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VaZnost tibetanske tradicije za nase vreme i za duhovni razvoj ove-
danstva jeste u tome da je Tibet poslednja Ziva karika koja nas spaja
sa civilizacijama iz daleke proslosti. Misteriozni kultovi Egipta, Me-
sopotamije i Gréke, Inka | Maja su propali sa unistenjem njihovih ci-
vilizacija [ zauvek su izgubljeni za nase znanje, osim nekih oskudnih
fragmenata.

Stare civilizacije Indije i Kine, iako su dobro saéuvane u njthovoj
drevnoj umetnosti i literaturi i jo§ uvek tu I tamo blistaju pod pepe-
lom savremene misli, zakopane su | proZete mnogim slojevima razli¢i-
tih kulturnih uticaja, tako da je tesko, ako ne | nemogude, odvojiti
razlicite elemente | prepoznati njihovu izvornu prirodu.

Tibet duguje prirodnoj izolaciji i nedokucivosti (koja je u posled-
njim vekovima pojadana politickim uslovima) $to je uspeo ne samo u
odrZavanju ve¢ i ocuvanju Zivih tradicija iz daleke proslosti, znanja
o tajnim snagama ljudske duse, 1 najvisim dostignucéima ezotericnh
udenja indijskih svetaca i mudraca.

Ali u oluji dogadaja svetskog preobrazaja, koji nijedna nacija na
zemlji nije mogla izbeci i koji ée izvudi Sak i Tibet iz njegove izolacije,
ta spiritualna dostignuca bi bila zauvek izgubljena ukoliko ne bi po-
stala deo budude vise civilizacije Sovedanstva.

Predosecajuci buduénost, Tomo Géshé Rimpoché (tro-mo dge-bés
rin-po-che), jedan od najvecih duhovnih ucitelja savremenog Tibeta i
stvarni gospodar unutarnje vizije, napustio je svoje daleko pustinjsko
prebivaliste, u kome je praktikovao meditaciju dvanaest godina, i ob-
Javio kako je doslo vreme da se svetu otvore duhovni trezori, koji su
bili tajna i koji su ¢uvani na Tibetu vise od hiljadu godina. Posto se
Covelanstvo nalazj na raskri¢u puteva velikih odluka: ispred njega
stoji STAZA MOCTI, pomodu kontrole snage prirode - staza koja vodi
porobljavanju i samounistenju - i STAZA PROSVETLJENJA, pomo-
cu kontrole snage unutar nas - koja vodi oslobadanju i samoostvare-
nju. Prikazati tu stazu (Bodhisattva-marga) I pretvoriti je u stvarnost,
bio je Zivotni zadatak Tomo Géshé Rimpoché.

Zivotni primer ovog velikog uditelja iz &ije je ruke autor primio
svoju prvu inicijaciju, pre dvadeset i pet godina, bio je najdublji du-
hovni stimulans njegovog Zivota i otvorio mu je vrata u misterije Tibe-
ta. To ga je stavise bodrilo da u potpunosti preda svetu bilo koje zna-
nje I iskustvo koje bi stekao — onoliko koliko ono moZe biti preneto
re¢ima. Ako je, uprkos svim nesavrsenostima koje takav pokusaj mo-
ra da sadrZi, autor bio u mogucnosti da pomogne tragaéima, zahval-
nost duguje prvo svome uditelju, koji daje najvise tj. samog sebe, a sa
mjim autor se seca svih onih uditelja kojima je od tada prepustano po
zaves$tanju prvog Uditelja da zauzmu njegovo mesto kako bi doveli do
zrelosti semena, koja je posejao. Njima svima autor duguje duboku
zahvalnost.

Svi oni zajedno zrade uzviSenu figuru praiskonskog UCcitelja, koji
Zivi vedito { duboko u srcima udenika.

Slava Njemu, Prosvetljenom Bicu!

OM MUNI MUNI MAHA - MUNI SAKYAMUNYE SVAHA!
Kasar Devi Ashram, Kumaon Himalaya, India,

u petom mesecu godine 2500 posle Budine
Parinirvana (Oktobar 1956). Autor







1.
MAGIJA RECI I MOC GOVORA®

»Sve Sto je vidljivo, ¢vrsto je vezano za nevidljivo, ¢ujno za necujno,
opipljivo za neopipljivo:
MoZda zamislivo za nezamislivo”.

NOVALIS

Redi su zigovi svesti, rezultati - ili taénije, stanice bes-
krajnog niza iskustava, koja dolaze iz nezamislivo dale-
ke proslosti u sadadnjost, a koja su svesna da odlaze u
podjednako nezamislivu daleku buduénost.

Sustina prirode re¢i prema tome ne iscrpljuje se nji-
hovim sadas$njim znadenjem, niti je njihov znadaj ogra-
ni¢en na njihovu korisnost, kao prenosioca misli i ideja,
ve¢ one izrazavaju u isto vreme kvalitete koji nisu pre-
vodljivi u pojmove - ba§ kao melodija, koja mada
mozda udruZena sa pojmovnim znadenjem ne moze biti
opisana re¢ima ili bilo kakvim drugim sredstvima iz-
razavanja. A to je taj iracionalni kvalitet, koji pobuduje
nasa najdublja oseéanja, uzdize nase najdublje bice i &i-
ni da ono vibrira sa drugima.

Magija, kojom poezija vr$i uticaj na nas, poti¢e od
njenog kvaliteta u kombinaciji sa ritmom. Ona je
snaznija od onoga §to reci prenose objektivno - snazni-
ja ¢ak od razuma sa svom njegovom logikom, u koju mi
verujemo tako ¢vrsto. Uspeh velikih govornika ne pro-
izlazi samo iz onoga §to kaZu, nego i iz toga kako to
kazu. Ako bi ljude mogli ubediti logi¢nim i nau¢nim do-
kazima, onda bi ﬁlosoﬁ ve¢ odavno zadob111 veéi deo
Covelanstva.

S druge strane, svete knjige velikih svetskih religija
ne bi nikada mogle vrsiti tako veliki uticaj, bududi da je
ono §to one prenose u misaonoj formi malo u porede-
nju sa delima velikih nau¢nika i filosofa. Zbog toga op-
ravdano kazemo da svoju moc¢ sveti spisi duguju magiji
redi... duguju njenoj svetoj modi, koja je bila poznata
Mudrima iz proslosti, koji su jo§ uvek bili blizu izvoru
jezika.

Rodenje jezika je rodenje ¢ovedanstva. Svaka reé je
zvu¢ni ekvivalent iskustva, povezanog sa unutras$njim i
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spoljasnjim stimulansom. Ogroman stvarala¢ki napor
je obuhvacen u tom procesu, koji se verovatno protezao
na ogroman vremenski period i zahvaljuju¢i tome napo-
ru ¢ovek se mogao vzdiéi iznad Zivotinje.

Ako umetnost moZe biti nazvana igrom i ispoljava-
njem stvarnosti kroz: medijum ljudskog iskustva, tada
stvaranje jezika smemo nazvati najveéim umetni¢kim
dogadajem. Svaka re¢ izvorno je fokus energije - u ko-
. jem se odigrao preobrazaj stvarnosti u vibracije ljud-
- skog glasa - u zivi izraz ljudskog duha. Tim vokalnim
ostvarenjima ¢ovek je zadobio svet, 1 vise od toga: svet
u samom sebi, otkrivajudi visi oblik Zivota, koji je toliko
izvan sadasnjeg stanja ¢ovelanstva koliko i svest civili-
zovanog ¢oveka iznad svesti zivotinje.

Predosedanje viSeg stanja postojanja povezano je sa
odredenim iskustvima, koja su tako fundamentalna da
ne mogu biti ni ob_]a§njena ni opisana. Ona su tako ta-
nana da ne postoji nista s ¢ime bi se mogla uporediti, ni
sa kakvom mislju ili imaginacijom ne mogu se povezati.
A'ipak takva iskustva mnogo su istinitija od onog 3to
mozemo videti, o ¢emu mozZemo misliti, Sto mozemo
dodirnuti, isprobati, ¢uti ili omirisati — zato §to su pove-
zana sa onim §to prethodi i Sto obuhvata sve druge ose-
caje, i zbog toga ne mogu biti poistovecena s bilo kojim
od njih. Jedino pomodu simbola takva iskustva se mogu
nagovestiti a ti simboli nisu izumljeni proizvoljno, veé
su. spontani izrazi koji prodiru kroz najdublje oblasti
ljudske svesti.

Oblici bozanskog zivota u vasioni i prirodi izbijaju iz
posmatrata kao vizija, iz pevada kao zvuk, i oni su tu u
¢ari vizije i zvuka, Cisti i jasni. Njihov doZivljaj je karak-
teristika svesteni¢ke modi,. onog koji vidi, koji peva
(kavi-ja, koji je drashtar). Zvukovi iz njegovih usta ni-
su obi¢ne redi, shabda, od kojih se obrazuje govor. To
je mantra, prinuda u stvaranju mentalne slike, mo¢ nad
tim §to JESTE, da bude ono §to stvarno jeste u svom
¢istom bi¢u. Prema tome ona je znanje. Ona je istina o
bicu, izvan pravde i nepravde; Ona je stvarno bice iz-
van miSljenja i refleksije. Ona je ,,znanje” Cisto i jednos-
tavno, znanje o Sustinskom, Veda (gr¢ki ,,0ida”, nemag-
ki ,wissen”, znati). Ona je neposredna istovremena
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svesnost o0 spoznavaocu i spoznatom. Upravo kao §to je
bila vrsta duhovne prinude sa kojom pesnik-vizionar
gospodari nad vizijom i re¢ju, tako za sva vremena bilo
gde da postoje ljudi koji znaju kako da koriste re¢i
mantra-e, one ée posedovati magi¢nu snagu da oZive u
secanju trenutnu stvarnost - bilo u obliku bogova ili u
obliku igre snage.

U re¢i mantra koren man = misliti (na grékom me-
nos, latinskom mens) je vezan sa elementom fra, koji
oblikuje sredstvo-re¢i. Tako mantra je ,,sredstvo za mis-
ljenje”, ,,stvar koja stvara mentalnu sliku”. Svojim zvu-
kom ona doziva svoju sadrZinu u stanje trenutne stvar-
nosti. Mantra je mo¢, ne samo govor koji svest moZe
izbegavati ili osporavati. To $to mantra izraZzava zvu-
kom postoji, dolazi da bi proslo. Ako igde, ovde reéi su
dela, koja deluju neposredno. Osobenost je pravog pes-
nika da redju stvara stvarnost, izaziva i otkriva nesto
stvarno. Njegova re¢ nije govor, ona deluje!”

Tako, re¢ u &asu svog rodenja jeste centar modi i
stvarnosti, i samo navika je stereotipizira u puko kon-
vencionalno sredstvo izraZzavanja. Mantra izmice ovoj
sudbini u izvesnoj meri, zato §to ona nema stvarno zna-
denje i zato $to ne mozZe sluZiti u utilitarne svrhe.

Ali dok su mantre preZivele, njihova tradicija je goto-
vo izumrla, danas, ipak, postoji nekolicina njih koji zna-
ju kako se upotrebljavaju. Savremeno ¢ovecanstvo ne bi
moglo ¢ak ni da zamisl koliko duboko su magi¢nu re€ i
govor iskusile drevne civilizacije a to je imalo ogroman
uticaj na celokupni zivot, posebno na religiozne aspek-
te.

U ovom dobu radio-difuzije i novina, kada se izgo-
vorena i napisana re¢ umnozava u milion primeraka i
zbrkano baca publici, njena vrednost je dostigla tako
nizak nivo da je tesko dati ¢ak nejasnu ideju o postova-
nju sa kojim su ljudi duhovnijih vremena i religioznijih
civilizacija prilazili re¢i, koja je za njih bila nosilac sve-
ta tradicije 1 otelovljenje duha.

Poslednji trag tih civilizacija moZe se naéi u zemlja-
ma Istoka. Ali samo jedna zemlja je uspela da oluva
mantra tradicije, a ta zemlja je Tibet. Ovde ne samo re¢
veé svaki zvuk koji ona sadrzi, svako slovo alfabeta iz-
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gleda kao sveti simbol, i mada moze sluziti svetovnoj
svrsi njeno poreklo se nikada ne zaboravlja, niti potpu-
no nipodastava. Pisana rec se zato tretira uvek s posto-
vanjem i nikad se ne baca lakomisleno, tamo gde je lju-
di ili zivotinje mogu izgaziti nogama. A ako su u pitanju
re¢i ili spisi religiozne prirode, ¢ak sa njihovim najma-
njim fragmentom postupa se kao da su u pitanju skupo-
cene relikvije, i nece biti unistene iako ne budu vise
imale korisnu namenu, vec ¢e biti date na Cuvanje u po-
sebno izgradene hramove, kutije ili pecine, gde se pre-
pustaju svom prirodnom razlaganju.

Strancu koji posmatra takve radnje odvojeno od nji-
hove psiholoske uslovljenosti i duhovne pozadine ovo
moze izgledati kao primitivna predrasuda. Tibetanac
nije tako primitivan da veruje u nezavisni Zivot komadi-
¢4 papira ili slovad napisanih na njemu (kao primitivni
animist), ve¢ najvecu vaznost pridaje Covekovom vlasti-
tom nadinu misljenja, koji svoj izraz nalazi u svim tim
akcijama 1 ima osnovu u prepoznavanju uvek prisutne
vise stvarnosti, koja se oZivljava secanjem i deluje u na-
ma u svakom kontaktu sa simbolima.

Simbol tako nije nikada degradiran kao prost pred-

met od privremene Koristi, niti je rezervisan samo za

»nedeljnu upotrebu” ili za povremeni kult, ve¢ je Ziva
prisutnost u kojoj su sve profane i materijalne stvari, i
sve Zivotne potrebe podredene. Zaista, to §to mi zove-
" mo ,profanim” i ,materijalnim” liseno je svakog ze-
“maljskog i materijalnog karaktera, i postalo je vrsta
stvarnosti nad svim fenomenima - jedna stvarnost koja
daje smisao nasem Zivotu i delovanju, ¢ak ujedinjuje
najnize i najbeznacajnije stvari u najvisu povezanost
univerzalnih zbivanja.
,,U najmanjem naéi ¢e$ gospodara, kojega najdublje
u sebi nikada necée$ modi zadovoljiti” (Rilke). Ako taj
duhovni stav bude prekinut bilo gde, on ée izgubiti os-
novno jedinstvo i u isti ¢as stabilnost i snagu.
Vizionar, pesnik i peva¢, duhovni stvaralac, psihi¢ki
prijemdiv i osecajan, svetac: svi oni znaju o sustinskom
obliku u re¢i i zvuku, u vidljivom i dodirljivom. Oni ne
preziru ono §to izgleda malo i beznac¢ajno, zato $to oni
mogu videti veliko u malom. Pomo¢u njih re¢ postaje
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mantra, a zvuci i znaci, koji uobli¢avaju postaju nosioci
misteriozne mod¢i. Pomocu njih vidljivo poprima priro-
du simbola, opipljivo postaje“stvaral.aéko sredstvo du-
ha, a zivot postaje duboka bujica, koja te¢e od ve¢nost
ka veénosti. Dobro je podsetiti se, s vremena na vreme,
da je duhovni stav Istoka na istoku bio isti kao i na
zapadu, i da tradicija o ~unutarnjoj” ili ,,odupovljenOJ

redi i o realnosti i stvarnosti simbola ima svoje proroke
¢ak i u nase vreme. Mi mozemo ovde samo pomenutl

Rainer Maria Rilkeovu maptrléku l'c_oncepciju ,reéi”,
koja otkriva pravu bit mantricke moci:

..Wo sich langsam aus dem Schon-Vergessen,
Einst Erfahrenes sich uns entgegenhebt,
Rein gemeistert, milde, unermessen

Und im Unantastbaren erlebt:

Dort beginnt das Wort, wie wir €s mainen,
Seine Geltung iibertrifft uns still - ]
Denn der Geist, der uns vereir_xsamfz will
Vollig sicher sein, uns zu veremen. !

1 Doslovnim prevodom ne moZe se preneti lepota orig_inala, slededi
prevod mote koristiti &itaocima koji ne govore nematki:
Tamo gde polako iz davno zabora vijenog
proslog iskustvo se budi u nama
savrieno ovladano, i prekomerno blago,
a ostvareno u nedodirnom.
Tu pocinje rec, kako je zamzﬁljaql:o .
a njen smisao nas mirno prevazilazi — . . .
jerjsvest koja nas ¢ini usamljenim, Zeli da bude sigurna da bi¢emo sje-

dinjeni.”
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PbREl(LO_I UNIVERZALNI KARAKTER SVETOG
SLOGA OM

Znacaj koji se pridavao re¢i u drevnoj Indiji moze se vi-
deti iz slededeg citata:

., Bit svih bica je zemlja,

bit zemlje je voda

bit vode su biljke

bit biljki je covek,

bit doveka je govor,

bit govora je Rgveda,

bit Rgveda je Samaveda,

bit Samaveda je Udgita (koja je OM).

Ta Uagita je najbolja od svih biti, najvisa,

Dostojna najviseg mesta, osmog”. '
(CHANDOGYA UPANISAD)

Drugim re¢ima: tajna snaga i kvaliteti zemlje i vode
zgusnuti su i pretvoreni u viSi organizam biljke; snaga
biljki pretvorena je i zgusnuta u ¢oveka, snaga ljudi
zgusnuta je u sposobnosti mentalne refleksije 1 iz-
razavanje zvuénim ekvivalentima, koji kombinacijom
proizvode unutarnje (pojmovne) i spoljainje (¢ujne) ob-
like Zivota.

Najvredniji izraz duhovnog dostignuca, zbir svih is-
kustava je sveto znanje (Veda) u obliku poezije (Rgve-
da) i muzike (Samaveda). Poezija je finija od proze, zato
§to njen ritam stvara vise jedinstvo i raskida lance nase
svesti, dok je muzika finija od poezije, zato §to nas uz-
nosi iznad znadenja reci u stanje intuitivne prijem¢ivos-
t1.

Konaéno, oboje ritam i melodija nalaze svoju sinte-
zu i reSenje (koje moZe izgledati kao rasulo prosetnom
intelektu) u jednoj dubokoj i sveobuhvatnoj vibraciji
svetog sloga OM. Ovde je postignut vrh piramide, uz-
dizuéi se od nivoa najvede raznolikosti materijalnosti (u
»~prostim elementima”: mahabhiata) do tacke krajnje
jednoobraznosti i duhovnosti, koja sadrzi skrivena svoj-
stva svih prethodnih stanja, kao seme ili zametak (bija).
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U tom smislu OM je srz, semeni-slog (bija-mantra) uni-
verzuma, magi¢na re¢ u najboljem smislu (to je original-
no zna&enje redi brahman), univerzalna snaga sveobuh-
vatne svesti. ] N
Poistoveéenjem svete re¢i sa univerzalnim pojmom
brahman nastaje ekvivalent za univerzalni duh, za uyek
prisutnu mo¢ svesti u kojoj sudeluju ljudi, bogovi i Zivo-
tinje, koja moze biti potpuno doZivljena samo od sveca
ili Prosvetljenog Bica. _ o
OM je ve¢ koriséen u kosmi¢kom paralelizmu svetih
ceremonija Veda i postao je jedan od .najvq?nulh sim-
bola joge. Posto je osloboden misticizma i magijske
svete prakse, kao i filosofske spekulacije ranoreligiozne
misli, on postaje jedno od sustinskih sredstava u praksi
meditacije i unutarnjeg sjedinjenja (3to je pravo znate-
nje re¢i joga). Tako, od metafizi¢kog simbola OM je po-
stao vrsta psiholoskog oruda ili sredstvo koncentracije.
Kao $to se pauk penje po niti i sti¢e slobodu, tako se
i Jogin penje prema oslobodenju pomo¢u sloga OM. U
Maitrayana Upanisad OM odgovara streli sa manas
(miglju) kao svojim ciljem, koja je postavljena na luku
ljudskog tela i koja posto se probije kroz mrak neznanja
dostize svetlo Vrhunskog Stanja. )
Sli¢an pasus se nalazi u Mundaka Upanisad:
, Uzimajuéi kao luk veliko oruZje Tajnog Ucenja
: (Upanisad)
Covek treba da pridvrsti na njega strelu naostrenu
konstantnom Meditacijom.
Zatezudi ga sveséu ispunjenom Njim (Brahman)
Pogodi, O mladicu koji dobro vidi3, Neunistivost kao
Metu.
Prapava (OM) je luk; strela je sdmo;
Brahman je reéeno da bude meta.
Pogodivsi s pazljivoscu,
Covek ¢e biti dovek u Njemu kao strela u meti.”?
U Mandikya Upanisad zvukovne vrednosti OM-a i nji-
hova simboli¢ka interpretacija opisane su na slede¢i na-

mna Prem-ov prevod o njegovdj Jogi ‘Bhagavat Gita.
(YSFa of Bhagavat Gita).
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¢n: ,0” je kombinacija ,,A” i ,,U”; &itav slog sastoji se
od tri elementa, naime, A-U-M. Buduéi da je OM izraz
najvi$e sposobnosti svesti, ova tri elementa se prema to-
me objaSnjavaju kao tri nivoa svesti: ,,A” kao budna
svest (jagrat), ,,U” kao svest-sanjanja (svapna) i ,M”
kao svest za vreme dubokog spavanja,(sugupti). OM
kao celina predstavlja sveobuhvatnu kosmitku svest
(turiya) na &etvrtom nivou, s onu stranu redi i pojmova
- svest Cetvrte dimenzije.

Izraze ,budna svest”, ,svest-sanjanja” i ,,svest dubo-
kog sna”, medutim ne treba uzimati doslovno ve¢ kao:
1. pojedina¢nu svest o spolja$njem svetu, tj. nadu obi¢nu
svest; 2. svest naSeg unutarnjeg sveta, tj. svet nasih mis-
li, osecanja, Zelja i teZnji, koju mi moZemo nazvati na-
Som duhovnom sve§u; 3. svest neizdiferenciranog je-
dinstva koja viSe ne razdvaja subjekat i objekat i podiva
potpuno u sebi samoj. U budizmu ona je opisana kao
stanje nekvalitativne praznine (Sinyata).

Cetvrto i najviSe stanje, medutim (turya), opisano je
na razli¢ite na¢ine od razliitih §kola misli, prema kon-

nekima to je stanje usamljenosti (kevalatva), &istog sa-
mopostojanja, za druge nestajanje u viSem bicu (sdyujy-
atva) ili u bezli¢nom stanju univerzalnom brahman-u, a
za neke opet nekvalitetna sloboda i nezavisnost (svatan-
trya), itd. Ali svi se slazu da je to besmrtno spokojno
* stanje, u kome nema radanja, ni starosti; §to se viSe pri-
blizavamo eri budizma, postaje jasnije da se taj cilj ne
moZe dostiéi bez odustajanja od bilo kakvih konstitue-
nata naseg takozvanog sebe ili ja.

Tako OM se povezuje sa oslobodenjem, bilo kao
sredstvo za njega, bilo kao simbol njegovog postignuca,
‘uprkos razli¢itim na¢inima na koje je oslobodenje sag-
ledavano i odredivano OM nikada nije postao isklju¢i-
.vo vlasnistvo bilo koje pojedina¢ne $kole ili misli, vec je
ostao istina u svom simboli¢kom karakteru, naime, da
bi izrazio to §to je s onu stranu redi i oblika, s onu stra-
nu granica i klasifikacija, s onu stranu definicije i objas-
njenja: iskustvo o beskona¢nosti u nama, koje se moze
osetiti kao udaljeni cilj, kao samo predosecanje, &eZnja
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- ili koje moze biti spoznato kao rastuca stvarnost ili os-
tvareno u slamanju ograni¢enosti i okova.

Postoji tako mnogo beskona¢nosti, kao i dimenzija,
koliko mnogo oblika oslobodenja toliko i temperame-
nata. Ali svi oni nose isto obeleZje. Oni koji pate zbog
stega i ograni¢enja doZivece oslobodenje kao beskona¢-
nu ekspanziju. Ti koji pate od mraka doZivee ga kao
neogranitenu svetlost. Oni koji uzdi$u pod tezinom
smrti i prolaznosti, oseti¢e ga kao vecnost. Ti koji su uz-
nemireni uZiva¢e ga kao mir i beskrajnu harmoniju.

