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UCENJE O PRENOSENJU DUHA
The Zen Teaching of Huang Po

<n the transmission of Mind



PREDGOVOR P’EI HSIUA

Veliki ucitelj zena Hsi Yin') Ziveo je u podnozju
Litice OrluSina na planini Huang Po?), u oblasti
Kao An koja pripada okrugu Hung Choud). Bio je
treéi po redu u lozi neposrednih naslednika Hui
Nénga?), sestog patrijarha, i uéenik jednog od sled-
benika Hui Haia. Buduéi da je cenio jedino intui-
tivni metod najviSeg ucdenja, koje je nesaopstivo
rec¢ima, nije zagovarao niSta drugo do udenje o
jednosti sveopsteg duha; smatrao je da se nista
drugo i ne moze poducavati, posSto su i duh i sup-
stancija niSteni, a lanac uzroénosti®) nepokretan.
Duh je poput sunca koje se kreée nebeskim svodom
i zra¢i velicanstvenom svetloSéu nezagadenom c¢ak
ni najtananijim zrnom praSine. Za one koji su
shvatili prirodu stvarnosti, ne postoji nista §to bi
bilo staro ili novo, a pojmovi o plitkosti ili dubini
postaju besmisleni. Oni koji o tome govore ne po-

1) U srpskohrvatskom prevodu je zadrzana klasiéna,
sada ve¢ po mnogo ¢emu prevazidena Wade-Giles trans-
kripcija kineskih imemna i pojmeova koju je koristio i pre-
vodilac ovog teksta na engleski John Blofeld, (prim. prev.)

) Odakle je i dobio svoje posthumno ime.

%) U danasnjoj provinciji Kiangsi.

4) Wei Lang.

%) Pratitya-samutpadda — klasiéni buddhisti¢cki pojam
o meduzavisnom nastajanju svih konstitutivnih elemenata
i momenata ljudske egzistencije. P’ei Hsiuov iskaz o nepo-
kretnosti »lanca uzroénosti« izraZava transcendentalisti¢ko-
stanoviSte karakteristi¢éno za zen buddhizam. (prim. prev.)
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kuSavaju da to objasne, ne zasnivaju Skole, niti
otvaraju vrata ili prozore. Ono $to je pred vama je
upravo to. Cim se o tome razmislja, odmah se
upada u gresku. Tek ukoliko se ovo shvati, uolava
se jednost sa prvobitnom prirodom buddhinstva.
Odatle, njegove su re¢i bile jednostavne, njegovo
rasudivanje prodorno, nacin Zivota uzviSen, a na-
vike razli¢ite od navika drugih 1ljudi. Prepoznavsi
u njemu uzviSenog ¢oveka, ljudi su pristizali sa
svih strana i u neposrednom dodiru sa njim po-
stizali probudenje. Od svih koji bi dolazili k nje-
mu, nikad ih nije bilo manje od hiljadu.

U drugoj godini Hui Ch’anga (843 g. n.e.), dok
sam upravljao oblaSéu Chung Lin, poZeleo sam
uditelju dobrodoslicu kada je sa planine gde je
obitavao do%ao u- na$ grad. Ostali smo zajedno u
manastiru Lung Hsing gde sam mu danonoéno po-
stavljao pitanja o buddhisti¢kom putu.b) Stavise, u
drugoj godini T’ai Chunga (849 g. n.e.), kada sam
"bio zaduZen za oblast Wan Ling, ponovo sam imao
priliku da ga svetano dodekam u mestu u kojem
sam sluzbovao. Ovog puta smo u miru ostali u
manastiru K’ai Yuan, gde sam takode danonoéno
udio od njega. PoSto sam ga napustlo zapisao sam
ono §to sam naudio, i taj zapis, mada samo petina
onoga §to sam ¢uo, cenim kao neposredno preno-
Senje buddhistitkog udenja. Isprva nisam bio sigu-
ran da li da objayim ono 8to sam mnapisao; na kraju
sam se ipak odlud¢ic da to uradim kako ovo Zivotno
i prodorno udenje ne bi bilo izgubljeno za buduéa
pokolenja. Takode, rukopis sam predao monasima
T’ai Chouu i Fa Chienu, sa zahtevom da se vrate u

$) Tao — doslovno, put; u taoizmu odredba za vr-
hovno nadelo, a u ovom tekstu se koristi kao sinonim ili
za buddhisti¢ki put,- u, smislu prakse, ili za samu buddhis-
ti¢ku istinu, to jest, krajnji realitet. (prim. prev.)
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manastir Kuang Tang na staroj planini’), i da tamo
sa starijim monasima provere koliko se njegova
sadr¥ina sla¥e sa onim $to su éesto i sami u pros-
losti slusali.

Zapisano osmog dana, desetog meseca, jedana-
este godine T’ai Chunga (858 g. n.e.), za vreme di-
nastije T’ang.

7) Planina Huang Po.



Prvi deo

ZAPIS IZ CHUN CHOUA O ZEN UCITELJU
HUANG POU (TUAN CHI)

ZBIRKA BESEDA I DIJALOGA KOJE JE ZAPISAO
P’E1 HSIU DOK JE BORAVIO U GRADU CHUN CHOUU

Ucitelj mi je rekao: sve buddhe, isto kao i sva
svesna bica, nisu niSta drugo do sveopsti duh!?),
izvan dega niSta ne postoji. Ovaj duh, koji je bez
pocetka, po prirodi je neroden?) i neunistiv. Nema
ni boju ni oblik, niti pripada pojavnim stvarima.
Isto tako, ne potpada pod kategorije postojecih ili
nepostojec¢ih stvari, niti se moze misliti kao novo
ili kao staro. Nadilazi sva ograniéenja, merenja,
imenovanja i poredenja, ne poseduje duzinu ili ve-
li¢inu, i ne ostavlja za sobom nikakav trag. Duh je

1) Hsin — viSeznadéan kineski ideogram koji moZe,
zavisno od konteksta, da oznadéava srce, um, duh itd. U
kontekstu ovog zen buddhisti¢kog teksta, koristi se, s jed-
ne strane, kao odredenje vrhovnog nacela ili krajnjeg re-
aliteta, kada je isto §to i univerzalna, sveprisutna i ¢oveku
inherentna priroda buddhinstva, a s druge, kao odredenje
za diskurzivno misljenje ili funkciju razuma koja upravo
sputava pojavljivanje buddhinstva u svesti — dakle, isti
ideogram za dva dijametralno suprotna znacenja! Kada je
u pitanju prvo znacenje, Blofeld hsin prevodi sa One Mind
(»jedinstven duh« u smislu univerzalnosti, sveprisutnosti,
ali i sa macenjem jednosti, nepodeljenosti) ili samo Mind,
a kada je u pitanju drugo znacdenje, sa mind, reason, pa
¢ak i comnceptual thought (pojmovno mis$ljenje ili rasudiva-
nje). Mi smo se odlué¢ili na varijante, u prvom sludaju,
duh, rede sveopsti duh ili jedinstveni duh, a u drugom,
razum, pojmovno rasudivanje, diskurzivno misljenje, itd.
(prim. prev.)

%) Neroden ne u smislu vednosti, jer bi ovakvo znace-
nje omoguéilo usporedbu sa onim §to je suprotno; veé¢ ne-
roden u smislu da ne pripada kategorijama koje uklju-
¢uju promenu ili antitezu.
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ono $to upravo vidimo pred sobom — ukoliko o
tome razmigljamo, odmah upadamo u gresku. Nalik
je na beskrajnu, nedokuéivu i neizmernu nistenost.
Jedino je sveops$ti duh buddha3l), te ne postoji raz-
lika izmedu buddhia i obi¢nih bicéa, sem §to ovi
drugi prijanjaju uz forme i za buddhinstvom tra-
gaju izvan sebe. Samim ¢inom fraganja buddhin-
stvo im uvek izmice, jer to znaéi da buddhu koriste
da bi tragali za buddhom i da duhom pokuSavaju
da zahvate duh. Cak i da se neizmerno dugo trude,
na ovaj nafin nikada ne bi postigli buddhinstvo.
Oni ne shvataju da se buddha pojavljuje jedino
onda kada se dokine svako pojmovno rasudivanje
i kada se zaboravi na svaki oblik strepnje — jer
je upravo ovaj duh isto S5to i buddha, a buddha
isto §to i sva svesna biéa. Stoga duh nije umanjen
ako se pojavljuje kod obi¢nih biéa, niti je uzviSen
ako se pojavljuje kod buddha. '

* %k Ok

Posto su sva Ziva biéa u osnovi i u svakom
pogledu veé savrSena, nije potrebno da covek do-
raduje ovo savrSenstvo besmislenim radnjama kao
8to su posebno upraznjavanje Sest buddhistickih
paramit@®), ili prikupljanje zasluga bezbrojnih po-
put zrna peska na reci Gang. Kada za to postoji
prilika, takve se stvari mogu ¢&initi; u protivnom,
valja ostati u stanju mirovanja. Ko nije u potpu-

%) Buddha se u ovom kontekstu ne odnosi na istorij-
skog Buddhu (Gautamu) ve¢ na mahayansku ideju o tran-
scendentalnom, kosmit¢kom i apsolutnom buddhi, 5to je is-
tovremeno i metafora za stanje buddhinstva ili probude-
nosti. Sem kada je specifiéno re¢ o Gautami, re¢ buddha
pisali smo uvek malim slovom ali, za razliku od ostalih
sanskritskih pojmova, bez kurziva, (prim. prev.)

4 Paramita (skt. savr$enstvo) — milosrde, moralnost,
strpljenje u nevolji, svesrdna smernost, ispravna sabra-
nost duha i ispoljavanje najvide mudrosti.
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: oiguran da je upravo duh buddha, te se ve-
ggjs::l Zgzgliéja, zlx ragne buddhisti¢ke prakse i za
prikupljanje zasluga, taj ne shvata @a u Potg\l:}-l
nosti promasuje put (tao). Upravo Je ovggi ‘ n
buddha, te ne postoje neke druge buddhe, niti ne
drugi duh. Blistav je i proziran pqppt neizmerne
praznine, bez oblika i pojave. qu_astlti duh za pOJt—i
movno rasudivanje znaci naguv.f:jcm sustinu 1 v;e)zad
se za pojave. Ve¢no bivstvujucl ‘bl‘lddh{i nije _ua:
dha pojava ili prijanjanja. .Uprazn.]gvatl Sest pard
mitd i bezbroj drugih sli¢nih radnji s namerom da
se postane buddha znaci napreﬁovatl postgpeno,
dok vedéno bivstvujuéi buddha nije bvu‘fidha §tepde—
novanja. Samo u sebi probudite sveopsti duh i ga‘da
vise nemate &ta dosegnuti Jedino Je”to pravi bud-
dha. Buddha, kao i sva svesna bica, upravo su
ovaj duh i niSta drugo.

% * *

Duh je ut nebeske praznine u kojoj ne po-
stoji pomgetnlj):pili zlo, ba§ kao '.kada se sunce krece
nebom obasjavajuéi sve cetiri strane sveta. Jer,
kada se sunce pojavi i osvetli celu zemlju, nsebes.ka
praznina ne dobija na svetlosti; isto takf), i kada
sunce zade, nebeska praznina ne bl\{e} mracna. Svet-
lost i mrak pojavljuju se naizmenicno, ah' prlroda
nebeske praznine ostaje nepromenjena. Isti je slu-
¢aj i sa duhom buddha i svesnih bica. éko se za
buddhinstvo vezuje nesto §to predstgylja tistu, sgg’t—
lu ili prosvetljenu pojavu, a za c_)blcna svesna t;f(a
zagadenu, mraénu ili smrtnu_pojavu, o.r}da. ¢e tak-
vom rasudivanju, koje proizilazi iz prijanjanja 1z{a
pojave, vrhovno znanje uvek 1zm1cat1, cak 1ako
prode toliko eona koliko u Gangu ima zrna pes rr‘?zi
Postoji jedino sveopsti duh, 1 izvan njega ne .
apsolutno nicega $to bi se moglo zahvatitl, ]eg dtg)ra
vo ovaj duh je buddha. Ako sledbenici buddha u
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sebi ne probude takvost duha, pojmovno misljenje
prekrice im duh, za buddhom ¢ée tragati izvan sebe,
te ¢e ostati vezani za pojmove, moralno delanje i

tome sli¢no, sto je sve samo §tetno i ne vodi vrhov-
nom znanju.

PrinoSenje darova svim buddhama sveta ne
moZe se porediti sa prinoSenjem darova samo jed-
nom jedinom sledbeniku puta koji je uspeo da dokine
pojmovno rasudivanje. Za§to? Jer takav je sled-
benik osloboden svih pojmova. Takvost apsoluta®),
buduéi nepokretna, u svojoj je unutranjosti nalik
na drvo ili kamen, a u svojoj spoljasnosti, buduéi
bez granica ili prepreka, na beskonaénu niStenost.
Nije niti subjektivna, niti objektivna, pa je bez
odredista, bez oblika i neuniStiva. Oni koji silovito
tragaju za duhom ne usuduju se da u njega pro-
dru, strepeéi da ne izgube tlo pod nogama i upadnu
u nistavilo bez moguénosti da se za neSto uhvate.
Stoga se kolebaju i povlate. Ovo se odnosi na one
koji za duhom tragaju koristeéi saznanje. Odatle
su oni koji bi da cilj postignu saznanjem nalik na

5) Blofeld pojam apsoluta koristi kao sinonim za ¢&i-
tav niz buddhisti¢ckih pojmova: buddha (u transcendental-
nom smislu); dharma (kineski fe; u ovom kontekstu oz-
nadava istinu); dharmaedhdtu (ravan dharme ili istine u
smislu »podrudje realiteta«); dharmata (priroda istine);
(bhiitatathata (»realitet takvosti«); dharmakdaya (»telo dhar-
me« — u mahayanskoj filozofiji oznacéava vrhovno onto-
losko nacdelo); buddhakaya (buddhino »telo« u transcen-
dentalnom smislu). Imajué¢i u vidu polemike oko statusa
apsoluta (etimoloski, »onoga S$to je razreSeno svih relaci-
ja«) u buddhizmu, termin nije najsretnije izabran i odra-
Zava samo jednu od viSe moguéih interpetacija nekih
kljuénih buddhistickih pojmova. U svakom slu¢aju, pojam
apsoluta u buddhizmu ne treba misliti na naéin nemacke
klasi¢ne filozofije (Schelling, Hegel). (prim. prev.)
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krzno (ima ih mnogo), dok su oni koji ?ostlzitﬁ
intuitivno pronicanje puta nalik na rogove (ima

6
malo).%) .

Maifijusri predstavlja funldamer}talni zakon, a
Samantabhadra delatnost. Pod prvim se rpodrgzua
meva zakon stvarne i neogranicene nistenos ;
pod drugim, neiscrpna delatnost koja .nadJ.lam ra-
van pojava. AvalokisteSvara prgdstavlla neogra‘r}%-
¢eno milosrde; Mahasthama veliku mudrost, c;ad i-
malakirti besprekorno ime.?) B:esprekon}o se bljr}gs%
na pravu priredu stvari, dok ime oznacava o c;eé
ipak, obli¢je je uistinu isto Sto 1 prava _pnrod.aB ’Slx)re
odatle i zajedni¢ki naziv »besprel;oyno ime<. )tt ve
osobine koje su predstavljene velikim bodhisa Ozg‘iﬁ
ma inherentne su ljudima 1 ne mogu se razd. d vh].
od sveopiteg duha. Samo se .probudl.te,.l u b]e,
odmah tu. Sledbenici puta 1;031 u sgbl nﬁx t’groagu
dili ovaj duh i koji prijanjaju za pOJavg . jg sz !
za nedim objektivnim izvan v?sstggg ekltle % ! v

’ - sq r |

ni su u stvari napustili put. ¥e )
ggtrm pesku Buddha je rekao: »Kfada sve buddhe ;
bodhisattve zajedno sa kIndrtomelnzvggl a:io%ggzr:t.
reko niega predu, pesak u tom ) ost;
g ?fko v]:l%v.i, ovcé, gmizavel 1 insekti preko n]egz;
predu, pesak zbog toga me biva .gne.van.1 pn na
Zudi za dragim kamenjem 1 gmmshaymn 0\1}1{ ]1rpa,ne
spram smrdljive prljavstine izmeta i mokrace
oseéa gadenje«.

s Upor ijevi m: »Ono 5to se u

) Uporedi ovo sa Suzukijevim stavom: Sto .
diskux)‘zi?lﬁoonl misljenju spoznaje kao duh u slnriin je ne

duh, iako se bez ovoga duh ne moze dosegny »i)ic’a pro-
- "’) Ovakvo apstrakino li)oiman%le-ajbl?dg;sa;tl:n 11(1 pri e
jerfosti« koje neki sma 1 [individualni
fl‘f;ethgfrr:f)s :nt)ztetz{a nulazimo i kod nekih buddhisti¢kih sko
2 izvsa)\nlaz}e{gaim ufenju zena pojavni svet koji se lzaspivia{
na Sulnom iskustvu postoji s:sx:wvi?agelgne‘g;gm sn'axfl I;IG 1;;)_

je pogresno ovaj svet suprotsta 3 : tem y

15?0 je gi?nen relativnog samo pogresno videnje tog duha.

BeLOTiviad w873 $Ane V NASCH NEPROBVOENE »v S5
T (79) YV srvaenesss (Be2 30, voneees) NE fosrois

PELa7rANesSr mia) 1k0en np gp stvowy



* * *

Ovaj duh nije duh pojmovnog rasudivanja i u
potpunosti je osloboden svih pojavnih oblika. Stoga
se buddhe i obi¢na svesna biéa uopste ne razlikuju.
Kada bi se Ijudi samo resili pojmovnog misljenja,
sve bi postigli. Medutim, ukoliko se sledbenici puta
u magnovenju ne oslobode pojmovnog misljenja,
nikada neée postiéi buddhinstvo, éak i da vekovima
pokuSavaju. Upetljani udenjem trostrukih kola?) o
prikupljanju zasluga, oni nisu u stanju da dosegnu
prosvetljenje. Pa ipak, uvid u sveopsti duh moze
do¢i posle kradeg ili duZeg vremena. Ima onih koji,
posto ¢uju ovo udenje, odmah odbacuju svako poj-

movno rasudivanje. A ima drugih koji to urade tek

poito produ kroz deset uverenja, deset stupnjeva,
deset radnji i deset darovanja zasluga. Neki, opet,
to ostvaruju tek nakon $to produ kroz deset stup-
njeva bodhisattvickog razvoja.®) I poed toga, bez
obzira da li pojmovno midljenje nadidu duzim ili
kraé¢im putem, ishod je uvek jedno stanje bivstvo-
vanja: ne postoje ni moralne radnje, ni éin uvi-
danja. Da ne postoji nista &to bi se moglo doseg-
nuti nije dokono naklapanje; to je upravo istina.
Da li ¢e se cilj ostvariti u jednom mahu, ili tek

) Hinayina, »mala kola«, ili taénije, theravada, »ude-
nje starih«; mahdydna, »velika kola«; i vajrayana, »dija-
mantska kola«, bredstavljaju tri glavne struje buddhizma.
Strik;:no govoredi, i zen skola spada u mahayanu. (prim.
prev.

. 19) Ove razligite kategorije od po deset deo su ude-
nja nekih drugih $kola.(*+) Huang Po Zeli da ukaZe na to
da! iako ovakve radnje mogu biti od koristi kao odredena
priprema, prosvetljenje predstavlja nenadani skok duha, te
stoga postepeno prolaZenje kroz razlidite stupnjeve ne mo-
Ze uroditi delimi¢nim prosvetljavanjem. (+) Blofeld ovde,
u stvari, aludira na zna¢ajno mahayansko ulenje o deset
stupnjeva razvoja (dasabhumi) bodhisattve, ili u apstrakt-
nom smislu, duha prosvetljenosti (bodhicitta) uopite. Ovo
je ucenje, barem na teorijskom planu, prisutno u svim
mahdydnskim Skolama, ukljuCujuéi i zen. — prim. prev.)
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posto se prode kroz deset stupnjeva l')odh.isat.tvié-
kog razvoja, potpuno je svejedno, poSto je }Shod
uvek isti; buduc¢i da se ovo stanje bivstvovanja ne
moZe stepenovati, potonji metod za sobom povlaéi
samo dugu i nepotrebnu patnju i napor.1!)

Nagomilavanje vrlina i poroka jedna_t.kcz-podra-
zumeva prijanjanje za obli¢ja.1?) Oni koji éine zlo,
buduéi da prijanjaju za obli¢ja, nepotrebnq_ Q?d‘
lezu buduéim inkarnacijama; dok se oni koji ¢ine
dobro, buduc¢i da isto tako prijanjaju za obli¢ja,
podvrgavaju maporu i lisavanju k'oin.takode nema-
ju svrhu. U oba slucéaja bolje bi bilo da ostvare
nenadano samorazumevanje i uvid u fundan}ental-
nu dharmu.!3) Ova dharma je duh, izvan kojeg ne
postoji ni jedna dharma; i ovaj duh je dhqrn}g,
izvan koje ne postoji drugi duh. Duh po sebi nije
duh, niti je ne-duh. Reé¢i da duh jeste ne-duh, pod-
razumeva nesto postojece.!d) Dovoljno je da postoji

11) Moralna zasluga, koliko god vredna po sebi, nije
u neposrednoj vezi sa prosvetljenjem. L . )

17) Prema zenu, posvecenik moZe uprasz.avatl vr'hne,
ali ne zato da bi prikupio moralne za.sluge ili da bi na
taj nad¢in postigao prosvetljenje. Onaj k'(?]l m.oralno'dela
ne sme biti vezan ni za sam moralni ¢in, ni za njegov
ucma“f{‘*’) Dharma (skt. dhr, »drzati«) je vi§en3aéa.n termin,
kako u buddhizmu tako i brahmanizmq, Moz<_e oznaéavati
ucenje ili doktrinu, normu ili zakqn, zatim 'vrhpu, a u ra-
noj buddhistickoj filozofiji, osnovni (po »4pr1r9dn« ontolo‘skl
»neutralan«) konstituent sveukupnosti postojeceg. Hgang Po
pojam dhgrme u ovom odeljku koristi u dva sasvim spe-
cifiéna smisla: kao ekvivalent pojmu dharmakaye, _vrhoyt
nom »telu« buddhe, §to je isto §to i konadan x:eallte_t ili
vrhunsko nadelo koje je po suétini. niStenost (§nyatd), a
po prirodi takvost (tathata); i kao dharma u smislu kon-
stituenta pojavnog domena. (prim. prev.) -

1% Drugim re¢ima, duh je pl'OiZVO!JF:-I.n termin za ne-
§to sto se verbalno ne da adekvatro izraziti.
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nediskurzivno razumevanje i ni$ta viSe. Osloboditi
se svakog miSljenja i tumacenja. Time se put reéi
prekida, a kretanje razuma smiruje. Ovaj je duh
nepomucéeno ishodiste buddhinstva inherentno svim
ljudima. Sva svesna bi¢a koja se kreéu i sve bud-
dhe i bodhisattve od ove su iste supstancije i ni-
malo se ne razlikuju. Razlike nastaju jedino zbog
pogresnog misljenja i vode stvaranju svih vrsta
karmickih posledica.15)

Nasa je prvobitna priroda buddhinstva uistinu
potpuno razreSena svake objektivnosti. Ona je sve-
prisutna, neéujna i nepomucena nistenost.1®) Ona je
uzviSena, - tajnovita i smirena radost. Za duboko
pronicanje u njenu bit potrebno je liéno probude-
nje. Ono §to je u ovom ftrenutku ispred svih nas
je upravo to buddhinstvo, potpuno i savrieno. Ni-
Sta drugo ne postoji mimo toga. Cak, i ako, korak
po korak, mukotrpno sledite sve razvojne stupnjeve
‘boddhisattve koji tezi buddhinstvu, i kada, na kra-
ju, u trenu dosegnete potpuno uvidanje buddhin-
stva, to uvidanje neée biti niSta drugo do probu-
divanje buddha-prirode koja je veé¢ oduvek bila
prisutna i koju prethodno predeni stupnjevi nisu

15) Karma (skt. ¢in, delo; ovde u znafenju »moralne
uzroénosti« — prim. prev), pa ¢éak i dobra karma, vodi
ponovnom radanju i samo produzava lutanje navodno ne-
deljivog pojedinatnog entiteta; jer éak i kada se dobra
karma ostvari u vidu zadovoljstva, pojedinac time nije
nista bliZi razumevanju sveopsteg duha.

16) Englesku re¢ void (Bleofeldov prevod kineskih ide-
ograma k'ung, ispraznost, i wu, nistenost, nebitak; k'ung i
wu, opet, kineski su prevodi izvornog sanskrltskog pojma
$unyata, nidtenost), prevodili smo, zavisno od konteksta,
naJce§ée kao niStenost, rede kao ispreznost, a sasvim iz-
nimno, zbog tatno odredenog konteksta, kao nebeskt svod
ili nebeska praznina. (prim. prev.)
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ni najmanje modifikovali.'?) Sav prethodni trud i
sva postignuéa bi¢e tada nalik na nestvarne radnje
podinjene u -snu. Stoga je Tathagatal®) i rekao:
»Zaista, potpunim, neprevazidenim prosvetljenjem
niSta nisam postigao. Da je neSto bilo postignuto,
prorofanstvo Diparhkara Buddhe ne bi se ostva-
rilo«.19) Buddha je takode rekao: »Ova dharma na-
dilazi svako podvajanje, bez obzira da li uzviSeno
ili plitko, a zove se bodhi«2%) To je Cisti duh, koji
je ishodiste svih stvari.i koji, bez obzira da li se
pojavljuje kao obi¢na bi¢a ili kao buddhe, kao re-
ke ili kao planine svetd oblika, kao ono bezobli¢no
ii kao ono.Sto prodire svemirom, nadilazi sva pod-
vajanja i ukida kako sopstvo, tako i drugost.

* ® ®

OvaJ ¢isti duh, kao poreklo svih stvari, vetno
zraCi sjajem sopstvenog savrSenstva. Ali obi¢ni lju-
di to ne uvidaju jer smatraju da je duh ono Sto se

17) Prosvetljenje mora doé¢i u trenu, nenadano, bez
obzira da 1li smo pros§li kroz pripremne stupnjeve ili ne, ta-
ko da se ovi stupnjevi u principu mogu i odbaciti, iako
se, zbog razloga koji nisu u neposrednoj vezi sa prosvet-
ljenjem, od sledbenika -zena ipak zahteva odredeni stav
dobrote i milosrda prema svim Zzivim biéima.

18) Tathagata (skt. »tako dolazeéi«) oznadava i titulu
istorijskog Buddhe, i prirodu kosmiékog ili transcenden-
talnog buddhe: (prim, prev.)

19) Ovaj navod odnosi se na Dijemantsku siutru (Vaj-
racchedika-sutra), kao uostalom i mmnogi drugi u ovom
tekstu. Za vreme jedne od predasnjih inkarnacija Gau-
tama Buddhe, Dipamkara Buddha je prorekac da ée Gau-
tama jednog dana posti¢i buddhinstvo. Hua.ng Po Zeli da
kaze da ovo prorocanstvo ne bi ni nastalo da je Dipamka-
ra pretpostavljao da Gautamino prosvetljenje podrazume—
va postignuée nefega §to veé¢ od samog pocetka nije bilo
Gautami inherentno; jer tada prosvetljenje ne bi bilo isto
sto i buddhinstvo, koje podrazumeva nadilaZenje razlike
izmedu onoga koji postiZe i postignutog, izmedu onog ko-
ji ne postize i nepostignutog.

20) Bodhi oznatava . prosvetljenost, kao npr. u bodhi-
citta, prosvetljeni duh ili um. (prim. prev.)
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vidi, ¢uje, oseca ili zna. Sputani sopstvenim vidom,
sluhom, oseéajima i znanjem, ljudi ne wuocavaju
duhovni sjaj izvorne supstancije. Kada bi samo u
jednom mahu dokinuli svako pojmovno rasudiva-
nje, izvorna supstancija bi se istog trenutka poja-
vila kao sunce koje se uzdiZe prazninom nebeskog
svoda, osvetljavajuéi é&itav svemir bez granica ili
prepreka. Stoga, oni sledbenici puta koji tefe da
napreduju pomoéu vida, sluha, oseéaja ili znanja,
otkri¢e da se oduzimanjem ¢ula i put ka duhu pre-
kida. Ono 3to treba da znaju jeste da se duh ispo-
ljava ¢ulima, ali da niti predstavlja mjihov deo,
niti da je od njih odvojen. Ne treba se upustati u
pojmovno rasudivanje koje polazi od ¢ula; ali isto
tako ne valja duh traziti mimo ¢ula, niti éula na-
pustiti u ime dharme. Niti valja za ¢ula prijanjati,
niti ih izbegavati. I gore i dole i sa svih strana sve
stvari spontano bivstvuju, jer ne postoji nista Sto
bi bilo izvan duha.

