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Problem podjety przez Asko Parpola w jego najnowszej ksigzce poswigconej gene-
zie hinduizmu jest z pewnoscia jednym z trudniejszych i bardziej kontrowersyjnych
w studiach indologicznych, religioznawczych oraz indoeuropeistycznych. Autor
opiera si¢ na koncepcji istnienia dwoch gltownych filarow, na ktorych wyroést hindu-
izm: tradycji Indoariéw oraz wczesniejszej tradycji rdzennej ludnosci doliny Indusu.
Nowa monografia finskiego badacza jest nowoczesnym i kompetentnym uj¢ciem
problematyki, co do ktorej — jak sam autor przyznaje — nie ma peinej zgody spe-
cjalistow. Trudno bytoby takze znalez¢ bardziej doswiadczonego i kompetentnego
badacza zdolnego podjaé si¢ tego wyzwania. Asko Parpola to emerytowany profe-
sor Uniwersytetu w Helsinkach, indolog i specjalista w zakresie Azji Potudniowej,
o ogromnym do$wiadczeniu w eksploracji najwczesniejszych etapéw rozwoju cywi-
lizacji indyjskiej. Niewatpliwie najbardziej rozpoznawalny jest jako zwolennik hipo-
tezy o drawidyjskim pochodzeniu jezyka cywilizacji doliny Indusu (dalej: CDI). Byt
takze, razem z Fritsem Staalem, wspotorganizatorem projektu ,,Agni” (1975"). Jest
wreszcie rowniez autorem dziesiatkéw artykutéw poswigconych przede wszystkim
zagadnieniu pisma i religii CDI, ale rowniez innym zagadnieniom jak mig¢dzy inny-
mi: studia nad Wedami, $aktyzmem, kulturg ludéow drawidyjskich?. Omawiana pub-
likacja skupia dotychczasowe zainteresowania i osiggni¢cia Parpoli w postaci prze-
mys$lanego zbioru hipotez obejmujacych najdawniejszy okres rozwoju hinduizmu.

! Zob. A. Parpola, The pre-Vedic Indian Background of the Srauta Rituals [w:] Agni: The Vedic ritual
of the fire altar, F. Staal (red.), vol. II, Berkeley 1983, s. 41-75. C.G. Kashikar, A. Parpola, Srauta tradi-
tions in recent times [w:] Agni: The Vedic ritual..., s. 193-251.

2 Zob. dorobek autora na stronie: http://www.helsinki.fi/~aparpola/index.html [dostep: 20.12.
2016].


http://www.ejournals.eu/Studia-Religiologica

384

Ksiagzka The Roots of Hinduism. The Early Aryans and The Indus Civilization
sktada si¢ z dwoch glownych czesci — Early Aryans i Indus civilisation — poprzedzo-
nych obszernym Wprowadzeniem. Taki podzial w ogolnych zarysach odzwierciedla
takze dwucztonowg hipotez¢ o genezie hinduizmu jako wypadkowej kultury Indo-
ariow 1 spadkobiercow cywilizacji doliny Indusu. Analiza zawartosci poszczegdlnych
rozdzialow umozliwi nam przedstawienie pogladéow autora i wynikéw jego badan
w zdyscyplinowany sposob. Rozdziaty cze$ci wprowadzajacej (rozdz. 1-5) zawierajg
podstawowe informacje dotyczace rozpatrywanych w dalszej czesci ksigzki tematow
1 stanowig doskonate podsumowanie wspotczesnej wiedzy o wczesnej kulturze Indo-
ariow oraz CDI. W rozdziale szostym autor dokonuje przegladu teorii dotykajacych
jednego z najbardziej kontrowersyjnych, a zarazem kluczowych probleméw w historii
indoeuropeistyki, a mianowicie pierwotnej siedziby proto-Indoeuropejczykéw. Roz-
dzial jest §wietnym podsumowaniem zagadnienia od najwczes$niejszych koncepcji
Theodora Benfeya, Ottona Schradera, V. Gordona Childe’a, przez Marij¢ Gimbutas,
az po wspodlczesne postacie, takie jak James P. Mallory, Walentin Dergaczew i1 David
Anthony. Stykamy si¢ tutaj przede wszystkim z teoriami wyrostymi na polu archeo-
logii i lingwistyki. Kluczowym zagadnieniem dla problemu powstania hinduizmu
i rozwoju kultury Indoariéw jest w tym przypadku udomowienie konia oraz uzycie
technologii wozu 1 rydwanu. Ich pojawianie si¢, zdaniem Parpoli, stanowi podstawo-
we kryterium identyfikacji kultury Indoeuropejczykow. Gdziekolwiek pojawiajg si¢
te elementy, czyli technologie zwiazane z uzyciem kota, zwlaszcza rydwan, i mozna
jednoczesénie zidentyfikowaé adekwatne dla tych technologii stownictwo, tam z cala
pewno$ciag mamy do czynienia z Indoeropejczykami. Parpola uwaza, ze leksyka je-
zyka protoindoeuropejskiego (PIE) denotujaca pojazdy kotowe to najbezpieczniejsze
kryterium identyfikacji siedziby p6znych plemion postugujacych si¢ PIE®.