Ali sve ove 1é¢1 bez gubljenja svog sopstvenog karak-
tera nose isto obeleZje: ,beskona¢nost”. To je vazno za-
to §to nam pokazuje da ¢ak i najvia ostvarenja mogu
zadrzati nesto od li¢nog ukusa. Ukus tla iz koga rastu -
bez &tete, otuda njihova univerzalna vrednost. Ipak u
tim krajnjim stanjima svesti ne postoji ni identitet, ni
ne-identitet u apsolutnom smislu. Postoji medu njima
duboka veza, ali ne glupe jednakosti, koja moZe biti sa-
mo produkt glupog mehanizma, a nikada ishod Zivota.

Tako je iskustvo o beskonaénosti izraZeno sa ranim
Vedama u redima o kosmologiji, sa Brahmanas u reli-
ma o magi¢nom ritualu, sa Upanisads u re¢ima o idea-
listickom monizmu, u d¥ainizmu u re¢ima o biologiji,
u budizmu u retima o psihologiji (zasnovanoj na
iskustvima meditacije), u vedantizmu u re¢ima o me-
tafizici, u vai$navizmu u re¢ima o bhakti (misti¢noj lju-
bavi i poboZnosti), u $ivaizmu u re¢ima o ,»he-dualizmu”
(advaita) i asketizmu, u Hindu tantrama u re¢ima o Zen-
skaj stvaraladkoj moéi (sakti) univerzuma, i u budistic-
kom tantrizmu u re&ima o preobraZaju psiho-kos-
mi¢kih moéi i fenomenu s kojima ih prozimamo svet-

los¢u transcedentalnog znanja.

Ovo nije iscrpljivanje razli¢itih mogu¢nosti izrazava-
nja, niti ono iskljutuje njihovu kombinaciju i uzajamno
prozimanje. Nasuprot, mnoge od tih osobenosti su kom-
binovane i razli¢iti sistemi religiozne misli i prakse nisu
potpuno odvojeni, ve¢ prozimaju jedan drugog vise ili
manje. Medutim, naglasak na jednoj ili drugoj osobe-
nosti daje svakom od tih sistema vlastiti karakter i pose-
ban ,,ukus”. :




Zato OM jednom izgleda kao simbol bozanskog uni-
verzuma, drugom kao simbol beskonagne moéi, slede-
¢em kao bes.qujni prostor, nekom drugom kao besko-
nacno postojanje, ili kao ve&ni Zivot. Za neke on pred-
stavlja svuda prisutnu svetlost, za druge zna¢i univerzal-
ni zakon, a neki opet interpretiraju ga kao svemoénu
svest, kao sve-prozimajucu boZanstvenost, ili ga inter-
pretiraju re¢ima o sve-obuhvatnoj ljubavi, kosmi¢kom
ritmu, uvek-postojeéem stvaranju, ili bezgrani¢nom zna-
nju, 1 tako ad infinitum.

Sli¢no ogledalu koje reflektuje sve oblike i boje bez
promene njihove vlastite prirode, OM reflektuje prelive
svih temperamenata i prihvata oblike svih vigih ideala,
bez ogranitavanja sebe isklju¢ivo na bilo koji od njih.
Da je ovaj sveti slog poistoveéen sa bilo kojim pojmov-
nim znacenjem, da je potpuno predat bilo kojoj poseb-
noj ideji, bez o€uvanja iracionalnog i nedostupnog kva-
liteta svoje srZi, on nikada ne bi mogao simbolisati to
nadsvesr_lo stanje svesti, u kojem sve individualne
sklonosti nalaze svoju sintezu i ostvarenje.

3

IDEJA O STYARALACKOM ZVUKU I TEORIJA
VIBRACHJE

Kao i sva Ziva bica, takode i simboli imaju periode raz-
voja i opadanja. Kada njihova snaga dostigne zenit, oni
opadaju na svim stazama svakodnevnog Zivota, dok ne
postanu konvencionaini izrazi koji vise nemaju veze sa
1zvornim iskustvom, ili koji postaju suvise ogranileni,
ili suvise opsiteg znadenja, tako da kada se to desi njiho-
va dubina se gubi. Tada drugi simboli zauzimaju njiho-
vo mesto, dok se oni povlade u unutarnji krug inicira-
nih, odakle ¢ée se ponovo roditi kada dode njihovo vre-
me.
Pod ,,iniciranima” ja ne smatram bilo kakvu organi-
zovanu grupu ljudi, ve¢ one individue koje po vrlini
sopstvene osecajnosti odgovaraju na fine vibracije sim-
bola, koji su im poklonjeni ili tradicijom ili intuicijom.

U slu¢aju mantri¢kog simbola, fine vibracije zvuka
igraju veoma vaZnu ulogu, premda mentalne asocijacije
koje se kristalizuju oko njih pomocu tradicije i indivi-
dualnog iskustva, veoma mnogo pomazu jacanju njiho-
ve modi. :

Tajna skrivenih moéi zvuka ili vibracija, koja formira
klju¢ u zagonetkama ostvarenog i stvaralastva, kao §to
otkriva prirodu stvari i pojavnog Zivota, bila je dobro
poznata posmatradu starijih vremena: Rishis-ma koji su
se doselili na padine Himalaja, Magima Irana, adepti-
ma Mesopotamije, svestenicima Egipta i misticima
Gréke - napominjem samo one o kojima je tradicija os-
tavila neke tragove.

Pitagora, koji je sam bio upuden u istoénu mudrost i
koji je osnovao jednu od najuticajnijih $kola misti¢ne
filosofije na Zapadu govorio je o ,Harmoniji sfera” -
prema kojoj svako nebesko telo, i svi atomi proizvode
poseban zvuk na radun svog kretanja, svog ritma ili vi-
bracije. Svi ovi zvuci ili vibracije oblikuju univerzainu
harmoniju, u kojoj svaki element sve dok ima svoju
vlastitu funkciju i karakter doprinosi jedinstvu celine.
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Ideja o stvaralatkom zvuku je nastavljena udenjima
o logosu, koja su bila delimi¢no apsorbovana oci ‘ra-
nog hri§¢anstva, kao §to mozemo videti iz Jevandelja po
sv. Jovanu, koje po¢inje misterioznim re¢ima: ,,U pocet-
ku bese Re¢, Reé bese sa Bogom i Red bese Bog,... i Re¢
Je stvorila Zivot...”

Da su ova duboka udenja, koja su skoro povezala
hriS¢anstvo sa gnosti¢kom filosofijom i sa tradicijama
Istoka, mogla da o¢uvaju svoj uticaj, univerzalna poru-
ka Hrista bila bi satuvana od zamki netolerancije i og-
rani¢enosti.

_ Ali znanje o stvaralackom zvuku nastavilo je dalje da
Zivi u Indiji. Ono se razvijalo u razlitite joga-sisteme i
svoju kasniju istan¢anost naslo je u onim kolama bu-
dizma koje imaju filosofsku osnovu u doktrini Vijiiava-
dins. Ova doktrina je, takode, poznata kao Yogacara i
njena tradicija je o¢uvana kako u teoriji tako i u praksi
u zemljama Mahayana budizma od Tibeta do Japana.

Aleksandra David Neel opisuje u osmom poglavlju
svog Putovanja na Tibet (Tibatan Journey), jednog ,,u&i-
telja zvuka”, koji ne samo da je mogao da proizvede sve
vrste neobi¢nih zvukova na svom instrumentu, vrsti
cimbala ve¢ koji je poput Pitagore - objasnjavao da sva
bica ili stvari proizvode zvukove u skladu sa svojom
prirodom i posebnim stanjem u kom se nalaze. ,, To je”
- kaZe on - ,zato 3to su bica i stvari skupine atoma,
- onih koji se kovitlaju i kretanjem proizvode zvukove.
Kada se ritam kovitlanja promeni, zvuk, takode, stvara
promene... svaki atom neprestano peva svoju pesmu i
zvuk stvara svakog ¢asa grube ili fine oblike. Kao §to po-
stoji stvaranje zvukova, tako postoji i uni§tavanje zvu-
kova. Onaj koji moze proizvesti oboje moze po volji
stvarati i uniStavati.

Treba da vodimo ratuna da pogresno ne interpretira-
mo takve izjave re¢ima materijalistitke nauke. Regeno
je da je mo¢ mantri sadzana u delovanju ,zvuénih-tala-
sa” ili vibracijama malih deliéa materije, koji se, §to se
moZe dokazati eksperimentima, grupiSu po odredenim
geometrijskim crtezima i figurama, tano odgovarajuéi
kvalitetu, ja¢ini i ritmu zvuka.

Ako bi mantra delovala na takav mehani¢ki nadin,
imala bi isti efekat kada bi je reprodukovali gramofon-
skom plo¢om. Dok njeno ponavljanje, mada od ljud-
skog medijuma ne treba da ima bilo kakav efekat, ako
je ucinjeno od neupuéene osobe intonacija moZe biti is-
tovetna sa intonacijom uditelja. Predrasuda da delova-
nje mantre zavisi od njene’ intonacije, proizlazi uglav-
nom iz povrine ,teorije-vibracija” pseudonau¢nih dile-
tanata, koji su pobrkali dejstva duhovnih vibracija ili
snaga sa dejstvima fizi¢kih zvu¢nih talasa. Ako bi dej-
stvo mantri zavisilo od njihovog korektnog izgovara-
nja, tada bi sve mantre na Tibetu izgubile svoj smisao i
mo¢, zato §to se one tamo ne izgovaraju prema pravili-
ma sanskrita, ve¢ prema fonetskim zakonima tibetan-
skog jezika (na primer ne: OM MANI PADME HUM,
veé¢ ,,OM MANI Péme HUM”)

Ovo znadi da moc i dejstvo mantre zavise od duhov-
nog stava, znanja i osecajnosti individue. Sabda ili zvuk
mantre nije fizi¢ki zvuk (mada ona moze biti praédena
njime) ve¢ duhovni. On se ne moze ¢uti u§ima veé samo
srcem, on se ne moze izgovoriti ustima veé samo sve$cu.
Mantra ima mo¢ i smisao jedino za upudene, to jeste...
za osobu koja je prosla kroz posebnu vrstu iskustva ve-
zanog za mantru.

Kao $to hemijske formule daju mo¢ samo onima koji
su upoznati sa simbolima koje one sadrze i sa zakonima
njihove primene - na isti na¢in mantra daje mo¢ samo
onima koji su svesni njenog unutarnjeg znacenja, upoz-
nati sa njenim metodima rada i koji znaju da je ona
sredstvo za prizivanja uspavanih snaga unutar nas,
pomocu kojih mi postajemo sposobni da upravljamo
svojom sudbinom i uti¢emo na nagu okolinu.

Mantre nisu ,,sricanja” kako ¢ak i istaknuti nau¢nici -
sa Zapada uvek iznova ponavljaju, niti su oni koji su u
njima stekli ve$tinu ,,éarobnjaci” (kao Griinwedel naziva
Siddhas). Mantre ne deluju na ra¢un svoje vlastite ,,ma-
gi¢ne” prirode, ve¢ samo kroz svest koja ih dozivljava.
One nemaju nikakvu vlastitu snagu, one su samo sred-
stva za koncentraciju ve¢ postojecih snaga - bas kao §to
lupa iako ne sadrzi vlastitu toplotu, moze da koncentri-
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Se sunceve zrake i da njihovu slabu toplotu pretvori u
uzarenu toplotu.

Ovo moze da izgleda kao ¢arobnjastvo Busmanu, za-
to §to vidi samo efekat bez poznavanja uzroka i njego-
vih unutarnjih povezanosti. Zato oni koji me$aju man-
tricko znanje sa ¢arobnjas$tvom, ne razlikuju se mnogo
po svom gledistu od BuSmana. I ako su postojali nauc¢-
nici koji su pokusali da razotkriju prirodu mantri orudi-
ma filolo§kog znanja i dosli do zakljutka da su one
.besmisleni nerazumni govor” zato §to nisu imale ni
gramaticku strukturu, ni logi¢no znaéenje, onda mi
mozemo samo reci da je takav postupak sli¢an gonjenju
leptirova maljem.

Nezavisno od neadekvatnosti uenja zatudujuée je
da ti naucnici, bez imalo li¢nog iskustva i bez ikakvog
licnog pokusaja da prouce prirodu i metode mantricke
tradicije i prakse pod ovlas¢enim duhovnim ucliteljem
(guruom), neosnovano pripisuju sebi pravo da sude i iz-
nose misljenja.

Jedino preko Artur Avalon-ovog odvaznog pionir-
skog rada (uglavnom u podruéju hinduskih tantri, koje
su naSle svog najobdarenijeg interpretatora u nemac-
kom indologu Heinrich Zimmer-u) u svetu je prvi put
pokazano da tantrizam nije degenerisani hinduizam, ni-
ti iskvareni budizam i da je mantri¢ka tradicija izraz
najdubljeg znanja i iskustva na podrucju ljudske psiho-
logije.

Medutim, to iskustvo moze biti ste¢eno samo pod ru-
kovodstvom nadleznog gurua (buduéi oli¢enjem Zive
tradicije) i stalnim vezbanjem. Ako se mantra koristi
posle takve pripreme sve nuzne asocijacije i skupljene
snage prethodnih iskustava radaju se u iniciranom
i stvaraju atmosferu i mo¢, demu je mantra i name-
njena. Dok neupuceni moze izgovarati mantru toliko
koliko zeli, bez proizvodenja najslabijeg efekta. Zato,
mantre mogu biti Stampane u hiljadama knjiga, bez
prenosenja svoje tajne, ili gubljenja svoje vrednosti.

Njihova ,tajna” nije ne$to $to je skriveno namerno,

veé nesto $to treba steéi samodisciplinom, koncentraci.

jom, unutarnjim iskustvom i uvidom. Kao sve vredne
stvari i kao svi oblici znanja to se ne moze posti¢i bez
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napora. Jedino u tom smislu je ezoteri¢na, poput svake
duboke mudrosti, koja se ne razotkriva na prvi pogled,
zato $to ona nije stvar povrsnog znanja veé ostvarenje u
dubini ¢ovekove vlastite svesti. Prema tome, kada je pe-
ti patrijarh kineske budisti¢ke Ch’an §kole upitan od
svoga u¢enika Hui-néng-a ima li kakvo ezoteri¢no uce-
nje da da, on je odgovorio: ,,Ono §to ja mogu reéi tebi
nije ezoteri¢no. Ako svoje svetlo okrene$ unutra, ti ¢e$
naci ono §to je ezoteri¢no, unutar svog sopstvenog du-
ha”. Na taj nacin ezoteri¢no znanje je otvoreno za sve
koji se Zele iskreno napregnutii koji imaju sposobnost
da ue otvorenog duha.

Medutim, kao §to se na univerzitetima i sli¢nim insti-
tucijama viSeg obrazovanja propustaju samo’ oni koji
imaju nuZnu obdarenost i kvalifikacije, tako i duhovni
uditelji svih vremena zahtevaju odredene kvalitete i kva-
lifikacije od svojih ulenika kako bi ih uputili u tajno
u¢enje o mantri¢koj nauci. Jer nista nije opasnije od po-
luznanja ili znanja koje ima samo teoretsku vrednost.

Kvaliteti koje oni zahtevaju su: iskrenost sledbenika
prema guru-u, savriena odanost idealu, koji on pred-
stvalja, i duboko postovanje prema svim duhovnim
stvarima. Posebne kvalifikacije su: osnovno znanje o
glavnim nacelima svetih spisa, tradicije i spremnost da
se odredeni broj godina posveti proutavanju i vezbanju
tajnih u¢enja pod rukovodstvom guru-a.




4.
DEKADENCIJA MANTRICKE TRADICIJE

Mantri¢ko znanje moze biti nazvano tajnom doktrinom,
sa toliko malo ili sa toliko mnogo opravdanja, koliko vi-
$§om matematikom, fizikom ili hemijom, koje obi¢nom
¢oveku koji nije upoznat sa simbolima i formulama tih
nauka izgledaju kao knjiga sa sedam pecata. Kao §to se
krajnja otkri¢a tih nauka mogu zloupotrebiti u cilju li¢-
ne ili politi¢ke moéi i zato zainteresovane partije (poput
drzavnih vlada) ¢uvaju tajnu, na isti na¢in mantri¢ko
ucenje je bilo ponekad Zrtva mocéne politike izvesnih
kasti ili klasa drustva.

U drevnoj Indiji brahmani, svesteni¢ka kasta, uinili
su znanje o mantrama predno$éu i povlasticom svoje
kaste, prinudiv3i na taj nacin sve one koji ne pripadaju
njihovoj kasti da slepo prihvate propise tradicije. Tako
se desilo da se ono §to je poteklo iz religiozne ekstaze i
inspiracije preokrene u dogmu i kona¢no deluje ¢ak i
na osnivade tradicije kao neizbezna prinuda. Znanje je
postalo samo vera, a vera bez provere iskustva preokre-
nula se u praznoverje.

Gotovo sve praznoverice u svetu mogu biti traZzene u
nekim istinama koje su bududi odvojene od svojih ge-
netskih veza izgubile svoj smisao. One su kako knjiZev-
ni izraz kaze ,,neSto §to je preostalo” (praznoverje). Po-
§to su okolnosti i nadin na koji su te istine ili ideje pro-
nadene, tj. njihova logika, duhovna ili istorijska poveza-
nost bile su zaboravljene, one postaju puka verovanja
koja nemaju nista zajedni¢ko sa pravom verom ili raz-
boritim poverenjem prema istini, ili mo¢i jedne ideje ili
osobe, poverenju koje prerasta u unutarnju sigurnost,
koje se rada iz iskustva i1 u harmoniji sa zakonima razu-
ma i stvarnosti. Ova vrsta vere je potreban preduslov
svake mentalne i duhovne aktivnosti, bilo nauke ili filo-
sofije, religije ili umetnosti. To je pozitivan stav nase
svesti i ¢itavog bica, bez kojeg ni duhovni progres ne bi
mogao biti postignut. To je saddha, koju Buda zahteva
od onih koji Zele da ga slede na njegovom putu. ,,Apa-
ruta tesam amatassa dvara, ve sotavanta pamuficantu
saddham”. ,Otvorena su vrata besmrtnosti, tebi koji
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ima3 usi da ¢ujes, pokaZi svoju veru!” Ovo su re¢i koji-
ma Buda potinje svoj poziv kao religiozni ucitel]. »Pa-
muficantu saddharh” zna&i: ,,Dozvoli svojoj ven, unutar-
njoj istini i poverenju da napred pgtg}fu, ukloni unutar-
nje prepreke i sam se otvorl !(? istini”. .

To je vrsta vere, ili unutarnja spremnost 1 otvorenost
koja nalazi spontan izraz, oslobodenje od nadmocnosti
psihi¢kog pritiska u svetom zvuku OM-a. U tom man-
trickom simbolu sve snage koje su pozitivne 1.napre.d
guraju ljudsku svest (koje pokusavaju da oduvaju svoje
granice i raskinu okove neznanja) ujedinjene su i kon-
centrisane sli¢no ,vrhu strele”. )

Ali svi ti veoma rani istinski izrazi dubokog iskustva
pali su kao Zrtva spekulacije, zato §to su oni koji sami
nisu imali udela u tom iskustvu pokusali da analiziraju
njegove rezultate. Da bi svetlost zagospodarila, za njih
nije bilo dovoljno otkloniti uzroke mraka. Oni zele da
prodiskutuju o kvalitetu svetla ¢ak pre nego Sto pgénu
prodirati kroz mrak, i dok diskutuju oni grade slozenu
teologiju u kojoj je sveti OM tako vesto isprepletan da
ga nije moguce izvuéi. ) ) .

Umesto da se oslone na vlastite snage, ont o¢ekuju
pomoé od nekog natprirodnog posrednika. Dok speku-
litu o cilju, oni zaboravljaju da napor »gadanja stre-
lom” treba da bude uginjen od njih, a ne nekom magic-
nom mo¢i unutar strele ili unutar cilja. Oni su strelu uk-
rasili i obozavaju je umesto da je koriste ispunjeni svom
svojom raspoloZivom energijom. Oni ispravljaju luk du-
ha i tela umesto da ga vezbaju. .

Tako se dogodilo da je u Budino vreme taj veliki
mantri¢ki simbol bio uhvacen u zamku teologije brah-
manske vere, tako da se nije mogao koristiti u doktrini
koja pokusava da se oslobodi kako tutorstva brahmana
tako i suvisnih dogmi i teorija, i koja istiCe samooprede-
lienje, samoodgovornost &oveka i njegovu nezavisnost
od snage bogova. '

To je bio prvi i najvazniji zadatak budizma »da po-
novo savije i poveze luk tela i duha”, odgovarajuc¢im
vezbanjem i disciplinom. Posto se tovekovo samopouz-
danje povrati i nova doktripa évrsto_utemeljl, a ukrasi i
klopke teologije i spekulacije uvenu 1 otpadnu pred sve-
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tom oStricom strele OM-a, on bi mogao ponovo biti pri-
¢vricen za strelu meditacije.

Mi smo ve¢ pominjali kako je OM blisko povezan sa
razvojem joge koja, kao vrsta unutarnjeg religioznog
sistema traje skoro dva milenijuma.

Zato nije iznenadujuce; mada je slog OM povreme-
no gubio svoju vaznost kao simbol, $to je religiozna
praksa ranog budizma koristila mantricke formule
svugde gde su se one pokazale korisnim kao sredstva za
budenje vere (§ddha), radi oslobadanja od unutarnjih
smetnji i radi koncentracije na visi cilj.

5.
MANTRICKE TENDENCIJE RANOG BUDIZMA

Ve¢ rane Mahasanghikas su posedovale zbirku mantrié-
kih formula u svom Kanonu pod imenom Dharani - ili
Vidyadharapitaka. Dharanis su sredstva za usredsredi-
vanje svesti na jednu ideju, viziju ili iskustvo postignuto
pri meditaciji. Ona mogu predstavljati sustinu uéenja is-
to kao i iskustvo izvesnog stanja svesti, koje ovde moze
biti namerno prizvano ili osvezeno u bilo koje vreme.
Radi toga su, takode, nazivana podrzavaocima, prijemni-
cima ili nosiocima mudrosti (vidyadhara). Ona se ne
razlikuju od mantri u svojoj funkciji ali u izvesnoj meri
razlikuju se po svojoj formi utoliko §to mogu postiéi
znatnu duzZinu i ponekad predstavljati kombinaciju
mnogih mantri ili ,,semenih-slogova” (bija-mantra), ili
srzi svetog teksta. Ona su koliko produkt toliko i sred-
stvo meditacije: ,,Pomoéu duboke udubljenosti (samad-
hi) &ovek postiZe istinu, a pomo¢u Dharani ¢ovek je u¢-
vr$éuje i ¢uva”, .

Mada znacaj mantri dharanis, kao nosioca i instru-
menta meditacije, nije jo§ bio naglasen u Theravada bu-
dizmu u njihovo delovanje nije se nikada sumnjalo.
U drevnim pali tekstovima nalazimo za$titne mantre ili
parittas za otklanjanje opasnosti, protiv bolesti,zmija,
duhova, zlih uticaja i-tako dalje, kao i za stvaranje po-
voljnih uslova za zdravlje, sreéu, mir, dobro ponovno
rodenje, bogatstvo itd. (Khunddakapatha; Anguttara-
-Nikaya, IV, 67; Atanatiya-Sutta, Digha-Nikaya, 32,

itd.)

U Majjhima-Nikaya, 86, Buda nareduje Angulima-
la-i (bivSem zarobljeniku, preobra¢enom od Bude) da
le¢i zenu koja boluje od pobacaja neizrecivom istinom,
tj. mantrickom mocdi. Ne moramo opet naglaSavati da
se ova nalazi uglavnom u é&istoti i intimnosti onoga koji
govori, koje su intenzivirane i pretvorene u snagu svesti
svetom formulom iskaza. Mada je unutarnji stav onoga
koji izgovara glavni izvor snage, ipak, oblik u kom je to
izrazeno nije irelevantan. On mora odgovarati duhov-
nom sadrZaju, biti melodi¢an, ritmi¢an, snazan i biti
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podrzan mentalnim i emocionalnim asocijacijama,
stvorenim ili tradicijom ili li¢nim iskustvom.

U tom smislu nisu samo sveta kazivanja Ratana-Sut-
ta bila procenjena kao mantre u kojima se svaki stih
zavriava uverenjem da ,,snagom te istine moZe se postati
sretan” (etena saccena suvatthi hotu), veé takode i drev-
ne govorne formule koje se do danasnjeg dana recituju
_sa isto toliko postovanja u zemljama Theravada budiz-
ma kao i njima odgovarajuée sanskrit-mantre sevemlh
Skola.