% % *®

Kada obi¢ni svetovni ljudi ¢uju da buddhe pre-
nose ucenje o duhu, oni pretpostavljaju da postoji
neSto izvan i mimo duha Sto valja postiéi ili ostva-
riti, i stoga koriste duh u potrazi za dharmom, pri
¢emu ne shvataju da su duh i predmet njihovog
traganja isto. Duh se duhom ne moze zahvatiti;
na taj naéin trenutak uspeha nikada neée osvanuti,
¢ak i da prode bezbroj eona. Takav se metod ne
moZe ni porediti sa potpunim odbacivanjem poj-
movnog rasudivanja u jednom trenu, Sto je sustina
fundamentalne dharme. -Pretpostavimo da jedan
ratnik, koji je zaboravio da na svom ¢elu nosi bi-
ser, uzme da ga trazi na nekom drugom mestu. Na
taj bi naéin on mogao ceo.svet da proputuje a da
ga ipak ne nade. Medutim, ukoliko bi mu neko dru-
gi ukazao ma njegovu zabludu, ratnik bi odmah

U]

shvatio da je biser sve vreme bio na njemu. Isto
tako, ako sledbenici puta ostanu u zabludi o stvar-
noj prirodi vlastitog duha, ne uvidajuéi da je upra-
vo duh buddha, oni ¢e za njim tragati drugde i
time se vezati za razna dosegnuéa i prakse u oce-
kivanju da ¢e postepenim sredstvima do¢i do pro-
svetljenja. Ali ¢ak ni posle dugog i marljivog tra-
ganja oni neée uspeti da dosegnu put. Ovakve me-
lode se ne mogu porediti sa naglim dokinuéem poj-
movnog miSljenja i sa nepomuéenim saznanjem da
nema stvari koja poseduje apsolutnu egzistenciju,
da ne postoji neSto Sto bi se moglo zahvatiti, neso
na $ta bi se moglo osloniti ili u éemu bismo mogli
obitavati, da nema nit¢eg ni subjektivnog ni objek-
tivnog. Aktuelizacija bodhije nastaje zaustavlja-
njem pojmovnog misljenja; kada se to ostvari, uvi-
da se buddha koji je veé oduvek na$§ vlastiti duh!
Vekovi pregnuéa tada postaju samo uzaludno utro-
Seni napor; isto kao i u sluéaju ratnika koji, pro-
nasav8i svoj biser, otkriva da je on sve vreme bio
na njemu; i isto kao §to pronalaZenje bisera nije
bilo u neposrednoj vezi sa uloZenim naporom da
se on pronade na drugom mestu. Stoga je Buddha
i rekao: »Zaista, potpunim, neprevazidenim pro-
svetljenjem nista nisam postigao.« Jedino iz straha
da ga ljudi nece razumeti pozivao se na ono Sto se
moZe opaziti petostrukim videnjem i izgovoriti pe-
tostrukim govorom. Stoga ovaj navod nije prazno
naklapanje, ve¢ izraZava najvisu istinu.

. * * *

Sledbenici puta moraju biti uvereni da cetiri

elementa koji ¢ine telo ne konstituisu i »sops'tvo«,“*

a da »sopstvo« nije entitet; i da se iz ovog moze
zakljuéiti da telo mije ni »sopstvo« ni entitet. Sta-
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viSe, pet agregata®') koji ¢ine duh (u obicajenom
smislu)??) takode ne predstavljaju. ni.»sopstvo« ni
entitet; odatle se moze zakljuditi.da -(takozvani indi-
vidualni) duh nije ni »sopstvo« ni entitet. Sest ¢ula
(ukljuéujuéi razum), zajedno sa Sest vrsta opaZzanja
i Sest vrsta predmeta opaZanja, koji konstituisu
¢ulni svet, valja shvatiti na isti naéin. Ovih osam-
naest vrsta opaZanja su i pojedinaéno i u celini
niSteni. Postoji jedino izvorni.duh, koji je neogra-
ni¢en po opsegu i apsolutno dist. : :

*  ®  *

Srivake doseiu prosvetljenje tako S$to &uju
dharmu, pa se stoga i zovu §ravake.?®) Sravake ne-
maju uvid u vlastiti duh, ve¢ dopustaju da se poj-
movno rasudivanje javi pukim sluSanjem ucenija.
Bez obzira da li za postojanje bodhija ili nirvane
saznaju posredstvom madnaravnih moéi, na osnovu
neke propovedi ili jednostavno sreéom, buddhinstvo
¢e postiéi tek nakon beskonaéno dugog vremena.
Svi oni pripadaju putu $ravaka, pa se zato i zovu
$ravaka-buddhe. Ali u trenu shvatiti da je na$ vla-
stiti duh buddha, da ne postoji nesto $to treba po-

) Skandha (skt. »skupina elemenata«) je pojam. ko-
ji u stvari oznacava elemente individualne egzistencije u
celini. Tih pet elemenata su: ripa .— oblik, materija ili

telo; vedana — ¢ula, oseti ili osecaji; samjfid — zamisao,
misao; samskdra — odrednice ili sklonosti u konativnom
smislu; i vijiana — diskriminatorna svest. (prim, prev.)

2) Sve napomene u zagradama u samom tekstu dao
je Blofeld. (prim. prev.)

28) Huang Po prosiruje ovaj pojam da bi obuhvatio
sledbenike hinayane uopste. Doslovno znaCenje ovog poj-
ma, kao i njegovog kineskog ekvivalenta, je »oni koji ¢u-
ju«, pa stoga Huang Po Zeli da kaZe da se hinayanisti isu-
viSe osvréu na doslovno znadenje buddhistickih spisa, ume-
sto da teZe intuitivhom saznanju tako 5to ée dokinuti poj-
movno misljenje. Za one koji uspe$no primene ovakav m
tod, buddhisti¢ki spisi postaju izliSni, . . . -
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sti¢i, neka radnja koju treba dovrsiti — to je naj-

visi put; to je isto 3to i biti buddha. Dovoljno je
samo jedna misdo pa da sledbenik puta ve¢ naide
na prepreku. Od' jedne misli do druge, osloboden
svakog obli¢ja; i od jedne misli do druge, oslobo-
den prijanjajuéeg delanja — upravo to znaci biti
buddha!” Ako sledbenici puta Zele da postanu bud-
dhe, nije potrebno- da proudavaju bilo kakve spise,
veé samo da prekinu svoje fraganje za neim izvan
i da se oslobode prijanjanja uz stvari. Gde ne po-
stoji traganje, postoji nerodeni duh; gde ne postoji
prijanjanje, otkriva se neuni§tivi duh; a ono &to
nije ni rodeno ni unidtivo, upravo je buddha. Osam-
deset &etiri hiljade sredstava za ukidanje osamdeset
getiri hiljade zabluda samo su_metafore da bi se
ljudi privukli vratnicama puta. Stavife, sve te stva-
ri uopSte i me postoje. Odredi se svega znaéi biti'u
skladu sa dharmom, pa je stoga onaj koji to razu-
me buddha, ali u odricanju od svih zabluda ne osta-
je ni dharma koja bi se mogla zahvatiti.?4)

% % %

Sledbenici puta koji tefe saznanju velike tajne
trebalo bi da se klone prijanjanja uz stvari koje
su izvan duha. Reéi da je stvarna dharmakaya bud-
dhe®) nalik na nistenost, samo je drugaciji nagin
da se kaZe da je dharmakdya niStenost i da je mi-
Stenast . dharmakaya.2®) Ljudi desto tvrde da se dhar-

%) Veéina buddhistitkih 3kola zagovara odricanje pd
glnog prijanjanja, ali zato zahteva nepodeljeno priklanja-
nje dhdrmi. Huang Po ide dalje od toga jer ukazuje da
svako prijanjanje, pa i prijanjanje uz dharmu, odvodi do
istine. -
=) Najvise od tri tela transcendentalnog buddhe, isto
sto i apsolut.

%) Da bi se izbegle nihilisticke interpretacije valja
stalno imati na umu specifiéno znatenje koje pojam niste-
nosti (void; skt. §unyatd; kin. wu i k'ung) ima u mahayan-
skom buddhizmu. (prim. prev.) :
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makdye nalazi u niStenosti, a da niStenost sadrzi
dharmakdayu, ne shvatajuéi pri tom da su jedno te
isto. Medutim, ukoliko se niStenost odredi kao ne-
§to postojede, onda to nije dharmakaya; i ako se
dharmakdya odredi kao nesto postojece, onda to ni-
je nitenost. Valja se samo uzdrzavati od pojmovne
objektivizacije niStenosti i onda je to dharmakaya;
isto tako, valja se samo uzdrZavati od pojmovne
objektivizacije dharmakdye i onda je to niStenost.
Oni se uopste ne razlikuju, kao $to se ni svesna bica
i buddhe ne razlikuju, ili kao $fo ne postoji razlika
izmedu sarhsdre?) i nirvane, izmedu zablude i bo-
dhija. Kada se svako razlikovanje napusti, onda je
to buddha. Obiéni 1judi okrecu se empirijskom sve-
tu, dok se sledbenici puta okreéu duhu, ali istinska
dharma znadéi zaboraviti i jedno i drugo. Prvo je
lako postiéi, ali je zato drugo izuzetno teSko. Ljudi
strepe od toga da zaborave na vlastiti duh, jer
strahuju da ¢e upasti u nistenost bez moguénosti da
se za neSto uhvate. Oni ne znaju da prava niStenost
nije prazna miStenost, veé¢ ravan istinske dharme.
Ova duhovno prosvetljujuéa priroda je bez pocetka,
drevna koliko i sama nistenost, nije podloZzna ni na-
stajanju ni razaranju, nije ni postojeéa ni nepo-
stojeéa, ni dista ni pomucéena, ni glasna ni necujna,
ni stara ni mlada, ne zauzima prostor, nema unu-
tradnjost ili spoljasnjost, veli¢inu ili oblik, nema ni
boju ni zvuk. Za njom se ne moZe tragati, ona se
ne moZe Zeleti, shvatiti rasudivanjem ili mudros§cu,
objasniti re¢ima, materijalno opipati ili posti¢i mo-
ralnim zaslugama. Sve buddhe i bodhisattve, kao i
svi oblici Zivota, deo su ovog velikog nirvdnickog
bivstvovanja. To bivstvovanje je duh; duh je bud-
dha, a buddha je dharma. Svaka misao mimo ove
istine pogresna je misao. Ne moZe se duhom za-
hvatiti duh, ni buddhom buddha, ni dharmom dhar-

27) Samsara — »krug radanja i umiranja«; demen us-
lovljene i stoga neslobodne egzistencije. (prim. prev.)
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ma. Zato valja da svi sledbenici puta odmah dokinu
pojmovno rasudivanje. Neka postoji jedino pre-
¢utno razumevanje! Sve mentalne pojave vode sa-
mo u greSku. Postoji samo prenoSenje duha duhom.
To je jedino ispravno glediSte. Valja biti obazriv
i ne vezivati se za spoljasnji svet. Zameniti spo-
ljas$nji svet za duh isto je $to i zameniti lopova za
sopstvenog sina.

* * %

Uzdrzavanje, smirenost i mudrost postoje jedi-
no u odnosu na pohlepu, gnev i neznanje. Kada ne
bi bilo zablude, ne bi bilo ni prosvetljenja. Stoga je
Bodhidharma?®8) rekao: »Buddha je objavio dharmu
da bi otklonio i majmanji trag pojmovnog rasudi-
vanja. Kada bi se uzdrZao od svakog pojmovnog
rasudivanja, od kakve bi mi koristi bila dharma?«
Ne treba se vezivati ni za Sta izvan éiste prirode
buddhinstva koja je prvobitno ishodiSte svih stvari.
Pretpostavimo da neko Zeli da nistenost ukrasi bez-
brojnim nakitom, za §ta bi se taj nakit mogao oka-
¢iti? Priroda buddhinstva je poput niStenosti; ako
bi hteli da je ukrasimo neprocenjivim zaslugama i
mudro$éu, za §ta bi te stvari mogli oka¢iti??®) Takvo
bi ukrasavanje samo prekrilo prvobitnu prirodu i
udinilo je nevidljivom.

Ono Sto se zove »ulenje o poreklu mentalnih
pojava« pretpostavlja da sve pojave nastaju iz duha
tek posto dodu u dodir sa spoljnjim nadrazajem,

) Legendarni osnivaé zen buddhizma koji je navod-
no iz Indije stigao u Kinu negde oko 520. g. n. e, (prim.
prev.)

29) Druge buddhistitke Skole pridaju izuzetnu vaZnost
prikupljanju moralnih zasluga i sticanju mudrosti, Medu-
tim, ovakvo stanoviste implicira dualisti¢ko poimanje stvar-
nosti, §t0 zen smatra nepremostivom preprekom kada je u
pitanju aktuelizacija sveopsteg duha.
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a da prestaju ukoliko tih madraZaja viSe nema.3)
Medutim, pogreSno je zamisljati da postoje spoljni
nadrazaji koji bi bili razli¢iti od nepomuéene i ne-
promenljive prirode svih stvari.31)

Ono §to se naziva »ogledalo sabranosti i mud-
rosti»®) zahteva upotrebu ¢ula, oseéaja i znanja, i
vodi u naizmeni¢na stanja smirenosti i pokretljivo-
sti. Ali smirenost i pokretljivost pobuduju pojmove
koji su vezani za spoljasnje predmete; one su samo
privremena sredstva koje se odnose na jednu od
nizih odredenja »korena vrlina«3%) Ako sami Zelite
da iskusite prosvetljenje, nemojte se uopste povo-
diti za takvim pojmovima. Sve su to samo uslovne
dharme koje se odnose na postojeée i nepostojece
stvari. Samo se oslobodite ovakvih podvajanja na
svakoj ravni pa éete odmah uvideti jedinu dharmu.

* * *

Prvog dana devetog meseca uditelj mi je rekao:
Kada je veliki uditelj Bodhidharma do$ao u Kinu

) Nije sasvim jasno koje ufenje Huang Po ovde ima
na umu. S jedne strane, kao da aludira na kauzalnu spre-
gu vijidna (svest) — mnamarupa (pojava) — éadpyatandni
(Sestostruka osnova ¢ula) — spar$a (dodir) -— vedana (ose-
¢aj, zamisao), u okviru rano budhisti¢ke teorije o »medu-
zavisnom nastajanju« (pratitya-samutpada), iako ova teo-
rija nije bila posebno razradivana u kineskom buddhiz-
mu; a s druge, §to je manje verovatno jer bi njegova in-
terpretacija u tom slucaju bila sasvim promasena, kao da
govori o wei shih ili vijianavada Skoli mahayanskog bud-
dhizma, tj. o $koli »nista izvan svesti«, koja je bila izu-
zetno uticajna u Kini Huang Poovog vremena. (prim. prev.)

3) Ovo je upozorenje usmereno na jo$ jednu vrstu
dualizma.

¥ Ovo se verovatno odnosi na »ogledalsko znanje«
(adar$ajiiana), pojam vezan za mahayansku meditativhu
praksu neprijanjaju¢eg odslikavanja svih pojava. (prim.
prev.)

3%) Neki mahayanisti veruju da su »koreni vrlina«
»potencije prosvetljenja« s kojima se svaka individua ra-
da i koje mogu biti razli¢itog intenziteta u zavisnosti od
moralnih zasluga prikupljenih u predas$njim Zivotima.
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govorio je samo o sveop$tem duhu i preneo je samo
ovu jednu dharmu. Buddhom je preneo buddhu, i
nikada o nekom drugom buddhi nije govorio. Dhar-
mom je preneo dharmu, i nikada o nekoj drugoj
dharmi nije govorio. Ta je dharma bila neizreciva
dharma, a taj buddha nedohvatljivi buddha, jer i
jedno i drugo su u stvari ¢&isti duh koji je ishodiste
svih stvari. Ovo je jedina istina; sve je laz. Prajria
je mudrost, a mudrost je nuobli¢eni prvobitni izvor
duha. Obi¢ni Ijudi koji ne slede put, veé¢ se samo
odaju svojim ¢ulima, stalno se vracaju u Sest rav-
nih bivanja. Sledbenici puta koji sebi dozvole samo
jednu sarmsdricku misao, odmah ¢ée se naéi u drus-
tvu demona. Isto tako, ako sebi dozvole i najmanju
misao koja vodi opaZanju razlika odmah ¢e upasti
u jeres. Smatrati da stvari nastaju i da ih stoga tre-
ba dokinuti znadi upasti medu éravake.3t) Smafrati
da stvari ne nastaju, ali de ipak podleZu razaranju,
znadi upasti medu pratyeke3) Stvari niti nastaju,
niti  su podlozne razaranju. Odbacite svaki duali-
zam, svaku naklonost i odbojnost. Svaka pojedinacna
stvar je samo ovaj jedinstveni duh. Uoditi ovo zna-
¢i popeti se na kocije buddha.

) Po ustaljenom maniru, Huang Po pod S$rdvakom
podrazumeva sledbenika hinayane. (Sa stanoviita mahay-
ane, to je inferiorna varijanta buddhizma — prim. prev.)
Hinayanisti zastupaju dualizam posto smatraju da se je-
dino ukidanjem saimsdriékog Zivota moZe postiéi nirvdna;
u zenu se, medutim, uo¢ava da je sathsara isto Sto i nir-
vana. '

%) Pratyeka je derogativan pojam kojim mahayanisti
odreduju hinayansku koncepciju buddhinstva. Pratyeka-
-buddha je onaj koji je zainteresovan samo za li¢no pro-
svetljavanje, za razliku od bodhisattve koji radi na pro-
svetljenju svih biéa. Huang Poov se iskaz izgleda odnosi
na teoriju utcchedha-vdda, tj. na stanoviste o »razorljivos-
ti« stvarnih entiteta, protiv kojeg ustaju i hinayanski bud-
dhisti. Ovo je jo3 samo jedan primer Huang Poove neorto-
doksne i slobodne upotrebe indijskih buddhistickih pojmo-
va. (prim. prev.)
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* * *

Obic¢ni ljudi prepustaju se pojmovnom mislje-
nju zasnovanom na spoljasnjim pojavama, pa zato
oseéaju pozudu i mrznju. Da bi odstranili spoljasnje
pojave, zaustavite pojmovno misljenje. Kada misao
prestane, spoljasnje pojave postanu ni$tene; i kada
su one niStene, misao prestaje. Ali ukoliko poku-
Sate da spoljasnje pojave odstranite a da prethodno
ne zaustavite pojmovno migljenje, samo déete po-
vecati njihovu mo¢é i tako jo¥ viSe pomutiti sopstve-
ni duh. Samo treba shvatiti da stvari nisu nista
drugo do duh — nedohvatljivi duh; i §ta bi se onda
uopste moglo dosegnuti? Oni koji slede prajru3®)
znaju da ne postoji nista dohvatljivo, pa stoga vise
i ne razmi$ljaju o trostrukom ucenju.’?) Postoji sa-
mo vrhovni realitet, koji se ne moze ni ostvariti ni
dosegnuti. Reéi, »ja sam u stanju da nesto ostvarim«
ili »ja sam u stanju da ne$to dosegnem« otkriva
uobrazenost. Zato je Buddha rekao: »Uistinu, pro-
svetljenjem misam niSta dosegao«. Postoji samo taj-
novito neizrecivo razumevanje i nista vise.

E T

Ako bi obi¢an dovek koji je na samrti uvideo
nistenost pet sastojaka svesti;’¥) ako bi uvideo da
Cetiri fizicka elementa ne obrazuju »sopstvo«; da je
stvarni duh bez obli¢ja i da ne dolazi ili odlazi; da
njegova priroda ne nastaje rodenjem niti prestaje
smréu, ve¢ da je u svojoj osnovi nepodeljena i ne-
pokretna; da su duh i spoljadnje pojave jedno —

3%) Huang Po ovde izjednadava transcendentalnu mud-
rost sa zenom.

%) To jest, tri velike Skole buddhizma (hinaydna, ma-
hayana i vajrayana ili tantrayana) koje uée postepeno pro
svetljenju. (prim. prev.) :

3) Skandha — (vidi napomenu 21). (prim. prev,)
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ako bi u ovom stvarno uspeo, istog bi trenutka do-
segao prosvetljenje. Trostruki svet ga viSe ne bi
sputavao jer bi prosvetljenjem nadi3ao sve svetove.
U njemu viSe ne bi postojala ni najmanja sklonost
ka ponovnom radanju. Ako bi ugledao veli¢anstve-
ni prizor svih buddha kako mu svojim sjajnim poja-
vama otpozdravljaju, u njemu se ne bi javila Zelja
da im pride. A ukoliko bi' oko sebe ugledao sve
vrste uzasavajuéih pojava, ne bi osetio ni najmanji
strah. Bio bi samo ono §to jeste, osloboden pojmov-
nog rasudivanja i u stanju jednosti sa apsol'utom.
Dosegnuo bi ravan neuslovljenog bivstvovanja. To
je osnovno nacelo.

ES £ *

Osmog dana desetog meseca uditelj mi je rekao:
Ono §to je poznato kao »grad obmane« obuhvata
hinayana i mahayana udéenja, zatim deset stupnjeva
bodhisattvickog razvoja, kao i dva vida potpunog
prosvetljenja.’®) To su mocéna uéenja koja u ljudima
pobuduju znatiZelju, ali ona ipak pripadaju »gradu
obmana«4) Ono $to je poznato kao »mesto drago-
cenih stvari« jeste pravi duh, prvobitna sustina
buddhinstva, blago naSe istinske prirode. Ovo se
blago ne moZe proceniti ili sakupiti. Ipak, posto ne-
ma ni buddha ni svesnih biéa, ni subjekta ni objek-
ta, gde bi »grad dragocenih stvari« mogao posto-

®) Prosvetljenje kao takvo (ili tacnije, nirvana bez
razaznavanja i »bez ostatka«, apratisamkhyd-nirvana) i
prosvetljenje koje vodi probudenju drugih (ili ta¢nije, nir-
vina u kojoj se moie javiti milosrde (maitri), apratigthita-
-nirpdna). Prva pripada hinayani, druga mahdyani. Ovo
nije jedina moguca tipologija narvdne. (prim. prev.)

1) »Grad obmane« je pojam koji je preuzet iz Lotos
sitre (Saddharma-pundarika sitra), a ovde oznalava pri-
vremenu ili nepotpunu nirvdnu. Sa stanovi$ta zen buddhiz-
ma, sva ufenja koja se zasnivaju na uverenju da je poste-
peno prosvetljenje moguce vode u »grad obmana« posto
prihvataju neka od dualisti¢kih stanovista.
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jati? Ako pitate, »U redu za ,grad obmane’, ali gde
se nalazi ,mesto dragocenih stvari’?«, morate znati
da je to mesto za koje se pravac ne moZe odrediti.
Jer, ukoliko bi se mogao odrediti, onda bi to mesto
postojalo u prstoru; a onda ne bi bilo pravo »mesto
dragocenih stvari«. Sve $to moZemo reéi jeste da
je ono u neposrednoj blizini. Ne moze se tadéno opi-
sati, ali kada steknete neizrecivo razumevanje nje-
gove sustine, ono-je tu.

Icchantike su oni ¢ija su uverenja nepotpu-
na.*) Ukoliko ne veruju u svoje Ppotencijalno bud-
dhinstvo, sva bi¢a unutar Sest ravni bivanja, uklju-
¢ujudi i ona koja slede hinayanu i mahayanu, nazi-
vaju se icchantikama sa preseéenim »korenima vr-
lina«. Bodhisattve koje veruju u buddha-dharmu, a
ne prihvataju podelu na hinayanu i mahayanu, ali
koje ne uvidaju jednost prirode buddhinstva i sves-
nih ' biéa, nazivaju se icchantikama sa »korenima
vrlina«. Oni koji doseZu prosvetljenje tako §to éuju
verbalno ucenje nazivaju se §ravakama, dok se pra-
tyeka-buddhama nazivaju oni koji prosvetljenje do-
seZzu uvidom u nadelo karme. Oni koji postaju bud-
dhe, ali ne prosvetljenjem sopstvenog duha, takode
se nazivaju $rquaka-buddhama. Veéina sledbenika
puta doseZe prosvetljenje posredstvom dharme koja
se izgovara redima, a ne posredstvom dharme duha.
Cak i posle uzastopnih vekova napora, niko od njih
nete uspeti da se usaglasi sa izvornom suStinom

_ 4) U tradiciji pélijskog budhizma, kao i rane mahdy-
ane, pojam icchantike se koristio da bi se odredila klasa
ljudi koja, zbog izuzetno negativne karmicke akumulacije,
ne moZe posti¢i nirvanu. Sa pojavom stanoviita o univer-
zalnoj inherentnosti prirode buddhinstva, i icchantike su
promovisane u status onih koji mogu posti¢i prosvetljenje.
Koliko nam je poznato, o buddhinstvu icchantika prva go-
vori Nirv@ne siitra. (prim. prev.)
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buddhinstva. Jer oni koji ne pobuduju prosvetlje-
nje unutar sopstvenog duha, ve¢ sluSanjem dharme
koja se podudava re¢ima, olako shvataju duh i vaz-
nost pridaju jedino verbalnom udenju, pa odatle,
zapostavljajuéi svoj izvorni duh, napreduju samo
korak po korak. Stoga ako dodete do neizrecivog
razumevanja duha, svako traganje za dharmom ce
prestati, jer je tada sam duh dharma.®®)

Spoljasnje pojave Cesto ometaju uvidanje duha,
a pojedinacéni dogadaji uvidanje osnovnih nadela;
odatle mnogi izbegavaju spoljasnje pojave da bi
postigli sabranost duha, il potiskuju dogadaje da bi
zahvatili nadela. Oni ne shvataju da na taj nacin
samo duhom zamagljuju pojave, a nacelima doga-
daje. Sabranos$éu ispraznite duh, pa ¢e spoljasnje
pojave same po sebi biti prazne; neka vas nacela
ne uznemiravaju, pa ¢e se dogadaji od sebe smi-
riti.8) Ne koristite duh na izvitoperen nadcin.

Mnogi ljudi strepe da isprazne duh jer misle da
ée tako upasti u niStavilo. Ono §to ne znaju jeste
da je upravo njihov duh sama niStenost. Budale
odbacuju pojave ali ne i misli; mudri odbacuju misli
ali ne i pojave.#4) J

€) Ovaj odeljak naglasava da buddhisticke Skole po-
stepenog probudenja imaju svoj uéinak, ali da su njihove
metode isuviSe dugotrajne, a ishod u najmanju ruku ne-
potpun ako se uporedi sa uéinkom koji se dobija zen prak-
som. :

4%) Prisiliti duh da izbriSe pojave samo otkriva nezna-
nje da su duh i pojave isto.