W kolejnym, si6dmym rozdziale Parpola omawia szczegdélowo obecny stan wie-
dzy dotyczacej wezesnych Indoeuropejczykow na eurazjatyckim stepie. Prawdopo-
dobnie miejscem powstania indoaryjskiej galezi ludow indoeuropejskich jest pézna
kultura grobéw jamowych. Sama separacja dwoch gatezi jezykowych pierwotnej
wspolnoty Indoiranczykow nastapita, jego zdaniem, okoto 2500 roku p.n.e. Kolejno
przechodzimy wraz z autorem przez analizy kultury Abasjewo i Potapowke, by diu-
zej zatrzymac si¢ nad poteznag kulturg Sintaszta, a nast¢pnie przej$¢ do omawiania
kultur Petrowka i Andronowo (pomijam tu analizowane inne wazne kultury stepo-
we). Parpola podsumowuje ten watek, formutujac zatozenia dotyczace dyfuzji jezyka
PIE, co ma wazkie konsekwencje dla wlasciwego rozumienia fenomenu ekspansji j¢-
zykdw indoeuropejskich na subkontynencie indyjskim. Otdz zaktada on*, ze pierwot-
na hipoteza o gwaltownej ekspansji militarnej zwigzanej z rozprzestrzenieniem si¢
jezykow indoeuropejskich nie znalazta potwierdzenia w badaniach. Dyfuzja jezykow
indoeuropejskich odbywaé si¢ miata raczej za sprawg migracji matych, ale silnych

3 Ludy uzywajace PIE (protoindoeuropejski) musialy wej$¢ w kontakt z technologia pojazdéw
zaprzezonych w konie w Azji Centralnej. Doktadne miejsce pozostaje kwestig sporng. Zob. D. Anthony,
Horse, Wheel, Language. How Bronze-Age Riders from the Eurasian Steppes Shaped the Modern World,
Princeton 2007.

4 Obecnie dominujgca koncepcja — zob. J. Mallory, In Search of the Indo-Europeans: Language,
Archaeology and Myth, London 1989.
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grup hierarchicznie zorganizowanych spolecznosci Indoeuropejczykow. Byty one
dobrze uzbrojone (nowoczesna bron, konie, rydwany) i zajmowaly si¢ handlem pro-
duktami luksusowymi. Lokalnym wtadcom zamiast konfrontacji czgstokro¢ bardziej
optacato si¢ wchodzi¢ z takimi przybyszami w koligacje (wzmocnione czgsto przez
malzenstwa, s. 67-68). W ten sposob migracja i handel mogg lepiej thtumaczy¢ dyfu-
zj¢ jezykow indoeuropejskich niz dawne teorie podboju.

Kolejnymi niezwykle interesujacymi zagadnieniami omawianymi przez Parpolg,
a mogacymi rzucié $wiatto na korzenie hinduizmu sa kultury Azji Srodkowej oraz leza-
ce na terenie pénocnej Syrii i Mezopotamii panstwo Mitanni. Posrod kultur Azji Srod-
kowej najbardziej znaczacym ,,przystankiem” na drodze wedréwki Indoariow musiat
by¢ tak zwany baktryjsko-margianski kompleks archeologiczny (ang. BMAC). Odkry-
cia nieznanej dotad cywilizacji w potudniowym Turkmenistanie zawdzieczamy rosyj-
skiemu archeologowi Wiktorowi Sarianidiemu. Najstynniejszy obiekt tego kompleksu
to forteca Togolok-21. Finski badacz proponuje scenariusz przejgcia przez nomadycz-
nych Ariow zwierzchnictwa nad BMAC. Analiza lingwistyczna nieindoeuropejskich
etymologii w Rygwedzie, dokonana przez Franciscusa B.J. Kuipera (383 ,,obce stowa”)
1 Alexandra Lubotskiego wskazuje na obecno$¢ leksyki zwigzanej by¢ moze wilasnie
z BMAC. Fascynujacym elementem uktadanki dotyczgcej szlaku migracji Indoiran-
czykow jest problem twierdz z Baktrii. Koncentryczne i okraglte obwarowania — jak
sugeruje finski badacz — jako powigzane z BMAC (jak na przyktad Daszly-3, péinoc-
ny Afganistan, okoto 1900 roku p.n.e.), mogly odegra¢ istotng rolg w ksztaltowaniu
kultury Indoariéw (zob. ponizej). Parpola jest takze zwolennikiem rozrdzniania eta-
péw migracji Indoariow i rozdzielania kolejnych ich fal. Najwczesniejsza sposrod nich
(,,atharwedyjska”) nie tworzyla sensu stricte kultury wedyjskiej w dorzeczu Gangesu,
ale poniewaz znalazla si¢ na wschodnich jej rubiezach, tworzyta kulture Wielkiej Ma-
gadhy i poshugiwata si¢ wschodnioindyjskim dialektem, prakrytem Magadhy (magad-
hi). Byla pejoratywnie okreslana przez poézniejszych Indoariéw, zwigzanych z kulturg
Rygwedy (fala ,,rygwedyjska”), mianem czcicieli asurow (s. 150). Niemniej jednak
schemat czterech Wed wskazuje na fuzj¢ kulturowa na subkontynencie indyjskim tych-
ze dwoch fal migrantéw (czyli, odpowiednio: ,atharwedyjskiej” i ,,rygwedyjskie;j”).
Parpola zastanawia si¢ w tym kontekscie, czy stynna bitwa dziesieciu krolow z Rygwe-
dy mogta by¢ stoczona nie w Pendzabie, lecz w Afganistanie.

