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Esipuhe


64 jooginin temppeli, Hirapur, 2020.


Pieni temppeli nököttää vihreiden peltojen reunamilla. Temppelin kivimuurit ovat matalat eikä sillä ole kattoa. Sisäänkäynti on niin ahdas, että siitä mahtuu kulkemaan vain yksi ihminen kerrallaan. Kun astun sisäpihalle, tuntuu siltä, että olen saapunut jonkinlaiseen eri aikakaudella elävään, erilaisella tavalla värähtelevään tilaan. Muu maailma on jäänyt kauas.


Seinämuurin syvennyksistä temppeliin tulijaa katselevat kiviset jooginipatsaat. Joogineilla on kapea vyötärö ja pyöreät rinnat, ja heillä on kumppaneinaan eläimiä. Jotkut jooginit näyttävät tyyniltä, jotkut hymyilevät, jotkut vaikuttavat salaperäisiltä ja joidenkin ilmeet näyttävät yksinkertaisesti hurjilta. Jotkut tanssivat.


Joogini-sanalla tarkoitetaan yleensä joogaa harjoittavaa naista, mutta tämän keskiaikaisen temppelin jooginit olivat eräänlaisia jumalattaria, joiden ympärille kehittyi oma kulttinsa. Joogineilla uskottiin olevan yliluonnollisia voimia, ja itäisessä Intiassa joogineille rakennettiin useita temppeleitä. Hirapurin 64 jooginin temppeli rakennettiin 800-luvulla, kun jooginikultti eli kulta-aikaansa. Kerrotaan, että täällä on aikanaan järjestetty yöllisiä kokoontumisia, joissa on juotu viiniä, syöty lihaa ja tehty monenlaisia tantran harjoituksia.


Jooginien ohi kulkiessani tunnen niskassani ja selässäni kevyen tuulenvireen, vaikka aamu on täysin tyyni. Tuntuu siltä, kuin joku kutittaisi selkääni höyhenellä, mutta takanani ei ole ketään. Olen temppelissä yksin, seuranani vain kiviset jooginit.


***


Tämä kirja sai alkunsa perinpohjaisesta kyllästymisestä pyhiin miehiin.


Joogapiireissä on kuohunut viime vuosikymmenen aikana, kun joogaguru toisensa jälkeen on pudonnut jalustaltaan erilaisten skandaalien takia. Pyhistä korkeuksistaan on romahtanut paitsi intialaisia guruja myös länsimaisia joogaopettajia, kun lukemattomat naiset ovat kertoneet joogasaleissa tapahtuneesta ahdistelusta ja häirinnästä tai asemaansa väärinkäyttäneistä opettajista. Samalla monet joogaa harjoittavat naiset ovat pohtineet naisten asemaa nykyisessä joogakulttuurissa ja joogan historiassa.


Nähtyäni tarpeeksi monta guruskandaalia, joista yksi tapahtui yli 20 vuotta harjoittamassani astangajoogassa, en jaksanut lukea enää yhtään kirjaa, jossa pääosassa ovat pyhät miehet ja naisille jää sivuosa – jos sitäkään. En jaksanut perehtyä miesten kirjoittamiin joogateksteihin enkä kuunnella pönöttävien pyhien miesten oppeja. Ja kun itse dalai-lama sitten vuonna 2019 sanoi, että jos hänen seuraajansa olisi nainen, tämän tulisi olla hyvännäköinen(1), oli kärsivällisyyteni ja arvostukseni hölmöileviä pyhiä miehiä kohtaan loppunut viimeistä pisaraa myöten.


Päätin lähteä jälleen kerran Intiaan, tällä kerralla etsimään pyhiä naisia: naisguruja, jumalattaria ja joogineja. Aloin tutkia naisten henkisiä traditioita ja etsiä naisia joogan historiankirjoista. Aloin miettiä, onko se, mitä tiedämme joogan historiasta, sittenkin vain osa totuutta. Entä jos jooginit, naisgurut ja pyhät naiset ovat yhtä tärkeitä joogan tarinassa kuin joogit, miesgurut ja pyhät miehet?


