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Kariki Jogijara i wedyjska tradycja
wznoszenia ottarzy ofiarnych

w Kerali

Klase tekstow zwanych Sulwasutrami (skr. sulvasitra) historia litera-
tury lokuje zazwyczaj w kulminacyjnej (badZ schytkowej, jak wola
inni) fazie epoki wedyjskiej. Uwaza si¢ na ogoél, ze dzieta te uzupet-
niaja od strony technicznej nader bogata, powstajaca od ok. 1500 r.
p.n.e. literature zwigzana z liturgia wedyjskiego ceremoniatu ofiar-
nego (Gonda 1975: 22). Z czasem rozwdj literatury zwigzanej w ten
lub inny sposéb z praktyka lub ideologia wedyjskiego rytuatu ofiar-
nego doprowadzit do uformowania sie korpusu tekstéw rytualistycz-
nych, reprezentujacych specyficzny system wiedzy okreslanej przez
niektérych wspétczesnych badaczy mianem science of ritual. Uwaza
sie, ze stanowi on prawdopodobnie bezprecedensowe zjawisko
w dziejach starozytnych cywilizacji (Staal 1996: 350). Niezbedna dla
przeprowadzania wielkich ceremonii liturgicznych wiedza techniczna
usystematyzowana zostata przy pomocy nowej formy literackiej — su-
try. Przykladem tego gatunku byla klasa traktatéw normatywnych
pos$wieconych geometrii sakralnej, zwanych $ulwasutrami. Impulsem
do skodyfikowania zawartej w nich wiedzy specjalistycznej stata sie
prawdopodobnie z jednej strony konieczno$¢ zagwarantowania pre-
cyzji konstrukcji ottarza, a z drugiej kontekst historyczno-spoteczny
w postaci rywalizacji ugrupowan braminiskich o prawo do reprezen-
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towania kanonicznej postaci tradycji wedyjskiej, przechowanej w ko-
lektywnej pamieci danej grupy lub tzw. szkoty wedyjskie;j.

Wznoszenie ottarzy ogniowych w rozmaitych ksztattach, towarzy-
szace najbardziej spektakularnym wedyjskim rytuatom klasy srauta,
wigzalo ze soba pewne wymagania konstrukcyjne. Wiasciwe wymie-
rzenie terenu, na ktérym miata powsta¢ arena rytualna (skr. yajnasa-
la) oraz nakreslenie skomplikowanych form ottarzy ofiarnych, ktére
taczylto sie z przeksztatceniami figur oraz powielaniem ich pola, nio-
sto za soba konieczno$¢ opanowania okreslonej wiedzy geometrycz-
no-matematycznej. Efektem jej skodyfikowania byly wtasnie sulwasu-
try (Bhagwat 2009: 162-165). Chronologicznie wcze$niejsza literatu-
ra brahmaniczna, ktérej celem byla interpretacja rytuatu (skr. ar-
thavada), mimo iz podawala wymiary poszczegbélnych elementéw
sktadowych areny rytualnej, z oczywistych wzgledéw nie dostarczata
opisu sposobu ich tworzenia. Tej potrzebie sprostata klasa tekstow
zwanych $ulwasutrami. Byly one uzupetieniem dla literatury srauta-
sutr, systematyzujac owa wiedze specjalistyczna i tworzac w ten spo-
s6b korpus podrecznikéw technicznych dla adhwarju (skr. adhvaryu)
(tamze: 162-163).

Termin Sulwa (skr. Sulva), zawarty w nazwie tych traktatéw, ozna-
cza sznur badz line (Monier-Williams 2005: 1084, 2), ktérych uzy-
wano podczas dokonywania pomiaréw placu ofiarnego. Jest on de-
rywatem od sanskryckiego rdzenia sulv, ttumaczonego jako ‘wymie-
rzaé’, ‘tworzy¢’, ‘formowaé’ (Sarasvati Amma 1999: 16). Stowo to
jednak nie wystepuje w sutrach, w ktérych zastepowane jest wyra-
zem radZdzu (skr. rajju) o tym samym znaczeniu (Thibaut 1875: 2).