Parpola zwraca uwage na bostwa-bliznigta, ASwindéw, zwanych takze Nasatja-
mi, ktorych uwaza za dublujacych par¢ Mitra-Waruna. Bostwa te, jego zdaniem, re-
prezentujg kult charakterystyczny dla pierwszej fali proto-Indoiranczykow, ktorzy
sukcesywnie przejmowali kontrole nad BMAC (s. 109). Druga fala proto-Indoiran-
czykoéw przyniosta z sobg kult Indry i rytuat somy (stad okreslenie tej grupy jako
somiczna, saumya). Parpola stoi na stanowisku, ze ta druga fala migracji wywodzi
si¢ z kultury Andronowo, a konkretnie z pdznej jej galezi okreslanej jako Fedorowo
(okoto 1400-1200 p.n.e.). Z kolei pierwsza fala ogniskujgca si¢ wokot kultu boskich
blizniakow, podrézujacych rydwanem Aswindw (tandem — wozZnica rydwanu i tucz-
nik), miata mie¢ za swoj boski trunek madhu, czyli ,,mi6d™S. W ten sposéb dzielg oni

> Parpola wskazuje oczywiscie na strukturalne odpowiedniki Aswinéw w kulturze greckiej (Diosku-
rowie) i wrod Battow (Dieva deli, Dievo suneliali).
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z innymi plemiona indoeuropejskimi kult miodu (madhu, *PIE med.), podczas gdy
soma jest zdaniem Parpoli prawdopodobnie nieindoeuropejskiego pochodzenia i zo-
stata zapozyczona przez pdzniejszg fale migrujacych do Iranu oraz Indii Indoariow
z kultur Azji Srodkowej®. Jesli chodzi o enigmatyczna tozsamo$¢ somy Parpola, to
przyjmuje popularng w ostatnich paru dekadach, zwtaszcza wsrod indologéw, hipo-
teze o somie jako przesli azjatyckiej (Ephedra sinica i inne gatunki), zawierajacej
stymulujaca efedryne’. Rytualne uzycie przesli zaswiadczone jest w rytuatach zara-
tusztrian i niewykluczone, Ze byto stosowane takze w BMAC, jak uwaza na przyktad
wspomniany Sarianidi®.

Aswinowie reprezentujg, zdaniem autora, wczesng faze rozwoju kultury Indo-
eropejczykow, w ktorej centralng role miat odgrywac rydwan jako prestizowy po-
jazd militarny obshugiwany przez dwoch wojownikéw o rownym statusie. Pojawiaja
si¢ oni takze jako bogowie funeralni oraz boscy lekarze. Analizujac na podstawie
Satapatha-brahmany rytual prawargji (pravargya, ofiary z mleka dla A$winow),
Parpola dochodzi do wniosku, ze intrygujacy element zastgpowania glowy nauczy-
ciela Dadhjanca Atharwany (Dadhyaiic Atharvana) przez glowe konia ma zwigzek
z rytuatem aswamedhy i1 — co najwazniejsze — swojg wyrazng ilustracje w zapisie
archeologicznym w postaci grobu z kurhanu z Potapowki (grob 1, w dorzeczu Wotgi,
2100-1700 p.n.e.)’. Mit ten niewatpliwie odzwierciedla terapeutyczng funkcje A§wi-
néw i zawiera wyrazne odniesienia do kompleksu boskiego ,,miodu” jako substancji
przywracajacej zycie, a takze zwiagzanej z nim tajemnej nauki (stad jednoczesna fu-
neralna i lecznicza funkcja Aswindéw). Operacja zastgpienia glowy ludzkiej konska
i przywrocenie Dadhjanéa do zycia mogly stanowi¢, zdaniem Parpoli, odniesienie
do tajemnego rytu ozywiania zmartego bohatera (s. 122). Odci¢ta gtowa bohatera re-
prezentowana jest symbolicznie przez dzban/garnek (gharma), co przypomina urny
pogrzebowe z kultury Gandhary, podobne do ludzkiej gtowy z zaznaczonymi ele-
mentami twarzy (oczy, nos, usta).

