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SIMBOLICKI ISKAZ U IGRI

Simbolika koju istrazuje Eliade prvenstveno je magij-
skog, mitskog i religijskog porekla. Pristupajuci ovim
pojavama kao univerzalnim, Eliade je istraZivao njihovu
prirodu, strukturu, opsti duhovni smisao i kulturni uti-
caj kako svake od ovih pojava u celini tako i njihovih
elemenata. Nijedna od ovih pojava nije samostalna u
strogom smislu. Sve su medusobno povezane kako po-
jedinim ritualnim postupcima tako i pojedinim elemen-
tima i motivima. To se, izmedu ostaltog, vidi i na primeru
Samanizma koji je Eliade istraZivao sa stanovita istorije
religije, ali mu je pristupao kao jednom od "arhajskih
tehnika ekstaze", smatrajuci ga istovremeno i mitom,
i magijom i "religijom" u Sirem smislu znalenja tog poj-
ma. Nijedna od ovih pojava ni njihovi elementi nisu
mogli biti istraZeni a da se ne uzme u obzir i njihova
simbolika. Stvaranje simbola i simboli¢ko istraZivanje i
komuniciranje uslov je nastanka svih navedenih pojava
i njihovih izvedenih struktura.

Proucavajuci $amanizam i arhajske tehnike ekstaze,
Eliade je doSao do zakljutka da su se razliCite $a-
manske ideologije obilato sluZile magijsko-religijskim
simbolima. Da bi postigli odgovarajuéu moé¢ $amani
se u svojim obredima i ritualima sluZze raznovrsnom
simbolikom. Veoma je bitno posti¢i adekvatan spo-
ljadnji izgled, Sto se najefikasnije moze udiniti simbo-
litkom odefom. Oblatenjem u odecu u vidu ptice
(ornitomorfni simbolizam) postizana je njena mo¢, da-
kle, simbolitka mo¢ letenja. Sli¢no je i s odeéom u
vidu konja i medveda, samo 3to se to Cinilo nesto
rede. To dolazi otuda jer su, "prema mnogim pre-
danjima, u mitsko doba svi ljudi mogli da lete; svi su
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mogli sti¢i na nebo bilo na krilima neke ¢udesne ptice,
bilo na oblacima". Da bi se to postiglo, trebalo je
preduzeti niz postupaka pomocu kojih bi se stvorio
osecaj da se nedto tako delava. To se ocigledno nije
moglo posti¢i na nacin kako se ostvaruju svakodnevni
Zivotni poslovi. Bilo je potrebno naéi se u neobiénom
stanju, kako bi se u ovekovoj psihi stvorila predstava
da se odredene radnje izvrSavaju na nafin koji nije
dostupan i razumljiv svima. Bilo je potrebno da se
odigra odredena predstava uz primenu odgovarajucih
postupaka i tehnika, kako bi doSlo do adekvatne ko-
munikacije izmedu izvodada te predstave i fjudi koji
je prate, i na taj naCin aktivno udestvuju u njoj. Ta
komunikacija, medutim, nije se mogla ostvariti bez
preobracanja, bez promene prethodnog stanja u skla-
du sa zahtevima magijskog, mitskog ili religijskog ri-
tuala. To je preobracanje, prelaZenje iz profanog u
sveto stanje. Da bi se ovaj postupak odigrao, potrebno
je izvesti obred koji se nuZno zasniva na procesu sim-
bolizovanja, kao 3to je i svaka pozori$na igra izlaZenje
iz jednog stanja i prelaZenje u drugo, sasvim izmenjeno
intervencijom mnogobrojnih simbolikih postupaka —
od odece, maske, gestova, mimike do sloZenih i suptil-
nih psihickih procesa. Sto su ti simboli¢ki postupci
brojniji i sloZeniji i preobrazaji su intenzivniji i uverljiviji.

Ovu vrstu transgresije Eliade istrazuje u tri podrudja
- Samanizmu, istoriji religije i jogi. Kad je re¢ o 3a-
manizmu, valja voditi raCuna o njegovoj posebnosti u
odnosu na magiju kao celinu, ili u odnosu na religiju.
Samanizam nije zamena ni za jedno ni za drugo, nego
autentiéna pojava koja se odigrava zahvaljujuci pri-
meni posebnih metoda i tehnika za postizanje ekstaze
i stanja koja su u svojoj sustini religijska, ali ostvarena
na specifian i samo Samanizmu svojstven nacin. Za
arhajskog Coveka, pa i za onog koji i danas Zivi takvim
Zivotom, put do svetog vodio je kroz sloZene postupke
preobrazaja. "Samanizam se", veli u predgovoru Elija-
deovoj knjizi Zoran Stojanovi¢, "temelji na psihofi-
zitkom dualizmu, na shvatanju da dula mozZe za iz-
vesno, duZe ili krace vreme, da napusti telo i da se
to ne odrazi fatalno na doti¢nu ljudsku jedinku. S
druge strane, $amanizam podrazumeva rascep u krilu
svetoga, $to znaci, uz dobro, pojavu i zlih duhova a
time i potrebu da se zajednica zastiti od njih." 1 Svaki
dualizam, pa i magijski, optere¢en je mnogim pro-

1 Eliade, MirZa, Samanizam, IK Zoran Stojanovic, Sremski Karlovei
1991, str. 13.
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tivreZnostima. Na njihovom pomirenju radi se dugo i
strpljivo, po pravilu, uz ucedce Citave zajednice. Ta
energija dospeva i iz socijalnog, i iz psihikog, i iz
racionalnog i iz iracionalnog segmenta Eovekovog bica.
Nisu, medutim, svi ovi Cinioci istovremeno podjednako
aktivni i produktivni. S razvojem zajednice i ljudske
jedinke i ovi Cinioci menjaju svoje uloge i dinamiku
uticaja. Savladavanje medusobno suprotstavljenih sila
zahteva izuzetan napor ukupnih ovekovih modi. Sto
je pojedinac osveceniji manje podnosi tu razdvojenost
i sve viSe svoju duhovnu energiju usmerava na njenc
prevazilaZenje. Najpodesniji postupak u tome jeste
proces simbolizovanja. On daje najbolje rezultate jer
se stvaranjem pomocu simbola nove, alternativne, stva-
rnosti utire put ka prevazilaZenju i jedinstvu suprot-
nosti. Bez prisustva te stvarnosti do tog jedinstva bi
dolazilo, a tako i biva, drugim, obi¢no nasilnim postup-
cima. Simbol "omek3ava" sukob izmedu protivreCnosti
i zato ga treba po svaku cenu stvarati i na najpodesniji
nadin upotrebljavati. To na upedatljiv nalin pokazuje
i Eliade, istraZujudi Samanizam i njegovu ulogu u dru-
Stvenom i duhovnom Zivotu nekih zajednica.

Covek je stalno suoten s podelama koje vladaju sve-
tom i njegovim unutarnjim bi¢em. Jedno je divinozni,
numinozni, boZanski svet, a drugo obi¢ni, realni, sva-
kodnevni Zivot koji Covek Zivi. Ali, on Zivi i onaj prvi
i tako stite iskustvo svetog. Sveto je za Coveka neu-
poredivo nadmocnije od svakodnevnog, profanog, jer
se ono "uvek manifestuje kao realnost sasvim drugog
reda no §to su to ’prirodne’ realnosti". I jezik je tu
nemocan jer on "tek prividno moZe da izrazi tremen-
dum, ili majestas, ili mysterium fascinans, izrazima
pozajmljenim iz podrudja prirodnog ili duhovnog &ove-
kovog Zivota". Jer, sveto je nesto, kako to Eliade ozna-
tava, ganz andere, nedto 3to je foveku nedokudivo ako
primeni svakodnevni govor i veé postojecu pojmovnu
aparaturu. Jezik je ovde "sveden samo na nagoves-
tavanje onoga 3to prevazilazi ¢ovekovo prirodno is-
kustvo, izrazima pozajmljenim od samog tog iskust-
va"2 To sasvim drugo, §to je izvan svakodnevnog is-
kustva, to 8to neki nazivaju i religijskim iskustvom,
jeste u sferi iracionalnog, dakle, u izrazitoj nepro-
zirnosti u kojoj se jedva naziru i prepoznaju ideje i
pojave koje na bitan nacin uti€u na ukupno sloZeno
fovekovo iskustvo. Potrebno je baciti jate dodatno

2 Eliade, Mirda, Sveto i profano, Zamak kulture, Vrnjatka Banja
1980, str. 7.
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svetlo na tu sferu kako bi se iz nje izvukle odgova-
rajuce ideje i ugradile u celovito Covekovo iskustvo.
Nesto drugo, medutim, ne znaci da se gubi veza izmedu
svetog i profanog, da se oni medusobno udaljuju i da
gube svaku medusobnu prepoznatljivost. Eliade upo-
zorava da sveto i profano predstavljaju dva nalina
postojanja sveta Sto sasvim dovoljno osigurava samo-
stalnost i jednog i drugog entiteta, ali i njihovu bliskost
i povezanost.