Louis Renou wymienia osiem $ulwasutr: Baudhajana (Baudhdyana),
Apastamba (Apastamba), Manawa (Manava), Wadhula (Vadhiila), Wara-
ha (Varaha), Katjajana (Katydyana), Hiranjakesi (Hiranyakesi) oraz Lau-
gakszi-Sulwasutre (Laugaksi-Sulvasiitra) (Renou 1957: 43, 51). Datta
dodaje jeszcze jedna: Maitrajana-Sulwasutre (Maitrayana-$ulvasiitra)
(Datta 1932: 2). Ich powstanie Max Miiller datowat na okres od ok.
600-200 r. p.n.e., George Thibaut za$ uznal, ze IV i IIl w. p.n.e. sa naj-
p6Zzniejszym mozliwym czasem ich kompozycji. Finalnie A. Seidenberg
datuje te dziela na ok. 500-300 r. p.n.e. (Seidenberg 2010: 104).
Przyjmuje sie, ze wiekszo$¢ Sulwasutr powstata przed wspétczesnie
bardziej znanymi sutrami gramatycznymi Paniniego (Panini), na co
wskazywaé mialby ich jezyk (Sarasvati Amma 1999: 15).

Najstarszymi, a zarazem najwazniejszymi, przez wzglad na tre$é
w nich zawarta, byly Baudhajana i Apastamba-Sulwasutra. Co cieka-
we, w Baudhajana-Sulwasutrze, powstatej najwczesniej — prawdopo-
dobnie jeszcze przed V w. p.n.e. (Pingree 1981: 4) — znajduje sie re-
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gula ré6wnoznaczna z twierdzeniem Pitagorasa. Przy jego pomocy
tekst ten opisuje, jak skonstruowaé¢ kwadrat réwny sumie dwéch da-
nych kwadratéw oraz kwadrat rowny réznicy dwoch danych kwadra-
téow (Seidenberg 2010: 98). Tekst czasami postuguje sie réwniez tym
twierdzeniem, obrazujac tworzenie kata prostego, cho¢ nie jest to re-
gula (tamze: 95). Przy uzyciu prawie tych samych stéw, definicje za-
sady réwnoznacznej z twierdzeniem Pitagorasa podaja takze Sulwa-
sutry Apastamby oraz Katjajany (tamze: 98).

Sutry przewaznie rozpoczynaly sie od podania ogélnych zasad
wykonywania pomiaréw (skr. mana, vimana), w tym réwniez wymie-
niaty podstawowe zalozenia geometryczne . Nastepnie przechodzono
w tekscie do wskazania wlasciwego doboru miejsca instalacji trzech
ogni ofiarnych (skr. agni), ustalenia wtasciwych relacji przestrzen-
nych miedzy nimi oraz odpowiedniego wymierzenia, a w kornicu
i skonstruowania ottarzy, na ktérych miaty by¢ ulokowane. W dal-
szych partiach tekstu szczegétowo nauczano, jak wznosié¢ spektaku-
larne ottarze ofiarne, w réznych ksztattach w zaleznosci od efektu,
jaki poprzez odprawienie rytuatu chcial osiagnaé ofiarnik (skr. yaja-
mana). Przeznaczone byty one do rytuatléw somy (skr. soma - roélina,
z ktérej wytwarzano trunek wprowadzajacy w stan ekstatyczny).
Opisy te poprzedzaly definicje jednostek miar oraz lista uzywanych
w konstrukeji cegiet (skr. istaka), wraz z objasnieniem sposobu ich
wyrobu (Thibaut 1875: 3).

