strivrto’ ntahpuram punah //7. 224//

vyavaharandidrkSustu
brahmanaih saha parthivah /
mantradfiairmantribhis¢aiva

vinitah pravisetsabham //8. 1//

pratyaham desadrstaisca $astradrstais-
¢a hetubhih /
aStadasasu margeSu nibaddhani

prthakprthak //8. 3//

teS$amadyamrnadanam

nikSepo' svamivikrayah /

Kao sto pijavice, telad ili péele jedu hranu
malo po malo, tako i godisnji porez iz
kraljevstva treba biti sakupljen od kralja malo

po malo.

Tako rasporedivS§i sve ovo S$to sam mora
izvr§iti, spregnut i neopijen (trijezno) neka

¢uva ova bica (podanike).

Posavjetovavsi se tako 0 svemu ovome s
ministrima, povjezbavsi, opravsi se, kralj
neka ode u podne u svoje unutra$nje odaje

kako bi jeo.

OtiSavsi u drugu tajnu prostoriju, otpravivsi
te ljude, nek ude u unutrasnje odaje okruzen

zenama kako bi opet jeo.

Kralj koji zeli ispitati sudske parnice/procese,
neka ude dostojanstveno u sudnicu zajedno s
brahmanima i savjetnicima koji znaju propise

(mantru).

Svakodnevno (sudski procesi/sluéajevi;
karya)) ovise pojedina¢no o (nekome od)
osamnaest putova (vrsta parni¢enja),
sukladno s obrazloZenjima videnim u $astri i

videnim u zemlji.

Medu njima prvi je neplacanje duga, polog ,

prodaja bez vlasni$tva, partnerstvo,
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sambhiiya ¢a samutthanam

dattasyanapakarma ¢a /8. 4//

vetanasyaiva ¢adanam
samvida$c¢a vyatikramah /
krayavikrayanusayo vivadah

svamipalayoh //8. 5//

stimavivadadharmasca
parusye dandavacike /
steyam c¢a sahasam Caiva

strisamgrahanameva ¢a /8. 6//

stripumdgarmo vibhagasca
dytutamahvaya eva ¢a /
padanyastadasaitani

vyavaharasthitaviha //8. 7//

eSo' khilah karmavidhirukto
radfiah sanatanah /
imam karmavidhim vidyat

kramaso vaiSyastudrayoh //9. 325//

b) duznosti vaisya i $tdra:

vaiSyastu krtasamskarah
krtva daraparigraham /
varttayam nityayuktah syat

pastinam Caiva raksane //9. 326//

neplacanje (nedavanje) onoga Sto je dato,

nedavanje place, prijestup ugovora,
ponistenje kupoprodaje, borba izmedu
gospodara (vladara) i onoga koji se koristi
gospodarevim sredstvima (na primjer,

pastira),

zakon o sporovima oko meda, fizic¢ka i
verbalna uvreda/napad (= nema ozbiljnih
posljedica), pljacka, nasilje (= ozbiljan fizicki

napad), seksualni napad na zenu,

zakon o muzu i Zeni, podjela nasljedstva, i
kockanje i kladenje. To je ovdje 18 putova u

postupku parnicenja.

Tako je u potpunosti izre¢eno vjecno pravilo
za djelovanja kralja. Neka redom spozna ovo

pravilo za djelovanje vaisya i $udra.

Vaisya koji je primio sakramente i obavio
obred vjencanja, nek uvijek bude usredotocen

na posao i ¢uvanje stoke.
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pradapatirhi vaisyaya srstva
paridade pastn /
brahmanaya ¢a radie