Od brojnih iskustava Eliade, u skladu sa svojim opstim
opredeljenjima, izdvaja dva — iskustvo svetog i iskustvo
profanog prostora. "Podsetimo da prvo iskustvo pod-
razumeva da ispoljavanje svetog prostora omogucava
zadobijanje ’tacke oslonca’, orijentisanje u haoti¢noj
homogenosti, zasnivanje Sveta’, i stvarno Zivljenje. Na-
protiv, profano iskustvo podrazava homogenost i, dak-
le, relativnost prostora. I3¢ezava svaka prava orijenta-
cija, jer 'taCka oslonca’ nema vise jedinstveni ontoloki
status: ona se javlja i nestaje prema potrebama svako-
dnevnog Zivota. Istinu govoredi, nema viSe ni ’Sveta’,
ve¢ samo fragmenata jednog skrhanog univerzuma,
amorine mase jedne beskonacnosti ‘mesta’, vie-manje
neodredenih, gde se Covek krecée upravljen zahtevima
egzistencije uklopljene u industrijsko drustvo." I jedno
i drugo iskustvo proizvode odgovarajucu sliku sveta,
zapravo Univerzuma. U prvom slu¢aju napori se us-
meravaju na organizaciju i dovodenje u red haoti¢nog
stanja, haotitne homogenosti. To, opet, ne znaéi da
se u profanom iskustvu gubi svaka mogucnost or-
ganizovanja prostora i njegove homogenizacije. U sva-
kom od tih iskustava dominira i odgovarajuéa simbo-
lika koja ih izgraduje. Ta je simbolika, razumljivo,
izrazitija i razvijenija u religijskom iskustvu ili je, moz-
da, tatnije refeno, drugatija. Pitanje odnosa svetog i
profanog jeste pitanje svojevrsne povezanosti, pitanje
praga. Prekoradivanje tog praga nije jednostavan po-
stupak i on se moZe obaviti bez najraznovrsnijih sim-
bola. To prekoralivanje domaceg praga uvek je pra-
¢eno mnogim obredima; njemu se "klanja, metanise,
pobazno se dodiruje rukom, itd.". Simboli¢ko znadenje
ima i Suvanje tog praga koji ima svoje "Suvare": "bo-
gove i duhove koji brane ulaz koliko ljudskoj zio-
namernosti, toliko tuznim i demonijackim silama. Prag
je mesto na kome se prinose Zrtve boZanstvenim Cuva-
rima. On je, takode, i mesto na kojem se u izvesnim

3 Wid st 12
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poliorijentisanim kulturama (Vavilonu, Egiptu, Indiji)

odrzavalo sudenje. Prag i vrata pokazuju na nepo-

sredan i konkretan nacin prekid kontinuiteta prostora:

otuda njihova velika religiozna vrednost, zajedno oni

predstavljaju simbole prelaza."* Ta vrsta simbolike je

karakteristi¢na jer obuhvata najmanje dve sfere, u
ovom sluaju svetog i profanog.

Pitanje prelaza je i pitanje granice. Granica je uvek
izazov kako za entitete koji se dodiruju tako i za one
medusobno udaljene. Na granici se ne$to zavriava a
nedto i zapotinje. TeSko je odoleti saznanju da svaki
tok, proto€nost, kontinuitet teZe granici, odnosno svo-
jevrsnom prostoru na kojem se iscrpljuju odgovarajuce
ideje, energije, nagoni, sistemi znanja, emocije. Gra-
nica je i zavrietak jednog toka ali to ne znati da se
s njom sve iscrpljuje, da je tu najslabija aktivnost
unutarnjih energija. Cest je slu¢aj da se na pogra-
ni¢nosti kondenzuje velika snaga s izrazenom teZnjom
da se izlije izvan granica. Granica nije i kraj jer ona
moZe biti i blizu sredi§ta pa i samo to srediste. U
religijkoj sferi to je "sveti prostor”, koji uvek, kako
istiCe Eliade, "podrazumeva neku hijerarhiju, izliv sve-
toga, fime se izvesna teritorija odvaja iz kosmitke
sredine koja je okruZuje, Cineci je kvalitativno raz-
li¢itom". Medutim, takav prostor ne moZe opstati bez
povezanosti sa okolnim svetom. To moZe biti i uzan
prolaz a i Siroka vrata. Njih Eliade naziva "Vratima
Nebeskim" i ona zahtevaju posebnu simboliku. To
mogu biti i "Vrata Bogova" kao mesta prelaza izmedu
Neba i Zemlje. Na izvestan nacin ta "Vrata" neutralifu
granicu izmedu ova dva prostora te i u jedan i u drugi
unose vi§e sigurnosti i spokojstva. Kada bi granica
znadila i kraj u tim prostorima bi dolo do Zestoke
pometnje jer bi nestalo taCke oslonca, zavladala bi
klaustrofobija i gubitak osecanja perspektive. Traganje
za osloncem je traganje za svetim mestom do kojeg
se dolazi na najraznovrsnije nafine, a najte$ce putem
otkrovenja. Sveto mesto je sigurnost; iz njega se lako
moZe otisnuti u nepoznato jer je osiguran povratak.
Sveto mesto je udomljavanje, bivak ispunjen unutar-
njom privlatnom silom i sigurnodcu. Jer, "sveto” je
stvarno par exellence, istovremeno moéno, efikasno,
izvor Zivota i "plodnosti”. U svetom prostoru su tako
rasporedeni ljudi i stvari da ne postoji moguénost
raspada i dezorganizacije, uticaja nepoznatih sila i ne-

4 bid. su. 13.
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dolaska kataklizme. U njemu su odnosi uredeni i vlada
hijerarhija koja spre¢ava haos i propast. Za ono §to
je izvan tog prostora ne postoje garantije autoriteta
mocénih u svetom prostoru. IstiCuéi odnos izmedu ova
dva prostora Eliade piSe: "Ono 3to je karakteristitno
za tradicionalna drustva, to je opozicija koju ova drust-
va podrazumevaju izmedu svoje nastanjene teritorije
i nepoznatog i neodredenog prostora koji je okruzZuje:
ova prva, to je ’Svet’ (taCnije: ’na3 Svet’), Kosmos;
ostala teritorija viSe nije kosmos ve¢ neka vrsta *drugog
sveta’, strani haoti¢ni prostor, nastanjen avetima,
’strancima’ (koji su, uostalom, izjednaceni s demonima
i fantomima). Na prvi pogled, ovaj prekid u prostoru
izgleda da proizlazi izmedu nastanjene i organizovane
— dakle: kosmizirane — teritorije, i nepoznatog prostora
koji se proteZe s onu stranu granica: tako imamo, s
jedne strane, ’Kosmos’, a sa druge *Haos’."* Izgradnja
tog svetog prostora je razliCita od naroda do naroda,
od kulture do kulture, od religije do religije te se
otuda koristi i razli¢ita simbolika. Simbolikom je pra-
¢eno i osvajanje novih, nepoznatih teritorija jer se one
samo tako mogu pretvoriti u "na3 svet", buduéi da "u
perspektivi arhai¢kih dru$tava, sve ono 3to nije 'nad
svet’, jo§ nije ’svet’. Izvesna teritorija postace ’svojom’
tek posto se iznova ’stvori’, to jest poSto se seku-
larizuje. Taj religiozni stav u odnosu na nepoznate
predele odrZao se, ¢ak i na Zapadu, sve do u zoru
modernih vremena."s 1 ovaj postupak je simbolizovan
na razlicite nacine, a najfeSe u vidu stuba — axis
mundi kojim se uspostavijao odnos sa visinama, sa
boZanskim svetom ili sa dubinama, sa donjim pre-
delima, sa svetom mrtvih. Ustanovljava se "sistem Sve-
ta gde: a) sveto mesto predstavlja prekid u homo-
genosti prostora; b) taj prekid simbolide jedan ’otvor’
pomocu kojeg se dobija prelaz iz jednog kosmickog
predela u drugi (sa Neba na Zemlju i vice versa: sa
Zemlje u donji svet); ¢) opStenje sa nebom izraZava
se bez razlike kroz izvestan broj slika koje se sve bez
izuzetka odnose na axis mundi: stub (up. universalis
columna), lestve (up. Jakovljeve lestve), planinu, drvo,
itd.; d) oko te kosmicke ose Siri se ‘Svet’ {(=na3 svet’),
prema tome osa se nalazi u ’sredini’, u ’pupku Zemlje’,
ona je u Centru Sveta".? Ret je o oliglednoj simbo-

Spbid. str. 14-15.
Spbid. str. 15-16.