Minua oli jo pitkään kiehtonut intialaisten traditioiden käsitys feminiinisestä jumaluudesta ja erityisesti shaktista eli maailmankaikkeuden luovasta energiasta ja Jumalattaren voimasta. Asuessani Intiassa 2000-luvun puolivälissä vierailin monissa jumalatartemppeleissä, joissa näin, kuinka Jumalatar ilmestyy lukemattomissa eri muodoissa. Jumalattaret ovat kauniita, hyväntahtoisia ja armollisia, mutta myös urheita, voitokkaita ja joskus jopa verenhimoisia. Kristinuskossa ja muissa ns. abrahamilaisissa uskonnoissa Jumala on mies, jolla ei ole puolisoa ja jonka poika syntyi neitsyestä; yksinäinen auktoriteetti, joka ylhäältä taivaasta katselee alaspäin meitä maan päällä synnissä rypeviä ihmisparkoja. Intiassa taas jumalattaret ovat hyvinkin maanläheisiä ja ominaisuuksiltaan jopa inhimillisiä, ja he ovat jo vuosituhansia olleet oleellinen osa sekä virallista hindulaista mytologiaa että kansanuskon perinteitä.


Olin suunnitellut kirjaa Intian jumalatartemppeleistä ja jumalatarkulteista jo vuosien ajan, mutta kirjan toteutumista hidasti aina se, että minun haluttiin kirjoittavan kirjoja, joita en halunnut kirjoittaa, ja toisaalta kukaan ei halunnut julkaista sitä kirjaa, jonka itse oikeasti halusin kirjoittaa. Ajatus jumalattarista ja joogineista ei kuitenkaan jättänyt rauhaan, ja apurahojen ansiosta pystyin vihdoin aloittamaan kirjoittamisen ilman kustannussopimusta. Lopulta kustansin kirjan itse. Tässä siis on se kirja, jonka halusin aina kirjoittaa, vaikka kukaan ei halunnutkaan sitä kustantaa.


Jooginien jäljillä ei suinkaan ole akateeminen tutkimus, vaan sisältää omia matkakertomuksia, tutkimustietoa, kokemuksia, näkemyksiä ja sekä myyttisiä että todellisia henkilöitä. Lähdekirjallisuus löytyy kirjan lopusta ja sisältää sekä tutkimuksia että muita tekstejä, eikä lähteitä ole valittu erityisen objektiivisesti vaan sen perusteella, mikä minua itseäni on innostanut ja auttanut matkustaessani ympäri Intiaa pyhiinvaelluksilla ja retkillä shaktipithoille, jumalatarten palvontapaikoille tai voimapaikoille. Historialliset faktat (esimerkiksi tekstien arvioidut kirjoittamisajat tai temppelien rakentamisvuodet) perustuvat yleisesti hyväksyttyihin arvioihin. Toisaalta intialaisten tutkijoiden ja länsimaisten tutkijoiden arviot esimerkiksi joogaa käsittelevien tekstien iästä eroavat usein toisistaan melkoisesti. Osa kirjasta perustuu vuosien joogaopintoihin, intialaisen mytologian lukemiseen ja intialaisen filosofian opintoihin sekä moniin vierailuihin Intian jumalatartemppeleissä viime 20 vuoden aikana. Osa perustuu alkuvuodesta 2020 juuri ennen koronapandemiaa tehtyyn tutkimus- ja pyhiinvaellusmatkaan.


Tämä on kirja jumalattarista, joogineista, pyhiinvaelluksista, naisguruista, naismystikoista ja naisista joogan historiassa. Tämä on matkakirja Jumalattaren voimapaikoille Intiassa, ja kirja niille joogaa harjoittaville naisille, jotka minun laillani ovat kyllästyneet tarinoihin pyhistä miehistä. Kirjassa mietitään myös, millainen joogan tarina olisi, jos pääosassa eivät olisikaan joogit vaan jooginit, ja kysytään, onko naisten jooga ollut erilaista kuin miesten jooga. Kirjan loppuosassa mietitään, tarvitsevatko naiset (kuten viime vuosina on ehdotettu) kokonaan oman joogansa.


Olen saanut tähän kirjaprojektiin apurahaa Suomen tietokirjailijat ry:ltä sekä Taiteen edistämiskeskukselta. Matkaan Kalkutan Kali-temppeleihin ja Odishan jooginitemppeleihin sain matka-apurahaa Suomen tietokirjailijat ry:ltä.


Kirjoitusasusta: Jumalatar kirjoitetaan kirjassa toisinaan isolla ja toisinaan pienellä alkukirjaimella. Kun jumalatar on kirjoitettu pienellä, viitataan erilaisiin jumalattariin (esimerkiksi Durga tai Lakshmi) tai jumalattarien erilaisiin muotoihin. Kun taas Jumalatar kirjoitetaan isolla alkukirjaimella, viitataan kaiken takana olevaan Suureen Jumalattareen.Shakti on kirjoitettu isolla alkukirjaimella silloin, kun viitataan Suureen Jumalattareen tai Shivan puolisoon, ja pienellä alkukirjaimella silloin, kun shaktilla tarkoitetaan yksinkertaisesti voimaa tai energiaa.


