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1. UvOD

Danas su izravno napadnuti gotovo svi aspekti Zemljinog ekosustava. Prirodnom
okoli$u ucinjena je ogromna Steta kako bi se udovoljilo sve vec¢im zahtjevima brzo rastuce
globalne konzumeristicke kulture. Promjene u klimi naruSavaju Zemljin ekosustav koji
funkcionira kao medusobno povezana cjelina u visestrukim odnosima meduovisnosti. Problemi
poput globalnog zatopljenja, uniStavanje ozonskog omotaca, izumiranje vrsta, osiromasenih 1
degradiranih prirodnih resursa, povecanje oborina, uragana i ciklona, susa itd., krize su okolisa
koje Govjek posredno ili neposredno izaziva svojim postupcima (Haberman 2016:35). Covjek
bezobzirno nanosi Stetu planetu ne bi li iskoristio preostale resurse 1 iscijedio posljednju kap
fosilnog goriva. Kao §to mnogi istrazivaci koji rade na ovom problemu postaju svjesni, usli smo
u geolosku eru nazvanu antropocen. Postali smo vrsta koja kontrolira planet. Ljudska
sposobnost da primijeni utilitaristicki svjetonazor na prirodu potkopala je mnoge drevne uvide
u svjetske vjerske i duhovne tradicije (Tucker i Grim 2017:4). Sre¢om, danas, kao reakcije,
postoje brojne inicijative koje traze nove odrzive nacine ljudske prisutnosti na Zemlji, medu

kojima glasovi mnogih vjerskih tradicija daju znacajan doprinos (Haberman 2016:35).

U suvremenom ekoloskom diskursu kontinuirano se istice ideja da nacin na koji se ljudi
odnose prema svom prirodnom okruzenju moze biti povezan s njihovim religijskim uvjerenjima
1 praksama. Dok je velik broj istrazivanja naglaSavao slucajeve u kojima se vjeruje da religija
ima korisnu ulogu u o¢uvanju okolisa, religija takoder moze stvoriti negativan ucinak u zastiti
okoliSa. Stoga se kao istrazivacko pitanje namece moze li religija biti dijelom rjeSenja ekoloske
krize, mogu li tradicionalne mudrosti ljudskih zajednica ugradene u institucionalizirane religije
1 Sire prigrliti ekologiju, te pruZiti vodstvo u sinergijsko razdoblje u kojem bi odnos covjek —
okoli$ ili ¢ovjek — priroda bio temeljen na regeneraciji 1 odrzivost? I je li analogija u pravno
primjenjivim postupcima? Osnovna postavka i tvrdnja iz prilozenog jest da okoli$ne aktivnosti
1 djelovanja iz devocije zahtijevaju osobniji pogled na prirodu i okoli§ koji preusmjerava
ekoloske aktivnosti usmjerene isklju¢ivo na korist covjeku u onu usmjerenu na vrijednosti koje
priroda ima sama po sebi. Analogno pravno utemeljena zastita okolisa (i prirode) podcrtava
sli¢nu ideju; u okolis se pridodaje okruzenje koje je stvorio i ¢ovjek, dok je priroda sav zivi i
nezivi svijet s kojom imamo meduodnos i s kojom smo meduovisni, ne tretirajuci je samo kao

resurs.

Istrazivanje ¢e obuhvatiti kulturoloska i ekoloska tumacenja kako bi se utvrdio suodnos
tradicije 1 modernosti. Propitat ¢e se teoloSka figura rijeke, vjerski znacaj, mitologija i obredi,

te s druge strane posljedice suvremenih ekonomskih aktivnosti nastalih zbog modernizacije koji

1



su doveli do teskih difuznih zagadenja. U konacnici slijedi prikaz i razrada nekih od trenutno
dostupnih i primjenjivih oblika zastite okoliSa u suvremenoj Indiji. Izvori koriSteni za pisanje
ovog rada mnogobrojni su; koriStena je raznovrsna stru¢na i znanstvena literatura, arhivski

izvori, hidroloske analize, novinarski ¢lanci 1 izvjestaji.

Ovaj rad koncipiran je i strukturiran u Cetiri poglavlja u kojima se istrazuje rijeka
Yamuna sjeverne Indije; kao vazan resurs i kao dio svetog krajolika. Jedna od najvecih indijskih
rijeka, za mnoge Indijce majka boZica postala je toksi¢na voda zbog snaznih zagadenja koja su
je snasla, te proglasena mrtvom nekoliko puta od strane ekoloskih aktivista. U prvom poglavlju
ovog rada problematizira se dominacija ¢ovjeka nad okolisem koja je dovela do visokog stupnja
zagadenosti s jedne strane, dok istovremeno s druge strane raste sve vecéi broj ekoloski
organiziranih pokreta gradana za zastitu okoliSa. Zastita okoliSa u Indiji danas gravitira izmedu
religije, znanosti i aktivizma. Proucavanje odnosa religije i ekologije istrazivano je i obradivano
podrucje, medutim kao znanstvena disciplina po€inje se pojavljivati tek u posljednjih tridesetak
godina. Covjek potaknut ekologkim problemima na globalnoj razini poéinje razumijevati
krizanje religije i okoliSa s namjerom da se potaknu rasprave na temu suvremenih okoli$nih
pitanja. Tu se javlja, posebno u zemljama poput Indije, oblik religijski motiviranog
environmentalizam kao potencijalna drustvena sila i pokreta¢ promjena inspiriran drevnim
vjerskim praksama i u¢enjima. Takoder, istrazivanjem fenomena antropocentrizma na Zapadu
1 individualizma u hinduizmu utvrdeni su neki od razloga zagadenja, ali i temeljne razlike

izmedu zastite okoliSa na Zapadu i one na potkontinentu.

U sljedec¢em poglavlju prikazan je subjekt ovog istrazivanja, sveta rijeka Yamuna, njena
mitologija, znacaj i svakodnevne vjerske prakse izvedene njoj u slavu, u kontrastu s aktualnom
ekoloskom krizom 1 uzrocima zagadenja nastalih usred modernizacije. Tu se suocava
tradicionalna vaznost koju imaju mjesta hodocas¢a u Indiji s eksploatacijskim utjecajima
galopirajuce industrijalizacije 1 urbanizacije koje su u potpunosti transformirale 1 onecistile
sveta mjesta od velikog religijskog znacaja. Terensko 1 etnografsko istrazivanje rijeke Yamune,
metodom promatranja sa sudjelovanjem i intervjuima nastalima putem profesora religijskih
studija na SveuciliStu Indiana David L. Haberman rezultiralo je djelom naslova ,,River of Love
in the Age of Pollution. The Yamuna river of Northern India.“ Budu¢i da rijeka Yamuna igra
veliku ulogu u religijskim narativima povezanima sa svetim mjestima, rad ¢e istraziti oblike
odgovora na ovakav disonantni odnos prema necem istodobno svetom i zagadenom u tom

neizbjeznom procesu transformacije.



Velika ekoloska kriza povukla je duboko iz hinduistic¢kih religijskih postavki razvivsi
potpodrucje devocijske ekologije. Devocijska ekologija, tema narednog poglavlja, vuce svoje
korijene iz devocionalizma i bhakti tradicija, predstavljaju¢i angazirani oblik religije u
interakciji sa zaStitom okolisa. Prakticiranjem vjerskih i obrednih praksi iz ljubavi, posvecenik
odredenog prirodnog entiteta koji Stuje iskazuje svoju ljubav Stite¢i ga. A tu je vazna smjena iz
asketskog negacijskog svjetonazora u onaj devocijski potvrdujuci svjetonazor, jer prvi se odrice
svijeta, dok ga drugi potvrduje. Devocijski vodi ka pozitivnom djelovanju spram okolisa i
njegovoj konzervaciji, potjece iz svetih hinduisti¢kih spisa, inspiriran je idejama tripartitnog
devocijskog pristupa, te aktivno ostvaren kroz Cetiri temeljna devocijska principa koji izravno
utjeCu na stvaranje produbljuju¢eg odnosa sa svetom rijekom. U posljednjem poglavlju
prikazan je jo§ jedan aspekt zastite okoliSa u ekoloskim krugovima postupak poznat kao
ekoloska pravna osobnosti §to je u praksi dodjeljivnje statusa ,,zZivog bi¢a“ prirodnim entitetima
daju¢i im tako prava jednaka ljudskima. Rijeka Yamuna stekla je ekoloSku pravnu osobnost,
medutim nije je dugo zadrzala. Poveznicu izmedu prezentiranih oblika zastite okoliSa na
primjeru svete rijeke Yamune ¢ini fenomen antropomorfiziranja prirode koji mozebitno potice

na konzervacijsko ponaSanje.



2. ZASTITA OKOLISA U INDIJL. IZMEDPU RELIGIJE, ZNANOSTI I AKTIVIZMA

Ovo poglavlje usredotoceno je na ekologiju i zastitu okolisa u Indiji, ruralni 1 urbani
aktivizam i pokrete koji su ga formirali. Sveprisutni problemi zagadenja okolisa koji zbog
konzumeristicke kulture narusavaju zemljin ekosustav poput globalnog zatopljenja i
uniStavanja ozonskog omotaca, izazvali su mnoge reakcije. Reakcije potekle iz vjerskih
tradicija i religijskih skupina, reakcije humanistickih i druStvenih znanosti, reakcije prirodnih
znanosti, reakcije aktivnih gradana i nevladinih organizacija pridonijeli su svojim
istrazivanjima, znanjima, inicijativama i aktivnostima. Danas se zastita okolisa u Indiji krece
izmedu religije, znanosti i aktivizma. Vrlo interdisciplinarno i mlado podrucje religije i
ekologije, te religijskog environmetalizma biljezi svoje pocetke unazad tridesetak godina i
smatra se angaziranom znano$¢u. lako disciplina ima mnoge probleme i za neke je ta suradnja
nemoguca, ipak u praksi postoje brojni primjeri koji to opovrgavaju. Prema tumacenjima
mnogih, ekoloska nacela u Indiji na sucelju su s antropocentri¢nim zapadnim vrijednostima i
izravno su ugrozena zapadnjatkom tehnolo§kom modernizacijom i sekularizmom. Prisutna je i
diskusija izmedu ideje ,,obozavanja prirode* tipi¢ne za isto¢njacke religije u kojem se glorificira
biljni i zivotinjski svijet, §to prema odredenim gledistima nema veze s postavkama suvremenog
aktivnog environmetalizma. Primarni fokus hinduizma vise je ,,na sebi‘ uzoj obitelji i kasti, dok
se ostatak drustva Cesto porice. No, u Indiji postoji niz veza izmedu prirode i religije, koje dobro
usmjerne imaju puno potencijala prema pozitivnim promjenama. Na kraju poglavlja slijedi
prikaz hinduisti¢kih nacela koja su interpretirana kao ekoloski osvijestena i kao takva prenesena

u svakodnevnu praksu.

2.1. Znanost o odnosu ¢ovjeka i okoliSa (nastanak indijske okoliSne retorike)

Znanost metodama prikupljanja, opisivanja, klasificiranja, definiranja, mjerenja,
eksperimentiranja, objasnjavanja i vrednovanja iskustvenih ¢injenica doprinosi rjeSavanju
problema zagadenja i zastite okoliSa.! Brojne humanisti¢ke i drustvene znanstvene discipline
poput antropologije, sociologije, i religijskih studija postaju vazni sudionici debate o tome kako
razumjeti bioraznolikost 1 zaStitu okoliSa unutar pojedinog kulturnog konteksta (Chapple
1998:14). Antropologija okolisa svoj su fokus usmjerile na proucavanje interakcije drustva i

kulture te njihova prirodnog okolisa (Kopnina i Shoreman-Ouimet 2017:8) proucavajuci

! Prema ekoloskom leksikonu, pojam zastite okolisa (engl. environmentalism), drustveni ili politi¢ki pokret koji
ima za cilj educirati javnost o problemima onecis¢enja okolisa i poticati na rjesavanje tih problema. Iako zahtijeva
razumijevanje odredenih ekoloskih principa, zastita okoliSa se ne bavi znanstvenim istraZivanjima i nije
poddisciplina ekologije, pa je od nje valja razlikovati (Springer 2001:351).



povijesne i sadaSnje interakcije Covjeka i okoliSa ilustriraju¢i nacine na koji danasnji
antropolozi grade nove paradigme za razumijevanje viSestrukosti svih ukljucenih; od pritisaka
i ekologija u svakom okruzenju do raznovrsnosti i vrijednosti kulturnog znanja o krajolicima.
Temeljni pojam u antropologiji okoliSa je pojam ekocentrizma kojim se oznaCava sustav
vrijednosti u kojem se Covjeka promatra kao dio prirodnog ekosustava, za razliku od
antropocentrizma prema kojem je ¢ovjek u samom srediStu svemira (Coeckelbergh 2017:105).
Temeljna razlika izmedu ova dva svjetonazora je pozicija ¢ovjeka. Prema prvom covjek je tek
dio ekosustava i ravnopravan svim stvorenjima, dok je prema drugom on na samom ,, [...] vrhu

hijerarhije vrijednosti oblika Zivota.* (Cifri¢ 2006:47).

Ekocentri¢ne Skole misli suprotne su antropocentrizmu i najces¢e povezane s pojmom
duboke ekologije i duhovne ekologije. Duboka ekologija je filozofija okolisa artikulirana od
norveskog filozofa i planinara Arnea Naessa ranih 70-ih koja prirodu smatra vrijednom zbog
nje same, a ne tek kao sredstvo ljudske eksploatacije. Izraz duboka ekologija isplivao je
ponovno u sklopu akademskih etika koje naglasavaju eti¢ku vrijednost prirodnog svijeta. Prema
toj filozofiji okolisa sva ,,ziva bi¢a“ imaju svojstvenu vrijednost neovisno o njihovoj koristi za
ljudski svijet. Filozofija duboke ekologije njeguje holisticki pogled na svijet i prema njoj
prirodni svijet je utemeljen u nizu odnosa u kojem sva ,,ziva bi¢a“ ekosustava ovise jedni o
drugima (Gottlieb 2001:17). Razmatranja poddiscipline duhovne ekologije po pitanju ekoloske
krize 1 globalnih klimatskih promjena vide rjeSenje unoSenjem temeljnih promjena u ophodenju
ljudi s prirodom pojedinacno i kao pripadnici drustva. Promjene u stavovima, vrijednostima i

institucijama potrebne su kako bi se uvele odrzivije 1 zelene politike (Sponsel 2017:132).

Medutim, ljudskome svijetu, eticka vrijednost prirodnog svijeta ¢ini se nije uvijek
vidljiva, vaZna ni jasna. Mnoge su kulture uspjesno prezivljavale i prilagodavale se stolje¢ima
ili ¢ak tisu¢lje¢ima, dok su neke druge degradirale svoj habitat i iscrpile prirodne resurse do
mjere potkopavanja vlastite ekonomske 1 druStvene odrzivosti (Sponsel 2017:132). Tijekom
industrijalizacije Zelja za profitom bila je iznad svijesti o potrebi o€uvanja okolisa, te je usporila
napore u borbi za Cisti i1 zdravi okoliS. I ne samo to, u ruralnim dijelovima Indije populacija je
¢esto ovisila ne samo o uzgojenim kulturama ve¢ 1 o prirodnim resursima koje nudi njihovo
okruzenje. Bitan dio indijske prehrane i osiguranja njihove egzistencije dolazio je od brojnih
biljnih vrsta koje je domicilno stanovnistvo moglo pronaci u svom okolisu. Odnosno, ovisilo je
0 ,,bruto prirodnom proizvodu, o dobrima koja priroda daje besplatno, a ne o bruto nacionalnom
proizvodu‘ (Agarwal 2000:171). Iz toga proizlazi da je za razumijevanje ekologije u Indiji

shvacanje odnosa izmedu ljudi i njihova krajolika od temeljnog znac¢aja i okruzenja iz kojeg su



u konacnici nastali odredeni oblici zaStite okoliSa. 1z urbanog i ruralnog aktivizma nastalo je

nekoliko ,,niti okoli$ne retorike™ (Chapple 1998:13).

Prirodni okoli§ izvor je egzistencije populacija ruralnih dijelova Indije. Budu¢i da on
daje znacaj njihovoj egzistenciji stvara se ¢vrsta veza izmedu ¢ovjeka i njegova okolisa. U tom
smislu mozemo govoriti o dubokoj ekologiji u indijskom kontekstu. Indijsko ruralno
stanovnistvo ovisi o svom okoliSu pa se tako i stvara duboka razina odnosa koja nadilazi korist
samu po sebi. U svojoj srzi ta su drustva bila u potpunosti samoodrziva, pa tako i u diskrepanciji
s temeljnim politickim 1 ekonomskim strukturama industrijaliziranog dijela Indije (Chapple
2001:59). Budu¢i da dio populacije Indije i dalje Zivi samoodrzivo unato¢ progresivnoj
industrijalizaciji, zastita okoliSa 1 njegovo ocuvanje od zagadenja postaje egzistencijalno
pitanje. Uvidaju¢i vaznost odnosa Covjek — priroda i svih njegovih posljedica, razvijaju se
odgovarajuce aktivnosti i mjere kojima je cilj sprjecCavanje oneciS¢enja i zagadenja okoliSa
iniciranih od civilnog drustva (aktivnog gradanstva) do javnog sektora.

Pojam zastite okoli$a ili environmentalizma?

razvija se nakon ekoloske katastrofe
izazvane 1984. god. u Bhopalu® koja je skrenula pozornost na stvarnost industrijalizacije u
Indiji i time pokrenula novi val urbanog aktivizma. Indija koja je u to vrijeme imala samo
osnovnu svijest o zastiti okoliSa, odjednom je postala centar ekoloske aktivnosti. Katastrofa
koja je ubila na tisuce i trajno ozlijedila milijune ljudi signalizirala je da je Zelena revolucija
napravila svoj puni krug (Chapple 1998:19). Posljedice Zelene revolucije bile su strahovite. U
poljoprivredi se pocinju koristiti suvremene proizvodne metode i tehnologije pomocu kojih je
napajanje usjeva izvlacenjem vode iz rijeka poput Yamune postalo moguce. Ideja Zelene
revolucije bila je povecati prinose 1 pomo¢i Indiji da prehrani rastuéu populaciju, no sustav je
u svojoj srzi bio neodrziv. Koristene poljoprivredne tehnologije zahtijevale su enormne kolicine
vode, ali i pesticida i kemijskih gnojiva. Dugotrajno ove su metode uzrokovale zagadenost
zemlje 1 stvorena je ovisnost o pesticidima, gnojivima i intenzivnoj potro$nji vode. Prema
rije¢ima Habrmana ,,zelena revolucija bila je samo privremeno rjeSenje koje je ubrzano dalo
rezultate ali dugoro¢no ostetilo poljoprivredna zemljiSta i umanjilo plodnost polja“ (Haberman

2006:79).

2 _Environmentalizam — ekol. organizirani pokret gradana za zastitu i oplemenjivanje Sovjekove sredine;
ekoloski pokret™ Hrvatski jezi¢ni porta https://hjp.znanje.hr/index.php?show=search_by_id&id=fFxgXhk%253D
(2.6.2021.)

3 Jedna od najtezih ekoloskih i ljudskih katastrofa u povijesti dogodila se 3. prosinca 1984. god. kada je u gradu
Bhopalu u Indiji iscurio otrovni plin iz tvornice i otrovao preko pola milijuna ljudi. Tvornica je bila u vlasnistvu
ameri¢ke kompanije Union Carbide (jedno vrijeme vlasnici brenda Energizer baterija) i proizvodila je pesticide*
https://povijest.hr/nadanasnjidan/najvece-trovanje-u-povijesti-1984/ (15.4.2021.)



Pokreti za zaStitu okoliSa ne javljaju se samo u urbanim srediStima Indije ve¢ i u
ruralnim dijelovima. Jedan od njih je inicijativa kasnije nazvana Chipko pokret. Chipko pokret
zapoceo je kao oblik prosvjeda s ciljem o¢uvanja Suma u Indiji. S vremenom se razvio u sveop¢i
ekoloski pokret, jedan od prvih te vrste, te dokazao da organizirani ljudi mogu posti¢i promjene.
Sve je zapocelo 1972. god. kada su Zene iz sela Reni u regiji Garhwal u Indiji blokirale sjecu
stabala. Time je inspirirano i ime pokreta buduci da rije¢ chipko doslovno znaéi ,,drzati se.* Te
1972. god. izbili su najraSireniji organizirani prosvjedi protiv komercijalnog iskori§tavanja

himalajskih Suma (Shiva 2017:12).

Chipko pokret moZe se nazvati zenskim pokretom. Zene &ija su tradicionalna zaduZenja
bila podizanje i briga o djeci te poljodjelski i stocarski poslovi zbog kréenja Suma i ekoloskih
posljedica koje su ih pratile (poplave i novonastala klizista) dovedene su na sam rub
egzistencije. Pokret Chipko bio je nenasilna agitacija ¢iji je cilj bio zastita i ocuvanje drveca,
ali se mozda najvise pamti po kolektivnoj mobilizaciji Zena za o¢uvanje Suma §to je donijelo i
promjenu stava glede njihova statusa u drustvu. Vazno lice Chipko pokreta bila je Vandana
Shiva koja piSu¢i o svom iskustvu volontiranja i1 sudjelovanja u pokretu tumaci i progovara o
vaznosti bioraznolikosti 1 samoodrzive ekonomije u indijskom kontekstu. Shiva je apologeta
zena i autohtonih plemena koja su iskljuc¢ena iz industrijskog svijeta Indije, a koja posjeduju
vrijedna znanja povezana s bioraznolikoS¢u tj. oCuvanjem Sumskih 1 biljnih vrsta (Shiva
2017:13). Autorica zeli istaknuti vaznost urodenicke mudrosti koja je proizasla od ljudi koji
zive u skladu sa svojim prirodnim okruZenjem. Tijekom godina ljudi su se koristili metodom
pokusaja 1 pogreSaka u svojim inovacijama i1 eksploatacijama okoliSa. Vodeni vlastitim
iskustvom i iskustvom i znanjima svojih predaka koje se prenosilo generacijama razvili su
odrzive metode i prakse koje su bile u skladu s okoliSem i njegovim ocuvanjem. Kroz te metode
neodrzive prakse bile su iskorijenjene. U tome lezi vaznost urodenicke mudrosti koju zagovara
Shiva. Svi pokreti za zastitu okolisa u Indiji, pa i sama Vanadana Shiva, svoju su inspiraciju

crpili iz Gandhijevih u€enja. Gandhijevo ucenje protkano je kulturom i religijom Indije.

Mohandas Karamchand Gandhi, zvan Mahatma, §to znaci ,,0naj ¢ija je duSa velika*
(1869 — 1948) bio je indijski politicar i narodni voda, ¢esto proglasavan i prepoznat kao proto-
environmentalist indijskog pokreta za zastitu okoliSa. Djelovao je u vremenu vrhunca
britanskog kolonijalizma u Indiji. Njegova filozofska misao neodvojiva je od indijskog
duhovnog svjetonazora, koji za indijsko drustvo postaje sve bitniji zbog ugroze nakon §to se
indijsko drustvo suocilo s Sirenjem vrijednosnog sustava zapadnjackog materijalizma kroz

britanski kolonijalizam (Haberman 2006:43).



Gandhi je smatran jednim od najvec¢ih hindusa 20-og stolje¢a. Duhovnost je za njega
bila snazna pokretacka sila kojom se sluzio kako bi formirao moéne drustvene pokrete (Chapple
2001:59). U danasnje vrijeme u Indiji djeluju pojedinci i skupine koji poput Gandhija nastoje
pokrenuti masovne promjene, medutim ekoloski suvremenici ukljueni u zastitu okolisa
smatraju da ih geografska rasprSenost i premalen broj u tome sputava. Aktualni ekoloski
aktivisti vjeruju da je za promjenu nuzno podié¢i mase, kao i to da je ono preduvjet drustvenih
promjena usmjerenih ka ekoloskoj obnovi prirode i okolisa. Vjeruju da bi preporod hinduizma

obnovio vezu pojedinca s drustvom i okoliSem (Ahmed et al. 2000.).

Mahatma Gandhi govorio je da na svijetu ima dovoljno za svacije potrebe, ali uvida i
skre¢e pozornost na ljudski konzumerizam koji potice pohlepu, nasilje, nejednakost i nemire.
Njegova misao pogada srz problema modernoga drustva. Inspiraciju €esto crpi izravno iz svetih
tekstova koji neposredno mogu pomoc¢i u konstruiranju rjeSenja ekoloskih problema. Povezuje
ih sve upravo isticanje nenasilja prema svim ,,zivim bi¢ima* (Chapple 2017:171). U tom smislu
dobar su primjer Gandhijev nauk o vrijednosti nenasilja ahmise i snage istine satyagrahe.

Koncept ahmise objasnjen je u velikom Indijskom epu Mahabharati kao najvise vjersko
ucenje. Nekoliko poglavlja osamnaeste knjige posveceno je nenasilju sugerirajuéi da je najvece
ljudsko postignuc¢e moguénost empatije, suosjecanja, dozivljavanja drugih kao sebe, 1 obrnuto
S§to prema svetim spisima nadmaSuje ¢ak i postignuéa bogova i bozica na nebu (Chapple
2017:171). S danasnje perspektive gledano, kada bi se prakticirala ideja nenasilja nad svim
»Zlvim bi¢ima“, neizbjezno bi se promicala bioraznolikost i oCuvanje okoliSa (Narayanan
2001:183). Gandhi je bio odgojen u vaiSnavskom hinduizmu koja vidi Citav svijet kao bozju
inkarnaciju. Ujedno Gandhi kao cilj samoostvarenja identificira moksu, kona¢no oslobodenje
od kruga radanja, smrti i ponovnog rodenja, koju definira kao ,,vidjeti Boga licem u lice*
(Haberman 2006:33) smatrajuci da realizacija raskida svjetovnih veza ponajvise ovisi o necijoj
mogucnosti identifikacije 1 suosjeanja sa svim zivim. Temeljna tehnika za postizanje nenasilja
uvjerenje je u esencijalno jedinstvo i povezanost sveg zivog (ibid). A ¢ovjek jedino ako shvati

povezanost sveg zZivog prestat ¢e s uniStavanjem svog okruzenja uvidajudi Siru sliku stvari.

Gandhi je takoder unutar okvira borbe za ekonomsku nezavisnost Indije od britanske
kolonijalne vlasti skovao pojam swaraj Sto oznacava aktivni oblik samovladavine. Chapple
religijski inspiriran pojam swaraj, tumaci kao samoupravljanje i samokontrolu (Chapple
2000:41). Ovaj pojam ukazuje na vaznost vracanja vrijednosti seoskog Zivota i ozivljavanja
tradicionalnih indijskih obrta jer je iskoriStavanje indijskih seljaka od britanskih industrijalaca
dovelo do osiromasenja sela i uniStenja kuénih obrta. Gandhi je svojim primjerom pokazao §to
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je samoupravljanje tako da je poceo sam obradivati i proizvoditi vunu na preslici na kotacu
(Todd 2004:57). Time je htio bojkotirati uvoz britanske robe demonstriraju¢i duboku slobodu
samovladavine i samopravljanja §to je preraslo u oblik politickog samoorganiziranja izvan

kolonijalizma, izborne i predstavnicke demokracije (Shiva 2017:12).

S druge strane Jawaharlal Nehru, premijer Indije od 1947. do 1964. svoj je program
industrijskog razvoja Indije ukorijenio u sekularizmu. Poticao je Indijce da slijede znanost i
tehnologiju kao klju¢ modernizacije Indije (Chapple 2000:35). Sekularizam pod Nehruovom
vizijom znacio je zanemarivanje svih religija, $to je bilo u potpunoj suprotnosti s Gandhijevom
vizijom koja je viSe bila usmjerena na postivanje svih religija. Rad mnogih znanstvenika na
podrucju zastite okoliSa izvorno je proizasao iz Nehruove vizije (Agarwal 2000:171), $to je
umanjilo 1 ogranicilo prostor za razumijevanje odnosa ljudi i okoliSa u cjelini, barem prema
nacelima 1 vrijednostima koje je Gandhi nastojao integrirati. U hinduizmu gotovo je nemoguce
odvojiti vjersku praksu od sekularne (ibid). Mnogi primjeri zastite okolisa u Indiji nadilaze
logiku i racionalnost sekularnih, znanstvenih i vladinih modaliteta $to je doprinijelo nastajanju

teorija koje povezuju religiju i ekologiju (Agarwal 2000:169).

Iz prethodno navedenih primjera jasniji je nastanak indijske okoli$ne retorike bazirane
na aktivizmu snaZznih pojedinaca potaknutih rastu¢om industrijalizacijom i neograni¢enom
eksploatacijom prirodnih resursa koji su doveli do ekoloskih katastrofa. Takoder primjetno je
da inspiracija za okoliSni aktivizam proizlazi iz vjerskih ucenja i religijskih praksi $to nas uvodi
u Siroko podrucje religijskog environmentalizma kao odaziva pojedinih religija na nevolje
proizasSle iz nagle modernizacije 1 industrijalizacije. Osim toga podrucje religije 1 ekologije od
strane znanstvene zajednice rezultiralo je brojnim istraZivanjima korisnima u obradi teme ovog
rada zaStite svetih krajolika u kontekstu modernosti i1 zagadenja na primjeru rijeke Yamune u

sjevernoj Indiji.