7 Bid. str. 18.
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lizaciji Centra Sveta ¢ime se osigurava oslonac za ofu-
vanje i osvajanje novih, nepoznatih prostora. Obe-
lezavanjem centra stvara se polazna tafka za prodor
u druge nivoe: gore i dole, Nebo i Zemlju, kako bi
se sve $to je nepoznato kosmogenizovalo, udinilo poz-
natim i "svojim". Biti "svoj" jeste jedino moguce za
opstanak religioznog ¢oveka. On se ne sme naci u tom
prostoru, a da nije povezan sa "svojim" svetom Ari-
jadninom niti, jer u njemu je onda bespomocan, gubi
orientatio, postaje zatofenik nepoznatog, Lavirinta.
"Ako se, kojom nesre¢om, tu nade, on se oseca liSen
svoje ’onti¢ke’ supstance, kao da se rastvorio u Haosu,
i skon¢ava ugasiv se. Ta ontoloSka Zed manifestuje se
na sve moguce nacine. Najfrapantnija, u posebnom
slufaju svetog prostora, jeste Zelja religioznog Coveka
da se postavi u srce stvarnog, u Centar sveta: tamo
odakle je Kosmos otpodeo svaje bivanje i Sirenje ka
Cetiri horizonta; tamo gde postoji mogucnost opstenja
sa bogovima; jednom regi, tamo gde je najblizi bo-
govima. Videli smo da simbolizam Centra Sveta ne
’daje oblik’ samo zemljama, gradovima, hramovima i
palatama, ve¢ i najskromnijem ljudskom prebivaliStu,
$atoru nomadskog lovca, jutri pastira, kuci zemljo-
radnika. Ukratko, svaki religiozni Covek postavlja se
istovremeno u Centar Sveta i na sam izvor apsolutne
stvarnosti, sasvim pored ’otvora’ koji mu obezbeduje
vezu sa bogovima."® Sve se ovo ostvaruje pomodu
odgovarajucih rituala koji ne mogu funkcionisati bez
odgovarajuce simbolike koju Covek stvara da bi svoje
ovosvetsko stanje transcendirao u onosvetsko, a to je,
upravo, kosmogonizacija.

-

Covekovo situiranje u prostoru tesno je povezano s
vremenskom dimenzijom jer kao $to postoji sveti Pro-
stor, postoji i sveto Vreme koje nije jednoobrazno i
bez prekida, na ta nas podseca Eliade. Covek Zivi u
profanom vremenu. Ali ono §to ga odrZava, §to mu
daje snagu jeste prazni¢no, sveto Vreme. On se za to
vreme priprema, on prikuplja energiju da bi spreman
dofekao novo vreme koje je uvek reaktuelizacija ne-
kog svetog dogadaja proslosti. "To je", veli Eliade,
"ontolodko ’parmenidovsko’ Vreme par zxcellence:
uvek ravno sebi samom, 0no s€ ne menja niti iscrpljuje.
U svakom periodi¢kom prazniku nalazimo isto Sveto
vreme, isto ono koje se ispoljilo u prazniku prethodne
godine, ili u prazniku od pre jednog stoleca: to je

8 Ibid str. 29.
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vreme koje su stvorili i posvetili bogovi tokom svojih
gesta, a koje praznik samo reaktuelizuje. Drugim re-
¢ima, u prazniku nalazimo prvu pojavu svetog Vre-
mena, pojavu koja se zbila ab origine, in ille tempore."®
Na taj nalin se uspostavlja "neka vrsta vecite mitske
sadaSnjosti" u kojoj se na ritualan naCin i uz upotrebu
odgovarajuce simbolike ponavlja proslost. Sveto vreme
kao nepromenljivo utie na tok i samu prirodu pro-
fanog vremena, nastoji da ga zaustavi, da ga primora
na ponavljanje onog svakodnevnog, banalnog, neproiz-
vodnog 1 nestvaralaZkog; teZi da to vreme udini rutin-
skim i smanji aktivnosti produktivnih inilaca, gotovih
na radikalnu promenu u unofenju novih elemenata.
Profano vreme na taj nadin postaje konzervativno iako
je formalno odvojeno i udaljeno od Svetog Vremena,
U njega se unosi sakralna simbolika ali ne u izvornom
nego u "primenjenom" obliku, 3to znali, prikladna
iskljutivo za ponavljanje istoga. Unutar profanog vre-
mena, u samoj njegovoj biti, nastaje drugadija, tom
vremenu primerena, simbolika koja moZe biti i ru-
Silatka i kradilatka ali koja sudtinski menja to vreme.
U njemu se postojeéi odnosi stalno dovode u pitanje
i preispituju se ustaljene vrednosti. U njemu ima neu-
poredivo manje "osvecenih”, nedodirljivih elemenata
nego u Svetom Vremenu i zato je ono rizitnije i
nesigurnije, a za svetovnu i duhovnu vlast opasnije.
Njega ne samo da treba stalno drzati pod prismotrom
nego ga valja stalno obnavljati elementima sakralnog
porekla; ali ne toliko da se i ono samo pretvori u
Sveto Vreme jer onda bi doslo do poklapanja ta dva
vremena pa, dakle, i do sveopite entropije. Tu opas-
nost je osetila i religija i otuda nastojanje da se u
istorijsko vreme sakralni momenti unose povremeno
i kontrolisano, najéesce putem religijskog obreda. "Kao
Sto crkva predstavlja prekid nivoa u profanom pro-
storu nekog modernog grada, tako i religiozna sluzba
koja se odvija v njenoj unutradnjosti obeleZava prekid
u profanom vremenskom trajanju: vie nije prisutno
sada3nje istorijsko Vreme, Vreme koje se Zivi na pri-
mer na ulici ili u susedstvu, ve¢ Vreme u kojem se
odvijala istorijska egzistencija Isusa Hrista, Vreme po-
svefeno njegovim propovedanjem i ispastanjem, nje-
govom smrdu i uskrsnuéem."10 Kod religioznog ¢oveka
hram ne predstavlja samo sliku sveta nego i vremenski
simbolizam. Eliade navodi primer plemcna Algonkina

9 id. str. 31.
10 pid str. 32
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Sijuksa kod kojih sveta koliba predstavlja i Univerzum
i simbol Godine, dakle, odredenog vremenskog seg-
menta. Sa svakom gradnjom kolibe, kuce, hrama —
stvara se i novo vreme jer se tim objektima obnavlja,
podmladuje vreme. U ovome posebnu ulogu igra
hram kao $to za vremensku dimenziju tu ulogu igra
Godina koja je po pravilu znaCila zatvoren krug, sa
potetkom i krajem ali i sa mogucnoScéu obnavljanja,
"preporadanja" u vidu Nove godine. "Sa svakom No-
vom godinom nastajalo je ’novo’, "Eisto’ i 'sveto’ — jer
jo§ netrofeno — Vreme'. Nije slutajno 3to se ovaj
proces odigrava uporedo sa Novom godinom jer je
ona "reaktuelizacija kosmogonije, ona podrazumeva
ponavijanje Vremena od njegovog pocetka, 10 jest us-
postavljanje primordijalnog, ’Cistog’ Vremena, kakvo
je bilo u trenutku Stvaranja. Otuda su se povodom
Nove godine preduzimala ’¢i§¢enja’ i isterivanja gre-
hova, zlih duhova, itd. Jer, ne radi se samo o prekidu
izvesnog vremenskog razdoblja i poCetku novoga (ka-
ko to sebi zamislja, na primer, moderni Covek), ve¢ 0
ukidanju protekle godine i proteklog Vremena. Takav
je, uostalom, smisao obrednih &i¥éenja: sagorevanja,
poniStavanja grehova i greSaka, liénih kao i zajednice
u celini, a ne tek jednostavno ’protiséenje’."!! To je
proces koji ve¢ na izvestan nacin nagoveStava pojavu
praznika koji ¢e tokom vremena doZiveti krupne preo-
brazaje.