¢a sarvah paridade pradah //9. 327//

na ¢a vaisyasya kamah syanna
rakSeyam pasiiniti /
vaisye ¢e¢chati nanyena

raksitavyah kathamcana //9. 328//

manimuktapravalanam lohanam
tantavasya ¢a /
gandhanam ¢a rasanam ¢a

vidyadarghabalabalam //9. 329//

bhrtyanam ¢a bhrtim vidyad
bhasas¢a vividha nrnam /
dravyanam sthanayogamsca

krayavikrayameva ¢a //9 332//

vipranam vedavidusam
grhasthanam yasasvinam /
susruSaiva tu $tidrasya

dharmo naihsreyasah parah //9. 334//

sucirutkrstasusrasurmrdu-
vaganahamkrtah /
brahmanapasrayo nityam-
ucchritim datito' $nute //9. 335//

eSo' napadi varnanamuktah

Pradapati®®’ je, naime, stvorivsi ih, predao
vaisyi zivotinje, a sve ljude brahmanu i

kralju.

Neka ne bude vaiSyina Zelja: "Neka ne
nadgledam Zivotinje" — ako (to) vaisya i zeli,
nikako ih (zZivotinje) ne treba nadgledati drugi

(neki staleZ).

(Vaisya) Neka zna prikladnu cijenu dragulja,
bisera i koralja, crvenih metala i istkane

odjece, mirisa 1 zaCina.

(Vaisya) Neka zna zaradu sluga i razlicite
jezike ljudi, i na¢ine pohranjivanja robe, kao i

kupnju i prodaju. 1°8

No, za $uidru je pokornost prema brahmanima
koji znaju Vede i slavnima domacinima,

najvisi zakon koji vodi najve¢emu dobru.

(Stdra) koji je &ist, poslusan najvisima
(brahmanima), blag u govoru, osloboden
samoljublja, koji uvijek trazi utoCiste u

brahmanu, taj doseze visu dati (= kastu).

Tako je izreCeno izvrsno pravilo djelovanja

157 U brahmanama (djela koja tumace obrednu upotrebu samhita) najvisi je medu bogovima Pradapati. Samo mu
ime znaci "gospodar stvorenja" ili "gospodar poroda". Pradapati je otac svih stvorenja, ali je ujedno i Zrtva,
yadfia. On se jo§ naziva i Purua, "Covjek" i Ka, "Tko?". (Jezi¢, 1987, str. 29, 127 i 135) Vise o Pradapatiju
vidjeti djela Mislava Jezi¢a "Rgvedski himni" i "Rgvedske upanisadi".

1%8 Vaisye su, dakle, stocari i ratari, obrtnici i trgovci.
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karmavidhih $ubhah / za staleze U vrijeme kada nema nevolje
apadyapi hi yasteSam (a@pad, . nevolja). Poslusajte redom izneSeno
kramasastam nibodhata //9. 336// ovo (= pravilo djelovanja) za njih u vrijeme

kada ima nevolje.™®

13. 4. 6. Apadi karmavidhih.

Deseta adhyaya (10. 1 — 10. 131) obuhvaca temu o pravilu djelovanja u vrijeme kada
ima nevolje (stind. apadi karmavidhih) i zapoinje s poduzim diskursom o mijesanim
varpama®®® (10. 1 — 10. 73). Smatra se da taj dio desete adhyaye nema mnogo poveznica s
apadi karmavidhih, te da je rije¢ o kasnijim interpolacijama, no Olivelle je uvjeren da je
odsjecak o mijeSanim staleZima dio izvornika. Olivelle takoder smatra da vrijeme kada ima
nevolje nije samo privremena pojava, ve¢ stanje koje upuéuje na dekadentnost tadasnjeg
drustva, a taj dugotrajan period nevolje signaliziran je mijeSanim staleZzima i iz tog razloga

Manu stavlja ovaj odsjecak na pocetak desete adhyaye. Drugi pak razlog je ishodis$ni zahtjev

rsija:

bhagavan sarvavarnanam Postovani (= Manu), objavi nama to¢no i po
yathavad anupiirvasah / redu dharme svih staleza i dharme onih
antaraprabhavanam ¢a rodenih izmedu njih (= mijeSanih staleza).

dharman no vaktum arhasi //1. 2//

Autor Manuova zakonika koji je sistemati¢an i metodican, prema Olivellu, sigurno nije imao
namjeru zanemariti nesto Sto je na pocetku djela i najavio (samo se deseta adhyaya bavi
mijeSanim stalezima). Nadalje, Manuov zakonik se oslanjao na Gautamadharmasitru koja
takoder jedan odsjecak posvecuje mijesanim stalezima, (Olivelle, 2005, str. 58) sto opet
upucuje na to da nije rije¢ o umetnutom odsjecku.