2.2. Religijski environmentalizam — religija i ekologija

Roger S. Gottlieb definira religijski environmentalizam kao religijski odaziv na
globalno izazvanu ekolosku krizu promjenama u klimi.* Promjene u klimi narusavaju ekolosku
ravnotezu 1 ekosustav koji funkcionira kao medusobno povezana cjelina u viSestrukim

odnosima meduovisnosti. Krize okoliSa koje ¢ovjek posredno ili neposredno izaziva svojim

* Predavanije naslova ,,Roger S. Gottlieb: Exploring Religious Environmentalism* 2019. na eSpeakers platforme

YouTube u kojem autor vrlo konkretno objasnjava $to je religijski environmentalizam.
https://www.youtube.com/watch?v=NwpESchUF-4 (10.09.2021.)



postupcima prouzrocile su probleme poput globalnog zatopljenja, uniStavanja ozonskog
omotaca, izumiranja vrsta, osiromasenja i degradiranja prirodnih resursa, povecanja oborina,
uragana i ciklona, susa itd. Trenutna ekoloska kriza kojoj se ne nazire skori kraj ili rjeSenje
potaknula je brojne istrazivace i znanstvenike na cjelovitiji pristup temi degradacije okolisa §to
je rezultiralo spajanjem dviju do tada nepovezivanih grana religije i ekologije. Razlog tome je
izmedu ostalog pokusaj otkrivanja dubinskih uzroka devijantnog ljudskog ponasanja spram

okolisa, ali i rjeSavanja alarmantne situacije.

Seyyed Hossein Nasr (French 1999:689) navodi kako je ,,Ekoloska kriza u svojoj srzi
kriza vrijednosti, a religije kao primarni izvor vrijednosti u bilo kojoj kulturi podrazumijevaju

PPN 1Y

i usmjeravaju ljude u donosenju odluka spram okolisa“ ¢ime je nastojao naglasiti potrebu za
inter-religijskim razumijevanjem i postivanjem kao neophodnim u suoc¢avanju s planetarnim
ekoloSkim problemima, diskretnim priznanjem da bozansko nadilazi odredene forme bilo koje
vjerske tradicije (ibid). Nasr problem ekoloske krize analizira u religijskom kontekstu
pojasnjavajuéi da ona nije rezultat samo ,,loSeg inzenjeringa, ve¢ posljedica dubokih duhovnih,

filozofskih 1 vjerski korijena i uzroka* (Nasr 1996:4).

Danas podrucje religije i ekologije obuhvaéa brojne akademske discipline poput
religijskih studija, religijske etike, sociologije, teologije, politickih teorija u okviru zastite
okoliSa i ekoloske principe kao temeljne znanstvene i metodoloske alate. Zbog brojnosti
disciplina koje objedinjuje smatra se izrazito interdisciplinarnim podru¢jem c¢ije se polje
djelovanja samo §iri. Ujedno smatra se mladom disciplinom ,,u nastajanju® zacetom 90-ih od
strane brojnih znanstvenika Cije su debate 1 analiza razli¢itog vrednovanja prirode globalno u
razli¢itim vjerskim sistemima (Tucker i Grim 2017:7). Mary Evelyn Tucker i John Grim sa
Sveucilista Yale organizirali su prve konferencije na temu religije 1 ekologije na Sveucilistu
Harvard (1996.-1998.) okupivsi vise od osamsto medunarodnih znanstvenika, vjerskih voda i
environmentalista. Osnovali su Forum za religiju i ekologiju ¢ija osnovna misija je
obavjesStavanje i inspiriranje, ocuvanje, zastita i konzervacija okoliSa. Budu¢i da religije kroz
svoje svete spise, obrede i prakse prenose perspektive ekologije i pravde, kao cilj Foruma
religije i ekologije njegovi osniva¢i navode vaznost prepoznavanja, a potom i pronalazenja
rjeSenja globalne ekonomske krize. Te ciljeve nastoje ostvariti kroz poticanje dijaloga s
religijskim i duhovnim zajednicama, znanstvenicima i politicarima. Tradicionalno akademsko
podrucje religijskih studija Tucker 1 Grim isti¢u kao temeljno u svom radu, pojasnjavajuci kako
se oni ne bave ,eko-teologijom* ni ,aktivizmom* ve¢ angaziranom znanoS$¢u (Conniff

2011:120). Klju€na je prije svega angaziranost u smislu opcée involviranosti te pronalazenja
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rjesenja, koja to dinamicno podrucje religije 1 ekologije neposredno namece kao prijeko

potrebno.

Pri oblikovanju podrucja religije i ekologije, na Tucker i Grim znatno je utjecao Thomas
Berry, povjesnicar svjetskih religija, vrlo utjecajan na podrucju religije i ekologije (Jenkins i
Chapple 2011:443). Gottlieb je takoder bio inspiriran njegovim radom. Berry je u svojim
radovima isticao da ¢e CovjeCanstvo, nakon §to je generacijama uniStavalo planet, postati
spremnije prihvatiti noviju, vitalniju za zivot vaznu ulogu u gradnji ve¢e medusobno povezane
zemaljske zajednice smatravsi da izlazimo iz kenozoicke ere, najmlade geoloske ere koja je
pocela prije 66 milijuna godina i traje jo$ danas te se nalazi na klju¢noj prekretnici (Berry
1999:19). Prema Berryju ¢ovjecanstvo moze ili u¢i u novu evolucijsku fazu tzv. ekozoicnu eru
koju karakterizira poboljSavanje odnosa izmedu Covjeka i Zemlje, ili u suprotnosti s time u tzv.
tehnozoicnu eru dominacije covjeka nad planetom 1 njegove pretjerane eksploatacije (ibid).
Berry je tvrdio kako ¢e transformacija ljudskih prioriteta biti vrlo izazovna i kako ¢e zahtijevati
,»izuzetan rad“ na Cetiri institucionalne razine: politi¢koj i pravnoj; ekonomskoj i industrijskoj;

obrazovnoj; i religijskoj.

Berryjeva razmatranja pokrenula su diskusiju na odrzanim konferencijama koje
problematiziraju tematiku religije i ekologije na otvoreno pitanje: bi li rjeSenja za zaStitu okolisa
dosla brze kada bi znanost i religija mogle nadi¢i svoje razlike i otvorile uzajamnu suradnju?
Jedan od takvih primjera bila je konferencija 2011. koju su zajednicki organizirali Sveuciliste
TERI® — Institut za visoko obrazovanje u New Delhiju specijaliziran u podru¢ju odrzivog
razvoja 1 Forum za religiju 1 ekologiju SveuciliSta Yale. Konferencija naslova ,,Yamuna River:
A Confluence of Waters, A Crisis of Need* odrzala u gradu Vrindavanu na obalama rijeke
Yamune okupivsi ekologe, mikrobiologe, kemicare, hidrologe, duhovne vode i lokalne
nevladine organizacije.” Svrha konferencije bila je potaknuti razumijevanje medu disciplinama
1 ,,premostiti jaz izmedu istrazivanja isklju¢ivo za znanstvena pitanja 1 u svrhu opceg Sireg
razumijevanja druStvenih, eti¢kih i religijskih problema® (Conniff 2011:121). Bilo kakav
drugaciji pristup onemogucio bi kvalitetnu razradu problema velike zagadenosti rijeke Yamune,
sve dok se ne stvori dijalog izmedu svih ukljucenih i volja za zajednickim djelovanjem, slucaj

jedne od najsvetijih (i najneophodnijih) rijeka u Indiji ne moze biti rijesen.

5 ,,Thomas Berry, Writer and Lecturer With a Mission for Mankind, Dies at 94“ The New York Times. The New
York Times Company. https://www.nytimes.com/2009/06/04/us/04berry.html (14.10.2021.)

8 TERI School of Advanced Studies https://wwuw.terisas.ac.in/history.php (20.1.2022.)

" Yamuna River Conference Proposal https://fore.yale.edu/Event-Listings/Yamuna-River-Conference/Yamuna-
River-Conference-Proposal (18.10.2021.)
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Dijalog znanosti i religije Gottlieb otvara pitanjem meduodnosa podrudja religije i
ekologije s pokretima za zastitu okolisa. Kao sredi$nji fenomen podrucja istice upravo religijski
environmentalizam. Religijski environmentalizam mogao bi se podijeliti na najmanje tri
razliCita pokreta, a to su: ekoloske aktivnosti vjerskih voda i zajednica; zatim politicki pokreti
za zastitu okoliSa poduprijeti religijskim izvorima, i okoliSni pokreti interpretirani kao religijski
pokret (Jenkins i Chapple 2011:444). Gottlieb ukazuje smjer religijskog environmentalizma
kao ,,raznovrsnog, vibrantanog, globalnog pokreta ideja i aktivizma koji su ukorijenjeni u opéu
okolisnu poruku u duhovnom okviru* (ibid:443). Ovdje se ,,ekologija“ iz ,,religije i ekologije*
odnosi na zastitu okoli$a, a ,,religija* kao normativni izvor vrijednost tj. kao utvrdena temeljna
pozicija koja moze inspirirati i mobilizirati (ibid). Autor Zeli istaknuti kako drustvene promjene
oblikuju religiju i ekologiju, stoga je odnos religije i ekologije takoder politicki, organiziran
prema nastajanju environmentalizma kao druStvene sile (ibid). Ljudski potencijal za
uzajamnim, zajednickim djelovanjem snazan je pokretac, upravo tu Gottlieb prepoznaje

mogucénost i smjer ka nuznim promjenama.

Ne moze se poreci kako je Indija prizivajuci gospodarski rast i visoku u¢inkovitost kao
temelj napretka vodena tehnologijom i znano$¢u okrznuta modernizacijom 1 sekularizmom.
Umjesto odrzivosti, moderni sustav vrijednosti poniStava onaj razvijan stolje¢ima i tisu¢lje¢ima
u kojem su ljudi djelovali u skladu sa svojim potrebama i mogucnostima, a koje je u duhu
suvremenosti zamijenila pohlepa i nov¢ana ekonomija (Agarwal 2000:172). James Gustave
Speth, nekada$nji administrator Programa Ujedinjenih Naroda za razvoj, profesor, pravnik i

zagovornik za zaStitu okoliSa zakljucio je:

“Prije sam mislio da su najve¢i ekoloski problemi gubitak bioloske raznolikosti, kolaps
ekosustava i klimatske promjene. Mislio sam da s trideset godina dobre znanosti moZemo rijesiti
te probleme. PogrijeSio sam. Glavni ekoloski problemi su sebi¢nost, pohlepa i apatija, a da bi se
s njima nosili potrebna nam je kulturna i duhovna transformacija koju mi znanstvenici ne znamo

posti¢i” (James Gustav Speth)

Medutim, kako posti¢i 1 kojim putem do¢i do kulturnih i duhovnih transformacija
covjecanstva pitanje je na koje nije samo znanstvenicima vrlo izazovno pronaci odgovor. Jasno
je da religije i duhovne prakse mogu biti taj kanal, no nasuprot prezentiranom smjeru
promisljanja u kojem religije mogu biti pozitivan pokreta¢ promjena ka o¢uvanju okolisa, nalazi
se ono povjesni¢ara Lynna Whitea u kontrastu s time. White navodi kako nijedna pojedina
religija nije uzrok ili rjeSenje okoliSnih problema pritom naglasavaju¢i (i) negativnu ulogu

religija u zastiti okoliSa. Opisao je krS¢anstvo kao ,,najantropocentri¢niju religiju koju je svijet
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vidio* (White 1967:1205) U svom svojevremeno utjecajnom radu ,,The Histrical Roots of Our
Ecologic Crisis® tvrdi kako je krSéanstvo unistivsi paganski animizam omogucilo tesku
eksploataciju prirode s potpunom indiferentnos¢u prema prirodnim resursima (ibid). Naime, u
Judaizmu 1 kr§¢anstvu naglaSavanje bozje transcendencije nad prirodom i dominacija ljudi nad
prirodom doveli su do obezvrjedenja prirodnog svijeta i kasnijeg uniStenja njegovih resursa
(ibid). White ipak ne izostavlja ¢injenicu da su religije uistinu vrlo kompleksne, te podlozne
visestrukim tradicijama i interpretacijama. Debata na temu religije i ekologije stalno je prisutna,
samo neka od pitanja su; ima li uopée razloga za preispitivanje znanstvenih stavova prema
religiji 1 ima li religija Sto dodati potrazi za ekoloskim rjeSenjima, bilo u Indiji ili nekoj drugoj
zemlji. Vjerske su doktrine Cesto prezentirane od vjerskih autoriteta kao neprijeporne i
nefleksibilne tvrdnje o istini. Katkad izrazene kroz zlouporabu institucionalne moéi bile su
uzrokom straSnih posljedica u mnogim sredinama diljem svijeta. Sklonost fundamentalizmu u
pojedinim religijama problemati¢na je strana prakticiranja vjere koja je dovodila do tenzija

stvaraju¢i nemire, pa ¢ak i ratove medu razli¢itim skupinama (Tucker i Grim 2017:7).

Neosporno je medutim da su religijski pravci 1 njihova uvjerenja takoder bili mo¢na sila
iza nekih velikih reformatskih pokreta. lako su redovito odrzavale svoj tradicionalizam,
izazivale su i1 drustvene promjene. U 20. st. pojedini vjerski vode i teolozi sudjelovali su u
razvoju progresivnih pokreta kao $to su civilna prava za manjine, socijalne pravde za siromaSne
1 oslobodenje Zena (Conniff 2011:119). Poznata su i nastojanja kvekera i drugih vjerskih
skupina da ukinu ropstvo, zatim ve¢ spomenuta duga borba Mahatme Gandhija za osvajanje
slobode Indije od britanske kolonijalne vlasti, te kampanja veleCasnog Martina Luthera Kinga
Jr. 1 drugih vjerskih voda tijekom borba pokreta za gradanska prava 1960-ih godina (ibid). Iz
Cisto prakticnih pogleda, dodaje Tucker ,religije su najve¢e nevladine organizacije u svijetu, i
ljudi moraju shvatiti da ih ne mogu samo tako ignorirati* (Tucker i Grim 2017:7). Doduse, ¢ini
se da svjetske religije sporo reagiraju na trenutnu ekolosku krizu, medutim njthov moralni
autoritet 1 njihova institucionalna mo¢ mogu pomoc¢i u promjeni stavova, praksi i javnih

politika, dok ,,izazov ostaje proSirenje njihovih etickih perspektiva“ (ibid).

Na konferenciji Ujedinjenih naroda o klimatskim promjenama u svibnju 2015.godine u
Parizu uz prisustvo 1 sudjelovanje velikog broja vjerskih voda, enciklika Laudato si' pape Franje
isti¢e religiju kao potencijalni resurs u zastiti okolisa.2 U prosincu 2015.-e drzave ¢lanice

odobrile su Pariski sporazum o klimatskim promjenama. Oboje su vazni pokazatelji moguceg

8 Religious leaders step up pressure for action on climate change“ https://www.theguardian.com/global-
development/2015/dec/04/religious-leaders-step-up-pressure-for-action-on-climate-change (19.10.2021.)
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preokreta (Tucker i Grim 2017:3). Bivsi glavni tajnik UN-a, Ban Ki-Moon proglasio je u
vjerske zajednice globalno vitalnim u rjeSavanju problema uzrokovanih Kklimatskim

promjenama, €iji je zadatak da nas podsjecaju na ,,moralne dimenzije klimatskih promjena i na

naSu obvezu da se brinemo za krhki okoli§ Zemlje i za susjede u potrebi* (ibid).

Gottlieb religije definira kao organizirane i preklapajuce sustave vjerovanja koji teze
boljem i dubljem razumijevanju ¢ovjeka u kontekstu obrednog i institucionalnog Zivota, te
njegovih unutarnjih duhovnih teznji i etickih orijentacija (Gottlieb 2001:18). Religije pomazu
ljudskim bi¢ima da budu vise od svojih drustvenih i fizickih identiteta, te da skrenu paznju s
gole usredotoCenosti na financijski uspjeh, s postignuca poput slave i politicke mo¢i i karijera
na vrijednosti poput obitelji, zajednice, meduljudskih odnosa pruzaju¢i smjernice prema
ukorijenjenim moralnim ucenjima i duhovnim istinama (ibid). Na individualnoj razini cilj
religija jest probuditi taj ,,neposredni osjecaj osobne povezanosti sa Svetim* (Gottlieb 2001:18)
kroz obredne i molitvene ¢inove, prakticiranjem zajedniStva u svrhu transformacije svijesti i

duhovnog rasta (ibid).

Na prikazanom sucelju prakticiranja institucionaliziranih religija ili osobnih duhovnosti
poddisciplina religije i ekologije — duhovna ekologija donosi svojevrsno nuzno pro$irenje
religije i duhovnosti s jedne strane, ekologije i zastite okoliSa s druge strane. U kontekstu
ekoloskog znanja, vjerovanja i odrzivosti, antropolog Leslie E. Sponsel istraZzuje unutar okvira
antropologije okoliSa upravo duhovnu ekologiju kao podrucje koje objedinjuje religiju,
konzervaciju okolisa i znanost. Sponsel tumaci kako je pojam duhovne ekologije inkluzivniji,
sveobuhvatniji, te paralelan s drugim pristupima unutar discipline antropologije okolisa kao
medusobno komplementarni, a ne izdvojeni (Sponsel 2017:132). Na temelju svojih istraZivanja
koja su zahvatila mnoge znanstvene discipline dokumentirao je poveznice izmedu svetih mjesta
1 ocuvanja njihove bioraznolikosti. U pitanjima vezanima za oCuvanje okoliSa svetih mjesta
primijetio je duhovni aspekt, te zakljucio kako suvremeni konzervatorski rad mora ukljuciti

religiju, duhovnost, svijest o ekoloSkim pitanjima, te u konacnici i aktivno djelovanje (ibid).

Ovdje su iznesene neke ideje 1 promiSljanja znanstvenika temeljene na brojnim
istrazivanjima pod okriljem discipline religije i ekologije koju Tucker i Grim jo§ nazivaju
»angaziranom znano$¢u® jer osim istrazivackog, teorijskog pristupa imaju i aktivni segment, a
moglo bi se re¢i i misiju s ciljem revitalizacije i konzervacije okoliSa. Gottlieb definira religijski
environmentalizam kroz okolisno djelovanje motivirano vjerskim tradicijama i praksama.
Jedna od poddisciplina koja se namece takoder je duhovna ekologija koja ¢e prema Sponselu
potencijalno biti jedno od rjeSenja u ekoloskoj krizi jer obuhvaca Siri dijapazon praksi, koje
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Nuzno nisu i ne moraju biti institucionalizirane. Postoje odredeni sukobi u spajanju podrucja
religije 1 podrucja ekologije, medutim neosporno je da posebice u hinduistiCkom kontekstu
pripajanje za neke nespojivih disciplina, moze potaknuti mobilizaciju vjernika i institucija

prema ocuvanju okolisa. Takav oblik suradnje sigurno moze samo doprinijeti.

2.3. Zastita svetih krajolika, dihotomija Istok — Zapad

Mnogi su primjeri iz svakodnevnog zivota u Indiji oblikovani ekoloskim nacelima.
Hindusi vjeruju i djeluju po principu ,,utilitaristickog konzervacionizma“ (Agarwal 2000:172)
Sto znaci da vrednuju i Stite one znacajke prirode koje su stekle znacaj u obrednom Zivotu
zajednice. Medutim, koji od pristupa je najkomplementarniji u kontekstu zastite okolisa u Indiji
i koliko se on razlikuje od onih na Zapadu? Kako bi se ta slozena i slojevita tematika razjasnila,
vazno je obratiti pozornost na njenu geografiju, bioraznolikost, prirodne resurse, naseljenost,

stanovnistvo, klimu, ekonomiju i ekologiju.

Indija lezi na uSéu africkog, europskog i jugoisto¢no azijskog bioloskog sustava
(Agarwal 2000:168). Grani¢i s BangladeSom, Butanom, Burmom, Kinom, Nepalom i
Pakistanom. Sa samo 2% kopnene mase posjeduje oko 5% poznatih Zivih organizama na zemlji.
Od prirodnih resursa bogata je ugljenom (Cetvrti najveéi resurs na svijetu), antimonom,
zeljeznim rudama, olovom, manganom, tinjacom, boksitom, rijetkim zemljanim elementima,
titanskim rudama, kromitom, prirodnim plinovima, dijamantima, naftom, vapnencom,
oranicama.® U velikom dijelu zemlje visoka je gustoéa naseljenosti, stanovniitvo je
raspodijeljeno s izuzetkom pustinja na sjeverozapadu, ukljuc¢ujuci pustinju Thar 1 planinski rub
na sjeveru; jezgra stanovnistva nalazi se na sjeveru uz obale rijeke Ganges, s drugim rije¢nim
podruc¢jima i juZnom obalnom podrucju koja takoder imaju veliku koncentraciju stanovni$tva.
Prema podacima iz srpnja 2021. godine populacija Indije je 1 339 339 514, druga je u svijetu
po broju stanovnika, velika 1 kontinuirano rastu¢a populacija preopterecuje prirodne resurse
(ibid). Klima u Indiji varira od tropskih monsuna na jugu do umjerene klime na sjeveru. Indija
razlikuje Sest godiSnjih doba. Monsuni, vjetrovi velikih razmjera koji zbog razliCitog
zagrijavanja kopna i mora imaju sezonski karakter, zimi pusu S oceana na kopno, ljeti obrnuto,
donose velike kiSe 1 obiljezili su indijsku kulturu fatalizmom, zakonima karme i

predestinacijama.’®

® The World Factbook (Central Intelligence Agency) https://www.cia.gov/the-world-factbook/countries/india/
(12.9.2021.)

10 rel. u¢enje da je Covjeku Bogom sudbina predodredena; predodredba za vje¢no blazenstvo ili prokletstvo*
Hrvatski jezi¢ni portal https://hjp.znanje.hr/index.php?show=search (9.8.2021)
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Indija polako ali sigurno postaje regionalna i globalna sila uslijed ekonomskog rasta
nakon pokretanja gospodarskih reformi 1991. god., masovne mlade populacije i strateskog
geografskog polozaja. Medutim, moderna Indija se danas ujedno suocava s brojnim
problemima od ekoloSke degradacije, korupcije i siromastva; ekosistemi su degradirani zbog
rastuce industrijalizacije 1 neumoljivog razvoja sto je dovelo do teskih zagadenja voda, tla i
zraka, te u konacnici klimatskih promjena (Tucker 1 Grim 2017:4). Znacajan dio od 15000
biljnih vrsta i 75000 zivotinjskih vrsta pronadenih u Indiji ugrozene su zbog pritisaka ljudskih
aktivnosti na kopno 1 Sume. Prema izvjestajima UN-a ¢ovjek svojim konzumeristickim na¢inom
zivota uniStava zZivotno podrzavajuée sustave na Zemlji do kriti¢nih razmjera (ibid). Neki od
ozbiljnijih problema vezanih uz okoli$ u Indiji su kréenje Suma, erozija tla, prekomjerna ispasa,
dezertifikacija, Stetnim emisijama od vozila. OneciS¢enje zraka uzrokovano je industrijskim
otpadnim vodama. Prirodne opasnosti koje joj prijete su suse, potopi, rasirene i razorne poplave
izazvane monsunskim kiSama, jako oluje s grmljavinom i potresi. Indija itekako svjesna svojih
problema postala je ¢lanica brojnih medunarodnih klimatskih sporazuma®® od kojih su svi

potpisani, ali nijedan ratificiran.

Opravdano bi bilo zamijetiti da brojne inicijative zastite okoli$a u Indiji ne donose neka
poboljsanja ili su ona vrlo spora. Istrazivanje sveucilista Yale ukazuje na ¢injenicu da struc¢njaci
za okoli§ Cesto romantiziraju istoCne religije kao viSe ekoloSki osvijeStene, razmatrajuci
,»religiju prirode* hinduizma viSe kao obozavanje elemenata iz prirodnog svijeta najcesce bez
realnih temelja o idejama i vrijednostima suvremenih promisljanja ocuvanja okoliSa. Religijski
ekolozi tvrde da nas vjerske tradicije uce da je Zemlja sveta 1 da su ta u€enja tradicionalno
sluzila kako bi vrsila kontrolu nad ljudskim ponasanjem u ophodenju s prirodom. Doduse to
priznanje zemlje kao svete prema Tomalin u konac¢nici ne znaci mnogo (Tomalin 2004:267).
Jer iako je to znacajka mnogih vjerskih tradicija ukljucujuéi i hinduizam, postoje odredena
razgranic¢enja izmedu same filozofsko-simboli¢ne ideje o svetosti zemlje i aktivnog religijskog
environmentalizma koji uklju€uje svjesnu primjenu vjerskih ideja u suvremenoj zastiti okolisa
na globalnoj razini. Tomalin u svojoj razradi inzistira na razlici izmedu navodno pasivne ,,bio-
poboznosti® (Tomalin 2004:267) prisutne u nekim vjerskim tradicijama s aktivnim religijskim
environementalizmom. Kako je religijski environmentalizam prema njenim rijecima ,,proizvod

post-materijalisticke okoli$ne filozofije koja izranja na Zapadu 60-ih godina, poboznost sama

11 Okoli§ — medunarodni sporazumi: Antarctic-Environmental Protection, Antarctic-Marine Living Resources,
Antarctic Treaty, Biodiversity, Climate Change, Climate Change-Kyoto Protocol, Climate Change-Paris
Agreement, Desertification, Endangered Species, Environmental Modification, Hazardous Wastes, Law of the
Sea, Nuclear Test Ban, Ozone Layer Protection, Ship Pollution, Tropical Timber 2006, Wetlands, Whaling
https://www.cia.gov/the-world-factbook/countries/india/#environment (9.5.2021.)
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po sebi ne moze reprezentirati odaziv na globalne ekoloske probleme zbog njenog manjka
svjesnosti 1 prilagodljivosti u odnosu na modernost™ (ibid). Uvida i priznaje prisutnost bio-
poboznosti unutar hinduistickih tradicija, ali istice ogromnu razliku izmedu prioriteta i briga
modernih environmentalista sa svjetonazorima ranijih hinduistickih mislilaca. Za nju je pokret

zastite okolisa definitivno zapadnjacki koncept.

Jain pak ukazuje (i kritizira) autori¢inu skepti¢nost oko uloge religija u zastiti okolisa
argumentirajuci kako Tomalin uspostavljaju¢i dihotomiju Zapad — Istok kontradiktira samoj
sebi. Tomalin otvoreno kritizira autore koji krive zapadni kapitalizam za globalne ekoloske
probleme jer ,.kriviti Zapad za ekoloSke probleme karakteristika je postkolonijalne kritike koju
ne treba shvatiti ozbiljno* (Jain 2011:13). RjesSenja pripisuje Zapadu, ali Zapad kao uzro¢nik
problema negira (ibid). Iz debate nastale izmedu Tomalin i Jaina izvire zamrSena problematika
zastite svetih krajolika i svjetonazora koji se neminovno razlikuju, ali uzrocno-posljedi¢no su
isprepleteni. Dok su na Zapadu motivi za zaStitom okoliSa uglavnom utilitarni, utemeljeni na

strahu od nedostatka resursa, u Indiji su ¢ini se motivi nesto drugaciji.

Indijski potkontinent kontinuirano je naseljen tisu¢ama godina. Planine i rijeke izvor su
duhovne i ekonomske snage, smatrane su svetima i dozivljavane kao integralna, gotovo
organska cjelina ljudskog iskustva (Chapple 1998:18). U drevnim tekstovima 0 hinduisti¢kim
bozanstvima interpretirani su brojni likovi, poznati i voljeni od mnogih Hindusa (Narayanan
2001:180), biljke i drveca vrlo su visoko Stovana u hinduistickim svetim tekstovima, a njihova
destrukcija analogna je scenarijima sudnjeg dana. Purane i epovi kao §to su Ramayana i
Mahabharata daju detaljan narativ o periodickim 1 cikli¢kim uniStenjima svijeta (ibid). No
vrednuju li zapravo brojne hinduisticke filozofije i zajednice prirodu? Privilegiraju li postojanje
biljaka, drveca i vode? Stav koji ¢esto odraZavaju azijske tradicije jest da su dominantne vjerske
tradicije obvezne pruziti odgovore na probleme okoliSa kao moralnog, a ne samo ekoloskog
pitanja. Osjecaj duhovnosti 1 religioznosti trebao bi dolaziti 1z iskustva prirode samog po sebi,

a okoliSni aktivizam moguc¢i je oblik religioznosti (Jenkins i Chapple 2011:450).

Iz tog osjecaja duhovnosti i religioznosti crpi se inspiracija i motivacija za okoliSnim
aktivizmom jer u Indiji gotovo da nema Zivog krajolika koji se sastoji od planina, rijeka, Suma
i sela a da nisu povezani s pricama o bogovima i epskim junacima. Svako mjesto ima svoju
pricu i obratno, svaka pri¢a ima svoje mjesto u prostranstvima mitova i legendi (Eck 2013:19).
Vazna znacajka onoga Sto indijski krajolik ¢ini svetim zapanjujuca je raznolikost niza veza
izmedu prirode 1 religije (Jenkins 2017:170). Primjerice, piSuci o rijeci Ganges, Eck istice kako
je u hinduizmu prirodno — religiozno (Haberman 2006:38). lako je rijeka obavijena obiljem
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mitova, zapravo je rijeka sama, a ne to nesto natprirodno $to joj se pripisuje, toliko znacajna
hindusima. Rijeka se ne zalaze ili isti¢e za niSta vece od sebe same; dio je zive svete geografije
koju hindusi medusobno dijele (ibid:38). U usporedbi zastite okolisa u Indiji i na Zapadu, jasno
je da u hinduisti¢kom kontekstu postoji niz veza izmedu prirode i religije pa se religija namece

kao jedna od nuznih smjernica u strategijama ocuvanja okolisa.