Covekovo simbolitko udestvovanje u uniftavanju i po-
novnom stvaranju sveta, doprinosilo je i njegovom
obnavljanju, ponovnom stvaranju. To obnavljanje je
vreno kroz povratak u prvobitno Vreme koje nije
dozivljavano kao povratak nefem starom koje je tre-
balo oZiveti i uiniti ga prisutnim i aktivnim u sop-
stvenom Zivotu. Nije se to odigravalo na nacin kako
se Covek danas odnosi prema proflosti i tradiciji u
kojima traZi ili oslonac svojoj egzistenciji i svojim na-
merama ili podsticaj izmeni postojeceg kulturnog ab-
rasca i identiteta. Nekada$nji ovek je pro§lo vreme
dozivljavao kao mitsko Vreme Stvaranja, kao "jako",
sveto Vreme. "Sveto, jer je bilo preobraZeno prisus-
tvom bogova, jako, jer je bilo svojstveno iskljucivo
najgrandioznijem stvaranju koje se ikada zbilo: stva-
ranju Univerzuma." Otuda kosmogonijski mit sluZi kao
arhetipski model svakog stvaranja i povratka u izvorno
Vreme, u novo simboli¢ko radanje. To je sloZen pre-

W pid s, 35.
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obraZaj i zato se ne moZe odigravati svakodnevno. On
je ravnomeran i obifno je vezan za odredeno vreme,
naj¢eSce Novu godinu ili neki drugi ritualni postupak.
Ranijt ovek je uspostavljao odnos sa kosmitkim sve-
tom u kome je video sve $to mu je potrebno za
ovozemaljsko delovanje. On se tom svetu obracao u
svim prilikama i za sve svoje postupke: od onih svako-
dnevnih koji su se odnosili na ustaljene poslove pa do
retkih i neobi¢nih dogadaja i postupaka. To je simbo-
licko obnavljanje kosmogonije jer je u njoj gledan uzor
svakog stvaranja. To je traganje za izvornim vreme-
nom u kome je ponavljan stvaralalki in bogova. A
to ponavljanje se ogleda u simbolitkom dolaZzenju do
svetog kalendara ili do praznika koji se uvek odigrava
upravo u tom vremenu.

Sa stanovista izvornog i svetog vremena praznik dobija
posebno znadenje. Coveku izgleda da tokom praznika
izvodi tinove koje ne moZe izvoditi u obino vreme.
Za vreme praznika oni ponavljaju postupke bogova i
mitskih bica onako kako oni 0 tome imaju predstavu.
Jako radnje obavljane za vreme praznika nalikuju na
one obavljane u obitnom vremenu, "sve obredne aktiv-
nosti razlikuju se od istih radnji izvrdenih u obi¢nom
Vremenu time 3to se ne odnose samo na nekoliko pred-
meta koji satinjavaju u neku ruku arhetipove njihovih
srodnih vrsta, a takode i atmosferom bremenitom sve-
tod¢u™.12 Ovim je nagovestena jedna veoma krupna po-
java kao $to je praznik, pojava koja ¢e od najranijih
vremena pa sve do danas igrati izuzetno vaznu ulogu
u tovekovom Zivotu. Praznik se tokom vremena me-
njao, preoblitavao, dobijajuéi nova svojstva.

Praznik postoji u svim drudtvima i kulturama, pocev
od najranije proSfosti kada su njihovom pomo¢i zapa-
Zeni dogadaji kosmitkog ciklusa, pa sve do dana3njih
praznika koji su bitno izmenjeni i redukovani u odnosu
na ranije. Praznik je jedan od najstarijih i najpro-
duktivnijih elemenata kulture. On je u pojedinim epo-
hama doZivijavao padove ali nikada nije i8¢ezavao. Bio
je najtedce povezan sa slobodnim vremenom, uticac
je na socijalizaciju ljudske zajednice i bio, kona¢no,
povezan sa umetno3éu doprinosedi time stvaranju es-
tetskih osecanja i estetske svesti. U svojim pocecima
praznik je omoguc¢avao Coveku da se priblizi bogovima,
da postane njihov savremenik, $to se postiZe "reak-
tivizacijom primordijalnog Vremena u kome su se

12 pid. str. 38.
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zbivala boZanska dela". Sve $to se &ini i u prazni¢no
i u obi¢no vreme "ima trans-ljudski model, pa njegovi
¢inovi i van ’praznitnog’ Vremena podrazumevaju mo-
dele koje su fiksirali bogovi i mitski Preci. No, preti
opasnost da ovo podraZavanje postane sve manje i
manje pravilno, da model bude izobli¢en ili ¢ak zabo-
ravljen. Perioditna reaktuelizacija bozanskih Cinova,
religiozni praznici su tu da ponovo poduce ljude sve-
tosti modela." Razumljivo je da ovakva prazni¢na
struktura sadrZi u sebi i posebnu simboliku. Ovde je
Elijadea manje zanimala mofrologija praznika, a viSe
struktura svetog Vremena aktualizovanog u prazni-
cima. Odatle i sledeca njegova konstatacija: "Ma kako
bio sloZen religiozni praznik, uvek je o svetom do-
gadaju koji se odigrao ab origine, i koji se obredno
vraca u sadaSnjost. Uesnici postaju savremenici mit-
skog dogadaja. Drugim recima, oni ’izlaze’ iz svog
istorijskog Vremena — to jest, iz Vremena koje sadi-
njava skup profanih, litnih i medulinih dogadaja — i
prebacuju se u primordijalno Vreme, koje je uvek
isto, koje pripada velnosti. Religiozni ovek se povre-
meno obre u mitskom i svetom vremenu, nade ponovo
izvorno Vreme, ono koje ne ’te¢e’ jer ne udestvuje u
profanom vremenskom trajanju, a satinjeno je od vec-
ne sadasnjosti koja se ne moze beskrajno ponavljati."13
Praznike ovde ostvaruje na poseban nacin i ima sasvim
drugi ucinak od kasnijeg praznika. Otuda bi bilo ko-
risno ispitati ne samo strukturu svetog Vremena, na
¢emu insistira Eliade, nego i morfologiju praznika, to
znaCi njegove pojavne oblike i razvojnu liniju. Kad se
sve to uzme u obzir moZe se govoriti ne samo o
prazniku, prazni¢nosti nego i o prazni¢noj kulturi o
kojoj se razmisljalo jos od anti¢kih vremena.

Praznik kao covekovo dobro

Istrazujuci forme slobodnog vremena Platon je po-
sebnu pazZnju obracao prazniku iznoseci 0 ovoj pojavi
dosta zanimljivih sudova. On je praznik smatrao ne-
razdvojnim delom obrazovanja i Citavog narodnog Zi-
vota o Cemu drZava treba posebno da vodi rafuna.
Otuda i njegova sugestija da praznik treba zakonski
regulisati kao i ostale vaZne oblasti drudtvenog i pri-
vrednog Zivota. ,,Ako se obrazovanje sastoji u pravom
disciplinovanju zadovoljstava i bolova, ljudi ga u Zivotu
Cesto zapudtaju i kvare. Ali, bogovi su se saZalili na

13 pid str. 39.
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ljudski rod, koji je po prirodi isloZen nevoljama, pa
ljudima kao odmor od nevolja odrediSe svetkovine u
Cast bogova, dadofe im muze, vodu muza Apolona, i
Dionisa, da im budu drugovi u svetkovinama, ne bj li
svoje vaspitanje vz pomo¢ bogova na ovim svetko-
vinama popravljali."!4 Dalje se isti’e da sva Ziva stvo-
renja ne mogu sac¢uvati mir ni tela ni glasa; oni osecaju
potrebu da se krecu i da vi€u, da skaCu i da poskakuju,
da igraju, da puStaju razne glasove, osecajuci pri tom
zadovoljstvo. Ali Zivotinje ne oseaju razliku izmedu
pravilnosti i nepravilnosti u pokretu i u zvuku, ne
osecajuci ritam i harmoniju. "Nama su isti oni bogovi,
za koje sam rekao da su nam odredeni kao drugovi
u igri, ubili osecaj ritma i harmonije, uz zadovoljstva,
pa upravljaju naSim pokretima u dorskoj igri tako 3to
nas pesmom i igrom povezuju u grupe."!* Praznik je,
po Platonovom misljenju, dobro koje ga potpuno os-
lobada od rada, kojim on slobodno vreme ispunjava
ne toliko za obnovu psihicke i fizitke energije potrebne
za taj rad, koliko za preobrazaj te energije u forme
dostojne slobodnog gradanina i njegovog poloZaja. Za
razliku od odmora ili predaha u radu, kada umoran
Covek opusta svoje telo, ne osecajuci pri tom nikakvu
potrebu ni prema kulturi ni prema umetnosti, praznik
je takvo korid¢enje slobodnog vremena u kojem sc
nuZno koriste muzika i sportske igre.