4) Ovo duboko udenje odnosi se delimiéno na one
buddhiste koji upraZnjavaju odredenu vrstu zadubljenosti
koja cilja na privremeno »odstranjivanje« ¢ulnog sveta.
(Blofeld ovde verovatno misli na cetiri stupnja zadublje-
nja bez obli¢ja (arupdyatanam) koja ¢éine vrhunac medita-
tivne prakse razvijene u ranom buddhizmu hinayane. —
(prim. prev.)
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Duh bodhisattve nalik je na niStenost posto se
bodhisattva odrice svih stvari i ne tezi prikuplja-
nju moralnih zasluga. Postoje tri vrste odricanja.
Odricanje od svega spoljasnjeg i unutrasnjeg, tele-
snog i duhovnog; tako se u nistenosti dokida svako
prijanjanje i svaka polarizacija na subjekt i objekt,
dok sve radnje bivaju vodene samo mestom i okol-
nostima — to je najviSi oblik odricanja. Kada se, s
jedne strane, put sledi upraZnjavanjem moralnih
radnji dok, s druge, postoji odricanje od moralnih
zasluga i nagrada — to je srednji oblik odricanja.
Kada se u Zelji za nagradom upraZnjavaju sve vrste
moralnih radnji i pored toga $to se slufanjem dhar-
me saznalo za postojanje niStenosti i za moguénost
neprijanjanja — to je najniZi oblik odricanja. Prvi
je poput plamtece baklje koja se uvek drzi ispred
tako da je nemoguce zabuniti put; drugi je poput
plamtece baklje koja osvetljava samo jednu stranu
tako da je nekada mrak, a nekada svetlo; treéi je
poput plamteée baklje koja se drZi iza, tako da se
zamke na putu ne vide.®)

* * *

Stoga se duh bodhisattve odriée svega i biva
poput nistenosti. Kada se misli o proslosti ne mogu
zahvatiti, to je odricanje od proslosti. Kada se misli
o sadasnjosti ne mogu zahvatiti, to je odricanje od
sadasnjosti. Kada se misli o buduénosti ne mogu
zahvatiti, to je odricanje od buduénosti. Ovo se na-
ziva potpunim odricanjem od trostrukog vremena.
Jos od vremena kada je Tathagata Kasyapi poverio
dharmu, pa sve do danainjeg dana, duh je bio pre-
noSen duhom i uvek je bio ovaj isti duh. PrenosSenje

%) Ove tri vrste odricanja verovatno se posredno od-
nose na, u datom redosledu, zen, mahdyanu i hinayanu.
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nistenosti ne moze se ostvariti re¢ima. PrenoSenje
dharme ne moze se ostvariti opipljivim predstavama.
Duh se prenosi duhom i uvek je isti duh. Nepo-
sredno preno3enje i primanje duha é&ini tedko i taj-
novito razumevanje koje se samo kod retkih ostva-
ruje. Ipak, u sustini duh i nije duh, a prenoSenje
nije stvarno prenosSenje.46)

#ok ok

Buddha ima tri tela. Pod dharmakdayom podra-
zumeva se dharma sveprisutne niStenosti stvarne
samoopstoje¢e prirode svih stvari. Pod sambhoga-
kayom podrazumeva se dharma sveprisutne ¢istosti
koja lezi u osnovi stvari. Pod nirmanakayom po-
drazumeva se dharma 3est radnji koje vode nirvani
i sva sli¢na sredstva. Za dharmom dharmakdye ne
mozZe se tragati govorom, sluSanjem ili pisanom re-
¢ju. Nidta se ne moze jzreci ili otkriti. Postoji samo
sveprisutna niStenost samoopstojece prirode svih
stvari i niSta drugo. Odatle, stav da ne postoji dhar-
ma koja se re¢ima moZe objasniti naziva se isprav-
nim zagovaranjem dharme. Sambhogakaya i nirman-
akaya pojavljuju se u odgovoru na posebne okolno-
sti. Izgovorene dharme koje posredstvom cula i po-
java reaguju na okolnosti nisu prava dharma. Sto-
ga je refeno da sambhogakdya i nirmanakaya nisu
ni pravi buddha, ni pravi zagovornici dharme.t?)

. 4) Ovo je upozorenje da se svi pojmovi u zenu ko-
riste samo uslovno.

47) Kao i uvek, Huang Po koristi poznate sanskritske
pojmove na sebi osoben nacéin. U wuobidajenom smislu,
dharmakidya oznacava najvisi vid buddhinstva, tf.,
ono 5to je sinonimno sa apsolutom; sambhogakdya je »telo
zadovolijstva« buddhe u njegovom transcendentalnom biv-
stvovanju; dok mnirmanakdyae predstavlja buddhine preo-
brazaje kojima se manifestuje u svetu, U zenu, prvo je ap-
solutna istina u nezamislivom i savrSenom obliku; drugo
je najvisa zamisao apsolutne istine za koju su obiéni ljudi
sposobni — jednost i ¢istost koja lezi u osnovi svih stvari;
dok treé¢e predstavlja razli¢ita sredstva kojima pokuSavamo
da dokuéimo apsolutnu istinu.
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* * *

Pojam jednosti odnosi se na nepodeljeni du-
hovni sjaj koji se razdvaja na Sest skladno urede-
nih »elemenata«. Taj nepodeljeni duhovni sjaj jeste
sveopSti duh, dok Sest skladno uredenih »elemena-
ta« predstavljaju Sest ¢ula. Ovih Sest Cula objedi-
njuju se sa predmetima koji ih pomuéuju — oéi sa
oblikom, uho sa zvukom, nos sa mirisom, jezik sa
ukusom, telo sa dodirom i razum sa pojavama. Iz-
medu ¢ula i1 njihovih predmeta postoje Sest culnih
opazaja, §to sve zajedno ¢ini osammaest opaZajnih
podrucja.®) Ako shvatite da ovih osamnaest podruc-
ja memaju objektivmo postojanje, objedinicete Sest
skladno uredenih »elemenata« u jedinstven duhovni
sjaj — koji nije niSta drugo do sveopSti duh. Svi
sledbenici puta znaju za ovo, ali ipak ne mogu da
izbegnu uobliéavanje pojmova kao S§to su »jedin-
stven duhovni sjaj« i »Sest skladno uredenih ele-
menata«. Zbog toga oni prijanjaju uz pojave i ne
doseZu neizrecivo razumevanje izvornog duha.®)

£ * £

Kada se Tathagata pojavio u svetu, namera mu
je bila da okrene samo jedan tofak istine. Ali ljudi
mu ne bi verovali te bi, odbacivii njegova ucenja,
samo jo§ dublje zaronili u okean patnje (sarsara).
S druge strane, da niSta nije poduéavao to bi ukazi-
valo na sebi¢nost, i time ne bi raSirio saznanje o
tajnovitom putu za dobrobit svesnih biéa. Stoga je
prihvatio prikladnost podu¢avanja posredstvom »tro-
strukih vozila« buddhizma. Ali posto su neka od

48) Ovo predstavlja Kklasitno buddhisticko tumadenje
opazanja i nije specifi¢no vezano za zen. Vidi npr. R. Ive-
kovié, Pregled indijske filozofije, Zagreb, 1981, str. 220—
—223. (prim. prev.)

49) Ovo se odnosi na ljude koji su shvatili udenje ali
jos misu uspeli da se oslobode tereta pojmovnog rasudi-
vanja.
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ovih ufenja ni%a, a druga visa — ni jedno od njih
nije u stvari izvorna dharma. Stoga je redeno da po-
stoji samo »put jednih vozila« (ekayine); Kada bi
ih bilo vie, sva ne bi mogla biti istinita. Pored
toga, ‘uopéte ne postoji nac¢in da se opife dharma
sveopSteg duha. Zato je Tathagata pozvao Kasyapu
na »Presto objave zakona« i neposredno mu predao
neizrecivu dharmu jedinstvenog duha. Ovu dharmu
beg‘ izdanaka valjalo je posebno upraZnjavati; oni
k931 su na taj nacin prosvetljeni, dosegnuli su sta-
nje buddhinstva.5)

®) Ovaj odeljak ukazuje na to da j
) ode ] Je sam Huang Po
prlhvatao tradiciju o poreklu zen Zkole; medutim, istorijska
zasnovanost ili ne ove tradicije Huang Poovih uéenja koja
Su zasnovana na neposrednom iskustvu prosvetljenog duha.

3%
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DIJALOZI

Sta je put i kako ga valja slediti?

Zagto bi pretpostavljao da je put nekakva stvar
koja bi se mogla slediti?

Kakav je nauk svih uéitelja u pogledu upraz-
njavanja dhyane’!) i izuéavanja dharme?

Ne treba se oslanjati na reéi koje se koriste da
bi se primamili priglupi ljudi.

Ako su ta udenja namenjena ograni¢enim lju-
dima, jo$ uvek nisam ¢uo za dharmu kojom se po-
dudavaju ljudi visokih sposobnosti.

Ako su u pitanju ljudi stvarno visokih sposob-
nosti, koga bi oni mogli da slede? Ako u sebi ne
nalaze niSta opipljivo, utoliko manje ¢e drugde ot-
kriti neku dharmu koja bi zavredivala njihovu paz-
nju! Ne obaziri se na ono $to propovednici nazivaju
dharmom, jer kakva bi to uopste dharma mogla biti?

Ako je to tako, da li da prekinemo svako tra-
ganje?

Na taj bi natin sebi ustedeo veliki duhovni
napor.

Ali tada bi sve bilo ukinuto. Nemoguée da ne
postoji ba§ nista.

Ko govori o nita? Ko je taj? Ali ti si hteo da
za neCim tragas.

Ali ako ne postoji potreba za traganjem, zasto
odbijate da je tada sve ukinuto?

) Dhana (skt.) — meditativna zadubljenost, sabranost

paznje koja nadilazi ravan misaone i afektivhe pomuceno-
sti. (prim. prev.)

36

Odustati od traganja znaéi opstojati u smire-
nosti. Ko ti je rekao da bilo $ta ukidai? Uoéi ni-
tenost koja je sada ispred -tebe. Kako bi je uopste
mogao stvoriti ili ukinuti?

Kada bih dosegao ovu dharmu, da 1i bi to bilo
nalik na nistenost?

Danonoéno sam vam svima objasnjavao da je
nistenost i jedna i mnos§tvena. To sam govorio samo
kao prikladno sredstvo poduéavanja, ali ti bi sada
da na osnovu toga izgradi§ citav jedan pojmovni
sklop.

Da 1li to znaéi da ne valja uobli¢avati pojmove
kao sto to obi¢ni ljudi &ine?

Ja te u tome me sprec¢avam; ali pojmovi su ve-
zani za ¢ula, a kada se na osnovu njih jave i ose-
Caji, tada transcendentalna mudrost biva zaklonjena.

Da li to znaéi da valja izbegavati svaki afek-
tivni odnos spram dharme?

Gde takav odnos unapred ne bi postojao, ko bi
mogao odgovoriti potvrdno na tvoje pitanje?

ZaSto VaSa precasnost govori kao da sam po-
gre§io u svakom pitanju koje sam postavio?

Ti si ¢ovek koji ne razume ono §to mu se go-
vori. U ¢emu je onda tu greska?5?)

* * *®

Do sada iste samo pobijali sve ono §to je receno.
Nista jo§ niste uéinili da biste nam ukazali na is-
pravnu dharmu.

Ispravna dharma je nepomudena, ali ti svojim
pitanjima samo stvara§ pometnju. Za kakvom bi
,Jispravnom dharmom’ ti hteo.da tragas?

52) Huang Po ofigledno Zeli da pomogne ¢oveku koji
postavlja pitanja da se oslobodi navike pojmovnog rasudi-
van]a i logi¢kog razvrstavan]a Da bi to postigao, prinuden
je da svako pitanje odbaci kao pogreé‘.no Ovo nas donekle
podseéa na samog Buddhu koji je za sva pitanja o posto-
janju i nepostojanju odricao samu mogudénost pitanja.
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Posto zabuna nastaje usled mojih pitanja, ka-
kav ¢e na osnovu toga Va$ odgovor biti?

Posmatraj stvari onakve kakve jesu i ne obra-
¢aj paZnju na druge ljude. Postoje 1judi koji su kao
besno pseto koje laje na sve $to se mice, éak i na
vetar koji samo pokreée Zbunje i lisée.53)

U okviru ovog naSeg zen ucenja, jo§ od vre-
mena kada je prvi put preneseno, nikada se nije
p»_adstlpala ucenost ili sklonost ka pojmovnom rasu-
dlvapju. ;Proucavati put’ samo je jezicka metafora.
?‘o Je samo sredstvo da bi se pobudila Paznja po-
Cetnika, dok pravi put nije nesto §to bi se moglo
lzucavati. Izulavanje vodi zadrZavanju pojmova i
stgga potpunom nerazumevanju puta. Stavise, put
nije nesto 3to opstoji zasebno; naziva se duh ma-
h@ydne.i ne nalazi se ni iznutra, ni spolja, ni u sre-
dini. Uistinu nema odredista. Prvi korak predstav-
lja odustajanje od pojmova zasnovanih na saznanju.
Ovo znaci da Cak i ako sledite ,empirijski metod’
do njegovih krajnjih granica, ipak neéete uspeti da
pronadete odrediste duha. Put je duhovna istina i
spocetka je bio bez imena i osnove. Samo zato sto
su ga ljudi zaludno trazili na empirijskom nivou,
pojavile su se buddhe i pristale na podudavanje
raznih metoda. U strahu da ljudi nece razumeti,
odabnr-'ali su ime ,put’. Ali ne smete dozvoliti da vas
ovo ime navede na uobliavanje predstave o ne-
1‘<a.kVOm putu. Stoga je refeno: »~Kada je riba uhva-
céna, mamac se odbacuje«. Kada telo i duh ostvare
spontanost, put je dosegnut, a duh shvaéen. Srama-
nom>) nazivamo ¢oveka koji je pronikao do prvo-
) #) Takvi ljudi pojave unutar vlastitog duha zamenju-
ju za spoljasnje i nezavisno postojede objekte.

1 i) U uobiéajenom znalenju, §ramang je isto $to i 'mo-
nah’,
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bitnog izvora svih stvari. Plodovi stupnja §ramane
ubiru se dokidanjem svake strepnje; oni se ne mogu
ostvariti uéenoscu.5%)

Ako duhom pokuSate da dokucite duh, ili se
priklanjate ucenju drugih, ili teZite da samo uée-
noSéu postignete cilj — kako cete u tome uopste
uspeti? Stari su bili bistra duha; tek Sto bi ¢uli za
istinu, odmah bi pozurili da odbace svaku ucéenost.
Zato su i ostali poznati kao mudraci koji, »odbaciv-
§i ucenost, nalaze mir u spontanom delanju.«%%) A
u danaSnje vreme ljudi bi samo da prikupe razna
saznanja i da se obezbede zakljuécima, tragajuéi
svugde za uceno$éu i misle¢i da je to upraznjava-
nje dharme. Oni ne shvataju da prikupljanje zna-
nja ima obrnuti uéinak, te da samo nagomilava pre~
preke. Puko prikupljanje znanja nije niSta bolje od

58) Ovaj odeljak ima izrazito taoisti¢ki prizvuk. Na-
vod je preuzet iz knjige Chuang Tz(a, dok se re¢ tao (put)
uéestalo pominje. Zen buddhizam i taoizam imaju toliko to-
ga zajednifkog, da je ova ¢injenica navela neke da zen
protumace kao oblik tacizma u buddhisti¢kom ruhu; me-
dutim, posto obe 3kole imaju sliénu teoriju i praksu, mo~
gudée je da slicnost proistice iz toga Sto ucitelji obe Skole
govore na osnovu istog iskustva transcendentalne stvarno-
sti. Sto se samih taoisti¢kih aluzija u tekstu ti¢e, nije is-
kljuéeno da su one podstaknute i prisustvom nekog taocis-
titkog udenjaka medu Huang Poovim sluSaocima. (Valja
imati na umu da kada Blofeld govori o sli¢nostima izmedu
taoizma i zen buddhizma, on verovatno misli na tzv. filo-
zofski taoizam Lao TzbGa i Chuang Tzilla, mozda i na neo-
-taoizagn Wang Pia i Kuo Hsianga, dok bi se o sli¢nostima.
izmedu alhemijskog taoizma i zena tesko moglo govoriti
bez grubih previdanja znatnih razlika — prim. prev.)

5) Ovaj odeljak sadrZi jo§ jedan ¢uveni taoisti¢ki po-
jam — wu wei, koji se ¢esto pogreSno prevodi kao ’ne-
~-delanje’. U stvari, on oznafavy delatnost koja nije prora-
¢éunata, dakle, samo spontanu, neprijanjajuéu delatnost koja
slobodno odgovara zahtevima svakog datog trenutka.
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deteta koje se prejelo slatkifa. Svi oni koji izuéa-
vaju put sledeéi tri buddhisti¢cka uéenja isti su kao
to dete. Svi oni pate od loSe probave. Kada tako-
zvano znanje i zakljuéivanje nije ,svareno’, ono po-
staje otrov, jer pripada ravni sarnsdre. Priroda bud-
dhinstva potpuno je ,oéiSéena’ od takvih stvari. Sto-
ga je receno: »U oruznici mog vladara ne postoji
mac¢ takvosti.« Sve pojmove koje ste u proslosti uo-
bli¢ili morate odbaciti i zameniti nisteno3éu. Tamo
gde prestaje svako podvajanje po¢inje nistenost ma-
terice tathagatd. U ,materici tathdgatd ne postoji
ni najmanja stvar. Zato se Dharma Raja {(Buddha),
koji je opovrgao ideju objektivnog postojanija, poja-
vio.na ovom svetu i rekao: »Kada sam bio sa Di-
pamkara Buddhom nije bilo ni jedne stvari koju je
trebalo dosegnuti.« Ova izreka ukazuje na potrebu
da se svo znanje i zakljuéivanje zasnovano na &u-
lima svede na niStenost. Jedino onaj koji obuzda
tok empirijskog i odustane od svakog prijanjanja
postaje savrSeno smiren i spokojan. Kanonska uée-
nja buddhisti¢kih ,vozila’ mogu biti samo privreme-
na pomagala za trenutne potrebe. Ta uéenja su i
nastala da bi se zadovoljile takve potrebe, te bu-
du¢i da su medusobno razlié¢ita samo su od prolazne
vrednosti. Valja to shvatiti i u tom pogledu vise
nece biti sumnji. Iznad svega treba izbegavati ve-
zivanje za neko pojedina¢éno udenje namenjeno po-
sebnim okolnostima, te ga pod utiskom da ¢&ini deo
svetih spisa proglasiti veénom istinom. Medutim,
jedina istina je to da me postoji nepromenljiva
dharma koju je Tathdgata objavio. Pripadnici nage
Skole nikad ne bi zagovarali takvu nepromenljivu
dharmu. Mi samo upraZnjavamo zaustavljanje toka
mentalnih pojava i obitavamo u stanju smirenosti.
U svakom sluéaju, ne promisljamo stvari do te mere
' da bi nastupila smetenost duha.

et
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* * *

Na osnovu svega Sto ste do sada rekli, duh je
buddha; ali nije jasno na koji se duh misli kada se
kaZe »duh je buddha«.

Koliko duhova ti ima§ u sebi?

Ali, da 1li je buddha na§ obi¢ni duh, ili pro-
svetljeni duh?

Pa gde uopste drzi§ svoj ,obiéni dub’, a gde
svoj ,prosvetljeni duh’?

U buddhistickim spisima se tvrdi da postoje
oba. Zasto Vaga precasnost to pori¢e?

U uéenju buddhisti¢kih ,vozila’ jasno stoji da
su i obiéni i prosvetljeni duh nestvarni. Tvoje pri-
janjanje uz ideju da me$to postoji spreéava te da
razlué¢i§ istinu od neistine. Takvi pojmovi samo ob-
manjuju. Buduéi da obmanjuju, oni skrivaju duh.
Samo se okani pojmova o obi¢nom i prosvetljenom,
pa ¢e§ odmah uvideti da ne postoji drugi buddha
tvog duha. Kada je Bodhidharma do$go sa Zapada
(tj. iz Indije), samo _je ukazao na to da supstancija
od koje su safinjeni svi ljudi_nije niSta drugo do

.buddha. Svima vama stalno izmice pravi smisao;
rzite se predstava o ,obitnom’ i ,prosvetljenom’ i
usmeravate svoje misli ka spolja gde se ponaSaju
kao konji u trku! Tako samo zamagljujete svoj duh!
Zato vam kaZem da je duh buddha. Cim se pojave
misli ili oseti, odmah upadate u podvajanja. Vreme
koje je bez poletka i sadadnji trenutak su isto. Ne
postoji ovo ili ono. Razumevanje ove istine isto je
§to i potpuno, neprevazideno prosvetljenje.
Na osnovu kog udenja (dharma nacela Vi to
tvrdite?
Zasto trazi§ neko ugenje? Cim ustanovii odre-
deno udenje, veé si upao u dualisti¢ko misljenje.
Upravo ste rekli da su sadasnji trenutak i vre-
me koje je bez podetka isto. Sta pod tim podrazu-
mevate?
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Samo ih tvoje traganje ¢ini razli¢itim. Kada
bi prestao da traga$, kakve bi onda razlike moglo
biti?

Ali ako nisu razli¢iti, za$to ih odredujete raz-
li¢itim pojmovima?

Da ti nisi spomenuo ,0bi¢no’ i ,prosvetljeno’, ne
bih se ni upusStao u takve gluposti. Kao $to nave-
dene kategorije ne postoje realno, tako isto ni duh
nije stvarno ,duh’. A posto su i duh i navedene ka-
tegorije samo privid, gde bi uopste bilo Sta mogao

da nades?
* * %k

NiSta jo§ niste rekli o tome kako da se oslo-
bodimo privida koji nam skriva duh.

I pojavljivanje i odstranjivanje privida su pri-
vidni. Privid nije ne$to §to pripada stvarnosti; on
postoji zbog naSeg dualistickog nadina misljenja.
Ako prestanete da se povodite za suprotstavljenim
pojmovima kao §to su ,0biéno’ i ,prosvetljeno’, pri-
vid ¢e od sebe iS¢eznuti. A ako tada neko i dalje
bude Zeleo nesto da ,odstranjuje’, otkriée da ne po-
stoji ni najmanja stvar za koju bi se mogao uhva-
titi. To je smisao izreke: »Svesrdno éu odustati od
svakog prijanjanja, jer tako éu sigurno u sopstve-
nom duhu otkriti buddhu.«

Ako ne postoji nista $to bi se moglo zahvatiti,
kako se onda prenosi dharma?

To je prenosenje duha duhom.

Ako se duhom vr$i prenofenje, zasto onda ka-
zete da ni duh ne postoji?

Ne primiti ni jednu dharmu jeste prenosenje
duha. Spoznati ovaj duh zna¢i uvideti da ne postoji
ni duh ni dharma.

Ako nema ni duha ni dharme, Sta se onda pre-
nosi?

Ti ¢uje§ kako drugi govore o prenoSenju duha,
pa onda zamislja§ da se prenoSenjem mne$to zado-
bija. Zato je Bodhidharma rekao:
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Priroda duha kada je shvaédena,

Ljudskim govorom se ne moZe obuhvatiti ili
otkriti.

Prosvetljenje nije za dosezanje,

A onaj koji ga zadobije ne govori da zna.

Cak i da ti sve razjasnim, sumnjam da bi bio
u stanju da to primis.

£ * %

Praznina koja se prostire ispred nasih odiju
postoji objektivno. Posto tvrdite da je duh poput
ove neizmerne praznine, zar time ne ukazujete na
nesto §to je isto tako objektivno?

Na kakav bi duh mogao ukazati u okviru objek-
tivnog sveta? Cak i kada bi mogao da ga vidi§, to
bi bio samo odraz duha u objektivnoj ravni. Tada
bi bio kao ¢ovek koji u ogledalu posmatra svoje
lice; iako bi sasvim jasno uspeo da razaznas svoje
crte, ipak bi to bio samo odraz tvog lica. Kakve to
veze ima sa onim &to te dovelo k meni?

Ako ne vidimo posredstvom odraza, kako uopste
vidimo?

~ Dokle god si zaokupljen nekakvim sposredova-
njem’, zavisice$ od onoga sto je prividno. Kada ée§
ve¢ jedanput shvatiti? Umesto da posluga$ one koji
ti savetuju da se oslobodi¥ svega i budes poput co-
veka koji nema viSe §ta da izgubi, ti tracis svoje
vreme ispraznim hvalisanjem.

Za one koji su shvatili, da li su i odrazi nisteni?

Ako*ne postoje &vrsta tela, od kakve bi nam ko-
risti bili njihovi odrazi? Trebalo bi da prestanes da
trabunja$ unaokolo poput nekog meseéara.

Usavsi u javnu dvoranu, uéitelj je rekao: Po-
sedovanje mnogostrukog znanja ne moze se porediti
sa odustajanjem od svakog traganja. To je najbolja

43



od svih stvari. Ne postoji nekoliko vrsta duha i ne
postoji u€enje koje bi se moglo re¢ima iskazati. Po-
Sto viSe nema §ta da se kaZze, raspustam zbor!

* * *

Sta je to relativna istina ?%7)

Sta bi uopsite radio sa takvom parazitskom bilj-
kom? Stvarnost je savriena C{istost; zaSto uopste
zapocdinjati raspravu na laZnim osnovama? Biti ap-
solutno odi§éen od svih pojmova znadi biti u stanju
nepristrasne mudrosti. Svaki dan, u svemu 3to ra-
diS, bez obzira da li hoda$, stoji§, sedi§, lezi§ ili go-
vori§, budi nepristrastan u odnosu na sve stvari po-
javne ravni. Bez obzira da li je u pitanju govor ili
samo treptaj oka, oslobodi se svakog prijanjanja.
Od vremena Buddhe pros$la su skoro tri razdoblja
od po pet stotina godina, a veéina sledbenika zena
jo§ uvek prijanja uz razna obli¢ja i pojave. Zasto
ne sledi$ velike uditelje i ne pusti§ svaku misao kao
da je prazna, ili kao da je komad trulog drveta, ili
kamen, ili hladan pepeo ugalene vatre? Zasto ne
dela§ bez napora u skladu sa prilikama? Mora$ se
osloboditi svakog uéenja o bitku i ne-bitku, jer duh
je poput sunca koje, zauvek u neizmernoj praznini,
sija spontano i bez namere da to ¢ini. Ovo nije

57) Doslovno ’svetovna istina’, verovatno u smislu raz-
li¢itih ’istina’ koje su primenljive na prividno objektivnu
ravan svakodnevnog Zivota. (Vrlo je verovatno da osoba
koja postavlja pitanje o ’relativnoj istini’ ima na umu kla-
siénu (mahayansku) ili uZe (mddhyamaka) teoriju o ’dve
ravni istine’, to jest, teoriju o epistemoloskoj distinkeiji iz-
medu apsolutne istine (paramadrthasatya), sa kog stanovista
ne postoji razlika izmedu nirvdne i samsare, i relativne is-
tine (san;vrti-satya), na osnovu koje ova razlika postoji.
Sudeéi po odgovoru, Huang Po implicitno odbacuje ovakvu
epistemolos$ku teoriju, buduéi da je, samo kao teorija, dua-
listicka po karakteru, iako on sam ovaj svoj odgovor, kao
i vedinu svojih beseda, zasniva na ’transcendentalisti¢kom’
stanovi$tu zena, to jest, upravo na iskustvenoj aktuelizaci-
ji apsolutne istine. — prim. prev.) :
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nesto Sto moZe§ ostvariti bez odredenog napora, ali

kada dosegne$ potpuno neprijanjanje, tvoje ée de-

lanje biti isto kao i delanje buddha. Tada ¢e§ uisti-
nu delati u skladu sa izrekom: »Probudi duh koji
ne prijanja ni uz jednu stvar.«%8) To stanje je nepo-
mucena dharmakdyae, vrhovna savrSena prosvetlje-
nost. Ako ovo ne shvati§, mozZe§ steéi neizmernu
ufenost, moze§ uloZiti ogroman napor i podvrgnuti
se najstrozem liSavanju, a da ipak ne spozna$§ vla-
stiti duh. Svi tvoji mapori biée uzaludni. Od kakve
¢e ti koristi biti takve radnje? Zato je Chih Kung??)
rekao: »Buddha je tvorevina tvog duha. Kako ga
onda mozes traziti putem svetih spisa?« Moze§ izu-
davati kako da dosegnes tri stepena bodhisattvenosti,
Cetiri stepena svetosti, deset stupnjeva u razvoju
prosvetljenosti, sve dok ti se duh ne prepuni takvih
stvari, a ma kraju ¢e§ jo§ uvek ostati neodlucan
izmedu ,obi¢nog’ i ,prosvetljenog’. Ne uvideti da su
sva sredstva kojima se sledi put nestvarna, znaédi
robovati sarsarickoj dharmi.

Istrodivsi snagu hica, strela na zemlju pada.
Gradite Zivot koji vam neée ispuniti ocekivanja.
Daleko ispod transcendentalnih vratnica

Sa kojih jednim skokom zadobijate ravan bud-
dha.®0)

Zato S$to nisi ¢ovek prosvetljenja, ti i nadalje
teZi§ da isecrpno proudi§ sva sredstva koja su davno
ustanovljena za sticanje pojmovnog znanja. Chih
Kung je takode rekao: »Ako ne sretne§ transcen-
dentalnog uditelja, uzalud si progutao lek maha-
yane !«

58) Ovo je éuveni navod iz Dijamantske siitre.

) Cuveni monah iz Sestog veka.