Charakterystyczny lakoniczny styl, wilasciwy gatunkowi sutry,
w swym zamierzeniu prawdopodobnie byt narzedziem mnemotech-
nicznym, stluzacym ulatwieniu i ustabilizowaniu ustnego przekazu.
Jednak z uplywem czasu zastosowana oszczedno$¢ stéw, metajezyk
(skr. paribhdsa), charakter prezentowanych zaleceri oraz wystepujaca
wspétzalezno$¢ miedzy tekstami sprawialy, ze tre$¢ sutr stawala sie
coraz mniej zrozumiata. Zrodzito to konieczno$¢ powstania literatury
uzupelniajacej, ktérej celem byto objasnienie enigmatycznych zasad
zawartych w sutrach. W odniesieniu do wedyjskiego rytuatu $rauta
(wielkie, publiczne ceremonie ofiarne, podczas ktérych uzywano
trzech ogni rytualnych) zadanie to spelniaty m.in. praktyczne pod-
reczniki dla rytualistéw — prayoga; komentarze - vyakhyd; zwiezle
dzieta objasniajace — vrtti oraz karika, przedstawiajace reguty doty-
czace rytuatu w skondensowanej, wierszowanej formie (Gonda 1977:
653-661). Zamystem towarzyszacym ich twércom bylo zapewne wy-
jasnienie niejasnych nakazéw, zredukowanie przepiséw uznanych za

! Co ciekawe, rézne Sulwasutry, podajac wspomniane reguly, czesto postugi-
waly sie tymi samymi badz prawie tymi samymi stowami (Thibaut 1875: 44).
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zbedne, uzupelnienie brakujacych regul, wskazanie alternatywnych
rozwigzan, jak réwniez, by¢ moze, kontrola nad kanoniczna wyktad-
nig tekstu. W konsekwencji nasuwa sie pytanie o stopien autoryta-
tywno$ci wspomnianych komentarzy. Skonfrontowanie klasycznego
tekstu normatywnego z pdZniejszym o wiele stuleci autorytatywnym
komentarzem moze da¢ wglad w procesy kontynuacji i innowacji
w odniesieniu do przekazu wedyjskiego kanonu literatury rytuali-
stycznej oraz pozwoli¢ na wyznaczenie trajektorii ewolucji praktyki
rytuatu wedyjskiego.

W pierwszym tysiacleciu naszej ery wedyjski rytuat Srauta zaczat
powoli, lecz sukcesywnie, zanikaé w miejscu swych narodzin, czyli
na péinocy Indii. Jednak ok. I w. p.n.e. oraz w V w. n.e. historia no-
tuje dwie fale migracyjne na potudnie Indii: najpierw braminéw
zwanych pirvasikha, a nastepnie braminéw zwanych aparasikha (Ma-
hadevan 2003: 3). W okresie Sangam? bramini purwasikha w pelni
osiedlili sie juz na potudniu Indii. Sposréd nich prawdopodobnie
wywodza sie zamieszkujacy Kerale bramini nambudiri, ktérzy do dzis
kontynuowaé maja - jak sami twierdza oraz jak twierdzi cze$¢ bada-
czy - starozytna tradycje odprawiana wedyjskich rytuatéw klasy
Srauta (tamze: 3). Jednak sposéb, w jaki obecnie praktykowane sa
przez nich wedyjskie rytuaty klasy Srauta, r6zni sie¢ pod niektérymi
wzgledami od zalecenn klasycznych traktatéw normatywnych. Pod
wplywem zmieniajacego sie kontekstu historycznego i obszaru geo-
graficznego rytualizm wedyjski zaczat ewoluowaé. Proces ten mozna
zaobserwowac¢ wnikliwie, studiujac i zderzajac ze soba rytualistyczna
literature sutrowa z pézniejszymi komentarzami. Te ostatnie moga
dostarczy¢ wiedzy o modyfikacjach, ktérym poddana zostata prakty-
ka rytuatu $rauta oraz o jego procesie adaptacji na innym gruncie niz
ten, z ktérego wyrdst. Autorytet komentatora, przenikanie sie wpty-
wow réznych szkét rytualizmu, a w konicu i aspekty praktyczne, mia-
ly wplyw na ostateczny ksztalt zywej tkanki, ktéra jest rytual. Po-
wstale réznice mozna zatem zaobserwowad, konfrontujac starozytne
teksty normatywne z unikalng zywa tradycja rytualizmu wedyjskiego
w Kerali, opierajacej sie na pézniejszych komentarzach.