Sanskritinkieliset sanat on kirjoitettu lukemisen ja painamisen helpottamiseksi enimmäkseen ilman tarkkeita, mutta joidenkin termien ja nimien sanskritinkieliset versiot löytyvät sanastosta kirjan lopusta.




1. Jumalattaren juhla


2005: Chamundeswarin temppeli, Mysore


Oli lokakuu 2005, ja olin vain joitakin päiviä aiemmin tullut ensimmäisen kerran Mysoreen, Etelä-Intian Karnatakan osavaltioon, opiskelemaan astangajoogaa. Seisoin kirkkaana, aurinkoisena lauantaiaamuna muutaman muun länsimaisen joogaopiskelijan kanssa Chamundi-kukkulan huipulla Mysoren kaupungin liepeillä. Olimme tulleet vierailemaan Mysoren suojelijajumalattaren Chamundeswarin temppelissä, ja pieni joukkomme oli saman tien houkutellut ympärilleen erilaisia kauppiaita: nuoria poikia, jotka tarjosivat epävirallisia matkaoppaan palveluja, kukkakauppiaita keltaisten, valkoisten ja oranssinväristen kukkaköynnösten täyttämine koreineen, jumalatarten kuvien ja muovisten matkamuistojen kauppiaita sekä runsaasti kerjäläisiä.


Chamundeswari-jumalattaren temppelirakennuksen kattotorni kohosi auringon hohteessa pilvettömälle siniselle taivaalle. Temppelin ovella kiemurteli pitkältä näyttävä jono – tosin vuosia myöhemmin, jonotettuani intialaisissa temppeleissä joskus tuntikausia, ymmärsin, että tuona aamuna ovella kiemurrellut ihmisvirta oli vielä vaatimaton esimerkki intialaisesta temppelijonottamisesta. Naiset olivat pukeutuneet värikkäisiin perinteisiin sareihin ja koristelleet tummat hiuksensa makeasti tuoksuvilla jasmiininkukilla, ja miehet olivat pyhävaatteissaan. Temppeliin jonottajat kantoivat käsissään kukkia, pieniä keltaisia banaaneja ja ruskeita kookospähkinöitä lahjaksi Chamundeswarille. Apinat kiipeilivät temppelin seiniä koristavien veistosten ja kuvien keskellä, pyörivät avoimen oven ympärillä ja yrittävät varastaa banaaneja vieraiden koreista.


Oli alkamassa Navratri, Jumalattaren juhla. Navratri (nava = yhdeksän, ratri = yö) on yhdeksän yötä kestävä festivaali, joka juhlistaa jumalatar Durgaa hänen yhdeksässä eri muodossaan (Navdurga). Mysoressa Durga tunnetaan nimellä Chamundeswari. Durga on voittoisa ja voimakas jumalatar, joka ratsastaa tiikerillä ja jonka taisteluja maailmankaikkeuden tasapainoa uhkaavia asuroita (jumalia vastustavia olentoja) vastaan kuvataan seikkaperäisesti Devimahatmyamissa, noin 400- tai 500-luvulta peräisin olevassa sanskritinkielisessä Jumalattaren ylistyksessä.


Yksi Durgan lempinimistä on Mahishasuramardini eli Mahisha-asuran surmaaja. Kerrotaan, että Durga leikkasi vesipuhvelin hahmon ottaneen asura-armeijan päällikön pään irti juuri täällä Chamundi-kukkulalla, jolla tänä päivänä kohoaa Chamundeswarin temppeli. Mysoren kaupunki on saanut nimensä myyttisen taistelun mukaan; alun perin Mahishooruksi kutsutusta paikasta tuli aikanaan Mysore, ja kaupungin nimi on sittemmin muutettu paikalliselle kannadan kielelle ja on nyt virallisesti Mysuru. Chamundeswari-jumalatar on vuosisatoja ollut Mysoren suojelusjumalatar ja alueen hallitsijoiden suojelija. Kun jumalattaren voittoa Mahishasurasta juhlistetaan Navratrin yhdeksän yön jälkeisenä kymmenentenä päivänä Dasara-juhlassa, Chamundeswarin patsasta kuljetetaan kaupungin halki elefantin selässä juhlallisessa kulkueessa.


Vuodessa on oikeastaan neljä Navratria, mutta niistä suurin juhla on syksyn Sharad Navratri. Sen aikana kiitetään Durgan yhdeksää eri muotoa, jotka ovat nimiltään Shailaputri, Brahmacharini, Chandraghanta, Kushmanda, Skandamata, Katyayani, Kalratri, Mahagauri ja Siddhidatri. Jokaiselle jumalattarelle on omat mantransa ja värinsä, ja jokaiselle päivälle on omat rituaalinsa. Monet paastoavat festivaalin aikana.