%) QOvaj stih je iz Poeme o prosvetijenju (Cheng-tao
Ke), koja se pripisuje Yung Chiau (Hsuan-chiieh), monahu
iz sedmog veka. (Poemu je na engleski u celini preveo D.
T. Suzuki u knjizi Manual of Zen Buddhizm, London, 1950,
— prim. prev.)
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Kada bi svaki trenutak svog vremena — prili-
kom hodanja, stajanja, sedenja ili lezanja — utro-
§io na smirivanje pojmovne delatnosti vlastitog du-
ha, mogao bi biti siguran da ¢e§ jednog dana postici
cilj. Posto ti je snaga nedovoljna, verovatno da sarn-
saru ne bi uspeo da nadide$§ u jednom mahu; ali
posle nekoliko godina imao bi dobru osnovu i mo-
gao bi sam da nastavis. Nemoj se osecati obavez-
nim da ,izucava$§ dhyanu’ ili da ,izucava$ put’. Ka-
kve to veze ima sa buddhizmom? Zato je recéeno
da je Tathagata podudavao jedino da bi preobratio
ljude; to je kao da se pretvaramo da je Zuto liSce
zlato jer Zelimo da umirimo deéiji plaé¢; besmisleno
bi bilo takve stvari uzimati za apsolutnu istinu. Ako
razna ucenja prihvati§ kao istinu, onda nisi sledbe-
nik nasSe skole; i od kakvog znacaja ona mogu biti
za tvoju izvornu prirodu? Odatle u spisima stoji:
»Ono sto se zove vrhovna savrSena mudrost ne po-
drazumeva nikakvo dostignuce.« Ako si u stanju da
ovo shvati§, uvidec¢e§ da i put buddha i put demona
podjednako promasuju cilj. Izvorno dist, ovaj trep-
te¢i univerzum nema ni oblik ni veli¢inu; na njega
se ne mogu primeniti razlikovanja, on nadilazi pri-
janjanje i delanje, neznanje i prosvetljenost. Mora$
jasno uoéiti da uistinu nis$ta ne postoji — ni obicni
Jjudi ni buddhe. Bezbrojni svetovi samo su obicni
mehuri. Sva mudrost i sva svetinja samo su bljesak
munje. NiSta od toga ne poseduje stvarnost duha.
Dharmakaya, od iskona pa do danas, zajedno sa
svim buddhama i patrijarsima, samo je ova jednost.
Kako joj moZe nedostajati i najmanja stvar? Cak i
ako shvati§, buddhinstvo iziskuje svesrdno zalaga-
nje. Kroz ceo ovaj Zivot, nikad ne moZe§ biti sigu-
ran da ¢e§ docekati slededi trenutak.
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Sesti patrijarh je bio nepismen. Zasto je onda
njemu predata odora patrijarha? Stare§ina Shén
Hsiu (takode kandidat za patrijarha) zauzimao je
polozaj koji je bio visi od obitnog monaha, a posto
je i sam bio uéditelj, uspe$no je tumacio veliki broj
stitri. Zasto on nije primio odoru?

Zato $to se nije u potpunosti oslobodio pojmov-
nog miSljenja — prijanjao je uz dharmu upraznja-
vanja. On je prihvatio nacelo, »koliko upraZnjavas,
toliko i postiZe$.« Zato je peti patrijarh odoru pre-
dao Hui Néngu. U trenutku predaje, Hui Néng je
dosegao neizrecivo razumevanje i neéujno primio
najdublju misao tathdgate. Zato je njemu i prene-
sena dharma. Ti ne shvata§ da je osnovno udenje
dharme da ne postoje dharme, ali ovo ucenje o ne-
-dharmama i samo je dharma; i kada je predato
ucenje o ne-dharmama, kako mozZe ucenje dharme
biti dharma?%) Ko god ovo shvati zasluzuje ime »mo-
naha koji je vest u upraznjavanju dharme«. A ukoli-
ko u ovo ne verujete, morate rastumaciti sledeéu
pri¢u. »Stares§ina Wei Ming uspeo se na vrh planine
Ta Yi da bi obiSao Sestog patrijarha. Patrijarh ga
upita zasto je doSao. Da li radi odore ili radi dhar-
me? Wei Ming je odgovorio da nije doSao zbog odo-
re, ve¢ jedino zbog dharme; na to Sesti patrijarh re-

81) Ova refenica izaziva nedoumice kod mnogih sino-
loga. Nisam siguran da ovaj prevod daje taéno znacenje,
ali sam barem pokuSao da pojednostavim strukturu rece-
nice tako ito sam koristio i re¢ 'uéenje’ i re¢ ’dharma’. U
originalu, isti ideogram se koristi za oba pojma. Doslovni
prevod bi izgledao otprilike ovako: »Dharma prvobitna
dharma *ne dharma, ne dharma dharma takode dharma,
sada prenosi ne dharma dharmu, dharma dharme kako mo-
7e biti dharma.« Prilikom prevodenja obilato sam koristio
prevod koji mi je saéinio I. T. Pun, ¢éuveni buddholog iz
Hongkonga, On priznaje da je njegova verzija zasnovana
na njegovom liénom migljenju, ali meni se ¢&ini da je ona
do sada najbolja varijanta.
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¢e:,Za trenutak usredsredi svoje misli i prestani da se
obazire§ na dualizam dobro/zlo.” Ming uéini ono $to
mu je receno, te Sesti patrijarh nastavi: ,U trenutku
kada ne misli§ na dobro i zlo, pokaZi mi svoje prvo-
bitno lice koje si imao pre rodenja!” Tek $to je Hui
Néng izgovorio ove reéi, Ming dosegnu nenadano
neizrecivo razumevanje. Tada se pokloni do zemlje
i rece: ,Sada sam kao &ovek koji pije vodu i moZe
sam da odredi da li je hladna ili ne. Ziveo sam tri-
deset godina sa petim patrijarhom i njegovim ude-
nicima, ali tek sam danas u stanju da odbacim gre-
$ke svog ranijeg misljenja.’ Sesti patrijarh odgovori:
,Upravo tako. Sada ti je jasno zasto je Bodhidharma
doSao iz Indije i neposredno ukazao na éovekov duh
te tako podstakao ljude da uode svoju pravu pri-
rodu i postanu buddhe, i zasto ni o éem drugom
nije progovorio.’«
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Drugi dzo

ZAPIS I1Z WAN LINGA O ZEN UCITELJU
HUANG POU (TUAN CHI)

ZBIRKA RAZGOVORA, BESEDA I ANEGDOTA KOJE
JE ZAPISAO P'ElI HSIU ZA VREME DOK JE
UPRAVLJAO OKRUGOM WAN LING

Jednom prilikom postavio sam ovakvo pitanje udi-
telju: Koliko je osoba, od nekih éetiri ili pet stotina
okupljenih na ovoj planini, u potpunosti razumelo
ucenje VaSe precasnosti?

Ucitelj odgovori: Njihov broj ne moZe se doz-
natl. Zasto? Zato $to je za moj put neophodno pro-
budenje duha. Kako se to moZe preneti reéima?
Govor ima neko dejstvo samo kada dospe do nepo-
duéenih deéjih usiju.

Sta je buddha?) '

r Duh je buddha, a prestanak pojmovnog mislje-
nja je put. Kada prestane$ da upotrebljava$ poj-
move i misli§ u terminima postojanja i nepostojanja,
dugackog i kratkog, drugog i sebe, aktivnog i pasiv-
nog, i svega tome sliénom, otkri¢e§ da je tvoj duh
u sustini buddha, da je buddha u su$tini duh, i da
duh nalikuje na niStenost?) Stoga je zapisano da
»istinska dharmakayae®) nalikuje na niStenost«. Ne
trazi ni$ta drugo, jer ¢e se inace tvoja potraga tuz-

L 0o zavrsiti, Cak i ako izvrSava$ Sest paramita?) to-
1) Apsolut. .
?) U smislu nedohvatljivosti, a ne obi¢ne negacije.
3) Apsolutno telo Buddhe.
4} Milosrde, moralnost, strpljenje u nevolji, usrdna
predanost, ispravna kontrola duha, i primena najvife mud-
rosti.
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kom onoliko eona koliko u Gangu ima zrna peska,
pridodajuéi tome i sve ostale vrste aktivnosti za sti-
canje prosvetljenja, ipak nece§ postiéi cilj. Zasto?
Zato $to su to aktivnosti koje obrazuju karmu, pa
¢e$ se ti, kada se iscrpi dobra karma koju stvaraju,
ponovo roditi u prolaznom svetu. Stoga je isto tako
zapisano: »Sambhogakaya®) nije istinski buddha, ni
istinski uéditelj dharme.’) Spoznaj jedino prirodu
svoga duha, u kojem nema ni sopstva ni drugih, i
tada ée$ u stvari biti buddha!

* * *

Ako prihvatimo da prosvetljeni ¢ovek koji os-
tvari prestanak pojmovnog misljenja jeste buddha,
nece li se neznalica, kada prestane pojmovno da
misli, izgubiti u zaboravu?

Nema prosvetljenih ljudi niti neznalica, i nema
zaborava. Pa ipak, iako je u osnovi sve bez objek-
tivne egzistencije, ne sme§ poceti da misli§ u termi-
nima bilo kakvog ne-postojanja; a iako stvari nisu
ne-postojece, ne sme§ da stvori§ pojam bilo ¢ega §to
postoji. Jer »postojanje« i »ne-postojanje« su em-
pirijski pojmovi koji nisu ni$ta bolji od privida.
Stoga je zapisano: »Sve ono §to Cula opaZaju nali-
kuje na privid, ukljuéujuéi sve od misaonih pojmo-
va do Zivih biéa.« Na§ osnivaé’) propovedao je svo-
jim uédenicima jedino potpunu udubljenost koja do-
vodi do odstranjivanja ¢ulnih opazaja. U takvo]j pot-
punoj udubljenosti uspeva put buddha, dok iz uoca-
vanja razlike izmedu ovoga i onoga izleée jato de-
mona!

5) Buddhino blaZenstvo.

%) Ovo znad¢i da je idealizovan ili nebeski oblik budd-
he, kojem se neprosvetljeni mole, neistinit zbog toga Sto se
smatra zasebnim biéem i na taj nadin edvojenim od je-
dinstvenog duha.

%) Bodhidharma.
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#* * *

Ako su duh i buddha®) u sustini jedno isto, da
li i dalje treba da primenjujemo Sest paramita i os-
tala ispravna sredstva za sticanje prosvetljenja?

Prosvetljenje proistice iz duha, bez obzira na
primenu Sest pdramitd i svega ostalog. Sve takve
primene tek su sredstva za bavljenje »konkretnim«
stvarima prilikom reSavanja problema svakodmev-
nog zvota. Cak su i prosvetljenje, apsolut, stvar-
nost, nenadano dosegnuce, dharmakdya, i sve ostalo
do deset stupnjeva napretka, Cetiri nagrade vrlog i
mudrog Zivota, i stanje svetosti i mudrosti — bas
svako od njih — tek pojmovi koji nam pomazu da
prodemo kroz samsaru; oni nemaju nikakve veze sa
istinskim duhom buddhinstva. S obzirom da duh
jeste buddha, idealni naéin dosegnuéa sastoji se u
negovanju tog buddha-duha. Izbegni jedino pojmov-
no misljenje, koje vodi u nastajanje i razaranje, u
nedacde obi¢nog sveta i sve ostalo, i onda neée§ ima-
ti nikakve potrebe za metodama prosvetljenja i to-
me sli¢no. Stoga je zapisano:

Sva ucenja Buddhe imahu samo jedan cilj —
Da nas prevedu preko stupnja misljenja.

Ali ako ostvarim prestanak misljenja,

Sta ée mi dharme kojima Buddha udi?

Od Gautame Buddhe, preko celog niza patrijar-
ha, sve do Bodhidharme, niko nije propovedao nista
drugo osim jedinstvenog duha, drugadije poznatog
kao jedina kola oslobodenja (ekaydna). Otuda, iako
moze$ 'da traZi§ kroz ceo svemir, nikada neée§ pro-
naéi druga kola. Nigde to uéenje nema listova ili
grana; njegov jedini kvalitet je vedna istina. Otuda
se to uCenje tako teSko prihvata. Kada je Bodhid-

harma do$ao u Kinu i stigao do kraljevina Liang i

8) Apsolut.
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Wei, samo je ¢asni uditelj Ko stekao nemi uvid u
nas duh; onog ¢asa kada mu je to objasnjeno, on
je shvatio da duh jeste buddha, i da individualni duh
i telo nisu nista. To udenje se naziva veliki put.
Prava priroda velikog puta je niStenost suprotno-

__sti. Bodhidharma je ¢vrsto verovao u jedinstvo sa |

pravom »supstancijom« svemira u ovom Zivotu! Duh
i ta »supstancija« ni najmanje se ne razlikuju —
ta »supstancija« jeste duh. Oni se ni na koji nacin
ne mogu razdvojiti. Upravo je zbog tog otkrivanja
on zasluzio titulu patrijarha naSe Skole, i stoga je
zapisano: »Za trenutak kada se shvata jedinstvo
duha i »supstancije« koja konstituiSe stvarnost doi-
_sta se moZe reéi da izmicée opisu.«

* * *

Da li buddha doista oslobada obi¢ne ljude??)
Nema u stvari obiénih ljudi koje tathagata tre-
ba da oslobodi. Ako ¢ak ni sopstvo nema objektivnu
egzistenciju, koliko je tek manje ima sve drugo!
Stoga ni buddha ni obiéni ljudi ne postoje objek-
tivno.
* E 3 *

Ali ipak je zapisano da »Svako ko poseduje tri-
deset i dva karakteristicna obelezja buddhe mozZe
da oslobada obi¢ne ljude«. Kako ¢ete to poreéi?

Sve $to poseduje bilo kakva obeleZja samo je
privid. Tek kada zapazi§ da sva obelezja uop$te ni-
su obeleZja, tek onda zapazas tathagatu.!®) »Buddha«
i »obi¢ni ljudi« su samo tvoji laZzni pojmovi. Zava-
rava$ sebe takvim objektivnim pojmovima zbog to-
ga 3to nisi doznao Sta je istinski duh. Ako uoblic¢is
pojam buddhe, ometacée te taj buddha!!! A kada

% Od sarisare — beskrajnog kruga radanja i umira-
nja.
! %) Buddha.
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uobliéi§ pojam obi¢nih ljudi, ometacde te ti ljudi. Svi
takvi dvojni pojmovi kao »neznalice« i »prosvetlje-
ni«, »¢isto« i »necisto«, svi su oni prepreke. Upravo
zbog toga §to vam oni ometaju umove, todak zako-
na mora da se okreée.'’) Kao Sto majmuni trace
vreme tako §to neprekidno bacaju stvari pa ih po-
novo podizu, tako je s vama i vaSim ucenjem. Sve
§to je potrebno jeste da odbacite svoje »ucenje«,
svoje »neznalice« i »prosvetljene«, »éisto« i »ne-
&isto«, »veliko« i »malo«, svoju »privrZenost« i »ak-
tivnost«. Takve stvari su obi¢na pomoéna sredstva,
obiéni ukrasi unutar jedinstvenog duha. Cujem da
ste izucéavali sfitre dvanaest podela troja kola. Sve
su to samo empirijski pojmovi. Doista ih morate
odbaciti!

I zato odbacite sve §to ste stekli jer to nije nis-
ta bolje od kreveta koji vam je namesten kada ste
bili bolesni. Tek kada se odreknete svih opaZzaja,
kada se viSe nista objektivno ne moZe opaziti, kada
vas pojave viSe ne ometaju, kada se oslobodite celog
opsega dvojnih pojmova »neznalice« i »prosvetlje-
nog« tek tada cete zasluZziti naziv transcendental-
nog buddhe. Stoga je zapisano: »Va$i duboki nak-
loni su uzaludni. Ne verujte u takve ceremonije.
Bezite od takvih laZnih verovanja.« S obzirom da
duh ne poznaje nikakve podele na posebna biéa,
pojave su sigurno podjednako nerazluéene. S obzi-
rom da je duh iznad svih aktivnosti, tako je sigur-
no i sa pojavama. Svaka pojava koja postoji jeste
proizvod miSljenja; stoga je potrebno samo da is-

vt/ R/q-praznim svoj duh da bih otkrio da su sve one ni$-

-tenest. Isto je sa svim predmetima koje ¢ulima opa-
© — . . s v . .
zamo, bez obzira kojoj od mnoStva kategorija pri-
padaju. Cela nistenost koja se proteze u svim prav-
cima ima istu supstanciju kao i duh; a s obzirom
da je duh u su$tini nerazluéen, onda isto mora biti

1) Tj. moraju se uciti relativne istine ortodoksnog
buddhizma.
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i sa svim ostalim. Vama se prikazuju razna biéa sa-
mo zbog toga Sto se vaSa opaZanja razlikuju — kao
Sto se za boje prekrasnih dakonija koje jedu deve®
kaze da se razlikuju u skladu sa individualnim za-

slugama deva koje ih jedu! -

Anuttara-samyak-sainbodhil?) je naziv za uvi-
danje da buddhe celog svemira ne poseduju, u stva-

ri, ni najmanje opaZljivo svojstvo. Postoji samo je-_|

| dinstveni duh. Doista ne postoje mno3tvo obli¢ja,

nebeski sjaj, i uzviSena pobeda (nad sarhsarom) ili
potéinjavanje pobedniku.’3) S obzirom da nikakva
uzvisena pobeda nije nikada postignuta, onda ne
moZe da postoji jedan formalni entitet kao $to je
buddha; a s obzirom da ni do kakvog potéinjavanja
nije nikada dosSlo, onda ne mogu da posotje ni ta-
kvi formalni entiteti kao §to su svesna biéa.

I

* * *

Cak i ako je duh bez obli¢ja, kako moZete po-
re¢i postojanje trideset i dva karakteristiéna obe-
lezja buddhe ili osamdeset savrienstava koja preno-
se ljude?14)

Trideset i dva obelezja samo su obeleZja,1%) a
sve Sto ima oblik je privid. Osamdeset savrSenstava
pripadaju podrué¢ju materije, a ko god opaza sop-
stvo u materiji putuje pogresnom stazom; na taj
nacin on ne mozZe da shvati tathagatu.

* * £

Da li se sustinska supstancija buddhe uopste
razlikuje od supstancije obiénih ljudi ili su one iste?

* U hindu i buddhisti¢kom panteonu neka vrsta nad-
naravnih biéa ili polubogova — prim. prev.

1% Vrhovno sveznanje. (Doslovno: »potpuno, nepreva-
zideno prosvetljenje« — prim. prev.)

13) Buddha.

%) Od samsdre do nirvine.

15) Tj. obli¢ja.

o4

Sustinska supstancija nema u sebi ni sliénost
ni razliku. Ako prihvati§ trostruko ucenje buddhiz-
ma, koje pravi razliku izmedu buddha-prirode i pri-
rode obiénih ljudi, stvorice§ za sebe karmu ograni-
¢enu trostrukim udenjem, i iz toga ¢e proisteci slic¢-
nost i razlike. Ali ako prihvati§ uéenje o buddhin-
stvu, odnosno udéenje koje je preneo Bodhidharma,
onda neée§ govoriti o takvim stvarima; usmerice§ se
prema jedinstvenom duhu koji je bez sli¢nosti ili
razlike, bez uzroka ili posledice.!6) Stoga je zapisa-
no: »Postoji samo put jedinstvenog ucenja (ekay-
ana); nema nekog drugog ili tre¢eg, osim onih pute-
va koje je Buddha koristio kao ¢isto relativna sred-
stva (upaya) za oslobadanje biéa izgubljenih u pri-
vidu.«

* * *

Zasto bodhisattva beskrajnog obima nije mogao
da uodi sveto obeleZje na Buddhinom temenu?%?)

On nije imao $ta da vidi. Zasto? Bodhisattva
beskrajnog obima je bio tathagata; iz toga proistice
da nije postojala potreba da gleda. Ova parabola
treba da vas sprec¢i da zami§ljate buddhu i sva sve-
sna biéa kao zasebne entitete i tako upadnete u
grefku prostorne odvojenosti. Ona je upozorenje
protiv zamisljanja entiteta kao postojeéih i nepo-
stojeéih i upadanja u greSku prostorne odvojenosti,
i protiv zamiSljanja pojedinaca kao neznalica ili
prosvetljenih i upadanja u istu gresku. Samo onaj
ko se u potpunosti oslobodio pojmova moZe da po-
seduje telo beskrajnog obima. Svakoliko pojmov-
no misljenje naziva se pogreSnim verovanjem. Pri-
stalice takvih laznih udenja oduSevljavaju se mno-
§tvam pojmova, ali bodhisattva ostaje miran usred

1% Huang Po ne namerava da prorekne vrednost kar-
mic¢kog zakona u njegovoj primeni u pojavnom svetu sam-
sare.

17) Jasno je da je ovo pitanje postavio neko ko nije
prisustvovao prethodnoj raspravi.
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celog tog roja. »Tathdgata« oznadava takvost svih
pojava. Stoga je zapisano: ~Maitreya je takav; sve-
ci i mudraci su tekvi« Takvost znadi ne biti pod-
lozan nastajanju ili uniS$tavanju; takvost znaéi ne
biti viden i ne biti ¢ut. Teme tathagatine glave je
pojam savrSenstva, ali je to isto tako savrienstvo
koje se ne da zamisliti. Zato ne zamisljajte objek-
tivno savrSenstvo. Iz toga proistice da se buddha-
kaya'®) nalazi iznad svake aktivnosti!®): stoga se mo-
rate paziti uoavanja razlika izmedu mnostva poseb-
nih obli¢ja.

Prolazno moZe da se uporedi sa pukom prazni-
nom?®); velika nistenost je savrSenstvo u kojem ne-
ma ni manjka ni viska, jednoobrazno mirovanje u
kojem je svaka aktivnost obustavljena.?') Ne tvr-
dite da postoje druga podruéja koja leZe izvan ve-
like niStenosti, jer takva tvrdnja neumitno odvodi
u pravljenje razlika. Stoga je zapisano: »Savrien-
stvo®?) je duboko more mudrosti; sarhsdra?’) je kao
uskovitlani haos.«

Kada govorimo o znanju koje »ja« mozZe da
stekne, ucenju koje »ja« moZe da postigne, »mom«
intuitivnom razumevanju, »mom« oslobadanju od
ponovnog rodenja, i »mom« moralnom nadinu Zi-
vota, na$i uspesi éine da nam ti pojmovi deluju
prijatno, ali naSi neuspesi ¢ine da izgledaju bedno.

18) Apsolut.

19) Tj. aktivnosti u stvaranju obli¢ja.

M) Tok promenljivosti.

) Ovde je malinjena razlika izmedu »praznine« u
smislu toka u kojem se sva obliéja vide u raspadanju, i
velike nistenosti koja prekriva, prozima i jeste sve. Kada
nauénici govore o materiji sveta kao o duhovnoj materiji,
onda verovatno govore o toku, jer bi se pojam velike nis-
tenosti teSko mogao izvesti iz zakona koji vladaju prolaz-
nim svetom kratkotrajnih pojava. U poredenju sa velikom
nistenoféu, »duhovna materija« je relativno supstancijalan
pojam!

2) Nirvdana.

23) Prolazni svemir.
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rCemu sve to? Savetujem vam da ostanete nepro-

menljivo mirni i da se uzdignete iznad svih aktiv-
nosti. Ne zavaravajte se pojmovnim miSljenjem, i
nigde ne trazite istinu, jer sve $to vam je potrebno
jeste da se uzdrzite i ne dozvolite pojmovima da
se pojavljuju. Oc¢igledno je da pojmovi uma i vanjski
opazaji podjednako zavaravaju, i da je put bud-_‘
‘dha?$) podjednako opasan kao i put demona. Otuda
se i Maifijusri, kada je privremeno stupio u dvoj-
stvo, nasao ukleSten izmedu dve gvozdene planine
koje su onemogudavale izlazak. Ali Mafijusri®) je
imao istinsko razumevanje, dok je Samantabhadra?)
posedovao samo prolazno znanje. Pa ipak, kada se
istinsko razumevanje i prolazno znanje pravilno
sjedine, otkriée se da oni viSe ne postoje. Postoji
samo sveopd$ti duh koji nije ni buddha ni obicni
ljudi, jer ne sadr?i takvu dvojnost. Cim zamislite
buddhu, primorani ste da zamislite obiéne ljude, ili
pojmove i ne-pojmove, znacajne i beznadajne, 8to
¢e vas zasigurno zatoé€iti izmedu one dve gvozdene
planine.

Zbog prepreka koje stvara dvojno rasudivanje
Bodhidharma je ukazao na prvobitni duh i supstan-
ciju svih nas, rekavsi da je to, u stvari, buddha. On
nije ponudio nikakva laZna sredstva za samo-usa-
vriavanje; on nije pripadao $koli postepenog do-
segnuéa. Njegovo ulenje ne dopusta dvojstva kao
§to su svetlo i tamno. S obzirom da t0%) nije svetlo,
gle! nema svetlosti; s obzirom da nije tamno, gle!
nema tame! Iz toga proistice da nema ni tame®®) ni
kraja tame.??) Svako ko prode kroz vratnice naSe
Skole mora sa svim stvarima da postupa samo po-

) *Ako se objektivno zamisli.

25) Personifikacija najvise mudrosti.
?6) Personifikacija ljubavi i delanja.
27) Istina.

28) Avidya ili primordijalno neznanje.
29) Prosvetljenje.
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mocu intelekta.®0) Ta vrsta opaZanja je poznata kao
dharma; kada se dharma opaZa, govorimo o buddhi;
dok se opaZanje da u stvari nema ni dharme ni
buddhe naziva stupanjem u sanghu, koja je druga-
¢ije poznata kao »kaluderi koji prebivaju iznad sva-
ke aktivnosti«; a ceo ovaj redosled moZe se nazva-
ti triratna ili tri dragulja u jednoj supstanciji.3!)

Oni koji traze dharmu®?) ne smeju da je traze
od buddhe, a ni od dharme33) niti od sanghe. Ne tre-
ba niotkuda da je traZe. Kada se buddha ne traZi,
nema buddhe koji bi se nafao! Kada se dharma ne
trazi, nema dharme koja bi se nasla! Kada se san-
gha ne trazi, nema sanghe!

I ti si sada ¢lan sanghe, i o¢igledno si duzan da
propoveda$ dharmu. Kako onda moZe§ da izjavlju-
je$ da nijedno od njih ne postoji?

Ako pretpostavi§ da postoji dharma koju treba
propovedati, onda ce§, 5to je prirodno, zatraZiti od
mene da je izlozim, ali ako odredi§ neko »mene«,
to podrazumeva prostorni entitet! Dharma nije
dharma — ona je duh! Stoga je Bodhidharma rekao:

Iako sam preneo dharmu duha,
Kako dharma moze biti dharma?
Jer ni duh ni dharma

%) Ovde »intelekt« predstavlja manas, najvi§u sposob-
nost ljudskog uma pomocu koje se ¢ovek uzdize od poj-
movnog misljenja do intuitivnog saznanja. (Manas na san-
skritu doslovno znaéi »razum« — prim. prev.)

3) Huang Po se igra najsvetlijim buddhistiékim ter-
minima, navodeéi moZda nekog od slufalaca da se ukoéi
od neodobravanja, ali on to o¢ito radi s nadom da ée ih
trgnuti i omoguéiti im dublje razumevanje istine. Ugla-
deni humor kojim prikriva svoju sustinsku iskrenost gubi
se u prevodu.

32) Istina.

33) Uéenje.
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Ne mogu objektivno postojati.
Samo éete na taj nacin shvatiti

Dharmu koja se duhom prenosi duhu.

Znati da ne postoji nijedna stvar koja se moze
dosegnuti!®) naziva se sedenje u bodhimandali.3%)
Bodhimandala je stanje u kojem se ne javljaju
pojmovi, u kojem se budi§ za sudtinsku niStenost
pojava, koja se takode naziva kona¢nom niSteno-
§¢u materice tathagata.®®) ‘i

Nikada nije postojala nijedna stvar;

Na 3ta se onda hvata prasina §to prlja?
Ako mozes da dokuci§ suStinu ovoga,
Zasto prica$ o nadilazeéem blaZenstvu?¥?)

Ako »nikada nije postojala nijedna stvar«, mo-
zemo li govoriti o pojavama kao ne-postojeé¢im?

»Ne-postoje¢e« je podjednako kao i njegova su-
protnost. Bodhi oznafava nemanje nikakvog pojma
o postojanju ili ne-postojanju.

3) Dokudéiti, opaziti, predstaviti, itd.

%) SvetiliSte za dosezanje prosvetljenja. (Doslovno,
»krug prosvetljenja« — prim. prev.)