Przykladem komentarza do wedyjskiego traktatu normatywnego,
ktéry pozwala przyjrze¢ sie wspomnianym kwestiom kontynuacji
i innowacji w kanonie literatury rytualistycznej sa skomponowane
najprawdopodobniej okoto XVI w. w sanskrycie Kariki Jogijara (mal.
Yogiyarute Karikd) (Namboodiri 2002: 142). Jest to komentarz do

% Okres w historii Indii Potudniowych, swoja nazwe wywodzacy od staw-
nych ugrupowan poetéw i uczonych powiazanych z miastem Maduraj (ok.
III w. p.n.e.-IV w. n.e).



138 Olga Nowicka

powstatej prawie dwa tysigce lat wczesniej, najprawdopodobniej ok.
VI-V w. p.n.e. Baudhajana-Sulwasutry. Autorstwo tego tekstu przypi-
suje sie keralskiemu ascecie (skr. yati) z rodu braminéw nambudiri.
Miat on wywodzi¢ sie prawdopodobnie z Taikkat Mana (Edappal),
czyli jednego z dwéch rodéw waidikanéw (skr. vaidika — posiadajacy
przywilej praktykowania rytualizmu wedyjskiego), nalezacych do
osady (grama) Covvaram. Zanim zostal sannjasinem (skr. samnyasin),
Jogijar (Yogiyar) prawdopodobnie nosil imie Nilakanthan Nambu-
diri. Tekst jego autorstwa sklada sie z dziewieédziesieciu czterech
strof (skr. $loka) i zawiera opis sposobéw konstruowania ottarzy wta-
Sciwych keralskiej tradycji ofiarnej. W tekscie zapisana podobno jest
data jego skomponowania przy uzyciu systemu Katapayadi**, nato-
miast na samym kornicu utworu znajduje sie fragment o nastepujacej
tresci:

purvdcaryaih paficapatravisayah karikds tu yah |
krtas tad vrttirupena $lokas caite maya krtah || 94 ||

Owe strofy przeze mnie skomponowane w formie writti [sq komentarzem] do
karik [skomponowanych] przez dawnych nauczycieli, ktére dotyczyty jedynie
[ottarza typu] pari¢apatra®.

Papierowy manuskrypt Karik Jogijara jest przechowywany (a przy-
najmniej byl jeszcze do niedawna) przez Taikkata Nilakanthana
Nambudiriego w Edappal w $rodkowej Kerali. Sanskrycki tekst
w owym manuskrypcie zapisany jest w piSmie malajalam. Powstato
rOwniez ttumaczenie tego utworu na jezyk malajalam, ktérego skom-
ponowanie jest datowane na ok. 1750 r. Dwa papierowe manuskryp-
ty ttumaczenia przechowywane sa obecnie w Taikkat Mana w Edap-
pal, natomiast manuskrypt spisany na liSciach palmowych znajdowa¢
ma sie rzekomo w Pandal Mana, niedaleko Trichuru. Ttumaczenie
nosi tytul Agniyute Kanakkukal (Pomiary Agniego) (Sivanandan 2010:
63). Jego autorem najprawdopodobniej byt cztonek tego samego ro-
du, co sannjasin Jogijar — autor karik w sanskrycie.

Jak juz wcze$niej wspomniano, tekst zawiera opis trzech typéw
ottarzy ogniowych konstruowanych podczas wedyjskiej ceremonii
agnicajany (skr. agnicayana; agni ‘ottarz’, cayana ‘budowanie’, ‘wzno-

® System ten polega na przypisywaniu literom pisma konkretnych cyfr w ce-
lu ulatwienia zapamietywania liczb w postaci stéw badz catych werséw.

* Owa formuta zapisana w systemie Katapajadi brzmi dsit karmtoyam.

> Jezeli nie zostalo zaznaczone inaczej, ttumaczenia z sanskrytu zawarte
w tekscie sa mojego autorstwa.
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szenie’). Jest to spektakularny rytuat ofiarny, podczas ktérego gtéw-
ny ottarz ogniowy, identyfikowany z ciatem ofiarnika, powinno sie
wznosi¢ w ksztalcie® ptaka z roztozonymi do lotu skrzydtami (Staal
2010b: 125-138). Ptak 6w w tekstach rytualistycznych okreslany jest
sanskryckim terminem $jena (skr. Syena), a nazwa ta przez badaczy
byta tlumaczona réznorako, m.in. jako ,jastrzab”, ,sokél” lub
»,orzel”. Pewne jest jedynie, ze termin ten okre$la zwinnego i szyb-
kiego drapieznika.