Pogled na praznik kao na skup visih vrednosti ¢ove-
kove egzistencije preplice se u anti¢kom misljenju s
drugim stanoviStem koje prazniku pridaje posebne teh-
nitke funkcije koje odrzavaju sistem u stanju ravno-
teZe. Stari Grei su izvanredno poznavali kulturno-es-
tetski smisao praznika ali nisu gubili iz vida ni njegovo
socijalno znadenje koje se najotitije ogleda u sistemu
obrazovanja. S tim u vezi Platon pi§e: "Obrazovanje
se sastoji u priviaenju i vodenju dece prema onom
Sto je zakon proglasio valjanim i 3to su najprivlacniji
1 najstariji ljudi, na osnovu svoga li¢nog iskustva, pro-
glasili takvim. Du3a deteta ne bi se navikavala na
radost i Zalost na natin suprotan zakonima i onima
koji se pokoravaju zakonima, nego bi se u izraZzavanju
i osecanju radosti i tuge pona3ala isto kao starci. Zbog
toga te pesme, kako ih mi zovemo, u stvari, nisu za
dudu niSta drugo do Zrtvene pesme, odnosno, molitve,
buduéi da one svom ozbiljnodcu teZe za tim da po-

14 Platon, Zakoni, BIGZ, Beograd 1990, str. 52
15 pig,
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stignu harmoniju o kojoj govorimo. Ali posto dusa
mladezi ne moZe jo§ da podnese ozbiljnost, mi to
zovemo igrom i pesmom, i izvodimo ozbiljne ciljeve
u toj formi, sliCno postupku koji lekari primenjuju
prema bolesnicima i telesno slabim ljudima, nastoje
da im pruZe korisnu tranu u vidu prijatnijih jela i
napitaka, a $tetnu u neprijatnim, kako bi se navikli da
prvu uzimaju rado, a od druge da zaziru. Tako ce
vrsni zakonodavac prave pesnike nagovaranjem, ili ako
mu to ne bi poslo za rukom, primoravanjem, dovesti
do toga da stvaraju dela kojima ce uz lepe i pohvalne
re¢i pomocu ritma i melodije predstavljati telesne po-
krete i pesme razboritih, hrabrih i u svakom pogledu
izvanrednih ljudi."1® Jedno od takvih sredstava koje
se predlaZe jesu prazni¢ne pesme - zakletve, o Cemu
jasno govori Platonova Zelja upucena zakonodavcima:
"Da svako — odrastao Covek i dete, slobodan i rob,
Zensko kao i musko, i cela drzava celoj drZavi — moraju
neprestano osvestanim pesmama da iznose one poruke
o kojima smo ve¢ raspravljali, na nacin koji ¢e se
stalno i raznoliko menjati, tako da pevaci osecaju neu-
toljivu Zelju i uZivanje u tim horovima."l”7 Za pesmu
i prazni¢tno raspoloZenje nisu podjednako raspoloZeni
mladi i stari. Ovi prvi su gotovo stalno na to spremni,
dok ovi drugi nisu, te su im zato potrebni podsticaji.
Platon prvenstveno preporucuje Dionisov napitak. "Jer
upravo nam je Dionis poklonio vino, takav lek koji
nas ponovo tini mladim, da zaboravimo na bol, da
nam opora narav postane blaZa kao $to gvoZde, kad
se stavi u vatru, postaje mek3e i daje se lak3e ob-
likovati. Zar, onda, necée svako u takvom raspoloZenju
biti prvenstveno spreman da se odobrovolji i sa manje
stida da peva.'!l® Za vreme praznika, kojem je pre-
thodilo i kojeg je pratilo ispijanje vina, svako se oseca
raspoloZenije i veselije. "Svaki ucesnik se u takvoj prilici
oseca nekako lak3im, raduje se, ispunjava ga Zelja da
govori slobodno i da ne sluda svoje drugove, oseca se
dovoljno sposcbnim da upravlja sam sobom i ostalima.
Nismo li rekli da du3e onih koji piju u takvim prilikama
postanu kao gvoZde usijano vatrom, nekako mek3e i
mlade, tako da ce ih lak3e voditi onaj koji je sposoban
i naucen da obrazuje i oblikuje, kao kad su bile mlade.
A taj oblikovalac je onaj isti kao i onda, dobar zako-

16 pid str. 60.
17 mid. sw. 67.

13 mid str. 68.
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nodavac. On mora da objavi zakone o pijankama, koji
¢e imati za efekat da onaj koji postane nadobudan,
drzak i preko mere bestidan, koji neée da se povinuje
redu i prikladnom naizmeni¢nom cutanju i govoru,
pijenju i muzici, bude voljan da Cini sve §to je tome
suprotno. Ti zakoni moraju biti kadri da u borbi protiv
prodiranja nepristojne drskosti 3alju najdivniju vrstu
straha, pracenog osecanjem pravde. Taj boZanski strah
nazvasmo stidom i sramotom... Bez tih zakona je opas-
nije ratovati protiv pijanstva, nego vojskovoda protiv
neprijatelja... Kada bi stvari $to se ti¢e pijanstva i
zabave stajale tako, zar ne bi, onda, drugovi u pijan-
kama iz toga izvukli korist i rastajali se kao veci prija-
telji nego ranije, a ne kao sada da postanu neprijatelji.
Ne bi li svaki takav skup bio saglasan zakonima, ako
bi trezni gospodarili pijanima?'1? U sve ovo je upleten
i mit jer je sam Dionisij mitskog porekla. Po predanju,
njemu je "maceha Hera oduzela pamet i da je on iz
osvete uveo bahijske svetkovine i sav ludi zanos hor-
skih igara, i da je upravo iz tog razloga ljudima po-
klonio vino". Delovanjem svih tih Cinilaca nastaje praz-
ni¢na kultura koju je Platon celovito sagledavao.

Dalja Platonova razmatranja odnose se na igru kao
vaznu komponentu praznika. Medutim, i igra, njen
tok i nalin izvodenja treba da budu uskladeni sa ide-
jom "odgovarajuéeg vaspitanja" koju je on zastupao,
a koja je saglasna drZzavnim interesima. "Tvrdim da je
u svim drZzavama nepoznato da su igre uopSte od
velikog znacaja za zakonodavstvo i da upravo od njih
zavisi da i ¢e se zakoni odrZati ili ne. Jer, ako su igre
jednom zauvek tako uredene da iste osobe uvek izvode
iste igre na isti nadin i u tim zabavama da nalaze
uZivanje, onda je posledica toga da i zakonske odredbe
koje se tiu ozbiljnih stvari ostaju neometane. Ako se,
medutim, u igre dira, ako se uvode novotarije u njih
i ako su neprestano izloZene promenama, i ako om-
ladina viSe ne izjavljuje da joj je milo ono staro (isto),
tako da medu njima ni u pogledu drZanja tela ni u
pogledu njegove opreme ne postoji nepokolebljivo sla-
ganje o tome Sta dolikuje a 3ta ne dolikuje, nego se
narodito ceni onaj mladi€ koji uvek donosi neke novo-
tarije i uvodi ne3to novo, Sto se razlikuje od uobica-
jenog bilo po obliku, ili po boji ili u ma &emu sli¢no
— rekli bismo sasvim opravdano da drZavu nije mogla
snaéi veca sramota od toga. Jer time se neprimetno

19 pid. str. 74-75.
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menja narav miadih ljudi, i posledica toga je da sve
ono §to je staro postaje u njihovim ofima nedoli¢no,
a ceni se sve §to je novo."2Y Igra kao simbolitka forma
u prazni¢noj kuituri igra izuzetno vaznu ulogu. Me-
dutim, njen uticaj se 3iri i na druge oblasti duhovnog
Zivota, na druge simbolitke forme. To je i razlog Sto
se ona mora uzimati u obzir ne samo u sistemu vas-
pitanja nego i u Citavoj drZzavnoj organizaciji. Otuda
je i razumljivo Platonovo insistiranje na normiranju
ove ¢ovekove aktivnosti i na njenoj rigoroznoj kontroli.
Ako bi se ova aktivnost normirala, ako bi se zakonom
detaljno odredilo sve $to je vezano za to, Platon je
gotovo uveren da bi bilo stabilno i drzavno uredenje,
pa time njegov kontinuitet i trajnost. Igra kao simbo-
ligki oblik bliska je samoj ¢ovekovoj prirodi; ona bitno
utie na njegove nazore, na ukupno razumevanje sve-
ta, na prodor u dubine sopstvene stvaralacke energije.