3%) Izvor svih pojava. (Tathdagata-garbha — doslovno,
»zametak« bicda takvosti. Mislimo da Blofeld grefi kada
ovaj pojam izjednadava sa izvorom svih pojava. Tathaga-
ta-garbha je pre univerzalno prisutan »zametak« buddhin-
stva — dakle, potencijalno buddhinstvo. — Prim. prev.)

%) Ova ¢éuvena pesma Hui Nenga trebalo bi da pobi-
je glediita da je duh ogledalo koje treba odistiti od zaga-
dujuée prasine pojava, Zudnje i drugih privida, jer to gle-
diste vodi u dualizam, pored toga $to podrazumeva izvestan
stepen objektivnosti u prirodi duha. Prasina i ogledalo su
jedno nedeljivo jedinstvo.
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Sta je buddha ?38)

Tvoj duh je buddha. Buddha je duh. Duh i
buddha su nedeljivi. Stoga je zapisano: »Ono $to
je duh, to je buddha; ako je neSto drugo osim
duha, onda je sigurno nesto drugo osim buddhe.«

* * *

Ako nas duh jeste buddha, kako je Bodhidhar-
ma preneo svoje ufenje kada je dosao iz Indije?
Kada je do$ao iz Indije, on je preneo samo duh
buddhinstva, Ukazao je na istinu da su duhovi svih
vas jo§ od samog pocetka bili identi¢ni s buddhom,
i d.':} ni na koji naéin nisu razdvojeni. Zbog toga ga
nazivamo na$im patrijarhom. Svako ko ima munje-
vito razumevanje te istine prevazilazi celu hijerar-
hiju svetaca i posvecenika koji pripadaju bilo kojem
od troje vozila. Oduvek ste bili jedno s buddhom,
pa se stoga ne pretvarajte da mozete dosegnuti to
jedinstvo pomoéu raznih vezbi.??)
_ Ako je tako, koju dharmu sve buddhe poduca-
vaju kada se manifestuju u svetu?

Kada se sve buddhe manifestuju u svetu, one
ne objavljuju nista drugo osim jedinstvenog duha.
Tako je Gautama Buddha nemo preneo Mahakasya-
pi ucenje da se jedinstveni duh, koji je supstarfcija
svih stvari, prostire uporedo sa niSteno3¢éu i ispu-
njava ceo svet pojava. To se naziva zakonom svih
buddha. Raspravljajte koliko hocete, ali kako se
uopste moZete nadati da cete se pribliziti istini kroz
reC¢i? Ona se ne moZe ni opaziti; ni subjektivno ni
objektivno. Otuda puno razumevanje moze da dospe
do vas samo pomocu neizrecive misterije. Pristup

38) Osoba }{oja ovo pita verovatno je novopridoslica.
) Ne moZemo postati ono $to oduvek jesmo; mozZe-
mo samo postati intuitivnho svesni naSeg prvobitnog stanja,

koje su ranije sakrivali od nas oblaci wméwe. Svipig (vesSv¥isae §7
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do nje naziva se vratnicama mirovanja van svak:\
aktivnosti.* Ako Zelite da razumete, znajte da ne-
nadno shvatanje nailazi kada se duh o¢isti od celo-
kupnog nereda pojmovnog i razluCujuceg mislje-
nja. Oni koji traZe istinu pomodu razuma i ucenja
samo se sve vige udaljavaju od nje. Tek kada misli
prestanu da vam se granaju tamo-amo, kada napu-
stite sve misli o potrazi za neéim, kada vam duh po-
stane nepokretan kao drvo ili kamen, tek tada cete
se naé¢i na pravom putu prema vratnicama.?) J

P

Upravo u ovom casu najraznovrsnije zabludne
misli neprekidno teku naSim duhom. Kako onda
moZes reé¢i da ih uopste nemamo?

Zabluda nema supstancije; ona je u celosti pro-
izvod vaseg miljenja. Ako znate da je duh buddha
i da je duh u osnovi bez zabluda, kad god vam se
jave misli bicete sasvim uvereni da su one odgovor-
ne za zablude. Kada biste mogli da spredite sve
kretnje pojmovnog misljenja i uspokojite misaone
procese, onda se u vama prirodno ne bi zadrzala

*) Navod iz Lao Tzuovog Tao te chinga, v. npr. deo
XXV — prim. prev.

#) Ove reéi podsecaju na savete tolikih mistika —
buddhista, hraséana, hinduista ili sufija — koji su svoje
iskustvo izrazili re¢ima, Ono §to Huang Po na.ziva.potpq—
nim napusStanjem hsin-a — duha, misljenja, opazanja, pol-
mova i ostalog — podrazumeva konaénu. predaju sqgstva
na kojoj insistiraju i sufi i hriséanski mistici. Stavise, u
drugom odeljku on upotrebljava refi: »neka sops.tvovpot-
puno is¢ezne«. Takva zapanjujuéa jednoobraznost izrazava-
nja mistika koji su bili odvojeni prostorom i vremenom
ne moZe se pripisivati sluajnosti. Nema tih osoba, nepo-
znatih- jedni drugima, koje bi mogle da daju toliko svllcne
prikaze ¢isto imaginarnih putovanja. Eto 5ta navodi Cove-
ka da pretpostavi da je ono ito oni opisuju stvarno. Tak-
vo je ,izgleda, bilo i gledite Oldosa Hakslija (Huxley) }(a-
da je sastavljao svoje vredno delo The Perennial Philo-
sophy.
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nijedna zabluda. Stoga je reéeno: »Kada se misli
Jave, onda se sve stvari javljaju. Kada misli i¥¢eznu,
onda sve stvari i§¢ezavaju.«

* * &

U ovom trenutku, dok se zabludne misli jav-
ljaju u mom duhu, gde je buddha 741)

U ovom trenutku ti si svestan tih zabludnih
misli. E pa onda, tvoja svest je buddha! Mozda mo-
ze§ da shvati§ da, kada bi se samo oslobodio th
varljivih mentalnih procesa, tada ne bi bilo ni-
kakvog »buddhe«. Zasto? Zato $to kada dozvolis
da kretanja tvoga duha stvori pojam buddhe, ti
stvara$ jedno objektivno bi¢e koje je sposobno da se
prosvetli. Sli¢no tome, svaki pojam svesnih bi¢a ko-
jima je potrebno oslobadanje stvara takva biéa kao
predmete tvojih misli. Svi intelektualni procesi i
misaone kretnje proisti¢u iz tvojih pojmova.#2) Kada
bi se u potpunosti suzdrZao od pojmovnog pred-
stavljanja, gde bi buddha mogao da opstane? Ti
pripadas istoj klasi kao Mafijusri koga su, &m je
dozvolio sebi da zamisli buddhu kao objektivni en-
titet, sa svih strana uklestile one dve gvozdene
planine.

& % £

U trenutku prosvetljenja, gde se tada buddha
nalazij?

Odakle ovo tvoje pitanje? Odakle tvoja svest
Kada govor zanemi, kada svaka kretnja prestane,
kada svaki prizor i zvuk i§éeznu — tada se bud-
dhin oslobodilagki rad doista odvija! Gde ¢e$ tada
potraziti buddhu? Ne moze$ staviti glavu na svoju
glavu, a ni usne na svoje usne; pre bi trebalo da se

“) Da li se jedinstveni duh tada vie ne nalazi u
meni?

) Koji stvaraju odgovarajuée predmete u mislima.
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uzdrzi§ od svake vrste dvojnog razlikovanja%*). Brda
su brda. Voda je voda. Kaluderi su kaluderi. Sve-
tovnjaci su svetovnjaci. Ali te planine, te reke, ceo
svet, zajedno sa Suncem, Mesecom i zvezdama —
niSta od toga ne postoji izvan tvoga duha! Ogromni
hilickosmos postoji samo u tebi; gde bi se jo§ drugde
mogle pronadi razne kategorije pojava? Izvan duha
nema nicega. Zelena brda koja posvuda susreéu tvoj
pogled i prazno nebo koje blista nad zemljom —
ni najmanji njihov deo ne postoji izvan pojmova
koje si oformio za sebe! Otuda su svaki prizor i

svaki zvuk samo buddhino oko mudrosti.44)

Pojave se ne javljaju nezavisno veé u zavisno-
sti od okolnosti.®®) A njihovo javljanje u vidu obje-
kata nuZno iziskuje sve vrste individualnog znanja.
MozZe§ govoriti ceo dan, ali §ta je receno? Moze§
sluSati od zore do sumraka, ali §ta ées ¢éuti? Otuda,
iako je Gautama Buddha propovedao ¢etrdeset i
devet godina, nijedna re¢ doista nije izrecena.®)

* * *

Ako pretpostavimo da sve jeste tako, kakvo se

posebno stanje oznacéava re¢ju bodhi?47)

Bodhi nije stanje. Buddha ga nije dosegao.
Svesnim bi¢ima ne nedostaje. Telom se do njega ne
moze dopreti, duhom se ne moZe traZiti. Sva sve-

sna bica veé ¢ine jedno sa bodhijem.

43) S obzirom da smo buddha, traZiti ga negde dru-

gde znacilo bi stavljati drugu glavu na svoju glavu.

4) Buddhino oko mudrosti obi¢no oznafava oko s
kojim on opaZa pravo jedinstvo svih stvari. Huang Po,
medutim, ne kaZze »opaZen okoms«, veé upotrebljava izraz
»jesu Oko«, i time izjednalava onoga koji gleda i ono §to

je videno.
4%) Tj. od mentalnih okolnosti koje mi stvaramo.

4%) Reéi pripadaju podruéju promenljivosti i privida.
Istina je izvan re¢i, nemo i duboko iskustvo. Buddha je
govorio o relativnim sredstvima. Apsolutno gledano, nijed-

na reé¢ nije izredena.
47) Prosvetljenje ili vrhovna mudrost.
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Ali kako se »doseze bodhi-duh«?

Bodhi nije ne$to $to se moZe dosegnuti.*®) Ako
biste, upravo u ovom d¢asu mogli da uverite sebe
u njegovu nedosegljivost, sigurné uz to da se nista
ne moze nikada dosegnuti, onda biste veé¢ imali
bodhi-duh. S obzirom da bodhi nije stanje, nemate
Sta da dosegnete. I stoga je o Gautami Buddhi za-
pisano: »Dok sam se jo§ nalazio u domenu Dipam-
kara Buddhe, nije postojalo ni zrno nicega Sto bi
trebalo da dosegnem. Tada je Dipamkara Buddha
prorekao da ¢u i ja postati buddha.« Ako sigurno
znate da sva svesna biéa veé Cine jedno sa bodhi-
jem, prestacete da razmiSljate o bodhiju kao o ne-
demu §to treba dosegnuti. Mozda ste nedavno ¢uli
druge kako pridaju o tom »dosezanju bodhi-duha«,
ali to se mozZe nazvati intelektualnim nac¢inom te-
ranja buddhe! Sledeéi taj metod, vi samo na izgled
postizete buddhinstvo; ako biste na taj naéin potro-
§ili mnoge eone, postigli biste samo sambhogakayu
1 nirmanakayu. Kakve bi to veze imalo sa vaSom
prvobitnom i pravom buddha-prirodom??) Stoga je
zapisano: »Traziti izvana buddhu koji poseduje ob-
lik — to nema nikakve veze s vama.«

Ako smo oduvek bili jedinstveni s buddhom
(apsolut), zaSto ipak postoje biéa koja nastaju kroz
Getiri vrste radanja i ulaze u Sest stanja egzisten-
cije*, od kojih svako ima svoje karakteristi¢no ob-
liéje?

49) Opaziti, dokuéiti, shvatiti, zamisliti, itd.

) Tj. postigli biste fizitke (nirmanakaya) i duhovne
(sambhogakaya) aspekte buddhe, koje prosvetljena osoba
ima u raznim domenima prolaznog postojanja, ali nedo-
stajala bi vam dharmakaya, aspekt buddhe identi¢nog sa
apsolutom.

*) Ovo se odnosi na tradicionalnu podelu mogudéih
ravni inkarniranja — prim. prev.
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(‘i Sustinska supstancija buddhinstva je savréen;-l

celina, bez suviSnosti ili nedostataka. Ona proZima
Sest stanja egzistencije, a ipak je svugde savrseno
cela. Otuda, svaka od mnostva pojava u svemiru
jeste buddha. Ta se supstancija moZe uporediti sa
zivom koja se, kad se razbaca u svim pravcima,
svugde ponovo formira u savrSenim celinama. Ka-
da se ne rastura, ona je u jednom komadu, jedno
obuhvata celinu i celina obuhvata jedno. S druge
strane, razne oblike i pojave moZemo uporediti sa
boravi§tima. Kao §to ¢ovek napusta Stalu radi ku-
ée, tako se i fizicko telo zamenjuje nebeskim, i tako
redom sve do ravni pratyeka-buddha, bodhisattva
i buddha. Ali sasyim su iste stvari koje trazite ili
koje ostavljate; ofuda razlike izmedu njih: Kako je

moguée da je prvobitna i sustinska priroda svemira
i podloZna takvom razlikovanju?

* * *

Kako buddhe, iz njihove ogromne samilosti i
saoseéanja, propovedaju dharmu (zakon) obi¢nim
ljudima?

Mi kaZemo da su njihova samilost i saosecanje
ogromni zato 3to se nalaze izvan uzroénosti (pa su
stoga beskrajni). Samilost podrazumeva da ne treba
zami$ljati buddhu koji se mora prosvetliti, dok sa-
ose¢anje podrazumeva da ne treba zami$ljati obi¢ne
ljude koji se moraju spasiti.’)

U stvari, njihova dharma se ne propoveda re-
¢ima, niti na neki drugi naéin; a oni koji slufaju ne

56) Zen ucitelji, u svojoj jednosmernoj zelji da odvedu
ulenike izvan domena dvojnosti, hteli bi da oni napuste
¢ak i pojam saoseéanja kao takvog, s obzirom da on vodi
u dvojni pojam njegove suprotnosti. Zen posvelenici mo-
raju da upraznjavaju sacsefanje kao neSto prirodno, ne
dozvoljavajuéi ni najmanje osecanje samozadovoljstva. Ona
se jo§ manje sme upraznjavati kao sredstvo za sticanje ne-
ke nebeske ili zemaljske nagrade.
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¢uju i ne dosezu. To vam je kao da je zami$ljeni
uéitelj propovedao zamiSljenom narodu. Sto se svih
tih dharmi (ucenja) ti¢e, ako vam, puta radi, govo-
rim iz svog dubljeg znanja i vodim vas napred,
svakako ¢ete modi da razumete $ta pricam; a $to se
samilosti i saosecanja ti¢e, ako vas radi po¢nem da
razmi$ljam o stvarima i da izuéavam pojmove dru-
gih ljudi — ni u jednom sluéaju necete neposredno
iz sebe dosegnuti do istinitog opaZanja stvarne pri-
rode vasSeg duha. I tako, na kraju, te stvari uopste
vam nece pomodi,

* * *

Kakvo je znadenje »usrdne predanosti«?51)

Najuspesniji oblik usrdne predanosti jeste onaj
kada su iz vadih duhova odsutne sve one odlike kao
»moje telo«, »moj duh« Cim po¢nete da tragate
za nedim izvan svoga duha, postajete kao Kali-
raja koji sé upustio u lov.’?) Ali kada sprecite svo-
je duhove da odlaze na putovanja izvan sebe, onda
ste veé ksanti-rishi. Bez tela i bez duha — to je put
buddha!

* * L3

Ako sledim taj put, i uzdrzim se od intelektu-
alnih procesa i pojmovnog misljenja, hocéu li si-
gurno dosegnuti cilj?

. Takvo uzdrzavanje jeste pravo sledenje put:?!

Cemu ta pri¢a o dosezanju i nedosezanju? Stvar je
u ovome — misleéi na nedto stvara$ jedan entitet,
a misleéi na nista stvara$ drugi. Neka takvo zablud-
no razmisljanje potpuno i3¢ezne, i tada niSta nece
ostati §to bi trebalo da trazis!

51) Jedna od Sest paramita.
. 52) Za Kalirdju se priéa da je isekao nekoliko mudra-
ca, ukljuéujuéi i raniju inkarnaciju Gautama Buddhe.
Buddha je podneo to komadanje s ravnodusno$éu kganti-
-rishija ,onoga ko uveZbava pdramitu strpljenja u nevolji
bez jadikovki.
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*® * *

Sta oznadava »prevazilazenje tri sveta« (Zud-
nje, oblika i bezobli¢ja)?53)

Prevazilazenje 1ri sveta oznafava uzdizanje iz-
nad dvojnosti dobra i zla. Buddhe se pojavljuju u
svetu da bi okoncale Zudnju, i pojave s oblikom i
bez oblika. I za vas ¢e tri sveta nestati ako doseg-
nete stanje izvan misljenja. S druge strane, ako se
i dalje drzite predstave da ne$to moze objektiv-
no da postoji, makar bilo malo kao stoti deo zrna,
onda ¢ak ni savrSeno vladanje celim kanonom ma-
hdyane neée moci da vam obezbedi pobedu nad ta
tri sveta. Tek kada se uvidi da nijedan od tih si-
¢u$nih delova nije nista moéi ée mahdydina da vam
omoguci tu pobedu.’4)

* * *

Jednoga dana, kada je zauzeo svoje mesto u
velikoj dvorani, uditelj je poceo ovako da govori:
S obzirom da duh jeste buddha (apsolut), on obu-
hvata sve stvari, od buddha (prosveéenih bicéa)
na jednom kraju do najstrasnijih gmizavaca ili in-
sekata na drugom. Svi oni dele buddha-prirodu i
svi su nafinjeni od iste supstancije jedinstvenog du-
ha. I tako Bodhidharma, po svom dolasku sa zapa-
da, nije preneo niSta osim dharme jedinstvenog
duha. On je neposredno ukazao na istinu da su sva
svesna biéa bila oduvek od iste supstancije kao i
buddha. On nije sledio nijedan od onih pogresnih
»metoda dosegnuca«. A kada biste vi samo mogli da

53) Bezobli¢ni svet nikako nije velika niStenost, buduéi
da je jedan od tri svetova, ili stanja, koji ¢ine sarisaru.

) Tj. ¢ak ni atomi nemaju objektivhu egzistenciju
— bilo atomi materije, bilo atomi svesti, u koje su neki
buddhisti¢ki metafizicari verovali. (Blofeld ovde misli na
dharme kao na osnovne Kkonstitutivnhe jedinice postojanja
— §to je stanoviste prvenstveno palijskog buddhizma —
prim. prev.)
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ostvarite takvo razumevanje svoga duha, otkriva-
juéi time svoju pravu prirodu, onda ni za vas si-
gurno ne bi bilo nidega Sto bi trebalo da traZite.

L e

Kako se onda postiZe takvo razumevanje svo-
ga duha?

Ono §to je postavilo pitanje jeste tvoj duh; ali
ako bi ostao u stanju mirovanja i uzdrzao se od
najmanje mentalne aktivnosti, videlo bi se da je
njegova supstancija niStenost — otkrio bi da je
bez oblika, da ne zauzima nijednu tadku u prostoru
i da ne pripada ni kategoriji postojanja ni kategori-
ji ne-postojanja. Zbog toga $to je neopaZzljiv, Bodhi-
dharma je rekao: »Duh, koji je nasa prava priroda,
jeste nerodena i neunistiva materica; odgovarajudi
na okolnosti, ona se preobrazava u pojave. Pogod-
nosti radi,’ mi govorimo o duhu kao o razumu; ali
kada on ne odgovara na okolnosti,?) o njemu se vise
ne moze govoriti takvim dvojnim terminima kao §to
su postojanje i ne-postojanje. Osim toga, ¢ak i ka-
da je upleten u stvaranje predmeta kao odgovor
na uzroc¢nost, on je i dalje neopazljiv. Ako znate to
i spokojno mirujete u nistenosti — tada doista sledi-
te put buddha. Stoga siéitra veli: »Razvijaj duh koji
se nikada me zaustavlja ni na jednoj stvari.«*

Svako svesno bice koje je vezano za to¢ak sme-
njivanja Zivota i smrti ponovo nastaje iz karme
vlastitih Zelja! Njihova srca ostaju beskrajno veza-
na za Sest stanja egzistencije, i tako ih navode na
mnoge vrste tuge i bola. Ch’ing Ming?®) kaze: »Pos-
toje ljudi koji imaju duh kao oni majmuni koje
je jako teSko poduciti; ljudi kojima su potrebni naj-
raznovrsniji propisi i doktrine da bi primorali svoja

%) 1 tako se odmara od stvaranja objekata.
*) Vajracchedika-sutra — prim. prev.
% Cuveni svetovnjak.
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srca na pokornost.« I kada se tako misli jave, sve
mogucée dharme’”) slede, ali one i§¢ezavaju s pres-
tankom misljenja. Iz toga vidimo da je svaka dhar-
ma samo proizvod duha. I sve vrste biéa — ljudi,
deve, padenici u paklu asure**, i svi oni koji se na-
laze u Sest oblika Zivota — svaki od njih je proiz-
vod duha. Kada biste samo naudili da postignete
takvo stanje ne-rasudivanja, lanac uzroénosti odmah
bi se prekinuo.

Oslobodite se tih zabludnih misli koje vode u
laZzne razlike! Ne postoji nikakvo »sopstvo« i ni-
kakva »drugost«. Nema »pogreSne Zelje«, »ljutnje,
»mrZnje«, »ljubavi«, »pobede«, »neuspeha« Odrek-
nite se samo zablude intelektualnog ili pojmovnog
misljenja i vasa ¢e priroda pokazati svoju iskonsku
distotu — jer to je jedini put da se dosegne pro-
svetljenje, da se poStuje dharma (zakon), da se po-
stane buddha i sve ostalo. Ako to ne shvatite, vase
celokupno veliko uéenje, va$i bolni napori da napre-
dujete, va8a skromnost u ishrani i odevanju, nista
vam neée pomoéi da upoznate svoj duh. Sve te vez-
be moraju se nazvati obmanom, jer ¢e svaka od
njih odvesti do vaSeg ponovnog radanja medu »de-
monima« — neprijateljima istine — ili medu pros-
tim prirodnim duhovima. Cemu to? Chih Kung ka-
Ze: »Nasa tela su proizvod mnaSeg duha.« Ali zar
se moZe o¢ekivati da se takvo znanje stekne iz knji-
ga? Kada biste samo mogli da shvatite prirodu svo-
ga duha i da okoncate razluc¢ujuée misljenje, onda
ne bi ostalo prostora ni za zrnce zablude. Ch’ing
Ming je to izrazio u pesmi:

Samo rasirite prostirku

I sasvim ravno legnite —

Kad misao je vezana za krevet
Kao bolesnik kome je sve tezZe.

57) Doktrine, propisi, pojmovi, stvari.
**) Titani, polubogovi — prim. prev.

69



Karma ¢e sva tad prestati
I svi se prividi rasturiti,
Eto $ta znadi bodhi!

Odnosno, sve dok je vas duh podlozan najmz:-i

njoj kretnji misli, ostadete i dalje u teskoj zabludi
da su »neznalica« i »prosvetljen« razli¢ita stanja;
ta zabluda c¢e opstati bez obzira na vage veliko
poznavanje mahdayane ili na sposobnost da prodete
kroz »Cetiri stepena svetastva« i »deset stepenica
napretka koje vode do prosvetljenja«. Jer svi ti
postupci pripadaju onome §to je prolazno; éak su
i va8i najja¢i napori osudeni na neuspeh, kao $to
i strela, ma koliko hitnuta u vazduh, mora neumit-
no da padne na tlo. I tako, uprkos svemu tome, si-
gurno ¢ete se ponovo naéi na tocku Zivota i smrti.
Ucdestvovanje u takvim vezbama ukazuje na va$§ ne-
uspeh da razumete Buddhin pravi smisao. PodnoSe-
nje tolike nepotrebne patnje moZe jedino da bude
ogromna zabluda, zar ne? Chih Kung kaZe na dru”
gom mestu: »Ako ne sretnete uditelja sposobnog
da prevazilazi svetove, uzalud déete gutati lek ma-
hayana dharme.«

Ako biﬁntgbgéa%weébava]i da vam duh sve vre- |
me ostane nepokretan, bilo da hodate, stojite ili le-

zite; ako biste se u potpunosti usredsredivali na cilj
ne-stvaranja misli, ne-dvojnosti, ne-oslanjanja na
druge i ne-privrzenosti; dozvoljavajuéi svim stvari-
ma da se kreéu svojim putem celog dana, kao da ste
odviSe bolesni da biste se njima bavili; nepoznati
svetu; liSeni bilo kakvog nagona da vas drugi znaju
ili ne znaju; i da vasi duhovi nalikuju na kamene
blokove bez ikakvih rupa — tada bi sve dharme?8)
iscrpno proZele vaSe razumevanje. Ubrzo biste ot-
krili da ste oslobodeni prijanjanja. Tako biste, prvi

put u vasim Zivotima, otkrili svoje reakcije na po- j

jave koje se scménjuju 1 napokon biste iza8li izvan

58) Zakoni egzistencije ili sveop3ti zakoni.
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trostrukog sveta; i ljudi bi rekli da se jedan bud-
dha pojavio u svetu. Cisto i bestrasno znanje®®) pod-
razumeva okoncéavanje beskrajnog toka misli i sli-
ka, jer na taj nac¢in prestajete da stvarate ka'm!.q
koja vodi u ponovno rodenje — bilo kao boga ili
éoveka ili paéenika u paklu.

Kada se svaki oblik mentaln
stavi, ne oblikuje se ni Cestica karme. Tada, éak i
u ovom Zivotu, va$i duhovi i tela postace duh i telo
potpuno oslobodenog bi¢a. Pa i ako pretpostavimo
da iz toga neée proiste¢i vaSe neposredno oslobada-
nje od ponovnih radanja, onda dete bar osigurati
ponovno radanje u skladu sa svojim Zeljama. Su-
tra veli: »Bodhisattve se ponovo otelotvoruju u bilo
kom obliku koji poZele.« Ali ako bi iznenada izgubi-
le moé da oéuvaju duh od pojmovnog misljenja,
privrZzenost obliku odvukla bi ih ponovo u pojavni
svet, a svaki od tih oblika stvorio bi za njih karmu
demona!

Isto je i sa uveZbavanjima buddhista iz sekte
Ciste zemlje, jer sva ta uvezbavanja proizvode kar-
mu; otuda ih moZemo nazvati preprekama ka bud-
dhinstvu! Kao $to bi vam ona omela duh, tako bi
vas i lanac uzro¢nosti brzo docepao i odvukao vas
u stanje onih koji jo§ nisu oslobodeni.®)

Otuda sve dharme kao §to su one koje tvrde
da vode do dosezanja bodhija nemaju nikakvu stvar-

%) Prosvetljenje.

o) Sekta Ciste zemlje zastupa potpunu zavisnost od
Amide, buddhe beskrajne svetlosti i Zivota, smatraju¢i da
¢ée savriena vera obezbediti ponovno radanje u nekom ra-
ju, gde se pripreme za kona¢no prosvetljenje odvijaju pod
idealnim uslovima. Nasuprot njima, zen buddhisti ¢esto tvr-
de da je oslanjanje na Amida Buddhu negacija samoosla-
njanja za koje je Gautama Buddha govorio da je jedina
sigurna staza, Medutim, ako se ugenje Ciste zemlje pra-
vilno razume, onda ono nije protivho zenu, s obzirom da
pravi smisaoc Amide jeste supstancija buddhinstva urodena
u éoveku, a ponovno radanje u njegovom raju podrazume-
va budenje individualnog dtha za jedinstvo sa supstanci-
jom: buddhinstva.
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nost. Reéi Gautame Buddhe trebalo je da posluze
kao uspe$na sredstva koja mogu da izvedu ljude
iz mraka goreg neznanja. To vam je kao kad se
¢ovek pretvara da su Zuti listovi u stvari zlatni ka-
ko bi time zaustavio tok deéjih suza. Samyak-sarn-
bodhi.t) je drugi naziv za uvidanje da nema vrednih
dharmi. Kada to shvatite, §ta ¢e vam viSe takve
beznacajne sitnice? Treba da nastavite — u skladu
sa uslovima va$ih sadas$njih Zivota i prema mogué-
nostima — da smanjujete zalihe stare karme sa-
kupljene u prethodnim Zivotima; a pre svega, mo-
rate izbe¢i prikupljanje sveze zalihe kazne!