Povjesnicar zastite okoliSa Ramachandra Guha kako bi predocio potrebu za razli¢itim
pristupima u zastiti okoliSa juznoazijskog narativa u odnosu na Zapadni, pojasnjava to slikovito
usporedbom SAD-a kao ,,prostranog, prekrasnog i rijetko naseljenog teritorija®“ s onim
Indijskim; gusto naseljenim, baziranim na seoskim ekonomijama u kojem je puno teze
uspostaviti prirodne rezerve (Chapple 1998:18). Izmedu ostalog, Guha isti¢e da za naciju koja
zivi tek malo iznad osnovne razine uzdrZavanja, cjelovit program ouvanja ne bi bio primjeren,
pogotovo ne onaj nametnut od drugih zemalja (ibid). Pritom vazno je uzeti u obzir da Indija
trenutno zahtijeva znatno manje prirodnih resursa nego Zapadne zemlje koje zahvacaju veéinu
svjetskih resursa, ¢esto na ustrb onih u razvoju. S obzirom na drustveni i geografski kontekst,
uvjeti za prakti¢nu zaStitu okoliSa razlikuju se od onih Zapadnih zemalja zbog Indijinih
ekosustava, klime, poljoprivredne namjene, gradova, gospodarstva i jedinstvene druStvene i
religijske povijesti. Uzevsi u obzir druStveni i geografski kontekst, kopno Indije, njen
ekosistem, njenu klimu, agrikulturnu uporabu, njene gradove, njenu ekonomiju, njenu
jedinstvenu druStvenu i vjersku povijest jasna je potreba za drugacijom strategijom zastite

okolisa.

2.4. Antropocentrizam u pristupu okolisu i individualizam u hinduizmu

Povukavsi paralelu izmedu zastite okoliSa u Indiji 1 onoj Zapada, vidljivo je da u
hinduisti¢kom kontekstu postoji niz veza izmedu prirode i religije pa se religija namece kao
jedna od smjernica u strategijama zastite i o€uvanja okoliSa. Danas se nerijetko pojmovi zastite
okoliSa 1 ekologije izjednaCavaju, medutim ta dva termina koja se neminovno ispreplicu
razli¢itih su znaCenja. Ekologija je grana biologije 1 znanost o medusobnim ovisnostima,
utjecajima Zivih organizama, i njihovog Zivog i neZivog okoliSa koja zbog svojih specifi¢nih

potreba ujedinjuje niz znanstvenih disciplina i njihovih metoda (Springer 2001:208).

Dok je zastita okoliSa viSe drustveni i politicki pokret, a odnosi na tehnicke mjere i
nastojanja za oGuvanjem prirodnog i zdravog okolisa. Sto znaéi, iako je ekologija zateta kao
znanost o populacijama zivih organizama i njithovog okolisa (okruzenja), uskoro je postala rijec

cesto povezivana s oCuvanjem biljnih 1 Zivotinjskih vrsta te zaStitom prirodnog okolisa.
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Negativan utjecaj tehnoloskog razvoja, industrijalizacije 1 zagadenja prirodnog svijeta postali
su prijetnja stani$tima mnogih zivih organizama ukljucujuéi i nas — ljude. Upravo iz tih razloga
rije¢ ekologija evocira uglavnom konzervacijski smisao, pogotovo danas kada su tako vidljivi

znakovi posljedica globalnog zatopljenja i ostalih utjecaja zagadenja.

Ekologija je tako postala set ideja koje se prostiru od biologije do mnogih potpodrucja
zastite okolisa poput etike zastite okoliSa, filozofske discipline koja propituje moralan odnos
Covjeka prema svom okoliSu i ostalim ,,zivim bi¢ima“ koja ga nastanjuju. Jedna od klju¢nih
briga u takvim filozofskim razmatranjima jest problem antropocentrizma odnosno uvjerenja da
su ljudska bi¢a najvaznija bi¢a na kugli zemaljskoj, §to znaci da sve Sto nas okruzuje i egzistira
ima nekakvu vrijednost jedino ako je od koristi ¢ovjeku. Upravo je ,,antropocentrizam u svojim
razli¢itim oblicima, vjerskim, filozofskim, znanstvenim i ekonomskim doveo vjerojatno
nenamjerno do dominacije ljudi u ovom modernom razdoblju koje danas nazivamo

antropocen‘ (Grim i Tucker 2017:5).

Kontinuirana uporaba i zlouporaba drugih vrsta i prirode modernog covjeka temelji se
na tri povezane ideje. Prva je antropocentrizam, odnosno opce rasireno ljudsko vjerovanje da
smo odvojeni od i superiorni nad prirodnim svijetom. Kroz ovaj kompleks superiornosti, ljudi
se doZivljavaju kao vrhunac evolucije (Boyd 2017:20). Druga ideja je da sve Zivo i nezivo ¢ini
nase vlasniStvo, koje imamo pravo koristiti po zelji. Vecina svjetskih religija, filozofija,
obrazovnih sustava pridale su ljudskim bi¢ima “vlast” nad Zemljom. Ljudi su ustvrdili da
izrazite ljudske sposobnosti poput jezika, “razuma” ili sustava vlasniStva znace samo da imamo
prava ili krajnju moralnu vrijednost (Gottlieb 2001:18). Treca je ideja neograni¢enog
ekonomskog rasta kao neupitnog cilja modernog druStva. Antropocentrizam i ,prava“
vlasni$tva temelj su suvremenog industrijskog drustva, od ekonomije i1 prava do obrazovanja i
religije (ibid).

Antropocentrizam okoli§, a posebno prirodu promatra samo utilitaristicki, odnosno u
kojoj je mjeri od koristi ¢ovjeku, na ¢ijem primjeru mozemo vidjeti kako ekoloska pitanja lako
kliznu u sferu religije 1 postanu teoloski problem: jesu li ljudi zaista najvaznija i najvrjednija
stvar koja se dogodila ovom planetu? U zapadnim vjerskim tradicijama na primjer, na ¢ovjeka
se gleda iskljucivo kao na nadareno bice s transcendentnom dusom na bozansku sliku i priliku.
Slijedom toga, ta duSa trebala bi biti oslobodena od materijalnog svijeta. U mnogim
suvremenim filozofskim i znanstvenim redukcionisti¢kim perspektivama ¢ovjek s racionalnim

1 tehnickim sposobnostima predstavlja vrhunac evolucije (Grim i1 Tucker 2017:5).
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Nasuprot tome, viSe pragmaticni mislioci (u)vidjeli su posljedice ljudskog uplitanja u
prirodni poredak stvari i zakljucili da se ljudsko zdravlje i opéa dobrobit ne mogu odvojiti od
zdravlja naSeg ekosustava (Chapple 1998:14). Ekoloski problemi i izazovi u ovom slucaju traze
kao Sto su mocvare, Sume, pustinje, planine, rijeke, oceani itd., a to ukljucuje analizu ljudskog
utjecaja na svaki od navedenih sistema, uzimajuci u obzir kvalitetu i prihvatljive standarde na
ljudski zivot. ,,Naivni utilitaristi misle da su svi aspekti prirode na korist i sluzenje ljudima*
(Chapple 1998:14) ilustrirao je Chapple signaliziravsi visoku cijenu ljudskih postupaka
motiviranih isklju¢ivom rastom i razvojem bez jasne predodzbe posljedica pogubnih za nas

ekosustav, i nas.

Uz $iroko rasprostranjen 1 dominantan antropocentrican pristup okoliSu, prisutan je jo$
jedan element konkretno u hinduizmu koji nuzno ne doprinosi zastiti okoliSa. Hinduizam je
visoko individualizirana religija. Gledajuéi duboko u sebe kao jedno od temeljnih uvjerenja
klju¢nih za duhovan rast naglasava se atman individualna svijest (Agarawal 2000:172). Atman
je uvjerenje u besmrtnu individualnu dusu; djela duse dok je u tijelu imat ¢e utjecaj na sljedeci
zivot duSe. Nakon smrti dusa seli u drugo tijelo — transmigrira. Kakvo ¢e tijelo dusa ponovno
naseliti ovisi 0 karmi? dok se dharma®® kao oblik drustvene odgovornosti koja se postize kroz
osobno djelovanje fokusira prvo na sebe samog, naglasavajuci vlastito ponasanje. Posljedice
neCijeg ponaSanja na druge ima sekundarnu ulogu; primarna briga je izvrSavati dharmu za
vlastitu dobrobit (Agarawal 2000:172). lako je prakticiranje dharme usredotoc¢eno na vlastito
ponasanje, upravo ¢e to hinduisticko naelo potencijalno evocirati ekolosku svijest 1 mo¢
pojedinaca prema aktivhom obliku zastite okoliSa o ¢emu ¢e detaljnije biti rijeci u narednom

potpoglavlju.

Primarni fokus hinduizma jest na sebi, uzoj obitelji 1 kasti, dok ostatak druStva i

zajednicu zapravo porice, ne postoji nijedna druga ljudska skupina koja ima vise strukturiranih

12U datom kontekstu (poslijevedskom brahmanizmu) karma je eticko naéelo ,,prema kojem se ravna sudbina u
ovom i sljede¢im zivotima, samsara (protok kroz slijed radanja i smrti; svrha je samospoznaja i oslobodenje od
samsare). Tek kad se osoba oslobodi ucinka karme, moze postic¢i oslobodenje (moksa).“ (usp. u vedizmu karma je
obredni Cin koji donosi plodove: odrzanje svijeta, ispunjenje zelja, karma. Hrvatska enciklopedija, mrezno
izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2021. http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=30608 (3.
1.2022.)

13 Etimologija rije¢i dharma na sanskrtu ozna¢ava ,,oni $to drzi, obdrzava®, od drh: drzati, nositi. ,,Pojam u
hinduisti¢koj tradiciji upucuje na istinsku bit postojanja; pravednost; temelj ljudskoga morala i etike;
zakonomjeran poredak svemira i temelj svih religija. Dharma je neodvojiva od pojedinacnog ¢&ina
djelovanja (karma) i ostvaruje se samo u onoj mjeri u kojoj to dopusta necija karma* Hrvatska enciklopedija,
mrezno izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2021. http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.asp (3.
1.2022.)
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oblika privatnih interpersonalnih meduljudskih odnosa nego Indijci hinduisti. Tradicionalna
mantra koja se ¢esto ¢uje medu hinduistima ,,hinduizam je vise od religije, on je nacin Zivota“
Sto naslucuje prisutnost dubokih veza izmedu religije i ukorijenjenih drustvenih struktura i
ponasanja (Narayanan 2001:179). Indijski ekoloski aktivist i osnivaC¢ vodece nevladine
organizacije ,,Centre for Science and Environment“ (Agarwal 2000:174) analizirajuéi
antropoloske studije otkrio je detaljne kompleksne opise kako bi se trebao ponaSati hinduist:
Sto jesti, kada jesti, s kim jesti, kako se ponasati prema svekrvi, suprugu, ocu, majci, bratu, sestri
itd. Sva su pravila i uloge jasno izneseni Bhagavad Gita i Vede takoder su usmjerene prema
oblikovanju hinduizma na individualnoj bazi (ibid). Bhagavad Gita priblizava ¢itacu pristup
prosvijetljenju kroz bhakti'* na relativno olak$avajuéi nadin u usporedbi sa striktnim vedantskim
pristupom. Dok je privatna sfera pomno napisana u hinduisti¢koj tradiciji, javan Zivot u Indiji

nalazi se na granici i ¢esto pada u kaos ¢ine¢i meduljudske odnose krajnje nestrukturiranima

(ibid).

Vjerski pogledi imaju veliku ulogu u oblikovanju ljudskih stavova prema prirodnom
okoliSu, stoga religija, Covjek i okolis istovremeno ¢ine dio problema i dio rjeSenja (Haberman,
2006:18). Mnoge su vrijednosti ugradene u religije, a da jednostavno nisu izmjerljive sa
stajaliSta racionalnih analiza; poput osjecaja za sveto, zatim svojstvene, unutarnje vrijednosti
nekog mjesta pripisane mu od mnogih hodocasnika, moralne brige za prirodu 1 buduce
naraStaje, i one osobne, duhovne karakteristike Covjeka. Te ljudske vrijednosti teSko je
komparirati objektificiranim, nov€anim, materijalnim svjetonazorima. ,,Suvremene nacije,
drzave u savezima s transnacionalnim korporacijama prisvojile su individualisticki model
temeljen na vlasniStvu kojim promoviraju ideju nacionalne sigurnosti, suverenosti 1 razvoj na

kraju pogodan iskljucivo za ljude* (Tucker 1 Grim 2017:4).

Ideje modernog zapadnjackog sekularizma, antropocentrizma 1 individualizma utjecu
na hinduisti¢ki svjetonazor 1 poimanje okoliSnog zagadenja. Tako Agarwal (2000:173)
pojasnjava kako hinduizam danas vjeruje u postojanje zagadenja, ali u onoj mjeri u kojoj
izravno utjece na ¢ovjeka. Drugim rijecima, zabrinutost za prirodu usredotocena je na drzanje
zagadenja podalje od sebe, ali ne na osiguravanje da to isto zagadenje ne ozlijedi nekog drugog.
Cini se kao da je nestalo podosta od tradicionalnog kolektivistickog svjetonazora. Tako se

primjerice kaze kako ¢e se Indijac svakodnevno marljivo prati i kupati, a i odrZavati svoju ku¢u

14 [bhakti'] (sanskrt.: ljubav), ,jedan od glavnih pojmova hinduisti¢ke religije: ljubav i predanje boZanstvu, koje
vodi spoznaji i spasenju“. Citiranje: bhakti. Hrvatska enciklopedija, mrezno izdanje. Leksikografski zavod
Miroslav Krleza, 2021. http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?ID=7404 (3. 1. 2022.)
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¢istom, dok nece trepnuti okom kad ¢e izbacivati smece iz kuce na ulicu (Agarwal 2000:173).
Visoko raslojena i hijerarhijska struktura indijskog drustva dodatno je promicala ovaj
individualizam 1 be$c¢utnost, mada je fokus na individualno u nekim zajednicama istaknutiji

nego u drugima (Narayanan 2001:198).

Iako uocen drustveni problem individualizma i antropocentrizma u ¢ovjekovom odnosu
prema okoliSu, on se ne odnosi na drustvo u cjelini, tu su ideje, inicijative i skupine koje mogu
preusmijeriti stanje stvari, stoga bi bilo dobro promotriti i identificirati koji su to potencijalni

¢imbenici promjene unutar hinduisticke paradigme.

2.5. Hinduisticki (ekoloski) aspekti: Dharma i Bhakti

Hinduizam je razvio nacela koja prenesena u suvremene ekoloske koncepte mogu biti
itekako primjenjiva. Tako je primjerice prethodno spomenuti koncept dharme u kontekstu
problemati¢nog individualizma, zapravo vrlo svrsishodan za integraciju aktivne zastite okoliSa
U hinduisti¢kom drustvu. Dharma je sanskrtska rije¢ koja se ovisno o kontekstu moze tumaciti
kao duznost, zakon, poredak, religija, vrlina, moral, pravda, pravi¢nost, sustinska priroda.
Etimologija rije¢i dharma dolazi iz glagola koji zna¢i podrzavati, odrzavati i sacuvati. Sve §to
postoji u svemiru ima svrhu podrzati taj poredak. Dharma u praksi predstavlja vjerski kodeks
ponasanja, bozanski sustav morala 1 pravednosti koji je u skladu s ne¢ijom duznosc¢u i prirodom
(Dwivedi 2007:169). Sastoji se od dva aspekta: prvi naglasava ¢in sluzenja i izbjegavanja
pretjerane eksploatacije drugih Zivih organizama. Dok je drugi aspekt osobniji i podrazumijeva
pronalazak unutarnje snage kroz duhovne aktivnosti ¢ime pojedinac doprinosi opéem dobru.
Tako dharma regulira ljudsko ponaSanje i oblikuje pojedince prema duhovnim, drustvenim i
moralnim vrlinama. Dharma se moze smatrati etosom koji drzi zajedno moralno tkivo
odrzavanjem reda u druStvu, izgradnjom karaktera pojedinaca i skupina s ciljem stvaranja

harmonije i razumijevanja u svim odnosima sa zivom i nezivom prirodom (ibid).

Dakle, prema hinduisti¢kim principima, prakticiranjem dharme odrzava se ravnoteza u
svemiru, svrha i cilj dharme kao $to je reeno ispravno je ponasanje u drustvu. Sve $to postoji,
ima nekakav odnos prema svojoj okolini. Naprimjer, leptir je povezan s cvijetom kojim se hrani
i opraSuje ga kako bi nahranio svoje gusjenice kad se izlegu iz jajasca. Povezan je s paukom (ili
pticom, S§iSmiSem, gusterom) koji bi ga mogao pojesti kad se uhvati na mrezu. Postojanje leptira
takoder je povezano s kretanjem zraka, njegovim tlakom, temperaturom i vlagom. Cvijet kojim

se leptir hrani povezan je s tlom i njegovim mineralnim sastavom, gljivicama i bakterijama koje
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stvaraju taj mineralni sastav od mrtvih leptira.*® Ovaj hranidbeni lanac, odnosno hranidbenu
mrezu ¢ini niz uzro¢no-posljedi¢nih odnosa do kojih dolazi zbog kruzenja tvari i protoka
(prijenosa) energije. Dakle, postoji lanac zivota isprepleten lancem smrti, isprepletenost Zive i
nezive prirode u kojoj je svaki element iz molekule vode, bakterija ili kukaca do ogromnih
zivotinja 1 biljaka poput kitova i sekvoja medusobno povezan. Hinduisticki svjetonazor
prepoznaje tu medusobnu povezanost. Sve §to postoji (a nastalo je prirodnim procesima) tijelo
je Bozje: zivo (biljke i zivotinje) i nezivo (nebo, svjetlost, stijene voda, zrak i tlo), vidljivo i
nevidljivo, fizi¢ko i psiholosko, prirodno i kulturno. Cijeli kozmos postoji kao jedan ogroman
Superorganizam u kojem svaki pojedini dio voljno ili nevoljno, svjesno ili nesvjesno doprinosi
Cjelini. Zbog toga je intrinzi¢na priroda svega (inherentna dharma mogli bi reéi) taj pozitivan

doprinos ka odrzavanju Cjeline.

Duznost prema Bogu 1 njegovoj kreaciji integralni je dio hinduisticke religije (Dwivedi
2007:168). Dharma je inherentna, sustinska priroda duznosti ,,zivog bica™ prema kojem
doprinosi u odrzavanju kozmi¢kog reda. Cineéi to, kozmicki poredak odrzava ,,ziva bica“ i
njihovu zajednicu. Zivotinje i biljke rade to automatizmom, dok ljudi zbog svoje vise razine
svijesti i slobode imaju obvezu, $tovise duznost poduprijeti odrzavanje tog poretka (ibid). U
koncept dharme ugradena je ideja medupovezanosti, odnosa kojim malen dio doprinosi Velikoj
cjelini, 1 gdje Velika cjelina S§titt maleni dio. Eksploatacija, pretjerano samougadanje i
odvojenost od Velike cjeline protive se sprovodenju dharme tako stvarajuci neravnotezu u
svemiru i prema zakonu karme prizivaju na reakciju i korekciju (ibid). Takvo djelovanje je

protiv kozmickog poretka.

Jedan od klju¢nih aspekata juZnoazijskih hinduisti¢kih vjerskih tradicija u Indiji, jest
upravo spomenuta ideja o medusobnoj povezanosti svega Sto postoji. U ontoloskom smislu
postojanja i ultimativne prirode stvarnosti, te pitanja kako je nastao svijet, tko smo mi, koje je
naSe mjesto 1 sudbina, odgovor lezi u jednom od bitnijih pojmova prisutnom u indijskim svetim

spisima i mitovima o stvaranju, a to je upravo onaj medusobne povezanosti svega u Svemiru.

Hinduisti razmatraju bozanstvo kao Jedno u mnogo formi. Koncept ,,Bog je jedan i

prisutan je svugdje nalazi se u Vedama. Primjerice Rig Veda kaze: ,,On je jedini Bog, koji

15 Biologija, 3. Ekologija, PMF https://www.pmf.unizg.hr/_download/repository/Biologija_4_EKOLOGIJA-3.pdf
str. 200 - 201 (15.4.2021.)

16 Predavanje Davida L. Habermana iz 2013. ,,The South Asian Response to Journey of the Universe* Chautauqua
Institution na You Tube platformi, https://www.youtube.com/watch?v=Bh1PaK2KXZM&t=653s (9.6.2021.)

23



stvara Nebo i Zemlju; kojima gospodari zajedno svojim venama i krilima* (10.81.3) (Dwivedi

2007:162).

Prema tumacenjima mnogih indologa, hinduizam se najbolje razumije kao polimorfni
monoteizam — jedan je Bog ekspandiran u mnogostruke razli¢ite oblike (Lipner 2006:9).
Ispravno je rec¢i da hinduizam ispovijeda vjeru u jednog Boga, jednu vrhovnu istinu koja je
iznad svih, apsolutna stvarnost, impersonalno najvise bi¢e zvano Brahman koje se manifestira
u mnogim oblicima i imenima. To ukljuéuje Brahmu stvoritelja, Visnu zastitnika i Sivu re-
kreatora ili ponovnog stvaratelja i razara¢a. Ovo podrazumijeva hijerarhiju bozje ekspanzije na
vrhu koji je Izvorna bozanska osobnost (ibid). Za mnoge hinduiste danas, ta Vrhovna izvorna
osobnost je Visnu u svom obliku (avatarima) kao Narayan, Rama, Kris$na itd. U vaiSnavskoj
teologiji postoji duboko poStovanje do razine strahopostovanja i zahvalnost prema Zivotu s
njegovim karakteristi¢nim jedinstvom, ravnotezom, razli¢ito$¢u i medupovezanoséu. Zivot koji
se usredotocuje na bozansku milost koja je suosjecajna, sveobuhvatna, osnazujuca i obasipa
darom bezuvjetne ljubavi. Ta teologija nalaze ¢ovjeku da se ponasa odgovorno prema ljudskim
1 neljudskim bi¢ima, da Zivi jednostavnim zivotom u skladu s planetom koji naseljava (Lipner
2006:10). Prema tome, sve §to jest je Bog. Sve §to postoji, zivo i nezivo medusobno je
povezano. Ovaj svemir, ovaj planet, planina ili rijeka na njemu, sve je to dio BozZjeg tijela, a

svaki od tih dijelova BoZjeg tijela mogu biti osobnosti i mo¢i za sebe.

Narayanan je analiziraju¢i hinduisticke svete spise zamijetila povezanost nepostivanja i
neprakticiranja dharme koji vode ka bezumnom iskoristavanju zemljinih resursa. Kada dharma,
kao osnovni hinduisticki odrzavajuéi sistem opada i1 ne prakticira se, ljudska bi¢a odnose se
prema prirodi Kkoristoljubivo. Hinduisti¢ki tekstovi fokusirani na dharmu usmjeravaju na
aktivno ocuvanje zemlje, te poboljSanje kvalitete zivota (Narayanan 2001:180). Popularan
blagoslov ¢esto izgovaran u hinduistickim hramovima 1 domovima odnosi se na ljudsku sre¢u
u zivotu: ,,Neka svi budu sretni, neka svi budu slobodni od bolesti! Neka svi vide Sto je

plemenitost! Neka nitko ne pati od bijede! (ibid).

Politolog i environmentalist O. P. Dwivedi u tekstu ,,Dharmic ecology* (Dwivedi
2000:19) takoder kroz prizmu hinduistickih etickih vjerovanja i religijskih vrijednosti,
inspiriran drevnim vrijednostima i prakticnom hinduistickom dharmickom ekologijom donosi
nekoliko prakti¢nih prijedloga za zaStitu okoliSa. Iz potrebe za djelovanjem i ekoloSkim
aktivizmom, hinduisti¢ka religija i njezini sljedbenici bi prema Dwivediju trebali postati
ucinkoviti zagovornici i prakti¢ari koncepta skrbi za okoli§ i dharmicke ekologije (ibid).
Analizirajuéi destruktivno ljudsko ponaSanje prema okoliSu koje je u konacnici dovelo do
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ekoloske krize u Indiji isti¢e kako dobar dio odgovornosti nose vjerski vode, u cemu vidi veliki
potencijal za pokretanje pozitivnih promjena s njihove strane. Uvidajuéi cjelokupnu situaciju
autor nalaze potrebu za vecim angazmanom od strane vjerskih voda. Uvida potrebu za
povezivanjem vjerskih voda sa sekularnim institucijama, te osmiSljavanjem nuznih nacina
uvodenja skrbi za okoli§ zbog ekoloske ugrozenosti u obrazovne programe radi uspostavljanja
njegove autonomije i regulacije. Posljedi¢no, nalaze Dwiwedi, trebalo bi poticati i jacati
sposobnost sekularnih institucija prilikom ostvarivanja zadatih ciljeva odrzivog razvoja i
o¢uvanja okoli$a. Iz hinduisti¢kih eti¢kih vjerovanja naglasava koncept sarva-bhuta-hite ratah
Sto znaci ,,sluziti svim bi¢ima jednako® i koncept vasudhaiv kutumbakam $to znaci ,,svijet je
jedna obitelj* (ibid), signaliziraju¢i da obveza CovjeCanstva jest prihvatiti svijet materijalnih
ograniCenja. U praksi to bi znacilo sprovodenje zastite i oCuvanja mjesta od ekoloskog,
kulturnog, estetskog i duhovnog znacaja te izgradnju partnerstva u drustvenim, ekonomskim,
politickim i ekoloskim sektorima, te pritom posti¢i dijalog s drugim religijama i duhovnim
tradicijama na lokalnim, regionalnim, nacionalnim i internacionalnim razinama ,,gradeci

mostove i ispunjavati praznine izmedu sekularnih, znanstvenih i duhovnih sila* (ibid).

Drugi vazan hinduisticki pojam Cija primjena moze prizivati ekoloSki osvijeSteno
ponasanje jest bhakti. Otprilike 500 god. pr. n. e. do prvog tisuclje¢a n. e. u hinduizmu se
javljaju vjerske sljedbe fokusirane na odredeno bozanstvo, dok je obred vatrenog vedskog
Zrtvovanja (jagja), iako nikad nije izumro, ustupio mjesto devocijskom, predanom, intimnijem
Stovanju puji (Flood 2017:103). Taj rast hinduisti¢kog teizma i devocionalizma odrazava se u
sanskrtskim narativnim tradicijama, epovima, mitoloskim i ritualnim raspravama (puranama)
(ibid).

Bhakti takoder proizlazi iz jaza izmedu naroda i svecenstva. Svecéenici (brahmane) imali
su monopol nad pismenoscu, pa tako osobna 1 neposredna predanost Bogu postaje vaznija od
sprovodenja rituala uz posrednistvo svecenika. Bhakti je devocija, predanost osobnom Bogu,
iskaz poboZnosti, poniznost, religiozna gorljivost izraZena kroz $tovanje tzv. devocionalizam®’
Bhakti, dolazi iz sanskritskog korijena rijeci koji znaci ,,dijeliti* te prenosi smisao ,,dijeljenja“
svojstven toj izrazitoj ljubavi prema Bogu. Ne samo da posvecenik voli svog Boga, ve¢ Bog,

kako se vjeruje, voli svog posveéenika. Bhakti se izraZava na mnogo nacina, u pjesmama i

himnama, Stovanjem u hramovima, u plesu i izvedbama. Devocionalizam koji proizlazi iz

17 Bhakti: The Way of Devotion* Harvard University The Pluralism Project https://pluralism.org/bhakti-the-way-
of-devotion (22.1.2022.)

25



bhakti poseban je modalitet religije, a zna¢i blizak odnos ispunjen ljubavlju izmedu Boga i

posvecenika.

To je umiljati oblik poboznosti koji se moZze na¢i u svim velikim religijama. Prisutan je
u krséanstvu (sv. Terezija Avilska, sv. Ivan od Kriza, sv. Franjo) te u islamu (sufizam, Rumi).
Stoga je devocionalizam poseban nacin prakticiranja duhovnosti kroz odnos i interakciju s
bozanstvom koji se izrazava kroz pjesme, himne, darove, prinose, ples i1 igru. Cilj ovakve
vjerske prakse jest razviti emocionalni i vrlo iskustveni, imanentni odnos s bozanstvom. Bhakti
je dominantno obiljezje ve¢ine hinduizama danas. Sveci svih devocijskih tradicija svjedoce o
ekstati¢nim i preplavljuju¢im razmjerima koje takva ljubav prema bozanskom moze poprimiti.
Hinduizam nudi univerzalan set (kao i mnoge druge religije) moralnih vrijednosti i pravila koja
mogu posluziti kao vodstvo ljudskim bi¢ima u odnosu na okoli§. Hinduisticki koncept
boZanstva prisutnog u kreaciji poti¢e vjernike da se odnose prema prirodi s postovanjem kao
prema produzenom ¢lanu obitelji Majke Zemlje, primjenjujuci pritom zakone dharme i karme
(Dwivedi 2007:167).

Usmjereno prakticiranje dharme kao svojevrsnog vjerskog kodeksa iz duznosti pokrece
svakodnevno vrsenje odredenih, ritualnih radnji posvecéenika ka ouvanju svetih krajolika kao
integralnog dijela hinduistic¢ke religije. Dwivedi je dao slikovit primjer dharmicke ekologije i
njenog potencijala. Motivacija za vrSenje djela u svrhu ocuvanja proizlazi iz devocijskog,
predanog Stovanja osobnog Boga s kojim vjernik stvara obostrani blizak odnos ispunjen
ljubavlju. Rijeka Yamuna Ziv je primjer odnosa moderne 1 tradicionalne Indije na kojoj
posvecenici redovno vrSe obrede konzumirajuci njenu vodu, unato¢ tome Sto rijeka postaje
zagadena do razmjera opasnih po Zivot. No §to se to¢no dogodilo s rijekom Yamunom i kako
je od kristalno Ciste, moc¢ne rijeke postala jedna od najprljavijih unato¢ njenom iznimnom

religijskom znacaju.
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3. SVETA RIJEKA U VRIJEME MODERNOSTI

Djelo ,,River of Love in an Age of Pollution” Davida L. Habermana (2006) dokumentira
pustosenje jedne od najvecih azijskih rijeka kroz industrijsko zagadenje i zanemarivanje. Crpeci
iz tradicionalnog znanja, znanosti i svog osobnog iskustva Haberman opisuje tok rijeke Yamune
od njenog izvora na Himalaji u Yamunotriju do megalopolisa Dhelija prema svetoj regiji Braj
pripovijedaju¢i o njenom padu i pokuSajima revitalizacije. Haberman je empirijski trazio
odgovore na mnoga pitanja poput; kako ljudi unutar hinduistickih vjerskih kultura Indije
gledaju na ove izazove i kako se bore s njima? Kako su prirodni entiteti kao $to su rijeke, drveca,
i planine koncipirani unutar tih kultura, i koja vrsta praksi je nastala unutar njih i kako bi mogle
te prakse sluziti u prizivanju ovih neizbjeznih okoliSnih degradacija danas? (Haberman
2016:35). Na tragu autorovih istrazivanja, u ovom poglavlju slijedi razrada kulturoloskih,
ekonomskih, geografskih i ekoloskih aspekata potrebnih za pomnije shvacanje problema
zagadenosti rijeke Yamune. 1z tog razloga neophodno je holisticki pristupiti temi rijeke bozice
i hraniteljice istrazujuéi tradiciju hodo¢asc¢a kako i vrSenja svakodnevnih vjerskih obreda njenih
posvecenika inspiriranih teoloskim i mitoloskim spoznajma ukazujuci tako na njenu simbolicku
vrijednost. U daljnjoj razradi potom slijedi prikaz mnogih drustvenih fenomena moderne Indije

koji su prouzrokovali ekoloSku krizu, te prikaz kako su se odrazili na rijeku.