Niezwykle interesujace sa takze rozwazania Parpoli nad Mahabharatq' i kultu-
rami megalitycznymi. Wskazujac na obyczaje Pandawow, czyli poliandri¢ (analogie
z iranskimi plemionami Messagatow), umiejscowienie ich pierwszego krolestwa na

¢ Jednym z elementdw tej uktadanki bylyby mumie z Xinjiang (zachodnie Chiny, Kotlina Kaszgar-
ska), prawdopodobnie ludnosci z kultury Andronowo, przy ktorych znaleziono woreczki z przesla (efe-
dryna). Zob. nizej.

7 Por. na przyktad H. Falk, Soma I and I1, ,,Bulletin of the School of Oriental and African Studies”,
University of London, 1989, vol. 52, nr 1, s. 77-90. Podsumowanie badan nad soma: R. Czyzykowski,
Wedyjska soma — perspektywy badawcze [w:] Narkotyki, dopalacze, Srodki psychoaktywne. Studia socjo-
logiczne i kulturoznawcze, E. Anczyk (red.), Katowice 2014.

8 Zob. V.I. Sarianidi, Soma haoma and Margiana, ,Electronic Journal of Vedic Studies” 2003,
vol. 9, nr 1d (May 5), J. Houben (red.), oraz sceptyczng opini¢ naukowcow z Uniwersytecie w Lejdzie
badajacych materialy z BMAC: C.C. Bakels, Report Concerning the Contents of a Ceramic Vessel Found
in the ,, White Room” of the Gonur Temenos, Merv Oasis, Turkmenistan, ibidem.

® Podobnego zdania jest rowniez M. Witzel, The Home of Aryans, http://www.people.fas.harvard.
edu/~witzel/AryanHome.pdf [dostep: 30.11.2016]. D. Anthony jest takze sceptyczny co do hipotezy
centaura”, z uwagi na mozliwo$¢ pomieszania elementow grobu. Zob. D. Anthony, op.cit., s. 501.

10 Przypuszcza on, ze wydarzenia opisane w Mahabharacie mogly nastgpi¢ w okresie pomiedzy 700
a 350 p.n.e. (krolestwo Kuru na 1100-700 p.n.e.).
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zalesionym obszarze poludniowej Kurukszetry, a takze jasng karnacje oraz fakt soju-
szu z Kryszng z Mathury, Parpola dopatruje si¢ w nich imigrantow prawdopodobnie
z zachodniego Iranu, ktorzy poprzez Sindh, Gudzarat i Radzasthan mieli przyby¢
do Azji Poludniowej. Archeologicznym dowodem takiej migracji bylyby kultury
megalityczne (najwczesniejsze z nich to Mahudzhari i Khapa w pétnocno-wschod-
niej Maharasztrze, okoto 800 roku p.n.e.). Migracja ta miata si¢ pokry¢ z granicami
wczesnej kultury zelaza w pdétnocnych Indiach, czyli ,kulturg czarnej i czerwonej
ceramiki” (ang. BRWC). Co najwazniejsze jednak, badacz wskazuje na powigzanie
dziatalno$ci Pandawow z megalitami w wielu regionach Indii, szczegdlnie w Tamil-
nadu, gdzie megality nazywane sa pandu-kal, czyli ,,starymi kamieniami” (s. 149).
Protodrawidyjski rdzen *pal- /*pand- (,,by¢ starym”) ma homonimicznie zawieraé
w sobie znaczenie bycia ,,dojrzalym”, ,,bladym” (por. z sankr. pandava, czyli ,jas-
ny, blady”). Parpola przeprowadza ztozong argumentacj¢ na rzecz tezy o obcym po-
chodzeniu protagonistow Mahabharaty 1 probuje wykry¢ obecno$¢ Pandawow oraz
$lady migracji iranskiej w nazwach miejscowosci i1 dynastii (na przyktad Pandyu).
Eksplorujac dalej watek eposow, problem Pandawow 1 zwigzanego z nimi kompleksu
wisznuickiego, a takze kultu ,,Heraklesa” (zaswiadczonego w relacji Megasthenesa,
Indica), autor uwaza — w odréznieniu od wigkszo$ci badaczy, a idgc za interpretacjg
Jamesa Toda — ze bostwo to nalezy rozumie¢ raczej jako Baladewe (Baladeva), a nie
Kryszne (Herakles jako Hari-kul-esh!!).