' Duh je ispunjen sjajnom jasnocéom, i zato odba-
cite mrak svojih starih pojmova. Ch’ing Ming kaze:
»Oslobodite se svega.« Refenica u Lotosovoj siitri
koja govori o celth dvadeset godina utroSenih u
otklanjanju dubreta simbolizuje nuznu potrebu da
iz svoga duha izgnate sve ono $to tezi oblikovanju
pojmova. Ista sitra u drugom odeljku 1ZJednacava
hrpu izmeta koju treba odneti sa metafizikom i
filozofiranjem. Otuda je »materica tathagata« u su-
§tini miStenost i tiSina koji ne sadrZe nijednu izdvo-
jenu dharmu. I stoga veli ta sutra: »Svi domeni
svih buddha su podjednako niSteni, «®2)

Premda drugi govore o putu buddha kao o ne-
¢emu do Cega se moZe dospeti izu¢avanjem siitri
i raznim poboZnim veZbama, vi s takvim idejama
ne smete niSta da imate. OpaZanje, iznenadno kao
treptaj, da su subjekt i objekt jedno isto, odve§ée
vas do duboko tajanstvenog nemog razumevanja;
a pomoéu tog razumevanja probudicete se za istinu
zena. Kada naidete na nekoga ko nema to razume-
vanje, morate tvrditi da ni$ta ne znate. On ée mozda
biti ushi¢en svojim otkriéem nekog »puta do pro-
svetljenja«; ali ako dozvolite sebi da vas on ubedi,

$1) Vrhovno znanje.

%%) Drugim refima, i zapadni raj Amida Buddhe je
podjednako prazan kao i svi ostali.
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vi necete osetiti nikakvo ushic¢enje, veé cete samo
trpeti bol i razocaranje. Kakve veze imaju takve mi-
sli sa izu€avanjem zena? Cak i ako dobijete od nje-

ga neki bezvredan »metod«, ispaiée da je to samo

neka iskonstruisana dharma koja nema niSta sa
zenom. Tako je Bodhidharma sedeo pred =zidom,
utonuo u meditiranje; on nije traZio da navodi lju-
de na odredena misljenja. Stoga je zapisano: »Iz-
baciti iz duha ¢ak i nacelo iz kojeg potice delanje
jeste pravo uclenje buddha, dok dvojnost pripada
sferi demomna.«

Vasa istinska priroda je nes$to $to nikada niste
izgubili, ¢ak i u trenucima zablude, niti ste to za-
dobili u trenutku prosveﬂjenja Ona je priroda bhii-

arsocertatathate. U njoj nema ni zablude ni lspravnog ra-

zumevanJa Ona posvuda ispunjava nistenost i u biti
je sadinjena od iste supstancije kao jedinstveni nuh.
Otkud onda mogu objekti koje je duh stvorio da
postoje izvan niStenosti? NiStenost je u osnovi bez
prostornih dimenzija, bez strasti, aktivnosti, zabl-
uda ili ispravnog razumevanja. Morate da razumete
da u njoj nema stvari, ljudi i buddha; jer ta niste-
nost ne sadrzi mi najmanju trunku onoga §to se
mozZe prostorno sagledati; ona ne zavisi ni od ¢ega
i nije ni¢emu pripojena. Ona je sveproZimajuca,
neokaljana lepota; ona je samopostojeéi i nestvore-
ni apsolut. Kako se onda uop$te mozZe raspravljati
da 1li pravi buddha ima usta i kakvu dharmu pro-
poveda, ili da za pravo sluSanje nisu potrebne usi,
jer ko ga moZe ¢uti? Ah, ona je dragulj neproce-
njive vrednosti!®?)

83) QOvaj odeljak u kojem je uditelj udinio najvise Sto
je moguce da opiSe neopisivo, upotrebljavajuéi izraze kao
»gveprozimajuéa, neokaljana lepota« trebalo bi da pred-
stavlja dovoljan odgovor onim kriti¢arima buddhisti¢kog
»pesimizma« koji pretpostavlja]u da udenje o Sunyati ili
niftenosti izjednadava nirvdny sa potpunim uni$tenjem.
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ANEGDOTE

Nas uditelj je prvobitno doSao iz Fukiena, ali se
zamonas$io na planini Huang Po u ovoj oblasti dok
je jo§ bio sasvim mlad.®¥) Na sred njegovog c¢ela
nalazila se kvrzica u obliku bisera. Glas mu je bio
mek i prijatan, a po naravi je bio skroman i smiren.

Nekoliko godina posle rukopoloZenja, dok je
putovao na planinu T’ien T’ai, naiSao je na nekog
kaludera s kojim se ubrzo zbliZio kao sa starim po-
znanikom; i tako su zajedno produzili da putuju.
Kada su otkrili da im je nabujali planinski potok
zapreéio put, nas uditelj se oslonio na Stap i zastao
je, a njegov prijatelj ga je podsticao da krene dalje.

»Ne. Ti idi prvi«, rede na§ ucitelj. Tada ovaj
baci svoj veliki slamni 3eSir u bujicu i lako prede
na drugu stranu.$%)

»Ah«, uzdahnu uditelj, »dozvolio sam takvom
momku da me prati! Trebalo je da ga ubijem udar-
cem étapa!«“)

¢) Upravo je po toj planini preéasni Hsi Yiin dobio
ime po kojem su ga sve do danas najbolje poznavali.

65) Upotrebivsi ga kao splav.

%) Jzgleda da je smisao ove anegdote u tome da je
drugi kaluder prikazao jednu od natprirodnih moé¢i koje
se stitu uvezbavanjem dhydne, ali koje bi, po pravilu, fre-
balo smatrati obiénim nusproizvodima koji se mogu Kko-
ristiti samo u slucaju krajnje nuznosti. Huangu Pou se
njegov saputnik smudio svojim razmetanjem.
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Kada je jednom prilikom neki kaluder odlazio
od uditelja Kuei Tsunga, pitali su ga kuda name-
rava da pode.

»Nameravam da posetim sva mesta gde podu-
favaju pet vrsta zena*«, odgovori on.

»O«, uzviknu Kuei Tsung. »Druga mesta moz-
da imaju pet vrsta; mi ovde imamo samo jednu.«

Ali kada je kaluder zapitao koju, iznenada je
dobio jedan udarac. »Uvideo sam, uvideo sam!« uz-
budeno je povikao.

»Govori, govoril« zaurla Kuei Tsung. Ali upra-
vo kada se kaluder pripremio da kaZe jo§ nesto, do-
bio je jo$ jedan udarac.

Kasnije, kada je taj isti kaluder stigao u mana-
stir naseg ucditelja, Huang Po ga je pitao odakle do-
lazi, i on objasni da je nedavno napustio Kuei
Tsunga.

»A kakve si pouke primio od njega?« zapita
na$ uditelj, i na to taj kaluder ispri¢a gornju pricu.

Na slede¢em naSem skupu, na§ ucitelj je izlo-
Zio ovu anegdotu i rekao: »U¢itelj Ma%?) doista nad-
masuje osamdeset i ¢etvoricu duboko prosvetljenih!*
Pitanja koja ljudi postavljaju nisu nista bolja od
smrdljive balege koja natapa zemlju. Jedino Kuei
Tsung ne$to vredi.«®8)

*). Ovo se odnosi na pet sekti zen S$kole koje su na-
stale rascepom nakon smrti Sestog patrijarha Hui Nenga
(638—713) ~— prim. prev.

67) Drugo ime Kuei Tsunga.

*) Ucenje o 84 siddhd, karakteristi¢no narodito za tan-
tristicki buddhizam ili vajrayanu — prim. prev.

68) Oni kojima su poznate knjige dr Suzukija o zenu
ne¢e pogreSno protumaditi Kuei Tsungove udarce kao ne-
potrebnu okrutnost ili nasilje, niti ¢e za Huang Poov jezik
re¢i da je bezrazloZno grub. Izgleda da udarci i odtar jezik
mogu u pravom trenutku da izazovu satori, blesak pros-
vetljenja. Mladi kaluder je tragao za metodama povlaéenja
izvan sveta pomocéu duboke udubljenosti, a prvi Kuei Tsun-
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Nas§ ucitelj se jednom prilikom na$ao na sku-
pu u Nadle$tu carskih zastupnika za so, a tom sku-
pu takode je prisustvovao car T’ai Chung kao $ra-
manera.®?) Sramanera je primetio kako na$ ucitelj
ulazi u dvoranu i tri puta se klanja Buddhi, i zbog
toga ga upita: »Ako ne treba niSta da trazimo od
Buddhe, dharme ili sanghe, 5ta onda vaSa precas-
nost trazi tim dubokim naklonima?«

»lako ja ne traZim od Buddhe«, odgovori nas
uditelj, »ili od dharme i sanghe, obitaj mi je da
na ovaj naéin izraZavam postovanje.«

»Ali kakva je svrha toga?« bio je uporan $ra-
manera, zbog ¢ega je iznenada dobio Ssamar.

»O», uzviknuo je. »Kako ste prostil«

»Sta je sad?« povika uéitelj. »Pa ti pravi§ raz-
liku izmedu ugladenog i prostog!« I rekavsi to, od-
vali mu jo§ jedan Samar, koji primora $ramaneru
da ode odatle!??)

gov udarac bic je zamisljen kao protivotrov, jer je govorio:
»Ruka od kostiju i mi§iéa koja ti sada nanosi bol isto je
toliko apsolut koliko i mistiéni Zar koji doZivljavas tokom
svoje udubljenosti.« Drugi udarac je ilustrovao bezumnost
pokusaja da se nenadano razumevanje istine izrazi reéima.

®) Ovde, verovatno, oznacéavy svetovnjaka koji je pri-
hvatio deset propisa umesto uobic¢ajenih pet.

70) Od ove pri¢e, onima koji su upoznati sa obi¢ajima
na istoénjackim dvorovima, dize se kosa na glavi. To s§to
se Huang Po usudio da oSamari bozanskog vladara, sina
neba, ukazuje na izuzetnu veli¢inu njegovog li¢nog ugleda,
kao i na krajnju neustraSivost koja proisti¢e, sasvim logié¢-
no, iz nepokolebljivog uverenja da je samsarski zivot samo
san, Careva voljnost da prihvati udarac bez odmazde uka-
zuje na dubinu divljenja koje oseéa prema uéitelju. Treba
imati na umu da Huang Poa, kao jednog od nekolicine
uditelja koji su pripadali relativho maloj sekti, bez ikakvog
syetovnog autoriteta, ne mozemo uporediti sa nekim zapad-
nja¢kim papom ili nadbiskupom koji bi, u izvesnim okol-
nostima, mogli nekaZnjeno da udare vladara zahvaljujuéi
auotritetu koji imaju kao »princ crkve«,
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Dok se nalazio na putovanju, na$ uditelj poseti
Nan Ch’ilana (svog stare§inu). Jednog dana, za ve-
derom, uzeo je zdelicu i seo naspram Nan Ch’iia-
nove stolice. Primetivi ga, Nan Ch’ian side da ga
primi i upita: »Koliko veé¢ vaa precasnost sledi
put?«

»Jos od vremena pre ere Bhisma Raje«, glasio
je odgovor.™)

»Stvarno?« uzviknu Nan Ch’iian. »Izgleda da
utitelj Ma?™) ovde ima vrednog unuka.’) Tada se
na$ uditelj mirno udaltjio.

Nekoliko dana kasnije, kada je na$ uditelj izla-
zio, Nan Ch’iian primeti: »Ti si ogroman covek, za-
$to nosi§ Sedir tako smesne veliCine?«

»Zato«, uzvrati na§ uditelj, »Sto sadrzi ogroman
broj hilickosmosa.«

»A $ta je sa mnom?« upita Nan Ch’ian, ali uéi-
telj stavi $eSir i ode.™)

7) Odnosno, on se nalazio na putu jo§ mnogo eona
pre nego §to je zapoceo sada$nji svetski ciklus — Sto je
aluzija na veénost u kojoj se svi nalazimo zahvaljujuéi na-
$o0j istovetnosti sa jedinstvenim duhom.

7} S4m Nan Ch’iian. Takode poznat kao Kuei Tsung.

73) Duhovni potomak. :

) Kao $to prvi deo anegdote ukazuje na Kko-egzi-
stenciju sa vefnoiéu, tako nam drugi pokazuje ko-egzi-
stenciju sa nistenoséu. Kada utitelj ode, on time pokazuje
da je pobedio u raspravi. Kao §to ¢e se videti, on priznaje
poraz trostrukim dubokim naklonom. Japanski komentatori
skloni su gledistu da je slavni Sesir Huang Poa bio pre-
velik ¢ak i za njega; ali Kinezi, i to ispravno — rekao bih,
smatraju da je 3eSir bio premalen — §to, naravno, pri-
dodaje poenti prige. Re¢i u tekstu glase »tai ko hsieh-tzi
tg li« — »nositi $eSir male veliéine«; ali ret ta, koja ozna-
¢ava »velidinu«, obiéno takode znadci »velik«. Otuda ta gre-
tka, koja postaje razumljiva kada se shvati da je hsieh-t21
— wsiéusan« — krajnje kolokvijalan kineski izraz koji ve-
rovatno znadi nesto sasvim drugo na japanskom. Uporedi:

HHRFAR
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* * *

. v]?r}lg_og jednog dana, dok je na$ uéitelj sedeo u
cajdZinici, naide Nan Ch’iian i upita ga: »Sta to
znadi V,Jasap uvid u prirodu buddhinstva proisti¢e
1z 1zucavanja dhyane (kontrola duha) i prajie (mud-
10St)’ ?«

Na§ uéitelj odgovori: »Znaé¢i da od ujutru do
uvece ne smemo da se oslonimo ni na jednu stvar.«

»Ali nije li to samo vaSa predstava tog zna-
éenja 7«

»Kako bih mogao da budem toliko uobrazen ?«

»Znate, vaSa prefasnosti, neki ljudi bi platili
u gotovini za vodu od pirinda, ali od koga mozete
nesto da trazite za par takvih domaéih slamnih
sandala 7«

Na to na$ udéitelj nije odgovorio.

Wei Shan je kasnije pomenuo taj dogadaj Yan-
gu Shanu, i upitao da li je éutanje naSeg uditelja
oznatavalo poraz.

»0, nel« odgovori Yang. »Sigurno znas§ da Hu-
ang Po poseduje lukavost tigra?«

»Tvoja dubina nema granica«, uzviknu drugi.?)

* Ed *

) Jednom je na§ uditelj zatrazio kratko odsustvo
i Nan Shan ga upita kuda ide.

»ldem samo da sakupim neko povrée.«
»Cime ées ga sedi?«

%) Nan Ch’lian je upotrebio termin koji je bio anate-
ma za Huanga Poa — »predstava« (pojam). Njegovo éuta-
nje imalo je duboki znadaj; oznacavalo je da se ucitelj
lztkada ne sluZi pojmovima, a mozda i to da je »vasa pre-
casnost« — u smislu »vi« ili »va§e« — takode termin bez
vrednosti. Ali tek je ¢ovek Yang Shanovog kalibra uspeo
da dokuéi taj smisao.
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Nas ucitelj podiZze noz, na $ta Nan Shan pri-
meti: »To je u redu za gosta, ali ne i za domacina.«

Nas§ ucitelj izrazi svoje uvaZavanje trostrukim
poklonom.?$)

Jednoga dana pet novopridoslica izade pred na-
Seg ucditelja u grupi. Jedan od njih, umesto da iz-
vede uobidajeni duboki naklon, osta da stoji i po-
malo nezainteresovano pozdravi ga kretnjom sastav-
ljenih $aka.

»A da li ti zna§ kako se postaje dobar lovacki
pas?« priupita ga na$ uditelj.

»Moram da sledim miris antilope.«

»Pretpostavimo da ne ostavlja miris — Sta ¢e§
tada slediti?«

»Onda bih sledio tragove njenih kopita.«

»A ako nema tragova kopita, $ta ¢e§ onda?«

»Ipak bih mogao da sledim neke zivotinjske
tragove.«

»Ali $ta ¢e§ ako nema nikakvih tragova? Ka-
ko bi je tada sledio?«

»U tom slucaju«, re¢e novopridodlica, »to bi
sigurno bila mrtva antilopa.«

Na§ uditelj nije viSe niSta rekao, ali sledeéeg
jutra, nakon propovedi, zatraZio je: »Neka kaluder
— juceras$nji lovac na antilopu — istupi.« Kaluder
posluia a nas wuditelj upita: »Jufe, moj casni pri-
jatelju, ostao si bez reci. Otkud to?«

76) Nalazimo da je ovu anegdotu teiko razumeti. Cak
je i zen uéitelj Jén Wén, koji je imao malo teSkoéa u od-
govorima na druga moja pitanja, ovde ostao nem. Stoga
moram sam da nagadam, pa smatram da Nan Shanova re-
Cenica znac¢i »Dobro, posluZi se njime, ali ne daj da se on
sluzi tobom«, u smislu da bilo kakvo vanjsko sredstvo za
postizanje prosvetljenja treba Kkoristiti obazrivo i privre-
meno. U svakom slucaju, bez obzira da li je interpretacija
dobra ili ne, to je jedan od Huang Poovih najévric¢ih sta-
vova.
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Videvsi da mu kaluder ne odgovara, nastavio
je: »Ah, mozda ti sebe naziva pravim kaluderom,
a u stvari si najobi¢niji poéetnik.«)

Jednom prilikom, upravo kada je na$ uditelj
raspustio prvi dnevni skup u manastiru K’ai Yuan u
blizini Hung Choua, desilo se da ja™) naidem u ma-
nastir. Ubrzo sam zapazio jednu sliku na zidu i,
raspitavsi se kod kaludera koji je vodio manastir-
sku administraciju, doznao da ona prikazuje izves-
nog slavnog kaludera.

»Ma nemoj?« rekoh. »Da, vidim njegovu sliku,
ali gde je sdm ¢ovek?« Moje pitanje je primljeno
u tisini.”?)

Na to primetih: »Ali u ovom hramu mora da
bude zen kaludera, zar ne?«

»Da«, odgovori kaluder, »ima jedan.«®)

Posle toga zatraZio sam da me udcitelj primi i
peonovio sam mu ceo nedavni razgovor.

»P’el Hsiul« viknu uéitelj.
»Gospodine!« odgovorih s poStovanjem.
»Gde si ti?«

) Huang Poov uvod pokazuje da je bio spreman da
prizna jednakost novopridoslici, koju je oéito zahtevao svo-
jim pozdravom, ali pod uslovom da pokaZe da je toga vre-
dan. Uditelj se odlu¢io na javni prekor tek kada je ovaj
pokazao nepoznavanje zena. Antilopa, naravno, simbolizu-
je jedinstven duh koji, sasvim liSen atributa, »ne ostavlja
tragove«. Mrtva antilopa oznacavala bi stanje utrnuéa.

8) P’ei Hsiu.

") Ti$ina pokazuje da se ¢ovek ne nalazi ni negde ni
nigde; prvo, zato Sto njegovo pravo »sopstvo« nije imalo
poseban entitet; drugo, zato $to je njegovo prolazno »sop-
stvo« nesumnjivo zauzimalo mesto u prostoru.

%) Ovaj duboki odgovor ima dvostruki smisao — »je-
dan« u smislu Huanga Poa, i »Jedan«!
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Shvativsi da na takvo pitanje nije mogude od-
govoriti, Zurno zatrazih od naSeg uditelja da se vra-
ti u dvoranu i nastavi svoju propoved.

Kada je ucitelj zauzeo svoje mesto, ovako je
zapocdeo:

»Vi ste ljudi kao pijanice. Ne znam kako uspe-
vate da se odrzite na nogama u takvom podnapi-
tom stanju. Pa svi ée umreti od smeha kada
vas vide. Sve izgleda tako lako, i zasto onda moramo
do dozivimo da vidimo ovakav dan? Zar ne mozete
da shvatite da u celom carstvu T’anga%!) nema ,uci-
telja viénih zenu’ 7«

U tom ¢asu jedan od prisutnih kaludera upita:
»Kako moze$ to da kaze§? Evo, upravo sada, kao
Sto svi mogu da vide, sedimo licem u lice sa jed-
nim koji se pojavio u svetu®?) da bi bio uditelj ka-
ludera i voda ljudi!«

»Primetite, molim vas, da nisam rekao da ne-
ma zena«, odgovori uéditelj. »Samo sam ukazao na
to da nema uéiteljal«

Kasnije je Wei Shan preneo taj razgovor Yangu
Shanu i upitao ga za znacenje.

Yang Shan rece: »Taj labud je u stanju da iz-
vuce €isto mleko iz pokvarene smese. Sasvim je ja-
sno da on®) nije obiéna patka!l«

»Ah«, uzvrati drugi. »Da, njegova poenta je
bila veoma suptilna«.84)

81) Kina.

8) Izraz koji se obiéno upotrebljava za buddhe.

8) Huang Po.

% Mnogostruka su znadenja ove anegdote. Poslednje
re¢i Huanga Poa nagovestavaju, izmedu ostalog, nemogué-
nost poducavanja zena, koji moZe ispravno da se shvati
samo intuitivnim razumevanjem koje se javlja u nama.
Drugi smisao, koji se vraéa do ¢utanja manastirskog ad-
ministratora, jeste da je egzistencija pojedinaca, zen udi-
telja ili bilo koga, ¢isto prolaznog reda. Utapanje u zen vo-
di do iskuSavanja jedinstva u kojem »jedan« i »drugi« vi-
$¢ ne vaZe. Jednost nije ni zen uditelj ni bilo §ta drugo.

8 81



* * *

ana doneo sam kip Buddhe_i, kleceéi
s pogti)ir;%gjegn pred nasim uéiteljom, molio sam ga
da mi dodeli svetu ¢ast.

»P’ei Hsiul« uzviknu on.

»Da, ucitelju?«

»Kako to da se jo§ uvek brine§ o imenima?«

Sve $to sam mogao da udinim bilo je da mu
se ¢utke poklonim. o

Drugom jednom prilikom ponudio sam ucitelju
pesmu koju sam napisao. 01_1 je uze, vah ub‘rzo sede
i odgurnu je od sebe. »Da li razume§?« upita.

»Ne, ulitelju.«

»Ali zaito ne razume$? Razmisli malo!_ Kad_a
bi stvari mogle ovako da se izraze ma.vstﬂom i p'ap?l-
rom, kakva bi bila svrha sekte kao 3to je nasa?«

Moja pesma je ovako glasila:

Kada mu je ucitelj zavestao nepostedan duh,
On je, veoma visok i s biserom na Celu, ,
Proveo deset godina pored reke u Szech’uanu.
Sada, kao latice koje voda nosi,

Dosao je da otpocine na ol?alama Changa.
Hiljadu ucenika sledi za njim, velelepnog
Zmajevog drzanja, i donose miris

Cvetova iz daleka. Hteli bi da budu bufldhe,
Ali Zele da mu slufe ponizno kao udenici.

Ko zna kome ¢ée duh biti prenet?

Na$ ucitelj je kasnije odgovorio drugom pes-
mom: .

Duh je moéan okean, more koje me poznaje
granice.

Reéi su skerletni lotosi koji lefe manje bolesti.
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Iako ima trenutaka dokolice kada mi se obe
ruke odmaraju,

Ne podizem ih do grudi da bih pozdravio
besposlidare 183)

Na$ uditelj je rekao: Oni koji Zele da napreduj
Ju na putu moraju prvo da odbace talog koji se na-
kupio u njihovom raznorodnom uéenju. Pre svega,
moraju izbegavati da traze bilo $ta objektivno ili da
dopustaju sebi bilo kakvo prijanjanje. Kada saslu-
Saju najdublja uéenja, moraju se ponasati kao da
im je tek povetarac dotakao ufi, da je dah vetra
proao u treptaju oka. Nikako ne smeju pokuSavati
da slede takva uéenja. Delati u skladu sa ovim na-
lozima znaéi dosegnuti dubinu, Nepokretna kon-
templacija tathdgata podrazumeva zen-duhovnost
onoga ko je napustio krug rodenja i umiranja za-
uvek. Jo¥ od dana kada je Bodhidharma prvi put
preneo jedinstveni duh, nije postojala nijedna dru-
ga vaZeca dharma. Ukazujuéi na jedinstvo duha i
buddhe,®) on je pokazao kako se prevazilaze najvi-
Si oblici prosvetljenja. Osim te, nijednu drugu mi-
sao nije sigurno ostavio. Ako Zelite da prodete kroz
vratnice nase sekte, to vam mora biti jedina dharma.

Ako oéekujete da nesto dobijete od udéitelja
drugih udenja, za$to ste onda dolazili ovamo? Re-
¢eno je da ako imate i najmanju nameru da se upu-
State u pojmovno misljenje, bolje vam je da pripa-
zite, jer ¢e vas veé vaSa namera odvesti u kandze
demona. Svesno lifavanje te namere, pa ¢ak i svest
da nemate takve namere, isto tako ée biti dovoljno
da vas preda u vlast demona. Ali to nece biti de-

8) Huang Poova pesma kazuje da se duh moZe pre-
neti samo onome ko je primio intuitivno iskustvo koje vo-~
di do neposrednog opaZanja jedinstvenog duha. Obiéna in-
telektualna blistavost neée nista postiéi. Otuda uditelj nede
dati znak onima koji besposli¢e i gube vreme u metafi-
zi¢kim ili intelektualnim raspravama.

86) Apsolut.
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moni izvana, veé¢ stvorenja koja je nacinio va§ duh.
Jedina stvarnost jeste »bodhisattva« ¢&ija se egzi-
stencija uopste ne izrazava éak i u duhovnom smi-
slu — onaj koji ne ostavlja tragove. Ako dozvolite
sebi da verujete u nesto vise od ¢isto prolaznog
postojanja pojava, upa$éete u ozbiljnu zabludu po-
znatu kao jeretitko verovanje u veéni Zivot; ali ako,
s druge strane, prihvatite da suStinska nistenost po-
java podrazumeva obi¢nu prazninu, onda c¢ete upa-
sti u drugu zabludu, jeres potpunog utrnuéa.¥)

Otuda redi »trostruki svet je samo duh; mnqé-'
tvo pojava su samo svest« predstavljaju stvar kO]?]
se podudavaju ljudi koji su ranije imali joS pogres-
nija gledista i patili od jo§ ozbiljnijih zabluda opa-
7anja.’%) Sli¢no tome, ucenje da je dharmakaya®®)
nesto §to se postize tek posle dosezanja punog pro-
svetljenja zamisljeno je tek kao sred§Wo odvla-
tenja theravadskih svetaca od ozbiljnijih zabluc}a.
Smatrajuéi da ta pogreSna glediSta preovladuju,
Gautama Buddha je pobio dve vrste pogresnog sh-
vatanja — ideje da ¢e prosvetljenje vogiiti do opa-
7anja neke sveopite supstancije, sastavljene od Ces-
tica za koje jedni smatraju da su guste, a drugi da
su retke.?)

87) S obzirom da smo, doista, u celosti sainjeni od
vednog duha, pojam trajne individualne duSe i pojam pot-
punog utrnuéa su podjednako lazni. (Huang Poove re¢i od-
nose se na mahayansku Kritiku — naroéito uoéljivu u mad-
hymaka filozofiji — eternalistickih i nihilisti¢kih stanovi-
§ta — prim. prev.)

88) U vreme Huang Poa postojala je sekta zvana Wei
Shih Tsung koja je smatralyg da, iako niSta ne postoji iz-
van svesti, svest je ipak u nekom smislu supstancija i sto-
ga »stvarna«. Sekta jo§ uvek postoji, (Blofeld ovde aludi-
ra na kinesku varijantu mahayanske Skole vijnana-vada —
prim. prev.)

89) Telo apsoluta.