3.1. Hodocaséa svetoj rijeci i vjerski obredi

Kako bi se uopce shvatio odnos religije i ekologije u Indiji neophodno je razumijevanje
svetih dimenzija unutar kojih hinduizam funkcionira. Indija je stolje¢ima izgradivana kao sveti
krajolik sastavljen od mreza svetih rijeka, koji nije povezivan samo s bogovima, junacima i
svecima, ve¢ kroz hodocasnicke obrede lokalno, regionalno i nadregionalno protezucdi se iz
ovog svijeta u onaj drugi, u beskonacnost (Eck 2013:20). Taj zivi simboli¢ni krajolik nisu
stvorili samo svecenici 1 njihova literatura, ve¢ milijuni hodocasnika koji su izgradili ,,moc¢an
osjecaj zemlje, mjesta 1 pripadnosti putovanjima na odrediSta kojima su ih vodila njihova srca“
(ibid:19). Sto daje za naslutiti da su upravo koraci hodo¢asnika izgradili ovaj nagin poimanja

zemlje koji je mnogo stariji od suvremene nacionalne drzave (ibid:21).

Hodocas¢a svetoj rijeci vazan su dio prakticiranja hinduisticke vjere svakog vjernika jer
kao takva imaju osobitu vaznost u stjecanju duhovnih zasluga i postizanju mokse. U hinduizmu
moksa je jedno od temeljnih uvjerenja. Cilj hinduista jest vratiti se ultimativnoj stvarnosti
Brahmanu, a to se postize shvac¢anjem jedinstva s Brahmanom (ibid:17). Ako uspiju u tome bit

¢e oslobodeni od ciklusa Zivota (radanja) i smrti. Hinduizam shodno tome nije samo sustav
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vjerovanja ili zbirka pravila, ve¢ 1 intenzivna identifikacija s mnogim na¢inima na koje je sveto
prisutno u Indiji (Klostermeier 2007:14). Prisustvo ,,svetog™ u Indiji prikazuje se diljem zemlje
koja je ispunjena mnogobrojnim hramovima i svetistima ozna¢enima putem. Milijuni hinduista
u svakom trenutku hodocaste na sveta mjesta s kojih ¢e ponijeti malo vode ili zemlje te prenijeti
to u vlastite domove time produzujuci taj osjecaj ,,svetog™ (ibid). U toj $iroj mrezi hodocasca
sve je dio zivog I povezanog krajolika koji kroji neke svoje price kao dio jednog Sireg krajolika

oblikovanog ponavljanjem i povezivanjem medusobnih znacajki (Eck 2013:17).

Char Dham poznato je mjesto hodo¢asc¢a na izvoru rijeke Yamune u Yamunotriju na
Himalaji nazvano ,,land of Gods* (Haberman 2006:57). Medutim, najznacajniji hodoc¢asnicki
centri prema kojima Yamuna cijelom svojom duljinom protjece nalaze se u Vrindavanu i
Mathuri u Braju koja se smatra najtransformativnijom regijom. Teologija bozice Yamune
takoder najrazvijenija je u regiji Braj, gdje je doZivjela svoju ,,dinami¢nu i Siroku kulturolosku
renesansu (Haberman 2006:99) u ranom 16. st., zbog ¢ega je postala kulturni i religijski centar.
Iako se rijeka Yamuna cijelom povr§inom smatra svetom, u Braju je to najizrazenije. Klju¢na
razlika izmedu Char Dham hodo¢a$¢a u Yamunotriju na izvoru Yamune u odnosu na hodocas¢a
u regiji Braj jest ta da hodocasnici Char Dama Stuju sve rijeke Himalaje op¢enito, dok su oni u
Braju ekskluzivno posveceni Yamuni. Rijeka Yamuna i bozica Yamuna jedno su te isto prema
uvjerenjima u regiji Braj (Haberman 2006:104). Za njene posvecenike hodocasca su vazan
element prakticiranja njihove vjere jer prema svetim hinduistickim spisima kupanjem u velikim
svetim rijekama Indije ispiru se svi grijesi i stjeCe moralno proc¢iséenje $to donosi velike zasluge
1 povoljnosti (Narayanan 2001:191). Yamunini posvecenici povezani su s vaiSnavskim
denominacijama, medu kojima su najbrojniji kri$naisti¢ki koji svakodnevno dolaze na rijeku
vrseci obrede prociS¢enja ili Stovanja kupajuci se u rijeci, Skropljenjem vodom ili meditiranjem
nad Yamuninim bozanskim oblikom. Rijeka Yamuna se kroz svoju fizicku stvarnost, u
devocijskom kontekstu, dozivljava kao moéno osobno boZzanstvo i sveprozimajuca sila koja

manifestira Zivotnu snagu (ibid).

Svakodnevno se uvecer na obalama rijeke Yamune u Vrindavanu vrse arati obredi.
Uljanim lampicama kruZi se oko prikaza bozice ili oko same rijeke. Cesto se izvode uz himnu
,,Yamunashtakam* koju je sastavio u 15./16. st. Vallabhacharya poznat kao utemeljitel]
vai$navisticke denominacije karakteristicne za Braj (Haberman 2006:105). Ova himna na
sanskrtu opisuje ,,Yamunino fizi¢ko tijelo (adhibautika-rupa) sastavljeno od njenih voda,
pjescanih obala, flore i faune, njeno duhovno tijelo (adhyatmika-rupa) kao ono koje pro¢iséuje

od grijeha i §titi od muka smrti, te njeno bozansko tijelo (adhidaivika-svarupa) kao ono izuzetne
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bozice koja inicira duSe u svijet bozanske ljubavi i njeguje njihovo promaknucée® (ibid).
Prezentirani pojmovi uvod su u tzv. tripartitni devocijski pristup okoliSu narednog poglavlja, u
kojem slijedi detaljnija razrada ovih drevnih pojmova poznatih iz hinduisti¢kih tekstova poput
Bhagavad Gite, znacajni u artikulaciji teologije Yamune i vazni u diskursu o konceptualizaciji

i interakciji s prirodnim entitetima danas.

Yamuna kao rijeka bozica u svim je hvalospjevima prozvana ,,majkom* i oni koji je
dodu slaviti 1 sluziti svakodnevno, pozdravljaju je kao majku (Haberman 2006:108). Rijecne
bozice u Vedama su istaknute kao ,,majke.“ Smatrano je, iako postoje neke iznimke, vecéina
rijeka u Indiji Zenskog je roda, dok su planine uglavnom muskog roda (Narayanan 2001:193).
Rijeke su takoder percipirane kao odgajateljice majke, ponekad osudujuce, ponekad milostive,
ali 1 majke koje skrbe, hrane, utazuju zed. No kada su razlju¢ene imaju sposobnost poplaviti

zemlju, stoga izazivaju 1 veliko postovanje svojih posvecenika (ibid).

Rje¢nik hodoc¢asca stvara izricaj svetih krajolika, mitova koji gotovo postaju zbilja jer
dogadaji opisani u njima izravno su povezani s krajolikom (Eck 2013:25). Ujedno, hinduisti¢ka
mitologija usko je povezana s indijskom geografijom; rijekama, obalama, planinama, Sumama,
selima i gradovima. Odvija se u tisuéama hramova i na kulturoloski oblikovanoj karti Bharate'®
(ibid:31). Indijska tekstualna tradicija ne pozna historiografiju kakvu poznajemo na Zapadu tj.
nekog da pise povijest i opisuje dogadaje. Povijest je isprepletena s mitologijom i vjerskim
naukom. U hinduisti¢kim tekstovima stvarni su dogadaji pomijesani s mitom $to znaci da nije
vazno §to se to¢no dogada ve¢ poruka koja se prenosi (Flood 2018:20). Slijedom toga promjene
uocavane u tim tradicionalnim materijalima predstavljaju neke od najvaznijih znakova za

upoznavanje drustvenih i politickih promjena (Ions 1985:6).

3.2. Mitologija rijeke Yamune

Hinduizam je religija bez utemeljitelja, bez jedinstvenih znacajki, spasenja ili
animisticke tradicije. U indijskim vjerskim tradicijama postoje brojni rituali i mitovi u kojima
se okoli§ (okruzenje) religiozno Stuje. Indijska civilizacija jedna je od najdugovjecnijih u
svjetskoj povijesti. Dinamic¢no, bogato 1 pomalo slozeno indijsko drustvo znatno je oblikovala
njegova mitologija, povijest i religija koja je nastala kao mjesavina raznih utjecaja, od ranih

Dravida do nadiranja Arijaca koji su postavili temelje indijske kulture i religije (lons 1985:6).

18 Indija (hindski Bharat ili BharatvarSa, engleski Republic of India), Indija. Hrvatska enciklopedija, mrezno
izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2021. http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?1D=27303
(12.4.2021.)
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Nadalje, indijska mitologija razlikuje se od vecine ostalih mitologija, a pogotovo onih sa
Zapada po tome sto je ona i danas ziv, sastavni dio kulture svih drustvenih slojeva (ibid). Indijci
su uvijek tezili za cuvanjem i dotjerivanjem svojih drevnih vjerovanja kako bi u njima odrazili
nova druStvena stanja, prilagodili ih obi¢ajima i vjerovanjima novih vladara ili uklopili u nov

filozofski sustav (ibid).

Mit koji je oblikovao religijski znacaj rijeke Yamune opisan je u nekoliko svetih
hinduistickih spisa koji se medusobno poprili¢no razlikuju. Hinduizam je pluralisticka tradicija
sastavljena od mnogih svjetovno afirmiranih Skola misli i djelovanja (Haberman 2006:28).
Postoje brojne hinduisticke tradicije, i nema nijedne svete knjige oko koje bi se svi hinduisti
slozili kao autoritativne. Prema Rig Vedi, svetim spisima koji su poznati kao temelj hinduisticke
vjere sastavljenih prije 3500 godina Yamuna je bozica (sanskrt. devi) zvana jo§ i Yami §to je
bio rani vedski naziv za Yamunu. Yamuna je k¢er Vivasvata ili Surye (sunca). Vivasvat je htio
ozeniti bozansku umjetnicu Vishvakarmu koja je ponudila svoju vlastitu kéer Samjnu
(svjesnost) Vivasvatu za brak. 1z tog sjedinjenja stvoreni su blizanci Yama i Yami — djeca sunca
(ibid). Yama je bio roden prvi §to ga je Cinilo starijim bratom od Yami. Majka blizanaca Samjna
nije viSe mogla podnijeti Vivasvatov suncev sjaj, stoga je proizvela svoju dvojnicu nazvavsi je
Chaya ili Sjenovita. 1z tog sjedinjenja proizasli su tri podmlatka: Manu, prvi covjek; rijeka
Tapti; i Shani planet Saturn (ibid).

Rig Veda, drevna kolekcija svetih himni prikazuje dijalog izmedu Yami i njenog starijeg
brata Yame. Yami pristupa svom bratu sa seksualnom zudnjom. Yama je odbija govoreci da
takva veza izmedu brata i sestre ne bi bila ispravna. Yami uzvraca kako su ve¢ bili zajedno u
maj¢inoj maternici i kako ne bi bio grijeh da su ponovno jedan s drugim. Dosljedan, Yama ne
pristaje 1 istice neprikladnost predloZenog sjedinjenja (Haberman 2006:28). Zbog njene Zelje
za incestuoznim odnosom bila je prokleta rodenjem na Zemlji kao rijeka (Vemsani 2016:302).
Yama reprezentira pravednost, ili dharmu, kasnije je prozvan Dharma Raja (Haberman
2006:45) Kralj pravednosti. Yami s druge strane predstavlja strast toliko snaznu da nadilazi
granice druStvene prikladnosti. Ovaj primjer ilustrira neke temeljne i suprotstavljajuce
karakteristike bozanskih blizanaca. Iako je Yamuna iz ranog vedskog perioda do perioda
predstavljenog u Puranama transformirana iz zavodnice u rijeku bozicu Zivota — davateljicu

vode, ona zadrzava povezanost s carstvima strastvenih Zudnji kroz svoju dugu povijest.

U regiji Braj, Yamuna nosi brojna imena koja svjedoCe o njenoj sveprisutnoj

velikodus$noj ljubavi. Tako Yamunu njeni posvecenici smatraju svojom majkom, najvisSim
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bozanstvom, vrhovnom bozjom ljubavnicom, usavrSavateljicom ljubavi, procis¢ivacicom

svega, kéeri Sunca, sestrom smrti itd. (Haberman 2006:107).

Glavna karakteristika Yamunine teologije u Yamunotriju jest njena sposobnost
ispiranja grijeha i zastita od bolne smrti i mucenja (Haberman 2006:57). Kupanjem u njenoj
vodi isprat ¢e se svi grijesi i osigurati posveéeniku da ne dozivi mucenja u carstvima smrti
Yamunina starija brata Yamija. Yama zauzima vazno mjesto u hodocas¢ima i ritualima na
Yamunotriju, a ta je velika tema uzastopno prepricavana u Puranama, te kao takva ostaje vazna
sve do danas. Postoji izreka Cesto izgovarana u Yamunotriju na obalama rijeke Yamune: ,,Tamo
gdje je Yamuna, smrti (Yame) nema!“ Yama je danas poznat kao strasan bog smrti, ali Yama
ima dugu i raznoliku povijest u Indijskoj vjerskoj kulturi (ibid). Tijekom ranog vedskog perioda
bio je nebeski bog koji je vladao blagoslovljenim prostorima na najvis§im nebeskim
prostranstvima. Posvecenici su molili za trajan boravak u njegovim boravistima. U Rig Vedi
9.113.8. pise: ,,U¢ini me besmrtnim u nebesima gdje obitava Kralj, Vivasvatov Sin.”“ U ranim
spisima Yama je reprezentiran kao blagonakloni bog. lako je Yama bio smatran bogom Koji
prima preminule u svoje uzitkom ispunjeno carstvo, nije se smatrao uzrokom smrti (ibid). No
sve se to promijenilo u kasnijem puranskom periodu. Boravak u carstvu Yame sada nije
pozeljan, ve¢ utjeruje strah u kosti. Yama je postao uzrok smrti i sudac preminulima. Kada ljudi
preminu, dovedeni su pred Yamu, koji dodjeljuje nagrade i kazne prema njihovim dugovima u

zivotu muce¢i mrtve prema njihovim grijesima (ibid).

Stovanje bozice Yamune smatra se takoder vrlo djelotvornim za bra¢u i sestre. Brada i
sestre posjecuju rijeku kupajuci se peti dan poslije festivala Diwali (Vemsani 2016:302). Prema
svetim spisima upravo tog dana Yama je posjetio svoju sestru Yami. Yami je bila sretna i
ponudila ga mnogim prinosima, a on je nju razveseljavao darovima. Upravo se zato taj dan
smatra znacajnim jer rijeka Yamuna prociS¢ava i pomaZe ukloniti strah od gospodara smrti

Yame (ibid.).

U hinduistickim religijskim tekstovima, mnogo je mitova koji povezuju Yamunu s
Krisnom. Lokalna tradicija navodi da njene vode mogu dovesti do spoznaje Krisne (Vemsani
2016:303). U no¢i kada je bio roden, KriSna je prevezen preko rijeke Yamune jer mu je zivot
bio u opasnosti. KriSnin otac Vasudeva kako bi ga spasio od ubojstva iznese ga te kisSne noc¢i u
za Vasudevu. KriSna je odrastao u selu na obalama Yamune, a gradovi Mathura, Gokul i
Vrindavan uz obalu Yamune postali su sveta mjesta. ,,Posvetili su ih kako valovi Yamune, tako
i stopala mladog Krisne* (Eck 2013:188). KriSna se u djetinjstvu odrastajuc¢i uz obalu rijeke
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Yamune igrao sa svojim prijateljima pastirima. Kao mladi¢, Kris$na je noc¢u svirao frulu, pozivao
pastirice na ples i kupao se s njima u vodama rijeke Yamune, stoga je u danasnjem kontekstu
stekao epitet ,,bozanskog playboya“ (Haberman 2006:114). Rijeka je ponavljaju¢i motiv svih
Kris$ninih pri¢a. Odredene lokacije rijeke poistovjecuju se s pojedinim dijelovima tijela Krisne,
primjerice Mathura je Kri$nino srce, Vrindavan njegova obrva itd. 1z tog razloga hodocasnici
Cesto smatraju Cak i vrlo prljave dijelove tih lokaliteta svetima jer je po njima hodao Bog. Svako
mjesto u gradu je sveto za KriSnine posvecenike, i ne moze se odvojiti sekularno od svetog
(Sullivan 1998:251). Kri$ninim najvjernijim posvec¢enicima zemaljski je Vrindavan jednak s
njegovim nebeskim prostranstvima. Smatraju cijelo podruc¢je kojim se Krisna kretao bozjom
kreacijom i simboli¢ki lijepim unato¢ njegovoj zagadenosti, tako negirajuéi materijalni svijet.
U svojoj devociji razvili su snazan osjecaj unutarnjeg zivota kroz koji neprestano iskazuju
predanost Krisni. Ipak, medu najve¢im posvecenicima Kri$ni u Vrindavanu razvija se svijest o
ekoloskom c¢iS¢enju Braja. Onima koji okoli§ promatraju kao simboli¢ki i nisu sazreli joS u
svojoj predanosti, rad na zastiti okoliSa moze biti samo dodana vrijednost njihovoj praksi, §to
se moze smatrati jednim od prikladnijih nacina sluzenja Kris$ni i na¢inom brige za KriSninu

kreaciju (ibid:258).

Gore navedeni vjerski aspekti uvod su u temu devocijske ekologije narednog poglavlja
u kojoj se snazni duhovni 1 religijski porivi mogu mobilizirati u osjecaj unutarnje obvezatne
duZnost i oblik Stovanja prema osobnom bogu kroz aktivni angaZman prakticiranjem o¢uvanja
svetog okolisa. No prije toga, buduéi da su danas rijeke i vode u Indiji silno zagadene, vazno je
prikazati o kakvom je zagadenju rijeC i §to mu je doprinijelo. Danas se zna da je voda sama
osnova sveg zivog, oko 75% zemljine povrSine pokriveno je vodom, iako samo 3% Cine slatke
vode od kojih su 2% zamrznute u ledu. Moderna znanost prepoznajuéi da je sav Zivot potekao
od vode isti¢e znacaj vode, koja je zbog svoje dragocjenosti i odrzavanja sveg zivota na Zemlji

evocirala snazan vjerski odaziv tijekom povijesti ¢ovjecanstva (Haberman 2006:39).

3.3. Ekoloska kriza i problemi voda moderne Indije

Rijeka Yamuna spustajuci se sa svog izvora na Himalaji u grad Dakpathar ulazi u ravna
prostranstva ljudske civilizacije podvrgavajué¢i se dramati¢noj transformaciji. Od ove tocke
rijeka napuSta planinu 1 od divlje, slobodne rijeke postaje rijeka kojom upravlja covjek
pretvarajuci je u ukroceni kanal za opc¢u svrsishodnost (Haberman 2006:66). Dakpathar je
mjesto na kojem je izgradena prva velika brana nakon neovisnosti. Bivsi indijski premijer

Jawaharlal Nehru nakon proglasenja neovisnosti Indije 1947. god. postavlja temelje za tu branu
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prezentirajuci je kao spomenik moderne industrijalizacije izjavivsi ,,brane su hramovi moderne
Indije.” Voda rijeke preusmjerena je u energetski kanal kako bi generirala struju za gradove u
nizinama te za poljoprivredna navodnjavanja (ibid). Rijeka Yamuna je u neku ruku simbol

neprekidnog sukoba moderne i tradicionalne Indije.

Poznati indijski odvjetnik na podrucju zastite i o€uvanja okolisa M. C. Mehta upozorava
na Zakon o vodama®® iz 1974. god. koji propisuje ilegalnim zagadivati bilo koju rijeku, vrelo
(tekucice) ili jezero (Haberman 2006:147). Kako bi vratila kvalitetu rijeke, Indijska Vlada
pokrenula je ,,Yamuna Action Plan“ (YAP) 1993. god., a kasnije YAPII 2004. god., i YAPIII
(CPCB 2006-07) (Sharma i Bhadauriya 2019:219). Medutim, rijeke se i dalje zagaduju ¢ime se
dokazuje manjak implementacije i primjene zakona, $to upucuje na problem ,,organiziranih
lobistickih snaga industrije 1 korumpiranu Vladu* (Haberman 2006:147). Mehta zakljucuje da
Indija prozivljava istu okoli$nu degradaciju kakva je prisutna diljem svijeta jer Indija nesmetano
i nepromisljeno kopira Zapad i zapadnjacki materijalizam. Smatra, rjeSenje je ,,vratiti se

tradicionalnoj indijskoj kulturi® (Haberman 2006:147).

Indija je prije tristo do Cetiristo godina bila jedna od najbogatijih zemalja, jedna od
najurbaniziranijih i s najve¢om pismenoscu (Agarwal 2000:175). Naime, lokalne su zajednice
Stitile prirodu, diljem cijele Indije gradile su se na tisue gradevina za prikupljanje voda kako
bi izgradile pouzdana vodena tijela u monsunskoj klimi gdje kise padaju svega stotinjak sati u
godini. Vlast nije imala veze s time. Sustavi sliva ¢esto su bili povezani s vjerskim mjestima
(ibid). Primjerice, u Rajastanu se slivno podrucje s vodenim spremnicima smatralo svetim, ljudi
nisu imali pravo ulaska (ibid.). Isto tako, u predmodernoj Indiji, nomadi su postivali druge
nomade. Svaka grupa slijedila bi svoju rutu. Ribarske i lovacke skupine imale su svoja pravila.
Izuzetno strukturirano drustvo djelovalo je na razini zajednice i poStivalo je pravila zajednice
(ibid). Problemi su poceli kada je britanska politika koriStenje zemljiSta marginalizirala 1 tako
osiromasila indijske lovce sakupljace (Chapple 2001:68). Kritiar kolonijalizma Guha analizira
posljedice britanske uzurpacije zajednickih zemljista Indijaca koja su pretvorili u zemljista za

proizvodnju hrane za izvoz (ibid).

Sve je to posljedi¢no osiromasilo indijska ruralna podru¢ja, natjeralo mnoge Indijce u
urbana podruc¢ja gdje obavljaju najteze poslove kako bi prezivjeli. Modernizacija je znatno
promijenila nacin Zivota kakav je Indija poznavala i u¢inila zemlju straSno zagadenom. Vode

su oneciS¢ene od neprociscenih otpadnih kanalizacijskih voda i otpuStanja pesticida, dok voda

19 The Water (Prevention and Control of Pollution) Act 1974 https://cpcb.nic.in/water-pollution/ (11.1.2022.)
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iz slavine nije pitka u cijeloj zemlji. Podzemne vode eksploatirane su preko dozvoljenih mjera
diljem zemlje, posebno u urbanim industrijskim podru¢jima postavsi nepovratno zagadene.
Gotovo tre¢ina zemlje osiromasila je zbog zloupotrebe i loSeg upravljanja (Agarwal 2000:175).
Rijeke Indije ekstremno su zagadene zbog ljudskih aktivnosti. Yamuna, Ganges, a 1 vecina
drugih rijeka ¢im se spuste sa svojih planinskih izvora u ljudske ravnice postaju zagadene, veliki
dijelovi rijeka postali su industrijski otpad (Chapple 2017:171). Prema podacima ,,The World
Watch Reader on Global Environmental Issues™ iz 1998. god., 80% svih bolesti zemalja s
ekonomijama nizeg srednjeg dohotka Sire se kroz neciste vode (Haberman 2006:15). Iako rijeke
imaju prirodnu sposobnost regeneracije i pro¢iS¢enja do odredenog stupnja, te prirodni rijecni
tok razrjeduje kvantitetu i efekte zagadivaca, ako rijeka nema potreban minimalni protok svjeze
vode ne moze se sama procistiti (ibid:93). Zagadenje vode utjece na cijelu biosferu, ukljucujuci
ne samo pojedine vrste, ve¢ njihovu prirodnu biolosku pripadnost, $to je rezultiralo smréu
velikog dijela vodenog stanovniStva unutar oSte¢enog vodenog tijela. Razine oneciS¢enja rijeka

nazalost u stalnom su porastu (Sharma i Bhadauriya 2019:219).

Nehruova moderna, razvojna politika izgradnje napredno orijentirane Indije koja je
zauzela stav ,,napretka‘ kao pozeljnog i neizbjeznog dovela je do iskorjenjenja ljudi iz njihovih
habitusa, povecanja urbanizacije i u konacnici znatnog povecanja zagadenja nekad prostranog,

strukturiranog i odrzivog potkontinenta (Chapple 2001:68).

3.4. Geografsko mapiranje zagadenosti i uzroci oneci§¢enja rijeke Yamune

Indija kao prostrana regija prostire se preko 1600 kilometara od Himalaje na sjeveru do
juzne tocke poluotoka Kanyakumarija i novih 1600 kilometara od Pakistanske granice do nizina
Assama (Chapple 2017:171). Izvor rijeke Yamune zapoc¢inje na Yamunotri izvoru savezne
drzave Uttarkhand na Himalaji na nadmorskoj visini od 6387 metara, duzine je 1376 km, a
zavrSava u Allahabadu gdje se spaja s rijekom Ganges (Haberman 2006:3). Od samog izvora u
Yamunotriju spusta se Himalajom u grad Dakpathar. Potom protjece u grad Poanta Sahib u
saveznoj drzavi Himchal Pradesh (ibid:7). Nastavlja do Yamuna Nagar okruga u saveznoj
drzavi Haryana u kojoj se nalazi velika brana Tajewala koja usmjerava rijeku Yamunu u
Zapadni 1 Isto¢ni kanal za poljoprivredno navodnjavanje. Zbog prevelikog povlacenja iz
glavnog korita rijeke za Zapadni 1 Isto¢ni kanal tijekom suhe sezone, rijeka od Tajewala brane

nema protok svjeze vode (ibid).
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20« jer se povlaéi uzvodno primarno zbog

Do Delhija rijeka dolazi takore¢i ,,zlostavljana
poljoprivrede, i samo manje od 10% prirodnih voda dohvatit ¢e glavni grad Delhi. Od Delhija,
Yamuna tec¢e prema hodocasnickim centrima Vrindavanu, Mathuri i Gokulu u Braju-u savezne
drzave Uttar Pradesh (ibid:75). Nakon regije Braj, Yamuna prolazi i zaokrece isto¢no u Agru u
saveznu drzavu Rajasthan, potom 65 km od Agre u obliku polumjeseca rijeka Yamuna nastavlja
sve do mjesta gdje se spaja s rijekom Chambal koja je najveéi pritok Yamune. Chambal
ozivljava Yamunu, isto kao $to Yamuna ozivljava Ganges dalje nizvodno. Tri velika pritoka se
slijevaju u Yamunu prije nego se udruzi s Gangesom: Sind, Betwa i Ken. Kod spajanja s ta tri
snazna pritoka, Yamuna teCe snaznim tijekom svjeze vode (ibid). Do konac¢nog spajanja u
saveznoj drzavi Uttar Pradesh (Mathura, Vrindavan, Agra) na sjecistu s Ganges u Allahabadu
nizvodno od svog spajanja s rijekom Chambal, Yamuna je znatno veé¢a od Ganges. Tu rijeka
Yamuna zavrSava i na usS¢u se spaja 1 sjedinjuje s Ganges ¢iji je naziv i zadrzan, medutim
posvecenici Yamune tvrde da rijeka sadrzajno ostaje Yamuna jer 2/3 vode koja utjeCe u sjeciSte

dolazi vecinski iz Yamunina korita (ibid).

Na temelju hidroloskih 1 ekoloskih stanja rijeka Yamuna moze se podijeliti u pet
segmenata (Haberman 2006:78). Prema podacima CPCB-a formiranom od strane Vladinog
Sredisnjeg odbora za kontrolu onecis¢enja Ministarstva okoli$a, Suma i klimatskih promjena
koji je nastao kao odaziv na okolisnu legislativu Zakona o vodama iz 1974.-e, potez 500 km od
Delhija (National Capital Territory of Delhi) do sjecista s rijekom Chambal u Agri i Mathuri
najzagadeniji je. Uzroci velikog zagadenja rijeke dok protjece kroz Delhi viSestruki su: rapidna
urbanizacija (rastu¢a populacija), industrijalizacija, mehanizacija; teska izvlacenja vode za
navodnjavanja, moderne poljoprivredne tehnologije, te vjerske i drustvene prakse (ibid:83).
Osim komunalne kanalizacije, velik broj razli¢itih industrija poput celuloze i papira, ¢eliana,
kemikalija, gume, Secera, koZe, stakla, strojarstva, plastike i prerade hrane izravno ispustaju
svoj otpad u rijeku. Otpadi od 5000 industrija i kanalizacija od osam milijuna ljudi Kkoji
nastanjuju Delhi pogubni su za prirodni sistem. Osim 42 jedinice u Delhiju, postoje joS 22
industrijske jedinice u Haryani, i 17 jedinica u Uttar Pradeshu za koje je utvrdeno da direktno
izlijevaju netretirane otpadne vode (bez procis¢avanja) u vodena tijela rijeke Yamune (Sharma
i Bhadauriya 2019:219).