Przechodzac do oméwienia problematyki dotyczacej cywilizacji doliny Indusu,
Parpola oczywiscie podtrzymuje swoje przekonanie, ze ludnos¢ CDI postugiwala
si¢ wczesng formg jezykow drawidyjskich. W opozycji do wielu niewiarygodnych
hipotez, jakoby CDI nie znala wladzy krélewskiej, Parpola argumentuje — i znajduje
wiele dowodow na potwierdzenie tej tezy — ze w Indusie panowali krolowie kaptani.
Finski badacz podkresla oczywisty fakt kultu wizerunkéw bostw wsrdd agrarnych
spotecznosci doliny Indusu (terrakotowe figurki), co odréznia je zdecydowanie od
Indoaridw, ktorzy nie czcili swoich bogdw w postaci materialnych wizerunkow. Klu-
czowy jest problem uksztaltowania si¢ ceremonii pudzy (puja), niewatpliwie naj-
wazniejszego rytuatu hinduizmu. Wiele wskazuje na jego nieindoaryjskie poczatki.
Drawidyjski rdzen *pucu'?, oznaczajacy ,,namaszczac”, ,,smarowac”, jest zgod-
ny z centralnym aktem adoracji ré6znych materialnych form sacrum w hinduizmie
podczas pudzi. Dalej akt kapieli rytualnej réwniez okazuje si¢ mie¢ nieindoaryjskie
poczatki. Jak argumentuje Parpola, odnoszac si¢ do analogii pomi¢dzy podobnymi
przyktadami w dolinie Indusu i p6Zniejszymi obiektami w $§wigtyniach hinduistycz-
nych, woda i jej rytualne uzycie w hinduizmie prawdopodobnie wywodzi si¢ z CDI.
Baseny kapielowe przy $wiatyniach mogty, jego zdaniem, istnie¢ juz w czasach tej
cywilizacji. Ponadto powszechny element rytualizmu w potudniowych Indiach, jak
i w dolinie Indusu, to ofiara z bawota (bawo6t wodny). Co zaskakujace, ofiara taka nie
pojawia si¢ w pétnocnoindyjskiej kulturze Indoariéw, co Parpola tlumaczy celowym
dziataniem w kulturze braminskiej, aby usung¢ taka ofiare (s. 178).

I Wedlug Cycerona Belus to imi¢ Heraklesa (por. Bala-rama).

12 Por. sanskr.: Vlip, ,,smarowaé” i Vaij — namaszcza¢ — stad anjali — rodzaj rytuatu wprowadzajace-
go, powitalnego.
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Jakie wigc elementy wyraznie poprzedzaja religi¢ Indoaridéw? Parpola wskazuje
na starozytny kult jakszoéw 1 jakszin — mitycznych istot zwigzanych z wegetacja,
ktére reprezentuja, jego zdaniem, prearyjski kult ludowy wchlonigty przez pdz-
niejszy hinduizm i buddyzm. Kult drzewa figowego (banian, ficus religiosa, ficus
bengalensis), tak powszechny w religiach Indii, jest odnotowany na pieczeciach
z Harappy, podobnie jak kult wezoéw (kobry). Kolejnym waznym elementem, row-
nie czesto pojawiajacym si¢ na pieczeciach CDI, jest ryba. Na pieczeci M-2033B
z Mohendzo-Daro antropomorficznemu bostwu, ktorego glowa jest przyozdobiona
rogami bawolu wodnego, towarzysza istoty akwatyczne — krokodyl, ryba oraz praw-
dopodobnie waz lub symbol wody. Parpola wskazuje tu na usprawiedliwione analo-
gie z sumeryjskim bogiem wody, Enki (s. 181). Akwatyczna symbolika krokodyla
(w tym przypadku to konkretny gatunek — gawial gangesowy, Gavialis gangeticus),
Scisle wigze si¢ z rytuatami ptodnosci, obecnymi w hinduizmie od starozytno$ci az
po czasy wspotczesne. Wiele z tych paraleli pomiedzy zwierzgtami przedstawianymi
na pieczgciach a czczonymi w hinduizmie uchwycit juz odkrywca CDI — John Mar-
schall. Kult krokodyla poswiadczony w zachodnich Indiach (Gudzarat) ma by¢ kolej-
nym dowodem trwalosci religii harappanskiej w pdzniejszym hinduizmie. Glownym
zamiarem Parpoli jest proba obronienia tezy o kontynuacji elementéw religii doliny
Indusu w pdzniejszych religiach, zwlaszcza w hinduizmie. Niemniej jednak wspo-
mniane elementy religii doliny Indusu trwajace w hinduizmie mozna okresli¢ ra-
czej jako przejawy hinduizmu ludowego i trudno je powigzaé z aspektem tak zwanej
Wielkiej Tradycji (,,sanskryckiej”).