Njihov savr§eni paralelizam zvuka, ritma, ideje, nji-
hova koncentracija na najviSe simbole, poput Bude,
Dhamma (doktrina, Skt: Dharma) i Sangha (zajednica
svetaca) i njihov pokorni pobozni stav, u kojem saddha
(vera) i metta (ljubav) zauzimaju prvo mesto, ¢ine ih
mantrama u najboljem smislu. Da je njihovo formalno
izgovaranje isto tako vazno kao i njihova ideja, nago-
vesSteno je trostrukim ponavljanjem i &injenicom da se
neke od tih formula ponavljaju ¢ak duplo po tri puta sa
neznatnom razlikom u izgovaranju, u jednoj istoj cere-
moniji (na primer v Burmi, pri puja-, paritta-, upasam-
pada-, patimokkha-ceremonijama ili sli¢nim prilikama)
da bi bili sigurni u pravilan oblik, pravilnu reprodukciju
zvuénog simbola, osvedenog tradicijom, koji poput zZive
bujice te¢e od proslosti ka buduénosti, povezujuéi na
taj nacin individuu sa proslim i budu¢im generacijama
poboznika, koji su tezili istom cilju. U tom lezi magija
mantricke reéi i njena misti¢éna mo¢ nad individuom.

Posto pravi budista ne o¢ekuje da Buda ili njegovi
uéenici, ili Dharma usliSe molitve, da deluju u korist
molioca na ¢udesan nadin, jasno je da delovanje takve
formule zavisi od harmoni¢nog sadejstva formule (zvu-
ka i ritma), osecanja (boZanskog impulsa: vere, ljubavi,

~ postovanja) i ideje (mentalnih asocijacija, znanja, iskus-
tva) koji bude, jadaju i preobrazavaju skrivene psihi¢ke
snage (odluénost i svesna mo¢ volje su samo njihov ma-
li deo).

Forma je neophodna, jer ona je sud koji sadrzi druge
kvalitete; osecanje je neophodno zato §to stvara jedin-
stvo (poput toplote koja topeéi razne metale mesa ih u
novo homogeno jedinjenje); dok je ideja supstancija,
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»~prima materia” koja ozivljava sve elemente Covelije
svesti i priziva njihove uspavane energije. Ali treba pri-
metiti da re¢ ,,ideja” ne bi trebalo shvatiti kao predsta-
vu puke apstrakcije veé, kao u originalnom grékom
smislu ,,eidos” — stvaralatka slika ili oblik iskustva u
kojima se stvarnost odraZava i uvek iznova stvara.

Dok se oblik iskristalisao praksom prethodmh gene-
racija, ideja koja ga je nadahnula je Budin dar - i samo
u tom smislu moze se re¢i da je Budina spiritualna mo¢
prisutna u mantri - ali impuls koji mesa kvalitete srca i
svesti, stvara snage koje odgovaraju ideji i ispunjavaju
je zivotom, jeste ono §to pobozni treba da podstice.
Ako njegova vera nije Cista, on nece postiéi unutarnje
jedinstvo; ako je njegova svest nepripremljena, on nece
biti sposoban da usvoji ideju; ako je psiholoski ograni-
&en, njegove energije neée odgovoriti na poziv; ako mu
nedostaje koncentracija, on nece biti sposoban da koor-
dinira oblik, srce i svest.

Tako mantre nisu pasivan metod bekstva od losih
Zivotnih ishoda, tj. od nasih vlastitih akcija, ve¢ medi-
jum koji zahteva trud, upravo kao i svaki drugi put os-
lobodenja. Ako se kaze da mantre deluju nepogresivo
kada se pravilno koriste, to ne zna¢i da mogu potisnuti
zakon Prirode ili suprotstaviti se efektima karme. To sa-
mo znaci da Covek koji je savrSen u svojoj koncentraci-
ji, veri i znanju ne moze 1zgubiti snagu da bi postigao os-
lobodenje — jer je ve¢ gospodar svoje karme (doslovno
wakcija”, proizvodenje posledica) tj. samoga sebe.

Takode u kasnijim oblicima Mantrayanae (kako su

ivane mantri¢ke $kole budizma) bilo je dobro pozna-
to da karma ne moze biti poniStena samo mrmljanjem
mantri il} drugim vrstama religioznog rituala ili magic-
nom mod¢i, veé¢ samo ¢istotom srca i poboznoscéu duha.
Milarepa, jedan od velikih Utitelja Zvuka moze biti citi-
ran kao najautoritativniji u tome: ,Ako bi Zeleo znati
da li zla karma moZe biti ponisStena ili ne, tada znaj da
se ona neutralide teznjom ka dobroti.”

Bez dovodenja u sklad tela, govora i duha prema
Uc¢enju,

Sta se postize slavljenjem religioznih rituala?

Ako bes ostane nesavladan svojom suprotnoséu?




Sta se postize slavljenjem religioznih rituala?

Ako Covek ne meditira o ljubavi prema drugima vise
nego prema sebi

ta se postize samo sa usana re¢enim:

O, Milost (za biéa koja osecaju)?®

Re¢i kao ove mogu se naci u velikom broju i dokazu-
ju da bez obzira na mnoge promene koje su se odigrale
u metodima religioznih vezbi tokom vremena, budistic¢-
ki duh je ostao ziv. To nije protivurecilo ideji budizma,
da iskoristi mantre kao dodatnu pomo¢ pri meditaciji i
poboznim veZzbama sve dok su one bile sredstva oslobo-
denja i nisu preuzele otupljujucu ulogu dogme, tj. sve
dok su ljudi imali jasan pojam o uzrocima, dejstvu i
unutarnjem smislu mantri, sve dok nisu stvorili od njih
artikle slepe vere ili sredstva za ovozemaljsku dobit.

U teoloskom dogmatizmu svetog rituala brahmaniz-
ma u vreme Bude, to znanje se u velikoj meri izgubilo a
re¢i mantri su se degenerisale u puku konvenciju i pri-
kladna sredstva za izbegavanje ¢ovekove vlastite odgo-
vornosti, oslanjanjem na nesavladivu mo¢ bozje ili de-
monske neodoljive formule. .

Medutim, Buda koji je smestio ¢oveka u centar uni-
verzuma i koji je verovao u oslobodenje pomoéu &o-
vekovih li¢nih napora, a ne boZijim posredovanjem, ni-
je mogao to izgraditi na teolo$ki zarazenom mantric-
kom sistemu vec je to morao prepustiti vremenu i unu-
tarnjim potrebama, i iskustvima svojih sledbenika pre-
pustiti da nadu nove forme izrazavanja. Buda je jedino
mogao pokazati put, kojim svako moze postici vlastito
iskustvo.

Zato $to mantre nisu mogle biti stvorene, one se mo-
raju razvijati i one se razvijaju jedino iskustvom i po-
sredstvom kolektivnog znanja mnogih generacija.

Razvoj budisti¢ke nauke o mantrama nije zato bio
»povratak” brahmanskim obiéajima ili znak ,,degenera-
cije”, ve¢ prirodni ishod duhovnog razvoja, koji je

3 Veliki tibetanski jogi Milarepa (Tibet’s Great Yogi Milarepa),
preveo Lama Dawa Samdup, izdao Dr. W. Y. Evans-Wentz, str, 263 f.

nuzno, u svakoj fazi razvitka, proizvodio vlastite oblike
izrazavanja. Cak tamo gde su ove forme imale sli¢nosti
sa onima iz ranijih epoha, one nikada nisu bile samo
ponavljanje prodlih, ve¢ novo ispoljavanje bogatstva
nadmoénog direktnog iskustva.
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6. ,
BUDIZAM KAO ZIVOTNO JSKUSTVO

Svako novo iskustvo, svaka nova Zivotna situacija §iri '

na$e mentalne poglede i vr§i u nama tananu promenu.
Na taj nadin nasa priroda se menja neprekidno, ne sa-
mo na rac¢un uslova Zivota - ¢ak i ako oni ostaju nepro-
menjeni - jer stalnim dodavanjem novih utisaka, struk-
tura nade svesti postaje sve vide raznolika i kompleksna.
Bilo da to nazivamo ,,progresom” ili ,, degeneracijom”
treba da prihvatimo ¢injenicu, da je to zakon celokup-
nog Zivota u kojem diferencijacija i koordinacija urav-
noteZuju jedna drugu.

Tako svaka generacija ima svoj sopstveni problem i
moZe naéi svoja vlastita refenja. Problemi kao i nacini
reSavanja, izrastaju iz uslova proslosti i zato su poveza-
ni s njima, ali mkada ne mogu biti i identi¢ni njima.
Oni nisu ni potpuno isti, ni potpuno razli¢iti. Oni su re-
zultat neprekidnog procesa prilagodavanja.

Na isti nacin treba da gledamo na razvoj religioznih
problema. Bilo da ih smatramo ,,progresom” ili ,,dege-
neracijom”, oni su nuznost duhovnog Zivota, koja se ne
moze prisiliti na &vrste, nepromenljive forme.

Veoma religiozni i duboko ukorenjeni filosofski sta-
vovi nisu individualne kreacije, premda su, moZda, svoj
prvi stimulans dobili od velikih individua. Oni se razvi-
jaju kroz mnoge generacije prema vlastitom, imanen-
tnom zakonu, ba§ kao drvo ili bilo koji drugi Zivi orga-
nizam. Oni su ono §to mi zovemo ,,prirodnim dogadaiji-
ma duha”. Ali njihov razvoj, njihovo otkriée i sazreva-
nje zah¥va vreme. Premda je &itavo drvo sadrzano u
semenu, ono zahteva vreme da bi se promenilo u vidlji-
vi oblik.

To ¢emu je Buda mogao uéiti pomocu reéi bilo je sa-
mo deli¢ onoga ¢emu je u¢io svojim prisustvom, svojom
liénoscu i svojim Zivotnim primerom. I sve to zajedno
samo su deli¢i njegovog duhovnog iskustva. Buda
je bio svestan nedostatka i ograni¢enosti re¢i i govora,

dok bi pri govoru zapinjao u¢eéi svojoj doktrini, stavlja--

juéi u re¢i nesto §to je bilo tako duboko i suptilno da bi
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se obuhvatilo samo logikom i obi¢nim ljudskim razmis-
ljanjem. (Pored toga postoje jo§ uvek ljudi, koji u budiz-
mu ne mogu videti nista vi$e od ,religije razuma”, a u
kojoj je ,,razum” striktno ograni¢en nau¢nom ilumina-
cijom i nepogresivom logikom kasnijih vekova ili po-
slednjim nauénim otkrié¢ima.)

Kada je, uprkos tome, Buda kona¢no odlucio da ot-
krije istinu, iz samilosti prema nekima ,,¢ije odi su bile
gotovo prekrivene pradinom”, striktno se klonio razgo-
vora o krajnjim stvarima i odbijao je da odgovori na pi-
tanja koja su se odnosila na nadzemaljska stanja Reali-
zacije ili na sli¢ne probleme koji nadmasuju sposobnos-
ti ljudskog intelekta. On se ograni¢io na prikaz prakti¢-
nog puta koji vodi ka re$avanju svih tih problema, i u
prikazu toga on je uvek objasnjavao svoja sustinska
u¢enja u obliku koji odgovara sposobnostima njegovih
slusalaca. Seljaku” je govorio re¢ima poljoprivrednika,
zanatlijama poredenjima koja odgovaraju njihovoj pro-
fesiji, brahmanima filosofskim jezikom, poredenjima
koja $u u vezi sa njihovom predstavom o univerzumu i
njihovom religioznom praksom (kao §to su sveti rituali
itd.), gradanima i kudevlasnicima govorio je o gradan-
skim duznostima i vrlinama porodi¢nog Zivota, dok je
dublje aspekte svog udenja i iskustva o najvisem stupnju
meditacije poverio malom krugu naprednih ulenika,
posebno ¢lanovima svoga Reda.

Kasnije $kole budizma ostale su verne ovom prin-
cipu prilikom modifikovanja svojih metoda ulenja i
sredstava za njegovu realizaciju prema potrebama indi-
vidue, kao i prema duhovnom razvoju (ili istorijskoj us-
lovljenosti) njihovog vremena. Kada je budisti¢ka filo-
sofija postala prisutnija i radirenija veéi broj nauc¢nih
metoda je nastao, da bi se prilagodio svakom individu-
alnom stanju duha. Kao 3to je Buda svoje uenike vo-
dio postepeno, tako i kasnije $kole budizma su odredile
teze aspekte svog ulenja, koji su zahtevali vidi stupan;
obrazovanja i znanja, za one koji su ispunjavali te uslo-
ve i koji su ve¢ prosli kroz preliminarne oblike veZba-
nja.

' Ta napredna udenja opisana su kao ezoteri¢ne ili
~tajne” doktrine, medutim njihov cilj nije da nekoga is-
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kljuge iz postizanja visih ostvarenja ili znanja, veé¢ da iz-
begnu prazne razgovore i spekulacije onih koji pokusa-
vaju da intelektualno naslute ta uzviSena stanja svesti,
bez pokusaja da ih postignu vezbanjem.

Kada je Buda optuzZio tajanstvenost i misterioznost
pretencioznih sve$tenika, koji svoje znanje ili poloZaj
smatraju kao isklju¢ivo pravo svoje kaste, ili kada je
proglasio da ne pravi razliku izmedu ,,unutarnjih” (ezo-
teriénih) i ,,spoljasnjih” (egzoteri¢nih) uéenja i da nista
nije safuvao u svojoj zatvorenoj $aci, to sigurno nije
znadilo da ne pravi razliku izmedu mudraca i lude, veé
da je spreman da poudava sve koji su radi da ga slede.
Medutim, ograni¢enje postoji nad jednim delom slu3a-
laca i u€enika, to su njihove vlastite sposobnosti za
shvatanje i ovde je Buda povukao liniju izmedu onoga
§to je znao i onoga §to je smatrao da je pogodno za uce-
nje.

Jednom, dok je Prosvetljeni boravio u Sithsapa dub-
ravi skupio je u $aku li¢a i pokazav$i ga svojyim ucem-
cima rekao je da kao §to su listovi u njegovoj $aci mali
deo u poredenju sa li§¢em ¢itave dubrave, na isti na¢in
to ¢emu ih on uéi predstavlja samo mali deo onoga $to
on zna, ali da ¢e on otkriti samo toliko koliko je potreb-
no u¢enicima za ostvarenje oslobodenja.

Tu vrstu pravljenja razlike treba da uvezba svaki uci-
tel), ne samo uopsteno veé na svakom individualnom
slu¢aju. Na Dharmau ne treba da budu prisiljeni oni
kojima nije stalo do nje, ili jo$ nisu zreli za nju, nju tre-
ba dati samo onima koji Zude za vi§im znanjem i treba
Jje dati u odgovarajuce vreme i na odgovarajuéem mes-
tu.

Primenjeno na razvoj budizma, ovo znadi da svakoj
epohi i svakoj zemlji treba nadi vlastiti oblik izrazavanja
i vlastiti metod u¢enja da bi se u Zivotu odrZala budis-
ticka ideja. Ta ideja nije filosofska teza ili metafizicka
dogma ve¢ impuls ka novom nadinu misljenja, radi ko-
jeg svet i nasa vlastita svest nisu vi§e posmatrane sa sta-
novista ,,Ja”, veé sa stanovista ,,Ne-Ja”. S tim preokre-
tom nadina misljenja, sva bica su se iznenada pojavila u
novoj perspektivi, dok su unutarnji i spoljasnji svet po-
stali jednako i obostrano razvijeni fenomeni nase svesti
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koja je prema stepenu razvoja iskusila druge vrste stvar-
nosti, drugi svet. Medutim, stepen razvoja je zavisan od
stepena u kome je prevazidena ,Ja” iluzija i sa njom
egocentri¢na perspektiva, koja izobli¢uje sva bi¢a i do-
gadaje i lomi njihove unutarnje odnose. Ponovo uspos-
tavljanje savriene duhovne ravnoteze prevazilazenjem
iluzije o jastvu, izvoru svih mrznji, Zudnji i patnji jeste
stanje prosvetlienosti. Ono §to vodi ka ostvarenju tog
stanja je Budin put, put koji nije utvrden jednom i zau-
vek i koji ne postoji nezavisno od vremena i individue,
vec jedino u kretanju i napredovanju hodo¢asnika ka ci-
lju, koji je Buda naznacio. To je put, koji svaki hodocas-
nik treba iznova da ostvaruje i kreira.

Cak ni najsavrienije formulisanje Budinog u¢enja ne
bi satuvalo njegove siedbenike od novih formulisanja;
zato, mada je Budino uéenje bilo savreno, ljudi kojima
je on pripovedao nisu to bili, i ono §to su mogli razume-
ti i preneti drugima patilo je od ograni¢enosti, koja je
prisutna u celoj ljudskoj misli.

Nasuprot tome, ne smemo zaboraviti da je Buda bio
prisilien da se izrazi jezikom i omiljenim pojmovima
svog vremena, da bi u€inio sebe razumljivim. Cak i da
su svi oni, koji su slusali Budine re¢i, postali Arahans
(sveci), to ne bi izmenilo ¢injenicu, da bi ta uéenja, koja
bi predali, u ovom obliku bila pojmovno i jezi¢ki vre-
menom uslovljene formulacije. Niti bi mogli predvideti
probleme, koji jo§ uvek nisu postojali, a ¢ak da su ih
mogli predvideti, ne bi ih mogli izraziti zato $to jezik na
kojem bi se oni mogli izraziti i shvatiti, jo§ nije bio ro-
den.

Da je ziveo u 6. v.n.e. umesto u 6 v. pre Hrista Buda
bi na razli¢ite nacdine izraZzavao svoja uenja, ovo nije
stoga §to bi Dharma ili istina koju bi trebalo poucavati
bila razli¢ita, ve¢ zato §to bi onima koje bi poucavao
trebalo u svesti dodati dvanaest vekova istorije, prakse,
mentalnog i duhovnog iskustva, a ne samo vece izobilje
pojmova i moguénosti izrazavanja, takode i druk<iji
mentalni stav sa druk¢ijim problemima i perspektivama
i drukéijim metodama njihovog reavanja.

Oni koji slepo veruju u re¢i, kao i oni drugi kojima je
istorijska drevnost vrednija od istine, nikad ovo nece
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prihvatiti. Oni ¢e optuZziti kasnije budisti¢ke $kole da su
prevazisle Budu, dok su u stvari one prevazisle samo
vremenski uslovljene pojmove Budinih savremenika i
naslednika.

Duhovne okolnosti isto tako malo mogu biti ,,fiksira-
ne” kao i Zivotne okolnosti. Gde rast prestaje, tu nista
ne ostaje sem mrtvi oblik. Mi mozemo sacuvati mumifi-
cirane oblike kao istorijsko znamenje, ali ne i Zivot. Sto-
ga u nasem traganju za istinom ne pouzdavamo se u ¢i-
njeni¢ke dokaze istorije, mi ne sumnjamo u formalnu is-
tinoljubivost ili u istinoljubivost namera onih koji su
saCuvali i preneli te forme, ve¢ ne verujemo da se forme
stvorene milenijumima pre mogu preuzeti bez rezerve,

bez izazivanja ozbiljne itete po nasu mentalnu konstitu-’

ciju. Cak i najbolja hrana ako se dugo ¢uva postaje ot-
rov. A tako je i sa duhovnom hranom. Ovo je zakon du-
hovnog razvitka, iz koga proizilazi potreba za dozivlja-
vanjem istih istina u uvek novim oblicima, i za obradi-
vanjem i propagiranjem ne toliko rezultata koliko meto-
da pomocu kojih postiZemo znanje i iskustvo o Stvar-
nosti. ,

Ako se proces duhovnog razvitka ponavlja i dozivlja-
va kod svake individue, to ne zna¢di da ¢e individua po-
stati vezivna karika izmedu proslosti i buduénosti, veé
da proslost postaje ponovo oZivljena i podmladena u
sadasnjem iskustvu, da se pretvara u stvaralacku klicu
buducénosti. Na taj nacin istorija se ponovo preoblikuje
u sadasnjem Zivotu, postaje deo naseg vlastitog bica, a
ne samo objekat uéenja i postovanja koji bi odvojen od
svojih izvora i organskih uslova razvoja izgubio sustin-
sku vrednost.

Cim shvatimo taj organski razvoj, prestajemo da su-
dimo o njegovim fazama kao o ,pravilnim” ili ,,nepra-
vilnim”, ,,vrednim” ili ,bezvrednim”, radije ¢emo za-
khjuciti da isti¢emo promene iste teme ili ,,motiva” veli-
kom snagom njihovog kontrasta, opstim faktorom, sus-
tinskom osnovom.

Na prinder, sustina prirode drveta nije ograni¢ena na
njegovo korenje, niti na stablo, grane, grandice ili lisée,
niti na cvetove ili plodove. Stvarna priroda drveta jeste
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u organskom razvoju i povezanosti svih delova, tj. u
njegovom celom prostornom i vremenskom razvoju.
Na isti naéin treba da shvatimo da se sustinska priro-
da budizma ne moze naci u besprostornoj oblasti ap-
straktne misli, niti u dogmama posveéenim drevnoicu,
veé jedino u njegovom razvoju u vremenu i prostoru, u
njegovom sveobuhvatnom uticaju na Zivot u svim njego-
vim aspektima, ukratko: u njegovoj univerzalnosti.




.

U.NIVERZALNO STANOVISTE MAHAYANAE 1
BODHISATTVA IDEAL

Univerzalnost budizma, koja se prvo izrazila u zbunju-
jucoj raznolikosti religije i filosofskih $kola, Mahayana,
Veliki Prenosilac, uzdigla je do principa svesti, koji je
bio dovoljno veliki da prepozna razlike svih $kola i ide-
ala kao nuzne oblike izraZavanja razli¢itih temperame-
nata i nivoa shvatanja.

Ovo je postalo moguc¢e pomocu naglaska na Bodhi-
sattva idealu koji smesta figuru Bude, kao otelovljenje
najviseg ostvarenja, u centar religioznog zivota. Na bilo
koji nadin da je Covek mogao odrediti realnost ili ireal-
nost sveta ili svoj odnos prema duhovnom iskustvu ili
stanju oslobodenja i krajnje nirvana-e - jedna stvar je
sigurna: da stanje savrSenosti, prosvetljenosti, budizma
¢ovek moze postidi i da je to dostupno svakome na isti
nadin. U ovoj tacki sve skole budizma su bile ujedinje-
ne

Medutim, ovo nije put kojim se bezi dalje od sveta, vec
koji ga savladuje sticanjem znanja (prajia), aktivhom
ljubavlju (maitri) prema bliznjima, unutarnjim uce$¢em
u radostima i patnjama drugih (karuna mudita), i smire-

noscu (upeksa) u odnosu na ¢ovekovo li¢no dobro i zlo.
Taj put je Zivo ilustrovan brojnim oblicima Budine eg-
zistencije (do poslednje kao Gautama Sakyamuni), ka-
ko je re¢eno u Jatakas, pricama o njegovim prethodnim
rodenjima. Cak ako mi ne zelimo da pridajemo znadaj
istorijskoj vrednosti tih pri¢a, bez obzira na to one pri-
kazuju stav ranih budista i njihovu ideju o razvojnom
toku Savrieno Prosvetljenog Bica.

U Tipitaka, kanonskim spisima pali-budizma, pozna-
tim i kao Theravada ili ,,U¢enje Staresina”, koje prevla-
dava u juznim zemljama budizma, razlikuju se tri vrste
oslobodenih ljudi: |. svetac ili Arahan, onaj koji je sav-
ladao strasti i iluziju jastva, bez posedovanja sveobuh-
vatnog znanja i sveproZimajude svesti Savrieno Prosvet-
llenog Bica (koja bi mu omogudila da dovede brojna
druga bi¢a do tog uzviSenog stanja, umesto da stekne
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oslobodenje samo za sebe) 2. Cutljivo Prosvetljeno Bice
ili Paccekabuddha, koji je postigao Budino znanje, ali
nema sposobnosti da ga prenese drugima 3. kona¢no
Sammasambuddha, Savr§eno Prosvetljeni, koji nije samo
svetac, znalac, prosvetlieni ve¢ i Savrieni Covek koji je
postao celovit, potpun u samom sebi, tj. Covek u kome su
sve duhovne i fizicke sposobnosti dosle do savrienstva,
zrelosti, do stanja savrSene harmonije, ¢ija svest obuh-
vata beskonaénost univerzuma. Takav se ¢ovek ne
moze vise poistovedivati sa bilo kakvim granicama nje-
ﬁove individualne li¢nosti, sa njegovim individualnim

arakterom i postojanjem, o njemu je pravo reci da ,,ne
postaji nista sa &im bi se on mogao uporediti, da nema
resi, Koje bi ga opisale” - (,,Atthangatassa na pamanam
atthi yena narh vajju tarn tassa na ,tthi”; Sutta-Nipata,
1076). :

Izgleda da su prvobitno Arahan, Paccekabuddha,
Sammsam-buddha bili razvrstani kao tipovi ljudi ili sta-
nja dostignuda. Ali kako prema budistickom u&enju ¢o-
vek nije ,stvoren”, jednom i zauvek, sa odredenim ut-
vrdenim sklonostima ili odredenim karakterom, ve¢ po-
staje ono $to od samog sebe stvori, znanje o te tri mo-
guénosti je nuzno vodilo ka formiranju tri ideala, a s
tog stanovista nema sumnje da je ideal SavrSeno Pro-
svetlienog Bica najvisi. Buduéi da je on mogao preneti
brojna bic¢a preko mra¢nog okeana tog prolaznog sveta
radanja i umiranja (Sammsara) do svetle obale oslobode-
nja, nazvan je Mahayana, ,Veliki Prenosilac”, dok su
drugi ideali (posebno Arahan), koji su bili vezani samo
za individualno oslobodenje, nazvani Hinayana, ,,Mali
Prenosilac”.