0 Once symbols of purity and life, India's rivers are today foul receptacles of toxic waste* India Today
https://www.indiatoday.in/magazine/environment/story/19970115-once-symbols-of-purity-and-life-indias-rivers-
are-today-foul-receptacles-of-toxic-waste-832961-1997-01-15 (12.7.2021.)
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Sukladno izvjestajima CPCB?! iz 2006. o kvalitete vode rijeke Yamune procijenjeno je
da se oko 92% rijeke Yamune Koristi za navodnjavanja. Oko 12,3 milijuna hektara dolazi iz
pritoka porje¢ja Yamune i otprilike 49% se navodnjava iskljucivo od rije¢ne povrsine vode.
Trenutno Cetiri kanala za navodnjavanje prenose vodu rijeke Yamune na usmjerna podrucja za
navodnjavanje. Kod brane Hatini Kund u Haryani skoro 97% prirodne svjeze vode oduzeto je
nakon nekoliko kilometara od izvora u Yamunotriju zbog navodnjavanja, industrijskog razvoja
i pitke vode. Dio vode usmjeren je prema Haryani na zapadnu stranu, a drugi dio na isto¢nu
stranu prema Uttar Pradeshu. Preostalih 3,5% svjeZe rijecne vode vra¢eno je u korito rijeke
Yamune. Izmedu Wazirabad i Okhla brane utjecu i mijeSaju se industrijski i domaci otpadi sa
slatkovodnim vodama. Delhi uvlaci tu mjesavinu, nakon ¢ega voda u koritu Yamune nestaje,
odnosno rijeka prestaje postojati. Na mnogim mjestima rijeka se pretvara u mjesavinu ljudskog,
industrijskog 1 poljoprivrednog otpada. Na nekim dijelovima Yamuna je toliko snazno
eksploatirana da veci dijelovi rije¢nog korita leZze goli i izloZeni suncu veéinu godine. New
Delhi oznacava kraj rijeke i ono §to tece dalje je djelomicno tretirana kanalizacija i drugih
manjih odvoda, svjeze izvorne vode iz rijeke na ovom dijelu nema ni kapi. Kanalizacija u
Delhiju ¢ini 71% zagadenja rijeke Yamune, dok je svega samo 2% ukupne duljine od 1376 km
cijelog rije¢nog pritoka Yamune. Ono §to tee u Vrindavan, Mathuru 1 Gokul kanalizacija je iz

odvoda.

U sazetku, rijeka Yamuna najzagadenija je od industrijskih i poljoprivrednih otpadnih
voda, neproc€i$¢enih ili djelomi¢no prociséenih kanalizacija domacinstava, a uzroci one€is¢enja
koji utje¢u na protok rijeke Yamune mogu se podijeliti u Cetiri osnovne kategorije: prvi je
nedostatak protoka zbog brana i teSkih povlacenja za poljoprivredna navodnjavanja i druge
svrhe. Primjerice, samo u Delhiju protok rijeke u ljetnim mjesecima padne na svega pet
kubi¢nih metara po sekundi, a trebao bi biti najmanje 285 kubi¢nih metara po sekundi (Conniff
2011:121). Drugi je zagadenje rijeke poljoprivrednim pesticidima i herbicidima. Treéi su
toksini i industrijski otpad. Cetvrti je ljudski otpad; vise od polovice otpada i kanalizacija koja
se ispusta u rijeku sastoji se od neobradenih fekalnih koliformnih bakterija koje mjestimi¢no

dosezu vise od 100 000 na 100 milimetara $to je 200 puta vise od standarda za vodu za plivanje.

2L U ovom paragrafu hidroloski je izvjestaj distribucije rije¢ne vode Yamune i zagadenosti objavljen od CPCB
(Central Pollution Control Board, Ministry Of Environment & Forests) godine 2006. naslova Water Quality Status
Of Yamuna River (1999 — 2005), Assessment and Development of River Basin Series: ADSORBS/41/2006-07
https://www.yumpu.com/en/document/read/11593179/water-quality-status-of-yamuna-river-central-pollution-
control-board (5.4.2021.)
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Jos jedan od problema koji prijeti rijeci u vrijeme globalnog zatopljenja nesigurna je budu¢nost

himalajskih glecera iz kojih voda izvire.

Osim suvremenih procesa nastalih zbog modernizacije koji zagaduju, za potpunu je
analizu takoder vazno istraziti i kulturoloske-vjerske hinduisticke prakse koji znatno onecis¢uju
indijske rijeke. Prema istrazivanjima znanstvene publikacije ,,Down to Earth*?? vjerske prakse
i tradicije koje jos zagaduju indijske rijeke su kremacije, vatrometi, masovna kupanja i upotreba
pigmenta od sintetike koja sadrZe toksi¢ne kemikalije. Detaljnija razrada prema navedenom

izvjestaju slijedi u nastavku.

3.5 Vjerske i kulturoloske prakse koje degradiraju okolis

Neke od vjerskih praski koje stvaraju difuzno zagadenja su hinduisticki festivali. U
Allahabadu na u$c¢u najsvetijih rijeka Yamune i Ganges prema sanskrtskim spisima i zavi¢ajnim
pri¢ama postojala je i treca rijeka Sarasvati ¢ije je postojanje potvrdeno satelitskim snimkama
(Haberman 2006:13). Shodno tome, ova lokacija najsvetije je sjeciste rijeka u Indiji posebno u
lunarnom mjesecu oko veljace. U Padmi Purani piSe ,,0soba koja se ovdje okupa, sretnija je ¢ak
i od nekih bogova“ (ibid). Svakih dvanaest godina ovo mjesto okupljaliste je velikog religijskog
festivala Kumbha Mela koji okuplja najveéi broj posveéenika na planeti. Festival se odrzava
parcijalno Cetiri puta tijekom 12 godina izmedu mjesta hodocasca uz rijeku Ganges, Ujjain,
Nashik i Godvari na sjecistu Gangesa, Yamune i drevne Sarasvati. Cinom kupanja u rijeci
posvecenici Ce, vjeruje se, postati primatelji velikih blagoslova i biti o¢iS¢eni svih grijeha.
Nijedan hram nije izgraden u Allahabadu jer se rijeka smatra primarnim boZanstvom 1 izvorom
najveceg stovanja (ibid). Sredis$nji odbor za kontrolu oneci$¢enja Ministarstva okoli$a, Suma i
klimatskih promjena (CPCB) iz New Delhija objavio je 1998. god. izvjestaje s rezultatima
istrazivanja zagadenja vode u Gangesu prouzrokovana masovnim kupanjima tijekom festivala
Kumbha Mela. Pogorsanje kvalitete vode ugrozava zdravlje ljudi koji se kupaju unjoj, ai onima
nizvodno koji koriste rijeku kao izvor za pijenje i kupanje. Istrazivanja CPCB-a pokazala su da
se tijekom mela broj fekalnih koliformnih organizama povecao dvjesto puta vise od normalnog,
¢ak 1 na dijelovima gdje je protok vode snazan. Masovna kupanja poprac¢ena su ljudskim
izmetima i izlucevinama. Osim toga, prinosi vjernika koji se stavljaju na rijeku nacinjeni su od
mnos$tva materijala; maslaca, cvijeca itd. §to doprinosi visokoj razini organskih tvari u rijeci.

Buduc¢i da se nekoliko infekcija prenosi vodom, postoji velika vjerojatnost da su kupaci zarazeni

22 Pollution of Hinduism* https://www.downtoearth.org.in/coverage/pollution-of-hinduisim-17622 The Central
Pollution Control Bord (CPCB) (12.3.2021.)
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virusima i1 patogenima koji uzrokuju bolesti poput tifusa, kolere, bakterijske dizenterije i zutice.
Festival Holi i Deepwali takoder su veliki zagadivaCi jer se smatraju nepotpunima bez
vatrometa, razdornih zvucnika i koriStenja umjetnih boja. Holi je primjerice Zetveni festival
boja koji slavi dolazak proljeca, jednako kako Deepwali slavi zetvu kharif usjeva. Holi je nekad
bio karakteriziran i prakticiran koriStenjem prirodnih boja ekstrahiranih iz biljaka. Medutim,
danas boje koristene na festivalu sadrze pigmente i bojila od sintetike koje sadrze mnostvo

kemikalija od kojih su mnoge Stetne, za ljude i za okolis.

Nadalje, hodocasnicki se centri danas suocavaju s problemima zagadenja, jer primjerice
samo Vrindavan godisnje primi preko dva milijuna hodo¢asnika. Suvremeni transport i posao
vodenja hodocasnika do svetih mjesta jako je poveéao promet Sto poprilino preopterecuje
kapacitete opcinskih sluzbi kao $to su pro¢is¢avanja vode i kanalizacija. Vrindavan i njegov
okoli§ takoder pate od priljeva ljudi koji dolaze tamo Zivjeti. Primjera radi, VaiSnave se zZele
povuéi na mjesto Kri$ninih zemaljskih aktivnosti u okruzenju koje je najpogodnije za Stovanje
i oslobadanje od ponovnog ciklusa radanja mokse (Sullivan 1998:253). Degradacija okolisa za
Stovatelje KriSne ekoloski je problem jer umanjuje kvalitetu Zivota u njemu, ali 1 religijski
problem jer hodoc¢asnici dolaze u Vrindavan nadajuéi da ¢e vidjeti KriSninu zemlju, te vrSiti
obred darsan, $to znacéi pogled na/s Bogom u obliku jezera, Suma tj. formiama prirodnog
okruzenja koje ¢ini se nestaje ili je degradirano. Osim toga, posvecenici se zele kupati u Yamuni
kako bi stekli pobozne zasluge ¢ime u konacnici ugrozavaju svoje zdravlje zbog visokog

stupnja onecis¢enja rijeke (ibid.).

Zatim nemoguénost izvrSavanja kremacije do kraja pridonosi velikim zgadenjima svetih
rijeka. U izvjestaju ,,Pollution of Hinduism“ CPCB-a prema svjedocenjima lokalnih ljudi
svakodnevno se dostavlja i do osamdesetak tijela preminulih iz susjednih gradova i sela za
kremiranje kod nekada$njeg centra za u€enje na Keshi gatu u Vrindavanu. Kada ¢lanovi obitelji
dostave tijelo preminuloga, kremator preuzima nadzor nad njime. Nakon kremiranja, pepeo bi
trebao biti uronjen u rijeku. Medutim, kremator nema dovoljno vremena jer dolazi jo§ vjernika
koji dostavljaju tijela svojih preminulih koja se potom postrojavaju i ¢ekaju red na kremiranje.
Stoga je Cesto slucaj da ¢e jedan od krematora uzeti napola kremiran dio tijela 1 baciti ga u
rijeku. Uranjanje tijela takoder je problem u drugim gradovima poput Kanapura smjestenog na
zapadnim obalama rijeke Ganges. Organizacija za ocuvanje okolisa ,,Ecofriend* iskopala je
tijekom ciS¢enja 180 tijela iz rijeka. lako je praksa uranjanja mrtvih reducirana na nekoliko
gatova u Kanpuru, rasirena je jo§ u nekim drugim dijelovima. U gradovima poput Varanasija,

moguce je nai¢i na mrtvo tijelo ¢ak 1 kad je rijeka gotovo poplavljena. Nekada je razlog za to
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slaba ekonomska situacija tj. nemogucénost placanja kremacije i zavrSnog obreda siromasnog
stanovniStva, a nekada ,.Cak i neki bogatiji ljudi koji si mogu priustiti kremaciju svojih
preminulih prema postavljenim normama ne ¢ine to, ve¢ uranjanju tijelo u rijeku* isti¢e Rakesh
Jaiswal iz ,,Ecofriends* organizacije specijalizirane za ¢iS¢enje Gangesa u Kanapuru i edukaciju

javnosti o ekoloSkim problemima tog podruc¢ja (Ahmed et al. 2000.).

Problem zagadenja ujedno je povezan s uranjanjima idola (kipova) nakon i tijekom
religijskih obreda puja. S rastu¢om populacijom i urbanizacijom, puja postaje individualna
praksa gdje svaka obitelj ima svoj kip, dok su u proslosti festivali bili druStvena stvar zajednice
koja sudjeluje u cjelini. Praksa uranjanja idola u rijeku vrsi se u trenutku kada obitelj svoje
preminule predaje vatri, kipovi bogova bili su napravljeni od blata i uranjali su se u vodu nakon
puje jer su voda i vatra smatrani pro¢is¢ivac¢ima. Nekada, uranjanje idola nije bio problem jer
su materijali koriSteni za izradu idola bili prirodni i puja je bila druStvena praksa. Ali danas
niSta osim blata od kojeg se izraduje idol nije prirodno; od kroma u bojama do terpentinskog
ulja, izvjestava studija CPCB-a. Indijski ekolozi i istrazivaci koji su radili na ovom problemu

strogo osuduju ovakvo ponasanje rijeCima:

,Postalo je jasno da je vec¢ina hinduistickih festivala i praksi izvucena iz konteksta i izopacena
u zagadujuce rituale bez duhovnog znacenja, neki pojedinci i civilno drustvo postizu ono §to
vjerski vode nisu uspjeli, a to je uciniti ljude svjesnima temelja i tradicija na kojima hinduizam
pociva. Ako Indija Zeli imati Cist i zdrav okoli§, imperativ je ponovno staviti u prvi plan duhovne

sile hinduizma sakrivene trenutno ispod slojeva zagadujuéih obreda” (Ahmed et al. 2000.).

VrSenje obreda vaZzan je i sastavni dio hinduisti¢ke prakse ¢emu su prakti¢ni vjernici
duboko posveceni. Ljudi su vjerni svojim tradicijama, 1 niSta ih nece sprijeciti u tome, medutim
svako vrijeme nosi svoje, ovo trenutno nazalost veliko zagadenje prilikom neceg $to se smatra
svetim 1 §to u proSlosti ni na koji nacin nije ugroZavalo okolis. Postavlja se vrlo vazno pitanje
u indijskom kontekstu zastite okoli$a, a to je ono percepcije zagadenja od strane vjernika i
posvecenika. Posvecenici Yamune u Braju ispricali su kako oni doZivljavaju zagadenje 1 kako
prisutnost zagadujucih tvari u rijeci na njih utjece (Haberman 2006:132). Uglavnom su tri tipa
odgovora koja se zapravo dosta medusobno razlikuju: ,,prvi pori¢u da zagadenje ima bilo
kakvog stvarnog efekta na rijeku bozicu ili na 'Ziva bi¢a' izdrzavana od nje. Drugi priznaju da
zagadenje Steti bi¢ima u kontaktu s njom tj. vodom, ali ne oSte¢uje bozicu samu. Treci tvrde da
zagadenje Stetno djeluje na sva bica koja dodu u kontakt s njenom vodom, kao i na boZicu

samu‘ (ibid:133).
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Pritom 1 dalje ostaje pitanje Sto potiCe preostale manje ekoloski angazirane hinduiste da
ne djeluju u skladu s hinduisti¢kim filozofijama? Prema analizama ,,Down to Earth* istrazivaca
doslo je do ozbiljnije erozije vrijednosti. Naime, religijski je environmentalizam zahvaljujuci
inicijativama mnogih aktivista, organizacija, ekologa, vjerskih voda usao u indijsko drustvo,
medutim jo$ uvijek ne dovoljno da bi se postigle ve¢e promjene. Nekoliko ekoloskih aktivista
angaziranih oko oCuvanja svetih indijskih rijeka donose razloge zagadenja. Profesor i sve¢enik
Veer Bhadra Mishra, osniva¢ nevladine organizacije ,,Sankat Mocha Foundation® iz
Varanasija, angaziran oko zastite rijeke Ganges pojasnjava taj proces rije¢ima ,,nase su misli
zagadene 1 erodirane* (Ahmed et al. 2000.) Profesor filozofije R. R. Pandey smatra ,,Sve je to
dar tzv. civilizacije!* pojasnjavajuci da je globalizacija u kontekstu procesa umrezavanja i
povezivanja na svjetskoj razini dovela do komercijalizacije indijskih tradicija, rituala i obreda
za koje se pretpostavljalo da su donekle neupitnih vrijednosti (ibid), inzistiraju¢i na ,,religiji kao
glavnoj motivaciji za zastitu okoliSa u Indiji.“ Religija je prema mnogim ekoloskim aktivistima

i vjerskim vodama srediS$nji motiv u nastojanjima o¢uvanja svetih rijeka (Haberman 2006:179).

No, kako pomiriti tu silnu zelju ¢ovjeka i druStva prema materijalnom napretku, a pritom
ne uniStavati nase jedino staniSte koje prema svim parametrima trpi i u konacnici vodi ka
destrukciji ne samo planeta, biljnih i Zivotinjskih vrsta ve¢ i nas samih, pitanje je na koje mnogi
aktivno traze odgovor pritom nudeé¢i moguca rjeSenja, medutim nije jo§ postignuti konsenzus i
suradnja svih ukljucenih. Priroda je svedena na mjerljiv entitet radi profita ili upotrebe $to
pojedina¢ne donositelje odluka udaljava od prirode same (Grim i Tucker 2017:4). U toj
perspektivi mi ljudi izdvojeni smo od bioloske mreze Zivota. U Sirem kontekstu eksplozija
stanovnistva s 3 milijarde 1960.-ih god. na vise od 7 milijardi, te popratni zahtjevi na prirodan
svijet, te sve veéi materijalisticki standardi idu neodrzivim tokom (ibid:3). Cini se da ovaj veliki
izazov pred nama postavlja stvari u neku novu perspektivu, medutim covje€anstvo se jo$ nije
spremno suociti se s time, niti na institucionalnim razinama, a ni onim osobnim. Kada god
aktivisti za zaStitu okolisa ili ekolozi govore o zastiti okoliSa cesto se od njih trazi da predloze
potencijalna rjeSenja za kompenzaciju gubitaka u ekonomskom rastu i razvoju koje sam proces
neminovno nosi. Mahendra smatra kako ¢e kratkoro¢no gledano do¢i do ekonomskih gubitaka,
medutim s vremenom ¢e doc¢i 1 do snaZznog rasta odrzivosti jer ,,kada Stitimo prirodu priroda

$titi nas?>** (Mahendra 2019.)

23 \When we protect nature, nature protects us, 2019. United Nations Environment Programme
https://www.unep.org/news-and-stories/story/when-we-protect-nature-nature-protects-us (8.8.2021.)
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4. DEVOCIJSKA EKOLOGIJA. RELIGIOZNOST U INTERAKCIJI S OKOLISEM

Isto¢ne tradicije posebno hinduizam, glorificiraju prirodu u svojim svetim spisima, no
ponekad neke vrijednosti i u¢enja mogu omesti ekoloski aktivizam pokuSavajuéi kontrolirati
prirodu i vrsec¢i vlast nad njom (Narayanan 2001:198). Oc¢igledno, za razumijevanje ekologije
1 zaStite okoliSa odredenog podrucja 1 okolnosti u kojima se nalazi potrebno je prije svega
razumjeti ljude, a da bi razumjeli ljude nuzno je poznavati njihovu kulturu, ukljuc¢ujuéi i religiju
(ibid). U ovom poglavlju naglasak je na hinduistickoj teologiji i njenoj interakciji s okolinom.
Jos uvijek prisutan asketizam i1 negacijski svjetonazor koji porice svijet kao ultimativnu iluziju
koju treba nadi¢i, u korelaciji je s onim devocijskim koji ga potvrduje kao bozansku
manifestaciju. Nekoliko znanstvenika potice te promice smjenu promisljanja iz asketskih
tradicija prema razumijevanju hinduizma i ekologije u bhakti, devocionalizam i dharmicke
narative kako bi potakli ekoloski aktivizam i konzervaciju svetih krajolika u Indiji. Ekolosko
djelovanje iz devocionalizma, toj ljubavi prema osobnom bogu, u ovom slu¢aju rijeci Yamuni,
ilustrirano je s nekoliko primjera. Kako bi bila jasnija motivacija i inspiracija proizasla iz
dubokog religijskog izvora u obliku svetih spisa, prikazan je devocijski pristup okolisu Koji se
pokazao kao vrlo ucinkovit u diskursu i medudjelovanju s prirodnim entitetima te njihovoj
zastiti danas. Osim toga, u okoli$ni aktivizam uklopljena su jo§ Cetiri temeljna devocijska
principa iz Bhagavad Gite sastavljena od tradicijskih elemenata, a koji izravno poti¢u na
ekolosko djelovanje stvarajuci tako odnos s nekim aspektima svetog. U Indijskoj ekolo§koj
misli i na¢inu ophodenja prema rijeci bozici zamjetan je fenomen antropomorfizacije kao oblika
identifikacije tj. poistovjecivanja s bozanskim u svrhu pozitivnog povezivanja koje vodi ka
oCuvanju antropomorfiziranog agensa. U razradi u nastavku slijedi ilustrativan prikaz na pitanje

moze li religija u Indiji biti resurs 1 motivacija u borbi za zastitu okoliSa.

4.1. Devocionalizam i asketizam

U hinduisti¢koj kulturi ispreplicu se tri nacina interakcije s okolinom: konzumeristicki,
asketski i devocijski. Konzumeristicki je na¢in interakcije s okolinom u kojoj je ¢ovjek okrenut
prema okoliSu 1 iskoriStava ga za svoja zadovoljstva, dok sebe smatra izoliranim srediStem.
Asketski je nacin interakcije s okolinom u kojoj se covjek pokuSava okrenuti od okoliSa
ograni¢avajuci svoje potrebe kako bi nadiSao okolis, potpuno se odvojio i izolirao od njega.
Konacno, tre¢i nacin interakcije s okoliSem je devocijski svjetovno afirmiraju¢i. Na ovaj nacin
covjek ne iskoriStava niti se okre¢e od okoliSa, ve¢ je nad okoliSem. Moglo bi se re¢i da je

covjek okrenut prema i okrenut od okolisa u isto vrijeme.
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Konzumerizam i zagovaranje visoke potrosSnje potaknut neupitnom vjerom u ekonomski
rast poti¢e proizvodace i konzumente na proizvodnju i potroS$nju stvarajuéi zacarani krug iz
kojeg sve teze pronalazimo izlaz. Neograniceni zahtjevi ¢ovjeka iskrivili su ideju napretka koja
je postala svojevrsna drustvena inverzija bez jasne predodzbe o buducnosti i zivotu onih koji
dolaze poslije nas. Kako je konzumerizam ¢ini se postao ideologija ¢ak i kvazi-religija ne samo
na Zapadu ve¢ i ostalim dijelovima svijeta otvara se pitanje uloga tradicijskih religija u
poticanju, preusmjeravanju ili ignoriranju ljudskih neograni¢enih poriva za udovoljavanjem
svojim neodrzivim materijalnim potrebama (Tucker i Grim 2017:4). Hinduizam uz suvremeni
konzumeristi¢ki naCin interakcije s okolinom, prepoznaje jos dva koja su ga obiljezila tijekom

povijesti do danas.

Uz devocijski svjetonazor €iji aspekti i potencijali prema aktivnoj zastiti okolisa ¢ine
okosnicu ovog istrazivanja, potrebno je naglasiti i onaj negacijski, jo§ uvijek utjecajan i prisutan
u hinduizmu. Za usporedbu, za razliku od devocionalisti¢kog koji potvrduje svijet, asketski je
onaj koji ga se odrie i zbog povijesnih je okolnosti ¢esto bio krivo interpretiran kao primaran
u hinduizmu (Chapple 1998:24). Kao $to je re¢eno od najranije faze Indijske civilizacije
postojala je naizmjeni¢no asketska religijska filozofija paralelna s vedskom, boZzanskom
afirmativnom, brahmanskom tradicijom, dok su se ranija gledista hinduizma i ekologije
uglavnom fokusirala na filozofske tekstove i prakse asketske tradicije. Christopher Chapple, a
1 mnogi drugi zapadni istrazivaci (usp. Haberman 2006:33) iznose teoriju da hinduisti svojim
odricanjem i minimalnom potro$njom doprinose pozitivnoj okolisnoj etici (Chapple 1998:31).

Medutim, je 1i tome doista tako?

Zbog visestrukih povijesnih razloga kao §to je britanski kolonijalizam, hinduizam je
Cesto krivo interpretiran na Zapadu kao religija koja je politeisti¢na, sli¢na vjerovanjima Grka
1 Rimljana. Medutim skrenemo li samo malo pozornost na temeljno hinduisticko vjerovanje u
Brahmana?* kao Ultimativnu stvarnost i energiju, jasno je da to nije toéno. Druga predrasuda o
hinduizmu jest da je to religija koja negira svijet. Reprezentacije hinduizma u proslosti bile su

ovisne o asketskim filozofijama u hinduistickim ucenjima (Haberman 2016:36). Prema tom

2 Po hinduistickom svjetonazoru, stvarnost je sadrzana od prolazne (nestalne) materijalne prirode proZete i
obavijene beskonacnim i vjecitim Brahmanom koji je istovremeno energija i osoba. U tom smislu, sve §to je —
Brahmanova je beskonacnost i mnogostrukost razlicitih energija i ekspanzija. Sve §to postoji, sva zZiva bica,
ukljucujuéi i ljude dio su Brahmana. Oni su neovisni mali dijelovi Brahmana obdareni svojom individualnom
svijeséu, osobnoscu, vjeCnim postojanjem i slobodnom voljom. Ta materijalna priroda jest zapravo samo ispunjena
i svepromjenjiva Brahmanova manifestacija https://www.britannica.com/topic/brahman-Hindu-concept
(22.10.2021.)

42



svjetonazoru primjerice ako nas izvorni, duhovni dom nije s ovog svijeta, ako je ovaj nestalni
materijalni svijet samo iluzija, zasto bi trebali brinuti §to se dogada s tim svijetom, trebamo
samo pronaci izlaz iz njega. Ta uCenja imaju svoje korijene u Shankaracharyinoj filozofiji
Advaita Vedante prema kojoj je ,,svijet iluzorna klopka“ promovirajuéi isposnistvo, ignorirajuéi
najées$¢i aspekt hinduizma devocionalistickih kultura Indije fokusiranih na interakciju s
utjelovljenim formama bozanstava koje promoviraju vrlo afirmativan pogled na svijet (Ahmed
et al. 2000).

Iako su ove vrijednosti znacajne u razmatranju ekoloskih moguénosti unutar hinduizma,
Vasudha Narayanan zasluzna je za smjenu promisljanja u strujanjima istaknutih asketskih
tradicija prema razumijevanju hinduizma i ekologije na bhakti devocijske tekstove i rituale, jer
su ,,devocijske prakse koje potencijalno proizlaze iz bhakti, ¢ini se, najveci resurs za ekoloski
aktivizam u Indiji* (Narayanan 2001:202). Ono §to Narayanan zeli potaknuti jest smjenu u
perspektivi tekstova oslobodenja i izbavljenja od ovog svijeta prema onima koji vode ka
prosperitetu utjelovljenima u dharmickim tradicijama i bhakti devocijskim ritualima (ibid:201).
Dharmicki tekstovi 1 narativi sustavi su ugovorenih znakova za ispravno ponasanje koji nisu
uvijek izravno slijedeni, medutim Cesto su ipak prakticirani zbog njihove Sire namjene i svrha
odrzavanja drustvene stabilnosti (ibid:202). Jednako, prakticiranje bhakti obreda dodana je
vrijednost i potencijal za ekoloski aktivizam u Indiji. Sto to zna¢i? Primjerice, devocionalizam
rijeci Yamuni ili Ganges potaknuo je mnoge vjernike i posvecenike da poduzmu aktivnosti ne
samo iz religijskih poriva, ve¢ kako bi odistili rijeke, o¢uvali bioraznolikost oko i u rijeci te
opskrbili pitku vodu (ibid:202). Profesor religije na Sveucilistu Columbia, J. S. Hawley bhakti
opisuje kao ,religiju srca“ (Stratton et al. 2019:3) koja priziva ideju Siroko rasprostranjene
religioznosti, i ne ovisi o institucionalnim nadogradnjama. Bhakti je takoder jedna vrsta
odanosti (ibid). Snaga bhaktija vidljiva je u transformaciji srednjovjekovnog hinduistickog
drustva koje je tadasnje vedske rituale ili alternativne asketske monasticke nacin zivota s ciljem
oslobodenja od ovozemaljskog svijeta nadomjestilo devocionalizmom, individualnim odnosom
ispunjenim ljubavlju prema osobnom bogu (ibid). Unato¢ tome, vedantski pristup prema
duhovnosti i dalje koegzistira s bhakti pristupom kao ortodoksna, ali zastarjela praksa
(Venkataraman 2016:8).

4.2. Devocijska ekologija

Ono $to bhakti praktikanti dijele i §to ih povezuje jest prisutan devocijski impuls koji
stvara medusobno dijeljena snazna uzbudenja, tzv. ,afektivna prostranstva® (Stratton et al.

2019:6) medu svima prisutnima; neovisno o druStvenom znacaju ili ekonomskim prilikama.
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Postoji odredena spoznaja da je bhakti imao spasonosni u¢inak na Zivot Indijaca jer ukida tu
razliku, $to bi znacilo da je spasenje koje je tada bilo dostupno samo muskarcima brahmanskih,
ksatrijskih i vaj$ijskih kasti postalo dostupno i ,,potlacenima, podredenima, obespravljenima,
isklju¢enima, odbacenima jednako kao i bogatima, obrazovanima i onima koji vrse kontrolu
nad drugima u skupini kojoj pripadaju® (ibid). Bhakti je svojevremeno omoguéio Zenama,
Sudrama i nedodirljivima koji su tada bili van kastinskog sustava ukljucenost na putu duhovnog
spasenja. lako postoje mnogi znanstvenici i istrazivac¢i koji smatraju da bhakti pokret nije bio
zasnovan na takvim drustvenim nejednakostima, ova premisa nije u potpunosti neosnovana

(Shromer i McLeod 1987:2).