Jumalatarjuhlaa varten rakennetaan mm. savesta, bambusta, puusta ja kankaasta Durgaa esittäviä patsaita, jotka pystytetään kaduille juhlan ajaksi. Tämä perinne on erityisen suosittu varsinkin Länsi-Bengalissa, jossa syksyn jumalatarjuhla kulkee nimellä Durga puja. Esimerkiksi Kalkutassa järjestetään vuosittain kilpailuja parhaasta Durgan patsaasta. Festivaalin lopuksi Durgan kuvat ja patsaat kannetaan jokeen, mereen tai muuhun vesistöön. Tälle perinteelle löytyy tausta myös länsibengalilaisesta arkielämästä. Kun nuori nainen avioituu, hän yleensä muuttaa miehensä perheen luo. Bengalilaiset tytöt ovat ainakin aiemmin saattaneet avioitua ja jättää synnyinkotinsa hyvinkin nuorena, ja laulut ja runot kertovatkin lapsuudenkotiaan ikävöivistä nuorista vaimoista, joiden elämä vieraassa paikassa appivanhempien käskyläisenä on vaikeaa. Kerran vuodessa Durga pujan aikana tytär saapuu oman perheensä luo, jolloin perhe hemmottelee tyttöä ja pitää hänestä huolta, kunnes tytär joutuu taas palaamaan aviomiehensä ja appivanhempiensa kotiin. Kun Durga pujan ajaksi valmistetut patsaat kannetaan jokeen tai mereen festivaalin päätteeksi, niille jätetään hyvästit kuin tyttärelle, joka vuotuisen vierailunsa jälkeen lähtee taas miehensä luokse.


***


Tuona lokakuisena aamuna Mysoren Chamundeswarin temppelin sisällä oli melkoinen ruuhka, ja hikoileva väkijoukko tungeksi kohti temppelin sisintä osaa, missä Chamundeswarin patsas (murti) sijaitsee. Patsaan edessä häärivät lannevaatteisiin pukeutuneet papit, joiden paljasta yläruumista koristi olkapäältä vatsan yli ja selän takaa kiertävä nyöri merkkinä siitä, että he kuuluvat bramiinikastiin. Papit ottivat vastaan vierailijoiden hedelmäkoreja, veivät ne jumalattaren patsaan eteen ja särkivät kookospähkinöitä paiskaamalla ne kivilattiaan. Kymmenet kädet ojentuivat kohti papin pitelemää tarjotinta, jolla paloi pyhä tuli; kädet vietiin ensin tulen ylle, sitten kasvoille ja koskettamaan silmiä ja sydänalaa. Temppelivieraat työnsivät tarjottimelle seteleitä ja kolikoita, ja papit jakoivat vieraille prasadia – siunattuja kukkia ja palasia rikotuista kookospähkinöistä.


Kun pysähdyin yhden papin eteen, hän kastoi peukalonsa punaiseen kumkum-jauheeseen ja painoi sillä merkin otsaani. Papin peukalon koskettaessa otsaani tunsin voimakkaan, sähköiskun kaltaisen tuntemuksen, joka kulki otsastani kulmakarvojen välistä alapäin selkärankaa pitkin ja sekunnin tai kahden ajaksi sähköisti kehoni.


Vilkaisin ympärilleni. Silkkisareihin pukeutuneet naiset ja pyhävaatteisiinsa sonnustautuneet miehet tungeksivat kohti temppelin sisintä ja ojentelivat käsiään kohti pyhää tulta, puheensorina ja hälinä jatkuivat niin kuin mitään erikoista ei olisi tapahtunut, ja pappi oli jo siirtynyt seuraavan temppelivieraan eteen. Joogaopiskelijakaverini luovivat ympäröivässä tungoksessa. Kukaan muu ei näyttänyt saaneen mitään sähköiskua tai jos olikin saanut sellaisen, ei ilmeisesti pitänyt sitä mitenkään merkillisenä tapahtumana. Kukaan joogakavereistani ei käytöksellään osoittanut, että olisi kokenut mitään tavallisesta poikkeavaa. Kaikki oli tapahtunut muutamassa sekunnissa. Kävelin muiden perässä ulos temppelistä takaisin aurinkoon. Nousimme taksiin ja ajoimme läheisen hotellin puutarhaan juomaan kahvia ja syömään suklaakakkua.