Nakon strofa koje se bave mijeSanim stalezima, Manu unutar desete adhyaye upucuje

na djelatnosti cCetiriju staleza (10. 74 — 10. 80), te djelatnosti brahmana (10. 81 — 10. 94),

19 Polazec¢i od strukture Manuova zakonika, tre¢a tema (stind. éaturvarpasya dharmat) dijeli se na temu o
pravilu ili propisima dharme i o pravilu o okajanju, a pravilo o propisima dharme dijeli se na pravilo o
djelovanju kada nema nevolje (stind. anapadi karmavidhiz) — 2. 26 — 9. 336 i na pravilo o djelovanju kada ima
nevolje (stind. apadi karmavidhih) — 10. 1 do 10. 129. Do sada su obradene adhyaye koje obuhvacaju temu
anapadi karmavidhih.

160 Termin koji se odnosi na mijeSane staleze, a koji je jedinstven Manuovu zakoniku je bahya,
"izvan(kastinski)"", "outcaste" (< bahis, ind. izvan, van). Termin bahya se javlja u desetoj adhyayi i to u 28., 29.,
30., 31., 39. i 62. strofi.
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ksatriya (10. 95 — 10. 97), vaisya (10. 98) i sudra (10. 99 — 10. 100) u vrijeme kada ima

nevolje.’®! 130. strofa predstavlja zakljucak desete adhyaye, a 131. strofa nagovjestava

buducu temu, temu o prayaséitti. Slijede primjeri iz desetog poglavlja:

brahmanah ksatriyo vaisyas-
trayo varna dvidatayah /
¢aturtha ekadatistu $tidro

nasti tu paficamah //10. 4//

samkirnayonayo ye
tu pratilomanulomadah /
anyonyavyatiSaktasca

tanpravakSyamyaseSatah //10. 25//

sadyah patati mamsena
lakSaya lavanena ¢a /
tryahena $iidro bhavati

brahmanah kstravikrayat //10. 92//

itareSam tu panyanam
vikrayadiha kamatah /
brahmanah saptaratrena

vaiSyabhavam nigacc¢hati //10. 93//

divedetena radanyah
sarvenapyanayam gatah /
na tveva dyayasim

vrttimabhimanyeta karhicit //10. 95//

varam svadharmo viguno
na parakyah svanusthitah /

paradharmena divanhi

Tri staleza, brahmani, kSatriye 1 vaisye, su
dvorodeni, Cetvrti (stalez), $udre, je

jednorodeni; nema petog (staleza).

Objavit ¢u u potpunosti (koji su) ti (= ljudi)
koji su mijeSana podrijetla, rodeni protivno

redu i po redu i koji su uzajamno povezani.

Brahman u roku tri dana postaje $tidra zbog
prodaje mlijeka; a zbog prodaje mesa, soli i

laka odmah pada (= van staleza).

No, zbog svojevoljnog prodavanja druge robe
na ovome svijetu, brahman se u roku od

tjedan dana srozava na polozaj vaisye.

Kralj (= ksatriya) zapao u nevolju (stind.
anaya), neka zivi od svega toga, no neka
nikada ne tezi nacinu Zivota boljih

(=brahmana).

Bolja je nesavrSena vlastita dharma, nego
tuda dobro izvrSena, jer koji Zivi po tudoj

dharmi, odmah pada iz kaste.