Kolejnym niezwykle waznym obszarem powigzania religii harappanskiej i we-
dyjskiej jest problematyka astronomiczna. Szczegolng uwage zwraca Parpola na
problem ,,siedmiu wieszczow” (wed. sapta rsayah — mityczni przodkowie kaptan-
skich klanow) i utozsamieniu ich z gwiazdami gwiazdozbioru Wielkiej Niedzwiedzi-
cy. Problematyczny w tym konteks$cie jest termin rksah (,,niedzwiedz”) i gra stow:
rsayah — rksah. Oczywiscie, w innych cywilizacjach ten gwiazdozbior (Ursa Major)
utozsamiany jest rowniez z Niedzwiedzicg. Ponadto Parpola uwaza, ze koncepcja
Gwiazdy Polarnej jako nieruchomego punktu odniesienia, nocnego odpowiednika
Stonca, ma swoja geneze w kulturach Azji Potudniowej. Te rozwazania, ktoérych
nie mozemy tu w pelni stresci¢, skoncentrowane na problematyce astronomicznej
1 zasadzie ekwiwalencji mikro-makroskomicznej (z6tw — Gwiazda Polarna-czaszka
— siedmiu medrcéw, ekwiwalencja odnotowana juz w Brahmanach), doprowadzaja
Parpole¢ do hipotezy o przedaryjskim (harappanskim) pochodzeniu jogi (s. 201-209).
Owa korelatywna kosmologia wyrazataby si¢ w paralelizmie tchnien-korzeni nie-
bianskiego figowca i promieni stonecznymi, co ma swéj odpowiednik w ludzkim
ciele w postaci sieci subtelnych kanalow (koncepcja obecna we wezesnych Upani-
szadach: Bryhadranjaka i Chandogja). Wystepuje tu takze, odnotowana w pozniej-
szych Zrédtach, korespondencja pomiedzy upaniszadowym przypisaniem koloréw
do wewnetrznych kanatow a promieniami Stonca i kolorami pigciu planet (s. 311).
Sama koncepcja z pewnoscia nie jest nowa. Przypomnijmy jednak, ze dotad prébo-
wano wigza¢ genez¢ jogi w CDI z niejasng interpretacjg pieczeci z siedzagcym ,,pro-
tojoginem” (tzw. Protosiwa). Parpola odzegnuje si¢ od tych silnie krytykowanych
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hipotez i uwaza, ze koncepcje astronomiczne i korelatywna kosmologia sg raczej
tymi aspektami religii doliny Indusu, ktére moga rzuci¢ §wiatlo na problem genezy
jogi. Nalezy jednak stwierdzié, ze pomimo wyrafinowanej argumentacji, przedsta-
wione przez Parpole argumenty dowodzace, iz rodowod jogi jest harappanski, pozo-
stawiajg poczucie niedosytu.

Nastepnym waznym obszarem religii doliny Indusu sa powiazania z kulturami
Azji Zachodniej. Centralnym motywem, wspolnym dla doliny Indusu i Mezopota-
mii, sg czeste w ikonografii przedstawienia krdla, bohatera lub byka z dwoma Iwami
po bokach. Parpola uwaza, ze zwierzgta te — bedace symbolami wladzy krolewskiej,
czyli lew 1 byk, a majace swoje odpowiedniki na niebosktonie — tworza kompleks
symboliczno-mityczny obecny zaréwno w Mezopotamii, jak i w dolinie Indusu.
W tym przypadku kierunek dyfuzji okreslonej symboliki zwigzanej z wtadza krolew-
ska przebiegalby jednak z Mezopotamii do doliny Indusu.

Szczeg6lnie waznym i specyficznym dla kultu doliny Indusu mitycznym moty-
wem, ktory miat przetrwa¢ w hinduizmie, jest pojedynek bogini z bogiem/demonem-
-bykiem lub bawotem. Wojownicza bogini, ktéra pojawia si¢ w micie o zabiciu przez
Durge demona-byka Mahiszy (Mahisasura), jest bohaterka jednego z najwazniej-
szych mitéw puranicznych. Parpola zwraca tutaj uwage na paralele z preelamickim
przedstawieniem walki pomigdzy lwem uzbrojonym w tuk a bykiem postugujacym
si¢ maczuga. W indyjskich przedstawieniach bogini Durga, zwana Mahiszasuramar-
dini (Mahisasuramardini), czyli zabojczyni demona Mahiszy, zabija demona (asur¢)
Mabhisz¢ widcznig (lub trdjzebem), z kolei demon broni si¢ maczuga. Na stynnej
plaskorzezbie z Mammalapuram (Mahabalipuram) z Tamilnadu, be¢dacej jednym
z najwczesniejszych przedstawien tego motywu (VII wiek), bogini uzywa tuku, za$
demon z glowa byka dzierzy maczugg.