Termini Hinayana i Mahayana skovani su prvi put
za vreme Kraljevskog saveta Kaniska u prvom veku na-
e ere, kada su razli¢iti ideali i putevi oslobodenja bili
prodiskutovani od predstavnika raznih $kola. Ovde se
Mahayana ideal pokazao kao jedini koji je imao dovolj-
no $irine da premosti razlike svih budisti¢kih sekti. Nije
zato ¢udno da je veéina prisutnih na savetu glasala za
Mahayana i da je mala grupa koja je pokazala sklonost
ka Hinayana-i izumrla uskoro nakon toga.




Theravadins, medutim, koji nisu bili prisutni na tom
Savetu (posto su vec bili nestali sa indijskog kopna) ne
mogu biti striktno poistoveéeni sa Hinayana, zato $to
oni ne odbacuju Bodhisattva ldeal. Narada Maha-The-
ra, jedan od dobro poznatih voda cejlonskog budizma
ubedljivo je izneo misljenje o Theravadins sledeé¢im re-
¢ima:

»Budizam je ulenje, koje se javilo kod onih koji zele
da postignu liéno spasenje, kao i kod onih koji zele da
u¢ine oboje, li€no spasenje i spas drugih.

Postoje medu nama neki koji shvataju niStavnost
ovozemaljskih zadovoljstava i koji su, takode, potpuno
uvereni u univerzalnost patnje, oni najpre traze zgodnu
priliku da izbegnu taj krug radanja i umiranja i ostvare
svoje oslobodenje.”

. Postoje neki drugi, koji ne samo §to shvataju vec i
osecaju sve patnje Zivota, njihova ljubav je tako bezgra-
ni¢na i njihovo saosecanje tako prodiruce, da odbijaju
licno spasenje i posvecu;u Zivot uzviSenom cilju,
sluZzenju ¢ovecanstvu i usavr§avanju sebe samih.”

»Tako plemenit je Bodhisattva ldeal. Taj Bodhisat-
tva ldeal je naj€istiji i najdivniji, koji je ikada postojao
na svetu, jer §ta je plemenmje od zivota nesebi¢nog
sluZzenja i savr$ene istote.”

,Bodhisattva Ideal, reklo bi se isklju¢ivo je budisti¢-
ki”. Medutim, bilo bi veoma pogresno misliti da
sluzenje bliznjima znaci odlaganje i popustanje pred os-
tvarenjem najvideg cilja. Milarepa, koji je sam to posti-
gao, upozoravao je u¢enike na ovu gresku kada je govo-
rio: ,,Covek ne treba da Zudno i Zurno krene u sluzenje
druglma pre nego §to sam shvati istinu u potpunosti,
kada bi tako uradio, bilo bi to kao da slepi vodi slepog.
Sve dok nebo traje, sve dotle nece biti kraja osecajnim
bi¢ima koja sluze ¢oveku i svima ¢e do¢i prilika za tak-
vo sluzenje. Dok prilika ne dode ja vas sve pozivam da
se odluéite, naime, da postignete budastvo radi dobra
svih Zivih bica.

Da se ovo postigne, potrebna je praksa najvisih vrli-
na (paramita) - Bodhisattvae.

One se ne sastoje samo u izbegavanju onoga $to je
zlo, veé i u uzgajanju onoga $to je dobro: u samozrtvo-
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vanju delima ljubavi i saosecanja, radanju u vatri uni-
verzalne patnje, u kojoj se patnje drugih bic¢a osecaju is-
tim intenzitetom kao kada se radi o vlastitom bicu.
Bodhisattva nema ambicije da u¢i druk¢ije sem vlasti-
tim premerom, on sledi svoj duhovni poziv ne gubedi iz
vida blagostanje svojih bliznjih. Tako on sazreva na pu-
tu ka uzvisenom cilju i inspiri§e druge da ucine isto.

Sve dok sledimo na$ put nikakva zZrtva koju ¢inimo
radi drugih nije uzaludna, ¢ak ako nije priznata ili je
mozda zloupotrebljena od strane onih u ¢iju korist smo
se zrtvovali. Svaka zrtva je akt odricanja, pobeda nad
sobom i zato akt oslobodenja. Svaki od tih aktova, bilo
kakav da je njihov spoljnji efekat, dovodi nas stepenicu
blize ka cilju i pretvara teoretsko shvatanje o anatma
ideji u zivo znan]e i odredeno iskustvo. Stavise,-mi gubi-
mo nase ja i ru§imo zidove zatvora, koje smo sami sag-
radili, jasnoc¢a i blistavost naleg bica postaje veca i
snaga naSeg Zzivota ubedljivija. To je ono ¢&ime po-
mazemo drugima - vi$e nego filantropskim delima mi-
losrda, ve$e nego poboznim re¢ima i religioznim propo-
vedima.

Medutim, oni koji se drZe dalje od zivota nemaju pri-
liku za Zrtvu, negaciju sebe, za napustanje tesko ostva-
renih dobiti, za darivanje onoga $to je drago ili §to iz-
gleda da se zeli, za usluge drugima i za oprobavanje
snage u 1skusenjlma i teSkocama zivota. Ponovo: pomo-
¢i drugom i pomo¢i sebi, i¢i ruku pod ruku. Covek ne
moze postojati bez drugih.

Medutim, mi ne treba da forsiramo dobra dela pre-
ma drugima iz ose¢anja moralne superiornosti, ve¢ tre-
ba da radimo spontano iz osecanja prirodne nesebic-
nosti, koja proisti¢e iz znanja o solidarnosti celokupnog
Zivota, iz neopisivog iskustva o jedinstvu postlgnutog
pri meditaciji - iskustva, él]l je univerzalni karakter iz-
raZen svetim slogom OM i opstim religioznim stavom
Mahayana-e.

To je bilo to znanje, koje je Milarepa zahtevao kao os-
novu morala i Bodhisattva vrlina. To znanje, koje je me-
dutim u svom prvom osvitu bilo nesavrSeno, vodilo je Bu-
du u njegovim ranijim postojanjima na stazi prosvetljenja i
u¢inilo da odbaci vlastito trenutno oslobodenje (kada
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sre¢e Budu iz prethodnih vremenskih perioda), da bi
postigao savrieno budastvo, pomocu iskustva i patnji
brojnih ponovnih rodenja u vezbanju Bodhisattva vrli-
na, koje bi mu omogudile da postigne najvisi cilj, ne sa-
mo za sebe ve¢ i u korist brojnih drugih bica.

To je bilo znanje koje je u¢inilo da Buda odustane od
Drveta Prosvetljenja, da bi objavio Jevanjdelje Svetlosti,
prema kojem je sposobnost za prosvetljenje svojstvena
svakom Zivom biéu. Ma gde da ova sposobnost postane
svesna snaga bilo kog bica, Bodhisattva je roden. Bude-
nje te svesti je Zivotni zadatak Bude. A zadatak je bio
taj da ga izazove da se prihvati nevolja lutajuceg Zivota
za Cetrdeset dugih godina, umesto da uziva samo u svo-
joj sreci oslobodenja.

8.
UNIVERZALNA STAZA I PONOVNA PROCENA
SYETOG SLOGA OM

Neposredni naslednici Bude u Zelji da saduvaju svaku
re¢ i zapoved Uditelja i svaki detalj nacina Zivota njego-
vih prvih uéenika stvorili su kodeks brojnih monaskih
pravila i propisa i na taj nadéin zaboravili da je duh iz-
nad slova; iz jednostavnog, nesebi¢nog i spontanog
zivota nadahnutih apostola i beskuénih putnika, izrasta
dobrosredeno, samouvereno i od sveta odvojeno mo-
nastvo, koje je izbeglo nevoljama Zivota i Zivotnim bor-
bama u dobro obezbedenim manastirima odvojenim od
Zivota laika, kao i od sveta uopite.

Gotovo svim Sizmama, neslaganjima i kontrover-
znosti sekti za vreme prvog veka budisti¢ke istorije uz-
rok nije bio u sustini doktrine ili religioznih pitanja, ve¢
u razliéitim misljenjima u odnosu na pravila Reda, ili u
¢isto sholasti¢koj ili teoretskoj interpretaciji odredenih
pojmova, ili u ve¢em naglasku na jednom ili drugom as-
pektu doktrine i njenim odgovarajuéim spisima.

Prva Sizma se dogodila sto godina posle Budine
smrti na Savetu Vaisali, gde se ortodoksna grupa Stha-
viravadins (Pali: Theravadins) odvojila od glavnog tela
budistickog Reda, zato §to su odbili da priznaju veéinu
glasova u korist vece slobode interpretacije nekih manjih
pravila Reda. Prema toj odluci, prihvaéenoj i sprovede-
noj od veéeg dela skupstine, stavljen je veéi naglasak na
duh uéenja i individualni oseéaj odgovornosti. Ovde su
misljenja dva istaknuta istori¢ara:

. Koliko je istinita pri¢a o Savetu Vai$ali ne moze se
odluéiti, jer su nama poznata saopstenja suprotna jedna
drugima u mnogim ta¢kama i uglavnom postoji predra-
suda u korist Sthaviravadins. Medutim, vazna je jedna
¢injenica: Budisti ne pripisuju $izmu razlikama u do-
gmi, ve¢ razlikama koje se odnose na disciplinu Reda.”
(H. von Glasenapp).4

4 Der Buddhismus in Indien und im Fernen Osten, 51




Mnoge tacke razlikovanja, kako su opisali Therava-
dins (koji su smatrali pristalice Velike Skupstine, Maha-
sanghikas za jeretike) bile su tako trivijalne pa izgleda
¢udno da su mogle stvoriti takvo previranje. Dok g-din
C.A.F. Rhys Davids s pravom primecuje:

»Stvarni problem bila su prava pojedinaca, kao i
prava provincijskih opstina, kao protivna propisima
centralizovane hijerarhije. Ne samo kao jedinka ve¢i u
manjim grupama, ¢ovek bi imao vecu vaZnost; smatrao
bi'se kao Covek a ne kao prosta jedinka, sto bi bio kada bi
njegov zivot, ¢ak u Redu monaha, bio sprovodenje ovog
Pravila i to sa monotonijom Zivota u stadu. On bi bio
sposoban kao ¢ovek da otputuje na Put atta-dhammo:
da izabere, da se odlu¢i saglasno svojoj svesti”?

Tek kada su budisti ponovo poceli da se okrecu sves-
nije figuri Bude, ¢iji su zivot i dela bili najzivlji izraz
njegovog ucenja, budizam je izasac iz brojnih posvada-
nih sekti kao svetska religija. U unakrsnoj vatri sukob-
lienih pogleda, 3ta je odredenije moglo biti nego slediti
primer Bude? Njegove re¢i u skladu sa promenjenim
vremenima mogle su se tumaditi na razne naline: me-
dutim, njegov zivotni primer govori vanvremenim jezi-
kom, koji ¢e biti shvaden u svim vremenima, sve dok je
ljudi. Uzvisena figura Bude i njen duboki simbolizam
stvarni su, kao i njegov legendardni Zivot u kojem je
prikazan njegov unutarnji razvoj - iz koga izrastaju bes-
mrtna dela budisti¢ke literature i umetnosti - sve je to
beskrajno za Coveéanstvo, vise nego svi filosofski siste-
mi i sve apstraktne klasifikacije Abhidharmae. Moze li
postojati dublji prikaz nesebi¢nosti, Ne-Ja doktrine
(anatma-vada), Osmostruke Staze, Cetiri Plemenite Is-
tine, Zakona o Zavisnom Vodenju Porekla, prosvetlje-
nju i oslobodenju, nego 5to je prikaz Budinog puta, koji
sadrzi sve visine i dubine univerzuma?

,»Bilo 5ta da je najvece savrienstvo ljudskog duha, Ja
ga moram ostvariti u korist svih Zivih!” Ovo je sustina
Bodhisattva zaveta.

Kao 5to ¢e jedan umetnik pre sebe samog izneti uci-
telje kao zasluzne primere, nezavisno od toga da li ¢e

* Sakya, str. 355
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moci da dostigne njihovo savrsenstvo, tako isto ko Zzeli
duhovni progres mora se okrenuti najvisem idealu u
rasponu svog shvatanja. Tim ¢ée sebe podstacdi na visa
dostignuca. Ni za koga ne mozemo reci gde su granice
njegovih mo¢i ~ u stvari verovatno je da je intenzivnost
nase borbe to §to odreduje nase granice. Onaj koji se
bori najvise, uCestvovade sa najviSe snage i na taj nacin
sam ¢e pomeriti svoje granice u beskonac¢no: on ée os-
tvariti beskona¢no u konac¢nom, ¢ineéi konaéno ladom
beskona¢noga, priviemenim sredstvima za prenos ka
veCnosti.

Da bi univerzalno stanoviste Mahdyanae uticalo na
pobozZnog ili Sadhakau sugestivnom snagom simbola
koncentracije, svako sveto kazivanje, svaka formula
bozje sluzbe, svaka meditacija pocinje svetim slogom
OM.

Ovo stanoviSte ne moze biti savrienije izraZzeno nego
Sto je svetim slogom OM koji je kako Rabindranath Ta-
gore divno kaZe, ,,simboli¢na re¢ za beskonaé¢no, savr-
Seno, vecito. Zvuk kao takav je ionako savrien i pred-
stavlja celokupnost stvari. Sve nade religiozne kontem-
placije po&inju sa OM i zavravaju se sa OM. S name-
rom da on ispuni svest predosecanjem o veénom sav-
rienstvu i oslobodi je iz sveta uske sebi¢nosti.”

| tako se desilo da u momentu kada je budizam po-
stao svestan svoje svetske misije i ulaska u arenu svet-
skih religija, sveti slog OM je ponovo postao laitmo-
tiv religioznog Zivota, simbol sveobuhvatnog podstica-
ja oslobodenja, u kome iskustva o jedinstvu i solidar-
nosti nisu krajni cilj, ve¢ preduslov stvarnog oslobode-
nja i prosvetljenja. On je bio simbol podsticaja za oslo-
bodenje, koje vise nije bilo mu¢no povezano sa ¢oveko-
vim vlastitim spasenjem ili sjedinjenjem ¢ovekovog vlas-
titog duha (atman) sa univerzalnim duhom (brahman),
ve¢ je bilo bazirano na shvatanju da su sva bica u stvari
nerazdvojno povezana i isprepletana jedna s drugima,
tako da svako razlikovanje ,vlastitog” i ,,drugih” je ilu-
zija, 1 da prvo tu iluziju treba da unistimo, prodorom do
univerzalne svesti u nama, pre nego budemo mogli iz-
vrsiti ¢in oslobodenja.




OM prema tome nije krajnje i najvise u mantrickom
sistemu, §to ¢emo videti tokom ovog dela, veé je osno-
va, koja stoji na pocetku skoro svake mantre, svake for-
mule boZje sluzbe, svake meditacije o religioznoj kon-
templaciji itd., ali ne i na kraju. Budisti¢ki put moZemo
re¢i pocinje tamo gde se put Upanisada zavriava i ma-
da isti simbol imaju oba sistema, njegova evolucija nije
ista, bududi da ona zavisi od pozicije koju simbol zauzi-
ma u pojedinom sistemu i u odnosu na druge simbole
koji mu pripadaju. Prema tome, bilo bi potpuno pogres-
no interpretirati upotrebu svetog sloga OM u budizmu
kao povratak brahmanskoj tradiciji i kao asimilaciju ili
povratak Upanisadama. Ovo bi bilo koliko velika gres-
ka toliko i zabluda jer smisao ovog termina bi bio isti
za budistu i Hindusa, zato §to je termin ,,nirvana” koris-
¢en obostrano i od budista i od sledbenika brahman-
skih sistema. .

Ponovna procena sloga OM ¢ Mahayana budizmu
mogla je biti pravilno shyaéena nakon $to je sagledana
sa stanovista celog sistema i prakse mantri. Zasada je
dovoljno ukazati na oslobadajuéu prirodu svetog sloga,
koja otvara svest i duh. Njegov zvuk otvara najskrovitije
u ¢oveku vibracijama vise stvarnosti — ne stvarnosti iz-
van njega samog, ve¢ stvarnosti koja je bila uvek prisut-
na u njemu i oko njega, iz koje se on sam iskljucio gra-
de¢i proizvoljne granice oko svoga iluzornog jastva.
OM je sredstvo kojim rusimo ta vestatka ogranifenja i
postajemo svesni beskonalnosti nae prave prirode i
naseg jedinstva sa svim §to Zivi.

OM je praiskonski zvuk ve¢ne stvarnosti koji vibrira
u nama od proslosti, bez pocetka, i koji odjekuje u na-
ma ukoliko smo razvili nase unutarnje Culo slusanja
savr$enim smirivanjem svesti. On je transcedentalni
zvuk urodene zakonitosti svih stvari, veéni ritam svega
§to se krece, ritam u kom zakon postaje izraz savrSene
slobode. ]

Prema tome u Sirrangama Sitra re¢eno je: ,,Vi ste izu-
&ili Uenja slusajuéi re¢i Gospoda Bude 1 anda ih pre-
dali secanju. Zasto niste weili iz sebe samih slusajuéi
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zvuk Unutarnje Dharmae uy vlastitoj svesti, a onda
vezbali nad njim refleksiju?”¢

Zvuk OM, ako se izgovara srcem i na usnama iskre-
nog poboznika s puno vere (raddha; Pali: saddha), jeste
kao ruke koje se Sire da zagrle sve §to Zivi. To nije iz-
razavanje samo—ekspanzije, ve¢ pre opste prihvatanje,
odanost i prijemcivost - $to je uporedljivo sa cvetom
koji otvara svoje latice ka svetlosti i svima da se posluze
njegovom slas¢u. To je davanje i uzimanje u isto vreme;
uzimanje koje je oslobodeno pozude i davanje koje ne
pokusava da prisili na poklone drugima.

Tako je OM postao simbol univerzalnog stava budiz-
md u njegovom Mahayana idealnu, koji ne zna za razli-
ku medu sektama, bas kao Bodhisattva, koji odlu¢uje
da sluzi svim bié¢ima bez razlike, i koji na isti nacin po-
maze svakome u skladu sa njegovim li¢nim potrebama,
prirodom i putem. Takav ideal se razlikuje od dogme,
utoliko §to on podsti¢e i ohrabruje slobodu individual-
ne odluke. Jer njegova opravdanost ne zavisi od istorij-
skih dokumenata, ve¢ samo od njegove vrednosti za sa-
dasnjost — ne od logi¢kih dokaza, ve¢ od njegove spo-
sobnosti da inspiriSe i od njegovog kreativnog uticaja
na budu¢énost.

® Preveli Bhikshu Wai-tao i Dwight Goddard u Budisti¢ka biblija
(A Buddhist Bible), str 258. ;
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1.
»KAMEN MUDROSTI” I ,ELIKSIR ZIVOTA”

Dok mantricki simboli imaju svoje poreklo u kulturnoj
oblasti odredenog jezika i civilizacije, postoje drugi
simboli figurativne i pojmovne prirode, ¢ije poreklo ne
mozemo traziti na nekom posebnom mestu, u bilo kom
plemenu ili rasi, i koji nisu ograni¢eni na nekakav pose-
ban period ljudske civilizacije, ili neke religije, ali koji
su zajedni¢ko vlasnis§tvo ¢ovedanstva. Ti simboli mogu
i$¢eznuti na jednom mestu - u stvari oni mogu biti skri-
veni vekovima - da bi se pojavili na drugom mestu i us-
krsnuli u novoj i blistavoj odori. Oni mogu menjati svo-
je ime i StaviSe smisao, prema akcentu postavljenom na
jednom ili drugom njihovom aspektu, bez gubljenja ori-
ginalnog pravca: zato je u prirodi simbola da bude tako
mnogostruk kao §to je i zivot iz kojeg je izrastao i jo§ da
satuva svoj karakter, svoje organsko jedinstvo unutar
razli¢itosti svojih aspekata.

Najomiljeniji od tih simbola jesu oni koji predstav-
ljaju vidljivu formu, bili kao apstraktne (geometrijske)
figure ili nacrti, ili kao objekti religioznog kulta. Ali ta-
kode postoje i nevidljivi simboli, koji postoje samo kao
mentalne slike tj. kao ideje.

~Kamen Mudrosti” je jedan od tih nevidljivih simbo-
la 1 mozda jedan od najinteresantnijih i najmisteriozni-
jih, zato $to su iz njega proizas$li mnogi vidljivi simboli,
velike misli i otkri¢a na polju filosofije i nauke. Ve¢na
vizija iza njega jeste vizija o prima materia, izvornoj
supstanci, krajnjem principu sveta. Prema toj ideji svi
postojeéi elementi i fenomeni samo su razliitosti iste
snage ili supstancije, koja moze biti obnovljena u svojoj
&istoti smanjivanjem ili ponistavanjem mnogih kvalite-
ta, koji su joj pripali diferencijacijom i kasnijom speci-
jalizacijom. Zato onaj koji ima uspeha u prodiranju ka
&istoti tog neizdiferenciranog prvobitnog oblika stite
klju¢ tajne svih stvarala¢kih moéi, koja je zasnovana na
promeni svih elemenata i fenomena.

Ta ideja, koja je jo$ jule bila ismejavana od zapadne
nauke kao fantazmagorija srednjovekovne misli, danas
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postaje ponovo prihvatljiva teorija, nastala skorim ot-
kri¢ima na polju nuklearne fizike. Posledice tih otkrica
vec se osecaju u svim granama savrmene misli stvaraju-
¢i novu predstavu o univerzumu.

Od pocetka ljudske misli, istrazivanja prirode sveta
su potela na dva suprotna kraja, jedan je bio is-
trazivanje materije, drugi istrazivanje ljudskog duha,
ocigledno to su dve razli¢ite stvari, ali one nisu tako
razlic¢ite koliko to izgleda. Ne smatra se da je samo Co-
vek obdaren duhovnim modima, veé i materija, takode
(a da ne govorimo o biljkama i Zivotinjama). Vera u
»psihi¢ke” uticaje dragog kamena ili poludragog kame-
nja i metala prezivela je do danas.

Zato je od sekundarne vaznosti da li su te snage bile
prognane u psihi¢ku oblast ¢oveka ili u elemente priro-
de, ¢iji je Covek nakon svega samo deo. U oba sludaja
rezultat bi bio isti i uticao bi na obe strane. Onaj koji bi
uspeo u otkrivanju prima materiae, time bi ne samo raz-
jasnio misteriju prirode i postlgao snagu nad elementi-
ma, ve¢ bi isto tako pronasao eliksir Zivota. Posto bi
sveo materiju na njen pocetak, mogao bi da proizvede
Sta god zaZeli menjanjem ili dodavanjem glavnih kva-
liteta.

Dok su Greci, kasnije i Arapi i srednjovekovni alhe-
micari Evrope (kojima su ovo znanje preneli Arapi), za-
snivali ovu teoriju o menjanju metala i drugih elemena-
ta na toj ideji pokusavajudi da to dokazu i eksperimen-
talno, postojala je grupa mistika u Indiji koja je prime-
nila ovaj princip na vlastiti duhovni I‘aZVO_] i objavila da
onaj koji bi mogao prodreti do izvornog i krajnjeg prin-
cipa unutar sebe transformisao bi ne samo elemente
spoljainjeg sveta ve¢ i svoje vlastito bice, i ¢inedi to on
bi stekao ¢udesnu mo¢ koju u budisti¢kim spisima nazi-
vaju siddhi (Pali: iddhi; Tib.: grub-pa), mo¢ koja je isto
tako efektivna u duhovnom kao i u materijalnom svetu,
zato se kaZe da veoma napredni jogini isprobavaju svo-
ja dostignuca vezbajuéi svoje mo¢i transformisanja na
materijalnim elementima.