161 Termin apad karmavidhih isti¢e stanje u kojem se ne primijenjuju uobicajena pravila. (Doniger & Smitih,

1991, str. liii)
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sadyah patati datitah //10. 97//

vai§yo' divansvadharmena Vaisya koji ne zivi po vlastitoj dharmi, neka
studravrttyapi vartayet / zivi $tidrinim nacinom Zivota, ne postupajuci
anacarannakaryani onako kako se ne smije Ciniti, ali kada bude
nivarteta ¢a $aktiman //10. 98// mogao, neka prestane.

asaknuvamstu $usriisam No, s$iidra koji ne mozZe poslusno sluziti
stdrah kartum dvidanmanam / dvorodenima, koji je doSao do umiranja djece
putradaratyayam prapto i Zzene, neka zivi poslovima obrtnika.

divetkarukakarmabhih //10. 99//

ete ¢aturnam varnanamapad- Objavljene su te dharme u vrijeme nevolje
dharmah prakirtitah / Cetiriju staleza, ako njih izvode propisno/kako
yansamyaganuti$thanto treba, (ipak) dosezu najvise odrediste.

vradanti paramam gatim //10. 130//

eSa dharmavidhih Krtsnascatur- Tako je Citavo pravilo dharme Cetiriju staleza
varnyasya kirtitah / objavljeno. Od sada ¢u nadalje objavljivati
atah param pravaks$yami izvrsno pravilo okajanja.

prayas¢ittavidhim subham //10. 131/

13. 4. 7. Prayas¢itta.

Metodoloski pristup prikazan u dijelu o brahmanima 1 kraljevima, evidentan je i u
jedanaestoj adhyayi koja se bavi temom grijeha (stind. pataka) i temom okajnih postupaka
(stind. prayascitta). (Olivelle, 2005, str. 16) U cetvrtom svesku djela "History od
Dharmasastra" Kane obraduje temu grijeha i temu okajnih postupaka, njihovu etimologiju,
podrijetlo, znaCenje i posljedice, uz klasifikaciju i podrobno tumacenje patake | prayascitte.
Navodi da su u vedskoj literaturi postojala dva oblika rijeci prayascitta, prayascitti (= stariji
oblik) i prayascitta, bez razlika u znacenju. Tako se primjerice u Taittiriyasamhiti 3. 12. 1
rije prayascitta Koristila u znacenju "okajanje grijeha". (Kane, 1973, str. 57) Jolly u djelu
"Hindu Law and Custom" isti¢e kako je teorija okajanja stara koliko i lista grijeha, te da je
jedno od najstarijih djela koje se bavi okajnim postupcima Samavidhanabrahmana. (Jolly,

1928, str. 255) Samavidhanabrahmana je djelo koje je uvrsteno kao brahmana Samavede, no
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po svojoj naravi je siitra. (Kati¢i¢, 1973, str. 100) Sto se ti¢e etimologije, komentatori i autori
opseznih djela rije¢ prayascitta izvode od praya, u znaCenju "tapas" i Citta, u znacenju
"¢vrstog uvjerenja". Sama provedba prayaséitte ovisi o vremenu, mjestu, starosti prekrsitelja, i
tako dalje. (Kane, 1973, str. 59 i 79)

11. poglavlje sadrzi 266 strofa, no navedenim temama Manu se pocinje baviti tek u 44.

strofi (Olivelle, 2005, str. 59):

akurvan vihitam karma Ne c¢ine¢i dodijeljeno mu djelovanje, i
ninditam ¢a samacaran / postupaju¢i  sramotno,  prianjajuéi  uz
prasadams$ ¢endriyarthesu predmete osjetila, covjek se mora okajati.

prayascittiyate narah //11. 44//

Prije rasprave o grijehu i okajanju, Manu se u prve 43. strofe bavi nizom tema koje
nisu vezane uz temu o okajanju, kao §to nisu povezane ni medusobno. Radi se o temama koje
su prema Olivellu dodatak kasnijih redaktora, odnosno takvima koje nisu originalan dio
Manuova zakonika. Tako se prvih 26 strofa bavi temom darivanja i prosjacenja, potom od 27.
do 30. strofe 11. adhyaye Manu se bavi vremenom u kojem ima nevolje, od 31. do 35. strofe
obraduje moc¢i brahmana, a od 36. do 43. obraduje temu zrtve. (Olivelle, 2005, str. 59)

U 54. strofi 11. poglavlja istice se vaznost okajanja — prayascitta se uvijek treba
provoditi radi prociS¢enja, a oni koji se ne pridrzavaju tog propisa radaju se (opet) sa
sramotnim oznakama.