Interesujgco brzmig interpretacje tantrycznych rytualdw w perspektywie szerzej
rozpatrywanego panindyjskiego kultu bogini i tradycji wedyjskiej — na przyktad fe-
stiwale, jak Sabarotsava, ktore — zdaniem Parpoli — mialy by¢ substratem dla styn-
nego tantrycznego rytuatu ,lewej reki” (vamacara lub vamamarga), a mianowicie
cakra-pudzy (cakra-pija), ,,rytuatu kregu”. Ofiara z bawotu jest jednoznacznie zwia-
zana z kultem bogini. Niewatpliwie to fakt, ktory zauwazano juz wezesniej w kon-
teksécie trwatosci kultu bogini na subkontynencie indyjskim od okresu CDI az po
hinduizm puraniczny. Parpola dostarcza jednak dodatkowej argumentacji na rzecz
wyjasnienia problemu interakcji pomigdzy indoaryjskim rytualizmem a rdzennym
indyjskim kompleksem rytualnym. Harappanski kult bogini byt zwigzany z jednej
strony z ptodnoscig i zyznoscig (a takze erotyka), z drugiej za§ — ze $miercia 1 wojna.
Symbolizowat go tygrys lub lew (wierzchowiec bogini). Punktem kulminacyjnym
tegoz kompleksu rytualno-mitycznego byt konflikt bogini z cztowiekiem-bawotem
(lub bykiem). Zwierze to mogto rowniez reprezentowa¢ malzonka bogini ginace-
go w noworocznym rytuale. Ten rytualny kompleks i jego symbolika sa, zdaniem
Parpoli, wspolne dla doliny Indusu i Zachodniej Azji. Argumentuje on za koncep-
cja trwatos$ci tego kompleksu i kontynuacja kultu harappanskiej bogini w rytuatach
atharwedyjskich wratjow (,,zurbanizowanych” Indoaridw), reprezentujacych wczes-
ng falg plemion indoaryjskich migrujacych do pédtnocnych Indii z BMAC okoto
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2000-1700 p.n.e. Zdaniem Parpoli, ta rytualizacja miata by¢ substratem rozwoju
tantrycznych form kultu bogini indyjskiej, jawiacej si¢ z jednej strony jako krwawa
zabdjczyni demonow, z drugiej za$ — jako matka 1 archetyp idealnej Zony.

W podobnym tonie jest utrzymany rozdziat dwudziesty, zatytutowany Wczesni
Iranczycy i tantryzm ,,lewej reki”. Parpola rozpatruje tu etymologi¢ imienia Dur-
gi 1 kompleks twierdzy (bogini ,.trdj-miasta”, tri-pura). Po raz kolejny si¢ga tez
w glab historii proto-Indoiranczykéw i opisuje twierdze-§wiatynie typu Dashly-3
z Baktrii z koncentrycznie opasujacymi jg murami. Porownanie planu tego rodzaju
twierdz z tantrycznymi mandalami jako kosmogramami symbolizujacymi siedzibe
wiadcy-bdstwa ma nas przekonywac o ich genezie, ktoéra wiedzie, zdaniem autora,
do Azji Srodkowej. Parpola utozsamia grupy czczace bogini¢ bedaca wzorem dla
Durgi z Dasami (Dasjami), Kuszanami i generalnie z Iranczykami naplywajacymi
kolejnymi falami do Indii. Uznaje tez transgresywne elementy w rytuale tantrycz-
nym za relikty militarystycznego systemu rytualnego plemion iranskich oraz indora-
inskich. Do tych elementéw naleza: promiskuityzm przed wyprawami wojennymi,
gromadzenie trofeow (gltow, skalpow) oraz uzycie czaszki pokonanego wroga jako
naczynia do spozywania krwi i wina. Owe transgresywne sktadniki rytuatu tantrycz-
nego musialy by¢ jednak, jego zdaniem, obecne w Azji Poludniowej jeszcze przed
migracjami plemion iranskich, te za$ jedynie je wzmocnity.

Problem nieodczytanego dotad pisma doliny Indusu'® to niewatpliwie ,,0czko
w glowie” Parpoli. Przypomnijmy, Ze jest on najbardziej rozpoznawalnym (oprocz
indyjskiego uczonego I. Mahadewana) zwolennikiem hipotezy o drawidyjskim po-
chodzenia pisma CDI, a Deciphering the Indus Script to prawdopodobnie jego naj-
bardziej znana praca'. Sztandarowym przyktadem jego analizy jest odczytanie znaku
ryby, ktory ma denotowaé drawidyjskie min i oznaczac¢ zaréwno rybe, jak i gwiazdg.
Ponadto znak ryby, ktory pojawia si¢ czgsto z kropka w jej wnetrzu, przypomina
Parpoli kropke bindu (sanskr. ,,punkt, kropka™), czyli czerwony znak malowany na
czole w pézniejszym hinduizmie, symbolizujacy matzenstwo, ale tez odnoszacy si¢
do kultu bogini (bindu odnosi¢ si¢ moze do krwi menstruacyjnej, czyli oznacza ptod-
nos$¢). W tym kontekscie gwiazde utozsamia on z czerwong gwiazda Rohini (rohini,
»czerwona”) i odnosi si¢ tez do zbiezno$ci semantycznych pomiedzy ryba, gwiazda,
czerwienig oraz kropka w jezykach drawidyjskich (odnoszac si¢ takze do innych ko-
relacji astronomicznych i lingwistycznych, ktore ze wzgledu na brak miejsca musimy
pomingé, s. 274-278). Iravatham Mahadevan's, ktérego metoda odczytania pisma