Veliku opasnost za igru predstavlja promena, uno-
fenje, delovanje bilo Cega bi ¢ak i najmanje izmenilo
utvrdenju strukturu igre. Svaki takav ¢in imao bi dale-
koseZne posledice za ¢itavu zajednicu. Ovo zbog toga
jer "kod svega, izuzev kod zla, nista nije opasnije od
promene, to se pokazuje svuda i kod svih godiSnjih
doba, kod vetrova, nadina ishrane, dudevnih raspolo-
Zenja — ukratko: kod sveg osim kod jednog, kao 3to
rekosmo, kod zla. Ako obratimo paznju na tela, vide-
¢emo da se tela privikavaju na svaku hranu, na svako
pi6e i na svaki napor."?! Promena u igri ima duboke
socijalne i moralne posledice na mlade stvarajuéi kod
njih nezadovoljstvo prema postojeCem i ¢ineci ih
spremnim da menjaju zakone teZeci za novim ured-
bama. Otuda valja pronadi sredstvo da se ovo spregi.
Platon izlaz vidi u tome "da se svaka igra i svaka
pesma proglase svetim". To je toliko vazno da drZava
treba da vrdi izbor igara | pesama. U svemu tome
"treba Sto je moguce viSe isticati namere zakonodavaca
i prema njima treba da se podese igre i pevanje i sve
vrste horskih igara". Covek dobar deo Zivota provodi
u igri i slobodnom vremenu i od velike je vaZnosti
kakav ce njihov sadrZaj izgledati. U pitanju je pojava
izuzetnog unutarnjeg i spoljnog sklopa sa inherentnim
simboli¢kim osobinama. Simbolika, zapravo mo¢ sim-
bolizovanja sadrZana je unutar igre, tako da ukupnu
tu pojavu Platon naziva igranje, u ¢emu su sadrzani

20 ppid. str. 218-219.
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pokreti ¢itavog tela. Te pokrete Platon deli na "pokrete
najlepsih tela, jer oni imitiraju nesto uzviSeno i na
pokrete ruZnijih tela, jer ti pokreti imitiraju nesto pro-
sto". Rezultat toga su miroljubive i ratnicke igre koje
se, u prvom redu, razlikuju po nacinu izvodenja i svrsi.
"Ozbiljna vrsta pokreta pikazuje lepa tela sa hrabrom
duSom u ratnim poslovima i v savladivanju teSkih
napora ili s umerenom duom u sreénim prilikama i
umerenim uZivanjima. Za ovu drugu vrstu igre, prema
njenoj prirodi, najbolje bi odgovaralo ime miroljubiva,
dok za onu prvu, ratobornu, koja se razlikuje od miro-
ljubive igre, najbolie odgovara ime psihe... U miro-
ljubivoj igri treba kod svakog pojedinca paziti na to
da li se ta¢no i v saglasnosti s prirodom trajno pri-
drZava lepog igranja u horskim igrama, onako kako
to dolikuje ljudima, kojima upravljaju dobri zakoni ili
da to ne Cine. Treba, dakle, odvojiti onu vrstu igre
Cija je vrednost sporna od one kojoj se vrednost priz-
naje. A koja je to vrsta igre i kako treba odvojiti jednu
od druge? Ona igra koja pripada bahatkinjama i bi-
¢ima kao S$to su nimfe, pani, sileni i satiri, koja ljude
obitno imitira kao pijane, pri obavljanju nekih obreda
Ci€enja i upudivanja na misterije — u svemu ova vrsta
igre ne moZe se oznaliti ni kao miroljubiva ni kao
ratnitka, i uopSte nije lako odrediti koje je njeno pravo
znalenje. Ali mislim da ¢e ipak biti najtacnije ako je
ovako odredimo: treba je odvgjiti od ratnicke i mi-
roljubive igre i reci da za takvu vrstu igre nema mesta
u drzavi."22 U celini posmatrano, pitanje igre i praznika
treba dovesti pod drZzavnu ingerenciju i pod budnu
prismotru ljudi zvani¢no za to zaduZenih.

Za celinu igre bitno je Sta wvraditi kad su u pitanju
ruzna tela i ruZne ¢udi, "kao i onih ljudi koji se bave
ruganjem i usmeravanjem". Jer "bez poznavanja smes-
nog nemoguce je dobro shvatiti 8ta je ozbiljno, kao
$to se ne moZe shvatiti jedna suprotnost bez druge,
ako se Zeli neSto dobro poznavati... Treba da upo-
znamo i ono §to je smesno, da ne bismo, zbog nepo-
znavanja, radom ili govorom sebe ¢inili smes$nim. Imi-
tiranje toga treba, dakle, prepustiti robovima i pla-
¢enim strancima. Ozbiljno bavljenje takvim stvarima
mora biti zabranjeno, i niko od slobodnih gradana, ni
Zena ni muskaraca, ne sme ih izu&avati. Svako takvo
oponalanje gradanina uvek treba da izgleda kao no-
votarija. Za Zaljive igre kojima je svrha da izazovu

22 pid str. 241,
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smeh i koje svi oznatavamo imenom komedija, neka
ovo §to smo rekli vaZi kao zakon." Stvar sasvim druk-
&ije stoji kad je re¢ o takozvanim ozbiljnim pesnicima,
odnosno o sastavljatima tragedija. Ako su ti ljudi
stranci onda se njihova dela moraju podvrci drZzavnoj
kontroli jer je, kako Platon veli, "nade celokupno dr-
Zavno uredenje oponaSanje najlep3eg i najboljeg Zivo-
ta, a takav je Zivot kako to barem mi kazemo, stvarno
najistinskija tragedija"?> Na taj nain se simbolicki
krug praznitke kulture zatvara i vidljivi ostaju samo
oni njegovi segmenti obogaceni u tom procesu naj-
raznovrsnijim simbolickim formama i simbolima. Nije
slu¢ajno $to Platon ovaj krug zatvara tragedijom, jer
je u njoj koncentrisana velika mo¢ simbolizovana i kao
knjizevne a i kao dramske forme. Time se pokazuje
i unutarnja antinomi¢nost praznika i svi oni ¢inioci
koji grade njegovu ambivalentnu strukturu. Platon nije
to samo nagovestio nego i dosledno razvio stvorivsi
celovit i produktivan sistem koji se u pravom smislu
mozZe nazvati praznickom kulturom.

Neuvidanjem ambivalentne prirode praznika gubi se
iz vida njegova sposobnost da iz samog sebe, iz sop-
stvenog bica emanira simbole i gradi simboli¢ku stvar-
nost koju, kad je re¢ o prazniku, Aristotel drugacije
predstavlja. Za razliku od Platona, za kojeg praznik
postoji da bi se postiglo fizi¢ko i moralno savrienstvo,
za Aristotela je naslada polazni princip praznika, stva-
ranje oseanja prijatnosti i on upozorava da nije lako
odrediti prirodu praznika kao i korist koja iz njega
proistite. Zato se on u Politici pita da li Covek Zeli
praznik radi igre, zabave i razonode - sli¢no odmoru,
snu, jelu i pi€u, koji sami za sebe nemaju znadenje za
kulturu. Ili, da li Covek smatra da ga praznik i praz-
ni¢nost usmeravaju ka dobroti koja obuhvata muzicku
i gimnastitku umetnost, vaspitava telo i dufu i podu-
Cava kako valja pravilno uZivati. MoZda, pita se dalje
Aristotel, praznik sluZi duhovnom odmoru, dokolici i
saznavanju prave srece. Aristotel se priklanja posled-
njem znalenju praznika pri ¢emu ne gubi iz vida ni
njegovu ulogu i nasledivanje pridaju¢i mu tananije i
rafiniranije znadenje. Visoka dokolica nije samo ko-
natan cilj slobodnog gradanina nego polazni princip
njegovog nadina Zivota, ona Cak treba da bude pret-
postavljena radu. Gledanje na dokolicu kao na pravo
bogatstvo, kojim raspolaze fovek, olak3ava Aristotelu