Tibetanska tradicija nam je sacuvala Zivotne price, le-
gende i ucenja o velikom broju mistika, koji su postigli
te ¢udesne modi i koji su zato nazivani ,,Siddhas” (tib.:
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grub-thob, izgovara se ,,dub-t’hob”). Njihova literarna
dela i zapisi o njihovim zivotima su bili potpuno uniste-
ni kada su muhamedanci ovladali Indijom, da bi samo
nekoliko tragova njihove aktivnosti bilo sa¢uvano u in-
dijskoj literaturi. Na Tibetu, s druge strane, oni su do-
bro poznati kao ,,Osamdeset i ¢etvorica Siddhas”. Me-
dutim, njihovo delo isto kao i njihove biografije napisani
su vrstom simboliénog jezika, koji je u Indiji poznat
kao Sandhyabhasa. Taj sanskritski termin znaéi ,,jezik

‘sumraka”, i ukazuje da njegove rec¢i nose u sebi dvos-

truko znacenje, prema tome da li se shvataju u prostom
ili mistiénom smislu.

Taj simboli¢ki jezik nije samo zastita od profanisanja
svetog intelektualnom nastrano$¢u i pogre$nim korisce-
njem joga metoda i psihi¢kih moci od strane laika i neu-
pucenih, ve¢ ima svoje poreklo uglavnom u ém]enlc1 da
Jje svakodnevni jezik nesposoban da izrazi najvisa iskus-
tva duha. Neoposivo jedino moze biti shvaéeno od ini-
ciranog ili iskusenika, moze biti jedino nagovesteno po-
redenjima i paradoksima.

Sli¢no stanoviste nalazi se u kineskom Ch’an i japan-
skom zen-budizmu, na ¢&iju sam duhovnu i istorijsku
povezanost sa Siddhas ukazao u prethodnim publikaci-
jama. Oba pokreta koriste paradokse i obiluju u opisi-
ma grotesknih situacija s namerom da sprece jednostra-
nost &isto intelektualnih tumacenja, kojima su izloZzene
¢ak i najfinije alegorije i legende.

U simboli¢kom jeziku Siddhas iskustva o meditaciji
su pretvorena u spoljne dogadaje, u vizuelna ¢uda i pore-
denja sa ¢injeni¢kim, kvazi istorijskim dogadajima. Ako
se na primer kaZe o izvesnim Siddhas da su zaustavljali
sunce i mesec u svom toku, ili — da su prelazili Gang
zadrzavajuéi njegov tok, onda to nema nikakve veze sa
nebeskim telima i svetom rekom Indije, ve¢ sa ,,solar-
nim¢ i.,lunarnim” strujama psihi¢ke energije i njiho-
vim-sjedinjenjem i sublimacijom u telu jogija itd. Na isti
nacin treba da shvatimo alhemijsku terminologiju Sid-
dhas i njihovo traganje za ,Kamenom Mudrosti” i
»Eliksirom Zivota”.
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GURU NAGARJUNA I MISTICNA ALHEMIJA
SIDDHAS

u centru pri¢a vezanih za misti¢nu alhemiju Osamdeset
"1 Cetvorice Siddhas stoji guru Nagarjuna (Tib.:hPhags-
-pa klu-sgrub), koji je Ziveo sredinom sedmog veka n. e.
ine treba ga poistovetiti sa osnivatem Madhyamika fi-
losofije, koji je roden sa istim imenom, ali je Ziveo 500
godina ranije. O njemu je receno da je pretvorio gvoz-
denu planinu u bakarnu i mislilo se da bi je pretvorio u
zlato, da Bodhisattva Maiijusri ga nije upozorio da bi
zlato samo izazvalo pohlepu i svadu medu ljudima
umesto pomoci, kao $to je Siddha nameravao.

Opravdanje ovog upozorenja, koje je sa budistitkog
stanovista lisilo materijalnu stranu alhemije njenog rai-
son d’c_:tre Je ubrzo postalo o¢igledno. U toku guruovih
eksperimenata desilo se da je ovaj gvozdeni molitveni
pehar pretvorio u zlato. Jednog dana dok je obedovao,
lopov je pro$ao pored otvorenih vrata njegove kolibe i
videdi zlatni pehar, trenutno se odludio da ga ukrade.
Ali Nagarjuna, ¢itajuéi misli lopova uzeo je pehar i ba-
cio ga kroz prozor. Lopov se tako zbunio i posramio
da je u$ao u guruovu kolibu, kleknuo i rekao:

., Postovani Gospodine, zasto si to uéinio? Ja sam ov-
Sie dosao kao lopov. Sada kada ti si izbacio ono 3to sam
Zeleo i poklonio ono §to sam ja zeleo da ukradem, moja
ielg,a Je nestala i krada je postala besmislena i nepotreb-

Medutim guru odgovori: ,Bilo 3ta §to posedujem
trebao bih podeliti sa drugima. Jedi i pij i uzmi $ta god
Zeli§ da nikada vi$e ne mora$ krasti.”

_ Lopov je bio duboko impresioniran velikodu$no$cu i
ljubaznoscu gurua, pa je upitao za njegova udenja. Ali
Nagarjuna je znao da mada svest drugog nije jo§ bila
sazrela da shvati njegova udenja, njegova poboZnost je
bila iskrena. Zato mu je rekao: ,,Zamisljaj sve stvari ko-
je Zeli§ kao rogove koji rastu na tvojoj glavi (tj. kao ne-
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stvarne i nekorisne). Ako meditira$ na taj nacin ti e$ vi-
deti svetlost poput svetlosti smaragda”.'

Sa tim re¢ima bacio je mnostvo dragulja u ugao so-
be, uéeniku je rekao da sedne ispred gomile i ostavio ga
u njegovoj meditaciji. L

Biv§i lopov se marljivo bacio na vezbu meditacije 1
kako je njegova vera bila isto tako jaka kao i njegova
prostodusnost, on je doslovno sledio re¢i gurua — i, gle!
— rogovi su podeli da rastu na njegovoj glavi.

U podetku je bio odusevljen uspehom i ispunjen po-
nosom i zadovoljstvom. Medutim, vremenom je otkrio
sa strahom da rogovi neprestano rastu i kona¢no su po-
stali tako glomazni da se nije mogao kretati bez sudara-
nja sa zidovima i stvarima oko sebe. Sto je vise brinuo,
sve je bilo gore. Tako njegov raniji ponos i veselost pre-
§li su u utucenost i kada je guru posle dvanaest godina
ponovo svratio i upitao u¢enika koliko je odmakao, on
je rekao Utitelju da je vrlo nesrecan.

Ali Nagarjuna se nasmejao i rekao: ,,Bas kao Sto si ti
postao nesretan samo zamiSljanjem rogova na $V0joj
glavi, na isti nain sva Ziva bica unistavaju svoju srecu
drzeéi se svojih laznih zamisli, misleci da su stvarne. Ali
¢ak ni rodenje, ni Zivot, ni smrt ne mogu imati moci nad
onima &je srce je &isto i koji su oslobodeni iluzija. Ako
moze$ gledati na sva imanja sveta kao na ne manje ne-
stvarna, ne manje nepoZeljna i teika nego §to su rogovi
na tvojoj glavi, onda ¢e$ se osloboditi iz kruga smrti i
ponovnog rodenja.

U taj &as prasina iz Chelainih o¢iju bila je otklonje-
na, i posto on je video prazninu stvari, njegove Zelje i
lazne predstave su nestale — a sa njima i rogovi sa glave.
On je postigao siddhi, savrienstvo sveca i kasnije je po-
stao poznat kao guru Nagabodhi, sledbenik Nagarjuna-e.

Drugi siddha, ¢ije ime je povezano sa guru Nagarju-
nainim je brahman Vyali. Sli¢tno Nagarjuna-i bio je
strastan alhemidar, koji je pokusao da pronade ,.eliksir
sivota” (amrta). On je potrosio sve svoje bogatstvo na

I Ova fraza ima svoje poreklo u dobro poznatoj sanskritskoj me-
tafori o ,rogovima zeca”, koja je korid¢ena da ukaze na nerealno.
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neuspes$ne eksperimente sa svim vrstama skupih hemi-
kalija i kona¢no mu je to postalo tako odvratno, da je
knjigu s formulama bacio u Gang i napustio je mesto
svog besplodnog rada kao prosjak.

Ali dok je stigao u drugi grad niz reku Gang, bludni-
ca koja se kupala u reci pokupila je knjigu i donela je
njemu. To je oZivelo njegovu staru strast, on se ponovo
latio posla, dok ga je bludnica snabdevala sredstvima
za zivot. -

Ali njegovi eksperimenti su bili isto tako neuspe$ni
kao i pre, sve dok jednog dana bludnica, dok mu je pri-
premala hranu, nije slu¢ajno ispustila sok nekog zacina
u alhemijsku miksturu - i, gle! - to §to u¢eni brahmin
nije mogao postiéi Cetrnaestogodisnjim radom bilo je
postignuto od ruke neobrazovane Zene iz niZe kaste.

Simboli¢an karakter prie je jasan. Sustina Zivota i
prirode, tajna besmrtnosti ne mozZe se naéi suvoparnim
intelektualnim radom i sebi¢nom Zeljom, veé samo uz
dodir nerazblaZenog Zivota: u spontanosti intuicije.

Pri¢a dalje kaZe, ne bez humora, kako je Brahmin,
koji otigledno nije bio duhovno pripremljen za taj neo-
gekivani dar sreée, pobegao sa blagom u samocdu, zato
§to ga nije Zeleo podeliti s nekim niti dopustiti drugima
da saznju o njegovoj tajni. On je seo na vrh nepristu-
pac¢ne stene, koja se izdizala u sredini straSne mo¢vare.
Tamo je sedeo sa svojim eliksirom Zivota, zatole-
nik sopstvene sebi¢nosti, poput Fatnera, diva iz nor-
dijske mitologije, koji je postao zmaj da bi satuvao bla-
g0, radi kojeg je zaklao brata, posto su ga oteli od bogo-
va!

Ali Nagarjuna, koji je bio 1spun]en i delima bodhi-
sattve Zeleo je da stekne znanje o tom dragocenom
eliksiru u korist svih koji su sazreli za njega. Naporom
svojih magi¢nih moéi uspeo je da pronade pustinjaka i
da ga ubedi da se rastane od tajne.

Detalji te pri¢e u kojoj su elementi omiljene maste i
humora pome$ani sa misti¢nim simbolima i se¢anjima
na istorijske li¢nosti od sekundarnog su znadaja. Ali

2 Grub-thob brgyad-cu-rtsa-bzihi rnam-thar (bstan-hgyur; rgyud).
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znadajno je da Tibetanski rukopis?, u kojem je saCuva-
na pri¢a, pominje Zivu (dnul- chu) kao jednu od naj-
vaznijih supstanci kori¥¢enih u brahmanovim eksperi-
mentima. Ovo potvrduje povezanost sa drevnom alhe-
mitkom tradicijom Egipta i Greke, koja je drzala da je
Ziva blisko povezana sa prima materiom.
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3. .
MANI, DRAGI KAMEN SVESTI, KAO ,,KAMEN
MUDROSTI” I PRIMA MATERIA

U mistiénom jeziku alhemije, Ziva je bila poistoveéena
sa prima materiom, ali ono na §ta se mislilo u tom slu-
¢aju nije bio metal vec ,,Ziva mudraca”, koja je bila sus-
tina ili dusa Zive, oslobodene od &etiri Aristotelova ele-
menta zemlje, vode, vatre i vazduha - ili bolje od kvali-
teta, koji ih predstavljaju i u kojima nam se materijalni
svet pojavljuje.

U budizmu ta &etiri elementa ili elementarni kvaliteti
(mahabhuta) su poznati kao &vrsti, vodeni, gasoviti i
zradni princip, drugim re¢ima kvaliteti inércije, kohezi-
je, radijacije i vibracije, kao karakteristike Cetiri agre-
gatna stanja u kojima nam se materijalni svet pojavljuje.

Ne mozZe biti sumnje oko izvora iz kojeg su ideja i
definicija ta Cetiri elementa dosle u gréku filosofiju. A
ako smo shvatili da je problem alhemilara bio kako
udaljiti iz objekata eksperimenta elemente zemlju, vo-
du, vatru i vazduh, tada ne moZzemo a da se ne setimo
Kevaddha-Suttae iz Digha-Nikaya Pali-Kanona, gde ve-
oma sli¢an problem - naime, nestanak materijalnih ele-
menata - zbunjuje svest monaha koji u stanju Dhyanae
ili meditativnog transa putuje kroz sve nebeske svetove
ne nalaze¢i resenja.

Kona¢no, dolazi do Bude i pred njim postavlja ovo
straSno pitanje: ,,Gde se zemlja, voda, vatra i vazduh
svriavaju? A Buda odgovara: ,,Ne postavljaj na taj na-
&in ovo pitanje, o, monase, ve¢: Gde ova &etiri elementa
ne nalaze uporiite? A odgovor je: ,U nevidljivoj, bes-
krajnoj i svud-zragecoj svesti (viiifianam anidassanam
anantam sabbato pabharh); tamo ni zemlja, ni voda, ni
vatra, ni vazduh ne mogu nadi uporiste (ettha apo ca
pathavi tejo vayo na gadhati)”. N

Termin anidassanam (nevidljivo, neprimetno) cilja
na ¢injenicu da svest, kada je izdiferencirana ili objekti-
vizirana prelazi u vidljivu pojavnost, ostvarujuci sebe
koagulise se u materijaini oblik, koji nazivamo nasim
telom i koji je u stvarnosti vidljivi izraz nade prosle
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svesti, rezultat prethodnih kreativnih oblika stanja
svestl.

Vifiianam anidassanam, zato moZe samo biti shvade-
no kao svest u svojoj nedeljivoj ¢istoti, jo§ ne pocepanu
na dualizam subjekta i objekta. Buddhaghosa, autor Vi-
suddhimagga je proglasio ovujsvest identiénom nirvani
Termin Anantarh potvrduje ovu ideju, zato S§to
svést moze bit1 beskona¢na samo kada nije ograni¢ena
predmetima, kada je savladala dualizam ja i ne-ja. Cis-
tota ovog stanja svesti je takode naglaena izrazom sab-
bato pabham: koji zra¢i na sve strane, proZzimajudi sve
svetlo§¢u (bodhi). Drugim re¢ima: ovo je svest u stanju
Prosvetljenosti (sambodhi).

Buda cilja na isto stanje, dok u Udana VIII govori:
»Zaista, postoji oblast, gde nema ni &vrstog, ni te¢nog,
ni toplote, ni pokreta, ni ovog niti bilo kojeg drugog
sveta, ni sunca, ni meseca... Tamo je O, Monasi Nero-
deno, Neprouzrokovano, Nestvoreno, Neuoblieno.
Da nije postojalo to Nerodeno, Neprouzrokovano, Ne-
stvoreno, Neuobli¢eno, pobedi iz ovog sveta rodenog,
prouzrokovanog, stvorenog, uobli¢enog bi bilo nemo-
gude.

Onaj koji shvati ovo na3ao je stvarno ,,Kamen Mud-
rosti”, skupoceni dragi kamen (mani), prima materiu
ljudske svesti, samu sposobnost svesti, koja moze da se
pojavi u bilo kom obliku Zivota. Ovo je bio pravi cilj
svih velikih alhemi¢ara koji su znali da se pod ,zivom”
podrazumevaju stvaralacke snage vise svesti, koje su os-
lobodene od prostih elemenata materije da bi postigle
stanje savriene Cistote i zragenja, stanje Prosvetljenosti.

Ta ideja je ilustrovana u pri¢i o guru Kankanapai,

- jednom od Osamdeset i &etvorice Siddhas. Jednom je

Ziveo jedan kralj na istoku Indije, koji je bio veoma po-
nosan na svoje bogatstvo. Jednoga dana jogi ga upita:
»Sta vredi tvoje kraljevstvo kada je beda stvarni vladar
sveta? Rodenje, starost i smrt se okreéu sli¢no grnéar-
skom to¢ku. Niko ne zna ita sledeéi obrt moze doneti.
On ga moze uzdiéi do najvise sreée ili baciti u dubine
patnje. Zato ne dopusti sebi da budes zaslepljen svojim
sadadnjim bogatstvom.

Kralj re€e: ,U mom sadainjem stanju ja ne mogu
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sluziti Dharmau u ode¢i askete. Ali ako moze§ daj mi
savet koji mogu slediti prema svojoj prirodi i sposob-
nostima, bez menjanja spoljasnjeg Zivota, i ja ¢u ga pri-
hvatiti”. ’

Jogi je znao za kraljevu ljubav prema dijamantima.
Tako je kraljevu prirodnu sklonost kao polaznu tacku
za meditaciju i temu meditacije, na taj na¢in - saglasno
tantrickoj upotrebi — on preokrece slabost u izvor snage.

»Posmatraj dijamante na svojoj narukvici, fiksiraj
svoju svest za njih i meditiraj na ovaj naéin: Oni blista-
ju u svim bojama duge, jos njihove boje, koje raduju
moje srce, nisu njihova vlastita priroda. Na isti nadin
nasa imaginacija je inspirisana raznovrsnim oblicima
pojavnog sveta, koji nema vlastitu prirodu. Usamljeni
duh je sjajni dragi kamen od koga sve stvari pozajmlju-
ju svoju prolaznu stvarnost”.

I dok se koncentrisao na svoju narukvicu na levoj
ruci, kralj je razmisljao kao §to mu je jogi rekao, sve dok
njegov duh nije postigao listotu i zraénost besprekor-
nog dijamanta.

Medutim, ljudi iz njegovog dvora, koji su primetili
neku ¢udnu promenu na njemu, jednoga dana su provi-
rili kroz pukotinu na vratima privatnog kraljevog apar-
tmana i videli kralja okruzenog brojnim nebeskim bi¢i-
ma. Smesta im je bilo jasno da je postao siddha i pitali
su ga za blagoslove i put. A kralj je odgovorio: ,,Nije
bogatstvo to koje me ucinilo kraljem, vec to Sto sam po-
stigao spiritualno vlastitim naporom. Moja unutarnja
sreca je moje kraljevstvo”.

Od tada kralj je poznat kao guru Kankanapa.

Veé u najranijim oblicima budizma dragi kamen je
ucinjen simbolom tri lade Prosvetljenosti, naime Pro-
svetljenog Bic¢a (Bude), Istine (Dharma) u Cijem ostva-
renju se sastoji Prosvetljenje i Zajednice (sangha) onih
koji ulaze ili stupaju Putem Prosvetljenosti. Iz tog razlo-
ga o dragom kamenu je govoreno kao o ,trostrukom
dragom kamenu” (tri-ratna).

On koji poseduje taj sjajni dragi kamen pobeduje
smrt i ponovo rodenje 1 postize besmrtnost i oslobode-
nje. Ali taj dragi kamen se ne moze nadi bilo gde, osim
u lotosu (padma) vlastitog srca.
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Ovde mani je zaista ,,Kamen Mudrosti”, cintamani,
Zelja-koja dodeijuje dragom kamenu brojne legende,
koje na Tibetu postoje do danasnjeg dana u centru fol-
klora i religiozne poezije.

U kasnijim oblicima budizma ideja o dragom kame-
nu_je uzela oblik Dijamantskog Skiptra, Vajrae, i kao.
takva postala najznadajniji simbol transcedentalnih
kvaliteta budizma. Vajra je prvobitno bila simbol moéi
Indre, induskog Zevsa, boga munje i svetlosti, koji se
¢esto pominje u pali tekstovima.

Znacajno je za duhovni stav budizma da je bez odba-
civanja kosmoloskih i religioznih ideja tog vremena us-
peo da ostvari potpuno ponovno procenjivanje tih ideja
prostim menjanjem centra duhovne gravitacije.
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4.
MANI KAO DIJAMANTSKI SKIPTAR

Vajra u svoja tri stupnja razvoja

Tako se desilo da je ¢ak i Indra (poput drugih bogova)
postao samo pozadinska figura za uzviSenu li¢nost Bu-
de, simbol Indrine modéi iz sfere prirode i fiziCke sile je
uzdignut do vrhunske vlasti, postajuci tim svojstvo Pro-
svetljenog Bica.

U toj vezi Vajra vise nije ,,grom”, izraz kog se mnogi
prevodioci tvrdoglavo drze i koji bi bio adekvatan jedi-
no ako bi ¢ovek postupao sa Vajrom kao simbolom Bo-
ga-gromovnika. Medutim, u budisti¢koj tradiciji takva
veza ne postoji. Vajra je smatrana kao simbol najvise
duhovne moéi, koja je neodoljiva i nepobediva. Ona se
zato uporeduje sa dijamantom, koji je sposoban da sefe
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bilo koju drugu supstancu, ali koji sam ne moze biti se-
¢en bilo ¢ime.

Sli¢na svojstva dragocenosti - svojstva najvise vred-
nosti, nepromenljivosti, ¢istote, jasnoée bila su dalji raz-
lozi zasto je u budizmu Vajra izjednacena sa dijaman-
tom. Ovo se izrazava takvim terminima kao §to su ,,Di-
jamantski Tron” (vajrasana) za mesto na kome je Buda
postigao Prosvetljenje, ,,Dijamantska Testera” za jedan
od najdubljih filosofskih spisa Mahayana-e koji se za-
vr§ava ovim re¢ima: ,,Ovo sveto izlaganje bi¢e poznato
kao Vajracchedika-Prajfia-Paramita-Sitra - zato §to je
¢vrsto i o§tro poput dijamanata, koji see sve proizvofj-
ne koncepcije i vodi ka obali Prosvetljenosti.

Te $kole budizma koje su smestile ovo ucenje u cen-
tar svog religioznog Zivota i misli poznate su pod zajed-
ni¢kim nazivom ,Vajraydna”, , Dijamantski Prenosi-
lac”. U svim tim terminima pojam ,.,groma” je potpuno
isklju¢en, a isto vaZi i za pali nazive poput Vajirafiae
(dijamantsko-znanje) itd.

Ideje koje su bile povezane sa terminom Vajra od
budista rane Vajrayanae jasno su demonstrirane tibe-
tanskim ekvivalentom za Vajrau tj. ,,rdo-rje” (izgovara
se ,,dorjay”): ,,rdo” znadi kamen, ,rje” znadi ,,vladar”,
»gospodar”,. .gospod”. Dorje, zato je kralj kamenova,
najskupoceniji, najmo¢niji i najplemenitiji kamen tj. di-
jamant.

~ Kao vidljivi simbol Vajra uzima oblik skiptra (simbol
visosti, vladarske modi) i zato je pravo nazvati je ,,dija-
mantskim skiptrom”. Taj skiptar prisvaja oblik koji od-
govara njegovoj funkciji. Njegov centar je krug, koji
predstavlja seme ili bit univerzuma u svom neizdiferen-
ciranom obliku kao ,,bindu” (tatka, nula, kap, najmanje
jedinstvo). Njegova potencijalna snaga je nazna¢ena sli-
kovitim predstavama spirale koja polazi iz centra kru-
ga.
Od neizdiferenciranog jedinstva centra razvila su se
dva suprotna pola razvoja u obliku cvetova lotosa, koji
predstavljaju polarnost svih svesnih postojanja. Od
njega polinje vasiona, tj. na§ trodimenzionalni svet,
simbolisan sa ,éetiri strane sveta” sa brezuljkom Meru
kao svojim centrom ili osovinom. Taj prostorni razvoj

57




odgovara duhovnoj diferencijaciji Principa Prosvetlje-
nosti u obliku pet transformisanih sastavnih delova
svesti i njima odgovarajuéih Dhyani-Buda u kojima
svest Prosvetljenosti se javlja izdiferencigena, sli¢na zra-
ku svetlosti koji se prelama kroz prizmu.} Zato mi vidi-
mo da iz oba lotospva cveta izlazi po ,,pet zraka moéi”
(predstavljenih sa pet metalnih ostrica ili pre¢ki), koji se
ponovo sastavljaju u ta¢ki najvideg jedinstva (formiraju-
¢i na svakoj pojedina¢noj strani vrh vajra-e), bas kao
§to su pri meditaciji sve svesne snage Sadhaka (ili adep-
ta) skupljene u jednoj tacki. .