Od 55. do 71. strofe Manu iznosi kategorije grijeha:

1) mahapataka (11. 55 — 11. 59): radi se o straSnim grijesima koji dovode do izbacivanja
iz kaste: ubojstvo brahmana, uzivanje stire, krada, spolni odnos s guruovom Zenom, te
povezivanje s nekim tko je pocinio jedan od ovih grijeha;

2) upapataka (11. 60 — 11. 67): rije¢ o je poduzoj listi sekundarnih grijeha koji za
posljedicu takoder imaju izbacivanje iz kaste: namjerno napustanje roditelja, sina,
zene ili ognja, potom zaboravljanje Vede, zivljenje zivotom vratye i tako dalje;

3) daljnje kategorije grijeha (11. 68 — 11. 71):

a) datibhramsakara (11. 68): ozljedivanje brahmana, varanje i tako dalje dovode
takoder do izbacivanja iz kaste;
b) samkirpakara (11. 69): ubijanje magarca, konja, deve i drugih zivotinja dovodi
do spustanja na razinu mijeSanog staleza;
C) apatrikarana (11. 70): primanje darova od osoba na kojima nije da daju,
sluZenje sudri 1 tako dalje;
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d) malavaha (11. 71): ubijanje insekata, ptica, krada voca, cvije¢a i tako dalje ¢ini
pojedinca necistim. (Olivelle, 2005, str. 16)

Klasifikaciju grijeha zavrSava prijelaznom strofom:

etanyenamsi sarvani Kojim se zavjetima (postupcima) pojedinacno
yathoktani prthakprthak / otklanjaju svi ti grijesi kako su pojedinacno
yairyairvratairapohyante nabrojani, to valjano poslusajte (pazite)!

tani samyan nibodhata //11. 72//

Nakon rasprave o grijehu Manu raspravlja o postupku okajanja za svaku od navedenih
kategorija grijeha. Kane u petom poglavlju Cetvrtog sveska djela "History of Dharmasastra"
iznosi listu imena svih okajnih postupaka — primjerice Manu 11. 260 navodi recitiranje himna
Aghamarsana iz Rgvede X 190: 1 — 3 koji se recitira triput na dan i isti¢e kao okajni postupak
za sve vrste grijeha (Kane, 1973, str. 130):

tryaham tapavasedyuktastrirahno' No tri dana neka posti sabran, tri puta na dan
bhyupayannapah / ulaze¢i u vodu (kupajuéi se), tiho kazujuéi tri
mucdyate patakaih sarvairdaptva puta aghamarSanu — oslobada se svih grijeha.

triraghamarSanam //11. 260//

Nadalje, prema okajnom postupku Kkoji se naziva asvamedhavabhrthasnana, grje$nik
se kupa u moru ili svetoj rijeci na kraju zrtve asvamedhe. Prema Kulliki i njegovu komentaru
na 92. strofu 11. adhyaye Manuova zakonika, ¢ak 1 brahman moZe sudjelovati u obrednom
kupanju na kraju aSvamedhe i na taj nacin postati slobodan od grijeha koji je pocinio, odnosno
od nehoti¢noga ubojstva drugog brahmana. Manu 11. 216 govori 0 okajnom postupku koji se
naziva paraka — pocinitelj ne uzima hranu dvanaest dana i istovremeno kontrolira svoja

osjetila, te na taj na¢in postaje osloboden od grijeha. (Kane, 1973, str. 131 i 142)

yatatmano' pramattasya Ne uzimanje hrane od dvanaest dana u onoga
dvadasahamabhodanam / koji je sebe svladao i trijeznoga — ova
parako nama kré¢hro' yam krééhrat®? koja se naziva pardaka otklanja sve

sarvapapapanodanah //11. 216// grijehe.