Arvelin itsekseni, että papilla oli varmasti ollut jonkinlaisia omituisia taikavoimia. Tiesin, että tuntemukseni oli aito, mutta kun kukaan muu pienestä seurueesta ei maininnut mitään sähköiskuista tai muistakaan kummallisista kokemuksista, en koskaan kertonut tapahtuneesta kenellekään.


Joku voisi arvella, että kuvittelin koko sähköiskun. Toinen kenties ehdottaisi, että papilla oli kämmenessään sähköiskuja antava laite. Kolmas ehkä väittäisi, että keksin koko jutun. Joku saattaisi kuitenkin uskoa, että temppelin papilla ei ollut sähköiskuja antavaa ihmelaitetta eikä edes taikavoimia, vaan energia, jonka tunsin Chamundeswarin patsaan äärellä, oli shakti: Jumalattaren voima.


Shakti: Jumalattaren voima


Shakti on maailmankaikkeuden luova voima. Shakti on synnyttänyt koko aineellisen maailman.


Joogan ja tantran käsityksen mukaan maailmankaikkeus on Shivan ja Shaktin, maskuliinisen ja feminiinisen, vuorovaikutusta. Maskuliinisella ja feminiinisellä ei tarkoiteta sukupuolirooleja, vaan Shiva on tietoisuus ja Shakti on energia. Shiva on maailmankaikkeus hiljaisessa, manifestoimattomassa ja staattisessa tilassa; Shakti on energia, joka synnyttää kaiken aineellisen. Shakti on se voima, joka liikuttaa Shivaa. Jumalatarta ylistävä hymni Soundarya-Lahari, jota pidetään eteläintialaisen pyhimyksen ja advaita vedanta -koulukunnan isän Adi Shankaran kirjoittamana, toteaa, että Shiva ei kykene edes liikahtamaan ilman Shaktia. Jokaisessa elävässä olennossa ilmenee sekä Shakti että Shiva, mutta Shakti tulee esille vahvemmin kaikessa feminiinisessä, kirjoittaa Ajit Mookerjee kirjassaan Kali: The Feminine Force (1).


Hindulaisuuden pääsuuntaukset jaetaan shaivismiin (Shivan seuraajiin), vaishnavismiin (Vishnun seuraajiin) ja shaktismiin tai shakta-traditioon eli Devin, Jumalattaren, seuraajiin. Jumalattarella on monia muotoja ja satoja nimiä. Tarinoissa ja taiteessa hindujumalattaret esitetään usein miespuolisonsa kanssa, jolloin jumalatar on kyseisen miesjumalan shakti eli hänen voimansa. Shaktalle, Jumalattaren seuraajalle, Jumalatar itse on omistautumisen ja palvonnan kohde.


Shakti on Jumalattaren voima, mutta shakta-traditiota voi seurata sukupuolesta riippumatta. Intiassa jumalattarien eteen polvistuvat niin omaa kyläjumalatarta runsaasta sadosta kiittävä maanviljelijämies kuin suurkaupungissa asuva keskiluokkainen uranainen, joka käy tiettyinä viikonpäivinä jumalatartemppelissä, tai kalkuttalainen vanhus, joka työmatkallaan pysähtyy kadunkulmassa olevan Kalin pyhäkön eteen, painaa päänsä ja liittää kätensä yhteen. Tiettyjen festivaalien, kuten Navratrin, aikana epäilemättä jokainen hindu käy jumalatartemppelissä.


Shaktipithat: Jumalattaren voiman paikat


Mysoren Chamundeswarin temppeli on rakennettu shaktipithalle, yhdelle Jumalattaren palvontapaikoista tai Jumalattarelle omistetuista pyhiinvaelluspaikoista. Shakti tarkoittaa voimaa ja pitha tarkoittaa paikkaa, joten shaktipithat ovat paikkoja, joissa on Jumalattaren voima. Niiden synnystä kerrotaan seuraavasti.


Shivan ensimmäisen vaimon, Satin, isä, Daksha, ei hyväksynyt tyttärensä aviomiestä, vaan paheksui tämän epäsovinnaisia tapoja ja ulkonäköä. Pitkätukkainen joogi, Shiva, vietti aikansa mietiskelemällä Himalajan vuoristossa normaalin yhteiskunnan ulkopuolella eikä ollut kiinnostunut sen puoleen uskonnollisista seremonioista kuin perhe-elämästäkään. Daksha järjesti yajnan, rituaalin, johon hän kutsui kaikki jumalat Shivaa ja Satia lukuun ottamatta. Sati kuitenkin ilmestyi isänsä seremoniaan kutsumattomana vieraana. Rituaalin aikana Satin isä arvosteli tytärtään ja Shivaa julkisesti, ja tästä loukkaantunut Sati teki itsemurhan hyppäämällä rituaalissa käytettyyn tuleen.