A na isti na¢in kao u mandala-i* broj lotosovih lati-
ca moze biti poveéan od etiri do osam, naznadivanjem
sredi$njih pravaca - na taj nadin zraci ili pre¢ke Vajra-e,
koji se sastavljaju na osovini, takode mogu biti poveca-
ni od ¢&etiri do osam. U prvom slucaju se govori o peto-
pre¢noj (tib.: rtse-lna), u drugom slu¢aju o devetopreé-
noj (tib.: rtse-dgu) vajra-i.

Centar, kao i u mandali je uvek uklju¢en u broj.
Zaista, vajra je jedna apstraktna (ne figurativna) plas-
ti¢na dupla mandala, dualitet koji (mada ne remeti go-
repomenute brojeve, koji su samo povezani sa zajed-
ni¢kom oznakom obe strane) izrazava polarnost, re-
lativni dualizam u strukturi svesti i sveta i uspostavlja u
isto vreme ,,jedinstvo suprotnosti” tj. njihovu unutarnju
povezanost.

Medutim, centralna ideja vajrag sastoji se u ¢istoti,
zradenju i neunistivosti Prosvetljene svesti (bodhi-cit-
ta; Tib.: byan-chub-sems). Mada je dijamant sposoban
da stvara boje, on je saglasno svojoj prirodi bezbojan,
Cinjenica koja ga €ini - kao §to vidimo u pri&i o guru
Kankanapai - pogodnim simbolom tog transceden-
talnog stanja ,praznine” ($unyata); (Tib.:ston-pa nid),
koja je odsustvo svih pojmovnih odredenja i uslova, ko-
ju Buda opisuje kao ,,Nerodeno,; Neuzrokovano, Neos-
tvareno, Neuobli¢eno”, zato 3to ona ne moZe biti odrede-
na bilo kakvim pozitivnim kvalitetima, mada je prisut-

3 Vige o tome u sledeéem poglavlju.

4 Koncentri¢ni dijagram ili plasti¢ni model, koji se koristi u svrhe .

meditacije, biée tema III poglavlja (Padma)
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na-uvek i svuda. To je srZ gorepomenute ,,Dijamantske
Sitrae” i osnova ,,Dijamantskog Prenosioca”.

Odnos izmedu najviseg i obi¢nog stanja svesti je od
izvesnih alhemickih $kola uporedivan - kao odnos iz-
medu dijamanata i obi¢nog komada uglja. Covek ne
moze zamisliti veéi kontrast, a ipak oba se sastoje od is-
te hemijske supstance, naime ugljenika. Ovo simboli¢no
udi osnovnom jedinstvu svih supstanci i njima inheren-
tnom svojstvu menjanja.

Za alhemicara, koji je ubeden u duboki paralelizam
izmedu materijalnog i nematerijalnog sveta i u jednoob-
raznost prirodnih i duhovnih zakona, svojstvo menjanja
ima univerzalno zna¢enje. Ono moze biti primenjeno na
neorganske oblike materije kao i na organske oblike
Zivota, i isto tako na psihi¢ke snage koje prozimaju
oboje.

TJako, ta ¢udna mo¢ menjanja je daleko od onoga §to
gomila zamisha da je ,,Kamen Mudrosti” za koji se
pretpostavljalo da ispunjava sve Zelje (¢ak i glupe...) ili
,Eliksir Zivota”, koji obezbeduje neograni¢eno pro-
duzavanje zemaljskog zivota. Onaj koji je iskusio tu
promenu nema viSe Zelja -i produZavanje zemaljskog
Zivoga nije viSe vazno za njega, koji veé Zivi u bes-
mrtnosti.

Ovo se uvek iznova naglasava u pri¢ama o siddhag
Na bilo koji nacin postignute ¢arobne mo¢éi gube u mo-
mentu postignuca svaki interes za adepta, zato $to on
prevazilazi zemaljske ciljeve, koje ¢ini ostvarivanje Zelje-
nih moéi. U ovom slu¢aju, kao i u mnogim drugim, to
nije kraj koji veli¢a sredstva, ve¢ sredstva koja veli¢aju
kraj, pretvarajuci ga u visi cilj.

Razbojnik koji je, da bi stekao nepobediv magi¢ni
ma¢, podneo strogu vezbu meditacije, ne¢e mo¢i da ko-
Tisti ma¢ posto ga zadobije, jer ¢e ga vezba meditacije
promeniti u sveca. o

I na sli¢an natin to se¢ desilo guru Nagarjunai koji je,
posto je izbavio ,,Eliksir Zivota™ od sebi¢nog pustinja-
ka, odbio da ga koristi radi produzivanja vlastitog te-
lesnog postojanja, i predao ga je svojim ucenicima, dok
je sam Zrtvovao svoj zivot u korist bliznjih, kada se veli-
ka nesreca nadvila nad zemljom.
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Njegov glavni ucenik, kralj Salabandha, pokusao je
da ga odvrati od njegove Zrtve, ali guru je odgovorio:
,,Bilo §ta §to je rodeno mora umreti, sve sloZene stvari
se moraju raspasti, svi zemaljski ciljevi su prolazni. Ka-
ko &ovek moze WZivati u njima? 1di i donesi ,Eliksir Zi-

-vota’!” (amrta). Ali kralj odgovori: ,,Ja ¢u to uzeti samo

zajedno sa mojim guruom. Ako guru ne ostane u Zivotu,
kako amrta moze pomo¢i meni? Sta vredi zivot bez du-
hovnog vodstva? I kada guru koji je Zrtvovao sve §to je
imao, preda svoje telo kao zadnji dar, kralj je umro kraj
nogu svoga gurua. .

Tako mudri ljudi ne koriste ,,Eliksir Zivota”, da bi
sacuvali telo od vremena, ve¢ da bi postigli visi Zivot,
koji ne zna za strah od smrti. Onaj koji bi ga upotrebio
samo radi o¢uvanja svog fizitkog postojanja, iznutra bi
umro, a nastavio bi da postoji samo kao ,,Zivi le§”. U se-
bi¢nim rukama isti ,,Eliksir Zivota” se pretvara u otrov,
ba$§ kao $to se istina u ustima budale pretvara u laz, i
vrlina u fanatizam kod ograni¢enih.

Medutim onaj koji je pronasao Kamen Mudrosti,
zraéni dragi kamen (mani) Prosvetljene svesti (bodhi-
-citta) u vlastitom srcu pretvara svoju smrtnu svest u
besmrtnu, ose¢a beskona¢no u kona¢nom i preokrece
sarhsaru u nirvanu - ovo je ucenje Dijamantskog Pre-
nosioca.
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5.
DUH I MATERIJA

Da bi pronasli dragi kamen (mani) - simbol najvise
vrednosti unutar vlastite svesti moramo biize razmouiu
prirodu nase svesti, kao 3to je opisano u kanonskim tek-
stovima budizma. Prvi stih Dhammapada, najomiljenije
zhirke stihova Pali Kanona, podinje ovim rec¢ima:
»Svim stvarima prethodi duh, vodene su duhom, stvore-
ne su duhom”, i.u manje omiljenim, ali zacelo veoma
dubokim uéenjima Abhidhamma, najraniji pokusaj sis-
tematskog predstavljanja budisti¢ké filosofije i prakse,
svet je isklju¢ivo posmatran sa stanoviita fenomenolo-
gije svesti,

Buda je sam ve¢ odredio svet, koliko kao svet §to se
pojavljuje, toliko i kao svet unutar nage svesti - bez
ulazenja u problem objektivne stvarnosti. Medutim, po-
Sto je odbacio pojam supstance, ovo se nije moglo shva-
titi kao sustinski kontrast psihi¢kim funkcijama, ¢ak
ni kada je govorio o materijalnim i fizickim uslovima,
vec pre kao unutarnji i spoljasnji oblik pojavnosti jed-
nog 1 istog procesa, koji je za njega od interesa samo
ukoliko spada u oblast direktnog iskustva i odnosi se
na zZive individue, tj. proces svesti.

»Doista, Ja sam izjavio da u samom telu, mada je
smrtno i samo hvat visoko, ali svesno i obdareno du-
hom, jeste svet koji postaje iz njega i nestaje iz njega, i
taj put vodi ka nestajanju iz njega.” (Anguttara-Nikaya
11, Sarhyutta-Nikaya I).

Prema tom psiholoskom stanovistu, budizam ne is-
trazuje bit materije, ve¢ samo bit ¢ulnih percepcija i is-
kustava koja u nama stvaraju ideju o materiji: ,,Pitanje
koje se odnosi na bit takozvanih spoljasnjih fenomena
nije reSeno na vreme; moguénost ostaje da osecajno (rii-
pa) i mentalno, mada su korelativni, ne mogu se pome-
Sati jedno s drugim, ali bez obzira na to mogu imati isto
poreklo. U bilo kom slucaju stari sholasti¢ari su smatra-

Tl




li da spolja$nji svet, prema teoriji karme odreduje li¢-
nost.’

Na ovaj nadin budizam se oslobada dileme dualiz-
ma, prema kojoj duh i materija ostaju slu¢ajno spojena
jedinstva, &iji odnos treba da bude posebno podstican.
Iz tog razloga se slazemo sa Rosenbergom da termin
»rApa” u tom odnosu ne treba prikazati kao materiju ili
princip materijalnog, veé¢ pre kao ,oseéajno” koje
obuhvata pojam materije sa psiholo§kog stanoviita, bez
stvaranja dualisti¢kog principa u kom materija postaje
apsolutna suprotnost duha (nama). Spoljasnji materijal-
ni svet je zaista ,svet ¢ula”, kako Rosenberg isti¢e, ,,ne-
zavisan od toga da li ga mi posmatramo kao objekat fi-
zi¢ke ili psiholoske analize”.

Ripa (Tib.: gzugs) doslovno zna¢i ,,0blik”, ,lik” bez
ukazivanja da li je taj oblik materijalan ili nematerija-
lan, konkretan ili imaginaran, shvacen ¢ulima ili zamis-
ljen sve§cu (ideal). Izraz ,ripa-skandha” (sa kojim ce-
mo se baviti u sledeéem poglavlju) moZe se uglavnom
predotiti kao ,telesni sklop”, ,materijalni agregat” i
»agregat telesnog oblika” itd. Dok u terminima kao ,,rii-
pévacara-citta”, ,,svest o oblasti oblika” ili ripadhyana
(Pali: -jhana), stanje duhovne vizije pri meditaciji, ripa
oznalava svest ¢istog, nematerijalnog ili idealnog obli-
ka. Svetovi (loka) ili oblasti postojanja (avacara) koji
odgovaraju tim idealnim oblicima mogu se nazvati ,,fi-
no-materijalnim sferama” (ripavacara), posto su oni
nevidljivi ljudskom oku i opaZaju se samo vidovitoscu i
izvesno je da oni ne odgovaraju nasem ljudskom pojmu
materijalnog niti fizi¢kog. Pojam ,,riipa” je zato mnogo
§iri nego pojam ,materija”: Takozvane materijalne

- . stvari poti¢u iz oblasti ¢ula, dok osec¢ajno nije iscrpljeno

kvalitetom materijalnog. To na ¢emu se bazira materija
ne treba da nuzno bude materijalno, materija ili materi-
jalno nije nuZno nesto prvobitno, ono moze biti prade-
no unatrag do snage ili stupnjeva energije i, kao u sa-

s Otto Rosenberg: Die Probleme der buddhistischen Philosophie,
Heidelberg, 1924, str. 148.
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dasnjem slucaju, do elementa koji se sa stangvista sub-
Jjekta smatraju kao zbir taktilnih iskustava.s

Ti elementi nemaju supstancijalnu vrednost, veé su
fenomeni koji se uvek iznova vradaju, koji se pojavljuju
1 nestaju prema odredenim zakonima sleda i koordina-
cije. Oni stvaraju neprekidan tok, koji delimi¢no posta-
Je svestan u Zivim bi¢ima u skladu sa njihovim teZnja-
ma, razvojem i ¢ulnim organima itd. Takva doktrina o
trenutnosti svih fenomena ne moze se zavriiti naglo pre
pojma o materiji. Prema Abhidhamma (Pali: Kanon) se-
damnaest misaonih momenata (svaki pojedina¢no kradi
od bljeska munje) oblikuju najduZi proces svesti izaz-
van ¢ulnim percepcijama i prema ovoj teoriji sedamna-
est misaonih momenata (Pali: cittakkana) prihvaéeni su
kao trajanje materijalnih fenomena u budisti¢koj filoso-
fiji. Ovo je od velikog interesa &ak i kao hipoteza, posto
povezuje fizi¢ko sa psihi¢kim i dokazuje osnovno jedin-
stvo duhovne i materijalne zakonitosti. Iz ovoga proisti-
¢e, da ono §to nazivamo materijom moze jedino biti de-
finisano kao posebna vrsta ulnog utiska ili mentalnog
iskustva, koje u skladu sa tim ima svoje mesto medu
elementima i svojstvima svesti.’ .

Princip materijalnog moZe biti razmatran sa dva sta-
novista: 1. Kao faza u procesu precepcije tj. kao polaz-
na tacka procesa svesti, koja proizilazi iz &ulnih utisaka
l((Pz'lli: phassa, Skt.: sparsa) ili kombinacija ¢ulnih utisa-

a.

2. Kao rezultat (vipaka) ponavljanih &ulnih utisaka te
vrste i onoga $to proizlazi iz toga na radun &ega indivi-
dua dobija telesni oblik.

U prvom slu¢aju bavimo se &ulnim utiscima teZine i
mekoce, vlage i suvode, toplote i hladnode, stabilnosti i
pokreta - tj. kao 3to je utisak otpora u svesti o dodiru,

¢ Ovo nije kontradiktorno &injenici da su ., veliki el i (ma-
habhata, koje smo prethodno po}menuli) ponekad Lifllezrg‘rzr?ltslljegln%
Jasno materijalnom smislu.

" Cf. Anagorika Govinda: Psihologko stanoviite rane budisti¢ke
filosofije (The Psychological Attitude of Early Buddhist Philosophy)
(l);glhidhamma-Tradicija), Patna University, 1937; Rider, London.
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isto tako su svetlosni utisci o boji u svesti o vidu, kao 3to
je zvuk u svesti sluSanja, kao §to je miris u olfaktornoj
svesti, isto tako ukus u gustatornoj svesti - dok pojam
stvari ili materijalnog predmeta javlja se samo u koordi-
naciji i interpretaciji mentalne svesti.

=~ Zato mi moZemo dodirnuti ,stvari” isto tako malo -

kao §to moZzemo dodirnuti dugu, i ba§ kao $to duga,
mada postoji kao iluzija, nije ni sluajno halucinacija,
zato $to je mogu posmatrati svi koji su obdareni éulom
vida, moZe biti snimljena foto-aparatom i podlezZe izves-
nim zakonima i uslovima, na isti nadin svi unutarnji i
spolja¥nji objekti nase svesti, koji obuhvataju te koje zo-
vemo ,,materijalnim” i koji stvaraju na$ oc¢igledno &vrst
i opipljiv svet stvarni su samo u relativnom smislu (u
smislu ,.,objektivne” iluzije). \

~  Isto vaZi za na$u vlastitu telesnost, psihofizi¢ki orga-
nizam individue (ripa-nama). Taj organizam prema bu-
disti¢koj koncepciji je tako reéi koagulisana, kristalna
ili materijalizovana svest proslosti. To je aktivni princip
(karma) svesti, koji kao etekat (vipaka) zalazi u vidljivu

0javnost.

-~ lNa taj nadin telo je proizvod nase svesti, dok svest
nije proizvod tela ili je to samo u veoma malom stepe-
1nu, u onoj meri u kojoj ¢ulnim organima prenosi utiske
o spoljadnjem svetu. Prihvatanje i savladivanje tih &ul-
nih utisaka zavisi od emocionalnih i intelektualnih re-
akcija unutarnje svesti i naseg proizvoljnog stava ili od-
luke koja zavisi-od tih reakcija. Samo drugopomenute
postaju vaZeée kao delo (karma) i kasnije se javljaju
kao vidljivi i opipljivi efekat (vipaka).

Ono §to se pojavljuje kao oblik sustinski pripada
proslosti i zato su ga osedali kao nesto strano oni koji
su se razvili duhovno iznad njega (a jo$ nisu dovoljno
daleko da vide pro$lost u njenoj celosti i univerzalnom
aspektu). Nerazumevanje dualisticke koncepcije svesti i
materije, tela i duha, itd. zasniva se na tom osecanju i
ba3 zbog toga oni koji su spiritualno napredovali oset-
ljiviji su na to od proseénih ljudi. Stoga za veéinu Jjudi,
&ija svest jo§ nije prerasla proslost iz koje njihov vidljivi
oblik potie, telo se moZe s pravom smatrati da pripada
sadadnjosti. Ovo odgovara postojecem stanju svesti.

e il

Medutim, ve¢im duhovnim progresom i brzim psi-
hi¢kim razvojem unutar osobe i unutar istog raspona
Zivota, nastade veéa udaljenost izmedu telesnih oblika i
duhovnih postignuéa, zato 3to telo usled veée gustine
ima manji stepen pokretljivosti i duze amplitude vibra-
cija, koje ne mogu drzati korak sa svedéu. Telo se prila-
godava polako i unutar odredenih granica, koje zavise
od uslova organskog razvoja, strukturnih zakona mate-
rije i prirode primarnih elemenata.

Telesni oblik se mozZe uporediti sa teSkim klatnom —
koje nastavlja da se njide duZe vremena posto je podetni
impuls prestao, 3to je duZe i teze klatno to je sporija
brzina oscilacije. Dok je svest ve¢ dostigla stanje mira i
harmonije, uravnoteZavanjem ili suprotstavljanjem, pro-
menom stava po efektima iz prethodnih akcija, karmié-
ki efekat (vipaka) kristalisan u telesni oblik moZe mirno
oscilirati duze vremena pre nego potpuna harmonija
bude postignuta u vidu telesnog savrienstva. Ovo jedi-
no moze biti ubrzano svesnim prozimanjem, produhov-
ljavanjem i preobraZajem telar kako je opisano od izves-
nih siddhas, a iznad svega od Bude, &ije je telo, re¢eno
je, bilo tako nezemaljski lepo i zragno, da je prema nje-
mu ¢ak i zlatna odezda koju su mu nudili gubila svoj
sjaj.

Jedan od najvecih religioznih mislilaca savremene
Indije opisao je ulogu tela u duhovnom razvoju slede-
¢im re¢ima: ,,Prepreka koju fizi¢ko predstavlja duhov-
nom nije argument za odbacivanje fizi¢kog, jer u nevid-
liivoj sudbini stvari nase najvece teSkoce su nam najbo-
lie prilike. Bolje usavrieno telo biée, takode, kasniji tri-
jumf®. Zato Zivot treba promeniti u nesto bezgrani¢no,
mirno, intenzivno i moéno, tako da viSe ne moZemo
prepoznati njegovo staro, slepo, vatreno, usko Ja ili ne-
vazni impuls i Zelju. Telo &ak treba potéiniti promeni,
da ne bude vide bulna Zivotinja ili klipan koji je na
smetnji, ve¢ da umesto toga postane svesni sluga i blis-
tavi instrument i Ziva forma duha™’.

& Sri A_ur;bindo: Sinteza joge (The Synthesis of Yoga) Pondicher-

ry, 1955, str. 10.

° Op. cit., str. 82.
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Jedino iz tog prisnog odnosa tela i duha moguce je
shvatiti siddhas telesnog savrienstva, koje su opisivane
uvek iznova u biografijama budisti¢kih svetaca - u kon-
trastu sa opsteprihva¢enom idejom o telesnom kaznja-
vanju, asketsko intelektualnom budizmu, koja se uvukla
u istorijske i filosofske predstave o Buddha-Dharma.
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6.
PET SKANDHAS T DOKTRINA SVESTI

Kada se u budizmu ljudska li¢nost ili ono §to mi naziva-
mo individua” definise kao saradnja pet grupa Skan-
dhas, tada je to veé opis akcija individue i reaktivnih
funkcija svesti u nizu njihove poveéavajuce gustine ili
»materijalnosti” u srazmeri prema povecéanju njihove fi-
noce, ne-materijalnosti, pokretljivosti i duhovnosti (tj.
njihove rastuée revitalizacije). Te skandhas su:

1. Rupa-skandha (Tib.: gzugs-kyi phun-po) jeste gru-
pa telesnog ili ispravnije grupa ¢ula, koja sadrzi prosle
elemente svesti predstavljene telom, sadasnje elemente,
jalne osetne elemente (dharmah) u svim njihovim obli-
cima pojavnosti'®. Ova definicija obuhvata ¢ulne-orga-
ne, éulne-objekte, njihov promenljivi odnos i psiholoske
posledice.

2. Vedana-skandha (Tib.: tshor-behi phun-po) jeste
grupa osecanja koja obuhvata sve reakcije koje poti¢u
od ¢ulnih utisaka i od emocija, koje proizlaze iz unutras-
njih uzroka, tj. ose¢anja zadovoljstva, bola (telesnog) i
tuge (mentalne), ravnodus$nosti i smirenosti.

3. Samjna-skandha (Tib.: hdu-ses-kyi phun-po) jeste
grupa opazaja svesti koja zapaza razlike i predstave, ko-
ja obuhvata misaono ili diskurzivno (savicara, Tib.:
rtog-bcas) isto kao i intuitivnu sposobnost razlikovanja.

4. Sarhskara-skamdha (Tib.: hdu-byed-kyi phun-po)
jeste grupa mentalnih formacija, snaga ili teZnji volje,
koje stvaraju oblik, koje predstavljaju aktivni princip
svesti, karakter individue; naime, karmicke posledice
izazvane svesnom voljom. )

5. Vijiana-skandha (Tib.: rnam-par $es pahi phun-
-po) jeste grupa svesti, koja sadrZi, spaja i koordinira
sve prethodne funkcije ili predstavlja potencijalnu svest
u njenom ¢istom neodredenom obliku,.

19 Podela na proslost, sadasnjost i buduénost je naglasena u Vasu-
bandhuinom ,Abhidharma-kosa-sastra”, i, 14b (Cfr. Rosenberg,
op.cit.,str.134).
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U ovoj grupi prema najranijim kanonskim tekstovi-
ma mogu se razlikovati Sest vrsta svesti, naime:

1. Svest vida (doslovno: ,svest-oka”)

2. Svest sluha (doslovno: ,,svest-uha™)

3. Svest mirisa (doslovno: ,,svest-nosa’)

4. Svest ukusa (doslovno: ,svest-jezika”)

5. Svest dodira (doslovno: ,svest-tela”)

6. Mentalna svest (doslovno: ,svest-duha™)
mano-vijiiana (Tib.: yid-kyi rnam-par-$es-pa). _

Dok tih $est vrsta svesti mogu biti jasno definisane
prema svojim objektima, to se ne moze re¢i o petoj
skandhas. Ove druge se jasno podudaraju sa pet faza,
koje se javljaju pri svakom potpunom procesu svestl,
naime:

1. Dodir (2ula sa predmetima: sparsa)

2. Osedaj (identi¢an sa definicijom datom prema ve-
dana-skandha) o

3. Opazaj (identi¢an sa definicijom datom prema
sarhjiia-skandha) .

4. Volja (cetana, koja stvara mentalne formacije
/Sarmskara/)

5. Potpuna svesnost, pripada jednoj od 3est klasa
svesti prema prirodi objekta. :

Medutim, kako su skandhas funkcionalno povezane
jedna s drugom, one se ne mogu smatr_ati kao 0(’1v01em
,delovi” iz kojih je individu ,sastavljena”, vec samo
kao razli¢iti aspekti jednog nedeljivog procesa, kome
se ne moze pripisati ni kvalitet ,,bica”, ni ,nebica”. Ose-
¢anje, opazaj i volja kao integralni delovi svesti su isto
tako podeljeni na $est klasa prema svojo) zavisnosti od
vizuelnih objekata, ili utisaka, zvukova, mirisa, ukusa,
telesnih i mentalnih utisaka. _ L

Promenljivi odnos skandhas je izrazen u Majjhima-
-Nikdya 43 pali kanona, gde se kaZe: ,,Bllc_) kako da su
osecanje, opazaj i mentalne formacije uzajamno pove-
zani, nerazdvojivi, nemoguce ih je odvojiti jedno od
drugog i ista¢i njihovu razliku. Jer ono 3to Covek oseca,
to primecuje, a ono §to primecuje, toga je svestan.”