Agniéajana nalezy do skomplikowanych ceremonii somicznych
i wedtug tekstéw normatywnych powinna trwaé¢ wiele dni i nocy (w
tradycji keralskiej jest to dwanascie dni rytualnych’). Jednym z jej
blokéw skladowych, ustawionym jako kulminacyjna sekwencja, po-
winno by¢ ofiarowanie somy (Staal 1996: 71-77). Rytuat ten nalezy
do klasy wedyjskich rytéw Srauta. W Indiach byt juz znany na po-
czatku I tys. p.n.e.®

Trzy typy ottarza w keralskiej tradycji ofiarnej, ktére zostaty opi-
sane w sanskryckich Karikach Jogijara, to: pithan, paficapatrika oraz
satpatrika®. Wszystkie one budowane byly w ksztalcie drapieznego
ptaka okreslanego sanskryckim terminem $jena, a kazdy z nich miat
zwyczajowo odpowiadaé jednemu z etapéw rozwoju ptaka. Pierwszy
z nich, pithan, wedlug keralskich waidikanéw — praktykéw rytuali-
zmu wedyjskiego — mial wyobrazaé piskle (typ ten zatem nazywany
byt z sanskrytu bala). Ottarz ten byt najbardziej schematyczny i przez
to najprostszy w konstrukcji. Wedlug zaleceni znajdujacych sie w tek-
Scie mial by¢ zbudowany z czterech czworobokéw (Namboodiri
2002: 108, 116).

® Taittirija Samhicie wymienione sa réwniez inne mozliwe ksztalty ottarza
wznoszonego podczas rytuatu agniéajany. Byly to m.in.: oltarz w ksztalcie
czapli (skr. karkacit), oltarz w ksztalcie kota rydwanu (skr. rathacakracit),
ottarz w ksztalcie wiadra (skr. dronacit) oraz oltarz w ksztalcie zétwia (skr.
kiirmacit). Rodzaj oltarza budowanego podczas rytuatu miat zaleze¢ od efek-
tu, jaki poprzez odprawienie ceremonii chcial uzyskaé ofiarnik (Taittiriya
Sambhitd, 5.4.11).

7 Podczas wielodniowego procesu rytuatu ofiarnik jest zamkniety wraz z zo-
na w przestrzeni ceremonii.

8 Swiadezy o tym fakt, ze juz w Taittirija Samhicie agni¢ajanie po§wiecone sa
az dwie kandy (skr. kanda).

® Wymienione terminy pochodzg z jezyka malajalam.
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W

Ryc. 1. Model ottarza ofiarnego typu pithan'

Drugi typ ottarza, paficapatrika, byl juz zdecydowanie bardziej
skomplikowany. Miat on przedstawia¢ mtodego ptaka, stad okreslany
byt przez waidikanéw sanskryckim terminem yuvan. Sktadaly sie nani
rOwniez cegly o bardziej skomplikowanych ksztattach. W tym wa-
riancie ottarza skrzydta ptaka miaty by¢ zakrzywione, a ogon rozpo-
starty. Cecha charakterystyczna za$ dla tego typu miaty byé¢ wyrdz-
niajace go skrzydia skonstruowane tak, by ich tylna krawedZ byta
zwieniczona piecioma tréjkatnymi ceglami. Mialy one imitowaé duze,
sztywne piéra, nazywane lotkami pierwszorzedowymi, ktére u pta-
kéw tworza powierzchnie nos$na skrzydta (tamze: 118).

E

W

Ryc. 2. Model ottarza ofiarnego typu paficapatrika

10 Zamieszczone w artykule ilustracje sa mojego autorstwa.
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Ostatni, trzeci typ ottarza w ksztalcie ptaka $jena — satpatrika —
przez rytualistow okreslany w sanskrycie byt jako vrddha, czyli doro-
sty juz ptak. Nalezat on réwniez do bardziej skomplikowanych
w formie konstrukcji. Od poprzedniego ottarza paficapatrika réznit
sie gléwnie dodatkowym, széstym piérem wieniczacym tylna krawedz
skrzydta (tamze: 108-110).