Satin kuoleman jälkeen surun murtama Shiva vaelsi ympäri maailmankaikkeutta kantaen vaimonsa ruumista. Shivan jatkuvasta surusta huolestuneiden jumalien pyynnöstä Vishnu-jumala käytti sudarshana chakraansa eli pyörivää kiekkoa, joka leikkasi Satin ruumiin osiin. Nuo osat putosivat eri puolille maata, ja paikoista, joihin ne putosivat, tuli shaktipithoja; voimapaikkoja ja Jumalattaren palvojien pyhiinvaelluskohteita, joihin on yleensä pystytetty myös jumalatartemppeli tai vähintäänkin pieni pyhäkkö.


Shaktipithojen määrä ja sijainti vaihtelevat hieman eri lähteissä, mutta yleensä mainitaan 51 shaktipithaa. Usein mainitaan myös 18 maha shaktipithaa eli suurta shaktipithaa, joihin putosivat Satin tärkeimmät ruumiinosat. Shaktipithat sijoittuvat eri puolille Etelä-Aasiaa, ja suurin osa niistä on Intiassa, mutta niitä on myös Nepalissa, Sri Lankassa, Tiibetissä, Bangladeshissa ja Pakistanissa.


Kaikkein merkittävimmät eli neljä adi shaktipithaa ovat: Bimala-temppeli (Jagannath-temppelin sisällä) Purissa, Odishassa. Tänne putosivat Satin jalat.


Taratarini-temppeli Berhampurissa, Odishassa. Tänne putosivat Satin rinnat. Kamakhya-temppeli Guwahatissa, Assamissa. Tänne putosi Satin yoni (sukuelin).


Kalighat, Kali-temppeli Kalkutassa, Länsi-Bengalissa. Tänne putosi Satin oikean jalan isovarvas. (Jotkut tekstit mainitsevat Kalighatin yhteydessä myös Satin kasvot.)


Sanotaan myös, että Satin eri puolille Intiaa pudonneet ruumiinosat ovat pyhittäneet koko Intian, ja että näin koko Intia on Jumalattaren keho.


Yleensä hindujen pyhiinvaelluspaikkoja kutsutaan termillä tirtha, mikä viittaa joen ylittämiseen. Tirthat ovat paikkoja, joissa voidaan siirtyä arkisesta maailmasta pyhään, ihmisten maailmasta jumalalliseen ulottuvuuteen tai tästä maailmasta tuonpuoleiseen.(2) Tirthat sijaitsevat esimerkiksi jokien yhtymäkohdissa, vuoristoissa, luolissa tai muilla luonnonpaikoilla, joita pidetään pyhinä. Usein nämä paikat yhdistetään tiettyyn hindujumalaan. Tällaisille pyhille paikoille tehdään pitkiäkin pyhiinvaelluksia, joiden aikana esimerkiksi kylvetään pyhän joen vedessä. Pyhiinvaellukset voivat olla fyysisesti vaativia ja sisältää vuorikiipeilyä tai pitkiä vaelluksia vaikeakulkuisessa maastossa.


Jumalattaren palvontapaikat kuitenkin tunnetaan nimellä pitha eikä tirtha. Pitha, paikka, viittaa ehkä siihen, miten jumalattaret ovat juurtuneet näihin paikkoihin. Kun tirtha viittaa siirtymiseen aineellisesta maailmasta toiseen ulottuvuuteen, pitha on paikka, joka on visusti tämän maailman maaperässä. Jumalattaret eivät ole kaukaisia taivaallisia olentoja, vaan he ovat sidoksissa paikkaan, jossa heitä palvotaan, ja tuossa paikassa itsessään on siinä asuvan jumalattaren voima. Jumalattaren paikka on siis tukevasti tässä maailmassa, ja hän vastaa sekä maan hedelmällisyydestä että seuraajiensa maallista elämää koskevista asioista ja heidän hyvinvoinnistaan maan päällä.(3)




2. Lyhyt katsaus jumalatarhistoriaan


Sri Mookambikan temppeli, Kollur, 2006.


Kollurin kylä on pieni, mutta se vilisee hindupyhiinvaeltajia. Pikkuiseen eteläintialaiseen kylään tuo kaukaisiakin vieraita Sri Mookambika -jumalattaren temppeli. Temppeli on satoja vuosia vanha, ja Jumalatarta on tällä seudulla palvottu tuhansia vuosia.