23 Ibid. str. 243,
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da pronikne u samu sudtinu praznika i prazniCkog
stanja. Odatle on izvodi zaklju€ak da dovekova priroda
ne teZi samo radu nego i prazni€nosti jer ona je slo-
boda i kao takva Cini vodece nalelo. Praznikom se
zavriava Covekova delatnost jer otuda zapolinju razo-
noda i igra. Medutim, sre¢a nije u razonodi. "To bi
bilo krajnje nelogi¢no ako bi razonoda trebalo da bude
krajnji cilj i ako bi sve napore i bolove ovog Zivota
trebalo podneti radi igre i razonode.” Of¢igledno je,
medutim, da su "igra i razonoda jedna vrsta odmora,
a odmor je potreban jer &ovek nije u stanju da ne-
prekidno naporno radi. No, odmor nije zato krajnji
cilj, jer se on uzima samo zato da bi se prikupila
energija za dalji rad. Sre¢om Zivot je, medutim, po
naSem misljenju, Zivot usmeren ka vrlini, a to je uslov-
lieno ozbiljnim radom, a nije u ali i zabavi.">* Sama
praznitna struktura izgradena je od raznovrsnih sim-
bolitkih formi koje imaju za cilj da u individuama i u
njihovim zajednicama izazovu posebna stanja i ras-
poloZenja koja se u nekim sluajevima zavrSavaju u
opstem zanosu i u transu.

Praznik je samo jedan vid ispoljavanja svetog u Elija-
deovom i ne samo u njegovom smislu. Njegovu sustinu
uotili su, videli smo, Platon i Aristotel, ali i mnogi
mislioci koji su tragali za tajnama Bi¢a. To $to je
povulena vertikala Platon — Aristotel — Eliade ne uka-
zuje na vrednosti ovih mislilaca nego na nacine pri-
stupa jednoj pojavi koja je simboli¢ki razvijena i izdi-
ferencirana. MoZda bi paralela, na primer, sa Huizin-
gom ili RoZe Kajoom bila takode pouzdana i oprav-
dana, 8to ¢e se verovatno nametnuti samo po sebi kad
se budu izlagala njihova stanoviSta. Za mnoge istra-
Zivate, a narotito za Elijadea, u osnovi igre, u osnovi
mita, religije — nafazi se simbol i to je onaj zajedni¢ki
imenitelj svih tih teorija. To je bio i razlog te je u
okviru prikazivanja Elijadeovog shvatanja simbola bilo
posebno govora o igri.

Vratimo se, medutim, Elijadeovim pogledima na sim-
bol — ovom prilikom utkanih u mit ~ jer je on okosnica
njegove teorije. I Elijadeova, a i mnoga druga istra-
Zivanja, ukazuju na sloZenost mita i na teSkoce da se
on odredi. Ma kako se definisao mit, ne moZe se
zaobi¢i njegova simbolitka sustina. Eliade ¢e reci: "Mit
saopéava jednu svetu pri¢u; donosi dogadaj koji se
zbio u prvim vremenima, u fiktivnom vremenu ’po-

24 Aristotel, Nikomahova etika, Kultura, Beograd 1970, str. 266.
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getka’. Drugim rije¢ima, mit saop¢ava kako je, zahva-
ljujuéi djelovanju nadnaravnih bica, jedna stvarnost
dostigla postojanje, bilo to cjelokupna stvarnost, koz-
mos ili samo fragment: otok, biljna vrsta, ljudsko pona-
Sanje ili ustanova. Uvijek se radi, dakle, o ’stvaranju’:
govori o tome kako je nesto stvoreno, kako je pocelo
postojati. Mit izriCe samo ono §to se stvarno dogodilo,
govori 0 onome §to s€ u potpunosti ofitavalo. Li¢nosti
su mitska Nadnaravna Bi¢a. Njih poznajemo nadasve
po onome §to su ulinili u ¢udesno vrijeme ’poletka’.
Mitovi, dakle, otkrivaju svoju stvaralatku aktivnost i
razotkrivaju svetost (ili jednostavno ’nadnaravnost’)
njihovih djela. U svemu, mitovi opisuju razliite, i
ponekad dramati¢ne izljeve svetoga (ili ‘nadnaravnog’)
u Svijetu. Upravo taj nalet svetosti stvarno zasniva
svijet i ¢ini ga takvim kakav je odnos. Jo§ vise: nakon
posredovanja Nadnaravnih bi¢a Covjek je ono §to je
danas, smrtno, seksualno i kulturno biée."? Kako je
mogu¢ govor mita? Na koji nain se u njemu saopstava
postojanje odredene stvarnosti? Eliade kaZe, uz pomo¢
"nadnaravnih sila", ali te sile se ispoljavaju u odgo-
varaju¢im oblicima i porecima Cija je uloga da nam
dotaraju jednu stvarnost raspoloZivim sredstvima od
kojih je simbol, svakako, najdelotvorniji. Treba sa-
vladati ledenu pustinju konkretnog i posti€i sintezu
koja se tesko dalje razlaZe, ali koja upecatljivo deluje
i efikasno gradi jednu stvarnost koju mit &ini opiplji-
vom, prihvatljivom i razumljivom. Eliade dalje istife
da se u mitu iznose stvarni dogadaji ali oni koji su se
desili na samom "poCetku", pri ¢emu ovde pofetak
ima preneseno znalenje, to je pocetak koji se saop-
Stava kroz mitsku pri¢u te je otuda on i nuZno sim-
bolitan. Sve §to je stvoreno ima svoj podetak kao §to
i sa svakim poCetkom otpotinje proces stvaranja. Mit,
s jedne strane, govori o onome §to se dogodilo, a o
svemu tome, s druge strane, saopStavaju "nadnaravna
bica". To je otigledno unutarnja protivreénost koja bi
sigurno razorila mit, njegovu strukturu da u sve to
nije ukljucen simbol koji je jedini kadar da oslabi i
potpuno otkloni tu protivre¢nost. Jer, jezik kojim nam
se o tome 8to se dogodilo saopStava jeste simbolitki
jezik. Ret je, u najmanju ruku, o dvostrukim znalenji-
ma pri femu se uvek moramo opredeliti za jedno.
Procesom simbolizovanja stvarnost se menja, ona za-
pravo dobija mitski izgled, "nadnaravni", nalazi se pod
naletom svetosti. Odatle i &vrsto Elijadeovo oprede-

25 Fliade, Mircea, Mit i zbilia, Matica hrvatska, Zagreb 1970,
str. 9-10.
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lienje za teZnju da mit sveta prita, $to pojatava njenu
istinitost i vezanost za stvarnost.

Mnogi se slazu s tim da je mit govor, pri¢a Eliade i
jo$ neki istraZivali, dodaje da je to sveta pri¢a i da
njegovo "proZivljavanje" ima u vidu "religiozno" isku-
stvo koje jedino omogucava da se oZive "daleki, za-
nosni dogadaji", da se "ponovo prisustvuje stvaralackim
djelima Nadnaravnih Bi¢a". To stalno vracanje na po-
Cetak, dozivanje i oZivljavanje proSlosti koja ima svoj
pocetak, koja traje i svojim trajanjem gradi sadalnju
stvarnost, ne mozZe se delavati uz pomo¢ "religioznog"
iskustva. Ono, dodue, moZe imati odredenu pomocénu
ulogu; tu je odludujuéi udeo sposobnosti simbolizo-
vanja. Eliade ¢e tu vezu videti i na mnogim mestima,
jer je za njega simbol prvorazredno, kondenzovano
iskustvio koje ima sposobnost razlaganja i gradenja
"nadnaravne" stvarnosti. Tu mo¢ simbolizovanja Eliade
¢e uzeti u obzir kad govori o potrebi Coveka tra-
dicionalnih drustava da Zivi u prostoru koji je "otvoren"
ka visinama, jer tu je valjalo da bude obezbeden "sim-
bolicki prekid nivoa i gde je ritualno bila omogucena
veza sa drugim, ’transcendentalnim’ svetom". To
"transcendiranje” zapo€inje od onoga Sto Eliade naziva
in illo tempore, od potetka stvaranja, od izvornog Vre-
mena, odnosno od kosmitkog Vremena. U to se uklju-
¢uju nebeski simboli i tako "uranski simbolizam, mitovi
i obredi uspenja, itd., i dalje cuvaju svoje nadmocno
mesto u ekonomiji svetoga". Eliade viSe u vidu zak-
lju¢aka, ne upustajuci se u ozbiljnu analizu, istite da
"simbolizam igra zna¢ajnu ulogu u religioznom Zivotu
Covelanstva; zahvaljujuci simbolima Svet postaje "pro-
ziran’, pogodan da pokaZe’ transcendenciju".26 Simbol
ima ulogu oZivljavanja stvarnosti i doprinosi njenim
unutarnjim previranjima i preobraZajima. Otuda svaka
epoha ima svoj simboli¢ki sistem pomocu kojeg se
uspostavlja komunikacija unutar zajednice. Svaka ljud-
ska aktivnost zasniva se na odgovarajuem procesu
simbolizovanja. Cak i u najranijim vidovima medu-
sobnog opstenja u jednoj zajednici, u magijskim ritual-
nim postupcima, simbolika izbija u prvi plan. Svaki
nagovestaj javnog predstavljanja individue pracen je
odgovarajuom simbolikom. Sve $to ne poseduje taj
simbolicki sklop jeste samo puko kretanje, fizicko po-
meranje, rutinska promena mesta kao 3to se i svako
Zivo bice krece i prostorno komunicira. Biti u prostoru,