?0) Ova glediSta, za koja se kaZe da ih je Buddha po-
bio, izgledaju sli®na novoj nau¢noj teoriji da je tvar od
koje je svemir nadinjen tvar duha. Ova teorija ima iz-

84

Kako je moguée da je Gautama Buddha, koji je
poricao sva takva gledista kao $to su ona koja sam
pomenuo, zafeo sadaSnje predstave prosvetljenja?
Ali, kako se ova udenja i dalje tumacde, ljudi su se
upleli u dvojnost Ceznje za »svetlo$éu« i izbegava-
nja »mraka« U svojoj Zelji da traZe prosvetljenje
s jedne strane i da izbegnu strasti i neznanje te-
lesne egzistencije s druge, oni zami$ljaju jednog
prosvetljenog buddhu i neprosvetljene obiéne ljude
kao zasebne entitete, Neprekidno predavanje takvim
dvojnim pojmovima odveSée do vaseg ponovnog ra-
danja u domenu Sest redova bica, i to Zivot za Zivo-
tom, eon za eonom, zauvek! A zaSto je tako? Zbog
krivotvorenja ucCenja da je prvobitno izvoriste bud-
dha ta samopostojeéa priroda. Ponovo vas uveravam
da buddha ne boravi u svetlosti, niti obi¢ni ljudi u
mraku, jer istina ne poznaje takve razlike. Buddha
nije mocan, niti su obi¢ni ljudi slabi, jer istina ne
poznaje takve razlike. Buddha nije prosvetljenje,
niti su obi¢ni ljudi neznalice, jer istina ne poznaje
takve razlike. Sve je to zbog toga Sto prihvatate da

govorite o razja§njenju zena!
im se usta otvore, poteCe zlo. Ljudi zanema-

ruju koren i govore o granama, ili zanemaruju st-
varnost »prividnog« sveta i govore samo o prosvet-
ljenju. Ili pak brbljaju o kosmickim aktivnostima
koje vode do preobraZaja, a pri tom zanemaruju sup-
stanciju iz koje poti¢u — doista, od rasprava nika- ‘A
da nema nikakve vajde. :
Ponavljam, sve pojave su u osnovi bez egzi-
stencije, premda sada ne mozete reéi da su ne-po-
stoje¢e. Karma koja se pojavitime ne postoji; karma
koja se unidti time ne prestaje da postoji. Stavise,

vesnu povrsnu sliénost sa ufenjem Huang Poa, ali iako bez
sumnje predstavlja napredak u odnosu na materijalisticke
pojmove poslednjeg veka, ona je jo§ uvek daleko od isti-
ne u smislu u kojem je razumeju u zenu. (Blofeldov iskaz
o »novo) naucnoj teoriji« valja uzeti s dosta rezerve —
prim. prev.)
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duh nije duh, jer sve ono $to taj izraz oznadava da-
leko je od stvarnosti koju simbolizuje. Oblik; isto
tako, nije doista oblik. I ako sada izjavim da nema’)
nikakvih pojava i da nema sveopstog duha, poce-
Cete da shvatate ne$to od intuitivne dharme koja se
bez reéi prenosi duhom duhu. Otuda su pojave i ne-
-pojave jedno isto, nema ni pojava ni ne-pojava, i
prenoSenje se jedino moZe izvr$iti duhom duhu.

Kada se u vaSem duhu javi nenadani blesak §§E
isli i u njemu prepoznate san ili privid, onda mo- }$¥+%
Zete da udete u stanje koje su dosegle buddhe iz [5§82
proslosti — 8&to ne znadi da buddhe iz proslosti do- 3:3§
ista postoje ili da buddhe buduénosti joS nisu na- [ 3¢ ¥
stale. Pre svega, ne Zudite da postanete neki buduéi E:‘%Z,S
buddha; jedino o ¢emu freba da brinete, dok misao :i;"‘
sledi misao, jeste da ne prijanjate ni uz jednu od E: :ﬁ:
njih. Ne smete, isto tako, da negujete mi najmanju §° 8%
ambiciju da budete buddha sada i ovde. Cak i ako se g

buddha pojavi, ne mislite o njemu kao o »prosvet-
ljenom« ili »zavedenom«, »dobrom« ili »zlom«. Zur-
no se oslobodite bilo kakve Zelje da budete uz njega.
Odbacite ga u treptaju oka! Nikako ne pokuSavajte
da ga zadrZite, jer ni hiljadu katanaca ne bi moglo
da ga zaustavi, ni sto hiljada stopa kanapa da ga
sputa. Buduéi da je tako, neustrasivo nastojte da ga
oterate i unistite.

Sada ¢u jasno izloziti kako se treba osloboditi
tog buddhe. Uzmite sundéevu svetlost. MoZete reéi
da je blizu, ali ako je sledite iz sveta u svet nikada
je neéete uhvatiti. Potom je mozZete opisati kao jako
daleku, i gle, ugledacete je neposredno pred svojim
o¢ima. Sledite je i, videcete, ona vam umice; bezite
od nje a ona je uvek tik iza vas. Ne mozete je po-
sedovati, ne moZete je odbaciti. Iz ovog primera
mozete razumeti kako je sa pravom prirodom svih
stvari, i stoga nece biti potrebe da jadikujete ili
brinete o takvim stvarima.

=]

o

A sada, pazite da ne kaZete da je moja prepo-
ruka da odbacite buddhu skrnava, ili da je moje
poredenje njega i sunceve svetlosti poboZno, kao da
sam se kolebao izmedu dve krajnosti! Sledbenici
drugih 8kola sloZili bi se s vama, ali nafa zen 8kola
ne prihvata ni skrnavljenje prve izjave ni poboZzni
kvalitet druge. Isto tako ne smatramo da jedno na-
likuje buddhi, a da se drugo moZe ocekivati samo
od obi¢nih 1ljudi.?t)

Ceo vidljivi svemir jeste buddha; isto su i zvu-
kovi; drZite se jednog nadela i sva ostala su iden-
ti¢na. Kada vidite jednu stvar, videli ste sve. Kada
opazite bilo koji individualni duh, opaZate sav duh.
Nazrite jedan put i svi ée se putevi naé¢i u vaSem
pogledu, jer ne postoji mesto gde nema puta. Kada
vam pogled padne na zrno prasine, ono Sto vidite
identi¢no je sa prostranim svetovima sa velikim re-
kama i grdnim planinama. Posmatrati kap vode
znaéi posmatrati prirodu svih voda u svemiru. Sta-
vise, u takvom razmi§ljanju o sveukupnosti pojava,
razmisljate i o sveukupnosti duha. Sve te pojave u
suitini su prazne, a ipak taj duh s kojim su iden-
ti¢ne nije obi¢na praznina. Time ho¢u da kazem da
on ipak postoji, ali na naéin koji je odviSe ¢udnovat
da bismo mogli da ga pojmimo. To je postojanje
koje nije postojanje, nepostojanje koje je ipak po-
stojanje. I tako ta prava niStenost na neki ¢udnovat
naécin »postoji«.92)

Prema onome, $to je refeno, mi mozemo obuj-
miti sve prostrane svetove, iako su brojni kao zrne-

1) Ceo ovaj odeljak jeste upozorenje za izbegavanje
jednog, od najtezih tipova dvojnosti za buddhistu — dvoj-
nost koja se javlja kada se buddhaili nirvane zamisljaju
odvojenim od nas i samsare. PokusSaj da se buddha ukloni
nije bogohulniji od poku$aja da se ubije kameni lik, jer
takve namere na njih ne uticu.

7). Ovaj odeljak isti¢e savrSenu istovetnost neupore-
divog mira nirvane i neprekidnog toka promenljivosti po-
javnog svemira. foroveraos T RITKA A BivsTvuds
Gim Bi(€Em =TAKvoST i APLL v TA = £EDIERAVYA 36
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vlje peska, nasim jedinstvenim duhom. Zasto onda
pri¢amo o »unutra« i »izvana«? Med ima nepromen-
ljivi kvalitet slatkocde, iz ¢ega sledi da je sav med
sladak. Govoriti da je ovaj med sladak a onaj gorak
bilo bi besmisleno! Kako bi moglo da bude tako?
Otuda kaZemo da niStenost nema unutrasnjost i

_spoljaSnjost. Tu je jedino spontano postojeéi bhiita-

tathata (anﬂuQ. A iz istog razloga kazemo da nema
Sredista. Tu je jedino spontano postojeéi bhiitatat-

A. AEMA ScPLTVNA YiF same APwcivTA, KOsMoLa wAY JEbKOG 8idy

Obi¢ni ljudi, stoga, jesu buddha. Buddha i oni
su jedno. Oboje se u celosti sastoje od jedine »Sup-
stancije«. Pojavni svemir i nirvdna, aktivnost i ne-
pokretno mirovanje — svi su oni od jedinstvene
»supstancije«. Isto je sa svetovima i sa stanjem
koje prevazilazi svetove. Da, biéa koja prolaze kroz
Sest stupnjeva postojanja, ona koja su dozivela ¢ce-
tiri vrste radanja, svi prostrani svetovi sa njihovim
Pplaninama i rekama, bodhi-priroda i privid — svi
su oni takvi. Kada kaZemo da su svi oni od iste
supstancije, smatramo da su njihova imena i oblici,
postojanje i ne-postojanje, samo nistenost. Veliki
svetovi, bezbrojni kao pesak Ganga, doista se nalaze
u jednoj bezgrani¢noj nistenosti. Gde su onda bud-
dhe koje oslobadaju ili svesna bi¢a koja treba oslo-
boditi? Kada je prava priroda svih stvari koje »po-
stoje« identi¢na takvost, kako mogu takve razlike da
imaju stvarnost?

Ako pretpostavite da se pojave javljaju od sebe,
upascete u jeres prihvatanja da stvari imaju svoju
spontanu egzistenciju. S druge strane, ako prihvati-
te udenje o anatmanu, pojam »andtmana« moze vas
odvesti medu theravadine.%)

%) Utenje o anatmanu oduvek je bilo u sredistu bud-
dhisti¢kih rasprava. Nema sumnje da ga je Gautama Bud-
dha nadinio jednom od srediinjih tataka svoga uéenja, ali
zato su tumadenja raznovrsna. Theravddini ga ne tumade
samo kao »nesopstvo«, veé¢ i kao »ne postojanje sopstvax,
¢ime odri¢u ¢oveku i sopstvo i bilo kakvo udeSée u nekom
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Vi Zzelite da premerite sve $to se nalazi u nis-
tenosti, stopu po- stopu i santimetar po santimetar,
a ja vam ponavljam da su sve pojave liSene formal-
nih odlika. One u biti pripadaju onom savr$enom
spokoju koji lezi izvan prolazne sfere aktivnosti
koje oblikuju formu, pa sve one postoje uporedo sa
prostorom i jedinstvene su sa stvarno§éu. Buduéi
da tela ne poseduju stvarnu formu, kaZemo da su
pojave ni$tene; a s obzirom da je duh bez od.likfa,
govorimo da je priroda svih stvari ni$tena. Oboje je
bez oblika i za oboje se kaze da su niStenost. Sta-
viSe, nijedno od brojnih utenja ne postoji izvan va-
$eg prvobitnog duha. Sav taj razgovor o podhzyu,
nirvani, apsolutu, buddha-prirodi, mahdayani, thera-

delu prirode sveopsteg duha ili jedinstvenog duha. Prist.a-
lice mahdyane prihvataju tumacenje o »nesopstvenos.tlf,
smatrajuéi da pravo »sopstvo« nije ni§ta drugo do neopisi-
vi »ne-entitet«, jedinstveni duh; sigurno neSto manje »en-
titet« nego Sto je atman brahmana, Coomaraswamy, na pri-
mer, tumaéi poznati propis »Neka ti sopstvo bude jedino
utoctiste« ne preko theravadskog »Ne oslanjaj se na posred-
nike«, veé kao »Neka ti jedino sopstvo bude utoéiSte«, gde
»sopstvo« znaéi isto S§to i jedinstveni duh. Ako su thera-
vddini u pravu sa svojim »Bez sopstva«, §ta se onda re-
inkarnira i $ta na kraju ulazi u nirvanu? I zasto se toliko
trude da sakupe zasluge za buduée Zivote? Jer ako priyre—
meno prijanjajuée agregate (skandha) li¢nosti ne 'ogrggva
zajedno neka ego-duSa ili neko sveopite sopstvo 1_11 jedin-
stveni duh, onda ono $to ude u nirvapu kada se ti agrega-
ti knaéno rasprSe ne mozZe biti zanimljivo ¢oveku koji niz
uzastopnih Zivota posveéuje ostvarivanju tog cilja. Isto je
tako tetko razumeti kako je buddhizam mogao kao p‘lamveln
da projuri Azijom ako je, u vreme njegovog ogromnog Si-
renja, imao samo hladnu utehu sada$nje ther‘avat_iske in-
terpretacije anatmana koju je mogao da ponudl_ onima kggl
traze religiju po kojoj ée Ziveti. Zen posveéenici, kao nji-
ma bliske pristalice mahdyane, smatraju da andatman pod-
razumeva da se »nijedan entitet ne moze nazvati sopstvom.,
nijedan osim jedinstvenog duha, koji obuhvata sve stv_an
i daje im njihovu jedinu stvarnost«. (Ova' qufeldova in-
terpretacija kontroverzi oko andtmana priliéno Je nespretno
formulisana i obojena ose¢anjima jednog vernika — prim.

prev.)
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vadi, bodhisattvama, i tome sliénom, sve vam je to
kao da jesenje liSée smatrate zlatnim. PosluZimo se
simbolom stisnute Sake: kada se otvori, sva biéa —
i bogovi i ljudi — zapazié¢e da u njoj nema nicega.
Stoga je zapisano:

Nikada nije postojala nijedna stvar;
Na 3ta se onda hvata pradina $to prlja?®)

Ako »nikada nije postojala nijedna stvar«, pros-
lost, sada&njost i buduénost su besmislene. Stoga oni
koji traze put moraju da stupe na njega nenadano
kao ubod noZza. Prvo se to mora u potpunosti shva-
titi, pa se tek onda moze stupiti na put. Otuda, iako
je Bodhidharma proputovao mnoge zemlje na putu
od Indije do Kine, on je sreo samo jednog doveka,
predasnog Koa, kome je mogao bez re¢i da prenese
zig duha, Zig vaSeg pravog duha. Pojave su zig du-
ha, kao $to je on Zig pojava. Bez obzira $ta duh
jeste, isto su i pojave — oboje su podjednako st-
varni i podjednako sudeluju u dharma-prirodi, koja
opstoji u niStenosti. Onaj ko neposredno primi tu
istinu postaje buddha i doseze dharmu. Ponoviéu da
prosvetljenje ne moze telesno da se dokuéi (dosegne,
opazi, itd.), jer je telo bez oblika; ne moZe se men-
talno dokuéiti, jer je duh bez oblika; niti se mozZe
dokuditi kroz svoju su$tinsku prirodu, s obzirom da
je ta priroda prvobitno ishodiste svih stvari, prava
priroda svih stvari, trajna stvarnost, pa i buddhe!
Kako mozZete buddhom da dokuéite buddhu, bezob-
li¢cjem bezobli¢je, duhom duh, ni$teno$éu nistenost,
putem; put? U stvari, nema niéega §to bi trebalo do-
kuditi (opaziti, dosegnuti, zamisliti, itd.) — dak se ni
nedokucivost ne moze dokuditi. Zato je reéeno: »Ni-

*) U sutri Hui Nenga, ili Wei Langa, zabelefeno je
da je izvesni kaluder uporedio duh sa ogledalom koje se
mora ofistiti od prljavitine privida i strasti, éime se upleo
u dvojnost prolaznog i stvarnog. Dva navedena stiha deo
su odgovora Hui Nenga, kojim se dvojnost pobija.
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$ta se ne moze dokuéiti.« Mi vas jednostavno po-
dutavamo kako da razumete svoj prvobitni duh.

StaviSe, kada naide trenutak razumevanja, ne
mislite u terminima razumevanja, ne-razumevanja
ili ne ne-razumevanja, jer nijedno od toga nije nes-
to $to se moze dokuciti. Kada se ta dharma takvosti
»dokudi«, ona jeste »dokudena«, ali onaj ko je »do-
kudi« nije svestan toga isto onako kao $to neki ne-
znalica nije svestan svoga neuspeha. Ah, ta dharma
takvosti — toliko ju je malo ljudi do sada razumelo,
da je zapisano: »Koliko je malo onih u ovom svetu
koji gube svoja sopstval« Sto se onih ljudi ti¢e koji
nastoje da je dokuce primenom nekog posebnog na-
¢ela ili stvaranjem narocitih, okolnosti, ili pomodu
kakvog teksta ili nauka, ili pomoc¢u godina, vreme-
na, imena, re¢i, ili pomocu svojih Sest ¢ula — po
¢emu su oni drugadiji od drvenih lutaka? Ali ako
bi se, sasvim neodekivano, pojavio neki ¢ovek, ta-
kav koji ne bi uobli¢io nikakav pojam zasnovan na
bilo kakvom imenu ili obliku, uveravam vas da bi-
ste takvog Coveka mogli da traZite po svim sveto-
vima, ali uzalud! Njegova jedinstvenost obezbedila
bi mu uspon na patrijarhovo mesto i naziv Sakya-
munijevog istinskog duhovnog sina: sukobljeni ag-

regati njegovog sopstva bi i§cezli, II{_MI—QQM
stac jednost! Stoga je zapisano: »Kada kralj doseg-

' ne buddhinstvo, i prin¢evi napustaju dom da bi po-

FevERB VS

NiM - TO $E vveEw

(%

stali kaluderi« TeSko je razumeti tu izreku! Ona
freba da vas podudi da se uzdrzite od traganja za
buddhinstvom, jer je svaka potraga osudena na ne-
uspeh. Ludak koji se dere na brdu poé¢i Ce, kada
zacuje odjek u dubini, da ga traZi u dolini. Ali, o,
zaludna- je njegova potraga! Kada dospe u dolinu,
on se ponovo prodere i odmah kre¢e da ga traZi
medu vrhovima — pa on moze da utrosi hiljadu
ponovnih rodenja ili deset hiljada eona u potrazi
za izvorom tih zvukova ako samo sledi njihove od-
jeke! Kako ée se samo zaludno boriti protiv nemir-
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nih voda Zivota i smrti! Bolje vam je da ne pravite
plkakav zvuk, jer tada nece biti odjeka — a tako
je sa onima koji borave u nirvani! Nema sluSanja,
ntema saznav\.laptla, nerrf(a zvuka, nema traga, nema
staze — nacdinite se takvim i postadete i i
Bodhidharmi! P pravi sused:

wMolism te, uputi me u odeljak u sutrama koji
porice postojanje maca takvosti u kraljevskoj riz-
nici.%)

) Kraljevska riznica je priroda niStenosti. Iako se
svi svetski sistemi ovog svemira u njoj sadrie, ni-
qedan ne postoji izvan vaSeg duha. Drugi njen naziv
je bodhisattvina riznica velike niStenosti. Ako kaZes
da postoji, ili da ne postoji, ili ni jedno ni drugo,
ona u svakom tom sludaju postaje obi¢éni ovnujski
rog!%) Ovnujski rog u smislu da si je pretvorio u
predmet svoje besciljne potrage.

* *k *
) .?Ali zar ne postoji mac istine u kraljevskoj riz-
nici?

Jo§ jedan ovnujski rog!

'Ali ako mac istine ne postoji, zasto je zapisano:
»Princ dograbi ma¢ istine iz kraljevske riznice i
kl'*enu u osvajanja«? Za$to nam ne kaze§ nista o
njemu osim Sto pori¢e$ njegovo objektivno posto-
janje?

Pring koji je uzeo mac oznadava istinskog du-
hovnog sina tathagate; ali ako kaZe$ da ga je odneo,
to znadi da je liSio riznicu nedega. Kako je besmi-
§ler}o govoniti o odnoSenju dela te niStene prirode ko-
ja je .1zv0tri§te svih stvari! Izgleda, ako ste bilo sta
uhvatili, da se to moZe nazvati zbirkom ovnujskih
rogoval!

"_5) Maé _takvogti je sredstvo za prosvetljenje; kraljev-
s!{va riznica je bhitatathata — apsolut shvaden kao izvo-
riste svih stvari.

% Ovnujski rogovi simbolizuju strasti i zablude.
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* *® *

Kada je Kasyapa primio Zig buddhinstva od Ga-
utama Buddhe, da li je koristio redi tokom njegovog
daljeg prenoSenja?

Da.

Ali onda, s obzirom da je pokusao da ga preno-
si re¢ima, ¢ak bi i njega trebalo uvrstiti medu ljude
s ovnujskim rogovima.

Kasyapa je ostvario direktno samouvidanje pr-
vobitnog duha, te stoga nije jedan od onih s rogo-
vima. Svako ko ostvari direktno uvidanje duha ta-
kvosti, shvatajuéi time pravi identitet tathdgate i
opazajuéi njegovu pravu pojavu i pravi oblik, moZe
govoriti drugima sa autoritetom Buddhinog istin-
skog duhovnog sina. Ali Ananda,¥) iako je sluzio
uditelju dvadeset godina, nije mogao da opazi niSta
vise od svog spoljasnjeg oblika i pojave, i zato ga
je Buddha ukorio ovim re¢ima: »Oni koji se u pot-
punosti usredsrede na pomaganje svetu ne mogu da
umaknu od onih s rogovima.«%)

* £ *®

Kakvo je znacenje re¢i: »Mafijusri stade pred
Gautamu s isukanim madem?«

»Pet stotina bodhisattvi« steklo je saznanje o
svojim prethodnim Zivotima i otkrilo kako je nji-
hova prethodna karma bila konstruisana. To je pri-

%7) Najomiljeniji u¢enik Gautame Buddhe; samilost mu
je bila veéa od mudrosti.

%) Ovaj navod sigurno ne treba da omalovaZi Anan-
dinu samilost, veé¢ da ukaZe na to da ¢ak ni najbezliénija
odanost drugima ne predstavlja pravo sredstvo za osloba-
danje. Kada bi oslobadanje moglo da se postigne samo kao
proizvod dobrih dela, Ananda bi ga mnogo puta zasluzio.
U nekim buddhistiékim sektama glavni naglasak se stavlja
na poboZna i milosrdna dela; u zenu, plemenitost srca i
dela su preduslovi za sledbenike puta, ali ne éine deo puta
do samog oslobadanja.
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ca uvkojoj se »pet stotina« u stvari odnosi na vasih
pet cu}a. Znajuéi svoju prethodnu karmu, oni su
ol?]el_{tlvno”) tragali za buddhom, bodhisattstvom i
nirvanom. Zbog toga ie Mafijusrl uzeo mag¢ bodhija
(1:1 hupf)ogge.bl%o gat da unisti pojam materijalnog bud-

e; iz oga je poz i§ ¢ ljudski
e g toga je poznat kao unistavaé¢ ljudskih

Sta ma¢ doista oznadava?

On oznadéava poimanje duha.

_ Znadj, mac koji je upotrebljen da se unisti po-
jam materljalnqg buddhe!®!) jeste poimanje duha.
Ako smo u stanju da dokraj¢imo takve pojmove tim
sre_d's7tvom, kako se njihovo uniStenje doista ostva-
ruje?

Mora_§ da upotrebi§ mudrost koja potiée iz ne-
-dYO]l‘lOStl da bi unistio svoju dvojnu intelektualnost
koja uoblidava pojmove.

VA}{O pretpostavimo da se pojmovi o nedem
opazljivom 1 o prosvetljenju kao o nefemu za &ime
brebav tragati mogu unistiti izvlacenjem mada ne-
razlucpJuce mudrosti, gde se onda takav ma¢ moze
pronaci?

VS qbzirom da nerazlué¢ujuéa mudrost unistava i
opazanje 1 njegovu suprotnost, i ona si i-
Pada neopazljivom,102) gtmo pri

. Znanje 5¢ ne moZe upotrebiti da se zhanje
unisti, kao $to ni maé¢ ne moze da unisti mag.103)

Mag 1p_ak_ unistava ma¢ — oni uni$tavaju jedan
drugog — i nijedan ne ostaje da ga dokudii. Znanje

ipak uniStava znanje — to znanje poniStava ono
%) Stvarajuéi éulne pojmove,
1%9) Apsolut.
1) Apsolut.

102 > . .. . s .

besciljn)o.Ne dostiZznom, ne-dokuéivom, itd. Otuda je pitanje
19) Osoba koja pita kao da je skovala

] paradoks kakve

Huang Po voli da koristi; u Zzelji, mozda, d Z i

napredak prema istini. ’ % da pokaZe neki
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znanje — i tako nijedno ne ostaje da ga dokudis.
To ti je kao da su majka i sin zajedno iS¢ezli.l®)

* * *

]

™ Sta oznadava »sagledavanje sopstvene prave

prinode«?

Da su priroda i vase opazZanje prirode jedno
isto. Ne moZete ga upotrebiti da biste videli neSto
izvan njega. Isto tako, priroda i vaSe sluSanje pri-
rode su jedno isto. Ne mozete ga upotrebiti da ¢u-
jete neSto izvan njega. Ako stvorite pojam istinite
prirode kao necega §to je vidljivo ili ¢ujno, time
dozvoljavate da se pojavi dharma razlike. MozZe
li, pitam vas, postojati glava koja bi bila pri¢vrice-
na na vaSe teme? Daéu vam jedan primer koji ¢e
pojasniti stvari. Zamislite neke bisere u zdeli, od
kojih su neki krupni a neki sitni. Svaki od njih
je potpuno nesvestan prisustva drugih, a nijedan od
njih nikome ne smeta. Dok su nastajali, oni nisu
govorili: »Ja sada nastajem«, a kada poénu da pro-
padaju, neée reéi: »Ja sada propadam«. Nijedno od
biéa rodenih u Sest oblika Zivota kroz &etiri vrste
radanja ne predstavlja izuzetak od tog pravila.
Buddhe i svesna biéa ne opaZaju se medusobno.
Cetiri stepena theravadskih posveéenika koji mogu
da udu u nirvanu ne opazaju, a ni njih nirva-
na ne opaza. Oni theravadini koji su dospeli do tri
stupnja svetosti« i koji poseduju »deset izvrsnih
odlika« me opaZaju prosvetljenje, niti ono njih. Ta-
ko vam je i sa svim ostalim stvarima, sve do vatre
i vode, ili zemlje i neba. Ti parovi elemenata ne
opaZzaju se medusobno. Svesna bi¢a ne ulaze u dhar-
madhatu,1®) kao 5to ni buddhe ne izlaze iz nje.

14) Ovaj odeljak je izuzetno dubok. Transcendentalno
znanje ponistava relativno znanje, ali tada se uvida da pr-
vo nije znanje u obiénom smislu, jer se onaj ko saznaje i
ono 3to se saznaje smatraju istim.

105y Apsolut.
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rNema dolaska i odlaska unutar dharmate,198) nitT[

.i¢ega opazljivog. S obzirom da je tako, éemu ta pri-
¥ ¢a 0 »vidim«, »fujems«, »primam intuiciju kroz pro-
» svetljenje«, »¢ujem dharmu sa usana prosvetljenog«,
yili o »buddhama koje se pojavljuju u svetu da bi
1 propovedale dharmu«? Vimalakirti®?) je prekorio
§ Katyayanu $to se koristi prolaznim intelektom koji
4 pripada pojavnom stanju kako bi preneo udenje o
< pravom postojanju materije.
¥ Tvrdim vam da su sve stvari slobodne jo$ od
 samog pocetka.¥8) Cemu onda pokuSaji da se one
9 objasne? Cemu pokusaji da se odisti ono &to nikada
je takvost — kako se o tome moZe ragpravijati?«
%i jo§ uvek zamisljate duh kao nesto Sto postoji
ili ne postoji, kao nesto &isto ili zagadeno, kao nesto
sto treba izuéavati na isti nac¢in kao sto se izucava
deo kategorijalnog saznanja, ili kao neki pojam —
svaka od ovih definicija je dovoljna da vas vrati u
beskrajni krug radanja i umiranja. Covek koji opa-
Za stvari uvek Zeli da ih identifikuje, da ih posedu-
je. Oni koji se na taj nadin sluze svojim duhom kao
od¢ima sigurno ée pretpostaviti da se napredak od-
vija u stupnjevima. Ako ste takve osobe, onda ste
daleko od istine koliko zemlja od neba. Cemu ta
L_pric':a o =»sagledavanju sopstvene prave prirode«?

rA OO0 MOG

/i

NemAato RAZL

SvA aora IVEST. P SVo SAZNAM L,

Y ProBuUaEMy SVOIE PRAVE PR/ AIDE
4 r3s

KaZe§ da su naSa prvobitna priroda i ¢in nje-
nog sagledavanja jedno isto. To moZe biti tako sa-
mo ukoliko je ta priroda potpuno jednolika. Mo-

1) Priroda apsoluta.

17) Ch’ing Ming.

1%8) Tj. nisu nikada izgubile svoju istovetnost sa apso-
lutom.