Na isti nacin razlidite boje duge ne mogu se izdvojiti
iz nje, ili jedne od drugih, 1 ne postoje ili nisu stvarne
same po sebi, mada se ¢ulima opaZaju.

78

Medutim, problem stvarnosti ili spoljnjeg sveta
ipak nije dodirnut tom analizom, ¢ak da su svi elementi
¢ulnog opazaja, koji su obuhvadeni organima materijal-
nog tela, na kraju krajeva zasnovani na svesti, tada bi
proizlazilo pitanje da li je svaka individualna svest ne-
zavisna realnost i da li se ono §to oseéamo i primecuje-
mo kao spoljnje objekte, moze pronaci u uzrocima spo-
lia ili van nas samih. .

Na to pitanje je odgovoreno na razne nacine od raz-
nih budisti¢kih §kola. Sam Buda je izjavio da ideja o za-
sebnom li¢nom Ja ili o ve¢nom, nepromenljivom Ja jes-
te iluzija i ucio je principu o nestalnosti (anityata) kao o
prirodi svih fenomena i svih oblika Zivota, U Visuddhi-
-magga VIII nalazimo sledede: ,,Striktno govore¢i traja-
nje Zivota i Zivih bi¢a je veoma kratko, traje samo dok
misao traje. Ba§ kao $to tocak kocije pri kotrljanju se
okrece samo u jednoj tacki, guma tocka, pri stajanju se os-
lanja samo na jednu tacku, upravo na isti nadin Zivot
Zivog bica traje samo za vreme perioda ¢ovekove misli.
Cim misao prestane, kaZe se da je prestalo i postojanje. =
Kao §to je re¢eno: ,,Bie proslog momenta misli je Zive-
lo ali ne Zivi, niti ¢e Ziveti. Bi¢e buduéeg momenta misli
ée Ziveti, ali nije Zivelo, niti Zivi. Bi¢e sada§njeg momen-
ta misli zivi, ali nije Zivelo, niti ¢e Ziveti.” !

Ovo je priseanje na omiljenu Heraklitovu izreku:
,»Mi dva puta ne ulazimo u istu reku”. Ovo pokazuje ne
samo prolaznost stvari i fenomena, ve¢ ukazuje na pri-
rodu promene - nestalni tok u jednom pravcu, neopozi-
vost trenutka i njegovu podredenost izvesnim zakoni-
ma. Buda je u¢io da promenljivost nije identi¢na sa ha-"1
osom ili proizvoljno$cu, ve¢ da je predmet izvesnog za-
kona, tj. zakona o uzajamnoj zavisnosti fenomena, ili
onoga §to je opstepoznato kao uzro¢nost. -

Iz tog proizlazi dinami¢na priroda svesti i postoja-
nja 3to se moze uporediti sa rekom koja uprkos nepre-
kidnom menjanju svih elemenata odrZava pravac kreta-
nja i ¢uva svoj relativni identitet. Theravadins su nazvali
ovaj tok u svojim Abhidhamma komentarima ,,bhavan-
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ga-sota”, podsvesni tok postojanja ili, ispravnije, nasta-
janja -~ u kom su sva iskustva ili sadrZaji svesti uskladis-
teni od pamtiveka, da bi se opet pojavili u aktivnoj bud-
noj svesti, kada ih uslovi i mentalne asocijacije prizovu.

Uprkos neprekidnom toku i stalnoj promeni eleme-
nata, postojanje toka se ne dovodi u pitanje. Njegova ¢&i-
njeni¢ka stvarnost je u njegovoj neprekidnosti (santana)
i u sigurnosti i zakonitosti odnosa koji preovladuju
unutar njegovih promenljivih komponenti.

nama samosvest, koju su Vijianavadins opisali kao
unkciju manas, sedmu vrstu svesti, koja je na taj nacin
odvojena od puke koordinacije i objedinjavanja ¢ulnih
utisaka u ,,misaonoj-svesti” (mono-vijiiana).

E Posmatranje te neprekidnosti jeste ono §t0‘izazivaa

7. vhMa
DVOSTRUKA ULOGA SVESTI (MANAS)

Na taj nadin predmet sedme vrste svesti (manas) nije

- ¢ulni svet, ve¢ ta uvek-tekuca bujica nastanka ili ,,dubo-

ka-svest”, koja niti je ograniena rodenjem i smréu, niti
individualnim oblicima postojanja. Jer, posto su rode-
nje i smrt samo prolazna vrata izmedu jednog i drugog
Zivota, neprekidni tok svesti koji te¢e kroz njih na svo-
joj povrsini ne sadrzi samo uzro¢no uslovljena stanja
postojanja, ve¢ ukupnost svih mogudih stanja svesti,
ukupni iznos svih iskustava od ,,proslosti bez pocetka”,
koja je identi¢na sa bezgrani¢nom ,,buduénoiéu”. Ona
je emanacija i manifestacija osnovne univerzalne svesti,
koju Vijiianavadins nazivaju osmom ili ,,Riznicom-Sves-
ti” (alaya-vijiiana).

U Lankavatara-Sitra Sesta svest (mono-vijiiana) je
definisana kao intelektualna svest, koja svrstava i pro-
cenjuje rezultate pet vrsta ¢ulnih svesti, pracena je pri-
vla¢no3cu ili odbojnoséu, i iluzijom o objektivnom sve-
tu u kojem je &ovek ogranien delovanjem.

ISKUSTVEN A SvEST UNIVERZALN A SVEST

HMD—V/.?A‘/VA_A/A- 4—’“)'4— V??il-—'ﬂ'f—

- Univerzalna svest, s druge strane uporedena je sa
okeanom na ¢ijoj povrsini se oblikuju struje, talasi i
vrtlozi dok njegove dubine ostaju nepokretne, mirne,
Ciste i bistre. ,,Univerzalna svest” (alaya-vijiiana) preva-
zilazi svaku individualnost i granice. Univerzalna svest
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je sasvim ¢&ista u sustini svoje prirode, neizmenjena i 0s-
lobodena od nedostatka nestalnosti, nepomudena
egom, neuzburkana razlikama, Zeljama 1 odbojnoscu.'?

Meditacija koja je izmedu univerzalne i individual-
no-intelektualne svesti je spiritualna svest (manas), koja
uestvuje u obema. Ona predstavlja stabilizujuéi ele-
ment svesti, centralnu tatku ravnoteze, koja odrzava
povezanost njenih sadrZaja, posto je obavestajni centar.
Ali iz istog razloga ona je uzrok koncepcije o jastvu i
neprosvetljene individue, koja pogreino shvata ovaj re-
lativni reper za stvarni permanentni centar svoje li¢nos-
ti. To je ono $to Mahayana-Samparigraha-Sastra naziva
»iskvarenom sve§éu” (klista-manas), ¢ija priroda se sas-
toji u neprekidnom procesu misli koju stvara ego ili u
egocentriénoj diskriminaciji, dok Lankavatara-Sitra
prikazuje pozitivnu i intuitivnu stranu manas, koja u se-
bi sadrzi oslobadajucée znanje:

»Intuitivna svest (manas) je jedno sa univerzalnom

sve§¢u (dlaya-vijiidna) zbog svog u&e$ca u Transceden-

talnoj Inteligenciji (arya-jiiana) i jedno je sa sistemom
svesti (pet Cula i intelekt), svojim poimanjem razli&itih
znanja (prema $est klasa vijiiana). Intuitivna svest nema
vlastitog tela niti bilo kakvog obelezja po kojem bi se
mogla razlikovati. Univerzalna svest je njen uzrok i pot-
pora, ali ona se razvija sa pojmom ega i potife iz nje-
ga, za njega je ¢vrsto vezana i nad njim ona razmislja.”"?

Posto je re¢eno da manas nema vlastitog tela i da je
jedno sa univerzalnom isto kao i sa individualnom iskus-
tvenom sveS¢u, manas moze jedino biti shvaéena kao
»preklapanje” univerzalne i individualno-iskustvene
svesti. To, takode, obja$njava dvostruki karakter manas,
koja mada postoji bez vlastitih karakteristika, postaje
izvor zabune, ako je usmerena od univerzalne ka indivi-
dualnoj ili ja-svesti, dok pri iskustvu suprotnog pravca,
od individualne prema univerzalnoj postaje izvor najvi-
Seg znanja (arya-jfiana).

12 Preveo sa kineskog D.T. Suzuki i D. Goddard u Budisti¢ka biblija
(ABuddhist Bible), izdao i $tampao Dwight Goddard, 1938, str. 306.

73 Op.Cit. str. 307

‘Razlika u ishodu ta dva pravca moze se uporediti sa
vizijom &oveka koji posmatra mnogobrojne oblike i bo-
je pejzaza ili polja i oseéa da se razlikuje od toga (kao
,Ja” i,ovde”) - i vizijom drugog, koji je zagledan u du-
bine neba, koji se oslobada svih predmeta opazanja i na
isto tako i od svesti o vlastitom Ja, zato §to je on samo
svestan beskona¢nosti vasione ili ,,praznine”. Njegovo

~.Ja” ovde gubi svoje mesto u nedostatku kontrasta ili

suprotnosti, ne nalazeéi ni§ta za $ta bi se uhvatilo, niti_l
L{le§to od Cega bi se razlikovalo.

Manas je taj element nase svesti, koji odrzava ravno-
tezu izmedu iskustvenih-individualnih svojstava s jedne
strane i univerzalnih duhovnih svoIistava s druge. Ona
je to to nas ili vezuje za svet ¢ula ili oslobada iz njega.
Ona je ,,mentalna baza” alhemicara, koja se pretvara u
dijamant, otrov, koji se pretvara u ,,Eliksir Zivota”. -

Medutim, stvarna siddhi se sastoji u unutarnjem pre-
obrazaju, u ,,preokretu u najdubljem prebivalistu svesti”,
kako je“ona nazvana u Lankivatara Siatra. To je preus-
meravanje, novi stav, okretanje od spolja§njeg sveta
‘predmeta ka unutarnjem svetu jedinstva, potpunosti-
-sveobuhvatnoj univerzalnosti svesti. To je novi vidik,
»pravac srca” (kako to Rilke naziva), ulazak u bujicu
oslobodenja. To je simo ¢udo koje Buda kao takvo pre-
poznaje i naspram kojeg sve druge Siddhis su samo ig-
radke. —t

Zato se iznova dogada u zivotima siddhas da pocet-
na Zeljena magi¢na mo¢ postaje bezvredna’u momentu
svog ostvarenja, zato §to je u meduvremenu postignuto
mnogo vece ¢udo unutarnjeg ,,preokreta”. Ono &ime pa-
damo je upravo ono {ime se ponovo diZzemo. Ovo je
prikazano u svim pricama o siddhas, gde guru uvek
menja slabost u¢enika u izvor snage.

Du#,Manas je princip pomocéu koga univerzalna svesn
dozivljava sebe i pomocu koga se spusta ka mnostvu
stvari, ka diferencijaciji ¢ula i ¢ulnih objekata, iz kojih
proizlazi iskustvo o materijalnom svetu. To §to mi nazi-
vamo procesom nastajanja je, kako je to postavio Pita-
gora, ,progresivno ograni¢avanje bezgrani¢nosti”. Os-
lobodenje se prema tome sastoji u preokretanju tog pro-
cesa, naime u progresivnom uni$tavanju ogranifenja. J
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U Aggaiifia-Suttanta Digha-Nikaya postepeni proces
samoograniavanja nale bezgrani¢ne, sjajne svesti je
opisan u obliku mudrog mita, koji se pojavljuje gotovo
'kao jedno predvidanje Vijianavada ucenja 1 koji poka-
zuje sli¢no gorepomenutom odlomku (,,vififidnam ani-
dassanam...”) da su ideje Vijiianavadins ve¢ imale svoje
korene u ranom ﬁﬁli-budizmu i predstavljale logicki
razvoj misli, misli koj& s ve¢ bile prisutne ali nisu jos
bile jasno definisane.

Agganna-Sutta kaze: ,,U proslosti bili smo duhovna
biég kreativne svesti, hranjene rado$cu. Leteli smo kroz
vasionu, samoosvetljeni i u veditoj lepoti. Tako smo os-
tali veoma dugo. Nakon beskona¢no mnogo vremena
slatki ukus zemlje se izdigao nad vodama. Imao je boju,
miris i ukus. Poceli smo da ga oblikujemo u grude i je-
demo. Ali dok smo ga jeli, nestajala je nasa svetlost. I
kada je ona nestala, pojavili su se sunce, mesec, zvezde
i konstelacije, dan i no¢, nedelje i meseci, godisnja doba
i godine. Mi smo uZivali slatki ukus zemlje, nasladivali
se, hranili se njime i tako smo Ziveli dugo vremena.” Ali
sa hranom koja je postala grublja i tela bi¢a su postaja-
la sve materijalnija i razliéitija i usled toga je nastala
razlika u polovima, zajedno sa ¢ulno$cu i privrzenos-
¢u,” Ali kada su se zlo i nemoralni obi¢aji razvili medu
Jjudima, slatki ukus zemlje je nestao, a kada se izgubio
njen prijatni ukus, pojavile su se Zitarice na zemlji, op-
skrbljene mirisom, bojom, ukusom. Usled zle prakse i
daljeg ogrubljivanja Zivih bica, €ak i ta hranljiva zita su
nestala i druge samonikle biljke su se iskvarile toliko
da kona¢no nista jestivo nije raslo samo od sebe i hrana
se morala proizvoditi te§kim radom. Tako je zemlja
podeljena na polja i napravljene su mede, ¢ime je stvo-

. rena ideja 0 ,Ja” i ,,mom”, ,vlastitom” i ,,drugih”, a sa
njom posedovanje, zavist i pohlepa i robovanje materi-
jalnim stvarima.

.

- ,PREOKRET U NAJDUBLJEM PREBIVALISTU
SVESTI”

Sve dok manas odrazava empirijsku svest materijalnog
sveta, ona se oseca kao glumac ili iskuSenik tog sveta,
kao ,Ja” ili samosvest. Ali u momentu u kom manas
krene dalje od &ulne svesti i intelekta i usmeri svoju
paznju na praiskonski uzrok svog bi¢a, na univerzalni
izvor celokupne svesti, iluzija o Ja-pojmu postaje ocig-
ledna i iskustvo o Siinyata-i se otkriva u svoj svojoj dubi-
ni i veli¢ini.

Ovo otkri¢e ne dolazi kroz diskurzivnu misao, inte-
lektualnu analizu, ili logi¢no zaklju¢ivanje, ve¢ kroz
potpuni dolazak do stanja opustanja i napustanja svih
misaonih aktivnosti, &ime stvaramo nuzne uslove pod
kojima se neposredna vizija moZe pojaviti, naime intui-
tivno iskustvo o beskonacnosti i sveobuhvatnom jedin-
stvu svega §to postoji: o ukupnoj svesti, 0 ukupnom
zivotu, ili bilo kako to mogli nazvati._Jer ovde je kraj
svim imenima i definicijama naSeg trodimenzionalnog
pojmovnog sveta. Ovde postajemo svesni 0 beskonac-

nom neprekidnom nizu visih dimenzija (u kojima se nala-
ze i one za koje mi znamo), za koje jo§ nismo nasli adek-
vatnija sredstva izraZavanja, mada postojanje tih dimen-
zija mozemo osetiti i osecamo ih sa jo3 nerazvijenim or-
ganima intuitivne svesti u koju se manas preobrazava,
ako se okrene od aktivnosti spoljasnih ¢ula i razlikova-
nja intelektom.

Ti organi mogu biti razvijani samo meditacijom, smi-
rivanjem na$e misaone aktivnosti (nadeg neprekidnog
unutarnjeg razgovora sa samim sobom i rezonovanja) i
promenom pravca na$e unutarnje vizije od mnogostru-
kog ka jedinstvenom, od ogranicenog ka bezgrani¢nom,
od intelektualnog ka intuitivnom (u tom slu¢aju intui-
tivno moze biti aktivno na svim nivoima, od opaZzajnog
do najviseg duhovnog iskustva), od individualnog do
univerzalnog, od ,,JJa” do ,,ne-Ja”, od kona¢nosti pred-
meta do beskonaénosti vasione - sve dok ne budemo ta-
ko proZeti tom bezgrani¢no$¢u i univerzalno$¢u, da ne




bismo nikada, kada se ponovo vratimo kontemplaciji
malenog, pojedina¢nog, individualnog izgubili smisao i
vezu sa celinom i da ne bismo pali nazad u gre$ku o
jastvu,

Meditacija pomo¢u koje pokusavamo da se oslobo-
dimo od empirijskog sveta analitickim metodama kon-
templacije i intelektualnom disekcijom sve vise nas up-
liée u to, zato §to umesto da okrenemo pravac nase sves-
ti, mi se celokupnom paZnjom koncentriSemo na feno-
men sveta, tako jac¢ajuci nase iluzorne predstave o nje-
mu. Disekcija empiri¢kih fenomena nas ne oslobada od
njihovog fundamentalnog zahteva o predstavljanju
stvarnosti, ve¢c samo uspeva da ih lisi njihovog smisla,
njihovih sustinskih odnosa, bez postizanja uvida u kraj-
nju prirodu svih fenomena.

Seciranjem tela na njegove sastavne delove ili men-
talnim stvaranjem sistema veitackih podela (na ¢lanove,
organe i razne supstance) ne obracajuéi paznju na njiho-
vo organsko jedinstvo i sa proizvoljnom negacijom du-
hovnih snaga koje ih stvaraju, oblikuju i odrzavaju -
takvim krajnje laznim, samoobmanjuju¢im metodama;
mi ga prosto svodimo do statusa grubih stvari, a nas sa-

me do stanja nitavnosti, ¢ime sve vise zalazimo u naj-

primitivniju vrstu materijalizma.

Isto se deSava sa disekcijom nasih mentalnih funkci-
ja. Mi mozZemo uspeti u izdvajanju i objektivizaciji iz-
vesnih fenomena, ali to ne znaci da ih se oslobadamo,
jedino ih liSavamo spontanosti i smisla u veéem okviru
svesnog razvoja — dok mi u stvari vezbamo i jatamo te
prave funkcije naseg intelekta, a verovali smo da ih sav-
ladujemo.

Prema Lankavatara-Sitra to je bas to ,,objektivno
bavljenje fenomenima sveta, ta racionalizacija i intelek-
tualna analiza, koja nas vodi dublje u samsaracku iluzi-
ju. Jer §to vise pokusavamo da se borime protiv tog sve-
ta njegovim vlastitim oruzjem, sve ozbiljnije verujemo u
stvarnost zemaljskih fenomena i metoda i tako postaje-
mo robovi. Zato je re¢eno u Lankavatara-Satra: ,,Zbog
aktivnosti svesti koja uvida razlike, ta se greska javlja,

”

e st

razvija se jedan objektivni svet i ustanovljava se pojam
o jednoj ja-dusi”.'¢ )

Ta svest koja zapaza razlike je mono-vijidna, inte-
lekt koji zamislja manas kao ego, zato §to on je ocigled-
no konstantni centar obavestavanja, u kom se prethodni
momenti svesti vracaju sec¢anju. To sledi iz Lankavata-
ra-Sitra, gde se kaze da manas, kao alaya-vijiiana, ili
univerzalna svest ne moze biti izvor zablude. )

Drugim re¢ima, mada manas doprinosi pojavljivanju
pojma ega, jer ona ima funkciju samosvesti (odrazavaju-
¢éi vezu izmedu proslih i sadasnjih momenata svesti 1 ta-
ko stvara oseéaj stabilnosti), ona ne moZe biti nazvana
uzrokom ili pravim izvorom zablude, ve¢ prosto dopri-
noseéim faktorom ili uzrokom - ba§ kao ogledalo koje
reflektovanjem predmeta moze dovesti u zabludu da su
odrazi stvarni predmeti. Ali ta zabluda ne lezi u ogleda-
lu, veé u svesti posmatraca. Na isti na¢in zabludu ne ¢&i-
ni manas ve¢ intelekt, koji se stoga, takode, naziva klista-
-mano-vijiiana, ,,bolesna” (naime, greskom) ,,intelektu-
alna svest”. ‘

Dvostruka priroda manas, koja kao Sto vidimo uces-
tvuje u empirijsko-intelektualnoj, isto kao i u univerzal-
noj (intuitivnoj) svesti jeste razlog zasto su manas i ma-
no-vijiiana &esto mesane ili razmatrane kao sinonimi', i
tako ¢ak u ne-budisti¢koj sanskrit literaturi visi i niZi
aspekt manas je razlikovan zavisno da li je manas okre-
nuta prema empirijskom svetu ili ne.

Zato je reGeno u Mahayana-Sraddhotpada-$astra:
,Svest (manas) ima dvoja vrata iz kojih proizlazi njeno
delovanje. Jedna vode ka ostvarenju Ciste Sustine Sves-
ti's, druga vode raznolikostima onoga $§to se javlja 1 ne--
staje, zivota i smrti. Sta se, médutim, podrazumeva pod
Cistom Sustinom Svesti? To je krajnja &istota i jedin-
stvo, sveobuhvatna celina, bit istine. Sustina Svestl ne
potice niti iz smrti, niti iz ponovnog rodenja, ona je ne-

E—
14 Budisti¢ka biblija (A Buddhist Bible), str. 307.
15 Na Tibetu obe se daju sa ,.yid”, §to se ti¢e svake pojedinalno sa
yid i yid-kyi-rnam-par-§es-pa.
16 alaya-vijiiana.




stvorena i ve¢na. LaZznim zamislima su individualizova-
ni i razlikovani pojmovi o svesnoj svesti. Ako bi svest
mogla da se oslobodi od misljenja koje zapaza razlike,
proizvoljne misli vise ne bi dovodile do pojavljivanja
oblika, postojanja i stanja.
Ali da ovi nagovestaji ne bi postali meta za spekula-
ciju filosofa i okosnica komentatora, sledi upozorenje,
da reéi sa kojima mozZemo pokusati da opisemo prirodu
svesti, ne mogu biti adekvatne, jer u Sustini Svesti nema
ni¢ega da se dosegne, niti nazove. Mi koristimo re¢i da
se oslobodimo od re¢i, sve dok ne postignemo ¢istu ne-
izrecivu Sustinu'’.
Prema Lankavatara-Siitra intelekt koji proizvoljno za-
paza razlike moze jedino biti prevaziden ako se potpuni
»preokret” odigra u najdubljem prebivali§tu svesti. Mo-
ramo se osloboditi od navike posmatranja spoljasnjeg,
tj. spoljasnih predmeta i oformiti novo spiritualno sta-
noviste o shvatanju istine ili o kona¢noj stvarnosti, unu-
tar intuitivne svesti, postajuéi jedno sa stvarnoséu. Sve
dok ovo intuitivno samoostvarenje viseg znanja i mud-
rosti ne bude postignuto, proces progresivnog samoog-
rani¢avanja empirijske svesti ¢e se nastavljati.
Ovo ne zna¢i uni$tavanje ¢ulne aktivnosti ili suzbija-
nje Culne svesti, ve¢ novi stav prema njima, koji se sas-
toji u uklanjanju proizvoljnih diskriminacija privrZzenos-
ti i predrasuda, drugim recima koji se sastoji u odstra-
njivanju karmi¢kih delovanja, koja nas okivaju u ovom
svetu ili ispravnije, koja stvaraju iluziju o sarhsarai: sve-
tu radanja i smrti.
r ,Diskriminacija” znadi ovde pristrasno sudenje o

stvarima sa glediSta ega u kontrastu prema stanovistu
koje bi moglo videti stvari u §irem kontekstu, naime
sa stanovi§ta o fundamentalnom jedinstvu ili celovi-
tosti, koje je temelj celokupne svesti i njenih objeka-
ta. Jer, jedino pomocu iskustva i znanja da mi nismo sa-
mo delovi celine, ve¢ da svaka individua ima celinu kao

Ls ¢i da !'e svestan izraz celine — jedino

l7'()\p‘ citr. str. 326-3.
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pomocu ovog iskustva, mi se budimo u stvarnosti u sta-
nju konaéne slobode. Neprosvetljena individua je sli¢na
onom koji sanja, koji postaje sve dublje i dublje uhva-
¢en u mrezu iluzija, koje je sam stvorio.