162 Kyécéhra je opéeniti naziv za nekoliko okajnih postupaka, a sastoji se u nejedenju hrane. Sama rije¢ Krééhra
oznacava bol, patnju, zlo, i tako dalje.
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Osim naziva okajnih postupaka, Kane u Sestom poglavlju cetvrtog sveska djela
"History of Dharmasastra" navodi posljedice koje se javljaju zbog neprovodenja prayascitte.
Tako djela smrti, purane i zbornici navode kako grjesnik koji nije proveo okajni postupak
dugo i strasno pati — o tome svjedo¢i i Manu 11. 53 (Kane, 1973, str. 153):

evam karmavaseSena Tako se zbog ostatka od (proslih) djela radaju
dayante sadvigarhitah / oni koji su prezirani od dobrih bica — glupi,
dadamukandhabadhira nijemi, slijepi, gluhi, kao i izobli¢ena lika.

vikrtakrtayastatha //11. 53//

Visnudharmasiitra 45. 1 pak istice da se grjesnici koji nakon $to su prosli strahote pakla
(stind. naraka) i zivjeli u tijelima niZe stupnjevanih/nizih zivih bic¢a (zivotinja), radaju kao
ljudi s odredenim oznakama, odnosno s oznakama koje upucuju na grijehe iz proslih Zivota.
Stoga, oni koji nisu putem okajnih postupaka ili kazna koje propisuje drzava, pro¢i§éeni, idu u
pakao. Time se zadire u Cetvrti dio strukture Manuova zakonika, to jest u temu o karmanu,

samsari i moksi, temu koja je dio posljednje, dvanaeste adhyaye'®® Manuova zakonika.'

163 Dvanaesto poglavlje (Setvrta struktura) Manuova zakonika ne govori o temi rada, te ga stoga necu uljuditi u
rad.

164 Kane tako u Sestom poglavlju &etvrtog sveska djela "History of Dharmasastra" govori o ideji pakla (stind.
naraka) i ideji neba (stind. svarga).
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ZAKLJUCAK