Kylän reunamilla kohoavat Länsi-Ghatien metsäiset, vihreät kukkulat, ja muutaman kymmenen kilometrin päässä aaltoilee Arabianmeri. Yksinkertaiset majatalot, vain kasvisruokaa tarjoavat ruokalat ja pyhiinvaellustarvikkeita myyvät vaatimattomat putiikit reunustavat Mookambikan temppelille vievää katua.


Temppelin sisäpihalla auringon paahtama kivilattia polttaa paljaiden jalkojen alla. Kuten aina, hindutemppeliin mennessä kengät jätetään ovelle, ja Mookambikan temppelissä on muitakin pukeutumissääntöjä: miesten on riisuttava paitansa ja astuttava temppelin sisimpään osaan ylävartalo paljaana. Temppelin pyhimmässä osassa on jyotirlinga, Shiva-jumalan symboli, mutta tässä jyotirlingassa ovat läsnä sekä Shiva että Shakti. Jyotirlingan halki kulkee kultainen viiva, joka jakaa sen kahteen osaan; toinen puoli edustaa kolmea pääjumalaa (trimurti) eli Brahmaa, Shivaa ja Vishnua, kun taas toinen puoli edustaa kolmea pääjumalatarta eli Parvatia, Lakshmia ja Saraswatia. Sanotaan, että nämä kolme jumalatarta, tridevi, yhdistyvät jumalatar Mookambikassa.


Tässä kylässä metsäisten kukkuloiden juurella on aivan oma tunnelmansa, ja se on hyvin erilainen tunnelma kuin suurissa hindujumalien temppelikomplekseissa ja Pohjois-Intian mahtavissa temppelikaupungeissa. Kenties se on jonkinlainen jumalattaren kosketus.


Jumalattaria on palvottu ja kunnioitettu Etelä-Intiassa jo vuosituhansia. Eteläintialaisella maaseudulla paikallisten kyläjumalattarien perinne on jatkunut tauotta silloinkin, kun pohjoisessa ovat vaihtuneet hallitsijat, kulttuurit ja uskonnot.


***


Jumalataruskontojen ja jumalattarenpalvonnan perinne Intian niemimaalla ulottuu jo niin sanottuun Indus-kulttuuriin, yhteen maailman vanhimmista sivilisaatioista, joka vallitsi nykyisen Pakistanin ja Luoteis-Intian alueella Indusjoen varrella tuhansien vuosien ajan aina noin 1800-luvulle ennen ajanlaskun alkua. Sen kukoistuskautena pidetään aikaa 2600-luvulta 1800-luvulle eaa. Indus-kulttuurin kaupunkeihin kuuluivat mm. Harappa ja Mohenjo-Daro, joissa oli jopa kymmeniä tuhansia asukkaita. Kaupungeissa oli järjestelmällinen katuverkosto ja viemäriverkosto; asuintaloissa oli kylpyhuoneita ja kaupungeissa oli kylpylöitä. Alueen hedelmällisessä maaperässä viljeltiin muun muassa eri viljalajeja ja palkokasveja. Indus-kulttuurin ajalta on löydetty sinettejä ja terrakottapatsaita, jotka viittaavat äitijumalattareen, maaäitiin tai hedelmällisyyden jumalattareen. Harappan kaivauksissa on löytynyt mm. sinettejä, joissa on kuvattu tiikerillä ratsastava jumalatar.


Indus-kulttuurin lopusta ja sen syistä on useita erilaisia näkemyksiä, mutta noin 1500-luvulle eaa. tultaessa Indus-sivilisaatio oli romahtanut ja valta-aseman oli saanut vedalainen kulttuuri.


Vedalainen kausi eli veda-uskonnon kausi kesti Pohjois-Intiassa noin 1500-luvulta eaa. noin 500-luvulle eaa. Veda-kirjallisuutta pidetään hindulaisuuden pyhimpänä kirjallisuutena, ja se koostuu neljästä osasta: samhitat, brahmanat, aranyakat ja upanishadit. Vanhin vedoista on Rigveda (noin 1400–1200 eaa.). Joogan historia juonnetaan usein juuri vedalaiseen kauteen. Vedat ovat sruti eli kuultua tietoa, jonka alkuperä on jumalallinen: rishit (miespyhimykset) ja rishikat (naispyhimykset) saivat tiedon syvässä meditaatiossa tai korkean tietoisuuden tiloissa.