1%) Severna Skola zena, koja je tada jo$ postojala, po-
ducavala je ofiS¢enje duha, ali Hui Neng, koga Huang Po
ovde sledi, smatrao je da takav stav podrazumeva dvojstvo
¢istog 1 nedistog.
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nije bilo zaprljano?!%) Stoga je zapisano: »Apsolut

lim te, objasni nam to, jer ¢ak i ako nema stvarnih
predmeta koje opazamo, mi u stvari ipak vidimo
ono $to je u na$oj blizini a ne vidimo ono §to je
daleko.

r Do toga dolazi zbog nerazumevanja koje nas:_‘
taje zbog vaSih zabluda. Ne moZete tvrditi da sve-
opSta priroda ipak sadrZzi stvarme predmete na os-
novu toga Sto bi izraz »nijedan stvarni predmet se
ne opaza« bio istinit jedino ako ne bi postojalo
nista od onoga 5to nazivamo opazZljivim. Priroda
apsoluta nije ni opaZljiva ni neopaZljiva; a isto
je 1 sa pojavama. Ali za onoga ko je_otkrio svoju
_pravu prirodu, zar moze bilo $ta da bude odvojeno
od nje? Otuda su Sest oblika Zivota koji nastaju iz
cetiri vrste radanja, zajedno sa velikim svetovnim
sistemima u svemiru i njihovim rekama i planina-
ma, otuda su svi oni od iste ¢iste supstancije od ko-
je 1 naSa priroda. Stoga je refeno: »OpaZanje poja-

_ ve je opaZanje sveopSte prirode, s obzirom da su
pojave i duh jedno isto.« Samo zbog toga 3to se
drzite vanjskih obli¢ja vi »vidite«, »¢ujete«, »ose-
¢ate« i »saznajete« stvari kao pojedinacne entitete.
Istinito opaZanje je izvan vaSih modéi sve dok se nji-

Lrpa prepustate.!19)

Sluzeédi se time, dospecete medu sledbenike uo-
bi¢ajenih mahayanskih i theravadskih udenja koji
se oslanjaju na duboko opaZanje da bi dospeli do
pravog razumevanja. Stoga oni vide ono ito je bli-
zu-i ne vide ono §to je daleko, ali niko od onih
koji se malaze na pravoj stazi ne misli tako. Uve-
ravam vas da ne postoji »unutra$nje« ili »spoljas-
nje«, »blizu« ili »daleko«. Osnovna priroda svih po-
java nalazi se odmah pored vas, ali vi ¢ak ni to
ne vidite; a ipak i dalje pri¢ate o nemoguénosti da

118) U ovom odeljku tvrdi se da pojedinaéni entiteti,
iako ipak postoje u izvesnom povrinom smislu, nikada ne
gube svoje osnovno jedinstvo.
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vidite ono $to je daleko. Kakav smisao moze takav
razgovor uopste da ima? .

Kakvu pomo¢ nudi VaSa preéasano:c;t onuna'qd
nas koji nalaze da je sve ovo veoma tesko shvatltl‘.?

Ja ne nudim nikekvu stvar. Nikada nisam ni
imao nista $to bih drugima ponudio. Samo zbog to-
ga §to dozvoljavate nekim ljud‘ima da vas .zavegl‘u
vi neprekidno traZite intuiciju i razumevanje. Nije
li to slucaj ucenika i ucitelja koji svi skupa padaju
u istu neresivu zbrku? Sve §to je potrebno da u-
pamtite jesu sledeéa uputstva:

Prvo, naudite da budete potpuno nepvx"ijenvlf':lw
za oseéaje koji poticu od spoljaégjih .othJa, Cime
oslobadate svoja tela od prijeméivosti za spoljas-
njost.

Drugo, naudite da ne obracate paznju pi na ka-
kve razlike izmedu ovoga i onoga koje poticu iz va-
sih oseéaja,’'¢ime oslobadate svoja tela beskorisnih
razlikovanja izmedu jedne pojave i druge.

Treée, obratite veliku paZnju na to da izl_).egng—
te pravljenje razlika preko prijatnih i nepn]a‘tmh
osecaja, ¢ime oslobadate svoja tela zaludnih razli-
kovanja.

Cetvrto, izbegavajte da razmisljate o stvarima u
svom duhu, éime oslobadate svoja tela razluéujuce
spoznaje.ll!)

Trenuta¢no dvojno misljenje dovoljno je da vas
vrati u dvanaestostruki lanac uzroénosti.l’?) Ne-
znanje okreée tofak uzrocnosti, c'::Lrne se stvara beg—
krajni lanac karmickih uzroka i posledica. To je
zakon koji vlada na$im Zivotima sve do vremena
starosti i smrti.113)

1) Ovo se odnosi na cetiri od pet §kandhi ili sastoja-
ka svesnog bica; njih é&ine: ripa — (_)blll_(; vedand — pri-
jem oseéaja; samjiid — zamisao; sarskdrea — odvednice
sklonosti; vijiana — svest.
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U vezi s tim pri¢aju kako je Sudhana, koji je
zaludno tragao za bodhijem na sto i deset mesta
unutar dvanaestostrukog uzroénog podruéja, napo-
kon sreo Maitreyu koji ga je poslao Masijusriju.
Maiijusr: ovde predstavlja vase primordijalno nez-
nanje stvarnosti. Ako, dok misao sledi misao, nas-

' tavljate da tragate za mudro§éu izvan sebe, onda se

uspostavlja neprekidni proces misli koje se javljaju,
venu i potom ih druge zamenjuju. I zbog toga svi
vi kaluderi i dalje dozivljavate radanje, starost, bo-
lest i smrt — sakupljajuéi karmu koja proizvodi
odgovarajucée posledice. Jer takav je nastanak i ne-
stajanje »pet mehurova« ili, drugim redima, pet
skandha. Ah, kada biste samo mogli da spredite po-
javu svake misli, tada bi domeni osamnaestih ¢u-
la'1) iS¢ezli! Kako bi bozanske bile tada vage telesne
nagrade i kako bi uzviSeno bilo znanje koje bi se
javilo u vasem duhu! Takav duh mogao bi se naz-
vati »terasa duha«. Ali sve dok ostajete izgubljeni
u prijanjanju, vi-osudujete svoja tela da budu le-
Sevi ili, kako se to ponekad kaZe, da budu beiivotxij

! lesevi u kojima demoni prebivaju!

S NI
* * %

»Vimalakirti boravi u ti§ini. Mafijusri izrice
pohvale.« Kako su oni mogli da produ kroz vratni-
ce ne-dvojstva?

112) Dvanaest veza (pratitya-samutpdda) su: neznanje;
ulazak u matericu; svest; ponovno radanje; razvoj c¢ulnih
organa; kontakt sa vanjskim pojavama; oseéaji koji iz to-
ga proisti¢u; CeZnja za zadovoljstvom, koju oni bude, na-
gomilavanje predmeta koji pruzaju zadovoljstvo, novca,
imovine i sl.; razvoj dalje karme; ponovno radanje; nova
iskustva tuge propadanja i smrti.

143) Ovim se ne odri¢e slobodna volja, jer njena pra-
va upotreba moZe da prekine uzroéni lanac — nacelo koje
prihvataju buddhisti svih sekti.

114) Best ¢ulnih organa, ukljuéujuéi razum, zajedno sa
svojih Sest objekta i Sest tipova osecaja.
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Vratnice ne-dvojstva su tvoj prvobitni duh. Go-
vor i tiSina su relativni pojmovi koji pripadaju pod-
ru¢ju pojavnog. Kada se niSta ne kaZe, nista se ne
manifestuje.1¥®) Zbog toga je Mafijusri izrekao po-
hvale.

Vimalakirti nije govorio. Da li to znaéi da je
zvuk podloZan prestajanju ?116)

r‘ Govor i tiSina su jedno! Izmedu njih nema raz:Fl

like. Stoga je zapisano: »Ni istinita priroda ni ko-
ren Mafjusrijevog &ujenja nisu podlozni prestaja-
nju.« Stoga je zvuk glasa tathdgate vecan, i stoga
ne moze da postoji takva stvarnost kao $to je vre-
me pre nego $to je pofeo da propoveda ili vreme
nakon §to je zavrSio da propoveda. Tathagatino
propovedanje je identi¢no sa dharmom kojoj je po-
dudavao, jer nema razlike izmedu propoved‘anJa i
stvari koja se propoveda; kao §to nema razlike iz-
medu tako razli¢itih pojava kao §to su slavljena i
otkrivena tela nekog buddhe, bodhisattve, $ravake,
svetovi sa planinama i rekama, ili voda, ptice,. dr-
veée, Sume i ostalo. Propovedanje dharme je u
isto vreme glasno i nemo. Iako éovek govori ceo
dan, nijedna re¢ nije izrefena. PoSto je tako, samo
Liiéina pripada sustinskom.

* % %

Da li je tatno da §ravake'’) mogu da istope
svoja obli¢ja samo u bezoblicnom podruc;u*) kg]e
jo§ pripada prolaznom trostrukom svetu, i da nisu
u stanju da se potpuno izgube u bodhiju?

15) Up. sv. Jovan: »U poletku beSe rel.«

18) Ovo kao da znagi: Da li je zvuk &isto sarisari¢an?
Ja sam ipak u nedoumici. :

117) Theravadski sveci koji ne prihvataju ucenje o ni-
Stenosti, veé slede doslovno znadenje sutri.

*) Ovo se odnosi na é&etiri stupnja bezobli¢nosti dhy-
dne palijskog buddhizma — prim. prev.
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Da. Oblik podrazumeva materiju. Ti sveci su
jedino umesni u odbacivanju svetovnih gledista i
delatnosti, pomoéu ¢ega uspevaju da izmaknu sve
tovnim prividima i patnjama. Oni ne mogu potpu-
no da se izgube u bodhiju; otuda i dalje postoji
opasnost da naidu demoni i istrgnu iz domena samog
bodhija. Povuceni u svojim Sumskim boravistima,
oni zapazZaju bodhi-duh, ali nejasno. Medutim, oni
koji su se zavetovali da postanu bodhisattve i veé se
nalaze u bodhiju tri sveta, oni nita ne odbijaju niti
prihvataju. Ne prihvataju, pa bi bilo zaludno tra-
Ziti ih na bilo kojoj ravni; ne odbijaju, pa ée demo-
ni uzaludno nastojati da ih pronadu.

Ali ve¢ posle najmanje Zelje da se vefete uz
ovo ili ono, stvara se mentalni simbol, a takvi sim-
boli su izvor svih onih »svetih tekstova« koji vas
vracaju da ponovo pretrpite razne vrste ponovnih
radanja. Neka stoga vaSe simboli¢no pojmovno mi-
Sljenje bude o niStenosti, jer tada ée vam se po-
kazati nemo ucéenje zena. Znajte samo da morate
da se klonite pravljenja bilo kakvih simbola, jer
upravo to klonjenje »simbolizuje« veliku niStenost
u kojoj nema ni jedinstva ni mnogostrukosti — one
niftenosti koja doista nije nistenost, onog simbola
koji nije simbol. Tada ée vam se u blesku pokazati
buddhe svih grdnih svetova; rojeve gmizavih, izu-
vijanih svesnih bi¢a videcete tek kao senke! Konti-
nenti bezbrojni kao Cestice prasine neée vam izgle-
dati ve¢i od jedne kapi u velikom okeanu. Najdub-
lja ufenja za koja se ikada ¢ulo izgledadée vam kao
snovi i prividi. Prihvaticete sve duhove kao jedan i
videcete sve stvari kao jednu — ukljuéujuéi sve
one hiljade knjiga i mnostva poboznih komentara!
Svi oni su samo va$§ jedinstveni duh. Kada biste
samo mogli da prestanete da lutate za oblicima, sva
ta istinita opaZanja bila bi vasa! Stoga je zapisano:
»U takvosti jedinstvenog duha, sva razna sredstva
za postizanje prosvetljenja samo su rasko$ni ukra-
Sl.«
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Ali Sta ée biti ako sam se u prethodnim zivo-
tima ponaao kao Kaliraja i odsecao udove zivim
ljudima?

Sveti mudraci koje je on muédio predstavljaju
tvoj duh, dok Kaliraja simbolizuje onaj tvoj deo
koji odlazi da traZi. Takvo nekraljevsko ponasSanje
naziva se pozudom za litnom koriSéu. Ako vi, sled-
benici puta, i ne pokusavsi da Zivite u skladu s vr-
linama, samo Zelite da izudavate sve Sto opazate,

da li se onda uopste razlikujete od njega?1'®) Doz-

volite li da vam se pogled zadrZi na obliku, iskopa-
¢ete ofi mudracu. A kada se zadrZite na zvuku,
odsecate usi mudracu — tako vam je sa svim duli-
ma isa spoznajom, jer se njihova razlié¢ita opazanja
nazivaju rezacima.

Kada prihvatimo svaku patnju sa strpljivoscu
mudraca i izbegnemo opazaje koji seku duh, ono
§to pati uz pomirenost sigurno ne mozZe da bude
jedinstveni duh, jer on ne moZe biti podloZan bolu.

Ti si jedan od onih koji silom nabijaju nena-
stajuée u pojmovne kalupe, kao §to je pojam strp-
ljive patnje ili pojam traganja ni za ¢éim izvan se-
be. Time sebi nanosite nasilje!

Kada su svete mudrace ¢ereéili, da li su oni bili
svesni bola; a ako medu njima nije bilo bi¢a sposob-
nih da pate, ko ili $ta je patilo?

Ako ti sada ne trpi§ bol, zaSto mi upada$ u
red¢?119)

118) Ovaj odeljak predstavlja dovoljan ocdgovor onim
kriticarima zena Kkoji tvrde da zen zanemaruje nuZnost
vrlog Zivljenja. Zen ga uopSte me zanemaruje, ali zato po-
rice mogucénost da se njime dosegne prosvetljenje — a to
je veé neSto sasvim drugo.

19) Ovaj osoran odgover mozZe takode da znaéi: »Za-
§to se prikljucuje§ ovom skupu da izucavas zen-oslobode-
nje, osim ako ti frustracija sawmsarickog zivota nije bolna?«

102

* * *

Da li je Dipamkara Buddha!®) dosegao nepo-
sredno saznavanje stvarnosti u toku jednog petsto-
godisnjeg perioda ili ne?

. Nema dosezanja u takvom periodu. Ne .smete
nikada zaboraviti da to takozvano »dosezan]e?. ne
podrazumeva ni povladenje iz svakodnevnog z1vo-
ta ni potragu za prosvetljenjem. Morqte razumeti
da vremenski periodi doista ne postoje; Qtuvda se
dosezanje neposrednog uvida ne javlja ni unutar
petstogodisnjeg perioda ni izvan njega.

Zar nije moguée dosegnuti sveznanje u kojem
su nam svi prosli, sadasnji i buduci dogadaji poznati?

Ne postoji nita §to se moze dosegnuti.

Koliko je dug ciklus od pet stotina yuga?®)

Jedan takav period trebalo bi da vam bude do-
voljan da postanete oslobodeni mu_‘drac. Jer kada je
Dipamkara Buddha »dosegao« svoje nvepqsrednov sa-
znavénje dharme, nije postojala ni Cestica necega
§to se moglo dosegnuti.

Siitre nas uce da je okivanje strasti i privida
stvorenih tokom miliona kalpi*) sasvim dovoljno
sredstvo za sticanje dharmakaye, ¢ak i bez prola-
ska kroz stupanj kaludera. Sta to znaci?

Ako upraZnjavate sredstva za dosezanje pro-
svetljenja tokom tri mirijade eona a ne izgubite ve-
ru u nesto §to se moze dosegnuti, bi¢ete i dalje ono-
liko, eona udaljeni od svoga cilja koliko u Gangu
ima zrna peska. Ali ako ga, neposrednim opaZanjem
prave prirode dharmakaye, dokuédite u jednom ble-
sku, dosegnuéete najvisi cilj koji se nalazi u tro-

120 Dvadeset &etvrti prethodnik Gautame Buddhe.
*) Indijske kosmolofke jedinice vremena -— prim. prev.
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strukom ucéenju buddhizma. Zasto? Zato $to vero-
vanje da se dharmakdya moZe steéi pripada uce-
njima onih sekti koje ne razumeju istinu.

* & *

Ako prilikom opaZanja neke pojave ostvarim
nenadano razumevanje te pojave, da li ono ima istu
vrednost kao razumevanje znacenja Bodhidharme?

Bodhidharmin duh je prodirac éak i iza niste-
nosti.12!)

Znaéi i to da individualni objekti ipak postoje?

Postojanje stvari kao zasebnih entiteta i ne kao
zasebnih entiteta su dvojni pojmovi. Kao $to je
Bodhidharma rekao: »Ima zasebnih entiteta i nema
ih, ali u isto vreme oni nisu ni jedno ni drugo, jer
je odnosnost prolazna.« Ako vi sledbenici ne moe-
te da prevazidete ta netadna ortodoksna udenja,
zaSto se nazivate zen kaluderima? Savetujem vas da
se posvetite jedino zenu i da ne idete za pogres-
nim metodima koji na kraju daju samo mnos$tvo
pojmova. Covek koji pije vodu dobro zna da li je
hladna ili topla. Bilo da hodate ili sedite, morate
da obuzdavate misli o razlikama od jednog éasa do
drugog. Ako to ne ¢inite, nikada se neéete izvuéi
iz lanca ponovnog radanja.

* * ok

Ako Buddha doista prebiva u neuporedivom
spokoju izvan mnostva oblika, kako je onda njegovo
telo dalo osamdeset i éetiri merice relikvija ?122)

2l) Nije dovoljno da se sve stvari vide kao prolazne
senke. Iza niStenosti nalazi se velika nistenost, u kojoj tok
promenljivosti jeste a ipak nije tok. Mesec ili drvo mora-
mo prvo da opazimo kao nistenost, a potom, u novom smi-
slu, kao mesec ili drvo.

1®) Ova naivna osoba brka buddhu kao sinonim apso-
luta sa istorijskom figurom Gautame.
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Ako doista tako misli§, ti brkas prolazne relik-
vije sa stvarnim.

Da 1li doista postoje $arire,'?3) ili su to Buddhi-
ne nagomilane zasluge?

Ne postoje. Nisu ni zasluge.

A za3to je onda zapisano: »Relikvije Buddhe
su lake i krhke; one zlatne su neunistive«? Sta Va-
Sa precasnost kaZe na to?

Ako ti gaji§ takva verovanja, zaSto se nazivas
sledbenikom zena? MoZe§ i da zamisli¥§ kosti u
nistenosti? Duh svakog buddhe i velika miSten u
jedno_isto. Kakve kosti misli¥ tamo da pronades?

Ali ako sam doista video neke od tih relikvija,
§ta éemo onda?

Video si proizvode svog pogre$nog misljenja.

Da li VaSa preéasnost ima neku od tih relik-
vija? Molim vas da nam ih pokaZete.

Pravu relikviju bilo bi teSko videti! A da bi je
pronasaoc — morao bi da pretvori§ grdnu planinu
Sumeru u prasinu sluzeéi se samo svojim golim
Sakama!

Ugitelj je rekao: »Tek kada va§ duh prestane da
se zadrzava na bilo ¢éemu, dospecete do razumeva-
nja pravog puta zena. Mogao bih to ovako da izra-
zim — put buddha uspeva u duhu koji je u pot-
punosti osloboden od procesa pojmovnog misljenja,
dok pravljenje razlike izmedu ovoga i onoga rada
hordu demona! I na kraju, upamtite da ni najma-
nja mrva bilo ¢ega Sto je opazljivo!?*) nije nikada
postojala niti ¢e ikada postojati.

12 Relikvije Buddhe.
124y Dosezno, dohvatljivo, opipljivo, itd.
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l ne doseze« ve¢ sedi u svetiliStu, gde ¢e se prosvet-

Kome je patrijarh nemo preneo dharmu?

Nikakva dharma nije nikome prene$ena.l?)

ZaSto je onda drugi patrijarh pitao Bodhidhar-
mu za prenoSenje duha?

" Ako smatra$§ da je neSto preneSeno, onda to
podrazumeva da je drugi patrijarh dosegao duh
pomoc¢u traganja, a nikakvo traganje neée vas ni-
kada odvesti do duha; zato vam govorimo o preno-
Senju duha. Ako doista ne$to dobijete, samo ¢ete se
ponovo nadi na tocku zivota i smrti!

* H* *

Da li se Buddha probio kroz primordijalni mrak

neznanja?
Da. Primordijalni mrak je podruéje u kojeem‘_[

svaki buddha ostvaruje prosvetljenje. Otuda se sa-
mo podruéje u kojem se javlja karma moZe naz-
vati bodhimandala.'®’) Svako zrno materije, svaka
pojava je istovetna sa vefnom i nepromenljivom
stvarno§éu! Gde god stupite, nalaziéete se u tom
svetiliStu za prosvetljenje, iako se ni§ta ne opaza.
Tvrdim vam da onaj ko shvati istinu da »niSta se

liti.

Da 1i je primordijalno neznanje svetlo ili tam-
no?

Ni jedno ni drugo. Oba termina su dvojna.
Primordijalno neznanje u isto vreme nije ni svetlo
ni tamno; a pod »ne-svetlim«!??) podrazumeva se
cnaj prvobitni sjaj koji se nalazi iznad razlike ko-
ja se pravi izmedu svetlog i tamnog. Ve¢ od te jed-

125y Tj. dharmae oduvek postoji u nasem duhu; ono §to
nedostaje jeste na$§ uvid.

126) Svetiliste za prosvetljivanje.
127) Avidya ili primordijalno neznanje.
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ne reCenice veéinu ljudi boli glava! Zbog toga go-
vorimo da je svet pun briga koje poti¢u od prolaz-
nih pojava oko nas.'?®) — Kada bismo se, kao Sa-
riputra, svi napregli da otkrijemo sredstvo oslobo-
denja, ipak ne bismo dokuéili mudrost i sveznanje
kojima buddhe premaSuju sav prostor. O tome ne
treba raspravljati. Kada je jednom Gautama pre-
merio tri hiljade hiliokosmosa,'?®) iznenada se po-
javio neki bodhisattva i prefao ih u jednom kora-
ku. A ipak taj grdni korak nije mogao da premosti
§irinu jedne pore na koZi Samantabhadre! Kakva
su tvoja duhovna dostignuéa koja ¢e ti pomoéi da
izué¢i§ smisao svega toga?

Ali ako se takve stvari ne mogu nauditi, zasto
je onda zapisano: »Vracajuéi se nasoj prvobitnoj
prirodi, prevazilazimo dvojnost; ali relativna sred-
stva tvore mnoge vratnice koje vode istini«?

Mi se vratamo naSoj prvobitnoj prirodi izvan
dvojnosti, koja je u stvari i prava priroda svemira
primordijalnog mraka,!*) koji je pak buddha-pri-
roda. »Relativna sredstva tvore mnoge vratnice« —
to se odnosi na §ravake koji smatraju da je na$ sve-
mir podloZan nastajanju i propadanju, i pratyeka-
-buddhe koji ga, iako prihvataju beskrajnost njego-
ve proslosti, smatraju podloZznim buduéem uniste-
nju; stoga se oni u potpunosti usredsreduju na
sredstva za njegovo prevazilazenje.!3!) Ali prave
buddhe su opazile da su nastajanje i unistenje vid-
ljivag sveta istovetni sa vedno$éu.!3?) Drugim redi-

1) Re¢ koja na kineskom oznaéava primordijalni
mrak ili avidyu sastavljena je od dva znaka koji znace
»ne« i »svetlo«, pa bi refenica mogla da glasi: »Ne svetlo
i ne svetlo i ne tamno ne svetlo jeste prvobitno svetlo ne
svetlo ne tamno«! Otuda primedbe o glavobolji.

120) Svaki sadrzi mirijadu svetova.

130) Sainsdra — ovaj svet.

131) Kao da je on razli¢it entitet od nirvdne za kojom
tragaju.

13?) Tj. oni uvidaju identiénost »trenutadnog« i »veé-
nog«.
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ma, nema nastajanja ili propadanja. Opaziti sve to
znadi biti doista prosvetljen. Tako su nirvanae i pro-
svetljenje jedno isto.

Kada se lotos otvorio i svemir se pokazao, ja-
vila se dvojnost apsoluta i vidljivog sveta; ili bolje
refeno, apsolut se pojavio u dva aspekta koji za-
jedno ¢ine ¢isto savrSenstvo. Ti aspekti su nepro-
menljiva stvarnost i moguéi oblik. Za svesna bica
postoje takvi parovi suprotnosti kao $to su nastaja-

nje i prestanak, i jo§ mnogi drugi. Stoga se pazite_]

prijanjanja uz jednu polovinu para. Oni koji, u
svom 7prostoduinom nastojanju da dosegnu bud-
dhinstvo, preziru vidljivi svet, time hule sve buddhe
u svemiru. Buddhe, kada se pokaZu u svetu, uzi-
maju lopate kako bi se oslobodile takvog dubreta
kao $to su knjige koje sadrZe metafiziku i filozofi-
ranje.13%) :

Ja vam savetujem da se oslobodite svih pret-
hodnih ideja o izucdavanju ili opeZanju duha. Kada
ih se oslobodite, necete se viSe gubiti u filozofiranju.
Odnosite se prema tome kao §to biste se odnosili
prema zgrtanju izmeta.

Da, ja vam savetujem da odbacite prepustanje
pojmovnom misljenju i intelektualnom rasudivanju.
Kada vas takve stvari viSe ne budu uznemiravale, vi
¢ete neizostavno dosegnuti najviSse prosvetljenje.
Nikako ne pravite razliku izmedu apsoluta i vidlji-
“vog sveta. Kao pravi ugenici Ts’ao Hsi Zena,*%) ne
smete da pravite nikakve razlike. Jos od najranijih
vremena mudraci’®®) su uéili da minimum delanja
predstavlja vratnice njihove dharme; neka onda ne
delanje*) predstavlja vratnice moje dharme! Takve

13%) Jzgleda da je Gautama Buddha imao isti stav pre-
ma metafizici, jer je uporno odbijac da odgovara na me-
tafizi¢ka pitanja, smatrajuéi ih beznadajnim skretanjima sa
rada na samo-prosvetljenju.

134) podsekta kojoj je pripadao Huang Po.

135) Taoisti.

*) Wu wei — neprijanjajuée delanje — prim, prev.
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su vratnice sveopsteg duha, ali svi oni koji dodu do
tih vratnica boje se da udu. Ja ne propovedan} uce-
nje o utrnu¢u! Malo je onih koji to razumeju, ali
jedino ¢e oni koji razumeju postati buddhe. Cuvaj-
te taj dragulj!

! ¥k %

Ali kako moZemo da spred¢imo to pogresno prav-
ljenje razlike izmedu ovoga ionoga? A
Tako &to ¢ete shvatiti da, iako jedete tokom
a celog dana, ni jedno zrno nije preslo .preko vasﬂ}
usana; i da vas ceo dan putovanja nije odyeo ni
korak napred — a i neprekidnim suzdrzavanjem od
takvih pojmova kao Sto su »§opstvo<< i ».drugl«.
Ne dopustajte da vas sputavaju dogadap iz sva-
kodnevnog Zivota, ali se nikada ne poy_la_lmte iz njih.
Samo takvim delanjem moZete zasluZiti naziv »0S-
lobodenog«. N . )
Nikada ne smete zameniti spc-l]-rvlu. pojavu za
stvarnost. Izbegavajte pogresno razm%sljar!]e u ter-
minima proglosti, sada$njosti 1 bpducnostx Proslo§t
nije prodla; sadasnjost je prolazni ‘grenu'tak; budué-
nost neée joi doé¢i. Kada uprazrgayate sa-b'ranost
duha,’3¢) sedite u ispravnom polozaju, qstan;lrte sa-
vréeno mirni, i ne dozvolite da vas ni najmanja §
: kretnja vaSeg duha uznemiri. Samo to je ono §to
‘ R se naziva oslobodenjem.t¥7) - N -
e A}, budite marljivi! Budite marljivi! Od hilja-
du ili deset hiljada onih koji pokusavaju da udu na
ove vratnice, samo trojica ili mozda petonpa produ.
Ako ne obraéate paZnju na moja upozorenja, nesre-
éa ¢e sigurno nai¢i. Stoga je zapisano:

Napregnite snagu da uspete u ovom Zivotu!
1li se izloite dugim eonima u stalnom bolu!

136) Zgzen ili dhydna. . ]
137) Od tereta prolaznog postojanja koje se stalno ob-
navlja.
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* sk *

Ucitelj je preminuo na ovoj planini za vreme
vladavine T’ai Chunga (847—859) iz dinastije T’ang.
Car Hslian Tsung dodelio mu je posthumno titulu
»zen uctitelja koji uniStava sva ograni¢enja«. Me-

morijalna pagoda je poznata kao »Kula prostrane
karme«.
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