Polaze¢i od pretpostavke da je Manavadharmasastra nastala u prva dva stolje¢a nove
ere, moze se spekulirati o drustvenom i politickom okruzenju autora, te o onome §to je
motiviralo autora na sastavljanje Manuova zakonika. U djelu "Manu's Code of Law" Patrick
Olivelle istice tri drustveno-politicka elementa koja su osigurala podlogu za stvaranje
Manusmrti. U prvom redu Olivelle istice povijesnu realnost, odnosno ¢injenicu da je prije
nastanka Manuova zakonika, od ¢etrvtog do drugog stoljeca prije nove ere vladala dinastija
Maurya (to¢nije od 322. do 185. godine prije nove ere), te da je njihov najznacajniji vladar,
AsSoka (vladao je od ca. 273. do 237. (ili 231.) godine prije nove ere), osnovao "kraljevstvo
dharme™ (pravde, buddhisti¢koga uc¢enja) koje je podrazumijevalo toleranciju medu vjerama,
mir i vegetarijanstvo (zabranjene su Zzivotinjske zrtve), te nacelo nenasilja (stind. ahimsa).
Njegova reforma time je dovela do gubitka srediSnjega polozaja svecenickoga staleza i do
prekida veze izmedu politicke moci (kSatra, n.) i (brahmanistickoga) vjerskoga utemeljenja
(brahman, n). Osim toga, i dinastija Maurya i dinastija Nanda (dinastija koja je vladala prije
Maurya) smatrane su po podrijetlu stdrama. Veliku prijetnju predstavljali su i strani narodi
koji su prodirali na prostor Indije u razdoblju nakon vlasti Maurya: baktrijski Grci, Parthi,
Skythi, Kusani (uspostavljanjem strane vlasti gubi se vjerska i politicka mo¢ brahmana). Na
temelju ovih pretpostavaka Olivelle dolazi do zakljucka da je Manuov zakonik nastao u doba
Kusana (1. — 2. stpljece nove ere), te da je glavni cilj Manavadharmasastre bio uspostavljanje
veze izmedu politicke moci i vjerskog utemeljenja — time se osigurava privilegirani polozaj
brahmana unutar drustva (brahmani, autori Manuova zakona, tako su bili oslobodeni smrtne
kazne, placanja poreza, te pljenidbe imovine). Nadalje, pozicija i drustveni status
sveceniCkoga staleza vidljiv je i iz Cinjenice da je 38,6% strofa (1034 strofe) posveceno
brahmanima, a jos 36% strofa kralju (971 strofa), dok su drugi stalezi sa svim temama o
postanku svijeta, oslobodenju i tako dalje, svedeni na preostalih 25%. Agenda Manuova
zakonika je dvostruka: zakonik porucuje brahmanima kako se treba vladati pravi brahman
koji je odan vedskom uéenju, a kraljevima porucuje kako treba vladati pravi kralj koji je odan
brahmanima i koji pravedno vlada ljudima. (Olivelle, 2005, str. 38, 39 i 40) To je i jedan od
razloga zasto je autor Manuova zakonika mitski. Tako se iz svega gore navedenog moze
zakljuciti kako slika staroindijskoga drustva u Manuovu zakoniku nije realisti¢na, nego
normativna (odatle i atribut "kanonska" u naslovu rada). Zato i nedostaje mnogo toga $to bi se
htjelo znati, odnosno, mnogo toga je konstruirano (kao primjerice to da se strani narodi
predstavljaju kao "mijesane kaste" ili da su "skriveni" pod nazivom "$tudra"). Takoder, iako su

brahmani sebe stavljali na vrh drustvene ljestvice, u stvarnome Zivotu kSatriye su imali vecu
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moc¢ 1 bogatstvo (zato se 1 mnogo strofa posvecuje kSatriyama, i to osobito kralju). Nadalje,
brahmani su ¢esto umanjivali ulogu vaisya, te osobito $idra koji ne dijele vedsku bastinu na
kojoj se temelji ugled brahmana. No, bez obzira na to §to Manuov zakonik nije realistican i
Sto njegov sadrzaj u velikoj mjeri predstavlja ciljeve i zamisli brahmana koji su svoje ideje
pretocili u zakon, te time izrazili svoje pretenzije na najvisi polozaj i status u drustvu, podaci
koji se iznose unutar zakona daju uvid u stanje tadasnjega drustva. Osim toga, Manuov
zakonik tumaci sustave varpa i asrama, termine kao §to su sakramenti, iznosi organizaciju
osamnaest vyavahdara, "sudskih postupaka" (iz redoslijeda nabrajanja osamnaest vyavahara
moze se uociti koji su slu¢ajevi najées¢e dovodili do sporova i sudnice — najces¢i su slucajevi
oni Koji pripadaju individualnim i grupnim raspravama, potom krivi¢no pravo, obiteljsko i
privatno pravo, te naposljetku, pravila koja se ticu javnog reda i mira (u odnosu na djelo
Naradasmrti i djelo Yadiiavalkyasmrti, vyavahara u Manuovu zakoniku manje je sistemati¢na
i jasna)), potom pravila djelovanja u vrijeme kada ima nevolje (stind. apadi karmavidhih).
Ova posljednja pravila javljaju se u okviru desete adhyaye i prema misljenju Olivella, vrijeme
nevolje upucuje na dekadentnost tadasnjeg drustva. Manuov zakonik to signalizira mijesanim
stalezima (to i ne bi bio normativan dio Manuova zakonika, ve¢ deskriptivan). Na Kraju,
mnogo podataka o stanju u drustvu daju okajni postupci, odnosno okajanje ili prayaséitta.
Rijec je o postupcima koji se uvijek iznova trebaju provoditi radi pro¢is¢enja, a oni koji se ne
pridrzavaju tih propisa radaju se opet sa sramotnim oznakama. Ono §to je bitno uociti jest da
je prayascitta usporedna vyavahari i dandi, "kazni": nju propisuju brahmani za "grijesnike", a
vyavaharu nadziru kraljevi (kSatriye) 1 njihovi zastupnici na sudu koji odreduju kaznu
"krivcima". Prayascitta donosi plodove na razini dharme pojedinca, karmana, i time utjece na
njegovu sudbinu i u onome svijetu i drugim Zivotima, dok se vyavahara odnosi na tijek ovoga
svijeta i Zivota na razini pragmatike i arthe. O organizaciji gospodarstva, vojske i
administracije, pa i stvarnoga drustva i svih dati u njem, 0 materijalnoj kulturi i ostalome, u
Manuovu zakoniku saznaje se vise usput, negoli izravno. O tim podacima mnogo vise govori
Arthasastra, priruénik o politici koji se pripisuje brahmanu Canakyi ili Kautilyi.