26 Bliade, Mirta, Sveto i profano, Ibid. str. 57.
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komunicirati u njemu, ne znaCi ni korak u vremen-
skom kretanju unapred ni iskorak ka ritualnim po-
stupcima koji mogu imati karakter igre, magije ili
nekog drugog ucedca u kulturnoj stvarnosti. Eliade
ovo ilustruje brojnim primerima dovodedi svaki od
njih u vezu s odgovarajucom etapom ili oblikom drus-
tvenog i kulturnog Zivota. Tako je, na primer, "Zeljezno
doba" utrlo put duhovnom d&ovekovom stvaralaStvu,
pre nego Sto je postalo sastavni deo vojne, ekonomske
i politicke istorije Coveanstva. "Kao 3to Cesto biva,
simbol, slika i obred nagovje$¢uju — a Cesto, moZe se
redi, i omogucuju — korisne primjene nekog otkrica.
Tako su, npr. kola, prije nego 5to su obavljala funkciju
prijevoznog sredstva, koriStena kao vozilo u obrednim
povorkama: na njima su se prenosili simbol Sunca ili
lik boga Sunca. Uostalom, kola su i mogla biti
’otkrivena’ tek nakon 3to je Covjek shvatio simboliku
Sund&eva diska. Prije no 3to je ’Zeljezno doba’ uvelike
izmijenilo svijet, bavljenje Zeljezom rodilo je velikim
brojem obreda, mitova i simbola koji su nuZzno imali
odjeka u duhovnoj povijesti &ovietanstva."?’ Ljudski
svet je, dakle, mnogo sloZeniji nego §to nam se na
prvi pogled Cini. Rad i proizvodnja nisu, ocigledno,
primarne ljudske aktivnosti niti uvek prethode svim
takozvanim duhovnim &ovekovim delatnostima. Igra
nije nastala da bi ¢oveku olak3ala rad; ona tom radu
prethodi ne kao njegov uzrok nego kao prethodnicka,
svojevrsna simbolicka stvarnost u kojoj ¢ovek na fun-
damentalan, integralan nacin doZivljava svet oko sebe
nagovestavajuci samo u klici neke elemente koji ¢e se
u procesu instrumentalizacije "probiti" u prakti¢nu
ljudsku sferu, postati delatni. To ukljucivanje simbola
u ljudski Zivot po pravilu se obavljalo javno, putem
odgovarajucih rituala i obreda. Odredeno bice ili odre-
deni predmet moraju proci kroz fazu inicijacije kako
bi potisli ili se oslobodili svog primarnog stanja i zna-
Cenja. Tek s novom ulogom i izmenjenim poloZajem
oni stitu simbolitka, "prenesena" svojstva.

Dosta ilustracija 0 ovoj problematici nalazimo u Elija-
deovom razmatranju prastarih tehnika vezanih za pro-
ces menjanja stanja materije i simbolike koja prati
ovaj proces i alhemijski proces u njemu odgovarajucih
simbola. I u jednom i u drugom procesu ta simbolika
je specifitna. U prvom slu¢aju preovladava, po Elija-
deovom uverenju, kosmolo3ka simbolika. To je vaZno

27 Eliade, Mircea, Kovaéi alkemicari, Zora, Zagreb 1983, str. 21.
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imati u vidu jer "prema simboli¢kom nacinu miSljenja
svijet nije samo ’Ziv’, on je ’otvoren’. Naime, predmet
nikad nije naprosto on sdm (kao 3to je to za modernu
svijest), nego je jos i znak ili boraviSte nefeg drugog,
neke realnosti koja prelazi razinu postojanja samog
predmeta."8 Sasvim je razumljivo, dakle, $to su simbol
i postupak simbolizovanja uklopljeni u alhemiju i al-
hemijske operacije. Prvi susret simbolike i mitologije
s alhemijskim postupcima najverovatnije se dogodio
kod rudara, livaca i kovata. Ovde je narotitu ulogu
igralo otkriée da je supstancija Ziva, 3to je dovelo do
nastanka koncepcije "o kompleksnom i dramaticnom
Zivotu Materije". U ovome, opet, posebno mesto imaju
greko-orijentalne Misterije. A "prilikom inicijacije u
Misterije bitno je bilo sudjelovati u trpljenju, smrti i
uskrsnu¢u nekog boZanstva... Smisao i svrha Misterija
bila je transmutacija ¢ovjeka: putem inicijacijskog do-
Zivljaja smrti i uskrnuca neofit je promijenio svoj onto-
loski status (postao je "besmrtan”). Dakle, dramski
scenarij "trplienja”, "smrti" i "uskrsnuca" Materije spo-
minje se ve¢ u najranijoj gréko-egipatskoj alhemijskoj
literaturi. Prema tim spisima, transmutacija — opus
magnum — koja dovodi do Kamena mudraca postiZe
se tako da materija prolazi kroz Cetiri faze, nazvane
prema boji koju poprimaju sastojci u pojedinoj fazi:
melansis (crno), letikosis (bijelo), xdnthosis (Zuto) i
iosis (crveno). "Crno" (nigredo srednjovjekovnih au-
tora) simbolizira smrt’ ".2% Simbolika koja se u ovome
ogleda vodi zaklju¢ku da samo dvoznacne i viSeznalne
pojave mogu imati simbolicko znalenje. A ta ambi-
valentnost i polivalentnost narodito je vidljiva u al-
hemijskim postupcima. Tako, na primer, alhemijska
simbolika mucenja i smrti pokazuje svoju ambivalent-
nost tako §to se postupak moZe odnositi i na foveka
ali i na mineralnu materiju. U svemu tome, opet,
posebnu ulogu igra proces inicijacije jer upravo on
unutar sebe skriva svu mo¢ simbolizovanja i odrZava
simboli¢ku napetost iz koje nastaje nova sustina. Iz
inicijacije Covek je uvek izlazio obnovljen, s osecanjem
da je savladao Vreme, da ga je u neku ruku "prevario”,
nadi$ao i nadmudrio. "Svaka inicijacija bila je", veli
Eliade, "pobjeda nad smréu, to jest nad temporal-
no3¢u: posveceni se proglasavao "besmrtnim", vjerovao
je u postojanje post mortemn, za koje je smatrao da je
neunitivo.” Podto odigra ovu "igru" Zovek postaje

28 bid. str. 157.

29 Bid str. 163-164.
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prepoznatljiv i sebi i drugima, pripremljen za nove
uloge i drugacije, izmenjeno ucede u Zivotu. U tom
procesu Covek ne ulestvuje sam; njemu je potrebna
pomo¢ koju on delimino sam traZi ali mu se nameée
1 sa strane. Ta pomo¢ naj¢edce dolazi od vraca, rodov-
skog stareline, S3amana ili nekog drugog posrednika
koji se za takvu ulogu progladava kompetentnim. Ini-
cijacija moZe da poprimi i svojstva bolesti 0 Cemu nas
obavestava Eliade kad govori o $amanima i 3ama-
nizmu. Tu se inicijacija udaljava od igre pretvarajudi
se u posebno patolosko stanje. Cak i u ekstatitkim
inicijacijama uotljivi su patoloski elementi koji domi-
niraju u inicijacijama bolesti. Naj¢eS¢e je u pitanju
komadanje tela ili smrt.

by
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30 pid. str. 202.
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