Jedan je od nacina na koji se hinduizam kontinuirano modificira kako bi pristajao
okolnostima i adaptirao se modernosti jest popustanje ortodoksije kao prirodne reakcije na
drustvene promjene (Venkataraman 2016:8). Unato¢ tome, konfrontacije i neslaganja oko
vjerskih i druStvenih uredenja konstanta su u postmodernoj, pluralistickoj Indiji u kojoj dolazi
do prelamanja velikih meta i drustvenih naracija kada sve postaje relativno i moguce s pojavom
mnoStva duhovnosti, kada jedan centar viSe nije izvor apsolutne istine i sve je lan¢ano
povezano. Gotovo je nemoguce sloZziti se oko jedne premise jer ¢e ona neminovno otvoriti

drugu itd.

Iako se znanost Cesto fokusirala na filozofske tekstove i prakse koji se bave asketskim
tradicijama u hinduizmu, David L. Habreman (Haberman 2016:35) se uz Vasuduhu Narayanan
(Narayanan 2001:200) u svojim esejima takoder zalaze 1 poziva na preusmjeravanje pozornosti
s asketskih na bhakti i devocijske aspekte hinduisti¢kih tradicija s ciljem ekoloSkog
osvjeStavanja 1 konzervacije ka stvaranju druStvenog pokreta utemeljenog na ekoloskim
spoznajama prema za$titi, oCuvanju i poboljSanju okoliSa. Haberman citiraju¢i hindu
ekoteologa Shrivatsu Goswamija ,,Ljubav je klju¢ odrzivosti“ poziva hinduisti¢ke posvecenike
da iskazu ljubav svojom poboznos§¢u, svojom devocijom, rijekama, drve¢ima i svemu Zivom

stvorenome.®

Sjajan primjer ekoloSkog djelovanja iz devocionalizma izravno je prikazao pripadnik
svecenicke obitelji, vodi¢ za hodocasnike i stanovnik Mathure, Gopeshwar Nath Chaturvedi,
aktivist i inicijator mnogih projekata za zastitu Yamune. Godine 1985. na podru¢ju Mathura —

Vrindavan nekoliko je stotina industrija otpuStalo otpadne vode izravno u rijeku Yamunu,

......

% Yale Forum on Religion and Ecology https://fore.yale.edu/World-Religions/Hinduism (19.7.2021.)
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Chaturvedi je jednom prilikom vodio grupu hodocasnika na ritualno kupanje u rijeku i
posvjedocio apokalipti¢énim prizorima rijeke obojene u crno i zeleno od industrijskih bojila, te
mrtvih riba prekrivenih pticama koje su se hranile njihovim mesom. Degradacija i destrukcija
,njegove majke* motivirala ga je na ekoloSku aktivnost (Narayanan 2001:193). Chaturvedi je
kako bi ,,spasio svoju majku Yamunu* pokrenuo Parnicu od javnog interesa na Visokom Sudu
Allahabada. Pravni savjetnik na ovom slu¢aju bio je proslavljeni odvjetnik specijaliziran za
okolisna pitanja M. C. Mehta (ibid). Kao rezultat parnice od javnog interesa koju je podnio
Chaturvedi, sud je 1999. god. odredio zabranu ispustanja netretiranih otpadnih voda u Yamunu.
Voditelj nevladine organizacije ,,World Wide Fund for Nature® (WWF) u Vrindavanu Anup
Sharma istaknuo je kako najvise zasluga u smanjenju zagadenja rijeke Yamune pripada upravo
Chaturvediju ¢iji je rad poslije posluzio kao inspiracija i drugim posvecenicima i aktivistima

angaziranima oko ¢i$¢enja rijeke Yamnune (Haberman 2006:142).

Medutim, kako jo§ pozitivno iskoristiti snazne vjerske sentimente u svrhu zastite
okolisa? Swami Sevak Charan za svog je Zivota bio utjecajan environmentalist u ,,Sri Vrindavan
Conservation Project* zalagavsi se za institucionalizaciju okoli$nih znanja proizaslih iz uc¢enja
hinduisti¢kih tradicija, te uvodenje tih znanja u Skolske syllabuse kako bi postala sastavni dio
formalnog obrazovanja svakog Indijca (Ahmed et al. 2000.). Isticao je nuznost povezivanja
tradicijskih vrijednosti sa suvremenim svijetom koje se moze posti¢i upravo obrazovanjem.
Religija 1 ekologija, religijski environmentalizam, kao i devocijska ekologija traze puni
angazman svih uklju¢enih. Swami jednako kao i Dwivedi (usp. Dwivedi 2000:19) isticao je
znacajnu ulogu vjerskih voda. [ako je uobi¢ajeno i ucestalo odgovornost za drustvene, kulturne
i religijske degradacije prebacivati na suvremene procese modernizacije, komercijalizacije i
promjenjive prioritete javnosti, ne smije se zanemariti nedovoljna uklju¢enost potencijalno vrlo
utjecajnih vjerskih voda. Poznato je da su Indijci osjetljivi po pitanju religije, stoga se vjerski
vode ne Zele dotaknuti tih aspekata jer popriliCan je zadatak preuzeti odgovornost za vjerska
pitanja, ukazati na njihovu poveznicu s ekologijom i potom sve prenijeti ljudima (Ahmed et al
2000.). Prema analizama istrazivaca koji se bave ovim problemom, poruka mora doprijeti do
masa. Angazman pojedinaca i organizacija dobar je pocetak, no religija i ekologija mogu biti
reintegrirani samo ako svecenstvo i mase ponovno pokrenu hinduisticke tradicije i odgovorno
preuzmu svoje duznosti (Ahmed et al. 2000.). Prema Swami Sevak Charanu ,,priroda je centar
svega, bozice i bogovi simboli su prirodnih sila kreirani da ih ljudi slijede u ime religije i time

odrzavaju balans* (ibid), sve ,,sveto ekoloski su simboli i komponente za zastitu okolisa* koje
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treba iskoristiti za opéu dobrobit (ibid). Devocijski svjetonazor unutar hinduizma moze biti

¢vrsto tlo za odrzivu vjersku ekologiju i zastitu okolisa.

U religijskom environmentalizmu cesto postoji razdvajanje principa i praksi, a to se
najvise odnosi na korelaciju ekoloski osjetljivih ideja i religija koje nisu skroz jasne u okolisnim
praksama neke kulture, neke civilizacije u nekom vremenu i na nekom prostoru. Jer mnoge su
civilizacije prekomjereno iskoriStavale svoj okoli$ sa ili bez vjerskih sanacija (Tucker i Grim
2017:7) dok su vlasti nerijetko ignorirale ekoloske probleme povezane s religijom strahujuci da
bi mogle povrijediti vjerski sentiment. U $iroj analizi nijedna se religijska tradicija nije pokazala
ekoloski perspektivnijom od druge, ali upravo je mnogostrukost medureligijskih percepcija
moguéi smjer prema ocuvanju ekosustava i postepenog osvjescivanja s antropocentricnog

gledista na prirodu prema onom medusobne povezanosti i brige (ibid).

4.3. Tripartitini devocijski pristup okoliSu

Religijske tradicije konstantno se obnavljaju i rekreiraju te prilagodavaju novim idejama
(Tomalin 2005:268). Jedan od pokazatelja te tvrdnje prevladavajuéa su tri pojma vazna za
artikulaciju teologije Yamune u konceptualizaciji i interakciji Covjeka s prirodnim okruzenjem,
aradi se o tzv. tripartitnom devocijskom pristupu okolisu koji proizlazi iz tripartitne koncepcije
stvarnosti izraZzene u hinduisti¢kim svetim spisima s naglaskom na Bhagavad Gitu (Haberman
2016:36). Specifi¢na i sofisticirana bhagavata teologija konfrontira asketske svjetonazore koji
obezvreduju svijet prirode pruZaju¢i okvir za razumijevanje religijske misli koja nagovjescuje
viSe devocijski pristup zastiti okoliSa (ibid). Bhagavad Gita sadrzi teoloSki okvir koji potice
posvecenike na svakodnevno Stovanje rijeke, no primjenjuje se takoder prilikom ekoloSkih
razmatranja (ibid:29). Primjerice, borci za zastitu Suma na Himalaji i drugi aktivisti u Indiji
organizirali su ¢itanja Bhagavad Gite kao dio strategija za aktivnu zastitu okoli$a. Primjena Gite
takoder se moZe naci i u znanstveno-ekoloskoj publikaciji ,,Down to Earth* (ibid). Gandhi ju je
smatrao najvaznijom knjigom za poznavanje istine koja uci da ,,grlimo sav Zivot* stoga je imala
znacajan utjecaj na velik broj ukljucenih u razvoj ekoloske filozofije u Indiji i na Zapadu (ibid).
Medutim odredena prisutnost Shakanrine isposni¢ke Adavaita Vedante i dalje negativno utjece
na mnoge koji istrazuju Gitu u kontekstu konzervacije i ocuvanja okolisa (ibid:30). S druge
strane, devocijski odnos koji promatra prirodne entitete kroz tripartitnu koncepciju stvarnosti
mogao bi posluziti kao vodstvo u sinergijsko doba u kojem bi Covjek S$titio Zemlju tako

stvarajuci dijalog regeneracije i empatije.
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Triprtitna koncepcija stvarnosti svoje porijeklo nalazi joS u ranim temeljnim svetim
tekstovima kao §to je Brihadaranyaka UpaniSada prema kojima postoje dva aspekta ultimativne
stvarnosti Brahmana; jedan identificiran sa svim utjelovljenim obli¢jem, a drugi identificiran s
prostranstvima bezobli¢ja (Haberman 2016:37). Brahman kao uobli¢en predstavlja sve $to je
manifestirano, tranzitorno, dok je Brahman kao bezobli¢je nemanifestiran i nepromjenjiv,
medutim to nisu dvije suprotne stvarnosti, ve¢ pola iste objedinjene stvarnosti (ibid). Vedantske
teoloske tradicije prepoznale su i treu dimenziju u kompleksnom jedinstvu koje je Brahman.
Brahmanova priroda izrazena je kao tripartitna u vecini vedantske literature. U Shvetasvatara
UpaniSadama primjerice pise ,,cijeli svijet koji je promjenjiv i nepromjenjiv manifestiran i
nemanifestiran, te podrzan od univerzalnog gospodara“ (Haberman 2006:35). Identificirane su
tri dimenzije ultimativne stvarnosti Brahmana kao manifestiranog, nemanifestiranog i

vrhovnog gospodara o kojem sve ovisi (ibid).

Izrazeni jezik i koncepti ranijih UpaniSada nastavljeni su u drugim vaznim hinduistickim
svetim spisima poput Bhagavad Gite. Bhagavad Gita potvrduje ova dva aspekta ultimativne
stvarnosti, i dodaje trec¢u koja obuhvaca i nadilazi oba: bozansku osobnost zvanu Purushottama.
Cilj devocionalisti¢kih tradicija je uspostaviti odnos s tim vrhovnim oblikom. Tri sanskrtska
pojma koja karakteriziraju prirodu stvarnosti predstavljena su i definirana u stihovima osmog
poglavlja Bhagavad Gite neophodna za izrazavanje ultimativne prirode bozanstva, kasnije
vazna za artikulaciju teologije Yamune (ibid). Interpretacija Bhagavad Gite koja je usmjerena
na ova tri sanskrtska pojma i njihova teoloSka perspektiva upucuje na svjetovno afirmativan
svjetonazor (ibid). Stalno promjenjiva i manifestirana dimenzija stvarnosti identificirana je
sanskrtskim pojmom adhibhuta; nepromjenjiva i nemanifestirana dimenzija definirana je kao
adhyatma; dimenzija za koju je smatrano da je izvor, kao i viSa od prethodne dvije stvarnosti
identificirana je kao Purusha® i nazvana adhidaiva (ibid:36). Ova potonja najvisa je dimenzija
ultimativne stvarnosti. Sve tri dimenzije stvarnosti hijerarhijski su definirane, ekspresije su
boZanstva, §to €ini tek djeli¢ joS prostranije 1 nemanifestirane stvarnosti manifestiranog svijeta
viSestrukog obli¢ja koji spoznajemo svojim osjetilima kao boZanske (ibid). Prema tome, fizi¢ka
stvarnost u kontekstu rijeke Yamune je adhibhautika njeno vodeno tijelo, njena prozimajuca

svjesna snaga je adhyatmika, a njen osobni upravljacki aspekt adhidaivika.

26 Purusha je koncept u indijskoj filozofiji koji se odnosi na kozmicko ja, kozmicku svijest ili univerzalno nacelo.
Purusa, (sanskrt: "duh", "osoba", "ja" ili "svijest") u indijskoj filozofiji, a posebno u dualistiCkom sustavu (darSan)
Samkhye, vjecan, autenti¢an duh. U jednoj od ranih prica o stvaranju u Rigvedi, najstarijem indijskom tekstu,
Purusa je ujedno i prvobitni (izvorni) Covjek od Cijeg je tijela stvoren svemir. Taj je koncept nastao tijekom vedske
ere kada se odnosio na kozmickog covjeka kojega su bogovi zrtvovali za stvaranje cijelog Zivota.

https://www.britannica.com/topic/Hinduism/The-Brahmanas-and-Aranyakas#ref303623 (18.12.2021.)
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Znanje iz Bhagavata perspektive prosljedivano u mnogim hinduistickim, teistickim
tradicijama ukazuje da je vecina vjerskih praksi u Indiji izravnOo povezana sa Stovanjem
bozanskih formi utjelovljenih u prirodne fenomene (ibid:38). A to mogu potvrditi brojna
etnografska istrazivanja 1 zapisi s terena mnogih znanstvenika koji su putujuci Indijom cCesto
mogli vidjeti vjernike kako Stuju prirodnih oblike poput planina, Suma, zivotinja, drveca, jezera,

stijena, bilja, i rijeka kao utjelovljenih hinduisti¢kih bozanstava (ibid).

Kao sto su neki indolozi primijetili, elementi okoliSa poput planina i rijeka u hinduizmu
mogu se povezati na sliCan naCin. Sveta rijeka Yamuna je bozica, ali je i fizicka stvarnost koja
se sastoji od vodenog tijela, sveprozimajuceg, svjesnog, snaznog tijela koje moze procistiti i
udijeliti blagoslov. MozZe se imati osoban odnos s bogom u ljubavi, u njegovom osobnom obliku
koji se manifestira kroz ukupnost fizicke stvarnosti i aktivan je kroz svoju proZimajucu svijest.
Jednako, moze se pristupiti drugim elementima okoliSa shvacajuci ih kao osobne 1 proZimajuce.
Fizi¢ko, prozimajucée i osobno postaju tri glavne znacajke devocijskog pristupa okolisu koji
odrzava perspektivu medupovezanosti omoguéavajuéi mobilizaciju pozitivnih naklonosti i
emocija. Tripartitna koncepcija stvarnosti u samoj je srzi mnogih hinduistic¢kih skola misljenja
i smatra se vitalnom i temeljnom u cjelokupnom duhovnom razvoju i stvaralackom radu
hinduistickih tradicija (Haberman 2016:38).

4.4. Cetiri ekolo§ka devocijska principa

Haberman nastavlja s tumacenjem aspekata iz Bhagavad Gite ¢iji su korijeni usadeni u
hinduisticki devocionalizam, a danas aktivno uklopljeni u okoli$ni aktivizam. Radi se o Cetiri
temeljna devocijska principa krilatice ,,4S.* Prvi se odnosi na svepovezanost, saravata-bhava
svjetonazor koji nagovjesScuje ekoloski aktivizam unutar hinduisticke kulture. Najmanje je
koriSten u svakodnevnom jeziku, vrlo je slozenog znacenja koje u svojoj srzi objavljuje svo
okruzenje kao sastavni dio objedinjene i temeljito povezane stvarnosti (atmana ili Brahmana);
simbolicko glediste da je sve sveto; 'Bog je sve 1 sve je Bog' (Haberman 2016:37). Drugi pojam
svarupa odnosi se na fizicko tijelo, oblik tj. devocijski objekt ekoloskog aktivizma. Pojam
svarupa dvostrukog je znacenja; doslovno prevedeno znaci ,,vlastiti oblik* referirajuci se u
teoloSkom smislu na bozanski oblik, aspekt je najviSe stvarnosti i oznafava specifi¢an
utjelovljeni oblik koje bozanstvo poprima u svijetu (ibid:38). Drugo znacenje pojma svarupa je
vlastiti oblik bozanstva koji posvecenik Stuje, Sto znaci da medu mnostvom oblika kojem je
posvecenik privucen postoji jedan je kojem je posebno privucen, jedan koji je njegova ,,rucka*

prema beskonacnome, osobna i pristupacna (ibid). Fizicki oblici bozanstva koji su svarupe
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ukljucuju mnoge prirodne pojave poput rijeka, jezera, stijena, planina, drveca i Suma. Sve
svarupe obuhvacaju tri medusobno povezane dimenzije stvarnosti §to u primjeni na primjeru
rijeke Yamune znaci: prva dimenzija je ona fizicka, a to je vodeno tijelo Yamune, druga je
sveprozimaju¢u duhovnu dimenziju rijeke, a tre¢a je bozanska osobnost bozice Yamune Devi

(ibid). Prema tome, ljudi koji $tuju na ovaj nac¢in nece zagadivati rijeku.

Nacin na koji se posvecenici povezuju sa svojim osobnim Bogom i njenim fizickim
oblikom svarupom izvrSava se ¢injenjem obrednih praksi nazvanih seva (ibid:38). Seva je
konkretan oblik sluZenja iz ljubavi koji potice aktivnost, tzv. sluzbu iz nesebicne ljubavi. Prije
nekoliko desetljeca u kontekstu religijske kulture povezane s prirodnim entitetima seva bi
oznacavala poboznost u obliku obrednih praksi kroz izradu prinosa od cvijec¢a, voca, mlijeka,
mirisnih Stapi¢a i pjevanja himni. U novije vrijeme stvorila se, doduse viSe iz nuZnosti,
znacajnija kulturalna transformacija. lako pojam seve i dalje zadrzava primarno znacenje,
pocinje ujedno ukljucivati aktivnosti koje su na Zapadu tumacene kao okolisni aktivizam i
religijski environmentalizam (ibid). Ilustrativan primjer ekoloskog djelovanja proizaslog iz
prakticiranja seve koje je preraslo u ozbiljan pokret dogodio se 2011. godine. Nekoliko stotina
ljudi uputilo se na Sestotjedni mar§ prema New Delhiju, rijeka Yamuna bila je subjekt njihova
protesta (Coniff 2011:117). Vode i inicijatori marSa za Yamunu bili su sadhusi sveti ljudi,
posvecenici srediSnje hinduisticke figure, heroja 1 bozanstva Krisne. Kao dio protesta zatvorili

su svoje hramove uz rijeku. Bili su motivirani vjerom, ali i §tetom nacinjenom rijeci Yamuni
(ibid).

Gopeswar Nath Caturvedi primjerice koristi izraz ,,Yamuna seva‘“ kako bi uputio na
aktivnosti organizacije vezane uz ¢iS¢enje Yamune i na njegov pravni angazman po sudovima.
Seva je u tom kontekstu aktivnost za zastitu okoliSa shvacana i izrazena kao oblik religijske
devocije, obicno izvedena iz snaznog sentimenta ili ljubavi prema bozZanstvu, u ovom slucaju
Yamuni, nazvanom vjerskom terminologijom bhava (Haberman 2006:180). Vrseéi sevu
Yamunini posvecenici postaju aktivisti ukljuéeni u zastitu i oéuvanje okolisa. Sto znaci da seva
danas obuhvaca djela iz ljubavi koja se iskazuju i skupljanjem smeca iz rijeke, zatim politi¢kim
i pravnim aktivnostima s ciljem konzervacije obozavanog prirodnog utjelovljenog bozanstva
(ibid). U navedenom bhakti devocionalistiCkom pristupu, prisutna je ljubav koja se izraZzava
kroz djelovanje. Za rjeSavanje ekoloske krize u svojoj srzi upravo je ovakva dublja perspektiva
najpotrebnija kako bi se izgradio zdrav odnos sa svijetom (ibid:39). Cijeli svijet je bozanski
prema konceptima izlozenima u Bhagavad Giti, ali ljudsko bi¢e da bi se povezalo ovisno je o

razini identifikacije s odredenim ne-ljudskim oblikom.
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Cetvrti pojam sambandha znaci ,,odnos* ili ,,vezu“ s nekim aspektom svetog svijeta
tvore¢i bozansku ljubavnu vezu. Ta bozanska veza gradi se kroz obrede Stovanja koji se vrse u
cast odredenom bicu stimulirajuci tako dublju povezanost identificirajuci zeljeni ishod ekoloske
aktivnosti (ibid). Taj odnos posvecenika i osobnog bozanstva oznacava ¢vrstu vezu s nekim
aspektima svetog svijeta. Djelovanja u svrhu $tovanja iz seve prirodnih cjelina poput rijeka i
drugih prirodnih oblika ¢esto su potaknuta personificiranjem i obozavanjem u antropomorfnom
obliku (Haberman 2016:40). Primjerice Yamunini posvecenici za njen rodendan i druge vazne
prilike odjenut ¢e rijeku Yamune od obale do obale u stotinjak Sarenih sarija. Takoder vjernici
koji Stuju drveca ili planine stavljaju im u svoju razinu o€iju pri¢vrS¢ene maske nalik ljudskim
licima §to im olakSava vrSenje ritualnih obreda poput darsana ,,gledanja Boga u o¢i tako
produbljujuéi i razvijajuéi intimniji odnos s fizickim utjelovljenim oblikom bozanstva na
ovome svijetu (ibid). Kroz predanost svarupi, stovanjem osobnog Boga dolazi svjesnost koja
moze voditi prema shvacéanju svetosti ne samo tog odredenog osobnog boga i njegovog oblika,
ve¢ posljedi¢no svih prirodnih oblika tj. sveukupno svega. ,,S razumijevanjem pojedina¢nog
kroz univerzalno, vracamo se punim krugom do ideje sarvatma-bhave, ideje da je sve sveto™
(ibid:41). Perspektiva nastala iz ovakvog odnosa poti¢e posvecenike na odgovorno ponasanje
prema osobnom Bogu s punom svjesno$¢u o ranjivosti Stovanog entiteta. Prikazani principi
ukazuju kako devocijski pristup u hinduizmu moze biti primjenjiv u religijski motiviranoj

ekologiji 1 zastiti okoliSa.

Jo§ jedan vrijedan primjer religijskog environmentalizma iz devocije prema rijeci
Yamuni zapoc¢eo je hodocasnickim putem duz rijeke Yamune od Vrindavana do Delhija 15.
ozujka 2015. god. Nekoliko stotina tisu¢a posvecenika, Vaisnava, aktivista, poljoprivrednika i
ljudi iz drugih organizacija okupilo se kako bi marSiralo u sklopu ,,Save Yamuna“ kampanje
regije Braj naslova “Yamuna Muktikaran Abhiyan®” Cilj ove kampanje bilo je skretanje
pozornosti Sire javnosti 1 Vlade u Indiji na problem zagadenja rijeke Yamune, te vracanje
osnovnog pritoka u njeno korito. Inicijativa pjeSacenja 1 kampanja za oslobodenje Yamune
zapocela je iz Barsane uz vodstvo Shri Ramesh Baba Ji Maharaje iz Mathure, a zavrsilo je na
Svjetski dan Voda. U dnevnoj Stampi navedeno je kako unatoc¢ teskim kiSama i vrlo zahtjevnim
uvjetima za prosvjednike, pjeSacenje svih ukljucenih; od posvecenika i volontera do ostalih
angaziranih gradana se nastavilo. Pisanim zahtjevom za oslobodenje Yamune, pokret je

potrazivao minimalan ekoloski protok vode kroz Yamunino korito kako bi se rijeka dovela pod

27 Yamuna Muktikaran Abhiyan — Save Yamuna“ https://iskconnews.org/yamuna-muktikaran-abhiyan-save-
yamuna-march/ (18.1.2022.)
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,,Akt o zastiti okoli$a®, a drugi zahtjev potraZivao je da se paralelno iskopa kanal za kanalizaciju

kako nikakvo zagadenje ne bi bilo ispustano u Yamunu.

Ministrica vodnih resursa Shri Uma Bharti posjetila je putujuci pokret i potvrdila da je
Yamuna potrebna Braju. Medutim, pregovori s ministricom Umom Bharti ostali su samo na
obeéanjima.?® Nakon velikih prosvjeda ,,.Save Yamuna* pokreta 23. ozujka 2015.-¢, Vlada je
prihvatila sve zahtjeve i dala neku vrstu osiguranja da ¢e procistiti rijeku 1 dozvoliti adekvatnu
koli¢inu svjeze vode u pritok kroz cijelo podrugje rijeke.?® Pokret nije imao namjeru stati dok
svi rezultati ne budu vidljivi, medutim tri godine kasnije nijedan od zahtjeva nije bio ostvaren
niti implementiran od strane Vlade.*® Ono to je uslijedilo 20. ozujka 2017. god. bila je odluka
Visokog suda Indije u Uttarkhandu za legalnim uspostavljanjem rijeke Ganges i njene pritoke
Yamune kao Zive entitete s jednakim pravima kao §to imaju i ljudska bi¢a.3! Vlada je ulozila
zalbu na presudu i u srpnju 2017. god., postupak je ponisten. Kompleksna i duga borba za rijeku

Yamunu se nastavlja.

Kako bi se bolje shvatili upravo prezentirani primjeri devocijske ekologije i religijskog
environmentalizma kroz hinduisticke teoloske principe, od onih manjeg obujma na osobnoj
razini do onih formiranih u ozbiljno strukturirane pokrete, vazno je razumjeti koja je motivacija
iza toga. Za Indijce hinduiste sveta rijeka je boZica, ali i1 fizi¢ka stvarnost. Fizicka stvarnost koja
se sastoji od vodenog tijela; sveprozimajucéeg, svjesnog i snaznog koje moze procistiti i udijeliti
blagoslov, s kojim se moze imati osoban odnos. Jednako se moze pristupiti drugim elementima
okoliSa planeta Zemlje. Fizicko, prozimajuc¢e duhovno 1 osobno postaju tri glavne znacajke
devocijskog pristupa okoliSu koji odrzava perspektivu medupovezanosti posvecenika s
Stovanim prirodnim entitetom, a taj odnos voditi ¢e ka mobilizaciji pozitivnih naklonosti prema
Stovanom obliku. Ta vrsta identifikacije naziva se jo§ antropomorfizacijom, §to bi znacilo
prikazivanje Boga, bozanstva, ili prirodnih pojava u ljudskom obliku, teoloski bi to bila
primjena ljudskih nacina ponasanja na opis bozje stvarnosti. Prema nekim istrazivanjima
antropomorfizacijom prirodnih entiteta potice se na njihovo ocuvanje. U tom smislu devocijska

ekologija nije samo jednostavni animizam gdje planina ili rijeka imaju svoj osobni duh, niti

28 Talks with Uma Bharti failed* oZzujak 2015. https://saveyamuna.org/talks-with-uma-bharti-failed/ (18. 1. 2022.)
2 Government accepted all demands od the movement* ozujak 2015. https://saveyamuna.org/government-
accepted-all-demands-of-the-movement/ (18.1. 2022.)

30 Saints and Brajwasis feel betrayed, demand for releasing Yamuna river rises again“ listopad 2017.
https://saveyamuna.org/saints-and-brajwasis-feel-betrayed-demand-for-releasing-yamuna-river-rises-again/
(18.1.2022.)

81 Of holy rivers and human rights: protecting the Ganges by law* https://blog.yalebooks.com/2019/04/25/of-
holy-rivers-and-human-rights-protecting-the-ganges-by-law/ (12.12 2021.)
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jednostavna antropomorfizacija gdje je ne-ljudski entitet obdaren ljudskim znacajkama, niti
animatizam gdje su planine ili rijeke proSirenje temeljne nediferencirane sile. Devocijska

perspektiva zapravo kombinira sve troje.

4.5. Od antropocentrizma do antropomorfizma

U kontekstu okoli$nih aktivnosti primjetna je razlika u motivaciji za zastitom okolisa
izmedu zapadnjackog antropocentrizma i antropomorfizacije prisutne u hinduizmu (Haberman
2006:182). Primjerice ve¢ina ekoloSkih inicijativa na Zapadu motivirana je strahom od
katastrofa po nas ljude. Stoga su okoliSne aktivnosti antropocentri¢ne, usredotocene na covjeka.
Dok s druge strane, okolisne aktivnosti i djelovanja iz devocije (Seva) zahtijevaju tripartitni
(sarvatma-bhava) pogled na okolisne aktivnosti usmjerene na njih, kao $to je slucaj s rijekom
Yamunom, a ne na ¢ovjeka (ibid). Motivaciju za djelovanjem u kontekstu okoliSnog aktivizma
ne ¢ini strah od nadolazece propasti ve¢ ljubav prema bozanskoj osobnosti koja stoji iza
fizickog obli¢ja (stvarnosti). Iz devocijske perspektive, tj. perspektive poboznosti i predanosti,
primjerice posveéenici svojom involviranos¢u u ekoloske aktivnosti ¢iS¢enja Yamune ili
formiranjem parnice od javnog interesa pomazu bozici da ponovno djeluje transformirajuce na
ograni¢enu ljudsku svijest. Njezino je zagadenje po logici njezine ,,bezrazlozne milosti“ postalo

spasenje za njene posvecenike (ibid:183).