Vaznost Manuova zakonika nije dovedena u pitanje ¢injenicom da je napisan od strane

brahmana, te on nepobitno ostaje glavnim izvorom na podru¢ju dharmasastre sve do danas.
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SUMMARY

Canonical image of the Old Indian society according to the Manusmrti

The Manusmyti or Laws of Manu is the most important and earliest metrical
dharmasastra. According to Patrick Olivelle, this work was composed during the time of the
Kusana Empire.

Manusmrti has divine origin — the Indian god of creation, Brahman, proclaimed it to
his son Manu, the progenitor of mankind, and Manu ordered his son Bhrgu to proclaim it to
the people. The exposition was subdivided into twelve chapters which regarding to the
structure, can be divided into four parts — (1) creation of the world, (2) sources of dharma, (3)
the dharma of the four social classes, (4) law of karma, rebirth, and final liberation. The most
important is the third part (caturvarnasya dharmah: 2. 25 — 11. 266). That is the main topic of
this paper.

The most precise insight into the fabric of ancient Indian society can be provided by
an analysis of the regulations concerning the four varpas — Brahmins (the priests), Ksatriyas
(the warrior class), Vaisyas (production class) and Siidras (class of those who serves others).
Within the Laws of Manu, 38, 6 percent of the text is dedicated to Brahmins, and 36 percent
to the Ksatriyas. Along with the varnas, the asrama system plays a very important role. This
system refers to the four distinct and legitimate periods of life or ways of leading religious
life. In the first period of life a person is called brahmacarin, a celibate student, in the second
grhastha, a married householder, in the third and fourth vanaprastha, a forest hermit, and
samnyasin, a world renouncer. It is important to notice that the varna system regulates the
hierarchy in society and the asrama system regulates the proper flow of life. Within the
asrama sytem an important role is played by the samskaras, sacraments, complex domestic
rituals which mark the entry into any particular period of life.

The Laws of Manu is written by Brahmins probably during the Kusana period. Due to
this fact, one can speculate about the social and political environment of the author(s) and the
motivations for the composition of this work. The main goal for the author(s) was to protect
the rights and privileges of the brahmanical class. After the period of the Maurya Empire and
their ruler ASoka — a Buddhist who founded "the kingdom of dharma" — Brahmins wanted to
re-establish the old alliance between the political power and their religious role. This alliance
would benefit both the Brahmins and the Ksatriyas; the kings and Brahmins would have

again the privileged position within the society.
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However, the Laws of Manu has occupied the most prominent position among the
Indian law books, the dharmasastras. Therefore the influence of the Manusmrti had spread far

outside India and its text was widely studied and commented upon for many centuries.
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