Vedalaisella kaudella Indus-kulttuurin äitijumalatar tai hedelmällisyyden jumalatar joutui antamaan tilaa vedalaisille jumalille, joita olivat esimerkiksi Indra, taivaan kuningas ja ukkosen, myrskyjen ja sateiden jumala, tai Agni, tulen jumala. Vedalaisissa hymneissä kuitenkin esiintyy myös monia jumalattaria. Jo Rigvedaan sisältyy jumalattarille omistettu hymni Devisuktam. Vedalaisista jumalattarista tunnetaan muun muassa Prthivi, jota ylistettiin maaäitinä; monet vedojen hymnit korostavat Prthivin hedelmällisyyttä. Myöhemmin Prthivi tuli tunnetuksi nimellä Bhudevi. Ushas oli aamunkoiton jumalatar ja hänen sisarensa Ratri oli yön jumalatar, kun taas Aranyani oli metsien jumalatar. Aditi oli vedalaisten jumalien äiti ja luojajumalatar, joka mainitaan Rigvedassa kymmeniä kertoja; lähes kaikki vedalaiset jumalat ovat syntyneet hänestä. Gayatri taas tunnettiin myös Savitrina sekä Vedamatana, vedojen äitinä. Vac oli puheen ja äänen jumalatar, joka myöhemmin yhdistettiin Saraswatiin. Saraswati on nykyisessä hindulaisessa jumalatarkirjossa keskeinen hahmo oppimisen ja tiedon jumalattarena, ja Saraswati-jumalatar mainitaan jo Rigvedassa, jossa hänelle kuuluvia ominaisuuksia olivat muun muassa oppineisuus ja kaunopuheisuus. Saraswati oli myös Saraswati-joki, joka on sittemmin kadonnut tai virtaa maan alla. Hindulaisessa traditiossa ja mytologiassa joet ovat jumalattaria, jotka virtaavat taivaasta maan päälle, tekevät maasta hedelmällisen ja tuovat ravitsemusta ja elämää. Kuten Intian kaikilla pyhillä joilla, Saraswatilla oli myös puhdistavia ominaisuuksia.(1)


Useimmat vedalaisista jumalattarista olivat hyväntahtoisia, mutta Nirrti on poikkeus. Nirrti mainitaan hymneissä harvoin, mutta kun hänet mainitaan, halutaan yleensä karkottaa hänet pois tai suojella yhteisöä häneltä. Nirrti edustaa vedalaisen jumalatarkäsityksen pimeää puolta; Nirrtiä kuvataan tummaksi, hän pukeutuu tummiin vaatteisiin ja asuu etelässä eli kuolleiden valtakunnan suunnassa. Onkin arveltu, että Nirrti voisi olla Kalin varhainen esimuoto.(2)


***


Vedalaisen kauden ajaksi sivuun jäänyt jumalattarenpalvonta heräsi uudestaan eloon ja sai uutta tulta alleen 400–500-luvuilla ajanlaskun alun jälkeen. Syntyi hymnejä, tarinoita ja tekstejä, joissa jumalattaret esiintyivät keskeisissä osissa.(3) Kenties tunnetuin näistä on Devimahatmyam, jonka 700 säettä kertovat jumalatar Durgan taisteluista maailmankaikkeuden järjestystä uhkaavia voimia vastaan. Myös 800–1300-lukujen väliltä peräisin oleva Devi Bhagavatapurana on yksi tärkeimmistä jumalatarteksteistä. Yksi tekstin osista, Devi Gita, Jumalattaren laulu, esittää Jumalattaren koko maailmankaikkeuden luojana, säilyttäjänä ja suojelijana. Devi Gitan sisältö muistuttaa Bhagavad Gitaa, hindulaisuuden tärkeimpiin kuuluvaa tekstiä ja keskeistä joogatekstiä. Brahmanda puranasta puolestaan löytyy Jumalatarta ylistävä hymni Lalita Sahasranama eli Lalitan tuhat nimeä. Jumalatarta käsitteleviin teksteihin kuuluvat myös kahdeksan shakta-upanishadia, joista tunnetuin on Devi Upanishad (n. 800–1300 jaa.).


Erityisen keskeinen asema Jumalattarella on tantrassa. Keskiajalla tantran leviäminen Intian niemimaalla johti jumalattarenpalvonnan yleistymiseen ja jumalatarten yhä tiheämpään esiintymiseen sekä taiteessa että uskonnollisessa kirjallisuudessa. Varhaisimmat tantratekstit ajoittuvat noin 500-luvulle, mutta niiden sisältämä tieto ja opit ovat todennäköisesti paljon vanhempia, ja tantraa onkin epäilemättä siirretty suullisena perinteenä jo kauan ennen tekstien kirjoittamista. Tantran alkuperänä on pidetty muun muassa varhaisia jumalatarkultteja, shamanismia ja/tai vaeltavien askeetikkojen Vratya-lahkoja.(4)
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