Prvi koji je upotrijebio pojam antropomorfizacije u religijskom kontekstu, odnosno
pripisivanja ljudskih osobina i djela Bogovima bio je grcki filozof Ksenofan koji je u svijetu
bogova vidio ,,plod antropomorfne mitske fantazije.3?* Ksenofan je primijetio je da su ljudi
skloni prikazivati Boga na svoju sliku i priliku, te je opisivao zamjetnu sli¢nost izmedu vjernika
1 njihovih bogova; s grékim bogovima svijetle puti 1 plavim ocima ili africkim bogovima s
tamnom koZom i1 smedim o¢ima (Waytz et al. 2010:59). Pripisivanjem ljudskih osobina,
postupaka i misli drugim bi¢ima ili prirodnim pojavama antropomorfizacija funkcionira kao

namjerno kulturno sredstvo u svrhu pozitivnog povezivanja s ,,neljudskim® svijetom.

Na pitanje ima li antropomorfiziranje prirode ikakav utjecaj na ljude i na€ine na koje se
odnose prema njoj nedovoljno je istrazivano za pravovaljanu analizu, medutim primjetno je iz
dosadasnjih istrazivanja da antropomorfizam prirode vodi ka konzervacijskom ponasanju (Tam
et al. 2013:514). Upotreba antropomorfizma u okoliSnom diskursu ipak za sada samo sugerira

zajednicko uvjerenje da je ova taktika korisna. lako je mnogim ljudima teSko suosjecati s

32 Ksenofan. Hrvatska enciklopedija, mreino izdanje. Leksikografski zavod Miroslav Krleza, 2021.
http://www.enciklopedija.hr/Natuknica.aspx?1D=34340 (15.1.2022.)
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prirodom, humaniziraju¢i je mogli bi to postici, Sto znac¢i da bi pokazali i osjetili brigu prema
prirodi potrebna nam je neka vrsta identifikacije, odnosno uvjerenje da priroda osje¢a poput nas
(ibid). Iako sistemati¢na potvrda moguce antropomorfizacije u svrhu konzervacije prirode
nedostaje, znanstvenici rade na istrazivanjima i testiraju hipotezu da antropomorfizacija prirode
potice konzervacijsko ponasSanje kod ljudi kako bi doprinijeli ve¢em razumijevanju odnosa

covjeka i prirode te promicali prakticne implikacije za zaStitu okoliSa (ibid).

Unutar svakog drustva pojedinci variraju u prakticiranju svoje religioznosti i
duhovnosti, medutim nije poznato ni jedno drustvo koje nema barem jednu ili vise religija. 1z
tog razloga religija kao drevna univerzalnost prisutna u svakoj kulturi moze vrsiti snazan utjecaj
na svjetonazore, jednako kao i vrijednosti. Moze biti pokreta¢ u donosenju odluka pojedinaca,
grupa i drustava u pristupu s ekoloskim problemima i odnosu s prirodom (Sponsel 2017:132).
To ukljucuje nacin na koji pojedinci djeluju u odnosu s prirodom i kako pristupaju ekoloskim
problemima. Religija zasigurno je i moze biti klju¢ za stvaranje u¢inkovitijeg pokreta za zastitu
okolisa u Indiji koji ¢e raditi na spasSavanju njenih svetih rijeka i ima veliku ulogu u okoliSnim
nastojanjima. Mnogi znanstvenici poput Habermana, Chapplea, Narayanan, Agarwala, Guhe i
dr. rade¢i na ovoj temi potvrdili su religijsku prirodu zastite okolisa u Indiji. Hinduisticki aspekt
Stovanja prirodnih formi kao bozanskih bi¢a mogao bi potencijalno biti najveéi resurs i
motivacija u borbi za zaStitu okoliSa u Indiji. Iako prepoznaju negativne posljedice nekih
vjerskih pogleda i praksi, mnogi posvecenici, aktivisti i1 organizacije angaZirane oko
konzervacije rijeke Yamune isticu vitalnu ulogu religije kao inspiracije prema aktivhom
djelovanju 1 spasavanju svete rijeke. Religija se stoga nalazi u srediStu napora oCuvanja svetih
rijeka u Indiji.

,.Sira perspektiva i cilj hinduizma jest odstranjivanje ograni¢ene svijesti, egoistiénog neznanja i

sebiénosti kako bi se uvidjela sakshat darsan istinska i prostrana priroda stvarnosti te uspostavio

blagotvoran odnos sambandha s nekim njenim oblikom. Ljubav donosi zdravu povezanost, a

sebi¢nost stvara opsesiju egoistiénim sobom i prikriva pravu narav stvarnosti ¢ine¢i nered po

svijetu.” (Haberman 2006:184)

Sto u kontekstu devocijske ekologije znaéi da je potrebno imati svijest o istinskoj formi
rijeke Yamune, njene svarupe i njene prave esencije te razviti odnos pun ljubavi kao izuzetnoj
bozici (ibid). Okolisne aktivnosti oblikovane kroz cetiri temeljna devocijska principa,
tripartitnim devocijskim pristupom okruzenju, koji ukljuéuje antropomorfizaciju plodno su tlo
za aktivnu zastitu svetih prirodnih entiteta. Kada se elementi okoliSa promatraju na ovaj nacin,

kao Sto je slucaj s rijekom Yamunom, tada su okoliSne aktivnosti usmjerene na njih, a ne na
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Covjeka. Antropomorfizacija prirode ¢ini se sustavno doprinosi ekoloskim aktivnostima
bitnima za zasStitu okoli$a poticuéi time osjecaj povezanosti covjeka s prirodom. Briga za okoli§
znaci i trazi mobilizaciju osjecaja, jer je briga kao duboka emotivna kategorija snazan pokretac
i sila za djelovanje. Promatrati rijeku kao sveobuhvatni entitet; fizi¢ki, duhovni i osobni pomaze
u identifikaciji i povezivanju s njom aktiviraju¢i vlastitu svijest o medusobnoj povezanosti s

rijekom i Velikom cjelinom.
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5. EKOLOSKA PRAVNA OSOBNOST. PRAVA PRIRODE I OKOLISA

Antropomorfizacija prirode potaknuta vjerskim sentimentom prisutna u religijskom i
devocijskom kontekstu moze se pronaci i u pravnom okoliSnom diskursu. Okolisna prava
obi¢no su dodjeljivana ljudima, ali i prirodi samoj, stavljaju¢i time ljude u poziciju njihovih
povjerenika (Hanschel 2019:1). Ideja koja stoji iza ove inicijative jest dodjeljivanje prava ne-
ljudskim (prirodnim) entitetima za njihovu zastitu, $to ¢ini viSe osoban pristup u zastiti okolisa.
U mnogim su zemljama dodijeljena prava prirodnim elementima od znacaja poput rijeka,
planina, vulkana itd. s obrazloZenjem da su prirodni entiteti sli¢ni nama i da mogu osjecati. Taj
postupak u pravnim i ekoloskim krugovima poznat je kao ekoloSka pravna osobnost (engl.
environmental personhood). Rijeka Yamuna u svojoj dugoj borbi za oslobodenje koja jos traje,
stekla je ekolosku pravnu osobnost kao pritoka rijeke Ganges 2017. god. Dodjeljivanje ekoloske
pravne osobnosti mozda nije izravna primjena devocijskog pristupa u smislu Stovanja
personaliziranog bozjeg oblika kakav je dao Haberman, ve¢ pravni oblik zastite okoliSa kojim
se dodjeljuju ljudska prava prirodnim entitetima, ali ¢ine solidan argument kako je devocijski

pristup analogan pravnim inicijativama u nekim Zapadnim zemljama.

Medutim, ova je pravna inicijativa na pokontinentu otvorila niz drugih izazova ostavivsi
1 dalje velik problem zagadenja rijeke Yamune nerijeSenim. Naprimjer, kulturoloski pogledi u
Indiji na zagadenje nisu jednaki kao na Zapadu. Paradoks je da rijeka moZe biti smatrana ¢istom
zbog njene svetosti, ¢ak i kada je zagadena. Uslijed toga, prisutan je problem implementacije
sudskih odluka i zakona jer nije u potpunosti jasno tko bi sve trebao odgovarati za zagadenje.
Zatim, zaStita okoliSa i zastita prirode dva su razli¢ita pravna pristupa koji se temelje na razlici
izmedu pojmova ,,priroda“ 1 ,,0koli§* prvi je viSe ekocentri¢an, a drugi antropocentri¢an. U
okoli$ se pridodaje kulturno naslijede kao dio okruZenja koji je stvorio covjek, dok je priroda
sav Zivi 1 neZivi svijet. Prepoznavanjem prava prirode protekcionisticke inicijative Sire se
globalno, a nekoliko ih je uspjelo prosiriti pozitivan utjecaj mijenjaju¢i uhodane zagadujucée
prakse. Ipak, sekularni pristup rjeSavanja ekoloSkih problema u Indiji u odnosu na religijski iz
prethodnog poglavlja, ima svoje kako prednosti, tako i nedostatke. Ako se vratimo predodzbi
sakralnog indijskog krajolika privrzenom svojim tradicijama i kulturnim vjerskim praksama te
sveprisutnoj ideji svetosti mjesta, prirode i okoliSa potrebno je ponovno preispitati imaju li
religije mo¢ pozitivnog utjecaja i mogu li na alternativne nacine simboli¢ki pripisati prirodnim
elementima raznovrsna znacenja u svrhu poticanja ocuvanja. I koliko je religijski motivirana
zastita okolisa u Indiji ucinkovita u odnosu na pravno-zakonodavnu dodjeljivanja ekoloske

pravne osobnosti.
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5.1. Slucaj rijeke Yamune i postupak ekoloske pravne osobnosti

Ideja ekoloske pravne osobnosti dolazi od ameri¢kog profesora Christophera D. Stonea
(Stone 1972:450). U ¢lanku koji je objavio 1972. god. ustvrdio je; ,,s obzirom na to da pravna
osoba ne moze biti posjedovana, ne moze se ni subjektu zastite okolisa s utvrdenom pravnom
osobnos¢u pripisati nikakvo vlasniStvo. Budu¢i da subjekti zaStite okoliSa ne mogu sami
pokrenuti tuzbu ili se pojaviti na sudu, tu radnju ili postupak moze u ime subjekta postici
zakonski skrbnik* (ibid). Najkrace re¢eno ekoloSka pravna osobnost je pravni koncept koji u
primjeni znaci da se prirodnim i okoli$nim elementima pridaju osobine fizickih osoba (ljudi) iz
¢ega proizlazi njihovo pravo na, izmedu ostalog, obranu od nasrtaja, pretjeranog koristenja,
zagadivanja itd. Naravno, organski i anorganski dijelovi prirode okoliSa ne mogu se u tom
smislu samostalno zastupati, ve¢ im se dodjeljuju npr. pravobranitelji za zaStitu prirode,
svojevrsni zakonski skrbnici, koji ¢e Stititi njihova prava u njihovo ime. To je sustina ovog
koncepta, a njegova primjena ujedno znaci 1 napustanje antropocentricnog pristupa zastiti
okoliSa po kojem se priroda i okoli§ ne Stite samo zbog njihove koristi za ljude, ve¢ zbog

intrinziéne vrijednosti koje elementi prirode i okoli$a imaju sami po sebi.®

Pravne inicijative ovog tipa pokrenute su i istrazivane u SAD-uU i zemljama Latinske
Amerike kako bi se autohtono stanovnistvo i njihovi resursi zastitilo od eksploatacije i kako bi
im se pomoglo u obrani njihovih prava na zemljiSte i vodene resurse. Segmenti prvih prava
okolisa naziru se u SAD-u 2006. god. potaknuti suradnjom Tamaqua Borough zajednice u
Pennsylvaniji s organizacijom ,,Community Environmental Legal Defense Fund“ (CELDF).3
Zajedno su izgradili nacrt zakona za zastitu zajednice i njihova okoliSa od ispustanja toksi¢ne
kanalizacije. Od 2006. god. CELDF je pomogao 30-ak zajednica u razvoju lokalnih zakona koji
kodificiraju okoli$na prava u deset drzava diljem SAD-a. CELDF je ujedno pomogao u izradi
nacrta ustava Ekvadora 2008. god., nakon nacionalnog referenduma. Nekoliko je takoder
poznatih primjera primjene okoli$nih prava medu autohtonim skupinama i drugim kulturama
kao §to su naprimjer Maori na Novom Zelandu i slucaj zastite rijeke Whanganui. Rijeci
Whanganui dodijeljen je pravni status 2017. god. na temelju ¢ijeg primjera je Vrhovni sud te
iste godine presudio da se rijeci Ganges 1 njenoj glavnoj pritoci rijeci Yamuni dodijeli ekoloska

pravna osobnost.

M

3 Izv. prof. dr. sc. Rajko Odobasa, kolegij ,,Pravo okolisa* Pravni fakultet Osijek
3 Fond Zajednice za pravnu obranu i zastitu okolisa (CELDF) pomaZe u izgradnji dekolonijalnog pokreta za prava
zajednice i1 prava prirode kako bi se unaprijedila demokratska, ekonomska, socijalna i ekoloska prava djelujuéi od
gradana do drzavne, savezne i medunarodne razine https://celdf.org/ (7. 5. 2021.)
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U ozujku 2017. god. Vrhovni Sud u saveznoj drzavi Uttarakhand na sjeveru Indije donio

je povijesnu presudu u kojoj je rijeku Ganges i rijeku Yamunu proglasio “Zivim bi¢ima”
dodijelivsi im pravni status kao i sva odgovarajuc¢a ljudska prava. Rijeka je zapravo dobila
pravnu osobnost samim svojim postojanjem. Odmah nakon $to je rijeka dobila status ,,zivog
bica* aktivisti su je proglasili ubijenom. Aktivist Brij Khandelwal nazvao je policiju kako bi
prijavio pokusaj ubojstva. Khandelwal braneci svoju prijavu izjavljuje ,,sada kada rijeke imaju
isti pravni status kao ljudi, moramo se pridrzavati njihovih prava jer znanstveno gledajuci

Yamuna je ekoloski mrtva, a ako je rijeka mrtva, netko mora biti odgovoran za ubojstvo>

(Safi 2017.)

Ritwick Dutta, odvjetnik za zastitu okoli$a, odluku o dodijeli ekoloske pravne osobnosti,
te statusu ,,zivog bi¢a* rijeci Yamuni, smatrao je irelevantnom ustvrdivsi da nece posti¢i mnogo
za poboljSanje njezinog stanja. Naime, sud je dodijelio Yamuni odredena prava, te nalozio
drzavi da formira administrativno tijelo koje ¢e biti odgovorno za odrzavanje rijeke predavsi
zakonsko skrbnistvo visim duznosnicima drzavne birokracije (Sen 2019.). Dutta je istaknuo da
je to Cisti sukob interesa; na primjer ,,ako dode do razmatranja projekta hidroenergije, na ¢iju
¢e stranu drzavna birokracija stati, rijeke ili Vlade? Odluka ima simboli¢ku vrijednost, ali u

stvarnosti, ne zna¢i mnogo* (Safi 2017.)

Uskoro, Vrhovni je sud ustanovio da sprovodenje odluke dodjeljivanja ljudskih prava
rijeci nije izvedivo obustavivsi odluku ekoloske pravne osobnosti rijeci Yamuni i Ganges.
Drzavna Vlada Uttarkhanda ustvrdila je da zakonska prava rijeci, izmedu ostalog ¢ine nejasnim
tko ¢e biti odgovoran za primjerice Stetu nastalu od poplava (Safi 2017.). Ili, ako je rijeka
Ganges (i Yamuna) pravni subjekt, parnicari bi u nacelu mogli tuZiti u njeno ime. Pitanje koje
se otvoreno postavljalo tko bi zapravo bio kriv za zagadenje? Industrije, indijska domacinstva
ili vladini subjekti odgovorni za nedostatak obveznih postrojenja za proc¢iS¢avanje otpadnih
voda? (Sen 2019.). Problem zagadenja indijskih rijeka zamrSen je jer mnogo ljudi svakodnevno
ovisi o njima. Ganges uzdrzava viSe od petsto milijuna ljudi diljem sjeverne Indije; milijuni
poljoprivrednika, brodovlasnika i ribara koji imaju neki oblik prava na rijeku i njene pritoke,
kao i stanovnici mnogih gradova i okolnih sela (ibid). Takoder, odgovori na neka pitanja (na
koja Vrhovni sud nije imao odgovore) kao; tko ¢e u konac¢nici reprezentirati razlicite ekosisteme

poput Suma, planina, rijeka, jezera i na kojoj razini; hoce li to biti Panchayat (sustav lokalne

3 Murder most foul: polluted Indian river reported dead despite living entity status*
https://www.theguardian.com/world/2017/jul/07/indian-yamuna-river-living-entity-ganges (10. 9. 2021.)
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samouprave sela u ruralnoj Indiji), DrZzavna zakonodavna skupstina ili Nacionalni parlament?
(Mahendra 2019.). Koji bi bio sastav i duznosti odabranih reprezentativaca, te kojih normi,

pravila i propisa bi se trebali pridrzavati. Odgovori na ova pitanja izostali su (ibid).

Osim toga, kritika je takoder upucivana zbog dodjele skrbnistva nad rijekom samo na
podru¢ju Uttarkhanda kroz koju prolazi tek dio rijeka. Primjerice rijeka Ganges svojom
duljinom od 2525 km protjece kroz Uttarkhand, Uttar Pradesh, Bihar, Jharkhand i Zapadni
Bengal, a samo njenih 96 km proteze se kroz Uttarkhand. Jednako, samo malen dio od ukupne
duljine u iznosu od 1376 km rijeke Yamune koja prolazi kroz pet saveznih drzava Haryanu,
Himchal Pradesh, Delhi i Uttarpradesh protje¢e kroz Uttarkhand (Kumar 2017.) Unato¢
poveéem skepticizmu vezanom uz odluku Visokog suda u Uttarkhandu, proglasavanje ovih
ranjivih rijeka legalnim entitetima, te dodjeljivanjem ekoloske pravne osobnosti ipak je
postignut svojevrsni pomak prema promjeni i aktivaciji ekoloskih 1 kulturnih prava u zastiti
okolisa.®® Program Ujedinjenih naroda za okoli§ takve odluke smatra vaznima jer mogu biti

temelj za buduce izmjene i dopune u zakonodavstvu okolisa (UNEP 2017.)

Unato¢ tome Sto je odluka kasnije poniStena na Vrhovnom sudu, argumenti za stjecanje
legalnih prava prirodnih entiteta, izmedu ostalog su upravo ljudske aktivnosti koje uzrokuju
teska zagadenja. Gledaju¢i kroz prizmu dodijeljenih im ljudskih prava, ta zagadenja simbolicki
su jednaka napadu ili ¢ak ubojstvu, §to znaci da bi svako zagadenje trebalo biti tretirano kao
nanesena povreda drugoj osobi. U praktiénom smislu pravne zastite prirode i okoliSa, potrebno
bi bilo objediniti tradicije, mitove, kulturne norme i religijska uvjerenja s demokratskim
postavkama Indije kako bi se ideja ekoloSke pravne osobnosti mogla uvesti u konstitucionalni

1 pravni okvir drzave (Mahendra 2019.)

5.2. Prava okolisa: zastita okolisa i zaStita prirode

Disciplina prava okolisa dinami¢no je podru¢je kojim se trenutno bavi najpoznatiji
njemacki istrazivacki institut u podrugju prirodnih znanosti i tehnologije Max Planck Institut.®’
Projektom naslova ,,Environmental Rights in Cultural Context* (ERCC) 2019-2023 istrazivacki
tim zeli inicijalno preispitati tri temeljne stvari, a to su: do koje mjere okoliSna prava mogu
postati stabilno sredstvo zastite, otkriti koliko zapravo dopustaju neophodnu kulturoloSku

prilagodljivost, te koliko je moguc¢e u tom procesu pomoci lokalnim zajednicama da djeluju u

3 The rights of rivers* https://www.unep.org/news-and-stories/story/rights-rivers (22.5.2021.)

37 Max Planck Institute for Social Anthropology, ERCC CONCEPTUAL OUTLINE, Dirk Hanschel, 2019.
-Environmental Rights in Cultutal Context (ERCC) 2019-2023. A Conceptual Outline. Max Planck Institute for
Social Anthropology.
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kontinuirano promjenjivim okolnostima (Hanschel 2019:1). To ¢e ostvariti kroz izvodenje

odabranih studija i tako ispitati u kojoj mjeri okoli$na prava pruzaju (...)

,,zadtitu 1 sluze kao sredstvo otpornosti u suo¢avanju s izazovima lokalnih kulturnih identiteta i
autonomije koji proizlaze iz prijetnja okolisu poput klimatskih promjena, te degradacija zbog Stetnih
posljedica ekonomskih aktivnosti istodobno uzevsi u obzir i prepoznavajuéi tu potrebu za

ekonomskim razvojem i prosperitetom, ali i tenzijama koje proizlaze iz toga“ (ibid)

U onome §to se naziva ,,revolucijom prava na okolig®“ (Hanschel 2019:2) u ustavima i
zakonskim odredbama mnogih zemalja svijeta, kombinirana su podruc¢ja zastite okolisa s
pravnom zaStitom uz pomo¢ kojih se utvrduju pojedinacna ili kolektivna jamstva za zdrav
okoli§ (ibid). Pravo se moze definirati kao skup pravnih pravila ponaSanja (normi). Pravna
norma je pravilo ponasanja koje u slucajevima nepostivanja ureduje i sankcionira drzava. Pravo
okoliSa stoga mozemo definirati kao skup pravnih normi 1 propisa kojima se ureduju odnosi

izmedu ¢ovjeka i prirode (Loncarié-Horvat et al.) odnosno regulira zastita prirode i okoliga.*

U ekoloskom diskursu potrebno je naglasiti i objasniti razliku izmedu zastite okolisa (engl.
environmental protection) i zastite prirode (engl. nature conservation) posebno u kontekstu
rijeka Cije sluéajeve navodim u nastavku, a kojima su dodijeljena odredena vrsta pravnog

PPN 1Y

statusa i zasStite. Razlika izmedu ,,zastite okolisa“ i ,,zastite prirode* temelji se na razlici izmedu
pojmova ,,priroda‘“ 1 ,,0koli8.* Priroda je ,,Citav svemir, sveukupni materijalni svijet, nezivi i
Zivi, zakonitosti koje u njemu vladaju, sile koje u njemu djeluju (Springer 2001:41). Okolis je
,prirodno okruzje; zrak, tlo, voda, klima i 'ziva bi¢a' u ukupnosti uzajamnog djelovanja. No, u
okoli§ se pridodaje 1 kulturna bastina kao dio okruZzja koji je stvorio Covjek. Okoli§ je u
kontekstu zastite okoliSa sustav odnosa u vezi s ljudskim potrebama ili interesima s obzirom na
prirodu (npr. sigurnost pri dobivanju nuklearne energije, uklanjanje otpada) prije svega iz
gospodarskih ili zdravstvenih razloga (Lonéari¢-Horvat et al.). Mjerila vrijednosti uglavnom su
antropocentri¢na i1 prema interesima ljudi, ciljevi su trajan 1 (dugorocni) razvoj okoliSa kako bi
se mogao iskoristiti i materijalna efikasnost cirkulacije u prirodi. Metodologija zastite pretezno
su tehnicka rjesenja (tehnologija okolisa). Sto se tice Zastite prirode, priroda i krajolik sustav
su aktivnosti u prirodnim razvojnim tokovima, uz naglasak na biotskoj komponenti (biljke i
zivotinje) po znanstveno ekoloskim, etickim 1 estetskim kriterijima, mjerila vrijednosti pretezno

su ekocentricna (vlastito pravo prirode), ciljevi su nesmetan razvoj 1 prirodna mogucnost

3 Boyd (2012) izraz ,,revolucija u zastiti okolisa“

39 Skripta kolegija ,,Pravo okolisa“ O. Longari¢-Horvat, L. Cvitanovi¢, 1. Gliha, T. Josipovi¢, D. Medvedovié, J.
Omejec i M. Sersi¢. (Pravo zastite okolisa, ekolosko pravo) — pravna grana i interdisciplinarni studijski predmet.
Pravni fakultet Osijek. https://www.pravos.unios.hr/katedra-gospodarskih-znanosti/pravo-okolisa (29.11.2021.)
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cirkulacije u prirodi na temelju samoregulacije. Metodologija zastite okolisa pretezno su
,,ckoloska* (bioloska) rjeSenja — samoregulacija. Stoga, osnovne razlikovne karakteristike na
prvi pogled ukazuju kako pojam ,,0kolis“ u sebi nosi predznak kulture, odnosno upucuje na
preobrazbu osnovne materije prirode vanjskim djelovanjem Covjeka, koji se postavlja izvan
obuhvata te prirode. Zastita prirode i Zastita okolisa usko su povezane. Prva se vie shvaca kao
bioloska, a druga kao tehnicka zaStita okoliSa, prva vise u ekocentricnom, druga u
antropocentri¢nom smislu (Springer 2001:41). 1z svih navedenih razloga vazno je razlikovati
definicije ,,prirode* 1 ,,0koliSa* jer krivo razgrani¢avanje tih pojmova uzrok je mnogih
nesporazuma u upravnoj i politickoj praksi (ibid). Okoli§ se §titi s obzirom na interese ljudi i
mogucénosti oblikovanja okoline, nasuprot tome zastita prirode odvija se neovisno o ljudskim

interesima i bazira na zastiti svih organizama u prirodi (ibid).

5.3. Objektivisticko-tehnoznanstveni i subjektivisticko-romanti¢ni pristup zastiti
okolisa
Odredene temeljne karakteristike ljudske prirode kao §to su pohlepa, koja potom vodi u
eksploataciju, zlostavljanje i uniStavanje prirode dovele su do osiromasenja okolisa te mnogih
bolesti s kojima se suvremeni svijet danas nastoji suo€iti (Dwiwedi 2007:170). Kao takve

neodvojive su od institucionalnih struktura (ibid). Mark Coeckelbergh (Coeckelbergh

.....

X ace

odnoSenja spram okoliSa“ unutar potpodrucja antropologije okolisa tematizira odnos okolisa i
Covjeka, u kojem Covjek Cesto okoli§ razmatra kao ,,prirodu® definiraju¢i dva dominantna
stajaliSta. Prvo je objektivisticko-tehnoznanstveno stajaliste, a drugo subjektivisticko-
romanticno. Oba stajaliSta medusobno su isprepletena i odredena nasim ponaSanjem.
Objektivisti¢ko-tehnoznanstveni pristup fokusiran je na ljudske ciljeve i vrijednosti koje
ostvarujemo tretirajuci prirodu kao skup resursa koristeci je kao dostupnu nam uslugu, kao alat
u nas$im rukama kojim ¢emo uzeti Sto Zelimo iz naseg okruZenja (Coeckelbergh 2017:106).
Danas je to u suvremenom ekoloskom, ekonomskom i politickom rje¢niku prevedeno u
uporabljive pojmove poput “prirodni kapital®, ,,usluge ekosustava® i sl. tretirajuci tako prirodni
okoli§ kao pruzatelj usluga i dobara koje potom pretvaramo u robe i monetiziramo (ibid). Siroka
upotreba ovih pojmova u javnom diskursu dovela je devastirajucih posljedica za prirodan
okoli$. Ovaj pristup antropocentri¢an je i prisutan od pocetka moderne misli, a to je razdoblje
prosvjetiteljstva (ibid:107). Drugi na¢in opazanja okoliSa je subjektivisticko-romanti¢ni koji je
povijesno i konceptualno u kontrastu s prethodnim stajaliStem. U ovom pristupu naglasak je na

subjektivan osjecaj ¢ovjeka prema okoliSu koji se protiv dominacije nad prirodom odupire
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ljubavlju prema prirodi. Romantik zeli promovirati sklad, jednostavnost i autenticnost ne
gledaju¢i prirodu kao skup resursa ve¢ kao odraz vlastitih unutarnjih dozivljaja, svojih
subjektivnih osjecaja, ,,izgubljeni raj“ i mjesto potpunog mira i dobrote (ibid). Stoga umjetan
svijet sistema, strojeva i uniStenja, mijenja za romantican i 'prirodan'. No, i tome je uspjesno
doskocila objektivistiCko-tehnoznanstvena perspektiva stvaraju¢i industriju eko-turizma i
opreme za boravak u prirodi, tako ponovno pruzajuéi (ekonomske) usluge kao odaziv na nase

romantic¢ne teznje (ibid).

, U komercijalizaciji prirode romanticizam susre¢e objektivisticku proizvodnju. Prirodno i
autenticno postali su komodificirani. Na taj nac¢in, dva se lica modernosti susre¢u. Objektivisticko-
racionalisti¢ko i subjektivisticko-romanti¢no pronasli su jedno drugo ,,u zastrasuju¢em i tuznom, ali

zasad prili¢no uspjesnom zagrljaju“ (Coeckelbergh 2017:108)

5.4. Primjeri drugih rijeka i prirodnih ekosustava s pravnim statusom

U tom vrlo dinami¢nom, opasnom, privrzenom i otudenom odnosu ¢ovjek — priroda,
dodjeljivanjem pravnog statusa prirodnim entitetima, demonstriramo u neku ruku opet svoj
privid nadmo¢i nad prirodom, jer prirodi dana prava dodijeljuje ¢ovjek i postaje njen zakonski
skrbnik, §to ga opet stavlja u poziciju mo¢i u donosenju klju¢nih odluka. Iako iz ovakvih
inicijativa proizlazi i Zelja da je zastitimo, jer stvarajuci okoli§ formiramo svoj dom, uniStenjem
okoliSa, uniStavamo svoj dom. Razlozi za motivaciju su mnogobrojni i razli¢iti. Diljem svijeta
pokrenute su protekcionisti¢ke inicijative, Sto znaci da dodjeljivanje pravnog statusa prirodnim
ekosistemima nije izolirano u nekoliko navedenih slucajeva. Prepoznavanje prava prirode i
dodjeljivanje ekoloske pravne osobnosti u fokusu je globalnog pokreta. Rijekama je dan neki
oblik pravne zastite, medutim ta prava nisu ista, ve¢ se razlikuju unutar svake drzave i njenog
pravnog sistema. Nekoliko prikazanih primjera u nastavku fokusirano je na prava rijeka (i

prirode), dok su neki usredotoceni na duznosti i odgovornosti ili na zaseban pravni status rijeke.