13 Zob. A. Robinson, Cracking Indus Script, ,Nature”, 22 October 2015, vol. 526, s. 499-501. Jedna
z bardziej znanych, ale i kontrowersyjnych propozycji jest interpretacja ,,pisma CDI” jako zapisu czysto
symbolicznego, ktory nie odzwierciedla zapisu zadnego jezyka (zespol M. Witzel, R. Sproat, Farmer, The
Collapse of the Indus-Script Thesis: The Myth of a Literate Harappan Civilization, ,,Electronic Journal of
Vedic Studies” (EJVS) 2004, vol. 11, nr 2 p. 19-57). W krotka, ale tresciwg polemike z amerykanskimi
uczonymi wchodzi Parpola jedynie we Wprowadzeniu do omawianego tu tomu. Szersza odpowiedz Par-
poli znajdziemy w artykule: Is the Indus Script Indeed not a Writing System? [w:] Airavati. Felicitation
Volume in Honour of Iravatham Mahadevan, Chennai 2008.

14 A. Parpola, Deciphering the Indus Script, Cambridge 2009.

15 Por. I. Mahadevan, Interpreting the Indus Script: The Dravidian Solution, i obszerng dyskusje na
harappa.com [dostep: 28.12.2016].
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CDI r6zni si¢ od Parpoli, dokonuje przegladu tych i innych interpretacji pisma oraz
wskazuje na stabe punkty w rozwigzaniu Parpoli. Finski badacz uwaza jednak swoj
system wylgcznie za propozycje, otwartg na modyfikacj¢. Dzisiejszy stan badan nie
pozwala jednak na zadng konkluzywna opini¢ o tym starozytnym systemie pisma.

Jakie wiec dane religioznawcze wylaniaja si¢ z propozycji Parpoli? Czy jego
interpretacja pieczgei na tym etapie moze rzuci¢ $wiatlo na religie CDI? Zdaniem
Parpoli, intepretujac pismo z pieczgci jako zapis wezesnego jezyka z grupy drawidyj-
skiej w pi$mie logosylabicznym i piktograficznym, mozemy w zupetnie nowy sposob
spojrze¢ na kosmologi¢ puraniczng z centralng rolg Gwiazdy Polarnej, kosmicznego
drzewa figowego (banjanowca) podtrzymujacego ciata niebieskie. Skomplikowana
analiza dotyczgca takich znakow, jak: ,,ryba”, ,krab” i ,figowiec”, ktorej dokonuje
autor, ma prowadzi¢ do wniosku, ze tabliczki i pieczecie z CDI zawieraja takg wtasnie
koncepcje (s. 279-281). W ten sposob otrzymujemy pod wieloma wzgledami nowy
obraz wczesnych dziejow hinduizmu w kontekscie religii CDI. Drugim filarem tego
nowego spojrzenia na genez¢ hinduizmu bytaby hipoteza o dwoch falach migracji
Indoariéw — ,,atharwedyjskiej” 1 ,,rygwedyjskiej”, co pozwala na bardziej precyzyjne
datowanie najstarszych tekstow cywilizacji indoaryjskiej i poglebione zrozumienie
interakcji pomigdzy grupami wczesnych plemion indoaryjskich. W ten sposob war-
stwa mitologiczna hinduizmu rowniez zdaje si¢ mie¢ zaczepienie w religii doliny In-
dusu (incest krolewski 1 mit PradZapatiego-Brahmy uwodzacego wlasng corke, Wacé,
czyli mowe, s. 312). Najbardziej zblizong do pierwotnej religii CDI forma hinduizmu
bytby kompleks tantryczny Siwaicko-$aktyjski z centralnym kultem ambiwalentne;j
bogini (aspekt krwawy i erotyczny), wzbogacony o ,,leworeczne” praktyki atharwe-
dyjskich Dasow. Nalezy tu jednak stwierdzi¢, ze cze$¢ argumentacji Parpoli opiera
si¢ na dos¢ chwiejnych dowodach. Naleza do nich: sekwencja migracji Indoaridw,
tozsamos¢ somy, grob ,.centaura”, powigzanie Dasjow z kultami tantrycznymi. To
problemy szczegélowe, oddzielne, ale 1 dyskusyjne, bedace jednak elementami bu-
dujacymi wigksze hipotezy. Ich falsyfikacja moze tez zagrozi¢ innym koncepcjom
Parpoli zaprezentowanym w omawianej ksigzce.

Podsumowujac, ksigzka jest pozycja wysoce specjalistyczng, a jej tematyka
z pewnoscia znajdzie oddzwick w srodowisku indologow, iranistow, indoeuropei-
stow, archeologdéw i1 oczywiscie religioznawcow. Trudno obecnie znalezé podobng
pozycje monograficzng poswigcong genezie hinduizmu, ktoéra wykorzystywataby tak
obszerny material archeologiczny i taczyla go z danymi filologicznymi oraz kon-
frontowata z najnowszg wiedzg indologiczna i religioznawczg, by zbudowac dojrzate
hipotezy. Ksigzka Parpoli niewatpliwie wejdzie do zbioru klasycznych pozycji po-
swigconych najwczesniejszej historii i ewolucji religii Indii.
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