9.
PREOBRAZAJ I OSTVARENJE POTPUNOSTI

Iskustvo o beskona&nosti koje je izraZzeno u svetom slo-
gu OM i koje oblikuje osnovu i polaznu tatku Velikog
Prenosioca na taj nadin je produbljeno i u protivteZi sa
iskustvom o unutarnjem jedinstvu i solidarnosti celo-
kupnog Zivota i svesti. To jedinstvo nije ostvareno pro-
izvolino, identifikacijom li¢ne svesti Coveka sa sve$cu
drugih zivih bica (tj. ne izvana), ve¢ rezultira iz dubo-
kog saznanja da predstava o ,,sebi” i ,,ne-sebi”, 0 ,Ja” i
,ne-Ja”, o ,vlastitom” i ,,drugih” pociva na iluziji nase
povrine svesti i da znanje i iskustvo o jednakosti (Sa-
mata) biéa sastoji se u ostvarenju te krajnje potpunosti,
koja je skrivena u svakom bicu.

Zato budista ne nastoji da ,,rastopi svoje bice u bes-
kona¢nom”, da stopi svoju konaénu svest sa sveScu
svih, ili da sjedini svoj duh sa duhom svih, njegov cilj je
da postane svestan svoje uvekpostojece nedeljive 1 ne-.

podeljene potpunosti. Toj potpunosti ne moZe se niSta -
dodati, niti joj se moze oduzeti. Ona samo mozZe biti.

dozivljena ili prepoznata na manje ili vife savrien na-
&in. Razlike u razvoju bica su uslovljene vec¢im ili ma--
njim stepenom znanja ili iskustva. Savr§eno Prosvetlje-
na Biéa su ona koja imaju probudenu savr§enu svest o
potpunosti. Zato sve Bude poseduju iste kvalitete mada
oni mogu imati jedan ili drugi kvalitet svoje prirode, u
zavisnosti od okolnosti i zahteva vremena.

Mani se moze interpretirati poeti¢no kao ,kap rose
na lotosu” i Edwin Arnold:Qyo ,.Svetlo Azije” (Light of
Asia) zavriava se re¢ima: ,kap rose nestaje u blistavom
moru”. Ako se to divno poredenje preokrene, ono bi ve-
rovatno bilo blize budisti¢koj koncepciji o krajnjem po-
stignuéu: to nije kap koja nestaje u moru, ve¢ je to mo-
re koje nestaje u kapi! Univerzalno postaje svest indivi-

_due (ali ne obrnuto) i u tom procesu se postize potpu-
nost, povodom <ega mi ne mozemo reci nidta vise o
sindividualnom”, niti o ,,univerzalnom”. Ovde na izves-
tan na¢in moZemo reéi da idemo s onu stranu OM-a,
najvi§eg cilja nastojanja Veda, baziranog na pojmu da

90

e s

ne postoji tatka dodira izmedu kona¢nog i beskona¢-
nog. Covek treba da bude napusten radi drugog, bas
kao §to strela treba da napusti luk da bi postala strela
sa transcedentalnim ciljem, posto prodre u duboki
prostor koji zjapi izmedu ,,ovde” i ,,tamo”. .

Medutim, Yogacarins, koji su pokusali da sprovedu
u praksu u¢enja Vijiianavada - a medu njima posebno
Uditelji Misti¢ne Staze, Siddhas, nastojali su da izgrade
most izmedu ,,ovde” i ,tamo”, na taj nacin nisu samo
premostili ponor, ve¢ nas zemaljski Zivot zaodenuli au-
rom viseg cilja, ka kojem je na$ Zivot usmeren i na taj
nadin uéinili ga nadahnutim sredstvom oslobodenja.

,»Li¢ni karakter” i ,,univerzalnost” su samo ,,unutra”
i ,spolja” iste iluzije. Medutim, ostvarenje potpunosti
ima sve karakteristike univerzalnosti, bez pretpostavlja-
nja jednog spolja¥njeg kosmosa, i ima sve karakteristike
individualnog iskustva bez pretpostavljanja jednog ego-
-entiteta. Ideja o ostvarenju potpunosti izmice dualistic¢-
kim pojmovima o jedinstvu i mnostvu, o ,,Ja” i ,,ne-Ja”,
ili ~ ma kako mogli nazvati parove suprotnosti, sve dok
se krecemo u ravni nase empirijske svesti. To je ideja
koja je primenjena na sve ravni iskustva i postojanja, od
materijalnih do najviSih spiritualnih, od empirijski da-
tog do metafizicki osec¢anog. Put potpunosti nije jedan
od onih koji potiskuju ili ponistavaju, veé je put razvoja
i sublimacije svih nasih sposobnosti, put koji izbegava
preuranjeno sudenje, koji razmatra plodove.

Savremeni U¢itelj Misti¢ne Staze stavlja ovu ideju u
besmrtne redi: ,,Prolaznost se vitla svuda po dubini bi-
¢a. I svi oblici najeg sveta ne postoje samo zato da bi
bili kori§¢eni u vremenskom (vremenski-ograni¢enom)
smislu, ve¢ treba da budu u tim fenomenima od viSeg
znacaja u kojima mi uéestvujemo (ili kojih smo deo).
Medutim, to nije u hri§¢éanskom smislu veé u ¢&isto ze-
maljskom smislu, duboko zemaljskom, uZitne zemaljske
svesti, na taj na¢in mi treba da predstavimo to §to
mozZemo videti i dodirnuti ovde, u najviSem obimu. Ne
u ,,onostranom” {ija senka zamraduje zemaljsko, ve¢ u
celini, u univerzalnom. Priroda stvari na§eg svakodnev-
nog kontakta i upotrebe je da su svi oni pripreme i pro-
laznosti: medutim, one su, sve dok smo ovde, nasi pose-
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di, prijatelji, u¢esnici u nasem bolu i zadovoljstvu, na is-
ti naéin kao $to su bile poverljivi prijatelji nasih preda-
ka. Zato, ne treba samo da se uzdrzavamo od ogovara-
nja i osporavanja vrednosti sveg 5to potiCe iz naSeg sve-
ta, ve¢ naprotiv zbog njegove veoma preliminarne priro-
de koju deli sa nama, te fenomene i stvari treba da
shvatimo i preobrazimo u najdubljem smislu. — Preob-
raziti? — Da, zato jer to je nas zadatak da nametnemo
sebi ovu preliminarnu, prolaznu zemlju na tako dubok,
bolan, strastan naéin da njena sustinska priroda ,,nevid-
liivo” ponovo uskrsne u nama. Unutar nas samih moze
se odigrati ovaj intimni i konstantni preobrazaj vidlji-
vog u nevidljivo.....” (R. M. Rilke: Pisma iz Muzot-a
/Letters from Muzot/, str. 371 f))

Potpunost moze jedino biti ustanovljena unutar nas
samih predstavom temeljne promene nase li¢nosti, ili
kao $to je izrazeno budistickom terminologijom, tran-
sformacijom skandhas; tj. promenom ili preokretom
(paravrtti) samih osnova (asraya) naSeg postojanja ka
stanju univerzalnosti grube ljusture naseg individualnog
jastva. Ovo se desava budenjem nadih sposobnosti za
prosvetlienje unutarnjom teznjom ka- svetlu i slobodi,
koja je skrivena u svakom Zivom bicu. Ba§ kao §to u
biljci teznja ka suncu i vazduhu primorava klicu da se
probija kroz tamu zemlje, tako klica Prosvetljenosti
(bodhi-citta) se probija kroz dvostruki veo: nejasnosti
izazvane pristrasno3c¢u (klesavarana) i iluzijom o objek-
tivnom svetu (jiieyavarana).

Staza Prosvetljenosti je staza ka potpunosti, i ¢injeni-
ca da mi mozemo slediti tu stazu ~ kao §to su Buda i
njegovi sledbenici pokazali svojim primerima — dokazu-
je da svako bice potencijalno poseduje sposobnost pre-
obrazaja prolaznih elemenata njegove iskustvene li¢-
nosti u nosioce vise stvarnosti, u kojima ,,ni zemlja, ni
voda, ni vazduh, ni vatra ne mogu nadi uporiste”. To je
staza velikog preobrazaja, koji je u misti¢noj alhemiji
siddhas bio opisan kao transformacija osnovnih metala,
tj. supstanci izlozenih propadanju i raziaganju, u &isto
nepromenljivo zlato prima materie, u vegiti dragi ka-
men (mani) postojane svesti. -

Odakle ta promena? To je manas, kao §to smo rekli,

koja odrzava ravnotezu izmedu ograni¢enog i neograni-
¢enog, izmedu konacnog i beskonaénog, 1izmedu posto-
janja i raspadanja. Iz tog razloga manas je ta iz koje
proizlazi promena ¢ovekove li¢nosti (aSraya-paravrtti)
sa promenom uloge samosvesti, principa individualnos-
ti i uzroka svih razlika, u princip o sustinskom jedinstvu
Zivota, uzroku iskustva o unutarnoj jednakosti (samata)
svih Zivih bica.

Tako se desilo da manas u momentu unutarnjeg pre-
okreta ili ,,preobrazaja” postaje dragi kamen, svest
Prosvetljenosti (bodhi-citta), Kamen Mudrosti, ¢iji do-
dir pretvara sve elemente svesti u sredstva ili oruda Pro-
svetlienja-(bodhyanga). Sebi¢na volja i ¢ulna Zelja (ka-
ma-chanda, sinonim za trsna, Zudnju za Zivotom) pre-
okreéu se u Zelju za oslobodenjem, borbu za ostvarenje
(dharma-chanda); na isti nacin individualna svest (vi-
jiidna-skandha) pretvara se u znanje o univerzalnom za-
konu i krajnjoj stvarnosti (dharma-dhatu-jiiana;'® koja
je predstavljena Dhyani-Budom!® Vairocana-om, ,,Bi-
cem koje Zradi” i oznafena njegovim simbolom To¢-
kom Zakonitosti (dharma-cakra).

Tada ¢e naSa predstava biti vradena natrag iz sveta
¢ulnih organa izvori§tu Riznici Svesti (alaya-vijiiana), u
kojem prastari oblici, arhetipovi, semena ili klice (bija)
svih stvari su smétene. Tada talasi na povrsini okeana -
koji je slitan univerzalnoj svesti koja sadrzi sva blaga,
koja su bila i koja mogu biti dozivljena, - biée izravnati
i pretvoreni u sjajno ogledalo ,,u kom likovi svih oblika
(riipa)” se neizobli¢eno odrazavaju u iskonskoj &istoti.
., Osecajno” koje se javlja kao ,,materijalni” oblik (ripa-
-skandha), na taj nacin postaje predstavnik transce-
dentalnog, onoga §to ide s onu stranu ¢ula. Ono postaje
polazna tatka iskustva o §$inyatai, bezobli¢nosti koja
Je osnova svakog oblika: ba$ kao $to zvuk moze voditi

'# Tib: chos-kyi-dbyins-kyi ye Ses.
1* Termin Dhyani-Buda su skovali naucnici sa Zapada da bi se odvo-
jile spiritualne ili simboli¢ke figure buda i bodhis attvas, koje se vizu-
. eliziraju pri meditaciji (dhyana) od istorijskog Bude i njegovih sledbe-
nikayi prethodnika;na zemlji. Na Tibetu istorijski Buda se'uvek odno-
silo id “$akyamunija (bcom-ldan-hdas $akya-thub-pa).
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ka svesti o ti$ini, dok nestaje u tifini. Zato je re¢eno u
Maha-Prajiiaparamita-Hrdaya:

,Oblik (ripa) je praznina, a praznina se ne razlikuje
od oblika, niti se oblik razlikuje od praznine; zaista
praznina je oblik.”

Mnogi oblici postojanja, nastajanja i razlaganja, du-
hovnog nadahnuéa i izdisaja postaju ovde simboli
stvarnosti, koja prevazilazi sve oblike, bas kao §to slike
hijeroglifa otkrivaju ¢oveku znanje o smislu, koji preva-
zilazi konkretne objekte nacrtane na njima.

Tako prema Vijiapti-matra-siddhi $astra?® alaya-
-svest se pretvara u svest koja je povezana sa znanjem’
o Velikom Ogledalu (mahadar$a-jiana-sampra-
yukta-citta-verga), koja se na Tibetu naziva Mudrost
sli¢cna Ogledalu (me-lon-lta-buhi ye $es) i predstavljena.
je Dhyani-Budom Aksobhya-om, koji je otelovljenje ne-
promenljivosti ove mudrosti. Sa njim su povezani ele-
ment voda (alaya-svest kao okean u stanju mirovanja sa
povr§inom poput ogledala), ripa-skandha, i vajra kao
simbol.

Osecanje (vedana), koje je usmereno na sebe, sve
dok manas igra ulogu samosvesti i stvara iluziju o podeli
i razlici medu bi¢ima, sada se pretvara u oseanje pre-
. ma drugima, u unutarnje uéestvovanje i poistovecivanje
sa svim §to Zivi: u svest povezanu sa Znanjem o Jedna-
kosti (samata-jiiana-samprayukta-citta-verga), sa Izjed-
na¢ujuéom Mudro$éu o sustinskom identitetu svih bi-
éa?! koja je otelovijena figurom Dhyani-Bude Ratna-
sambhava-e, koji je predstavljen u gestu davanja (dana-
-mudra) i simbolom dragog kamena (ratna — mani). Jer
nigde se unutarnje jedinstvo svih bi¢a ne oseca dublje
nego u ermocijama ljubavi (maitri) i saosecanja, u delje-
nju Zalosti i radosti sa drugima (karuna-mudita), iz kog
nastaje teznja za davanjem ne samo li¢nih poseda, ve¢ i
sebe samog.

Empirijska misaona-svest (mano-vijiiana), intelekt
koji zapaza razlike, koji prosuduje pretvara se u intuitiv-

2 CF. Jiryo Masuda: Den individualistiche Idealismus der Yogaca.
ra-Schule, Heidelberg, 1926; i Louis de La Vallée Poussin: Vijnapti-
matrasiddhi, Paris, 1928.

21 Tib.: miam-pa-fid-kyi ye-ses
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nu svest unutarnje vizije u kojoj opste i posebne karak-
teristike svih stvari (dharmas) postaju jasno vidljive,
spontano (doslovno: ,bez prepreke”: asanga)” i u kojoj
se ,,odigrava razvoj razli¢itih duhovnih sposobnosti”.
Ona se zove ,Svest koja je povezana sa Retrospektiv-
nim Znanjem” (pratyaveksana-jfiina-sam-prayukta-citta-
-varga) ili Mudrost koja Uvida Razlike. 22

Ovom mudro3¢u funkcije sarhjafia-skandha, grupe
procesa razlikovanja, koji su skupljeni pod opstim po-
Jmom percepcija, okrecu se ka unutra i postaju pretvo-
rene 1 0jaane u intuitivnoj viziji (dhyana), u kojoj indi-
vidualne karakteristike svih fenomena i njihovih opitih
i univerzalnih odnosa postaju ocigledne.

Otelovljenje ove Mudrosti koja Uvida Razlike unu-
tarnje vizije je Dhyani-Buda Amitabha, koji je predstav-
lien gestom meditacije (dhyana-mudra) i &iji simbol je
potpuno otvoreni lotosov cvet (padma).

Preostalih pet klasa svesti, koje se mogu zbrojiti u
jednu kategoriju, naime kao ¢ulna svest postaju sred-
stva ili oruda bodhisattvainog Zivota, Zivota posvecenog
ostvarivanju Prosvetljenosti, u kojem dela i motivi vise
nisu egocentri¢ni, pa su stoga nesebi¢ni u pravom smis-
lu (Sto je na neki nadin vise nego ,altruizam”, termin
zasnovan na razlikovanju ,sebe” i ,,drugih” i potpuno
razli¢it po motivu od ideje hri§¢anskog milosrda ili sav-
remenog sluZzenja drustvu). Oni ne obavezuju niti stva-

, raju karmu, ve¢ oslobadaju kako izvriioca tako i one

koji su pod uticajem njegovih dela.

Funkcije koje su okarakterisane grupom mentalnih
formacija (samskara-skandha) tako se pretvaraju u
»Svest povezanu sa Znanjem o Izvrienju toga Sto valja
da bude uéinjeno” (krtyanusth ana-jnana-samprayukta-
-citta-varga). Ta svest se manifestuje u korist svih Zivih
bi¢a u deset oblasti (univerzuma) u tri vrste transformi-
sanih akcija i izvrSava dela koja valja da budu udinjena
prema zavetu”. (Vijiaptimatra-siddhi-$astra)

Zavet, koji se ovde pominje je bodhisattvain zavet da
radi u korist svih zivih bic¢a, drugim re¢ima ne samo u

2 Tib.: so-sor-rtogs-pahi ye-§es.




vezi sa ¢ovekovim vlastitim izbavljenjem, ve¢ u vezi sa iz-
bavljenjem svih Zivih biéa, ostvarivanjem Savr$enog Pro-
svetljenja (samyak-sarthbodhi). Tri vrste transformisanih
akcija su akcije tela, govora i svesti. Ovde ,telo” jé univer-
zalno telo (dharma-kaya), koje ukljuduje sva bi¢a, ,,go-
vor”, re¢ mo¢i, sveta re¢ (mantra) i ,,svest” univerzalna
svest, svest Prosvetljenosti. One deluju ili se manifestu-
ju svuda ,,u deset pravaca” vasione, naime u Cetiri glav-
na i detiri sporedna pravca, zenit i nadir — simbolisani
su sa duplom vajrom (visva-vajra) simbolom Dhyani-
-Bude Amoghasiddhi-ja, otelovljenjem ,Sve-¢ineée
Mudrosti”.?

Razvoj tih transcedentalnih mudrosti u transformi-
sanoj svesti duhovne vizije Jeste tema sledeceg glavnog
dela, koje se bavi sa PADMA, tre¢im simbolom Velike
Mantre.

B b_ya-ba-grub-pahi ye-$es, doslovno ,,mudrost koja izvrsava delo”

TRECI DEO

PADMA
STAZA STVARALACKE VIZIJE
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1.
LOTOS KAO SIMBOL DUHOVNOG RAZVOJA

Lotos je simbol duhovnog razvoja, svetosti, istote.

Legenda o Budi izvestava da kada je novorodeno de-
te Siddhattha, koje je kasnije postalo Buda, dodirnulo
zemiju i u¢inilo svojih prvih sedam koraka, iz zemlje je
izniklo sedam lotosovih cvetova. Na taj nacin svaki ko-
rak Bodhisattvae je po jedan akt duhovnog razvoja.
Bude koje meditiraju su predstavljene kako sede na lo-
tosovim cvetovima, a razvoj duhovne vizije pri medita-
ciji (dhyana) je simbolisan potpuno otvorenim lotoso-
vim cvetovima, &iji centar i latice nose slike, svojstva i
mantras razli¢itih Buda i Bodhisattvas, prema njihovoj
relativnoj poziciji i promenljivom odnosu.

Na isti na¢in centri svesti u ljudskom telu (koje ¢emo
kasnije prodiskutovati) predstavljeni su kao lotosovi
cvetovi, ¢ije boje odgovaraju njihovom individualnom
karakteru, dok broj latica odgovara njihovim funkcija-
ma.

Originalno znadenje ovog simbolizma moze se videti
iz sledeéeg poredenja: Kao 5to lotos raste iz mraka mu-
lja ka povriini vode, otvarajudi cvet tek posto se izdigne
iznad povrsine, neuprljan ni zemljom, ni vodom, koje
ga hrane - na isti na¢in duh roden u ljudskom telu raz-
vija svoja prava svojstva (,latice”), tek posto se izdigne
iznad mutne poplave strasti i neznanja i preobrazi
mra¢ne snage dubina u zra¢nu &istotu nektara Prosvet-
ljene svesti (bodhi-citta), neuporedivi dragi kamen (ma-
ni) u lotosovom cvetu (padma). Tako svetac prerasta
ovaj svet i prevazilazi ga. Mada su njegovi koreni u
tamnim dubinama sveta, njegova glava se uzdiZze do
potpunog svetla. On je Ziva sinteza najdubljeg i1 najvi-
Seg, tame i svetla, materijalnog i nematerijalnog, grani-
ca individue i bezgrani¢nosti univerzalnog, uobli¢enog i
bezobli¢nog, sarnsarae i niravanae. Nagarjuna zato
kaZe o Savrieno Prosvetljenom Biéu: ,,Ni bice, ni ne-bi-
¢e ne mogu se pripisati Prosvetljenom Bic¢u. Sveto Bice
je izvan svih suprotnosti.”




Ako bi se teznja ka svetlosti uspavala u klici, koja je
skrivena duboko u tami zemlje, lotos ne bi krenuo ka
svetlu. Ako bi se teznja ka viSoj svesti i znanju uspavala,
¢ak u stanju najdubljeg neznanja, ¢ak u stanju potpune
nesvesnosti, Prosvetljena Bic¢a ne bi nikad mogla proizi-
¢i iz mraka samsara-e.

Klica Prosvetljenosti je uvek prisutna u svetu i bas
kao §to su se (prema svim budisti¢kim $kolama) Bude
pojavile u proslim svetskim-ciklusima, tako Prosvetlje-
na Bic¢a se pojavljuju u nasem sada$njem svetskom-cik-
lusu, i pojavhivaée se u buduéim svetskim-ciklusima,
svaki put kada postoje adekvatni uslovi za organski i
svesni Zivot, '

Istorijski Buda je zato posmatran kao karika u bes-
konaénom lancu Prosvetljenih Bica, a ne kao usamljen i
izuzetan fenomen. Zato istorijske osobine Bude Gauta-
ma (Sakyamuni) uzmidu pred opitim karakteristikama
budastva, u kojima se manifestuje ve¢na i uvek prisut-
na stvarnost potencijalne Prosvetljene-svesti ljudskog
duha, u stvari celokupnog svesnog zivota - koji obuhva-
ta u svom najdubljem aspektu svaku posebnu indivi-
duu.

Povrsni posmatradi pokuSavaju da objasne paradoks
da je Buda, koji je Zeleo da oslobodi ¢oveCanstvo od za-
visnosti prema Bogovima i od vere u proizvoljnog Bo-
ga-Tvorca, postao sam oboZavan u kasnijim oblicima
budizma. Oni ne shvataju da Buda, koji je obozZavan,
nije istorijska li¢nost ¢oveka Siddhartha Gautamae,
ve¢ otelovljenje bozanskih osobina, koje su skrivene u
svakom Coveku i koje postaju otigledne kod Gautamae,
kao i kod bezbrojnih Buda pre njega. Ne treba shva-
titi pogre$no termin ,.boZanski”. I mada se Buda pali
nije uzdrzavao od poziva na praksu viS§ih duhovnih
svojstava (kao §to su ljubav, saosecanje, saosecajne ra-
dosti, smirenosti) pri meditacionom ,,prebivanju u Bo-
gu” (brahmavihara), ili u bozanskom stanju”.

Zato, to nije ¢ovek Gautama, koji je bio roden u
statusu Boga, ve¢ ,bozansko” koje je prepoznato kao
mogucénost ljudskog ostvarenja. Prema tome boZansko
nije postalo manje vredno zato §to je od same apstrakci-
je postalo Ziva stvarnost, od necega u §to se samo vero-
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valo postalo je nesto §to bi se moglo dozZiveti. Ono se na
taj nadin nije spustilo na nizi nivo, veé uzdiglo, uzdiza-
njem sa nivoa niZze na nivo vise stvarnosti.

Zato bude i bndhisattvas nisu samo ,,personifikaci-
je” apsuaktnih principa - kao bogovi koji su personifi-
kovane snage prirode ili psihi¢kih kvaliteta, koje primi-
tivni Covek moze samo zamisliti u antropomorfoloskoj
odezdi - ve¢ su oni prototipovi tih stanja najviseg zna-
nja, mudrosti i harmonije, koja je bila ostvarena u ¢ove-
¢anstu i bi¢e uvek iznova ostvarivana.

Nezavisno od vremena, te Bude zami$ljene su kao
sukcesivno pojavljivanje u vremenu - kao istorijski kon-
kretna bida (kao u pali tradiciji) ili kao vanvremenske
slike ili arhetipovi ljudskog duha, koji se vizueliziraju
pri meditaciji 1 zato su nazivani Dhyani-Budama: oni
nisu alegorije transcedentalnih savrienstava ili nedos-
tiznih ideja, veé vidljivi simboli i iskustva duhovne pot-
punosti u ljudskom obliku, Jer, mudrost moze jedino
postati stvarnost za nas, ako se ostvari u Zivotu, ako po-
stane deo ljudskog iskustva.

Utitelji o ,,Velikom Prenosiocu”, posebno o tantri¢-
koj Vajrayana-i nisu nikada to preterano naglasavali, za-
to §to su prepoznali opasnost od prebivanja u pukim
apstrakcijama. Ova opasnost je sve stvarnija u veoma
razvijenoj filosofiji, poput one Sunyavadins, sa kojom
se kombinuju nejasne dubine psihologije Yogacarins i
Vijiidnavadins.