Na Sjevernom otoku u Novom Zelandu 2014. god. tadasnjem nacionalnom parku Te
Urewera dodijeljena je pravna osobnost.*® Te Urewera je kao nacionalni park uspostavljen
1954. god., ali stekav§i pravnu osobnost podrucje koje obuhvaca transformirano je iz
nacionalnog parka u vlasnistvu drzave u neotudivo zemljiste u slobodnom vlasnistvu (Kramm
2020:309). Slijede¢i taj isti trend, Whanganui rijeci u Novom Zelandu dodijeljena je pravna

osobnost* 2017. god. Dobivsi ime Te Awa Tupua prepoznata je kao ,,nedjeljiva, Ziva cjelina

40 Te Urewera Act 2014 https://www. legislation.govt.nz/act/public/2014/0051/latest/whole.html (2.9.2021.)
41 Te Awa Tupua (Whanganui River Claims Settlement) Act 2017, s 14. (2.9.2021.)
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od planina do mora koja objedinjuje rijeku Whanganui, te sve njene fizicke i metafizicke

elemente.“*?

Borba za stjecanje pravne zastite rijeke Whanganui autohtonog polinezijskog naroda
Maora trajala je vise od 160 godina (Harumi 2020). Zahvaljujucéi rijeci Maori su se opskrbljivali
s ve¢inom hrane koja im je bila potrebna, gradili sela na njenim obalama i putovali njome
kanuom. Osim korisnosti rijeke koja im daje Zivot, prema maorskoj kulturi preci (tupune) zive
u prirodnom svijetu i zajednica ima obvezu Stititi krajolik koji je naslijedila, i one koji su bili
prije njih. Plemena Whanaganui grade, ¢uvaju i oplemenjuju svoj odnos s rijekom veé gotovo
devetsto godina, §to je sedamsto vise od europskih doseljenika. Tradicionalna maorska izreka
kaze 'Ja sam rijeka, rijeka je ja' te potvrduje duboku povezanost ljudi i vode na tom podrucju
(ibid). Prepoznati rijeku kao pravnu osobnost znacilo bi da se Steta nanesena rijeci jednako
moze tretirati kao da se Steta nanijela izravno plemenu, te u slu¢aju bilo kakvih neovlastenih
aktivnosti, zlouporabe ili neoc¢iS¢enja, rijeka ima pravo podnijeti tuzbu. To takoder znaci da
moze posjedovati imovinu, sklapati ugovore i da je netko moze tuziti. Stolje¢ima joj svoju
naklonost iskazuju plemena Whanganui koja svoje ime, duh i snagu preuzimaju od rijeke blizu
koje Zive i koja je postala prva rijeka u svijetu kojoj je dodijeljena ekoloska pravna osobnost
2017. god. Time je doveden do zakljucivanja jedan od najduzih novozelandskih sudskih
predmeta. Od tada su i neke druge nacije slijedile taj primjer s namjerom pruZanja zastite
okolisu.*® Takoder 2017. god. Vlada Novog Zelanda potpisala je Sporazum garantirajuéi
pravnu osobnost planini Taranaki 1 obecala promjenu dotadasnjeg imena ,,Egmont nacionalni

park.“

Ustavni sud Kolumbije u studenom 2016. god. ustvrdio je da sliv rijeke Atrato ima pravo
na ,zaStitu, oCuvanje, odrzavanje i obnovu.“ Ova je presuda utvrdena zbog posljedica
degradacija rijecnog sliva od rudarstva, §to je utjecalo na prirodu 1 nanijelo Stetu autohtonim
skupinama ljudi koji Zive na tom podruéju i njihovoj kulturi. Sud se pozvao na novozelandsku
deklaraciju rijeke Whanganui kojoj je dodijeljen status pravne osobnosti. Sud je naloZio
zajednicko skrbnistvo u zastupanju sliva rijeke Atrato. Slicno kao i novozelandska deklaracija,
predstavnici, odnosno skrbnici rijeke bili bi predstavnici domorodackih plemena koja zive uz

sliv.* Sud je izjavio:

42 Te Awa Tupua (Whanganui River Claims Settlement) Act 2017, s 13(b).

43 The New Zealand river that became a legal person® https://www.bbc.com/travel/article/20200319-the-new-
zealand-river-that-became-a-legal-person (20.7.2021.)

4 Colombia Constitutional Court Finds Atrato River Possesses Rights https://celdf.org/2017/05/press-release-
colombia-constitutional-court-finds-atrato-river-possesses-rights/ (21.7.2021.)
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,.Ljudske populacije su one koje su medusobno ovisne o prirodnom svijetu —a ne obrnuto — i
stoga moraju predvidjeti posljedice svojih postupaka i propusta. Pitanje je razumijevanja ovih
novih drustveno-politi¢kih stvarnosti s ciljem postizanja preobrazbe postivanja prirodnog svijeta
injegovog okolisa, kao Sto se to ve¢ dogodilo s gradanskim i politickim pravima. Sada je vrijeme

za pocetak poduzimanja prvih koraka za u¢inkovitiju zastitu planeta i njegovih resursa prije

nego $to postane prekasno. ..«

Prava prirode takoder su proglasena Ustavom u Ekvadoru 2008. god. rijeci Vilcabamba.
Priznanjem zakonskih prava rijeci Vilcabambi, Ekvador je postao prva drzava na svijetu koja
je u svoj Ustav ukljucila prava prirode. Ustav izri¢e da priroda ima pravo postojati, ustrajati,
odrZavati i regenerirati svoje vitalne cikluse, strukturu, funkcije i evolucijske procese. Nadalje,
stanovnici Ekvadora imaju zakonsko ovlaStenje i odgovornost provoditi ta prava u ime
ekosustava. Godine 2011. veliki razvojni projekt ,,Loja Provincial Government“ nacinio je
ozbiljnu Stetu rijeci Vilcabambe. Lokalno stanovnis$tvo podnijelo je tuzbu protiv graditelja u
ime rijeke. Na kraju sudskog procesa, rijeka je pobijedila. Sudac je dosudio odstetu rijeci u

svrhu obnove.*®

Godine 2010. u gradu Cochabamba u centralnoj Boliviji preko 35 000 ljudi okupilo se
na ,,Peoples Conference™ kako bi se odobrila Opéa deklaracija o pravima ,,Majke Zemlje* kao
subjekta od javnog interesa.*” U zakonu o pravima , Majke Zemlje* Ley de Derechos de la
Madre Tierra*® dani su aspekti pravne osobnosti prirodnom okolisu. Mogu se poduzeti sudski
postupci protiv pojedinaca i skupina zbog nanesenih povreda ,,Majci Zemlji*“ kao ,,kolektivnom
subjektu od javnog interesa.” Zakonodavstvo je suglasno da je ,,Majka Zemlja dinamican Zivi
sustav koji se sastoji od nevidljive zajednice svih Zivih sustava, Zivuéeg, medupovezanog,

meduovisnog 1 komplementarnog, koji dijele okolnosti*

Ideja dodjele opée deklaracije o pravima ,,Majke Zemlje* kao subjekta od javnog
interesa u Boliviji, prava prirode proglaSena Ustavom u Ekvadoru rijeci Vilcabamba, odluka
Kolumbije kojom se ekosustav rijeke Atrato priznaje kao pravni i zaStieni objekt, dodjela
ekoloska pravne osobnosti rijeci Whanganui u Novom Zelandu i rijeci Ganges 1 njenoj pritoci
Yamuni pokazatelji su rastuéeg trenda pruzanja pravnog statusa rijekama (i prirodi). Kroz

ovakve inicijative nastoje se uvaziti njihova prirodna prava, te nastoje uvesti prirodni elemenata

% https://www.iucn.org/news/world-commission-environmental-law/201804/colombian-supreme-court-
recognizes-rights-amazon-river-ecosystem (22.7.2021.)

46 https://www.therightsofnature.org/rivers-and-natural-ecosystems-as-rights-bearing-subjects (22.7.2021.)
47 World People's Conference on Climate Change and the Rights of Mother Earth
https://pwccc.wordpress.com/programa/ (22.7.2021.)

“8 Ley de Derechos de la Madre Tierra, December 2010, ¢lanak 5.
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u zakonodavni sistem kako bi ih se bolje zastitilo. Rai Diva, autorica teksta ,,Legal rights to
rivers: emerging trend“ analizira s odredenom sumnjom ove prakse, predvidaju¢i mnoge
probleme i propitujuéi uopée smisao svega.*® Koncept pravne osobnosti drugaciji je i razlikuje
se unutar pravnog okvira i pravnog statusa; primjerice status rijeke Ganges i Yamune daje ima
drugacija zakonska prava u odnosu na rijeku Viblicamba u Kolumbiji (ibid). Zakonska prava
dodijeljena rijekama ne¢e mnogo doprinijeti i vode u nesigurnost, te ne bi trebala biti
ograni¢ena samo na status ,,zivog bi¢a“ §to je sluc¢aj rijeka u Indiji jasno pokazao opovrgnuvsi
odluku vrlo brzo nakon $to je donesena (Rai 2020.). Osim toga, Ceste su poteSkoce u
implementaciji odluka donoSenih od Suda, ne samo kod lokalnih vlasti, ve¢ i od Vlade.
Ekvadorskoj rijeci Vilcabambe Sud je prepoznao prava, kritiziravsi lokalne vlasti da primijene
skup mehanizama za konzervaciju rijeke, no kasnije je otkriveno kako je Vlada imala poteskoce

pri implementaciji odluka Suda. Jo§ jedan veliki izazov ispred pravnog sistema jest kako stvoriti

ravnotezu izmedu prava rijeka i prava ljudi njihovim prohtjevima i potrebama (ibid).

Sekularni pristupi okolisnim problemima ukljucuju ekoloSke znanosti, studije okolisa,
zakone 1 regulacije za okoliS. Apsolutno su potrebni i1 pridonijeli su nuznom i znacajnom
napretku, medutim do sada su se pokazali nedovoljnima u rjeSavanju okolisnih briga, a kamoli
u rjeSavanju cjelovitih ekoloskih kriza. Visestrukost razlicitih ekoloSkih problema i kriza
nastavili su se nizati lokalne 1 globalno: novi problemi su otkrivani, a mnogi su se pogorsali.
Vecina sekularnih inicijativa bavi se djelomi¢nim rjeSavanjem odredenih problema, Sto je

svakako potrebno, ali nedovoljno (Sponsel 2017:221).

5.5. Sveti krajolik i ekosustav u Indiji

Jednako, uz pravna tumacenja koja su poprili¢no jasna i transparentna, barem u teoriji,
kada govorimo o zagadenju u hinduistiCkom kontekstu potrebno je pojasniti kulturolosko
glediSte zagadenja rijeke Yamune. U Indiji interpretacija i znacenje pojma 'zagadenje' (engl.
pollution) razlikuje se od onih na Zapadu. U religijskom diskursu $to se ti¢e rijeke Yamune i
njenog oneciS¢enja dva su osnovna seta tumacenja; a to su zagadenje (engl. pollution) i ¢isto¢a
(engl. purity) (Haberman 2006:131). Prvo tumacenje odnosi se na fizicke uvjete i stanje rijeke;
zagadivaci sadrze tvari koje doprinose ,prljavstini (gandagi) rijeke. U tom kontekstu
prepoznata je razlika izmedu Cistog (saph ili svaccha) i prljavog (ganda ili asvaccha). Takvo

tumacenje otprilike je izjednacCeno sa zapadnjackim pogledom na zagadenje u smislu 'prljanja’

4 Legal Rights to Rivers: Emerging Trend“ https://blog.ipleaders.in/legal-rights-to-rivers-emerging-trend/
(22.1.2022.)
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prirodnog okolisa zagadiva¢ima. Trenutno prisutna u Indijskom diskursu jest rije¢ pradushan,
hindi verzija rije¢i za zagadenje koja je analogna gandagi (Haberman 2006:132). Drugo
tumacenje ima vise veze s duhovnom naravi rijeke, iako duhovna dimenzija moze i ne mora
ukljucivati fizicki oblik. Taj set tumacenja suprotstavlja duhovnu interpretaciju ideja (engl.
purity) svetosti rijeke (pavitra/sveto ili shuddha/¢isto) i (engl. impurity) nesvetosti rijeke
(apavitra/nesveto ili ashuddha/necisto). To glediSte odnosi se vise na transcendentnu pojavu
rijeke. Sto znaéi, rijeka u hinduisti¢koj Indiji moze biti prljava (gandi) i zagadena (pradushit)
ali i dalje sveta (pavitra/sveta) (ibid).

Krajolik Indije i njen ekosistem, kao i mnogo drugih na kugli zemaljskoj privrzeni su
svojim tradicijama i kulturnim i vjerskim praksama. Neki od tih krajolika smatrani su svetima.
Centar za edukaciju o okoliSu baziran u Indijskom gradu Chennai, podrzan i financiran od
Ministarstva okoliS$a, Suma 1 klimatskih promjena Indijske Vlade, sastavio je iscrpnu listu svetih
mjesta, planina, biljaka, pec¢ina, Zivotinja, vrtova, rijeka, hodoga$¢a, Suma, ak i sjemenki.*
Vecina rijeka, jezera, i drugih vodenih tijela u Indiji povezivane su jo$ od davnih vremena s
panteonom bozZanstava kao $to je ve¢ mnogo puta istaknuto u ovom radu. Religije mogu na
alternativne na¢ine simboli¢ki pripisati prirodnim elementima raznovrsna filozofska, kulturna,
moralna i duhovna znacenja $to je vidljivo na primjerima velikih rijeka poput Ganges i Yamune

koje su simbolicki prikaz bogova, Stovane od drevnih vremena (Mahendra 2019).

Jednako, u neku ruku ideja ekoloske pravne osobnosti i dodjeljivanja statusa ,,Zzivog
bica“ prirodnim entitetima bliska je 1 svojstvena indijskoj kulturi, jer su njeni prirodni sistemi
Stovani od drevnih vremena. Takoder, sveprisutna uporaba pojma ,,Majka Zemlja* najceSce je
opée mjesto antropomorfizacije prirode (Tam et al. 2013:514). Gledanje ne-ljudskog agensa
kao ljudskog ne samo da podrazumijeva pripisivanje osobina sli¢nih ¢ovjeku, ve¢ povlaci za
sobom ¢in moralnog djelovanja. Svijest, namjera, Zelja 1 Zaljenje, vrste su ljudskih osjecaja koji
transformiraju ne-ljudske agense u moralne agense. Stoga, nije slucajno da se ekolozi pozivaju
na ,,Majku Zemlju* ¢ime prizivaju da je tako 1 tretiramo. Medutim, nekada obilan okoli§ nase
Majke, potisnut je sada ljudskom dominacijom. Monetarne vrijednosti koje ljudi steknu od
ekosistema uvelike su prikrivene i neprijavljene, primjerice, rijeka ¢e pruziti usluge vode za
¢iS¢enje, kuhanje 1 pi¢e koje imaju dodanu trZiSnu 1 ekonomsku vrijednost (Mahendra 2019.).

No, one nemjerljive, pripojene vrijednosti rijeke su primjerice kulturne usluge u obliku ljudskih

%0 CPREEC (C.P.R. Environmental Education Centre) — ENVIS (Environmental Information System) Resource
Partner on Conservation of Ecological Heritage and Sacred sites of India https://cpreec.org/cpreec-envis/
(20.1.2022.)

65



sentimenta, zatim pomoc¢ne usluge jer ¢e rijeka pomo¢i reciklirati pitku vodu, i na Kraju
regulirajuce usluge jer Ce rijeka odrzavati razine podzemnih voda (ibid). Kada bi ljudi poceli
razumjeti i shvacati ozbiljnost cjelokupne situacije i ugroze u koju smo se doveli, te istog trena
poceli djelovati u skladu s time na sve moguce nacine kroz potpunu ekonomsku, industrijsku,
drustvenu 1 politicku reformu izbjegli bismo strasne posljedice prouzrokovane nasim
aktivnostima. Priroda moze imati glas, smatra Mahendra, samo ako su joj dana prava legalnog
entiteta, 1 upravo se za to ideja ekoloske pravne osobnosti zalaze, unato¢ svim nedostacima u
njenoj primjeni.

Medutim evolucija razvitka ideja, zakona i tehnologija spor je i vrlo postepen proces.
Analogija koju koristi Boyd pojasnjavajuci taj proces vrlo slikovito jest teorija isprekidane
ravnoteze ilustriraju¢i dug proces uskladivanja potreban za adaptaciju i primjenu (Boyd
2017:28). Teorija isprekidane ravnoteze® kao znanstveni pojam u prirodnim znanostima
pojavila se sedamdesetih godina proslog stolje¢a od paleontologa Goulda i Eldridgea kao jedna
od teorija evolucije zZivog svijeta, kao svojevrsna suprotnost od gradualizma; evolucionistickog
koncepta 1 stajaliSta prema kojem se evolucijske promjene odvijaju postupno i jednoli¢no
tijekom duljeg razdoblja (Eldredge 1 Gould 1972:115). Po teoriji isprekidane ravnoteZe
evolucijske promjene ne dogadaju se postupno, ve¢ radikalno nakon dugih razdoblja stagnacije,
Sto mozda pruza Siru sliku o pomalo neshva¢enom prirodnom procesu evolucije donoseci
premisu da veliku ulogu u morfologiji vrsta ima utjecaj okolisa, a ne samo prirodna selekcija.
Boyd u svom djelu ,,The Rights of Nature: A Legal Revolution that Could Save the World*
(Boyd 2017:30) prenosi to u kontekst evolucije razvitka ideja, zakona, tehnologija i zivota
samog primjerom geoloske linije rasjeda u kojem se dvije Zemljine tektonske ploce preklapaju
(ibid). Otkada su svi kontinenti ujedinjeni u jednu veliku kopnenu masu, tektonske plo¢e su u
stalnom kretanju, medutim micu se vrlo polako, micale bi se i brze, ali su stalno druge ploce na
putu, stoga se pomicu svega nekoliko centimetara svake godine. Desetlje¢ima, stolje¢ima i
tisu¢lje¢ima stvara se pritisak koji ¢e dovesti do prijelomne tocke, ploCe ¢e se okrznuti 1 zemlja
potresti. Jednak je proces sa znanos$¢u, zakonima i kulturom (ibid). Nove ideje bore s protiv
postojeéeg ustajalog stanja. Nekolicina angaziranih vr$i pritisak koriste¢i sva zakonska
sredstva, nailazi na neodobravanje, kaznjavanje, ponekad i smrt. No, ipak s vremenom se
paradigme 1 vrijednosti mijenjaju, a znanost moze imati veliku ulogu u tim promjenama.

Proteklih pedesetak godina znanost je doprinijela mnogim otkri¢ima o inteligenciji, emocijama

51 teorija prema kojoj se evolucija odvija tijekom veoma dugih razdoblja bez ikakvih morfoloskih promjena, koja
se povremeno prekidaju vrlo brzim i1 naglim promjenama uz uspostavu novoga stabilnog oblika“
http://struna.ihjj.hr/naziv/teorija-isprekidane-ravnoteze/26191/ (17.1.2022.)
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1 kulturama drugih Zivotinjskih vrsta, kao 1 medupovezanosti ekosistema i ljudskog utjecaja na
taj sistem. Svi ti procesi i znanja postepeno utjecu na ljudska vjerovanja oblikujuéi nase
vrijednosti u odnosu na Zemlju i druge vrste, stvara se jedna odredena osvijeStenost o Stetnosti
covjeka po prirodni svijet, njegovoj okrutnosti prema zivotinjama i ¢injenici da mnoge vrste
izumiru brze nego ikada do sada. Nas odnos s jedinim planetom koji nastanjujemo kompleksan
je jer ga paralelno eksploatiramo, ali i Stitimo. Jureé¢i za beskona¢nim ekonomskim rastom,
mislec¢i da smo superiorna vrsta koja ima vlasnistvo i pravo upravljanja nad prirodnim resursima
onemogucava se adekvatna zastita okolisa. Ljudska vrsta bioloski ovisi o ekosistemu; stabilnoj
klimu, vodi, zraku i hrani. Potreban je novi pristup temeljen na ekologiji i etici, potrebni su novi
zakoni i djela koji ¢e pratiti ,.evoluciju nasih vrijednosti (ibid). Covjek je dio prirode i
(medu)ovisi o prirodi. Znanost je to potvrdila i dokazala, sada se jo$ ta znanja i spoznaje trebaju

umreziti sa zakonima, institucijama, ekonomijama, ponasanjima i kulturama (ibid).
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6. ZAKLJUCAK

U ovom radu nastojala sam otkriti moze li religija biti dio rjeSenja pri rjeSavanju problema
ekoloske krize u konceptualizaciji i interakciji s prirodnim okoliSem. Hinduizam se pokazao
viSe kao ortopraksna religija, u kojoj je vjerovanje manje vazno od same prakse i vrSenja obreda.
Stoga se devocijska ekologija kroz obredno Stovanje rijeke personaliziranog bozjeg oblika
pokazala kao snazan motivacijski pokreta¢ vjernika prema u¢inkovitom okoliSnom aktivizmu.
Jedan od analognih oblika zastite okoliSa i prirode na zakonskoj razini, koji na institucionalnim
strukturama moze biti konkretniji katalizator promjene jest pravni postupak ekoloske pravne
osobnosti. Tim postupkom sudski dodijeljena ljudska prava prirodnom entitetu osiguravaju
odgovarajuce skrbnike kao zastupnike 1 medijatore u zastiti od pretjerane eksploatacije. U oba
slu¢aja, antropomorfizacijom okoliSa doprinosi se njegovom ocuvanju. U sluéaju devocijske
ekologije na viSe osobnoj razini, a u slucaju ekoloske pravne osobnosti na vise zakonodavnim

razinama izjednacavanjem prava prirode s onima ljudskima.

Naslanjajuci se na dva dominantna nacina percipiranja i postupanja s okoliSem koje je iznio
Coeckelbergh unutar okvira discipline antropologije okoliSa; objektivisti¢ko-tehnoznanstvenog
i subjektivisticko-romanti¢nog mogu¢ je prikaz i usporedba s dvama oblicima zastite okolisa
prezentiranima u ovom radu. Objektivisticko-tehnoznanstveni pristup koji je fokusiran na
ljudske ciljeve i vrijednosti blizi je zapadnom antropocentricnom modelu pristupa zastiti
okoliSa motiviranom strahom od katastrofe po ljude, poput pravnog oblika zaStite okoliSa
dodjeljivanja ekoloske pravne osobnosti u kojem Sticeni prirodni entitet stjee ljudska prava.
Iako se ovim pristupom pokuSava napustiti antropocentri¢ni pristup zastiti okoliSa po kojem se
priroda i okoli$ ne Stite samo zbog njihove koristi za ljude, ve¢ zbog intrinzi¢ne vrijednosti koje
priroda ima sama po sebi, Cinjenica je da ovim pravnim postupkom nadgledne institucije
postavljaju odredene osobe u poziciju povjerenika i zakonskih skrbnika, Sto ¢esto dovodi do
sukoba interesa izmedu Sti¢enog subjekta i interesa drzave u kojoj se nalazi. U vecini slucajeva
drzava ¢e se odluciti za ekonomski rast, pretvarajuci prirodne usluge u robe komodificirajuci
th. Dok je s druge strane subjektivisticko-romanti¢ni pristup viSe osoban stoga analogan
devocijskoj ekologiji koja daje naglasak na subjektivan osjecaj posvecenika. Devocijska
ekologija oblik je religijskog environmentalizma prisutnog i nastalog na Indijskom
potkontinentu koji stavlja naglasak na osobnu praksu, fokus na sebe i uzu obitelj, vise je
individualisticki. Prisutna je usmjerenost na rijeku kao prirodni subjekt, na ideju
medupovezanosti koja priziva ekocentrizam i zastitu prirode zbog njene intrinzi¢ne vrijednosti

1 kulturoloskog znacaja koji ima za svoje posvecenike. Pripisivanjem ljudskih osobina i djela
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prirodnim entitetima, tj. svojim bogovima, vjernici se povezuju s njima, a to u svojoj srzi potice
konzervacionisticko ponasanje, te produbljuje odnos ¢ovjek — priroda. Oba su pristupa u sustini
viSe ili manje antropocentri¢na, jer unutar jednog i drugog, okoli§ dozivljavamo kao nesto izvan
nas, u relacijama ,,subjekta‘ i ,,objekta romantizirajuéi ga ili objektificiraju¢i. Romanti¢no bi
trebalo biti antiteza tehnoznanstvenom, ali zapravo imaju podosta zajedni¢kog. Stvarajuéi
distinkciju izmedu okoliSa kao neceg Sto mora biti transformirano ili je samo idealizirano
gradimo odnos koji je sluc¢ajan i instrumentalan koristeci prirodu za postizanje nekih ciljeva ili
kao refleksiju na koji projiciramo neke naSe osjecaje, dok smo se zapravo otudili od nje

(Coeckelbergh 2017:108).

Medutim, u akademskim istrazivanjima pokazalo se da odnos religije i ekologije zasluzuje
kriti€¢ko proucavanje. Serija knjiga ,,Religije svijeta i ekologija“ od Tucker 1 Grim otvorilo je
mogucnost komunikacije izmedu znanstvenika razlicitih disciplina i mnogih nespojivih gledista
religije i ekologije (Jenkins i Chapple 2011:443). Nekoliko snaznih teza proizaslo je kako bi
sljedece: vjerski svjetonazori oblikuju naSe ponasSanje u okoliSu, 1 globalna okoli$na kriza
reprezentacija je (i) vjerske krize. Stoga, znanstvenici nose odgovornost preispitivanja vjerskih
tradicija koje bi mogle doprinijeti i pripojiti se ekoloskim idejama potrebnim za razvoj
odrzivijih svjetonazora (ibid). Time se potvrduje 1 dalje rastvara istrazivacko podrucje u kojem
religija moze doprinijeti visokom ekoloskom znacaju, no ne smije se izostaviti potrebna
transformacija ekoloskih ideja (ibid). Pritom i dalje ostaje jedan od najvecih izazova
suvremenih religijskih praksi, a taj je kako reagirati na ekolosku krizu koja je izmedu ostalog
posljedica materijalizma, sekularizacije i industrijalizacije suvremenog drustva, na §to je Zapad
poprilicno utjecao (Sponsel 2021:979). Znanstvenica i ekoloSka aktivistica Vandana Shiva
smatra kako bi se ¢ovjecanstvo trebalo usmjeriti prema ,,zemaljskoj demokraciji* ukorijenjenoj
u konceptu vasudhaiva kutumbakam hinduistickih tekstova koji znaci ,,Svijet je jedna obitelj i
sva bi¢a imaju jednaka prava na uzdrzavanje kroz zemaljske darove.* Pretpostavka oskudice 1
kompetitivnosti idu ruku pod ruku, priroda stvara obilje. Ljudska bic¢a sudjeluju u stvaranju
obilja medusobom prema prirodnim zakonitostima. Mi nismo odvojeni od prirode, i priroda
nije djeljiva. Sve je medupovezano. Komodifikacijom i ograni¢avanjem pristupa resursima,
umanjujuéi ljudska prava gradimo sistem koji velica individualizam 1 ego istiskujuc¢i empatiju
1 kolektivizam. Znanost danas otkriva kako suradnja oblikuje evoluciju jednako, ako ne i vise
nego kompetitivnost. Od molekula u stanici do organizama, ekosistemi i planet u cjelini,

kooperativnost 1 uzajamnost organizirajuci je princip zivota.
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8. NASLOV, SAZETAK RADA I KLJUCNE RIJECI

Title: The sacred landscape in the context of modernity, pollution and environmental protection

on the example of the Yamuna river in Northern India

Summary: The aim of this graduate work is to confront the traditional importance of a
pilgrimage site in India, such as the Yamuna river with the exploitative influences of galloping
industrialization and urbanization that transforms and contaminates a sacralised environment.
The thesis will present the theological understanding of the Yamuna river, her religious
significance, mythology and rituals with the consequences that modern economic activities
have on the river. Two types of environmental protection applied on the Yamuna river will be
elaborated; devotional ecology as a religious approach, and environmental personhood as an
analogous effort within the legislative context. Initiatives to preserve the Yamuna River will be
examined through the subdisciplines of religion and ecology, religious environmentalism and
environmental anthropology. The work will explore ways of responding to such a dissonant
attitude toward the place that is both sacred and polluted in the process of transformation.
Ethnographic material consists of scientific material, archives and media sources.

Key words: religious environmentalism, Yamuna river, devotional ecology, environmental

personhood

Sazetak: Cilj ovog diplomskog rada jest suociti tradicionalnu vaznost mjesta hodocaséa u
Indiji, kao Sto je rijeka Yamuna s eksploatacijskim utjecajima galopirajuce industrijalizacije i
urbanizacije koja transformira i onecisc¢uje krajolik svetog mjesta. Propitat ¢e se teoloski i
vjerski znacaj rijeke, te mitologija i obredi usporedno s posljedicama suvremenih ekonomskih
aktivnosti na rijeku. Razradit ¢e se dva oblika zastita okolisa primijenjena na rijeci Yamuni;
devocijska ekologija kao religijski pristup, te ekoloSka pravna osobnost kao analogni oblik
unutar zakonodavnog konteksta. Inicijative za ocuvanje rijeke Yamune razmotrit c¢e se kroz
poddiscipline antropologije okolisa, religije i ekologije, te religijskog environmentalizma.
Kulturoloskim i ekolosSkim interpretacijama istrazit ¢e se reakcije na takav disonantan stav
prema necem Sto je istovremeno sveto i zagadeno. Etnografska grada sastoji ¢e se od strucnih,

arhivskih i medijskih izvora.

Kljuéne rijeci: religijski environmentalizam, rijeka Yamuna, devocijska ekologija, ekoloSka

pravna osobnost
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