W

Ryc. 3. Model oltarza ofiarnego typu satpatrika

Ponadto w tekscie Karik Jogijara pojawiaja sie nowe jednostki
miary, nieznane twércom wedyjskich Sulwasutr. Sa to mulakkol oraz
viral. Jednostka mulakkol najprawdopodobniej wywodzi sie od kija
o tej samej nazwie, ktéry stuzyt w Indiach Potudniowych do doko-
nywania pomiar6w podczas budowania domostw oraz podczas rzez-
bienia w kamieniu. Prawdopodobnie nazwa ta wywodzi sie z jezyka
tamilskiego, w ktérym mulam oznacza ,,potowe dlugosci ramienia”,
natomiast kol — ,kij”. Z kolei jednostka viral miata odpowiadaé¢ dwém
(skr.) angula . Jednostka miary mulakkol powinna zawiera¢ dwadzie-
Scia cztery virale (Sivanandan 2010: 62).

W Karikach Jogijara mozna znalez¢ takze nieznane twércom we-
dyjskich $ulwasutr przyrzady do dokonywania pomiaréw. Byly one
charakterystyczne dla obszaru Kerali. Sa to m.in. pasma zrobione
z lisci palm kokosowych, ktére miaty byé réwne dtugosci jednej arat-
ni (w ttumaczeniu z sanskrytu ‘tokie¢’ — wedyjska miara réwna odle-
glosci od tokcia do czubka matego palca) (tamze: 62-63).
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Ryc. 4. Model ottarza ofiarnego typu paficapatrika (Kavapra Mana,
Edappal, Kerala, fot. Olga Nowicka)

Na podstawie tych obeserwacji i analiz poré6wnawczych miedzy
tekstami oryginalnymi a powstajacymi w ciggu wiekéw komenta-
rzami do nich rysuje sie pewna wyrazna trajektoria ewolucji w my-
Sleniu o tym, co utrwalone w wedyjskich kanonach.

Co jednak najwazniejsze, tekst Kariki Jogijara jest jak dotad jedy-
nym znanym sanskryckim komentarzem powstalym w okresie pdz-
niejszym niz Sulwasutry epoki wedyjskiej, ktéry porusza takie zagad-
nienia, jak wtasnie konstrukcje ottarzy ogniowych wznoszonych pod-
czas odprawiania wielkich publicznych ceremonii ofiarnych typu
$rauta. Wskazuje on na uzycie nowych jednostek miary, a takze nie-
znanych wcze$niejszym tekstom narzedzi stuzacych do pomiaru, cha-
rakterystycznych dla danej kultury lokalnej. Komentarz 4w dostarcza
opisu unikalnych form ottarzy ofiarnych, takich jak pithan, paficapa-
trika oraz satpatrika, ktére sa produktem regionalnego wymiaru prak-
tyki rytualizmu wedyjskiego. Stanowi réwniez punkt wyjscia dla in-
terpretacji rytuatu agniéajany w tradycji wedyjskiej kregu braminéw
nambudiri. Jest on zatem przede wszystkim unikalnym Zrédlem in-
formacji o lokalnym wymiarze nieustajaco ewoluujacej praktyki we-
dyjskiej tradycji ofiarnej w Kerali i oferuje ciekawa perspektywe ob-
serwacji zachodzacych w niej proceséw adaptacyjnych.
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Abstract
Karikas of Yogiyar and the Vedic Sacrificial Tradition in Kerala

The article concerns a hitherto little known Sanskrit text called
Karikas of Yogiyar — a medieval commentary to Baudhdyana-
Sulvasiitra (ca. 5™ century BC). The text in question deals with the
construction of the Vedic altars specific to the Keralan sacrificial tra-
dition. It is attributed to the ascetic Yogiyar from the village Taikkat
Mana (Edappal), who probably lived around 16™ or 17" century.
Karikas of Yogiyar are presumably the only known independent
$ulvasiitra commentary in Sanskrit of the post-Vedic period.

Keywords: Vedic sacrificial tradition, $rauta ritual, agnicayana, Ker-
ala, Nambudiri, Vedic altars, fire ritual



